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Das Pluralistische Modell in der Theologie der Religionen.

Es braucht heute nicht mehr eigens betont zu werden, dab die
dialogische Auseinandersetzung mit den nichtchristlichen Religio-
nen langst zu einer der wichtigsten Aufgaben der Gegenwartstheo-
logie avanciert ist. Sie ist begleitet von jener grundsitzlichen Refle-

Ein Literaturbericht
von Perry Schmidt-Leukel, Miinchen

xion auf das Selbstverstindnis des Christentums in Relation zu den
nichtchristlichen Religionen fiir die sich die Bezeichnung , Theolo-

gie der Religionen" eingebiirgert hat. Inshesondere im anglo-ameri-
kanischen Bereich wird seit etwas mehr als zwanzig Jahren ein
»Pluralistisches Modell* in der Theologie der Religionen vertreten,
das sich gegeniiber bisherigen religionstheologischen Entwiirfen

durch die Preisgabe sowohl eines exklusiven Allein- als auch eines gie.

inklusiven Hochstgeltungsanspruchs auszeichnet und demgegen-
tiber nach Wegen zu einer theologischen Wiirdigung genuin religit-
ser Vielfalt sucht: So glauben Vertreter einer ,Pluralistischen Reli-
glonstheologie"! (im folgenden abgk. ,PRT") an die Moglichkeit, daf

! Im anglo-amerikanischen Bereich wird hierfiir hiiufig einfach die Bezeich-
nung ,religious pluralism* verwendet, so dalB jeweils anhand des engeren
Zusammenhangs zu priifen ist, ob mit ,religious pluralism® die faktische
Pluralitit der Religionen gemeint ist oder die pluralistische Religionstheolo-
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mehrere Religionen — gerade in ihrer Mannigfaltigkeit - gleichran-
gige, aber unterschiedliche Artikulationen eines echten Transzen-
denzbezugs verkorpern.

Die Diskussion um das ,Pluralistische Modell“ hat auf interna-
tionaler Ebene inzwischen ldngst eine solche Breite angenommen,
daB eine vollstindige Berichterstattung hier nicht moglich ist.2 In ei-
nem merkwiirdigen MiBverhéltnis dazu gewinnt diese Debatte im
deutschsprachigen Raum allerdings erst allméhlich an Aufmerk-
samkeit. Dieser Situation entsprechend bezieht sich der folgende Li-
teraturbericht in einem ersten Teil auf besonders substantielle Bei-
triige im anglo-amerikanischen Bereich und wird im zweiten Teil
Verbffentlichungen pluralistischer Religionstheologen sowie die er-
sten Reaktionen in Deutschland vorstellen.

i

Als die ,Viter® der PRT kénnen Wirrep CantweLL Smrra und
Joun Hick angesehen werden. Beide sind von zunéchst anders ange-
setzten Problemkreisen her zur Entwicklung der PRT vorgedrun-
gen.

Fiir Smith war die Frage nach der Funktion des Religionsbe-
griffs in der theologischen und nicht-theologischen Religionswissen-
schaft leitend. Sie fithrte ihn zu dem Postulat, methodisch zu unter-
scheiden zwischen der individuellen religidsen Haltung des Glaubi-
gen (,faith“) und den empirischer Forschung zuginglichen histori-
schen Phdanomenen (,cumulativ traditions"), die gemeinhin als ,,Re-
ligionen“ bezeichnet werden. Die ,kumulativen Traditionen“ mit
ihren Institutionen, Heiligen Schriften, Lehren, Riten, Kunstwerken
etc. konnen die persénliche Religiositidt der Menschen, die in ihnen
leben, unterhalten und artikulieren. Wird ihr ,faith“ nicht reduktio-
nistisch, sondern als echte Gottesbeziehung gedeutet, dann erschei-
nen die ,kumulativen Traditionen“ als Wege, deren sich Gott glei-
chermaBen zu seiner Offenbarung bedient. Theologie, verstanden
als nicht-reduktionistische Religionswissenschaft, muB danach stre-
ben, diesen einen, aber in vielfdltigen Formen auftretenden ,faith“
im Licht der gesamten Religionsgeschichte und in einem universa-
len Kolloquium der Glaubigen zu thematisieren — sie mub zur
~Welt-Theologie* werden.

Diese hier nur #uBerst grob charakterisierten Uberlegungen hat
Smith in zahlreichen Aufsdtzen und einigen wichtigen Buchversf-
fentlichungen entfaltet. ‘

Grundlegend ist sein moderner Klassiker The Meaning and End of Reli-
gion. A Revolutionary Approach to the Great Religious Traditions, New York
1963 (seither mehrere Neuauflagen, darunter 1978 mit einem Vorwort von
John Hick). Ungefdhr zur gleichen Zeit erschien — mit einem noch stirkeren
theologischen Akzent — The Faith of Other Men, Toronto 1962; erw. Ausgabe:
New York 1963. Die Linie wurde weiterverfolgt in: Questions of Religious
Truth, London 1967. Eine Reihe wichtiger Essays zu grundsitzlichen metho-
dologischen Fragen erschienen gesammelt in W. G. Oxioby (ed.), Religious Di-
versity. Essays by Wilfred Cantwell Smith, New York 1976. Danach publizierte
Smith in rascher Folge eine Trilogie, die die theologischen Konsequenzen sei-
nes Ansatzes mit groBer Deutlichkeit zog: Belief and History, Charlottsville
1977, Faith and Belief, Princeton 1979 und Towards a World Theology. Faith
and the Comparative History of Religion, Philadelphia 1981. Dieses letztge-
nannte Werk empfiehlt sich besonders fiir einen ersten Einblick in die PRT
von Smith,

Unter den Monographien, die sich mit Smith auseinandersetzen,
seien genannt:

W. I. NicHotsoN, Toward a Theology of Comparative Religion: A Study in
the Thought of Hendik Kraemer and Wilfred Cantwell Smith, Ann Arbor 1979
und E. . Hucses, Wilfred Cantwell Smith. A Theology for the World, London
1986. Eine Festschrift, deren Beitrige explizit auf das Werk von Smith einge-
hen, erschien als F. Whaling (ed.), The World’s Religious Traditions. Essays in
Honour of Wilfred Cantwell Smith, Edinburgh 1984. Hier finden sich auch
weitere umfangreiche bibliographische Hinweise.

Nach John Hick s eigener Auskunft war neben persénlichen Be-
gegnungen mit gelebter nichtchristlicher Religiositit der EinfluB

% Der vorliegende Bericht wurde im Februar 1993 abgeschlossen. Fiir einige
wichtige Hinweise danke ich Herrn Dr. R. Bernhardt. Zu weiteren Litera-
turberichten und Bibliographien vgl. R. Kirste, P. Schwarzenau, U. Two-
ruschka (Hg.), Gemeinsam vor Gott. Religionen im Gesprich, Hamburg 1990,
303-335; dies. (Hg.) Engel - Elemente — Energien. Religionen im Gesprich 2,
Hamburg 1992, 526-590, 675-714.

3 Auf die Debatte um theologische ,,Vorliufer* dieses Modells — wie sie ver-
einzelt gefithrt wird - gehe ich hier nicht ein, sondern beschranke mich auf
jeng Autoren, die unmittelbar an der Ausgestaltung dieses Modells beteiligt
sind.

von Smith fiir ihn einer der entscheidenden Faktoren, die ihn zur
Entwicklung einer PRT fithrten. Vor allem aber waren es die offe-
nen Sachfragen, die sich aus seinen bisherigen Arbeiten zur Theolo-
gie und Religionsphilosophie ergeben hatten, die in die Richtung ei-
ner PRT dridngten: In seinem frithen Hauptwerk Faith and Know-
ledge (1. Aufl. 1957, seither — wie alle wichtigen Werke Hicks - in
mehreren Neuauflagen) hatte Hick in Auseinandersetzung mit der
Religionskritik der Analytischen Philosophie den Glauben als das
interpretative Element innerhalb der religiosen Erfahrung bestimmt
und auf der Kognitivitit der entsprechenden Glaubensannahmen
insistiert. Im AnschluB daran galt es, die Rationalitdt des auf diese
Weise rekonstruierten Glaubens zu klédren. In Evil and the God of
Love (1. Aufl. London 1966) setzte sich Hick mit der Theodizee-Pro-
blematik als dem gewichtigsten Einwand gegen die Rationalitit des
Glaubens auseinander, und in Arguments for the Existence of God,
London 1970, diskutierte Hick die Frage der Beweisbarkeit Gottes.
Das Resultat beider Arbeiten war, daB der Glaube an die Existenz
Gottes weder widerlegbar noch beweisbar ist, und daher die in reli-
gioser Erfahrung wurzelnden Glaubensannahmen als rational ge-
rechtfertigte Hypothesen zu gelten haben.

Dieses Resultat war jedoch von zwei Gegeneinwénden be-
droht, die unmittelbar in die religionstheologische Problematik
fithrten: Ist nicht die Vielfalt der religitsen Glaubensannahmen, die
allesamt aus religioser Erfahrung resultieren, ein Argument gegen
ihre Wahrheitsanspriiche insgesamt, so daB sich die Religionen
quasi gegenseitig widerlegen? Und war nicht der im Zusammen-
hang mit der Theodizee-Problematik verteidigte Glaube an einen
gegeniiber allen Menschen giitigen Gott durch die Annahme eines
exklusiven Heilsweges erneut infrage gestellt?

Im Horizont dieser beiden Fragen (und - wie gesagt — unter dem
EinfluB von Smith sowie seiner eigenen Kontakte mit den Anhén-
gern anderer Religionen?) entwarf Hick ab 1970 in einer Serie von
Aufsitzen seine Version der PRT.

Die meisten von ihnen erschienen sukzessive in den folgenden Sammel-
bénden: God and the Universe of Faiths (1. Aufl. London 1973), God Has Many
Names (1. Aufl. London 1980; erheblich erweiterte US-Ausgabe Philadelphia
1982), The Second Christianity, London 1983, Problems of Religious Pluralism,
1. Aufl. London 1985. Besonders der letztgenannte Bd bringt eine angesichts
erster kritischer Einwénde vertiefte Darstellung der PRT und empfiehlt sich
zur Einfithrung. Der darin enthaltene Essay ,A Philosophy of Religious Plura-
lism“ (es handelt sich um einen Nachdruck von Hicks Beitrag zur Festschrift
fiir W. C. Smith) bietet die beste mir bekannte Kurzfassung der Position John
Hicks. Dieser Aufsatz ist auch enthalten in der von Paul Badham hg. Aufsatz-
sammlung: John Hick, A John Hick Reader, London 1990, dessen vorziigliche
Auswahl einen guten Einstieg in das Gesamtwerk Hicks erlaubt. Ein Opus
Magnum seiner religionstheologischen Position, in dem Hick auch erneut in
groBem Umfang seinen urspriinglichen Uberlegungen zur religiésen Episte-
mologie und zur Frage der Kognitivitit religitser Rede aufgreift und teilweise
reinterpretiert, ist die Buchform seiner Gifford-Lectures (1986/87): An Inter-
pretation of Religion. Human Responses to the Transcendent, London 1989.
Dieses Werk hat in kiirzester Zeit weltweit ein solches Echo ausgeldst, wie es
nur bei ganz wenigen theologischen Arbeiten der Fall ist, und es gehért zwei-
fellos zu den herausragenden theologischen Arbeiten dieses Jahrhunderts.
Wird der deutschsprachige Leser auch bei diesem Werk, wie schon bei allen
anderen Klassikern von Smith und Hick, wieder einmal vergeblich auf eine
Ubersetzung warten miissen?

Zwei Seitenlinien der PRT Hicks diirfen nicht unerwihnt blei-
ben.

Sowohl in ,Faith and Knowledge® als auch in ,Evil and the God of Love*
hatte Hick die Bedeutung der Individual-Eschatologie herausge-
stellt: zum einen fiir die Bewahrung der Kognitivitit christlicher Glaubensan-
nahmen, zum anderen fiir die Losung der Theodizee. Im Horizont seiner neu
gewonnenen PRT legte Hick nun in Death and Eternal Life (1. Aufl London
1976) eine intensive Behandlung eschatologischer Fragen vor, die konsequent
wichtige Einsichten anderer Religionen einbezieht. Das Ergebnis ist eine der
umfassendsten und anregendsten Studien auf dem Gebiet der Eschatologie,
die zugleich sehr gut die Chancen eines interreligitsen Horizonts fiir die Be-
handlung systematischer Probleme illustriert.

Die andere Seitenlinie betrifft die Christologie. Die These, wonach
die einzigartige Superioritit des Christentums durch die Christologie zwangs-
laufig vorgegeben sei, veranlaBte Hick zu einer immer intensiver und radika-
ler verlaufenden Auseinandersetzung mit christologischen Fragen. Wichtige
Aufsitze zu dieser Thematik sind in den oben genannten Sammelbénden ent-
halten. Dariiber hinaus ist vor allem auf den von Hick hg, Bd The Myth of God
Incarnate, London 1977 und den unmittelbar daran anschlieBenden Diskus-
sionsband (mit mehreren Stellungnahmen Hicks) M. Goulder (ed.), Incarna-
tion and Myth: The Debate Continued, Grand Rapids 1979, hinzuweisen. Wei-

4 Vgl. hierzu den autobiographischen Essay in J. Hick, God Has Many Names,
Philadelphia 1982, 13-28.
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tere Diskussionen der Christologie auf dem Hintergrund seiner voll entwik-
kelten Fassung der PRT enthalten die Beitrdge von Hick in S. Davis (ed.), En-
countering Jesus. A Debate on Christology, Atlanta 1988. Fiir 1993 sind eine
eigene Monographie von Hick zur Frage der Christologie mit dem Titel The
Metapher of God Incarnate (London: SCM Press) sowie ein weiterer Aufsatz-
band zur PRT: Disputed Questions in Theology and Philosophy of Religion
(London: Macmillan, New Haven: Yale University Press) angekiindigt.

In zahlreichen Diskussionen hat Hick in den letzten Jahren seine
Version der PRT gegen Kritik verteidigt und dabei immer préziser
gefaBt. Es wiirde zu weit fithren, diese alle aufzuzéhlen, aber einige
besonders aufschlufireiche Beitréige seien doch noch genannt.

In Hicks religionsphilosophischem Standardwerk Philosophy of Religion,
findet sich in der dritten (Englewood Cliffs 1983) und vierten Auflage (1990)
ein gegeniiber den vorangegangenen Auflagen jeweils neu geschriebenes Kap.
zum Thema der widerstreitenden Wahrheitsanspriiche der Religionen. Ver-
teidigungen seiner Thesen im direkten Austausch mit Kritikern enthalten die
Beitrige Hicks in: L. J. Tessier (ed), Concepts of the Ultimate, London 1989 und
in den folgenden Zeitschriften: Faith and Philosophy 5 (1988) no. 4, Modern
Theology 6 (1990) no. 2; 7 (1991) no. 1. In H. Hewitt (ed.), Problems in the Philo-
sophy of Religion. Critical Studies in the Work of John Hick, London 1991, setzt
sich Hick mit den Beitrdgen von 17 Autoren auseinander, die kritisch zu sei-
nem Gesamtwerk Stellung beziehen. Eine der perstnlich gefirbtesten Darle-
gungen seiner Theologie gibt Hick in dem aufwiihlenden Streitgesprdach mit
dem ehemaligen Theologen MicHaEL GOULDER, nach dessen Konversion zu ei-
ner atheistischen Weltanschauung: Michael Goulder, John Hick, Why Believe
in God?, London 1983. Gemeinsam mit Hasan Askari hat Hick 1985 den Sam-
melband The Experience of Religious Diversity (Aldershot) hg., in dem die PRT
in den Kontext einer interreligitsen Erérterung gestellt wird. Auf den Trialog
zwischen den drei monotheistischen Religionen bezieht Hick seine Thesen in
dem gemeinsam mit E. S. Meltzer hg. Bd Three Faiths — One God. A Jewish,
Christian, Muslim Encounter, London 1989. Eine Festschrift zum siebzigsten
Geburtstag gab Avind Sharma unter dem Titel: God, Truth and Reality. Essays
in Honour of John Hick, London 1992, heraus.

Die von Smith und Hick initiierte PRT fand bedeutsame Befiir-
worter, die diese z. T. in eigenen Varianten fortfithrten.

EinfluBreich wirkte vor allem die Arbeit des Hick-Schiilers Aran Race,
Christians and Religious Pluralism. Patterns in the Christian Theology of Reli-
gions, London 1983. Hier wurde die seither weit verbreitete Klassifikation der
religionstheologischen Modelle in Exklusivismus, Inklusivismus und Pluralis-
mus eingefiithrt’ und die PRT als die iiberlegene Position vorgestellt.

Mit seinem Werk No Other Name? A Critical Survey of Christian Attitudes
Toward the World Religions (1. Aufl. New York 1985) reihte sich der katholi-
sche Theologe Paur Knirrer in den Kreis der religionstheologischen Plurali-
sten ein. Seine Weiterentwicklung der theozentrischen Fundierung der PRT
zu einer ,Soteriozentrik” hat Knitter expliziert in: P. Knitter, Dialogue and Li-
beration. Foundations for a Pluralist Theology of Religions. The 1987 Frances
Younker Vosburgh Lectures, in: The Drew Gateway 58/1, 1988.

Im AnschluB an eine 1986 abgehaltene Konferenz gaben John Hick und
Paul Knitter gemeinsam den als Streitschrift fiir die PRT konzipierten Bd The
Myth of Christian Uniqueness. Toward a Pluralistic Theology of Religions, New
York 1987, heraus. Neben Beitridgen von Hick, Knitter und Smith enthélt die-
ser Bd Beitrdge von einer ganzen Garde renomierter Theologen, die sich hier-
mit, trotz divergierender Standpunkte im jeweiligen Ansatz, insgesamt hinter
das Projekt der PRT stellten: Gorpon Kaurman, LANGDON GILKEY, STANLEY Sa-
MARTHA, RAIMUNDO PANIKKAR, SEICHI YAGI, ROSEMARY RADFORD RUETHER, MARJORIE
Hewrrt Suctocki, Avoysius Pieris und der Tillich-Nachfolger Tom DRIVER.

Im gleichen Jahr erschien unter der Hg.schaft von LeonArD SwiDLER der Do-
kumentationsband eines religionstheologischen Symposions von 1984: To-
ward an Universal Theology of Religion, New York 1987, in dem der enga-
gierte Okumeniker Swidler, Griinder und Hg. des ,Journal of Ecumenical Stu-
dies“, gemeinsam mit Smith, Panikkar und Knitter die PRT unter anderem
gegen Joun Coss und Hans Kung verteidigten. Seine Form der PRT hat Swidler
inzwischen detailliert dargestellt in dem umfangreichen Werk After the Abso-
lute. The Dialogical Future of Religious Reflection, Minneapolis 1990. Die Ver-
quickung von Religionstheologie und interreligitsem Dialog diskutieren teil-
weise kontrovers LEONARD SWIDLER, JouN CoBs, PauL Knirter und Monika HeLL-
wiG in dem gemeinsamen Buch Death or Dialogue? From the Age of Monologue
to the Age of Dialogue, London, Philadelphia 1990.

Fiir Ranmunpo Panikkars Wechsel von einer ehemals inklusivistischen zu
einer pluralistischen Position mit recht eigenwilliger Farbung ist neben sei-
nen Beitrdgen in den genannten Bénden ,, The Myth of Christian Uniqueness”
und ,Toward a Universal Theology“ auch sein Beitrag in dem von Paul Knit-
ter hg, Sammelband: Pluralism and Oppression: Theology in World Perspec-
tive, Lanham 1991, aufschlufBreich.

STANLEY SAMARTHA hat seine religionstheologische Position vor allem im
Hinblick auf die Christologie verdeutlicht in: S. Samartha, One Christ — Many
Religions. Toward a Revised Christology, New York 1991.

Eine weitere Erlduterung des Zusammenhangs zwischen der von Gorbon
Kaurman vertretenen konstruktivistischen Methode und seiner Version der
PRT darf man erwarten von der fiir 1993 angekiindigten Verdffentlichung:

5Vgl. hierzu meine Diskussion dieses Schemas in meinem Beitrag:
P. Schmidt-Leukel, Zur Klassifikation religionstheologischer Modelle, in:
Catholica 47 (1993) 163-183.

G. Kaufman, In Face of Mystery, Cambridge (Mass.): Harvard University
Press.

Die PRT fand — wie bereits angedeutet — keineswegs nur Zustim-
mung. Im folgenden seien einige wichtige Veroffentlichungen ihrer
Gegner genannt.

Sir NorMAN ANDERSON setzte sich in Christianity and World Religions, Lei-
cester, Downers Grove 1984, auf der Basis einer geméBigt exklusivistischen
Position scharf und ausfiihrlich mit Hick auseinander. Ebenfalls von einer ex-
klusivistischen Basis aus argumentiert HaroLp NETLAND in seinem als Antwort
an Hick konzipiertem Werk: Dissonant Voices: Religious Pluralism and the
Question of Truth, Grand Rapids 1991.

AusschlieBlich der Kritik an Hick gewidmet sind: Terry MaATHIS,
Against John Hick: An Examination of his Philosophy of Religion, New York,
London 1985; Gavin D’'Costa, John Hick's Theology of Religions: A Critical
Evaluation, New York, London 1987; Chester GiLuis, A Question of Final Belief:
John Hick,s Pluralistic Theory of Salvation, London, New York 1989 und Gre-
Gory H. Carruthers, The Uniqueness of Jesus Christ in the Theocentric Model of
the Christian Theology of World Religions: An Elaboration and Evaluation of
the Position of John Hick, Lanham 1990. Gavin D’Costa, ein ehemaliger Schii-
ler Hicks, hat seine eigenen religionstheologischen Auffassungen, die sich als
Fortfithrung der Uberlegungen Rahners verstehen, in kritischer Diskussion
der drei Modelle des Exklusivismus, Inklusivismus und Pluralismus dargelegt
in: Theology and Religious Pluralism, Oxford, New York 1986. In zahlreichen
Aufsitzen hat sich D’Costa seither als einer der ernstzunehmendsten Kritiker
Hicks und als wichtiger Vertreter eines religionstheologischen Inklusivismus
etabliert.

Besonders der konzertierte Vorstob durch Hick/Knitters Sammelband
~The Myth of Christian Uniqueness” provozierte eine entsprechend heftige
Reaktion. Verteidiger exklusivistischer und inklusivistischer Positionen, dar-
unter Gavin D’Costa, M, M. THomas, Joun Coss, WOLFHART PANNENBERG, MONIKA
Heriwig, J. A. DiNoia, Lesue NEWBIGIN, JURGEN MoLTMANN, Paul GrirpitH und
KENNETH SURIN, antworteten hierauf in dem von G. D‘Costa hg. Bd: Christian
Uniqueness Reconsidered. The Myth of a Pluralistic Theology of Religions,
New York 1990. Seine Kritik, die von einer grundsétzlichen Ubereinstim-
mung mit dem dialogischen Anliegen der PRT aus vorgetragen wird, hatte
Joun Coss bereits deutlich in Beyond Dialogue, Philadelphia 1982, sowie in
seinen Beitrigen zu mehreren der oben genannten Sammelwerke vorgetra-
gen. Besonders heftige Ablehnung der PRT bis hin zum Vorwurf des Unglau-
bens wurde mehrfach von Lestie Newsiciv bekundet: so neben seinem Beitrag
in D’Costas Christian Uniqueness Reconsidered zuletzt in Newbigins umfang-
reichen Werk The Gospel in a Pluralist Society, Grand Rapids, Geneva 1989.
Entschieden gegen die PRT gerichtet sind auch die beiden Monographien
S. M. Hemm, Is Christ the Only Way? Christian Faith in a Pluralistic World, Val-
ley Forge 1985, und C. E. Braaten, No Other Gospel! Christianity among the
World’s Religions, Minneapolis 1992. In die Frage, inwiefern die Wahrneh-
mung der religitsen Pluralitit eine Herausforderung an alle groBen Religio-
nen darstellt, ordnet HaroLp Cowarp die Diskussion um die PRT ein in seiner
Studie: Pluralism. Challenge to World Religions, New York 1985.

Fiir zahlreiche Gegner der PRT dient als wichtige Stiitze jene Dogmenher-
meneutik, die der prominente lutherische Theologe Georce LiNDBECK in seiner
vielbeachteten Studie The Nature of Doctrine. Religion and Theology in a Post-
liberal Age, Philadelphia 1984, vorgelegt hat. Lindbeck selbst wendet sich
hierin unter anderem gegen die These, die unterschiedlichen religiésen Glau-
bensvorstellungen seien pluraler Ausdruck einer letztlich identischen religit-
sen Erfahrung. Seither wurde diese Kritik hdufig von Gegnern der PRT iiber-
nommen und auf diese iibertragen. Demgegeniiber hat jedoch John Hick wie-
derholt betont, daB er nicht — wie er im AnschluB an Lindbecks Buch héufig
miBverstanden wurde - eine identische Erfahrung fiir alle Religionen postu-
liert, sondern verschiedene und gerade durch die religitsen Glaubensannah-
men unterschiedlich strukturierte Erfahrungen mit der gleichen transzenden-
ten Wirklichkeit.

Unter den neueren Monographien, in denen zur PRT teils ableh-
nend und teils befiirwortend Stellung genommen wird, sind weiter-
hin folgende religionstheologische Arbeiten zu nennen:

Paur Varo Martinson, A Theology of World Religions, Minneapolis 1987;
M. M. THomas, Risking Christ for Christ's Sake. Towards an Ecumenical Theo-
logy of Pluralism, Geneva 1987; Davip LocxHeap, The Dialogical Imperative, A
Christian Reflection on Interfaith Encounter, New York 1988; WESLEY ARIARA-
1aH, The Bible and People of Other Faiths, New York 1989; MicHAEL BARNES,
Christian Identity and Religious Pluralism. Religions in Conversation, London
1989; Eucene Hiiiman, Many Paths. A Catholic Approach to Religious Plura-
lism, New York 1989; Guyn RicHArps, Towards a Theology of Religions, London
1989; Joun Turry and Denise Larbner Carmopy, Christian Uniqueness and Cat-
holic Spirituality, New York 1990; Davip Tracy, Plurality and Ambiguity. Her-
meneutics, Religion, Hope, San Francisco 1987; Ders., Dialogue with the Other.
The Inter-Religious Dialogue, Louvain 1990; JacqQues Duruss, Jesus Christ at the
Encounter of World Religions, New York 1991; PauL J. GrirritH, An Apology for
Apologetics, New York 1991; ScHusert OGpEN, Is There Only One True Religion
or Are There Many?, Dallas 1992; Maurice WiLes, Christian Theology and Inter-
religious Dialogue, London 1992; J. A. DiNowa, The Diversity of Religions. A
Christian Perspective, Washington 1992.

Aus dem Rahmen dieser Studien fillt die Arbeit von Nmnian Smart und
Steven KonstanTivg, Christian Systematic Theology in a World Context, Lon-
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don 1991, da sie nicht bei den allgemeinen religionstheologischen Erérterun-
gen stehen bleibt. Im Sinne eines weit gefaBten Inklusivismus, der jedoch
manche Anregung aus der Arbeit der Pluralisten aufgreift, versuchen Smart
und Konstantine, was von vielen Religionstheologen heute als der kiinftige
Weg systematischer Theologie beschrieben wird und schon dem spédten Til-
lich als Programm vorschwebte: Die Erkenntnisse und Auffassungen anderer
Religionen unmittelbar in die Diskussion christlich-dogmatischer Probleme
seinzubeziehen!

Wihrend die genannten Arbeiten die PRT vor allem im Kontext
der Suche nach befriedigenden religionstheologischen Entwiirfen
und den dialogischen Erfordernissen der aktuellen pluralistischen
Situation erdrtern, hat die PRT auch Beachtung gefunden in priméar
religionsphilosophisch orientierten Werken.

Vorwiegend im Hinblick auf Fragen religitser Epistemologie wird die Po-
sition der PRT mitbehandelt in: J. Runzo, Reason, Relativism and God, London
1986; J. KELLENBERGER, God-Relationships With and Without God, London 1989;
W. PracHer, Unapologetic Theology. A Christian Voice in a Pluralist Conversa-
tion, Westminster 1989; Henprik M. Vroowm, Religions and the Truth. Philoso-
phical Reflections and Perspektives, Grand Rapids, Amsterdam 1989. Als eine
Gefdhrdung des traditionellen Theismus sieht und bekdmpft Brian HessLETH-
warte die PRT in: The Ocean of Truth. A Defence of Objective Theism, Cam-
bridge 1988. Kerri Warp, der in Oxford Dogmatik lehrt, befaBt sich mit der
PRT im Zusammenhang seiner Studie tiber die fiir den Theismus zentrale
Frage nach der Mdglichkeit géttlichen Handelns in der Welt: Divine Action;
London 1990. Nachdem Ward der PRT zunéchst sehr kritisch gegeniiberstand,
hat er — nach erneuter Abwigung der Argumente - in seiner jilngsten Arbeit:
A Vision 1o Pursug: BEvonD THE CRisis IN CHRISTIANITY, LONDON 1991, eine eigene
Variante der PRT vertreten. Im weiteren Zusammenhang philosophiege-
schichtlicher Strémungen geht Terry F. GopLove Jr., Religion, interpretation
and diversity of belief. The framework model from Kant to Durkheim and Da-
vidson, Cambridge 1989, auch kurz auf die PRT ein. Aus der Sicht eines hin-
duistisch-religionsphilosophischen Standpunktes stimmt Arvinp SzarRmA der
PRT weitgehend zu in: A Hindu Perspective on the Philosophy of Religion,
London 1990.

Dariiber hinaus wird die PRT in den folgenden, teils recht um-
fangreichen Sammelbidnden unter jeweils verschiedenen
Aspekten beleuchtet:

J. Hick (ed.), Truth and Dialogue. The Relationship between World Reli-
gions, London 1974; G. H. AnpersoN, T. F. ScHransky (eds.), Christ’s Lordship
and Religious Pluralism, New York 1981; L. Rouner (ed.), Religious Pluralism,
Notre Dame 1984; J. P. RajasHekar (ed.), Religious Pluralism and Lutheran
Theology (LWF Report 23/24), Geneva 1988; A. Watker (ed.), Different Gos-
pels, London 1988; M. DARRoL Bryant (ed.), Pluralism, Tolerance and Dialogue:
Six Studies, Waterloo 1989; F. W. Kros, C.L. Nakamura, D. F. MARTENSEN (ed.),
Lutherans and the Challenge of Religious Pluralism, Minneapolis 1990; I. Ham-
NEtT (ed.), Religious Pluralism and Unbelief, London 1990; P. Mojzes, L. SwibLer
(ed.), Christian Mission and Interreligious Dialogue, New York 1990; Dan
Conn-SuerBoK (ed.), Many Mansions, London 1992.

Eine ganze Reihe international fithrender theologischer und reli-
gionsphilosophischer Zeitschriften haben der PRT eigene The-
menhefte gewidmet.

Oben wurde bereits hingewiesen auf die Hefte von Faith and Philosophy
und Modern Theology, in denen es primér um die Position Hicks geht. Zentral
auf die PRT Hicks beziehen sich auch die Beitrige in The Journal of Religion
70 (1990) no 4. Faith and Philosophy 6 (1989) no. 2 befaBt sich mit den von der
PRT aufgeworfenen Fragen in einem weiteren religionstheologischen Zusam-
menhang. International Review of Mission 78 (1988) no. 307 behandelt anliB-
lich des fiinfzigsten Jahrestages der Weltmissionskonferenz von Tambaram
das Thema ,Mission in a Religiously Plural World und gibt unter anderem
eine Kontroverse zwischen W.C. Smits und L. NewsiciN wieder. Journal of Ecu-
menical Studies 24 (1987) no. 1 ist den Fragen der Christologie im Kontext der
PRT gewidmet; 26 (1989) no. 1 handelt iiber ,,Universality and Uniqueness in
the Context of Religious Pluralism*, In Anglican Theological Review 74 (1992)
no. 4 diskutieren P. Knrrrer, C. BRAATEN, R, Scurerter und S. Nist auf dem Hin-
tergrund der PRT iiber die theologische Ausbildung angesichts des Pluralis-
mus der Religionen.

Die enorme, weltweite Intensivierung religionstheologischer
Fragen hat zur Entstehung zwei neuer englischsprachiger Zeit-
schriften gefiihrt, in deren Heften sich durchgingig auch Auseinan-
dersetzungen mit der PRT und ihren Vertretern finden: The Journal
of Religious Pluralism, vol. 1 (1991), hg. von A. SHarma (Montreal)
und K. M. Ducan (San Diego), sowie: Studies in Interreligious Dialo-
gue, vol. 1 (1991), hg. von H. Vroom (Amsterdam).

SchlieBlich gibt es eine Fiille von einzelnen Aufsitzen
zur PRT an verstreuten Fundorten, auf die hier nicht alle eingegan-
gen werden kann. Wenigstens drei Arbeiten, die fiir die Entwick-
lung von Hicks Denken wichtig waren, seien jedoch eigens ge-
nannt, namlich:

Peter Byrng, John Hick’s Philosophy of World Religions, in: Scottish Journal
of Theology 35 (1982) 289-301, Priue Atmonb, John Hick's Copernican Theo-

logy of Religion, in: Theology 86 (1983) 36—41 und PauL GrisriTH, DELMAS LEWIS,
On Grading Religions, Seeking Truth, and Being Nice to People - A Reply to
Prof. Hick, in: Religious Studies 19 (1983) 75-80. Und wegen ihres besonders
herausragenden Niveaus in der kritischen Beschiiftigung mit der PRT sei ab-
schlieBend noch verwiesen auf Kerrn Waro, Truth and the Diversity of Reli-
gions, in: Religious Studies 26 (1990) 1-18 und Peter ByrnE, A Religious Theory
of Religion, in: Religious Studies 27 (1991) 121-132.

II.

Inzwischen liegen einige Verdffentlichungen pluralistischer Re-
ligionstheologenin deutscher Sprache vor, auch wenn insge-
samt bisher relativ wenig iibersetzt wurde. Sieht man einmal von
einem duberst kleinen Kreis wirklicher Kenner der PRT ab, so gilt
firr die theologische Fachwelt, sofern sie die PRT {iberhaupt wahr-
nimmt, daB die Rezeption Einseitigkeiten zeigt, die vermutlich mit
der vollig ungeniigenden Reprisentation der wichtigsten Vertreter
PRT in deutscher Sprache zusammenhéngen diirften. Kein einziges
der Hauptwerke von W. C. Smith und J. Hick wurde bisher ins Deut-
sche iibersetzt! Uberdies sind einige der vorhandenen Ubersetzun-
gen aus dem Umkreis der PRT teils gekiirzt, teils sprachlich recht
unbefriedigend. Als Folge davon wird in Deutschland héufig nicht
zur Kenntnis genommen, daBl die PRT das Resultat langer, tiefgrei-
fender und umfassender Erérterung systematischer Fragestellungen
ist — wie etwa bei Smith der Frage nach dem Religionsbegriff, dem
Glaubensverstindnis und dem theologischen oder reduktionisti-
schen Charakter der Religionswissenschaft, bei Hick der Frage nach
der Rationalitit und Kognitivitit des Glaubens, sowie dem damit
verbundenen Versuch, eine kohérente Religionsphilosophie zu ent-
werfen. Statt dessen besteht die Gefahr, die PRT auf ihre prakti-
schen Komponenten zu verkiirzen und im Sinne einer oberflichlich
pragmatischen Zweck-Ideologie zur gesellschaftspolitischen Bewil-
tigung der religios-pluralen Situation miBzuverstehen! Es gibt im
Umfeld der PRT Stromungen, auf die diese Charakteristik zutrifft.
Doch insgesamt ist damit das Anliegen der PRT nicht richtig er-
fabBt.

Eine erste Bekanntschaft mit der PRT und den unterschiedli-
chen Richtungen unter ihren Vertretern erméglicht der von Rem-
HoLp BernHARDT hg. Reader Horizontiiberschreitung. Die Pluralisti-
sche Theologie der Religionen, Giitersloh 1991.

Neben einer guten Einleitung von Bernhardt selbst enthélt dieser Reader
Texte von W. C. Smis (ein Auszug aus ,Faith and Belief*), ]. Hick (ein Auszug
aus ,,An Interpretation of Religion“), A. Racg, P. Knirter, L. SwipLer, G. Kaur-
MaN, R. R. Ruerher, S. SamarTHA. Der Bd umfalt jedoch auch einige Beitrige
deutschsprachiger Theologen: HemwricH Orr, MICHAEL VON BRUCK, ANDREAS
GronscHLOB, THEo SunDERMEIER und Ruporr Ficker, die der PRT wohl alle mit
Interesse, aber nicht mit der gleichen Sympathie gegeniiberstehen.

Neben dem genannten Textauszug in ,Horizontiiberschreitung®
liegen von W. C. SmitH in deutscher Sprache nur noch sein ilteres
Werk: Der Islam in der Gegenwart, Frankfurt a.M., Hamburg 1963,
und drei ebenfalls recht alte, zum Verstéindnis von Smith jedoch in-
struktive und sachlich immer noch aktuelle Aufsitze vor: Die
Orientwissenschaft an einer Univ. des Westens, in: Diogenes 16
(1957) 522-530, der programmatische und einflubreiche Artikel:
Vergleichende Religionswissenschaft: Wohin - warum?, in:
M. Eliade, J. M. Kitagawa (Hg.), Grundfragen der Religionswissen-
schaft: Acht Studien, Salzburg 1963, 75-105, 239-256, und schlieB-
lich Smith’s Antrittsvorlesung an der Harvard-University: Das erwa-
chende Selbstbewuftsein von der geschichtlichen Vielfalt der Religio-
nen, in: R. Thomas (Hg.), Religion und Religionen (FS f. Gustav
Mensching), Bonn 1967, 190-208.

Von den Werken J. Hicks wurde die US-amerikanische Version
der Aufsatzsammlung ,God Has Many Names“ als Gott und seine
vielen Namen, Altenberge 1985, iibersetzt sowie der von Hick hg. Bd
»The Myth of God Incarnate® als Wurde Gott Mensch? Der Mythos
vom fleischgewordenen Gott, Giitersloh 1979. Aus der neueren
Phase im Denken Hicks stammt sein Aufsatz ,Religious Pluralism
and Salvation“, von dem eine sehr rauhe und mit einigen groben
Fehlern behaftete Ubersetzung mit dem Titel Religioser Pluralismus
und Erlgsung, in: R. Kirste, P. Schwarzenau, U. Tworuschka (Hg),
Gemeinsam vor Gott. Religionen im Gespréch. Jahrbuch fiir interre-
ligicse Begegnung 1 (1990/91) 25-40, enthalten ist. Aus der vorplu-
ralistischen Phase Hicks sind drei Texte zur Kognitivitit und Ratio-
nalitdt des Glaubens iibersetzt, die einen guten Einblick in jene ur-
spriingliche Ausgangsposition Hicks ermoglichen, die - wie weiter
oben kurz skizziert — schlieBlich zur Entwicklung der pluralisti-
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schen Hypothese fithrte. Dabei handelt es sich um: Theologie und
Verifikation und: Die Rechtfertigung des religitsen Glaubens, beide
in: L Dalferth (Hg), Sprachlogik des Glaubens, Miinchen 1974,
146-166 und 229-237; sowie: Verifikation im Jenseits, in: N. Hoerster
(Hg.), Glaube und Vernunft, Miinchen 1979, 184-190, inzwischen
neu aufgelegt in Reclams Universal-Bibliothek.

P. Knirters ,,No Other Name?* erschien in deutscher Sprache un-
ter dem Titel Ein Gott — viele Religionen, Miinchen 1988 (vgl. ThRv
87, 1991, Sp. 234-240). Gegeniiber der Originalausgabe wurde der
Text der deutschen Ausgabe leicht iiberarbeitet und wesentlich ge-
kiirzt. So wurde z. B. die im Original ca. 50 S. umfassende Auseinan-
dersetzung mit den Religionstheorien von Troeltsch, Toynbee und
Jung auf 8 S. reduziert und die kritische Diskussion der bisherigen,
nicht-pluralistischen Religionstheologien von 70 S. auf 10 S. zusam-
mengestrichen.t Fiir die Begriindung der PRT ist jedoch die Kritik
der vorangegangenen religionstheologischen Entwiirfe essentiell.
Wer also bei der Lektiire der deutschen Ausgabe von Knitters Buch
ein argumentatives Begriindungsdefizit verspiirt, sollte bedenken,
dab dies nicht auf eine vermeintlich amerikanische Oberflachlich-
keit zuriickzuftihren ist, sondern auf die Geschéftspolitik deutscher
Theologie-Verlage und die Leseerwartung, an der sich jene offen-
sichtlich orientiert. Dieser Hinweis ist umso gewichtiger, als es vor-
laufig immer noch primér dieses Buch ist, {iber das die PRT in
Deutschland iiberhaupt zur Kenntnis genommen und beurteilt
wird. Neben diesem Buch und dem in ,Horizontiiberschreitung”
enthaltenen Aufsatz liegen noch einige weitere Artikel Knitters zur
PRT in deutscher Sprache vor: Ist das Christentum eine echte und
die absolute Religion? Eine rémisch-katholische Antwort, in: Conci-
lium 16 (1980) 397-405; Katholische Religionstheologie am Scheide-
weg, in: Concilium 22 (1986) 63-69; Nochmals die Absolutheitsfrage.
Griinde fiir eine pluralistische Theologie der Religionen, in:
Ev. Theol. 49 (1989) 505-516; Wohin der Dialog fithrt. Grundfragen
einer Theologie der Religionen, in: Ev. Komm. 23 (1990) 606-610; Su-
che nach Einheit in Unterschiedenheit. Jiingste Ansichten zum Reli-
giosen Pluralismus, in: Dialog der Religionen 1 (1991) 230-237; Das
eine und die vielen Fenster Gottes, in: Publik Forum, H. 16 (1992)
14-16; Die Wahrheit der Andersglidubigen glauben, in: Publik Fo-
rum, H. 17 (1992) 18f.

Noch weitaus radikaler als Knitters Buch wurde die bisher aus-
fithrlichste religionstheologische Studie von L. Swimrer bei der Uber-
setzung gekiirzt. L. Swidler, Die Zukunft der Theologie. Im Dialog
der Weltanschauungen und Religionen leben, Regensburg, Miinchen
1992, ist ein Extrakt aus ,,After the Absolute”, der nur noch ca. 30 %
des Originals ausmacht. Nicht unmittelbar auf die PRT bezogen,
aber mit der religionstheologisch sehr wichtigen Frage der Christo-
logie befaBt, ist L. Swidler, Der umstrittene Jesus, Stuttgart 1989 (vgl.
ThRv 87, 1991, Sp. 443-444), eine UUbersetzung von Swidlers ,Jes-
hua. A Model for Moderns® (1988). Bereits 1984 veroffentlicht wurde
ein wichtiger Aufsatz Swidlers zu seinem Dialog-Verstdndnis: Wahr-
heitsfindung im Dialog, in: Una Sancta 39 (1984) 201-218. In dialogi-
scher Form nochmals aufgegriffen findet sich dieselbe Thematik bei
L. Swidler, S. Fritsch-Oppermann, Was heifit Dialog? Ein Gesprich
zwischen einem katholischen Christen und einer evangelischen Chri-
stin, in: R. Kirste u. a. (Hg.), Engel - Elemente — Energien. Religionen
im Gesprdch 2, Hamburg 1992, 117-157.

Von Ramunpo Panikkar liegen mehrere Werke in deutscher
Sprache vor, doch stammen diese zumeist aus seiner inklusivisti-
schen Phase. Zu Panikkars neuen, der PRT zuzuordnenden Schrif-
ten, gehoren jedoch sein Beitrag aus Hick, Knitter (Hg.), The Myth of
Christian Uniqueness, von dem sich in iiberarbeiteter Form eine
deutsche Ubersetzung in: R. Panikkar, Der Weisheit eine Wohnung
bereiten (hg. von Chr. Bochinger), Miinchen 1991, 133-187, findet
und Begegnung der Religionen: Das unvermeidliche Gespriich, in:
Dialog der Religionen 1 (1991) 9-39.

Wie fiir Panikkar gilt auch fiir andere Autoren aus ,,The Myth of
Christian Uniqueness“, daB zwar von einigen ihrer Schriften deut-
sche Ubersetzungen vorhanden sind, diese meistens jedoch entwe-
der aus einer Zeit stammen, in der die Autoren noch keine reli-
gionstheologisch pluralistische Position eingenommen hatten, oder
aber die religionstheologischen Fragen nicht unmittelbar behandelt
werden. Daher soll hier nicht auf jede einzelne deutsche Versffent-

6 Bei der Ubersetzung des 4. Kap.s der deutschen Ausgabe ist der urspriingli-
che FuBnotentext von Anm. 66 verlorengegangen. Was dann unter Anm. 66
als FuBnotentext steht, gehort zu Fubnotenziffer 67 im Haupttext usw. bis
zum Ende des Kap.s!

lichung dieses Autorenkreises hingewiesen werden, doch seien we-
nigstens einige Beitrdge genannt, die zum Verstdndnis ihrer Form
der PRT hilfreich sein kénnen.

Von Gorpon Kaurman liegt in deutscher Ubersetzung vor: Theologie fiir
das Nuklearzeitalter, Miinchen 1987. Kaufman geht hier nicht auf die Theolo-
gie der Religionen ein, doch ermdglicht dieses kleine Werk, gemeinsam mit
dem in R.Bernhardt, ,Horizontiiberschreitung” enthaltenen Beitrag Kauf-
manns, einen Einblick in das Theologie-Verstindnis des in den USA recht
einflufireichen Theologen.

Aus der neueren Phase im religionstheologischen Denken STANLEY SAMAR-
tHAS sind in deutscher Sprache die beiden Aufsitze: Religitse Identitdt in ei-
ner von einer Glaubensvielfalt geprigten Gesellschaft, in: Una Sancta 43 (1988)
210-217 und Christen im Verhdltnis zu Gldubigen anderer Religionen. Ent-
wicklungen und Perspektiven, in: Dialog der Religionen 1 (1991) 39-50, zu-
génglich.

Fiir RoseMARY RADFORD RUETHER, die das feminstische Interesse an der PRT
reprisentiert, sei verwiesen auf: Frauenbilder - Gottesbilder. Feministische Er-
fahrungen in religionsgeschichtlichen Texten, Giitersloh 1987.

Ausgehend von ihren Erfahrungen im christlich-buddhistischen Dialog
entwickelten Avoysius Peris und Seickn Yaar ihre religionstheologisch plurali-
stischen Positionen. Pieris’ Beitrag zu ,,The Myth of Christian Uniqueness"”
stellt einen iiberarbeiteten Auszug aus seinem wichtigen programmatischen
Artikel Christianity in a Core-to-Core Dialogue with Buddhism dar, der in
deutscher Sprache unter dem Titel Christentum und Buddhismus im Dialog
aus der Mitte ihrer Traditionen, in: A. Bsteh (Hg.), Dialog aus der Mitte christ-
licher Theologie, Médling 1987, 131-178, erschienen ist und erneut in: A. Pie-
ris, Liebe und Weisheit. Begegnung von Christentum und Buddhismus, Mainz
1989, 157-194. Y a gi publizierte nach seinem Beitrag zu , The Myth of Chri-
stian Uniqueness“ den in deutscher Sprache verfaBten, lingeren Essay: Sei-
ichi Yagi, Die Front-Struktur als Briicke vom buddhistischen zum christlichen
Denken, Miinchen 1988 [dort auch Literaturangaben zu fritheren Publikatio-
nen], sowie den Aufsatz: Paulus und Shinran, in: EvTh 48 (1988) 36-46. Ein
Dialog zwischen Yagi und S. Fritsch-Oppermann ist dokumentiert in:
S. Fritsch-Oppermann, Konvivenz und Konfrontation — im Dialog mit dem Dia-
logtheologen S. Yagi, Tokyo, in: ZfM 18 (1992) 210-221.

Auch aus der umfangreichen kritischen Diskussion der PRT
wurden bisher nur wenige Beitrige iibersetzt.

Eher wohlwollend steht der PRT das Buch von KenNETH CrACKNELL, To-
wards a New Relationship. Christians and People of Other Faiths, London
1986, gegeniiber, das unter dem Titel Mission und Dialog. Fiir eine neue Bezie-
hung zu Menschen anderen Glaubens, Frankfurt a.M. 1990, in deutscher Spra-
che greifbar ist. Konstruktive Kritik mit weiterfithrenden Uberlegungen &u-
Bert Scruserr OcDEN in seinem Beitrag Gibt es nur eine wahre Religion oder
mehrere?, in: ZThK 88 (1991) 81-100. Und von Gavin D'Costa, der in der in-
ternationalen Diskussion die Riege der inklusivistischen Kritiker an der PRT
anfiihrt, erschien in deutscher Sprache der instruktive Aufsatz: Das Pluralis-
mus-Paradigma in der christlichen Sicht der Religionen, in: Theologie der Ge-
genwart 30 (1987) 221-231.

Damit kommen wir nun zu den originidren Beitrigen aus der
deutschsprachigen Theologie zur Diskussion um die PRT. Zwar hat
die Diskussion hierzulande insgesamt bei weitem noch nicht die In-
tensitit und das Niveau der internationalen Debatte erreicht, doch
gibt es inzwischen einige erste Stellungnahmen. In bislang sieben
verdffentlichten Monographien wurde die PRT zumindest in Teil-
aspekten oder hinsichtlich einzelner Vertreter diskutiert.

Reinhold BernHARDT setzt sich in seiner vielbeachteten Diss. Der Absolut-
heitsanspruch des Christentums, Giitersloh 1990, relativ breit mit der PRT von
John Hick auseinander.

Tromas Mooren stellt sich mit seinem lingeren Essay Auf der Grenze. Die
Andersheit Gottes und die Vielfalt der Religionen, Frankfurt a.M. 1991, zwar
deutlich hinter ein zentrales Anliegen der PRT, ndmlich eine theologische Le-
gitimitdt der Vielfalt und Verschiedenartigkeit der Religionen zu konzipieren,
kritisiert jedoch an einzelnen Vertretern der PRT, besonders an Knitter, daB
sie dieses Desiderat nicht einlésen.

In seinem Versuch einer religionstheologischen Bestandsaufnahme kon-
frontiert sich Gusrav RosensTeN, Die Stunde des Dialogs. Begegnung der Reli-
gionen heute, Hamburg 1991, unter zahlreichen anderen Entwiirfen auch mit
den Grundgedanken von Smith, Hick und Knitter. Rosenstein erkennt zwar
den praktischen Wert der PRT und ihre Chancen fiir den interreligiésen Dia-
log, bleibt jedoch aufgrund seiner christozentrischen Geschichtstheologie
letztlich einer inklusivistischen Position verpflichtet.

Joacum Zeuner, Der notwendige Dialog. Die Weltreligionen in katholischer
und evangelischer Sicht, Giitersloh 1992, kritisiert eine inklusivistische Pasi-
tion vor allem mit dem hermeneutischen Argument der unzulissigen Verein-
nahmung bzw. Verzerrung des nichtchristlichen Dialogpartners. Allerdings
kann er sich auch nicht fiir die pluralistische Alternative entscheiden, die er
am Beispiel der religionstheologischen Ansitze von Panikkar und Smith erér-
tert, Die PRT widerspreche dem Selbstverstindnis aller Religionen und kénne
keine iiberzeugende Christologie formulieren. Nachdem Zehner nun aber ge-
wiB kein Exklusivist ist, fithrt ihn seine Kritik ins religionstheologische Nie-
mandsland.
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Zu sehr an der Oberfldche bleibt trotz mancher richtig angesetzter Grund-
fragen die leider auf eine véllig unzureichende Textbasis gestiitzte Auseinan-
dersetzung mit der PRT in Jurcen Wersick, Vom entscheidend und unterschei-
dend Christlichen, Diisseldorf 1992.

Dagegen leisten die auf einer soliden Kenntnis der Materie beruhenden
Diskussionen der wahrheitstheoretischen Uberlegungen von Smith und Hick
durch Armiv Kreiner in seiner Habil.schrift: Ende der Wahrheit? Zum Wahr-
heitsverstiindnis in Philosophie und Theologie, Freiburg-Basel-Wien 1992, ei-
nen substantiellen Beitrag zu der Frage, ob die PRT das Problem der wider-
streitenden Wahrheitsanspriiche der Religionen befriedigend zu lésen ver-
mag.

gIn meiner eigenen Diss.: PERRY ScHMIDT-LEUKEL, ,Den Léwen briillen héren®
— Zur Hermeneutik eines christlichen Verstindnisses der buddhistischen Heils-
botschaft, Paderborn 1992, habe ich die religionstheologischen Uberlegungen
von Smith und Hick nur in einigen Aspekten gestreift. Doch fiigt sich der von
mir vertretene hermeneutische Ansatz bei den menschlichen Grunderfah-
rungen gut in ein religionstheologisch pluralistisches Verstdndnis des Verhalt-
nisses von Christentum und Buddhismus ein. Inzwischen habe ich dies ver-
deutlicht in meinem Beitrag: P. Schmidt-Leukel, Christliche Buddhismus-In-
terpretation und die Gottesfrage, der noch im laufenden Jg. der MThZ 44
(1993) erscheinen soll.

Eine Diss. iiber W. C. Smith wurde erstellt von Anpreas GRUNSCHLOR, ist
allerdings bisher noch nicht veréffentlicht.

Auch einige Themenhefte und Sammelwerke beschéaftigen sich
mit der PRT.

Concilium 22 (1986) H. 1 enthélt neben dem bereits genannten Aufsatz
von P. Kmirter weitere Beitrdge zur Theologie der Religionen, darunter eine
Stellungnahme von Hans Kune. Dieser Beitrag von H. Kiing wird mit nur we-
nigen Anderungen wiederholt in Evangelische Theologie 49 (1990) H. 4, das
dariiber hinaus eine Prdsentation der PRT durch P. Knitter, eine kritische
Auseinandersetzung mit Knitter von R. BERNHARDT, sowie einige eher be-
fremdliche Notizen von Jircen Mortmann bringt. H. 1 der Miinchener Theolo-
gische Zeitschrift 41 (1990) enthalt je einen Beitrag von HemricH DérRiNG und
Horst BUrkLe zur Ekklesiologie bzw. Christologie im Zusammenhang reli-
gionstheologischer Fragen, in denen die PRT gestreift wird, und je einen Bei-
trag von Armin KRENER und Perry ScumipT-LeEukeL, die sich eigens mit der PRT
befassen. Nicht direkt die PRT, wohl aber die Herausforderung durch die Plu-
ralitdt der Religionen fiir jede einzelne unter ihnen, ist Gegenstand von H. 2
des 1. Jg.s von Dialog der Religionen (1991). Uberhaupt wird man von dieser
durch Michael von Briick neubegriindeten Zeitschrift in Zukunft mehrere
Beitrége zu einzelnen Fragekomplexen der PRT erwarten diirfen. Auf die PRT
gehen die Beitrige von Hans-JorgeEN Marx und HemricH DOrING ein in: Karl
Miiller, Werner Prawdzik (Hg.), Ist Christus der einzige Weg zum Heil?, St. Au-
gustin 1991, sowie der Beitrag von H. DornG in: Harald Wagner (Hg.), Chri-
stentum und nichtchristliche Religionen, Paderborn 1991. Auf die Herausfor-
derung durch die PRT weist eindringlich RaurL NiEmanN in seinem Beitrag zu
Wolfgang Greive, Raul Niemann, Neu glauben?, Giitersloh 1990, hin. Unter
dem Titel Begegnung der Religionen, Bonn 1990, hat Hans WALDENFELS éltere
und jiingere Aufsitze zu religionstheologischen Fragen gesammelt und be-
rithrt darin am Rande gelegentlich auch die PRT. Eine harsche Ablehnung
wird der PRT Paul Knitters erteilt in der Studie von VELKD und AKs: Religio-
nen, Religiositit und christlicher Glaube, Giitersloh 1991. Zu einer Kritik die-
ser Studie vgl. meinen Beitrag: P. Scamior-LEuker, Der schwierige Weg vom
Gegeneinander zum Miteinander der Religionen, in: Una Sancta 47 (1992)
54-77. Eine ebenso oberflichliche wie negative Darstellung der PRT findet
sich auch in R. Hummer, Den Gott unseres Néchsten lieben? Christlicher Glaube
im Dialog der Religionen, in: K. Rommel (Hg.), Was andere glauben. Weltreli-
gionen aus christlicher Sicht, Stuttgart 1992, 11-27. Bezeugt die vernichtende
Bemerkung, es sei eine ,Tatsache, dab ihr [der PRT; Anm. von mir] ein tiefe-
res Verstehen religivser Wahrheitsanspriiche abgeht" (ebd. 23), die véllige Un-
kenntnis des Leiters der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungsfra-
gen hinsichtlich der jahrzehntelangen Reflexion und der umfangreichen
theologischen, religionswissenschaftlichen und religionsphilosophischen For-
schungen zu Glaubensverstindnis und religiosen Wahrheitsanspriichen
durch fithrende Pluralisten wie W. C. Smith und John Hick, oder stehen hin-
ter ihr andere Motive? Es bleibt zu wiinschen, daB dies nicht bezeichnend
wird fiir das intellektuelle Niveau der theologischen Auseinandersetzung mit
der PRT in Deutschland. Fiir 1993 sind zwei Verdffentlichungen in der Reihe
»Quaestiones Disputata” geplant, die sich teilweise mit der PRT befassen: Ein
von JUrGen Wersick und MicHAEL voN Bruck hg. Bd mit dem Titel Der einzige
Weg zum Heil? Die Herausforderung des christlichen Absolutheitsanspruchs
durch pluralistische Religionstheologien und ein Bd von HemricH DORING, AR-
miN Kremver und Perry Scamiot-Leuker zu Kernfragen der Fundamentaltheolo-
gie, dessen Abschnitt iiber die ,Demonstratio Christiana® eine Verteidigung
der PRT enthalten wird.

Neben den genannten Beitréigen in Themenheften und Sammel-
bénden ist noch auf einige einzelne Aufsitze zur PRT oder zu eng
damit zusammenhéngenden Fragen hinzuweisen.

Eine ausfiihrliche Rezension der beiden Konferenzbinde , Toward a Uni-
versal Theology of Religions* und ,The Myth of Christian Uniqueness* bein-

haltet: Georc Evers, Interreligitser Dialog — Brennpunkte der Theologie. Drei
Konferenzen in Europa und den USA, in: ZMR 73 (1989) 241-247. Mit dem
Ansatz von W. C. Smith setzt sich kritisch auseinander: M. WeLker, ,Einheit
der Religionsgeschichte” und ,universales Selbstbewufitsein“ — Zur gegenwiirti-
gen Suche nach Leitbegriffen im Dialog zwischen Theologie und Religionswis-
senschaft, in: EvTh 48 (1988) 3-18. Eine ausfiihrliche kritische Rezension von
P. Knitters ,Ein Gott — viele Religionen* hat H. WaLpenreLs vorgelegt unter
dem Titel: In wessen Namen? Anmerkungen zu einem Buch von Paul F. Knit-
ter, in: Christ in der Gegenwart 40 (1988) 317f. Eine deutliche Abgrenzung
seiner eigenen Position von der PRT nimmt Waldenfels in seinem Beitrag:
Mission und interreligioser Dialog: Was steht auf dem Spiel?, in: ZMR 73 (1989)
182-194, vor. Primir gegen Knitter, aber doch weiter ausgreifend, sind auch
die bedenkenswerten Ausfiihrungen von Georg Essen, Die Wahrheit ins Spiel
bringen . .. Bemerkungen zur gegenwiirtigen Diskussion um eine Theologie der
Religionen, in: Pastoralblatt 44 (1992) 130-140, gerichtet. Im Hinblick auf die
religionstheologische Relevanz der Wahrheitsfrage hat REwHOLD BERNHARDT
seine eigene Position nochmals verdeutlicht in seinen beiden Beitrigen: Der
Absolutheitsanspruchs des Christentums, in: Deutsches Pfarrerblatt 91 (1991)
405-408, und: Zur Hermeneutik des interreligiosen Dialogs, in: Bibel und Li-
turgie 65 (1992) 131-143. Einen Beitrag iiber Interreligiése Bilder und Gleich-
nisse, in dem Bernhardt unter anderem auch einige der geldufigen Bilder fiir
die pluralistische Sicht der Religionen diskutiert, soll noch im Jg. 3 (1993) von
Dialog der Religionen erscheinen. Nicht direkt mit der PRT, wohl aber mit der
hierfiir bedeutsamen Christologie von John Hick setzt sich auseinander:
I. DacrertH, Der Mythos vom inkarnierten Gott und das Thema der Christolo-
gie, in; ZThK 84 (1987) 320-344. Die Beziehung zwischen Christologie und
Religionstheologie diskutiert K.-J. Kuscuer, Christologie und interreligitser
Dialog. Die Einzigartigkeit Christi im Gesprich mit den Weltreligionen, in: StZ
116 (1991), 387-402. Die im Kontext der internationalen Diskussion h#ufig
verwerteten Uberlegungen G.Lindbecks zur Dogmenhermeneutik werden
samt ihren religionstheologischen Konsequenzen dargestellt und kritisch be-
wertet in: A. Kremer, Verséhnung ohne Kapitulation. Uberlegungen zu George
A. Lindbecks ,The Nature of Doctrine®, in: Catholica 46 (1992) 307-321. Gegen
eine Legitimation der PRT durch die Notwendigkeit interreligiéser Toleranz
wehrt sich: Wineriep HARLE, Der Toleranzgedanke im Verhilinis der Religio-
nen, in: W, E. Miiller, H. H. R. Schulz (Hg.), Theologie und Aufklérung (FS f.
Gottfried Hornig), Wiirzburg 1992, 323-338. Die Frage, ob im Horizont der
jiingsten religionstheologischen Entwicklungen der interreligiése Dialog als
ein tkumenisches Geschehen begriffen werden kann bzw. muB, haben H. D6-
RING und P. ScHMDT-LEUKEL gemeinsam erértert in dem Beitrag: Interreligidser
Dialog als 6kumenisches Problem, in: Catholica 44 (1990) 221-241.

Wer die religionstheologische Diskussion in Deutschland inner-
halb der letzten dreilig Jahre verfolgte, mubBte feststellen, daB nach
der hitzigen, aber im Sinne sachlicher Kldrung nicht immer gliick-
lich verlaufenen Debatte um die ,anonymen Christen” das Ge-
spriach versandete. Einige versuchten das Vakuum zu nutzen und
hinter schon erreichte religionstheologische Positionen zuriickzuge-
hen, nicht zuletzt angesichts des seit Assisi stetig anwachsenden
Protests der (mit sich) Allein-Seligen. Andere setzten ihre theologi-
sche Energie in den konkreten Dialog mit einzelnen Religionen. Die
Mehrheit aber schien den religionstheologischen Fragekomplex ein-
fach wieder zu vergessen. Jetzt scheint man - aufgeschreckt durch
die Ansichten pluralistischer Religionstheologen - aus diesem
Schlummer zu erwachen. Dieser Literaturbericht will unter ande-
rem zeigen, wie umfangreich und komplex die Diskussion ist, die
sich inzwischen auf internationalem theologischem Parkett weitge-
hend ohne unsere Beachtung entwickelt hat: Und der Nachholbe-
darf fiir einen sachgerechten Einstieg in diese Diskussion ist ent-
sprechend. Aber lohnt sich die Miithe? An einer positiven Antwort
auf diese Frage kann es kaum Zweifel geben. Mit einem eher war-
nenden Ton weist man jetzt in Deutschland auf die Bedeutung der
von der PRT ausgehenden Herausforderungen hin (vgl. hierzu bei-
spielsweise: Franz WoLrINGER, Begegnung und Dialog, in: P. Neuner,
H. Wagner [Hg.], In Verantwortung fiir den Glauben. FS f. Heinrich
Fries, Freiburg-Basel-Wien 1992, 361-373; Hans WALDENFELS, Mis-
sion und Dialog: Was steht auf dem Spiel?, in: ZMR 73 [1989]
182-194; ders., Die Spannungen ehrlich aushalten, in: HK 47 [1993]
30-34). Aber mufl man Waldenfels’ Frage, was angesichts der PRT
~auf dem Spiel stehe®, nur apologetisch abwehrend verstehen? Auf
dem Spiel stehen natiirlich der Verlust christlicher Exklusivitits-
und Superioritdtsanspriiche, aber zu gewinnen wire - falls die plu-
ralistische Hypothese wahr sein sollte — die Uberzeugung, daB Got-
tes Wirken unter den Menschen noch weitaus reicher, vielfiltiger
war und ist, als wir es bisher fiir méglich hielten. Deshalb verdient
die Priifung der pluralistischen Hypothese unsere ganze Aufmerk-
samkeit.
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Der einzige Weg zum Heil? Die Herausforderung des christlichen Absolut-
heitsanspruchs durch pluralistische Religionstheologien, hg. v. Michael
von Briick, Jiirgen Werbick. — Freiburg i. Br., Basel, Wien: Herder
1993. 208 S. (Quaestiones disputatae, 143), kart. DM 39,00
Die vier Beitrige des vorliegenden Bd.es geben auf je eigene Art

Zeugnis von der allmdhlich anhebenden Auseinandersetzung mit

der seit ca. zwanzig Jahren auf internationaler Ebene in immer noch

zunehmender Intensitét gefithrten Diskussion iiber das Modell einer

.Pluralistischen Religionstheologie“. Die von den Hg.n im Vorwort

betonte Einsicht, ,,daB wir noch am Anfang eines vielleicht beispiel-

losen theologischen Lernprozesses stehen® (9), scheint mir in drei-
facher Hinsicht absolut zutreffend: (a) Bei der von den Anhéngern

Pluralistischer Religionstheologie vertretenen Hypothese geht es um

eine Vision, die in einer tatsichlich beispiellosen Weise das Selbst-

verstindnis der Menschheitsreligionen verindern kénnte. Um ihrer
theologischen VerheiBungen und Gefahren willen verdient sie
hochste Aufmerksamkeit und kritische Priifung, (b) Angesichts des

AusmabBes dieses Lernprozesses steht auch die relativ weit fortge-

schrittene internationale Diskussion noch am Anfang. Viele syste-

matische Fragen sind noch lingst nicht ausdiskutiert. (c) Besonders
aber fiir die deutschsprachige Theologie gilt, dabB sie weithin bei
dem Versuch am Anfang steht, iiberhaupt die theoretischen Aus-
gangsbedingungen zur Kenntnis zu nehmen und zu reflektieren, in
deren Kontext die pluralistische Hypothese entwickelt wurde. Fragt
man sich, inwieweit der vorliegende Bd. in dieser Situation einen

Fortschritt signalisiert, so miiBte die Antwort recht zwiespiltig aus-

fallen.

Der Bd. wird erdffnet durch einen Beitrag von Jurcen Wersick, der die
Pluralistische Hypothese zu rekonstruieren versucht, kritische Ein-
wiinde formuliert und eine Gegenposition bezieht. Daran schlieBen sich Bei-
triige von MicHAEL voN Bruck und Hans Zrker an, die sich nicht unmittelbar
mit der Pluralistischen Hypothese auseinandersetzen, sondern anhand spezi-
fischer Fragen des Dialogs mit Hinduismus, Buddhismus
(von Briick) und Islam (Zirker) die Pluralistische Religionstheologie nach
ihrer Plausibilitit befragen. Im vierten und abschlieBenden Beitrag stellt Rem-
Hotp BernuaRDT chTistologische Entwiirfe aus dem Umfeld der Plura-
listischen Religionstheologie vor (John Hick, Leonard Swidler, Paul Knitter,
Schubert Ogden), diskutiert sie kritisch und l4Bt das Resiimee ihrer Vorziige
und Defizite in eine eigene christologische Skizze miinden.

Die Beitrige sind im einzelnen zu gehaltvoll und detailliert, um
ihnen in einer Rezension, die mehr will als nur summarisch infor-
mieren, gleichermalBen gerecht zu werden. Da der Beitrag von Wer-
bick die in systematischer Hinsicht gewichtigsten und umfassend-
sten Anfragen formuliert, soll er (ochne dadurch eine qualitative
Wertung auszudriicken) in dieser Besprechung hervorgehobene Be-
achtung finden. Zu den anderen Beitrigen machte ich mir anschlie-
Bend nur noch einige partielle Anmerkungen erlauben.

Die Auseinandersetzung mit Wersick betrifft drei Punkte: (a)
Seine Wiedergabe der Pluralistischen Religionstheologie, (b)
seinezentrale Kritik anihrund (c)dieKonsistenz seiner
Gegenposition.

(a) Werbick stellt deutlich heraus, daB die Pluralisten versuchen,
»nicht mehr absolutistisch und exklusivistisch sein zu wollen, ohne
relativistisch sein zu miissen, und zollt ihnen dafiir , hochsten Re-
spekt® (51). Meines Erachtens erfabt er damit exakt das pluralisti-
sche Anliegen. Doch ist so nur negativ gesagt, was die Pluralisten
nicht wollen, nicht aber, was sie positiv vertreten: namlich die Hy-
pothese, daB es Gotteserkenntnis bzw. Offenbarung und heilshafte
Antwort auf diese Offenbarung in mehr als einer einzigen Religion
gibt und zwar (im Unterschied zu inklusivistischen Superiorititsan-
spriichen) in gleichrangiger Qualitit und somit — weil die Religionen
verschieden sind - in pluriformer Gestalt. Dieses positive Anliegen
kommt bei W. nicht so deutlich zur Sprache wie die negativen Ab-
grenzungen.

W. diskutiert das pluralistische Anliegen vornehmlich anhand
der Positionen von Hick und Knitter. Er sieht — meines Erachtens
wiederum zu Recht — bei Knitter die Tendenz, den Verzicht auf ei-
nen christlichen Absolutheits-, besser Superioritits-Anspruch, auf
pragmatische Zwecke zu stiitzen, und kritisiert die Undurchfiihr-
barkeit dieses Weges mit dem Argument, daB die praxisrelevanten
Wert-, Ziel- und Leitvorstellungen nach wie vor der Frage ihrer nor-
mativen Giiltigkeit ausgesetzt bleiben. Auf dieser ,prinzipiellen”
Ebene der Fragestellung halt W. die Uberlegungen Hicks fiir rele-
vanter und folglich auch fiir diskussions- und kritikwiirdiger. In sei-
ner Kritik an Hick spart W. nicht mit harten Urteilen, und schon
dieser Umstand gibt AnlaB zu der Frage, wie umfassend und wie
korrekt W. die kritisierte Position wiedergibt. Dementsprechend er-

schreckend fallt die Antwort aus: Es ist im wesentlichen ein einzi-
ger () Aufsatz von Hick, auf den sich W. bezieht. Und dies hat zwei
gravierende Folgen: Es kommt zu Mibverstindnissen der Position
Hicks, und es wird an Hick das Fehlen von Reflexionen moniert, die
zwar in diesem Aufsatz zu kurz kommen mogen, nicht aber in sei-
nem umfangreichen Gesamtwerk.

MiBverstindlich ist die Zuordnung Hicks zu einem soteriozentrischen
Ansatz (15), wenn W. dem entgegenstellt, im Christentum gehe es darum, auf
Gott — und zwar in spezifischer Weise — zentriert zu sein (19). Die Zentrierung
auf Gott ist auch fiir Hick inhaltlich essentiell, insofern bei seiner Formel
transformation from self-centredness to Reality-centredness” mit ,Reality”
auf ,the Real” angespielt ist, also auf jene eine gottliche Wirklichkeit, mit der
es die Religionen nach der Pluralistischen Hypothese zu tun haben. ,Soterio-
zentrisch® ist allein die kriteriologische Bewertung der Religionen, was vollig
adiquat ist, da es um die Bewertung ihrer Heilsweg-Anspriiche geht. Auf der
Linie dieses MiBverstindnisses liegt auch die folgende unzutreffende Wieder-
gabe der Position Hicks, wonach W. unterstellt, Hick wolle die Frage der Per-
sonalitit Gottes ,offenlassen® (29f). Hicks Hypothese schligt demgegeniiber
vor, daB Gott in seinem An-Sich-Sein, d. h. jenseits menschlicher Gotteserfah-
rung, weder addquat als ,personal“ noch als ,impersonal“ beschrieben wer-
den kann, weil alle unsere Begriffe ihren Gegenstand notwendig verendli-
chen, Gott aber eine unendliche Wirklichkeit ist, wobei jedoch personale und
impersonale Bilder der transzendenten Wirklichkeit gleichermaBen Ausdruck
authentischer, allerdings jeweils unterschiedlicher Erfahrungen mit dieser
Wirklichkeit sein kénnen. Kants Distinktion von Noumenon und Phénome-
non dient Hick in diesem Zusammenhang lediglich zur Hllustration. Er legt
sich damit nicht auf die kantianische Epistemologie fest und beruft sich
genauso hiufig auf die thomistische Feststellung, daB der Erkenntnisgegen-
stand immer nur nach der Art des Erkennenden erfaBt wird. Hick weist kei-
neswegs, wie W. unterstellt, den konkreten Vorstellungen der Religionen iiber
»den personalen oder eher apersonalen Charakter der Gottheit (. . .), iiber Auf-
erstehung oder Wiedergeburt, iiber Erlosung durch stellvertretende Siihne
oder durch Erleuchtung” in Bausch und Bogen ,eine untergeordnete Rolle” zu
(21). Welche Position Hick zur Frage der Personalitit Gottes einnimmt, wurde
bereits gesagt. Zum Problem der Individualeschatologie und der Konzepte von
Auferstehung und Wiedergeburt hat Hick mit seinem umfangreichen Werk
,Death and Eternal Life* schon als Pluralist eine auBerordentlich konzise Ab-
handlung vorgelegt, die allgemein als der moderne Klassiker zu dieser The-
matik angesehen wird. Und hier — wie in seiner monumentalen Abhandlung
zur Theodizee ,Evil and the God of Love“ - kommt auch der Klirung soterio-
logischer Konzeptionen zentrales Gewicht zu. Die spéter in die Formel der
+Transformation" gefaBte Soteriologie wird von Hick aus einer sorgfiltigen
Auseinandersetzung mit den unterschiedlichen christlichen und nichtchrist-
lichen Konzeptionen heraus entwickelt. Es ist aber richtig, daB solche meta-
physischen und dogmatischen Fragen fiir die Beurteilung der Religionen nach
einem soteriologischen Kriterium eine untergeordnete Rolle spielen, weil die
heilshafte Zentrierung des Menschen auf Gott nicht von der richtigen Ant-
wort auf diese Fragen abhangt. Hierfiir ist vielmehr von vorrangiger Bedeu-
tung, daB die Existenz der gottlichen Wirklichkeit iiberhaupt bejaht und in
einer Weise beschrieben wird, die die erlésende Transformation in die rich-
tige Richtung zu steuern vermag. Vollig verkiirzt ist Hicks differenzierte Be-
handlung des Problems konfligierender Wahrheitsanspriiche der Religionen
wiedergegeben. Hick weicht diesem zentralen Problem nicht einfach, wie W.
unterstellt, durch den Hinweis auf die Unbegreiflichkeit Gottes aus (53). Hick
unterscheidet vielmehr Wahrheitsanspriiche, die sich auf innerweltliche
(z. B. auch auf historische) Sachverhalte beziehen, solche, die metaphysische
Zusammenhinge betreffen, und solche, die unmittelbar die transzendente
Wirklichkeit selbst zum Gegenstand haben. Allein bei den Aussagen dieser
letzten Klasse gilt, daB die Unendlichkeit der géttlichen Wirklichkeit eine
Vielzahl auch divergierender endlicher Bilder zulidBt. Bei endlichen, kontin-
genten Sachverhalten (auch solchen metaphysischer Art), gibt es prinzipiell
die Moglichkeit richtiger Beschreibungen, die auch nach Hick die Wahrheit
ihres jeweils kontradiktorischen Gegenteiles ausschlieBen. Doch hinsichtlich
der unendlichen Wirklichkeit Gottes gilt dies nur in Bezug auf ihre Existenz
(deren Affirmation und Negation kénnen nicht zugleich wahr sein), nicht
aber hinsichtlich ihrer Beschreibungen, die nun einmal, wenn Gott wirklich
alles Begreifen iibersteigt, ihn nicht in wértlich wahrer Weise erfassen kin-
nen. Aussagen, die unmittelbar die gottliche Wirklichkeit selbst betreffen,
werden von Hick als Aussagen menschlicher Gotteserfahrung interpretiert:
der Mensch redet in Bildern seiner Erfahrungswelt von dem je gréBeren ,Ge-
genstand” seiner Transzendenzerfahrung. Diese Aussagen (und nur sie!) sind
folglich danach zu beurteilen, ob sie sich einem echten Kontakt mit der gott-
lichen Wirklichkeit verdanken und einen solchen inspirierend vermitteln
kénnen. W. hitte dies alles in Hicks religionstheologischem Hauptwerk ,An
Interpretation of Religion” finden kénnen, das er jedoch nur mittels einer Re-
zension(!) durch Paul Knitter und des kurzen Auszugs in Bernhardts Antholo-
gie ,Horizontiiberschreitung® zur Kenntnis nimmt. Eine &hnlich unzurei-
chende Kenntnis der Position Hicks steht offensichtlich auch hinter dem letz-
ten und maBgeblichen Einwand W.s:

(b) W.s einzelne Kritikpunkte an der Pluralistischen Religions-
theologie kulminieren in folgendem, durchgingig erhobenen Ein-
wand (vgl. 18,28ff42,51,53f): Die pluralistische Infragestellung des
christlichen Absolutheits- bzw. Superioritdtsanspruchs miindet, zu-
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mindest im Bereich der Wahrheitsfrage, unvermeidlich in den Rela-
tivismus. Besonders gegeniiber Hicks Unterscheidung zwischen den
menschlichen, endlich-begrenzten Vorstellungen von der transzen-
denten Wirklichkeit und ihrem fiir jeden menschlichen Begriff un-
einholbaren unendlichen Charakter wendet W. ein, er sehe unter
dieser Voraussetzung keine Méglichkeit mehr, zwischen authen-
tischen und inauthentischen religiosen Aussagen zu unterscheiden,
womit man zwangsldufig in den religiosen Relativismus geraten sei
(54). Nun, vielleicht sieht W. einfach deshalb nicht, weil er nicht
geschaut hat. Zumindest vermiBit man angesichts des Gewichts die-
ses Einwands — wiirde er zutreffen, so wére damit die Pluristische
Hypothese erledigt - eine Beschéftigung mit Hicks intensiver Bemii-
hung um eine interreligiése Kriteriologie (vier Kap. in ,,An Interpre-
tation of Religion” und dartiber hinaus einige wichtige einzelne Ab-
handlungen wie z. B. ,,On Grading Religions* und ,,On Conflicting
Religious Truth Claims*). Das genannte Problem ist jedoch nicht in
einem konfessorischen Hau-Ruck-Verfahren oder gar durch den
Hinweis auf das personliche ,Ergriffensein“ (47) zu lgsen. Es erfor-
dert eine differenzierte Behandlung der unterschiedlichen Klassen
religioser Aussagen hinsichtlich ihrer Aussageabsicht und Wahr-
heitsfihigkeit, eine Klirung der Méglichkeiten, mittels rationaler
Kriterien Entscheidungen vorzunehmen, und eine eingehende Re-
flexion der kriteriologischen Bedeutung ethischer Urteile in Bezug
auf die soteriologischen Anspriiche der Religionen. Nur unter der
Beriicksichtigung des religionsphilosophischen Gesamtwerks von
Hick, in dem die genannten Aufgaben ausfithrlich thematisiert (und
in ,,An Interpretation of Religion® nochmals rekapituliert) sind, wird
die Ausgewogenheit von Hicks Antwort auf das Relativismus-Pro-
blem deutlich.

W.s kritischer Zentraleinwand ist deswegen so gewichtig, weil
allem, was W. gegen den religiosen Relativismus sagt, aus ganzem
Herzen zugestimmt werden kann. Auch die Kritik an der unhaltba-
ren Auffassung, ein Dialog sei nur méglich, wenn dem Dialogpartner
von vornherein die Wahrheit seiner Auffassungen attestiert werde
(43), und ihre Enttarnung als eine relativistische Verunméglichung
kritischen Diskurses, als eine letztlich repressive Form der Toleranz
(33,52), sind meines Erachtens sehr zu begriilen. Aber W.s Ansicht
(oder ist es nur eine Befiirchtung?), die Pluralistische Hypothese
konne dem Relativismus nicht entgehen, scheint mir auf einer fal-
schen Prdmisse zu beruhen: nimlich der Auffassung, die religions-
theologisch entscheidenden Prddikate (Vermittlung von Gotteser-
kenntnis bzw. Offenbarung und Heil) seien in ihrer superioren
Form nur in singuldrer Gestalt applikabel, so dal jede Bestreitung
dieser Singularitdt und jede Befiirwortung ihrer (quantitativ und
phénomenal) pluriformen Gestalt auf eine Negation jener Kriterien
hinauslaufe, die es erméglichen, iiberhaupt echte von unechten, su-
periore von defizienten Formen zu unterscheiden. Doch ist diese
Pramisse alles andere als gesichert oder naheliegend. Ein Vergleich
zur Illustration: Man kann z. B. schine Blumen von Unkraut unter-
scheiden, ohne behaupten zu miissen, daB es nur eine einzige
Blume gibt, die die schinste aller Blumen ist. Ja es macht die Klasse
der schonsten Blumen noch schéner, daB sie in sich vielfiltig ist.
Und wer behauptet, dab es nicht nur eine einzige schénste Blume,
sondern mehrere schonste Blumen gibt, begibt sich deswegen kei-
neswegs automatisch jeglichen kriteriologischen Malstabs, um
Zierpflanzen von Unkraut zu unterscheiden. Und mir scheint, daB
es auch in der heilshaften Gottesbeziehung und Gotteserkenntnis
neben unechten und defizienten Formen mehrere verschiedenar-
tige Gestalten ihrer héchsten Form gibt, ja dab es sie geben mub,
weil es immer die Vielfalt menschlichen Daseins ist, in die hinein
sich die Gottesbegegnung realisiert. Aber die Akzeptanz mehrerer
gleichrangig authentischer Formen der Gotteserkenntnis und Got-
tesbeziehung beinhaltet keineswegs den Verzicht auf Kriterien zur
Unterscheidung legitimer religiser Vielfalt von defizienten oder
inauthentischen Religionsformen. Hierfiir benennen die Pluralisten
in letzter Konsequenz soteriologisch-ethische Kriterien und verwei-
sen auf den Umstand, daB alle Zeichen einer auch an christlichen
Malstdben gemessenen Heiligkeit, Zeichen von Glaube, Hoffnung
und Liebe, in den groBen Religionen in beeindruckendem AusmaB
zu finden sind, neben allen Abscheulichkeiten, die ebenfalls gleich-
rangig verteilt zu sein scheinen. Doch W. urteilt, diese ,Heils- (und
Effektivitdts-) Zentriertheit ist gerade fiir die christlichen Traditio-
nen durchaus problematisch” (19). Freilich, was ist schon problem-
los? Aber wubBte Jesus eine andere Antwort, als er auf die Frage sei-
ner Jiinger, woran man die echten von den falschen Propheten un-
terscheiden solle, auf ihre guten und schlechten Friichte verwies?

Ist diese Antwort nach W.s Meinung ebenfalls als fiir die christliche
Tradition problematisch anzusehen?

(c) Nach W. kann nicht ausgeschlossen werden, ,dall auBer-
christliche Glaubenszeugnisse die Herausforderung des gittlichen
Logos authentischer bezeugen als viele innerkirchliche” (47; dhn-
lich 35,37,46). Man stoBt hier jedoch auf eine deutliche Inkonsistenz
bei W.. Er erklért, ,,Absolutsetzung” gelte nur dem ,,Logos, der sich
den Christen in Jesus Christus als der uniiberholbare Gott-Logos er-
schlieft und sie zum Glauben herausfordert; kann aber nicht hei-
Ben: Absolutsetzung der in den christlichen Traditionen und Kir-
chen unternommenen Versuche, diesem Logos zu entsprechen®
(50f). Diese Unterscheidung lauft nun entweder auf die Konzeption
Hicks hinaus, der Gott und Gottes Selbstmitteilung an die Menschen
von den vielfdltigen Antworten der Menschen auf diese Mitteilung
unterscheidet, oder sie geht nicht auf. Ersteres wire der Fall, wenn
dieser Logos sich nicht in Jesus Christus allein, sondern auch auf
andere, aber gleichrangige Weisen im Leben der Menschheit bekun-
det. Nach W. fithrt aber die Annahme verschiedener Inkarnationen
zum Relativismus (51). Hat sich der Logos allerdings nur in Jesus
(zumindest in dieser Deutlichkeit) bekundet, wie sollte es dann au-
Berhalb des Christentums authentischere Zeugnisse fiir die Heraus-
forderung des Logos geben? Und wie soll so noch unterscheidbar
sein zwischen der Absolutheit des Logos und der Nicht-Absolutheit
des Christentums? Allein das Christentum hat doch demnach er-
kannt, dab sich der Logos in Jesus ausgedriickt hat, und ist als ein-
zige vom fleischgewordenen Logos selbst gestiftete Religion allen
anderen qualitativ {iberlegen. Reinhold Bernhardt hat diesen unum-
gehbaren Zusammenhang zwischen christlichem Superiorititsan-
spruch und Christologie sehr klar gleich zu Beginn seines Beitrags
beschrieben (144f). Die hier aufgezeigte Inkonsistenz zieht sich denn
auch durch eine Reihe weiterer Uberlegungen W.s hindurch. Be-
sonders deutlich wird sie an zwei Stellen. Erstens: W. will einen in-
terreligivsen Dialog, in dem ,kein Teilnehmer die (Heils-)Wahrheit
fiir sich monopolisiert und den anderen nur noch dariiber Bescheid
gibt, was sie um ihres Heiles willen anzunehmen hitten” (47), halt
es aber andererseits fiir essentiell und unaufgebbar, daB der reli-
gibse Wahrheitsanspruch ,ein seinem Wesen nach universeller
auch in dem Sinne [ist], daB der Erldser als fiir alle Menschen
schlechthin erlésende Wirklichkeit behauptet wird“ (41). Wenn der
,eigene’ Erloser aber schlechthin als der Erléser aller zu betrachten
ist, wird man wohl nicht umhin kommen, den anderen nur noch
dariiber Bescheid zu geben, was sie um ihres Heiles willen anzuneh-
men haben. Es sei denn, man teilt die pluralistische Auffassung, daB
die wahrhaft erlgsende Verbindung mit der einen gittlichen Wirk-
lichkeit in vielerlei Gestalt zugdnglich ist. Zweitens: W, urteilt, ein
Blick auf die Religionen aus der ,AuBenperspektive” der Religions-
wissenschaft, .fiir die jede Religion Vorziige und Nachteile hat, Ori-
ginalitit und Abhéngigkeiten erkennen 1aBt, authentisch-heilsame
und heillose Realisierungen findet und eben deshalb keine prinzi-
pielle Uberlegenheit iiber die anderen beanspruchen darf“, ergebe
~zweifellos ein Kontrastbild zur Selbstthematisierung des Christli-
chen” (37f). Gibt es einen Grund, warum das erstere Urteil das einer
»~AulBenperspektive bleiben mufi? Es gibe ihn, wenn dieses Urteil
auf einer fiir den Glaubigen inakzeptablen Kriteriologie beruhte.
Aber ist dies notwendig der Fall? Darf man W. bitten, seine Krite-
rien, die ihn in Jesus den Logos erkennen lassen, deutlicher zu nen-
nen und erneut die Frage zu verhandeln, ob - gemessen an diesen
Kriterien — die vermeintliche ,,AuBenperspektive nicht auch vom
gldubigen Christen geteilt werden kann? Es kénnte sich dann das
Urteil ergeben, was — wie Bernhardt in seinem Beitrag zeigt — sich
immer mehr als die christologische Option der Pluralistischen Reli-
gionstheologie herauskristallisiert: dal) Jesus von Nazaret durch sein
Leben, seine Lehren, sein Geschick und seine Wirkungsgeschichte
die Gottesbeziehung auf einzigartige, aber nicht auf die allein ein-
zigartige Weise vermittelt.

Zu den tibrigen Beitrdgen dieses Bd. seien nun nur noch einige
wenige Anmerkungen nachgeschickt.

Zrker bewegt sich in einem #hnlichen Spagat wie W. und aus
teilweise dhnlichen Griinden. Auch er sucht eine Religionstheolo-
gie, in der ,eine Religion nicht von vornherein ,das Heil der Welt'
auch fiir alle anderen Menschen gerade dort und nur dort festlegen
[kann], wo sie es fiir sich selbst gegeben sieht” (139), und redet ei-
nem Dialog das Wort, der offen ist fiir ,Relativierungen der eigenen
Position auf eine mdgliche bessere Einsicht hin - vielleicht auch in
einem bislang fiir ,wesentlich® erachteten Element“ (139f). Bei bei-
dem handelt es sich um zentrale Anliegen der Pluralistischen Reli-
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gionstheologie. Zirker erkennt jedoch deren hilfreiche Uberlegun-
gen nicht, weil er sie fast gar nicht zu kennen scheint. Er hilt Hick,
den er ausschlieBlich nach Sekundérliteratur beurteilt (!), entgegen,
daB Paul Knitter gegeniiber Hick den hypothetischen Charakter sei-
ner (Knitters) Religionstheologie betone und daher offener, realisti-
scher, kommunikativer als Hick sei. In nahezu jedem seiner Auf-
sitze und Biicher hat Hick den hypothetischen Charakter seiner
These deutlichst herausgestellt, darauf verwiesen, daB sie induktiv
gestiitzt ist und nicht dekretiert wird, und zudem in seinen erkennt-
nistheoretischen Arbeiten immer schon eine fallibilistische Position
bezogen, so daB alle theologischen Aussagen schon aufgrund der
Unbeweisbarkeit Gottes fiir Hick hypothetischen Charakter tragen.
Ebenso unzutreffend ist Zirkers zweiter Vorwurf, Hick interpretiere
die Verschiedenheit der Religionen als unterschiedliche und neben-
sachliche Derivate einer allein entscheidenden einheitlichen Erfah-
rung. Hick hat wiederholt klargestellt, daB nach seiner Hypothese
die Verschiedenheit der Religionen auf verschiedenen Erfahrungen
mit der gleichen transzendenten Wirklichkeit basiert, und daB dies
gar nicht anders sein kann, weil die jeweiligen Glaubensvorstellun-
gen den interpretativen Anteil der religivsen Erfahrung ausmachen
und als solcher konstitutiv fiir die Erfahrung sind. Aufgrund dieser
vollstandigen MiBdeutung Hicks meint Zirker, die Theologie Hicks
gerade hinsichtlich des christlich-islamischen Dialogs nur mehr
,Thetorisch® nach ihrer Plausibilitit befragen zu miissen (130f), in
offensichtlicher Unkenntnis der konstruktiven Reaktionen, die be-
sonders die christologischen Arbeiten Hicks in der islamischen Welt
hervorgerufen haben. Wilfred Cantwell Smith, einer der Begriinder
der Pluralistischen Religionstheologie und zugleich Pionier des
christlich-islamischen Dialogs, wird mit keiner Silbe erwéhnt.

Von Bruck streift die Diskussion um die Pluralistische Religions-
theologie nur in einem Punkt, in der auBerordentlich diffizilen her-
meneutischen Frage nach dem metatheoretischen Stel-
lenwertder pluralistischen Position. Er favorisiert einen ,rezipro-
ken Inklusivismus“, womit die hermeneutische Situation meines
Erachtens zutreffend erfaBt ist. Ich stimme von Briick hierin zu, in-
sofern man in hermeneutischer Hinsicht die Religionen mit Spra-
chen vergleichen kann. Ein Text 148t sich in verschiedene Sprachen
iibersetzen, aber immer nur jeweils in der einen oder anderen, nie
jedoch ohne jede Sprache formulieren. Bewerten sich die Religio-
nen wechselseitig, so tun sie es in ihren ,Sprachen” - auch dann,
wenn die Bewertung der anderen im Sinne der Pluralistischen Hy-
pothese zum Ergebnis der Gleichrangigkeit kommt. Wenn die Plura-
listische Hypothese also in dieser Form jeweils als metatheorische
Option innerhalb der Religionen und nicht ,iiber” ihnen allen for-
muliert wird (und meines Erachtens ist dies unabdingbar, da die
Pluralistische Religionstheologie sonst in den uniiberwindlichen
Selbstwiderspruch gerit, sich selbst als die allen anderen Religionen
iiberlegene Religion konzipieren zu miissen), dann kann sie in her-
meneutischer Hinsicht durchaus mit der von von Briick vorgeschla-
genen Option des ,reziproken Inklusivismus“ vereinbart werden.

Zu BernHARDTS sehr informativem Beitrag scheint mir iiber die
bereits erfolgten Hinweise noch eine ergénzende Bemerkung wich-
tig. Er stellt an den Beginn seines Beitrags die Leitfrage: ,Miissen wir
die ,Absolutheitsanspriiche’ aus dem Bekenntnis zu Jesus
Christus entfernen, um eine offene Begegnung mit nichtchristlichen
Religionen und Weltanschauungen nicht von vornherein zu blok-
kieren?“(144) und unterstellt, daB hierin das entscheidende und
wohl auch zwingende Motiv fiir die christologischen Reinterpreta-
tionen der religionstheologischen Pluralisten liegt. Meines Erach-
tens trifft dies jedoch nur partiell zu. Warum sollen Absolutheitsan-
spriiche nicht in eine ,offene Begegnung mit nichtchristlichen Reli-
gionen® eingebracht und in ihr diskutiert werden? Natiirlich ver-
bindet sich ein exklusiv oder inklusiv erhobener Anspruch auf ab-
soluten Wahrheitsbesitz schwerlich mit einem Verstidndnis von dia-
logischer Offenheit, bei dem man vom nichtchristlichen Dialogpart-
ner auch in zentralen theologischen Fragen etwas zu lernen erhofft.
Aber wiire ein solcher Absolutheitsanspruch hinreichend verant-
wortlich erhebbar, dann miiBte ein solches Dialogverstindnis als
verfehlt verworfen werden und nicht der Absolutheitsanspruch.
Doch gibt es, wie insbesondere Hick — aber auch andere Pluralisten
- immer wieder betont haben, ganz andere Griinde, die die Neufor-
mulierungen der christologischen Bekenntnisse und der damit ver-
quickten Absolutheitsanspriiche erfordern: Die exegetischen Er-
kenntnisse hinsichtlich des Selbstverstdndnisses Jesu; das unab-
weisliche Urteil, daB auch er Kind seiner Zeit mit aller menschli-
chen Begrenztheit war, so daB es nicht méglich ist, ihn als einen

allwissenden gbttlichen Geist in menschlicher Hiille zu verstehen;
die Einsicht in den nachéosterlichen Charakter der christologischen
Hoheitstitel und in die Prozesse, die zur Entwicklung der spiteren
christologischen Dogmen fithrten, die wiederum nicht zitieren, was
Jesus iiber sich selbst lehrte, sondern formulieren, was Christen in
und durch Jesus von Gott zu erkennen glauben; die Einsicht in die
immensen Probleme einer intelligiblen Auslegung der Formel von
Chalcedon, die Schwierigkeit einer Vereinbarkeit von Monotheis-
mus und Trinititslehre ohne Modalismus usw. Diese Einsichten
sind es, die zu den Veranderungen im christologischen Denken ge-
fithrt haben und diese Verdnderungen nicht nur rechtfertigen, son-
dern geradezu gebieten. Doch haben diese Verdnderungen erhebli-
che Relevanz auch fiir die religionstheologischen Fragestellungen,
und dieser Aspekt wurde eben in den bisherigen christologischen
Untersuchungen kaum beriicksichtigt. Es geht somit nicht darum,
sich eine Christologie nach den je aktuellen Bediirfnissen des inter-
religitsen Dialogs zurechtzuschneidern, sondern die Konsequenzen
rational verantwortbarer Christologie fiir die Religionstheologie zu
bedenken. Aus dieser Perspektive diirften sich andere Kriterien zur
Beurteilung der christologischen Arbeiten der Pluralisten ergeben,
als sie Bernhardt anlegt. Doch sein Ergebnis, wonach der ,,Anspruch
auf absolute Einzigartigkeit (Einzigkeit) und auf abgeschlossene
Endgiiltigkeit (...) aus der Christologie ausgeschieden werden
[kann], ohne der Gottesereignung in Jesus etwas von ihrer universa-
len Bedeutung zu nehmen® (196), kann aus dieser Warte sehr gut
geteilt werden.

Miinchen Perry Schmidt-Leukel

Horizontiiberschreitung. Die Pluralistische Theologie der Religionen, hg. v.
Reinhold Bernhardt. - Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn
1991. 251 S., kart. DM 78,

.Wenn es wahres, ganzheitliches, erfiilltes, auf seinen transzen-
denten Grund hin offenes und von ihm durchdrungenes Leben of-
fensichtlich auch in anderen Religionen gibt, was hindert uns dann,
diese Religionen als wohl grundlegend verschiedene, aber letztlich
doch gleichgerichtete und gleichwertige Wege zum Heil anzuse-
hen?“ (7, Hervorhebung M.B.) In dieser Frage scheint das Grundan-
liegen des theologischen Neuansatzes der ,Pluralistischen Reli-
gionstheologie“ (PRT) programmatisch auf. Ziel dieser PRT ist es
eben, die anderen Religionen neben dem Christentum als gleich-
wertig anzuerkennen, das heilit, einen Neuansatz jenseits exklusivi-
stischer und inklusivistischer Modelle zu postulieren. So sind in
dem von R.Bernhardt herausgegebenen Sammel- und Diskus-
sionsbd einerseits die ,klassischen“ englischsprachigen Pluralisti-
schen Religionstheologen und andererseits dann auch besonders
Theologen des deutschsprachigen Raumes vertreten, die an einer
Weiterentwicklung der Theologie der Religionen interessiert sind,
aber zumeist nicht als ,Pluralistische Theologen“ bezeichnet wer-
den kénnen.

Im ersten Beitrag fithrt R. BernHARDT ausgezeichnet in die Geschichte,
Motive und Ziele der PRT ein (9-23). Die Reihenfolge der Beitrdge
zeigt das Anliegen, némlich, daB Theologie sich ihrer eigenen Kontextualitéit
versichern muB: Herausforderungen, Gott und Gotteserkenntnis, Jesus Chri-
stus, Glaube und Religion, Wahrheitsanspruch und Mission, Diskussion., Da-
bei ergibt sich von der Aufgabenstellung her, nimlich erstmals im deutsch-
sprachigen Raum die Programmatik und ansatzhaft die Diskussion einer PRT
vorzustellen, daB ein Thema dem innerchristlichen und innertheologischen
Diskurs ausgesetzt wird. Das heiBt, es werden nicht Ergebnisse des Dialogs
mit anderen Religionen vorgestellt, sondern es wird neu in einem Paradig-
menwechsel die Relevanz der Existenz und Aussagen dieser Religionen fiir
das christliche Verstindnis von Gott, Jesus Christus, Glaube, Wahrheit und
Mission herausgestellt. Insofern ist der vorliegende Bd die Theorie einer noch
weitgehend ausstehenden theologisch-wissenschaftlichen Praxis, die ,, Theo-
logie nicht mehr selbstreferentiell in innerchristlich-zirkulérer Selbstbe-
schrinkung"” betreibt (25; Ott, 32), sondern vielmehr in paritétischer Dialogizi-
tét (vgl. 11f) das Grundmuster fiir alle systematischen Reflexionen der Theolo-
gie heute sieht (Swidler, 12). So sieht es auch R. Ficker (220-237), der wesent-
licheMarksteine in der Diskussion hervorhebt und von daher auch
an den Anfang der Lektiire gestellt werden kann.

Im Hinblick auf die notwendige Standortbestimm ungdes Christen-
tums stellt der Basler Dogmatiker H. Ot fest, daB von der Okumene der Reli-
gionen und der Religionstheologie her der ,Alleingiiltigkeitsanspruch des
Christentums” unbrauchbar geworden ist (35), auch wenn in jeder Religion
ein Element von Absolutheit liegt (45). Evidenz, so seine Grundthese fiir
ein gefordertes neues Paradigma, ist nur durch die erfahrene Wirk-
lichkeit, durch wahrgenommene Begegnungen méglich. Solche ,strikte
Orientierung an der Erfahrung“ (38) ist aber nicht in einen inhaltsleeren
Raum gestellt, so daB es zu einer synkretistischen Universalreligion kommen
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mub, sondern da Erfahrung zu ihrer BewuBtwerdung eines Interpretations-
rahmens bedarf, ist sie notwendig in einer bestimmten religitsen Uberliefe-
rung als ihrem Boden der Wirklichkeit verwurzelt. Von solcher Erfahrungs-
theologie her kann O. dann dennoch den Dialog als den Ort bestimmen, an
dem einerseits der anderen Religion, der/dem anderen, mit positiven Inter-
esse begegnet wird, ein Miteinander-leben angezielt ist und an dem anderer-
seits aber Absolutheitsanspriiche notwendig aufeinander treffen. Vorausge-
setzt also, dab in allen Religionen etwas (Gott) erfahren wird und nicht nur
Ideen im Dialog aufeinandertreffen, mub jeder daraus folgende Glaube daran
interessiert sein, dem jeweils begegnenden anderen Glauben ,im Gesamt sei-
ner eigenen Glaubensvision eine Stellung” zuzuweisen (45). Ein Gedanke, den
K. Rahner mit dem Begriff des ,anonymen Christseins” eingefithrt hat und mit
dem O. sich vom Kernprogramm der PRT distanziert. - Ist O.s Interesse auch
eine dialogisch offene Begegnung mit anderen Religionen, so bleibt trotzdem
offen, warum gerade ein christlicher Glaube als absolut anzunehmen ist und
nicht irgendeine andere Religion oder Weltanschauung. Mit anderen Worten:
Weil O. nur den formalen Rahmen einer Begegnung des Christentums mit an-
deren Religionen absteckt, zeigt er nicht, was denn der Inhalt der Erfahrung
sei, der die Entscheidung zum Christentum notwendig fordert. Mit dem Po-
stulat der PRT, alle Religionen seien gleichgerichtete Heilswege, setzt O. sich
nicht auseinander.

Auf der Basis einer alle menschliche Existenz historisch interpretieren-
den Anthropologie, verlagert G.D. Kaurmann die Letztbegriindung christli-
chen Glaubens durch den Anspruch gottlicher Offenbarung auf einen kon-
struktivistischen Entwurf, dem die Suche nach sinnvoller Orientierung fiir
den Menschen und die Bewiltigung von individuellen wie kollektiven Pro-
blemen letzter Horizont sind. Historische Relativitit ,befreit” ihn dazu, alle
kultischen und religiésen Traditionen als Produkte menschlicher ima-
ginativer Kreativitdt im Angesicht des groBen Ritsels verstehen zu
konnen. Die Vielfalt der Religionen sind, so seine These, Ergebnis der vielfil-
tigen Evolution menschlich-imaginativer Kreativitdt. - Mir bleibt fraglich,
woher K. die Kriterien fiir sein Konstruktionskonzept nimmt. ,Orientierung”
und ,,Problemlésung” (56.58), ,Liebe, Kreativitit, Frieden und Gerechtigkeit*
(55) bleiben in einem historistischen Konzept fragwiirdig relative Ziele, die
keine letzten, zwingenden Referenzpunkte darstellen. Mag fiir K. entweder in
der historischen Relativitdt ohne Hoffnung auf end-giiltige GewiBheit womog-
lich das Schicksal des Menschen gegriindet sein oder mogen die Kriterien
itbergeschichtlich zu postulieren sein, so leben Menschen im Horizont tradi-
tionellen christlichen Glaubens mit und in der Hoffnung auf eine endgiil-
tige GewiBheit. Haben diese Christen, wenn sie sich ebenfalls der Unsicher-
heit und der Gebrochenheit ihrer Hoffnung gewahr sind, nicht mindestens die
gleiche Berechtigung zur ihrer Entscheidung? St6Bt K. nicht in einem solcher-
malen entweder radikal historisch-relativistisch oder inhistorisch orientier-
ten Dialog auf Partner, die ihn nicht ernst nehmen?

J. Hick (60-80), mittlerweile einer der profiliertesten Vertreter der PRT,
bietet in seinem Beitrag eine Zusammenfassung seiner Hypothese, die er in
Modifikation der kantischen Erkenntnistheorie entwickelt. Er geht von dem
einengemeinsamen transzendenten Grund als einheitlichem Be-
zugspunkt in allen Religionen aus. Die allen Religionen gemeinsame soteriolo-
gisch interessierte Praxis legt nahe, ,,daB die Gotter und die Absolutheiten, . . .
unterschiedliche Modi der Prisenz derselben letzten transzendenten Realitit
sind“(80). Sowohl im Blick auf die vielfiltigen Wege der Erfahrung, in Bezug
zu einer gottlichen Realitit als auch im Blick auf die Soteriologie, auf den Weg
zur Erlosung in der Verwandlung der menschlichen Existenz von Selbstzen-
triertheit zu einer Zentriertheit auf Gott/das Absolute (80.62), werden das
,Reale an sich” und das ,Reale, wie es von verschiedenen menschlichen Ge-
meinschaften unterschiedlich erfahren wird* (62) als zwei unterschiedliche
Konstruktionselemente unserer Erkenntnis sichtbar, Die unterschiedlichen
Religionen (phenomena) sind demnach nur die verschieden wahrgenomme-
nen, interpretierten Weisen des einen, hinter allen Religionen stehenden
»Realen an sich” (63ff). Religion ist fiir H. damit die zwar kulturell vielfiltig
geformte, aber notwendige Reaktion des Menschen auf das in der religitsen
Erfahrung gegebene Reale an sich (66), d. h. auf die géttliche Offenbarung, die
Manifestation des Realen (75). H. verhindert so jegliche Funktionalisierung
von Religion: Die Wahrheit der Religion entscheidet die Ausformung der Tra-
ditionen. - Die Diskussion kritisiert mittlerweile H.s Hypothesen: Fraglich
bleibt, wie schon bei Kaufmann, der Grund fiir die Verbindlichkeit des allen
Religionen gemeinsamen, soteriologischen Vorgangs (80), der religitsen Wahr-
heit. Von der erkenntniskritischen Seite wird festgestellt, daB das Postulat ei-
nes im ,soteriologischen Vorgang” nahegelegten ,Realen an sich“ ein Paradox
enthlt, insofern das ,Reale an sich® zugleich eine unbestimmte Realitét ist
(72f), aber andererseits Bezugspunkt vielfiltiger und gegensitzlicher Realité-
ten. Und weiter: Welches sind die Kriterien, mit denen eine religitse Manife-
station als Manifestation des Realen an sich gelten kann?

Wenn schon die vielfaltige Wirklichkeit von Religionen keine Einheit zu
erkennen gibt, so fragt M. von Brock (81-103), ob nicht die mystische Er-
fahrungder Weg sein kénnte, der einen kognitiv erfaBbaren und kommuni-
zierbaren Einheitsgrund, eine gemeinsame Basis der Religionen erreichen
14Bt. Wenn auch alle mystischen Erfahrungen darin iibereinstimmen, dab sie
das jeweils Vorgegebene, jede Form transzendieren, so bleiben sie doch eben
in ihrer Interpretation, in der notwendigen Versprachlichung jeglicher Erfah-
rung um ihrer Selbstvergewisserung und Kommunizierbarkeit auf den ande-
ren, die Gemeinschaft hin, auf normative Kriterien von Traditionen, auf Sym-
bole angewiesen (93). Da die mystische Erfahrung fiir den Erkennenden je-
weils -etwas anderes bedeutet, fithrt der sprachanalytische Wahrheitsbegriff

zur Rehabilitation des Wahrheits(Absolutheits-)anspruchs im Sinne relativer
Absolutheit. Die relative Absolutheit die in der relativierenden Begegnung
von Sprache und Symbolen fiir das Absolute im jeweiligen Kontext von Raum
und Zeit zum Ausdruck kommt, verlangt ein absolutes Relatives, damit Han-
deln nach einem unbedingten Kriterium méoglich wird (101) und insofern au-
thentisch Heil erfahren wird (83). V.B. folgert daraus fiir den Dialog ein escha-
tologisch orientiertes Wahrheitsverstdndnis: Ein Wahrheitsmodell darf nicht
absolut gesetzt werden, vielmehr ist die Einsicht gefordert, daB ,,wir Wahrheit
nur in der Form der Suche nach ihr haben® (101). So ist nachzuvollziehen,
daB in einem so der Bescheidenheit des Vorldufigen verhafteten Dialog, Tole-
ranz dem Verstehen, nicht der Gleichgiiltigkeit entwéchst. - V. B. vermag in
dieser Reflexion, die auf die notwendige Versprachlichung von Erlebtem in
der Erfahrung rekurriert, die Konkretheit der Wahrheit, ihre Immanenz zu
beriicksichtigen, der Mensch bleibt als Subjekt auf die ,Letztwirklichkeit*
(Gott) als dem Sinn der Geschichte verwiesen.

L. SwinLer (104-119) will die Rede iiber Jesus, den Christus, iiber
den wahren Gott und wahren Menschen besser verstindlich machen, indem
er auf die alte Fragestellung von lehrendem Jesus und gelehrtem Christus zu-
riickgreift. Selbstaufkldrung itber den Wirklichkeitsbezug der Sprache in der
Christologie vermeide, dab Sprache {iber das Transzendente als empirische,
wirklichkeitsbildende Sprache aufgefaBt wird. S.s religionsgeschichtlicher
Vergleich zwischen Christentum und Buddhismus deckt in beiden Religionen
die Tendenz auf, von einer lehrenden Gestalt (Jesus/Gautama) zu einer ge-
lehrten Gestalt (Christus/Buddha) fortzuschreiten; ein Wandel, der zu einer
nachtriglichen Auslegung der Bedeutung eines einst historischen Geschehens
fithrt. Symbole, Metaphern, transempirische Denkkategorien, die die Bedeu-
tung des historischen Jesus fiir die Menschen in seiner Nachfolge heute be-
stimmen, sind aufgrund ihrer Kontextualitit begrenzte Kommunikationsfor-
men, wenn auch mit dem Anspruch, Gott ,auf gréBtmégliche, vollstindige
Weise“ (119) zu offenbaren. - Was bedeutet aber die von S. festgestellte Struk-
turgleichheit im Denken und Reden von lehrenden und gelehrtem Heilsbrin-
ger, wenn das religits motivierte Handeln in der empirischen Wirklichkeit
notwendig konkret (und damit eindeutig?) wird? Die Dialektik von Sprache
und Handeln bleibt unauflésbar.

R. Raprorp-RuETHER (120-136), die einzige Autorin, untersucht sprach-
bzw. symbolkritisch die Redeweise vom Erlésungsgeschehen in
Christus. Die androzentrischen Voraussetzungen in Theologie, Philosophie
und Biologie, auf denen die christologischen Symbole basierten, sind heute
fraglich geworden. Nur geschlechtsinklusive Symbole kénnen die deshalb
notwendig neuen Deutungen der Christologie hervorbringen: Gott, gottliches
Ebenbild, Christus, Logos Gottes (125). R.-R. reflektiert allein die innerchrist-
liche Problemstellung des Patriarchalismus. Ihr abschliebender Hinweis auf
parallel zum Christus-Weg verlaufende (gleichwertige?) Wege in anderen reli-
gitsen Traditionen und ihre damit verbundene Wendung gegen eine inklu-
sive Christologie (unter Hinweis auf Verzicht der Ausdehnung des Christus-
symbols auf andere Spiritualitdten und Kulturen, 136) entspringt zwar der In-
terpretation des Christus-Symbols, bezieht aber in keiner Weise nun ihre aus-
fithrlichen Uberlegungen zum ,Patriarchalismus® ein. R.-R. rettet den Sinn
des christlichen Glaubens trotz seiner patriarchalischen Geschichte und Do-
minanz durch eine Neuinterpretation des Christussymbols. -~ Wenn das
geschlechtsinklusivistisch interpretierte Christussymbol trotz seiner patriar-
chalen Schuldgeschichte noch befreiende und erlésende Wirkung hat (eine
These, die die Feministin M, Daly schon ablehnen wiirde), wieso muB dann
darauf verzichtet werden, das Christussymbol, das ja eben befreiend ist, auf
andere mogliche Spiritualititen und Kulturen auszudehnen? Auf diesem Hin-
tergrund bleiben ihre Ausfithrungen innerchristlich, selbstreferentiell, da sie
weder die Herausforderung des Christentums durch nicht-patriarchale noch
durch patriarchale andere religitse Traditionen reflektiert.

A.RacE’ (137-150) Ziel einer pluralistischen Christologie jen-
seits des absoluten Endgiiltigkeits- und Einzigartigkeitsanspruches Jesu Chri-
sti ist die Ermdglichung eines Dialogs, in dem Kriterien zur Entwicklung einer
Weltékumene erarbeitet werden. Diese Weltokumene respektiert dabei aber
die Unterschiede und ermutigt gleichzeitig zum Austausch der Wahrheit. —
Wenn R. als Haupthindernis fiir das Christentum in diesem angestrebten Dia-
log die Lehre von der Inkarnation Gottes in Jesus Christus und die damit ver-
bundene Endgiiltigkeit, Finalitét Jesu ausmacht, so bleibt das Argument der
Kritik der PRT giiltig, daB dieser dialogische Charakter auch von ,traditionel-
len®, an dieser Endgiiltigkeit und Einzigartigkeit Jesu festhaltenden Theorien
aus mdglich ist. Dies zeigen die den anderen respektierende Ansitze der In-
kulturation des Christentums in der lateinamerikanischen Befreiungstheolo-
gie. VermiBt habe ich hier einen Beitrag aus dem deutschsprachigen theologi-
schen Traditions- und Verstéindnishorizont.

Menschlicher Glaube ist fiir W. C. Smrra das gemeinsame Zentrum
aller religitsen Traditionen (156-174). Der Kontextualitit der Wahrheitsaus-
sagen, die dem schwierigen ,Beziehungsgeflecht von persénlicher Situation,
den fiir wahr gehaltenen Vorstellungen und der Wahrheit selbst” (169) ent-
springen, will 8. dadurch gerecht werden, dab eine vergleichende und polari-
sierende Unterscheidung der Religionen eine weltweite Gemeinschaft schafft,
die den intellektuellen Pluralismus bzw. Relativismus zum SelbstbewuBtsein
erhebt (169). DaB dabei die im Glauben in einem dynamischen und persénli-
chen ProzeB ergriffene Wahrheit, Giiltigkeit im Gegeniiber zu anderen Wahr-
heiten beanspruchen kann, liegt in der intellektuellen Redlichkeit des/der
Glaubenden und seinem/ihrem Anspruch der bestméglichen Annidherung an
die Wirklichkeit begriindet. — A. GriNscHLoss zeigt dann in seiner Einfithrung
zu Smiths Beitrag auch Stdrken und Schwiichen (151-155); Die Transforma-
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tion religionswissenschaftlicher Arbeit in ein weltweites religioses Gespriach
ist von erkenntnistheoretischer Seite anzufragen, inwieweit die von Smith
vorgeschlagene metaphysische Anthropologie wieder einen archimedischen
Punkt konstruiert, der einen zu groBen (?) Optimismus in eine weltweite in-
terreligiés-interkulturelle Verstindigung eintrégt, und die eigenen Ergebnisse
nicht einer ideologiekritischen Reflexion unterzieht.

T. SunperMEeiER hilt an der Notwendigkeit von Mission grundsitzlich
fest. Obwohl auch er Gottes Wahrheit im Christentum als ,Wahrheit unter-
wegs", als ,Wahrheit im Werden“ versteht, unterscheidet er sich vom Kon-
zept PRT (175-190). MaBstab der Wahrheit bleibt Christus, so wie z. B. fiir den
Mahayana-Buddhismus Buddha MaB der Wahrheit und Auftraggeber fiir die
Mission ist. ,Wahrheit unterwegs® heiBt auf der einen Seite, Universalitét als
ausschlieBlich eschatologische VerheiBung zu verstehen, und auf der anderen
Seite ,in die Hauslosigkeit zu ziehen® (185), um in der Praxis der Begegnung,
im Zeugnis und im Zusammenleben (Konvivenz) zu lernen, sich gegenseitig
zu helfen und die erfahrene Befreiung zu feiern. - Mag auch sein Christozen-
trismus von PRT kritisiert werden, so konzipiert S. aber wohl doch eine ver-
antwortete, weil nicht vereinnahmende Begegnung mit Vertretern anderer
Religionen und Kulturen.

S.J. SamarTHA (191-202) relativiert pluralistische Positionen trotz Aner-
kenntnis ihrer Notwendigkeit und Verdienste, insofern seiner Meinung nach
Pluralitit und nicht die Vereinheitlichungs-Bemithungen von politischen, re-
ligitsen, kulturellen und ethnischen Identitéten fiir das Versagen auch in der
Geschichte Europas mitverantwortlich ist. ,Kooperation mit den an-
dersgldubigen Nachbarn auf gemeinsame gesellschaftli-
che Ziele hin“ (200) ist dann der Versuch, jeweils Zeugnis abzulegen von
der eigenen, notwendig mit absoluter Loyalitit und Hingabe ergriffenen
Wabhrheit - fiir Christen von der Offenbarung Gottes in Jesus Christus — im
Dienst an Gerechtigkeit in Wort und Teilnahme an Kémpfen, Mission als
(nicht zu funktionalisierender) Weg von der Diakonia zur Martyria bietet ein
Programm, daB durch das Miteinander von praktischem Engagement und ein-
fithlender Sensibilitdt konfessorische Eindeutigkeit erlangt, so dali Christin-
nen eben darin auf das nie einzuholende Mysterium Gottes hinweisen. Unter-
scheidungsmerkmale zwischen Religionen sind so nicht Ergebnis eines Ge-
geneinanders, sondern eines Aufeinander-zu-Handelns.

Den in der christlichen Theologie bestimmenden Christozentrismus sieht
P. F. Knrrrer in Antwort auf die Kritiker der PRT durch sein Modell des Sote -
riozentrismus durchbrochen (203-219). In dem in allen Religionen zu
findenden Streben nach Erfiillung im Sinne eines Humanums wird auch fiir
das Christentum evident, daB Jesus Christus zwar ,eine universal normative,
eine aiiBerst wichtige Manifestation dessen, was Menschsein bedeuten kann*
ist, aber er nicht die einzige Manifestation sein muB (217, vgl. 218). Gleich-
giiltigkeit beziiglich des Zieles ist von K. angestrebt, so daB in Aufnahme be-
freiungstheologischer Kategorien Dialog zwischen den Religionen einer ge-
meinsamen befreienden Praxis entspringen soll. Dabei weist er aber in seiner
ausdriicklich ,Ideal” genannten Theorie (215) nicht nach, worin die Einheit
zwischen den Religionen in der Wirklichkeit besteht. Denn die Konzeptuali-
sierungen von Selbst und Wirklichkeit differieren im einzelnen uniibersehbar
(wie Knitter selbst anerkennt, 215f), d. h., die Kritik, er relativiere das Christ-
liche und sein Dialogprogramm sei unrealistisch, vermag er nicht auszuréu-
men. Wenn es beim Streit um die Wahrheit zwischen den Religionen um die
Fahigkeit zur besseren, iiberzeugenderen Interpretation der Wirklichkeit geht
(Pannenberg), so ist von jeder Religion eben ihr Kriterium der Interpretation
und das Zeugnis ihrer ,Wahrheit“ einzubringen: Fiir Christen kann die Per-
son Jesu, seine Botschaft, sein Kreuz und seine Auferstehung in der Erfahrung
der Ohnmacht, die Erfahrung der eben nicht erfolgten Befreiung zur Verhei-
Bung dafiir werden, daB die so erlebte Wirklichkeit doch heil werden kann.

Der vorliegende Bd ist der Versuch einer Ortsbestimmung des
Christentums, Reflexion des Verhaltens angesichts der Pluralitit
der Religionen. Christliche Gemeinde muB ihren Ort neu bestim-
men: auch anliBlich (erneut) aufkommenden Fremdenhasses, Anti-
semitismus und Nationalismus. Um ins Gesprich zu kommen,
scheint es mir aber nicht notwendig, einen pluralistischen religions-
theologischen Standpunkt einzunehmen. Wenn die Grenze des reli-
gionstheologischen Inklusivismus darin besteht, den anderen in sei-
ner Andersartigkeit nicht ernstnehmen zu miissen, so besteht sie im
Pluralismus darin, den eigenen Standpunkt nicht ernst zu neh-
men.

Diidingen Markus Biiker
Waldenfels, Hans: Begegnung der Religionen. Theologische Versuche L -

Bonn: Borengisser 1990. X1, 377 S. (Begegnung. Kontextuell-dialogische

Studien zur Theologie der Kulturen und Religionen, 1), geb. DM 43,80

Durch die jiingsten Ereignisse im Nahen Osten ist auch einer
breiteren Offentlichkeit die Bedeutung des Themas ,Begegnung der
Religionen® schlagartig bewuBt geworden. Gerade die Verstdndi-
gungsschwierigkeiten mit dem Islam zeigen exemplarisch: trotz al-
ler Weltvereinheitlichungstendenzen auf technisch-tkonomischer
Ebene wissen die Kulturen auch gegen Ende des 20. Jh.s noch zu
wenig voneinander. Die Kulturen sind deshalb nicht imstande, ein-
ander wirklich zu verstehen, weil sie — und dies ist nicht nur eine

Frage philologischer Richtigkeiten - nicht dieselbe Sprache spre-
chen. Es geht hier um existentiell-religise Fragen des jeweiligen
Menschen- und Weltbildes, die heute in aller Grundsitzlichkeit
wieder aufbrechen. Heute wird erkennbar, wieviel von einem ge-
genseitigen Verstehenkoénnen und vor allem auch Verstehenwollen
in einer multikulturellen Weltgesellschaft abhangt. Die ,Begegnung
der Religionen* ist keineswegs harmlos, wie die Vorurteile, MiBver-
standnisse und die harten Konfrontationen bis hin zu ,heiligen” und
gerechten” Kriegen beweisen. Auch wenn es sich beim Golf-Krieg
um keinen Religionskrieg gehandelt hat, so unterstreicht doch die
MibBbrauchbarkeit der Religionen nur Hans Kiings bekannte These:
,Kein Frieden unter den Nationen ohne Frieden unter den Religio-
nen.“ Vor diesem Hintergrund kann das Plidoyer des Bonner Theo-
logen Hans Waldenfels fiir ein ,konzertiertes Studium der Religio-
nen an unseren Universititen® (99) und fiir eine ,Religionswissen-
schaft des Christentums® (96), die nicht mit der christlichen Theolo-
gie identisch ist, weil sie sich nicht nur um des christlichen Glau-
bens willen mit den Christentum befaBt, auch von religionswissen-
schaftlicher Seite nur voll unterstiitzt werden. Auch Politik und
Wirtschaft sind heute wieder gezwungen, sich mit der ,religiosen
Frage“ auseinanderzusetzen. Nicht zuletzt aus Griinden einer dko-
nomischen Vernunft, die Fehlplanungen und Fehlinvestitionen ver-
meiden will, scheint es ein Gebot der Stunde, interreligitse For-
schungen stirker als bisher zu férdern. Dies zeigt auch das Beispiel
Indiens, wo es einem wiedererstarkten hinduistischen Fundamenta-
lismus gelungen ist, die Frage, ob Rama in Ayodhya geboren wurde,
,politikfihig® werden zu lassen. Nicht nur durch den Islam wird der
,Westen“ also heute mit der Nicht-Selbstverstdndlichkeit der schar-
fen Trennung von Religion und Politik konfrontiert, und nicht nur
im Islam stellt sich die Religion der wirtschaftlichen Vernunft in
den Weg.

Diese Entwicklung trifft im Westen gerade die Menschen, die das
profan-sikularisierte Bewubtsein gewissermaBen internalisiert ha-
ben und im Sinne der Fortschrittsideologien fest mit dem ,,Unter-
gang” der Religionen rechnen, vollig unvorbereitet. Der heute not-
wendige Dialog der Religionen wird nun dadurch erschwert, daB
viele Verantwortungstriger in Politik und Wirtschaft ,die Realitat
der Religion in ihrer gesellschaftsprigenden Kraft” (96) nicht mehr
ernstgenommen haben und heute erkennen miissen, daf die Grund-
kenntnisse iiber die eigenen und fremden religiésen Traditionen au-
Berhalb der engen Expertengesichtskreise fehlen, wodurch die be-
kannten Vorurteilsbildungen nur begiinstigt werden. W. hebt aus-
driicklich hervor, daB man die eigenen geistesgeschichtlichen Wur-
zeln kennen muB, wenn man in das Gesprich der Kulturen etwas
einbringen will.

,Die These, daB das Christentum wesentlicher Bestandteil des abendldn-
dischen Erbes und damit der abendldndischen Kultur ist, hat somit keines-
wegs nur einen spekulativ-theoretischen, sondern durchaus einen pragma-
tisch-praktischen Charakter. Wer nicht weill, woraus er stammt, ist im
Grunde nicht dialogfihig, weil er in den vielbeschworenen Dialog der Vélker
nichts einzubringen hat auBer Oberflichlichkeiten. In Frage steht hier aber
nicht allein die religiose Identitét, sondern wesentlich auch die kulturelle und
auch die nationale.” (95)

Weil dies so ist, weil es sich hier also nicht nur um binnentheolo-
gische Probleme handelt, sind heute alle Gesellschafts- und Kultur-
wissenschaften — hier natiirlich besonders die Religionswissenschaft
— herausgefordert, sich in einer Zeit der Herausforderung abendlan-
discher Grundiiberzeugungen verstirkt auf das religidse Erbe zu be-
sinnen. Diese Erinnerung an die christlichen Wurzeln der abendlan-
dischen Kultur scheint auch deshalb wichtig, weil angesichts der
recht einseitigen Betonung der technisch-tkonomischen Uberlegen-
heit des ,Westens® in nicht-westlichen Kulturen der (falsche) Ein-
druck entstehen muB, dieser kénne auf religigs-kultureller Ebene
heute nichts mehr in den ,Dialog” einbringen.

Das neue Buch von W. ist nun ein wertvoller Beitrag zum heuti-
gen ,Dialog der Religionen und Kulturen®. Es ist fiir Theologie, Reli-
gionswissenschaft und Religionsphilosophie gleichermaBen interes-
sant. Im engeren Sinne ist es freilich der ,, Theologie der Religionen*
zuzuordnen, sagt W. doch selbst: ,Wir stellen die Frage nach der
Wahrheit der Religion vom christlichen Standpunkt aus.” (321)

Die einzelnen Kap. des Buches umkreisen die Frage der Reli-
gionsbegegnung und beleuchten sie von verschiedenen Blickwin-
keln aus, wobei sowohl methodische als auch inhaltliche Probleme
behandelt werden. Es handelt sich dabei um Versffentlichungen
aus den Jahren 1967 bis 1990, die sich, weil sie alle mit der iibergrei-
fenden Religionsbegegnungsthematik befaBt sind, nahezu bruchlos
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zu einem einheitlichen Ganzen zusammenfligen auch wenn
zwangsldufig einige Wiederholungen in Kauf genommen werden
mubBten, Immer wieder betont W. das ,Zentrum* des Christentums,

dab Gott in Jesus von Nazareth Mensch geworden ist. Dies ist der
,archimedische Punkt“ des Buches, von dem immer wieder ausge-
gangen und zu dem immer wieder zuriickgekehrt wird. Eine der
Stirken des Buches scheint mir diese seltene Kombination von
standhafter Hervorhebung des eigentiimlich Christlichen einer- und
groBer Offenheit fiir fremde Heils- und Wahrheitsanspriiche ande-
rerseits zu sein. W. zeigt, daB eine ausgesprochene Christozentrik
das Verstehen fremder Religionen nicht ausschliefen mub. Ein mo-
discher ,spiritueller Synkretismus* liegt ihm fern, Will man dem
Selbstverstindnis des Christentums (und auch der fremden Religio-
nen) wirklich gerecht werden, so muB man die Anders- und Einzig-
artigkeit herausstellen. Voreilige Vereinheitlichungstendenzen sind
hier wenig hilfreich, es gilt vielmehr, den vielschichtigen Pluralis-
mus der heutigen Zeit anzuerkennen und aushalten zu lernen. W.
spricht in diesem Zusammenhang von ,postchristlicher Moderne®:

,Wir leben in einer Zeit und Welt, in der das Christentum angesichts des
vielschichtigen Pluralismus aufgehért hat, positiv oder negativ als die umfas-
sende Norminstanz angesehen zu werden, und stattdessen — konkurrierend
mit anderen Normgebern - zu einer (bei W. unterstrichen) Instanz unter an-
deren geworden ist.” (337)

Es ist dieser Mut, auch die fiir den Christen unbequemen Ent-
wicklungen (etwa die Kritik der fremden Religionen am Christen-
tum, z. B. 317) deutlich beim Namen zu nennen, der neben der
Weite des Horizonts, der Sachkenntnis und dem grundsétzlichen
ProblembewubBtsein bei der Lektiire des Buches besticht.

Wie aktuell und vielschichtig die Uberlegungen des Bonner
Theologen sind, vermag ein stichwortartiger Uberblick aufgrund
ausgewdhlter Kap.iiberschriften zu verdeutlichen:

,Uberlegungen zum Dialog zwischen Christentum und Weltreligionen*
(11ff), ,Die Diskussion um die ,anonymen Christen‘ als Beitrag zur Religions-
theologie® (53ff), , Theologie und Religionswissenschaft” (92ff), ,Hinduismus"
(102ff), ,Buddhismus“ (147ff), ,Islam“ (213ff), ,Neureligitse Bewegungen"
(250ff), ,Ist der christliche Glaube der einzig wahre?* (320ff), ,Das Christen-
tum im Pluralismus heutiger Zeit“ (336ff), ,Die Verantwortung der Religionen
fiir den Frieden in der Welt“ (352ff).

Es sind dies Fragestellungen, die alle mit Religion befaBten Diszi-
plinen interessieren. In diesem Zusammenhang tauchen dann auch
die Stichworte auf, die auch auBerhalb der Fachw1ssenschaften auf
wachsendes Interesse stofen:

+Multikulturelle Gesellschaft” (94), ,Mission* (21ff), ,Sékularismus/Sdku-
larisierung* (185ff), ,Jugendreligionen® (24f, 250f), ,Pluralismus/Synkretis-
mus/Fundamentalismus"” (2, 94, 261, passim), ,New Age /Wendezeit/Postmo-
derne” (337, 342), ,Esoterik /Gnosis” (340f.), ,Weisheit“ (152f., passim), ,Frie-
den/Toleranz“ (vgl. Kap. 11 und den Epilog), ,Absolutheitsanspruch /Wahr-
heitsfrage” (vgl. Kap. 11 u. 13).

Interessant ist dabei, daB W. die mit diesen Stichworten verbun-
denen Probleme nicht nur binnentheologisch behandelt, sondern
sich hiufig auf profanwissenschaftliche Erkenntnisse beruft. Nach
der jeweiligen ,kontextuellen* Einbettung kommt er freilich stets
zuriick zu dem flir ihn unaufgebbaren ,christozentrischen® Stand-
punkt. DaB dieser Standpunkt keinen intoleranten ,,Fundamentalis-
mus“ impliziert, beweist der ,offene” und ,angstfreie” Umgang mit
den fremden Religionen. Jegliche #ngstliche Abwehrhaltung liegt
W. fern. Genau dieser Verzicht auf eine unzeitgeméfBe Polemik und
Apologetik macht die Lektiire dieses Buches so angenehm. Es wird
stets deutlich, daB der christliche Standpunkt eine ,freiere” Per-
spektive erlaubt. W. weiB, daB er in den interreligiosen Dialog etwas
Einzigartiges einzubringen hat und keine Herausforderung fiirchten
muB. Dieses Wissen erlaubt ihm, sich auch von den anderen Reli-
gionen und profanen Weltanschauungen etwas sagen zu lassen, be-
rechtigte Kritik anzunehmen und dazuzulernen. In seinen kriti-
schen Zeitanalysen, denen man wieder die Offenheit fiir auBertheo-
logische Perspektiven anmerkt, beweist W. Sinn fiir prima facie ver-
borgene Entwicklungen, die Betrachtungsweisen, welche durch
kurzfristig-tagespolitische Blickbeschrinkungen gefesselt sind, oft
nicht wahrzunehmen vermogen.

In summa: Ziel des Bonner Theologen ist es, das deutlich heraus-
gearbeitete unaufgebbar Christliche so in die heutige Begegnung der
Religionen einzubringen, daB erkennbar wird, wie einzigartig und
heilsbedeutsam die christliche Antwort auf die religivse Wahrheits-
frage gerade auch in der heutigen Zeit ist.

Zwei Schritte lassen sich dabei in der Vorgehensweise deutlich
unterscheiden:

1. Zunichst bemiiht sich W.um eine niichterne Gegenwartsanalyse, wobei
er sich mit einer in der Theologie eher seltenen Schonungslosigkeit und Radi-
kalitit den profanen und religitsen Problemen der Zeit stellt (vgl. etwa die
Zeitdiagnose ,Auf dem Wege zu einer neuen Sintflut®, in: Waldenfels, H.: An
der Grenze des Denkbaren, Meditation — Ost und West, Miinchen, 1988, 15ff,
erstverdffentlicht bereits 1971!). Ihre Aktualitdt verdanken diese Zeitdiagno-
sen sicherlich auch dem Umstand, daB W. nicht in ein Labyrinth binnenthe-
ologischer Differenzierungen ausweicht, so dab nur noch Kenner bestimmter
Sprachspiele zu folgen vermégen. Seine zeitdiagnostischen Uberlegungen
konnen als kritisch-problemorientiert bezeichnet werden. Fiir die Beschrei-
bung der fremden Religionen verwendet W. zunéchst ebenfalls eine von theo-
logischen Vorfestlegungen freie, religionswissenschaftliche Betrachtungs-
weise (vgl. die Beschreibungen von Hinduismus, Buddhismus, Islam, S. 102ff,
wo es um das ,Selbstverstindnis” dieser Religionen geht). In dieser Perspek-
tive ist der Ansatz des Bonner Theologen kontextuell. 2. Sodann folgt aber
stets die Besinnung auf das bleibend Christliche angesichts der besonderen
Herausforderungen unserer Zeit. Hier liegt m. E. die entscheidende Differenz
zu einer rein religionswissenschaftlichen Betrachtungsweise. Die Herausar-
beitung des christlichen Selbstverstindnisses ist wohl das Hauptanliegen von
W., das sowohl seine ,Kontextuelle Fundamentaltheologie, Paderborn, 1985,
als auch sein Grundlegungswerk zum Dialog zwischen Buddhismus und Chri-
stentum ,, Absolutes Nichts, Freiburg, 1976, maligeblich mitbeeinflubt haben
diirfte. Die Fremdwahrnehmung beeinflubt immer auch die Selbstwahrneh-
mung und das Selbstverstdndnis. Interessant ist nun weiterhin, dal das eigen-
titmlich Christliche bei W. oft eine ,eigentlimlich” kultur- und zeitkritische
Funktion gewinnt. Das Christliche provoziert und beunruhigt. Der ,Skandal®
der Menschwerdung scheint vergessen, wo Christentum nur beruhigen will.
In Teil Il des Buches fragt W. nach dem ,christlichen Selbstverstandnis®
(2671).

Sucht man zusammenfassend eine Kurzformel fiir den Walden-
felsschen Ansatz, so kénnte man von einer ,kontextuell-dialogisch-
problemorientierten” Betrachtungsweise sprechen. Hinzu kommt
ein ausgesprochen praxisorientierter Grundzug. Bemerkenswert ist
auch, daB W. bei aller standhaften Verteidigung des Christlichen
dort, wo er Fehlformen dieses Christlichen entdecken zu kénnen
glaubt, vor innerchristlicher Selbstkritik nicht zuriickschreckt.

AbschlieBend méchte ich noch kurz auf einige ausgewdéhlte De-
tailfragen eingehen, die mir als Religionswissenschaftler besonders
bedeutsam erscheinen. W. hat sich m. E. wie kaum ein anderer
Theologe den Problemen gestellt, die mit der unbequemen Aner-
kennung des religiosen Pluralismus fiir das Christentum verbunden
sind.

Seine ,Liésung* des Pluralismusproblems unterscheidet sich von
Hans Kiing, der bekanntlich ein ,Projekt Weltethos” (vgl. H.
Kiing: Projekt Weltethos, Miinchen, 1990 - s. u.) fordert, welches ge-
rade das Eigentiimliche der Religionen dem kleinsten gemeinsamen
Nenner aufzuopfern droht. W. betont das Unaustauschbare, Unver-
wechselbare, Einzigartige, das sich auf keine konstruierte Hoch-
ethik auf der Basis der ,gemeinsamen Menschlichkeit aller Men-
schen” reduzieren 14Bt. Wenn Kiing ,,das wahrhaft Menschliche” als
universales Kriterium ansetzt, dann ist er der Anthropozentrik des
modern-sdkularistischen BewuBtseins sehr entgegengekommen.
Genau diese anthropozentrische Wende wird durch die Christozen-
trik, die ja zugleich Theozentrik ist, vermieden.

In diesen Kontext gehort auch Paul Knitter, der die Christen
explizit dazu aufruft, darauf zu verzichten, in Jesus Christus den al-
les entscheidenden Heilsvermittler der Welt zu sehen (vgl. P. Knit-
ter: Ein Gott — viele Religionen. Gegen den Absolutheitsanspruch
des Christentums. Miinchen, 1988 - vgl. ThRv 87, 1991, Sp.
234-240). Hier setzt W. diametral entgegengesetzt an: Die Mensch-
werdung Gottes in Jesus Christus: dies genau bleibt die stédndige Pro-
vokation des Christentums.

Dieser einzigartige Skandal darf auch nicht, wie etwa bei Rai-
mundo Panikkar (vgl. R. Panikkar: Der unbekannte Christus
im Hinduismus. Mainz, 1986), auf ein ,Christus-Prinzip“ reduziert
werden, das alle Religionen verbindet. Es sind die klaren und sehr
deutlichen Abgrenzungen, die W. von derartigen Beitrigen zum
Dialog der Religionen, die besonders im aulereuropidischen Kontext
an Popularitit zu gewinnen scheinen, unterscheidet. So betont er
auch die Kldrungsbediirftigkeit des Modewortes ,Gnosis®, das ge-
genwirtig in der Diskussion um ,New Age“, ,tiefenpsychologische
Exegese“ (Drewermann) und ,Postmoderne” (Koslowski) gleicher-
maben wieder zum Thema wird (342). In diesem Zusammenhang
grenzt sich W. auch deutlich gegen den heute schon innerhalb des
Christentums (u.a. wohl auch durch die Vermittlung anthroposo-
phisch orientierter Kreise) anzutreffenden Reinkarnationsglauben
ab.

Bemerkenswert ist auch W.s Zuriickweisung des Kiingschen
Versuchs, zwischen einem ,semitisch-prophetischen”, einem ,in-
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disch-mystischen” und einem ,chinesisch-weisheitlichen* religit-
sen Stromsystem zu unterscheiden (vgl. 159, Anm. 8). Dieser Ver-
such ist m. E. in der Tat ,schablonenhaft“. Seine Fragwiirdigkeit
wird schon allein dadurch deutlich, daB Lao-Tse als ,typischer” My-
stiker viel weniger mit dem ethisch ausgerichteten Konfuzius ge-
meinsam hat als etwa mit dem indischen Buddha und dem deut-
schen Meister Eckhart. Der vorgeblich fiir China typische ,,Harmo-
nie-Gedanke" findet sich traditionsunabhingig bei (fast) allen Mysti-
kern. Uneingeschriankt zustimmen kann ich auch der deutlichen
Kritik am religionswissenschaftlichen Deskriptivismus und dem da-
mit einhergehenden Absehen von der Wahrheitsfrage (vgl. 305).
Was nun allerdings den Ausgangspunkt der Religionsvergleiche an-
betrifft, so wiirde ich die Akzente etwas anders setzen. Natiirlich
muB die Religionswissenschaft die schiedsrichterliche AnmabBung,
sie konne gleichsam ,wertneutral” iiber den einzelnen Religionen
einen ,archimedischen®, objektiven Vergleichspunkt innehaben,
aufgeben.

Diese Unmoglichkeit eines Ausgangs von einem ,archimedi-
schen Punkt” in der Religionswissenschaft bedeutet aber m. E. kei-
neswegs, dab sich diese Disziplin nicht auch weiterhin um eine
moglichst grobe ,Unabhéngigkeit von normativen Bindungen® (so
H. J. Klimkeit: Art. Religionswissenschaft, in: Kénig, F./ Waldenfels,
H.: Lexikon der Religionen, Freiburg, 1987, 560, Vgl. dazu auch die
Stellungnahme von W. auf S. 157 des hier besprochenen Buches) be-
mithen sollte. Genau hier scheint mir die bleibende Differenz zur
Theologie der Religionen zu liegen, die sich stets mit der eigenen
Religion identifizieren wird. Fiir eine Religionswissenschaft, die
fremden Wahrheitsanspriichen gerecht werden will, scheint mir da-
gegen eine gewisse Distanz zum eigenen Traditionszusammenhang
(nicht nur zum christlich-religiésen, sondern heute auch zum mo-
dern-sikularistischen BewubBtsein) und insofern eben doch der Ver-
such eines Unabhdngigwerdens von normativen Bindungen, ent-
scheidend. Wenn W. in diesem Zusammenhang (157) von ,Trug-
schluB* spricht, so scheint mir dies miBverstindlich. Im Ubrigen be-
tont ja auch Klimkeit in obigem Artikel, daB die Religionswissen-
schaft nicht voraussetzungslos arbeiten kann. Ich bin also der An-
sicht, daB trotz des unvermeidlich mitgebrachten Vorverstindnisses
das Streben nach normativer ,Unabhéngigkeit® weiterhin ein zu-
mindest approximatives Ideal der Religionswissenschaft bleiben
sollte. Das ,Prinzip der offenen Frage“ (Plessner, Bollnow), das den
Verzicht auf eindeutige, endgiiltige Antworten gebietet, konnte hier
ein methodischer Ausweg fiir eine problemorientierte Religionswis-
senschaft sein, die den zurecht von W. kritisierten Deskriptivismus
vermeiden will (vgl. W. Gantke: Die Bedeutung des hermeneuti-
schen Ansatzes Otto Friedrich Bollnows fiir die Religionswissen-
schaft. Diss.phil., Bonn, 1987).

Dieses Prinzip der offenen Frage ist natiirlich keine Lésung fiir
die Theologie der Religionen. Fiir W. ist klar, daB zum Christentum
das an uns eindeutig ergangene WORT GOTTES gehiort. Gott spricht
sich selbst in einem Menschen - in Jesus - total aus. Das an uns
ergangene Wort Gottes ladt zur Antwort ein. Wort und Ant-Wort be-
dingen einander. Der Christ darf hier nicht schweigen, und deshalb
ist das Christentum eine Religion der Antwort. Die mystischen Reli-
gionen Asiens schitzen nun bekanntlich das Wort so hoch nicht ein
und bevorzugen angesichts der letzten Fragen, auch der Gottesfrage,
die sich in Buddhismus, Taoismus und Jainismus explizit gar nicht
stellt, das Schweigen (vgl. dazu: Erfahrungen an der Grenze zwi-
schen Wort und Schweigen, in: H. Waldenfels: An der Grenze des
Denkbaren, a.a.0., 69ff). Auch dieses Schweigen ist freilich eine
~Antwort”. W. kennt diese Antwort, er wertet sie nicht ab, nimmt
sie durchaus ernst und sagt doch eindeutig, dall Schweigen allein
die christliche Antwort nicht sein kann. Es ist diese Klarheit, die
diesen christlichen Beitrag zum Dialog der Religionen auszeichnet.
»Gott als Wort, als Néhe, als Liebe, als Freiheit und Gnade, der da-
durch, daB er den Menschen anspricht, selbst zum Du des Men-
schen wird, provoziert immer neu die Korrektur unserer eigenen
Gottesbilder.” (349)

Bonn Wolfgang Gantke

Theologische Realenzyklopiidie, Bd XXI: Leonardo da Vinci — Malachias von
Armagh, hg v. Gerhard Miiller. - Berlin, New York: W. de Gruyter
1991. 806 S., geb. DM 396,00
Die , Theologische Realenzyklopadie” erscheint weiterhin ziigig.

Wieder werden im Blick auf Theologie und Kirche wichtige Perso-

nen, Orte, Ereignisse, Bewegungen, Themen und Begriffe abgehan-
delt:

Der Bd beginnt mit einem fundierten Beitrag iiber Leonardo
da Vinci, in dem sein Leben und Werk als Maler, Bildhauer, Ar-
chitekt, aber auch sein Verhiltnis zur Philosophie, u. a. zu Nikolaus
von Kues gewiirdigt werden. - Leontios von Byzanz wird als
Verfasser eines kleinen Corpus theologischer Abhandlungen her-
ausgestellt, die vermutlich in den Jahren 531-543 zur Verteidigung
der christologischen Formel des Konzils von Chalkedon geschrieben
wurden. A. Grillmeier hat ihn in seinem Werk ,Jesus, der Christus
im Glauben der Kirche” eingehend dargestellt. - Lessing, sein Le-
ben und Werk, seine theologischen und philosophischen Schriften
und sein Verhiltnis zu Theologie und Philosophie, wird eingehend
erdrtert. Er sei unter den deutschen Dichtern einer der wenigen, der
Sinn fiir die Probleme der Theologie besessen und theologische Un-
tersuchungen angestellt habe. — Von biographischen Arti-
kel n seien weiter erwihnt: Hans Lietzmann, J.B. Lightfoot,
Alfons Maria von Liguori und Hans Lilje. Bei Liguori wird auf
seine erstaunliche Nachwirkung hingewiesen, bei Lilje seine Hal-
tung zum Nationalsozialismus erwédhnt. - V.E. Loscher wird als
letzter bedeutender Vertreter der lutherischen Orthodoxie gewdir-
digt. Sein Kampf gegen den Pietismus und die Aufkldrung wird be-
sonders betont.

Der Artikel iiber Joseph Lortz stammt von ErwiN IserLoH. Er
skizziert die Bedeutung von Lortz fiir die Lutherforschung, erinnert
an seine Lutherkritik und verweist auf seine letzte Arbeit ,,Okume-
nismus ohne Wahrheit?“. Bei der Literatur wire jetzt zu ergidnzen
die Arbeit von G. Lautenschldger iiber Lortz. — Ein knapper aber
fundierter Artikel wird Henri de Lubac gewidmet. Die umfang-
reichen Literaturangaben machen seine starke Nachwirkung deut-
lich. - Eine sachgerechte Wiirdigung findet auch Ludolf von
Sachsen. Sein Einflub zeigt sich nicht nur bei Ignatius von Loyola,
sondern auch bei protestantischen Predigern. — Mit Sympathie wird
das Leben von Ludwig IX., dem Heiligen, beschrieben, seine As-
kese, seine Kreuzzugsbemithungen und seine Leidensbereitschaft
herausgestellt. Er ist iibrigens der letzte heiliggesprochene Herr-
scher des Mittelalters. — H. RiepLinger wiirdigt Leben und Werk von
sRaimundus Lullus® stellt seine Kerngedanken heraus und
zeigt seine Nachwirkung, u.a. auf Nikolaus von Kues, Giordano
Bruno und Leibniz auf.

Von besonderem Interesse ist der Artikel Luth e r. M. BrecHr be-
handelt sein Leben, seine Theologie und seine Wirkungsgeschichte.
Die reformatorische Wende verlegt B. in das Jahr 1518. Wenig iiber-
zeugend sind seine Ausfithrungen tiber Luthers Haltung zu den Ju-
den. Er meint, daB sich der Antisemitismus miBbréuchlich auf die
Autoritdt Luthers berufen habe. Mit seiner Verharmlosung des Anti-
semitismus von Luther steht B, iibrigens nicht allein. Bei den Litera-
turangaben wiren zu erginzen: Die Juden und Martin Luther — Mar-
tin Luther und die Juden, hg. von A. Kremer (1985), M. Smid, Deut-
scher Protestantismus und Judentum (1990). Verharmlost wird auch
Luthers Schrift ,Wider das Papsttum zu Rom vom Teufel gestiftet®.
Luthers Kritik sei in vielem verstindlich gewesen. Uber Luthers
Haltung zur Confessio Augustana urteilt Brecht: ,Mit dem behut-
sam formulierten Augsburger Bekenntnis war er auf die Dauer doch
einverstanden.” Ein umfangreiches Literaturverzeichnis schlieBt
den Beitrag ab. Meine Schrift ,Martin Luther und der Papst®, die
noch in der 2. Aufl. zitiert wird, erschien in 5., erw. Aufl. 1988. —
Teil II behandelt die Theologie Luthers. Hier werden die Un-
terschiede in der protestantischen Lutherdeutung sichtbar. In der
Frage der reformatorischen Wende tritt K. H. zur MUHLEN fiir eine
Frithdatierung ein. Er versucht besonders herauszustellen, wie sich
die Theologie Luthers von der mittelalterlichen Tradition abhebt. Er
meint, Luthers Christologie bewege sich zunichst in der christologi-
schen Tradition der Spétscholastik. Die Ergebnisse der Forschungen
von Axel Schmidt iiber die Christologie des spiten Luther wurden
nicht mehr verarbeitet. — In dem Abschnitt iiber die Wirkungs-
geschichte wird das Lutherbild in der Orthodoxie, in Pietismus
und Aufklirung, Idealismus und Romantik und in der neueren
Theologie aufgezeigt. Das Lutherbild im Dritten Reich wird nicht
angesprochen. An Lortz kritisiert der Vf,, daB in seinem Subjektivis-
musvorwurf der alte katholische Einwand gegen Luther modifiziert
werde und vielleicht sogar verstirkt weiterlebe, — Im Artikel ,Lu -
therische Kirchen“ wird daran erinnert, daB es gegenwirtig
iiber 220 lutherische Kirchen in aller Welt gibt.
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Eine sachkundige Schilderung erhélt Macrobius, der als ein-
ziger heidnischer Schriftsteller den Kindermord in Bethlehem er-
wahnt.

Eingehend wird auch {iber Georg Major und den majoristi-
schen Streit berichtet. — Der Bd endet mit einer Wiirdigung von Erz-
bischof Malachias, dem Freund von Bernhard von Clairvaux,
der auch seine Vita schrieb.

Ein umfassender Beitrag ist dem Libanon gewidmet. Nach ei-
nem geographischen und historischen Uberblick wird auch der Biir-
gerkrieg im Libanon angesprochen. — Auch die Grafschaft Lippe
erhilt einen Beitrag, Der V. berichtet u. a. sachkundig iiber die Re-
formation in Lippe. - Informative Auskiinfte erhilt der Leser iiber
Luxemburg, seine kirchengeschichtliche Entwicklung, das reli-
giose Leben und die Situation der Protestanten. Ihre Zahl wird mit
3902 angegeben.

Das Kloster Lérins findet eine fundierte Behandlung, bei
der der Erfolg des Klosters, sein Gemeinschaftsleben, sein geistiges
und kulturelles Wirken und seine Nachwirkung aufgezeigt wird. —
Eine griindliche Darstellung findet die Univ. L 6 wen, die 1425 ge-
griilndet wurde. Ihr Kampf gegen die Reformation, ihr Anteil am
Konzil von Trient, die Auseinandersetzungen um Bajus und Janse-
nius, ihre Aufhebung 1797 und ihre Neugriindung wird eingehend
erortert.

Im Artikel ,L. ond on* wird daran erinnert, dall London bis zum
19. Jh. keine Univ. besaB. Erst 1826 kam es zur Griindung einer
Hochschule. Hilfreich sind die Hinweise auf die theologischen Bi-
bliotheken in London. - Der Beitrag ,Liibeck” erdrtert Stadt und
Bistum im Mittelalter, die Einfiihrung der Reformation und das
Firstbistum Litbeck. Eine katholische Gemeinde konnte erst 1841
gegriindet werden und erhielt 1890 eine Kirche. — Uber L un d heiBt
es: Es sei ein Zentrum der mittelalterlichen Kultur Europas gewe-
sen. Die Univ. wurde 1668 gegriindet. Seit der Jh.-Wende habe es
eine zunehmende Auflosung der Verbindung von Theologischer Fa-
kultdt und schwedischer Kirche gegeben. — Uber die Theologische
Fakultdt Luzern erfahren wir, daB sie 1990 183 Horer hatte, eine
Zahl, die in etwa der Horerzahl an den Theologischen Fakultiten
Basel und Ziirich entspreche. — Von Interesse ist auch der Artikel
Magdeburg Die Geschichte des Erzbistums seit der ottonischen
Zeit wird fundiert dargestellt. - Der Artikel Mailand informiert
iiber die Einfithrung des Christentums, die Mailander Bischife und
das kirchliche Leben. Bei den Literaturangaben fehlt das zweibin-
dige Werk ,Diocesi di Milano“ (1990). — AufschluBreich ist auch der
Artikel iiber das Bistum Mainz. Der Beitrag iiber die Mainzer
Univ. ist im Vergleich zu anderen Universititen sehr breit. Er ent-
hilt sogar eine namentliche Aufstellung der Professoren, die 1946/
47,1973 und 1991 in Mainz lehrten.

Die Konzilien von Lyon 1245 und 1264 wiirdigt R. Ro-
BERG.

W. Lonrr berichtet iiber die Leuenhberger Konkordie. Bei
den Literaturangaben ist der Name von Elisabeth Schieffer falsch
geschrieben.

Der Beitrag ,Liberale Theologie” behandelt den Altlibera-
lismus und die Grundziige altliberaler Theologie, den Neuliberalis-
mus, Ritschl, Harnack, den Marburger Neukantianismus und die
Religionsgeschichtliche Schule. Er schlieBt mit der Frage: Ende der
liberalen Theologie? Der Vf. ManErep Jacoss vertritt die These, daB
die liberale Theologie, abgesehen von Wissenschaftsinseln, schon
weithin nach dem ersten Weltkrieg erschopft erscheine. Das Ende
der liberalen Theologie kiindige sich in der Differenzierung der libe-
ralen Richtungen bereits vor dem ersten Weltkrieg an. Im Artikel
oLiberaler Katholizismus® verweist V. Conzems darauf,
daB der liberale Katholizismus sich von der liberalen Theologie da-
durch unterscheide, daB er weniger theologische Fragestellungen
als das Verhiltnis von Kirche und Gesellschaft berithre. Als Ur-
sprungsland des liberalen Katholizismus nennt Conzemius Frank-
reich. Seine Verbreitung in Belgien, Holland, England, Italien und
Deutschland wird aufgezeigt und darauf hingewiesen, daB er als gei-
stige Bewegung sich — auBer kurzen Hohepunkten 1830/31 und
1848 - nur in elitdren Kreisen vernehmlich machen konnte und nie
zu einer Volksbewegung wurde. Eine historische und ethische Be-
leuchtung findet der Liberalismus. Der V£ stellt fest, daB die
Katholiken in Deutschland keine liberale Partei wihlten. ,,Als nach
dem ersten Weltkrieg der Protestantismus sich der neuen vélki-
schen Rechte offnete und in der Endphase der Weimarer Republik
zur konfessionellen Hauptstiitze der NSDAP wurde, vernichtete
diese Entwicklung die Uberlebenschancen der liberalen Parteien.

Sie waren protestantische Parteien geblieben, aber immer weniger
Protestanten wihlten eine liberale Partei.“ Die Entwicklung des Li-
beralismus nach 1945 wird nicht behandelt.

Uber die ,Lichtfreunde®, eine protestantische Bewegung,
die im 19. Jh. groBen Widerhall fand, so dab man bald von einer
Massenbewegung sprechen konnte, informiert das Lexikon einge-
hend. MiBiverstindlich ist die Bemerkung: ,,Zum katholischen Pen-
dant — Deutschkatholiken.” Hier ist zu korrigieren, dafl der Deutsch-
katholizismus nie eine Massenbewegung wurde, sondern eine kurz-
lebige Minderheit blieb.

Die Los-von-Rom-Bewegung wird als eine Austrittsbe-
wegung aus der katholischen Kirche in den béhmisch-schlesischen
Landern umschrieben.

Der Beitrag ,Liturgische Bewegungen" erdrtert den Be-
griff und wiirdigt die evangelisch-liturgische Bewegung im 19. und
20. Jh. und die rémisch-katholische liturgische Bewegung.

Umfassend ist auch der Artikel ,Liturgie“. Er behandelt die
christliche und jiidische Liturgie, die Liturgie im Alten Testament,
in der Ostkirche, die Liturgie der abendldndischen Messe, die Litur-
gie des Zweiten Vatikanischen Konzils, die Liturgie der reformier-
ten Kirche und das katholische und evangelische Liturgieverstand-
nis. Im Stichwort ,Liturgiewissenschaft* wird erwdhnt, daB
der Begriff von R. Guardini, Cunibert Mohlberg, O. Casel und A.
Baumstark gepriigt wurde.

Umfassend ist der Beitrag ,Literatur und Religion®. Er
wird von der Religionsgeschichte, vom Judentum und von der Kir-
chengeschichte her beleuchtet. Der Artikel ,Biblische Litera-
turgeschichte* berichtet iiber Entwicklung und Aufgabe. Rei-
che Literaturangaben schlieBen den Beitrag ab.

Unter dem Stichwort ,Lernen® wird der Begriff u. a. im Zu-
sammenhang von Theologie und Kirche dargelegt und von der Kir-
che als ,Lerngemeinschaft gesprochen. Im Artikel wird noch von
den Kirchen in der DDR und in der BRD gesprochen.

Der Beitrag ,Liebe” bietet auf 70 S. eine eingehende Beleuch-
tung der Thematik. Anzumerken ist, dab die theologische Entwick-
lung in der neueren katholischen Theologie nicht erértert wird. -
Der Beitrag ,L o gos “ informiert iiber Etymologie und Verwendung,
Der Logosbegriff der griechischen Philosophie, Logos im Alten und
Neuen Testament und in der christlichen Literatur werden fundiert
dargestellt. — Der Artikel ,Lohn“ erldutert die Lohnterminologie
des Neuen Testamentes und erinnert daran, daB der Lohngedanke
durch die Reformatoren abgelehnt wurde. Als ein grundlegendes
Ergebnis der Forschung wird festgehalten: Die Versuche, den Lohn-
gedanken in der Verkiindigung Jesu zu bestreiten oder interpretativ
zu eliminieren, seien gescheitert. In dem ethischen Abschnitt des
Beitrags wird die Frage des gerechten Lohnes, die Lohnpolitik und
die Lohnfindung erértert. - Der Beitrag ,M a c h t* wird von der phi-
losophischen und ethischen Seite betrachtet.

AufschluBreich ist ein Vergleich der Stichworte, die im LThK
und in der TRE Aufnahme fanden. Man stellt dabei fest, daB man
nicht wenige einschligige Stichworte in der TRE vergebens sucht.
Hier stellt sich die Frage, ob fiir die Benutzer nicht weniger ausfiihr-
liche, dafiir vermehrte Stichworte hilfreicher gewesen wiren. Diese
Feststellung mindert aber nicht den Dank fiir die geleistete Arbeit
und die hilfreichen Informationen, die auch der 21. Bd wieder
bringt.

Freiburg Remigius Bdumer

Preuf}, Horst Dietrich: Theologie des Alten Testaments. Bd 1: JHWHs erwih-
lendes und verpflichtendes Handeln / Bd 2: Israels Weg mit JHWH. —
Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: W. Kohlhammer 1991 / 1992. VIII, 330 S. /
VIII, 861 S., kart. DM 36,00 / DM 39,00; geb. DM 74,00
Mit diesen beiden Bdn liegt mehr als dreiBig Jahre nach Gerhard

v. Rad (1957 /60) wieder eine groBe Theologie des AT in deutscher

Sprache vor. Anders als die in der Zwischenzeit erschienenen sehr

viel kiirzeren Grundrisse (v. a. Zimmerli, Fohrer, Westermann) geht

es dem Vf. darum, ,die Zeugniswelt des Alten Testaments einiger-
maben vollstindig zu erfassen (Bd I, Vorwort).

1. Die Darstellung gliedert sich nach einer Einleitung in eine
»Grundlegung” und drei weitere Hauptteile.

Uberaus instruktiv und didaktisch geschickt ist die einlei-
tende ,Standortbestimmung®, die den Untertitel tragt: ,Zu
Geschichte, Methodik und Aufbau einer ,Theologie des Alten Testa-
ments‘ (§ 1; 1.1-30).
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Aus der Geschichte der Disziplin heraus entwickelt Preuf die Kontur der
eigenen Darstellung. Er geht dazu einer Reihe von Alternativen nach, die seit
Gablers Vortrag von 1787 die Diskussion dariiber geprégt haben, was das denn
sei, eine ,Theologie des Alten Testaments®. Sein eigenes Vorhaben bestimmt
der Vf. als Theologie (und also keine Religionsgeschichte) mit einem systema-
tischen (und also nicht historischen) Aufrif,, dessen Struktur aus der Sache
selbst, also dem Alten Testament entnommen ist (und nicht z.B. aus der
christlichen Dogmatik). Die Darstellung soll deskriptiv (also nicht wertend
oder gar normativ) sein, sie soll die Méglichkeit einer biblischen Theologie of-
fenhalten (also nicht selbst in der Fluchtlinie zum NT hin bzw. von daher
entworfen sein), dabei auf Vollstindigkeit des Materials bedacht sein und
iiberdies die Beziige zur altorientalischen Umwelt mit beriicksichtigen. Vor al-
lem aber - und darin liegt eindeutig das Spezifikum dieses Werkes - soll sie
am Konzept einer Mitte des Alten Testamentes orientiert sein, ja die gesamte
Darstellung von dieser Mitte her entwickeln. In kritischer Abgrenzung zu an-
deren Versuchen wird diese Mitte in der Ewiihlung Israels durch Gott gefun-
den.

Alles weitere ist nun konsequent am Vorgang der Erwihlung
orientiert. Zentral dafiir ist zunéchst die ,Grundlegung® (§ 2+3;
1.31-157).

Ein relativ kurzer § 2stellt dieErwédhlungsaussagendes AT zusam-
men. Zum Verstindnis ist wichtig, daB es P. bei dem, was er mit ,Erwihlung”
meint, nicht nur um einen Begriff, erst recht nicht nur die Vokabel bhr geht,
sondern um das dadurch geprigte Wortfeld, ,vor allem aber um die Erkennt-
nis des erwiihlenden Handelns JHWHs als der entscheidenden Grundstruktur
atl. Zeugnisses von diesem Gott* (1.31). Der § 3 stellt sodann ,Die Erwahlung
und Verpflichtung des Volkes" dar - als Herzstiick und Basis fiir alles weitere.
Das Kap. setzt beim Exodus ein, wendet sich den Konzepten fiir Israel als Volk
und Gemeinde zu und kommt dann zu den Themenkomplexen Sinai, Bund,
Verpflichtung, Mose, Land und schlieBt mit ,JHWH als Krieger und
JHWHkrieg" ab.

Der II. Hauptteil gilt ,JHWH als Subjekt des geschichtlich
erwiihlenden Handelns".

Dazu werden in § 4 (1.158-285) die Gottesvorstellungen und -begriffe ent-
faltet, also Themen wie Namen und Bezeichnungen Gottes, sein Geist, Ange-
sicht, Engel, seine Herrlichkeit, Gerechtigkeit, Weisheit u. a. Es geht dann um
Gottes Offenbarung, um ,JHWH als Schopfer” und schlieBlich um die Aussa-
gen iiber sein ,Wesen", womit u.a. seine Heiligkeit, sein Eifer, seine Lebendig-
keit gemeint sind. Der relativ kurze §5 ist itberschrieben ,Die Welt Gottes
und die gottferne Welt“ (L286-302). Aussagen iiber die Wohnstétten Gottes,
iiber Lade, Zelt, Hofstaat, aber auch iiber Dimonen, Satan und das Totenreich
finden hier ihren Ort.

Der zweite Bd enthilt die Hauptteile III und IV mit den
charakteristischen Uberschriften ,Die Auswirkungen und das Wei-
terdenken der Urerwidhlung” und ,Folgen und Folgerungen der ge-
schichtlich erfahrenen Erwdhlung®.

Beim ersten der beiden Komplexe geht es in den § 6-10 (I.1-104) um die
Erzviter, um Konig und Messias, Tempel und Gottesstadt (= Zionstradition),
Priestertum und Leviten und schlieBlich um die Propheten (I.72-104). Beim
zweiten (I1.105-327) findet sich zunéachst die Anthropologie unter der Haupt-
iiberschrift ,Der Israelit und seine Gottesbeziehung® (§11; 11.105-198). Hier
kommen zur Sprache: Der Mensch als Geschopf, die Gottebenbildlichkeit,
Sprache, Leid und Schicksal, Leben - Tod — Auferstehung, Siinde und Schuld,
Vergebung und Sithne, aber es finden sich auch so relativ unspezifische Ab-
schnitte wie ,Der Mensch im Zeugnis verschiedener Textgruppen“ (von P
und J iiber die Propheten bis Hiob und Kohelet) und ,Der Mensch vor Gott*
(mit Stichworten wie Gottesfurcht, Glauben, Vertrauen, Gerechtigkeit, Er-
kenntnis JHWHs). § 12 enthilt dann die ,Grundfragen von Ethik und Ethos"
(»Das Leben der Erwahlten®), § 13 gilt dem Kult, § 14 der Zukunft des Gottes-
volkes mit Eschatologie und Apokalyptik und schlieBlich der abschlieBende
§15 dem Verhiltnis zu den anderen Vblkern, u.a. dem Gottesknecht
§15.7).

2. Dem bereits erwdhnten und wiederholt erhobenen An-
spruch auf Vollstédndigkeit in der Darbietung des theolo-
gisch relevanten alttestamentlichen Materials wird das Buch auf
seine Weise zweifellos voll gerecht. Es diirfte kein wichtiges Thema
und keinen bedeutenden Text geben, die nicht ihren Platz gefunden
haben. Das Werk eroffnet viele Mbglichkeiten zu rascher, griindli-
cher und sorgfaltiger Orientierung iiber die ganze Breite theologi-
scher Themen, einschlieBlich ihrer Beziehungen zur altorientali-
schen Umwelt. Dazu sind auch die fiir dieses Genre ungewohnlich
breiten Literaturangaben hilfreich. Sie beziehen allerneueste Arbei-
ten mit ein und bieten eine solide und didaktisch iiberzeugende
Auswahl zur Orientierung und Weiterarbeit. Bei der Auswahl der
Literatur werden stirker noch als in der Darstellung selbst auch ab-
weichende Thesen, wissenschaftliche Kontroversen sowie offene
Fragen dokumentiert. Diese Vollstindigkeit in Themen, Texten und
Literaturangaben machen das Werk zu einer Fundgrube fiir theolo-
gische Themen des AT, das man zur Benutzung empfehlen kann.

Dennoch werden es diejenigen, die das Buch als Lehrbuch
benutzen wollen, nicht immer leicht haben. Da ist einmal die Eigen-
art, daB kein einziger Text im Wortlaut zitiert wird. Die vielen, brei-
ten und zuverlissigen Textangaben miissen - wenn man sie nicht
im Kopf hat - nachgeschlagen werden, um die Darstellung wirklich
sinnvoll zu verfolgen. Da ist zum anderen die durchgingige Not-
wendigkeit, die Register zu benutzen, die sich aus Problemen der
Gliederung mit ihren Wiederholungen und Uberschneidungen er-
gibt (s. u.). Die drei Register (hebraische Worte, Sachen und Bibel-
stellen) sind sorgfiltig und breit — nur leider fiir beide Bénde ge-
trennt angelegt, was zu umstindlicher Blatterei fithrt. Bei einer
zweiten Auflage sollten die beiden Register unbedingt zusammen-
gefiithrt werden.

Der eigene Standort des Vf.sist in vielen Grundfragen und
insbesondere in den literarischen und historischen Voraussetzun-
gen, die diesem Werk zugrunde liegen, recht ,konservativ®, d. h.
weithin den Auffassungen seiner Lehrer verpflichtet. Fiir die gegen-
wirtig so umstrittenen Pentateuchfragen und die (Spét-)Datierungs-
probleme im Bereich der Prophetie wird das bereits in der Einlei-
tung deutlich gesagt (I.30), sonst ebenso wie fiir andere Streitfragen
vorausgesetzt. Neuere Richtungen und methodische Ansétze wie
die feministische oder sozialgeschichtliche Exegese haben in Inhalt
und Sprache kaum Spuren hinterlassen, und trotz einiger einschlé-
giger Bemerkungen in der Einleitung (1.29) und am Ende (II.326f)
wird man das auch vom christlich-jiidischen Dialog sagen miissen.

3. Jeder Versuch einer Darstellung der Theologie eines so bunten
und vielgestaltigen Phénomens wie des AT steht vor dem Problem
der Gliederung und damit des inneren Zusammenhangs des Stoffes.
Genau wie dem biblischen Text selbst wird man dabei zugestehen
milssen, daB ,Wiederholungen . ..so unvermeidlich wie beabsich-
tigt® sind (I. Vorwort). Dennoch fallen immer wieder Inkonsistenzen
auf, bei denen man nach Grund und Absicht fragt, und die keines-
wegs alle mit den Fragen zu tun haben, die sich mit der Zentrierung
auf die Erwédhlung ergeben.

Warum etwa wird in § 3.10, also noch in der ,,Grundlegung” von
JHWH als Krieger" gehandelt, wihrend doch erst der anschlie-
Bende § 4 Gott als ,Subjekt” der Erwiihlung behandelt? Sollte etwa
das mit dem Exodus verbundene kriegerische Gotteshandeln nicht
so recht zu den weniger problematischen Vorstellungen passen?
Viele Themen werden mehrfach aufgegriffen, etwa Recht und Ethik
werden zuerst in § 3 im Zusammenhang der Sinaioffenbarung ange-
sprochen, und zwar in 3.6 und 3.8 — dazwischen steht Mose. Dann
geht es in § 12 breit um die ethischen Fragen, doch auch in §11.1
(Ehe/Arbeit) und 11.8 (Gerechtigkeit) sowie im Zusammenhang von
Siinde und Schuld (§11.9) geht es darum. Ahnliches gilt fiir das
Thema Gottesdienst und Kult: § 8 ist dem Jerusalemer Tempel, § 9
dem Priestertum gewidmet, speziell dem Gottesdienst gilt dann
§13.

Mit der Unterscheidung der so dhnlich benannten Hauptteile III
und IV ist offenbar eine wachsende Distanz zur Mitte ausgedriickt.
Aber der Versuch, die drei Hauptteile I, IIl und IV im Sinne konzen-
trischer Kreise zu verstehen mit einer Anordnung des Stoffes nach
der Entfernung vom eigentlichen Zentrum, st6bt auf Schwierigkei-
ten. Warum etwa wird der Sabbat, der doch Teil des Dekalogs ist
(§ 3.8), erst in § 13.5 behandelt?

Der hier verfolgte Systematische Ansatz fithrt dazu, daB
nur selten biblische Biicher oder Teile davon die Gliederung bestim-
men. Das biblische Material wird vielmehr in Themen zerlegt und
so ganz neu arrangiert. Das geht in der Kritik an den am kanoni-
schen Text orientierten Ansiétzen bis zu der - fiir mich erschrecken-
den - Frage: ,Ist die dem Aufbau und der Abgrenzung der ,hebréi-
schen Bibel* inhidrente Hermeneutik eine sachgemife?* (I.21). Ver-
folgt man etwa mit Hilfe der Register - und man braucht sie dazu -,
wo iiber Hiobbuch und Hiobfrage gehandelt wird, so stellt man fest:
Schwerpunkte liegen im Zusammenhang der Schopfung (1.263),
dann in der Anthropologie (I1.136ff), und der Tun-Ergehen-Zusam-
menhang wird an wieder anderer Stelle behandelt (L.209ff). Ist es
wirklich von der Orientierung an der Erwéhlung her zwingend, dafi
ein so wichtiger theologischer Komplex wie Hiob keinen eigenen
Ort findet?

4, Damit sind wir bereits beim Spezifikum des Werkes,
alles vom Vorgang der Erwiihlung her zu entfalten. P. sieht natiir-
lich selbst sehr genau, welche Schwierigkeiten er sich damit ein-
handelt, und nennt als mégliche Kritikpunkte die Fragen, wie es
dann ,mit JHWHs Schépfungshandeln bestellt ist, oder wie es
...um die Weisheitsliteratur steht* (1.29f). Er kann aber mit Recht
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auf das Gewicht dieser Vorstellung in solchen Schriften verweisen,
die selbst eine bedeutende und umfassende Theologie entfalten, wie
das Deuteronomium, Deuterojesaja und die Priesterschrift (1.29). In
der Geschichte der Entwiirfe einer alttestamentlichen Theologie
liegt hier, wenn ich recht sehe, der erste Versuch vor, von einem
Punkt her wirklich die gesamte Darstellung zu entfalten. Eichrodt
etwa hat ja bei aller Konzentration auf den Bundesgedanken doch
im Grunde nur den ersten Teil ,,Gott und Volk“ véllig von ihm her
gestaltet, fiir die beiden anderen Hauptteile ,,Gott und Welt* sowie
»Gott und Mensch® gilt das nicht in gleichem Male. Bei einem sol-
chen Versuch geht es auch um weitaus mehr als eine Verletzung
des guten Geschmacks (so Hermisson in FS G. Krause, 1982, 37, dazu
1.28f Anm. 132), ndmlich darum, die Rede von einer Mitte wirklich
einmal ernsthaft und in der Breite zu erproben, und das ist aller
Anstrengung wert.

Den MaDlstab, an dem er gemessen sein will, hat P. selbst formu-
liert: ,Dieser ,Mitte’ miissen sich die weiteren, zentralen Grund-
strukturen atl. Glaubens . .. zuordnen, was sich durch den Vollzug
des vorliegenden Entwurfs als mdglich, berechtigt und richtig er-
weisen mub“ (.28f). Sie miissen - tun sie es? Ich wihle im folgenden
das Beispiel der Schépfungsaussagen, um einige Probleme
aufzuzeigen, an Themen wie den nichtisraelitischen Vélkern oder
der Anthropologie liefie sich strukturell ganz dhnlich diskutieren.

Von der Schopfung ist auffallenderweise in § 4 die Rede, also im Kap. iiber
den erwihlenden Gott. Dagegen geht es unter der Uberschrift ,Die Welt Got-
tes” in § 5 gerade nicht um die Welt als Schopfung, sondern die von der Welt
durchaus unterschiedenen Orte Gottes. Das Thema Schopfung habe, so heiBit
es, im AT ,kein theologisches Eigengewicht“, und das kénne dann in der Dar-
stellung der Theologie nicht anders sein. Sie kann deshalb nicht wie das AT
selbst mit der Schépfung beginnen (1.271f), und es gebe z. B. auch keine eigen-
stindige Theologie der Urgeschichte. Die Begriindung wird darin gefunden,
dab die Gemeinschaft Israels mit Gott in geschichtlichen Erwihlungstaten be-
griindet ist und so das Wirken dieses Gottes erst sekundér auch in der Schop-
fung entdeckt wurde (1.273). Notig sind Schopfungsaussagen nur, damit ,all
das, was innerhalb des AT folgt, nicht nur ein Unternehmen zwischen einem
Gott und seinem Volk ist, sondern auf die Welt zielt, auf die anderen Vélker,
auf den Kosmos, daB hier der Herr dieser Welt sich zu Worte melden will . . .,
nicht aber ein Volksgott, wenn JHWH auch als solcher seinen Weg mit Israel
begann® (1.271).

P. folgt hiermit ausdriicklich dem Konzept, das G. v. Rad 1936 in
seinem kleinen Aufsatz iiber ,Das theologische Problem des alttesta-
mentlichen Schopfungsglaubens” entwickelt hatte. Im Grunde ist
seine Sicht der Schopfung eine breite Entfaltung dessen, was damals
gegen den Bezug der Deutschen Christen auf Schépfung und Urof-
fenbarung theologisch notwendig schien, neuere Sichtweisen bei
v. Rad selbst (Weisheit in Israel) oder anderen (z. B. Westermann)
werden {ibergangen. Erst recht erwichst aus gegenwiirtigen Erfah-
rungen und Bedrohungen keine verinderte Wahrnehmung der atl
Texte.

Selbst wenn es religionshistorisch véllig unbestreitbar wire, daB
die Ursprungserfahrungen des biblischen Gottes im Exodus oder in
Ereignissen wie dem in Ri 5 besungenen reine Geschichtserfahrun-
gen waren (immerhin geht es in beiden Féllen auch um ein Wirken
an Naturelementen wie Meer, Wolken und Sternen) und Israel den
Schopfungsgedanken erst viel spiter aufgriff - war diese Entfaltung
denn keine theologisch notwendige? Was berechtigt dann, das zeit-
lich Spitere fiir auch sachlich sekundir zu halten? Liegt entgegen
der Absicht des Verfassers doch im Grunde eine versteckte
Religionsgeschichte vor?

Vor allem erhebt sich hiermit die Frage, wie P. Erwidhlung
versteht. Bereits die erste Ausprigung des Erwihlungbegriffs im
Deuteronomium ist doch wohl nicht ohne einen universalen Hinter-
grund zu denken, auch wenn das nur an wenigen Stellen wie Dtn
4,27ff explizit wird (vgl. Rendtorff, FS Wolff 1981). Die Beziehung
eines wirklichen Volksgottes wie Kemosch zu seinem Volk ist doch
eher nicht als Erwéhlung zu fassen. Und ganz unbestreitbar setzen
theologisch zentrale Textkomplexe wie Deuterojesaja oder die Prie-
sterschrift voraus, daB die Erwihlung auf dem Hintergrund der
Schopfung stattfindet - und nicht umgekehrt. Ist nicht von Erwih-
lung theologisch erst dann sachgemiifi die Rede, wenn der Schépfer
aller Vilker sich dennoch einem einzigen zuwendet? Es stellt sich
also die Frage, ob nicht ein recht enggefithrter Erwihlungsbegriff
vorliegt bzw. eine religionsgeschichtlich rekonstruierte éltere Bezie-
hung von Gott und Volk theologisch normativ wird und die Darstel-
lung bestimmt. Das wirkt sich an vielen Stellen aus, nicht zuletzt in
der Randstdndigkeit des Themas der anderen Vélker und ihrer
Beziehung zu diesem Gott - wobei dann in der Uberschrift von

§15.4 von der Vernichtung der Volker die Rede ist, was in dieser
Zuspitzung keine Textbasis im Alten Testament hat.

Es ist das unbestreitbare Verdienst dieser umfassenden Theolo-
gie des Alten Testamentes, die These, daB das Alte Testament eine
Mitte habe, einer wirklichen Probe unterzogen zu haben. Es liegt
nach meinem Urteil nicht sosehr an der Entscheidung fiir die ,Er-
wihlung” Israels als diese Mitte, als vielmehr daran, wie hier Er-
wihlung verstanden wird, dal} die Frage, ob von einer solchen Mitte
aus das Ganze entfaltet werden kann, nach wie vor offen ist.

Bielefeld Frank Criisemann

Alttestamentlicher Glaube und Biblische Theologie. Festschrift fiir Horst
Dietrich PreuB zum 65. Geburtstag, hg. v. Jutta Hausmann / Hans-Jiir-
gen Zob el. - Stuttgart, Berlin, Kéln, Mainz: W. Kohlhammer 1992. 376 S.,
geb. DM 120,00

Der Titel der Festschrift, in dem zwei Leitideen des theologi-
schen Engagements von H.D. Preub ausgedriickt sein sollen, ist
breit genug fiir das Spektrum von 36 Beitrdgen, das einigermalBen
widerspiegelt, auf welchen Gebieten der Geehrte die atl Wiss. berei-
chert hat. Seine Vertffentlichungen, deren vorldufige Krénung die
kiirzlich erschienene zweibédndige Theologie des Alten Testaments
sein diirfte, werden S.373-376 angefithrt. Die Beitrige der Fest-
schrift kénnen im folgenden nur andeutungsweise inhaltlich erfaBt
und erst recht nicht angemessen beurteilt werden.

H. Seebass (Dialog iiber Israels Anfédnge. Zum Evolutionsmodell von
N. P. Lemche, Early Israel, VTS 37, Leiden 1985, 11-19) schaltet sich in die
Diskussion um das historische Bild der Landnahme ein.

Mehr als der Titel ahnen 14Bt, handelt auch J. Scaremer (Zur Theologie der
Patriarchenerzdhlungen in Genesis 12-36, 20-34) von der Entste-
hung Israels, da die Gottesvorstellungen davon betroffen sind. Eine von An-
fang an ausgeformte und von der kanaaniischen klar abgehobene israelitische
Religion sei nicht vorauszusetzen. Wir begegnen in den Erzéhlungen den Got-
tesvorstellungen der jeweiligen Autoren und ihrer Zeit. Die Gottesbezeich-
nungen werden von J, E und insbesondere P (in der Urgeschichte Elohim, in
der Viterzeit El Schaddaj, seit der Sinaioffenbarung Jahwe) gezielt gewihlt.
Die historische Frage beziiglich der Viterzeit bleibt natiirlich offen.

H.]. Borcker (Uberlegungen zur Josephsgeschichte, 35-45) be-
schrénkt sich auf das Ergebnis, daB die Josephsgeschichte eine Ruben-Schicht
enthilt, die einige Zeit nach der Reichsteilung zur Minderung der juddischen
Dominanz in die im grofien und ganzen einheitliche Erzihlung eingearbeitet
worden sei.

W. HerrmaNN (Ex 17,7bB und die Frage nach der Gegenwart Jahwes
in Israel, 46-55) weist die fiberhéngende Frage von Ex 17,7bB der geistigen
Situation der exilisch-nachexilischen Zeit zu (vgl. besonders S. 53, Anm. 57).

S. HerrmANN (Weisheit im Bundesbuch. Eine Miszelle zu Ex
23,1-9, 56-58) macht unter anderem darauf aufmerksam, daB die Thematik
von Ex 23,4-5, allgemein als stérende Unterbrechung empfunden, in der
Weisheit des Amenemope im Rahmen des ProzeBrechts zur Sprache kommt,

Diesen Hinweis konnte gleich E. Orro (Der Dekalog als Brennspiegel
israelitischer Rechtsgeschichte, 59-68) ad notam nehmen, der die Vorge-
schichte des mit Recht spét angesetzten Dekalogs insofern sehr zuversichtlich
zeichnet, als er mit Abwanderung urspriinglichen, vom Pater familias durch-
zusetzenden Familienrechts (Elternminderung, Téten, Ehebruch, Diebstahl)
an die ortliche Gerichtsbarkeit rechnet, wo es sich dann mit dem kasuisti-
schen Konfliktregelungsrecht verband, und weiterhin feststellt, daB sich un-
ter weisheitlichem EinfluB ein Ubergang vom Recht zum Ethos vollzog wie in
Ex 23,1-3.6-8. Eine weitere Wurzel des Dekalogs sei das Kultrecht (bis zum
Sabbatgebot einschlieBlich). - Fiir den Rez. ist eine Frage, ob sich nicht man-
che Entwicklung statt in der Realitdt des Lebens bloB in einer (deuteronomi-
stischen) Schreibfeder vollzog.

In kanonischer Reihenfolge gehen die Beitrdge vom Pentateuch zu den
Samuel- und Konigsbiichern iiber.

F. CrusemaNN (Das Gericht im Tor - eine staatliche Rechtsinstanz,
69-79) schockiert die Zunft mit der These, die Torgerichtsbarkeit stamme
nicht aus israelitischer Frithzeit, die weder Mauern noch Tore kannte, son-
dern sei eine staatliche Institution der Konigszeit. — Sind kanaaniische Stidte
nicht auch ein Teil der israelitischen Frithzeit? Ist ,Staat” in der Konigszeit
mit dem Kénigtum gleichzusetzen? Darf man etwa die Naboterzihlung so aus-
werten, wie es S. 74f geschieht?

Der Beitrag von K. Kocu (Gefiige und Herkunft des Berichts iiber die
Kultreform des Konigs Josia. Zugleich ein Beitrag zur Bestimmung he-
brédischer ,Tempora®, 80-92) diirfte vor allem mit einer Erkldrung der
omindsen weqatal-Formen in 2 Kén 23,4 (u. 8.) iiberraschen, die den Gramma-
tiken nicht bekannt ist. Sie sollen im Gegensatz zum Narrativ, der eine Aktion
im Handlungsablauf bezeichnet, eine abgeschlossene Handlung mit dauerhaf-
ter und wichtiger Wirkung wiedergeben.

Prophetismus und Prophetenbiicher sind zahlenm#Big am stirksten ver-
treten.

W.TaieL Jahwe und Prophet in der Elisa-Tradition, 93-103) wendet
sich mit Recht gegen einen jahwefreien magischen Prophetismus in der Eli-
scha-Uberlieferung.
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Der Beitrag von O. H. STECK (,.. . . ein kleiner Knabe kann sie leiten®. Beob-
achtungen zum Tierfrieden in Jesaja 11,6-8 und 65,25, 104-113) be-
weist, wie gut der groBjesajanische Gedanke, dem sich der Rez. schon in SBS
30 (1968) verpflichtet wuBte, in den letzten 25 Jahren gediehen ist, nicht ohne
durch iibertriebene Spekulation iiber Redaktionsschichten in Gefahr zu gera-
ten.

K. BaLtzer (Stadt-Tyche oder Zion-Jerusalem? Die Auseinanderset-
zung mit den Géttern der Zeitbei Deuterojesaja, 114-119) beleuchtet
die ,Ketten“(?) von Jes 40,19 mit Material iiber ,gefesselte” Gotter, ferner im
Gegenbild die Entfesselung Zions in Jes 49,14ff mit Elementen aus Darstellun-
gen der Stadtgdttinnen als Stadt-Tyche. In den Vorstellungsbereich soll auch
die Schilderung von Jes 54,11-14 gehoren.

H.C. Scumrrt (Erlésung und Gericht. Jes 43,1-7 und sein literari-
scher und theologischer Kontext, 120-131) sieht Jes 42,18-43,7 als schriftstel-
lerisches Produkt (vgl. schon ZAW 91,1979,43-61), méchte dies jedoch nicht
auf Jes 40-55 insgesamt ausgedehnt wissen.

G.Wanke (Jeremias Berufung [Jer 1,4-10]. Exegetisch-theologische
Ulberlegungen zum Verhiltnis von individueller AuBerung und geprigtem
Gut anhand eines Einzeltextes, 132-144) sucht zwischen biographisch-psy-
chologischer Deutung und der Annahme fiktiver Kreation zu vermitteln: Der
Prophet bedient sich fester Sprachmuster. M. E. wiirde auch eine Fiktion
nicht von nichts reden.

M. Koekert (Das Gesetz und die Propheten in Amos 1-2, 145-154) bestitigt
die deuteronomistische Redaktion des Amosbuches anhand der Ka-
tegorien ,Gesetz und Propheten®.

L. Scumot (Bemerkungen zu Hosea 1,2-9 und 3,1-5, 155-165) schreibt den
Fremdbericht Hos 1,2-4.6.8f einem Schiiler Hoseas zu, der ihn einer Samm-
lung von Hoseaworten voranstellte, zu der auch der Ich-Bericht 3,1a.2-4 ge-
horte. Die Frau Hoseas soll, historisch gesehen, erst wihrend der Ehe untreu
geworden sein.

R. StanL (,Deshalb trocknet die Erde aus und verschmachten alle, die auf
ihr wohnen . . .“ Der Versuch einer theologiegeschichtlichen Einordnung
von Hos 4,3, 166-173) halt Hos 4,3 fiir einen spétvorexilischen oder frithexi-
lischen, aus Juda stammenden Text und erstellt einen Stammbaum fiir einige
verwandte Stellen, als deren #lteste ihm Am 8,8a und Jer 4,27f sowie Jer
14,2-6 und 12,4a.bo erscheinen.

K.-D. Schunck (Juda in der Verkiindigung des Propheten Zefanja,
174-179) geht es um den Nachweis, daB Zefanja nicht nur Jerusalem, sondern
ohne Verbindung mit Jerusalem auch Juda angesprochen hat.

H. Grar Reventrow (Tradition und Aktualisierung in Sacharjas sieben-
tem Nachtgesicht Sach 6,1-8, 180-190) erkldrt die verworrene Aufzihlung
und Laufrichtung der Pferde in Sach 6,1-6 aus der Verwerfung, die entsteht,
wenn eine traditionelle Vorstellung (die vier Winde als von Jahwes Streitwa-
gen beherrschtes Universum) aktualisiert wird.

H.-]. ZoseL (Das Schépfungshandeln Jahwes im Zeugnis der Propheten,
191-200) findet, daB der Schépfungsgedanke im vorexilischen
Israel durchaus eine Rolle spielt, und zwar als Erschaffung von Welt und
Mensch (chne daB beide zu scheiden wéren) und als Schopfungshandeln an
Israel (eine im Nordreich erfolgte Israelitisierung des im Grunde kanaandi-
schen Schopfungsgedankens). Beide Strome vereinigen sich.

Der einzige Beitrag aus dem Bereich derPsalmenexegese von R. Mo-
sis (Die Mauern Jerusalems. Beobachtungen zu Psalm 51,20f, 201-215)
deutet Ps 51,20f mit Recht nicht auf zeitgeschichtlicher, sondern auf ideeller
Ebene im Rahmen ,eschatologischer* Heilsschilderung. - Zu bedenken wire,
daB die chronistische Schilderung des nehemianischen Mauerbaus im
Grunde auf derselben Ebene verstanden werden will. Zur Deutung gehort fer-
ner, daB Ps 51 insgesamt als vox prophetica Davidis fingiert wurde (dazu
J. Becker, Wege der Psalmenexegese, SBS 78, 1975, 105f),

Reichlich honoriert werden die Verdienste des Jubilars auf dem Gebiet
der Weisheitsliteratur.

S. Wacner (Theologischer Versuch iiber Ijob 42,7-9 [10a], 216-224)
fordert von Ijob 42,7-9 her die Einheit des spannungsreich komponierten Ijob-
Buches.

H.SemeL (Hiob,derPatron der Musiker, 225-232) stellt von neuem
ein ungewohntes frithneuzeitliches Motiv vor und beteiligt sich mit negati-
vem Ergebnis an der Suche nach dessen Fundament, unter anderem im apo-
kryphen Testament des [job.

D. MicheL [Proverbia 2 - ein Dokument der Geschichte der Weisheit,
233-243) respektiert die kanonische Fassung von Spr 2, glaubt aber einen
Grundtext (2,1-4.9-15.20) und Ergédnzungen (2,5-8, dann 2,16-19 und schlieB-
lich 2,21-22) unterscheiden zu miissen.

A. Memwnorp (Der Umgang mit dem Feind nach Spr 25,21 f als MaBstab
fiir das Menschsein, 244-252) vermag die feurigen Kohlen zwar auch nicht zu
erkldren, stellt aber die hinreichend deutliche Aussage in den Zusammen-
hang von Spr 25. — Zur Feindesliebe jetzt noch G. Barbiero, L’asino del ne-
mico, AnBib 128, Rom 1991, u. a. 8. 97-101.

A. H.J. Gunnewec (f) (Weisheit, Prophetie und Kanonformel. Erwédgungen
zuProverbia 30,1-9, 253-260) stellt fest, daB man dem weisen Agur ei-
nen Prophetenmantel umgehéngt hat bis hinein in 30,1. Aus 30,5-6 soll be-
reits ein antiapokalyptisches KanonbewuBtsein sprechen.

J. HausmanN (Beobachtungen zu Spr 31,10- 31, 261-266) unterscheidet
in Spr 31,10-31 die Bild- und Sachhilfte. Die mustergiiltige Frau ist Metapher
der Weisheit in dem mehrschichtig angelegten Gedicht.

R. Lux (Der ,LebenskompromiB“ - ein Wesenszug im Denken Kohelets?
Zur Auslegung von Koh 7,15 -1 8, 267-278) weill Koh 7,15-18 iiberzeugend
in die Gedankenwelt des Buches zu integrieren.

E.Kursch (,Du sollst dir kein Gottesbild machen®. Zu Weisheit Salo-
mos 14,15, 279-286) bringt religionsgeschichtliche Parallelen zur Ilustra-
tion von Weish 14,15, den Gott Dionysos betreffend. Auf den breiteren reli-
gionsgeschichtlichen Hintergrund (u. a. den hellenistischen Philosophen Eu-
hemeros) geht er jedoch nicht ein.

W. H. Scumor (,Wie kann der Mensch seinen Weg verstehen?” Weis-
heitliche Lebenserfahrung- ein Gesprich mit H. D. Preub, 287-297)
richtet subtile Anfragen an den Jubilar mit dem Ziel stirkerer Theologisie-
rung der Weisheit.

Das Besondere des Beitrags von H. Gesg (Das medische Reich im
Geschichtsbild des Danielbuches - eine hermeneutische Frage,
298-308) liegt darin, daB er nicht so sehr die Geschichtsdarstellung des Dan-
Buches entlarven will, als vielmehr positiv der Frage nachgehen, wie das vor-
gegebene Vier-Reiche-Schema verarbeitet wird.

Zum Anliegen von J. Jeremias (Umkehrungvon Heilstraditionen im
Alten Testament, 309-320) sei angemerkt, daB das AT im grofen Stil
und problemlos vor allem Umkehrung friitherer Unheilsverkiindigung kennt.

M. Saepo (Eschaton und Eschatologie im Alten Testament - in
traditionsgeschichtlicher Sicht, 321-330) unterscheidet eine bei Amos begin-
nende kerygmatische und die spitere didaktische, gelehrte Eschatologie, die
eine Entfaltung ins Positive gewendeter kerygmatischer Eschatologie ist.

E.-J. Wascuke (Die Einheit der Theologie heute als Anfrage an das Alte
Testament — ein Pladoyer fiir die Vielfalt, 331-341) teilt die Auffassung, dabB es
keine einheitliche Theologie des AT gibt. Andererseits soll nicht klar
sein, was Theologie {iberhaupt ist, und schlieBlich wird doch Jahwe genannt
als derjenige, der zwar keine Einheit, aber wohl Zusammenhang schafft. Das
Verhiltnis des AT zum NT, das den Jubilar in seinem Buch ,Das Alte Testa-
ment in christlicher Predigt* (1984) so sehr beschéftigt hat, bleibt aulier
Betracht.

Die von H.-P. MoULLER (Bedarf die Alttestamentliche Theologie einer phi-
losophischen Grundlegung? 342-351) gestellte Frage darf hier an
die Theologie insgesamt weitergereicht werden.

G.Watus (Luther und die Wallfahrt, 352-361) stellt die interes-
sante auslésende Frage, warum es in den Gassen Jerusalems so wenig evange-
lische Pilger gibt. M. E. spielt unter anderem eine Rolle, daB die Kirchen der
Reformation in der Welt des Orients und des Mittelmeers nicht beheimatet sind.

H.-J. Fasry (Der Makarismus - mehr als nur eine weisheitliche Lehr-
form. Gedanken zu dem neu-edierten Text 4 Q 525, 362-371) teilt mit, daB es
’agré-Makarismen auch in Qumran-Texten gibt, was eigentlich bereits
seit 1956 hitte bekannt sein kénnen (vgl. 365).

Corrigenda: S. 19, Anm. 45, Z. 3: des 2. Jahrtausends; S. 259, Z. 9: n'm;
S. 266, Anm. 26: Anm. 6 statt 5; S. 338, Z. 8: Kamosch /Kemosch, Gott der Mo-
abiter; S. 352, Z. 10: via dolorosa.

Werne a. d. Lippe Joachim Becker

Merklein, Helmut: Der erste Brief an die Korinther. Kapitel 1-4. — Giitersloh:
Giitersloher Verlagshaus G. Mohn 1992. 335 S. (GTB, 511 / OTK 7/1 ),
kart. DM 44,00
Fast zur selben Zeit wie sein Bonner evangelischer Kollege Wolf-

gang Schrage legt M. den ersten Teil eines auf zwei Bde angelegten

Kommentars zum Ersten Korintherbrief vor. Nach ausfithrlichem

Literaturverzeichnis (12-24) und einer 35 Seiten umfassenden Ein-

leitung kommentiert M. auf etwa 270 Seiten die ersten vier Kap. des

Briefes, wobei er darauf hinweist, daB dieser erste Bd exemplari-

schen Charakter besitze, der zweite also ,wesentlich kompakter

ausfallen” werde (12). Unbedingt zu lesen ist das Vorwort, in dem

M. in knapper Form seine methodischen Voraussetzungen und

Wege der Texterschliefung vorstellt und erldutert. Die Kommentie-

rung ,sollte bewuBt den Text als Text wahrnehmen, multe also

textwissenschaftlich orientiert sein, ohne die Erkenntnisse der klas-
sischen historisch-kritischen Analyse zu vernachldssigen”, wobei
die linguistische Fachterminologie ,auf ein Minimum reduziert”

worden sei (11).

In der Einleitung behandelt M. die Situation der Stadt Ko-
rinth zur Zeit der — von ihm mit der Mehrheit der Forschung auf
50/51 n.Chr. angesetzten — Griindung der Gemeinde (27-31); er
geht dann ausfithrlich auf die Sozialstruktur der Gemeinde (31-42)
und auf die literarischen Aspekte des Briefes (42-53) ein. Aufgrund
der Analyse der soziologisch deutbaren Begriffe im 1 Kor und der in
Verbindung mit Korinth bei Paulus genannten Personen kommt er
zu dem Ergebnis, die Gemeinde sei kein Spiegelbild der Gesellschaft
gewesen, sondern habe mehrheitlich ,Menschen ohne Sozialpre-
stige und Besitz, d. h. Menschen der unteren und untersten sozialen
Schicht* umfaBt (41). Die wenigen Gemeindemitglieder, die ,relativ
gut situierten Kreisen angehorten, hitten jedoch mit ihren ,gesell-
schaftlichen Wertvorstellungen“ das Gemeindeleben wesentlich be-
einflubt; im tibrigen diirfe ,der Wille zur Integration von Gegensét-
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zen aller Art (vgl. Gal 3,28) . . . als von allen Schichten geteiltes Pro-
gramm angesehen werden“ (41). Dies mag richtig sein; gleichwohl
ist M.s Vorgehen methodisch nicht unproblematisch, weil derartige
Beobachtungen besser erst als Ergebnisse der Exegese und nicht als
deren Voraussetzungen erscheinen sollten (beispielsweise wird von
M. neben 1 Kor 1,26-29 auch der Abschnitt 11,17-22 als soziologisch
relevant gewertet, ochne daB die Berechtigung einer solchen Ausle-
gung exegetisch erwiesen worden wire, 41). In der Frage der litera-
rischen Gattung warnt M. zu Recht vor der Neigung zu einer allzu
exakten Klassifizierung; hier wie auch in den anderen Paulusbrie-
fen kdmen unterschiedliche Tendenzen zusammen (45). Zur Frage
der Literarkritik betont M. (mit H. Conzelmann) den methodischen
Grundsatz, daB nicht ,die Vorstellbarkeit unterschiedlicher Situa-
tionen“ gezeigt werden miisse, sondern ,ihre Notwendigkeit fiir
eine sinnvolle Texterkldrung® (47). DemgeméD sei der Brief als ein-
heitlich anzusehen, wie nicht zuletzt auch durch ,eine ganze Reihe
struktureller Verkniipfungen“ erwiesen werde (48); fiir 2 Kor iber-
nimmt M. dann aber im wesentlichen Bornkamms These zur Vorge-
schichte dieses Briefes, d. h. er wendet sich nicht prinzipiell gegen
alle literarkritischen Operationen (51-53). Zur Frage des Briefauf-
baus hilt sich M. an die traditionelle Position: Paulus habe es einer-
seits mit miindlichen Informationen (1,11), andererseits mit einer
brieflichen Anfrage (7,1; 8,1; 12,1; dagegen seien 16,1.12 anders zu
bewerten) zu tun gehabt (49). Nicht unproblematisch ist dann frei-
lich, daB M. es fiir méglich hilt, Paulus kénne das auf diese Anfrage
bezogene Antwortschreiben schon abgeschlossen oder jedenfalls
fertig konzipiert gehabt haben, als ihn die dann in Kap. 1-4 behan-
delten Informationen erreichten; problematisch im Zusammenhang
der These der Einheitlichkeit ist auch, daB M. den korinthischen
~Fragebrief* den ,Gebildeten” zuweist, die in Kap. 1-4 erérterten
Probleme dagegen als die Angste der ,einfachen Leute” ansieht (50).
L#Bt sich das wirklich belegen?

Wichtig fiir die Arbeit mit dem Kommentar sind M.s Ausfithrun-

gen zur ,Methode der Kommentierung" (56-59). Es gehe
darum, ,den Text in seiner Urspriinglichkeit wahrzunehmen” und
erst dann nach dem Verstehen und nach der Méglichkeit einer Ap-
plikation zu fragen; da uns die urspriingliche ,Kommunikationskon-
stellation“ nicht mehr verfiigbar sei, miisse ,die (aus theologischen
Griinden) historisch-kritische Exegese . . . als textwissenschaftliches
Unternehmen betrieben werden!” (56f). M. geht dabei nun so vor,
dab er ,drei textuelle Beziehungsebenen" beachtet: Syntax (und
zwar unter Zugrundelegung der ,Konstituentenstruktursyntax®, die
den Satz als Gegenstand der Analyse ansieht), Semantik (wobei
sich das Augenmerk vorrangig auf die ,Intensionen” richte, also auf
die im Text selbst angelegten Bedeutungen) und Pragmatik (also
die Analyse des Ziels, das Paulus in Korinth zu erreichen suchte).
Diese dreifache Analyse wird der Auslegung jeder Perikope voran-
gestellt, wihrend dann nach traditionellem Muster die Einzelausle-
gung Vers fiir Vers vorgeht. Leider {ibernimmt M. bei der Vorstel-
lung der methodischen Schritte ausnahmsweise doch den linguisti-
schen Jargon, ohne ihn zu iibersetzen (etwa 571).
_ Der eigentliche Kommentar bietet zu jeder Perikope die
Ubersetzung, ausfithrliche Literaturangaben, Hinweise zur Textkri-
tik und zu Ubersetzungsproblemen, die erwdhnte dreifache Analyse
und schlieBlich die Einzelauslegung, die gelegentlich erweitert wird
durch exkursartige Erlduterungen von Begriffen oder religionsge-
schichtlichen Sachverhalten (so gibt M. zu 1,2 ausfithrliche Informa-
tion zur Traditionsgeschichte des Ekklesia-Begriffs [69-72] und
knappe Hinweise zum Titel kyrios [75]).

Breit angelegt ist die Einleitung zum Abschnitt 1,10-4,21. Nach
der syntaktischen (99-101) und der ,thematischen Analyse*
(101-107; hier geht es um die Ebene der ,intensionalen Semantik®,
d. h. um die ,interne Organisation und Verkniipfung® der einzelnen
Themen, dazu eine Schautafel; 107) folgt die sehr eingehende ,prag-
matische Analyse“ (108-152), in der M. einerseits nach der Rhetorik
dieses als ,Mahnung“ zu deutenden Textes, andererseits aber vor
allem nach der zugrundeliegenden gemeindlichen Situation, also
nach der korinthischen ,Weisheit und nach den ,Parteien®, fragt.
Hinsichtlich der ,Weisheit* kommt M. zu dem Ergebnis, dab alex-
andrinischer EinfluB zwar wahrscheinlich sei, eine direkte Philo-
Rezeption sich aber nicht zeigen lasse (127). Das weisheitliche Den-
ken habe in Korinth zum Enthusiasmus gefiihrt, d. h. die Korinther
sahen sich als Pneumatiker, die das irdische Menschsein schon
iiberwunden hatten (132), was offenbar zu libertinistischen wie zu
asketischen Verwirklichungen der ,Freiheit® habe fithren kénnen
(133). Hinsichtlich der ,Parteien” weist M. die These zuriick, es gehe

um einen unmittelbaren Konflikt zwischen Paulus und Apollos
(135); wohl aber stiinden sich auf der einen Seite auf Apollos bezo-
gene, an Weisheit interessierte, aus der Schicht der Gebildeten
stammende Gemeindeglieder und auf der anderen Seite die auf Pau-
lus bezogenen, von Glossolalie faszinierten, aus der Schicht der we-
niger Gebildeten stammenden Gemeindeglieder gegeniiber. Das
zeige sich an der Uberschneidung der Problematik von Kap. 1-4 mit
der von Kap. 12-14; es sei ja auffallend, dab Paulus als Gegenge-
wicht zur Glossolalie nicht Weisheits- oder Erkenntnisrede favori-
siere, sondern Prophetie (139-145). Die Christus-Parole (1,12) sei
nicht von einer Partei verwendet worden, sondern von allen, ,wo-
bei die Initialziindung wohl von der Paulus-Gruppe ausging”, zu de-
ren ,Legitimationsinventar” sie moglicherweise gehort habe (146f).
Die Kephas-Partei habe sich wohl als Reaktion auf den Streit zwi-
schen den Apollos- und den Paulus-Leuten gebildet, mit Betonung
der richtigen Praxis im Gegeniiber zum Streit um ,logos“ und ,so-
phia®; hier seien wohl die Kritiker des Gotzenopferfleischessens zu
suchen (151). Diese Uberlegungen sind scharfsinnig und in sich
plausibel; doch sie gehen iiber das im Text tatsdchlich Erkennbare
m. E. erheblich hinaus. Das zeigt sich in der Kommentierung daran,
dab) die Einzelauslegung der entscheidenden Textstelle 1,10-17 eher
knapp ausfillt (160-167) — offenbar deshalb, weil der Text so viel gar
nicht hergibt.

Einige exegetische Details: Das Problem der ,katholisierenden“ Adresse in
1,2b lést M. so, daB er die Wendung ,syn pasin ktl.‘ ungeachtet der semanti-
schen Schwierigkeiten von ihrer pragmatischen Funktion her deutet: Paulus
wolle natiirlich nicht die ganze Christenheit ansprechen, sondern er wolle be-
tonen, daB die korinthische Gemeinde nicht fiir sich allein existiert, d. h.
schon in der Adresse komme die fiir den ganzen Brief charakteristische paré-
netische Motivation zur Geltung (76f). Das ist eine durchaus einleuchtende
Interpretation (auch wenn ich nicht recht sehe, inwiefern sich in 11,16 eine
ygenaue Entsprechung” zu der schwierigen Wendung ,autén kai hémon* fin-
det, wie M. sagt).

Problematisch ist m. E. die Argumentation gegen die Existenz der ,Chri-
stus-Partei”. M. meint, mit der Frage ,Ist Christus zerteilt?" (1,13) kritisiere
Paulus, daB in Korinth ,die Zugehérigkeit zu Christus mit der Gruppenzuge-
horigkeit und der konkurrierenden Berufung auf favorisierte Verkiindiger
verquickt wird“ (163). Wenn aber ,,alle Gruppen sich auf Christus berufen ha-
ben“ (162), inwiefern ist es dann logisch, aus dem ,egd de Christou’ ein ,Zer-
stiickeltsein Christi zu folgern? Die kritische Frage in 1,13 macht doch in
erster Linie dann Sinn, wenn der Verweis auf Christus eben nicht allen Grup-
pen gemeinsam war, sondern von einer Gruppe explizit als Parteiparole be-
nutzt wurde.

Vorziiglich ist die Auslegung von 1,18-25 (167-191), wo sich M.s Ansatz
der dreifachen Textanalyse glinzend bewihrt. Die folgende Perikope 1,26-31
wird dann zutreffend als Exemplifizierung des vorangegangenen Textstiicks
gedeutet; dabei gewinne die Aussage von 1,27f ihre Spitze gerade darin, daB
Gott tatsichlich auch ,einige weltliche Weise, Michtige und Vornehme er-
wihlt“, denn diese miiBten sich nun Gottes Erwihlungskategorien zu eigen
machen (199).

Bemerkenswert ist die sehr eingehende Auslegung des umstrittenen Text-
stiicks 3,16f (270-277): Paulus nehme in V. 16 das Selbstverstéindnis der Korin-
ther auf, konfrontiere es mit der tatsichlichen Situation und stelle hiergegen
dann in V. 17a eine durch V. 12-15 als eschatologische Warnung zu verste-
hende sakralrechtliche Norm (nicht: ,heiliges Recht*).

Zu 4,16 stellt M. fest, der Aufruf ,Werdet meine Nachahmer” (in der

Ubersetzung der Stelle ist das Substantiv ausgefallen) bedeute nicht, daB Pau-
lus sich personlich als Vorbild darstelle; gemeint sei vielmehr die apostolische
Existenz, d. h. ,letztlich ist es der Gekreuzigte selbst, den es nachzuahmen
gilt” (327).
_ Dieser erste Kommentarband zu einem (echten) Paulusbrief im
OTK setzt fiir alle weiteren (nicht nur in dieser Reihe) einen hohen
MaDstab; in gewisser Weise geht er iiber die bisher hier erschiene-
nen Binde hinaus, insofern exegetische und religionsgeschichtliche
Informationen in reichem MaDB geboten werden. Hinzu kommt eine
ungewdhnlich intensive Auseinandersetzung mit der Sekundirlite-
ratur, durch die freilich wegen des fiir die Reihe typischen Ver-
zichts auf FuBnoten und angesichts des schmalen Satzspiegels die
Ubersichtlichkeit gelegentlich leidet (vgl. etwa 120 oder 224). In je-
dem Fall bedeutet dieser Kommentar inhaltlich wie von seinem me-
thodischen Ansatz her einen wesentlichen Fortschritt, und es ist
sehr zu wiinschen, daB der zweite Band bald folgt.

Bethel Andreas Lindemann

Probst, Hermann: Paulus und der Brief. Die Rhetorik des antiken Briefes als
Form der paulinischen Korintherkorrespondenz (1 Kor 8-10). - Tiibingen:
J.C.B. Mohr 1991. XII, 407 S. (Wissenschaftl. Untersuchungen zum Neuen
Testament, I1/45), kart. DM 99,00
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Die Studie ist eine von J. Roloff geforderte Diss., die 1985 von der
theol. Fak. der Univ. Erlangen angenommen und vom Vf. spiter
iiberarbeitet worden ist. Sie verfolgt das Ziel, durch die Untersu-
chung des Beziehungsfeldes zwischen antiker Rhetorik und
Epistolographie den Ansatz fiir eine neue literarkritische und
formgeschichtliche Analyse von 1 Kor 8-10 als einem ebenso signifi-
kanten wie umstrittenen Beispiel paulinischer Briefkunst zu gewin-
nen.

Die Arbeit setzt nach der Einleitung, die kurz das Interesse der Untersu-
chung beschreibt (1-4) mit zwei forschungsgeschichtlich orientierten Ab-
schnitten ein, Der erste deckt die methodischen Primissen und theologischen
Implikationen der Autoren auf, die fiir oder gegen die Einheitlichkeit von
1 Kor 8-10 plddieren (5-28); der zweite unternimmt #hnliches fiir das Gebiet
der form- und stilkritischen Paulus-Analyse, insbesondere im Blick auf Arbei-
ten zur Rhetorik und zur Diatribe des Apostels (30-54). Dieser Einstieg trigt
zwar der wissenschaftlichen Sorgfaltspflicht Rechnung, 146t aber die Position
des Vs nur sehr langsam und eher indirekt hervortreten.

Der rote Faden der Untersuchung wird vom 4. Kap. an deutlicher. P. be-
spricht eine Vielzahl antiker Briefe im Blick auf die Frage, welche Bedeutung
rhetorische Konventionen nicht nur fiir die A4, sondern auch fiir die tdkig
einer Epistel haben (55-107). Kap. 5, das den Hauptteil der Arbeit bildet
(108-294), bespricht nacheinander die Textsequenzen in den Hauptabschnit-
ten 8,1-13, 9,1-18, 9,19-10,17 und 10,18-11,1 hinsichtlich ihrer Koh#renz, ih-
res traditions- bzw. religionsgeschichtlichen Hintergrundes und ihrer Form.
Kap. 6 rekapituliert im ersten Teil die Ergebnisse von Kap. 5 und weitet im
zweiten Teil den Blick auf die anderen Passagen des 1 Kor, um sie hinsicht-
lich ihrer Form zu klassifizieren (295-359).

Das SchluBkapitel (360-379) stellt die These des Vi.s zur Uneinheitlichkeit
des Briefes dar, zieht einen Vergleich mit Rém 14-15 und fafBt die Ergebnisse
zusammen.

Ein sehr umfangreiches Literaturverzeichnis (380-396) und knappere In-
dices (397-407) der zitierten Stellen und Autoren sowie der thematisierten
Begriffe runden den Bd ab.

Der Vf. erweist sich als hervorragender Kenner nicht nur der
exegetischen Fachliteratur, sondern auch der antiken Quellentexte.
Die Untersuchung enthilt eine Vielzahl treffender Beobachtungen
am Text, die neue Einsichten erdffnen. Dazu gehoren vor allem die
zahlreichen formkritischen Analysen der Sequenzen in 1 Kor 8-10.
Dazu gehort aber auch der Nachweis, daBl der Unterhalt von Apo-
steln durch Gemeinden nicht eine Pflicht (G. TheiDBen'), sondern
ein Recht gewesen ist (172-179) und daB es letztlich nicht allein rol-
lenspezifische Erwartungshaltungen bessergestellter Korinther (P.
Marshall?), sondern apostolatstheologische Fragen gewesen
sind, die hinter 1 Kor 9 stehen (179ff). Erhellend ist auch der Hin-
weis (205-210) auf den christologischen Hintergrund von 1 Kor
9,19-23, der zumal im Lichte von 8,11 und 10,16f einleuchtet (auch
wenn die traditionsgeschichtliche Herleitung von einer hinter Lk
22,27 resp. Mk 10,45 stehenden Herrenmahlsiiberlieferung zu dis-
kutieren bleibt). In Verbindung damit sei nicht iibersehen, dall P.
die tragende Bedeutung der christologisch-soteriologischen Aussa-
gen von 1 Kor 8,11f und 1 Kor 10,16f sowohl in ihrem engeren Kon-
text wie auch in ihrer wechselseitigen Verbindung gut herausarbei-
tet. Uberdies spricht an, daB der Vf. die Rolle des Apostels sowohl in
1 Kor 8-10 als auch in anderen Partien des Briefes nicht nur sorgfil-
tig aus dem Text selbst heraus beschreibt, sondern auch in das Licht
antiker Briefkonventionen stellt.

Das (gelegentlich iiberstarke) Bemiithen um eine Offenlegung
und Rechtfertigung des Untersuchungsgangs ist allenthalben zu
spliren. Der Leser hat den Eindruck, iiber weite Strecken am Er-
kenntnisprozeDB des Autors unmittelbar teilzunehmen. Das Interesse
gilt vornehmlich der Form und Gattung der Texte. Theologische In-
terpretationsfragen treten zuriick, wenn sie auch keinesfalls ausge-
blendet werden.

Die (erneute) Darstellung der Uberlagerungen von Brief- und Re-
dekunst ist aufschluBreich, weil sie von methodischer Strenge und
ohne erkennbare Festlegung auf eine bestimmte Schulmeinung ge-
schieht. Zwei Punkte verdienen besondere Beachtung: die Erinne-
rung daran, daB Deissmanns Material (Licht vom Osten) keinen
reprasentativen Eindruck vermittelt, und der Hinweis darauf, daf}
die spezifische Kommunikation, die mittels eines Briefes geschieht,
nicht insgesamt unter die Uberschrift der Philophronetik ge-
stellt werden kann, sondern ebenso von einer ,imperativen Logik"
(105) geprégt ist, deren Angelpunkt die Glaubwiirdigkeit des Verfas-
sers darstellt. Freilich wére fiir Paulus wohl besser, von einer para-
kletischen Verifizierung zu sprechen und nachdriicklich in den Mit-

! Studien zur Soziologie des Urchristentums, Tiibingen 21983 (11979),
201-230.
2 Enmity in Corinth (WUNT II 23), Tiibingen 1987, 1-34.91-129.268-271.

telpunkt zu stellen, daB die Beziehungen zwischen dem Verfasser
und den Adressaten des Briefes, einschlieBlich der Rhetorik und der
biographischen Notizen, entscheidend durch die gemeinsame Be-
zugsgroBe des Evangeliums bestimmt sind. In 1 Kor 8-10 wird dies
an den Schliisselstellen allenthalben deutlich. Auch das imitatio-
Motiv (10,33; 11,1; vgl. 8,13) ist dadurch bestimmt.

Die Beleuchtung des 1 Kor von verwandten antiken Briefen her
ist hilfreich. Dennoch bleiben Fragen. Vor allem betreffen sie so-
wohl die Disposition von 1 Kor 8-10 wie auch die Thesen tiber die
Einheitlichkeit des gesamten Briefes.

P. stellt die These auf, 8,1-13 sei das exordium, 9,1-18 die narra-
tio, 9,19-10,17 die argumentatio und 10,18-11,1 die peroratio. Das
iiberzeugt (den Rez.) nicht. Die Grundfrage lautet, ob die dispositio
eines Briefteils tatsichlich so genau dem Schema der Rhetorik folgt;
Skepsis bleibt angebracht. En detail fragt sich, ob 8,1b (rdveg yvoowv
#yopev) wirklich keinen RiickschluBl wenn schon nicht auf eine Pa-
role, so doch auf die Position der ,Starken® erlaubt. 8,1-13 geht so-
wohl im Argumentationsgehalt als auch in der parakletischen Inten-
sitit weit {iber das hinaus, was ein exordium erwarten laft. 9,1-18
ist jedenfalls nicht in dem Sinn narratio, daB der in 8,1-13 und in
Kap. 10 verhandelte Sachverhalt vorgestellt wiirde; Verweise des
Apostels auf seine eigene Person reichen - hier wie andernorts - als
Qualifikationskriterium nicht aus. Ebenso bleibt die These des Vf.s
zu 1 Kor 9 zweifelhaft, Pl brauche sich gar nicht einer korinthischen
Kritik zu erwehren, als Apostel nicht von seiner Evangeliumsver-
kiindigung, sondern von seiner Hinde Arbeit zu leben. 9,3 spricht
doch eine andere Sprache. Ob es giinstig ist, zwischen 9,18 und 9,19
sowie zwischen 10,17 und 10,18 tiefere Schnitte zu legen, ist zu dis-
kutieren.

Die Einheitlichkeit von 1 Kor 8-10, die auch nach Auffas-
sung des Rez. am wahrscheinlichsten ist, 146t sich nicht allein durch
formkritische, sondern nur durch einen Verbund verschiedener
Methoden begriinden. Die Kohidrenz des Textes erhellt kaum im
Lichte eines vorgegebenen rhetorischen Schemas, durchaus aber in
textpragmatischer Perspektive.

Mag man iiber die Struktur von 1 Kor 8-10 noch kontrovers dis-
kutieren: Am Schlub seiner Studie — anders noch als in der zur Diss.
eingereichten Fassung — stellt der Vf. die These auf, der 1 Kor sei
nicht einheitlich, sondern bestehe aus fiinf selbstdndigen
Briefen, ndmlich 1 Kor 1-4; 1 Kor 5-7; 1Kor 8-11; 1 Kor 12-14
und 1 Kor 15-16, die in eben dieser Reihenfolge nach Korinth abge-
gangen seien. Diese These gilt als Konsequenz aus der Beobachtung,
daB die genannten Teile jeweils eine in sich abgerundete Briefform
bezeugten. Mit dieser SchluBfolgerung scheinen jedoch die Maglich-
keiten einer rhetorischen Analyse iiberschitzt, abgesehen davon,
daB die in Anspruch genommenen Beobachtungen keineswegs so
eindeutig sind, wie P. dies zu sehen scheint. Literar- und formkriti-
sche Fragen zu den Paulinen kénnen zwar gewil nicht (mehr) ohne,
aber keinesfalls nur aufgrund rhetorischer Analysen beantwortet
werden.

Auch die Kurz-Analysen der Kap. 1-7 und 11-16 sind aus Sicht
des Rez. nicht frei von problematischen Urteilen. 1 Kor 1-4 wird in
ein vorgegebenes rhetorisches Schema geprelit, wenn 1,10-31 als
exordium, 2,1 - 3,4 als narratio, 3,5-17 als argumentatio und 3,18 —
4,21 als peroratio firmiert. 1 Kor 5,1-5 146t sich schwerlich als exor-
dium, 1 Kor 5,6-11 kaum als narratio eines geschlossenen Briefteils
1 Kor 5-6 begreifen, dem Kap. 7 als parakletischer Anhang beigege-
ben sei: In 5,1-5 klingt 6,1-11 nicht an; auch in 6,12-20 liegt der Fall
anders als in 5,1-5. Die traditionelle Erklirung der Akoluthie, Pl
komme nacheinander auf verschiedene Fragen zu sprechen, die in
Korinth entstanden sind, iiberzeugt mehr. Weder 1 Kor 12,12-31
noch 1 Kor 13 lassen sich als narratio im Blick auf die argumentatio
1 Kor 14 verstehen; sowohl das Leib-Gleichnis (die Rhetorik schitzt
argumenta a simili) als auch das ,Hohelied haben vielmehr un-
zweifelhaft argumentativen Charakter und spielen eine tragende
Rolle bei der Begriindung sowohl der paulinischen Charismen-
theologie als auch der Anweisungen fiir den Gottesdienst in Kap. 14.
Wiederum ist ganz prinzipiell zu fragen, wie stark die dispositio von
1 Kor 12-14 iiberhaupt von rhetorischen Schemata geprégt ist. Im
Blick auf Kap. 15 wire diese Frage gewil verfehlt; aber 1 Kor
15,35-49 ist sicher nicht peroratio (gg. 335), sondern (zwingender)
Bestandteil der argumentatio. Die Argumente schlieBlich, die fiir die
Redaktionalitdt von 1 Kor 16,21f.24 angefiihrt werden (356f), ste-
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chen nicht - trotz der Berufung auf F. Schnider und W. Sten-
er.?

- Je mehr Autoren sich an rhetorische Analysen ntl Texte ma-
chen, desto mehr zeigt sich, wie widerspriichlich die Urteile ausfal-
len kénnen und wie wenig eindeutig, positiver ausgedriickt: wie va-
riationsfihig die antiken Schemata der Rhetorik sind. Die Konse-
guenz kann sicher nicht darin bestehen, auf rhetorische Analysen
zu verzichten. Die Renaissance der Rhetorik-Forschung in den letz-
ten Jahren bleibt eine der groben Gewinne, von der die Exegese in
starkem MaDe weiter profitieren wird. Aber es bestitigt sich die Er-
fahrung, daB ein neuer Ansatz der Textanalyse in dem Male zu ei-
nem Erkenntnisfortschritt fithrt, wie zusammen mit seinen Mog-
lichkeiten auch seine Grenzen gesehen und vor allem seine Kompa-
tibilitait und Komplementaritéit mit anderen Untersuchungsmetho-
den gepriift werden.

Auch wenn sie (wie jede gute Arbeit) einige Fragen aufwirft, die
der kontroversen Diskussion, und wohl auch einige These aufstellt,
die der Revision bediirfen, ist die Studie des Vf.s nicht nur fiir die
Paulus-Forschung ein Gewinn, sondern auch fiir die formgeschicht-
liche Untersuchung der ntl. Briefliteratur tiberhaupt.

Wuppertal Thomas Séding

Thomas von Aquin: Summe gegen die Heiden. Dritter Bd, Teil 1, Buch III,
Kap. 1-83. Hg. u. iibers. v. Karl Allgaier. Lateinischer Text besorgt und
mit Anmerkungen versehen v. Leo G erk e n. - Darmstadt: Wissenschaft-
liche Buchgesellschaft 1990. XVI, 363 S. (Texte zur Forschung, 17), geb.
DM 69,00

Die intellektuelle Begegnung eines Christen mit anderen Religio-
nen und Weltanschauungen - und insbesondere mit dem Islam -
hat Thomas von Aquin in diesem Werk auf seine originelle Art und
Weise verfaBt. Die allesdurchleuchtende Basis dieser Begegnung
bleibt fiir ihn immer die Wahrheit bzw. das Suchen nach Wahrheit.
Demzufolge bleibt die Darstellung stets argumentativ. Dabei envi-
siert Thomas aber weder eine Missionierung noch einen Dialog des
gegenseitigen Verstehens. Statt dessen fiithrt er die Diskussion in
Form von Streitgesprichen. Seine Weise, den eigenen Glauben zu
verantworten, besteht nicht darin, den christlichen Glauben gegen-
iiber Andersdenkenden zu beweisen, sondern eher ihn zu verteidi-
gen. Das Spezifische des Christentums — das in anderen Jh.en ohne-
hin nicht so im Vordergrund stand, wie es heute der Fall ist — wird
nicht dargestellt, um andere von seiner Wahrheit zu iiberzeugen,
sondern nur um es zu verantworten, was fiir Thomas heilit, Wider-
legungen zu entkriften. Er erwartet nicht Bekehrungen zum Chri-
stentum; er ist nicht bestrebt, die christliche Sicht durchzusetzen;
es geht ihm vielmehr darum, sie aufrechtzuerhalten.

Diese Methode fithrt Thomas im vorliegenden Band anhand grundlegen-
der Fragen von besonderer Aktualitdt durch. Die tragende Frage ist die nach
demSinn der Weltentwicklungund besonders nach dem Sinn des
menschlichen Lebens. ,Das Erste alles Seienden, welches die volle
Vollkommenheit des ganzen Seins besitzt und welches wir Gott nennen, der
aus der Fiille seiner Vollkommenheit allem, was existiert, Sein verleiht,” (3)
betrachtet Thomas hier als Ziel und als Lenker aller Dinge. Mithin wird der
Sinn des Ganzen fiir grundsitzlich gut gehalten und die These wird aufge-
stellt: ,Jedes Tétige ist um eines Guten willen tétig.” (12) Daraufhin stellt sich
fiir Thomas alsbald das Problem des Bosen. Dariiber entwickelt er eine Lehre,
die die logische Konsequenz seines christlichen Optimismus verkérpert. Un-
ter anderem verficht er folgende Thesen: ,Das Schlechte ist unbeabsichtigt in
den Dingen*®, ,die Ursache des Schlechten ist das Gute", ,,das Schlechte griin-
det im Guten", ,es gibt kein hochstes Schlechtes (Bdses)“ und ,das Schlechte
zehrt das Gute nicht ginzlich auf.“

Mit einer Ausfithrlichkeit, die in seinen Werken einmalig ist, behandelt
Thomas dann das Thema der Gliickseligkeit (felicitas) bzw. Seligkeit (be-
atitudo). Die detaillierte und tiefsinnige Abhandlung iiber das Gliick erreicht
einen Gipfel der Harmonisierung von Philosophie und Offenbarungstheologie
in der Feststellung, daB Aristoteles und das Neue Testament miteinander
iibereinkommen in der Lehre, die letzte Gliickseligkeit des Menschen bestehe
darin, Gott, d. h. die Wahrheit selbst, zu erkennen (Kap. 25). Kennzeichnend
fiir das niichterne Objektivitidtsbestreben des Aquinaten ist die ausdriickliche
Erorterung der Frage, ob die Gliickseligkeit durch den Glauben erlangt wird.
Diese iiberraschende Frage verneint Thomas, genauso wie er die Moglichkeit
zurlickweist, die Gliickseligkeit bestehe in moralischen Akten (Kap. 34). Mit
typischem Scharfsinn setzt Thomas auBerdem Freude von Gliickseligkeit ab
(Kap. 26). Schlieblich werden im vorliegenden Band Fragen iiber die Erhal-
tung und Lenkung der Schépfung erértert; dabei finden die Fragen nach der
Kontingenz und nach der menschlichen Freiheit eingehende Beachtung,

Die Textgestaltung des Bandes ist optimal. Hilfreiche Quellen-
hinweise sind gut plaziert. Der lateinische Text ist auf der linken

3 Studien zum neutestamentlichen Briefformular, Leiden u. a. 1987, 156ff.

Seite parallel zu der deutschen Ubersetzung zu lesen. Was die Uber-
setzung selbst angeht, so ist sie insgesamt gesehen klar und flussig,
Hinsichtlich des Satzbaus hat Allgaier sich GroBziigigkeit gestattet.

Bei den Ubersetzungen einzelner Begriffe ist er aber bestrebt,
sich eng an den urspriinglichen Text zu halten.

So kommt es, daB in der Ubersetzung oft lateinische Fremdwérter ver-
wendet werden, zum Beispiel, Aktualitit fiir actus (aber dann ebenfalls, ohne
Differenzierung, fiir actualitas [297]), Privation fiir privatio, Potenz (aber auch
Potentialitéit) fiir potentia. Verwirrend wirken allerdings doch manchmal un-
terschiedliche Ubersetzungen von ein und demselben Ausdruck, sogar auf
derselben Seite, zum Beispiel, Akt des Verstandes und Aktualitédt des Verstan-
des fiir actus intellectus (aber dann Aktualisierung des Willens fiir actus volun-
tatis). Nicht einzusehen ist, warum actus manchmal mit Akt und manchmal
mit Tat (vgl. 131-133) iibersetzt wird; actus morales heillen die sittlichen Ta-
ten, wihrend humani actus die menschlichen Handlungen heiBen (141). In
runden Klammern werden notwendige Erginzungen eingefiigt, wobei meines
Erachtens leicht iibertrieben wird, zum Beispiel, wenn in diversis als bei den
verschiedenen (Dingen) wiedergegeben wird. Etwas forciert mutet die Wieder-
gabe von perfectio rei durch die Vollendung (Veollkommenheit) eines Dinges. So
ergibt sich ein Satz wie der folgende: ,So ist das sittlich Schlechte (Bose) (nicht
am Sittenguten, sondern) am Naturguten; das natiirlich Schlechte aber (ist
nicht am Naturguten, sondern) ist — als Privation der Form - an der Materie
(als dem Tréger), die als potentiell Seiendes gut ist.” (49)

Diese fiir Auge und Hand schéne und einladende Ausgabe macht
es jedem theologisch Interessierten moglich, die groBe Theologie des
Thomas von Aquin eingehend zu studieren und die eigenen Einstel-
lungen zu Grundfragen der menschlichen Existenz unter Beweis
stellen zu lassen. Fiir die heute dringende Aufgabe, die christliche
Theologie so zu treiben, daB sie sich - in einer nichtchristlichen
Weltkultur integriert — auch in ihren zentralen Lehren artikulieren
kann, bietet sie bedenkenswerte Anregungen.

Miinster William]. Hoye

Euler, Walter Andreas: Unitas et Pax. Religionsvergleich bei Raimundus Lul-
lus und Nikolaus von Kues. — Wiirzburg / Altenberge: Echter / Telos
1990. 296 S. (Wiirzburger Forschungen zur Missions- und Religionswissen-
schaft, Abt.2: Religionswissenschaftliche Studien, 15) kart. DM 43,80
Ausgleich und gegenseitige Anerkennung zwischen den ver-

schiedenen Religionen und ihren jeweiligen Anspriichen sind

Thema dieser Arbeit, die als Diss. an der Theol. Fak. der Univ. Frei-

burg im Breisgau entstand.

Im Mittelpunkt stehen zwei Denker, die sich grundlegend zu die-
sem Themenkreis geduBert haben: der Spanier RaimundusLul-
lusund der Deutsche Nikolaus vonKues. Die Wahl dieser bei-
den ist nicht beliebig oder zufillig; beide stehen in mannigfaltiger
Weise in Beziehung. Als Philosophen und Theologen zdhlten sie zu
ihrer Zeit sozusagen zu den AuBenseitern. Sie haben ihre Gedanken
nicht im Rahmen des offiziellen Lehrbetriebs der Universitdten ent-
wickelt und vorgetragen. Sie gehéren nicht zur ,Scholastik” im en-
geren Sinne, distanzieren sich eher davon. Zudem besteht eine Ab-
hingigkeit des einen vom anderen; Nikolaus von Kues baut auf den
Gedanken des Raimundus Lullus auf und fiihrt sie in gewissem
Sinne weiter.

Diese Abhiingigkeit an bestimmten Inhalten aufzuzeigen, ist ein
Ziel der Arbeit. Dariiber hinaus ist es aber ihr Anliegen, die Lo-
sungsvorschlige dieser beiden Denker zur Problematik der Vielheit
der Religionen mit Aussagen heutiger Philosophie und Theologie zu
konfrontieren und kritisch zu befragen. Was ist auch heute noch
iiber den zeitlichen Abstand hinweg giiltig, und was ist als zeitbe-
dingt und heute iiberholt zu bewerten?

Die Arbeit ist klar gegliedert; sie zerféllt in zwei Teile, in einen darstellen-
den (II, 34-134 und III, 135-224), der die Sammlung des Materials enthilt, und
einen kritischen Teil (IV, 225-254 und V, 255-273), der die Auswertung des
gesammelten Materials bringt, wobei verstindlicherweise der darstellende
Teil der umfangreichere ist. Beide Teile unterliegen wiederum einer Zweitei-
lung. Beim darstellenden ergibt sich diese von den beiden Denkergestalten
her, denen die gesamte Untersuchung gewidmet ist. Beim kritischen Teil er-
gibt sie sich daraus, daBl zum einen (IV) die Gedanken der beiden Denker mit-
einander verglichen und zum anderen (V) deren Aussagen von denen moder-
ner Theologie her kritisch befragt werden.

Dem Ganzen ist eine Einleitung vorausgeschickt, ,Hinfiih-
rung® (I, 10-33) iiberschrieben. Darin gibt der Vf. einen notwendi-
gerweise kurzen Abrill der Geschichte der ,, Auseinandersetzung mit
den nichtchristlichen Religionen in der lateinischen Apologetik des
Mittelalters” (13).

Die Art derselben wird exemplarisch gezeigt an den Gestalten von Pe-
trus Venerabilis, dem Initiator der geistigen Auseinandersetzung mit
dem Islam, an Petrus Abaelardus, Wilhelm von Tripolis, Ri-
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coldo da Monte Croce und schlieBlich Johannes von Segovia,
dem Zeitgenossen des Nikolaus von Kues. Die Auswahl ist begriindet in der
Tatsache, daB sowohl Lull als auch Nikolaus die Schriften der ersten vier
kannten und sie benutzten. Eine Sonderstellung in dieser Auswahl nimmt in
gewissem Sinne Petrus Abaelardus ein. Ihm geht es weniger um die Fragen
und Probleme, die sich aus der Tatsache der Vielheit der Religionen ergeben,
sondern mehr um die Bestimmung des Verhéltnisses von Glauben und Erken-
nen, Vernunft und Offenbarung, Philosophie und Religion (Theologie im en-
geren Sinne).

Fiir den Leser ist mit dieser Einleitung zugleich das geistige Um-
feld skizziert, in das Raimundus Lullus und Nikolaus von Kues ge-
horen. Die mittelalterliche Auseinandersetzung mit den nichtchrist-
lichen Religionen, vor allem mit dem Judentum und dem Islam, ist
geprégt von dem Spannungsverhiltnis zwischen der ,Verteidigung
des Wahrheitsanspruchs der christlichen Religion“ einerseits und
der ,Abwehr, bzw. Polemik gegen die Auffassungen aus nichtchrist-
lichen Religionen® (13) andererseits. Dabei sind iibereinstimmende
Strukturen feststellbar. Christlicherseits ist die Diskussion gepréigt
von der Sorge um das Heil der Ungldubigen und der Angst vor der
Gefihrdung der eigenen Religion. Das fithrt einseitig zur Abwehr
bzw. Widerlegung des Selbstverstindnisses und Anspruches der
fremden Religion ausschlieBlich vom Standpunkt des Christentums
her. Vor allem der Islam wird gesehen als christliche Héresie, als
Teufelswerk; er bringt zwar Wahrheit, aber nur einen Teilaspekt
der Wahrheit, die im Christentum voll entfaltet ist. An diesem
Punkt kann allerdings ein friedlicher Dialog einsetzen. Vor diesem
Hintergrund ist es dem Vf. moglich, einerseits die Abhdngigkeit und
Eingebundenheit der beiden Denker in den christlichen Glauben
aufzuzeigen, andererseits aber auch deren Losungen von den zeitge-
nossischen Stromungen abzuheben und das Besondere und Eigen-
sténdige von ihnen herauszuarbeiten.

Bei der Ausbreitung des zu sichtenden Materials im darstellen-
den Teil der Untersuchung beschrinkt sich der Vf. zwar auf die Er-
orterung eines Spezialproblems. Indem er dieses aber einordnet in
den Horizont der ganzen Gedankenwelt der beiden Denker, gelingt
ihm jeweils eine gute Einfithrung in deren gesamtes Denken.

Zwei Formeln findet der Vf. in den Werken von Lull und Niko-
laus, die programmatisch das Verhédltnis der Religionen
zueinander charakterisieren sollen, und stellt sie als Uberschriften
iiber seine Darstellung. Fiir Lullus gilt die Formel: concordantia in
una lege, fiir Cusanus: una religio in rituum varietate.

Fiir Raimundus Lullus war die Auseinandersetzung mit dem Is-
lam das zentrale Anliegen seines ganzen denkerischen Bemiihens.
Das zentrale Anliegen seines Lebens ist die Bekehrung der Anhin-
ger des Islam, aber auch des Judentums. Dagegen war fiir Nikolaus
von Kues die Auseinandersetzung mit fremden Religionen nur ein
Thema unter vielen anderen.

Bei der Darstellung des Materials beginnt der Vf. beidemale mit einem
kurzen LebensabriB (34-44 und 135-142). Dieser konzentriert sich auf die Le-
bensdaten, die in Beziehung stehen zu den Werken, deren Hauptanliegen der
Religionsvergleich ist.

Besondere Bedeutung fiir die Darstellung der , Themen und In-
halte* der ,nichtchristlichen Religionen® bei Lull hat fiir den Vf.
der ,Liber de gentili et tribus sapientibus®, weil Lull darin eine voll-
stindige Darlegung der islamischen Lehre in 12 und der jiidischen
in 8 Glaubensartikeln bringt, die in dieser Geschlossenheit sich in
keinem anderen Werk Lulls findet. Daneben behandelt der V{. aber
auch noch viele Aussagen aus anderen Werken, in denen Lull sich
mit den nichtchristlichen Religionen, vor allem mit dem Islam aus-
einandersetzt, und zwar in chronologischer Reihenfolge. Damit
wird dem Leser zugleich die Entwicklung Lulls vor Augen gefiihrt,
die von einem anfinglichen Bekehrungsoptimismus bis hin zur Auf-
forderung zu einem Kreuzzug (131f) gegen die Ungldubigen reicht.

Unter einem doppelten Gesichtspunkt sichtet der Vf. seinen
Stoff: 1. Inwieweit hat Lull die Grundintention der fremden Religion
wirklich gekannt und dementsprechend richtig dargestellt? und 2.
Inwiefern ist das Verstindnis der fremden Religion mitbeeinflulBt
von Lulls missionarischem Eifer und der Sorge um das Heil der
Nichtchristen?

Von wirklichem Kennen fremder Religion kann bei Lull nur im
Bezug auf Islam und Judentum gesprochen werden. Was er zur Religion der
,Heiden", speziell der Tataren, fiir die man sich damals aus naheliegenden
Griinden besonders interessierte, zu sagen weiB, ist diirftig und zeugt nicht
gerade von genauer Kenntnis ihrer Inhalte.

Dagegen beruht seine Kenntnis des Islams und des Judentums auf intensi-
vem Studium der Schriften dieser beiden Religionen und, was vielleicht noch
hoher einzuschitzen ist, auf der Begegnung mit Vertretern beider Religionen

und daraus sich ergebenden Diskussionen. Lull stammte ja aus Mallorca, ei-
ner Gegend, wo er von Jugend auf nicht nur Gelegenheit hatte, mit Anhén-
gern von Islam und Judentum zu diskutieren, sondern wo sich dies beinahe
mit Notwendigkeit ergab. Aus den personlichen Erfahrungen im Umgang mit
den Anhingern fremder Religionen resultiert sicher auch Lulls Bemiithen um
die Verbreitung der Kenntnis der arabischen Sprache in der christlichen Welt.
An den von ihm eingerichteten Missionsschulen war der Unterricht in der
arabischen Sprache ein Hauptanliegen. Auf seine Initiative hin wurden an
den Universititen Lehrstithle fiir Arabisch und Hebriisch eingerichtet.
Kenntnis der arabischen Sprache und damit die Féhigkeit, den Koran in der
Ursprache studieren zu kénnen, zeichnet Lulls Verhiltnis zum Isla m aus im
Unterschied zu dem des Nikolaus von Kues, dessen Wissen iiber den Islam
nur auf einer Koran-Ubersetzung und Sekundarliteratur beruhte. Versténdli-
cherweise bringt Lullus daher ,ein bemerkenswert klares Bild von der islami-
schen Glaubenslehre® (50, vgl. auch ebd. Anm. 87). Das schliefBt allerdings
nicht aus, daB seine Einstellung zum Islam auch geprigt ist von der mittelal-
terlichen Polemik: Kritik an der Person Mohammeds, am Offenbarungscha-
rakter des Korans und der Paradiesesvorstellung. Daneben finden sich auch
positive Urteile, so iiber dessen Monotheismus und die koranische Sicht der
Person Jesu, Mariens und der Apostel. Je nachdem, an wen sich Lull wendet,
an Christen oder Muslime, tritt die negative oder positive Sicht starker in den
Vordergrund.

Noch stirker vom christlichen Horizont gepriigt ist Lulls Sicht des Ju -
dentums. Seine negative Einstellung ist begriindet in der Polemik der Juden
gegen Jesus, Maria und die Apostel. Positiv am Judentum ist fiir ihn lediglich
dessen Vorlduferfunktion fiir das Christentum.

Wie verlduft nun Lulls Argumentationsweise in der Auseinan-
dersetzung mit den fremden Religionen? Lull ist sich der Tatsache bewult,
daB der Hauptgrund der Ablehnung des Christentums die Unkenntnis oder
falsche Vorstellungen von dessen Lehrinhalten sind. Daher geniigt es ihm
nicht, wie es vor ihm die Praxis war, Widerspriiche in den fremden Religio-
nen aufzudecken und zu widerlegen, sondern er bemiiht sich vielmehr, die
Inhalte der eigenen christlichen Religion so darzustellen, daf sie einsichtig
werden, Dabei konzentriert er sich auf die Hauptdogmen: Trinitit und Inkar-
nation. Diese miissen dem Gegner erklirt werden. BloBes Berufen auf gottli-
che Offenbarung ist dabei unzureichend, da sich auch Juden und Muslime,
wie die Erfahrung gezeigt hat (vgl. 86-87), ebenso darauf berufen. Gemein-
same Basis einer moglichen Verstindigung ist die Vernunft, die verniinftige
Einsicht in die Wahrheit, die jedem Menschen zuginglich ist. Auf dieser Basis
unternimmt es Lull, eintrinitarisch strukturiertes Weltbild und
eine christologisch ausgerichtete Anthropologie zu entwik-
keln, um die Gegner des Christentums von dessen Wahrheit und Uberlegen-
heit zu fiberzeugen. Lulls eigenes Weltverstindnis ist dabei eng verkniipft mit
dem Anliegen der Auseinandersetzung mit den fremden Religionen. Die Welt
ist fiir Lull nur erkldrbar als Abbild eines mit innerem Leben erfiillten, trini-
tarischen Ursprungs; Ziel der Schopfung ist die Menschwerdung Gottes als
deren Vollendung.

Es wiirde den Rahmen einer Rezension sprengen, im einzelnen
die Begriindungen Lulls fiir seine Thesen hier so zu wiederholen,
wie sie in dem Buch an Hand von dessen , Ars” vorgefithrt werden.

Lediglich zwei interessante Punkte seien hier erwédhnt. Lull iibernimmt,
wie der Vf zeigt, bei der Entwicklung seines Schopferbildes Anregungen aus
der arabischen Theologie und Philosophie (vgl. 68 Anm.167, 71, 108 und
8.110). In der Christologie ,vertritt Lull etwa seit 1287, ... also vor Johannes
Duns Scotus, die Lehre vom absoluten Primat Christi“ (78f).

So sympathisch die Absicht Lulls erscheinen mag, so miissen
doch auch Bedenken gegen sein Verfahren angemeldet werden.
Man kann die Trinitit zwar mit den Mitteln der Vernunft erklaren
und verstehbar zu machen suchen, aber die Theorie von den ratio-
nes necessariae gerit in die gefihrliche Nihe eines rationalistischen
Versuchs, das Trinitdtsdogma zu beweisen, den Glauben durch die
Einsicht zu ersetzen. Man vgl. dazu die vom Vf. dargelegte Ansicht
Lulls vom relativen Wert des Glaubens gegeniiber dem des Erken-
nens (111-113).

Bedenklich erscheint auch die Argumentation Lulls in der Chri-
stologie, wie sie der Vf. vorfithrt. Anthropologisierung der Theorie
der Inkarnation ldBt die Person Jesu allzusehr in den Hintergrund
treten. Der christliche Glaube ist ausgerichtet auf die Person Jesu,
nicht aber auf die Idee eines héchsten Menschen. Moglichkeit und
Sinnhaftigkeit der Menschwerdung Gottes lassen sich mit der Ver-
nunft aufweisen, nicht aber die Tatsache der Inkarnation in Jesus
Christus (vgl. 82).

Trotz gewisser Rationalismen ist die Grundintention Lulls zu be-
jahen: vernunftgemibBe Griinde fiir die Sinnhaftigkeit der Glaubens-
inhalte aufzuzeigen. Nur auf der Grundlage der Vernunft ist eine
Verstindigung unter den Anhéngern verschiedener Religionen in
einem Religionsgespriach moglich, das nach Lull zur einen wahren
Religion, zur ,concordantia in una lege* (134) fithren kann und soll.
Dabei zeigt sich aber eine grundlegende Schwierigkeit, die nicht nur
fiir Lullus, sondern fiir jeden Christen gilt. Auf der einen Seite steht
die Uberzeugung von der Wahrheit und der Uberlegenheit der eige-
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nen Religion, auf der anderen Seite miissen aber auch die spezifisch
religitsen Werte der fremden Religion als solche anerkannt werden
und deren Anhinger die entsprechende Achtung als Vertreter ech-
ter Religion finden.

Wenden wir uns nun zur vom V{f. behandelten gleichen Proble-
matik bei Nikolaus von Kues. Ihn verbindet mit Lull ein ge-
meinsamer Denkhorizont, wie der Vf. aufzeigt. Vor allem ist es der
Gedanke vom ontologischen Vorrang der Einheit vor der Vielheit;
weiterhin ein metaphysischer Exemplarismus, mit dessen Hilfe
beide das Verhiltnis von Gott und Schopfung zu erkldren suchen.

Obwohl Nikolaus von Kues zeitlebens Interesse zeigte fiir fremde
Religionen, vor allem fiir den Islam, so wurde er doch erst durch ein
duberes Ereignis, ndmlich die Einnahme von Konstantinopel im
Jahre 1453, veranlalt, sich systematisch mit dem Problem der Viel-
heit der Religionen zu befassen. Die Frucht davon ist die ,facetten-
reiche Schrift De pace fidei (143)“. Hauptdrgernis fiir Nikolaus von
Kues ist nicht so sehr die Tatsache der vielen Religionen, sondern
vielmehr die sich daraus ergebenden Kriege mit der Konsequenz,
diese Kriege auch noch religits zu begriinden mit der Vorgabe, diese
im Namen Gottes zu fithren. Wie kann man dem gegeniibertreten?

Nicht wieder mit Gewalt. Vielmehr muf} die Begriindung beseitigt wer-
den. Es mub} gezeigt werden, daB die Intention der Religion nicht der Krieg
und die Gewalt sind, sondern der Friede. Anstelle einer gewaltsamen Ausein-
andersetzung mub die gewaltlose, geistige treten. Diese ist, basierend auf der
Vernunft, ausgerichtet auf die Suche nach den gemeinsamen Grundlagen al-
ler Religion. Diese sind Basis fiir die Verstandigung; zugleich aber zeigt sich
darin auch die ,eine wahre Religion“, nach deren Verwirklichung alle Reli-
gion strebt. Die Auffindung dieser einen wahren Religion, die dann fiir alle
Menschen verbindlich ist, ist das Ziel der Friedensschrift. Fiir Nikolaus ist
fraglos die wahre Religion identisch mit der christlichen. Mit Recht bezeich-
net der Vf. aber die Frage, inwieweit fiir Cusanus ,die konkrete katholische
Kirche mit der in De pace fidei entworfenen una religio in rituum varietate
identisch ist, als ein ,Randthema“ (219 und Anm. 341). Denn auch fiir diese
ist die una religio Mafistab, an dem sie sich auszurichten hat. Die varietas
rituum erdffnet einen, wenn auch bescheidenen Freiraum fiir Toleranz.

Die zweite vom V{. behandelte Schrift des Cusanus, die Cribratio
Alkorani, die dieser auf Bitten von Papst Pius Il verfaBte, ist wesent-
lich polemischer. Sie ist gem#B ihrem Titel ausschlieBlich der Aus-
einandersetzung mit nur einer Religion, nimlich dem Islam gewid-
met.

Bei ihr kann der V1. besonders die Zeitbedingtheit der cusanischen Argu-
mentation aufweisen. Daneben aber macht er auch auf zwei Aspekte auf-
merksam, die heute noch Aufmerksamkeit verdienen. Es handelt sich um die
cusanischen Prinzipien der pia interpretatio und der manuductio. Dabei
kommt es fiir uns nicht so sehr auf die Inhalte an, sondern die Art und Weise
der Haltung, die Cusanus bei aller mehr oder weniger fragwiirdigen Polemik
gegeniiber der fremden Religion einnimmt, Es ist der Versuch, die fremde Re-
ligion bzw. Elemente davon positiv als Vorbereitung auf das Christentum zu
bewerten und die eigene Religion méglichst mit den Mitteln der fremden Re-
ligion zu erkléren.

Es kann auch hier nicht im einzelnen aufgezeigt werden, wie der
Vi, wie bei Lull so auch bei Cusanus seine gute und umfassende
Darstellung einbindet in das gesamte Denken des Nikolaus von
Kues. Es sei lediglich auf einige bedenkliche Interpretationen hinge-
wiesen.

Cusanus versucht so wie Lull, die Dogmen von Trinitit und In-
karnation mit den Mitteln der Vernunft einsichtig zu machen. Die
philosophische Begriindung der Trinitit dient einerseits zur Ab-
wehr des Vorwurfs des Tritheismus, zugleich aber auch der Kritik
am starren Gottesbegriff des islamischen Monotheismus. Nikolaus
will damit keineswegs die Dogmen in Vernunftwahrheiten auflosen,
sondern er ermoglicht auf der Ebene der Vernunft die Einsicht in
die Annehmbarkeit des Glaubens an die Trinitdt und die Mé&glich-
keit oder sogar Notwendigkeit der Inkarnation. Man kann nicht ge-
niigend betonen, daB Trinitdt und Inkarnation sowohl als theologi-
sche Wahrheiten wie auch als philosophisch-spekulative Hypothe-
sen in sich bestehen. Das schlieBt nicht aus, daB eine gegenseitige
Beeinflussung vorliegt. Trotz des Ineinandergehens von Philosophie
und Theologie bei Cusanus miissen die Argumentationen doch je-
weils auf ihrer Ebene in sich schliissig und legitimiert sein. Zu MibB-
verstdndnissen kann es daher fithren, wenn der Vf. schreibt (239),
daB sowohl Lull als auch Nikolaus von Kues die tatsichliche
Menschwerdung Gottes in Jesus Christus ,,vor dem Forum der Ver-
nunft zu erweisen“ suchen. Auch scheint es problematisch, wenn
die ,Sinnhaftigkeit der Passion* (238) begriindet wird mit dem Ge-
danken von der ,Vollendung der Schopfung®, Die Faktizitit der In-
karnation ist schon nicht mit den Mitteln der Vernunft nachweis-
bar, schon gar nicht die Sinnhaftigkeit eines vor der Vernunft so

sinnlosen Geschehens wie des Kreuzestodes Jesu. Das AuBerste, was
dabei aufgezeigt werden kann, ist, dal auch in einem solchen Ge-
schehen noch ein verborgener Sinn liegen kann.

Der Vergleich beider Denker ist vom Vf. darauf angelegt, die Ab-
hingigkeit des Nikolaus von Kues von Raimundus Lullus nachzu-
weisen. Das gelingt ihm durch den Aufweis gemeinsamer Denk-
strukturen und Verfahrensweisen in der Argumentation. Dall Niko-
laus groBes Interesse an Lull hatte, wubBte man schon durch die Ab-
schriften und Exzerpte aus dessen Schriften in seiner Bibliothek in
Kues. Wortliche Zitate aber sind nur sehr spéarlich in frithen Predig-
ten nachweisbar. Um so interessanter ist der auf den neuesten For-
schungen beruhende Hinweis darauf, daB Nikolaus schon in Padua
(1421-23) und nicht erst in Koln (1425) und Paris (1428) mit Schrif-
ten des Raimundus Lullus bekannt geworden ist (135f u. 229, dazu
Anm. 23). Schon sehr frith hat er sich so in dessen Gedankenwelt
eingelebt, und das erkldrt auch besser, die Gleichheit der Denk-
strukturen, die der Vf aufzeigen kann. Nicht nur Argumentations-
strukturen auf dem Felde des Religionsvergleichs, sondern auch
spezifisch cusanische Gedanken wie z. B. die Idee der coincidentia
oppositorum, die Trinitits- und Inkarnationsbegriindung sind auf
Anregungen Lulls zuriickfithrbar, so daBl der Vf. ,Lull als Inspirator
cusanischen Denkens® (253) bezeichnen kann.

Der im letzten Abschnitt vorgestellte Vergleich der Ergebnisse
der Untersuchung mit Aussagen heutiger Theologie ist der kiirzeste.
Das liegt weniger am Vi, als vielmehr an der Tatsache, daB seit Ni-
kolaus von Kues die Problematik der vielen Religionen aus dem
Blickfeld der Theologie geraten ist und sie sich mehr mit den Fragen
auseinandergesetzt hat, die ihr durch die infolge der Reformation
entstandene innerchristliche Verschiedenheit der Konfessionen er-
wachsen war. Erst seit dem 2. Vatikanischen Konzil hat sie sich wie-
der dieser Frage zugewandt. Daher bringt der Vf. im wesentlichen
Texte von da und versucht auszusondern, was an Lull und Cusanus
heute noch interessant und anregend fiir die Theologie sein kann.
Sein Verdienst ist es, auf eine von der Theologie lange vernachlis-
sigte, beinahe vergessene Problematik wieder aufmerksam gemacht
zu haben.

Eine Rezension kann nur weniges, und dies auch wiederum nur
in komprimierter Form bringen. Dem Interessierten sei daher die
Lektiire des ganzen Buches empfohlen. Er wird sicher noch andere
wichtige Aspekte finden als die, die hier — notwendigerweise — vom
Horizont des Rezensenten aus zur Sprache gebracht worden sind.

Trier Hermann Schnarr

Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst: Kritische Gesamtausgabe. 1. Abt.:
Schriften und Entwiirfe, Bd 3: Schriften aus der Berliner Zeit 1800-1802,
hg. v. Glinter, Meck enstock. - Berlin, New York: W. de Gruyter 1988.
CXXVI, 603 S., Ln DM 320,00

Der Bd enthilt Schriften, die Schl. in der Zeit von 1800 bis Mai
1802, bevor er die Stelle eines reformierten Predigers an der Berli-
ner Charité verliel und nach Stolpe in Hinterpommern als refor-
mierter Hofprediger ging, verdffentlichte oder die als Manuskripte
erhalten sind. Die Ordnung der Texte ist chronologisch, bei den
Druckschriften nach dem Erscheinungsjahr, bei den Manuskripten
nach der Entstehungszeit. Der Bd weist sieben Faksimiles auf, nam-
lich die beiden Titelblitter der selbstindig erschienenen Druck-
schriften, vier Manuskriptseiten und eine Karte Australiens von
1794. Eine ausfithrliche historische Einleitung des Hg. macht mit
der Entstehungs- und Rezeptionsgeschichte der Texte bekannt. Der
editorische Bericht teilt die Besonderheiten bei der Edition der hier
versammelten Texte mit.

Die Schriften und Entwiirfe von 1800 bis Mai 1802 zeigen die groBe Breite
des Interesses und der Kenntnisse des Berliner Theologen. Fachtheologische
Arbeiten finden sich keine darunter, dafiir um so mehr auch mit literari-
sch em Anspruch abgefaBte Schriften wie die ,Monologen® oder sich mit Li-
terarischem befassende Texte wie die ,Vertrauten Briefe iiber Friedrich
Schlegels Lucinde”, die Rezension dieses Romans, die Sammlungen von ,Ge-
danken®, die Rezensionen der Schillerschen Ubersetzung des Macbeth von
Shakespeare, der Vermischten Schriften von G. Chr. Lichtenberg, sowie wei-
tere literarische Rezensionen. Diese Texte vor allem lassen Schl.s engen Kon-
takt mit den Romantikerkreisen spiirbar werden, einmal durch Themen und
Motive (Selbstreflexion, Weltansicht, Befreiung der Liebe, Kunst, Phantasie),
aber auch durch die Gattungen (Monolog, Brief, Fragment, Aphorismus).

Einen zweiten Schwerpunkt bilden Texte zur Philosophie: die Re-
zensionen von Chr. Garves letzten Schriften, von Joh. Jak. Engels ,Der Philo-
soph fiir die Welt“ Bd 3, von Joh. G. Fichtes ,Bestimmung des Menschen®, von
Fr. Asts ,De Platonis Phaedro®, Dialoge iiber das Anstiindige, Fragmente und
Gedanken zu Platon. Abgesehen von Texten iiber Platon duBert sich Schl. in
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dieser Zeit weniger iiber die akademische Fachphilosophie als iiber eher po-
puldrphilosophische Gegenstédnde und Schriften.

Ein weiteres Feld ist die Naturwissenschaft, hier die Chemie vor
allem des Zinns, iiber die Schl. Betrachtungen anstellt.

SchlieBlich finden sich Handschriften zur historischen Geographie, ndm-
lich der Besiedlungsgeschichte Neuhollands (Australien).

Fiinf der acht hier veréffentlichten Manuskripte waren bisher unbekannt.
Von Schl. selbst war nur ein Manuskript datiert, die Entstehungszeit der an-
deren muBte aus textinternen und textexternen Indizien erschlossen wer-
den.

Einen neuen Aspekt in der literarischen Biographie Schl.s bilden
die Manuskripte zur Besiedlungsgeschichte Australiens, ein Projekt,
das Schl. iiber lingere Zeit hinweg recht intensiv beschiftigt haben
mub und das aus einem Ubersetzungsauftrag erwuchs. Zu einem
weiteren Ubersetzungsprojekt, dem der Werke Platons, ist in diesem
Bd eine Reihe von 127 Notizen Schls ediert, die den dialogischen
Charakter des urspriinglich als Gemeinschaftsarbeit zusammen mit
Fr. Schlegel geplanten Unternehmens zeigen, da sie haufig Fragen
enthalten, aber auch Eintrige mit Antwortcharakter und Kritik,
etwa an Fr. Schlegel.

Obwohl die Rezensionen schon in den ,Samtlichen Werken® so-
wie in Wilh. Diltheys 4. Bd der Briefausgabe ,,Aus Schleiermachers
Leben“ 1863 wieder abgedruckt wurden, ist doch ihre kritische Edi-
tion hilfreich, weil sie im Sachapparat oft ausfiihrlich die im Text
selbst nur indirekten Zitate wiedergibt, was ein Verstdndnis sehr er-
leichtert. Demselben Zweck dient der Abdruck von Texten anderer
Autoren, auf die sich Schl. in den ,,Gedanken” bezieht.

Der Bd 1.3 der KGA bietet Altbekanntes und Unbekanntes aus ei-
ner fiir Schl.s intellektuelle Entwicklung maBgeblichen Phase und
wirft Licht auf den Beitrag des Theologen zum romantischen Kreis
und auf Wechselwirkungen.

Tiibingen Reinhold Rieger

Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst: Kritische Gesamtausgabe. 1. Abt.
Schriften und Entwiirfe, Bd 10: Theologisch-dogmatische Abhandlungen
und Gelegenheitsschriften. — Berlin, New York: W. de Gruyter 1990.
CXVI, 616 S., Ln DM 348,00
Der vorliegende 10. Bd der 1. Abt. der KGA enthilt acht Schrif-

ten Schleiermachers aus seiner Berliner Zeit von 1817 bis 1831, und
zwar theologisch-dogmatische Abhandlungen, die meist auf einen
besonderen AnlaB zuriickgehen. Wegen des starken Bezugs auf
Texte anderer Autoren sind in einem Anhang von 155 S. zehn
Schriften im Auszug abgedruckt worden, um dem heutigen Leser
das Verstindnis von Schleiermachers Bezugnahmen zu erleichtern.
Dabei wiire es niitzlich gewesen, wenn nicht nur in der historischen
Einfithrung auf die Anhangstexte verwiesen wiirde, sondern auch
bei diesen selbst mitgeteilt worden wire, welche der Schleierma-
cherschen Abhandlungen sich auf sie beziehen. Der Anhang konnte
dann nicht nur von den Texten Schleiermachers aus, sondern auch
diese von den im Anhang versammelten Schriftausziigen aus be-
nutzt werden.

Der Bd wird er6ffnet durch die lateinisch gehaltene Rede Schlei-
ermachers zum 300. Jahrestag der Reformation an der Univ. zu Ber-
lin 1817. Die Rede ist weniger historisch ausgerichtet als an den Pro-
blemen der Gegenwart und ihren Lésungen im Geiste der Reforma-
tion interessiert. Die Abhandlung iiber die Autoritit symbolischer
Biicher (1818) steht noch im Zusammenhang mit dem Reformations-
jubildum. Die Schrift iiber den Gegensatz zwischen der Sabelliani-
schen und der Athanasianischen Vorstellung von der Trinitét (1822)
hat Bezug auf den § 190 der Glaubenslehre, wo ein Klarungsbedarf
in der Trinitdtslehre festgestellt wird. Die iibrigen hier aufgenom-
menen Schriften sind Reaktionen auf Aufierungen anderer Theolo-
gen, sei es privater oder dffentlicher Art: Chr. Fr. Ammon, K.G. Bret-
schneider, Fr. Liicke, Daniel von Célln und David Schulz.

Dem Bd sind vier Faksimiles beigegeben, die Titelblitter und
Manuskriptseiten abbilden.

Tiibingen Reinhold Rieger

Schleiermacher und die wissenschaftliche Kultur des Christentums, hg. v.
Giinter Meckenstock. — Berlin, New York: W. de Gruyter 1991. XV,
521 S. (Theologische Bibliothek Toepelmann, 51), Ln DM 198,00
Der Hans-Joachim Birkner gewidmete Sammelbd zerféllt in drei

Teile, die iiberschrieben sind: I. Zeitgenossenschaft, II. Theologie, III.

Philosophie, und enthélt 27 Beitriige zu Sch. Leider sind sie nicht

durch ein (Namens-)Register erschlossen. Weil nicht jeder Beitrag

Erwihnung finden kann, seien diejenigen ausgewihlt, die von be-
sonderem historischem und systematischem Interesse sind.

In Teil T weist Gunter ScroLtz auf die fundierte Kritik von Christ-
lieb Julius BraniB (1792-1873) an Sch.s Glaubenslehre hin, eine
Kritik, die nachzuweisen versuchte, daB Sch.s Bestimmung des Verhaltnisses
von Theologie und Philosophie inkonsequent war, aber durch seine eigenen
Voraussetzungen geklirt werden kénnte. Der Ubergang von der Unmittelbar-
keit des Gefithls zum GottesbewuBtsein sei, so BraniB, nicht durch Reflexion
moglich, es miisse hingegen vom Gottesbegriff ansgegangen werden, denn
Gott selbst mache sich im menschlichen Wissen zum Gegenstand. Philosophie
und Theologie griinden in zwei verschiedenen Offenbarungen Gottes und ge-
winnen dadurch ihre Identitit und ihre Differenz. Die eine beziehe sich auf
die Welterkenntnis, die andere auf Gotteserkenntnis, weshalb eine philoso-
phische Gotteserkenntnis unméglich sei. Scholtz versucht nachzuweisen, dalb
Branif’ Kritik an Sch. von Ideen des Kritisierten selbst gespeist ist. Sch. sei
bestimmten Prinzipien jedoch nicht gefolgt, sondern habe Theologie und Phi-
losophie nicht inhaltlich, sondern nur formal unterschieden und die Theolo-
gie philosophisch konstruiert, statt sie eigenstéindig aus dem Gottesbegriff ab-
zuleiten.

KurT-VicTor SELGE stellt die Beziehungen August Neanders zu
Schleiermacher dar. Neander habe von Sch. die ,erste und bleibende
Anregung fiir seine Auffassung der Kirchengeschichte” erhalten (39), die auf
einer organischen Geschichtsbetrachtung beruhe. Kritik iibt Neander am Sub-
jektivismus der Sch.’schen BewubBtseinstheorie und der Einseitigkeit in der
Hervorhebung des Moments des absoluten Abhéngigkeitsgefiihls.

In Teil Il unternimmt GeruARD EBELING eine Interpretation der Christo-
logie Schleiermachers. die von der Verortung der Christologie in der
Theorie des religibsen Selbstbewubtseins ausgeht. Die Frage, ob hier Christus
,auf eine BewubBtseinstatsache reduziert, als bloBer Ausdruck des christlichen
SelbstbewuBtseins verstanden werden" soll (127), ob also Sch. einem Subjekti-
vismus verfallen ist, miisse mit Sch. verneint werden, da es ihm gerade auf
die Objektivitit im schlechthinnigen Abhingigkeitsgefiihl ankam, das er chri-
stologisch auf den historischen Jesus bezogen habe. Die Kennzeichnung des-
sen, was Jesus war, leite sich bei Sch. von dem her, was Jesus wirkte, obwohl
Sch. Person und Werk Jesu in der Glaubenslehre getrennt behandle, um die
Auswirkung seiner Auffassung fiir die traditionelle Lehrweise zu zeigen. Der
Begriff des Lebens ermogliche es Sch., den Zusammenhang von Christologie
und Soteriologie in der Unmittelbarkeit des Lebenszusammenhangs zwischen
Erloser und Erl6stem begriindet sein zu lassen.

Fiir FaLk WacNEr hat Sch. den ,einzigen Paradigmenwechselin der
Geschichte der protestantischen Theologie seit der Reformation® initiiert
(291f). Wihrend die altprotestantische Theologie sich selbst als Darstellung
objektiver Offenbarungsgehalte in Kontinuitit zu kirchlichen und individuel-
len Ausdruckweisen des Glaubens verstand, unterschied Sch. zwischen
kirchlicher und individueller Religion (Frommigkeit) einerseits und wissen-
schaftlicher Theologie andererseits, die Vollziige verschiedener Subjekte
seien, insofern der Gegenstand der Theologie nicht direkt die Gehalte der Re-
ligion sind, sondern das Subjekt und dessen religioses BewuBtsein, durch das
die Gehalte erst vermittelt und vorgestellt werden, also statt einer inhaltsbe-
zogenen, eine subjektbezogene Perspektive eingenommen wird. Theologie
wird so eine ,bewuBte Rekonstruktion der christlichen Religion“ (293) und
unterscheidet sich von der Darstellung der Religion selbst, indem fiir die
Theologie das religitse BewubBtsein das Konstruktionsprinzip bildet, durch das
das Subjekt der Religion sich selbst auslegt. Die Bestimmtheit des religiosen
BewubBtseins durch die Selektion seiner Gehalte macht die Positionalitit einer
Theologie aus. Sch. habe die moderne protestantische Theologie begriindet,
die ,die systematische oder dogmatische Theologie als funktionale Rekon-
struktion des christlichen Glaubens vom Standpunkt des religitsen BewubBt-
seins aus* durchfiihre (304). Der bewuBtseinstheoretische Ansatz der Theolo-
gie Sch.s bringe die Schwierigkeit mit sich, daB der bewuBtseinstranszendente
Gott nur bewuBtseinsimmanent konstruiert wird: ,,Als ursdchlicher Grund,
der zur Erklirung des Abhiéingigkeitsgefiihls vorausgesetzt wird, ist das gottli-
che Wesen selber von der Abhingigkeit abhiingig, zu deren Erklirung es
dient* (306). Aber, so wird man hier den V{. fragen kénnen, ist Rekonstruktion
schon Existenzsetzung? Ist nicht vielmehr die Gottesvorstellung von Gott als
dem Absoluten gerade deshalb zu unterscheiden, weil Sch. die Differenz zwi-
schen Theologie und Religion einfithrt? Wagners Kritik an Sch. trifft sich mit
der von BraniB, wie sie Scholtz im selben Band referiert.

In Teil III skizziert Anpreas Arnor die Vorgeschichte des Sch.’schen Be-
griffs der Dialektik und stellt die Vermutung an, Sch.s Dialektik sei die
systematische Ausfithrung eines frithromantischen, wesentlich von Fr. Schle-
gel beeinfluBten Konzepts gewesen. Uber den EinfluB Schlegels hinaus habe
Schleiermacher seinen Dialektikbegriff in Auseinandersetzung mit Fichte
entwickelt, und zwar fiir ein heuristisches Verfahren, das die wissenschaftli-
che Erfassung des Realen als eines lebendigen, organischen Ganzen ermog-
licht und auf die Einheit des Wissens abzielt. Schelling hatte 1803 in den
,Vorlesungen iiber die Methode des akademischen Studiums” zum erstenmal
in einer Druckschrift den Begriff der Dialektik in positivem Sinn gegen Kants
kritischen verwendet, und Sch. stimmt mit ihm hierin {iberein. Sch. selbst
immunisierte die Dialektik gegeniiber der Empirie und machte sie zu einer
formellen Kunstlehre, die aus realphilosophischen Zusammenh#&ngen heraus-
gelost ist. Mit Schlegels und Schellings Begriff von Dialektik hat der Sch.s ge-
meinsam, daB er sich vom Kantischen absetzt, in platonisierender Weise Dia-
lektik als Kunst der Mitteilung versteht und ihr einerseits einen reflexions-
philosophischen, andererseits einen poetischen Charakter zuschreibt.
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Eert Herms stellt die Bedeutung der ,Psychologie” fiir die Kon-
zeption des Wissenschaftssystems beim spidten Sch. heraus. Er versucht da-
durch die in jiingerer Zeit erfolgte Ablehnung der Auffassung Diltheys, Sch.
habe ,die empirische Psychologie als die allgemeine Grundlage seines Philo-
sophierens betrachtet”, zu widerrufen. Herms will zeigen, daf} die Psychologie
sowohl fiir die Durchfithrung des Wissenschaftssystems unverzichtbar ist, als
auch fiir seine Begriindung. Die Durchfithrung ermoglicht die Psychologie, in-
dem sie als kritische Disziplin die Ausdifferenzierung in spekulatives und em-
pirisches Wissen iiber Geist und Natur erlaubt. Dariiber hinaus leistet die Psy-
chologie die Begriindung des Wissenschaftssystems. Diese liegt nicht in der
Dialektik oder Ethik, weil in beiden Fichern die Idee des Wissens vorausge-
setzt wird. Die Psychologie ist die Theorie des unmittelbaren SelbstbewuBt-
seins oder des Ich-Gefiihls als des unhintergehbaren Anfangs alles Wissens,
der noch vor der Unterscheidung von empirischem und spekulativem Wissen
liegt. Denn das Ich ist apriorisch gegeben, aber empirisch erfaBbar. Diese Be-
stimmung der Psychologie durch Sch. aber in Zusammenhang mit der Er-
kenntnistheorie Kants als empirischer Psychologie zu bringen, wie Herms es
tut, wird Kant nicht gerecht, der das empirische vom transzendentalen Sub-
jekt unterschieden wissen wollte.

JoacHm Rivcresen stellt das Verhédltnis von Schleiermacher zu
Wilhelm von Humboldtin Hinblick auf Sprachtheorie und Hermeneu-
tik dar. In Sch.s allgemeiner Hermeneutik von 1809/10 wurde das Nichtver-
stehen als ein Mangel betrachtet, der im Verstehen behoben werden muB,
wihrend Humboldt Verstehen und Nichtverstehen interdependent sein lasse.
Sch. verstelle sich durch die Eliminierung des Nichtverstehens die Moglich-
keit, die Hermeneutik in die Sprachtheorie zu integrieren. Auch sein Begriff
des Nachkonstruierens fithre aus der Sprachtheorie heraus, weil er die Kon-
struktion der Bedingung der Méglichkeit eines Textes meint. Ringleben kriti-
siert Sch. durch den Vergleich mit der Sprachtheorie Humboldts, was insofern
etwas ungerecht ist, als Ringleben nur den Entwurf von 1809/10 beriicksich-
tigt und den spezifischen philosophischen und theologischen Kontext ver-
nachléssigt, in dem Sch.s Hermeneutik steht.

Der Sammelband, so 148t sich resiimieren, bringt eine Reihe von
anregenden und weiterfithrenden Beitriigen, die bisher wenig Be-
achtetes bei Sch. in den Blick riicken.

Tibingen Reinhold Rieger
Religion et culture. Actes du collogue international du centenaire Paul Til-

lich Université Laval, Québec 18-22 aofit 1986. Ed.: Michel Despland,

Jean-Claude Petit et Jean Richard. - Québec / Ottawa: Les Presses de

I'Université Laval / Les Editions du Cerf 1987. XII, 646 S., kart US-$

49,00

An der Université Laval in Québec fand 1986 aus AnlaB der 100.
Wiederkehr des Geburtstages von Paul Tillich ein internationales
Tillich-Kolloquium statt, auf dem mehr als 40 Vortrige iiber Tillichs
Beitrag zum Thema ,Religion und Kultur” gehalten wurden. In dem
hier zu besprechenden Band sind diese Vortrige publiziert.

Das Thema ,Religion und Kultur” ist ein zentrales Thema Til-
lichschen Denkens von Anfang an. Erinnert sei an den 1919 vor der
Berliner Kant-Gesellschaft gehaltenen Vortrag ,,Uber die Idee einer
Theologie der Kultur”, Der Begriff der Kultur umfaBt dabei immer
auch die Bereiche von Wirtschaft, Wissenschaft, Technik, Recht,
Staat und Politik. Das Thema ist also weit genug, viele unterschied-
liche Aspekte zu vereinigen. Es schligt aber auch am ehesten die
Briicke zur Gegenwart und ihren Problemen im Bereich von Reli-
gion und Kultur.

Den eigentlichen Sachthemen sind in diesem Band Berichte iiber
die Tillich-Rezeption in Italien, Deutschland, in den franzésisch-
sprachigen Lindern und in den USA vorangestellt (19-50).

Der Band gliedert sich in fiinf groBe Themenbereiche: 1. Reli-
gion, Moral und Kultur, 2. Theologie der Kultur, 3. Religion und Po-
litik, 4. Religion in den Bereichen der Kultur, 4. Die Theologie und
die kulturelle Situation.

In Teil I finden sich folgende Beitrdge: Religion et culture dans
1’évolution de Paul Tillich (Jean Ricrarp); Sacré et profane, Eglise et socié-
té, dans ,Kirche und Kultur® de Paul Tillich (Jo Lessarp); Morale et
religion chez Paul Tillich (Fernanp CuaPey); L’inconditionnalité du
sens dans la philosophie premiére de Tillich (Rosert GaranT); L’ eXpé-
rience du rien dans la compréhension tillichienne de la religion - Un
aspect important de la relation entre religion et culture dans I'ceuvre de Paul
Tillich (Jean-Craupe Peir); Une analyse réflexive del’absolu-Influence
danslareligion et la culture (Anprée Marci); La corrélation religion-
culture dans la théorie du symbole chez Paul Tillich (Ouvier ABEL);
Where Does Religion Come from? Paul Tillich’s Concept of Grundof-
fenbarun g (Werner Schissier); The Religion of the Concrete Spi-
rit— A Possible Key to Understanding the Relation between Religion and Cul-
ture in Paul Tillich’s Definition of Religion (Terence Taomas); The Presence of
Schellingin the Third Volume of Paul Tillich’s Systematic Theology (THo-
Mmas F. O'MEara).

InTeil I: Genésede l'idée dune théologie de la culture (NicoLe
Gronpmy); Structure de Pidée d’'une théologie de la culture (Jean-Pierre Bi-

LanD); La notion moderne de culture — Son émergence a 1'ére de ro-
mantismes et ses enjeux selon Paul Tillich (MicHeL DespLanp); Kulturpro-
testantismus, Kulturkampf et théologie de la culture (BernaRD REy-
Monp); Paul Tillich’s Theology of Culture — An Ambivalence toward Nine-
teenth-Century ,Culture Protestantism“ (A. James Remer); Tillich’s
Theology of Culture as Fulfilment of his Metaphysical and Ontologi-
cal Vision (THomas G. Banpy); Actualité du projet tillichien de la cul-
ture (Jean-Paur Gasus); Paul Tillich’s Concept of a Theology of Culture as a
Challengeofour Cultural Future (Gerr HumMEL).

In Teil IIl: La critique théologique delasociété bourgeoise
dans I'ouvrage: Die religitse Lage der Gegenwart (1926) (Paur Asseum); Tillich
and the Frankfurt School on Protestantism and the Bourgeois Spirit
(Guy B. Hammonp); Le socialisme religieux de Paul Tillich dans le con-
texte de sa théologie de la culture (MicreL Dion); Tillich’s Critique of Po-
litical Theology (Raymonp F. BuLman); Politique et religion chez
Paul Tillich et & la lumiére de Paul Tillich (THeo Junker); Demons, Idols,
and the Symbol of Symbols in Tillich’s Theolgy of Politics (RoBerT
SCHARLEMANN).

In Teil IV: Tillich’s Theory of Art and the Possibility of a Theology of
Culture (Vicror Nuovo); Architecture and Religion (ZBiGNEW JARNUSZKIE-
wicz); Space Exploration and the Human Spirit (A. ArnoLp WETT-
sTEIN); Paul Tillich’s Importance for Me as Educator (WALTER LeBRECHT);
Réflexions sur les propos de Paul Tillich sur la médicine et leur actualité
(Marie DusreuiL-CHarrors); Narcissisme et réconciliation lang-
agiére - Paul Tillich et la tentation de 'analyse (Romam Gacng); Psyche
and T h e os - The Interface of Jung and Tillich (Joun P. Douriey); L’ évangi-
le et Paul Tillich & la lumiére de 1’épistémologie génétique (GEraLD
NoELTING).

InTeil V:Lathéologie dans la culture (Marc Micugr); La Trini-
t & selon Tillich (AnDrRE GouneLLg); La méthode corrélative dans la christo-
logie de Paul Tillich - Une approche critique (Jacoues Dovon); Tillich’s
Christology in the Light of Religious and Cultural Pluralism (Tom F. Dri-
ver); Paul Tillich’s Interpretation of Judaism as an Indication of his
Understanding of Religion and Culture (Jack Boozer); Tillich’s Theology in
Cross-Cultural Perspective (Perer Stater); The Significance of Til-
lich’s Epistemology for Cross-Cultural Religious Truth (Mary Ann
StenGeRr); Méthode de corrélationetanthropologie transcendentale
- Paul Tillich et Karl Rahner (GiLes Lancevin); Le dépassement du concept de
religion chez Paul Tillich et chez Karl Barth (Marc Dumas); Le refus de la
conciliation comblante ~ Karl Barth et le rapport foi, religion, culture
(Elisabeth J. LaceLLE).

Aus der Fiille dieser Beitrdge seien nur wenige hervorgehoben:

Jean RicuHArD stellt dar, wie sich das Verhéltnis von Religion
und Kultur in Tillichs ,Entwicklung®, angefangen bei seiner
phil. Diss. iiber Schellings Spitphilosophie (1910) bis zu seinem
Spatwerk, der ,Systematischen Theologie“, wandelt. Richard sieht
zwei Denklinien, eine kultur- und eine kirchentheologische. Die
kulturtheologische, sich orientierend an den Korrelation von Reli-
gion und Kultur, ist einerseits nach dem 1. Weltkrieg entscheidend
durch die These von der gegenseitigen Immanenz von Religion und
Kultur gepragt (hier wirkt der EinfluB Schellings nach und seine
These vom substantiell religitsen Charakter des menschlichen Be-
wubtseins und aller Geschichte), andererseits nach dem 2. Welt-
krieg durch die Erfahrung der Leere und Sinnlosigkeit (man konnte
darum von einer Kulturtheologie im paradoxen Sinne sprechen).
Neben dem ,Mut zum Sein“ stehe aber die ,,Systematische Theolo-
gie®, eine ,Kirchentheologie“, beeinflubt durch Karl Barth und den
Existentialismus und bestimmt durch die Korrelation von existen-
tieller Frage, die sich nicht religiés artikuliere, und der christlichen
Botschaft als Antwort. ,La religion semble aussi presque totalement
absente de I'horizon de la théologie systematique: elle ne se trouve
pas encore dans la situation et elle est déja dépassée par le message”
(66). Beide Denklinien, so kénnte man allerdings mit einem gewis-
sen Recht sagen, kommen im Band III der ,Systematischen Theolo-
gie” zusammen.

Jean-Craupe PeTiT erinnert in seinem Beitrag daran, dab fiir Til-
lich die Erfahrung des Nichts, gebunden an die Nihe be-
stimmter geschichtlicher Katastrophen, und die Erfahrung der
Leere und ihres Umschlags die Gestalt der Erfahrung des Absoluten
sind. Das Unbedingte werde auf Grund der Erfahrung schlechthin-
niger Nichtigkeit erfahren. Unser zeitlicher Abstand von den ge-
schichtlichen Schliisselereignissen diirfe diese Eigenart des Tillich-
schen Religionsbegriffs nicht verdunkeln (120).

Mary AnN Stencer macht auf die kulturelle und individuelle Be-
dingtheit religidser Unterschiede aufmerksam, sie untersucht in
diesem Kontext Tillichs Erkenntnismetaphysik, wie er
sie v. a. in ,Kairos und Logos” entwickelt, und ihre Bedeutung fiir
die Erfassung normativer, kulturiibergreifender religioser Wahrheit.
»These questions of cross-cultural criteria ... are important in
avoiding the disintegration of religious knowledge into pure relati-
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vism* (590). Hilfreich ist nach ihrer Auffassung Tillichs Konzept des
Unbedingten (bzw. Ultimate). Tillichs Kritik der Idolatrie und sein
Umgang mit dem Paradox innerhalb dieser Kritik hitten zwar ihren
Ursprung in seinem Verstandnis des Symbols des Kreuzes, sie seien
aber nicht an eine bestimmte Kultur oder Religion gebunden und
kénnten also eine kultur- und religionsiibergreifende Geltung bean-
spruchen.

Blickt man auf die Beitrige der Autoren dieses Bandes, so fillt
das breite Interesse auf, das Tillich bei franzésischsprachigen und
bei katholischen Theologen und Religionsphilosophen findet. Der
Band enthilt aber nur drei Beitréige deutscher Autoren. Dies zeigt,
daB Tillichs Wirkung auBerhalb Deutschlands nachhaltiger und
stiarker ist als hierzulande. Leider fehlen auch Autoren aus dem
fernéstlichen Raum. Immerhin war Tillich die Begegnung mit dem
Hinduismus und Buddhismus in den letzten Jahren seines Lebens
sehr wichtig geworden. Aber ein wissenschaftliches Kolloquium hat
seine kulturell bedingten Grenzen. DaB die Denklinie der ,Systema-
tischen Theologie“ zuriickiritt hinter der Kulturtheologie, liegt am
vorgegebenen Thema. Auffallend ist auch, daB Tillichs Denken in
den gegenwirtigen philosophischen Strémungen und zwar nicht
nur in der Analytischen Philosophie und in der Prozefphilosophie,
kein Echo findet. Erfreulich ist, daB Tillich auf diesem Kolloquium
nicht affirmativ gefeiert, sondern ernst genommen wurde als einer,
der in seinem Denken immer wieder zu zentralen Fragen des Glau-
bens und Lebens vorstoBt, sich ihnen stellt und uns zu kritischem
Mit- und Weiterdenken anregt. Auch dies zeigt dieser thematisch
breit angelegte und an Problemstellungen und anregenden Impul-
sen und Fragen reichhaltige Band.

Miinster Erdmann Sturm

Riemer, Matthias: Bildung und Christentum. Der Bildungsgedanke Schleier-
machers. - Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1989. 363 S., kart. DM
78,00
Bildung - ein Zentralbegriff des ausgehenden 18. und beginnen-

den 19. Jh.s und in unterschiedlichen Schattierungen von Herder,

Goethe, Fichte, Hegel und Humboldt als anthropologisches Konsti-

tuens im Ausgang von der Konzentration aufs Subjekt bestimmt -

ist bei Schleiermacher seit seinen ersten Verdffentlichungen expli-
zites und implizites Thema und Motiv, indem er den Begriff der Bil-
dung als interpretative Kategorie fiir die Deutung und Funktionsbe-
stimmung von Religion und Theologie einsetzt. Die 1799 erschiene-
nen Reden iiber die Religion ,an die Gebildeten unter ihren Verdch-
tern” konfrontieren schon im Titel die Religion mit der Bildung und
postulieren nicht nur eine Vereinbarkeit beider miteinander, son-
dern auch eine in der Natur beider liegende notwendige Bezogen-
heit aufeinander. Die Untersuchung Riemers zum Bildungsgedan-
ken Schleiermachers kann als eine Art von Kommentar zu den ,Re-
den® aufgefaBt werden, der beansprucht, in bezug auf die beiden

Auflagen von 1799 und 1806 die gedankliche Entwicklung Schleier-

machers insgesamt im Blick auf den Bildungsbegriff zu rekonstru-

ieren, obwohl dieser, wie der Vf. feststellt, bei Schleiermacher kaum
systematisch reflektiert und explizit als Terminus angewandt ist
und deshalb meist indirekt als Begriff durch die ihn bestimmenden

Inhalte erschlossen werden mub. Wenngleich es sich bei Schleier-

macher eher um einen Bildungsgedanken, wie auch R.s Titel formu-

liert, handelt, ist in der Untersuchung selbst vom Bildungsbegriff
die Rede auch in Kontexten, in denen der Terminus ,Bildung” bei

Schleiermacher keine Rolle spielt. So aufschlubireich der Versuch

sein kann, ein Thema auch in seiner indirekten Reflexion aufzusu-

chen, so sehr bringt dies die Gefahr der Eintragung mit sich, eine

Gefahr, der vielleicht der Vf. terminologisch, wenn er vom Bil-

dungsbegriff spricht, nicht aber sachlich erlegen ist. Seinem Pro-

gramm entsprechend verfolgt R. die mit dem Bildungsbegriff ver-
bundene Idee Schleiermachers chronologisch in dessen Schriften,
nachdem er in der Einleitung eine etwas irrefiihrende ,Orientie-
rung iiber den Bildungsbegriff* gegeben hat (fehlleitend, weil auf die
padagogische Variante beschrinkt) und die Geschichte des Bil-
dungsbegriffs in verschiedenen Aspekten angeschnitten hat. Die

Untersuchung ist chronologisch orientiert und in zwei Teile geglie-

dert, einen Teil iiber die Frithschriften bis 1803 und einen Teil iiber

das spitere Werk bis zur Glaubenslehre von 1821. Die beiden Teile
gruppieren die Analyse der Schriften Schleiermachers um die Inter-
pretation der 1. Auflage der ,Reden“ von 1799 einerseits und der

2, Auflage von 1806 andererseits herum, die den Bildungsgedanken

Schleiermachers prototypisch aufweisen und als hermeneutischer
Schliissel fiir die tibrigen Schriften im Blick auf das Thema dienen.

R. beginnt seine ,implizite Entfaltung des Bildungsbegriffs“ (30) mit dem
Theorieversuch Schleiermachers iiber das gesellige Betragen von 1799, der
eine gewisse begriffliche Explikation erwarten laBt. Bildung, so 4Bt sich hier
erschlieBen, bedeutet die durch Theorie erméglichte Distanzierung von blob
Individuellem und Besonderem und die Integration des Einzelnen in ein Gan-
zes, das dem Einzelnen erst zu einem angemessenen Selbstverstindnis ver-
hilft. R. nennt dieses wesentliche Moment im Bildungsgedanken ,Individua-
litatsanschauung® (40). Von diesem Bildungsbegriff her versucht R. die Mono-
loge von 1800 als ,Darbietung gebildeter Selbstbetrachtung®, d. h. die Form
dieser Schrift als adiquaten Ausdruck des gebildeten Selbstverstindnisses in
der Individualitétsanschauung zu verstehen. Vor dem Hintergrund der Theo-
rie des geselligen Betragens und der Monologe unterzieht R. die 1. Auflage der
,Reden” von 1799 einer Interpretation im Hinblick auf den Bildungsgedanken
und dessen erschlossene Momente. Schleiermacher versuche zu zeigen, daB
Religion unabdingbar zum gebildeten Selbstverstindnis gehort: ,In der Reli-
gion macht der Gebildete ausdriicklich, wodurch er sich als Individuum kon-
stituiert sieht® (76), durch die Religion wird dem Gebildeten sein Selbstver-
stindnis vermittelt, sie begriindet seine Individualititsanschauung durch An-
schauung und Gefithl des Unendlichen im Endlichen, des Universums, das
den Einzelnen umgreift und sich in der Geschichte offenbart in der Gestalt
der positiven Religion, insbesondere des Christentums, dem deshalb Univer-
salitit zukommt, weil in ihm die Vermittlung des Unendlichen durch Endli-
ches itberhaupt angeschaut wird. Aus der Perspektive der Untersuchung R.s
erscheint die Notwendigkeit der Religion aus dem Bildungsgedanken abgelei-
tet, wihrend die ,Reden” auch umgekehrt zu lesen sind, ndmlich als Pladoyer
fiir die Ableitung des Bildungsbegriffs aus dem Wesen der Religion. Am Ende
des ersten Teils der Untersuchung stellt sich schon die Frage, ob dem Bil-
dungsbegriff iiber seine hermeneutische Funktion fiir das Verstindnis der
Werke Schleiermachers hinaus nicht zu groBes systematisches Gewicht beige-
messen wurde und er nicht vielmehr als Korollar anderer Begriffe, wie des
Begriffs der Religion, hitte behandelt werden sollen.

Der zweite Teil geht von der in den Frithschriften am Bildungsbegriff
orientierten Konzeption der Theorie Schleiermachers aus und versucht, mit
der 2. Auflage der ,Reden” von 1806 als Kern die Ethik und die Glaubenslehre
Schleiermachers auf den Bildungsbegriff hin zu interpretieren. R. stellt dabei
eine konzeptionelle Anderung von den ,Grundlinien einer Kritik der bisheri-
gen Sittenlehre" (1803) und den ethischen Entwiirfen seit 1805 fest, die mit
der Schelling-Rezension 1804 einsetzt. 1803 wird die Ethik als Wissenschaft
auf den gebildeten Standpunkt gestellt, also von der Individualititsanschau-
ung ausgegangen, wihrend seit 1804 die Ethik als Wissenschaft der Ge-
schichte aus der hochsten Wissenschaft abgeleitet wird, so daB der Gebildete
fiir sein Selbstverstindnis an das Wissen verwiesen ist. Trotz dieser Anderung
besteht eine Kontinuitét zwischen der frithen und der spiteren Phase im Den-
ken Schleiermachers. Die Modifikation des durchgehaltenen Bildungsgedan-
kens kommt in der 2. Auflage der ,Reden” von 1806 dadurch zum Ausdruck,
daB Schleiermacher dort den Begriff des Lebens in den Fokus der Anschauung
riickt und zwar als Erkldrungsgrund fiir das Wesen der Religion und der Indi-
vidualitit, die gebildet wird, indem sie den Gefiihlsinhalt ins Wissen iiber-
fithrt und so die Differenz zwischen unmittelbarem SelbstbewuBtsein als Ge-
fithl und reflektiertem Selbstbewubtsein als Wissen iiberwindet. Auf dem
Hintergrund der Reden von 1806 stellt R. Schleiermachers Begriff der Theolo-
gie als positiver Wissenschaft dar, um ihn nach der ,Kurzen Darstellung” von
1811 weiter zu entfalten. Das System der theologischen Disziplinen wird fiir
R. zur wissenschaftlich gebildeten Darstellung des Lebens der Kirche als eines
geschichtlichen Individuums. In der Glaubenslehre von 1821 entwickelt
Schleiermacher eine komplexe Theorie des Gefiihls, das als unmittelbares
SelbstbewuBtsein bestimmt wird, und 148t die Religion auf der Frommigkeit,
dem Gefiihl schlechthinniger Abhéngigkeit beruhen. R. resiimiert: ,,Schleier-
macher hat gerade Bildung als Individualititsbewubtsein im Christentum be-
griindet gesehen und das Christentum als gebildete Gestalt der Religion ver-
standen.” (302), dies in Kontinuitit mit Modifikationen und Differenzierungen
von den Reden 1799 bis zur Glaubenslehre.

Gerade an der Interpretation der Glaubenslehre Schleiermachers
wird fraglich, ob der Bildungsbegriff die systematische Relevanz
hat, die ihm der Vf. zuschreibt, wenn er ihn als das Thema der
Schriften Schleiermachers auffaBt. Der Bildungsgedanke-ist sicher
ein Thema, besonders in den ,Reden®, und er 14Bt sich auch in spi-
teren Schriften verfolgen, aber die Motive der Individualitét, des
Selbstverstindnisses, des SelbstbewuBtseins, durch die der Bil-
dungsbegriff gekennzeichnet wird, sind zu unspezifisch, um diesen
als Thema, wenn auch indirekt, zu identifizieren. Auch in den ,Re-
den” und erst recht in der Glaubenslehre ist der Bildungsbegriff we-
niger Thema als vielmehr (in den ,Reden“) der Hintergrund, vor
dem der Religionsbegriff expliziert wird. Wenn nicht ein Bildungs-
begriff, sondern ein Bildungsgedanke im Hinblick auf allgemeine
Kategorien wie Individualitdt, Ganzheit, Allgemeinheit usw. unter-
sucht wird, dann hitte eigentlich das Feld ausgeweitet werden miis-
sen und etwa auch Schleiermachers Schriften zur Pédagogik, zur
Psychologie, zur Asthetik, zur Hermeneutik, zur Dialektik herange-
zogen werden miissen, in denen diese Kategorien von grober theore-
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tischer Relevanz sind. Gerade die Hermeneutik ist fiir Schleierma-
cher von dem Bemiihen geprigt, das Individuelle des zu Verstehen-
den mit Hilfe von Allgemeinem einem Individuellen zu vermitteln,
eine Aufgabe, die durchaus auf den von Riemer erhobenen Bil-
dungsgedanken zu beziehen wire.

Trotz dieser moglichen Desiderate der Untersuchung und der in
der Methode liegenden Gefahren ist die vorgelegte Analyse der
Werke Schleiermachers im Hinblick auf einen indirekt zum Aus-
druck kommenden, deshalb zu erschlieBenden Bildungsgedanken
ein reizvolles Unternehmen.

Tiibingen Reinhold Rieger

Fischer, Konrad: Gegenwart Christi und GottesbewuBtsein. Drei Studien zur
Theologie Schleiermachers. - Berlin, New York: W. de Gruyter 1992. VIII,
117 S. (Theologische Bibliothek Toepelmann, 55), geb. DM 48,00
Die erste Studie stellt das christologische und metaphysische

Leitinteresse des Vf.s an der Theologie Schleiermachers dar. Der er-

ste Satz: ,,Schleiermacher ist schwierig® liBt sich auch fiir die Texte

F.s aussprechen. Denn der Leser hat, obwohl die FuBnoten auf eine

Unmenge von Stellen in Schleiermachers Werken verweisen, oft das

Problem zu erkennen, wo der Vf Gedanken Schleiermachers wie-

dergibt und wo er eigene Uberlegungen, angeregt durch Schleierma-

cher, anstellt. Dies verleiht den Texten F.s eine schillernde Oberfla-
che, die durch eine teilweise geschraubte Ausdrucksweise noch un-
durchsichtiger wird.

F. versucht zu zeigen, daB Schleiermacher das metaphysische
Denken in der Theologie durch die ,Partizipation am erhéhten
Christus® im gldubigen Leben ersetzt. Ist damit aber nicht der wis-
senschaftliche Charakter der Theologie bei Schleiermacher ver-
kannt? F. konstruiert eine Antithese von Christusmetaphysik der
Frommigkeit und dogmatischem Begriff, die Schleiermacher nicht
gerecht wird.

Die zweite Studie befaBt sich mit der Schwierigkeit, das im Ge-
fithl schlechthinniger Abhingigkeit Gemeinte begrifflich auszu-
driicken. Dabei behauptet F. einerseits, das unmittelbare Selbstbe-
wuBtsein bewirke eine organische Affektion im Bewubtsein, ande-
rerseits aber, das unmittelbare SelbstbewuBtsein wirke auf die orga-
nische Affektion.

Die dritte Studie iiber die Mitteilung des Glaubens geht der Apo-
rie zwischen Unmittelbarkeit und Innerlichkeit des frommen Ge-
fithls und seinem vergegenstindlichenden Ausdruck nach. Die Apo-
rie lost sich auf, wenn auch fiir den Ausdruck die schlechthinnige
Abhingigkeit von Gott angenommen wird, so dall eine Beziehung
zwischen Ausdruck und Inhalt gewihrleistet ist. Auch die Gesellig-
keit des Glaubens ist eine Bedingung fiir die Moglichkeit seiner Mit-
teilung, die sich der Sprache als universeller Vermittlungsinstanz
bedient.

Tibingen Reinhold Rieger
Krieger, David J., The New Universalism. Foundations for a Global Theology.

— Maryknoll (NY): Orbis 1991, 219 S. (Faith Meets Faith Series), kart US-$

16.95

Dem Autor geht es in seinem Werk um die methodologischen
Grundlagen einer globalen Theologie der Religionen. In Anbetracht
der heutigen Situation eines radikalen Pluralismus von Weltbildern
und Religionen kann dies nicht ldnger in Form eines apologetischen
Universalismus geschehen, der den eigenen Standpunkt totalisiert
und damit die Wahrheit anderer Positionen leugnet und verkennt.
K. will mit seiner Arbeit die philosophischen und theologischen
Fundamente eines neuen Universalismus aufzeigen, der auf inter-
kulturelle Kommunikation und interreligitsen Dialog aus ist. Zu-
nachst markiert er den Horizont einer globalen Theologie. Mit Be-
zug v. a. auf P, Tillich zeichnet er Aufstieg und Fall des apologeti-
schen Universalismus nach und erkennt in seinen letzten Arbeiten
eine sich abzeichnende Genealogie einer pluralistischen Theologie
der Religionen.

Eine globale Theologie kann sich laut K. methodisch an R. Panik-
kars diatopischer Hermeneutik orientieren, deren sieben Schritte er
systematisch rekonstruiert und die ihm zufolge auf die Uberwin-
dung exklusiver (szientifischer wie) theologischer Wahrheitsansprii-
che und auf einen Horizont der Begegnung religiser Glaubensein-
stellungen (faiths), die von immer partikuldren Glaubensvorstellun-
gen (beliefs) zu unterscheiden sind, abheben. Im AnschluB an Pa-
nikkar differenziert K. zwischen drei Diskursebenen: der des logi-
schen Diskurses {iber Religion, der des in einer religisen Tradition

angesiedelten und deren authentische Symbole artikulierenden my-
thologischen Diskurses sowie der des partikulare Glaubensauffas-
sungen transzendierenden ,discourse of disclosure”. Die Aufgabe
diatopischer Hermeneutik faBt er darin zusammen, ,to go through
the logos, as a mere sign, towards the mystery by means of the sym-
bol* (67).

Um die Méglichkeit erschlieBender Diskurse zu begriinden, bedarf es Vf.
zufolge einer Bedeutungstheorie, die sich der Aufgabe stellt, die Bedingungen
fiir Koh#drenz und Konsens jenseits geteilter lebensweltlicher Horizonte auf-
zuzeigen. Im AnschluB an L. Wittgenstein und P. Winch diskutiert er die
Frage der Moglichkeit eines universalen Diskurses. Ihm zufolge zeigt gerade
der als Vater des gegenwirtigen Relativismus betrachtete Wittgenstein, dab
ein erschlieBender Diskurs, ,,which breaks open the closure of rationality wit-
hin fixed criteria, is both possible and necessary“ (102). Wittgenstein weise
damit den Weg zu interkultureller Verstindigung jenseits von Objektivismus
und Relativismus. Die pragmatische Wende lasse mit der Anerkennung ande-
rer Rationalitdt wie mit der Hinwendung zum kommunikativen Handeln die
Maoglichkeit eines universalen Diskurses deutlich werden.

Den angezielten neuen Universalismus fithrt K. ein, indem er den drei
Diskursebenen (logisch, mythologisch, erschlieBend) drei Formen kommuni-
kativen Handelns zuordnet, der ersten die der Argumentation, der zweiten
die der Proklamation (sowie der Narration und des Zeugnisses), der dritten
die einer wiederum im AnschluB an Panikkar gefafiten kosmotheandrischen
Solidaritit und Offenheit. Dazu versucht er die Grenzen sowohl der Diskurs-
ethik von J. Habermas und K.-O. Apel wie der philosophischen Hermeneutik
H. G. Gadamers herauszuarbeiten, ihre Universalititsanspriiche zuriickzu-
weisen und ihnen gegeniiber einen erschlieBenden Diskurs zu profilieren.
Dieser soll ein Diskurs der Differenz sein, der die ersten beiden transzendiert
und von ihnen gerade darin differiert, daB er Anderes und Andere weder
argumentativ konfrontiert, noch dem eigenen ,Mythos® hermeneutisch zu
assimilieren sucht, sondern anerkennt. Damit lenkt er auf den Weg zu einer
weder exkludierenden noch repressiven globalen Lebensform, die K. mit
Gandhi als Wahrheit, Gewaltfreiheit und Leidensbereitschaft einschliefende
satyagraha versteht.

K.s Buch verarbeitet eine Fiille divergierenden Materials und
enthilt anregende Vorschlige zur interreligivsen wie interkulturel-
len Hermeneutik. Der V{. betont zu Recht, dal eine in der Tat heute
dringliche Theologie der Religionen wesentlich Theorie interreligic-
ser Kommunikation ist und von daher zu ihrer Grundlegung des Ge-
sprichs mit Kommunikationstheorien bedarf. DaB} die fundamental-
theologischen Reflexionen Panikkars dafiir ebenfalls weiterfithrend
sind, wird iiberzeugend gezeigt. Wie K. auf Wittgenstein rekurriert,
ist m. E. allerdings ebenso problematisch wie seine Einordnung der
Diskursethik. Mit dem spiten Wittgenstein eine globale Theorie be-
griinden zu wollen, ist in doppelter Weise fragwiirdig, insofern die-
ser erstens jede Begriindung zuriickweist und zweitens jede globale
Theorie ablehnt (vgl. E. Arens, The Logic of Pragmatic Thinking:
From Peirce to Habermas, Atlantic Highlands NJ 1993). Von Witt-
genstein und auch von der Diskursethik her ist K.s Begriff einer glo-
balen Lebensform zudem selbstwiderspriichlich. Und die Diskurset-
hik bleibt gerade nicht innerhalb einer immer partikularen Lebens-
form, sondern reflektiert auf die Bedingungen, unter denen es mog-
lich ist, dab Menschen unterschiedlicher Auffassungen, Optionen
und Orientierungen sich miteinander verstindigen. Sie bietet von
daher m. E. ein erheblich groBeres, noch keineswegs ausgeschopftes
Potential fiir eine Theorie und Theologie interkultureller und inter-
religitser Verstindigung, als K. ihr mit der Festlegung auf die erste
Diskursebene zubilligt. Die Grenzen des hermeneutischen Diskur-
ses werden dagegen deutlich gemacht; was der ErschlieBende frei-
lich erschlieBt und wie er dies tut, hat sich mir nicht erschlossen.

Frankfurta M. Edmund Arens

Werbick, Jiirgen: Vom entscheidend und unterscheidend Christlichen. -

Diisseldorf: Patmos 1992. 174 S. kart. DM 28,80

Angesichts des gegenwirtig allerorts zu beobachtenden Zusam-
menbruchs von Wertsystemen wird die Frage nach der Identitét des
Christentums immer dréangender. Es erheben sich Fragen, wie: ,Was
bleibt vom Christentum inmitten aller Umbriiche und Zusammen-
briiche? und: Was mub sich dndern, damit es iiberleben kann?“ (8).
Die aktuellen fundamentalistischen Antworten und Reaktionen
stellen ebensowenig eine adiquate Losung dar wie ein religiéser Re-
lativismus.

Im 1. Kap. setzt sich Vf mit der Antwort der Aufkldrung auf die
Frage nach dem Wesen des Christentums auseinander. Diese befriedigt seiner
Meinung nach heute nicht mehr. Die Aufklarung forderte den Gldubigen dazu
auf, die christliche Offenbarung mit der menschlichen Vernunft kritisch zu
priifen, zu verstehen und zu verantworten. Das Ergebnis dieser Priiffung war
eine Vernunftreligion, die auf alle Menschen guten Willens iiberzeugend wir-
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ken sollte. An der Schwelle zu einem ,neuen Zeitalter* ist die aufkldrerische
Vernunft in eine tiefe Krise geraten. Kritiker der Aufklarung weisen darauf
hin, daB die kritische Vernunft sich eher zersetzend als konstruktiv gezeigt
habe. Sie habe zu einem reflexiven Rechtfertigungszwang, zu einem Ver-
nunftzerfall und schlieBlich zur Beliebigkeit gefithrt. Die Vertreter des ,New
Age" fordern deswegen einen grundlegenden Paradigmenwechsel. Die neu-
zeitliche sezierende Rationalitdt (seit Descartes) miisse durch ein organisch-
ganzheitliches Systemdenken ersetzt werden. Doch auch heute bleiben Fra-
gen: Welche Bedeutung ist dem Christentum auf dem freien Markt der Még-
lichkeiten der Postmoderne beizumessen? Wie steht es um seinen Wahrheits-
anspruch?

Im 2. Kap. setzt sich Vf. mitdenfundamentalistischen Antwor-
ten auf die Frage nach der Identitéit des Christlichen auseinander. Die Funda-
mentalisten verstehen die Texte der Heiligen Schrift wértlich; sie lehnen eine
historisch-kritische Interpretation der biblischen Texte mit Hinweis auf ihre
Heiligkeit und Unantastbarkeit ab. Die Schrift, so argumentieren sie, enthalte
als Niederschlag der {ibernatiirlichen Offenbarung ,die fertige Wahrheit in
Form der Lehre und des Wortes® (48). Entscheidend fiir die christliche Identi-
titsfindung bzw. -wahrung ist demnach die unverfilschte Weitergabe der bi-
blischen Texte und der kirchlichen Lehre. Die Identitdtskrise wird so zu einer
Tradierungskrise. Aus fundamentalistischer Sicht 1dBt sich das wesentlich
Christliche an einigen Fundamentaldogmen festmachen. In der Praxis des
Glaubens heilit Identitédtsfindung oder besser -wahrung vor allem Einhaltung
der rechten Weise der Gottesverehrung (rechter Opferkult) und rechtes sittli-
ches (besonders sexuelles) Verhalten. Der so verstandene christliche Glaube
gewihrt dem Christen Verhaltenssicherheit fiir alle Situationen seines Le-
bens. Aufgabe der Kirche ist es, aus den Grundnormen die Verhaltensregeln
fiir einzelne Lebenssituationen abzuleiten.

Vi. beschreitet demgegeniiber einen ganz anderen Weg zur Bestimmung
des entscheidend und unterscheidend Christlichen. Er macht das Wesen des
Christlichen nicht an einer iiberzeitlichen Weltordnung fest, ,sondern an
dem Weg, den Gott zu den Menschen geht und mit ihnen gehen will; an dem
Weg, den Jesus Christus uns vorangeht und auf dem nachzufolgen er uns her-
ausfordert; am Weg, der er selbst ist“ (61). In Jesus Christus hat Gott seine
Identitit den Menschen zu erkennen gegeben. Er ist der Weg zum Vater. An
ihm konnen wir auch die Identitit des Christlichen ablesen. In seiner Nach-
folge finden wir unsere Glaubens-Identitéit. In seinen FuBspuren gewinnen
wir Glaubens-Sicherheit.

Das 3. Kap. widmet sich der Frage nach der Heilsbedeutsamkeit
der anderen Wege und nach ihrem Verhéltnis zum christlichen Weg.
Das II. Vatikanum spricht den nichtchristlichen Religionen ,eine gewisse
Wahrnehmung jener verborgenen Macht, die dem Lauf der Welt und den Er-
eignissen des menschlichen Lebens gegewdrtig ist* (Nostra aetate, 2) zu; es
sieht in ihnen Wege, auf denen Gott Menschen, die die christliche Botschaft
nicht kennen, zum Glauben fithrt. Dennoch werden diese Wege nicht als
gleichberechtigte Heilswege anerkannt. Denn dadurch wiirde die Endgiiltig-
keit der Offenbarung Gottes in Jesus Christus in Frage gestellt.

V. begniigt sich nicht damit, das allen Religionen Gemeinsame herauszu-
stellen und dabei das entscheidend Christliche zur Sprache zu bringen. Ihm
geht es vielmehr auch um das unterscheidend Christliche. Unter-
scheidung ist um der Identitét willen notwendig, aber beim Neinsagen zu an-
deren Wegen bleibt immer zu fragen: ,,Gilt meine Ablehnung tatsdchlich dem
kontradiktorischen (ausschlieBenden) Gegensatz zu dem, was ich um der
Nachfolge in den Spuren Jesus[!] Christi willen fiir wahr halten muB?*“ (102).
Die Bestimmung des christlichen Weges versucht zunéchst einmal chne das
Nein auszukommen. Es gilt, den eigenen Weg als fiir mich giiltig, verlaBlich,
tragfahig und Leben erméglichend aufzuweisen. Dabei sind erhellende Bezie-
hungen auch zu anderen Wegen zu kniipfen, ohne in eine Beliebigkeit des
Weges zu verfallen. Die Identitit des Christlichen 14Bt sich nicht primér durch
negative Abgrenzungen festlegen, sondern durch die positive Bestimmung,
durch die Rechenschaft iiber unsere Hoffnung. ,Es geht darum, daB jeder sein
Glaubens-Ja besser verstehe, dal er ... besser verstehe, wohin er unterwegs
ist, wozu er glaubend ,Ja‘ sagt und wo er dann auch um dieses ,Ja‘ willen
,Nein‘ sagen muf*“ (110).

Im 4. Kap. kennzeichnet Vf. ndherhin den christlichen Weg: Als er-
stes Merkmal dieses Weges nennt er den Glauben an den je gréBeren Gott, der
nicht wie wir Menschen auf Selbstbehauptung, Machterhaltung und -steiger-
ung ausgerichtet ist, sondern in Liebe herrscht. Er ist die Liebe schlechthin,
die Liebe in Person (drei Personen). Er ist ein ,Liebhaber des Lebens” (Weish
11,26) und als solcher Schépfer, Erhalter und Anwalt des Lebens. Dieser Gott
ist fiir die Christen auch ein geschichtlich erfahrbarer Gott. In Jesus Christus
hat Gott seine endgiiltige Spur in der Geschichte der Menschen hinterlassen.
Wer in diesen Spuren Jesu Christi wandelt, begegnet diesem Gott. Der christ-
liche Glaube versucht, Zeit und Geschichte mit Gott zusammenzuhalten,
ohne Gott damit zu identifizieren. Gottes Geschichte mit den Menschen ist
keine Geschichte von Sieg und Triumph, sondern ist ~ wie uns Passion und
Auferweckung Jesu Christi aufweisen - gekennzeichnet durch die Identifizie-
rung Gottes mit den Opfern, nicht mit den T#tern, mit den Leidenden, nicht
mit den Triumphierenden. Durch diese Weise der Selbstoffenbarung Gottes
wird der Mensch erldst, aus seinem Unheil befreit. Gottes Liebe und Leiden-
schaft fiir das Leben wird fiir den Menschen zu einer Abwehrkraft gegen die
lebenzerstérende Kraft der Siinde. Gottes Geist 1dBt die Glaubenden teilhaben
an der befreienden Liebe Gottes, er macht sie zu Mitliebenden und zu Lieben-
den untereinander, zu Briidern und Schwestern. Er ist die ,ansteckende Lei-
denschaft fiir das Leben, die Leidenschaft der aufrichtenden und zurechtbrin-

genden Gerechtigkeit, Gottes leidenschaftliche Liebeskraft” (156). Als letztes
Merkmal des christlichen Weges fithrt Vf. die Kirche als Weggefihrtenschaft
und Weggemeinschaft der Glaubenden, als Volk Gottes an. Der christliche
Weg ist kein einsamer Weg, sondern ein Weg in Gemeinschaft. Geschwister-
lichkeit, Solidaritdt und institutionelle Kontinuitit kennzeichnen diese Weg-
gemeinschaft.

In dem abschlieBenden 5. Kap. setzt sich Vf. mit der Wahrheit des
christlichen Weges auseinander. Es ist keine Wahrheit, die sich zur Er-
klarung der faktischen Welt eignet; vielmehr begriindet sie eine Option dafiir,
daB die Glaubenden sich mit dem Weg Jesu Christi identifizieren. Bei der Be-
grilndung dieser ihrer Option bringen sie die Entdeckungungen zur Sprache,
die sie auf diesem Weg machen, und legen die Griinde fiir ihre Uberzeugung
dar, daB ihnen auf diesem Weg die Wahrheit ihres Lebens und der Welt auf-
leuchtet.

Angesichts der Vielfalt religivser und quasireligitser Heilsange-
bote unserer Tage bietet dieses Buch eine sehr hilfreiche Orientie-
rung fiir jeden interessierten Leser, der sich theologisch fundiert mit
der Frage nach dem spezifisch christlichen Weg auseinandersetzen
will. Dem Vf. gelingt es, einen Weg aufzuzeigen, der frei ist von
iiberheblicher Apologetik und den Dialog mit den anderen (nicht-
christlichen) Wegen sucht, ohne jedoch die Grenzen zu verwischen.
Er gibt dem Christen Griinde fiir sein Ja zu dem christlichen Weg an
die Hand, ohne den Weg des Nicht-Christen negierend auszuschlie-
Ben. Er weist ihn auf das entscheidend und unterscheidend Christli-
che hin, auf den Gott der Liebe, dessen Spuren wir in der Nachfolge
Jesu Christi entdecken. Es wire hilfreich gewesen, die Ausfithrun-
gen iiber die Kirche als Weggemeinschaft noch weiter zu entfalten,
da es heute vielen Christen besonders schwerfillt, zu eben diesem
Aspekt des christlichen Weges ja zu sagen.

Lohne Karl Josef Lesch

Werbick, Jiirgen: Bilder sind Wege. Eine Gotteslehre. — Miinchen: Késel 1992.

360 S., kart. DM 39.80

Unter den Biichern des #ulerst publikationsfreudigen Autors
nimmt das hier anzuzeigende insofern eine Sonderstellung ein, als
hierin W. als theologischer Lehrer direkt priasent wird (vgl. die Hin-
weise auf die ,Sitze im Leben® im Vorwort, S. 9f). Grundlegende Er-
fahrungen seines Lebens- und Denkweges flieben hier zusammen.
Der (moglicherweise nicht vom Vf. selbst formulierte) Haupttitel
fangt in charakteristischer Weise zwei Leitmotive ein: Die eigentli-
che Gottrede geschieht in Bildern, und Theologie und Glaubensver-
mittlung geschehen auf dem Weg bzw. als Wegbegleitung,

Das erste und das vierte Kap. bilden quasi den praktisch-theolo-
gischen Rahmen. Sie sind dem von W. schon mehrfach beschriebe-
nen Glauben-Lernen gewidmet, hier konkret gefalbt als ,Gott-
verstehen-Lernen® bzw. ,Gott-verstehen-Lehren“, verstanden als
Auf-dem-Weg-sein bzw. ,andere auf diesem Weg mitnehmen® (15).
Dem mit W.s Denken und Schrifttum vertrauten Leser springen die
Schliisselbegriffe ins Auge: Name und Geschichte, Weg und Lernort,
Rolle, ,Erinnern-Erzidhlen-Sich-Weiterfragen“ (so die Uberschrift
des SchlubBabschnittes 4.4). Dariiber hinaus begegnen in diesen Ab-
schnitten die Begriffe, mit denen der V{. seit einiger Zeit versucht,
die Aufgabe der Theologie, des Lehrens und des Lernens zu formu-
lieren. Das zentrale Stichwort des ersten Kap.s lautet ,,Zusammen-
bringen (lassen)”; in Verbindung mit dem Wegmotiv lautet die
Frage: ,Sagt nicht schon Entscheidendes iiber mich - iiber meinen
Weg -, was ich mit Gott @usammenbringe;; wer mein Gott ist, wer
(was) meine Hoffnungen und meinen Einsatz rechtfertigen soll, wes-
sen Spur ich folgen will?* (ebd.).

In der Glaubensvermittlung heiBit Gott-verstehen-Lehren Re-
chenschaft geben davon, was und wie wir es mit Gott zusammen-
bringen (1.3), wobei sich als entscheidende Voraussetzung erweist,
»wie sich der Zeuge mit Gott zusammenbringen 1Bt (1.2). In die-
sem Zusammenhang ist der These des Autors voll zuzustimmen:
»Das Wie der Zeugenbotschaft entscheidet offenkundig eher iiber
ihr Ankommenkénnen als ihr Was” (22). Daraus folgt fiir die Zeu-
gen, aber nicht nur fiir die einzelnen, sondern fiir Kirche insgesamt
die Notwendigkeit der Umkehr: ,Umkehren heiBit Lernen® (1.4),
Kirche muB sich wieder als lernfihig und lernwillig erweisen! Ge-
rade auch an die Adresse der Systematischen Theologie richtet W.
die Anfrage: ,Bringen wir, bringt die Kirche die VerheiBungen der
Umkehr und des Lernens zusammen oder das Immer-schon-recht-
gehabt-Haben?“ (28). Umkehren heiBit lernen, nidmlich: Gott verste-
hen lernen, konkret: die Wahrheit des Weges Jesu bzw. seinen Weg
als Wahrheit verstehen (1.5).
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Nebenbei (zu 31): Ist die Wegmetapher in den johanneischen Ab-
schiedsreden Leitmetapher nur einer impliziten, nicht auch einer
expliziten Christologie?

Kapitel 1 schlieBt mit einer Nachbemerkung zur Zeitdifferenz
und einem SchluBwort, welches das Gott-verstehen-Lernen als ,,der
Herausforderung durch Gottes Wesenswort folgen* bestimmt. Was
W. mit seinem Begriff ,Wesenswort“ meint, wird deutlich in den
Prolegomena zum Handbuch der Dogmatik (Hg. v. Th. Schneider,
Diisseldorf 1992, Bd. 1).

Das vierte Kap. nimmt das Motiv des Lernens/Lehrens und des
Weges wieder auf. Hier skizziert W. eine kleine Summe seiner For-
schungen und Lehrbeitridge zur geschichtlichen, speziell zur biogra-
phischen Struktur des Glaubens.

In diesen Rahmen eingebettet sind die Kap. ,Gottesbilder”
und ,Metaphern der Zugehérigkeit”, in denen der Vi. konkrete
Mbglichkeiten der Gottrede erprobt. In religionspiddagogischer wie
in systematisch-theologischer Hinsicht hervorzuheben ist die hier-
bei gewihlte Methode: Ausgangspunkt sind heutige Erfahrungen,
Schwierigkeiten und Moglichkeiten der Gegenwart; so problem-
orientiert bzw. hermeneutisch bewuBt kann der Leser W.s Hinwen-
dung zu biblischen Bildern und Metaphern folgen.

Betrachtet werden im zweiten Kap. neben den Bildern Gottes als
Helfer, Hirte und Anfiihrer die gewil heute in hochstem Male am-
bivalenten Verbindungen ,,Gott und die Macht“ sowie ,,Gott und Ge-
rechtigkeit® (beide Abschnitte fallen entsprechend umfinglich
aus).

Das dritte Kap. ist den ,Metaphern der Zugehorigkeit”
gewidmet: Gott der Vater und seine Schne und Tochter. Ab 3.2
wichst die Argumentation ein wenig iiber den durch die Uber-
schrift bezeichneten Rahmen hinaus: Es geht um. ,die Metaphorik
des heiligen Pneuma*” (3.2) sowie um ,Metaphern der Vermittlung®
(3.3), gefolgt von einem kurzen Ausklang ,Metaphern vermitteln®.
Wahrend der Abschnitt 3.2 methodisch auf der Linie der Interpreta-
tion bleibt, nimmt 3.3 die Leser/innen in Héhen der Reflexion mit;
hier kann der Systematiker W. unmittelbar bei der Arbeit erlebt
(»erlesen®) werden.

Von dem Sonderfall des Abschnitts 3.3 abgesehen, besticht das
Buch durch eine gelungene Verbindung von Reflexion und konkre-
ter Interpretation. Systematisch wie praktisch orientierte Theologln-
nen werden bei der Lektiire eine Fiille von Anregungen erhalten,
Bestitigungen erfahren und Aha-Erlebnisse haben. W. hat eine Got-
teslehre (Untertitel!) vorgelegt, die der Vermittlung wie der weite-
ren theologischen Bemiithung Wege weist.

Tiibingen Bernd Jochen Hilberath

Kiing, Hans: Projekt Weltethos. — Miinchen, Ziirich: Piper 1990. 192 S., geb.
DM 19.80

Die Uberlegungen zum Weltethos, die erginzt werden kénnen
durch dhnliche Beitrdge des V. zum Thema (z. B. Kiing H., Auf der
Suche nach einem universalen Grundethos der Weltreligionen:
Conc. 26 [1990] 154-164), sind entstanden aus einem von der Ro-
bert-Bosch-Stiftung finanzierten Forschungsprojekt. Sie gliedern
sich unter die richtungsweisenden Uberschriften ,Kein Uberleben
ohne Weltethos®, ,Kein Weltfriede ohne Religionsfriede®, ,Kein Re-
ligionsfriede ohne Religionsdialog®.

Im ersten Teil wird zunéchst eine umfangreiche Begriindung fiir
ein ,Projekt Weltethos* gegeben. Diese Begrilndungen zur Notwendigkeit ei-
nes globalen Ethos setzen ein mit der Skizzierung der Entwicklung von der
Moderne zur Postmoderne im AnschluB an den Ersten Weltkrieg. Nicht der
Begriff ,Postmoderne” ist letztlich entscheidend, sondern ,die Tatsache eines
globalen Epochenumbruches” (21), der die Ideologien der postmodernen Ge-
sellschaft (Neokapitalismus, Staatssozialismus und ,Japanismus®) obsolet er-
scheinen 14Bt. Demgegeniiber wird, angesichts des Versagens einer Erfolgs-
wie auch einer Gesinnungsethik, als dritter Weg fiir eine globale Verantwor-
tungsethik, ein ,verbindendes und verbindliches Ethos fiir die gesamte
Menschheit"” (57) plddiert. Die Religionen sieht V. als globales Fundament des
Ethos, da nur Unbedingtes auch unbedingt verpflichtet (77). Hier scheint eine
wissenschaftstheoretische Unschérfe vorzuliegen, stellt sich doch das Verhalt-
nis von Religion und Ethos spitestens seit I. Kant zumindest ambivalent dar,
giel jingst noch G. Léhr (Gott-Gebote-Ideale, Géttingen 1991) eindriicklich

arlegt.

Der zweite Teil des Buches fiihrt in die explizit 6kumenische
Perspektive: Das solchermaBen im Absoluten begriindete ,Humanum als
tkumenisches Grundkriterium*” (118) vermag als ,Basis eines gemeinsamen
Ethos der Weltreligionen” (122) zu dienen. Die Ausfithrungen zur konkrete-
ren Fassung eines solchen Humanum, etwa auf der Linie des klassischen Na-
turrechtes oder der ,Goldenen Regel“ (84), bleiben blaB; es ist die Rede vom
»~wahrhaft Menschlichen®, gebunden an die Menschenwiirde und ihre Grund-

rechte, von der ,optimalen Entfaltung des Menschen®, ohne daf die immer
brisantere globale Giiterkonfliktualitit thematisiert wiirde.

Voraussetzung eines Weltethos ist freilich der im dritten Teil erldu-
terte Religionsdialog, der erst zur inhaltlichen Fiillung des globalen
Ethos hinleitet. Jener Dialog wird ermiglicht durch ein paradigmenhaftes
Verstdndnis der Weltreligionen, die V£. als sich tolerierende und ergénzende
Paradigmen einer einzigen Religion begreifen will.

Das Projekt Weltethos bleibt am Ende eine komplexe und durch-
aus faszinierende Perspektive, die aber kaum konkretere Gestalt ge-
winnt. Extreme werden scharf analysiert, jedoch gelingt weniger
eine synthetische Formulierung der globalen ethischen Alternative.
Unter mehr formalem Gesichtspunkt bleibt die Umsetzung des skiz-
zierten Weltethos ebenfalls unklar, dies zumal angesichts des massi-
ven Funktionsverlustes der Weltreligionen zumindest in der westli-
chen Welt. Das Buch hat unbestreitbar das Verdienst, Fragestellun-
gen und Horizonte eines moglichen Weltethos aufzureiBen und An-
stoBe zu vertiefter Uberlegung zu geben (vgl. Concilium, Heft 26).

Schwerte /Ruhr Peter Schallenberg

La Dynamique Symbolique. L’apport d'une catéchése pour ceux qui ne peu-
vent pas suivre. Sous la direction de Raymond Brodeur, Jean Mesny et
Mary Therese Harrington. - Québec: Fac. de Théologie Université La-
val 1990. X, 308 S. (Théologies Pratiques 1)

Im September 1987 fand in Québec ein Kolloquium statt, dessen
Referate in diesem franzdsisch-englischen Sammelband zusammen-
gefaBt sind. Teilnehmer waren Praktiker und Theoretiker der Kate-
chese mit Behinderten, wobei alle Formen der Behinderung einbe-
zogen wurden. (In der franzosisch sprechenden Katechetik heilit sie
~spezialisierte Katechese“.) Auch der Vorkdmpfer der Behinderten-
katechese, Henri Bissonnier, kam zu Wort, dessen bahnbrechende
Bemiithungen um die religitse Unterweisung der Behinderten ge-
biithrend gewiirdigt wurde. Sein grundlegendes Werk ,Einfiilhrung
in die pastorale Psychopathologie” ist 1958 in Frankreich erschie-
nen. (Eines seiner Werke ist auch ins Deutsche iibersetzt worden.)

Im Mittelpunkt des Gedankenaustausches stand die ,dynami-
sche Symbolik®, die vor allem Jean Mesny (Léwen) entwickelt
hat. In Weiterfithrung des Ansatzes von H. Bissonnier hat er die
Symbolik aufgegriffen und fiir die Arbeit mit Behinderten fruchtbar
gemacht. Sein Konzept hat in Frankreich, Kanada, Nordamerika
und Australien weite Verbreitung gefunden. Er selbst sprach mehr-
mals auf dem Kongrel.

Um 1950 ist die ,dynamische Symbolkatechese" im Kontakt mit geistig
behinderten Personen entwickelt und im Laufe der Zeit immer mehr verfei-
nert worden. Sie legt den Hauptakzent auf das Erleben der Beziehungen, der
Beziehung zwischen dem Katecheten und den behinderten Kindern /Jugend-
lichen, zwischen den Katecheten untereinander und zwischen den Kindern/
Jugendlichen untereinander. (Hier zeigt sich der kommunikative Aspekt des
Symbols und der Symboldidaktik). Die Hypothese von Jean Mesny lautet: Die
Dynamik des Lebens einer jeden Person ist eine symbolische. Daher betont
seine Katechese besonders die symbolische Dimension des menschlichen Le-
bens. Dabei miisse man von der Natur ausgehen; die Beziehung zum Kosmos
sei ein wichtiges Element in dieser Katechese. Der Mensch brauche den Kos-
mos, um Mensch zu sein. Dariiber hinaus miisse sich der Katechet 6ffnen fiir
die Begegnung mit jeder menschlichen Person, was Liebe und Geduld erfor-
dert. Seine katechetische Pidagogik hat die christliche Offenbarung zur
Quelle und bemiiht sich um eine persénliche Lebensbeziehung zum dreifalti-
gen Gott. Bei den jungen Behinderten, die iiber eine ,intuitive Intelligenz“
verfiigen, versagt eine rationale, abstrakte Vermittlung des Glaubens, und da-
mit auch eine deduktive Didaktik; dagegen erweist sich das Symbol als
Briicke, die zum unmittelbaren Verstehen der Welt der Liebe (Agape) und da-
mit zum Verstindnis des lebendigen Gottes in Jesus Christus hinfiihrt.

Uber den primér angesprochenen Personenkreis hinaus kann
dieses Konzept auch fiir die ,normale Katechese” von groBer Bedeu-
tung sein; auch sie lebt von der induktiven Methode, betont die Be-
deutung der personalen Beziehungen und erblickt im Symbol die
eigentliche religitse Sprache.

Auf dem KongreB in Kanada erhielten in den vier Tagen die
zahlreich anwesenden Praktiker ausreichend Gelegenheit, ihre Er-
fahrungen im Umgang mit der ,dynamischen Symbolkatechese®
auszutauschen. Anschaulich wurden die einzelnen Etappen der
Entstehung dieser katechetischen Konzeption geschildert, aber auch
die anfinglichen Vorbehalte und Schwierigkeiten; denn es geniigt
nicht, sich einfach eine neue Methode anzueignen — die ,Methode
Leben“ nennt ihr Begriinder sie -, im Leben des Katecheten mub
eine Verdnderung vorgehen: Er mul selbst ein lebendiges Symbol
sein, sein Blick fiir den anderen und fiir sein Anderssein mul} ge-
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schirft werden, gemiB dem Ausspruch des Schweizer Heilpidago-
gen Paul Moor, der auch in einem Beitrag namentlich erw#hnt
wurde: ,Wir miissen das Kind verstehen, bevor wir es erziehen.”
Der Katechet mub das Leben der ihm anvertrauten Behinderten tei-
len und an die unendliche Wiirde der behinderten Person glauben.
In diesem ProzeD ist er nicht nur der Gebende, er empfingt auch
von denen, die iiber einen groBen inneren Reichtum verfiigen. K.
Rahner hat den Behinderten ein eigenes Charisma zugesprochen,
das es zu entdecken gilt. Aber auch die Pfarrgemeinde ist gefordert,
wenn die Gruppe der Behinderten in die Gemeinde integriert wer-
den soll, dabei miissen auf beiden Seiten bestehende Beriithrungs-
dngste abgebaut werden. ,Die Behinderten verindern uns®, lautete
eine zentrale These von H. Bissonnier; sie hitten seinem Leben ei-
nen Sinn gegeben. Wenn wir uns mit ihnen einlassen, dann verén-
dert sich unsere katechetische Pddagogik.

Die Praxisberichte wurden von den anwesenden Wissenschaft-
lern kommentiert, z.T. auch kritisch betrachtet. So wurde beispiels-
weise gefragt, wieweit die hier behandelten naturalen Symbole auf
die heilsgeschichtlichen Erzdhlungen bezogen werden kiénnen, eine
Frage, die auch in der deutschsprachigen Religionspidagogik ange-
sichts der Bevorzugung elementarer Symbole aufgeworfen worden
ist. Wie verhalten sich die (archetypisch gedeuteten) Ursymbole zu
den geschichtlich gebundenen, konkreten und zufilligen Symbolen
des Christentums? Diese Schwierigkeit verspiirten auch die Verant-
wortlichen fiir die ,spezialisierte Katechese“. Fiir die elementaren
religiosen Symbole wie Licht und Finsternis, Wasser, Samen und
Baum, Hirte und Brot seien die Behinderten leichter ansprechbar,
wihrend der Zugang zu den biblischen Symbolen erheblich miihsa-
mer ware.

Eine Gefahr bedroht die symbolische Katechese: die Gefahr des
Aniintellektualismus. (Bei H. Halbfas st6Bt man gleichfalls auf &hn-
liche Tendenzen, so wenn er gegeniiber Ricoeurs bekannten Aus-
spruch: ,Das Symbol gibt zu denken® seine Zweifel anmeldet.) Da-
her wird zu Recht gefordert, die dynamische Symbolkatechese
miisse auf Erkenntnisse der Humanwissenschaften (Pidagogik, Psy-
chotherapie und klinische Psychologie) zuriickgreifen. Dadurch
wiirde auch eine Beziehung zwischen Glauben und gegenwirtiger
Kultur hergestellt.

Die englisch sprechenden Teilnehmer aus Australien und Nord-
amerika wiesen auf die Schwierigkeiten hin, die sich bei der Uber-
tragung der franzésischen Terminologie in die englische Sprache er-
geben haben. Die auf L.-M. Chauvet zuriickgehende Unterschei-
dung zwischen la symbolique (die Symbolik), le symbolisme (der
Symbolismus) und le symbolique (das Symbolische) 146t sich nicht
ohne weiteres in eine andere Sprache tibertragen, denn dahinter
verbirgt sich eine andere Denkweise. Das gleiche gilt auch fiir die
Ubertragung dieser Begrifflichkeiten in unsere Sprache. Die
deutschsprachige Symboldidaktik schépft zum Teil aus anderen
Quellen und verfolgt teilweise andere Zielrichtungen, so daB ein
Dialog iiber die Grenzen hinaus erschwert wird. Auf der anderen
Seite kann aber durch die Auseinandersetzung mit diesem Symbol-
verstdndnis unser Horizont erweitert werden und kénnen wir Anre-
gungen fiir die ErschlieBung der Symbole erhalten.

Auch wenn an diesem internationalen Kolloquium in Kanada
kein deutschsprachiger Religionspidagoge teilgenommen hat — das
Literaturverzeichnis erwihnt keine symboldidaktische Arbeit aus
dem deutschsprachigen Raum —, so enthilt die Dokumentation die-
ser Tagung gleichwohl reiche Anregungen fiir die religitse Erzie-
hung Behinderter, die bei uns nicht das Gewicht gefunden hat wie
in Frankreich, Kanada und Nordamerika. Nur wenige engagierte
Praktiker und eine Handvoll evangelischer und katholischer Reli-
gionspddagogen widmen ihre ganze Aufmerksamkeit diesem Stief-
kind deutschsprachiger Religionspddagogik. Fiir sie diirfte dieser
Band eine reiche Fundgrube voller Impulse und Anregungen sein.
Die Lektiire der einzelnen Beitrdge erfordert allerdings viel Zeit und
die Vertrautheit mit der franzésischen und englischen Sprache.

Vechta Ralph Sauer

Fraas, Hans-Jiirgen: Die Religiositit des Menschen. Ein GrundriB der Reli-
gionspsychologie. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1990. 336 S.,
kart. DM 34.80
Wie im vorliegenden Buch ,Religionspsychologie” verstanden

und behandelt werden soll, legt der Vf. - evang. Religionspidagoge

an der Univ. Miinchen - in der Einleitung (9ff) dar: Sie wird aus-
driicklich von einem theologischen Standort aus entfaltet, und zwar

im Rahmen der Praktischen Theologie. Insofern sie zum Verstehen
von Religion bzw. Religiositét in geschichtlichen und geschichtlich
gepridgten Zusammenhingen beitrigt, folgt sie einem hermeneuti-
schen Denkansatz. Das schlieBt eine Einbeziehung empirischer Be-
funde keineswegs aus; im Gegenteil, sie verhilft dazu, die ,zwangs-
laufig abstrakt bleibende theologische Anthropologie” (11) zu kon-
kretisieren und so etwa die unterschiedlichen religitsen Ausdrucks-
formen oder Menschen in ihrer religitsen Entwicklung besser zu
verstehen. Damit will Fraas die ,Religionspsychologie“ nicht auf
den Status einer theologischen Hilfswissenschaft beschrankt wissen;
im Gegenteil, sie trigt ihrerseits konstitutiv zur (praktisch-)theologi-
schen Theoriebildung bei.

Entfaltet wird die Religionspsychologie in drei Teilen: A. histo-
risch (13-83), B. systematisch (85-155) und C. genetisch (157-303).
Angefiigt sind ein ausfithrliches Literaturverzeichnis sowie ein dif-
ferenziertes Sachregister, das die Arbeit mit diesem Buch sehr er-
leichtert.

Der historische Teil setzt mit knappen Hinweisen auf die
~Anfinge religitser Betrachtung” (13) in Mythologie, Philosophie
und Theologie ein und beschiftigt sich dann mit der eigentlichen
Geschichte einer psychologischen Befassung mit Religion bzw. Reli-
giositdt, wie sie insbesondere bis auf die Anfinge dieses Jh.s zuriick-
zuverfolgen ist. Knapp werden die unterschiedlichen relevanten
Theorieansitze in ihrer Entwicklung skizziert. Dabei fallen die Ein-
zelausfithrungen sehr stichwortartig aus, so dab sie zu einem guten
Teil nur bei entsprechenden Vorkenntnissen nachvollzogen werden
konnen.

Die mit dem historischen Teil vor allem verfolgte Absicht wird
zu Beginn des systematischen Teils deutlich: Die vorliegen-
den psychologischen Theorien sind zu unterschiedlich, als dal sie
sich einfach miteinander integrieren lieBen; dazu ist vielmehr eine
Metatheorie erforderlich, die es zuldBt, die verschiedenen Einzelas-
pekte und -befunde aufeinander zu beziehen und einzuordnen.
sDieser zu suchende Rahmen kann nicht im empirisch Aufweisba-
ren liegen, weil er damit selbst nur einer begrenzten Betrachtungs-
weise entsprechen wiirde. Vielmehr ist nach einer Personlichkeits-
theorie zu fragen, die die Teiltheorien unter allgemeine anthropolo-
gische Leitgedanken stellt, nach den Konstitutionsbedingungen der
Personlichkeit. Hier kommt die Theologie zum Tragen. Wenn die
sozialwissenschaftliche Fragestellung sich auf die Entstehungszu-
sammenhénge, die Verwirklichungsprozesse menschlichen Lebens
bezieht, so fragt die Theologie nach dem Mioglichkeitsgrund
menschlichen Lebens im transzendentalen Sinn.“ (81) Die so cha-
rakterisierte Personlichkeitstheorie gibt dann den Bezugsrahmen
ab, dem die verschiedenen (z. B. kognitiv-psychologischen der psy-
choanalytischen) Einsichten iiber personliche Ausdrucks-(Symbole)
und Erscheinungsformen zugeordnet werden.

Imgenetischen Teil wird schlieBlich die (ambivalente) Be-
deutung von religidsen Symbolisierungen im Rahmen der ,lebens-
geschichtlichen Entfaltung der Personlichkeit zu rekonstruieren
versucht. Hier greift der V. auf eigene frithere Studien zuriick und
fiihrt sie fort. Die religionspsychologischen Uberlegungen werden
hier immer wieder um Hinweise auf sich ergebende religionspidda-
gogische Hinweise erginzt.

Als Entwurf einer theologisch konzipierten Religionspsychologie
ist das vorliegende Buch sowohl im Ganzen als auch in seinem De-
tails sehr originell und bemerkenswert. Fiir das Verstdndnis von re-
ligiosen Phdnomenen und den Umgang mit ihnen ist es in vielen
Passagen hilfreich. Allerdings bedarf der methodologische Gesamt-
ansatz noch einer weiterfithrenden Klirung. Die Frage nach den
Konstitutionsbedingungen von Wirklichkeit und damit auch von
Personlichkeit wird ndmlich keineswegs allein in der Theologie
(bzw. Philosophie) behandelt, sondern auch innerhalb der einzelnen
psychologischen Ansitze — wenn auch mit unterschiedlicher Inten-
sitdt — thematisiert. Statt daB die Theologie hier also einen meta-
theoretischen Status beansprucht (und vielfach nur dogmatisch be-
hauptet), miiBte sie sich ihrerseits mit den vorliegenden metapsy-
chologischen Konzepten in einen differenzierten Streit um die
Wirklichkeit einlassen.

Paderborn Norbert Mette

Ching, Julia / Oxteby, Willard G.: Moral Enlightenment. Leibniz and Wolff
on China. — Nettetal: Steyler Verlag 1992. 288 S. (Monumenta Serica
Monograph Series, XXVI), kart. DM 70,00
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Die seit 1979 in Toronto lehrende chinesische Religionswissen-
schaftlerin Ching Chia-yi und ihr Werk wurden bereits ausfiihrlich
vorgestellt (ThRv 1991, 242-247). Fiir die Textforschung — vorab im
Leibniz-Archiv der Niedersichsischen Landesbibliothek (ehedem:
Bibliotheca Regia Hannoverana) — im Hinblick auf die originelle Un-
tersuchung zur Rezeption der konfuzianischen Ethik durch die Phi-
losophen des Rationalismus und der Aufklirung wurde ihr Mai-Juni
1987 (gemeinsam mit ihrem Kollegen und Mitarbeiter Oxtoby) vom
Deutschen Akademischen Austauschdienst ein Stipendium ge-
wihrt. Zuvor hatte sie schon die Introductory Essays (11-60) und
die ersten Ubersetzungsentwiirfe erstellt. O. gab fachkundige reli-
gionsvergleichende Hinweise und assistierte bei der Bearbeitung la-
teinischer und anderer fremdsprachiger Texte. Er zeichnet mitver-
antwortlich fiir Anlage und stilistische Ausfeilung des Werkes, des-
sen lasergedruckten Text er lichtsatzfertig machte (Acknowledge-
ments, IX-X).

»Das Buch mdchte einen Beitrag leisten zum Verstindnis westli-
cher Interpretationen von chinesischer Philosophie®, wie diese seit
Ende des 17. Jh.s durch gelehrte Jesuitenmissionare (vgl. ThRv 1991,
505f) in Europa bekannt wurde (4).

Ein dem Buch als Motto vorangestellter Leibniz-Text (Discourse
on the Natural Theology of the Chinese, sect. 31) konkludiert: “This
is pure Christianity, insofar as this renews the natural law inscribed
in our hearts — except for all that revelation and grace add to im-
prove our nature.”

Neben durchweg gut lesharen Faksimile-Seiten (249-280) und einer engli-
schen Ubersetzung (87-141) dieser «Théologie naturelle des Chinois» (= Lettre
sur la Philosophie chinoise a Nicolas de Rémond. - Frz. Original und dt.
Ubers. in: Leibniz, Zwei Briefe iiber das binire Zahlensystem und die chinesi-
sche Philosophie [Stuttgart: Belser 1968]) werden zwei weitere theologisch re-
levante Leibniz-Texte geboten: 1) Letter to Father Grimaldi, theologian
of the Society of Jesus, and by appointment of the Chinese emperor, Director
of the Mathematical Tribunal (63-69. — Original lateinisch; dt. Ubers. in:
Adrian Shia [Hg.], Deutsche Denker tiber China [Frankfurt a. M. 1985] 34-41).
— 2) The Secret of Creation. New Year’s Letter to Duke Rudolph August of
Brunswick-Liineburg-Wolfenbiittel (71-76. - Dt. Original in: Leibniz, Zwei
Briefe .. ., 19-23).

Es folgen zwei Texte des Leibniz-Schiilers Christian Wolff
(1679-1754): 1) Discourse on the Practical Philosophy of the Chinese (145-186.
- Original: De Sinarum Philosophia practica. - Lat.-dt. Ausgabe: Rede iiber die
praktische Philosophie der Chinesen [Hamburg: Meiner 1985, CVI, 324 S., Ln
DM 86,00] mit einer Einfilhrung und kritischem Apparat von Michael Al-
brecht). - 2) On the Philosopher King and the Ruling Philosopher (187-218. —
Original: De rege philosophante et philosopho regnante). “In many of Wolff’s
other philosophical writings, there are scattered mentions of China” (237).

Die beiden Introductory Essays und ein ausgreifender kritischer
Apparat stellen den spezifischen Wert der Verdtfentlichung dar.

Bemerkenswert ist der bei Kant und Hegel zu beobachtende Um-
schwung, den Ch. unter dem Titel “A Reversal of Opinion: Kant and
Hegel on China” in einem ,Epilog” behandelt (221-229): ,Man hiitte
erwartet, dah Kant die konfuzianische Ethik, die - wie seine eigene
— der praktischen Vernunft den Primat zuweist, besonders geschitzt
hatte* (221). Er war jedoch ein Mann seiner Zeit — und diese Zeit
hatte sich abgewandt von dem fritheren groBen Interesse fiir China:
“He dismissed as inspired propaganda the favorable reports of the
Jesuit missionaries, the sources Leibniz and Wolff had used with so
much enthusiasm. He disagreed with Leibniz’ esteem for the Chi-
nese language” (222). Hegel war der Ansicht, daB Ciceros ,De offi-
ciis* als Moralkodex verstdndlicher war als samtliche Biicher des
Konfuzius (225: fehlt im Register unter ,,Cicero®).

Ch. konkludiert: “Leibniz and Wolff, Kant and Hegel, each has
his view of China and Chinese thought. But in each case, this was
more the by-product of the man’s own philosophical system than
the fruit of personal encounter or serious examination” (227).

Der aufgrund intensiver Kontakte mit gelehrten China-Missiona-
ren der S] gewachsenen missionarischen Komponente von Leibniz’
Interesse fiir China widmet Ch. im 2. Introductory Essay zwar eine
historische Analyse (39-46), iibersieht jedoch grundlegende Versf-
fentlichungen, z. B.: Ch. Plath, Die Missionsgedanken des Freiherrn
v. L., Berlin 1869; Franz Rudolf Merkel, G. W. v. L. und die China-
Mission, Leipzig 1920 (Streit XIV /3, 185); André Gérardin SJ, L. et
'unité spirituelle de I’Eurasie, in: Bulletin de 1’'Université I’Aurore,
n. 36 (Schanghai 1937) 30-45 (Streit XIV/1, 615); Henri Bernard-
Maitre SJ, L. et I'l'king. Comment L. découvrit le Livre des Muta-
tions: ibid., 1944, 432-445 (Streit XIV /1, 610); Ch. D. Zangger, Welt
und Konversation. Die theologische Begriindung der Mission bei
G. W. L. (Ziirich 1973).

Thomas Ohm (Machet zu Jiingern alle Vilker [Freiburg i. Br.
1962] 117) nennt Leibniz einen ,grofen Freund der Mission® und
zitiert einen Brief an Antoine Verjus SJ, in dem er schreibt: e juge
que cette mission est la plus grande affaire de nos temps.» Weiter
sagt Ohm: ,Wenn in den Statuten der Berliner Akademie der Wis-
senschaften die ,Fortpflanzung des Glaubens® als einer der Zwecke
der Akademie aufgenommen wurde, so war dies Leibnizens Ver-
dienst.“ Auch Horst Rzepkowski SVD (Lexikon der Mission, 273f)
wertet in angemessener Weise Leibniz’ Bedeutung fiir die Mission
(Lit.).

Wiahrend Leibniz gleich bei Erscheinen (1687) iiber die von Phi-
lippe Couplet (vgl. ThRv 1991, 505f) besorgte Ubersetzung chinesi-
scher Klassiker verfiigte, war Wolff zunichst nur die Ubersetzung
eines anderen belgischen Jesuiten, Francois Noél (1651-1729), zu-
ganglich, Ch. hitte erldutern sollen, daBb Abel Rémusat (1788-1832),
der erste Inhaber des 1814 am Collége de France errichteten Lehr-
stuhls fiir Sinologie, in seinen «Nouveaux mélanges asiatiques»
Noéls Ubersetzung heftig kritisiert. Ch. selbst macht kaum Anstal-
ten zu kritischer philologischer Beurteilung klassischer Texte. Sie
weist z. B. lediglich darauf hin, daB Wolffs (von Noél iibernommene)
Ubersetzung “School of Adults” das ,Ta-hsiieh” meint: the Great
Learning (Legge), das Grofle Lernen (Unger).

Bei den fiinf bedeutenden Veréffentlichungen iiber China (13, Anm. 4),
die von gelehrten Missionaren verfafit und ,bereits vor Leibniz’ Geburt in Eu-
ropa verbreitet wurden” (13), ist zu emendieren: Gonzélez de Mendoza’s . . .:
Nicolas Trigault; Martino Martini’s; Alvaro de Semedo’s The History ... of
China (portug. Original: Madrid 1641 [nicht: 1614], engl. Ubers. 1655). - Uber-
dies: Philippe Couplet (nicht: Philipp, erst recht nicht: Phillip, 148, Anm. 1;
iibrigens 14, 15, 40, 49, 65 und im Register korrekt; dort allerdings ,,160n“ als
Hochzeit). — Die zu Noél irrtiimlich erwdhnten Fundstellen 47-48 sind aus
dem Register zu tilgen. — Niccold Longobardi (nicht: Nicholas, passim; erst
recht nicht: Nichola, 23, 88). - Warum Nicolas (?) of Cusa, De docta (nicht:
docte) ignorantia (94). — Die Zahl der Kakographien von Namen ist erheblich:
Newton, Issac (285); Nippold, Ottfried (285); Charles Maigrot erscheint im Re-
gister unter ,,Vicar Apostolic Margot*, etc. - Zu ,,Shu-ching” (287) hitte (kon-
sequent zu anderen Klassikern) ein Verweis “See also Book of Documents”

ehort.

: Eine Auswahl einiger weiterer Emendanda mége hilfreich sein: books on
China (13f, Anm. 4); Enlight-enment (22, nicht: enligh-tenment); (Euvres (22,
Anm. 21, nicht: Ouevres); Wolfenbiittel (43, nicht: Wolfenbiittel); Archives at
Hanover (43, Anm. 16, nicht: Hannover); Chiastischer Sprung des Epithetons
»important” und somit jeweils Diskrepanz zwischen den beiden franzésischen
Originaltiteln und den angefiigten englischen Ubersetzungen (45, Z. 13 bis 17);
... konigliche Lande unter Strafe des Stranges . .. (52, Anm. 37); Monsieur . . .
Précepteurs (nicht: Préceptuers) ... affectionné (nicht: affectioné, 54): Com-
panhia de Jesus (92, Anm. 20); preoccupation (228, vorletzte Z.); Schneiders
... 2., durchges. Aufl. 1986 (246: fehlt!); Thomann ... Encyclopédie (247)
etc.

In sémtlichen Veréffentlichungen Ch.s wird immer wieder die
grofle Inbrunst deutlich, mit der sie ihre ,Helden“ und deren Den-
ken zeichnet und parallel in Szene setzt, um den Ost-West-Dialog
zu fordern, dem sie sich verschrieben hat und den ihre eigene Per-
sonlichkeit eloquent verkérpert. So sei die Wiirdigung dieser ihrer
neuen, mit groBem Engagement verfaBten Studie mit ihren eigenen
anregend-herausfordernden Worten beschlossen:

“Generations of philosophers coming after Leibniz have not
matched him in knowledge and insights. In an age when the explo-
sion of knowledge has conduced also to its fragmentation, we should
remember Leibniz not only because the binary arithmetic he dis-
covered has become essential and foundational for the invention of
the computer and all that this has made possible, but also because it
has become our own task to seek a new interdisciplinary dialogue
...” (87). Unter dem Titel “Discovering China. European Interpreta-
tions in the Enlightenment” (University of Rochester Press 1992;
XXXI, 211 S, $ 49.50) gaben Ching und Oxtoby eine Sammlung von
Beitrdgen heraus, die seit 1945 in dem von der University of Roche-
ster betreuten “Journal of the History of Ideas” erschienen sind.

Verviers Werner Promper

Steyler Missionare in China. Bd. IV: Geistlicher Fiihrer seiner Chinamissio-
nare Rev.mus P. Wilhelm Gier SVD. Beitrige zu einer Geschichte, hg. v.
Richard Hartwich. - Nettetal: Steyler Verlag 1988. 110 S. (Studia Insti-
tuti Missiologici Societatis Verbi Divini St. Augustin, 42 ), kart. DM 20,00
P. Gier, dritter Generalsuperior der Gesellschaft des Gottlichen

Wortes (1920-1932), pflegte zeitlebens eine rege Korrespondenz mit

ihren Missionaren in aller Welt. Den aufopferungsvollen missionari-

schen Dienst zum Heil der Menschen und zur gréBeren Ehre Gottes
schitzte er sehr. Er hegte die authentisch verbiirgte Uberzeugung,
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daB schon ein halbwegs guter Missionar schnurstracks in den Him-
mel komme. Zwar war er selbst nie Missionar gewesen, aber bereits
in den Jahren 1912-1914 hatte er erste konkrete Einblicke in vielfil-
tige Probleme des Missionarslebens erhalten. Damals begleitete er
den Visitator P. Bodems auf mehreren Reisen in Siidamerika. Nach
seiner Wahl zum Generalsuperior am 28. September 1920 legte er
bei seiner Tétigkeit stirkstes Gewicht auf die innere, geistliche Fiih-
rung. Sein extensiver Briefwechsel mit den Untergebenen diente
vornehmlich diesem Zweck. Um die je unterschiedliche Situation
der SVD-Missionsgebiete in der schwierigen Phase nach dem Ersten
Weltkrieg im einzelnen ndher kennenzulernen, unternahm P. Gier
vom August 1921 bis Juni 1924 eine Weltreise. Auf diese Weise be-
kundete er einerseits sein personliches Interesse am Wohl und
Wehe der Missionare, andererseits vertiefte er so die Kontakte mit
ihm bekannten Mitbriidern bzw. kniipfte neue an mit ihm bislang
unbekannten. Aullerdem wollte er vor Ort Erfahrungen sammeln
und sich dadurch in den Stand setzen, um in seiner verantwor-
tungsvollen Position méglichst hilfreiche Ratschldge erteilen und
sachbezogene Entscheidungen treffen zu konnen.

Vom 27. August 1922 bis zum 20. Februar 1923 weilte der Gene-
ralsuperior in Siid-Shantung. Vorliegendes Béndchen versammelt
eine Auswahl von Briefen, die er in den Jahren nach seinem dorti-
gen Aufenthalt an in China lebende Mitbriider geschrieben hatte
und die vielfach unter ihnen die Runde machten. Da P. Gier iiber
einen langen Zeitraum als Gymnasiallehrer, Novizenmeister, Theo-
logenpréfekt und Dogmatiker in der Ausbildung téitig gewesen war,
kannte er viele von ihnen recht gut. Zu den meisten bestand ein
offenes, sehr inniges und intimes Vertrauensverhiltnis, was in den
Briefen deutlich greifbar zum Ausdruck kommt.

Die hier abgedruckten Briefe sind mehr oder weniger thematisch
und chronologisch gegliedert. Allerdings héitte eine Straffung der
zahlreichen Themen der Ubersichtlichkeit gut getan. Fiir jemanden,
der mit dieser Briefsammlung wissenschaftlich arbeiten miochte,
wiire die konsequente Aufnahme der Vornamen hilfreich. Auf den
ersten Blick irritierend sind die beim Beginn der einzelnen Briefe
auf die beiden Endziffern verkiirzten und mit halber runder Klam-
mer versehenen Jahreszahlen, weil sie wie Anmerkungsexponenten
aussehen. Sie sind zudem tiberfliissig, da das vollstindige Datum
sich am jeweiligen Briefende findet.

Mégen uns Heutige auch manche asketische Ratschlige und spi-
rituelle Begriindungen iiberaus seltsam anriihren, so besitzt diese
Briefkollektion gleichwohl ihren Wert. Denn sie gewéhrt einen an-
schaulichen Einblick in einen geschichtlich sehr bewegten Ab-
schnitt der Siid-Shantung-Mission, zugleich vermittelt sie ein treffli-
ches Bild vom Wirken eines duBerst begnadeten geistlichen Beglei-
ters.

Sankt Augustin Karl Josef Rivinius

Janssen, Arnold: Briefe nach Siidamerika. Bd. I: 1890-1899, hg. und kommen-
tiert von Josef A lt. — Nettetal: Steyler Verlag 1989. LX, 444 S. (Studia In-
stituti Missiologici Societatis Verbi Divini Sankt Augustin, 43), kart.
DM 40,00
Im Jahr 1889 waren die ersten Steyler zu ihrer Arbeitsbestim-

mung nach Stidamerika ausgereist. Das Zentenar dieses Ereignisses

hat P. Dr. Josef Alt, Historiker am Generalat der Steyler Missionsge-
sellschaft in Rom, zum Anlall genommen, die Briefe ihres Griinders
und ersten Generaloberen nach Lateinamerika zu edieren. Von den
etwa 5000 Briefen, die A.Janssen wihrend seiner iiber 30jihrigen
Amtszeit geschrieben oder diktiert hatte, gingen etwa 1000 dorthin
an Steyler Priester, Briider und Schwestern. Bedauerlicherweise
sind solche an Bischofe, andere Ordenschristen und sonstige Adres-
saten nicht aufgenommen worden; allenfalls werden sie in Auszii-
gen wiedergegeben. Von diesen Briefen haben sich ungefihr 800 er-
halten, so daB die inzwischen abgeschlossene Gesamtedition vier

Binde umfaBt. Vorliegender erster Band enthéilt 175 Briefe aus dem

Zeitraum 1890 bis 1899. Sie informieren detailliert {iber die Anfinge

der Steyler Titigkeit in Stidamerika, die vornehmlich in der see-

Isorglichen Betreuung deutschsprachiger Auswanderer und Koloni-

sten bestand, aber auch die von Emigranten anderer Herkunftsldn-

der, Sprachen und Nationalititen einschloB.

Aus personellen wie aus sachlichen Erwéigungen erklirte sich
die Leitung der Gesellschaft des Gottlichen Wortes gern bereit ge-
geniiber dem Ersuchen, Seelsorgekrifte fiir diese Arbeit zur Verfii-
gung zu stellen. Denn von der namhaften Zahl jahrlich geweihter
Priester waren léingst nicht alle fiir die Mission in China - seinerzeit

das einzige missionarische Wirkungsfeld des Steyler Instituts - ge-
eignet bzw. wollten manche dort unter keinen Umstidnden einge-
setzt werden. Auf diese Weise vermochte man eine Kompensation
fiir den zahlreichen Nachwuchs zu schaffen, auBerdem hoffte man
auf kriftige finanzielle Unterstiitzung von seiten der um Hilfe bit-
tenden siidamerikanischen Bischéfe und Katholiken, ferner er-
blickte man im Einsatz unter den Emigranten ein in Deutschland
werbewirksames Mittel fiir die eigene Kongregation, sodann eroff-
nete sich damit die Méglichkeit, Thc-Kranke in den warmen und
trockenen Regionen der betreffenden Lénder zu beschaftigen.
SchlieBlich gesellte sich dazu die primér religiose Motivation, von
der A. Janssen bemerkte: ,Wir haben hier getaufte Christen vor uns,
die aus diesem Grunde einen gewissen Vorzug vor andern haben,
wenn auch die Heiden wegen des in unsern Konstitutionen Grund-
gelegten den ersten Anspruch auf unsere Hilfe haben® (XLII). Die
damals vom Griinder des Steyler Missionswerks forciert betriebene
Griindung des weiblichen Zweigs steht ebenfalls in engem Zusam-
menhang mit der Ubernahme siidamerikanischer Arbeitsgebiete
(ebd.).

Argentinien, Brasilien und Chile waren die ersten Steyler Ar-
beitsgebiete. Wihrend bei den ersten beiden Landern das Verlangen
nach deutschen Seelsorgern fiir deutschsprachige Auswanderer be-
herrschend im Vordergrund stand, spielte dieses Moment bei Chile
keine ausschlaggebende Rolle. Beim Beginn der Tétigkeit in Ekua-
dor, die aber infolge eskalierender politischer Wirren bald wieder
aufgegeben werden mufte, ,sollten deutsche Seelsorger unter ei-
nem deutschen Bischof der einheimischen Kirche zu neuem Leben
verhelfen” (XXXV). Im Brief vom 29. Juni 1895 wird erstmals die
Ubernahme einer Indianermission in Brasilien erwihnt (131), und
am 4. September desselben Jahres betont A. Janssen, die Steyler Ge-
sellschaft solle sich in Brasilien auBer der Deutschen auch entschie-
den der Einheimischen annehmen (182). Wegen fehlender Krifte
konnte A. Janssen 1899 dem Gesuch des Bischofs von Parana in Ar-
gentinien, die segensreiche Wirksamkeit der Steyler auf Misiones
auszudehnen, dem Gebiet ehemaliger Jesuitenreduktionen, nicht
stattgeben (292). AuBer der an erster Stelle rangierenden Pastoration
waren wichtige Titigkeitsbereiche das Schul-, Vereins- und Presse-
wesen. In der zweiten Hélfte der neunziger Jahre vertraute man den
Steylern auch die Leitung von Priesterseminarien an zur Heranbil-
dung eines landgeborenen Klerus, wihrend die Steyler Missions-
schwestern, die im Herbst 1895 nach Argentinien kamen (151), sich
dem Schulwesen, der Caritas sowie der Betreuung von Médchen
und Frauen widmeten (XLIIIf). Das Bemiihen um eine eigene Druk-
kerei und um die Griindung einer Zeitschrift fiir die deutschspra-
chigen Kolonisten unterstiitzte A. Janssen mit Fachkriften und Ma-
schinen (67f; 76; 87; 102f; u. &.).

Dem Briefkorpus (3-373) — der Text ist im Anmerkungsteil mit zahlrei-
chen biographischen Daten und mit sachkundigen Hinweisen versehen - ge-
hen Literaturangaben und ein Abkiirzungsverzeichnis (XV-XXI) sowie eine
sEinleitung zur Briefedition* (XXIII-LX) voraus. Letztere informiert iiber An-
laB und Motiv vorliegender Edition, sie beschreibt die mehr formalen Aspekte
wie das Briefmaterial, den Briefschreiber A. Janssen, seine Sekretire und die
Textwiedergabe, die nach den heute iiblichen Kriterien vorgenommen wor-
den ist. Die ,,Geschichtliche Einfithrung” setzt den Leser in Kenntnis von der
pastoralen Situation und der demographischen Zusammensetzung der Bevol-
kerung in Lateinamerika des 19. Jh.s bei besonderer Beriicksichtigung der
deutschsprachigen Auswanderer (XXXIV-XLII). Ein alphabetisches Verzeich-
nis gibt schlieBlich Auskunft tiber die vorkommenden Personen (375-424), die
Seiten 425-428 bringen die nach Lindern geordneten Namen der von 1889 bis
1899 ,,ausgesandten Missionare und der bei ihnen eingetretenen Veréinderun-
gen zur Zeit Arnold Janssens®. Ein Personen- (429-436), Orts- (437-440) und
Sachregister (441-444) sowie drei Karten schlieBen den Band ab.

Vor dem Hintergrund der hier abgedruckten Briefe werden das
Profil der Persénlichkeit A. Janssens, seine religiose Grundiiberzeu-
gung, die ihn prégenden Leitideen und sein von hohem Verantwor-
tungsbewuBtsein fiir das Ganze bestimmtes Agieren deutlich er-
kennbar. Zugleich gewinnt man einen trefflichen Einblick in den
menschlichen Charakter und in die seelische Physiognomie des
Griinders der Gesellschaft des Gottlichen Wortes. Dartiber hinaus
vermitteln die Briefe sehr konkrete Informationen tiber den desola-
ten Zustand der Kirche in Lateinamerika um die Jh.wende. Die vor-
bildlich und akribisch gearbeitete Edition zeugt von der profunden
Sachkompetenz des Hg.s.

Sankt Augustin Karl Josef Rivinius
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GroBe Religionsstifter. Zarathustra, Mose, Jesus, Mani, Muhammad, Nénak,
Buddha, Konfuzius, Lao Zi, hg. v. Peter Antes. — Miinchen: C. H. Beck
1992. 242 S., geb. DM 39,80

Bei den zahlreichen Publikationen iiber die Religionen der Welt,
ist es zu begriiBen, dab hier ein Buch vorgelegt wird, das sich einmal
ausschlieblich mit den Religionsstiftern befaBt und diese selbst, ihr
Leben und ihre Lehre, in den Mittelpunkt stellt. Dem Hg. und Mit-
autor P. Antes (Jesus und Muhammad) ist es gelungen, kompetente
Fachwissenschaftler /innen zu gewinnen: Hans-PETER HASENFRATZ
(Zarathustra); Werner H. Scamipr (Mose); Wassiios Kiemn (Mani);
Monika TaEL-HorstmManN (Guri Nanak); Hans-JoacHm KLMKErT
(Buddha); RemuarD EmmMericH (Konfuzius); Hans-WiLm ScHUTTE (Lao
Zi/Laotse).

Methodisch einsichtig ist die Abfolge der behandelten Stifterge-
stalten. In Ablehnung chronologischer oder geographischer Vorge-
hensweise hat sich der Hg. fiir ein Mischkonzept entschieden. Die
Darstellung beginnt , mit Zarathustra, dessen EinfluB fiir die spatere
jiidisch-christliche Apologetik von gréBter Bedeutung ist: dann fol-
gen Mose, Jesus, Mani und Muhammad, was sowohl chronologisch
als auch inhaltlich gerechtfertigt ist. Mit Gur Nanak, der in der Li-
teratur - anders als in dem hier abgedruckten Beitrag - oft mit isla-
mischen Gedankengut in Verbindung gebracht wird, ist die Briicke
zum indisch-ostasiatischen Bereich geschlagen, so dab es sinnvoll
erscheint Buddha, Konfuzius und schlieBlich Laotse (Lao Zi) folgen
zu lassen” (8).

H. P. Hasenfratz (9-31) stellt, bevor er auf Zarathustra selbst zu spre-
chen kommt, das religitse Umfeld Zarathustras und seiner Gemeinde dar. Um
Zarathustras Sendung und Botschaft zu verstehen, ist diese Vorgehensweise
hilfreich. Eindrucksvoll weist der Vf. nach, wie die Botschaft Zarathustras
Buddhismus, Judentum, Christentum und Islam beeinfluBt hat.

Die Bedeutung des Mose (32-48), dessen Biographie nicht eindeutig zu
rekonstruieren ist, zeigt sich nach W.-H. Scamipr darin, daB Mose Bindeglied
zwischen drei Kulturrdumen mit ihren je eigenen Religionen ist: Agypten,
Midian und Ostjordanland.

P. AnTEs weist in seinem J e s u s beitrag zun4chst auf das Problem hin, das
sich ergibt, wenn man zwischen dem historischen Jesus und dem Christus des
Glaubens unterscheidet, wohl wissend, ,,dal die Evangelien diese Unterschei-
dung nicht beabsichtigen, sondern in ihnen beide Berichtsebenen so eng mit-
einander verquickt sind, daB es wohl nie mehr gelingen wird, den histori-
schen Jesus in Reinformat ohne Deutungskategorien herauszufiltern® (51). A.
endet seinen Beitrag, indem er auf die Inkulturation der christlichen Bot-
schaft in fremder Umgebung blickt und dabei folgendes zu bedenken gibt:
»Welches Prinzip ist bei diesem InkulturationsprozeB zugrunde zu legen, um
sicherzustellen, daB Jesus nicht zur reinen Fiktion wird, sondern eine erkenn-
bare Beziehung zum historischen Jesus von Nazareth bestehen bleibt?* (71)

Die Geschichte der Religionen zeigt, daB Religionen entstehen und verge-
hen. Eine der Religionen, die zeitweise eine Weltreligion war, ist der Mani-
chiismus. In den Ausfithrungen von W. KLemw zu Mani (72-90), dem Stifter
der Religion der Manichéer, wird das Andenken an einem Mann wach gehal-
ten, dessen Werk bis auf einige Reste seiner Schriften und der Schriften seiner
Schiiler iiberliefert ist. Die oft vertretene These, daB die Botschaft Manis in
den mittelalterlichen dualistischen Sekten der Paulikaner, Bogomilen und
Katharer weitergelebt habe, wird von K. zuriickgewiesen, da sie weder be-
weisbar noch wahrscheinlich sei.

Anders als bei den vorher genannten Religionsstiftern, 1aBt sich die Bio-
graphie des Propheten des Islam Muhammad (91-114) gut nachzeichnen,
Dalh P. Antes im AnschluB an die Lebensgeschichte Muhammads ein kurzes
Kap. iiber die Verehrung des Propheten in der Frommigkeitsgeschichte der
Muslime anfiigt und ein lingeres zur Problematik der historisch-kritischen
Exegese des Koran fiir den Islam, ist zu begriiBen. Gerade der Umgang der
Muslime heute mit der Hl Schrift, dem Koran, Gottes Wort, hat zentrale Be-
deutung fiir die Begegnung des Islam mit den Religionen Judentum und Chri-
stentum.

Seitdem sich auf dem indischen Subkontinent die Religionsstreitigkeiten
mehren, ist es notwendig, sich eingehend iiber die Vielfalt der Religionen in
diesem Raum zu informieren. In dem Beitrag von M. TrEL-HORSTMANN
(115-132) itber Gura Nanak und seine Nachfolgegemeinschaft die Sikhs
wird uns eine Religion nahegebracht, die wir in Europa im allgemeinen wenig
beachten. Die Sikhs aber sind auf das engste mit der religitsen, sozialen und
historischen Entwicklung Nordindiens verbunden. Die Spaltung der Sikhs in
unterschiedliche Gruppierungen bis in unsere Zeit hinein, die zur Verhartung
und Konfrontation unter den Sikhs gefithrt hat, macht noch einmal deutlich,
dab die Sikh-Identitit noch nicht abgeschlossen ist.

Nicht zu iibersehen ist, dab Buddha (H. J. Kumkerr, 133-159) und seine
Lehre im Westen an Bedeutung gewinnt. Romano Guardinis Wort zum Ver-
héltnis von Jesus und Buddha aus dem Jahr 1936 in seinem Buch ,Der Herr"
ist aktueller denn je. R. Guardini schreibt: ,Einen Einzigen gibt es, der den
Gedanken eingeben kénnte, ihn in die Néahe Jesu zu riicken: Buddha. Dieser
Mann bildet ein groBes Geheimnis. Er steht in einer erschreckenden, fast
tibermenschlichen Freiheit; zugleich hat er dabei eine Giite, michtig wie eine
Weltkraft. Vielleicht wird Buddha der Letzte sein, mit dem das Christentum
sich auseinanderzusetzen hat.”

Mit Konfuzius (160-185) und Lao Zi/Laotse (186-207) werden
abschlielend zwei Perstnlichkeiten vorgestellt, die mit dem chinesischen
Sprachraum in Verbindung zu bringen sind. R. EmmericH (Konfuzius) und
H.-W. Scutrte kommen fiir Konfuzius und Lao Zi zu dem Ergebnis, daB beide
keine Religion entwickelten bzw. stifteten. Wohl hat ihre Lehre das familiére
und gesellschaftliche Leben in China bis in unsere Zeit hinein geprigt. In
China mehren sich z. Z. die Zeichen, daB ,, Konfuzius und der Konfuzianismus
wieder mehr zu Ehren kommen. [...) Es kénnte sein, daB Konfuzius in der
Volksrepublik China bald wieder als nationale [dentifikationsfigur angesehen
wird“ (185).

Insgesamt gilt fiir das vorliegende Werk, dab es den gegenwarti-
gen Forschungsstand aufgreift und verarbeitet. Hervorzuheben ist,
dall in einem Anhang zu jedem einzelnen Artikel neben den An-
merkungen grundlegende Literaturhinweise gegeben werden. Da-
mit wird der Leserin und dem Leser eine gute Hilfe gegeben, sich
weiter mit den einzelnen Religionsstiftern zu beschiftigen. Ein aus-
fithrliches Sach- und Namensregister schlieBen den Bd ab. Wer Erst-
informationen zu Leben und Lehre von Religionsstiftern sucht, wird
mit Gewinn zu diesem Buch greifen.

Bonn Giinter Rifie

World Scripture. A Comparative Anthology of Sacred Texts. A Project of the
International Religious Foundation. Foreword by Ninian Smart, ed. by
Andrew Wilson. - New York: Paragon House 1991, XIV, 913 S.

In unserer Zeit, in der sich Kulturen und Religionen immer
mehr begegnen, ist die Kenntnis des Anderen, des Fremden eine un-
abdingbare Voraussetzung fiir den Frieden der Religionen unterein-
ander. Erst das Wissen um die andere Religion mit ihren Heiligen
Schriften, ihrer religitsen Tradition und Spiritualitéit aber erdéffnet
die Méglichkeit, den Anderen und das Andere in Nidhe und Distanz
kennenzulernen. Das Projekt der ,International Religious Founda-
tion” geht auf Anregung von Rev. Sun Myung Moon/Mun-Bewe-
gung bei einem Zusammentreffen fithrender Vertreter der Religio-
nen der Welt aus dem Jahr 1985 zuriick. Repriisentanten verschiede-
ner Religionen und religioser Gemeinschaften sowie Wissenschaft-
ler unterschiedlicher Fachrichtungen haben sich danach zusam-
mengefunden, um eine vergleichende Auswahl von Heiligen Texten
aus den nachfolgend genannten Religionen zusammenzustellen: Ju-
dentum, Christentum, Islam, Parsismus/Zoroastrismus, Hindu-Reli-
gionen, Sikhismus, Jainismus, Buddhismus, Konfuzianismus, Taois-
mus, Shintoismus, Traditionelle Religionen (Afrika, Amerika,
Asien, Ozeanien), Bahaismus, Neue Religionen und religitise Bewe-
gungen des 19. und 20. Jh.s. Das von der ,International Religious
Foundation“ vorgelegte Unternehmen ist nicht neu. Erinnert sei an
die Arbeiten von Mircea Eliade oder Walter Strolz, um nur zwei
Autoren zu nennen. Neu an diesem Opus Magnum ist die Vielfalt
der Themen und die Materialfiille. Das Werk selbst ist nach thema-
tischen Gesichtspunkten in fiinf Teilen mit insgesamt 21 Kap.n an-
geordnet, denen jeweils eine kurze, zum Themenbereich hinfiih-
rende Einleitung vorangestellt wird.

Wegen der groBen Anzahl der behandelten Themen ist hier nur eine
Grobskizze des Inhalts méglich:

Der 1. T eil enthalt u. a. ausgewahlte Textstellen aus den Heiligen Schrif-
ten der Religionen zu Gott, Gotter und das Géttliche, Schépfer und Schép-
fung, Transzendenz und Immanenz, Wahrheit, Kosmos, Mensch und Mensch-
heit, Leben nach dem Tod, Himmel und Hélle, Spiritualitdt, Okkultismus.

Texte zu Béses, Siinde und Siindenfall des Menschen sind z. B. Inhalt des
2.Teils.

Der 3. T eil ist iiberschrieben ,Erlésung und Erléser” und beinhaltet u. a.
die Themenbereiche: universale Erlésung, Freiheit, Frieden, Reinkarnation,
ewiges Leben.

Der zu lebenden Religiositiit ist der 4. Teil gewidmet. Zu nennen sind
hier vor allem die angefithrten Texte zu Préddestination, Karma, Reinheit,
Selbst und Selbstlosigkeit, Glaube, Weisheit, Kult, Opfer, Nichstenliebe.

Mit Texten zu den Themen Vorhersehung, Prophet und Reformer, Escha-
tologie und messianische Hoffnung (5. T eil) endet die Zusammenstellung,

Hervorzuheben ist der Anmerkungsapparat zu den zitierten Text-
stellen auf jeder Seite, der den Fundort des jeweiligen Heiligen Textes angibt,
sodann auf Parallelstellen sowohl derselben Religion als auch auf Parallelstel-
len anderer Religionen hinweist, soweit das moglich ist.

Der Band wird beschlossen mit einer allgemeinen Bibliographie, einem
ausfithrlichen Quellenverzeichnis der zitierten Stellen unter Angabe der
zitierten Textstellen sowie einem Personen- und Sachregister.

Fiir den Vergleich der Religionen liegt ein Nachschlagewerk und
Instrumentarium vor, das eine willkommene Hilfe beim Studium
der Religionen ist und das man gern zur Hand nimmt.

Bonn Giinter Ribe
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Gottes ist der Orient - Gottes ist der Okzident. Festschrift fiir Abdoldjavad
Falaturi zum 65. Geburtstag, hg. v. Udo Tworuschka. Kéln, Wien: Boh-
lau 1991. XVI, 650 S. (Kélner Veroffentlichungen zur Religionsgeschichte,
21), geb. DM 132.-

Mit der vorliegenden Festschrift ist, wie die Tabula Gratulatoria
zu Beginn der FS eindriicklich unter Beweis stellt, ein in Okzident
und Orient bekannter und geschétzter Wissenschaftler, Lehrer und
Publizist geehrt worden: Abdoldjavad Falaturi- Philosoph;
islamischer Theologe; Islamwissenschaftler; Direktor der ,Islami-
schen Wissenschaftlichen Akademie“ in Kéln; Initiator und Leiter
des nationalen und internationalen Forschungsprojekts ,Analyse
der Schulbiicher der Bundesrepublik Deutschland und der westeu-
ropdischen Lander zum Thema Islam®; Briickenbauer in der Begeg-
nung von Juden, Christen und Muslimen. Insgesamt liegt uns in der
FS ein Kompendium in vier Teilen vor, das einen Einblick gewihrt
in die wissenschaftlichen Tétigkeitsfelder von A. Falaturi.

Der1. Teil (3-130) ist iiberschrieben ,Islamische Lehre" und glie-
dert sich in die vier Themenbereiche ,Koran und Sunna®, ,Recht und Ethik*,
,Staatsordnung” und ,Reformbestrebungen®. Fiir die Zukunft der Koran-
und Hadit-Forschung beachtenswert sind die einleitenden Beitrdge
von A. NeuwirtH, ,,.Der Horizont der Offenbarung. Zur Relevanz der einleiten-
den Schwurserien fiir die Suren der frithmekkanischen Zeit* (3-39) und A.
Norn ,Gemeinsamkeiten von muslimischer und orientalistischer Hadit-Kri-
tik, Ibn al-Gawzis Kategorien der Hadit-Falscher” (40-46). Zu Recht und
Ethik im Islam behandelt u.a. A. Kéuier die ,Islamische Umweltethik®
(54-73). Der Nachweis, daB in den islamischen Léndern, ,von einigen Aus-
nahmen abgesehen, nur wenige grundsétzliche Beitrdge zum Umweltschutz
aus der Wertewelt des Islam formuliert wurden (55)", muB Theologen, Philo-
sophen und Politiker nicht nur aus der islamischen Welt nachdenklich stim-
men und herausfordern. Angesichts des islamischen Fundamentalismus
bringt der Artikel von R. Bapry ,Mustafa Kamal Wasfi und der Traum von
giner ,islamischen Verfassung' (83-107) wichtige Informationen zu Verfas-
sungsentwiirfen von oppositionellen islamischen Gruppierungen bzw.
Institutionen. Der Agyptische Muslimbruder K. Wasfi (gest. 1983), Prof. an al-
Azhar und stellvertretende Vorsitzende des dgyptischen Verwaltungsgerichts,
ist von B. ausgewihlt worden, weil seine Publikationen ,oft in Schriften zum
islamischen politischen System rezipiert* (87) werden. Wasfls islamische Mo-
dellverfassung, in der der Versuch unternommen wird, ,islamisches Gedan-
kengut mit Erfordernissen der Moderne in Einklang zu bringen, fiihrt zu einer
anachronistischen Herrschaftsstruktur, die moderne Institutionen allein dazu
benutzt, um die staatliche Zwangs- und Kontrollgewalt zu erhthen, nicht um
das Bediirfnis nach mehr Partizipation zu decken® (98). Die Demokratie in den
arabischen Staaten, die fiir den Weltfrieden insgesamt unabdingbar ist, steht
in einer Krise. ,Ein offener innerstaatlicher und innerislamischer Dialog" ist
ein einzuforderndes Desiderat. ,Durch eine offene Diskussion, in der die Kon-
zeption, Zielsetzungen und zentralen Termini wie der der Sari‘a konkretisiert
werden, wiirden die Unterschiede zwischen den einzelnen paolitischen Grup-
pierungen (. ..) transparenter. Auseinandersetzungen dieser Art konnten das
politische BewuBtsein bisheriger ,Mitldufer wecken und die politische Kultur
der Lander nachhaltig positiv beeinflussen.” (99) Grundlegende Informationen
zu ,Reformbestrebungen®in der islamischen Welt geben die Arbeiten
von: S. Bauig, ,Eine Tradition im Spannungsfeld zwischen Glauben und Le-
ben. Die islamische Uberlieferung in der Postmoderne* (108-119) und W.
EnpE, ,Erfolg und Scheitern eines schiitischen Modernisten: Muhammad ibn
Muhammad Mahd1 al-Halisi (1890-1963)" (120-130). Am Beispiel Halisis, der
sich um die Okumene von Sunniten und Schiiten vergeblich bemiiht hat,
zeigt E., daB der innerislamische Konfessionsstreit ein Dilemma ist, ,das auch
durch den politischen Aktivismus der Gegenwart nicht itberwunden, sondern
nur verdeckt und z. T. sogar verschirft worden ist” (126).

Der 2. Teil (133-245) der FS behandelt unterschiedliche Themen zu
wPhilosophie und Kalam®, die fiir die Theologie interessant sind, da in
ihnen der EinfluB islamischer Philosophen auf die mittelalterliche christliche
Theologie ebenso behandelt wird, wie das Verhiltnis von Philosophie und (is-
lamischer und christlicher) Theologie. So z. B. I. CRAEMER-RUEGENBERGS Nach-
denken {iber ,,Ens est quod primum cadit in intellectu’ — Avicenna und Tho-
mas von Aquin“ (133-150), die Ausfithrungen von G. Enpref zu Avicenna
»Der erste Lehrer'. Der arabische Aristoteles und das Konzept der Philosophie
im Islam* (151-181) und die Studie von T. NaGeL zu ,Ibn al-‘Arabi und das
Asch’aritentum*® (207-245).

Im 3. Teil (249-296) finden sich unterschiedliche Beitrige zu ,Ge-
schichte und Kultur". ,Die ,Wiederentdeckung' des Persischen in Mit-
telasien. Sprachpolitik und Sprachentwicklung in der Sowjetrepublik Tad-
schikistan in den Achtziger Jahren“ von B.G. FRAGNER (249-261), ist eine lin-
guistische Untersuchung zur BewuBtwerdung der Tadschiken ,,um ihre Zuge-
horigkeit zu dem iibernationalen, sprachlichen und kulturellen Verbund der
persischsprechenden Volker und Kulturen der Gegenwart"”. F.s Arbeit enthalt
AufschluBreiches iiber die derzeitige politische und religiése Entwicklung ei-
nes Volkes, das uns im Westen so gut wie gar nicht bekannt ist. Der Islam in
der ehemaligen Sowjetunion verdient in Zukunft unser aller Aufmerksam-
keit. Fiir Fachwissenschaftler Zentral- und Vorderasiens bedeutsam ist der
Beitrag von H.-R. Roemer, ,Forschungsschwerpunkt ,Postmongolische Ge-
schichte Zentral- und Vorderasiens” (276-296), eine Umschau der wichtig-

sten Neuerscheinungen, ,vor allen auch nicht publizierter oder noch nicht
verdffentlichter Schriften, die in den Bibliotheken nicht greifbar sind* (277).

,Begegnungen® lautet die Gesamtitberschrift zum 4. Teil (299-650),
der wie der 1. Teil untergliedert ist: ,Islam und Christentum in Geschichte
und Gegenwart*, ,Exegese heiliger Schriften*, ,Islamisch-christlicher Dialog*®,
JIslam in Bildung und Erziehung®. Ein Nachtrag mit der ,Edition eines Erlas-
ses von Sultan Mustafa IL“ von M. Gorz (575-640), ein Anhang mit einigen
Daten aus dem wissenschaftlichen Werdegang A. Falaturis und eine Auswahl
seiner wissenschaftlichen Veroffentlichungen (643-650) beenden das Kap.

DabB orientalische Themen und Fragestellungen, wie z. B. die islamische
Mystik, in der gegenwirtigen deutschsprachigen Belletristik aufgegriffen
und so einem breiterem Publikum bekannt gemacht werden, zeigt MUHAMMAD
Asu HaTTae KHALED (299-308). O. ScHumaNN, Kenner des Islam in Indonesien,
zeigt in seiner lesenswerten Studie ,,Herausgefordert durch die Pancasila: Die
Religionen in Indonesien® (322-343) die Méglichkeit des Zusammenlebens
verschiedener Religionen in Indonesien. Die Pancasila (,d.i. Fiinf Stulen:
1. Glaube an die All-Eine Gottheit, 2. Gerechter und zivilisierter Humanis-
mus, 3. Nationalismus [d. i. die Einheit Indonesiens], 4. Demokratie auf der
Grundlage gemeinsamer Beratung [...], und 5. soziale Gerechtigkeit fiir das
ganze indonesische Volk* [322]), die die weltanschauliche Grundlage des in-
donesischen Staates zum Inhalt hat, hat sich, so Sch., als Band erwiesen, das
die Indonesier verschiedener Religionszugehorigkeit untereinander verbin-
det. Einen informativen Beitrag zu dem erst in Ansitzen erforschten Gesamt-
werk des bekannten Bonner Religionswissenschaftlers Gustav Mensching
(gest. 1978) liefert U. TworuscHka: ,Das Islambild Gustav Menschings*. Es zeigt
sich, daB das Islambild Menschings in seinem wissenschaftlichen Oeuvre nie
frei von Spannung war, T. ist zuzustimmen, wenn er die ,Darstellung des Is-
lambildes unserer maBgebenden Religionswissenschaftler (so van der Leeuw,
Heiler, von Glasenapp, Schoeps)* (345) einfordert. Mit der E x e ge s e heiliger
Schriften aus Islam und Judentum beschéftigen sich R. KirstE, ,.Entwicklungs-
linien der Bibelauslegung - Chancen fiir ein sachgemiBes Koranverstdndnis?“
(363-395), der eingehend hermeneutische Fragen aufgreift, J. Mamr, ,,Der Fin-
ger Gottes und der Dekalog. Ein exegetisch-theologisches Problem im mittel-
alterlichen Judentum® (396-408) und H. Zirker, ,Er wird nicht befragt ...,
(Sure 21,23). Theodizee und Theodizeeabwehr in Koran und Umgebung®
(409-424). Eine Anzahl von Artikeln haben den islamisch-christli-
chen Dialog zum Inhalt. Die ,schwerwiegendsten Verstehensbarrieren®
im Gesprich zwischen Christen und Muslime, Offenbarung, Gottesbild und
Anthropologie, greift P. Antes auf: ,Dialog oder doppelter Monolog? Bemer-
kungen zum Gespriach zwischen Christen und Muslimen (425-437). A.
kommt zu dem SchluB, daB das gegenseitige Eingehen auf die Gedanken des
anderen notwendiger Bestandteil der Begegnung ist, ,um auszuloten, inwie-
weit Christentum und Islam als komplementire Sichtweisen zum besseren
Verstindnis von Gott und Mensch begriffen werden kénnen“ (436). In dem
Artikel ,Zum Verstindnis der Rahma Gottes. Ein Versuch christologischen
Mitdenkens bei der Lektiire des Koran®“ (454-485) iiberdenkt G. Jasper verglei-
chend sowohl die Herabkunft des Koran und das Kommen Jesu in die Welt als
auch das Lebensende Jesu im Koran und seine Erhéhung. Einige Anmerkun-
gen zum ,Begriff der Erlésung im Christentum und die theologische Wiirdi-
gung des Islams in christlicher Sicht” legt A.Tx. KHoury, ,Kommen Muslime in
den Himmel? Gelangen Christen ins Paradies” (486-498), im ersten Teil seiner
Ausfithrungen dar. ,Der zweite Teil befaBt sich mit den Heilsmoglichkeiten
der Christen nach islamischer Lehre“ (486). Noch ausstehende bzw. noch
nicht ausgeschopfte Méglichkeiten in die Begegnung mit Muslimen einzutre-
ten, zeigen die Ausfithrungen von S. HENE, P. ScHwaRzENAU und M. ZAkzouk.
DaB die weitgehende Unkenntnis des Islam fiir Christen bzw. des Christen-
tums fiir Muslime weitgehendst auf die je rudimentire und teilweise fehler-
hafte Darstellung in der Vermittlung in den unterschiedlichen Bildungsan-
stalten zuriickzufithren ist, ist eine Tatsache, die die Arbeit von M. KLOCKNER,
»Der Islam im Spiegel katholisch geprégter Bildungsvermittlung® (522-533)
bestiitigt. Das ,Kélner Schulbuchprojekt®, unter Federfithrung von A. Fala-
turi, bemiiht sich innerhalb der Begegnung von Christen und Muslime nach
beiden Seiten hin, durch eingehende Untersuchung von Religions- und Ge-
schichtsbiichern Fehldarstellungen aufzudecken und fiir Abhilfe Sorge zu tra-
gen. Mit weiteren Artikeln zu diesem Themenkreis von J. LAHNEMANN, ,Frie-
den bauen fiir Vertrauen. Die Aufgabe der Religionen in der Friedenserzie-
hung" (534-548), H. ScHurrze, ,Die Bedeutung der Geschichte in den Religio-
nen Judentum und Islam und deren Reflex im Unterricht europdischer Schu-
len* (549-562) und M. TworusCHKA, ,Das Bild des Christentums in tiirkischen
Religionsschulbiichern mit Ausblick auf einige iranische Schulbiicher. Erste
Eindriicke eines umfangreichen Forschungsfeldes" (563-574) sind grundle-
gende Ergebnisse vorgelegt worden, die es in die Praxis hinein zu vermitteln
und umzusetzen gilt.

Von der Planung, Durchfithrung bis zur Erstellung einer FS ge-
héren Mut und Ausdauer. Der Hg. Upo Tworuschka, Schiiler und
Kollege des in der FS Geehrten, hat diese bewiesen, wie die Vielfalt
der behandelten Themen eindrucksvoll zeigt. Die FS ist eine wiir-
dige Hommage fiir Abdoldjavad Falaturi.

Bonn Giinter Ribe
Ihwan as-Safa’: Mensch und Tier vor dem Kénig der Dschinnen. (Aus den
Schriften der Lauteren Briider von Basra) — Aus dem Arabischen {ibersetzt,

mit einer Einleitung und mit Anmerkungen, hg. v. Alma Giese. - Hamburg:
Meiner 1990 (Philosophische Bibliothek, 433)
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Mit diesem Bd der ,,Philosophischen Bibliothek” wird uns ein
weiterer Text aus der groBen Zeit der islamischen Philosophie und
Theologie in deutscher Ubersetzung geboten.! Es handelt sich um
einen Ausschnitt aus den Sendschreiben der ,Lauteren Briider, ei-
ner Vereinigung basrenischer Gelehrter, die um die Mitte des
10. Jh.s mit diesem ihrem vierbdndigen Werk hervorgetreten ist.
Wer diese Gelehrten sind und in welchem konkreten Rahmen sie
diese erste Enzyklopéadie der philosophischen Wissenschaften un-
ternommen haben, konnte die Forschung bis jetzt noch nicht ein-
deutig ermitteln. Hochst wahrscheinlich ist jedoch ihre Verbin-
dung, wenn nicht ihre Zugehorigkeit zu den islamischen gnosti-
schen Kreisen der Isma‘iliyya im Iraq des IIL.-IV. Jh.s der Hidschra
(9.-10. Jh. christlicher Zeitrechnung). Der Schleier, der um die Iden-
titat und den Zweck unserer Autoren von Anfang an hing, forderte
eher die Neugier des Publikums sowie die der spiteren Forschung
und trug zur beachtlichen Verbreitung ihres Werkes bei - nicht un-
#hnlich dem Ritsel der Rosenkreuzerischen Manifesti, die im Eu-
ropa des beginnenden 17. Jh.s eine fiebrige Aufnahme erlebten.

Die Enzyklopadie der Thwan gehort zu den originellsten Werken
des islamischen Mittelalters. Das Programm einer allgemeinen Bes-
serung und Erlésung der Menschen durch systematische Wissens-
verbreitung war Neuheit. Das Gelingen einer umfassenden, leicht
zugiinglichen Darstellung aller Wissenschaften in gefilliger Form
und Sprache, abwechslungsreich durch die Einflechtung von immer
neuen Themen, Diskussionen und erzdhlerischen Fragmenten (da-
von unser Text eins ist), hat stets anziehend gewirkt. Programm und
Ausfithrung der Thwan-Episteln trugen somit zu deren konstanten
Beliebtheit bei.

Der Leitgedanke der Thwan heiit Erlésung durch Er-
kenntnis. Im Gegensatz zur Gnosis — die genau auf demselben
Prinzip des soteriologischen Wissens gegriindet ist - handelt es sich
dabei zunidchst nicht um ein mythisch verbrimtes Offenbarungs-
wissen, sondern um die Gesamtheit der profanen — peripatetischen
~ Wissenschaften.

Bezeichnend fiir die Geisteshaltung der Thwan ist jene Parabel, die im
letzten der 51 Sendschreiben erzihlt wird, von dem Konig, der durch eine
Traumvision zum Zweifeln an seinem Wissen und seiner Macht kommt und
so einer absehbar tddlichen Melancholie verfillt; geheilt und gerettet wird er
nur durch ein ordentliches Studium, das ihn von der Mathematik zur Meta-
physik fithrt.

Werk und Gesellschaft der Thwan sind - nach den Worten des
franzsischen Orientalisten H. Corbin - als ein ,,Vorhaben geistiger
Befreiung” zu verstehen. So kehrt in den Sendschreiben unabléssig
die Aufforderung zur beflissenen Erwerbung sdmtlicher Wissen-
schaften wieder. Das Ziel ist hier - so wie in den meisten arabischen
Intellekt-Lehren von Kindi bis Averroes — die totale Reflexion des
Universums im absolut gewordenen Intellekt des Menschen, der
dann wie die oberste Sphire des Himmels alles Seiende umfaBt.
Hier wird die urislamische Héchstschitzung des Wissens (‘ilm) ver-
wirklicht und bereichert - ,,Knowledge Triumphant“ betitelt der be-
kannte Arabist F. Rosenthal sein Buch iiber einen der tragenden Be-
griffe der islamischen Kultur.

Der von A. Giese ins Deutsche iibertragene Ausschnitt aus den
Sendschreiben gehort zu deren erzihlerischem Beiwerk.

Man muB nimlich wissen, daB die Enzyklopédie im GrundriB einen syste-
matischen Aufbau in vier Abteilungen (Mathematik, Physik, Psychologie,
Theologie) aufweist. Innerhalb dieser Abteilungen findet man die heterogen-
sten Inhalte. Im Gegensatz zur rein philosophischen Literatur der Araber im
Mittelalter, die in der Form von Kommentaren zum Aristotelischen Corpus
oder von systematischen Darstellungen peripatetischer Wissenschaften einen
streng scholastischen Ductus behélt, neigen unsere Autoren zu einer pidago-
gischeren, unterhaltsameren Art der Wissensvermittlung. Dabei wirkt ein —
von uns noch nicht angesprochener — Grundcharakter des Werkes, namlich
dessen zutiefst fromme und erbauliche Gesinnung. Die lhwan haben noch so
viel islamische Frémmigkeit, daB ihr Philosophieren vom erzahlerischen, tra-
ditionalistischen, kolportierenden Ductus islamischer Religionswissenschaft
(‘ulum ad-din) deutliche Spuren trigt. Auch die auf gebildete Unterhaltung
und sprachliche Verfeinerung gehende literarische Gattung des ,adab*, die im
Basra des 9.-10. Jh.s blithte, kontaminiert den philosophischen Diskurs unse-
rer Autoren. So begegnen z. B. im mathematischen Teil nicht nur Betrachtun-
gen iiber die leiblich-geistige Dualitét des Menschen, die Hochschétzung der
Kiinste und Handwerke, das Ziel der Herrschaft, die Erschaffung Adams nach

1 In derselben Reihe waren bereits erschienen: Al-Gazzali, Abu-Hamid Mu-
hammad Ibn-Muhammad al-, Der Erretter aus dem Irrtum. Aus d. Arab.
iibers., mit e. Einl., mit Anm. u. Indices hg. v. Abd-Elsamad Abd Elhamid
Elschazli. - Hamburg: Meiner 1988 (PhB 389); Ders., Die Nische der Lichter.
Aus d. Arab. iibers., mit e. Einl,, mit Anm. u. Indices hg. v. Abd-Elsamad
Abd Elhamid Elschazli. - Hamburg: Meiner (PhB 390).

den Biichern der Juden, den EinfluB des Klimas auf die Sitten, sondern auch
die Parabel vom Juden und Magier, in der die rein konfessionelle, innerge-
meinschaftliche Solidaritét in Frage gestellt und eine universelle Moral und
Philanthropie gepredigt wird.

Die Novelle von Mensch und Tier vor dem Koénig
der Dschinnen ist die bedeutendste Unterbrechung des philoso-
phischen Exposé des Werkes.

Es ist die fast 200 S. lange Fiktion einer Gerichtsverhandlung, auf der die
Tiere den Menschen wegen MiBhandlung und HerrschaftsanmaBung vor dem
weisen Dschinnenkénig anklagen. Die Parabel 148t die Reprisentanten fast al-
ler Tierarten auftreten und den Anspruch des Menschen auf die Herrschaft
iiber die Tiere in eingehender und schonungsloser Kritik zuriickweisen. Das
Ganze nimmt sich aus wie eine Satire, aus der der Mensch sehr vermindert
hervorgeht. Kein Vorzug, auf den sich die Menschen berufen, um ihren Herr-
schaftsanspruch iiber die Tiere zu begriinden, der nicht von diesen durch ge-
naue Priifung als hohl, zwiespiltig und selbstentwertend zunichte gemacht
wird, So kénnen die Tiere immer wieder zeigen, daB der Mensch keineswegs
das Monopol der intellektuellen, sittlichen, politischen und religiésen Vor-
ziige hat, sondern dafB diese ebensogut, ja in reinerer Form in der Tierwelt
vorhanden sind, frei von den negativen Vorzeichen, die sie bei den Menschen
bekommen. Die Kritik der Tiere ist dermaBen vielseitig und durchdringend,
daB den Menschen am Ende nichts mehr zu ihrer Verteidigung einfallt und
sie beschdmt vor der Versammlung der Lebewesen verstummen. Den Tieren
ist sogar der Nachweis gelungen, daB das, was in ihrer Welt an Zwietracht,
gegenseitiger Schidigung, grausamer Tétung beobachtet wird, erst als Folge
der menschlichen Ursiinde entstanden ist — eine Siinde, die zur Verknappung
der von den Tieren gewaltlos erschlossenen Lebensressourcen gefithrt hat.
Selbst die religitse Bestimmung des Menschen, die seine Einzigartigkeit und
seinen Adel begriindet, sehen die Tiere als von téglichen und schlimmen
Ubertretungen beschattet. Thr eigener Gottesdienst sei dagegen ein sténdiger
und ungetriibter, ein in jedem Augenblick ihres Lebens und Waltens tausend-
faltig verkiindetes Lob des Schopfers.

Somit bietet die Novelle vom Gerichtsstreit der Menschen und
Tiere mehr als einen Aspekt: der Tierschonungsgedanke ist, der
Rahmenthematik zum Trotze, nicht der beherrschende; noch ist die
Satire der sittlichen Heuchelei der Menschen der alleinige Tenor.
Wir haben es vielmehr mit einer in der besten Tradition des ,adab“
spielerischen, desultorischen Vorbringung einer Fiille von Motiven
zu tun. Der Grundton bleibt jedoch der einer tiefen und echten isla-
mischen Frommigkeit, gendhrt von philosophischer und literari-
scher Bildung. Trotz gewisser Lingen ist die Novelle ein vorziigli-
ches Stiick islamisch-orientalischer Dichtung und Weisheit.

Die Ausgabe will primér und getreu der Anlage der ,Philosophi-
schen Bibliothek®, eine Te xtausgabe sein. Einleitung und Kom-
mentar sind knapp gehalten und bieten das Allernotwendigste zum
Verstindnis des Textes. Einzugehen auf die quellen- und milieuge-
schichtlichen Probleme der Thwan-Forschung hétte einen ganz an-
deren Rahmen erfordert. So ist der Vorzug der sehr nah am Text
gehenden Ubersetzung gegeniiber der Dieterici’schen aus der Mitte
des vorigen Jh. vor allem ein sprachlicher. Die Ausgabe zielt dezi-
diert auf das allgemeine, interessierte Publikum und bietet ihm in
einer schlichten, ansprechenden Aufmachung einen Band zu ange-
nehmer Lektiire und schmuckem Besitz.

Ein solcher Beitrag zu einer breiten ErschlieBung der philosophi-
schen und theologischen Texte einer ,fremden” Kultur kann nicht
genug ermutigt werden. Zunéchst weil es sich bei dieser Kultur um
keine andere als die arabisch-islamische handelt, d. h. jene nichste
aber am stidrksten miBverstandene Kultur, deren Nidhe nur so be-
drohlich erscheint, weil ihr so viel ,Fremdheit* unterstellt wird.
Wer sich mit der islamischen Zivilisation und deren Grundlagen im
religivsen Empfinden und Denken auseinandersetzt, der hat bald
das Mythische an dieser Fremdheit erkannt. Das Problem im Dialog
mit dem Islam scheint dann mehr in der iiberwédltigenden
Gemeinsamkeit im Religitsen und Philosophischen zu liegen
als in den gewiB auch vorhandenen Differenzen im Gesellschaftlich-
Politischen. Wihrend man eine solche Gemeinsamkeit ohne weite-
res dem Judentum zugesteht, ist man aus Unwissenheit nicht in der
Lage, im Islam genau dieselbe jiidisch-christliche Gemeinsamkeit
am Werke zu sehen. Alles, was dies sehen und begreifen lehrt, tut
heute dringend not.

Ferner muB iiberhaupt die Dringlichkeit des Zugangs zu den
philosophischen Texten der aubereuropdischen Kulturen an-
erkannt werden. Wihrend die Kernficher der europiischen Geistes-
geschichte nicht mehr europazentrisch betrieben werden konnen,
withrend also klassische Philologie nicht ohne vergleichende Ethno-
logie, christliche Theologie nicht ohne vergleichende Religionswis-
senschaft, theoretische und therapeutische Psychologie nicht ohne
vergleichende Symbolforschung zu ihren wichtigsten hermeneuti-
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schen Kategorien und Begriffen zu gelangen hoffen kénnen, ver-
harrt die Philosophie in einem autozentrischen Verstindnis von
sich als ,griechischer Stiftung® und ,abendlindischem Denken®.
Dies fithrt zu einer nicht hinterfragharen Inkommensurabilitét des-
sen, was im Abendland im Verlauf eines zweieinhalbtausendjihri-
gen Wirkungszusammenhangs Gestalt angenommen hat, mit allem,
was auBerhalb dieser Uberlieferungssphére liegt. Die abgetretenen
Pfade der historischen Erforschung und systematischen Deutung
abendldndischer Philosophie (von Platon zu Leibniz, Kant, Hegel,
... und zuriick) kénnen keinen Ausblick ins Fremde bieten. Doch
hier scheint auch der vergleichende Ansatz immer unumgénglicher
zu werden. Zum Schopfer selbst des Begriffs der ,,abendlidndischen
Metaphysikgeschichte” (M. Heidegger) geben heute Tao und Zen ei-
nen Zugang, der an Offenbarungskraft und positiver Erhellung von
der iiblichen wirkungsgeschichtlichen Betrachtung kaum eingeholt
werden kann. So sind es gerade die sprachlichen und religitsen —
auf die Apperzeption des Seienden und des Heiligen bezogenen —
Eigentiimlichkeiten auBereuropdischer Kulturen — denken wir z. B.
an die Inexistenz der Kopula im Arabischen und die Diesseitigkeit
des Weltsinnes im alten China -, die deren ,Philosophien® so be-
deutsam machen fiir die eigenen Wege des Denkens im Abendland.
Die abendlandische Philosophie braucht nicht nur den eigenen
Spiegel ihrer Geschichte, um sich fortwihrend zu konstituieren; sie
braucht immer mehr, in einer Phase, wo sie sich fortschreitend de-
konstruiert, den fremden Spiegel ihrer wahren Verhiltnisse.

Hannover Jean Clam

Weier, Winfried: Religion als Selbstfindung. Grundlegung einer Existenzana-
lytischen Religionsphilosophie. - Paderborn: F. Schéningh 1991. 310 S.
(Abhandlungen zur Philosophie, Psychologie, Soziologie der Religion und
Okumenik. NF, Heft 45), kart. DM 58,—

Das vorliegende Buch gehort zu den Versuchen, die Eigenart der
Religion und die Kriterien zur Beurteilung von Religionen nicht
aposteriori, durch die Interpretation von Selbstaussagen konkreter
Religionen, zu gewinnen, sondern apriori,durch Analyse ei-
nes Begriffs, nimlich des Begriffs der Existenz und der in
diesem Begriff implizierten Spannung zwischen der Unendlichkeit
einer ,Sinn-Intention” und der Endlichkeit des menschlichen Exi-
stenzvollzugs. Eine zentrale These lautet: ,Es kann kein Zweifel
sein, daB der Ursprung der Religion nur dort zu suchen ist, wo der
Mensch im eigentlichsten und vollkommensten Sinne er selbst, ein
durch keinen anderen und nichts anderes vertretbarer Eigener ist,
und das heiBt, wo er aus seiner innersten Mitte, seinem tiefsten, un-
verduBerlichen Seinszentrum heraus sich verwirklicht® (105).

Das bedeutet abgrenzend: Der Mensch vollzieht den grundlegen-
den religivsen Akt nicht als Mitglied einer Gemeinschaft mit ihren
Uberlieferungen und Institutionen, sondern in unvertretbarer Ein-
zelheit, und zwar ndherhin nicht als Dasein, Ratio oder Geist, son-
dern als Existenz im Akt der Selbstwahl. Hier aber wird er vor die
Entscheidung gestellt, ob er das Ziel der absoluten Sinn-Intention,
die fiir sein Existieren ,unverzichtbar® ist, als real existierend an-
nehmen und fiir diese Annahme mit dem Einsatz seiner ganzen Exi-
stenz einstehen will oder nicht. Erst relativ spit gibt der V{. fiir die-
sen seinen Sprachgebrauch den hilfreichen historischen Hinweis
auf Pascals ,Wette": ,Dieser Vorgang, dieser existentielle Akt des
hochsten Selbsteinsatzes kann am ehesten mit B. Pascal als ein ,Dar-
auf-Setzen‘ beschrieben und bezeichnet werden“ (235) ,Setzt sie
[scil. die Existenz] darauf, daB das in Wahrheit ist, ohne das sie
nicht sein kann, so wird sie zur religiosen Existenz* (93). Denn das
Ziel dieser zum Existenzakt gehtrenden Sinnintention ,kann nur
als realstes Sein, keineswegs aber als eine ,Idee’ gemeint sein“ (92).

Es ist im Grunde das wiederkehrende Argument des Descartes,
wonach der Akt, durch den ich das Absolute als eine von mir inten-
dierte Wirklichkeit (realitas objectiva) erfasse, einer Ursache bedarf,
die selber in ihrem Eigensein (realitas formalis) das Absolute ist.
Dieses aber ist ,kein Neutrum, sondern die iiberweltliche, unver-
gleichbare, heilige und fiir immer begehrenswerte géttliche Urexi-
stenz” (92).

Das Verfahren, den Religionsbegriff apriori — aus dem Begriff der
Existenz und der darin implizierten Spannung zwischen ,Sinnin-
tention und Seinspotenz* (137) - zu entwickeln, liBt eine zweifa-
che Aufgabe entstehen: Einerseits ist zu zeigen, daBl der so ge-
wonnene Religionsbegriff wirklich den Wesenskern dessen trifft,
was empirisch als Vielfalt der Religionen vorfindlich ist. Anderer-
seits ist zu zeigen, daB die Strukturanalyse der Existenz und ihrer

Dialektik nicht, wie die vom V{. als ,nihilistisch” bezeichnete Exi-
stenzphilosophie meint, das ,Hinausgehaltensein in das Nichts”
bzw. das ,Scheitern“ als uniiberwindbare Grundbefindlichkeit des
Menschen erweist, sondern seine ,,Geborgenheit im Absoluten®, das
ihn dem Nichts ,entreiBt und enthebt".

Dieerste Aufgabe versucht der V. durch die Behauptung zu
lésen, diese Vielfalt der Religionen sei gegeniiber der religitsen Ur-
entscheidung der Existenz sekundér.

Jst die religitse Urentscheidung getroffen, so geht sie mit Psyche, Ratio
und Geist jene Verbindung ein, durch die sie Widerhall und Ausdeutung er-
fihrt. Diesem Widerhall, dieser Ausdeutung entspringt sodann die Vielfalt der
Religionen und Konfessionen, ihrer Riten und Praktiken” (131). ,Dadurch er-
fahrt die Religion sehr verschiedene Ausprigungen, Formen, Auslegungen,
Deutungen und Gestalten, die nicht von gleicher Urspriinglichkeit sind wie
sie. Dieser Vorgang stellt den Grund dafiir dar, daB aus der Religion die Reli-
gionen mitsamt ihren kulturellen Erscheinungen und Auswirkungen hervor-
gehen“ (255).

Freilich unterzieht der Vf. diese seine Auffassung nicht der Be-
wihrungsprobe, im Ausgang von seinem Verstindnis ,der Religion®
die Selbstzeugnisse ,der Religionen“ auszulegen und das Ausle-
gungsergebnis an den Originalzeugnissen ,wirklicher Religionen®
zu iiberpriifen. Es erscheint zweifelhaft, ob es ohne Gewaltsamkeit
miglich ist, an diesen Selbstzeugnissen wirklicher Religionen die
These zu bewihren ,Die Rede von der ,religiosen Erfahrung' [kann]
zutiefst und zuletzt eigentlich nur Selbsterfahrung im tiefsten und
eigeritlichsten Sinne dieses Worts meinen® (141).

Die zweite Aufgabe, die Auseinandersetzung mit solchen
Formen der Existenzphilosophie, die keineswegs in der Religion
»den Héhepunkt menschlichen Selbstseins* (Uberschrift von Kap. 6)
entdecken oder ,die Vollendung menschlicher Existenz in der Reli-
gion“ (Uberschrift von Kap. 7) finden, versucht der Vf. dadurch zu
losen, dab er einerseits die Entstehung derartiger Philosophien ver-
stdndlich macht, sie andererseits als Folgen einer Fehlinterpretation
der menschlichen Existenz erweist.

Die Entstehung von Philosophien, die das ,Hinausgehaltensein in das
Nichts“ bzw. das ,Scheitern” fiir uniiberwindbare Befindlichkeiten des Men-
schen halten, beruht nach Auffassung des Vf.s auf eben jener Spannung zwi-
schen ,,Sinnintention und Seinspotenz”, die fiir ihn die religidse ,,Urentschei-
dung” rechtfertigt: Der Mensch erfihrt, daB er, aufgrund der Endlichkeit sei-
ner ,Seinspotenz”, nicht verwirklichen kann, was er im Vollzug seiner ,,Sinn-
intention* erstrebt und fordert.

Aber, so wendet der Vf. ein, Erfahrungen dieser Art wiren gar nicht mog-
lich, wenn ,ihnen der Hintergrund fehlte, vor dem sie sich allererst abheben
und artikulieren kénnen* (171). Und diesen ,Hintergrund” bildet ein absolu-
tes Sinnverlangen, eine Empérung gegen alle erfahrene Absurditdt des Inder-
weltseins, zuletzt gegen den Tod und seine ,sinnzerstérende Macht* (189).
Dieser Protest aber und das ihn tragende ,Sinn-Intendieren” kénnte ,als die
Realitét gar nicht bestehen, die es ist, wenn nicht der Sinn selber es zu dieser
[scil. Intention] immer schon hinkonstituieren wiirde" (197). Wieder also das
cartesische Argument, wonach die intentionale Ausrichtung auf das Unendli-
che die Realitdt dieses Unendlichen zu seiner allein zureichenden Ursache
hat. ,Es ist unumgénglich, das Ziel ihrer [der Existenz] dialektischen Sinn-
struktur zugleich als ihren Ursprung und Grund zu begreifen und zu interpre-
tieren” (215). Unter dieser Voraussetzung darf ,,die Sinnstruktur menschlicher
Existenz als Gotteszeugnis” aufgefaBt werden — womit zugleich das zentrale
Argument erreicht ist, das der Vf. gegen alle Religionskritik ins Feld fiihrt;
Diese ist im Kern ein ,Milverstindnis menschlicher Existenz® (Uberschrift
von Kap. 12, S. 264ff). Und ihre Argumente treffen allenfalls die ,, Widerspiege-
lungen” des religitsen Akts in der Psyche, in der Ratio, im Geist (und durch
ihn vermittelt in der Gesellschaft), aber nicht die religiése ,Urentscheidung”
selbst.

Die ganze Argumentation hingt also an der cartesischen An-
nahme, das Ziel eines wirklich und mit Notwendigkeit vollzogenen
Akts miisse ein ebenso wirkliches und notwendig existierendes Sei-
endes sein. Diese Annahme ist indessen nur fiir denjenigen beweis-
kraftig, der die transzendentale, d.h. Erfahrung erméglichende
Kraft von regulativen Ideen unterschétzt. Die regulative Idee einer
vollkommen gerechten Gesellschaftsordnung erschlieBt Horizonte
fiir mannigfache Erfahrungen tatsichlichen Unrechts und tatsich-
lich méglicher Verbesserung der gesellschaftlichen Verhiltnisse,
auch wenn es eine Gesellschaftsordnung, die dieser Idee einschrin-
kungslos entspréache, nicht nur nicht gibt, sondern auch nicht geben
kann. Der Schlub von der transzendentalen Unentbehrlichkeit ei-
ner Zielintention auf die Wirklichkeit des darin intendierten Ziels
ist ein FehlschlubB.

Insgesamt fithlt der Leser sich an die Diskussionen der ,fiinfziger
Jahre“ erinnert, als es fiir weite Teile der gebildeten Welt fraglos ge-
wibl schien, dall religiose und poetische Texte entweder ,existen-
ziell”, als Anrufe an die Existenz, oder ,existential®, als Aussagen
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iiber die Existenz, als ,Inderweltsein”, gelesen werden miissen.
Alle seither geduBerte Kritik an der ,existenzphilosophischen Eng-
fiihrung” scheint den Vf. nicht beeindruckt zu haben. Und in der
Tat sind Karl Jaspers und Paul Tillich seine wichtigsten Gewihrs-
leute. Die Fiille anderer Namen und Zitate, die in der vorliegenden
Untersuchung auftauchen, erweckt den Eindruck einer Bedeu-
tungsgleichheit des Gesagten nur dadurch, daBl die Aussagen aus
dem jeweiligen spezifischen Argumentationskontext herausgelost
und aneinandergereiht werden, wihrend eine Beachtung dieses Ar-
gumentationskontextes erhebliche Bedeutungsdifferenzen zutage
gebracht hitte.

Aber auch gemessen am Argumentationsstand jener Jahre macht
der VI es sich zu leicht, wenn er all diejenigen Formen der Exi-
stenzphilosophie, die er, gemessen an seiner eigenen Auffassung, als
,nihilistisch” bezeichnet, darauf zuriickfiihrt, daB hier die ,Dialek-
tik von Sinnintention und Seinspotenz® miBverstanden worden sei.
Es scheint dem Vf. nicht verstdndlich geworden zu sein, warum Ca-
mus von Sisyphos, diesem Prototyp absurder Existenz, meint sagen
zu konnen ,Man mub sich Sisyphos gliicklich denken* (letzter Satz
des ,Mythe de Sisyphe"), oder warum Heidegger meint, nur die Hin-
ausgehaltenheit in das Nichts mache uns fihig, ,das Wunder aller
Wunder” zu erfahren: ,dal} iberhaupt etwas ist und nicht vielmehr
nichts®, oder warum Jaspers meint, erst in der Erfahrung des Schei-
terns werde der Mensch zu dem wahrhaft religitsen Bekenntnis fi-
hig ., Gott allein geniigt“. Gerade fiir den religitsen Menschen bilden
solche Erfahrungen des Nichts die bleibende Voraussetzung fiir die
Einsicht, daB menschliche Existenz mit all ihren Sinn-Intentionen
die Zuwendung Gottes nicht herbeizwingen kann, aber auch daB
diese Zuwendung sich uns Menschen nicht selten ,,sub contrario®,
in der ihr scheinbar diametral entgegengesetzten Gestalt der Durch-
Kreuzung aller unserer Sinn-Intentionen zeigt.

So wie der Vi das Argument vortrigt, wonach die ,Sinninten-
tion“ sich selber vernichtet, wenn sie nicht ,darauf setzt“, daB ihr
Ziel auch ,real” sei, ist der religionskritische Einwand kaum zu ent-
kréften, hier sei ,der Wunsch der Vater des Gedankens®. Mancher
~nihilistische“ Existenzphilosoph, der die Spur des Absoluten ge-
rade im Scheitern aller menschlichen Sinn-Intentionen und Ziel-
Antizipationen entziffert, ist gegen diesen Einwand besser gefeit.

Tiibingen-Kressbach Richard Schaeffler

Kirchberg, Julie: Theo-logie in der Anrede als Weg zur Verstindigung zwi-

schen Juden und Christen. - Innsbruck, Wien: Tyrolia 1991, 368 S. + 200

S. Register und Textanhang (Innsbrucker Theologische Studien, 31), kart.

DM 48,00

Der zweigliedrige Titel der vorliegenden Arbeit — die mit dem
Karl-Rahner-Preis ausgezeichnet worden ist — entspricht ihrer dop-
pelten Zielsetzung: Sie fragt erstens nach einem Theologieverstind-
nis, das dem vom Zweiten Vatikanischen Konzil mehrfach formu-
lierten Verstindnis von Offenbarung als Anrede des Menschen
durch Gott (allocutio), als Umgang Gottes mit dem Menschen (con-
versatio) und als Annahme des Menschen in die Gemeinschaft mit
Gott (susceptio) entspricht; und sie findet das diesem Offenbarungs-
verstandnis angemessene Theologieverstdndnis, indem sie Theolo-
gie als ein ,Reden von Gott im Reden zu Gott“ begreift, ein Reden,
welches seinerseits ,sich einer von Gott her vernommenen Anrede
verdankt® (12). Daher der Haupttitel ,Theologie in der Anrede“.
Und sie fragt zweitens nach der angemessenen Weise des jiidisch-
christlichen Dialogs angesichts der Tatsache, daB die Entwicklung
einer ,, Theologie” im Sinne von ,,Glaubenslehre* oder gar im Sinne
eines theologischen Systems nicht zu den origindren Aufgaben jiidi-
schen Selbstverstdndnisses gehrt. Nicht in einem lehrhaften Reden
von Gott, wohl aber in einem auf sein Gottesverstdndnis hin befrag-
ten Reden zu Gott kénnte die Fragestellung gefunden werden, die
dem jidisch-christlichen Dialog angemessen ist. Daher die Titel-Er-
weiterung ,,... als Weg der Verstindigung zwischen Juden und
Christen”,

Die Zusammengehorigkeit der beiden Teilfragen (nach einem
angemessenen christlichen Theologieverstindnis und nach der an-
gemessenen Grundlage fiir den jiidisch-christlichen Dialog) kann
durch die Frage deutlich gemacht werden: Was kann die christliche
Theologie, wenn sie auf den dialogischen Charakter des Offenba-
rungsgeschehens aufmerksam geworden ist, von dem im jiidischen
Beten zum Ausdruck kommenden Verhiltnis zwischen gottlicher
Anrede und menschlicher Antwort lernen?

Der ausfiihrlichste und fiir die Argumentation wichtigste Zweite Teil der
vorliegenden Untersuchung gilt (nachdem im Ersten Teil die ,Wiederentdek-
kung des Judentums auf dem Zweiten Vaticanum* beschrieben wurde) der
»Theologie jiidischer Stammgebete®, d. h. der fiir jiidisches Beten normativen
und daher im h&uslichen wie im synagogalen Beten am hdufigsten vorkom-
menden Gebetstexte. Es geht hier um das Selbst- und Gottesverstindnis des
jiidischen Beters, wie es in diesen Texten, aber auch in darauf bezogenen jii-
dischen Kommentaren zum Ausdruck kommt.

Durch eine eingehende Analyse dieser Gebetstexte gelingt es, jii-
disches Beten in einer Weise verstindlich zu machen, aus der auch
christlich-theologisch gelernt werden kann. Wenn nédmlich Offen-
barung als Anrede (allocutio) verstanden wird, die, nach einer Aus-
sage Papst Pauls VL, ein ,Colloguium salutis“ zwischen Gott und
dem Menschen erdffnen soll, dann muB der Glaube als Antwort des
Menschen an Gott verstanden werden, die in der Anrede des Gebets
ihren deutlichsten Ausdruck findet. Damit ist der systematische
Rahmen gezeichnet, in den die Vf.in ihre Gebetsanalysen eintragen
kann. Dabei tritt, die ganze Breite von Gebetsformen und Gebetsin-
halten umspannend, der Empfang und die Riickgabe des Segens als
Grundmotiv jiidischen Betens hervor, gemiB dem Invitatorium
»Segnet den, der voll des Segens ist*.

Auf diesem Wege gelingt es, zwei systematisch-theologische Fra-
gen (nach der inhaltlichen Fiillung des Offenbarungsbegriffs ,Allo-
cutio” und ,Colloquium salutis“ und nach der theologischen Ortsbe-
stimmung des jiidisch-christlichen Dialogs) mit einer detaillierten
Analyse von Gebetstexten auf fruchtbare Weise zu verbinden. Kraft
dieser Methodenverbindung geht die vorliegende Untersuchung
weit tiber das hinaus, was vergleichbare Publikationen teils zum jii-
disch-christlichen Dialog teils zur Sprache des Gebets bisher er-
bracht haben. Die Vi.in kommt zu Ergebnissen, die nicht nur fiir die
theologische Grundlegung des jiidisch-christlichen Dialogs, sondern
auch innerhalb der christlichen Theologie neue Moglichkeiten fiir
ein dialogisches Verstdndnis von Offenbarung und Glaube erschlie-
Ben.

Dabei vermeidet sie sowohl die Gefahr einer Dialog-Euphorie,
die das Proprium Christianum vergessen l4Bt, als auch jeden Ver-
such einer ,Vereinnahmung®, die den jiidischen Partner dadurch
»versteht, daB sie ihn christlich tiberformt. Sie versucht im Gegen-
teil, von jiidischer Gebetssprache und ihrer Analyse lernend, ab-
schlieBend das Proprium christlichen Betens an gut gewihlten Bei-
spielen neutestamentlicher Gebetssprache deutlich zu machen.
Nicht zufillig ist der letzte Abschnitt iiberschrieben ,,Das christliche
Proprium im Lichte jiidischer Theo-logie*.

Die vorliegende Untersuchung hat also in methodischer wie in
inhaltlicher Hinsicht Neuland betreten und weiterfiihrende Ergeb-
nisse erzielt. Ein Textanhang - selbstverstindlich in hebriischer
bzw. aramdischer Originalsprache mit deutscher Ubersetzung —
macht den Argumentationsgang fiir den Leser nachvollziehbar und
kontrollierbar. (Fiir die schlechte Druckqualitit der hebriischen
Texte kann man die Vfin nicht haftbar machen.) Nimmt man
hinzu, daBl die gesamte Untersuchung, trotz der Komplexitit des
Untersuchungsgegenstandes und der leitenden Fragen, in einer sehr
gut lesbaren Sprache geschrieben ist, die eine kritische Distanz der
Vi.in gegeniiber ihren eigenen Argumentationsbemiithungen erken-
nen l4Bt, dann rundet sich das Bild einer ganz hervorragenden For-
schungsleistung,

Tibingen-Kressbach Richard Schaeffler

Schweizer, Gerhard: Ungldubig sind immer die anderen. Weltreligionen
zwischen Toleranz und Fanatismus. - Stuttgart: Klett Verlag 1990. 364 S.,
kart. DM 39,80
Das Buch greift eine wichtige, um nicht zu sagen: eine heiBe und

in manchen wissenschaftlichen Veréffentlichungen und kirchli-

chen Verlautbarungen eher vernachléssigte oder heruntergespielte

Problematik auf: die Welt-Okumene der Religionen, die zwischen

Beschwichtigung, Vernebelung und-,Dialog” auf der einen und Ab-

grenzung bis Fundamentalismus auf der anderen Seite angesiedelt

ist. Die Brisanz der Frage nach der Stellung der Religion in der Ge-
sellschaft und nach ihrem Einflub auf das Verhalten zu anderen,

Fremden, wird uns heute fast tiglich vor Augen gefithrt. Zugleich

stellt das Buch eine gelungene Einfithrung in die verschiedenen Re-

ligionen dar und gibt eine Fiille von Informationen.

»Die vernachldssigte Perspektive® (9-26) iiberschreibt Vf. seine Einlei-
tung, in der er auf die Problematik des interreligitsen Dialogs — oder zumin-
dest gegenseitigen Verstindnisses — und der Toleranz als ,Widerspruch zur
inneren Logik der Religionen“ (13) eingeht.
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Mit ,Christentum und Islam im Dauerkonflikt® beschaftigt
sich das Buch auf fast 160 S. (27-184). Dieser Teil ist iiber weite Strecken so
etwas wie eine Geschichte der Toleranz, aber mehr noch der Intoleranz. In
der Mitte des Buches finden sich einige, dem Vf. typisch erscheinende Bilder
zur Charakterisierung religioser Vorstellungen und Verhaltensweisen.

Ein zweiter Teil, dem ,,6stlichen“ Umgang mit Andersdenkenden gewid-
met unter der Uberschrift ,Kein Streit um Dogmen" (185-283), bringt
mehr die asiatischen Perspektiven des Themas Weltreligionen zur Sprache.

Dem ,Atheismus als Problem" (285-318) ist ein kiirzeres Kap. mit
der Uberschrift ,Die neue Spaltung" gewidmet. Hier wird mit der landlaufi-
gen Meinung aufgerdumt, der Atheismus sei nur oder eigentlich ein abend-
lindisches Problem. Ein kurzer Passus iiber den Faschismus als Radikalver-
weigerung des Dialogs ist angefiigt.

»Der Weg ins 21. Jh.“ wird der kurze SchluBteil (319-332) iiberschrie-
ben, in dem es um Aufklirung und deren Konsequenzen, falsch verstandene
Offnung und unvermeidliche Abgrenzung geht.

Ein Anhang mit Anmerkungen, ausgewdhlter Literatur, Namensregister
und ausfiihrlicher Inhaltsiibersicht schlieBt das Buch ab, zu dem noch einige
Bemerkungen erlaubt seien.

Der Dialog der Religionen mub immer ein Dialog der Glaubigen
sein, denn: ,,Gerade der Blickwinkel ganz persénlicher Betroffenheit
hilft jene Denkmuster sichtbar machen, an die wir mehr oder weni-
ger noch alle gekettet sind - ein Ballast von jahrhundertelang ange-
héduftem MiBtrauen und Mibverstindnissen® (26). Solche Denkmu-
ster versteht Vf. anschaulich zu machen an alltdglichen Begeben-
heiten, vom Tourismus bis zum Journalismus. Als Problemfelder
des Dialogs der Religionen werden vor allem Vorurteile aus Un-
kenntnis, Belastungen aus der Geschichte und Ab- bzw. Ausgren-
zungen — hier: Zweiteilung der Welt in Gldubige und Ungléubige -
benannt. Ahnlich wie Levy-Strauss stellt Vf fest, Intoleranz in
schroffer Form gebe es nur bei monotheistischen Religionen (vgl.
52f). ,Das revolutionire Neue an Jesus“ (57) sieht er im endgiiltigen
Schritt vom ,jiidisch-ethnozentrischen Denken zur Weltmission®
(60), wobei er Apg 10, bes. V. 34f, zitiert. Ausfithrlich werden das
Toleranzideal im Islam und die Beziehungen zwischen Judentum,
Christentum und Islam behandelt. Die Ringparabel in Lessings ,,Na-
than der Weise® findet grobBe Beachtung; unerwihnt bleibt leider
der fiir den frithen interreligitsen Dialog wichtige Ramon Lull, wih-
rend Nikolaus von Kues gewtiirdigt wird. V{. geht auf Spaltungen in
den Religionen ein (106-123), auf religitse Minderheiten als Prif-
stein der Toleranz (123-130), den Willen zum Dialog (140-151) — wo-
bei das Vaticanum II besondere Erwdhnung findet — und auf den
Fundamentalismus als moderne Herausforderung (152-171). Aus
diesem 1. Teil sei nur ein Wort Salmon Rushdies iiber den Zweifel
als kritische Position gegeniiber allen religisen Anspriichen zitiert:
,Wenn man dann etwas anderes sagt, wird das als Blasphemie be-
zeichnet. Dennoch nimmt man eine vollig legitime Position ein . . .
Fiir mich ist der Zweifel die entscheidende Haltung fiir den Men-
schen des 20. Jh.s“ (103).

Die Anniiherung des Europiers an die asiatische religitise Welt
beschreibt Vf. behutsam, indem er mit dem Entdecken von Vertrau-
tem beginnt, ganz aus der Perspektive des Besuchers. Die Zwischen-
iiberschrift ,Schwierige Anndherung” (187) zeigt schon die Richtung
der Darstellung an. Dab grofBere Vielfalt nicht mehr Toleranz bedeu-
tet, wird nicht verschwiegen. Als Stichwort sei hier nur das Kasten-
system im Hinduismus erwiihnt, wie denn das Thema Toleranz sich
wie ein roter Faden durch diesen 2. Teil zieht. Auch beziiglich des
von den drei im 1. Teil immer wieder miteinander verglichenen
monotheistischen Religionen vertrauten Religionsbegriffs gibt es im
asiatischen Raum Probleme. So erdffnet der 2. Teil des Buches eine
vollig andere religiose Welt.

Vi. entwickelt die multireligitse Thematik mit viel Geschick,
wie denn auch das Buch lesenswert, verstindlich geschrieben und
insgesamt zu empfehlen ist.

Bleibt die Frage, wie es weitergeht und ob ein gemeinsamer Weg
der Religionen gefunden wird. ,Dialog und Abgrenzung“ iiber-
schreibt Vf. den SchluBteil, aus dem abschlieBend kurz zitiert sei:

»Alles verstehen, alles dulden, nichts mehr wirklich ablehnen
miissen. Eine solche Zukunftsvision, die im ersten Augenblick
etwas Verfithrerisches an sich hat, setzt voraus, daB alle Religionen
und Weltanschauungen sich letztlich ergdnzen, nur verschiedene
Teile sind und sich bei geschicktem Arrangement nahtlos zu einem
,Ganzen‘ zusammenfiigen. Aber gerade dieses Konzept scheitert an
der widerspriichlichen, dulerst komplexen Realitit von Kulturen
und Religionen® (329f).

Miinsterschwarzach Basilius Doppelfeld

Nevin, Thomas R.: Simone Weil. Portrait of a Self-Exiled Jew. — Chapel Hill,
(NC): Univ. of North Carolina Press 1991. XIV, 488 S., geb. US-$ 35.15

Der Autor, Sprachwissenschaftler an der John Carroll University,
richtet sich mit dieser umfangreichen Weil-Biographie, die bisher
vor allem von den gut dokumentierten Arbeiten ]J. Cabauds und S.
Pétrements beherrscht war, gegen anekdotische, einseitig interes-
sierte und theologisch unreflektierte Tendenzen in der Weil-Rezep-
tion. Trotz Richtigstellungen aus sozialkritischer Perspektive, die
u. a. auch deutsche Arbeiten geliefert haben (H. Abosch, A. Moula-
kis), ist das Weil-Bild immer noch entweder auf die Mystikerin oder
Heilige bzw. Gnostikerin und Héretikerin fixiert, auch wenn letz-
tere Einstufungen seit den 70er Jahren abnehmen (vgl. auch unsere
Sammelrezension: ThRv 87, 1991, 266-276).

N. weiB, daB S. Weil ihre Gedanken fiir wichtiger hielt als ihre Biographie,
aber er gibt mit Recht zu bedenken, daB die Kohirenz ihres Werkes nicht
ohne geschichtliche Verankerung zu verstehen sei. So werden die seit linge-
rem angeregten Umfeldstudien zu ihrer akademischen Ausbildung so-
wie syndikalistischen Sozialisation durchgefiihrt (Kap. 1-3), die iiber ihre di-
rekten Lehrer hinaus auch den EinfluB Descartes’, Spinozas, Kants, Rousseaus
und des (dissidenten) Marxismus deutlich machen. Im Kap. 4 folgt eine aus-
fithrliche Gegeniiberstellung des franzbsischen Vorkriegsklimas
unter dem Schatten des deutschen Faschismus (97-122). Da N. auBler Weils
eigenen Schriften weitere Zeitdokumente heranzieht, fillt seine Darstellung
etwas detaillierter aus als letzthin die bio-bibliographische Skizze von R.
Wimmer. Und wenn der Vf, erklirt, daB Weils ,llias“-Essai z. B. zumindest
ebensoviel Aufschluf iiber die Kriegsrealitit im 20. Th. wie iber Homers Epos
selbst bringt, so ist ihm darin zuzustimmen, da exemplarische Literatur fiir S.
Weil Offenbarungsfunktion fiir anthropologische wie geschichtliche Struktu-
ren besitzt.

Dennoch will diese Biographie nicht als ein Zeitkommentar der 30er und
40er Jahre verstanden sein (vgl. S. X), wie es dann besonders der Teil II iiber
Weils Denken im engeren Sinne zeigt. In den entsprechenden Kap. 5-8
werden die Hauptaspekte ihrer philosophischen, religits-metaphysischen,
asthetischen und wissenschaftlichen Reflexionen behandelt, die N. um die
Probleme ,gbttliche Notwendigkeit®, Schonheit, ,Sakrament des Leidens"
und ,Wissenschaftsverfall“ zentriert. Dabei werden die Einfliisse, die sich aus
den Freundschaften mit Geistlichen, Philosophen und Schriftstellern wie Per-
rin, Thibon, Bousquet ergaben, mit eingeflochten (173-193), was andernorts
nicht immer genug beriicksichtigt wird. Stets verweist N. aber auf Weils un-
bestechlich intellektuelle Redlichkeit, die zugleich mit einem transparenten
Schreibstil gepaart ist, wie ihn nur wenige Denker unseres Jh.s erreichten.

Im III. Teil (Kap. 9-10), der die geistig-moralischen Krisen der Kriegsjahre
im Zusammenhang mit ihrem Zentralbegriff des aufmerksamen Er-
wartens Gottes (attente) sieht, handelt dieses Buch auch das Verhiltnis
Weils zum Judentum ab (235-259), wie es der Untertitel erwarten lieb.
Verdienstvollerweise wird der ,Judenhaf” in Frankreich ebenso mit einbezo-
gen wie die Reaktionen jiidischer Autoren auf Weils AuBerungen zum Juden-
tum (u. a. Buber, Lévinas, Améry). N. lehnt eine Zugehorigkeit Weils zum Ju-
dentum im rassischen und religitsen Sinne ab, aber er méchte sie in einem
shistorischen Sinne“ als ,catastrophe Jew* wie Bergson, Tucholsky, Benjamin
dazu geziihlt wissen, wobei letzterer Ausdruck von J. Améry stammt. Anstelle
einer ,verfehlten oder ,anonymen Christin“, wie Weil inzwischen meist ge-
sehen wird, legt dieses Buch nahe, in Weil eher eine anima naturaliter ju-
daica zu suchen. Der Hinweis, daB sie ihre Annahme des Christentums als
eine gleichzeitige Integration in ihre eigene ,heterodoxe* Religionssicht voll-
zog, diirfte aber wohl darauf hinlenken, daB sie in religiés-kultureller Per-
spektive einen ,Okumenismus der Wahrheit" anstrebte, der die historischen
Zuordnungen von Religionen iiberschreitet. Der Vi erkennt selbst, daff die
bisherigen Reaktionen auf Weils Werk so unterschiedlich sind, daB sie keine
Vereinheitlichung zulassen und erginzend zur Biographie- und Werkanalyse
bereits eine ausfiihrliche Rezeptionsgeschichte notwendig machten.

In einer solchen Darstellung ndhme auch gerade die Verbindung
von politischen, philosophischen und ,spirituellen” Themen aus ih-
rer letzten Schaffensperiode 1942-1943 eine besondere Stellung ein,
da sie zeigen wiirde, ob ihre Hinweise fiir eine geistig wie ethische
Erneuerung der Nachkriegsjahre wirklich Friichte gezeitigt haben.
Das Buch will Weils Einstufung als ,religitses Genie“ verabschieden
— sie dafiir eher, gerade auch im Zusammenhang mit ihrem Letzt-
werk ,,Die Einwurzelung®, als ,excellent teacher” vorstellen. Damit
ist Richtiges getroffen, wenn die religitse Dimension neben der epi-
stemologischen und kulturkritischen einbeschlossen bleibt. Weil
sah in der Tat bis zuletzt in Platons ,Politeia“ vornehmlich ein pad-
agogisch zu lesendes Buch, wie ndmlich eine authentische Inspira-
tion oder Spiritualitit des Guten der gesamten Lebenswelt, um hier
mit Husserl zu sprechen, mitgeteilt werden konne. Vielleicht war es
notwendig, daB S. Weil in gewisser Hinsicht aus allen menschlichen
Gemeinschaften sich selbst ausschloB, um so als self-exiled (was
eben nicht nur ihr Judentum betrifft) besser zu sehen, was jeder die-
ser menschlichen Heimwelten (milieux) an Nahrung fiir eine wirkli-
che Einwurzelung fehlt.
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Da dieses Buch vor dem Erscheinen der ersten Bde. der franzgsi-
schen Gesamtausgabe entstand, hat der Vf. auf Archivmaterial zu-
riickgreifen miissen, was die Ernsthaftigkeit dieses Unternehmens
nur unterstreichen kann. Ebenso wird die weitere Weil-Forschung
von vielen bibliographischen Hinweisen bereichert, die die von S.
Weil benutzten Quellen betreffen. Als erste Skizze einer Rezep-
tionsgeschichte Weils wird wichtige Sekundairliteratur der 50er und
60er Jahre meist kurz referiert (456-478), die einen Einblick in die
Interpretationsvielfalt vermittelt. Fiir den amerikanischen Kontext,
wo seit einigen Jahren eine starke Beschéaftigung mit Weil eingesetzt
hat, bietet N. ohne Zweifel gute neue Hintergrundsanalysen fiir das
Weil-Verstindnis, die aber die franzésische Literatur hieriiber nicht
ersetzen konnen (vgl. letzthin: M. Broc-Lapeyre [Hg.], S. Weil et les
langues. Recherches sur la philosophie et le langage, no. 13. Univer-
sité Grenoble/Vrin 1992, 308 S.; J.-M. Muller, S. Weil, L’exigence de
non-violence. Ed. du Témoignage chrétien, Perthes 1992).

So bleibt dieses biographische Oeuvre, das keine eingehenden
Detaildiskussionen der Weilschen Interpretationsschwierigkeiten
trotz seines Umfangs bringen kann, fiir den deutschen Leser haupt-
sichlich eine unentbehrliche Infragestellung der Weil-Klischées.
Das Buch iiber Weils Judentum mit allen notwendigen exegeti-
schen, traditionskritischen, theologischen wie religionsphilosophi-
schen und politischen Aspekten aber bleibt nach unserem Ermessen
noch zu schreiben.

Wien Rolf Kiithn
Beyer, Dorothee: Sinn und Genese des Begriffs ,Décréation” bei Simone Weil.

~ Altenberge: Oros Verlag 1992. 186 S. (Miinsteraner Theologische Ab-

handlungen, 16), kart. DM 34,80

Diese bei P. Lengsfeld in Miinster erarbeitete theologische Diss.
verfolgt das Ziel, den Weilschen Kerngedanken der Décréation (Ent-
schaffung, Entwerden) fiir die zukiinftige 6kumenische Begegnung
fruchtbar zu machen. Die Dekreation als Machtverzicht Gottes in
Schépfung wie passionshafter Inkarnation, dem die sich von seinem
»lch” losende Gegenbewegung des ,entwordenen Menschen“ ent-
spricht, bedeutet ,einen Paradigmenwechsel im weltskumenischen
sowie im interkonfessionellen Dialog® als Verzicht auf jede Art von
bloBer ,Selbstbehauptung”. Die fundamentaltheologischen und dog-
matischen Implikationen einer soichen Neuorientierung fithren
gleichzeitig zu einer ,, Theodizee der Ohnmacht Gottes” wie zu einer
okologisch-feministisch akzentuierten Schépfungstheologie als Be-
sinnung auf Gottes ,kreative Lebensmacht, die von jeder ,Gewalt”
frei ist und so dem Menschen heute eine zugleich neue ,transzen-
dente Lebenseinstellung und Lebensorientierung” anbieten kann
(170ff).

Unter diesem doppelten Gesichtspunkt von Lebenserfahrung
und Okumene ist es daher sinnvoll, das dekreative Denkmodell, das
wesentlich mystisch verstanden wird, methodisch von S. Weils ei-
gener Biographie (Teil 1) und von ihren philosophisch-religionsge-
schichtlichen Quellen her (Teil 2) aufzuschliisseln. B. versucht des-
halb - unter Abgrenzung von psychologischen Engfiihrungen wie
Magersucht, Minderwertigkeitsgefiihl (36ff u. 6.) — lebensgeschicht-
liche Schliisselsituationen bei S. Weil fiir die Bildung ihres Haupt-
konzepts herauszukristallisieren. Dabei erweisen sich Wahrheitssu-
che, sozial-politisches Engagement, Ungliickserfahrung, Mystik, As-
kese und Tod (Kap. 1-6 des 1. Teils) als maBgebliche Strukturie-
rungselemente der ,Entschaffung®: Losung von aller Weltillusion
(relative Werte, Scheinerkenntnis), gerechtes oder ichloses Handeln,
Vernichtung durch die Weltnotwendigkeit, personale und transper-
sonale Gotteserfahrung, Verzicht als Ablésung und Leere, Sterben
als hichstes Wahrheitskriterium. B. bleibt so nicht im rein Biogra-
phischen haften, sondern kann deutlich machen, daB Denkerfah-
rung in Lebenserfahrung wurzelt, auch wenn der Begriff der Ge-
nese des Dekreationskonzepts bei S. Weil nicht immer beriicksich-
tigt, daB Weil ihre Erfahrungsdeutung von dem Hintergrund einer
umfassend philosophischen Sozialisation her leistet, die sie
dank ihrer Agrégation besal.

Um so begriiBenswerter ist es, daB B. im ideengeschichtlich-ge-
netischen Teil, nachdem sie die Bedeutung der griechischen Philo-
sophie fiir S. Weil als Inspirationsquelle untersucht hat (67-83), fiir
die deutsche Weilforschung wirklich Weiterfithrendes leistet, in-
dem unter den neuzeitlichen Philosophieeinfliissen auf Weils Den-
ken die Reflexionsanalyse Jules Lagneaus (1851-1894) entscheidend
beriicksichtigt wird (90-98). Lagneau vertrat bereits eine ,rationale
Mystik", worin der Schépferakt Gottes als Generositit der absoluten

Realitdt ein auffordernd ethisches Modell fiir die transsubjektive
Seinsweise des Menschen darstellt, der sich von der empirischen
Existenzgefallenheit befreit, um sich rein im universal ,moralischen
Akt” zu griinden.

Damit hat B. einen Horizont aufgerissen, der verstindlich macht,
warum S. Weils prinzipiell universales Denken die unterschiedlich-
sten religiosen Traditionen in ihren Denkweg weiterhin integrieren
konnte. Nahe am Weilschen Textbefund werden dabei die folgen-
den Strémungen erfalt, die S. Weil sozusagen in einem permanen-
ten okumenischen Austausch zeigen (98-144): christliche Gnosis,
ostliche Religionen (Hinduismus, Taoismus, Buddhismus), christli-
che Mystik (Johannes vom Kreuz, Caterina von Siena). Daran
schlieBt sich Weils erstaunliche Néhe zum ,Riickzugs“-Gedanken
(Zimzum) des Kabbalisten Isaak Luria (1536-1672) an, den sie nicht
den Quellen nach gekannt hat, dem sie aber aus dhnlichen meta-
physisch-theologischen Dispositionen heraus nahe kommt.

Was bei diesen ,religionsékumenischen” Vergleichen auffillt, ist
B.s notwendiges Eingestindnis, daB} sich nicht immer leicht ent-
scheiden lasse, ob S. Weil ihr Dekreationskonzept nur mit neuem
Material illustriert oder ob sie von daher wirklich inhaltlich préa-
gende AnstoBe erhalten habe (vgl. 111, 119, 124, 134, 138). Der Ver-
such, eine ,semantische Entwicklung” des Dekreationsbegriffs
nachzuzeichnen, ni#mlich ausgehend von ,Verzicht/Loslosung®
itber ,Leere” zur Verbalform ,défaire“ (auflésen, vernichten) als
Vorform von ,,dé-création” (144-149) legt dann auch eher nahe, daB
S. Weil bei aller spirituellen Ausrichtung in der begrifflichen Prizi-
sierung ihre philosophische Grundberufung weiter ausiibt, d. h. ein
Modell besall, um ,fremdes” Gedankengut zu integrieren. In dieser
Hinsicht sei die Korrektur gestattet, dab der Terminus ,défaire”
schon bei ihrem Lehrer Alain auftritt und auch in Weils Frithschrif-
ten die Epoché von illusionshafter wie leidenschaftsabhéingiger Be-
deutungslektiire (,Sinn“) meint. Der défaire-Begriff ist also der ei-
gentlich theoretische wie praktische Ausgangspunkt des Weilschen
Denkwegs, dem mit der ,Mystik” eine letzte Ablosungs-Dimension
zuwichst.

Die Frage wird bleiben, ob man hier zwischen Mystik und Philo-
sophie eine Zdsur erblicken will und mit B. fiir S. Weil eine spezi-
fisch theologische Diskursebene postuliert, oder ob sich in
Weils Denken nicht ein spezifisch ,phinomenologisches* Denken
ankiindigt, das mit allen mundanen Sinnreferenzen ,reduktiv® ver-
fahrt. Dekreation als Epoché — so unser Weilverstindnis — ist aber
nie Reduktion in einem positivistischen Sinne, sondern Freilegung
einer urspriinglicheren Sphére der (Phdnomen-)Gebung: hier bei S.
Weil des ,,absolut Guten®, von dem her der Mensch sich selbst, die
Welt und Geschichte sowie Gott ,liest”, wobei die Ebene der ,,Reali-
titsberithrung” als Erfahrung oder Kontakt jeweils im kritischen
Mittelpunkt steht - bis hin zur ,Nicht-Lektiire, die die Aufhebung
der Subjekt-Objekt-Spaltung sein will (vgl. 150 u. 8.), d. h. eine neue
Phédnomenalitéits- oder Erscheinungsweise in der ,Fiille des Seins“
(1621).

Dekreation wiire dann weder vom Denken noch vom Handeln
oder vom Glauben geschieden, sondern bildete eine innere Disposi-
tion fiir die Wahrheit, der wir tiberall ,begegnen®, obwohl sie immer
schon in uns ist, was u. a. beispielsweise einen vertieften Vergleich
mit der Phdnomenologin und Mystikerin E. Stein anregen kénnte.
B.s Studie macht jedenfalls unmiBverstindlich darauf aufmerksam,
daB Theologie- und Religionsdiskurse nicht mehr moglich sind,
ohne de-kreativ zu kldren, was wir (post-modern) unter ,Schép-
fung” - derjenigen Gottes wie der unsrigen — verstehen, um alles
Sein vom kenotischen Ursprung aus zu erfassen, der trotz Balthasars
Veto gegen eine Deduktion desselben (vgl. 169) eine auch anthropo-
logisch wie ontologisch (besser: onto-do-logisch nach Cl. Bruaire)
notwendige Einsicht bleibt. Somit kénnte B.s Arbeit im deutschen
Sprachraum ohne Zweifel mithelfen, weitere Weilstudien zu initiie-
ren, die sich einem ,anderen Denken® verpflichtet fithlen als dem
vom expansiven Sein.

Wien Rolf Kithn
Habbel, Marie-Luise: ,Diese Wiiste hat sich einer vorbehalten“, Biblisch-

christliche Motive, Figuren und Sprachstrukturen im literarischen Werk

Ingeborg Bachmanns. — Altenberge: Oros Verlag 1992. 236 S. (Miinsteraner

Theologische Abhandlungen), kart. DM 34,80

Seit einigen Jahren bringt der intensive wissenschaftlich betrie-
bene Dialog von Theologie und Literatur fruchtbare Ergebnisse her-
vor. Neben theoretischen Erérterungen und motivgeschichtlichen
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Studien wird dabei vor allem der in der Literaturwissenschaft viel-
fach vernachléssigte Aspekt des Einflusses religioser Symbole oder
Sprachstrukturen auf das Werk bedeutender GegenwartsautorInnen
neu ausgeleuchtet. Die vorliegende Diss. der Miinsteraner Theologin
Marie-Luise Habbel nimmt sich im Rahmen dieser Fragestellung das
Werk einer der ohne Zweifel wichtigsten deutschsprachigen Auto-
rinnen des 20. Jh.s vor: das Werk der Osterreicherin Ingeborg Bach-
mann (1926-1973).

Bevor sich die Vfin direkt mit dem Werk Bachmanns auseinan-
dersetzt, sichert sie ihre Ausfithrungen durch eine doppelte wissen-
schaftliche Grundlegung ab: Zum einen durch einen detaillierten
Blick auf den Forschungsstand der bisherigen Sekundérliteratur
zum Werk der Schriftstellerin, zum anderen aber auch durch eine
konzise Aufarbeitung der theoretisch-hermeneutischen Diskussion
im Forschungsbereich von Theologie und Literatur. Vor allem in po-
sitiv aufnehmender, in Einzelfragen auch kritischer Auseinander-
setzung mit den Positionen des Tiibinger Theologen und Literatur-
wissenschaftlers Karl-Josef Kuschel entwickelt sie dann eigene me-
thodologische Leitlinien fiir ihre Studie. Sie geht dabei von der Hy-
pothese aus, ,es gebe Beziehungen zwischen dem literarischen
Werk Ingeborg Bachmanns und biblisch-christlichen Inhalten und
Ausdrucksformen® (42). ,Was® an biblischen oder christlichen Ge-
danken klingt in ihren Texten an, ,wie“ werden dieses Inhalte
sprachlich umgesetzt, und ,welche Wirkung“ haben diese Passagen
in den jeweiligen Texten (45) — diese Ausgangsfragen strukturieren
ihre folgenden Ausfithrungen. Die Vf.in konzentriert sich dabei pri-
mir auf die bislang weniger beachteten Prosawerke Bachmanns,
zieht jedoch auch immer wieder Beispiele aus der bekannteren Ly-
rik heran. Dabei betrachtet sie die Texte nicht so sehr in ihrer Ge-
samtheit, sondern vor allem als sprachlich-motivische Einzeleinhei-
ten in ihrem Bezug zu biblisch-christlichen Elementen.

Der erste Hauptteil dieser Untersuchung widmet sich der analytischen
Aufarbeitung der verschiedenen relevanten Einzelmotive, die im bachmann-
schen Werk auftauchen, und zwar unter den folgenden Einzeliiberschriften:
,Gottes-Bilder®, ,Elemente aus dem Alten Testament: Der Weg der Menschen
mit ihrem Gott", ,Elemente aus dem Neuen Testament: Der Weg Jesu Christi
mit den Menschen®, ,Kirche und Klerus“, ,Ritual und Zeremonie. Religitse
Grundvollziige und Gesten®. In einem zweiten Hauptteil geraten speziell die
sFiguren und Strukturen“ im Werk Bachmanns in den Blick, vor allem der
»Malina“-Roman von 1971 wird dabei detailliert analysiert. Grundsatzlich ge-
raten aber auch die von der Schriftstellerin verwendeten Textstrukturen als
solche in den Blick. Bachmann verwendet bewuBt biblische Sprachformen
wie Hymnus und Litanei, nicht zufillig trdgt eines ihrer bekanntesten Ge-
dichte den Titel ,Psalm®.

Im SchluBteil dieser literaturtheologischen Untersuchung versucht die
Vfin den zuvor breit belegten und wohldokumentierten Befund zu deuten.
Zunichst listet sie ein Spektrum von elf verschiedenen ,Formen der Rezep-
tion" biblisch-christlicher Elemente bei Bachmann auf, das von ,Identifika-
tion der literarischen mit den religitsen Figuren® (186) bis zu ,Negation von
biblischen Aussagen oder Glaubenstraditionen® (188) reicht. Ergebnis dieser
Auflistung: Bachmann arbeitet mit diesen verschiedenen Elementen ,in kriti-
scher Absicht", freilich nicht ,,um der Kritik willen“, sondern um der ,Bewah-
rung von Menschlichem, das auch in Religitsem aufgehoben ist* (192) willen.
Religitse Elemente werden dabei sowohl vor ihrem eigentlichen ,religitsen
Bedeutungshintergrund® dichterisch gestaltet, als auch im Sinne ,stofflich-
materialer Experimente aufgegriffen. AuBerdem kénnen sie, so die Vf.in vor-
sichtig und ohne zu weitgehende Vereinnnahmung, ,,im Kontext einer femi-
nistischen oder feministisch-theologischen Interpretation erschlossen wer-
den® (209).

Ein konkreter Blick auf die Auswahl der Elemente, die Bachmann aus
dem biblisch-christlichen Traditionsstrom zur eigenen Gestaltung heraus-
greift, fordert primér eine ,Vielzahl drohender, iiberméchtiger Gottesbilder”
zu Tage, eine Vielzahl auch von , Anspielungen auf Leidensweg und Tod Jesu
Christi". Neben diesen Elementen finden sich aber auch, wenngleich in deut-
lich geringerem Mable, Elemente des Vertrauens ,auf die heilsame Wirkung
von erinnernder Vergegenwiirtigung” und der ,Hoffnung auf befreienden Zu-
spruch (215). Als thematische Schwerpunkte fiir ein zukiinftiges Gesprdch
mit der Theologie hebt die Vfin deshalb in ihren die Untersuchung abschlie-
Benden ,,SchluBlichtern® vor allem drei Gebiete hervor: die Rolle von ,Erin-
nerung und Erzdhlung®, die Reflexion iiber das Phdnomen ,Sprache” und die
Thematik von ,Schuld und Erlésung".

Die vorliegende Untersuchung schlieBt eine bislang weitgehend
unbeachtet gebliebene Liicke im Forschungsbereich von Theologie
und Literatur. Gerade das Werk Ingeborg Bachmanns ist voll von
biblisch-theologischen Elementen, Anspielungen, Verfremdungen,
deren analytische Aufschliisselung ein grofies Verdienst der Vfin
ist. In der kenntnisreichen Analyse des bachmannschen Gesamt-

werkes unter dieser Perspektive leistet diese Arbeit zundchst also
vor allem einen wichtigen Beitrag zur rein literaturwissenschaftli-
chen Bachmann-Forschung, die diese Aspekte hiufig zu tibersehen
scheint. Vom Standpunkt des literaturtheologischen Dialogs freilich
bleiben einige Desiderate offen, die im Folgenden nicht aus kritik-
siichtiger Besserwisserei, sondern im solidarischen Ringen um eine
weitere Beschiftigung mit Bachmanns Werk benannt werden sol-
len. Deshalb drei Ritick fragen an die Konzeption dieser Untersu-
chung, die gleichzeitig zukiinftige Arbeitsfelder abstecken sollen.

Erste Frage: Die methodologische Entscheidung, vor allem -
wenn auch nicht ausschlieBlich — literarische Textbausteine und
motivische Einzelelemente zu betrachten, ermoglicht einen guten
synoptischen Uberblick iiber die einzelnen Themen und Motiv-
blécke, verstellt aber andererseits den Blick auf das literarische Ein-
zelkunstwerk als solches. Das Gedicht, das Horspiel oder der Roman
sind jedoch zunéchst als in sich geschlossene Einheit konzipiert, in
denen dann auch derartige Einzelelemente ihre spezifische Bedeu-
tung erhalten. Wiirde nicht der Blick auf die jeweiligen Literatur-
werke als solche dem eigentlich literarischen Anspruch besser ge-
recht, und kénnte nicht das interessante Einzelelement vom jewei-
ligen Gesamtwerk her eindeutiger profiliert werden?

Zweite Frage: Die Vfiin trifft sehr bewubt und in aller wiin-
schenswerten Klarheit die methodische Vorentscheidung, ,die Per-
son Ingeborg Bachmanns im Hintergrund stehen zu lassen” (47), also
rein werkimmanent zu arbeiten und auf biographische Verweise
und Einordnungen zu verzichten. Diese Entscheidung ist eine be-
wuBte Gegenreaktion gegen einen {iberzogenen Biographismus, der
eher die Person als das Werk in den Mittelpunkt des Interesses riickt
oder zumindest das Werk stets von der Person her und auf die Per-
son hin interpretiert. Gerade bei einem so hochkomplexen und
schwierigen Lebenslauf wie dem der Bachmann kénnte so in der
Tat die Literatur selbst in den Hintergrund treten.

So berechtigt und sinnvoll die Entscheidung der Vf.in also einer-
seits ist, so bezahlt sie hierfiir jedoch einen - vielleicht zu hohen -
Preis. Denn um zu verstehen, warum die Autorin so und nicht an-
ders mit den religivsen Elementen umgeht, woher sie die religitsen
Elemente nimmt, die sie vorfindet und verfremdet, wére eine Ein-
beziehung biographischer Informationen héchst aufschlufireich ge-
wesen. Warum nicht von den Texten ausgehen und biographische
Informationen zur Deutung hinzuziehen? Warum dieser werkim-
manente Purismus? Die Vf.in hatte in ihrem Uberblick zum litera-
turtheologischen Forschungsstand selbst erkannt, daB neben dem
spiter von ihr intensiv erforschten , was“ und dem ,,wie“ der Rezep-
tion biblisch-christlicher Elemente die ,Frage nach dem Warum*“
(41) entscheidend ist. Also: Warum greift Bachmann auf bestimmte
biblische Episoden oder kirchliche Sprachformen zuriick? Wie in-
teressant wire hier ein Blick auf Bachmanns eigene religitse Sozia-
lisation gewesen, ihre eigene Haltung zu Christentum oder Juden-
tum! Und wie spannend eine genaue Untersuchung der Dialektik
von biographischem Hintergrund und tatsdchlicher literarischer
Realisation. Neben den imponierenden textanalytischen Ergebnis-
sen der vorliegenden Arbeit hétte hier ein zusétzlicher Mehrwert an
Erkenntnis erzielt werden kénnen.

Und dritte Frage, die ohne Zweifel iiber das - aus arbeitstechni-
scher Abgrenzung auch berechtigte - selbstgesteckte Ziel der vorlie-
genden Untersuchung hinaus geht: Vor allem aus spezifisch theolo-
gischer Sicht hitten etwas schirfer profilierte Hinweise fiir ein
wirkliches zukiinftiges Gesprich zwischen Theologie und Literatur
der Abrundung dieser Untersuchung gut getan. Ohne Frage tut die
Theologie gut daran, auf die Literaten zu horen, sich zunéichst vor-
behaltlos auf sie einzulassen. Aber: Bleibt den Theologinnen letzt-
lich nur eine nickende Zurkenntnisnahme des Befundes, oder wire
von dem geleisteten Befund her ein literaturtheologischer Dialog
méglich, der sich nicht nur in konjunktivistisch formulierten Forde-
rungen an eine abstrakt bleibende zuktnftige Theologie erschopft?
Was also kénnten Theologlnnen von Bachmann lernen, was aber
auch ihrerseits ins Gesprich einbringen? Wie konnte eine Theolo-
gie, die einerseits die Literatur, aber andererseits auch ihr eigenes
unverzichtbares Wesen ernstnimmt, konkret aussehen?

Die vorliegende, vor allem im analytischen Teil vorziigliche Un-
tersuchung ladt als wichtiger Baustein im Grenzgebiet von , Theolo-
gie und Literatur” dazu ein, hieriiber weiter nachzudenken.

Koblenz Georg Langenhorst
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Hartberger, Birgit: Das biblische Ruth-Motiv in deutschen lyrischen Gedich-
ten des 20. Jahrhunderts. — Altenberge: Oros Verlag 1992. 426 S. (Miinste-
raner Theologische Abhandlungen), kart. DM 69,80
Das Aufgreifen biblischer Motive in der zeitgenossischen Litera-

tur ist nur sehr unzureichend erforscht und wird in theologischen
Bibeldeutungen weitgehend ignoriert. Die letzte systematische Un-
tersuchungsreihe zur literarischen Bibelrezeption stammt aus den
30er Jahren und behandelt Stoffe oder Motive wie Judith, den 4gyp-
tischen Joseph oder Paulus. Dariiber hinaus finden sich zwar man-
che einzelne Arbeiten oder Artikel, jedoch nur wenige systemati-
sche, methodisch reflektierte und im Hinblick auf theologische Fra-
gestellungen relevante Untersuchungen.

Deshalb erfiillt die vorliegende — philologische, nicht theologi-
sche! — Arbeit ein dringendes Anliegen theologisch-literarischer Mo-
tivaufarbeitung, gerade auch weil mit Ruth die Spuren einer hin-
sichtlich der literarischen Rezeption bislang fast vollig ignorierten
biblischen Gestalt aufgenommen werden. Ruth, neben Hiob die ein-
zige nicht-jildische Zentralgestalt der hebrdischen Bibel nach dem
BundesschluB Gottes mit seinem Volk; Ruth, die treue und fiirsor-
gende Schwiegertochter Noemis; Ruth, die umsichtig planende Ehe-
frau von Boas, die zur Stammutter Davids wird: Was interessiert die
Literaten an dieser Figur, welche Elemente greifen sie auf, welche
gestalten sie aus?

Die Autorin konzentriert sich zur Beantwortung dieser Fragen auf insge-
samt 12 mit dem Ruth-Motiv verbundene deutschsprachige Gedichte aus der
Feder wichtiger Gestalten der Literatur des 20. Jahrhunderts: je zwei Ge-
dichte von Rose Auslédnder, Gottfried Benn, Else Lasker-Schiiler und Nelly
Sachs, die Gedichtreihe ,Noemi“ von Yvan Goll, sowie Einzelgedichte von
Paul Celan und Rainer Maria Rilke. Welche Bibelausdeutung erfolgt in den
Gedichten dieser Autoren, ,warum, mit welcher Absicht und welchem Ziel”
(10), so die Ausgangsfragen dieser Untersuchung. Die Gedichte werden folg-
lich nach einer duBerst knappen Charakterisierung des biblischen Motivs in
einem ersten Durchgang einer intensiven literaturwissenschaftlich-textlichen
Detailanalyse unterzogen. In einem zweiten Schritt werden sie darauthin ,auf
dem Hintergrund der dichterisch individuellen Eigendiktion“ (151) unter Ein-
beziehung biographischer und werkgeschichtlicher Informationen interpre-
tierend gedeutet. Eine auswertende Zusammenfassung stellt die ,unter-
schiedliche Verwendung der Motive“ heraus, da in keinem der genannten Ge-
dichte ,der ganze Stoff zusammenhéngend aufgegriffen bzw. zugrundegelegt®
(265) wird. :

Auffallig sei — so Hartberger — dabB ,alle Motive profaniert bzw. sikulari-
siert (275) wiirden, da ,keiner der Dichter” einen ,religiésen Bezug" (270)
aufgreife. Im Gegenteil, die genannten Dichter beniitzten den biblischen Stoff
»als Steinbruch® fiir ihre ,eigenen inhaltlichen Intentionen“ (274). So werde
hier (277) ,Protest gegen Religion” (Rilke, Goll) artikuliert, Protest gegen ,,Biir-
gerlichkeit” (Benn, Celan), der Riickgriff auf Ruth erfolge ,,zur Ubermittlung
von Liebeserkldrungen und -absagen” (Rilke, Lasker-Schiiler, Benn), zur ,ko-
lorierenden Ausgestaltung” (Sachs), zur ,Kolorierung naturgeschichtlicher
Gedanken“ (Benn), oder zur ,Sinn-Findung sowie Sinn-Gebung” (Ausldnder,
Sachs). Eine diachrone Aufreihung der Gedichte férdert schlieBlich die Ein-
sicht zu Tage, daB die ,Signifikanz der Motive im Zeitverlauf immer mehr
reduziert wird“ (273), so daB das Ruth Motiv zu einem immer beliebiger wer-
denden ,facettenreichen Topos“ (278) geworden sei.

Die Autorin der vorliegenden Untersuchung ist promovierte
Theologin, legt jedoch hiermit ihre zweite, philologische Disserta-
tion vor. Vielleicht bemiiht sie sich gerade deshalb, den Eindruck
einer theologisch-germanistischen Dialogarbeit, einer ficheriiber-
greifenden gegenseitigen Herausforderung, in dieser Arbeit zu ver-
meiden. Alle theologisch moglicherweise relevanten Fragen - die
vom Untersuchungsgegenstand freilich vorgegeben sind - werden
strikt ausgeblendet. Die Darstellung des biblischen Ruth-Buches -
der Stoffvorlage! — etwa beschrinkt sich auf wenig mehr als eine
Textseite. Gerade weil der Ansatz der Erforschung biblischer Stoffe
und Motive und das implizite Anliegen eines Briickenschlags von
Literatur, Literaturwissenschaft und Theologie so wichtig sind, wird
man jedoch um einige kritische Riickfragen beziiglich der
Grundkonzeption dieser Arbeit nicht herumkommen. Die vorlie-
gende Untersuchung erweist sich in mehreren Punkten als nur we-
nig zufriedenstellend. Vier wesentliche Desiderate bleiben hier un-
erfiillt.

Zum ersten fehlt bei aller methodologischen Reflexion ein Hin-
weis auf die spezifischen Eigenheiten eines biblischen Stoffes. Zahl-
reiche und umfangreiche Spezialstudien von K.-J. Kuschel, D. Mieth
und vielen anderen haben sich in den letzten 20 Jahren dem litera-
turtheologischen Dialog gewidmet und methodologische Prinzipien
und Méglichkeiten diskutiert. Auch wenn hier eine germanistische
Arbeit vorliegt, so ist angesichts des Gegenstandes zumindest eine

Kenntnisnahme des gegenwirtigen Forschungsstandes im Grenzbe-
reich von Theologie und Literatur hinsichtlich methodologischer
Prinzipien Voraussetzung.

Zweite Riickfrage: Nirgendwo begriindet die Autorin die Aus-
wahl gerade dieser zwolf Gedichte. Hier finden sich formal véllig
verschiedene Anwendungen des Ruth-Motivs. Einige Gedichte sind
direkt Ruth gewidmet, andere Gedichte Nebenfiguren des bibli-
schen Ruthbuches wie Noemi oder Boas, wieder andere zitieren
Ruth nur véllig am Rande. Dieser formale Unterschied zieht aber
interpretative Konsequenzen nach sich, die den Versuch einer syn-
optischen Motiventwicklung anhand dieser Texte erschweren. Und
warum gerade diese Texte? Hartberger erweckt den Eindruck, als
gibe es zu dem Thema nur gerade diese zwolf. Selbst eine nur ober-
flaichliche Nachpriifung fiithrt aber zu weiteren relevanten Texten,
von denen zumindest das Gedicht von Franz Werfel ,Ruths Worte®,
Schalom Ben-Chorins in den dreiliger Jahren noch unter seinem
Geburtsnamen Fritz Rosenthal verdffentlichte Gedichte ,Ruth®/
»Ruths Schlaflied” und das Ruth-Gedicht ,Lichtgehtrn am Tor von
morgen” des christlichen Lyrikers Drutmar Cremer von 1984 unbe-
dingt hitten miteinbezogen, einige unbekanntere Gedichte wie
Ernst Waldingers ,Randzeichungen zum Buch Ruth“, das episch-
balladeske Gedicht ,Das Buch Ruth” von Otto Hermann Hartleben
oder das ,,Ruth“-Gedicht des in Israel lebenden, deutsch dichtenden
Leopold Marx zumindest erwihnt werden miissen. Und auch we-
nigstens Hinweise auf die zwar gattungsmébig bewubt ausgegrenz-
ten neueren Romane iiber ,Ruth“, wie Hanns Cibulkas ,,Das Buch
Ruth“ von 1978 oder den 1990 auf deutsch erschienenen Roman
~Ruth” des Amerikaners Frank G. Slaughter wiren wiinschenswert
gewesen. So bleibt der Eindruck nachléssiger Literaturerfassung.
Alle Gesamturteile Hartbergers beziiglich der Motiventwicklung
sind von hierher jedoch fragwiirdig.

Die Autorin der Untersuchung widmet sich den einzelnen Ge-
dichten in zwei getrennten Zugingen. Zunidchst werden alle Ge-
dichte textkritisch in alle Einzelheiten hinein analysiert. Erst im
zweiten Durchgang wird dann interpretiert, ausgelegt, kontextuell
und biographisch zuriickgebunden. Diese nur schwer nachvollzieh-
bare Zweiteilung erschwert die konkrete Wiirdigung und das Ver-
stindnis der Einzeltexte. So sehr die Autorin im ersten Duchgang
die souverine Beherrschung der literaturwissenschaftlich-imma-
nenten Gedichtananlyse in allen Einzelheiten verdeutlicht, so
schwer wird gleichzeitig der Zugang auf die konkrete Deutung. So
sinnvoll das Grundprinzip der biographisch-kontextuellen Interpre-
tation ist, so sehr wird doch letztlich nicht in aller Tiefenschéirfe
deutlich, was die Dichter gerade am Ruth-Motiv reizt, warum und
wie die Dichter gerade auf Ruth zuriickgreifen.

»Der dichterische Riickgriff der behandelten Autoren auf das Ruth-Buch
bedeutet insgesamt eine literarische Reverenz an den allgemein menschli-
chen Inhalt dieses Buches“ (278) — mit diesem Resiimee endet die Untersu-
chung. Ist neben dieser Feststellung und der Erkenntnis, daB diese Texte ,ins-
gesamt die Bibelsdkularisation” wiederspiegeln, nicht mehr zu sagen? Er-
schépft sich also der Erkenntniswert dieser Arbeit in einer literaturwissen-
schaftlichen Dokumentation? Wenn dies das Interesse der Autorin gewesen
sein sollte, so wiegt die grob liickenhafte Erfassung des Textkorpus um so
schwerer.

Die vorliegende Untersuchung belegt insgesamt die Schwierig-
keiten einer fiacheriibergreifenden Arbeit, konkret: einer literatur-
wissenschaftlichen Untersuchung, welche die in der Themenstel-
lung implizit mitgegebene theologische Dimension ausblendet.
Ohne einen detaillierten Blick sowohl auf das biblische Buch selbst
als auch auf die Entwicklungsstufen seiner Auslegungstradition
wird letztlich nicht ersichtlich, warum die Dichter auf Ruth zuriick-
greifen, vor dem Hintergrund welcher Auslegungstraditionen und -
stereotypen sie ihre eigene Deutung profilieren. Gerade die jidi-
schen Dichter waren etwa mit kabbalistischer Bibelauslegung ver-
traut. Eine genaue Auseinandersetzung mit den von hierher wahr-
scheinlichen Vorgaben erfolgt jedoch nicht. Nur so wiirde aber eine
in den Gedichten belegbare Selbst-, Situations- oder Zeitdeutung er-
kennbar, die im Riickgriff auf das biblische Ruth-Motiv ihre Sinn-
schirfe bekommt. Diese Untersuchung présentiert sich somit als
eine Einladung an Theologen, ihrerseits in Auseinandersetzung mit
dem literaturwissenschaftlich gut aufbereiteten Material das Ihre zu
sagen. In einem derartigen Dialog zwischen Exegese, Literaturwis-
senschaft und Rezeptionsforschung kénnte das Buch Ruth neu als
immer wieder aktueller Grundtext der Bibel aufscheinen.

Koblenz Georg Langenhorst
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Wenn du deinem Gott begegnest. Erzihlungen iiber Sich-Finden-Lassen, Su-
chen und Glauben, hg. v. Eleonore Beck / Josef Hoben. — Ostfildern:
Schwabenverlag 1992. 255 S., kart. DM 28,00
,Wenn du deinem Gott begegnest“ — unter diesem Titel haben

die Tiibinger Theologin Eleonore Beck und der Konstanzer Litera-

turwissenschaftler Josef Hoben einen bemerkenswerten Sammel-
band zusammengestellt. Er enthélt iiber sechzig Gedichte und Aus-
ziige aus erzdhlenden Werken, die alle in der einen oder anderen

Weise um ein unerschopfliches Thema kreisen: die Erfahrungen,

die der Mensch mit Gott und mit dem Glauben macht. Denn um

Gott kommt niemand herum. ,Er ist, da niemals in ihrer Geschichte

die Menschheit ernsthaft auf ihn verzichten konnte, eine anthropo-

logische Konstante®, nicht nur fiir die Glaubigen, sondern ,auch fiir

bekennende Atheisten” (Josef Hoben im Vorwort, S. 10).

Der Bogen der Autoren, die zu Wort kommen, ist weit gespannt. Auf der
ginen Seite enthilt die Sammlung Ausschnitte aus den Werken der Nobel-
preistriger Hermann Hesse, Alexander Solschenizyn und Heinrich Béll und
von anderen Klassikern der Weltliteratur. Auf der anderen Seite sind auch

weniger bekannte, aber deshalb nicht weniger lesenswerte Schriftsteller aus
der jiingeren Generation vertreten. Der Schwerpunkt liegt auf der deutsch-
sprachigen Literatur des 20. Jh.s. Dariiber hinaus sind mehrere Texte aus frii-
heren Jh.en und von fremdsprachigen Autoren aufgenommen worden.

Die Werkausziige sind thematisch in zehn Kap. geordnet, die die ganze
Vielschichtigkeit des nicht immer einfachen Verhilinisses des Menschen zu
Gott widerspiegeln. Beispiele sind ,Kinderglaube®, ,Begegnungen” und
.Zwiegespriche®, aber auch ,Herausforderungen® und ,Zufiigungen®.

Ein kenntnisreiches und informatives Vorwort von Josef Hoben, ein Epilog
von Eleonore Beck und ein solides biographisches Verzeichnis der Autoren
runden den Band ab.

Fiir Literaturfreunde ist er eine Fundgrube. Und die mehr psy-
chologisch interessierten Leser, die Aufschlub iiber die unterschied-
lichen Arten des Gotteserlebnisses suchen, werden von den Dich-
tern und Schriftstellern mindestens genauso viel lernen kénnen wie
aus den Lehrbiichern der Psychologie.

Konstanz Siegfried Uhl

Theologische Literatur

Ubersicht iiber die bei der Schriftleitung
eingegangenen Biicher
bearbeitet von Martin Jahndel und Klaus-Manfred Henze

Allgemeines

Begegnungen zwischen Christentum und Judentum in Antike und Mittelalter.
Festschrift fiir Heinz Schreckenberg, hg. v. Dietrich-Alex Koch / Her-
mann Lichtenberger unter Mitarbeit von Karina und Thomas Lehnardt. -
Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1993. 400 S. (Schriften des Institu-
tum Judaicum Delitzschianum, 1) ISBN 3-525-54200-3: S.9-19: AMIR,
Yehoshua: Monotheistische Korrekturen heidnischer Texte; S. 21-39:
Ascrorr, Diethard: Die Judenverfolgung des Jahres 1350 in der &lteren
westfilischen Geschichtsschreibung; S. 41-49: Baumann, Arnulf H.: Fast-
tage in der Darstellung des Josephus; S. 51-92: Bunte, Wolfgang: Jacob von
Maerlant und die Juden: S. 93-121: Feoman, Louis H.: The Jewish source
of Peter Comestor’s commentary on Genesis in his Historia Scholastica;
S. 123-132: GoRmann, Hans Christoph: Metamorphosen eines Ddmons. Ein
Beitrag zur Rezeptionsgeschichte von Ex 4,24-26; S, 1833-162: GUTING,
Eberhard: Amen, Eulogie, Doxologie. Eine textkritische Untersuchung;
S. 163-181: HurrenmesTer, Frowald G. : ,Synagoge® und ,Proseuche” bei
Josephus und in anderen antiken Quellen; S. 183-213: KamrLing, Rainer:
Eine auslegungsgeschichtliche Skizze zu 1 Thess 2,14-16; S.215-244:
Kocy, Dietrich-Alex: Die Uberlieferung und Verwendung der Septuaginta
im ersten nachchristlichen Jahrhundert. Aspekte der neueren Septuagin-
taforschung und deren Bedeutung fiir die neutestamentliche Exegese;
S. 245-261: LicHTENBERGER, Hermann: Josephus und Paulus in Rom. Juden
und Christen in Rom zur Zeit Neros; S. 263-270: Linoner, Helgo: Johannes
Hyrkan und der reiche Jiingling. Scheitern an der EinlaBbedingung bei
den Pharisiern und in der Jesustradition (Ant 13,291 und Mt 19,21);
S. 271-292: MasEr, Peter: Synagoge und Ekklesia. Erwigungen zur Frithge-
schichte des Kirchenbaus:; S. 293-302: Maver, Giinter: Die herrscherliche
Titulatur Gottes bei Philo von Alexandria; S.303-311: MEDINA-LECHTEN-
berg, Rachel / Berger, Paul Richard: Eine spite Theodotion-Tradition vom
Danielbuch? ; S. 313-333: OppENHEMER, Aharon: Nehardea und Nisibis bei
Josephus (Ant 18); S. 335-345: PiLuorer, Peter: Wer salbt den Messias? Zum
Streit um die Christologie im ersten Jahrhundert des jiidisch-christlichen
Dialogs; S. 347-364: STEMBERGER, Giinter: Hieronymus und die Juden seiner
Zeit: S. 365-394: Ty, Heinz-Peter: Der ,Diskurs® als funktionale Form im
Talmud Yerushalmi. Versuch einer formanalytischen Diskursbeschrei-
bung; S. 395-400: Bibliographie Heinz Schreckenberg 1959-1991.

Heil durch Erfahrung und Erkenntnis. Die Herausforderung von Gnosis und
Esoterik fiir das frithe Christentum und seine Gegenwart, hg. v. Hermann
Kochanek. — Nettetal: Steyler 1993. 149 S. (Verdffentlichungen des Mis-
sionspriesterseminars St. Augustin bei Bonn), kart DM 20,00 ISBN
3-8050-0309-9: S. 11-24: ZerLer, Dieter: Heil durch Teilnahme am gottli-
chen Leiden und Erfahrung der Unterwelt. Die Mysterien von Eleusis und
in &gyptischen Kulten; S.25-38: ZeLier, Dieter: Erlosung durch AuBer-
sich-Sein. Reinigung und Lgsung vom Leibe. Von den Dionysosmysterien
{iber die Orphik zur Gnosis; S. 39-51: Kent, Alois: Mithrasmysterien und
Christentum; S. 53-70: Rivintus, Karl Josef: Das Verhiltnis von Gnosis und
frithem Christentum; S. 71-89; Houeser, Karl: Heil und Erlésung durch
Gnosis und Mysterien heute; S. 91-112; ScHison, Arno: Das Christentum —
eine Mysterienreligion? Geschichtliche und grundsétzliche Hinweise zu
einer aktuellen Frage; S. 113-141: KocHaNEK, Hermann: Mystagogie - eine
bleibende Herausforderung fiir Kirche und Theologie. Aspekte und Ele-
mente einer mystagogischen Seelsorge und Pastoral.

Fundamentaltheologie/Dogmatik

Heute glauben. Zwischen Dogma, Symbol und Geschichte. Mit Beitrdgen von
Bernd Jochen Hilberath, Karl-Josef Kuschel und Hansjiirgen Verweyen,
hg. v. der Katholischen Akademie der Erzditizese Freiburg, - Diissel-
dorf: Patmos 1993. 103 S. (Freiburger Akademieschriften, 7) ISBN
3-491-77942-1: S. 7-27: HuseratH, Bernd Jochen: Einfach glauben oder
kompliziert interpretieren? Hinweise zum symbolischen und geschichtli-
chen Charakter von Glaubensaussagen; S. 28-70: KuscaeL, Karl-Josef: Got-
tessohn von Ewigkeit. Jiidische Wurzeln - christliche Entfaltung - exi-
stentielle Bedeutung; S. 71-88: Verweyen, Hansjiirgen: Der Glaube an die
Auferstehung. Fragen zur ,Verherrlichung” Christi; S. 89-102: HiLBERATH,
Bernd Jochen; Die Eucharistie — ihr Ursprung und ihre symbolische Pré-
sentation im Wandel der Geschichte.

Der eine Gott in vielen Kulturen. Inkulturation und christliche Gottesvor-
stellung [Gotthold Hasenhiittl zum sechzigsten Geburtstag], hg. v. Kon-
rad Hilpert / Karl-Heinz Ohlig. — Ziirich: Benziger 1993. 424 S. ISBN
3-545-24114-9: S. 13-32: Hieerr, Konrad: Inkulturation. Anspruch und
Legitimation einer theologischen Kategorie; S. 35-58: OHLIG, Karl-Heinz:
Kultur und Gottesglauben. Entstehung, Wandlungen und Z#suren der
Gottesvorstellungen in der Religionsgeschichte; §. 59-70: Gorg, Manfred:
Monotheismus in Israel. Riickschau und Genese; S. 71-84: Onuc, Karl-
Heinz: Die trinitarische Komplizierung. Zur Inkulturation des biblischen
Gottes in altkirchlicher Zeit; S. 85-104: FeLp, Helmut: Das Zeitalter des
Zweifels. Erwigungen zum Gottes- und Weltbild im Hochmittelalter;
S. 105-113: MuLLER, Werner: Latente Prisenz. Ein Versuch iiber den ,Ort*
Gottes in der Frithen Neuzeit; S. 115-123: Ganoczy, Alexandre: Trinitédt —
vom Heiligen Geist her reflektiert. Eine Skizze; S. 127-140: TuEis, Robert:
Kants Transformation der Ontotheologie. Uber die Méglichkeit einer phi-
losophischen Theologie im Schatten des Kritizismus; S. 141-152: HUMMEL,
Gert: Die Sikularitit Gottes. Zur Herausforderung der Theologie in der
Postmoderne; S. 153-165: Jeanronp, Werner G.: Das Fragen nach Gott im
westlichen Christentum der Gegenwart; S. 169-200: D'Sa, Francis X.: Gott:
Prinzip oder Person? Gottesbegriff im Werden der indisch-christlichen
Theologie; S. 201-214: Meier, Erhard: Die Aufhebung der Zweiheit und die
christliche Gottesvorstellung. Inkulturation in Begegnung mit dem Bud-
dhismus; S.215-232: IMmoos, Thomas: Die Harfe, die von selber tont.
Uberlegungen zur Inkulturation in Japan; S. 233-246: Hsiao-Ca, Johan-
nes Sun: Die chinesischen Begriffe ,, Tian“, ,Dac” und der christliche Gott.
Uberlegungen zu Inkulturationsversuchen in die chinesische Tradition;
S.247-257: Bujo, Bénézet: Gottesvorstellung in der afrikanischen Tradi-
tion und ihre Fortfithrung im Christentum; S. 259-276: King, Hans: La-
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