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Religionsgesprich mit den gebildeten Verichtern der Religion,
/i Zur Neuausgabe der Reden F.D.E. Schleiermachers ,,Uber die Religion“
=

1. Das Gesprdch iiber Religion ist 200 Jahre nach dem Erscheinen
der beriihmten Reden Schleiermachers ,Ulber die Religion® (1799)
noch immer nicht verstummt, trotz der mit groBem Nachdruck immer
wieder seit dem vorigen Jh. propagierten Prognosen, die das Ende der
Religion, das Absterben ihrer Wurzeln vorhersagten im Zuge einer
fortschreitenden Sikularisierung, Im Gegenteil, es scheint, wir ste-

ven Heinrich Leipold, Marburg

hen hier wieder vor einer neuen Herausforderung, vor einem neu zu
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suchenden Anfang, jedenfalls vor einer unabweisbaren Nétigung,
sich auf dieses Gesprach einzulassen, auch wenn die von Schleierma-
cher so genannten ,Verdchter” der Religion unter den Gebildeten
hierzulande auch heute aus ihrer Uberzeugung kein Hehl machen,
zumindest aus ihrem ,,Ressentiment gegen das Christentum® (W, Pan-
nenberg).
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Aufgenétigt, wenn auch oft nur widerwillig akzeptiert, wird die-
ses Gesprich durch das Gegenwirtigsein der Religionen und religis-
sen Gemeinschaften in unserer z. T. ganz unreligiosen Lebenswelt.
Sie werden erlebt als Infragestellung der eigenen Uberzeugung, als
Stérung einer aufgeklirten Zivilisation der Moderne oder Post-
moderne mit ihrem nichtreligiésen Selbstverstandnis und dessen
Selbstverstindlichkeiten. Sie werden, auch wenn sie oft einer Hal-
tung der Gleichgiiltigkeit und Uninteressiertheit begegnen, gleich-
wohl als Bedrohung der eigenen Lebenskultur wahrgenommen. Mit
ihren ganz andersartigen Voraussetzungen, ihrem Wertebewubtsein
und ihrem Wahrheits- und Wirklichkeitsverstindnis provozieren sie
Konflikte und Streit um die wahre , Kultur des Lebens®. Auch wenn
sie mit ihrem Hinweis auf die religise Tiefendimension der mensch-
lichen Existenz und ihrem von daher Inanspruchgenommensein die
Sinnfrage des Lebens ansprechen und darauf antworten und wenn
sie im Hinblick auf den Zusammenhang von Religion und Sittlichkeit
in Anspruch genommen werden als mogliches Fundament des Ethos
und fiir die Konzeption eines ,,Weltethos“, das dem Frieden unter
den Menschen und Vélkern dienen soll (H. Kiing), so geht es doch
unter den Bedingungen unserer Gesellschaft gegenwirtig priméar um
die Frage der Existenz der Religionen in dieser Gesellschaft und um
die Frage , Koexistenz der Religionen®.

Damit ist eine problematische Wirklichkeit und die Aufgabe,
sinnvoll damit umzugehen, angesprochen. , Koexistenz der Religio-
nen” — diese Formulierung beschreibt zunéchst eine Wirklichkeit, in
der wir leben und die wir tdglich manchmal bedringend nah erfah-
ren; denn wir begegnen in unserer Lebens- und Arbeitswelt Men-
schen, die einer anderen Religion angehdren — ganz anders als dies
zu Schleiermachers Zeiten der Fall war. Die multikulturelle Gesell-
schaft, die immer stidrker in unser BewuBtsein tritt, ist zugleich eine
multireligitse Gesellschaft, in der viele Religionen und religiose Ge-
meinschaften nebeneinander existieren, wohl auch vielfach gegen-
einander, auf jeden Fall aber, ob gewollt oder nicht gewollt, mitein-
ander innerhalb des gemeinsamen Lebensraums. ,Koexistenz® in
diesem Sinn beschreibt zunéchst lediglich den Sachverhalt, daB wir
mit Menschen anderen Glaubens zusammenleben und uns aus dieser
Lebensbedingung nicht heraushalten kénnen.

,Koexistenz“ kann aber auch noch anders verstanden werden:
nicht nur als blofie Beschreibung eines nun einmal hinzunehmenden
Zustands, sondern als eine positive Zielsetzung, die die Existenz des
anderen in seiner Andersartigkeit nicht nur hinnimmt, womdéglich
als ein unabwendbares Ubel, sondern sie in einer Weise annimmt
und bejaht, in der die menschliche und religiose Gemeinsamkeit er-
kannt und anerkannt wird in einer um Verstehen bemiihten Anteil-
nahme am Leben des anderen, auch in seiner religiosen Andersartig-
keit. Daran erinnert zumindest das Gebot der Toleranz, das zu den
selbstverstindlichen Grundlagen unserer gesellschaftlichen Ord-
nung gehort. Sie ist im Grundgesetz verankert und schlielit Religions-
freiheit ein, das Grundrecht des Glaubens-, Gewissens- und Bekennt-
nisfreiheit (GG Art. 4), also auch ungestorte Religionsausiibung, den
ungestorten Gottesdienst, aber auch die sog. ,negative Religionsfrei-
heit*, die Freiheit der Nichtteilnahme am religitsen Leben. Toleranz
in diesem Sinne gehort zu den Lebensbedlngungen ja zu den Uber-
lebensbedingungen unserer Gesellschaft. Nur in einem Neben- und
Miteinander, das sich als gegenseitiges Tolerieren der unterschiedli-
chen Kulturen und Religionen erweist, kann ein friedliches Zusam-
menleben und Zusammenarbeiten stattfinden. Um der hier mégli-
chen und tatsdchlich bestehenden Spannungen und aufbrechenden
Konflikte willen ist der Dialog mit den Religionen und also auch das
Gespréch iiber Religion eine innerhalb unserer Gesellschaft notwen-
dige Aufgabe, nicht nur im Sinne einer Konfliktbewéltigung, sondern
auch im Sinne einer Verstandigung iiber die Grundlagen und Voraus-
setzungen der staatlichen Ordnung und des gesellschaftlichen Le-
bens.

Der Dialog zwischen den Religionen stellt in diesem Zusammen-
hang eine eigene Aufgabenstellung dar, in der das gegenseitige Mit-
einander-Umgehen im Sinne einer Konvivenz, das gegenseitige bes-
sere Verstehen in der Wahrnehmung von Gemeinsamkeiten, aber
auch des Trennenden, im Mittelpunkt steht. Dieser Dialog fiihrt,
wenn er ernsthaft gefithrt wird, frither oder spéter in die Tiefe des je
eigenen Selbstverstdndnisses und in die Problematik konkurrieren-
der Wahrheitsanspriiche, in der sich das gesellschaftliche Toleranz-
gebot nun in einem tieferen Sinn als Toleranz des Glaubens bewihren
mubB, der nicht gleichgiiltig die Wahrheitsfrage verabschieden kann,
sondern ihr in seiner Toleranziibung zutiefst verpflichtet bleibt, weil

es in ihr um nichts Geringeres als um die Liebe Gottes geht, die jedem
Menschen zugewandt ist.

2. Im Hinblick auf diese heutigen Herausforderungen eines ,Reli-
gionsgesprachs” und der dabei zu beachtenden Regeln des Dialogs
kann die Relektiire jener theologie- und kulturgeschichtlich so be-
deutsamen und weiterwirkenden Reden Schleiermachers , Uber die
Religion” immer noch lehrreich sein. Auch wenn seine Art der Ge-
sprichsfithrung, seine Problemdarstellung und seine Problemls-
sungsversuche mit ihren Denkvoraussetzungen, ihren Argumentatio-
nen und begrifflichen Mitteln an die damalige geistesgeschichtliche
Situation gebunden sind und in der auf sie bezogenen Diskussion im
19. und 20. Jh. der theologischen, philosophischen und religionswis-
senschaftlichen Kritik ausgesetzt waren, bleibt das Sich-Vertiefen in
seine religitse Selbstmitteilung, in seine Gedankengénge, in seine
Thesen und Antithesen zum Verstindnis des Wesens der Religion
und des Christentums als Religion, als kirchliche Gestaltung und in
seinem Verhiltnis zu anderen Religionen, hochst eindrucksvoll, an-
regend und auch in aller partiellen Fremdheit und Kritikbediirftigkeit
lehrreich fiir eine heutige Neubesinnung.

In dem groBen Projekt einer Kritischen Gesamtausgabe der Werke
Schleiermachers, die im Verlag Walter de Gruyter Berlin / New York
erscheint und etwa 40 Bde umfassen soll, ist bereits 1984 die Erstaus-
gabe der ,Reden” (1799; KGA 1/2 Schriften aus der Berliner Zeit
1796-1799) und 1988 die Erstausgabe der ,,Monologen“ (1800; KGA
1/3 Schriften aus der Berliner Zeit 1800-1802) erschienen. Seit 1995
liegt auch als Bd 1/12 der Gesamtausgabe die wissenschaftliche Edi-
tion der Lefztfassung der beiden wichtigen Schriften Schleierma-
chers aus der Anfangszeit seiner schriftstellerischen Wirksamkeit
vor, wiederum herausgegeben von G. Meckenstock, dem Leiter der
Kieler Schleiermacher-Forschungsstelle."

Die historische Einfithrung des Hg.s informiert iiber die Entste-
hungsgeschichte und Gestaltung der 4 Auflagen der Reden (1799;
21806; ®1821; *1831), insbesondere iiber Schleiermachers tiefgrei-
fende Neubearbeitung der Wesensbestimmung der Religion in der 2.
Aufl. und seine z. T. umfangreichen Erlduterungen zu den einzelnen
Reden in der 3. Aufl. Sie weist auf neue Akzentsetzungen und wich-
tige Verinderungen im Aufbau und in der Konzeption v. a. in der 2.
Rede hin und dokumentiert nicht nur Schleiermachers Zueignungen
an G. von Brinckmann, seine Nachrede zur 2. und die Vorrede und
Erlauterungen zur 3. Aufl.,, sondern auch zahlreiche Hinweise aus
dem bisher nur teilweise publizierten Briefwechsel, v. a. mit seinem
Verleger Reimer und J. Ch. GaB. Damit treten Schleiermachers eigene
Uberlegungen, Bedenken und Intentionen im Zusammenhang der je-
weiligen Neubearbeitung klar hervor. Sehr informativ ist ein eigenes
Kap. iiber ,,Die Aufnahme der Reden” (XXVI-LXIII), das einen inter-
essanten Uberblick iiber die Wirkungsgeschichte der Reden mit Zeug-
nissen enthusiastischer Zustimmung, aber auch scharfer Ablehnung
bietet. Der Abdruck der Rezensionen der verschiedenen Auflagen
enthilt z. T. bemerkenswerte Analysen, kritische Anfragen und Urtei-
le. Zu den Besonderheiten der Rezeptionsgeschichte gehort die weite
Verbreitung, die die Reden gefunden haben. Sie wurden ins Eng-
lische, Franzésische, Italienische, Schwedische, Russische und Japa-
nische iibersetzt. Die 4. Aufl. (1831) ging in die erste, aus heutiger
Sicht unvollstandige und unzuldngliche Ausgabe der ,Sdmtlichen
Werke“ (1834—1864) ein und wurde v. a. in dieser Form im 19. Jh.
gelesen, wihrend die Wirkungsgeschichte der Reden im 20. Jh. v. a.
durch die von R. Otto 1899 herausgegebene Jubildumsausgabe der
Erstfassung bestimmt war.

Die besondere Bedeutung dieser wissenschaftlichen Neuausgabe
liegt darin, daf sie die von Schleiermacher gestaltete Letztfassung zu-
grunde legt, zugleich aber in einem Variantenapparat die jeweils ab-
weichenden Lesearten der 2. und 3. Aufl. vollstindig darstellt. Schon
B. Piinjer hatte in seiner Kritischen Ausgabe der Reden 1879 unter
Zugrundelegung der 1. Aufl. auch die Veranderung der 2. und 3. Aufl.

! Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst: Kritische Gesamtausgabe, hg. v.
Giinter MEcKENSTOCK. 1/2: Schriften aus der Berliner Zeit 1796-1799. — Ber-
lin / New York: de Gruyter 1984, XCII, 430 S., 3 Faks., Ln DM 298,00 ISBN:
3-11-010266-8. I/3: Schriften aus der Berliner Zeit 1800-1802. — Berlin /
New York: de Gruyter 1988. CXXVI, 604 S., 5 Abb., Ln DM 414,00 ISBN:
3-11-011120-9. I/12: Uber die Religion [2 = Y Auﬂ Monologen (2.-)4.
Aufl. — Berlin / New York: de Gruyter 1995. LXXX, 411 S., 8 Abb., Ln DM
298,00 ISBN: 3-11-014473-5. S. auch die auf dem Text der 1. Aufl. von 1799
basierende Einzel-Ausgabe: Schleiermacher, Friedrich: Uber die Religion:
Reden an die Gebildeten unter ihren Verichtern (1799), hg. v. Glinter Mek-
kenstock. —Berlin / New York: de Gruyter 1999. 194 S., kt DM 24,80 ISBN:
3-11-016355-1.
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in einem Variantenapparat erfaBt. Der Vorteil jener Ausgabe bestand
darin, daf} die spéteren Verdnderungen am urspriinglichen Text ange-
zeigt wurden und so unmittelbar mit ihm verglichen werden konn-
ten, obwohl lingere Umarbeitungspassagen dies erschwerten. Der
Mangel jener Ausgabe lag jedoch darin, dab sie die Abdnderungen
nicht vollstandig dokumentierte und die an eine kritische Edition zu
stellenden Anspriiche nicht erfiillte. Mit der jetzt vorliegenden Kriti-
schen Gesamtausgabe der ,Reden“ sind ,alle Druckfassungen liik-
kenlos dokumentiert* (KGA I/12, VII). Damit ist eine solide Grund-
lage gelegt fiir die Wahrnehmung der Entwicklungsgeschichte der
+Reden".

In den im gleichen Bd abgedruckten ,Monologen®, die erstmals
als ,,Eine Neujahrsgabe“ 1800 erschienen, entwarf Schleiermacher in
einer Selbstbetrachtung die Grundgestalt einer Ethik der Individuali-
tit und der davon bestimmten Weltsicht in Auseinandersetzung mit
der Pflichtethik Kants und Fichtes. Auch diese wissenschaftliche
Edition basiert auf der Letztfassung der 4. Aufl. (1829) und dokumen-
tiert zugleich in einem Variantenapparat die Abweichungen der 2.
(1810) und der 3. (1822) Ausgabe in Schleiermachers Bearbeitung, so
daf auch hier in Verbindung mit der wissenschaftlichen Erstausgabe
1988 (KGA 1/3) nun alle Fassungen des kleinen Werkes, das wie die
~Reden* vielfach gedruckt und tibersetzt wurde, vorliegen. Aber ihre
Wirkung ist nicht mit der der , Reden” zu vergleichen.

3. Die geistes- und theologiegeschichtliche Bedeutung des Man-
nes, der mit diesen ,,Reden”, die zunédchst anonym erschienen, erst-
mals in den 6ffentlichen Diskurs eintrat, der allerdings durch Schlei-
ermachers spéteres groBes Lebenswerk noch ganz anders gepragt wur-
de, 14Bt sich an seinen Nachwirkungen ermessen. Man hat ihm in der
Kultur- und protestantischen Theologiegeschichte des 19. Jh.s mit
eindrucksvollen Wiirdepréddikaten ein Denkmal gesetzt, ihn einen
Virtuosen der Geselligkeit und Frommigkeit, einen Priester und Pro-
pheten genannt, eine gigantische Personlichkeit, die nicht eine
Schule stiftete, sondern ein Zeitalter. Der Kirchenhistoriker Neander
sagte bei der Bekanntgabe des Todes Schleiermachers (1834) seinen
Studenten, daB man, von ihm ausgehend, , kiinftig eine neue Epoche
in der Theologie datieren werde“ (KGA I/12, XXVII). Und die Ent-
wicklung der protestantischen Theologiegeschichte des vorigen Jh.s
gab ihm recht. Er galt als der , Kirchenvater” des 19. Jh.s und wurde,
wie E. Hirsch in seiner ,,Geschichte der neuern evangelischen Theo-
logie* ausdriickte, ,,der Lehrmeister, bei dem alle deutschen evangeli-
schen Theologen des 19. Jahrhunderts wohl oder iibel in die Schule
gehen und sehr oft etwas lernen mubten, das sie nicht wollten” (4. Bd
Giitersloh #1960, 497). Allerdings habe ,,die Theologie ... bis heute
von ihm nicht gelernt, was sie sollte” (5. Bd #1960, 316). Jedenfalls
hat Schleiermacher die Weichen fiir die Gesamtbewegung der Theo-
logie im vorigen Jh. gestellt. Noch E. Troeltsch glaubte zu Beginn un-
seres Jh.s sagen zu konnen, sein Programm bleibe das groBe Pro-
gramm der wissenschaftlichen Theologie und bediirfe nur der Aus-
arbeitung, nicht des Ersatzes.

Die radikale Wende als Gegenbewegung zu Schleiermachers an-
thropologisch orientiertem Theologieverstandnis kam mit der soge-
nannten dialektischen Theologie, als deren Vertreter E. Brunner mit
seiner Streitschrift ,Die Mystik und das Wort“ (1924) die Theologie
von dem ,,Bann“ zu lésen suchte, in den sie ,der theologische Paga-
nini Schleiermacher mit seinem Programm der ,frommen Erregung’
versetzt habe (E. Brunner: Die Grenzen der Humanitdt, Tiibingen
1922, 18). Der Angriff der dialektischen Theologie, der sich immerhin
erst 100 Jahre nach Schleiermachers epochemachenden Schriften
entfalten konnte, richtete sich genau auf den Punkt, der gerade in
den Reden ,,Uber die Religion® in den Mittelpunkt riickte: die Be-
stimmung der Religion als ,,Gefiithl®. Fiir Brunner ergab sich eben im
Hinblick auf diesen Aussagepunkt Schleiermachers die theologische
Antithese: Mystik oder das Wort, Psychologie oder Theologie, An-
thropozentrismus oder Offenbarungstheologie. Er kritisierte diesen
Ansatz der Theologie Schleiermachers als eine Ersetzung des Glau-
bens im biblisch-reformatorischen Verstindnis durch das religidse
Erleben, als eine Umprigung des christlichen Glaubens in Mystik,
als Preisgabe der Transzendenz Gottes in seiner Offenbarung an eine
Immanenz- oder Identitdtsphilosophie. K. Barth, der sich als Anti-
pode Schleiermachers verstand und mit seinem Lebenswerk der
»Kirchlichen Dogmatik* den groBen Gegenentwurf zu Schleierma-
chers Theologie vorlegte, teilte E. Brunners Kritik an einer Theologie,
die er als ,religionistisch®, ,,anthropozentrisch* und ,humanistisch*
charakterisierte, der das Phidnomen der Frommigkeit des Menschen,
die Religion, zum eigentlichen Thema geworden sei, die von Gott nur

noch so reden konnte, dalB sie in erhihtem Ton vom Menschen redete,
nicht von Gottes Géttlichkeit, aber auch nicht in rechter Weise von
der Menschlichkeit Gottes in Jesus Christus (vgl. K. Barth: Die
Menschlichkeit Gottes, in: ThSt[B] 48/1956, 4ff). Gleichwohl wriir-
digte er Schleiermachers grofle Leistung als Apologet nicht nur der
Religion, sondern des Christentums, der seine Selbstandigkeit gegen-
iiber jeder metaphysischen und moralischen Verfremdung zu wahren
suchte, der Religion zwar als etwas zuinnerst Personliches, aber nicht
als bloBe Privatangelegenheit betrachtete, sondern sie als eine Sache
der Gemeinschaft darstellte und in seiner Bestimmung des Wesens
des Christentums, insbesondere in seiner Glaubenslehre, die Person
Christi wieder ins Zentrum riickte mit der grundlegenden Lehraus-
sage, das Christentum sei ,eine der teleologischen Richtung der
Frémmigkeit angehorige monotheistische Glaubensweise®, in der al-
les ,,bezogen wird auf die durch Jesum von Nazareth vollbrachte Er-
l6sung®, und es gebe , keine andere Art, an der christlichen Gemein-
schaft Anteil zu erhalten, als durch den Glauben an Jesum als den
Erléser” (in: Der christliche Glaube 1830, §11 und §14). Als Mysti-
ker wire Schleiermacher nach Barths Urteil allerdings miBverstan-
den. Seine Theologie versteht er in ihrem eigentlichen Interesse als
~Kulturtheologie* (vgl. K. Barth: Die protestantische Theologie im 19.
Jahrhundert, 1960, 379ff). Aber diese Kritik mit ihren unterschiedli-
chen Ansatzpunkten konnte kein SchluBwort iiber die Wirkungs-
geschichte der Theologie Schleiermachers sein. Sein Anliegen, seine
Fragestellungen, Konzeptionen und Aufgabenstellungen traten als-
bald wieder neu ins Zentrum theologischer Vergewisserung und Glau-
bensformulierung und bleiben so im theologischen Denken aktuell.

4. Schleiermachers ,,Reden iiber die Religion“ wurden auf ganz
unterschiedliche Weise wahrgenommen. Fiir diejenigen, die in ihnen
den ,,Stofl zu einer ewigen Bewegung®, ja das Bewulitsein eigenen
,hohern Lebens® erlebten (Cl. Harms: vgl. KGA 1/12 XXXIIf), wurden
sie zu einem befreienden und erwecklichen Frommigkeitsbuch. Fir
diejenigen, die sie als Entwurf einer Theorie der Religion lasen, wur-
den sie zu einem Grundtext religionsphilosophischer Fragestellung
und Vergewisserung in der Auseinandersetzung mit den philosophi-
schen Stromungen der Aufklarung, des Idealismus und der romanti-
schen Bewegung.

Der innerste Impuls des Redners driickte sich immer wieder in
seiner konfessorischen Sprache aus, in der er seine eigene Empfin-
dung religiosen Ergriffenseins wahrnahm und ausdriickte ,,als Dich-
ter oder Seher, als Redner oder als Kiinstler, ja als ein wahrer Priester
des Hochsten® ('Reden, 12). Der Redner ist zugleich Zeuge dessen,
wovon er spricht und woriiber er spricht. Aber er spricht zugleich
als Gebildeter zu Gebildeten, der vertraut ist mit dem Kulturleben,
mit den geistigen Stromungen der Zeit in Philosophie und Dichtung
und der in der Lage ist, sich mit den Dialogpartnern, die er im Sinn
und vor Augen hat, auseinanderzusetzen. Er kennt die Adressaten,
deren Gehor und Verstdndnis er erreichen will, sehr genau und fragt
nach den Griinden fiir ihr Desinteresse an der Religion oder ihre Ver-
achtung der Religion. Er analysiert ihr Denken in seinen Vorausset-
zungen, ihre Argumentationen, und er zeigt als ein geschulter Eristi-
ker die Widerspriiche und das MiBverstehen darin auf. Er kniipft aber
dabei bewuBt bei den Hauptmomenten ihrer eigenen Ansichten an,
um von da aus zum rechten Verstdndnis der Religion zu gelangen
und ihnen einen Weg zu einem neuen Verstehen, zu einem neuen
Selbstverstdndnis zu bahnen. Aber er bleibt nicht nur Rhetoriker,
sondern er entwickelt sein Thema in Gestalt einer hochreflektierten
Denkbewegung, die das Thema Religion in einem grofien Zusammen-
hang entfaltet: zundchst in der Abwehr von MiBverstiandnissen, Vor-
urteilen und falschen Theorien iiber Religion (1. Rede), sodann in der
Vergewisserung und Hervorhebung ihrer urspriinglichen Eigenart,
die der Herausarbeitung ihres Wesens dient (2. Rede), fortschreitend
dber die didaktischen Uberlegungen hinsichtlich der Aufgabe der
Bildung zur Religion (3. Rede) zur Frage nach der Gemeinschafts-
gestalt ihrer Verwirklichung und Konkretisierung als religiose Ge-
meinschaft (4. Rede), und schlieflich abschlieBend mit der Frage
nach den ,positiven®, d. h. geschichtlich existierenden Religionen,
nach ihrer Gemeinsamkeit und ihrer Differenz, allerdings nicht in
einer durchgefiihrten geschichtlich-empirischen, sondern in einer .
iberwiegend religionstheoretischen Betrachtungsweise, in der er
auch das Christentum in diesen Zusammenhang einordnet und seine
besondere Stellung in ihm zu bestimmen sucht; neben dem Christen-
tum deutet er nur kurz sein Verstdndnis der Eigenart des Judentums
an, das allerdings schon damals als unzureichend empfunden wurde
(5. Rede).
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Schleiermacher wies in den ,Erlauterungen” zur 3. Aufl. selbst
auf den ,Oppositionscharakter hin, den dieses Buch durch und
durch an sich trage (KGA 1/12, 304). Es ist einerseits seine Antithese
gegen eine intellektualistische Auffassung der Religion in einer ein-
seitigen Schiitzung philosophischer Erkenntnis, des lehrhaft Speku-
lativen, und es ist andererseits die inshesondere gegen Kant gerich-
tete Antithese gegen die Zuordnung der Religion zur Moral als Ein-
ordnung und ihre Reduktion auf eine Funktion sittlichen Handelns,
der Protest gegen ein Verstindnis der Religion, die nur noch als Pos-
tulat der Moral begriffen und begriindet wird. Demgegeniiber betont
Schleiermacher: Religion unterliegt als solche keinem kategorischen
Imperativ. Sie ist etwas Eigenes mit einer Bedeutsamkeit, ein , Exi-
stentialverhiltnis®, wie er spiter sagen wird. Sie ist als solche kein
Mittel zu einem anderen Zweck. Sie hat nichts zu tun mit den ,,{ibel
zusammengenihten Bruchstiicken von Metaphysik und Moral, die
man verniinftiges Christentum nennt* (*Reden, 25). Sie ist von sol-
chen Beimischungen und Vermengungen zu unterscheiden und zu
reinigen. Sie darf auch nicht verwechselt werden mit den Religions-
systemen und ihren theologischen Formeln. Wer Religion verstehen
und ihren Gehalt erkennen und auf den Begriff bringen will, mul} zu-
vor in ihr leben. Und wer sie kennenlernen will, kann sie nur auf dem
Weg nach innen von ihrem Mittelpunkt aus kennenlernen, d. h., so
schirft es der Redner ein, in dem Innern des menschlichen Wesens,
in den innersten Tiefen menschlicher Selbsterfahrung, in denen und
aus denen sie zuerst das Gemdit anspricht. Die , Anlage” zu religiGser
Erfahrung, das darin sich meldende Bezogensein auf ein Hoheres, in
dem das Ich nicht nur auf sich selbst bezogen ist und nicht nur bei
sich selbst bleibt, gehort zum Menschsein (ebd. 20). Und sie wird ge-
weckt, ,,wenn eine heilige Seele vom Universum beriihrt wird* (ebd.
30). Schleiermacher endet seine 1. Rede daher mit der These, daB die
Religion ,,aus dem Innern jeder bessern Seele notwendig von selbst
entspringt, dab ihr eine eigene Provinz im Gemdiite angehort, in wel-
cher sie unumschriankt herrscht, dab sie es wiirdig ist, durch ihre in-
nerste Kraft die Edelsten und Vortrefflichsten zu bewegen®, und daB
es die grofite Verachtung der Religion wire, ,,sie in ein anderes Gebiet
verpflanzen zu wollen, daB sie da diene und arbeite” (ebd. 37, 35).

In der beriihmten 2. Rede, in der Schleiermacher das eigentiimli-
che Wesen der Religion herausarbeitet, wie er es versteht und den Ge-
bildeten nahebringen will, bringt er diese ihre Eigenstindigkeit zu-
ndchst als Abgrenzung von dem, was sie nicht ist, in einem ,,schnei-
denden Gegensatz“ pointiert zum Ausdruck: Religion ist nicht Meta-
physik (Transzendentalphilosophie), und sie ist nicht Moral. Sie ist
in ihrer Urspriinglichkeit keine Lehre vom Sein, keine metaphysische
Spekulation und Deduktion, keine Erérterung dessen, was die Welt
im Innersten zusammenhilt, keine Frage nach den letzten Ursachen
und ewigen Wahrheiten. Sie entwickelt nicht ein System von Pflich-
ten im Hinblick auf Lebensfiihrung und Weltgestaltung und versteht
sich nicht als ein , Kodex von Gesetzen® (ebd. 41ff). Metaphysik und
Moral sind zwar ebenfalls ausgerichtet auf denselben Gegenstand,
das ,,Universum und das Verhéltnis des Menschen zu ihm*, aber die-
ses Verhdltnis ist jeweils ganz andersartig.

In einem ersten definitorischen Beschreibungsversuch bestimmt
Schleiermacher das Wesen der Religion: ,Ihr Wesen ist weder Den-
ken noch Handeln, sondern Anschauung und Gefiithl. Anschauen
will sie das Universum, in seinen eigenen Darstellungen und Hand-
lungen will sie es andéchtig belauschen, von seinen unmittelbaren
Einfliissen will sie sich in kindlicher Passivitdt ergreifen und erfiillen
lassen® (ebd. 50). Sie ist als solche Wahrnehmung ,,Sinn und Ge-
schmack fiirs Unendliche“ (ebd. 53), der ,alles Einzelne als einen
Teil des Ganzen, alles Beschrénkte als eine Darstellung des Unend-
lichen hinnimmt und ,,alle Begebenheiten in der Welt als Handlun-
gen eines Gottes” vorstellt (ebd. 56f).

Die Wahrnehmung dieses Ursprungsgeschehens, der Urerfahrung
der Religion als urspriingliche Welt- und Selbsterfahrung des Indivi-
duums, setzt voraus, dab , das Universum® sich in jedem Augenblick
offenbart. , Offenbarung® nennt Schleiermacher ,,jede urspriingliche
und neue Anschauung des Universums* (ebd. 118). Die Urerfahrung
der Religion ist in ihrer Konstitution verstanden als ein urspriing-
liches und unabhéngiges Handeln desselben auf uns (ebd. 55f). Die-
sem unverfiigbaren Ereignis im Gemiit entspricht menschlicherseits
eine Empfanglichkeit (Rezeptivitét), ein Affiziertwerden, das sich im
Augenblick des Ergriffenseins als das Ursprungsgeschehen der Reli-
gion vermittelt, als der ,erste geheimnisvolle Augenblick”, dessen
unmittelbares BewuBtwerden Schleiermacher als ,, Anschauung und
Gefiihl“ beschreibt. Im Ursprungsgeschehen selbst noch eins, unge-
schieden, treten sie auf der ersten Ebene des Bewulitwerdens in ihrer

Unterschiedlichkeit hervor und bilden nun die Formen, in denen die
Wahrnehmung der religiosen Grund-Erfahrung sich darstellt. Den Be-
griff ,Anschauen des Universums” bezeichnet Schleiermacher hier
als den ,, Angel“ seiner ganzen Rede, als ,,die allgemeinste und héch-
ste Formel der Religion® (ebd. 55), der allerdings das Gefiihl verbun-
den ist, denn das Sichereignen der Anschauung ruft zugleich das Ge-
fiihl hervor, so dafl in der Urspriinglichkeit des religiosen Lebens-
moments beides als Einheit gegeben ist. In der Darstellung dieses
Sachverhalts sah sich Schleiermacher in den spiteren Ausgaben der
Reden zu erheblichen Verdnderungen gendtigt, die schliefilich in
dem Versuch einer Neuformulierung in der Glaubenslehre ihren Aus-
druck fanden, in der er das Wesen der Frommigkeit als das ,,Gefiihl
(Bewufitsein) schlechthiniger Abhéngigkeit” bestimmte.

In seiner Naherbeschreibung der Moglichkeiten der Anschauung
des Universums verweist Schleiermacher auf die Bewegung des inne-
ren Lebens im Gemiit des Einzelnen, auf die Menschheit, deren
,Kompendium® jeder Einzelne ist, auf das Weltganze, v. a. aber auf
die Geschichte als den hochsten Gegenstand der Religion (ebd. 100).
Und im Hinblick auf die Konkretionen religioser Gefithle nennt er das
Gefiihl der Ehrfurcht vor dem Ewigen und Unsichtbaren, das Gefiihl
der Liebe, der Dankbarkeit, des Mitleids und der Reue.

Bemerkenswert und umstritten ist die Art, wie Schleiermacher in
dieser Rede vor dem Hintergrund des damaligen Atheismusstreits auf
den theologischen Gottesbegriff sowie auf die Heilige Schrift und das
Dogma einging. Entscheidend ist hierbei seine Darstellung des Ur-
sprungsgeschehens der Religion und der darauf bezogenen Bestim-
mung ihres Wesens als Anschauung und Gefiihl des Universums.
Diese religiose Erfahrung ist nicht gebunden an ein bestimmtes Got-
tesverstindnis, sondern vermittelt sich als religise Urerfahrung vor-
gingig zu einem bestimmten Gottesverstdndnis, so daB sie auf ganz
unterschiedliche Gottesvorstellungen hin auslegbar ist und einer po-
lytheistischen, pantheistischen, theistischen oder auch atheistischen
Deutung zugrunde liegen kann. So wie Schleiermacher das Ur-
sprungsgeschehen der Religion und dessen BewuBtwerdung in An-
schauung und Gefiihl beschrieben hat, ist dies als elementarer Le-
bensakt fundamental zu unterscheiden von allem, was auf der Ebene
der Reflexion geschieht, die sich zwar darauf bezieht, aber nicht mit
ihm verwechselt werden darf. So sind fir Schleiermacher die unter-
schiedlichen Gottesvorstellungen nur sekundire Deutungen, Aus-
druck einer religiosen Anschauungsart, neben der es andere gibt.
Schleiermacher geht in seiner Darstellung ja bewuBt nicht von sol-
chen konkreten Religionsgestalten und deren Gottesvorstellungen
aus, die sich mit ihrem je besonderen geschichtlichen Ursprung ver-
binden, sondern orientiert sich an jener Erfahrung des Religisen, die
im Menschen urspriinglich ist und allererst ein Verstindnis der Reli-
gion ermoglicht, wo das MiBverstehen herrscht. Und er schildert, dar-
auf bezogen, das Phinomen des Religidsen als eine Eigentiimlichkeit,
die zum voll entwickelten Menschsein gehért. Es geht ihm zunéchst
also um die ,Religion”, die in jedem Menschen lebendig werden
kann und in dem religitsen Menschen als religidse Grunderfahrung
lebendig ist. Insofern ist dies auch eine den Religionen gemeinsame
Grunderfahrung, gewissermaBen die Urform der ,Religion” in den
Religionen. Ob dazu auf der Ebene der Reflexion iiberhaupt ein be-
stimmtes Gottesverstindnis gebildet wird und welcher Art dies ist,
héngt fiir Schleiermacher jeweils ab von der ,Richtung der Phanta-
sie“ des Individuums (ebd. 127ff). Ein personales Gottesverstindnis
auf der Ebene der Reflexion erscheint in diesem Zusammenhang also
keineswegs selbstverstdandlich, sondern als etwas Sekundares.

Von ihm héngt das Wirklichwerden der Religion nicht ab; denn,
so argumentiert Schleiermacher in diesem Zusammenhang, ,aus
dem Begriff der Personlichkeit Gottes (ist) keine Religion zu entwik-
keln, er ist nicht die Quelle der Andacht” (vgl. den Brief an F. S. G.
Sack: KGA I/2, LXIIIf). Und die Vorstellung der Personhattigkeit Got-
tes unterliegt jedenfalls in ihrem anthropomorphen Vorstellungs-
gehalt bei Schleiermacher erheblichen Bedenken, die die Theologie
notigen, nicht nur iiber die Notwendigkeit, sondern auch iiber die
Grenzen solcher Begrifflichkeit nachzudenken. Die Gottesvorstellung
ist jeweils nicht konstitutiv fiir das diesem Religionsbegriff Schleier-
machers zugrunde liegende Geschehen, und der so auf das Univer-
sum bezogene Religionsbegriff kann durchaus vom Gottesbe&riff ge-
lost werden, wie Schleiermachers Hinweis auf Spinoza zeigt (‘Reden,
54f, 128). Wie sich dieses Verstdndnis der Religion mit dem christli-
chen Glauben an Gott und dem darin bezeugten Grund des Glaubens
in dem Offenbarungshandeln dieses Gottes verbinden 14Bt, ist hier
zumindest noch eine offene Frage. Schleiermacher macht eine Kla-
rung nicht einfach, wenn er im Zusammenhang dieser Rede formu-
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liert: ,Gott (Hinzufiigung in der 2. Aufl.: ,wie er gewohnlich gedacht
wird ...“) ist nicht alles in der Religion, sondern eins, und das Uni-
versum ist mehr” (ebd. 133). Diesen mifiverstindlichen und pro-
vozierenden Satz am Ende der 2. Rede hat Schleiermacher in der 3.
Aufl. so nicht mehr wiederholt, sondern ganz umformuliert.

Ebenso wie der Gottesbegriff gehoren fiir Schleiermacher Dogmen
und Lehrsdtze mit ihren Inhalten nicht in die Unmittelbarkeit jenes
urspringlichen Ereignisses der Religionskonstitution und eréffnen
auch nicht den Zugang zu ihm. Sie sind ja entstanden auf der Ebene
der Reflexion und kénnen jenes Ereignis nicht in seiner Urspriing-
lichkeit vergegenwaértigen und festhalten. Sie haben wohl ihre Bedeu-
tung im Zusammenhang der notwendigen Verstindigung, behalten
aber immer ihren sekundédren Charakter. Als Inhalt einer Reflexion
diirfen sie nicht , fir das Wesen der Handlung* genommen werden,
iiber die hier reflektiert wird (ebd. 116), d. h. an Dogmen glauben ist
etwas anderes als Religion haben, wenn ihr Inhalt nicht in eigener
Lebendigkeit im eigenen religisen Erleben gegenwirtig ist.

So gesehen ist auch das Aussprechen der eigenen religitsen Erfah-
rung nicht die Vergegenwirtigung des Geschehens selbst, von dem es
nur in Form seiner Entéulerung im Wort der Bezeugung Kunde geben
kann. Es geht in dieser ,,Aufferung” um eine Objektivierung eines nur
subjektiv Lebendigen und Wahren, dessen Evidenz fiir den Men-
schen nur in dem subjektiven Seiner-Innesein gegeben ist. Aber die
objektivierende Formulierung dient doch der Vergewisserung der ei-
genen Erfahrung, und sie ist notwendig fiir ihre Mitteilbarkeit. Dies
gehort zu den Kommunikationsbedingungen der Religion, von denen
in der 3. Rede im einzelnen gehandelt wird. Aber die Differenz zwi-
schen der Vermittlungsgestalt und dem urspriinglichen eigenen Erle-
ben ist nicht authebbar.

Dies betrifft insbesondere auch Schleiermachers Urteil iiber die
Heilige Schrift und ihre religiose Bedeutung, wie es in den Reden so
auffdllig kritisch akzentuiert begegnet: ,Nicht der hat Religion, der an
eine heilige Schrift glaubt, sondern welcher keiner bedarf, und wohl
selbst eine machen kénnte“, denn ,jede heilige Schrift ist nur ein
Mausoleum der Religion, ein Denkmal, dal} ein groBer Geist da war,
der nicht mehr da ist* (ebd. 121f). Damit ist das Urteil ,,toter Buch-
stabe” verbunden, zu dem die Schrift wird, wenn sie nicht mehr im
urspriinglichen Lebenszusammenhang wahrgenommen wird (ebd.
180). Ihr Verstdndnis als heiliger Buchstabe ist darum ohnehin ein
MiBverstdndnis. Aber auch ihre bleibende besondere Bedeutung als
urspriingliche Bezeugung des Glaubens und der kirchengriindenden
Predigt, in die das urspriingliche Zeugnis gefaBt ist und an der sich
die Verkiindigung des Evangeliums zu orientieren hat, tritt in dieser
Charakterisierung ebensowenig in den Blick wie die Wahrnehmung
der viva vox Evangelii in ihr, die sie zu alles anderem als zu einem
Mausoleum der Religion werden laBt, wie die auf dieses Zeugnis ho-
rende christliche Gemeinde weil. Mit dem von Schleiermacher hier
in den ,Reden“ gewihlten Ausgangspunkt, der Urspriinglichkeit der
religiosen Erfahrung in Anschauung und Gefiihl des Universums,
1dBt sich eine normative Bedeutung und eine Wiirdigung der heiligen
Schrift als ,, Wort Gottes“ offenbar nicht mehr vermitteln. Eine innere
und sachliche Beziehung zum reformatorischen Verstindnis des sola
scriptura ist von daher ebensowenig wahrnehmbar wie die reforma-
torische Grundrelation zwischen dem VerheiBungswort Gottes und
dem Glauben.

Das Kriterium der Wahrheit der Religion liegt, von Schleierma-
chers Ansatz in den ,Reden® aus gesehen, nicht in einem Offenba-
rungsanspruch und nicht in einem absoluten Wahrheitsanspruch,
den eine Religionsgemeinschaft vertritt, sondern in der Evidenz der
Erfahrung dessen, der eine eigene Anschauung des Universums ge-
wonnen hat. Hier, in dieser Urspriinglichkeit, ist alles in ihr ,,unmit-
telbar und fiir sich wahr* (ebd. 58), und jeder mag darin seine ,,eigene
Anordnung® haben. Darin ist fiir Schleiermacher zugleich Offenheit
und Toleranz gegeniiber allen anderen begriindet.

In der 4. Rede ,,Uber das Gesellige in der Religion oder iiber Kirche
und Priestertum* entwickelt Schleiermacher das Verstindnis religid-
ser Gemeinschaft, also eine Kirchentheorie im Zusammenhang seiner
Religionstheorie. Sie basiert auf dem Grundsatz: ,Ist die Religion ein-
mal, so muf} sie notwendig auch gesellig sein® (ebd. 177). Dies liegt
sowohl in der Natur des Menschen wie der Religion und ergibt sich
aus einem inneren Vergewisserungs- und wechselseitigen Mittei-
lungsbediirfnis, das seine Bestitigung und Erginzung sucht. Im
freien Austausch der eigenen Anschauungen und Gefiihle, in einer
freien, ,geistgewirkten® Verkiindigung bildet sich so eine ,,Gemeine*,

eine ,natiirliche und ewige Verbindung®, in der es nicht den Gegen-
satz von Priestern und Laien gibt, sondern ein ,,priesterliches Volk",
eine ,vollkommene Republik®, denn ein jeder ist hier Priester und
jeder ist Laie in solchem wechselseitigen Austausch, und es bedarf
keiner Hierarchie (ebd. 182ff). Hier geht es nicht um Abgrenzungen
oder gar um Ausschliisse, sondern alle Unterschiede in den Graden
der Religiositdt und in der Sinnesart trennen nicht, sondern flieBen
ineinander, so dab ,,alles Eins® ist (ebd. 185). Hier gibt es ,.kein abso-
lutes AbstoBen“, keine ,wilde Bekehrungssucht® und nicht den
»schrecklichen Wahlspruch: kein Heil auBler uns“ (ebd.187f), son-
dern das Einbeziehen und Umfassen der ganzen religiosen Welt.
Schleiermacher gebraucht fiir dieses Idealbild den Begriff ,, wahre Kir-
che”, deren Wirklichkeit da begegnet, wo wahrhaft religiose Men-
schen, die , mit ihrer Religion zum BewuBtsein gekommen sind”, le-
ben (ebd. 191ff).

Der Begriff ,wahre Kirche” ist hier nicht exklusiv auf die christli-
che Gemeinschaft bezogen, sondern Schleiermacher gebraucht den
Begriff ,,Kirche* als allgemeinen Begriff fiir religiése Gemeinschaften,
also nicht nur fiir die christliche. Aber die Art, wie er hier von der
wahren Kirche im Hinblick auf die ganze religitse Welt spricht, zeigt
doch zugleich, dabB er die Wirklichkeit , Kirche* als christliche Ge-
meinschaftsform vor Augen hat, einerseits als positive Veranschauli-
chung die Lebensform der Herrnhuter Briidergemeine, andererseits
in der kritischen Sicht auf die bestehende Kirche, die Kirche als In-
stitution, die als Lebensform der christlichen Gemeinschaft(en) dem
kaum entspricht, was sie sein soll, denn sie ist von einem ganz ande-
ren Prinzip der Geselligkeit bestimmt, dem der einseitigen Mitteilung
auf der einen, der Passivitdt auf der anderen Seite. ,,Alle wollen emp-
fangen, und nur einer ist da, der geben soll“; es ist ,,eine Vereinigung
solcher, welche die Religion erst suchen® (ebd. 193). Hier entwickelt
Schleiermacher erstmals Vorschldge zur Kirchenreform, verbunden
mit einem leidenschaftlichen Plddoyer fiir die Trennung von Kirche
und Staat. Seine Reformbemiithungen fanden wenige Jahre spiter ei-
nen recht konkreten Ausdruck in zwei Gutachten zur Uberwindung
der Trennung der beiden protestantischen Kirchen und , Uber die
Mittel, dem Verfall der Religion vorzubeugen® (Zwei unvorgreifliche
Gutachten, 1804, in: Fr. Schleiermacher. Schriften zur Kirchen- und
Bekenntnisfrage, bearb. v. H. Gerdes, Berlin 1969, 26-112), sowie in
seinem ,,Vorschlag zu einer neuen Verfassung der protestantischen
Kirche im preuBischen Staate” (1808; ebd. 119-138).

In der 5. Rede fiihrt Schleiermacher seine Uberlegungen zur Reli-
gion iiber ihr individuell erfahrenes Ursprungsgeschehen und dessen
gemeinschaftliche Gestaltung als , Kirche” in einem universalen Sinn
hinaus zur Frage nach der Religion im Hinblick auf die Wirklichkeit
der Religionen, um Kategorien fiir ihr Verstandnis zu gewinnen.

Dabei entzieht er dem aufklarerischen Pathos der Berufung auf die
~natiirliche Religion“ als der Vernunftsreligion den Boden, denn
diese ist iiberhaupt nicht von einer ,lebendigen Anschauung® aus-
gegangen, hat keinen Mittelpunkt, keine eigene individuelle Darstel-
lung der Religion. Sie negiert gerade alles Positive und Eigentiimliche
in der Religion ('Reden, 274ff) und erweist sich darin als Abstraktion,
nicht als Religion. Die Gegenthese lautet: ,In den Religionen sollt ihr
die Religion entdecken® (ebd. 238), in der sog. positiven, d. h. in der
in konkreter geschichtlicher Gestalt begegnenden jeweiligen Religi-
on. Sie sind zu verstehen als ,ein Individuum der Religion®, das in-
nerhalb der religiosen Erfahrungen eine einzelne Anschauung des
Universums , zum Zentralpunkt der ganzen Religion gemacht und al-
les darin darauf bezogen hat“ (ebd. 259f). Mit dieser gemeinsamen
und konstitutiven Grundanschauung gewinnt sie ihren bestimmten
Geist und ihren gemeinschaftlichen Charakter. Die innere Gemein-
samkeit der Religionen besteht in ihrem jeweiligen Hervorgehen aus
dem Ereignis der Anschauung des Universums, in ihrem Konstitu-
iertsein durch ein Handeln des Universums, das sich als religitse Ur-
sprungserfahrung manifestiert, wie es die 2. Rede als Ursprungs-
geschehen der individuellen religiésen Urerfahrung beschrieb. Thre
Verschiedenheit ergibt sich aus ihrer spezifischen Zentralanschau-
ung. Darin ist das Prinzip der Religion gegeben, sich zu individuali-
sieren, denn das Universum kann sich in einer unendlichen Zahl von
Formen offenbaren, so daB die Vielheit der Religionen notwendig
und unvermeidlich ist, ebenso aber auch ihre individuelle Verschie-
denheit je nach der individuellen Gestaltung der urspriinglichen An-
schauung (ebd. 238). Darin liegt fiir Schleiermacher auch eine we-
sentliche Verstehensbedingung der Religion, ihres besonderen Gei-
stes. Denn Verstehen setzt Erfahrungsteilhabe voraus. Er gibt zu be-
denken, daB ,Religion nur durch sich selbst verstanden werden
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kann“ (ebd. 286) und daB das rechte Verstdndnis der Religion nur ge-
lingt, wenn man ,,selbst irgend einer angehort”.

In dem dargelegten Sinn ist nun auch das Christentum in seiner
Eigentiimlichkeit bestimmt durch seine besondere ,urspriingliche
Anschauung®. Schleiermacher charakterisiert sie ,als die des all-
gemeinen Entgegenstrebens alles Endlichen gegen die Einheit des
Ganzen, und die Art, wie die Gottheit dieses Entgegenstreben behan-
delt, wie sie die Feindschaft gegen sich vermittelt. ... Das Verderben
und die Erlésung, die Feindschaft und die Vermittlung, das sind die
beiden unzertrennlich miteinander verbundenen Seiten dieser An-
schauung® (ebd. 291). Und es schaut in dieser ,,seiner eigentlichsten
Grundanschauung am meisten und liebsten das Universum in der Re-
ligion und ihrer Geschichte® an. Es verarbeitet ,,die Religion selbst als
Stoff fiir die Religion* und ist so ,gleichsam eine hohere Potenz der-
selben®. Indem es iiberall das irreligiése Prinzip aufdeckt, entlarvt es
als Kritik der ,,Religion® jede schlechte Religion, jede falsche Moral,
darin polemisch nach innen wie nach aufien (ebd. 293ff).

Diese spezifische Grundanschauung des Christentums von Ver-
derben und Erlosung ist vermittelt durch den Mittler Christus, in
dem die lebendige Anschauung des Universums ,zur Vollkommen-
heit ausgebildet ist, die groBe Idee, zu deren Darstellung er gekom-
men war: ,,daB alles Endliche htherer Vermittlungen bedarf, um mit
der Gottheit zusammenzuhéngen* (ebd. 301ff). Und das Vermittelnde
muB beiden angehoren — es mull der gottlichen und der endlichen
Natur teilhaftig sein. ,Dieses BewuBtsein von der Einzigkeit seiner
Religiositit, von der Urspriinglichkeit seiner Ansicht, und von der
Kraft derselben, sich mitzuteilen und Religion aufzuregen, war zu-
gleich das Bewubtsein seines Mittleramtes und seiner Gottheit” (ebd.
302f). Er ist so ,,der erhabene Urheber des Herrlichsten ..., was es bis
jetzt gibt in der Religion® (ebd. 301), also der Urheber der durch ihn
begriindeten Gemeinschaft des Christentums als Religion. Auch
wenn Schleiermacher in den Reden den Begriff des Mittlers nicht in
einem absoluten, sondern in einem bemerkenswert relativen Sinn ge-
braucht, bleibt die Grundanschauung des Christentums auf Christus
bezogen und an ihn gebunden.

In seinen abschlieBenden Uberlegungen geht Schleiermacher da-
von aus, dafl die Grundanschauung jeder positiven Religion an sich
ewig sei, ,,weil sie ein ergdnzender Teil des unendlichen Ganzen ist,
in dem alles ewig sein mufi“. Gleichwohl ist die religionskonstitutive
und somit geschichtswirksame Bedeutung einer Grundanschauung
der Vergdnglichkeit ausgesetzt. Sie ist an eine bestimmte ,,Richtung
des Gemiits“ und an eine ,bestimmte Lage der Menschheit“ gebun-
den. So kann es geschehen, daf} eine Anschauung ihre Funktion und
ihre Wiirde als Grundanschauung verliert, d.h. ,Religion kann in
dieser Gestalt nicht mehr existieren“ (ebd. 307f). Die Religions-
geschichte ist ein Beleg dafiir, daB Religionen ihre Zeit gehabt haben
und dann vergehen. ,,Zeiten des Verderbens stehen allem Irdischen
bevor, sei es auch gottlichen Ursprungs®. Schleiermacher ist jedoch
der Uberzeugung, daBl jede Epoche einer religiésen Erneuerung der
Menschheit auch zur ,Palingenesie des Christentums® fiihren und
»seinen Geist in einer neuen und schéneren Gestalt” erwecken wird
(ebd. 309). Allerdings besagt dies nicht, daB das Christentum ,,als die
einzige Gestalt der Religion in der Menschheit allein herrschend
sein” werde: Viele Gestalten der Religion sind und bleiben méglich
und neue Religions-Bildungen miissen hervorgehen (ebd. 310f). Das
Christentum verschmiht den Despotismus des allein Herrschenwol-
lens. So wie es in sich selbst die Mannigfaltigkeit erzeugt und zuldBt,
so hat es auch Sinn fiir die Mannigfaltigkeit der Religion ,,aufier sich®,
denn ,nichts ist unchristlicher als Einténigkeit zu suchen in der Re-
ligion“ (ebd. 310).

Schleiermacher pladiert hier fiir ein Verhalten des Christentums
anderen Religionen gegeniiber, das sich als Toleranz aus innerster
Uberzeugung versteht, im Sinne einer nicht exklusiven, nicht fanati-
schen, nicht herrschen wollenden Einstellung, die jedem ,seine ei-
gene Art"” gern vergonnt (ebd. 64). Dies ist, recht verstanden, nicht
eine Toleranz gegeniiber den Religionen aus Gleichgiiltigkeit, son-
dern eine Toleranz aus Religion — die allerdings in dieser Form dem
Selbstverstandnis des christlichen Glaubens kaum entsprechen kann,
der das Heilshandeln Gottes in Jesus Christus in seiner universalen
Bedeutung bekennt und in seiner WahrheitsgewiBheit nicht auf die
Bezeugung dieser Wahrheit des Evangeliums verzichten kann und
darin seinen missionarischen Auftrag, der im Evangelium selbst be-
griindet ist, wahrnimmt.

5. Die kritische Neuausgabe der ,,Reden* Schleiermachers, die alle
Druckfassungen der 1. bis 4. Aufl. dokumentiert, gibt damit einen gu-

ten Einblick in die jeweiligen Verdnderungen und dient so auch der
Urteilsbildung tiber deren sachliche Bedeutung. Die Diskussion iiber
diese Verdnderungen und iiber das Verhéltnis der ,Reden” zur ,,Glau-
benslehre* Schleiermachers ('1821/22; #1830) ist seit langem im
Gange (vgl. hierzu und zum Folgenden F. W. Graf: Urspriingliches Ge-
fithl des Differenten. Zur Modifikation des Religionsbegriffs in den
verschiedenen Auflagen von Schleiermachers ,,Reden tiber die Religi-
on®, in: ZThK 75/1978, 147—186). Schleiermacher selbst hat in seinen
Widmungsschreiben an K. G. von Brinckmann zur 2. und 3. Aufl. seine
Verdnderungen des Textes als nicht gravierend dargestellt und nennt
v. a. sprachliche Verbesserungen und das Eingehen auf Mifiverstdnd-
nisse (KGA 1/12,5ff). In der Vorrede zur 3. Aufl. (ebd. 10-12) nennt er
einige ,MiBdeutungen, die Beschuldigung des Spinozismus, des
Herrnhutianismus, des Atheismus und des Mystizismus, auf die er
dann in den beigefiigten , Erlduterungen” eingeht. Gegen bedeutende
Verdnderungen des urspriinglichen Textes duliert er Bedenken, da das
Werk den Charakter eines zeitgeschichtlichen Dokuments an sich tra-
ge. Diese zuriickhaltende Selbstinterpretation tiberrascht, denn der
Vergleich der Reden zeigt, dafl Schleiermacher schon in der 2. Aufl.
insbesondere am Text der 2. Rede Korrekturen vorgenommen hat, die
von groBer sachlicher Bedeutung im Hinblick auf die Fassung seiner
Theorie der Religion und seiner Theorie des SelbstbewuBtseins sind,
und die Erlduterungen zur 3. Aufl. sind weiterhin deutlich von Schlei-
ermachers Interesse bestimmt, die sachlichen Aussagen der ,Reden”
alsiibereinstimmend mit den entsprechenden Darlegungen der ,,Glau-
benslehre” zu erweisen, konkret: die Theorie des unmittelbaren
SelbstbewuBtseins in der Glaubenslehre als iibereinstimmend mit sei-
ner Fassung der Theorie der Religion in den Reden.

5.1. In der vergleichenden Analyse der Neuauflagen wird deut-
lich, daB Schleiermacher seine urspriingliche Formulierung, Religion
sei Anschauung und Gefiihl, Anschauen des Universums (‘Reden,
50) in der 2. Aufl. modifiziert. Diesen Begriff der Anschauung, den
er einst als Angelpunkt seiner Rede, ja als ,die allgemeinste und
hochste Formel der Religion” bezeichnete (ebd. 55), tritt nun in den
Hintergrund und der Begriff des Gefiihls tritt demgegeniiber in den
Vordergrund — eine bedeutsame Umakzentuierung, die jedoch aus
sachlichen Griinden einleuchtet, wenn man die mit dem Anschau-
ungsbegriff verbundenen Unklarheiten bedenkt. Ein gewichtiger Ein-
wand gegen diesen Gebrauch des Anschauungbegriffs liegt schon in
Kants Feststellung, dab alle Anschauung sinnlich bedingt ist, so daB
fiir die Gottesidee dieser Begriff als ganz unsachgemal erscheint. Zu-
dem enthilt die Verwendung des Universumsbegriffs in den Reden
die Schwierigkeit, dab er die Gottesidee und die Weltidee ungeschie-
den enthilt, so daB sich der Pantheismus-Vorwurf darauf beziehen
konnte. Auch Fichtes Hinweis in der Wissenschaftslehre (1801), daB
das Absolute in uns nie ,,angeschaut”, sondern nur in einem Gefiihl
der Abhdngigkeit und Bedingtheit in uns gegenwirtig sein kénne,
weist auf die begriffliche Problematik jener Fassung der Theorie der
Frommigkeit hin (vgl. E. Hirsch, a.a.0., Bd IV, 1960, 564f), In der
Neufassung der 2. Aufl. ist dann Schleiermachers Bemiihen erkenn-
bar, den Universum-Begriff durch andere Begriffe wie Weltall oder
Welt zu ersetzen. Die Umformulierung der 2. Rede macht deutlich,
dab nun das Wesen der Religion v. a. als Gefithl definiert und inter-
pretiert wird, wenngleich Schleiermacher gelegentlich auch noch
von ,,Anschauung und Gefiihl“ sprechen kann.

5.2. Auch im Hinblick auf die prinzipielle Unterscheidung der Re-
ligion von Metaphysik und Moral sah Schleiermacher sich zu termi-
nologischen Verdeutlichungen genotigt, so lapidar die Formulierun-
gen der 1. Aufl. auch klangen und so deutlich die Unterscheidung:
nicht handeln aus Religion, sondern handeln mit Religion auch sein
mochte.

Der Begriff , Metaphysik“ wird durch Formulierungen wie ,Den-
kungsart“, Weise der Weltbetrachtung, Theoretisches, ,Erkenntnis®
oder Wissen ersetzt, der Begriff ,,Moral“ durch , Praktisches®, ,,Hand-
lungsweise” oder ,Handeln® (vgl. Graf, a.a.0., 162, 47).

Die Eigentiimlichkeit der Religion als Gefiihl wird in der 2. Aufl.
durch ihre Unterscheidung von Theoretischem und Praktischem, von
Denken und Handeln als eigenstandiges drittes Gemiitsvermégen dar-
gestellt. Allerdings denkt Schleiermacher das Verhiltnis dieser drei
Gemiitsmomente auch in einem inneren Bezug zueinander. Er ist nicht
der Auffassung, ,Eines von diesen konnte sein ohne das Andere®
(KGA 1/12, 55). Auch ihre ,,Einheit* muB also im Blick bleiben, die als
ein urspriingliches Einssein des Getrennten zu denken ist, aus dem fiir
Schleiermacher folgt: Unmaoglich ist, ,.es konnte etwa Einer Religion
haben und fromm sein, dabei aber unsittlich“, und ebenso unméglich



101 1999 Jahrgang 95 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 102

,ist ja nach meiner Meinung, daf Einer sittlich sein kann ohne Religi-
on, oder wissenschaftlich ohne sie” (ebd. 55). In der religiésen Grund-
erfahrung, im Einssein von Anschauung und Gefiihl des Universums,
liegt zugleich die innerste Lebenseinheit. ,,Und aus dieser innern Ein-
heit entspringt dann fiir sich als ein eigner Zweig des Lebens auch das
Handeln ... als eine Riickwirkung des Gefiihls“ (ebd. 79).

In seinen Erlduterungen zur 3. Aufl. halt Schleiermacher an seiner
Auffassung fest, daB ,alle hoheren Gefiihle der Religion angehoren®
und ,,dab Handlungen nicht unmittelbar aus den Erregungen des Ge-
fithls einzelne aus einzelnen hervorgehen sollen“. Aber er weist zu-
gleich darauf hin, daB er sich damit auf die Sittenlehre der damaligen
Zeit (Kant und Fichte) bezog mit ihrer imperativischen Methode, in
der Gefiihle der Moral keinen Platz finden, ,,weil es kein Gebot geben
kann, du sollst dies oder jenes Gefiihl haben“. Es sei aber auch eine
Form der Sittenlehre denkbar, ,,die Religion in sich aufnehmen muB,
ohne dal} deshalb beides eines und dasselbe wiirde* (ebd. 142f).

Religion und Sittlichkeit sind hier also sowohl in ihrer notwendi-
gen Unterscheidung als auch in ihrem Zusammenhang, der beiden
ihre Eigenart beldBt, im Blick. Allerdings scheint dies keine Verdeut-
lichung zu sein, die auf den inneren Zusammenhang von Glauben
und Handeln im reformatorischen Verstindnis abhebt.

5.3. Schleiermachers ,Reden iiber die Religion“ sind mit ihren
Uberlegungen nicht unmittelbar auf eine Erdrterung des Verhaltnis-
ses zwischen den christlichen Kirchen gerichtet, wenngleich sie de-
ren Selbstverstdndnis tangieren. Die kirchlichen Entwicklungen in
den ersten Jahrzehnten des vorigen Jh.s aktualisieren jedoch das in-
nerchristliche Religionsgesprdch in einer Weise, die auch ihren Nie-
derschlag in Schleiermachers Neubearbeitung der ,Reden” fand. Im
Vordergrund stand fiir ihn selbst das Bemiihen um eine Union zwi-
schen der lutherischen und reformierten Kirche (,,altpreuBische Uni-
on"). Schleiermacher, der selbst der reformierten Kirche angehorte,
gilt als einer der geistigen Viter dieser Union. In seinen , Erlduterun-
gen® zur 4. Rede weist er darauf hin, dab er die Verschiedenheit der
Lehre fiir unbedeutsam halte, gewichtiger sei allerdings eine Ver-
schiedenheit des Geistes, die offenbar urspriinglich das Verhalinis
der beiden Kirchengemeinschaften bestimmte. Sie sei keineswegs
verschwunden, aber die Zeit scheine jetzt gekommen, ,,wo weit krif-
tiger durch volliges Ineinanderbilden der Verschiedenheiten als
durch freundliches Nebeneinanderstehen diese Einseitigkeiten abge-
stumpft, und durch die Vereinigung ein in Freiheit gebundenes und
in der Gebundenheit freieres Leben erzeugt werden konnte, als in bei-
den abgesondert bestanden hat* (KGA 1/12, 236, 16). In seiner ,,Glau-
benslehre® behandelt er die Gegensitze zwischen beiden Kirchen nur
als theologische Schulunterschiede, die keine kirchentrennende Be-
deutung haben kénnen, da sie nicht auf eine ,Verschiedenheit der
frommen Gemiitszustinde selbst zuriickgehen* (*1830, § 24 Zusatz).

Gravierender stellt sich in ihm hingegen der Gegensatz zwischen
evangelischer und katholischer Kirche dar. In seiner ,,Nachrede* zur
2. Aufl. und Anmerkungen hierzu deutet er den herrschenden Gegen-
satz zwischen dem Protestantischen und dem Katholischen dahin-
gehend, dab in ,,jedem” die Idee des Christentums auf eine eigentiim-
liche Weise ausgesprochen sei, ,,so dafi nur durch das Zusammensein
beider jetzt die geschichtliche Erscheinung des Christentums der
Idee desselben entsprechen kann*. Er sieht diesen Gegensatz keines-
wegs schon ,,in der Abspannung und im Verschwinden* (KGA 1/12,
314f). In der ,Glaubenslehre* bestimmt er den Gegensatz zwischen
Protestantismus und Katholizismus vorldufig derart, ,dall ersterer
das Verhiltnis des Einzelnen zur Kirche abhéngig macht von seinem
Verhiltnis zu Christo, der letztere aber umgekehrt das Verhéltnis des
Einzelnen zu Christo abhéngig von seinem Verhiltnis zur Kirche®
(*1830, § 24 Leitsatz). In seiner ,Nachrede“ spricht er von Motiven
des Ubertritts zur katholischen Kirche, die ihm ehrenwert sind,
wenn jemand hierbei nur seiner Natur folgt, aber sehr kritisch bewer-
tet werden, wenn sie gerade darauf gerichtet sind, was Schleierma-
cher in der katholischen Kirche fiir verderblich hilt. Die Aufforde-
rung von dort, wieder zuriickzukehren in die romische Kirche als in
die eine unteilbare urspriingliche Kirche, hilt Schleiermacher unter
den gegebenen Verhiltnissen fiir einen ,térichten® und verkehrten
Ratschlag, ,denn die Aufhebung dieses Gegensatzes wiire jetzt der
Untergang des Christentums, weil seine Stunde noch nicht gekom-
men ist” (KGA I/12, 315ff). Selbst wenn die katholische Kirche ,,das
pépstliche Ansehen abschiitteln und von der monarchischen zu der
aristokratischen Form des Episkopalsystems zuriickkehren kénnte",
wiire nach Schleiermacher keineswegs ,,der Gegensatz zwischen bei-
den Kirchen aufgehoben oder ihre Vereinigung bedeutend erleich-

tert” (a.a.0., 321). In seinen , Erlduterungen” zum Begriff der ,, wahren
Kirche* weist er darauf hin, daB ,alle natiirlich” bestehenden ver-
schiedenen Eigentiimlichkeiten in dem Christentum nicht ver-
schwinden und sich weiter entwickeln — unbeschadet seiner ,hche-
ren Einheit®. So wie das Christentum jetzt keine duBere Einheit dar-
stelle, sei das Hochste, was wir zu sehen wiinschen konnen eine
Jiriedliche Verbindung seiner verschiedenen Gattungen®, aber wir
haben ,.keine Ursache zu glauben, dafi es jemals eine duflere Einheit
darstellen werde“, sondern es wird dann eine ,,weltbiirgerliche Ver-
bindung” sein (a.a.0., 229f).

Aber Schleiermacher tadelt zugleich eine unverkennbare Neigung
in den Kirchen, ,sich gegeneinander abzuschlieBen und sich gegen-
seitig moglichst zu ignorieren®, ebenso ,die fast unbegreifliche Un-
wissenheit iiber die Lehren und Gebrduche des andern Teils* (An-
merkungen zur Nachrede, a.a.0., 319). Er empfiehlt, sich durch le-
bendige Teilnahme am Gottesdienst der anderen Kirche ,,sich das Ge-
miit fremder Glaubensgenossen liebend zu vergegenwartigen®, und
zwar in einer Art, die ,,nicht indifferentistisch, sondern innerlich um-
bildend, berichtigend iibersetzend an vielem Teil zu nehmen® in der
Lage ist.

Das ,,Bestreben nach einer solchen alles verflechtenden und um-
schlingenden Gemeinschaft” sei das wahre ,Prinzip der Duldsam-
keit* (Erlduterungen zur 5. Rede, a.a.0., 298f). Darum erscheint es
ihm ,gewaltsam und irreligits, wenn den Mitgliedern einer religio-
sen Gemeinschaft untersagt wird, den Gottesdienst einer anderen in
der Absicht der Erbauung zu besuchen®. Dies fiithre zu einer ,mecha-
nischen” Trennung der Gemeinschaften, wihrend es doch darum ge-
he, ,,von einer Glaubensweise aus die andere zu verstehen® (Erldute-
rungen zur 4. Rede, a.a.0., 223).

6. Schleiermachers ,,Reden tiber die Religion“ haben ihre Bedeu-
tung fiir die Gegenwart sicherlich nicht im Hinblick auf die Aufgabe,
die Religionen in ihrer geschichtlichen Konkretheit in ihrem Selbst-
verstdndnis wahrzunehmen, so wie es zu den notwendigen Bedin-
gungen eines heute zu fithrenden Gesprichs mit den Religionen und
zwischen den Religionen gehort. Schleiermacher fehlten hierzu hi-
storische Kenntnisse und Begegnungsmaglichkeiten. Aber sein Nach-
denken tiber das Wesen der Religion, seine Darlegungen iiber die Ei-
genart, sein Einschirfen ihrer Selbstdndigkeit, und sein Hinweis auf
ihre menschliche und menschheitliche Bedeutung behalten ihr Ge-
wicht als AnstoB zu neuer Wahrnehmung und zu neuem eigenen
Nachdenken, zu dem sich christlicher Glaube hier herausgefordert
sieht, auch wenn er auf dem hier von Schleiermacher eingeschlage-
nen Weg ihm mit vielfdltigen Bedenken entgegentritt. Er hat mit sei-
ner Wesensdeutung der Religion, mit seinen Definitionsversuchen,
mit seinen Kategorien zur Erfassung der Religiositdt, der Wirklichkeit
der Religionen und ihres Verhiltnisses zueinander, Grundbegriffe ge-
prégt, die fiir das Verstehen in einem religionswissenschaftlichen Be-
miithen wie in dem Versuch einer Theologie der Religionen weiterhin
bedeutsam sind, z. B. in der Frage nach dem Ursprung der Religionen
in einem ,,Urereignis® oder ,,Grundereignis* der Erfahrung einer Got-
teszuwendung.

Seine Hinweise auf die Bedingungen des Verstehens religitser
Wirklichkeit sind orientierend fiir die Wahrnehmung der Aufgabe des
Dialogs mit den Religionen und zwischen den Religionen. Dies wird z.
B. deutlich an den Dialogvoraussetzungen oder Dialogregeln, die P. Til-
lich formulierte und in den heutigen Dialogkonzepten begegnen:

1. ... daB beide Partner der Religion des anderen nicht ihren Wert
absprechen, sondern sie als Religion gelten lassen, die letztlich auf
Offenbarungserfahrung beruht — nur so kann die Aussprache der
Miihe wert erscheinen.

2. ,.... daB beide Partner ihren religitsen Standpunkt mit Uberzeu-
gung vertreten konnen, so daB das Gesprach eine ernsthafte Gegen-
iiberstellung der verschiedenen Standpunkte ist.“

3.,...dal es eine gemeinsame Basis gibt, die sowohl Einigkeit wie
Widerspruch ermdglicht.”

4.,,...ist esnotig, daf beide Partner der Kritik zugénglich sind, die
gegen ihre eigene religiose Stellung gerichtet ist.”

Es geht dabei fiir beide Partner um Wegsuche, die die Dialogpart-
ner ,in die Tiefe der eigenen Religionen in Anbetung, Denken und
Tun" fiihrt, in eine ,,Vision des Gottlichen, das in allen Formen des
Lebens und der Kultur gegenwirtig ist* (P. Tillich, Das Christentum
und die Begegnung der Weltreligionen, in: Gesammelte Werke. Bd V,
Stuttgart 1964, 81, 97f).

Dies klingt wie ein Echo auf Schleiermachers ,,Reden in unseren
Tagen. Es zeigt, dali dieser Redner iiber die Religion auch nach 200
Jahren noch gehort wird.
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Feil, Ernst: Religio. Bd I: Die Geschichte eines neuzeitlichen Grundbegriffs
vom Friihchristentum bis zur Reformation. — Gottingen: Vandenhoeck &
Ruprecht 1986. 290 S. (Forschungen zur Kirchen- und Dogmengeschlchte,
36) kt DM 98,00 ISBN: 3-525-55143-6. Bd II: Die Geschichte eines neuzeit-
lichen Grundbegriffs zwischen Reformation und Rationalismus (ca.
1540-1620). — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1997. 372 8. (Forschun-
gen zur Kirchen- und Dogmengeschichte, 70), geb. DM 116,00 ISBN:
3-525-55176-9
Von Religion ist seit dem Ausklingen der theologischen Ara Karl

Barths wieder viel die Rede. Fiir einige Jahrzehnte schien der Begriff
auber Kurs gesetzt. Er trug seit der Kritik Barths an Schleiermacher
das Stigma eines menschlichen Versuches ,von unten’, sich der Wirk-
lichkeit Gottes als des ,,Ganz Anderen® auf menschliche Weise be-
miéchtigen zu wollen. Dennoch kam es ganz anders. Noch ehe das
Werk dessen vollendet werden konnte, der das Totenglocklein tiber
der von ihm gedeuteten Religion eingeldutet hatte, erlebte der Begriff
ein ungeahntes Comeback. Ein neues Interesse am religiosen Men-
schen und seiner gesellschaftlichen Rolle ergriff auch die Theologie.
Bis hin zu Begriffen wie civil religion begann der Begriff auszuufern.
Theologisch zunehmend unpréziser dient er heute dazu, auch die
uferlos gewordene Palette religiGser Erscheinungsformen bis an die
Grenzen quasi-religiéser Weltanschauungen abzudecken. Dabei blie-
ben die Warnungen der vergleichenden Religionswissenschaft hin-
sichtlich der Allgemeinheit des Begriffs nahezu ungehort. Fiir sie
gibt es die Religion jeweils und ausschlieBlich in Gestalt einer be-
stimmten, geschichtlich gewachsenen und durch gemeinsame Er-
scheinungsformen charakterisierten einzelnen Religion. Auf dem
multireligitsen Angebotsmarkt gedeihen zudem zunehmend die sog.
pluralistischen Religionstheorien. Sie haben inzwischen auch unter
Theologen ihre Liebhaber gefunden. ,Dabei sein ist alles® — auch um
den Preis der Integration in das bunte Kaleidoskop der Spielarten ei-
nes sich in allem brechenden religiésen ,Absoluten’. Ist die unbe-
queme Frage nach der Wahrheit erst einmal dispensiert, 146t sich in
angenehmster und vermeintlich tolerantester Weise mit dem Modell
einer ,Religion in den Religionen‘ ein neuer versohnlicher Hinter-
grund ausmachen.

In eine Landschaft des verschwommenen, beliebig gewordenen
Umgangs mit dem Begriff religio will das Forschungsvorhaben des
Miinchner Theologen Ernst Feil neues Licht bringen. Die ersten bei-
den Bde sind inzwischen erschienen und legen die Ergebnisse in zu-
néchst zwei groBen Zeitabschnitten vor: Erster Bd: Religio — Die Ge-
schichte eines neuzeitlichen Grundbegriffs vom Frithchristentum bis
zur Reformation, Gottingen 1986. Zweiter Bd: Religio — Die Ge-
schichte eines neuzeitlichen Grundbegriffs zwischen Reformation
und Rationalismus (1540-1620), Géttingen 1997. Ein weiterer Bd ist
in absehbarer Zeit zu erwarten. Hervorgegangen waren die Arbeiten
aus dem Plan, die Trias ,,Glaube—Vernunft-Religion“ seit dem Beginn
des 17. Jh.s zu untersuchen. F. ging es um die Frage, wie der neuzeit-
liche Gott ,als letzte Legitimationsinstanz durch die Vernunft abge-
16st werden sollte®, wie an die Stelle der bis dahin selbstverstindli-
chen Korrelation von Glaube und Vernunft die Autonomie der Ver-
nunft trat. Vorarbeiten hierzu sind unter dem Titel ,,Antithetik neu-
zeitlicher Vernunft“ (Bd 39 der Reihe ,Forschungen zur Kirchen-
und Dogmengeschichte) erschienen und waren fur F. der AnlaB, un-
ter Weiterfiihrung des Projektes ,Glaube-Vernunft-Religion“ ins-
besondere die Geschichte des Begriffs religio aufzuarbeiten. Dabei
stellte sich fiir ihn bald heraus, daB eine Kldrung dieser Begritfs-
geschichte sich nicht allein auf seinen Gebrauch in der Neuzeit be-
schrinken lieB. Er sah sich veranlaBt, mit seinen Untersuchungen im
antiken Sprachgebrauch anzusetzen, um ihn auf diesem Hintergrund
sodann ausfithrlich im Frithchristentum, im Mittelalter, sowie im
Humanismus und bei den Reformatoren zu untersuchen.

Vom begriffsgeschichtlichen Hintergrund Griechenlands und Roms in vor-
christlicher Zeit ist festzuhalten: Die Griechen kannten keinen Oberbegriff, der
.im Zusammenhang mit Vorstellungen, Einstellungen und Handlungen den
Gottern gegeniiber ein besonderes Gewicht erlangt hitte oder sie auch nur
pars pro toto hétte zusammenfassen konnen* (38). In bezug auf einen summa-
rischen Umgang mit antiker Rehgmn zeigt F., dal es sich (so v. a. bei H. von
Wilamowitz-Moellendorff) um eine ungerechtfertigte Ubertragung des neuzeit-
lichen Religionsbegriffs handelt.

Mit religio verbindet sich ein breites Bedeutungsspektrum. Es reicht von
der Bezeichnung fiir genaues Beachten, fiir Gewissenhaftigkeit oder Bindung
an Gott bis zu Verhaltensweisen des Menschen wie pietas und sanctitas, die
bei Cicero mit religio zusammen genannt werden.

Auf diesem sprachlichen Hintergrund wendet sich die Untersuchung dem
Verstédndnis von religio im Friihchristentum zu. Hier ebenso wie in den wei-
teren Kap. sind es jeweils einzelne Kirchenviter, unter ihnen Tertullian, Lak-
tanz und Augustinus, bei denen Verwendung und Bedeutung des Begriffs

anhand der Quellen genauer erhoben werden. Hier wie auch im Blick auf
die anderen von F. behandelten Zeitabschnitte kann es lediglich um eine zu-
sammenfassende Darstellung der Ergebnisse gehen: Religio dient in dieser
friihen Zeit noch nicht als Sammel- oder Oberbegriff. Sie steht neben ande-
ren Bezeichnungen wie pietas, reverentia, cultus, ritus u. a. Eine hervorgeho-
bene Gegeniiberstellung oder auch Zuordung von Glaube und Religion kennt
die Zeit der Patristik noch nicht. Es bleibt fiir F. bei einem markanten Unter-
schied zum neuzeitlichen Gebrauch. Thm gilt die aus den Quellen erhobene
Kritik.

Sie findet sich noch einmal bestiitigt in bezug auf die fiir die Frith-, Hoch-
und Spitscholastik herangezogenen Theologen. Als Fazit ist festzuhalten, dafl
das friithe Mittelalter ,keinen gegeniiber der Antike grundsétzlich erweiterten
und zentralen Gebrauch von ,religio‘ macht“ (99). In der Hochscholastik — acht
ihrer herausragenden Vertreter werden untersucht — tritt der Begriff deutlich
hinter die Glaubensthematik zuriick; er fallt unter die moralischen Tugenden
und dient zur Bezeichnung des Ordensstandes. Auch hier gibt es noch keine
allgemeine Bedeutung. Diese Entwicklung halt sich in der Spétscholastik wei-
ter durch: keine Uberordnung tiber den Glaubensbegriff. Eine Begriindung fiir
den neuzeitlichen Gebrauch ldBt sich nicht finden. Der Annahme (so bei L.
Mohler), daB sich einzelne wie Abaelard oder Raimundus Lullus im Blick auf
den Islam und andere ,.fremde Religionsformen* mit der ,,Schaffung einer uni-
versalen Religion® beschiftigt hétten, wird damit der geschichtliche Boden ent-
zogen. Den mittelalterlichen Autoren darf kein neuzeitliches Religionsver-
stindnis unterstellt werden.

Gegeniiber diesem neuzeitlichen Verstindnis werden auch in den Quellen
der Humanisten und der Reformatoren von F. differenzierte, aber deutliche
Grenzen gezogen. Statt Generalisierung und Universalisierung begegnen sich
verschiedene, oft unterschiedliche Verwendungen. Es gibt keinen Versuch, ir-
gendwelche Gemeinsamkeiten zwischen dem christlichen Glauben und ande-
ren religivsen Uberzeugungen mit Hilfe eines iibergreifenden Religionsbegriffs
zu formulieren.

Von den Reformatoren sind es Luther, Melanchton, Zwingli und Calvin, die
hinsichtlich der Verwendung und Beinhaltung des Begriffs religio ausgewertet
werden. Der Begriff kommt zwar als Titel von Biichern (so bei Zwingli und Gal-
vin) vor, bleibt aber theologisch ohne Bedeutung. Im Zentrum steht die fides,
durch die allein der Mensch seine Rechtfertigung erfahrt. ,Die ;religio® wurde
lediglich wie alle theologischen Aussagen von der Kritik an den duferen, in der
katholischen Kirche ihrer Zeit vielfach verduBerlichten Vollziigen, an den
,Werken* mitbetroffen® (271).

Die Untersuchungen, die im 372 Seiten umfassenden zweiten Bd vorgelegt
werden, beziehen sich auf die Zeit des Renaissance-Humanismus, die Anfange
der altprotestantischen Schultheologie (darunter Chemnitz, Osiander, J. Ger-
hard, Neander u.a.) sowie auf die spanische Spdtscholastik. Hinzukommen
acht Autoren politischer Schriften in der Zeit der Glaubenswirren. In den bei-
den letzten Teilen des Bdes werden in drei groBeren Abschnitten Beispiele des
theologischen Sprachgebrauchs behandelt und mit insgesamt sechzehn Auto-
ren folgendermaBen gegliedert: Darlegung und Verteidigung der wahren ,reli-
gio Christiana“; unionstheologische Bemiihungen und kontroverstheologische
Abgrenzungen.

Die entscheidende Arbeitshypothese, die F. durch sorgféltige Darlegung der
Quellen der von ihm ausgewihlten zahlreichen Gewdhrsleute der Zeit zwi-
schen 1540-1620 erhértet, lautet: Das Verstindnis von ,Religion” hat in den
verschiedenen Versuchen ihrer Begriindung und Legitimierung noch keine
neue Auslegung und Beinhaltung erfahren. Erst die Neuzeit versteht sich nicht
mehr linger in der Auslegungstradition der Antike und des Mittelalters. Erst
dadurch ist das Religionsverstdndnis im Stande, eine wichtige , Briickenfunk-
tion* zu iibernehmen: Der Mensch last sich von einem Glauben, der seinen
Grund — auBer sich selbst — in der Hinwendung auf die Botschaft, im Horen
auf das an ihn ergangene Wort hat. Die Richtung éndert sich jetzt. Sie geht auf
das eigene Innere und bezieht sich auf ein Religionsverstindnis, das sich im
Gefiihl des Menschen selbst finden ldBt. Hinzu kommt eine Verselbstandigung
der Vernunft, beférdert durch ein Religionsverstindnis, das nicht allein eine
Alternative zum Glauben, vielmehr einen Ersatz fiir ihn gewéhrleisten soll.
Diese Entwicklung gipfelt in der Rolle, die schlieBlich der Religion zugeschrie-
ben wird: Als ,absolute Religion' soll sie die ,positive’, am Glauben orientierte,
ablésen und auf diese Weise den Gegensatz von Glauben und Vernunft iiber-
fliissig erscheinen lassen.

Erst in der Neuzeit entwickelt sich die vom Glauben emanzipierte Religion,
die sich von ihrer Begriindung in der geschichtlichen Offenbarung trennte,
welche dadurch selber als ,,irrational®, ja sogar als ,,illusionér” — erschien. Die
Begriindung der Religion verlagert sich damit zunehmend in die Zustandigkeit
des Subjektes. Das Interesse wendet sich dadurch weitgehend von dem Bezug
auf Transzendenz und Kosmos ab und der Zustédndigkeit des Menschen selber
zu. Seine Vernunft und seine , Innerlichkeit* werden zu den Instanzen, an de-
nen sich das Religionsverstindnis neuzeitlich zunehmend orientiert. Gegen-
iiber den frithen und mittelalterlichen Bestimmungen der Religion veréndert
sich auch das Verhiltnis von Glaube und Vernunft mit Beginn der Neuzeit we-
sentlich. Aus der anfinglichen Korrelation beider konnte es so schliefilich zu
einer Antithese kommen. Zugleich gewinnt der Begriff der ,Religion® damit
eine neue, dominante Rolle, in der sie die bisherige Bedeutung von Glaube
und Vernunft abzulosen beginnt.

Es ist das Verdienst dieser zweiten umfassenden Untersuchung, die An-
finge dieser Entwicklung nicht bloB systematisch-methodisch zu verfolgen.
Vielmehr liefert sie in sorgfiltigem Umgang mit den zahlreich herangezogenen
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Quellen dieses Zeitabschnittes Schritt fiir Schritt den literarischen Beleg fiir
diese hier kurz skizzierten spéteren Verdnderungen des Religionsverstdndnis-
ses. Thnen im einzelnen nachzugehen, wiirde den Rahmen dieser Vorstellung
der Forschungsergebnisse hier sprengen. Dennoch soll wenigstens ansatzweise
der Versuch gemacht werden, den Ertrag in einzelnen Zeitabschnitten summa-
risch herauszustellen.

.Im Gefolge des Renaissance-Humanismus® (so bei J. L. Vives, G. Cardano,
L. G. Gyraldus, M. E. de Montaigne, G. du Choul, N. Taurellus, J. C. Vanini) zeigt
sich eine Entwicklung, die —unterschiedlich bei den einzelnen Autoren —noch
.keinen einerseits radikalisierten, andererseits aber neutralisierten Begriff von
religio’” kennt, der eine allgemeine Verwendung erlaubt. V. a. fiir Cardano ge-
hért er noch in die Reihe anderer Tugenden und ist noch nicht seiner konkreten
Bedeutung entkleidet, die es Spateren erlaubt, ihn ,gleichberechtigt auf die
verschiedenen Uberzeugungen zu iibertragen® (74).

Zu den wertvollen Vorstudien des Bdes im Blick auf die spétere, oben anvi-
sierte neuzeitliche Entwicklung des Religionsbegriffs gehort das Kap. iiber die
altprotestantische Schultheologie. Ihre Ergebnisse stehen noch in starkem Kon-
trast zu den die spétere Entwicklung kennzeichnenden Verallgemeinerungen.
Die verschiedenen Versuche, das Erbe der Reformation in Gestalt lehrhafter Sy-
steme zu bewahren, zeigt sich dabei auch im Umgang mit dem Begriff religio.
Im Unterschied zu den religiones anderer Volker wird er zur religio vera und
steht damit im Gegensatz zu den sectae et opiniones fremder Anschauungen.
Als ein zentraler Begriff kommt ihm im 16. Jh. keine Bedeutung zu. Diese liegt —
den reformatorischen Anliegen entsprechend — bei anderen Themen. Der Be-
griff dient, wo er auftaucht, eher zur Abgrenzung gegeniiber einer diversitas
religionum. Durchgéngig gilt, ,daB es nur den einen Glauben, die eine ,religio
vera‘ bzw. ,pietas vera‘ geben kann®. Sie zu schiitzen, ist Pflicht der Obrigkeit.
Sowenig der Magistrat ,,direkten Zwang auf religio’ und Gewissen anwenden
darf, so wenig darf er jegliche Lehre frei zulassen® (106).

In einem weiteren Kap. werden acht Quellen (darunter J. Bodin, ]. Stepha-
ni, J. Lipsius, G. Rossaeus) zur politischen Relevanz des Begriffs religio im 16.
Jh. untersucht. Uberraschendes Ergebnis bei ansonsten differentem Befund:
,Die Standpunkte differieren auch noch nicht hinsichtlich der Glaubensspal-
tung. Denn es wird daran festgehalten ..., daB es nur einen wahren Gott und
folglich nur eine wahre Verehrung gibt“ (206); ,, ... es scheinen eher andere,
nédmlich politische Griinde zum Erfolg der Reformation gefiihrt zu haben als
die ,fides* und noch weniger die ,religio* (208).

Die fiir den ,theologischen Sprachgebrauch” herangezogenen sechzehn
Autoren (,,auch weniger oder gar nicht mehr bekannte Theologen®) bringen fol-
genden Tatbestand an den Tag: religio wird ohne Bedenken — auch im Plural —
auf Helden, Mohammedaner und Juden angewandt. Dabei bleibt vom eigenen
Standpunkt aus die Beurteilung superstitio (Aberglauben) erhalten, ,insofern
nur die eigene als die allein wahre angesehen und verteidigt wird“ (260). Reli-
gion im Sinne der fides bleibt den Christen vorbehalten.

Ein besonders wertvolles Sonderthema des Bdes ist der — leider sehr
knappe — Exkurs zur Verwendung des Begriffs im Blick auf den Koran.

Der Bd schlieft mit drei Beispielen (C. de Cheffontaines, J. Bodin, P. Char-
ron) zu den Anféngen einer Lehre von der ,natiirlichen Religion” (religio natu-
ralis). Kernstiick ist die ausfiihrliche Auswertung von Bodins Colloquium Hep-
taplomeres (1597). Nach dem interreligiésen Dialogmodell des Cusaners wer-
den hier sieben Vertreter unterschiedlicher religigser Uberzeugungen unter ei-
nem katholischen Gastgeber zusammengefithrt. Neben einem Lutheraner,
einem Reformierten, einem Juden und einem Moslem werden auch zwei Ver-
treter der heidnischen Antike als Reprisentanten einer ,natiirlichen Religiosi-
tdt“ eingefiihrt. F. vermag am Beispiel dieses Kolloquiums seine These zu erhér-
ten: Das 16. Jh. kennt zwar den Plural der Religionen, aber es ist noch weit ent-
fernt davon, in bloBer Abstraktion von den konkreten Erscheinungsformen der
Religion diesen Begriff ins Allgemeine zu erheben.

Man kann auf die weiteren Zeitabschnitte, die zu untersuchen
sich dieses Forschungsvorhaben noch vorgenommen hat, gespannt
sein. Eines jedenfalls 148t sich schon jetzt sagen: In Zukunft werden
Theologie und Religionswissenschaft mit der Verwendung des Be-
griffs ,Religion“ differenzierter umzugehen haben. Die in ihrer
Weise einzigartige begriffsgeschichtliche Studie F.s hat dafiir die
Voraussetzungen geschaffen. Was bis jetzt noch als eine diffizile In-
terpretation einer Fiille einzelner Quellen erscheinen mag, wird sich
dann zu einem abgeschlossenen Gesamtbild runden. Thm werden
die fir den gegenwirtigen Diskurs notwendigen geschichtlichen
VergleichsmaBstibe zu entnehmen sein, die es erlauben, auch die
heute ins Kraut schieBenden Theorien von Religion einschlieBlich
des Anspruchs sog. pluralistischer Entwiirfe an ihren zeitbezogenen
Platz zu verweisen. Welche Beachtung das Werk F.s bereits gefunden
hat, zeigt die Veroffentlichung der dariiber gefiihrten Diskussion
(Ethik und Sozialwissenschaften, 4/1995). Vierundzwanzig Wissen-
schaftler, darunter hervorragende Vertreter ihres Faches (u. a. C. Col-
pe, F. Ricken, H. Rombach, H. von Stietencron) haben auf tiber sieb-
zig Seiten das Gesprich mit ihm aufgenommen, wiirdigend und kri-
tisch, wie es dem wissenschaftlichen Anspruch einer solchen For-
sBohung entspricht. Dieses Echo stellt das bisher Geleistete unter

eweis.

Miinchen Horst Birkle

Oberdorfer, Bernd: Geselligkeit und Realisierung von Sittlichkeit. Die Theo-
rieentwicklung Friedrich Schleiermachers bis 1799. — Berlin: W. de Gruyter
1995. XVI, 570 S. (Theologische Bibliothek, 69), Ln DM 278,00 ISBN:
3-11-014595-2

In Teil I{,Freundschaft) seines umfangreichen, gehaltvollen Werkes, einer
im Sommersemester 1993 von der Ev.-Theol. Fak. der Ludwig-Maximilians-
Univ. Miinchen angenommenen, fiir den Druck leicht iiberarbeiteten Diss., be-
tritt Oberdorfer nahezu vollstindig Neuland. Er arbeitet aus den Aristoteles-
Anmerkungen Schleiermachers (im folgenden = S.) dessen freundschaftstheo-
retische Konzeption heraus.

In Teil II (,Sittlichkeit”) behandelt O. die bei der kritischen Beschiftigung
mit Kant entstandenen, wenngleich darin nicht aufgehenden Schriften ,,Uber
das hochste Gut®, ,Freiheitsgespriach® und ,,Uber die Freiheit“. S. stellt sich
vor, ,,daB uns das Sittengesetz als eine algebraische Funktion gegeben sei, so
werden wir uns unter dem héchsten Gut nichts anders zu denken haben, als
diejenige krumme Linie, welche alles ist und alles in sich enthilt, was durch
jene Funktion méglich ist* (KGA I/1, 91, 6-9). Laut O. ermdglicht die Formel
,die Identifikation von bereits realisiertem oder von zu realisierendem Guten*
(205). Meine Frage wiire, was eine krumme Linie gegentiber einer algebraischen
Funktion auszeichnet. Die Kurve erscheint in einem ,anschaulichen Bilde®;
das héchste Gut ist eine ,,Idee” (Auswahl Braun 1, 70, 72). Das agathon ist, um
mit Heidegger zu reden, das Erscheinendste des Seienden (anders als bei Kant
gilt nicht nur das Unsichtbare als gut). Wenn das héchste Gut die Totalitat des-
sen ist, was durch reine Vernunftgesetze moglich ist (KGA 1/1, 92, 13f) , also die
Totalitét aller Giiter darstellt, empfiehlt es sich nicht, nach dem hochsten Gut
des Einzelnen zu fragen, und eriibrigt sich O.s Frage, ob es nicht individuelle
Kurven geben miisse (205).

Der mit ,, Lebenssphéren* iiberschriebene Teil IITist der grofen Abhandlung
. Uber den Wert des Lebens®, die einen wichtigen Schritt bedeute in Richtung
auf eine umfassende deskriptive Theorie der menschlichen Lebensverhaltnis-
se, und der kleinen Schrift ,,Uber den Geschichtsunterricht” gewidmet, in der
Historie als Rekonstruktion dessen, was ist, verstanden wird. Die isolierte Re-
flexion auf sich selbst fiihrt nach O. zur Einsicht in die konstitutive Bedeutung
der Sozialitit fiir die Genese und Bildung des Selbst iiberhaupt (394). Den Na-
gel auf den Kopf trifft O. mit seinem Satz, S.s Charakterisierung als Individua-
litatstheoretiker oder als eigenstdndiger Vertreter einer transzendentalen Sub-
jektivitdtstheorie sei bis zur Irrefithrung unterbestimmt (523). Da Selbst-Bil-
dung immer zugleich Bildung der Menschheit-in-sich sei, da sie zudem sich
in &duBerem, auch auf Andere und Anderes gerichtetem Handeln artikuliere,
sei sie immer auch Welt-Bildung, Weltgestaltung, Beteiligung an der Vervoll-
kommmnung der Welt (534).

In der Schrift ,Philosophia politica Platonis et Aristotelis” gelangt S. nach
0. einen wichtigen Schritt hinaus iiber eine rein am Freundschafts-Paradigma
orientierte Sozialtheorie und Anthropologie. Auch theologisch erfihrt m. E. die
Freundschaft eine Relativierung. In seinen ,,Reden”, in denen sich weithin eine
uneigentliche, vorldufige Redeweise findet, nennt S. die Kirche zwar einen
Chor von Freunden; doch findet sich im gleichen Zusammenhang die tragfihi-
gere Formulierung ,Bund von Briidern*® (KGA I/2, 291, 30). Nicht Freund-
schaft, sondern Briiderlichkeit ist das spezifische Kennzeichen der Gemein-
schaft der ,Heiligen®. (Das Wort ,,Bruder” ist nur in den Kreisen zu vermeiden,
in denen es zu einer bloBen Floskel verkommen ist.) Freunde sucht man sich
aus; Briider 1dBt man sich geben und gegeben sein. GewiB miissen in der Reli-
gion Meister und Jinger einander in vollkommener Freiheit wihlen diirfen
(KGA I/2, 286, 7f); doch sind die Schiiler desselben Meisters, sobald sie keine
Schule, sondern eine Kirche bilden, weniger in Freundschaft als in briiderli-
cher Liebe miteinander verbunden. Als Freund ist ein Bruder nicht mehr als
ein Bruder. ,,Geschwisterliebe ist der eigentlichen Freundschaft nicht nur dhn-
lich, sondern sie mufl noch mehr in sich begreifen” (KGA I/1, 43, 19f). Ein
Freund kann (vgl. die Notiz ,Ueber die Aufhebung der Freundschaft® 5 Zeilen
darunter) aufhéren, ein Freund zu sein. Dagegen bleibt ein feindlicher Bruder
ein Bruder. Kain hort nicht auf, Abels Bruder zu sein.

Der der ,Metaphysik des Endlichen* gewidmete Teil IV untersucht die bei
der Beschiftigung mit Spinoza und Jacobi 1793/94 entstandenen Schriften, in
denen O. wichtige Weichenstellungen fiir S.s friihromantisches Werk beobach-
tet. AuBer den einschlégigen Arbeiten E. Herms, E. H. U. Quapps und G. Mek-
kenstocks wéren hier neuerdings die viel versprechenden Darstellungen Julia
A. Lamms zu nennen (Schleiermacher’s Post-Kantian Spinozism, in: Journal of
Religion 74/3, 1994, 476-505 und ihr Buch: The Living God: Schleiermacher’s
Theological Appropriation of Spinoza, 1996).

In Teil IVrekapituliert O. S.s bisherige Kritik der Theologie und behauptet,
biographisch sei das Thema der Religion fiir S. durchgdngig von hichster Be-
deutung (451).

Wenn Dinge ,,von héchster Bedeutung” zur Sprache gebracht werden, ist
dabei das Wort ,,vielleicht” fehl am Platze. Dinge verlieren, so sie eine solche
jemals gehabt haben sollten, ihre hchste Bedeutung, sobald man iiber sie sagt:
. Vielleicht — vielleicht auch nicht? Wer weili?“ Jedenfalls spricht mehr Vor-
sicht als GewiBheit aus S.s Satz: ,Dem Mann kann die Religion eine erhihte
Kraft verleihn, zu welcher er ohne sie vielleicht (Hervorhebung von Peiter)
nicht gelangt seyn wiirde ... (KGA 1/1, 6, 20-22).

Ohne S.s UngewibBheit zu beriicksichtigen, gibt O. S.s Satz folgende Deu-
tung: ,,In den Aristoteles-Anmerkungen und in den friihen Predigten erscheint
die Religion ... als Instanz der Motivationsverstirkung der Realisierung von
Sittlichkeit* (452). Uber die Motive, aus denen der Mensch handelt, hat S. in-
dessen nicht in einem unbestimmten ,Vielleicht schwebende Aussagen ge-
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macht, sondern mit Bestimmtheit geredet. An S.s Mahnung, der Mensch solle
alles mit Religion, nichts aus Religion tun (KGA 1/2, 219, 23f), ist nichts unbe-
stimmt. Eine religiose Motivation zu handeln gibt es nicht; dem Handeln sind
religitse Motive abzusprechen. Darum heifit es konsequenterweise in meiner
Ausgabe der christlichen Sittenlehre (Einleitung): ,Da braucht von Motiven
gar nicht die Rede zu seyn.” (79, 7)

Die vor 1799 entstandenen Schriften und Entwiirfe S.s sollten theologisch
nicht iiberstrapaziert werden. Eine eigene Theologie braucht Zeit zum Reifen.

In der Auseinandersetzung zwischen Vater und Sohn Schleiermacher (An-
fang 1787) stellt O. sich insofern auf die Seite des Sohnes, als er dessen Bruch
mit den Herrnhutern fiir doppelgesichtig hélt und im Gegensatz zum Vater (,,...
entlassen muB ich Dich — da Du den Gott Deines Vaters nicht mehr anbetest®)
nicht von einer prinzipiellen Verabschiedung der Religion durch den Sohn —
iiber den Glauben an Christus schrieb der Sohn: ,,... fiir mich ist er jezt ver-
loren.” (KGA V/1, 55, 86f, 50, 26) — reden will (452). In Wahrheit war der Vater,
der nicht in dem, was der Sohn , Vollkommenheit* nannte, sondern in Gottes
Verherrlichung den Zweck aller Werke Gottes sah, hellsichtiger als der Sohn,
der spiter — auf Grund seiner theologischen Arbeit, also nicht aus Pietdt gegen-
iiber den Herrnhutern — zu einer Position zuriickgekehrt ist, auf welcher er das
eigentliche Anliegen des Vaters besser vertreten konnte, als demselben méglich
war.

S.s Zweifel gegen die Versohnungslehre und die Gottheit Christi waren im
Nachhinein gesehen radikale Zweifel. Radikale Zweifel sind ein Grund, theo-
logisch zu arbeiten. S. ist nicht nur aus duBeren Griinden zum Theologiestu-
dium nach Halle gekommen. Mit dem Zweifeln hat er angefangen zu denken
(KGA V/], 183, 31f).

In den vor 1799 entstandenen Schriften und Entwiirfen gleicht die Theo-
logie einem unbeachteten Mauerbliimchen. Kein feuriger theologischer Eros
spricht beispielsweise aus den in Drossen entstandenen Zeilen: ,,Studir’ ich ja
etwas so ists theologischer Wust mit dem ich mich wieder bekannt mache, weil
ich mich ... in Berlin examinieren lassen will — (eine ekelhafte Bekanntschaft
... ) (KGA V/1, 178, 299-301).

In Teil V (,Geselligkeit“) zeigt O. an den Texten aus der Berliner Zeit (1796
bis Anfang 1799) die Dimension der Erfassung des Sozialen auf. In einem mit
,Staat und Privatsphére” iiberschriebenen Abschnitt kommt O. darauf zuriick,
der Staat habe nicht die Funktion, ein allgemeinverbindliches, material be-
stimmtes Ethos durchzusetzen. S. meint, der Staat habe nicht das Recht, zu
fordern, dafB {iberhaupt der Beischlaf nur nach vorhergegangenem Vertrag exer-
ziert werde oder daB dieser Vertrag immer ein lebenslinglicher sei (KGA 1/2, 5,
6-8). Die positive Wiirdigung einer Ehe auf Probe oder des Konkubinats, die S.
in spiteren Jahren nicht wiederholt hat, fithrt, wie O. treffend bemerkt, zu einer
hochgradigen Sensibilisierung des Rechts und zu einer radikalen kulturellen
Relativierung rechtlich gefaBter Sozialformen (478).

Zu O.s Empfehlung, der Staat habe sich zuriickzunehmen, pafit schlecht
die an Fichte erinnernde Behauptung, der Staat sei ,das Ideal der Ethik, das
Ziel alles Handelns® (526). Ist etwa das kirchenverbessernde Handeln kein
Handeln? Nur Schwirmer werden dieser Art des ,gegenwirkenden” Handelns
nachsagen, ebenso auf den Staat wie auf die Reformation der Kirche gerichtet
zu sein.

In einem Riickblick auf S.s Versuch einer Theorie des geselligen Betragens
bemerkt O., 8. habe noch kein Konzept gefunden, von wo aus er den Zusam-
menhang des symbolisierenden und des organisierenden, des darstellenden
und des herstellenden (wirksamen?) Handelns konstruieren konnte (509). Ein
solches Konzept kénnte m. E. angedeutet sein in den Notizen zur Vertragslehre:
,Durch die Willenshestimmung wird eine Handlung vollendet. Was noch auf
dieselbe folgt ist entweder kérperlicher Mechanismus oder symbolische Dar-
stellung.” (KGA 1/2, 68, 5-7) Ein wirksames Handeln ist z. B. der EntschluB,
ein christliches Leben zu fithren, oder (weniger hochgegriffen) die Entschei-
dung, einen bestimmten Beruf zu ergreifen. Die christliche Existenz oder die
alltigliche Berufstétigkeit sind dann lediglich eine Darstellung der urspriing-
lichen Willensbestimmung.

In Teil VI (,Ausblick”) wird reichlich belohnt, wer sich ein Studium von
0.5 anspruchsvollem Werk nicht hat verdriefien lassen. Obwohl O. nicht die
Absicht hat, die vor 1799 entstandenen Schriften und Entwiirfe auf S.s ,Re-
den®, ,Monologen* und , Vertraute Briefe” hinzuordnen, will er sie der Esote-
rik einer reinen Frithwerkserforschung entnehmen. Er achtet sowohl auf die
Kontinuitit als auch die Diskontinuitdt in S.s Denkentwicklung. Von einer
Koppelung von Theorieprofil und Sozialtheorie her versteht er S.s harsche Kri-
tik seiner Gegenwart, die die Deformation der elementaren Sozialformen
ebenso umfalBt wie Erstarrungen und Fehlorientierungen des Denkens.

O. spricht S. als einen der ersten und zugleich einen der subtilsten Theo-
retiker der modernen Gesellschaft an. Er findet das neue Interesse an S. begriin-
det mit den Anforderungen an Theologie und Kirche in der modernen west-
lichen, pluralistischen Gesellschaft der Nachkriegszeit (1).

Zu dem Stichwort ,,westlichen*: Nicht nur von der Geographie her ist nicht
ganz eindeutig, wie westlich und wie vereinnahmbar die Provinzen waren, in
denen S. zu Hause war und die dank seines Wirkens alles andere als einen pro-
vinziellen Charakter hatten. Zu dem Stichwort ,,pluralistisch“: Als Hauptfeind
des ,,Pluralismus” macht S. die Systemsucht aus, die das Fremde abstofit (KGA
1/2, 217, 20). Nicht bereits in einer (sich selbst geniigenden) pluralistischen Ge-
sellschaft, sondern erst im Unendlichen steht alles Endliche ungesttrt neben-
einander (Zeile 25f). Es gilt, mit einer pluralistischen Gesellschaft auf das Un-
endliche zuriickzugehen und sie vom Unendlichen umgreifen zu lassen.

Nach O. erzeugt die Religion eine Form der Vergesellung, die als Voll-
endung der freien Geselligkeit — wo O. von ,.der freien Geselligkeit” spricht,

spricht S. von ,,der menschlichen Geselligkeit” (KGA /2, 270, 9) — anzuspre-
chen ist (527). Kann es statt ,Vollendung®: ,,Ende” heiBen (vgl. das Wort ,inte-
rimistisch® in Zeile 12f)?

Die freie Geselligkeit ist, um nur einen Punkt herauszugreifen, um so voll-
endeter, je nachgiebiger der Ernst sich paart mit Scherz und Witz. Je niher die
freie Geselligkeit in dieser Beziehung ihrer Vollendung kommt (d. h. je witziger
es in ihr zugeht), desto weniger ist Raum , fiir dasjenige, was von heiliger Scheu
und Ehrfurcht immerdar umgeben sein muB.“ (KGA 1/2, 268, 31-33) Vollkom-
men kann die freie Geselligkeit in sich, d. h. ohne einen Ubergang ins Religidse
sein. Es wiire ein Riickfall in ein hierarchisches Denken, es wire ,,Werkerei®,
das Religitse vorzugsweise an in der freien Geselligkeit oder anderswo er-
reichte Spitzenleistungen anzukniipfen.

Ein echter geistlicher Austausch, der das vollendetste Resultat der mensch-
lichen Geselligkeit ist (KGA 1/2, 270, 9), findet auch unter denjenigen Christen
statt, die keine Meister in der freien Geselligkeit sind. (Frei kann die Gesellig-
keit auch in dem Sinne sein, daB sie keinen religidsen Charakter hat.) Die Kir-
che steht einer Gemeinschaft, deren Teilhabern etwas gemein ist, ndher als ei-
ner Gesellschaft, in der alles wechselseitig, d. h. eigentlich entgegengesetzt ist
(KGA 1/2, 169, 35-39). SchlieBlich hat in der Kirche die Einheit des Geistes
mehr Gewicht als die Verschiedenheit der Charismen.

Nicht ganz gelungen ist O.s Versuch (dieser Versuch ist ganz in S.s
Sinne), iiber die Beziehungslosigkeit zwischen Religion, Metaphysik
und Moral hinauszukommen: ,Die Religion schaut das Universum
passiv an, die Metaphysik konstruiert es denkerisch, die Moral bildet
und vollendet es durch Handeln.” (544) Gegeniiber dem Universum
gibt es keine andere Haltung als die der Empfinglichkeit. Der voll-
endete und gerundete Idealismus wird das Universum vernichten,
indem er es zu bilden scheint (KGA 1/2, 213, 20-24). Metaphysische
Konstruktion des Universums bedeutet: Destruktion desselben.

Ebensowenig ist der Religion die moralische Welt das Universum
(236, 5~7). Uber allem Wirken aufs Universum verliert die moralische
Praxis sich in unfruchtbaren Weiten und vergilit sie am Ende eigent-
lich immer, den Menschen selbst zu bilden (212, 35-37). Das Reich
des Handelns ist nicht das Unendliche, sondern die Welt. Bereits W.
Loew diirfte ins Schwarze getroffen haben mit seiner Vermutung, daf
der Weltbegriff bei S. im Durchdenken der Idee des héchsten Gutes
entstanden sein kénnte. Eine Moral, die das Reich der Freiheit ins
Unendliche erweitern will (212, 11), ein ,,unendliches Ethos“, bedarf
der Entmythologisierung. Moralisch gesehen bedeutet das Endliche
gegeniiber dem Unendlichen einen Gewinn.

Fragen dieser Art verlieren freilich ihr Gewicht angesichts einer
bewundernswerten Fiille von aufmerksamen Beobachtungen, klugen
Deutungen und fruchtbaren Anregungen, dank derer O. die Erfor-
schung der vor der Edition durch G. Meckenstock groBenteils vor
sich sanft dahinschlummernden Schriften und Entwiirfe ein bedeu-
tendes Stiick vorangebracht haben diirfte.

Kirchniichel Hermann Peiter

Religionskritik in interkultureller und interreligitser Sicht. Dokumentation
des Symposiums des Graduiertenkollegs , Interkulturelle religitse bzw. re-
ligionsgeschichtliche Studien® vom 20.-23. 11. 1996, hg. v. Heinz Robert
Schlette. — Bonn: Borengisser 1998. XIV, 217 S. (Begegnung. Kontextu-
ell-dialogische Studien zur Theologie der Kulturen und Religionen, 7), geb.
DM 56,00 ISBN: 3-923946-39-2
Wihrend der ,Dialog” der Religionen eine stindig besprochene

und vielfach beschworene Sache ist (jedenfalls im christlichen

Raum), wird die wechselseitige Kritik der Religionen weit weniger

beachtet und offensichtlich geringer geschitzt. Zum einen entspricht

sie nicht dem verbreiteten Bediirfnis nach verstdndnisvollem Ent-
gegenkommen und Uberwindung der Gegensitze, zum anderen ist
sie ein Hort tiefgreifender MiBverstandnisse und Diskriminierungen.

Gerade damit aber bezeugt sie eindringlich die Schwierigkeiten reli-

gioser Geltungs- und Verbindlichkeitsanspriiche. In der Begegnung

verschiedener Religionen wird die Identitét jeder einzelnen proble-
matisiert.

Um dieser Sache konzentriert nachzugehen, schloB das Sym-
posium von Theologen und Religionswissenschaftlern, das in dem
vorliegenden Buch dokumentiert wird, bei seiner thematischen Ab-
grenzung dreierlei Arten von Religionskritik aus: zum einen die neu-
zeitlich dominierende, besonders in westeuropdischer Aufklidrung
verankerte, die das religitse BewuBtsein, v. a. in seiner christlichen
Gestalt, durch Erkldrung aufzuheben versucht; zum anderen religi-
onsinterne Kritik, die sich gegen Pervertierungen des vorausgesetzten
wahren Wesens der Religion wendet; schlieBlich drittens aber auch
Bewertungen im religionswissenschaftlichen Vergleich, die ohnehin
mit kréftigen wissenschaftstheoretischen Problemen belastet wiren.
Ganz scharf lassen sich diese Grenzen freilich nicht ziehen und wer-
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den in einigen Beitrdgen auch deutlich tiberschritten. V. a. durch den
Bezug auf die Geschichte und den Anspruch der Menschenrechte,
auf normative Formulierungen eines Humanum, das sich von keiner
einzelnen Religion her artikuliert, werden die interreligiGsen Diffe-
renzen zu interkulturellen ausgeweitet und die getroffenen Unter-
scheidungen verschiedenartiger Religionskritik problematisch.

Die Konzeption des Symposiums erldutert HEINz ROBERT SCHLETTE mit ei-
ner differenzierten , Einfithrung” (1-11), deren anregende MalBgaben und Im-
pulse noch iiber das hinausgehen, was die folgenden Beitréige realisieren. Ana-
Iytisch aufschluBreich sind die Ausfithrungen tber die ,Wandlungen in der
Beurteilung und Kritik nichtchristlicher Religionen durch das Christentum
aus katholischer Sicht* von Hans WALDENFELS (27-34) und — besonders in-
struktiv — ... in der evangelischen Theologie® von REINHOLD BERNHARDT
(35—-51), iiber ,,Religionskritik im Alten / Ersten Testament” (52—74) von CHR1-
stiaN FREVEL, tiber ,,Wechselseitige Kritik von Manichdismus und Christen-
tum* (75-84) von Hans-Joacrim KLimkerr, iiber ,,buddhistische Kritik am Chri-
stentum im modernen Japan“ von Hipeka Fukasawa (85-100), iiber ,,neo-hin-
duistische Kritik am Christentum® von WoLrcANG GANTKE (101-115) und ,, Zur
islamischen Kritik an der Religion Zarathutras“ von MICHAEL STAUSBERG
(116—140 [hier fiel im Ubergang von Seite 137/138 Text aus]). Freilich haben
diese Themen durch ihre unterschiedliche geschichtliche und kulturelle
Néhe oder Distanz zu unseren Verhéltnissen und Problemen theologisch un-
gleiches Gewicht. — Leider beschriinkt sich der Beitrag von CrrisTiaN ToMu-
SCHAT liber ,,Die Menschenrechte und die Religionen* (145—158) auf die Frage,
inwieweit Religionsfreiheit in staatlichen Verfassungen und internationalen
Konventionen garantiert wird, und 146t damit den Gesichtspunkt der interreli-
giosen und interkulturellen Kritik gerade in diesem brisanten Zusammenhang
auBer acht. — Thematisch erheblich sind demgegeniiber die Ausfiihrungen von
VerENA BOLL iiber ,,Die Kritisierbarkeit der Religionen aus feministischer Per-
spektive” (159-171). Bei ihrer referierenden Wiedergabe eines weiten Spek-
trums unterschiedlicher Positionen verzichtet sie freilich darauf, ,,den norma-
tiven Charakter der feministischen Ansitze” (162) auch ihrerseits kritisch zu
bedenken. Die Frage, wo vielleicht eine Grenze zwischen theologisch begriin-
deten Argumenten und eigenwillig emporten Postulaten verlaufen kénnte,
kommt so (etwa bei der Feststellung ,.Sie fordern die Gottin®, ebd.) nicht auf.
— Eher essayistisch ist die Abhandlung ,,Das »Lachen« als Augenblick und als
Kairos — philosophisch-interreligiése Religionskritik aus ostasiatischer Per-
spektive” von Ryosuke OHAsHI (183-195). Dabei geht es um die Bedeutung ver-
gleichbarer AuBerungen in Nietzsches ,.Zarathustra“ und im Zen-Buddhismus
fiir die Kritik des Christentums. — JacQues WaArDENBURGS Referat iiber ,, Religi-
onskritik. Aufkldrung, Emanzipierung, Begegnung” (196—208) stellt leider eine
etwas fliichtige Skizze dar. Bedenkenswert ist jedoch seine Unterscheidung
dreier Aspekte von Religionskritik: als ,vernunftgemédBe Aufklarung®, ,sozio-
kulturelle Emanzipierung” und ,neuartige Kommunikation, die Begegnungen
ermoglicht®.

Drei Beitrige sind nicht unmittelbar dem vorgegebenen Rahmenthema zu-
zuordnen. Nur eine vage Beziehung zu interreligitser oder interkultureller Kri-
tik hat der Vortrag ,Religionskritik und philosophischer Glaube bei Karl Jas-
pers” von Giorgio Penzo (12—-26). — Eindrucksvoll ist die dokumentierte Kurz-
fassung des Vortrags von JoHANN BaptisT METZ iiber das , Eingedenken frem-
den Leids* als ,einer Basis- und Briickenkategorie der christlichen
Gottesrede® (141—144). Doch wird daraus mit gutem Grund keine Konsequenz
fiir die interreligiose Kritik gezogen; denn gar zu leicht konnte sonst die bewe-
gende Spiritualitdt in christliches UberlegenheitsbewuBtsein umschlagen. —
Nichts als érgerlich ist schlieBlich der streitbar gemeinte Vortrag von CARL
AwmEry iiber , Religiositit und biosphérische Problematik® mit einem Panorama
der Kulturgeschichte von der Béren-Religion indianischer Jagerkulturen bis zur
Wirtschaftspolitik der Deutschen Bank, mit hoffnungsvoll vagem Ausblick auf
die ,Religion, die sich der Tatsache unserer Kreatiirlichkeit in voller Souveri-
nitdt zu stellen vermag® (181) und der Warnung vor einem Riickzug ,.auf die
neo-kannibalistische Borniertheit, wie sie etwa aus dem Antlitz von Herrn We-
sterwelle leuchtet” (182). Den Verantwortlichen des Graduiertenkollegs diirfte
die Verdffentlichung dieses Beitrags selbst peinlich gewesen sein.

Vielfdltig sind die Funktionen interreligitser und interkultureller
Kritik, auf die dieser Sbd aufmerksam macht: Sie hat erheblichen An-
teil an der Ausbildung und Stabilisierung der jeweiligen Identitat,
insbesondere bei der Formulierung von Universalititsanspriichen;
als Fremdkritik kaschiert dient sie der Selbstkritik; sie wirkt als Me-
dium der Besinnung auf die eigenen Traditionen; sie kompensiert
Minderwertigkeitsgefiihle; sie begleitet und erleichtert religions-
geschichtliche Innovationen; sie ermdoglicht den experimentellen
Umgang mit Wahrheitsanspriichen u.a. m. Bedenkenswert sind in
diesem Zusammenhang auch die beildufig mahnenden Hinweise auf
den AusschluB neuer religidser Bewegungen aus dem ,,Dialogkartell*
unserer Gesellschaft (119, Anm. 14), gar auf ,,die noch heutzutage von
Kirchen und Massenmedien betriebenen Schmierstiicke der Stigma-
tisierung Neuer Religioser Bewegungen® (128 mit Anm. 156). In die-
ser Hinsicht sind sorgfdltige Untersuchungen angebracht, die zu dif-
ferenzierteren Urteilen fithren.

Bei aller Wertschatzung der vorliegenden Studien ist jedoch auch
festzuhalten, daB sie nicht derart ,,Neuland* (209) betreten, ,,ziemlich

unbekanntes Gelande® (1), wie hier manchmal nahegelegt wird. Von
jeher ist die Wahrnehmung interreligiéser und auch interkultureller
Kritik in religionsgeschichtlichen Studien (etwa angesichts der Kon-
frontationen von Christentum und Islam, von Buddhismus und Hin-
duismus) ebenso selbstverstandlich wie in missionsgeschichtlichen.
Freilich @ndern sich die hermeneutischen Bedingungen dieser Wahr-
nehmung und die mit ihr verbundenen Wertungen. AuBerdem wird
die Religionskritik innerhalb der Religions- und Missionsgeschichte
iiblicherweise nicht als eigene disziplindre Sparte thematisiert. In
beiderlei Hinsicht verdient deshalb der Ertrag dieses Symposiums
Beachtung.

Leider deutet die Dokumentation in keiner Weise an, welche Dis-
kussionen die einzelnen Vortrdge ausgelost haben — im Blick auf ihre
jeweilige innere Konsistenz, ihre wechselseitigen Verhéaltnisse und
ihren Ertrag fiir die weiterhin angestrebten interkulturellen Studien.
Es ist nicht vorstellbar, daB die Referate auf dem Symposium derart
spannungslos nebeneinander aufgenommen wurden, wie sie im
Buch zusammengefalBt sind.

Essen Hans Zirker

Homo naturaliter religiosus. Gehort Religion notwendig zum Mensch-Sein?,
hg. v. Fritz Stolz. — Frankfurt: Peter Lang 1997. 334 S. (Studia Religiosa
Helvetica Jahrbuch, 3), brosch. DM 81,00 ISBN: 3—906759—23-7
Der Bd dokumentiert eine Ringvorlesung der Univ. Ziirich aus dem Winter-

semester 1995/96, tiberschrieben in ,,Umformung eines alten christlichen Leit-

spruchs” (7; erst A. Schindler geht dann auf Tertullian ein; ausfiihrliches Zitat

der Stelle: 177).

Einigermallen bestimmend ist das Paradigma der Soziobiologie,
obgleich hinsichtlich konkreter Resultate distanziert betrachtet, so
schon eingangs von W. BurkerT (kein Reduktionismus [20], da die Bio-
logie eher komplexer sei als die Geisteswissenschaften): Fitness oder
Opium? Religion zeigt, kaum genetisch initiiert, doch nicht ohne Aus-
wirkung auf die Selektion, bis jetzt eine Erfolgsgeschichte; offen indes
der Ausblick angesichts ganz neuer Dimensionen von Kommunikati-
on. F. Storz: Von der Begattung zur Heiligen Hochzeit, vom Beuteteilen
zum Abendmahl, untersucht die kulturellen Gestaltungen natiirlicher
Prozesse, deren Primdireffekte z. T. ganz vernachldssigt werden (im
christlichen Abendmahl). G. Baupy entwirft paldoanthropologisch Re-
hglon als durch Anderung der Umwelt ernétigte ,szenische Ergin-
zung" (vgl. die Annahme von Mutterattrappen durch Rhesusiffchen).
A. MicuagLs widmet sich dem komplexen Verhiltnis von Religion
und Angst. Dieser eignet neurobiologisch der Primat, wobei ihre ko-
gnitive Bedingtheit beim Menschen mit ein Grund fiir seine einzig-
artige Ausbreitung ist (122). Fiir die Zukunft scheint Michaels eher
dem Ich-Verzicht zwecks Angstbefreiung geneigt (den Silberfisch
wird es wie vor unseren Biichern wohl auch nach ihnen geben, 132).
Explizit gegen die Religion dann — u. a. auf Buggle rekurrierend — G.
WoLteRs (mit Absage zugleich an ,,Evolution als Religion®). Schon an-
gesprochen wurde A. SCHINDLER, der eine Linie von Tertullian zu Dre-
wermann zieht, insofern hier Gott statt im oder vom Kosmos aus in der
Seele gesucht wird. Kommt damit schon die Spannung von natiirli-
cher und christlicher Religion zur Sprache, so wird dies eigens Thema
in der Vorlesung I. U. DaLrerTHS. Er bestreitet die Titelfrage, unter Kri-
tik an anthropologischen wie soziologischen Argumenten pro, und
mit dem theologischen, da} zwar Religion sehr wohl vermeidbar sei,
nicht aber Gott. In dessen Bezug zu uns griinden Dasein wie Glaube.
Glaubens-Basis aber sind nicht religiose Erfahrungen, sondern die
Botschaft von Jesus Christus (214). In Abhebung von der wissenschaft-
lichen AuBen- wie der theologischen Innenperspektive geht A. Rust
formal, von Wittgenstein her, dem natiirlichen Kontext der religitsen
Sprache nach. So kann er deutlich machen, daB es recht verstanden
keinen ,,Galilei-Konflikt* (Wolters 142) zwischen S. Hawking und Jo-
hannes Paul II. bzgl. des Big Bang geben kann. E. HoLensTEIN behan-
delt die Erwdhnung Gottes und die Rede von der Wiirde der Kreatur in
Schweizer Verfassungstexten, nicht ohne ironische Spitzen gegen de-
ren um Freiheit besorgte Gegner. Probleme hat Holenstein mit der
Ubernahme von Verantwortung (gar ,,vor Gott und den Menschen®).
Ein Schuldbekenntnis findet er zu eigenméchtig anmafBend, wihrend
angesichts unserer Grenzen Scham das Rechte sei (265f [worob sich
dann im Grunde Gott zu schamen hitte?]). Es bediirfe des Sinns fiir
Metaphern, unter denen man wirklich das mehrdeutige Wort ,,Krea-
tur” besser vermiede. D. von UsLAR spricht in einer Abbreviatur seiner
umfangreichen Publikationen iiber anthropologische Quellen der Re-
ligion. C. G. Junas Archetypen- und Projektionslehre ruft zum Uber-
gang von der Theologie zur Philosophie. Und das grofie Eine, vor dem
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hier auch das personale Konzept als solches nur projektiv aufgefalit
wird, beherrscht schlieBlich ebenfalls den letzten Beitrag C. SCHARFET-
TERs zu Religion, Spiritualitit und Mystik in der Perspektive der
Psychiatrie.

Nicht neu, doch neu bedenkenswert fiir Theologen diirfte die
Selbstverstédndlichkeit sein, mit der hier Wissenschaftler grenziiber-
schreitend Sach- und Wahrheitsurteile fallen bzw. als geféllt voraus-
setzen. Eine Selbstverstindlichkeit, die zu christlichen Zeiten so nur
beim Lehramt begegnet. Bestitigt sich obendrein nicht auf weite

Strecken das bse Wort, unter ihren Kollegen seien es nur die Religi-
onswissenschaftler, die ihren Fach-Gegenstand nicht recht mogen?
Diesen Duktus verstirkt die reformatorische Absage an jede Form
von Theologia naturalis, sei sie theoretisch oder praktisch (die reli-
gitsen Elefanten erscheinen bei Baudy 71, nach Aelian — wie bei Dal-
ferth — 198, nach Montaigne). — Vor der Autoren-Information ein in-
tegrierter Sach-/Personenindex.

Frankfurt a. M. Jorg Splett

Allgemeines / Universallexika

Vorgrimler, Herbert: Wegsuche. Kleine Schriften zur Theologie. 2 Bde — Alten-
berge: Oros Verlag 1997 / 1998. XVI, 676 S. / X, 758 S. (Miinsteraner Theo-
logische Abhandlungen, 49), geb. DM 120,00 / DM 120,00 ISBN:
3-89375-150-5 / 3—89375-160-2

Die wissenschaftliche Diskussion, auch in der Theologie, spielt
sich gegenwirtig vornehmlich in Zeitschriften und Sammelwerken
ab. Eine Folge davon: Das Lebenswerk eines Autors zu sammeln, dh-
nelt dem Puzzle-Spiel. Da ist das Unternehmen eines so profilierten
Disputanten des Glaubensdialogs dieser Jahrzehnte, wie es der Miin-
steraner Dogmatiker ist, nur zu begriifen, die Artikel und Aufsitze
aus rund drei Jahrdutzenden im ,fortgeschrittenen Alter der Emeri-
tierung® (I, IX) geordnet und (in einigen wenigen Féllen nur) aktuali-
siert vorzulegen. ,Freundschaftlich verbunden” bietet Kardinal
Franz Konig dem ,sehr geschitzten Professor” das Geleit (I, V-VII)
in ein auBerordentlich weites Feld, das in sieben Kreisen die 79 Stel-
lungnahmen Vorgrimlers aufnimmt. Sie reichen von dezidiert dog-
matischen Themen wie das ,Leiden Gottes” und ,Fragen zum Hol-
lenabstieg Christi iiber religionenékumenische Reflexionen (v.a.
hinsichtlich des Judentums) und zeitgeschichtlich relevante Erorte-
rungen zu Fragen der Theologischen Erkenntnislehre (herausgeho-
ben sei: ,Vom ,Geist des Konzils‘“) bis zu sakramentenliturgischen
Abhandlungen (AblaB, Interkommunion, BubBtheologie u.a.) und
»Theologischen Portrdts* aus der Geschichte und v. a. aus der Wegge-
nossenschaft (Pascal, H. Rahner, L. M. Weber, Balthasar, de Lubac).
Ein Quellennachweis im Bd II wie auch ein Entstehungsvermerk am
Ende der Kap. hilft dem Leser und der Leserin zur historischen Pla-
zierung der Gedanken. Die Fiille des Stoffes, die Zahl und Qualitét
der Gespriachspartner ist so grofl, daBb die Nutzer der Bde bestimmt
erschliefende Indices dankbar registrieren wiirden; schade, dal sie
fehlen!

Angesichts der gerade benannten Eigenschaften ist es natiirlich
schwer, ein Urteil iiber die immense Arbeit abzugeben, die hier doku-
mentiert wird. Immerhin kann man einige Charakteristika, so denkt
der Rez., unschwer namhaft machen. Da ist an erster Stelle die Ver-
bindung zu Karl Rahner anzufithren. Unter der erlesenen Schar der
Schiiler gibt es kaum jemanden, der so nachdriicklich, so rezeptiv
und kreativ zugleich das Oeuvre des Innsbrucker Jesuiten verteidigt
wie Vorgrimler. Es iiberrascht nicht, daf kaum ein Artikel ohne Riick-
bezug aufihn ist, daB} die ganze Sektion VIII (II, 471-614) der ,,Aktua-
litdt Karl Rahners” gewidmet ist. Im Blick auf die nicht immer faire
Behandlung und zunehmende Vergessenheit seiner genialen Anre-
gungen ist diese Insistenz des Schiiler-Freundes dankenswert. Ein
weiteres herausstechendes Kennzeichen der Darlegungen ist die sou-
verdne Behandlung der jeweiligen Sujets: Umfassende Kenntnis der
Dogmengeschichte und sorgsame Abwédgung der Problemlage zeigen
alle Beitrdge auf ihre Weise. Auch heute noch lesenswert sind unter
diesem Aspekt die dlteren (selbst wenn sie nach manchmal mehreren
Jahrzehnten zu komplettieren sind), die Forschungsberichte geben,
z.B. zur ,Auferstehung des Fleisches® oder zur ,Volk-Gottes-Theo-
logie®“ auf und nach dem Vaticanum II. Von besonderer Bedeutung
erscheinen die Stellungnahmen zu amtstheologischen Fragen, nicht
zuletzt zur neuerlich diskutierten Frage des Diakonats (einschlieB-
lich der Zulassung von Frauen). Drittens méchte ich den chrono-pro-
blematischen Duktus hervorheben, der sich bemerklich macht; er ist
bei vielen zeitgendssischen Theologen zu konstatieren und durch die
Entwicklung der Kirche in den letzten zwanzig Jahren veranlafit. In
den frithen Stellungnahmen Vorgrimlers herrscht ein eher konser-
vativer und behutsamer Ton vor; je jiinger sie sind, um so schérfer
werden die Thesen formuliert, desto hirter werden die Exponenten
des restaurativen Kurses angegangen. Das trifft v. a. dort zu, wo Rah-
ners Werk verkannt wird und wo das Erbe des Konzils gefihrdet er-
scheint. Der V. scheut sich dann auch nicht, klare Trennungslinien

zu markieren; so im Fall des Verhiltnisses zu Hans Urs von Balthasar.
SchluBendlich sei noch das geistliche Moment akzentuiert, das alle
Aufsitze in etwa, einige total sichtbar machen. Ob es iiber ,,das Hei-
matrecht des Gefiihls in der Theologie* oder ,,die Weisheit der Gelas-
senheit” oder iiber die Bedeutung von Mystik und Kunst geht, stets
markiert der Miinsteraner Gelehrte die spirituelle Wertigkeit, die der
Theologie, besonders gerade der Dogmatik eigentiimlich ist. Damit
wird nachdriicklich dem wohlfeilen Vorwurf der , Verkopfung® und
Verrationalisierung Paroli geboten, der den Theologen gern gemacht
wird. Alles in allem ist festzustellen: Die ,Kleinen Schriften“ sind ein
wesentliches Dokument der deutschen Theologie nach dem Zweiten
Vatikanischen Konzil.

Regensburg Wolfgang Beinert

Theologische Realenzyklopidie. Bd XXIII: Minucius Felix - Name / Namen-
gebung, hg. v. Gerhard Miiller. — Berlin: W. de Gruyter 1994. 807 S. (TRE,
23), Halbleder DM 488,00 ISBN: 3—11-013852—2. Bd XXVII: Politik / Poli-
tologie — Publizistik / Presse, hg. v. Gerhard Miiller u. a. — Berlin: W. de
Gruyter 1997. 807 S. (TRE, 27), Halbleder DM 394,00 ISBN: 3—11-002218—4
/ 3-11-015435-8

Der 27. Bd der TRE bringt einen Uberblick iiber die Bedeutungs-
geschichte des Begriffs Politik. Das Problem Politik und Christentum
wird ebenfalls angesprochen. Kurz aber informativ ist der Art. Poly-
glotte. Leben und Werk Polykarps von Smyrna findet eine fundierte
Wiirdigung. Umfangreich ist der Art. Polynesien. Er berichtet u. a.
auch iiber die Missions- und Kirchengeschichte. Der Beitrag Poly-
theismus informiert {iber die allgemeine Bedeutung des Begriffes
und des Polytheismus-Begriffs in der neueren religionsgeschicht-
lichen Forschung. Der Art. Pommern erldutert die Geschichte Pom-
merns und der Pommerschen Kirche bis nach 1945. Seit 1930 erzielte
die NSDAP in Pommern spektakuldre Wahlerfolge. Der Philosoph
wird u. a. fiir den Art. iiber Leben und Werk von Porphyrus dankbar
sein. Beim Art. Positivismus wird er u. a. als Frage nach dem Positi-
ven und seinem Ursprung behandelt. Das Stichwort Postmoderne
wiirdigt die Genealogie des Positivismus. Auch die theologische
Seite wird erdrtert. Eine eingehende Behandlung erfihrt die Frage
der Prddestination. Der Begriff Pragmatismus wird von der philoso-
phisch-theologischen Seite beleuchtet. Der Art. Praktische Theologie
erortert auch die neuere Entwicklung der katholisch praktischen
Theologie. Umfassend ist der Beitrag Predigten. Er behandelt auch
die Predigttitigkeit von Johannes Eck und Friedrich Nausea. Die Pres-
byterianer und ihre Geschichte werden eingehend dargelegt. Um-
fangreich ist auch der Art. Priestertum. Ein eigenes Stichwort ist der
Priesterschrift gewidmet. Die Frage des Primats wird nicht behandelt,
sondern ist nur ein Verweisstichwort. Besonderes Interesse weckt der
Art. Priscillianismus, wo besonders die Ausfithrungen iiber seine
Wirkungsgeschichte Beachtung verdienen. Knapp aber informativ
ist der Art. Probabilismus. Auch die Professio fidei Tridentina findet
eine kurze Wiirdigung. Im Beitrag Propheten und Prophetie wird
seine Geschichte eingehend dargestellt. Umfangreich ist verstandli-
cherweise der Art. Protestantismus. Die antisemitische und antiultra-
montane Haltung wird nicht tibergangen. Wenig iiberzeugend ist die
Behauptung, daB der Protestantenverein gegen den mittelalterlichen
Weltmachtsanspruch Roms kdmpfte. Hingewiesen sei auch auf den
umfangreichen Beitrag Psychologie. Fundiert und umfassend ist der
Beitrag tiber die Passionsfrommigkeit mit umfassenden Literatur-
angaben. Uberraschenderweise ist auf die einschlégigen Beitrige des
Marienlexikons nicht verwiesen. AuBerdem informiert der Bd iiber
den Titel Prdlat. Seine Geschichte in der mittelalterlichen Kanonistik
und in der katholischen und evangelischen Kirche der neueren Zeit
wird fundiert dargelegt. Hingewiesen sei auch auf den Art. Prdmon-
stratenser. Er erortert die Griindung durch Norbert von Xanten und
die theologiegeschichtliche Bedeutung des Ordens. Die Geschichte
der Univ. Prag wird bis in die Gegenwart aufgezeigt.
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Der vorliegende Bd bestiitigt die hohe wissenschaftliche Qualitét
der TRE und beeindruckt durch die sachliche Darlegung auch von
kontroversen Fragen.

Der Bd 23 der TRE, der nachtréglich zur Rez. geliefert wurde, be-
handelt die Stichworte von Minucius Felix bis Name. Auch er enthilt
wieder interessante Art. aus verschiedenen Forschungsgebieten. Die
Ablehnung der Mischehe in der Theologiegeschichte wird deutlich
herausgestellt. Umfassend ist der Beitrag Mission mit 70 Seiten.
Neue Aspekte liefert auch der Beitrag Missionswissenschaft. Der Art.
Mitbestimmung zeigt u.a. die unterschiedliche Haltung von Pro-
testanten und Katholiken zu dieser Frage. So lehnten verschiedene
evangelische Theologen sie ab, wihrend die Pépste sie positiv beant-
worteten. Lesenswert ist der Art. Mitleid. Den Historiker interessieren
besonders die Beitrige iiber Mittelalter und Modernismus. Der umfas-
sende Beitrag Monchtum zeigt nicht nur die religionsgeschichtliche
Seite, sondern stellt die Bedeutung des Monchtums in der Geschichte
des Christentums heraus. Der Art. Monophysiten gibt einen guten
Uberblick tiber den Forschungsstand und informiert iiber seine ge-
schichtliche Entfaltung. Umfangreich ist der Beitrag Monotheismus.
Nach einem Uberblick iiber die Begriffsgeschichte wird der Mono-
theismus u. a. in der Religionsgeschichte, im Alten Testament, im Ju-
dentum und Christentum aufgezeigt. Der Beitrag Montanismus schil-
dert seine Urspriinge und seine Geschichte. Das Stichwort Moral-
theologie stellt seine Geschichte fundiert dar. Die Univ. Miinchen
und ihre Entwicklung erhilt eine Darstellung ihrer Entwicklung mit
besonderem Akzent auf der Kath.-Theol. Fak. und informiert auch
tiber die Ev.-Theol. Fak. Auch die Univ. Miinster und ihre Geschichte
werden sachgerecht gewiirdigt. Besonders hingewiesen sei auf den
Art. Mysiik. Er zeigt seine religionsgeschichtliche und kirchen-
geschichtliche Entwicklung. Nach dem Vf. stand die Reformation all-
gemein der Mystik ablehnend gegeniiber. Aus der Theologie-
geschichte sei hingewiesen auf den kenntnisreichen Art. J. A. Moh-
ler. Tm Art. J. Mérlin wird besonders seine Rechtfertigungslehre an-
gesprochen. Von Molina wird Leben und Werk und u.a. der
Molinismus dargestellt. Auch der spanische Mystiker findet eine fun-
dierte Darstellung. Der Laienfiihrer der franzdsischen Katholiken Ch.
Montalbert wird als Gegner der pépstlichen Unfehlbarkeit gewiirdigt.
G. Morone und sein reformatorisches Wirken wird skizziert. Seine
Teilnahme an den Religionsgesprdchen von Hagenau, Worms und Re-
gensburg, sein Verhéltnis zu Contarini und seine Teilnahme am Kon-
zil von Trient werden eingehend dargelegt. Leben, Denken und
Schriften von Thomas Morus finden eine objektive Wiirdigung. Aller-
dings wird sein Tod nicht als Martyrium, sondern als Hinrichtung
bezeichnet. J. M. Miiller wird als groBer Religionsforscher gewiirdigt.
Der Kirchengeschichtler Karl Miiller und sein wissenschaftliches
Werk wird entsprechend herausgestellt. Im Beitrag Thomas Miintzer
interessiert besonders die Forschungsgeschichte. Sein Verhiltnis zu
Luther und den Reformatoren wird sachlich dargelegt. Als Theologe,
der auch breite Volksschichten ansprechen konnte, wird Thomas
Murner bezeichnet.

Diese Beispiele zeigen, dah man wiederum mit Gewinn die Art.
des Bdes liest, die ein hohes wissenschaftliches Niveau besitzen.

Freiburg Remigius Bdumer (1)

Bibelwissenschaft / Exegese des NT

Lentzen-Deis, Fritzleo: Das Markus-Evangelium. Ein Kommentar fiir die Pra-
xis, hg. v. Eleonore Beck / Gabriele Miller. — Stuttgart: Katholisches Bi-
belwerk 1998. XII, 363 S., kt DM 29,80 ISBN: 3—460-33121-6
Es handelt sich bei dem vorliegenden Werk um einen fortlaufen-

den Kommentar des 1993 verstorbenen Neutestamentlers Fritzleo

Lentzen-Deis zum Markus-Evangelium. Die 1. Aufl. erschien bereits

1994 auf spanisch. Die jetzige deutsche Ausgabe versteht sich aller-

dings nicht als Ubersetzung, sondern fufit auf ,verschiedenen deut-

schen Manuskripten®, die Rainer Dillmann und Albert Brendle zu-
sammengestellt haben. Die Hg.innen ELEONORE BECK und GABRIELE

MirLLER haben die deutsche Rohfassung noch einmal tiberarbeitet. Es

liegt also eine Gemeinschaftsarbeit vor, die ganz im Sinne des ,.Pro-

jekts interkultureller Exegese* ist, das L.-D. begriindet hat und das
derzeit von etwa 70 Mitgliedern aus 40 Landern weitergefiihrt wird.
Der Aufbau des Kommentars 1468t noch den Sammlungscharakter erkennen.

Nach 8 Seiten Einleitung (V—XII) setzt die fortlaufende Kommentierung ein. Es

fehlen Inhalts- und Literaturverzeichnis. Vielleicht lassen sich diese Leser-Ori-

entierungen bei einer 2. Aufl. nachholen.

Die Einleitung wiederum ist von erfrischender Kiirze. Auf 3 Seiten wird in
die Einleitungsfragen eingefiihrt und werden die methodischen Prinzipien dar-
gelegt: Das Markusevangelium (Mk-Ev) ist in den letzten Jahrzehnten nach lan-
ger Geringschitzung wiederentdeckt worden. Der Autor ist ein anonymer
»Zeuge der (petrinischen?) Tradition und ein aus Paldstina stammender Juden-
christ“ (V). Der ab dem 2. Th, Markus genannte Autor schreibt um 65 das Evan-
gelium fiir eine Gemeinde aus Juden und Heiden. Der Aufbau des Mk-Ev richtet
sich nach Raum (Galilda, auf dem Weg, Jerusalem) und theologischen Themen:
1,14-8,21 (Galilda: Verkiindigung, Jiingerschaft und Unverstindnis); 8,22—
10,52 (auf dem Weg: Nachfolge, Leidensankiindigungen und Blindheit); 11,1
16,8 (Jerusalem: Prozef, Kreuzigung und Auferstehung; VI-VII).

Die Schwerpunkte der Theologie sind: 1. ,Der Leser und das Geheimnis
Jesu*, 2. ,Die Leser und die Jiinger“, 3. ,,Der Weg der Rettung®. ,,Ein Kommentar
fiir die Praxis“, — so der Untertitel —, meint ja Leserorientierung. Jeder Leser soll
durch die Kommentierung erreicht werden und dabei erkennen, dal} bereits das
Mk-Ev leserorientiert abgefafBt ist. Es geht also nicht um Aktualisierung einer
objektiv herausgearbeiteten Autor-Meinung, sondern um die Aufbereitung ei-
nes Textes in der Weise, daB der Leser befdhigt wird, diesem Text Sinn zu geben
und sich von ihm verwickeln zu lassen. ,Das Evangelium stellt Leserin und
Leser vor die entscheidende Frage: Wofiir haltet ihr mich (8,29)?“ (VII). Es ladt
Leserinnen und Leser ein, sich mit den Jiingern zu identifizieren, und es bietet
mit der Geschichte Jesu den Weg der Rettung durch den Dienst am Nichsten als
Verwirklichung der eigenen Existenz an (VII-VIII).

Dieser neue ,,pragma-linguistische Ansatz zeigt sich methodisch in einem
Dreischritt: Jede Szene wird zuerst in ihrer ,,Gestalt ... (Syntaktik)“, d.h. in ih-
rer Form und Struktur, vorgestellt. Es schlieBen sich ,Erklarungen zum Text"
an, die die , Semantik®, d.h. die Bedeutung des Einzeltextes im Blick auf den
Gesamttext, darstellen. Als dritter Teil folgen ,Handlungsimpulse” (Pragmatik)
(Xff). Der Text bietet Handlungsmodelle und Identifikationsmuster an, aus de-
nen der Leser seine eigene Aktualisierung entwickeln und sich zugleich an den
Vorgaben des Autors orientieren kann.

Es ist glinzend gelungen, dieses anspruchsvolle, neue Programm
am Text plausibel durchzufiihren. Es gibt nur selten exegetische Dis-
kussionen. Der Leser soll dazu gebracht werden, das bisher ,,Selbst-
verstandliche” sich genau anzusehen und sich auf die zunéchst an-
strengenden Verfremdungen einzulassen, die durch Schaubilder und
sorgfaltige Einzelvers- und Wortanalysen entstehen. Die Schaubilder
gliedern den Text nach Erzdhl-Ereignissen und Sprechhandlungen.
Allerdings werden an keiner Stelle die Gliederungsprinzipien erlau-
tert. Der Leser mub sie als intuitive Differenzierung nachvollziehen.
Auf vertrauterem Grund befindet sich der Leser wieder bei den Erklé-
rungen. L.-D. versteht es meisterhaft, aus der uferlosen Fiille der Aus-
legungsmoglichkeiten klare Linien zu entwickeln und die Bedeutung
des Markus-Textes auf dem Hintergrund der hl. Schriften des Juden-
tums und ihrer Auslegungspraxis zu bestimmen. Leider kommt der
Hellenismus zu wenig zum Zug, z. B. im Prolog 1,1-13.

In den ,Handlungsimpulsen® gelingt durchgehend die Synthese
von Gestalt und Erklarung. Der Leser erhélt keine textunabhéngigen
Appelle und Schuldkomplexe zugesprochen, sondern findet in den
Handlungsmodellen Alternativen verantwortlichen Handelns, die in
die eigenen Situationen iibertragbar bleiben.

Der Kommentar ist ein groBer Wurf und ein Wagnis zugleich. Der
Laie, nicht der theologische Experte ist der Adressat. Vom Laien wird
eines verlangt, was fiir die Antike selbstverstandlich, fiir die Moderne
aber ungewohnlich ist. Lesen erfordert Zeit und muf} immer wieder
wiederholt werden. Die graphische Aufschliisselung des Textes in
kleinste Ereignisse der Handlung, von der die Redeteile als Einbet-
tung abgehoben werden, zwingt zum langsamen Lesen und macht
neugierig. Was wiére, wenn das eine, kleine Ereignis oder die eine
kleine Sprecheinheit fehlen wiirde? Jesus bliebe weiterhin der Chri-
stus, der Sohn Gottes, aber anders. Das Wunder, das Gleichnis, das
Gesprich blieben weiterhin vorhanden wie in den synoptischen Par-
allelen, aber anders. Dazu, den Text des Markus voll zu verstehen und
nicht ein von langer Erziehung her vermitteltes Vorwissen lediglich
zu bestétigen, verhilft das langsame Lesen, das jeden Einzelzug wahr-
nimmt. Wie die Gottesherrschaft im Kleinen und Unscheinbaren an-
bricht (Mk 4), werden Bedeutung, Sinn und Wirkung ihres Evangeli-
ums im langsamen Lesen der Kleinigkeiten gefunden. Der Bauhand-
werker Jesus von Nazaret war ein genauer Beobachter, der Evangelist
war es ebenfalls. Mit Hilfe des vorliegenden Kommentars erhilt auch
der heutige Leser die Chance, ein genauer Beobachter zu werden.
Zum Beobachten des Kleinen, Unscheinbaren und Verborgenen gehé-
ren Geduld und Bescheidenheit. Hat L.-D. diese Geduld und Beschei-
denheit von seinen Gemeinden in der dritten Welt gelernt und kén-
nen wir in der ersten Welt sie von den Schwestern und Briidern der
dritten Welt ebenfalls wieder lernen? Dann wird das vorliegende
Buch zu einer unverzichtbaren Arbeitshilfe und Bereicherung der
Kommentarliteratur werden.

Dortmund Detlev Dormeyer
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Miiller, Ulrich B.: Die Entstehung des Glaubens an die Auferstehung Jesu.
Historische Aspekte und Bedingungen. — Stuttgart: Katholisches Bibel-
werk 1998. 85 S. (Stuttgarter Bibelstudien, 172), kt DM 39,80 ISBN:
3-460-04721-6

Dem evangelischen Neutestamentler an der Univ. Saarbriicken
geht es in diesem Buch um eine konsequent historische Betrachtung.
Seines Erachtens fithren die Schwierigkeiten, die Entstehung des
Osterglaubens historisch zu erklédren, auch bei historisch-kritisch ar-
beitenden Exegeten ,,allzu schnell” — unter Dramatisierung der Jiin-
gerkrise an Karfreitag — zur Annahme eines dem Karfreitag nachfol-
genden, zusétzlichen, als gottlicher Eingriff bzw. Offenbarung begrif-
fenen Impulses, was ,letztlich doch eine analogielose bzw. iiber-
natiirliche, d.h. eben nichthistorische Losung der Problematik
nahelegt” (8), mit der Folge, ,,daB der Osterglaube, historisch betrach-
tet, nur als voilliges Rétsel erscheint, das allein die theologische Ein-
sicht aufzuhellen versteht” (9; vgl. 16). ,Doch sollte man sich davor
hiiten, zu vorschnell — aus welchen Griinden auch immer — die Ent-
stehung des Osterglaubens zu einem nicht hinterfragharen Urereignis
werden zu lassen, das letztlich aus der historisch zu untersuchenden
Ereignisfolge der Geschichte herausfallt” (77).

Daher will M. auch bzgl. der Entstehung des Osterglaubens ,,die
historische Riickfrage nicht aufgeben“ und deshalb die Suche nach
einem besonderen, ja aullergewthnlichen Anstoff nach Karfreitag,
der ,im einzelnen historisch nicht zu verifizieren ist“, ,ersetzen®
durch die ,Frage nach der Moglichkeit historischer Kontinuitét“
(21f), d. h. durch die Suche nach vorésterlich gegebenen Vorausset-
zungen, welche nachhaltige Wirkung auf die Jiinger hatten und sie
instand setzten, die Krisenerfahrung des Karfreitags erfolgreich so
aufzuarbeiten (19, 45, 68), daB sie zum Glauben an die Auferstehung
Jesu als eschatologischem Ereignis durchstiefien.

Das Buch ist in zw6lf Abschnitte (und ein Literaturverzeichnis) gegliedert,
in denen freilich nicht nur die in den meist langen Uberschriften signalisierten
Inhalte, sondern auch andere Aspekte verhandelt werden und dazu viele Wie-
derholungen begegnen, so daB die Ubersichtlichkeit leidet. Deshalb sollen hier
nicht die Abschnitte der Reihe nach prisentiert, sondern sogleich die tragen-
den Momente von M.s historischer Rekonstruktion dargetan werden. Welches
waren nach M. die Voraussetzungen, die die Jiinger befdhigten, die unbestrit-
tene Krise des Todes Jesu zu iiberwinden und seine Auferstehung zu verkiin-
den?

1. ,,Im wahrsten Sinne grundlegend war die Neuheitserfahrung des Reiches
Gottes®, ,jener alle Negativitdt iiberwiltigende UberschuB an Heilsgewinn®,
das Mehr an Erfahrung erfiillter Realitét, die Jesus vermittelte, — selbst wenn
»das Reich Gottes der Vollendung erst noch entgegenging” (69f; vgl. 24-29; 61,
67). Jesus habe den Jiingern die Uberzeugung vermittelt, daB die an sich bloB
punktuellen, episodalen Ereignisse seiner Krankenheilungen und Tisch-
gemeinschaften Ausdruck des endzeitlichen Herrschaftsantritts Gottes mitten
unter ihnen waren (29, 78).

Es war diese iiberwiltigende Neuheits- und Uberschuferfahrung vom ,,An-
bruch der eschatologischen Kénigsherrschaft Gottes in seinem Wirken, unter
dessen iiberwiltigendem EinfluB die Jiinger Jesu standen, als sie die Krisen-
erfahrung des Todes Jesu machen mufiten® (9). Jenes grundlegende Neuheits-
erlebnis schuf in ihnen eine verénderte psychische und soziale Disposition zur
kreativen Uberwindung dieser Krise (61) und provozierte in ihnen die Uber-
zeugung, dali Gottes Herrschaftsantritt gerade in der Auferstehung Jesu als
eschatologischer Heilswende wirksam wurde (78).

2. Der Uberschuficharakter in Verkiindigung und Auftreten Jesu priigte auch

»Jesu (verhiillte) Todes- bzw. Vollendungsankiindigungen® (36—47; 67). Zu die-
sen zdhlt M. auBer Mk 14,25parr auch die ritselhaften Worte Lk 13,31f sowie
12,49f. Sie implizierten in verhiillter Form Jesu Tod, brichten aber zugleich die
Gewifiheit Jesu zum Ausdruck, daB trotz seines Todes Gott seine Herrschaft in
Bilde durchsetzen und er selbst als irdischer Reprisentant der Gottesherrschaft
vollendet werde.
. Solche Worte konnten, zumal auf dem Hintergrund jener grundlegenden
Uberschufierfahrung schon anbrechender Gottesherrschaft im Wirken Jesu,
,die Reflexion der Jiinger nach Jesu Tod in besonderer Weise stimulieren“ (44)
und traditionelle friihjiidische Deutungsmuster im Blick auf den Tod Jesu akti-
vieren.

3. Welche religionsgeschichtlich vorgegebenen Deutungsmuster kommen
dafiir in Frage?

Einerseits gab es im Frithjudentum die apokalyptische Hoffnung auf die
endzeitlich-kollektive Totenauferstehung der Gerechten (Jes 25,8; 26,19?; Dan
12,2; dthHen 90,33; 92,3; TestBenj 10,6—10; PsSal 3,12), die teilweise als Mo-
ment der vollen Realisierung von Gottes Herrschaft gedacht werden konnte.
Da diese Hoffnung aber keine individuell-singuldre Vorwegnahme der endzeit-
lichen Auferstehung eines einzelnen kannte, konnte sie auch nicht ohne wei-
teres auf den getéteten Jesus angewandt werden (30f; 46f; 55-60; 70).

Die Maglichkeit solcher Anwendung auf Jesus sei aber — so M. mit P. Hoff-
mann — dadurch erdtfnet gewesen, daB andererseits der Auferstehungsgedanke
in der Mértyrertheologie langst individualisiert war zur Vorstellung einer
himmlischen Auferstehung von einzelnen ausgezeichneten Mirtyrern unmit-
telbar nach ihrem Tod (2 Makk 7); &hnlich die Vorstellung vom leidenden, ge-

toteten Gerechten, der durch Gott himmlisch erhéht und rehabilitiert wird
(Weish 3,1-6; 4,7-19; 5,5). Da diese beiden Deutungsmuster, die sich ver-
mischen konnten, aber nur ein punktuelles gottliches Handeln im Blick haben,
ohne daf damit die endzeitliche Heilswende gegeben wire, erreichen sie nicht
die eigentliche Spitze des Osterglaubens, ndmlich das Verstdndnis der Auf-
erweckung Jesu als eschatologisches Ereignis (30f; 46f; 48—54; 70). Als blof auf-
erweckter Martyrer oder erhohter Gerechter hitte Jesus zwar ,,bei seinen An-
héngern eine Zeitlang Verehrung finden kénnen* (wie die makkabdischen Hel-
den oder der Téufer), ,,aber das wiire es dann auch gewesen* (70).

Dennoch meint M.: Unter dem Eindruck der durch Jesus vermittelten rea-
len Heilserfahrungen und der durch ihn geweckten eschatologischen Hoffnun-
gen konnten die ,,(verhiillten) Todes- und Vollendungsankiindigungen® Jesu
.neue Hoffnung trotz des Todes Jesu stimuliert” (46) sowie zu einer ,, Aktuali-
sierung der Auferstehungserwartung” durch die Jiinger und zu ihrer Anwen-
dung auf Jesus gefiihrt haben (60).

4, Die eigentliche Erkenntnis der eschatologischen Auferstehung Jesu aber
erfolgte in einem reflexiven DeutungsprozeD, der sich in Visionen verdichtete
(12-18; 19; 45f; 61-66; 67-71). Psychologische Erwigungen (im AnschluB an
Vollenweider, Theilen u. a.) ergeben fiir M. folgende Perspektive.

Wegen der mit Jesus gemachten Heilserfahrung trat mit dem Tod Jesu eine
tiefe Erfahrung der Differenz oder kognitiven Dissonanz (L. Festinger) ein, die
zu Aufldsung dringte, mit der Gefahr totaler Enttduschung und Depression. Es
gehdre aber ,,zum Kontingenzcharakter geschichtlicher Entwicklung ..., daB
auch die gegenteilige Maglichkeit bestand“. Diese hétten die Jiinger ,gewihlt,
weil sie immer noch ergriffen waren von der sich im Wirken des irdischen Jesus
bereits realisierenden Herrschaftsmacht Gottes, der auch den Tod zu iiberwin-
den vermag* (45; vgl. 61). So wird ihr TrauerprozeB nicht regressiv, sondern
endet iiberraschend kreativ in einer ,Bewultseinserweiterung” und ,Schau
des ,Auferstandenen’”. ,Diese kontingent bleibende Verarbeitung der Krisen-
erfahrung des Todes Jesu artikuliert sich im Medium visiondrer Kommunika-
tionen. In ihnen verdichtet sich jener Reflexionsprozef, der mit dem Negativ-
erlebnis des Todes Jesu einsetzen mubBte® (68; vgl. 45). Visiondre Erfahrungen
der Jiinger seien ndmlich durchaus ,historisch maglich in dem eschatologisch
erregten Milieu Palédstinas, in dem Seher ,,immer wieder” beanspruchten, Ge-
sichte geschaut, Offenbarungen empfangen, Himmelsreisen unternommen zu
haben (14; 18; 63 mit Verweis auf drei Stellen: Lk 10,18; 2 Kor 12,1; Apk 1,10f).
Und am Zustandekommen von Visionen seien ja stets Reflexionen und vor-
gegebene Deutungsmuster beteiligt, deren Elemente zu einer neuen Konfigura-
tion mutiert wiirden (46; 68).

»Was nun in neuzeitlicher Perspektive als Produktion des menschlichen
Bewubtseins gedacht wird ..., begegnet in Schilderungen antiker Texte als Of-
fenbarung. Anders ausgedriickt: Was im Kontext historischer Betrachtung nur
(sic!) als ReflexionsprozeB betroffener Menschen erklart werden kann, der sich
in visiondren Kommunikationsformen verdichtet, beschreiben antike Berichte
als plotzliches Epiphaniephénomen, das den Menschen geradezu ,iiberfillt’,
ihn mit unwiderstehlicher Notwendigkeit ergreift” (45).

Soweit in Grundziigen M.s Rekonstruktionsversuch. Er fiihrt jene
historisch-genetischen Erkldrungsversuche von D. F. Strauf bis zu G.
Liidemann fort, die ohne ein besonderes, den Osterglauben auslésen-
des Ereignis nach Karfreitag auszukommen und den Osterglauben al-
lein aus vordsterlichen Vorgaben und Prozessen zu erkliaren suchen
(vgl. dazu H. Kessler: Sucht den Lebenden nicht bei den Toten. Neu-
ausgabe mit ausfiihrlicher Erorterung der aktuellen Kontroversen,
Wiirzburg 1995, 161-219 und 419-474). M. nimmt die Argumente
bisheriger Versuche, soweit sie ernstzunehmen sind, auf, fiigt gute
Beobachtungen und Analysen hinzu und kommt so zu einer in gewis-
ser Weise beeindruckenden Sicht. Insbesondere die von M. heraus-
gearbeitete Singularitdt des irdischen Wirkens Jesu und das tiber-
raschend Neue der durch Jesus vermittelten realen Heilserfahrung
(mit méglichen Nachwirkungen iiber Karfreitag hinaus) muf, das hat
M. einleuchtend dargetan, bei kiinftigen Versuchen, die Entstehung
des Osterglaubens zu erkldren, ganz ernst genommen werden.

Es bleiben jedoch gravierende Riickfragen an M.s Rekonstrukti-
onsversuch. Wer die Entstehung des Osterglaubens rein aus vordster-
lichen Vorgaben und Verarbeitungsprozessen der Jiinger erkldren
will, mub einerseits diese iiberbetonen (z. B. aus unklaren Texten bei
Lk eindeutige ,Vollendungsankiindigungen“ Jesu herauslesen oder
von drei ntl. Stellen auf damals ,,immer wieder vorkommende Visio-
nen schliefen) und mub andererseits alles, was in den friithchristli-
chen Zeugnissen fiir einen tiefgreifenden epistemologischen Bruch
im Jingerglauben und gegen kontinuierlich durchgehaltenen oder
von selbst wiedergefundenen Glauben spricht, zu relativieren und
zu entkriften suchen. Dazu drei Beispiele.

(1) .Nichts berechtigt® nach M. (10) zur Annahme, die friihjii-
dische Deutung von Dtn 21,22f, Gekreuzigte seien Verfluchte Gottes
(so 11QTR 64,6-13; 4 QpNah 7f; 1 QpHab 8; vgl. Gal 3,13; 1 Kor 1,23;
Apg 5,30; 10,39; 13,29 u. a.), habe auch auf die Jiinger durchschlagen
miissen. M.s an sich richtiger Hinweis, dieses Fluchurteil (Gottes)
von Dtn 21,22f gelte nicht jedem, nicht den vielen unschuldig Ge-
kreuzigten, iibersieht, daB der Fluch von Dtn 21,22f prizise den auf-
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grund eines ,todeswiirdigen Verbrechens“ (etwa Falschprophetie,
Volksverfithrung, Gottesldsterung: Din 13,1-5; Lev 24,15f; Num
15,30f u.a.) Verurteilten trifft und daf Jesus genau in diesem Sinne
von der religiésen Obrigkeit verurteilt wurde (vgl. D. Singer in ZNW
1994, 279-285). Mulite das nicht zu tiefer Irritation der Jiinger fiih-
ren? Und selbst dann, wenn man meint, dieses Verstdndnis des Kreu-
zestodes (von Dtn 21 her) fiir die jiidische Offentlichkeit um 30 n.
Chr. noch nicht voraussetzen zu diirfen, konnte ein auf Betreiben
der eigenen Religionsbehorde Gekreuzigter fiir diese Offentlichkeit
schwerlich der Messias sein. Das sollte die Jiinger in ihrem Glauben
unbertihrt lassen?

(2) Die Jiingerflucht wird von M. mal bestritten (9), mal doch an-
genommen (20). Jedenfalls ist die Nachricht Mk 14,50parMt (vgl. Joh
16,32) historisch durchaus glaubwiirdig. Der Jiingerkreis war, trotz
aller Vorgaben Jesu, aufgrund des UnfaBlichen, was da am Karfreitag
geschehen war, ,in die vollige Konsternation entlassen® (H. Mer-
klein: Studien zu Jesus und Paulus, 1987, 231) und machte sich da-
von, zuriick nach Galilda.

(3) GewiB werden die Jiinger, nachdem ihnen das Schreckliche
des Karfreitags zundchst die Sprache verschlagen hatte, auch iiber
das Geschehene gesprochen haben. Nirgendwo aber findet sich im
NT ein Hinweis auf gemeinsame Aufarbeitungs- und Reflexionspro-
zesse, die schlieBlich zur Losung gefithrt hédtten. Vielmehr wird
durchweg das Unerwartete einer neuen, nicht einfach selbst erzeug-
ten Erfahrung, der Widerfahrnischarakter einer iiberraschenden Be-
gegnung (des Getoteten als ,,Lebenden®) betont, die erst den Oster-
glauben ausloste.

Kann man das alles nur auf die Seite der Glaubensdeutung (durch
die Urzeugen oder spiter durch Mk usw.) verbuchen, ohne jeden hi-
storischen Erinnerungswert, also ohne wirkliches Widerfahrnis? Da
erscheint M.s Rekonstruktion doch wieder, auch historisch betrach-
tet, zu einseitig und zu glatt.

Von vornherein rdumt er alles Diskontinuierliche weg: Die An-
nahme eines Zusammenbruchs des Jiingerglaubens an Karfreitag
und eines ,volligen Umschwungs ihrer Stimmung’ an Ostern (M. Di-
belius) ,.konnte ... eine historische Legende sein, die die Diskontinui-
tit auf Kosten der Kontinuitét einseitig betont“ (22). Und er selbst vo-
tiert seinerseits ganz und gar einseitig: ,Der einzig (sic!) plausible
Grund ihres ,Auferstehungsglaubens’ ist ihre bereits durch Jesus real
vermittelte Sicht vom Herrschaftsantritt des Gottes, der seine Macht
gegeniiber allen Negativgewalten dieser Welt durchsetzt® (79). Der
Glaube an die erfolgte Auferstehung Jesu also reines Schlufifolge-
rungs-Produkt ihres sich wieder erhebenden Vertrauens in die Heils-
macht des durch Jesus vermittelten Gottes? Alles nur reflexive Pro-
jektion ohne jede rezeptive Proflexion? DaB es faktisch nicht zur tota-
len Depression, sondern zu dem geradezu explosiven osterlichen
Neuanfang kam, — erklért sich das nach der , umstiirzenden Krisen-
erfahrung” des Karfreitags (11) wirklich zureichend als die von den
Jiingern historisch kontingent ,,gewéhlte® , gegenteilige Moglichkeit*
(45)? Kann ihre zufillige Wahl — ihre Mutierung der vorésterlichen
Vorgaben zu einer neuen Konfiguration — die iiberraschende Ein-
miitigkeit und erstaunliche Dynamik des dsterlichen Neuanfangs er-
klaren? Ist umgekehrt die ntl. Behauptung eines neuen Widerfahrnis-
ses, eines nicht selbst erzeugten, eines divergente Tendenzen unter
den Jiingern zentrierenden NeuanstoBes, historisch betrachtet, so ab-
wegig und undenkbar? MuB man einen ,,auBergewihnlichen AnstoB
nach Karfreitag”, auch wenn fiir ihn manches spricht, ausschlieffen,
weil er ,,analogielos” und ,.im einzelnen historisch nicht zu verifizie-
ren ist” (21, vgl. 8)7

Es geht doch, anders als M. meint, gar nicht um das ,,Postulat ei-
nes letztlich iibernatiirlichen Eingriffs von auBen® (16). Es geht — bei
der Annahme von so etwas wie Oster-Offenbarung nicht anders als
bei prophetischer oder Jesus-Offenbarung — um die biblisch (fast
durchweg) grundlegende Behauptung eines gottlichen Wirkens in
der Geschichte und um die Frage, ob ein solches sich im séikularisier-
ten Horizont und nach Auschwitz noch denken lasse, — und wie (si-
cher nicht im Schema , iibernatiirlicher Eingriff von aufien*).

Gott in der Geschichte (wirksam) zu denken ist fiir die vorherr-
schende Form von Geschichtswissenschaft mit ihren objektivistisch-
positivistischen Begriindungsverfahren und Blickverengungen indis-
kutabel. Diskutabel kénnte es indes, wie Georg Essen (Historische
Vernunft und Auferweckung Jesu. Theologie und Historik im Streit
um den Begriff geschichtlicher Wirklichkeit, Mainz 1995; dazu H.
Kessler: Sucht den Lebenden 463-470) gezeigt hat, fiir Geschichts-
wissenschaft dann werden, wenn diese sich auf das Niveau ihrer
heute méglichen Grundlagen- und Selbstreflexion begibt. Dann wird

namlich Geschichte als konstruktive Sinnbildungsleistung des Histo-
rikers erkannt, der, geleitet durch sein mitgebrachtes Wirklichkeits-
verstdndnis, ihm signifikant erscheinende vergangene Daten zu ei-
nem Ereignis- und Sinnzusammenhang organisiert. Es ist ein Irrtum
anzunehmen, daf} historische Betrachtung sozusagen den objektiven
Ereigniszusammenhang erbringt und alle anderen Betrachtungswei-
sen beliebig draufgesetzte Deutungen darstellen; sie ist selbst eine
(empirisch gehaltvolle) deutende Synthesisleistung, von einem be-
dingten Standort aus, mit weltbildlichen Pramissen und bedingter
Perspektive. Wenn eine (am iiberholten Weltbild der kausal-determi-
nistischen Naturwissenschaft des 19. Jh.s und des ihr folgenden Hi-
storismus orientierte) Spatmoderne das historisch Mégliche auf das
Natur- und Menschen-Maogliche festlegt, so daB der Sinn dafiir abhan-
den kommt, iiberhaupt etwas anderes wahrzunehmen, dann liegt
dem ein préformierender Verstehensrahmen zugrunde, der selbst ge-
schichtlich bedingt ist und der kritischen Uberpriifung bedarf. Wenn
umgekehrt — was eine zentrale Aufgabe heutiger Theologie ist! — ge-
zeigt wiirde, daB der urchristliche Glaube an ein Einwirken Gottes in
der Geschichte ein verniinftiges hermeneutisches Erkenntnisprinzip
sein kann, dann kann dieser Glaube auch als eine Arbeitshypothese
zur historisch-hermeneutischen ErschlieBung der ntl. Ostertiberliefe-
rungen eingefiihrt werden.

Das bedeutet gerade nicht, fiir die Theologie einen besonderen Zu-
gang zu solchen vergangenen Ereignissen zu beanspruchen, die der
Historie entzogen bleiben; wenn die Historie vergangene Tatsachen
nicht (mehr) feststellen kann, dann kénnen sie von uns nicht fest-
gestellt werden; vieles Vergangene entzieht sich unserer (historischen
und theologischen) Kenntnis! Es bedeutet auch nicht, die Entstehung
des Osterglaubens zum prinzipiell , nicht hinterfragbaren Urereignis®
(77) zu erklaren. Die Oster-Erfahrungen der Jiinger sind, anders als
die behauptete Auferstehung, Vorginge in der Geschichte und des-
halb im Prinzip durchaus empirisch-historisch zugénglich; ob sie es
auch faktisch sind, hangt von der Quellenlage ab. Weil die Oster-Er-
fahrungen Vorgénge in der Geschichte von Menschen sind, kann man
sie immer, zumindest prinzipiell (nicht immer faktisch), auch histo-
risch, psychologisch usw. erkldren. Freilich ist mit einer psychologi-
schen Erkldarung noch nicht alles, sondern eben nur die psychische
Seite der Vorgénge erklért (ein Verstehen der umfassenden, ganzheit-
lichen Vorgénge setzte wenigstens entfernt analoge Erfahrungen vor-
aus). Und mit einer historischen Erkldrung ist nicht alles, was je auf
der Ebene vergangener Geschichte geschah, erklirt, sondern nur das,
was fiir uns heute zugénglich und fiir uns (mit unserem geschichtlich
bedingten, begrenzten Erfahrungs- und Verstehenshorizont) als in er-
kennbarer Korrelation mit anderen feststellbaren Geschehnissen ve-
rifizierbar ist (hierzu H. Kessler: Sucht den Lebenden 427—430 mit
Anm. 27-29; 4751; vgl. 205f; 269ff).

Das bedeutet aber, daB nicht nur theologisches, sondern auch hi-
storisches Erkennen sich seines begrenzten Erkenntnisanspruchs be-
wubt werden muB. Warum soll, was antike Texte —und beileibe nicht
nur antike — als Einschlag einer anderen Wirklichkeit in die Existenz
von Menschen beschreiben, ,im Kontext historischer Betrachtung
nur als Reflexionsprozef betroffener Menschen erkldrt werden* kén-
nen, der sich in Visionen verdichtet (45)? MuB historische Betrach-
tung notwendig alles nur auf reine Immanenz, nur auf das ,, Wechsel-
spiel endlicher Krifte (D. F. Strauf}) reduzieren und daher die An-
nahme einer absoluten Transzendenz, die sich selbst erschliefen
kann, als Wirklichkeit (nicht blof als Glaubensdeutung und Glau-
bensgedanken) ausschliefen? Riskiert historische Betrachtung nicht
Wirklichkeitsverlust, wenn sie eine eventuelle Dimension der Tran-
szendenz a priori ausblendet? Sollte sie — genereller gesprochen —
nicht auch mit ihr unzugénglichen, unerklérlichen GréBen, mit dem
~Rétsel” (9) leben lernen, und dies gar nicht mal, um fiir den Glauben
Platz (die beriihmten , Liicken“) zu schaffen, sondern um selbst auf
der Suche nach der Wirklichkeit und der Wahrheit zu bleiben?

Frankfurt a. M. Hans Kessler

Horn, Friedrich Wilhelm: Das Angeld des Geistes. Studien zur paulinischen
Pneumatologie. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1992. 478 S. (For-
schungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testaments,
154), kt DM 158,00 ISBN: 3-525-53835-9

Die urchristliche Pneumatologie gehért zu den vernachlissigten
Gebieten der ntl. Theologie. Die Habil.schrift H.s, von Georg Strecker
angeregt und 1989/90 in Gotlingen angenommen, schlieBt eine emp-
findliche Liicke. H. bezieht sich in kritischem Respekt auf die 1888
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erschienene Erstlingsarbeit Gunkels. Er hatte die enthusiastischen
Geisterfahrungen in den paulinischen Gemeinden als Basis und Ge-
genstand seiner Untersuchung gewihlt, um das authentische Erleb-
nis des Pneumatikers nachfithlen zu kénnen. Demgegeniiber richtet
H. sein Augenmerk auf die pln. Lehre vom Geist. Uberdies will er
der Religionsgeschichte zu ihrem Recht verhelfen, zumal sich gerade
an der Pneumatologie des Apostels die These einer frithen (und pro-
blematischen) Hellenisierung festgemacht hat, in der es zur Ausbil-
dung sakramentalen Geistdenkens und zur Hypostasierung des
Pneuma gekommen sei, wihrend andere Forscher Paulus in der Linie
des dynamischen Geist-Verstindnisses im AT und des paldstinischen
Judentums sehen.

H. greift, um das Material zu ordnen, den Vorschlag seines Lehrers
auf, zwischen Geist als Funktion und als Substanz zu unterscheiden,
wobei dem ,funktionalen* Begriff all jene Stellen zugeordnet wer-
den, die von bestimmten Wirkungen des Geistes reden, dem ,,sub-
stantiellen® all jene, die von der — sakramentalen — Verleihung des
Geistes an die Glaubenden handeln. Das Ziel seiner Arbeit besteht
darin, die Entwicklung der paulinischen Pneumatologie von ihren
jiidisch- und judenchristlich-hellenistischen Voraussetzungen her
auf dem Wege von 1Thess zum Rém nachzuzeichnen.

Teil I(25—-115) untersucht die ,, Voraussetzungen der paulinischen Pneuma-
tologie”. Im Blick auf das Judentum arbeitet er die Spannung zwischen dem
(friih datierten) Dogma des ,erloschenen Geistes” der Prophetie (26—-36) und
der eschatologischen Geist-Erwartung (37—40) heraus, iiberdies diverse Spiel-
arten ,hellenistischer Pneumatologie” (40—48), die — meist im Horizont duali-
stischer Anthropologie — eine Partizipation begnadeter Menschen am Geist
Gottes kennen. Dabei zeigt sich in einer scharfen Kritik der Religionsgeschicht-
lichen Schule, daB die Dichotomie von Funktion und Substanz einer differen-
zierten Klassifizierung Platz machen muBte, die mit starken Uberschneidungen
rechnet (49-60). Die urchristlichen Vorgaben (61-115) werden nicht in Aus-
gang von der Apg, sondern von Formeln und Motiven wie 1Kor 6,16; 6,19 und
Rom 8,9-11 analysiert; H. zufolge belegen sie, dai weder ein historisches
Pfingstgeschehen noch spektakuldre Charismenerfahrungen zur Ausprigung
pneumatologischer essentials gefiihrt haben, sondern theoretische Reflexio-
nen, daB der Gemeinde aufgrund der Auferweckung und Erhéhung Jesu der
Geist der Endzeit verlichen worden sei (was freilich nicht weitab von der Deu-
tung in Apg 2 ist).

Teil II untersucht das ,Werden der paulinischen Pneumatologie®
(119-383). Als Dokument der Friihphase wird der 1Thess vorgestellt
(119-160). Im Gegensatz zu den Hauptbriefen bleibe die Verbindung zur Chri-
stologie noch weitgehend offen, weil zwar die futurisch-, aber kaum erst die
prisentisch-eschatologische Heilswirkung Jesu entwickelt sei. Ein entschei-
dender Fortschritt ist H. zufolge durch den korinthischen Enthusiasmus ver-
ursacht (160-262), der auf eine ,magisch” durch das Sakrament der Taufe ver-
mittelte Geistbegabung vertraue und sich durch spektakulidre Charismen, voran
die Glossolalie, bestatigt sehe; Paulus reagiere mit einer radikalen Entfaltung
der Grundlagen seiner eigenen Theologie, indem er den Geist als Urgrund und
deshalb als Erkenntnisorgan jener Weisheit Gottes herausstellt, die im Kreuz
Jesu zur Geltung kommt (263—274), und die Charismen im Horizont des Leib-
Christi-Gedankens antienthusiastisch dem Aufbau der Ekklesia zuordnet
(281-301). Damit ist der Ausgangspunkt erreicht, von dem aus Paulus die
pneumatologische Auseinandersetzung mit seinen nomistischen Gegnern zu
fiihren vermag: in 2Kor durch die Antithesen — mvevdjo — yodyye (302-345),
in Gal durch die Antithese mvetpo — vopog (346—374), in Phil 3 durch die Anti-
thesen Beschneidung — Pneuma (375—383).

Teil Il (384—431) summiert den ,,Ertrag*, geleitet vom Romerbrief. In einer
Schliisselstellung steht die dopaf@v-Metapher, die schon 2Kor 5 begegnet und
dem Vf. zufolge besonders priagnant die eschatologische Dialektik des Pneuma-
Wirkens einfingt, die der Wirklichkeit Gottes und der Menschen am ehesten
entspricht.

Ein Literaturverzeichnis und ein Schriftstellenregister runden den Bd ab.

Die Arbeit zeichnet sich durch methodische Disziplin, argumen-
tative Umsicht und theologische Soliditéit aus. Sie strebt nicht den
groben Entwurf einer Neubestimmung der Grundlagen paulinischer
Theologie an, sondern eine niichterne Bestandsaufnahme, die einen
wesentlichen Diskussionsbeitrag leistet. Die ambitionierte These ei-
ner durchaus signifikanten Wandlung der paulinischen Theologie in
der doppelten Herausforderung durch den Geist-Enthusiasmus in
Korinth und verschiedene Spielarten eines christlichen Nomismus
wird mit guten Beobachtungen und ohne Riickgriff auf Liidemanns
verfehlte Frithdatierung *es 1Thess untermauert. Der Weg vom
1Thess zum Rom wird nicht zuletzt unter dem Aspekt der Verbin-
dung von Christologie und Pneumatologie als konsequente theologi-
sche Entwicklung anschaulich. Die Vitalitit und Relevanz des pau-
linischen Denkens kommt dadurch nur desto deutlicher heraus. Die
zum Abschlufl beschriebenen entscheidenden Funktionen des
Pneuma werden als repraesentatio, testificatio, adiuvatio, intercessio
und glorificato trefflich gekennzeichnet und gut als WesensauBerun-
gen des Geistes Gottes herausgestellt. Auch wenn man iiber manche

Details der Rekonstruktion gegnerischer Positionen streiten kann, ist
der Weg, die paulinische Theologie aus dem Dialog des Apostels mit
innergemeindlichen Entwicklungen und mit Gegnern heraus zu er-
kldren, notwendig und gangbar.

Kritik kann bei Einzelheiten ansetzen: Ob das jiidische ,Dogma“
vom erloschenen Geist so ausgepragt ist, dal es als Kontrastfolie zur
ntl. Pneumatologie dienen kann? Ob der korinthische Enthusiasmus
wirklich ,,magischem® Denken verhaftet war? Ob sich der Pfingst-
bericht tatsdchlich im wesentlichen als lk. Redaktion darstellt
(82—89)7 Ob &v duvdpel in Rom 1,3f vorpaulinisch tatsdchlich instru-
mental zu verstehen ist (96—100)? Ob die synoptische Tradition das
Urteil erlaubt, der Geist sei fiir Jesus eine periphere Grofie (107)? Ob
das Gesetz tatsdchlich allein mit Lev 19,18 giiltiges Gebot bleibt
(355)? Wihrend beim 1Thess der Ort der Pneumatologie im Ganzen
der , frithpaulinischen® Theologie eingehend untersucht wird, fehlen
entsprechende Ausfiihrungen bei den Hauptbriefen. Die Nachzeich-
nung der paulinischen Pneumatologie féllt hier iiberhaupt ein wenig
hinter die sehr aufwendig analysierten Gegner-Positionen zuriick.
Wenn die Rom-Exegesen den Ertrag bilden sollen, kommt zwar der
Charakter des Schreibens als ,,Summe" paulinischer Theologie her-
aus, aber die spezifische Kommunikationssituation und Pragmatik
dieses Schreibens werden zuwenig beriicksichtigt.

Auch wenn H. zu Recht das Gunkelsche Interesse an Nachempfin-
dungen der urchristlichen Geisterfahrungen kritisiert, scheint er zu-
weilen hinter den von ihm selbst aufgestellten Grundsatz der Inter-
dependenz von Erfahrung und Reflexion zuriickzufallen, wenn er
die Bedeutung nicht nur speziell der Charismen, sondern auch all-
gemein der verdnderten Lebensumstinde in urchristlichen Gemein-
den als Referenz der Pneumatologie durchweg stark relativiert.

Die Dichotomie von Substanz und Funktion, die sich modernem
Systemdenken verdankt, mag zwar heuristisch relevant sein, wird
aber durch H.s religionsgeschichtliche und ntl. Untersuchungen
iiberholt. Daraus wiren nicht wenige Konsequenzen zu ziehen, die
sich deutlicher abzeichneten, wenn der Exeget stéirker den Dialog
mit den Systematikern gefiihrt hétte. Aber auch unabhingig davon
hat H. ein Werk vorgelegt, das kiinftig weit iiber das Spezialgebiet
hinaus als substantieller Beitrag zur Erforschung der paulinischen
Theologie gewtirdigt sein will.

Wuppertal Thomas Séding

Elliott, Keith / Moir Jan: Manuscripts and the Text of the New Testament. An
Introduction for English Readers. — Edinburgh: T. & T. Clark Ltd 1995. X,
111 S., kt £ 5,95 ISBN: 0-567-29298-3

Spitestens seit den (auch und gerade von kirchengebundener
Presse naiv referierten) ,,sensationellen Enthiillungen® des Paderbor-
ner Publizisten Carsten Peter Thiede tiber den ,Jesus-Papyrus® steht
zu befiirchten: Junk-scholarship greift nun auch auf die ntl. Textkritik
iiber. Protestieren Fachleute gegen den massenhaft verbreiteten Un-
fug, machen sie ihn nur um so populdrer. Langfristig kann nur die
Kérrnerarbeit unentwegter Information den Boden fiir seriése 6ffent-
liche Meinungsbildung bereiten. Im deutschen Sprachraum gibt es
zwar griindliche und solide Einfiithrungen in die Textarbeit, allen
voran das Standardwerk ,.Der Text des Neuen Testaments” von Kurt
und Barbara Aland, Stuttgart *1990, aber eine fiir Nicht-Fachleute ge-
schriebene, kompakte Einfithrung fehlt. Hier kann der solide primer,
grundgelegt von dem 1993 verstorbenen Edinburgher Neutestament-
ler Ian Moir, vollendet von dem international renommierten Textkri-
tiker Keith Elliott (Leeds) gute Dienste leisten.

Die unmittelbare Bedeutung der wohl eher als entlegen geltenden Textkri-
tik (selbst das Curriculum des Theologiestudiums widmet ihr selten mehr als
eine Proseminar-Doppelstunde) fiihrt bereits das Vorwort vor Augen: die Him-
melfahrt bei Lukas, die Erzihlungen iiber Jesu Ostererscheinungen bei Markus,
die Stirkung des in Getsemani mit sich und Gott ringenden Jesus durch einen
Engel, die so einfiihlsame Perikope von Jesus und der Ehebrecherin Joh 7f, die
Friedenszusage im weihnachtlichen Engelgesang oder in der theologischen
Kernaussage Rom 5,1 — sie alle gehéren zu den Uberlieferungsvarianten, deren
Geschichte methodengeleitet nachzugehen allemal auch theologischen Ge-
winn verspricht. Das Buch erschlieft sein Thema in fiinf Umléufen: Kap. I
(1-8) stellt knapp die Eigenart der ntl. Textiiberlieferung, die von daher erfor-
derliche Kunst der Textkritik, die sie bestimmenden Grundlinien und die ihr
vom Handschriftengut aufgelegten Grenzen vor. Immerhin — so erfahrt der Le-
ser — ist etwa 95% der textkritischen Rekonstruktion konsensfihig. Kap. II
(9-25) fithrt durch die zundchst wohl verwirrende Welt der Hss. (itber 5000
sind es allein im Griechischen) und orientiert sich dabei an der logisch zwar
nicht ganz stringenten, aber pragmatisch bewiihrten Einteilung Papyri — Majus-
keln — Minuskeln — Ubersetzungen — Kirchenviterzitate. Kap. IIT (27-35) erliu-
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tert den ,,reasoned eclecticism®, der unseren kritischen Texteditionen zugrun-
deliegt, und die inneren und &duBeren Kriterien, deren er sich zur Bestimmung
der wahrscheinlichsten Ursprungslesart bedient. Den quantitativen Schwer-
punkt legt das Buch in Kap. IV auf die Textvarianten (37-76): An zahlreichen,
reprisentativ ausgesuchten und behutsam kommentierten Beispielen werden
Tilgung, Hinzufiigung, Ersetzung von Texten bzw. Textelementen, theologisch
motivierte Eingriffe, Modifikationen von Eigennamen, Assimilation der syn-
optischen Parallelen, speziell durch die griechische Sprachstruktur bedingte
Varianten, Verdnderungen der Wortfolge und der Interpunktion erldutert. Das
Schlufkapitel (77-90) behandelt die Geschichte der Textkritik von ihren Anfin-
gen bei Tertullian, Tatian und Origenes bis zu den derzeit laufenden Projekten,
an erster Stelle die Editio critica maior des Miinsteraner Instituts fiir ntl. Text-
forschung, dessen Arbeit iiberhaupt durchgehend besonders gewtirdigt wird,
ein schénes Zeichen der in der Textkritik ldngst alltéiglich gewordenen inter-
nationalen Vernetzung. Ein Postscriptum beantwortet noch einige »frequently
asked questions”: computergestiitzte Fragmenten-Identifizierungsprogramme
(generell niitzlich, aber, wie die quilend verlangerte Debatte um das angebliche
Markus-Fragment 7Q5 m. E. illustriert hat, durchaus von ,,menschengestiitzten*
Préamissen abhéingig), die Wahrscheinlichkeit (,,it still remains a possibility that
some spectacular finds may be made, although the raising of the water table by
the new high dam at Aswan is bound to diminish the possibilty“) und der még-
liche Nutzen weiterer Handschriftenfunde, das Problem der Konjekturen (mit
Recht zuriickhaltend beurteilt). Das Buch schlieBt mit einem Verzeichnis weiter-
fithrender Literatur (seit 1984), einem niitzlichen Glossar und Registern zu Sa-
chen, Namen und Stellen. Eingebunden sind 12 Schwarz-WeiB-Photographien,
die verschiedene ,,Typen“ der Hss., das Katharinenkloster auf dem Sinai und
Seitenmuster aus modernen Texteditionen zeigen.

In der Darstellung wéren, wie mir scheint, weniger Varianten
mehr gewesen, wenn sie intensiver diskutiert worden wiren. Pars
pro toto: Wenn Rom 16,7 — Junia oder Junias? — nun doch wieder of-
fengelassen wird (66), mag man die Zuriickhaltung in der Sache ak-
zeptieren, kaum aber die in der Diskussion, denn die Textgeschichte
bietet hier, auch wenn es nur um die (vor der Minuskeliiberlieferung
unentscheidbare) Frage nach Zirkumflex oder Akut geht, aufschluB-
reiches Anschauungsmaterial (und m. E. denn doch auch Anhalts-
punkte fiir eine vorsichtig-vorldufige Entscheidung zugunsten der fe-
mininen Namensform). Die unter Textkritikern herrschenden Schul-
divergenzen verschweigen die Vf. nicht. Fairerweise wird dem von K.
Elliott selbst maBgeblich geférderten ,radical eclecticism® (er bevor-
zugt, wie es naheliegt, jene Lesart, die am besten in das erste Jh. und
zum Stil des Vf.s paBt sowie die weitere Textentwicklung plausibel
erklart, sieht aber, und hier liegt die Crux, vom Gewicht der jeweili-
gen Hs. konsequent ab) kein Vorrang eingerdumt. Textkritik ist — wie
jede wissenschaftliche Sparte — voller Unwigbarkeiten. Das vor-
gestellte Opusculum vermag einen Eindruck davon zu geben. Aber
auch dies lehrt es: daB man mit den bestméglich begriindeten Hypo-
thesen und gewissenhafter Beharrlichkeit auf gutem Grund sehr weit
zu kommen vermag.

Das Buch wendet sich an den englischsprachigen ,,general reader”
und verweist deshalb naturgeméB auf jene Textvarianten, die in den
gebrauchlichen englischen Ubersetzungen notiert sind. So ist ihm ein
deutsches Pendant oder auch eine — auf die deutschen Verhiltnisse
zugeschnittene — Ubersetzung zu wiinschen.

Paderborn Knut Backhaus

Hoegen-Rohls, Christina: Der nachésterliche Johannes. Die Abschiedsreden

als hermeneutischer Schliissel zum vierten Evangelium, — Tiibingen: J. C.

B. Mohr 1996. XI, 349 S. (Wissenschaftliche Untersuchungen zum Neuen

Testament, 84), kt DM 118,00 ISBN: 3-16-146271-8

Die vorliegende Diss. wurde im Sommersemester 1993 von der
Ev.-Theol. Fak. Miinchen (Erstgutachter: F. Hahn) angenommen. Sie
verfolgt das Ziel, die Abschiedsreden als hermeneutischen Schliissel
zur nachosterlichen Perspektive des Joh aufzuzeigen. Dabei werden
die Verfasserfrage, religionsgeschichtliche und literarkritische Fra-
gen ausgeklammert. Mit dieser Fragestellung greift die Arbeit ein For-
schungsdesiderat auf, das nach den verschiedenen Ebenen und Per-
spektiven joh. Denkens unter Beriicksichtigung der Entstehung des
Evangeliums in der Gegenwart des Parakleten fragt. Methodisch
wird eine textimmanente Untersuchung des nachésterlichen Stand-
punktes gewihlt, somit eine synchrone Methode, die die Vfin in
den Kontext historisch-kritischer Methoden gestellt wissen will.

Die Untersuchung gliedert sich in folgende Teile:

In einem ersten Teil wird in Kiirze ein Einblick in die Joh-Forschung (histo-
rische, hermeneutische Voraussetzungen, Standortbestimmung der vorliegen-
den Diss.) gegeben.

Den Haupitteil stellt die textimmanente Untersuchung des nachésterlichen
Standpunktes des Joh dar. Dieser gliedert sich in sechs Unterabschnitte, die

jeweils theologische Akzente herausarbeiten, die durch die Perspektive des
Riickblicks geprégt sind:

Zundchst werden in einem ersten Abschnitt (32-50) Hinweise auf die nach-
osterliche Perspektive in den Textkommentaren des Joh untersucht (2,17; 2,22;
7,39; 12,16; 20,9). Dabei kommt die Vf.in zu dem Ergebnis, daff ihre Funktion
darin bestehe, ein Geschehen oder Wort Jesu inhaltlich zu erldutern; diese Deu-
tung sei mit den Fragen der nachésterlichen Zeit verbunden. Der zeitliche Ein-
schnitt zwischen vor- und nachésterlichem Standpunkt ist fiir Jesus durch die
Auferstehung von den Toten, fiir die Glaubenden durch den Empfang des Gei-
stes charakterisiert. Vor- und nachésterliche Zeit werden aufgrund ihres Unter-
schiedes bestimmt.

Ein zweiter Abschnift (51-81) beschaéftigt sich mit den VerheiBungen Jesu
auberhalb der Abschiedsreden (1,50f; 7,38; 8,28.31f; 13,7). Diese lassen die ge-
genwartige Situation der joh. Glaubenden nur implizit erkennen, wihrend die
Zukunft in {iberbietend positiver Weise dargestellt wird. Eine Zdsur zwischen
den Zeiten wird nicht eigens markiert. Die Funktion der VerheiBungen ist mit
den Textkommentaren identisch. Die Bedeutung der Person Jesu, das Sich-Er-
innern der Glaubenden und die Gegenwart des Geistes sind weitere erkennbare
Nuancen. Vor- und nachdésterliche Zeit werden ebenso wie bei den Textkom-
mentaren aufgrund ihres Unterschiedes bestimmt.

Der dritte Abschnitt (82—229) untersucht die Hinweise in den Abschieds-
reden an die Jiinger (13,31-16,33); in dieser Analyse der Geistverheilungen
(14,16f.25f; 15,26f; 16,7—11.12—15) liegt der Schwerpunkt der Arbeit. Komposi-
torisch haben alle die gleiche Struktur (Einleitung, Kernaussage, Explikation);
sie bilden das Grundgeriist der Abschiedsreden (die sich in Motivlinien entfal-
ten), auf das hin die vorausgehenden Aussagen zielen, Die GeistverheiBlungen
konstituieren mafgeblich die Einheitlichkeit der Abschiedsreden. Mit den
Geistaussagen ist v. a. die Moglichkeit zur nachésterlichen Glaubenseinsicht
(diachrones und synchrones Verstehen) verbunden. Damit verbunden ist die
Erfahrung einer neuen Begegnung mit Jesus und deren Umsetzung im Verkiin-
digungswirken. Vor- und nachésterliche Zeit werden im Gegensatz zu den be-
reits untersuchten Textarten unter den drei Aspekten ihres Unterschiedes, ih-
rer Kontinuitéit und ihrer Verschmelzung bestimmt.

Ein viertes Kap. (230-255) untersucht Hinweise in Riickschau und Fiirbit-
ten des Abschiedsgebets Joh 17. Riickschau und Bitten Jesu sind charakteri-
stisch fiir dieses Gebet; dabei wird der zeitliche Bezug verwischt, die vor- und
nachosterliche Situation miteinander verbunden. Durch diese doppeldeutige
Perspektive wird Transparenz und Verschmelzung der Zeiten erreicht. Der
Geist als Ursache fiir das nachdsterliche Verstehen wird nicht erwéhnt; daher
sind die Geistaussagen in den Abschiedsreden die Voraussetzung fiir das Ge-
bet.

Im fiinften Abschnitt (256-286) werden Hinweise auf die nachésterliche
Perspektive des Joh in den bekenntnishaften ,Wir*-Aussagen aufierhalb der
Abschiedsreden niher analysiert (1,14.16; 3,11; 6,68f; 9,4; 11,22.27). Die
»Wir“-Aussagen sind als nachdsterliche ,Martyria“ zu verstehen und doku-
mentieren den geistgeleiteten VerstehensprozeB.

SchlieBlich werden im sechsten Abschnitt (287-306) die Geistaussagen au-
Berhalb der Abschiedsreden untersucht. Auch in ihnen zeigt sich die nach-
asterliche Perspektive; zudem erwecken sie den Eindruck, als gelte die nach-
osterliche Realitit bereits fiir die vordsterliche Zeit. Das nachdsterliche Glau-
bensbewuBtsein soll durch diese Verschmelung der Zeiten verdeutlicht wer-
den.

Die Ergebnisse der einzelnen Abschnitte werden jeweils in Zwischenbilan-
zen festgehalten.

Die SchluBbilanz wird im abschliefenden dritten Teil (307—312) sowohl in-
haltlich als auch konzeptionell vorgenommen. Dabei kommt die Vf.in zu dem
Ergebnis, daB das Joh eine ,Konzeption im Riickblick” (308) ist, die in ihren
wichtigsten Dimensionen noch einmal dargestellt wird: Die VerheiBungen die-
nen dazu, die nachésterliche Geisterfahrung der Gemeinde zu thematisieren;
die Geisterfahrung wird auf die prophetische (keine ekstatischen Phanomene,
sondern Einsicht in Jesu Wort) Vermittlung des Wortes Jesu zugespitzt; retro-
spektiv orientiert sich der Geist an Jesu vorésterlichem Wort, prospektiv auf
die nachésterliche Offenbarung von Vater und Schn — dadurch wird Kontinui-
tdt und Identitdt des vor- und nachésterlichen Wirkens Jesu verdeutlicht; nach-
gsterlich sind die Glaubenden mit beiden verbunden; die nachdsterliche Heils-
erfahrung 148t den Abschied Jesu im Riickblick als Gewinn fiir die Jiinger be-
werten; joh. Pneumatologie ist an Vater und Sohn angebunden, wodurch ein
trinitarisches Konzept von Theologie sichtbar wird; auch die Ekklesiologie ist
durch die Geisterfahrung bestimmt, denn wahres Jiingersein realisiert sich erst
nachésterlich; die Pneumatologie hat eine eschatologische Dimension, die in
der Neuschopfungserfahrung der Glaubenden zu erkennen ist; joh. Theologie
verfolgt das zweifache Anliegen, die Differenz zwischen vor- und nachésterli-
cher Zeit, aber auch die Kontinuitidt und Identitit beider Zeiten auszusagen,
indem der Eigenwert der vorosterlichen Zeit und die durch die Geisterfahrung
begriindete Wertschitzung der nachésterlichen Zeit betont werden.

Literaturverzeichnis, Stellen-, Autoren- und Sachregister sowie ein Regi-
ster der griechischen Begriffe komplettieren das Werk und machen es benutzer-
freundlich.

Die Abschiedsreden werden zu Recht als hermeneutischer
Schliissel zum Joh verstanden. Die betont nachésterliche Perspekti-
ve, die allein schon durch die Differenz zu den Synopt. zu erkennen
ist, wird in der Untersuchung auf der Basis einer griindlichen Text-
analyse verdeutlicht. Die Ineinanderspiegelung der beiden zeitlichen
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Perspektiven 14Bt sich durch historische Untersuchungen (vgl. K.
Wengst), ebenso durch die Theorie des ,, Zwei-Ebenen-Dramas* (vgl.
L. Schenke) unterstiitzen.

Paderborn Beate Kowalski

Dettwiler, Andreas: Die Gegenwart des Erhéhten. Eine exegetische Studie zu
den johanneischen Abschiedsreden (Joh 13,31-16,33) unter besonderer Be-
riicksichtigung ihres Relecture-Charakters. — Géttingen: Vandenhoeck &
Ruprecht 1995. 328 S. (Forschungen zur Religion und Literatur, H. 69),
geb. DM 128,00 ISBN: 3-525-53852—9

Die vorliegende Diss. wurde im Sommersemester 1994 von der fa-
culté de théologie de I'Université Neuchétel (Erstgutachter: J. Zum-
stein) angenommen. Gegenstand der Arbeit sind die joh. Abschieds-
reden (exklusive hohepriesterliches Gebet Joh 17). Theologisch soll
die die joh. Abschiedsreden bestimmende Fragestellung nach der
Qualitdt der nachésterlichen Zeit (,Wie ist Gotteserfahrung nach
dem Tod Jesu moglich?“) im Vordergrund der Untersuchung stehen.
Literarisch-methodisch soll die den Abschiedsreden zugrundelie-
gende Denkbewegung analysiert werden. Die bei der Textunter-
suchung festgestellten Reinterpretationsprozesse werden im Sinne
des aus der atl. Exegese bekannten Phdanomens der produktiven Fort-
bzw. Weiterschreibung als , Relecture” bezeichnet.

Die Untersuchung ist folgendermaBen aufgebaut:

Die ersten drei Kap. haben propddeutischen Charakter. So behandelt Kap. 1
die gattungskritische Einordnung von Joh 13,1-17,26, Kap. 2 das literarische
Problem von Joh 1517 (hier wird die Notwendigkeit einer diachronen Exegese
ebenso wie das Verstdndnis von Relecture dargelegt) und Kap. 3 die Ausgren-
zung der Redeeinheiten von Joh 13,31-16,33 sowie deren Makrostrukturie-
rung.

Den Hauptteil der Untersuchung stellen die Kap. 4 und 5 dar; Kap. 4 hat das
Verhéltnis von Joh 15,1-17 zu Joh 13,1-17; 13,34f zum Gegenstand, wéhrend
das folgende Kap. Joh 16,4-33 als Relecture von Joh 13,31-14,31 nachweist.
Die Grundhypothese einer Relecture der Fuiwaschung durch die Weinstock-
rede bzw. von Joh 13,31-14,31 durch Joh 16,4b-33 wird hier textimmanent
iiberpriift.

Ein SchluBkapitel faBt die wichtigsten Ergebnisse zusammen und bietet ei-
nen Ausblick. Literaturverzeichnis und Stellenregister (in Auswahl) komplet-
tieren das Werk.

Zu den Einzelbeobachtungen der Kap.:

Kap. 1 (14-33): Im Vergleich mit atl.-friihjiidischen Vermichtnisreden und
gnostischer Dialogliteratur erweist sich der Charakter der Abschiedsreden als
literarische Fiktion, dessen positive Eigenschaft die Transparenz ist. Dadurch
kann die Jesusgeschichte mit der gegenwiirtigen joh. Gemeindesituation inein-
andergefaltet und vergegenwirtigt werden. Die Abschiedsreden als ,narrativer
Grenzraum" eignen sich besonders fiir eschatologisch-apokalyptische Aus-
sagen; die starke Zukunftsbezogenheit und die priasentische Eschatologie sind
von daher begriindet. Joh prégt die atl.-frithjiidischen Vorbilder besonders
durch die Christologie (Reflexion {iber den Sinn des Weggangs Jesu, Bezug des
erhohten zum irdischen Jesus, Identitdt zwischen irdischem und auferstande-
nem Jesus). Der Inkarnationsgedanke wirft das Problem auf, wie Vermittlung
und Erfabrung von Heil in nachésterlicher Zeit denkbar ist. SchlieBlich sind
die Abschiedsreden durch die Kontinuititsproblematik geprdgt und bieten
zwei atl. vorgegebene Anworten durch die Einfithrung einer Nachfolgefigur
(Lieblingsjiinger) und die theologische Akzentuierung des Liebesgebots.

Kap. 2 (34-52): Nach einem knappen systematischen Forschungsiiberblick
iiber die literarischen Probleme in Joh 15-17 wird das Relecture-Verstindnis
entfaltet. Es wird als intertextuelles Phinomen verstanden, das synchron und
diachron analysiert wird. Dabei sind eine explizierende Rezeption und eine
thematische Akzentverlagerung gleichermaBen feststellbar. Der Rezeptionstext
hat von Anfang an das Konzept eines Rezeptionstextes; die Entfaltung theologi-
scher Inhalte und eine neue geschichtliche Situation bedingen diesen literari-
schen Kunstgriff. Die Verfasserfrage ist fiir das Relecture-Verstindnis nicht ent-
scheidend.

Kap. 3 (53-59): In einer detaillierten strukturanalytischen Arbeit wird Joh
13,31-16,33 in vier groBere Redeeinheiten untergliedert: 13,31-14,31; 15,1-17;
15,18-16,4a; 16,4b-33.

Kap. 4 (60-110): Zunéchst wird dargestellt, daB Joh 15,117 nicht die Re-
lecture zur vorausgehenden Rede 13,31-14,31, sondern zur Fuliwaschungs-
perikope darstellt: Struktur, Motive und Intention der beiden Abschiedsreden
sind nicht aufeinander bezogen. AnschlieBend werden strukturelle und thema-
tische Vergleiche zwischen Joh 18,1-17 und 15,1-17 gezogen, beide Perikopen
je fiir sich ausgelegt und in ihrer theologischen und historischen Bezogenheit
aufeinander als Relecturetexte (der Bultmann-Hypothese folgend) ausgewie-
sen. Dabei ist eine theologische Vertiefung in der Relecture der FuBwaschung
durch die Weinstockrede herausgestellt: der Begriindungszusammenhang zwi-
schen Christologie/Soteriologie und Ethik wird verstirkt. Griinde fiir diese
theologische Verschirfung vermutet D. in einer anderen historischen Aus-
gangsbasis: die durch den Synagogenausschluff bedridngte Gemeindesituation
habe sich zur Zeit der Abfassung von Joh 15,1-17 verscharft; dafiir wird ins-
besondere die Verfolgungssituation Joh 16,2f angefiihrt. Kritisch bleibt hier an-
zumerken, dafl diese quellenkritische Entscheidung der weiteren Begriindung

bedarf und zudem die gattungstypischen Charakteristika der Abschiedsreden
(literarischer Ort: Abschied Jesu als Krise) ein iibriges fiir diese durchaus wahr-
zunehmende Verschiirfung der skizzierten Gemeindesituation leisten.

Kap. 5 (111-292): Nach einer je einzelnen Untersuchung hinsichtlich Ab-
grenzung, Struktur und Thematik sowie einer Auslegung der Reden Joh
13,31-14,31 und 16,4-33 werden die intertextuellen Beziige, die den Relectu-
re-Charakter von Joh 16,4b-33 ausmachen, dargestellt. Zunédchst werden chro-
nologisch Forschungspositionen hinsichtlich der Thematik vorgestellt und kri-
tisch gewiirdigt. Die enge Bezogenheit der beiden Reden zueinander ist haufig
in der Forschung gesehen worden und seit Beginn der 70er Jahre wurde ver-
stiirkt intertextuell gearbeitet. An diese Ergebnisse ankniipfend fiihrt D. die ex-
egetische Frage — nach einer Analyse der Gemeinsamkeiten und Differenzen
der Motive — besonders in zweifacher Hinsicht weiter: zum einen bzgl. der
theologischen und zeitgeschichtlichen Situation/Erfahrung und zum anderen
bzgl. der theologischen Reflexion des Relecture-Vorgangs. Als Situation der Ge-
meinde arbeitet der VI, duBersten Druck auf diese durch die Welt (= Synagoge)
heraus. Theologisch bedeute diese Unheilssituation die Konsequenz aus dem
Heilsglauben. Auf dieses Problem antwortet der in 16,4b—33 enthaltene Lo-
sungsansatz: der Paraklet wird der Gemeinde die Zukunft im Blick auf die
Wabhrheit Jesu erschliefen und sich als Leiter und Begleiter der Gemeinde er-
weisen. Zudem werden noch einmal die Osterthematik und der Glaubens-
begriff reflektiert, um das Fundament des Glaubens zu stirken. Das Ausein-
anderklaffen von Empirie (Unheil) und Theologie (Heilsverkiindigung) wird
so theologisch reflektiert, indem vorgegebene theologische Traditionen kreativ
aktualisiert werden.

Schlupkapitel und Ausblick (293-304): Die wichtigsten Ergebnisse der ein-
zelnen Kap., wie sie oben bereits dargestellt wurden, werden hier pointiert und
komprimiert noch einmal zusammengestellt. Der Ausblick fragt nach der theo-
logischen Leistung der Abschiedsreden in der Situation der Abwesenheit Jesu.
Zwei Losungsansitze werden vom Vf. aus den Abschiedsreden herausgearbei-
tet: ein Osterlich-pneumatologischer Losungsansatz, der die Kontinuitdt der
Gemeinde zur Jiingersituation herstellt und die nachdsterliche Zeit nicht als
Gottesabwesenheit, sondern als gesteigerte Gottesgegenwart charakterisiert.
Zum zweiten wird ein ethischer Losungsansatz vertreten, der die Liebe der Jiin-
ger untereinander als Lebensgemeinschaft mit Jesus und Fortsetzung der Offen-
barung Jesu betont. In einem letzten Schritt reflektiert der Vf. sein Relecture-
Verstandnis. Fiir Joh sei es Ausdruck der Unabgeschlossenheit und Dynamik
der theologischen Reflexion, Selbstauslegung und -aktualisierung des erhéhten
Christus, ein geistinspirierter Vorgang. Diese Relecture-Vorgidnge kénnten und
miiBten innerhalb des Joh (besonders Joh 6), aber auch schriftiibergreifend stér-
ker in der Exegese beriicksichtigt werden — so das abschliefiend als Desiderat
formulierte Fazit hinsichtlich der kritischen Methodenreflexion.

Inhaltlich und methodisch besticht die Diss. von D. hinsichtlich
ihrer sachlichen, konkreten und klaren Formulierungen und Ergeb-
nisse. Sie greift nicht nur ein Forschungsdesiderat auf, sondern ist
zudem richtungsweisend fiir intertextuelles Arbeiten am Joh. Metho-
den wire bei folgenden Untersuchungen das Verhaltnis zwischen in-
tertextueller Methodik und diachronen Schichtenmodellen kritisch
zu reflektieren.

Paderborn Beate Kowalski

Neugebauer, Johannes: Die eschatologischen Aussagen in den johanneischen
Abschiedsreden. Eine Untersuchung zu Johannes 13—17. — Stuttgart / Ber-
lin / K&ln: Kohlhammer 1995. 190 S. (Beitrége zur Wissenschaft vom Alten
und Neuen Testament, 7. Folge, H. 20) kt DM 79,00 ISBN: 3—17-013800-6

Die vorliegende Arbeit wurde im Wintersemester 1993/94 vom FB
Kath. Theol. der Johannes Gutenberg-Univ. Mainz als Diss. angenom-
men (Erstgutachter: L. Schenke). Das Ziel der Untersuchung ist es,
das Konzept der eschatologischen Aussagen in Joh 13-17 zu erarbei-
ten; dabei werden besonders die Weggang- und Wiederkunftsaus-
sagen (14,2f.18£.23.28; 16,10.16—19) beachtet und es wird die Frage
nach dem Aufbau von Joh 13—17 gestellt.

Die Arbeit ist in vier Teile gegliedert, die aus Einfithrung (13—44), textlingui-
stische Untersuchung (45-154), Schluf$ (155—-161) und Anhang (162—190) be-
stehen.

Der erste einfithrende Teil besteht aus drei Kap.n, dessen erstes (13) nach
einer duBerst knappen Darstellung der Fragestellung der Arbeit — die die ge-
wihlte Methode weder begriindet noch darstellt — beginnt und in einem zwei-
ten Kap. (14—34) mit einem Forschungsiiberblick fortgesetzt wird: hier werden
18 exegetische Positionen dargestellt und validisiert. Dabei werden neben den
Kommentaren besonders neuere Arbeiten beriicksichtigt und in chronologi-
scher Reihenfolge geboten. Kriterien der linguistischen Methoden legt der V1.
als MaBstab an die vorgestellten Untersuchungen; dabei sind ihm folgende vier
Kriterien (nach Hirsch) mafgeblich: 1. Legitimitit (Sprachnormen des Textes
beachten), 2. Entsprechung (Erkldrung jeder sprachlichen Komponente), 3. Ge-
nerische Angemessenheit (textsortenspezifische Auslegung), 4. Kohérenz/
Plausibilitdt (akzeptabler Gesamtsinn). Mit dem Kohérenzkriterium kritisiert
der Vf. im folgenden die literarkritischen Ansiitze zu den Abschiedsreden
(Wellhausen, Richter, Becker, Painter, Schmithals, Bultmann); mit dem Ent-
sprechungskriterium stellt er eine ganze Reihe von neueren Arbeiten (Keppler,
Brown, Becker, Schnackenburg, Barrett, Blank) in Frage.
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Diesem kritischen Uberblick schlieBt sich ein drittes Kap. (35—44) an, in
dem N. grundsitzliche methodische Uberlegungen anschlieBt und zunédchst
Defizite der Exegese benennt; diese seien v. a. in der Einzelexegese zu sehen,
die den Text als GesamtgroBe vernachlissige, und zum zweiten in der Vernach-
ldssigung der Verstehensbedingungen der Leser. Der Vf. folgert daraus metho-
dische Konsequenzen fiir seine Untersuchung: er wird beim Textganzen anset-
zen und die Orientierung am Textrezipienten beachten (mit Hilfe der Katego-
rien: Wahrnehmungsperspektive, Erzihlperspektive, Zeitverhiltnisse, Hand-
lung, Charaktere, direkte Leseransprache, Symbolgehalt der Sprache). In
einem Exkurs behandelt N. die Frage nach dem Konzept des impliziten Lesers
und Autors, bevor er abschliefiend die Textlinguistik (De Beaugrande, Dressler)
in aller Kiirze vorstellt und die vier textlinguistischen Frageansitze seiner Ar-
beit benennt: Kohdsion (Kap. 4), Kohdrenz (Kap. 5), Situationalitit (Kap. 8) und
Intertextualitit (Kap. 7).

Den Hauptteil seiner Untersuchung bildet der zweite Teil, der eine textlin-
guistische Untersuchung zu Joh 13-17 darstellt. In diesem wird zunéchst (Kap.
4, 45-76) eine Kohdsionsanalyse vorgenommen, die v. a. auf die Technik der
Wiederaufnahme achtet. N. kommt fiir Joh 13-17 dabei zu dem Ergebnis, daf
der Autor des Joh sich durchgéngig um einen kohdsiven Text bemiiht; dies ge-
schehe inshesondere durch syntaktische Abhéngigkeitsstrukturen und durch-
laufende Wiederaufnahmeketten; weitere Techniken werden im Uberblick be-
nannt. Trotz der Kohdrenz werden anfallende Kohdrenzméngel nicht ignoriert,
jedoch wird vor einer vorschnellen literarkritischen Entscheidung gewarnt.
Abschliefend nimmt der Vf aufgrund dieser ersten sprachlichen Unter-
suchung eine Gliederung der Abschiedsreden vor (13,1-14,31; 15,1-16,33;
17,1-26).

Das fiinfte Kap. (77-98) behandelt mittels einer Kohirenzanalyse, die sich
an alltagssprachliche Themabegriffe anlehnt, den thematischen Aufbau. Das
Hauptthema der Abschiedsreden ist die Frage, wie die von Jesus begriindete
Gemeinschaft nach seinem Fortgang aufrechterhalten werden kann. Dieses
Thema wird in Unterthemen niher entfaltet; dabei zeigt sich, daB Joh 13-16
direkte Entsprechungen in den thematischen Abschnitten haben und die The-
men in Joh 17 sich auf viele Themen der vorausgehenden vier Kap. beziehen.

Kap. 6 (99-119) stellt erstmals die Frage nach der Intertextualitat und arbei-
tet die Beziige zwischen Joh 13-17 und dem Corpus Iohanneum heraus. Dabei
werden getrennt die Beziehungen zu Joh 1-12, dann zu Joh 18-21 und schlieB-
lich zu den Johannesbriefen analysiert. Zwei Exkurse (zur Identitit des Lieb-
lingsjiingers und zum Parakleten) ergéinzen diesen Teil. Als Ergebnis der Unter-
suchung hélt N. fest, dafi Joh 13—14 in den Kontext des Joh nach vorne und
hinten gut eingebunden sind, besonders jedoch in die Passions- und Auferste-
hungserzahlung Joh 18-21. Zwischen Joh 15-16 sind die klarsten Beziige zu
1Joh zu erkennen, zum Rest des Joh aber eher geringe. Joh 17 ist enger mit
dem Joh und dem 1 Joh verbunden (Aussagen iiber das wahre Wesen Jesu und
der Glaubigen); keine Entsprechung findet sich im Corpus Iohanneum fiir die
Bitte um die Bekehrung der Welt durch die Einheit der Jiinger (Joh 17,21.23).

Eine weitere intertextuelle Untersuchung schlieBt sich mit Kap. 7
(120-139) an, in dem die semantische Analyse im Vordergrund steht. Diese
grenzt der Vf. auf das sprachliche Teilsystem der Eschatologie ein und benutzt
als Vergleichstexte die Apostolischen Viter sowie in griechischer Sprache ver-
fafite frithjiidische Schriften. Dabei will er die Verwendung der Verben des Se-
hens und der Ortsverdnderung, die Zeitangaben sowie Ausdriicke der Bedriing-
nis auf eine eventuelle RegelmiBigkeit ihrer Verwendungsweise hin unter-
suchen. Er kommt zu dem Ergebnis, daB die meisten der untersuchten Voka-
beln feste termini technici sind, die von der Parusie handeln. Weitere
johanneische Sprachspiele, die in den Vergleichsschriften auBerhalb der escha-
tologischen Termini liegen, erginzen das Ergebnis.

Nach der Situationalitédt wird in Kap. 8 (140-145) gefragt. Die Abschieds-
reden Joh 13-14 sind in den Handlungsstrang des Joh gut eingebunden und
thematisieren den ,.einmalig level“ Jesu und der Jiinger (Verrat des Judas, Ver-
leugnung des Petrus, Tod Jesu, Ostererscheinungen); Joh 15-16 ist durch die
Situationskontrolle (Riickfragen) der Jiinger gekennzeichnet und durch ver-
gleichbare Probleme der contemporary level der joh Gemeinde (Synagogenaus-
schluB, Verfolgung der Gemeinde, Schisma, ausbleibende Parusie) charakteri-
siert. Eine einheitliche Situation fiir das Gebet Joh 17 ist nicht zu erkennen.

Ein letztes intertextuelles Kap. (146-154) untersucht die verarbeiteten Text-
sorten (Rahmengattung des Joh als Drama — nach L. Schenke; Joh 13—16 als li-
terarische Testamente, Joh 17 als Gebet) und den thematischen Aufbau der Ab-
schiedsreden. Die Einzelgattungen Testament und Gebet ordnet N. in die GroB-
gattung des Joh als Drama ein und erkldrt von daher die Eigenarten von Joh 17
(unklarer Standort).

Der dritte Hauptteil (155-161) der Untersuchung ist der Schlufteil, in dem
die Ergebnisse zusammengefaBt werden. Hier werden die in den Kap.n 4-9 dar-
gestellten textlinguistischen Untersuchungen thesenartig noch einmal ge-
nannt. Joh 13-17 ist demnach eine kohisiv aufgebaute Texteinheit, die nach
Joh 14 und 16 deutliche Einschnitte aufweist. Parallelen Aufbau kann man je-
weils bei Joh 13/14 und 15/16 aufzeigen; wobei Joh 13/14 in den Handlungs-
strang (Abschiedsmahl) des Joh eingebunden sind, Joh 15/16 hingegen heraus-
fallen (Adressat ist die nachésterliche Gemeinde), dafiir aber mit 1 Joh verbun-
den sind. Die eschatologischen Aussagen von Joh 16,16-28 verweisen auf die
Parusie, von Joh 13,33-14,6 auf das Martyrium und von Joh 14,18-23 auf die
Ostererscheinungen. Die Gattung von Joh 13-16 ist das Testament, wéhrend
Joh 17 als Gebet zu interpretieren ist.

Ein vierter Teil (162—190) umfaBt den aus Literaturverzeichnis, Autoren-
und Schriftstellenregister bestehenden Anhang.

N.s Arbeit hat detailliert nachgewiesen, daB das Joh und darin die
Abschiedsreden als synchrone Gréfe zu verstehen sind und sich in
die als Zwei-Ebenen-Drama gestaltete Erzihlung des Joh einfiigen.
Die eschatologischen Aussagen bilden darin ein komplexes System,
die der Vf zu einer ansatzweisen Chronologie zu ordnen versucht.
Die Arbeit zeigt insgesamt, wie fruchtbar textlinguistische Methoden
in der (joh) Exegese eingesetzt werden kénnen.

Paderborn Beate Kowalski

Keller, Winfrid: Gottes Treue — Israels Heil. Rém 11,25-27 — Die These vom
~Sonderweg” in der Diskussion. — Stuttgart: Katholisches Bibelwerk 1998.
XVII, 329 S. (Stuttgarter Biblische Beitriéige, 40), kt DM 89,00 ISBN:
3—460-00401-0

Diese Diss., betreut von L. Oberlinner (Freiburg), trug urspriing-
lich den Titel: ,Eine Darstellung und Fortfithrung der Diskussion
um Franz Mufiners Auslegung von Rém 11,25-27 auf einen Sonder-
weg zum Heil fiir Israel.“ Bei dem ,,Sonderweg® geht es um die um-
strittenen Fragen: Auf welchem Weg gelangen die Juden zum escha-
tologischen Heil? Auf dem Weg iiber die Tora oder auf dem Weg iiber
das Evangelium, d. h. durch den Glauben an Jesus Christus? Durch
eine ,Massenbekehrung” vor der Parusie oder durch die von Gott/
Christus geschenkte Schau bei der Parusie? Der Apostel Paulus sagt
ja in Rém 11,26a aufgrund eines ihm geoffenbarten ,Mysteriums*
(11,25a) prophetisch an, daB ,,ganz Israel gerettet werden wird*, d. h.
zum eschatologischen Heil gelangt. Nachdem nach dem Apostel aber
gemil Rém 1,16 das Evangelium ,eine Kraft Gottes ist zum Heil fiir
jeden Glaubenden, fiir den Juden zuerst und fiir den Griechen* (den
Heiden), scheint es auch fiir die Juden keinen ,,Sonderweg* zum Heil
zu geben als nur den Weg des Glaubens an Jesus Christus. Die Ant-
worten auf diese schwierigen Fragen fallen in der christlichen Theo-
logie sehr gegensitzlich aus.

Mit diesen Fragen befaBt sich K. eingehend in seiner Diss. Sie ,stellt das
Bemiihen dar, von den Ausfithrungen des Apostels Paulus in Rém 11 her Re-
chenschaft zu geben dariiber, welche Hoffnung der Christ fiir Israel haben kann
... Die Aussagen Pauli selbst ... legitimieren und verpflichten zu solchem Be-
miihen* (Vorwort).

In Kap. I referiert K. die Diskussion um die Auslegung des ,Mysteriums*
Rém 11,25-27 — ,,... und so wird ganz Israel gerettet werden" (11,26a). Er stellt
hier zunéchst die Vertreter der These vom ,,Sonderweg® zum Heil fiir Israel und
ihre Argumentationsgénge vor (MuBiner, Stendahl, Klappert, Hofius, Rese, Wal-
ter, Theobald) und anschlieBend jene, die die Sonderwegs-These infragestellen
oder ablehnen (GriBer, Hahn, Hiibner, G. Lohfink, Liibking, Zeller, Schmithals,
Sanders, Holtz, Becker, Broer). Er legt dann eine kritische Sichtung der Diskus-
sion vor und formuliert zehn Fragen, die sich aus der Diskussion ergeben und
auf eine Antwort warten.

Kap. II beschaftigt sich eingehend mit der Relevanz des von Paulus ange-
sagten ,Mysteriums" (Begriff, Herkunft, bleibende Giiltigkeit/Glaubensver-
bindlichkeit der Ansage) mit dem Ergebnis: Das ,,Mysterium* in Rém 11 nsagt
einen Geschehensablauf an und bezieht sich dabei auf verschiedene Gruppen,
einmal auf die Heiden und zum anderen auf ,ganz Israel‘. Von der Argumenta-
tionslinie her soll ohne Zweifel (vom Apostel) eine definitive Auskunft gege-
ben werden iiber das endgiiltige Geschick Israels.“

In Kap. Il geht es um die Mission des Paulus und ihre Relation zur Rettung
Israels: alles erarbeitet in engstem Anschluff an den Text des Briefes und dessen
nicht immer leicht zu analysierende Begrifflichkeit, wie mlnpwpa, eioépyecBal,
nagalniotv.

Kap. IV behandelt das Olbaumgleichnis von Rém 11,16ff, verbunden mit
der Frage: Heil fiir Israel nur durch den Glauben?, provoziert durch den viel
umstrittenen Satz des Apostels in 11,23: ,wenn sie [die Juden] nicht im Un-
glauben verharren®. K. erkennt dabei, daB das Olbaumgleichnis einschlieBlich
des zitierten Satzes der Hinfiihrung zum ,,Mysterium* der Rettung ganz Israels
dient. Der Apostel arbeitet sich mithsam zu dem ihm geoffenbarten ,,Mysteri-
um* vor. Und wie ist xal ofitog und #adg 11,26 zu verstehen? Und wer ist mit
»ganz Israel” gemeint? Nur die Parusiegeneration oder das ganze Volk Israel in
seiner diachronen Erstreckung seit Abraham? Was bedeutet ,retten® in 11,26a?
Wer ist mit dem ,Rettenden” im Schriftbeleg in 11,26b gemeint — Gott oder
Christus oder die Evangeliumspredigt? Mit all diesen Fragen beschiftigt sich
K. im Kap. Vund bietet dabei auch einen Exkurs an: Die Frage nach der Juden-
mission.

,Gottes Treue bringt durch Christus Israel zum Heil": das ist das Thema des
Kap. VI zusammen mit dem Gesamtergebnis. Die Rettung ganz Israels in seiner
diachronen Erstreckung ereignet sich bei der Schau des epiphan werdenden
Parusiechristus. Die Rede vom ,Sonderweg”, zu der sich auch K. bekennt,
meint: ,Israel gelangt auf eine andere Weise zum Heil als die an Christus und
das Evangelium Glaubenden, d. h. in concreto: nicht durch die Annahme des
Glaubens. Dennoch wird ihm die eschatologische owmoia durch Christus und
aufgrund des Heilsgeschehens in Christus zuteil und nicht infolge des Tora-Ge-
horsams* (281). Dabei erkennt K., dali der eigentliche Grund der Rettung ganz
Israels durch den Parusiechristus in der Erwédhlung Israels in den Vitern zu
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suchen ist, ,und die ihnen gegebene Verheiflung ist es ja, welche unwiderruf-
lich sind. Erwéhlung und VerheiBung kommt soteriologische Wirkkraft zu, in-
sofern aufgrund der Treue Gottes darin das Heil verbiirgt ist. Dem Juden gilt
deshalb, weil er Jude ist, die Heilszusage; denn alle Juden sind in den Vitern
erwihlt und sind ,Geliebte‘ Gottes ... So lébBt sich im Judentum ein eigenstin-
diger Heilsweg erkennen” (283). Das ist das iiberzeugende Ergebnis der Arbeit

K.s.

Er fiigt noch ein Schlufkapitel an: ,Die Rezeption von Rém 11,25-27 in
kirchenamtlichen Verlautbarungen, sowohl in katholischen als auch in evan-
gelischen.

Ich habe selten eine Diss. gelesen, die der von K. gleichkommt.
Umfassende Kenntnis und Verarbeitung der immensen Literatur; kri-
tische Auseinandersetzung mit ihr, sachlich im Ton; scharfe Problem-
erfassung; iiberzeugende Argumentation ohne Apodiktik, darum
auch iiberzeugendes Ergebnis. Ich habe aus ihr viel dazugelernt.
Keine Beschaftigung mit Rom 9-11 wird an ihr voriibergehen kénnen.
Und ein wichtiger Beitrag zur christlichen Theologie nach Ausch-
witz!

Einige Bemerkungen und Uberlegungen seien angefiigt.

1. Der Begriff ,,Sonderweg" stammt nicht von mir; er ist mir iiber D.
Zeller zugekommen.

2. Die Parusie ist m. E. kein transhistorisches Ereignis, wie K. meint,
sondern gehort zur Geschichte selbst, insofern sie ihr AbschluB ist.
Nach dem NT ist sie ein weltoffentliches Ereignis, das die Ge-
schichte der Menschheit beendet.

3. Das ,Mysterium“ der Rettung ganz Israels durch den Parusiechri-
stus ist dem Apostel zweifellos geoffenbart worden — freilich wann
eigentlich? Wihrend seines Diktats von Rom 9-11? Aber er war
darauf durch seine eigene Gnadentheologie bestens vorbereitet,
nach der die mepwooelo der Gnade die Siindenmacht bei weitem
iibertrifft, also auch ,,die Gottlosigkeiten Jakobs“; auBerdem sah er
das ,,Mysterium* durch die Schrift bestitigt (xaBog yéyoamtar).

4. Ich sehe (anders als K.) im Damaskuserlebnis des Paulus ein Para-
digma der Rettung ganz Israels durch die Schau des erhéhten
Herrn. Denn der Apostel interpretiert dieses umstiirzende Erlebnis
selber als eine ,,Schau*: , habe ich nicht Jesus, unseren Herrn, gese-
hen?* (1 Kor 9,1), so wie Israel ihn sehen wird. Und in 1 Kor 15,8
bezeichnet er dieses Erlebnis als ein ,,erscheinen® des Auferstande-
nen, also als eine Schau desselben, wie sie dhnlich dem Kephas,
den Zwéolfen, mehr als fiinfhundert Briidern auf einmal, dem Jako-
bus und ,,allen Aposteln® nach 15,5-7 zuteil wurde.

5. Was ist eigentlich mit mapatniotv in Rom 11,11c.14 gemeint? K.
befafit sich damit eingehend (183-194) und kommt zu dem Ergeb-
nis: ,, [apatnhotv meint, die Heidenchristen und ihr Glaube sind
den Juden eine lebendige Provokation®, weil die Juden durch die
christliche Mission mit dem Glauben der Christen konfrontiert
sind, ,,daB der Messias schon gekommen ist”, was die Juden nach
K. bereit macht ,zur Begegnung mit ihm*“, um ,,ihn zu erkennen,
wenn er sich thnen eschatologisch offenbart” (194). Aber was hat
das mit ,Eifersucht® zu tun? Vielleicht meint der Apostel, das
»Heil“, das jetzt den Heiden geschenkt wird (11,11¢), und zwar
~ohne Werke des Gesetzes“, dies kénne seine Briider dem ,Flei-
sche” nach so eifersiichtig machen, dab sich ..einige” von ihnen
entschlieBen, auch nun ihrerseits den Heilsweg ,,ochne Werke des
Gesetzes” zu gehen und Christen zu werden, die in Jesus ihren
Messias und Retter sehen. Auch dies aber nur eine Hypothese,
mehr nicht.

6. Gott selber hat nach seinem geheimnisvollen Willen die Verstok-
kung eines GroBteils Israels verfiigt (vgl. R6m 11,7.8.25). Thre fakti-
sche, nicht kausale Folge ist die Hinwendung der Evangeliumsver-
kiindigung zu den Heiden. Aber eine andere, wenn nicht groBere
und kaum beachtete Folge dieser , Verstockung* ist die, daB nach
dem Willen Gottes der Jude als Jude bis zum Ende der Zeiten
bleibt, ja bleiben muf, als Zeuge fiir die Konkretheit der Heils-
geschichte und der sieghaften Kraft der Gnade, die der Jude
schlieBlich bei der Parusie des Herrn erfahren wird." Die Tora hilft
dabei dem Juden, seine Identitit bis zur Parusie zu bewahren.?

Passau Franz MuBner

-

Vgl. dazu F. MuBner, Warum muf es den Juden post Christum noch geben?
Reflexionen im AnschluB an Rém 9—11, in: d ers., Dieses Geschlecht wird
nicht vergehen. Judentum und Kirche, Freiburg/Basel/Wien 1991, 51—59.
Vgl. dazu etwa F. Avemarie, Tora und Leben. Untersuchungen zur Heils-
bedeutung der Tora in der frithen rabbinischen Literatur, Tiibingen 1996,
547—574 (,,Die Tora als Garantie der Existenz Israels“).
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Fee, Gordon D.: Paul’s Letter to the Philippians. — Grand Rapids, MI: Eerdmans
1995. XLVI, 497 S. (The New International Commentary on the New Testa-
ment), Ln $ 34,99 ISBN: 0-8028-2511-7

US-amerikanische Kommentarreihen gewinnen ihr Profil oft we-
niger durch die Ausrichtung auf einen bestimmten Bildungsstandard
und die dadurch jeweils zweckmifBig erscheinende Erkldrungs-
schérfe als vielmehr durch die einheitliche Orientierung an einer be-
stimmten konfessorischen Richtung. Innerhalb der so gesteckten
Grenzen finden sich dann Einzelkommentare von recht unterschied-
lichem exegetischen Niveau. Dies gilt auch fiir die Reihe , The New
International Commentary on the New Testament®, die sich als ,a
critical yet orthodox commentary marked by solid biblical scholar-
ship within the evangelical Protestant tradition“ (Klappentext) ver-
steht. Es sei vorausgeschickt, daB der vorzustellende Bd zu den her-
ausragenden Vertretern der Serie gehort.

Nach Ned B. Stonehouse (1946—-1962) und F. F. Bruce (1962-1990)
iibernimmt der Vf. des Kommentars — Gordon D. Fee lehrt am Regent
College in Vancouver — mit diesem Bd zugleich die Herausgeberschaft
des NIC.NT, der jetzt in groBerem Format und insgesamt ansprechen-
dem Design erscheint. Die Grundidee dieser Reihe liegt in der Ver-
mittlung zwischen Fachwissenschaft und gediegener bibelorientier-
ter Praxis. So trigt auch dieses Buch die Ziige des Kompromisses,
der dem deutschen Reinheitsgebot (wissenschaftlich oder praktisch,
extrem ausfiihrlich oder denkbar knapp, historisch oder spirituell)
zwar nicht entspricht, wohl aber zu allseitigem Nutzen ein gemein-
sames Forum fiir die Exegeten vom Fach, jene in Seelsorge- und
Schulalltag und dem bildungsfreudigen Christen schafft: Der Kom-
mentator orientiert sich am Urtext, bietet seinen Lesern aber die
New International Version. Um den Haupttext lesbarer zu halten,
sind philologische Absicherung und exegetische Auseinanderset-
zung weithin in die Anmerkungen gesetzt, verlieren aber dadurch
nicht an Griindlichkeit. Dem aktuellen exegetischen Interesse ent-
spricht die geschiérfte (keineswegs unkritische) Aufmerksamkeit fiir
rhetorikanalytische und soziologische Problemstellungen, aber auch
die theologische, spirituelle, lebenspraktische Aktualitiit wird sensi-
bel, wenn auch bisweilen moralisierend herausgestellt.

Freilich, Kompromificharakter trigt auch die generelle Ausrichtung des
Kommentars zwischen ,,critical“ und ,,orthodox®. Wenn der Kommentator per-
sonliche gottesdienstliche Erfahrungen mitteilt (xiv, 226, Anm. 42) oder, mit-
unter in Gebetston fallend, ein wenig nach Billy Graham klingt (53, 462), so
bleibt dies auf Randzonen beschrankt und wirkt allenfalls fiir das westfilische
Gemiit des Rez. befremdlich. Problematisch wird diese Tendenz jedoch bei der
exegetischen Urteilsbildung: Phil stammt um 62 n. Chr. aus der rémischen Ge-
fangenschaft des Apostels (der ersten, wie man hinzufiigen muB, da F. auch die
Pastoralbriefe fiir paulinisch hilt [28, Anm. 76 u. 6.]); an der literarischen Inte-
gritat 1dft sich in keiner Weise ernsthaft zweifeln (21-23); iiber den histori-
schen Hintergrund informiert die Apg (aus dem Schreibrohr des Lukas) zuver-
lassig (27f, 394 mit Anm. 50); als theologischer Schliissel des Phil dient die
(noch nicht spekulativ entfaltete) Grundvorstellung der Dreieinigkeit (48f u. 6.).
Zweifellos begriindet F. seine Option fiir die historischen Geltungsanspriiche
der Kircheniiberlieferung umsichtig und problembewuBt, und so manche
Selbstverstindlichkeit ,,orthodoxer Kritik* hierzulande vermag er mit solcher
skritischen Orthodoxie* heilsam zu erschiittern. MiBlich ist indes, daB er die
eigene Position in ihrer Stirke herausarbeitet, ohne die méglichen Einwiéinde
abzuwigen, wihrend er bei den Gegenpositionen (z.B. Ephesus als Abfas-
sungsort) ausschliefilich die Schwichen aufzeigt (34-37). Die Dekompaosition
des Phil-Hymnus (den F. nicht als Hymnus, sondern als gehobene Prosa be-
trachtet) wird unsachgemébB als Problem der ,,authenticity” verhandelt (39-46);
V1. plddiert entschieden fiir den Primat der Synchronie und verwahrt sich ge-
gen die Annahme, Paulus redigiere gegen die Tradition. Hier wird mit wuchti-
gem Schwung gegen weitgetffnete Pforten gerannt, denn die mit Verve (,,a form
of exegetical nihilism”, ,,exegetical anarchy* [43, 45]) zuriickgewiesene Posi-
tion spielt in der Gegenwartsexegese langst keine Rolle mehr (wenn sie denn
tiberhaupt je in der vom V. unterstellten Einseitigkeit vertreten wurde).

Doch genug der Kritik! Der Kommentar (xv—xcvi: Abkiirzungs-
und Literaturverzeichnisse; 1-55: Einleitung; 57—462: Einzelaus-
legung; 463—497: ausfiihrliches Sach-, Vf.-, Stellen- und griechisches
Wortregister) ist insgesamt solide, griindlich und in jeder Hinsicht
hilfreich. Ein gleich zu Beginn (1-14) klar herausgestellter Leit-
gedanke kennzeichnet die Auslegung: Phil ist ein , hortatory letter of
friendship®, freilich in seiner spezifisch evangelium-gemiBen Ge-
stalt, in der die Christus-Beziehung die , Freundschaft* zwischen
Apostel und Gemeinde trégt und priigt. Diese in der griechisch-rémi-
schen Brief- und Freundschaftstheorie situierte Klassifikation (die
selbstverstindlich nur den Wert einer heuristischen Annéherung ha-
ben kann) erklért sehr plausibel den bezeichnenden Mangel an expli-
ziter, zumal soteriologischer Lehre, das Interesse an den wechselsei-
tigen Beziehungen und Leistungen, die rege Teilnahme des Apostels
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an den Lebensproblemen seiner Gemeinde und der Gemeinde an den
Lebensproblemen ihres Apostels, die empathisch-konkreten, auf das
personliche Lebensbeispiel verweisenden Mahnungen, nicht zuletzt
— im Sinne des kompetetiven Freundschaftsverstindnisses der An-
tike (von gemeinsamen Reisen abgesehen verstirkt nichts so sehr
das Freundschaftsband wie der gemeinsame Feind!) — die Polemik.
Der situative Kontext (26—34) wird durch zwei Grunderfahrungen be-
stimmt: Ad extra leidet die Gemeinde (wie der gefangene Apostel)
unter dem Kontrast zu der im Kaiserkult befangenen reichsromischen
Gesellschaft (und mag sich daher zur religio licita des Judentums an-
gezogen fiithlen); ad intra leidet die Gemeinde weniger unter Glau-
bensspannungen als unter dem eitlen Profilierungsgebaren Einzelner.
Als (nicht im systematischen, sondern im konfessorisch-doxologi-
schen Sinn) theologische Leitlinien des Schreibens erortert F. die
Themen: Fortschritt des Evangeliums — Wirken der ,, Trinity* — Chri-
stozentrik — eschatologischer Rahmen (elegant formuliert: ,,Marked
by Christ’s death and resurrection and identified as God’s people by
the gift of the Spirit, they live the life of the future in the present,
determined by its values and perspective, no matter what their pres-
ent circumstances” [51]) — christliche Lebenspraxis und (genauer:
als) Freude (46-53).

Die Vers-fiir-Vers-Erkldrung, tiber die man naturgemél hier und
dort streiten mag, bewéhrt sich nach der Erfahrung des Rez. in der
Auslegungspraxis und wirkt im ganzen so lebendig, daB der Leser
etwa kaum umhin kann, sich mit Paulus iiber die Genesung des Ep-
aphroditus herzlich zu freuen (284). Die exakte philologische Text-
beobachtung — Hss., Vokabelbestand, Grammatik, Textstrukturen,
Stil — kommt dabei in keiner Weise zu kurz. So reicht die Bandbreite
von der prézisen textkritischen Diskussion iiber die eingehende
grammatische Betrachtung eines parataktischen xoi bis zur Besin-
nung auf die nordamerikanische plastische Chirurgie oder die aktu-
elle Not in Ruanda. Die ganze Kunst der Auslegung besteht darin, daB
weder das eine noch das andere hier gekiinstelt wirkt. Der Phil-Kom-
mentar F.s ist daher (mit der genannten ernsten Einschrédnkung) ein
gelungenes Beispiel fiir transversale Kompetenz in der Exegese.

Paderborn Knut Backhaus

Kirchengeschichte

Wolgast, Eike: Hochstift und Reformation. Studien zur Geschichte der Reichs-
kirche zwischen 1517 und 1648. — Stuttgart: Franz Steiner Verlag 1995.
375 S. (Beitrdge zur Geschichte der Reichskirche in der Neuzeit, 16), kt
DM 96,00 ISBN: 3—515-06526-1

Im Alten Reich war unter der sehr groBen Zahl reichsunmittel-
barer geistlicher Herrschaften und Fiirstentiimer die Gruppe der Bi-
schofe mit Abstand die bedeutendste. Sie leiteten als Oberhirten eine
Ditzese der romisch-katholischen Kirche (oder mehrere), regierten
als Landesherren einen Territorialstaat, Hochstift genannt, und waren
entsprechend ihrer Doppelfunktion einerseits dem Papst zum Gehor-
sam verpflichtet, muBten sich, wenn sie gewihlt worden waren, von
ihm bestatigen lassen und konnten von ihm abgesetzt werden. Ande-
rerseits waren sie dem Kaiser und dem Reich gegentiber gehalten, die
Pflichten eines reichsunmittelbaren Fiirsten wahrzunehmen, wofiir
sie aber auch die ihrem politischen Status entsprechenden Rechte ge-
nieflen konnten.

Eike Wolgast widmet den Inhabern dieses Doppelamts, allerdings
dezidiert auf dessen reichspolitische, weltliche Seite konzentriert,
eine umfassende, simtliche Hochstifte einbeziehende historische
Darstellung. Das Thema ist interessant und brisant. Denn der V.
grenzt es zeitlich ein auf jene knapp anderthalb Jh.e der Frithen Neu-
zeit, die in ganz Europa, besonders aber im Heiligen Rémischen Reich
Deutscher Nation, erfiillt sind von Reformation, Glaubensspaltung,
Kirchenspaltungen, Glaubenskimpfen und Konfessionsbildungen.
Davon wurden die Hochstifte zwangsldufig betroffen, weil sie, wenn
sie nicht ihre Existenz aufs Spiel setzen wollten, auf Gedeih und Ver-
derb an eine der miteinander streitenden Konfessionen gebunden wa-
ren. Denn die Versuche, sich in die auf dem Boden der lutherischen
Theologie entstehende Reformationskirche hineinzuretten, blieben
verhéltnisméBig bald stecken, es sei denn, man verfremdete sie durch
Protestantisierung, ,Dynastisierung® und Sikularisierung — wie es
von politischer Seite versucht wurde und manchmal auch geschah.
Aber dann waren die Hochstifte als reichsunmittelbare, selbstindige
politische Einheiten innerhalb des Reichsverbands, mit einer diesem
Status entsprechenden Verfassung versehen, schon lingst keine geist-

lichen Fiirstentiimer mehr, sondern verfremdet, einverleibt in pro-
testantische Landesfiirstentiimer, deren Fiirsten statt des Papstes die
Stelle ihres obersten Kirchenherrn versahen.

Wie ist es in dieser Epoche eines immer zugleich kirchlichen, religitsen
und politischen (und das hief sehr oft zugleich kriegerischen) Umbruchs in
Deutschland den reichsunmittelbaren Hochstiften ergangen? Das ist die Frage,
die W. stellt und der er in seinem Buche nachgeht. Er legt das Ergebnis seiner
Forschungen in sechs ,, Abschnitte” genannten Kap.n vor, von denen die ersten
drei —mit insgesamt kaum 70 Seiten relativ knapp gefaBt — grundlegend auf das
Thema einstimmen und dieses bis zum Religionsfrieden von 1555 heranfiih-
ren, indem sie dessen Vorgeschichte aus dispositionellen Griinden zunichst
mehr aus der Perspektive der reformatorischen Seite beleuchten.

Hatte sich W. im II. Abschnitt (29-56) mit Luthers und seiner wichtigsten
Mitreformatoren Melanchthon, Butzer und Bugenhagen Vorstellungen von der
weltlichen Gewalt der Bischéfe befaBt und im dritten Abschnitt (57—82) eine
Reihe von Siakularisationsentwiirfen, -ansdtzen und -absichten aus der Zeit
zwischen dem Reformationsbeginn und dem Religionsfrieden diskutiert, so
fragt er in einem weitausgreifenden IV. Abschnitt (83—195): Wie stand es denn
eigentlich im deutschen Episkopat bei den Generationsgenossen Luthers und
bei der darauffolgenden Generation mit der katholischen Bekenntnisfestigkeit,
mit ihrer Religiositit, mit ihrem Engagement fiir die Kirche? Wieweit sahen sie
sich von deren Not betroffen und taten auch etwas dagegen? Sympathisierten
sie mit der Reformation? Hatten sie vielleicht Séikularisierungsabsichten?

Mit diesen Fragen iiberpriift W. alle Reichsbistiimer und deren Bischafe,
ausgenommen die ,,Landesbistiimer im ostelbischen Deutschland und in Sach-
sen, denen er als einem Sonderfall einen eigenen Abschnitt widmet. Nach Re-
gionen geordnet liBt er das gesamte Corpus der Reichsbischife Revue passieren
und sucht zu ermitteln, wie die Bischéfe beziehungsweise die Hochstifte auf
die evangelische Bewegung und ihr Ausgreifen zwischen dem Reformations-
beginn und dem Religionsfrieden (1555) reagierten. Seine Ermittlungen betref-
fen insgesamt 30 Reichsstifte und deren Bischéfe. Die Resultate teilt er in dem
vielleicht aussagekriftigsten Abschnitt des Buches (93-195) mit und kompri-
miert sie in dessen abschlieBendem Unterkapitel 8 mit dem schlichten Titel:
»Bischofe und Hochstifte in der ersten Jahrhunderthilfte“ (183—195). Es ergibt
sich ein durch Differenzierung sehr farbiges, reich dokumentiertes Bild, wie
wir es bisher noch nicht vom Zustand der katholischen Kirche in Deutschland
wihrend der Reformation hatten. Ich denke, es wird ab jetzt in jede neue Dar-
stellung der Reformation in Deutschland eingehen miissen. Da es nicht mog-
lich ist, W.s komprimierte , Zusammenfassung® in einer Besprechung zu refe-
rieren, mochte ich wenigstens den SchluBsatz zitieren (194): »Insgesamt gese-
hen hat sich der Reichsepiskopat unter Mithilfe der Domkapitel trotz aller
Mingel seiner Mitglieder bis 1555 als geschlossener Stand behauptet. Die Di-
dzesanorganisation war zwar weithin verfallen oder im Zerfall begriffen, aber
die Hochstifte befanden sich zu diesem Zeitpunkt fast alle noch in altkirchli-
cher Hand, das Verhalten der Bischdfe und ihrer Kapitel hatte bis dahin die
Zerstorung eines tragenden Elements der Reichsverfassung verhindert.”

Der instruktive Abschnitt V, eine Spezialgeschichte iiber die ,Landesbis-
tiimer” in Kursachsen und Ostelbien, bietet einen Einblick in die Methoden,
nach denen im Gegensatz zum Westen und Siiden die Landesherren der recht
grobflachigen, stark von der Agrarwirtschaft lebenden 6stlichen Territorien
(Sachsen vielleicht ausgenommen) im Osten ihre , Landesbistiimer® verein-
nahmten, sich nutzbar und zu eigen machten. Die angewandten Methoden ha-
ben teilweise Lehrbuch-Charakter. Im Abschnitt VI lenkt W. den Blick wieder
auf das Reich zwischen Elbe, Alpen und Rhein zuriick. Er behandelt darin die
Hochstifte im Rahmen der Reichsgeschichte zwischen dem Augsburger und
dem Westfilischen Frieden, wo sie von rasch aufeinander folgenden innerrei-
chischen und innerterritorialen Spannungen, Krisen und Kriegen, den duBer-
sten Siiden (Konstanz, Brixen, Trient, Salzburg, vielleicht auch noch Chur) aus-
genommen, laufend mitgenommen wurden und seit dem Eingreifen Schwe-
dens und Frankreichs nicht selten in existenzbedrohende Situationen getrie-
ben wurden. Aus dem 1648 durch den Westfilischen Frieden fixierten
Zustand gingen die Hochstifte nicht so giinstig hervor wie seinerzeit 1555. Zu-
ndchst verloren die ,Landesbistiimer* allesamt, Schwerin, Cammin, Havel-
berg, Brandenburg und Lebus, MeiBen, Merseburg und Naumburg ihren Status
als katholische Bistiimer und wurden protestantisiert; ihre Institutionen und
Rechte schrumpften und gingen ihnen, nicht mit einem Schlage, jedoch suk-
zessiv verloren, so daB von Reichsstandschaft im vollen Sinne nicht mehr zu
reden und nach ein paar Generationen auch nichts mehr zu sehen war. Den
preubischen Bistiimern Samland und Pomesanien erging es vergleichbar. Thre
Landeshoheit ging auf die benachbarten Territarialherren iiber, die die ehedem
geistlichen Fiirstentiimer im Westfélischen Frieden als Entschadigung fiir an-
derweitige Landverluste zugesprochen erhielten. AuBerdem ging nach Reichs-
recht die Herrschaft iiber die Kirche des jeweiligen Territoriums auf die neuen,
weltlichen Besitzer iiber. Kurbrandenburg machte dabei den besten Schnitt.
Die bis dahin unabhéngigen Hochstifte Minden, Halberstadt und Magdeburg
gehorten mit zu der Beute, die der Westfilische Frieden dem Kurfiirsten von
Brandenburg iiberlieB. Sie figurierten neben den bisherigen Reichsbistiimern
Bremen, Verden, Liibeck und Ratzeburg auf der hochstiftischen Verlustliste.
Immerhin hatten sich sieben, zeitweilig als existenzgefihrdet angesehene Stifte
erhalten kénnen: Kéln, Miinster, Paderborn, Osnabriick, Bamberg, Speyer und
StraBburg. Ferner verblieben dem Reich 16 von W. als konsolidiert bezeichnete
Hochstifte: Hildesheim, Mainz, Trier, Basel, Wiirzburg, Augsburg, Konstanz,
Chur, Basel, Eichstatt, Salzburg, Regensburg, Passau, Freising, Brixen und
Trient, so daB sich in der Gesamtbilanz 23 von 30 Hochstiften iiber den Frieden
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von 1648 hinaus bis zum Ende des Alten Reiches gehalten haben. Damit blieb
dem Reichstag und seinem Corpus Catholicorum trotz aller Verluste an die
evangelische Seite ein nicht ganz unbetréichtliches Potential auf der Seite sei-
ner katholischen Mitglieder, so daf} die Repridsentanz der Katholiken dasjenige,
was am Alten Reich katholisch war, weiterhin mit einem gewissen Nachdruck
zu erhalten in der Lage war.

Die Aufzihlung aller , Landesbistiimer”, aller protestantisierten ehemali-
gen Hochstifte und jener 23 im Status eines reichsunmittelbaren katholischen
Bistums verbliebenen geistlichen Fiirstentiimer ist, was W.s Buch angeht, mehr
als eine bloB statistische Information. Im Zuge des IV. und V. Abschnitts
(83—253) hat W. die einzelnen Hochstifte und deren Bischéfe dort, wo es am
Platz ist, nicht bloB erwihnt und beschrieben, sondern jeweils im Rahmen ei-
nes groBeren historischen Zusammenhangs in ihrer Quasi-Individualitét
knapp und klar, aber dennoch so minuzits und prézise vorgestellt, daB alles,
was er dariiber, exactissime im Apparat nachgewiesen, iiber deren Historie mit-
zuteilen weill, vom Material und der Interpretation her so etwas wie eine ge-
haltvolle Miniatur-Monographie ergibt. Nebeneinander gestellt oder nachein-
ander gelesen gibt das einen Erkenntnisgewinn, welcher den sehr unterschied-
lichen Verlauf der je speziellen Geschichte dieser 40 Bistiimer im einzelnen
quasi konkret zu erfassen und im ganzen sehr viel genauer vergleichend zu be-
trachten erméglicht, als dieses bisher méglich war, Hierin liegt eine unbezwei-
felbare Stirke von W.s Buch und seine spezielle Bedeutung fiir die Geschichte
Deutschlands im Zeitalter der Reformation und der daraus hervorgegangenen
kirchlichen und politischen Bewegungen im Reich und in den Territorien.

Das Buch ist hervorragend dokumentiert. Fiir einzelne Regionen
liegen bis heute wertvolle oder jedenfalls brauchbare Forschungen
und Editionen dlteren Datums in betrdchtlichem Umfang vor, die,
was den Zeitpunkt des Erscheinens betrifft, bis in die Mitte des 19.
Jh.s zuriickgehen. Auch sie hat W. zum Nutzen des Ganzen verwertet,
was sich fiir die neuere und neueste Literatur von selbst versteht. Es
ist mir aus dem gesamten Bereich der fiir W.s Buch relevanten Regio-
nalliteratur kein Titel bekannt, der hier nicht genannt worden wire.
Die gedruckten Quellen sind so zahlreich, so ergiebig und zum Teil
iiberhaupt noch nicht voll ausgewertet, daB W. mit bestem Gewissen
auf Archivstudien verzichten durfte — abgesehen davon, daB diese die
Kréfte eines einzelnen Forscherlebens tiberstiegen hétten.

Das besprochene Buch stellt eine vorziigliche Publikation zur
Reichsgeschichte und zur evangelischen wie auch katholischen Kir-
chengeschichte in den schicksalsreichen ersten Jh.en der Frithen
Neuzeit dar. Was m. E. fehlt, ist eine abschlieBende Zusammenfas-
sung des reichen Ertrags, den diese Untersuchung in sich birgt, oder
wenigstens eine Antwort auf die fruchtbaren und weiterfithrenden
Fragen, die W. einleitend aufwirft und auf deren Beantwortung sein
schones Opus ausgerichtet ist. Vielleicht holt er es in einem Aufsatz
nach? Das wiinschte sich der Rez. als ein iiberaus dankbarer Leser
dieses vorziiglichen Buchs.

Tibingen Ernst Walter Zeeden

Religionsphilosophie /Fundamentaltheologie

Slenczka, Notger: Der Glaube und sein Grund. F. H. R. von Frank, seine Aus-
einandersetzung mit A. Ritschl und die Fortfiilhrung seines Programms
durch L. Thmels. Studien zur Erlanger Theologie 1. — Gdttingen: Vanden-
hoeck & Ruprecht 1998. 333 S. (Forschungen zur systematischen und 6ku-
menischen Theologie, 85), kt DM 108,00 ISBN: 3—-525-56292—6
Subjektivitit ist der Epochenindex der Neuzeit. Nicht nur mo-

derne Philosophie orientiert sich weithin an Kants Grundsatz, daB
alle Erkenntnis unter der Voraussetzung steht, gewulit werden zu
kénnen, und das SelbstbewuBtsein bzw. die transzendentale Apper-
zeption als das Vermégen, die Einheit der BewuBtseinsgehalte zu stif-
ten, als oberste Bedingung des Wissenssystems fungiert. Auch mo-
derne Theologie ist in vielen ihrer Gestalten von der Devise bestimmt:
das ,Ich glaube“ muB all meine religiésen Vorstellungen begleiten
kénnen.,

Spétestens im Pietismus trat das fromme, auf die SelbstgewiBheit
seiner Innerlichkeit gegriindete Subjekt in den Mittelpunkt des Chri-
stentums. Der ordo salutis verdnderte sich, die Kategorie der Ent-
scheidung wurde fithrend, das Interesse richtete sich weniger auf
die statutarische Wahrheit objektiver Lehre denn auf die Wahrhaftig-
keit der praxis pietatis, die Frage nach der Verfassung des Theologen
wurde derjenigen nach der Sache der Theologie vorgeschaltet. F. D. E.
Schleiermacher — nach eigenem Bekunden Herrnhuter hoherer Ord-
nung — hat dieser Richtung ihr klassisches Format gegeben, indem er
die gesamte Glaubenslehre als Entwicklung des frommen Selbst-
bewuBtseins und der in diesem priisenten Tatsachen konzipierte. Im
Zusammenhang der Erweckungsbewegung, von der zu Beginn des 19.
Jh.s weite Gebiete Deutschlands fast gleichzeitig erfaft wurden, lebte

diese Tendenz in z. T. radikalisierter Form fort, und sie blieb auch er-
halten, als sich die Erweckungstheologie gegen die Mitte des Jh.s hin
mit dem neu sich formierenden Konfessionalismus verbiindete. Ein
hervorragendes Beispiel hierfiir ist Franz Hermann Reinhold (von)
Frank (1827-1894) als exemplarischer Vertreter der konfessionellen
Theologie des Erlanger Luthertums.

Programmatisch entfaltet hat Frank seinen Ansatz, in dessen Zen-
trum ,,die Frage nach der Struktur der GewibBheit des gegenwértigen
christlich-religiosen Bewuftseins® (H. Edelmann, Art. Frank, F. H. R.
(von), in: TRE 11, 322-324, hier: 322), steht in seinem ,,System der
christlichen GewiBheit* (1870/73), dessen dogmatische und ethische
Implikationen er anschliefend in dem ,System der christlichen
Wahrheit” (1878/80) und in dem ,,System der christlichen Sittlich-
keit“ (1884/87) explizierte. Als Autor bekannt geworden war Frank
mit seinem in den Jahren 1858-1865 erschienenen vierbandigen
Werk iiber ,,Die Theologie der Condordienformel®, also jener fiir die
Konfessionalisierung der Wittenberger Reformation charakteristi-
schen Bekenntnisschrift von 1577, in deren Zusammenhang es
schlieBlich auch zum Abschlufl des sog. Konkordienbuches von
1580 kam, durch welches die im Gedenkjahr der Augsburgischen
Konfession 1930 herausgegebenen ,Bekenntnisschriften der evan-
gelisch-lutherischen Kirche* inhaltlich normiert sind.

In eindringlichen Textanalysen zeigt S.s vorliegende Arbeit, die den ersten
Teil einer 1997 von der theologischen Fak. der Georg-August-Univ. Gottingen
angenommenen Habil.schrift zur Erlanger Theologie darstellt, daB und wie
Franks System als Subjektivititstheorie des christlichen Glaubens und der
ihm eigenen GewiBheit konzipiert ist. Einsatzpunkt und integrierendes Mo-
ment des Gesamtsystems bilden ,die VerfaBtheit des glaubenden Subjektes,
die in der unmittelbaren Identitit mit dem Subjekt an der SelbstgewiBheit
der Subjektivitdt insgesamt partizipiert. Im Ausgang von dieser unmittelbaren
GewibBheit sollen die christlichen Inhalte dadurch in ihrer GewiBheit begriin-
det werden, daBl gezeigt wird, daB sie mit der GewiBheit von Wiedergeburt
und Bekehrung als Ursachen dieses ,Standes’ mitgesetzt sind.“ (120) Das Pro-
gramm Franks ist also durchaus modernititsspezifisch. Indes liegt dessen ei-
gentiimliche Pointe in dem Versuch, , mit den Mitteln der neuzeitlichen Sub-
jektivitdtstheorie die Folgen derselben zu iiberwinden®. Frank, so S., ,unter-
nimmt es, in der Analyse der christlichen Subjektivitit diese als gesetzte
Spontaneitdt und in der Folge als begriindet in einem ,Nicht-Ich‘ zu erweisen;
die christliche Subjektivitit ist damit selbst der Verweis auf ein anderes ihrer
selbst, von dem her sie ist“. (120f) Durch diese Annahme weiB S. den Ansatz
Franks zugleich spezifisch von demjenigen Schleiermachers unterschieden:
Wiéhrend bei diesem ,die in den Grenzen einer Bestimmung des frommen
SelbstbewubBtseins gedachte Gotteslehre niemals iibersetzbar ist in eine sekun-
dire Relation zweier gleichzeitiger, aber selbstindig existierender Terme, in-
tendiert die Franksche Gewiliheitslehre genau dies: Sein besonderes Interesse
liegt eben darin, durch die Analyse der Subjektivitdt diese als etwas ,gesetztes’
und damit, so die Folgerung, kausal in einem anderen ihrer selbst begriindet
zu erweisen. Dies gelingt eben nur so, daB Frank zunéchst feststellt, dab die
christliche Subjektivitat sich im Vollzug ihrer selbst (Bekehrung) setzt, und
zwar so setzt, dal sie sich im Setzen nicht nur dieses Vollzuges, sondern
auch ihres Gesetztseins bewuBt ist und dieses mitsetzt ... Der Ubergang zu
einem transzendenten Grund dieses Sachverhaltes, der nur als Bewuftsein
des Gesetztseins oder der Abhéingigkeit bestimmt werden kann, ruiniert — be-
wuBt — den subjektivitdtstheoretischen Ansatz, behandelt die Subjektivitit
nicht mehr als SelbstbewuBtsein, sondern unterstellt sie auf der Basis einer
Bestimmtheit ihres SelbstbewuBtseins der gegenstidndlichen Kategorie der
Wirkung einer Ursache.” (122) Auf diese Weise wird der ,,Ubergang von dem
als Korrelat des Bewuftseins und nur so gesetzten Gott zu Gott als ontischer,
vom BewuBtsein unabhéngiger Voraussetzung desselben unter dem Pridikat
der Absolutheit” (ebd.) genommen.

Letzteren Aspekt versucht S. exemplarisch anhand der Auseinanderset-
zung zwischen Frank und A. Ritschl um das theologische Pradikat der Absolut-
heit Gottes nachzuweisen. Wihrend Ritschl , die Bezogenheit aller Aussagen
iiber Gott auf die Existenz des Menschen als limitierendes Prinzip méglicher
Aussagen iiber Gott benutzt und die christliche Theologie der Tradition des
metaphysischen Gottesbegriffes entledigt (189), verfolgt Frank das ,,Ziel einer
Rekonstruktion der metaphysischen Gottespridikate auf der Grundlage der
Analyse christlicher Erfahrung* (ebd.). Die entscheidende Denkoperation, so
bestitigt sich, lduft also darauf hinaus, die Subjektivitit des Glaubens so zu
fassen, daB dem SelbstbewuBtsein des glaubenden Ich die Gewiliheit seines
Gesetztseins implizit ist und zwar dergestalt, daBi ihm im Vollzug des Innewer-
dens seiner selbst Gott als die Bedingung der Méglichkeit glidubigen Selbst-
bewufitseins auf objektive und subjekttranszendente Weise vorstellig wird. In
dieser Denkoperation liegt, wie S. mit Recht deutlich macht, der eigentliche
Reiz, aber auch die eigentiimliche Schwierigkeit von Franks Systemkonzeption
begriindet. ,Indem Frank das mit der Selbstreferentialitit des neuen Ich ver-
gewisserte Moment der Wiedergeburt als den Ansatzpunkt eines Uberganges
vom Bedingten zu einer Ursache verwendet, verléBt er die Voraussetzung sei-
nes Vergewisserungsprogramms, namlich die Selbstreferentialitdt der Subjekti-
vitdt. Indem der ,Faktor des neuen Ich als ausdriicklich anderes des Ich, zudem
noch Transzendentes zu stehen kommt, wird eben das BewuBtsein der Abhén-
gigkeit zur Abhéngigkeit des BewubBtseins, und die grundsitzlich transzenden-
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talphilosophische Anlage des Werkes zerbricht.” (215) Kurzum: ,,Das BewuBt-
sein des Gesetztseins ist ... nicht eo ipso ein gesetztes BewuBtsein." (215; bei S.
kursiv) ,,Dieser Ubergang von dem BewuBtsein der Abhéngigkeit zur Abhéngig-
keit des BewuBtseins als unvermittelter ist das eigentliche Problem oder die
eigentliche Erschleichung dieses Systemprogramms.” (122; bei S. teilweise
kursiv)

Die Grundaporie des Systemprogramms F. H. R. von Franks, dem das um-
fangliche I. Kap. (44-218) des vorliegenden Bdes gewidmet ist, begegnet bei
dessen Schiiler Ludwig Thmels (1858—1933) unter verdnderten Konzeptions-
bedingungen wieder. Darauf nimmt das II. Kap. (219-316) Bezug. Wie bei Frank
ist das ,,Problem der ,christlichen WahrheitsgewiBheit* ... das zentrale — um
nicht zu sagen: das einzige — Thema, um das sich die Verdffentlichungen Ih-
mels’ konzentrieren” (219). Aber in der Wahrnehmung dieses Zentralproblems
grenzt sich der Schiiler in eigentiimlicher Weise von seinem Lehrer ab. Diese
kritische Abgrenzung betrifft v. a. das Verhiltnis der GlaubensgewiBheit zu ih-
rem Grund. Die Wiedergeburt bzw. subjektive Realitit von Wiedergeburt und
Bekehrung ist nach Thmels — anders als dies jedenfalls nach Mafigabe seines
methodischen Verfahrens bei Frank der Fall zu sein scheint — ,nicht eine ein-
mal hergestellte Wirklichkeit, die unabhéngig von ihren Faktoren auch nur be-
trachtet werden konnte und die gewil bliebe, wenn man die GewiBheit bzgl.
der gegenstéindlichen Inhalte des Glaubens auch nur methodisch dahingestellt
sein lieBe; sie kommt vielmehr als von der GewiBheit um die Glaubensinhalte
auch nur theoretisch isolierbare Grundlage einer sekundéren Vergewisserung
der transzendenten Gegenstdnde des Glaubens darum nicht in Frage, weil die
GewibBheit der Wiedergeburt selbst an die GewibBheit bzgl. der objektiven Glau-
bensinhalte gebunden ist oder besser: gar nichts anderes ist als die Gewiliheit
der gegenstandlichen Inhalte“. (226) GlaubensgewiBheit gibt es in diesem
Sinne nur als Gewilheit der inhaltlich bestimmten Faktoren des Zustandekom-
mens von GlaubensgewiBheit. Anders gesagt: ,Die grundlegende Differenz Ih-
mels’ gegeniiber v. Frank liegt also in der These, daB der ,Stand* des Christen
nicht reflexiv verfaBt ist, daB seine GewiBheit nicht in der mit einem subjekti-
ven Vollzug gegebenen Reflektivitdt fundiert sei, und daB ihre von v. Frank in-
tendierte Uberfiihrung in Erkenntnis nicht so aussehen kann, daB von der Wir-
kung zur darin mitgesetzten Ursache fortgeschritten wird; das Zentrum der
christlichen Erfahrung ist vielmehr selbst ein Verhiltnis zu dem, was v. Frank
als gegenstandliche Ursache bezeichnet.* (230)

Mit dieser Grundannahme, deren Ausgestaltungen unter Beriick-
sichtigung vergleichbarer Beitrdge der christlichen Weltanschau-
ungslehre A.W. Hunzingers perspektivenreich zur Darstellung ge-
bracht werden, wird Thmels nach S. zur Vermittlungsgestalt zwischen
v. Frank und Werner Elert und damit zum Briickenbauer zwischen
alter und neuer Erlanger Schule. Den Beweis fiir dieses Urteil wird
der demnichst zu erwartende zweite Teil der Untersuchung von S.
zu erbringen suchen, der nach Ausweis der das Gesamtwerk einlei-
tenden Bemerkungen zu Aufbau und Gliederung (15—43) im wesent-
lichen eine Analyse der Theologie Werner Elerts beinhalten wird. Ist
dieser Beweis erbracht, dann ist damit zugleich in einer bisher so
nicht geleisteten Weise die Kontinuitét der gesamten Erlanger Schule
belegt. Das Urteil iiber das sachliche Recht ihrer Entwicklung von
Frank bis Elert wird dabei entscheidend von der Einschétzung der
Zwischenposition Thmels abhédngen, bei dem im Unterschied zu
Frank der subjektive Stand des Christen ,,als intentional, nicht als re-
flexiv verfaBit (315), also in der Weise dargestellt wird, daB die christ-
liche Subjektivitdt nicht lénger als Ausgangspunkt einer in ihrer
SelbstgewiBheit begriindeten Entfaltung der GewiBheitsursachen,
sondern als immer schon und an sich selbst als von vorauszusetzen-
den und vorausgesetzten Inhalten bestimmte in Betracht kommt. S.s
ambivalentes Resiimee bzgl. der solchermafien auf ihre Grundstruk-
tur zuriickgefiihrten Position lautet einstweilen: ,,Es ist der Verlust
des Anschlusses an die neuzeitliche Tradition der Philosophie, mit
der die theologische Konzentration erkauft wird, die sich bei Thmel
unleugbar vollzieht.“ (316)

Miinchen Gunther Wenz

Berger, Peter L.: Erlisendes Lachen. Das Komische in der menschlichen Erfah-
rung. — Berlin / New York: W. de Gruyter 1998. XXI, 279 S., kt DM 38,00
ISBN: 3-11-015561-3

Es gibt anspruchsvolle Biicher, die dem Leser jedoch ein Gefiihl
geloster Heiterkeit vermitteln: Das Buch von Peter L. Berger darf
ohne Zweifel zu dieser seltenen Gattung von Biichern gezihlt wer-
den. Und den Lektoren B.s, die wie alle Lektoren ,,naturgeméB etwas
in Sorge sind“ (XI) und ihm deshalb rieten, dem Leser in einem Vor-
wort eine Art Ausblick auf den Inhalt zu geben, kann vorab gesagt
werden, daB dies (stellt man einmal, ausnahmsweise, ckonomische
Zwiinge in den Hintergrund) eigentlich nicht néotig gewesen wiire:
Die ,Hektiker des Geistes* (Friedrich Nietzsche) iiberanstrengt jede
Lektiire, die lesenden MiiBigginger hingegen werden sich von B.s
Buch in jedem Fall fesseln lassen und in ihm so etwas wie geistige

Erholung finden. Thema des Buches ist eine ausgedehnte Reflexion
itber das Wesen des Komischen, und zwar iiber das Komische als
eine genuine und fiir den Vollzug endlicher Existenz entscheidende
Erfahrung. B. geht so weit, das Komische, trotz seiner zeitbedingten
historischen Relativitédt, zur anthropologischen Konstante zu erkla-
ren. (XI) Mit der Wahl dieses Sujets fiigt sich B. in eine Tradition ein,
die — um nur einige Namen zu nennen — von S. Kierkegaard tiber H.
Bergson bis hin zu J. Ritter reicht.

In einem ersten Teil (,,Anatomie des Komischen®, 3—112) bietet B. eine Phi-
nomenologie des Komischen. Es finden sich hier u. a. Beobachtungen zum Ein-
dringen des Komischen in den Alltag: ,,Es erscheint im Alltag, verwandelt die-
sen momentan und verschwindet rasch wieder* (13), wirke manchmal auch
subversiv, wobei im ,normalen Gang der Dinge ... der Alltag die stiirkere Par-
tei” sei (15). Ferner finden sich Bemerkungen zu den Philosophien des Komi-
schen und der Komédie der Philosophie: phéinomenologisch beginnend mit
dem Lachen der Thrakerin und endend mit Hinweisen zum komischen La-
chen, das in der Form der Ironie oder Satire die Funktion einer Waffe iiberneh-
men konne; dabei wird grundsitzlich der Philosophie angesichts des Komi-
schen ,,eine gewisse Verlegenheit“ (43) attestiert, sei doch schlieBlich die Phi-
losophie (hier méchte man allerdings fragen: welche genau und wirklich jede?)
»der ungeheuerliche Versuch, die gesamte Wirklichkeit mit einer Ordnung der
Vernunft zu umfassen® — einer Umfassung, deren sich das Komische seinem
Wesen nach entzége. Dariiber hinaus gibt es Beobachtungen (exemplarisch
durchgefiihrt u. a. an Komédien- und Karnevalstraditionen) zu gesellschaftli-
chen Konstruktionen des Komischen, zu dessen Verstindnis der Vf, die ,tiefe
Affinitdt des Komischen zu Religion und Magie® (77) empfiehlt; ferner, als Zwi-
schenspiel fiir das Phdanomen des Komischen, erhellende Gedanken zum jiidi-
schen Humor (mit guten Beispielen!).

Im zweiten Teil (,,Ausdrucksformen des Komischen®, 113-218) differen-
ziert der V{. in fiinf Kapiteln verschiedene Formen des Komischen: die , Komik
als Ablenkung: Gutmiitiger Humor®, die ,Komik als Trost: Tragikomik®, die
»Komik als Spiel des Intellekts: Jeux d’Esprit* und die ,Komik als Waffe: Sati-
re”. Es findet sich hier, illustriert durch viele eingéingige Beispiele, eine erhel-
lende Durchdringung und Erérterung der verschiedenen Spielarten des Komi-
schen.

Im dritten Teil schlieBlich stellt der Vf. Uberlegungen zum Thema ,Auf
dem Weg zu einer Theologie des Komischen* an. Hier erinnert er zunichst an
biblische Vorbilder und Besetzungen der Narrenfigur, dann v. a. an die lange
Tradition der ,Narren um Christi willen* (225), schlieBlich an Kierkegaards
Ausdruck des ,,Glaubensritters” als bewuBte Anspielung auf die Don Quijote-
Figur: an die im Begriff des Glaubensritters vorgestellte berechtigte Weigerung
des Menschen, sich der gewdhnlichen Realitiit zu unterwerfen, wenn man sich
auf den Standpunkt des Glaubens stellt (229f). In einem Zwischenspiel erzihlt
B. von ,,grimmigen Theologen® und erinnert an die lange Tradition derjenigen
Theologen, denen das Lachen einen Frevel bedeutete. Dagegen fiihrt er dann
aber auch andere an, wobei wiederum an zentraler Stelle Kierkegaard (und in
sachlichem AnschluB an ihn: D. Bonhoeffer und A. Delp) und dessen Fazit zum
Phénomen des Komischen Erwihnung findet: ,Humor ist auch die Freude,
welche die Welt iiberwunden hat.“ (236) SchlieBlich wendet sich B. dem Ko-
mischen als ,,Signal der Transzendenz (241) zu: Das Komische transzendiere
nicht nur die Wirklichkeit der normalen alltdglichen Existenz und stelle eine
andere Wirklichkeit vor den Menschen hin, sondern — daher der alltagssprach-
liche Begriff des ,,Erlésenden Lachens®, dem das Buch auch seinen Titel ver-
dankt — erleichtere das Leben auch, zumindest fiir eine kurze Zeit. In dieser
fliichtigen Erfahrung liege, aus der Sicht des religitsen Glaubens, aber eben
auch nur aus dieser Sicht, ein ,,Signal wahrer Erlésung — das heiBt: einer Welt,
die geheilt und in der das Elend der menschlichen Existenz ausgeléscht wor-
den ist“ (241f; vgl. auch 248).

Das Fazit des Rez.: Ein Buch iiber die Komik, das, trotzdem es
ernsthaft ist, dennoch, jedenfalls auch, Lachen macht, und zu Ein-
sichten in die conditio humana kommt, die theologisch unbedingt
wahrgenommen werden sollten. Denn letztlich geht es in diesem
Buch um das Selbst- und Weltverhiltnis des Menschen: um den
hiufig so angestrengten, manchmal aber auch gliickenden und dann,
zumindest zeitweilig, befreienden Versuch des Menschen, die Note
der Existenz in und durch die verschiedenen Spielarten des Komi-
schen zu distanzieren und lebbar zu machen. Der zeitdiagnostische
Hinweis: Vielleicht verhilft das Buch ein wenig dazu, in Zeiten, in
denen die affirmative Zelebration der Banalitit Konjunktur feiert,
nochmals ein ernsthaftes, ein menschliches Verhiltnis zum Komi-
schen zu finden. Der Tip des Rez.: Zuerst griindlich das Vorwort le-
sen, nicht um sich den Rest zu sparen und doch mitreden zu kon-
nen, sondern als Beispiel fiir einen feinen Humor, zu dem man den
Vi, begliickwiinschen kann. Letzteres gilt natiirlich auch fiir die Lek-
toren, die wohl nicht ganz unbeteiligt an der Entstehung des Buches
waren! Noch eine Empfehlung: Wer sich ein paar von den besten
Witzen einprdgen mochte, tut gut daran, das Buch mehrfach zu le-
sen. Dies lohnt sich aber auch ohne diesen, allerdings sehr angeneh-
men Nebeneffekt.

Miinster Magnus Striet
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Sequeri, Pierangelo: Il Dio affidabile. Saggio di teologia fondamentale. Presen-
tazione di Giuseppe Colombo. — Brescia: Queriniana 1996. 827 S. (Biblio-
teca di teologia contemporanea, 85), kt Lit 95.00 ISBN: 88—-399-0385-2

Bereits durch eine Vielzahl von Publikationen ausgewiesen hat
der Dozent fiir Fundamentaltheologie an der Facolta dell’ Italia Set-
tentrionale und Musikologe an der Maildnder Biblioteca Ambrosiana
nun ein gewichtiges Werk vorgelegt, das seine bisherige Arbeit biin-
delt und ihn zugleich in die vorderste Reihe der internationalen Prot-
agonisten seines Faches stellt. Die Tatsache, daB} innerhalb einer Jah-
resfrist schon eine zweite Auflage notwendig wurde, spricht fiir sich.
Das Vorwort von Giuseppe Colombo, dem Dogmatiker an der genann-
ten Fak., ordnet das Werk in den jiingeren Entwicklungsgang der Fun-
damentaltheologie ein und bringt seinen innovativen Ansatz auf den
Punkt. ,Den Traktat der Fundamentaltheologie im theologischen
Traktat ,De fide‘ aufgehen zu lassen ist ein ungewdéhnlicher Vorgang.
Thm widersetzen sich nicht nur der scholastische Traktat ,De fide’,
sondern auch der Traktat der Fundamentaltheologie® (6). ,,Im Uber-
gang vom Glaubensakt, auf den die Apologetik / Fundamentaltheolo-
gie gerichtet war, zum gldubigen BewubBtsein erweitert sich unver-
meidlich der Diskurs, aber er bewahrheitet sich zugleich“ (8). Der
Diskurs, mit dem S. sein neues Konzept der Fundamentaltheologie
engagiert zur Diskussion stellt, ist in der Tat umfangreich und er-
streckt sich in einer langen Sequenz von 59 Paragraphen auf iiber
700 Seiten. Die Paragraphen verteilen sich auf zwolf Kap., die ihrer-
seits die Einleitung (mit vier Kap.) und die vier Hauptteile (mit je-
weils zwei Kap.) bilden.

Ich meine, die Intention des Vf.s richtig erfaBt zu haben, wenn ich die mit
vier Kap. relativ breite Einleitung (19—155) nicht nur als geschichtliche Hinfiih-
rung verstehe, sondern ihr als ,pars destruens“ auch einen systematischen
Stellenwert zuerkenne. Indem S. den Weg der Apologetik/Fundamentaltheolo-
gie von der Konstitution ,,Dei Filius“ des 1. Vaticanums zur Offenbarungskon-
stitution ,,Dei Verbum* des 2. Vaticanums nachzeichnet und dabei die notwen-
dige Umformung der Apologetik neuscholastischer Pragung in die zeitgendssi-
sche Fundamentaltheologie reflektiert, tritt der Extrinsezismus zwischen Ver-
nunft und Glaube scharf ins Visier. Was de Lubac zur Uberwindung des
extrinsezistischen Denkens im Verhiltnis von Natur und Ubernatur bahnbre-
chend in ,,Surnaturel” (1946) angestofen hat, stellt sich S. nun als Aufgabe hin-
sichtlich des Verhéltnisses von Vernunft und Glaube. Gegen die Reduktionen
des Rationalismus auf der einen und des Fideismus auf der anderen Seite ent-
faltet er ein originelles Konzept seines Traktates ,,De fide®. , Die diirftige Quali-
tit der theologischen Reflexion iiber die umfassende Gestalt des christlichen
Glaubens, fiir die gerade die apologetische und neu-apologetische Unaufmerk-
samkeit verantwortlich ist, hat den Verlust einer Menge von phdnomenologi-
schen und anthropologischen Strukturen des Wissens (Fiithlen und Werten,
Lieben und Ersehnen, Erinnern und Vorstellen, Handeln und Erleiden) mit
sich gebracht, die die Theologie des Glaubens hitte leicht erarbeiten kinnen,
indem sie sich auf ihr eigentliches Objekt bezieht. Sicher auch zum Vorteil der
Vernunft. Statt dessen ist sie in viel zu groffem Ausmal den progressiven mo-
dernen Spaltungen der Vernunft gefolgt. Diese haben nach und nach aus der
urspriinglichen Struktur des Wissens die fundamentalen Bande gerissen, die
das Wissen an das affektive, ethische, symbolische, rituelle Leben des BewuBt-
seins selbst binden® (135). Damit sind bereits die Methode und die Leitidee der
»pars construens” angedeutet. Der Vf. versteht es, mit allen Registern auf der
Tastatur der phanomenologischen Methode zu spielen. Nicht nur ,,in actu exer-
cito”, sondern ebenso ,.in actu reflexo* erweist er sich als Kenner von Phéno-
menologie und Hermeneutik. Das ,.BewuBtsein® aber avanciert zum Leitbegriff
seines systematischen Entwurfes. Wenn ich in den auf die Einleitung folgen-
den vier Hauptteilen die , pars construens“ erkennen méchte, soll damit nicht
der Eindruck erweckt werden, als ob die Dynamik der polemischen Ausein-
andersetzung in diesen Teilen erlahmen oder gar verstummen wiirde. Der
Kampf gegen das extrinsezistische Auseinanderreifen von Glaube und Ver-
nunft zieht sich durch das ganze Buch hindurch. Zwar mag sich der Leser an
die Sentenz des Horaz (Ep. I 10,24) erinnert fiihlen: ,,Naturam expellas furca,
tamen usque recurret”, doch erweist sich der Vf. als unermiidlicher Kémpfer
fiir die Sache und geiBelt als Grundiibel die ,,inerzia“ (d. h. die Trigheit, Unbe-
weglichkeit) derer, die das alte Denkschema in ihren Képfen nicht iiberwinden.

In den vier Hauptteilen werden die klassischen Themen der Fundamental-
theologie artikuliert. Der erste Hauptteil (,Das Griindungsereignis. Phdnome-
nelogie und Theologie der memoria Jesu“] kann dem Traktat ,,De revelatione*
zugeordnet werden. Der zweite und dritte Hauptteil bilden einen originell pro-
filierten Traktat ,De fide“. Sie sind die konstruktivsten Teile des Werkes. So
behandelt der zweite Hauptteil (, Der Heilsglaube") die ,,Theologie und Dogma-
tik des actus/affectus fidei“. Der dritte Hauptteil (,, Glaube und Vertrauen®) ent-
faltet eine Theorie des gldubigen BewuBtseins. Als besonders gelungen erschei-
nen mir in diesem Zusammenhang die beiden , post-cartesianischen Meditatio-
nen” (329-343, 343-356), wihrend die in mathematisch anmutender Formel-
sprache vorgenommene Verhiltnishestimmung zwischen ,l’essere nella fede
(EnF)* und ,l'aver fede (AF)“ im 38. Paragraphen zu den hermetischen Partien
des Werkes zghlt, deren gedanklicher Nachvollzug schwer verstindlich ist. Im
vierten Hauptteil (,Der Zeugnisglaube. Die kirchliche Gestalt des Heilsglau-
bens*“) kommen solche Problemfelder zur Sprache, die der fundamentaltheolo-
gische Traktat ,,De ecclesia“ verwaltet. Doch auch hier geht es keineswegs um

Wiederholung bekannter Topoi und Argumente, sondern unter dem Vorzei-
chen des neu gewonnenen Ansatzes zeigt jedes Stichwort neue Aspekte. Der
Bogen der Themen reicht vom Schriftkanon, der Inspiration der Hl. Schrift,
dem Begriff der Uberlieferung, dem kirchlichen Magisterium, der Struktur der
Dienstdmter, der apostolischen und sakramentalen Ordnung bis hin zur Eucha-
ristie als dem Archetyp der sakramentalen Heilszeichen.

Der knapp zugemessene Raum in dieser Zeitschrift erlaubt nicht,
auf Einzelheiten dieses reichhaltigen Werkes einzugehen. Die Rez.
hat aber schon viel erreicht, wenn dem deutschen Sprachraum dieses
Buch iiberhaupt bekannt gemacht wird. Selten habe ich in den zu-
riickliegenden Jahren ein theologisches Buch gelesen, das iiber die
Grenzen des Faches hinaus zugleich einen Einblick in die geistige
Produktion einer ganzen Kulturnation bietet. Der Leser erfahrt in die-
sem Buch ungeheuer viel iiber das Schaffen der zeitgentssischen Phi-
losophie in Italien, das sich — von einer beneidenswerten Vitalitét er-
fiillt — in zahlreichen Publikationen niederschldgt. Dank der enormen
Belesenheit des Vis und seiner Ubersicht iiber den Biichermarkt
kommt der Leser in den Genufi von vielen Informationen, die eine
Ahnung von dem vermitteln, was die geistige Elite Italiens zur Zeit
bewegt und interessiert. Die Bibliographie, die auf 45 Seiten
(771-815) dokumentiert wird, erfalit rund 1300 Titel.

Doch nicht nur die duBeren MaBe geben dieser Monographie ihr
Gewicht, in noch héherem Grad sind es die Breite der Information,
die kognitive Kraft des Diskurses und der innovative Zugriff des Pro-
blemansatzes, die den auBergewthnlichen Rang dieser Publikation
begriinden. Dem Disput der Fundamentaltheologen mochte man die-
ses Buch nicht nur empfehlen, sondern geradezu zur Pflicht machen.
Aber auch die Dogmatiker werden wesentliche Impulse empfangen,
auch wenn sie die eine oder andere Aussage auf der Goldwaage ihrer
Kritik tiberpriifen werden. Im Vorwort hat G. Colombo auf die Span-
nung zwischen ,opera di cultura“ und ,,opera di scuola“, also zwi-
schen einem Werk theologischer Kultur und einem fiir den theologi-
schen Unterricht geeigneten Werk hingewiesen. Auch der Vf. hat
dazu in selbstkritischer Reflexion Stellung bezogen (149-155) und
sein Buch, motiviert von der ,deontologia professionale” (153), in
der Mitte der beiden Spannungspole plaziert. Trotzdem wiére es m.
E. kein Nachteil und einer breiteren Rezeption seiner grundlegenden
Neubesinnung durchaus forderlich, wenn er Deo volente eine kiirzere
Fassung ,ad usum delphini“ erarbeiten kénnte. Gerade der Mittelteil
des imposanten Opus mit dem eigentlichen Tractatus de fide wiirde
sich dafiir anbieten.

NB. Die angefiihrten Zitate sind vom Rez. aus dem [talienischen
iibersetzt worden.

Bonstetten Manfred Lochbrunner

Frank, Giinter: Die theologische Philosophie Philipp Melanchthons
(1497-1560). — Leipzig: Benno / Bernward / Morus 1995. XXXIX, 355 S., kt
DM 48,00 ISBN: 3-89543-017-X
Die Studie unternimmt den ,,Versuch, die philosophische Theo-

logie Melanchthons und seine damit verbundene Philosophiekonzep-
tion systematisch-historisch zu rekonstruieren® (6). Fiir die Erfor-
schung des 16. Jh.s verspricht sich der Vi. davon zweierlei: Erstens
konnte eine Untersuchung der philosophischen Theologie Melan-
chthons herausstellen, ,,da} selbst das Zentrum der Reformation —
wenn auch nicht durch Martin Luther, so doch durch einen seiner
wichtigsten Zeitgenossen und bedeutenden Gelehrten ... —in der Ver-
mittlung reformatorischen Denkens und philosophischer Theologie
tkumenisch wesentlich offener war, als dies die Kontroversen im 19.
und 20. Jahrhundert vermuten lassen®. (6) Die Ablehnung der philoso-
phischen Theologie durch Luther lieBe sich dann relativieren: Sie
wire hinsichtlich der Frage nach der Bedeutung der Philosophie fiir
die Theologie nicht mehr das alleinige Erbe aus der Reformation. Statt
dessen lieBe sich Luthers strikte Ablehnung als eher zeitbedingte Re-
aktion auf einen Ubersteigerten Nominalismus verstehen, dessen Ur-
sprungsintentionen bereits in Vergessenheit geraten waren. Zweitens
erwartet der Vf., durch eine Untersuchung zur Philosophiekonzeption
Melanchthons ,ein wichtiges Licht auf den Transformationsprozell
spatmittelalterlich-humanistischen Philosophierens und damit auf
die Voraussetzungen friihneuzeitlicher Philosophie® werfen zu kén-
nen. (6) Mit diesen Hinweisen ist klar, dafi Melanchthons Philosophie-
konzeption im Spannungsfeld der Koordinaten von Reformation ei-
nerseits und Humanismus andererseits interpretiert wird.

Das erste Kap. (,Anndherungsversuche: Melanchthon im Urteil der Phi-
losophiegeschichte”, 9-47) unternimmt eine Sichtung der Forschungs-
geschichte zu Melanchthon. Dabei zeigt F. zunéchst, wie die Bewertung Melan-
chthons von der jeweiligen Einstellung zum offenbarungstheologischen
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Grundansatz reformatorischer Theologie und des mit diesem Ansatz verbunde-
nen Vorgangs einer ,Dissoziierung von Theologie und Philosophie® (29) de-
pendiert. Dariiber hinaus zeigt der forschungsgeschichtliche Uberblick, daf
jede Interpretation der philosophischen Theologie, die sie rein formal auf ein
philosophisches ,, Autorititenmodell” (28; vgl. auch 51) zuriickfiihrt, die wSpe-
zifischen theologisch-philosophischen Rezeptionsmotive, die zur Aristoteles-
Renaissance im 16. Jahrhundert und im Denken Melanchthons* (23) fiihrten,
erst gar nicht mehr in den Blick bekommt. Dem méglichen EinfluB nominalisti-
schen Denkens auf Melanchthon selbst weist F. nur einen eher geringen Stel-
lenwert zu. Statt dessen zeigt er, und hierin besteht der zweite Hauptertrag die-
ses Kap.s, dafi die Bedeutung des philosophischen Renaissancehumanismus
fiir die Theologie Melanchthons lange Zeit unterschétzt worden ist (46). Ent-
sprechend greift F. zur Interpretation der philosophischen Theologie Melan-
chthons in den nun folgenden Kap.n auf die philosophischen Tendenzen die-
ses Humanismus zurtick.

Das zweite Kap. (,,Melanchthons Philosophieverstindnis”, 49-182) erhebt
den genuinen Philosophiebegriff Melanchthons, wobei sich der Vf. implizit,
teils auch explizit mit der in der Forschung verbreiteten These auseinander-
setzt, Melanchthon habe in seiner Friihzeit eine strikt antiphilosophische Po-
sition vertreten, diese dann aber aufgegeben. Statt dessen zeigt F., daB Melan-
chthon zwar in den ,loci communes” von 1521, dann aber v. a. im Streit zwi-
schen Luther und Erasmus um die Willensfreiheit eine antiphilosophische Po-
sition vertreten habe, die hier vorgetragene Polemik gegen die Philosophie
ihren Grund aber darin gehabt habe, daf es in dieser Zeit um eine Formulierung
und Profilierung der reformatorischen Idee gegangen sei. Die These eines
Bruchs zwischen Reformation und Humanismus fiihre ,,aber grundsétzlich zu
einer falschen Gewichtung des Philosophieverstindnisses bei Melanchthon
(64; vgl. auch 58). Die antiphilosophischen Texte Melanchthons erklart F. mit
dessen Ablehnung einer Wesensmetaphysik, die fiir praktisch-ethische Fra-
gestellungen nichts abgeworfen habe (71). Die hermeneutische Perspektive die-
ser Philosophiekritik sei zudem die paulinische Soteriologie und Anthropolo-
gie gewesen (59, 64). Das Ziel der Philosophiekritik Melanchthons sei eine Wie-
dergewinnung der ,,Autonomie der Theologie® gewesen, ,,die aus ihren eigen-
tiimlichen Offenbarungsquellen begriindet ist“ (71). Die in den Ausfiihrungen
iiber ,.Die theologische Geistphilosophie als metaphysisches Riickgrat der hu-
manistischen Philosophie Melanchthons* (86—158) sowie iiber ,Die Erkennt-
nistheorie der humanistischen Philosophie Melanchthons* (159-181) erzielten
Resultate diirften das Kernstiick der Studie F.s darstellen. Worum es ihm nun
geht, ist, das Philosophieren Melanchthons endgiiltig als ,eine origindre und
produktive Philosophie des Ubergangs“ zu profilieren, welche ihre geistige
Kraft aus einer ,regulativen Wahrheitsidee® bezogen habe (181) — einer Idee
von Wahrheit, die praktisch-ethischer Natur sei (71). Die begriindungslogische
Funktion dieser Geistphilosophie bei Melanchthon erkennt F. darin, nach dem
Ende der Wesensmetaphysik die Méglichkeit einer theologischen Philosophie
zu verbiirgen. In diese Funktion wiederum konnte Melanchthon seine Konzep-
tion der Geistphilosophie nur deshalb bringen, weil diese, schépfungstheo-
logisch, ,die metaphysische Theorie einer Wesensverwandtschaft von gott-
lichem und menschlichem Geist”, ,konkret realisiert durch die Annahme von
,notitiae naturales’ und vom ,lumen gentium*“ enthalte: ,Diese ,notitiae natu-
rales® stellen die bleibende Prasenz géttlicher Wesensmerkmale im mensch-
lichen Geist dar, oder anders: in ihnen partizipiert der Mensch an gottlichen
Wesenseigenschaften. Aufgrund dieses Exemplarismus ist dann auch eine Got-
teserkenntnis méglich. Melanchthons theologische Geistphilosophie fiihrt also
zur Annahme einer durch die Erbsiinde zwar geschwiichten, aber bleibenden
Unendlichkeitsidee als Kennzeichen des menschlichen Geistes und zugleich
als Voraussetzung einer Gotteserkenntnis® (3361, 211 passim).

Uber den Nachweis hinaus, daB Melanchthon im Rahmen seiner Geistphi-
losophie sowohl die Moglichkeit einer Erkenntnis der Wirklichkeit Gottes als
auch der Wesensprédikate Gottes begriindet hat, ist eines der wichtigsten Re-
sultate von Kap. 3 (,,Die Erkenntnis von Gottes Existenz und Wesen*, 183-225)
der Aufweis platonischer Traditionen in Melanchthons Gottesbegriff. Zu Recht
weist F. aber auch darauf hin, daB der Atheismus, wenn man denn der plato-
nischen Fassung des Gottesbegriffs innerhalb eines solchen geistphilosophi-
schen Rahmenkonzeptes folgt, geradezu denkunmdéglich wird und Melan-
chthon diese Konsequenz auch gezogen habe (219).

Das nochmals umfangreiche Kap. 4 (227-333) rekonstruiert akribisch , Die
philosophischen Gottesbeweise” Melanchthons, unterteilt in zwei Teile: . die
kosmologischen Beweise, II. die anthropologischen Beweise. Aus der Fiille der
hier vorgetragenen Interpretationen seien zwei Resultate hervorgehoben: Er-
stens kann F. iiberzeugend zeigen, daf alle Gottesbeweise Melanchthons, also
auch die kosmologischen, wegen ihrer geistphilosophischen Begriindungs-
struktur ,,in einem engen Sinn anthropologisch® (316) zu nennen sind, die Un-
terscheidung zwischen kosmologischen und anthropologischen Beweisen bei
Melanchthon somit rein klassifikatorischer Natur ist (315f, 337f). Zweitens
weist F. auf, daB Melanchthon, wiederum seinem geistphilosophischen Grund-
prinzip im Sinne einer analogia mentis folgend, als erster (neben Urspriingen
bei Xenophon und Cicero) einen Gottesbeweis aus dem Gewissensphdnomen
gefiihrt hat (333).

Die Einzelaspekte der Studie F.s hier im einzelnen darzustellen
und zu wiirdigen, ist angesichts ihrer Vielzahl unméglich. Indem er
die Geistphilosophie Melanchthons zum Strukturprinzip von dessen
Theologie erhebt, gelingt es ihm, die verschiedenen Stringe dieses
Denkens als ein in sich konsistentes Ganzes zu profilieren. Als Beitrag
zu einer Theorie der Genese der Neuzeit kommt der Studie das wich-

tige Verdienst zu, gezeigt zu haben, daB es eine viel stirkere Uberliefe-
rungsabhéngigkeit frithneuzeitlicher Philosophie von der Tradition
gibt, als man lange Zeit glaubte, eine Abhiingigkeit, die nicht zuletzt
auf Theorieansétze Melanchthons zurtickgeht (181). DaB hier in der
Tat Dependenzen zu konstatieren sind, achtet man auf die weiteren
Entwicklungen in der Neuzeit und der hier stattfindenden Diskussio-
nen, insbesondere in der Subjektphilosophie (337), in der Frage einer
erfahrungsunabhéngigen Erkenntnis (338), aber auch, was die Frage
einer praktischen VerfaBtheit der Wahrheitsidee angeht, hat F. nach-
driicklich und in beeindruckender Weise deutlich gemacht. Zugleich
profiliert er Melanchthon, so wie er dessen Geistphilosophie in ihrer
Struktur und ihrer begriindungslogischen Funktion beschreibt, als ei-
nen zutiefst modernen Denker, achtet man auf die Strukturparallelen
in der anthropologischen Verantwortung theologischen Redens, wie
sie etwa bei K. Rahner, W. Pannenberg oder auch H. Verweyen zu be-
obachten sind. Die systematische Diskussion iiber die Méglichkeit,
diese Argumentationsfigur zu niitzen und sie geltungstheoretisch vor
dem philosophischen Denken der Neuzeit auszuweisen, wire aber
noch zu fithren. Denn ob wirklich von der faktisch vorkommenden
Idee der Unendlichkeit im menschlichen BewuBtsein, wie bereits bei
Melanchthon und dann v. a. bei Descartes, auf die Wirklichkeit Gottes
geschlossen werden darf, von hier aus dann aber wieder in einem
RiickschluBverfahren die Anthropologie gebildet und diese wiederum
zum (begriindungslogischen) Strukturprinzip der Theologie erhoben
werden kann, ist noch nicht ausgemacht. Diese Diskussion zu fiihren,
war jedoch nicht das Anliegen dieser Studie. Die stringent argumen-
tierende, ausgesprochen detailreiche, dabei aber gut lesbare Arbeit F.s
bietet, ganz abgesehen von ihrer unmittelbaren Bedeutung fiir die Me-
lanchthon-Forschung, einen wichtigen Baustein, die Genese dieser
bis heute systematisch beanspruchten Denkfigur verstehen zu lernen.

Miinster Magnus Striet

Theologiegeschichte

Bernard of Clairvaux: On Loving God. An Analytical Commentary by Emero
Stiegman. — Kalamazoo: Cistercian Publications Inc 1995. 219 S. (Cister-
cian Fathers Series, 13 B), kt $ 16,95 ISBN: 0-87907—114—1

Die Liebe des Menschen zu Gott bildet das zentrale Thema im
Denken Bernhards von Clairvaux und wird von ihm ausdriicklich in
einer ganzen Reihe von Traktaten behandelt. Zu nennen sind der ,,Li-
ber de gradibus humilitatis et superbiae*, der ,Liber de Gratia et de
libero arbitrio®, die ,Sermones super Cantica Canticorum* sowie
schlieBlich der ,Liber de diligendo Deo*. Das vorliegende Buch wid-
met sich nun dem ,,Liber de diligendo Deo*”, das gegeniiber den ande-
ren genannten Traktaten am wenigsten beachtete Werk.

V1 bietet zunéchst (3—42) eine englische Ubersetzung auf der Grundlage der
Kritischen Bernhard-Ausgabe (Sancti Bernardi Opera, Vol. III, 119-154). Den
Hauptteil bildet ein ausfithrlicher analytischer Kommentar des Textes
(45-195), dem dann abschlieBend ein Abkiirzungs- und Literaturverzeichnis
sowie ein analytischer Index des Textes und des Kommentars folgen.

AnlaB, den Traktat ,,De diligendo Deo* in dieser Form zum Gegenstand ei-
nes eigenen Kommentars zu machen, ist fiir Vf. der Umstand, daB das Werk
bislang in der Forschung noch nicht angemessen in sich selbst ausgelegt wor-
den ist. Seit Gilsons beriihmter Monographie ,.La théologie mystique de saint
Bernard® (Paris 1934) dominierte in der Forschung das Bestreben, eine kon-
sistente Darstellung der spirituellen Theologie Bernhards zu erarbeiten, in die
dann auch ,,De diligendo Deo* herangezogen wurde und Elemente aus diesem
Text einflossen. Die eigentiimliche Struktur des Traktats selbst, seine beson-
dere Aussage, aber auch seine Grenzen, kamen damit aber kaum oder nur un-
klar in den Blick. V. widmet sich deshalb in seinem Kommentar der Aufgabe,
diese eigene Gestalt des Traktats zu erheben. , Though we can hardly dispense
with the syntheses we have received — Gilson’s least of all — we need a more
analytical reading of this treatise.” (46) Deshalb geht V{. — nach einigen einfiih-
renden Bemerkungen zu Bernhards Leben und zur Entstehung des Traktats, zu
seinem philosophischen Charakter sowie nach eingehenden Uberlegungen zur
Datierung des Werks, in die Vf. nun auch neue textanalytische Argumente ein-
bringt — mit seinen Erlauterungen den Text entlang, dessen Struktur er zu-
néchst in einer iibersichtlichen Gliederung vorstellt.

Bei der Kommentierung konzentriert er sich dann schwerpunktmaBig anf
die Analyse und Erlduterung der entscheidenden philosophischen Begriffe
und Kategorien Bernhards, die seine Argumentation in diesem Traktat tragen.
Insbesondere der II. Teil des Traktats gibt hierzu reichlich AnlaB. V{. diskutiert
ausfiihrlich den Begriff der ,affectio naturalis“, die im Rahmen der vier Stufen
der Liebe, die Bernhard in seinem Traktat beschreibt (1. Der Mensch liebt sich
selbst um seiner selbst willen, 2. Der Mensch liebt Gott fiir sich selbst, 3. Der
Mensch liebt Gott um Gettes willen, 4. Der Mensch liebt sich fiir Gott), die na-
turale anthropologische Grundlage der Liebe zu Gott darstellt (89—108). Er ana-
lysiert — damit zusammenhidngend — den Begriff der ,necessitas”, die die
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menschliche Liebe bestimmt (99-103), und erértert die Rolle des Glaubens und
der conversio bei der Liebe zu Gott (108-117). Die Ausfiihrung Bernhards iiber
die Auferstehung der Toten gibt schlieflich AnlaB, die Begriffe und das Ver-
hiiltnis von Leib und Seele in der Sicht Bernhards zu analysieren (133-139).
Im III. Teil ist es die Bezeichnung der Liebe als , lex universalis®, die Vf. zur
eingehenderen Bestimmung dieses Begriffs veranlaBt (143-147).

Was Vf. durch die Analyse dieser Begriffe deutlich machen mdchte, ist der
philosophische Charakter (51-59), der den Traktat ,,De diligendo Deo* durch-
zieht. Zentrales Anliegen des Vf.s ist es zu zeigen, daf es sich bei diesem Werk
nicht nur um erbauliche Frommigkeitsliteratur, mystischen Erfahrungsbericht
und glaubendes Bekenntnis handelt, sondern daB der Traktat zugleich auch
eine grundlegende philosophische Reflexion auf die Voraussetzungen in der
menschlichen Natur fiir die liebende Beziehung des Menschen zu Gott enthalt.
Dabei geht Bernhard — wie Vf. betont — nicht deduktiv von einem metaphysi-
schen Begriff der menschlichen Natur aus, sondern geht ,,phdnomenologisch*
vor. Fiir ihn ist — wie dies ja auch schon durch die Publikationen von Ulrich
K&pf (vgl. besonders , Religitse Erfahrung in der Theologie Bernhards von Clair-
vaux®, Tiibingen 1980) umfassend gezeigt wurde — die Erfahrung der entschei-
dende Ansatzpunkt aller Aussagen iiber die menschliche Natur. ,, What is possi-
ble, in his view, is what an observed conscience and pattern of behavior, inter-
preted in the faith, reveals. In this sense his method is phenomenological.” (52)

Mit diesem Aufweis philosophischer Reflexion und Begriffsarbeit
in Bernhards Traktat leistet Vf. nicht nur einen Beitrag dazu, das Vor-
urteil von Bernhards antischolastischem oder antirationalem Affekt
auszurdumen. In bewuBt immanenter Interpretation, die keine heuti-
gen Kategorien an den Text herantragen und ihn daran messen méch-
te, zeigt Vf. dariiber hinaus auch, wie Bernhard — so sehr er in der
Tradition der Kirchenviter, besonders des Augustinus, steht und sie
iibernimmt — diese Tradition doch zugleich auch neu systematisiert
und durchaus mit den logischen Mitteln der exakten Begriffsbestim-
mung durchdringt. So wird deutlich, wie auch Bernhard selbst — bei
all seiner Kritik an der werdenden scholastischen Theologie — in dem
Inkulturations- und Aneignungsprozel der Véter-Tradition steht und
mitwirkt, der sich im 12. Jh. vollzieht und in dem es darum geht, den
Glauben angesichts der in ihrer Eigenstindigkeit erwachenden Ver-
nunft und mit ihrer Hilfe in seiner Glaubwiirdigkeit auszuweisen.

Paderborn Stephan Ernst

Lohmann, Johann Friedrich: Karl Barth und der Neukantianismus. Die Rezep-
tion des Neukantianismus im Romerbrief und ihre Bedeutung fiir die wei-
tere Ausarbeitung der Theologie Karl Barths. — Berlin / New York: W. de
Gruyter 1995. X, 421 S. (Theologische Bibliothek Tépelmann, 72), Ln DM
218,00 ISBN: 3—11-014883-8

Johann F. Lohmann legt in diesem Buch die bislang umfangreich-
ste und genauste Untersuchung zur Frage des neukantianischen Ein-
flusses auf die frithe dialektische Theologie Karl Barths vor. Er be-
rithrt dabei Fragen, die fiir die Theologiegeschichte des 20. Jh.s und
fiir das Verstandnis und die Beurteilung der Theologie Barths in sehr
hohem Mafe aufschlubireich und entscheidend sind.

Das Werk, entstanden aus einer unter Leitung von E. Herms geschriebenen
Mainzer Diss., entwickelt nach klug abwédgenden Vorbemerkungen zur Thema-
tik, zur Forschungsgeschichte und zum Vorgehen (1-35) zundchst eine zusam-
menfassende Charakteristik des Neukantianismus. Als Gemeinsamkeiten der
von Cohen, Lange, Liebmann, Natorp, Rickert, Riehl und Windelband vertrete-
nen Philosophie halt L. fest:

1. Der Neukantianismus betont einen engen Zusammenhang zwischen
Philosophie und Wissenschaft ... 2. Philosophie ist fiir die Neukantianer im-
mer kritische Philosophie. Kritik wird dabei als ,Erkenntniskritik‘ verstanden
und steht fiir eine erkenntnistheoretische Fundierung der Philosophie und der
Wissenschaft ... 3. Ergebnis dieser kritischen Untersuchung ist stets eine Er-
kenntnistheorie, die ,die Subjektkomponente im Erkenntnisvorgang’ [Ollig]
mehr oder weniger stark betont ... 4. Philosophische Entwiirfe, die eine der-
artige erkenntniskritische Fundierung nicht oder nur unzureichend ausfiithren,
verfallen dem Verdikt des Dogmatismus. Betroffen sind davon einerseits die
traditionelle Metaphysik und der Deutsche Idealismus, andererseits Materia-
lismus, Empirismus und Positivismus ... 5. Alle diese Aussagen werden getrof-
fen unter ausdriicklicher Berufung auf Kant“ (37-50). Diese Charakteristik
wurde so ausfiihrlich zitiert, weil sie m. E. eine wertvolle und vom V¥. iiber-
zeugend belegte Orientierungshilfe fiir die umstrittene Abgrenzung des Phino-
mens Neukantianismus bietet. Innerhalb des Neukantianismus unterscheidet
L. eine erste Phase (1865 bis ca. 1871) von einer zweiten (ab 1871). In der ersten
Phase wurde Kants Apriori (v. a. von Friedrich Albert Lange) sinnesphysiolo-
gisch gedeutet. Im Gegensatz dazu setzte sich seit Cohens Schrift ,, Kants Theo-
rie der Erfahrung® (1871) die Auffassung durch, daB der Gedanke der ,Rein-
heit“ der Vernunft eine Kritik allen ,Gegebensein eines Gegenstandes” (68,
mit Belegen) verlangt. Damit beginnt die zweite Phase des Neukantianismus.
Da nach Cohen der Gegenstand im Denken allererst erzeugt werden mub, sei
der Neukantianismus Marburger Prigung als ,kritischer Idealismus*“ (83) mit
~monistischer” (83) Tendenz zu kennzeichnen, wihrend die siidwestdeutsche
Schule des Neukantianismus und die Ritschlschule eher zu dualistischen

Denkformen neigen (Naturwissenschaften vs. Geisteswissenschaften; Kausali-
tét vs. Freiheit).

Allein der Marburger Neukantianismus erlangte eine groBere Bedeutung
fiir Barth. Als Resultat sorgféltiger Recherchen weist L. nach, daff Barth auf di-
rektem Wege (iiber das Horen einer Vorlesung im SS 1908 bei Cohen und iiber
die Lektiire der Biicher von Cohen und Natorp; Liste der im Besitz Barths be-
findlichen Biicher mit Bemerkungen zu ihrer Bearbeitung durch Barth bei L.
206, Anm. 4ff) und auf indirektem Wege iiber seinen Bruder Heinrich Barth
vom Marburger Neukantianismus beeinflufit wurde. AuBierdem ist auch Barths
eigene intensive Kantlektiire withrend des Studiums und vor Abfassung des
Romerbriefs zu berticksichtigen.

Methodisch konsequent stellt L. in drei aufeinanderfolgenden Kap.n
Grundelemente der Philosophie Cohens (65-129), Natorps (130-163) und des
friithen Heinrich Barth (164—205) zusammen, bevor er in Teil fiinf, dem eigent-
lichen Héhepunkt der Arbeit, die Rezeption des Neukantianismus im Zeitraum
zwischen der ersten Auflage des Rémerbriefs iiber den Tambacher Vortrag bis
zur zweiten Auflage des Rémerbriefs nachzeichnet (206-316). Die Arbeit endet
mit einem Abschnitt iiber die Hintergriinde und das Weiterwirken des Neukan-
tianismus in der spdteren Theologie Barths (317-399), einer knappen Zusam-
menfassung (400-403), Literaturverzeichnis und Namensregister (404-421).

Die Darstellungen der drei Philosophen Cohen, Natorp und H. Barth kon-
zentrieren sich — neben einer allgemeinen Charakteristik — bereits auf die drei
Themenbereiche, bei denen L. im fiinften Teil seiner Arbeit (ab 206) neukanti-
schen EinfluB auf Barth nachweist. Diese Themen sind: 1. die ,,Opposition ge-
gen das Gegebene®, die fiir den Neukantianismus insgesamt kennzeichnend ist,
2. ein gewisser Antisubjektivismus, der sich paradoxerweise ausgehend vom
Marburger Neukantianismus entwickelt hat, und 3. das Konzept des ,,Ur-
sprungs”.

Betrachtet man diese Liste, so fillt auf, daB Barth nach L. allein erkenntnis-
theoretische Positionen des Neukantianismus rezipiert hat. Nicht positiv auf-
genommen hat Barth die an der Ethik orientierte Religionsphilosophie Cohens
(97, Anm. 175 mit einer Kritik an Pannenberg und 315f mit einer Kritik an Mar-
quardt). Auch Natorps Religionsphilosophie und Ethik hat Barth nicht rezi-
piert (152, Anm. 120 mit leichten Vorbehalten; vgl. auch 212-229). Zum Einzel-
nen:

1. Die Opposition gegen das Gegebene klingt bei Barth bereits in der ersten
Auflage des Rémerbriefs als Rede von der Aufhebung des Gegebenen durch
Christus an. Diese Aufhebung geschieht freilich durch eine durch Christus er-
folgte neue Grundlegung (217-229). Erst im 2. Rémerbrief kommt die Opposi-
tion gegen das Gegebene massiv zum Ausdruck, wenn Barth von ,Hohlrdu-
men“ spricht und davon, daB Gott ,strenggenommen nicht erfahren wird*,
wenn er den Drang zum Gegebenen mit der Siinde gleichsetzt und den Heiligen
Geist als ,,voraus-gegeben und darum ,von und uns aus nicht-gegeben* be-
zeichnet (weitere Belege bei L., 308-311).

2. Die Opposition gegen das Gegebene tendiert nicht nur zu einer dyna-
mischen Ontologie, sondern auch zu einer Erkenntnistheorie, die die Subjekt-
komponente im ErkenntnisprozeB betont. Bekanntlich finden sich im 1. Ré-
merbrief Passagen, die in diesem Sinne wie Abschnitte aus einem neukantian-
schen Lehrbuch erscheinen: , Nichts ist an sich, alles ist nur, sofern wir es se-
hen, wissen, denken. Nichts wird aus sich selbst, sondern alles, was wird, wird
durch den Geist, durch die Vernunft, durch das Wort, durch das wir es erschau-
en“ (Rémerbrief I, S. 28). Gleichzeitig bezieht Barth aber bereits in der ersten
Auflage des Rémerbriefs eine stark antisubjektivistische Position: ,,Im Objekti-
ven liegt die Wahrheit!“ (237). L. sieht die ,eigentlich maBgebliche” (244)
Quelle dieser die Objektivitit betonenden Aussagen im Antipsychologismus
des Neukantianismus.

An dieser Stelle ergibt sich nun die einzige m. E. erwdgenswerte
Kritik an den Hauptthesen des Buches. Zwar hat L. Recht: , Eine so
krasse Gegeniiberstellung von ,subjektivem’ und ,objektivem’ Zugang
zu Gott, von Erlebnis und Erkenntnis, diirfte man weder bei Calvin
noch bei Blumhardt noch bei Kutter ... finden* (244). Die kritische
Riickfrage an L.s mit guten Belegen argumentierende Arbeit konnte
aber die sein: Findet sich der Antisubjektivismus — und nicht bloB
ein Antipsychologismus und Antihistorismus — wirklich so kral ir-
gendwo im Neukantianismus? L. selbst hat in seiner oben zitierten
Begriffsbestimmung die Betonung der Subjektkomponente im Er-
kenntnisprozeB hervorgehoben. Statt der Zuriickfithrung auf den
Neukantianismus erscheinen mir andere Erkldrungen des Antisub-
jektivismus nach wie vor wichtiger. Da man z. B. sehr frith denselben
Antisubjektivismus bei E. Brunner findet, liegt es nahe, etwa den
auch fiir Brunner wichtigen EinfluB der beiden Blumhardt und ihrer
theozentrischen Betonung der Realitit der Erlésung héher ein-
zuschiitzen als die Einfliisse des Neukantianismus. Auch die vielfil-
tig vermittelten reformatorischen Wurzeln von Barths Objektivismus
sind m. E. wichtig. SchlieBlich wird man Barths eigenen Anteil an der
Betonung der Objektivitdt des Heils gegeniiber allem subjektiven Er-
leben und Nichterleben des Heils nicht unterschéitzen diirfen. DaB
unter diesen Faktoren der Neukantianismus auch eine nicht zu ver-
nachlissigende Rolle gespielt hat, diirfte L. hingegen iiberzeugend
belegt haben.

L.s Urteil, daB Barth den ,,scheinbaren Widerspruch ... zwischen
einer schopferischen, ihren Gegenstand erst erzeugenden und einer
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.objektiven’, ihre Wahrheit allein aus dem Gegenstand beziehenden
Erkenntnis ... anscheinend nicht empfunden”(246) hat, ist zuzustim-
men. Dieses Urteil zeigt aber, daB Barth offensichtlich die Uberlegun-
gen Natorps und Cohens, die das Verhiltnis von Objektbestimmtheit
der Erkenntnis und subjektiver Erkenntnisgrundlage thematisieren,
nicht rezipiert hat. Jedenfalls hat in puncto Objektivismus die These
von Barths Neukantianismusrezeption eine geringere Reichweite als
bei der Opposition gegen das Gegebene und beim Begriff des Ur-
sprungs.

Der Begriff des Ursprungs ist zweifellos der wichtigste und spezifischste
Einfluf des Neukantianismus auf Barth. In seiner Darstellung von Cohen,
Natorp und Heinrich Barth stellt L. deren Konzept des Ursprungs sehr differen-
ziert und auch bis in die mathematischen Hintergriinde von Cohens Arbeit
iiber die Infinitesimalmethode hinein dar. Das mathematische Konzept eines
Grenzwertes 0, der zu einer Funktion gehort, die auch andere, positive und ne-
gative Werte annehmen kann, bietet Cohen ein Beispiel fiir seine Konzeption
des ,reinen Denkens®, das mit nichts aufier sich selbst anfingt und schlieBlich
die gesamten Inhalte des Denkens aus sich erzeugt (100-117). Paul Natorp er-
setzt Cohens logisches Grundprinzip des Ursprungs durch sein Prinzip der
»synthetischen Einheit”. Es ist die noch unbestimmte Beziehung des Denkens
auf noch zu vollziehende Sonderungen und Vereinigungen (136-141).

Heinrich Barth ist zunédchst der Erkenntnistheorie seiner Lehrer Cohen und
Natorp insofern treu geblieben als auch er beim ,,reinen Denken® ansetzt, sieht
aber in seinem Vortrag ,,Gotteserkenntnis“ (1919) im Gedanken des Ursprungs
auch einen ethischen Sinn. Dies bedeutet zunéchst, daB die kritische Negation
alles Gegebenen, die Kennzeichen der Freiheit ist, als erstes Moment im Kon-
zept des Ursprungs zu stehen kommt. Ursprung heiBt: alles Gegebene zu negie-
ren, ,Krisis“ alles Gegebenen. Das zweite Moment des Ursprungs ist, daB der
Ursprung auf die platonische Idee des Guten bezogen ist. Um den Begriff des
Ursprungs zu erldutern, spielt H. Barth auf dieselben Plato-Stellen an, von de-
nen spiter auch Lévinas breiten Gebrauch gemacht hat: Das Gute ist ,jenseits
des Seins®, ,in einem iiberhimmlischen Raum*. Im Rahmen des neukantia-
nischen Denkens H. Barths dient die Jenseitigkeit des Guten dazu, die Reinheit
des Ursprungs auszusagen. Damit wird aber auch das Konzept des Ursprungs
zugleich theologisiert: Ursprung und Idee sind beide ,,géttlich“. Die — freilich
nicht im Sinne der alten Metaphysik zu denkende — Gottesgeschichte bildet
Ursprung und Voraussetzung aller Menschengeschichte. L. analysiert H. Barths
Aussagen iiber den Ursprung minutiés auf ihr Verhiltnis zum Neukantianis-
mus (172—205). Zum Teil {iber ihn hinausgehend fillt dabei u. a. zweierlei auf:
Zum einen kann Heinrichs Barths ethisch-platonistische Ursprungskonzeption
die vielfach beobachteten Ahnlichkeiten zwischen der dialektischen Theologie
und E. Lévinas erklaren. Zum anderen fillt auf, daB seine Argumentation He-
gels Analyse der Freiheit in ihrem ersten Moment, der kritischen Negation,
folgt, um dann das zweite Moment durch die platonische Idee des seinsjensei-
tigen Guten als Bestimmungsgrund zu iiberhéhen. Statt beim dritten Moment,
der Freiheit an und fiir sich, gelangt er zu einer Annahme der Wirklichkeit
ohne eine irgendwie geartete vorrangige Option fiir kritische Bewegungen.
Thm diirfte damit eine wohl entscheidende Bedeutung fiir die Formulierung
des Dialektikverstindnisses der dialektischen Theologie zukommen.

Karl Barth begriiBte, wie L. ausfiihrlich zeigt, lebhaft die grundsétzlichen
Erwiéigungen seines jiingeren Bruders (252—272). Im Tambacher Vortrag nimmt
Barth diese Grundkonzeption auf, verindert aber das ,.ein wenig kirchliche”
Plddoyer zugunsten einer vorrangigen Option fiir die kritische Haltung. In der
zweiten Auflage des Rémerbriefs setzt sich der EinfluB dieser Konzeption fort.
Sie gewinnt nun pointiert paradoxe Gestalt. Barth formuliert: ,,Die héchste Ent-
fernung zwischen Gott und Mensch ist ihre wahre Einheit“ (R6merbrief II,
96/88). ,,Die Philosophen nennen diese Krisis des menschlichen Erkennens
den Ursprung. Die Bibel sieht an diesem Kreuzweg Jesus Christus® (XX/XIII).
L. schlieBt seine Darstellung des Romerbriefs mit kritischen Bemerkungen ab
(299-306), die von der Forderung logischer Klarheit einer Theologie und von
der Notwendigkeit neben dem ,Nein“ auch das ,Ja* und die Gnade Gottes zu
denken, bestimmt sind.

V. a. gegeniiber der in Ingrid Spiekermanns Buch ,Gotteserkennt-
nis" plausibel gemachten Sicht zeigt L. m. E. sehr iiberzeugend, daB}
die These einer Konvergenz von ernsthafter Philosophie und Theo-
logie, die sich bei Barth in dieser Zeit findet (Belege bei L., 317-337)
und die begeisterte Zustimmung zu H. Barth es nahelegen, die ,neu-
kantianischen Eierschalen” (Bonhoeffer) bei Barth als mehr als bloBe
Eierschalen anzusehen: Zu Recht schreibt er: , Die Ergebnisse zeigen,
daB sich das Forschungsinteresse in den letzten Jahren zu Recht auf
Heinrich Barth und seinen Gedanken des Ursprungs konzentriert hat.
Hingegen stehen sie im Widerspruch zu der als weitgehender Kon-
sens der neueren Forschung sichtbaren Auffassung, daB Karl Barth
auf die Philosophie des Neukantianismus nur als ,Argumentations-
muster' oder ,Denkform‘ zurtickgegriffen habe. Barth rezipiert nicht
nur die Begriffe, sondern auch die dahinterstehenden Gedanken*
(402f). Gleichzeitig hélt L. fest, daf Barths Rezeption des Neukantia-
nismus von theologischen Motiven bestimmt war (403). Zumindest
in diesem doppelten Resultat und in der sorgfiltigen Darstellung der
behandelten Autoren stellt die Arbeit von L. einen Fortschritt fiir Ein-
ordnung und Bewertung der Theologie Barths dar. Der hervorragende

Stil, der Quellenreichtum und die groBe Belesenheit des Vf.s machen
diese Arbeit zu einem Lesevergniigen und zu einer Bereicherung, die
sich niemand, der an der Theologiegeschichte des 20. Jh.s interessiert
ist, entgehen lassen sollte.

Neuchitel Martin Leiner

Dogmatik / Okumenische Theologie

Was willst du von mir, Frau? Maria in heutiger Sicht, hg. im Auftrag der Theol.
Hochschule Chur und der Theol. Fak. Luzern v. Josef Pfammatter / Edu-
ard Christen. — Wiirzburg: Echter 1995. 142 S. (Theologische Berichte,
21), brosch. DM 29,80 ISBN: 3—7228-0357—8

Joser PFAMMATTER und Epuarp CHRISTEN haben uns mit Unter-
stiitzung der Schweizerischen Akademie der Geisteswissenschaften
iiber die Schweizerische Theologie Gesellschaft fiinf sehr inter-
essante Studien vorgelegt.

MarIe-Louise GUBLER, die sich im mariologischen Umfeld durch ihr Werk
»Der Name der Jungfrau war Maria“ (Mainz 1989) bekannt machte, betrachtet
im Art. ,Die Mutter Jesu im Zeugnis der Evangelien” (11-40) die mariologi-
schen Aufsdtze von Matthédus, Markus, Lukas und Johannes. FRanz COURTH,
sowohl ein aktiver Teilnehmer an den Internationalen Mariologischen Kon-
gressen der Papstlichen Mariologischen Akademie zu Rom als auch Heraus-
geber der wertvollen Anthologie: , Texte zur Theologie. Dogmatik. Bd. VI: Ma-
riologie. Bearbeitet von Franz Courth* (Graz 1991), befaBt sich mit einem weit
verbreiteten und nach wie vor sehr umstrittenen Thema: Jungfrauengeburt
(.Jungfrauengeburt — ein theologisches Dauerthema®; 43—-70). HorsT GORSKI,
ein sehr guter Kenner der Theologie Luthers, darunter auch seiner Mariologie
(vgl. u. a. das Buch: ,Die Niedrigkeit seiner Magd. Darstellung und theologi-
sche Analyse der Mariologie Martin Luthers als Beitrag zum gegenwiirtigen lu-
therisch-rémischkatholischen Gesprdch“, Frankfurt am M. 1987), behandelt
die erzielten guten Resultate des katholisch-luterischen Dialogs in den USA
auf dem Gebiet: ,,Der eine Mittler, die Heiligen und Maria: Maria im ékume-
nischen Gesprich. Arbeitsergebnisse einer US-amerikanischen Dialogkommis-
sion” (71-89). Elisabeth Schiissler Fiorenza legt mit dem Art. ,,Maria und die
Frauenbefreiungsbewegung. Eine kritisch-feministisch-theologische Sichtung*
(91-120) eine Synthese der feministischen Mariologie vor. GEorG Scumip und
Georc Otro Scamip schlieBlich behandeln im Hinblick auf die heutigen zahl-
reichen marianischen Phianomene , Die neue Erscheinungswelle als Anfrage an
die Theologie® (121-138).

Die Hg. beabsichtigen, die aktuellsten Hauptprobleme sowohl fiir
die Wissenschaft als auch fiir die Frommigkeit zusammenzustellen
(9). Ihre Auswahl ist sehr treffend, obwohl es vielleicht noch inter-
essant gewesen wire, etwas iiber Wallfahrtsorte und Pilgerschaft zu
erfahren.

Dem Rez. aus einem ,fernen Land* fdllt die gut durchdachte Zu-
sammenstellung der Autoren auf — nicht nur aufgrund der kume-
nischen Empfindlichkeit (evangelische [Gorski, Schmid] und katho-
lische Theologen [Gubler, Schiissler Fiorenza, Courth]), sondern
auch aufgrund ihrer gewiB weit von extremen Positionen entfernten
Kompetenz und ,,theologische Orientierung®. Das u. U. besonders ei-
nem solchen Extremismus ausgesetzte mariologisch-feministische
Thema wurde etwa Schiissler Fiorenza anvertraut. Ein sehr gutes
Zeugnis iiber ihre Theologie legte Elzbieta Adamiak aus Posen in ih-
rer Diss. vor,' nach der Fiorenza den geméBigten reformistischen
Strémungen der feministischen Theologie zuzuordnen ist.” Die For-
schungsergebnisse des Mariologischen Lehrstuhls unserer Univ. be-
stdtigen, dali der Dialog iiber die Mutter des Herrn wirklich zu den
Hauptthemen der gegenwértigen Mariologie gerechnet werden kann.
Die katholisch-lutherischen Gespridche in Amerika (Mary in the New
Testament. A Collaborative Assessment by Protestant and Roman
Catholic Scholars, Philadelphia/New York 1978, sowie The one Me-
diator, the Saints, and Mary, Augsburg/USA 1992) deuten einerseits
auf eine weit fortgeschrittene Anniherung zwischen beiden Diskus-
sionen hin, verlangen andererseits aber auch, daB die Lutheraner
gleich wie die Katholiken ihre Diskussionen von Vorurteilen und Ein-
seitigkeiten freimachen miissen.’

! Entstanden an der Theol. Fak. (Lehrstuhl fiir Mariologie) der Univ. Lublin:
Blogoslawiona miedzy niewiastami. Maryja w feministycznej teologii
Cathariny Halkes (Gebenedeit unter den Frauen. Maria in der feministi-
schen Theologie von Catharina Halkes), Lublin 1997.

Vgl. auch E. Adamiak, Préby reinterpretacji mariologii i pneumatologii w
teologii feministycznej (Reinterpretationsversuche der Mariologie und
Pneumatologie in der feministischen Theologie), in: Nosicielka Ducha.
Pneumatofora Lublin 1998, 241-251.

Vgl. dazu Jézef Majewski, Blogoslawi¢ mnie beda. Nowotestamentalny
obraz Matki Pana wedlug katolicko-luterariskiego dialogu w USA (Alle wer-
den mich selig preisen. Neutestamentliches Bild der Mutter des Herrn nach

w
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Die letzte Skizze von Georg Schmid und Georg Otto Schmid ver-
dient unsere besondere Aufmerksamkeit: Auch von evangelischer
Seite wird die zunehmende Welle der ,Privaterscheinungen® fest-
gestellt. Im Faktografiebereich beruft sie sich auf die Dokumente von
Otto Nedomansky (Erscheinungen und Botschaften der Gottesmutter
Maria, Augsburg 1993). Wenn schon die katholische Theologie groBe
Schwierigkeiten damit hat, wie schwer muf es dann fiir die evangeli-
sche Theologie sein, da sie doch auf dem ,,sola scriptura” verpflichtet
ist? Die Vf. lehnen a limine nicht alle Privaterscheinungen ab, ja sie
erkennen in ihrer Zahl und deren dynamischen Charakter ein gewis-
ses Zeichen der Zeiten, das durch unsere Kirchen sorgféltig abgelesen
werden sollte: ,Die Marienerscheinungen des 19. und 20. Jahrhun-
derts sind o6ffentliche mystische Kontrapunkte zum modernen Sdku-
larismus und Rationalismus.” Modernitét — der Versuch Welt rational
zu begegnen und rationell zu gestalten — provoziert den Widerspruch
der nie rational erkennenden und rationell gestaltenden Seele (130).
Marienerscheinungen verneinen sie nicht als irgendwelche Botschaf-
ten vom Himmel: ,Marienerscheinungen sind wahrscheinlich nur
zum kleinsten Teil Botschaften des Himmels an die Erde. Aber sie
sind in jedem Fall Botschaften der Laien an den Theologen, Botschaf-
ten der Intuition an den Verstand und Botschaften der mystischen
Sehnsucht an die kirchliche Mystik. Die kirchliche Theologie muf
diese Botschaften nicht akzeptieren. Aber sie muB} versuchen, die
Botschaften zu verstehen, wenn sie ihre frommen Laien nicht verlie-
ren will” (138). Zu diesem Thema darf jedoch der Leser auch eine
klare katholische Stellungnahme erwarten.

Lublin Stanislaw Celestyn Napiérkowski

Winkler, Dietmar W.: Koptische Kirche und Reichskirche. Altes Schisma und
neuer Dialog. Mit einem Vorwort von Franz Kardinal Konig. — Innsbruck /
Wien: Tyrolia 1997. 367 S. (Innsbrucker theologische Studien, 48), brosch.
DM 68,00 ISBN: 3-7022-2055-0

Der 6kumenische Dialog mit den altorientalischen Kirchen bleibt
in der Fachliteratur neben dem Dialog zwischen den orthodoxen Kir-
chen und der katholischen Kirche immer ein wenig im Hintergrund.
Eine gewisse Ausnahme bilden nur die verdienstvollen Veroffent-
lichungen der Wiener Stiftung Pro Oriente. Um so erfreulicher ist
die Publikation des vorliegenden Bdes, der ebenfalls mit der genann-
ten Stiftung in Verbindung steht: Es handelt sich um eine 1995 an der
Kath.-Theol. Fak. der Univ. Innsbruck angenommene Diss., die im
Rahmen eines Forschungsprojekts zu diesem Thema an der Univ.
Graz entstanden war.

Der VA. gliedert seine Arbeit in drei Teile. Der erste Teil beschreibt die Ent-
wicklung des christologischen Denkens vom Beginn des 5. Jh.s bis zum Konzil
von Chalzedon. Nach einer Darstellung der Ausgangsvoraussetzungen in Rom,
Antiochien und Alexandrien werden die Hintergriinde des Konzils von Ephe-
sus und die Formel des Konzils von Chalzedon aufgezeigt, indem die bedeu-
tendsten Theologen der Zeit in ihren wichtigsten Aussagen zum Thema refe-
riert und in einen theologiegeschichtlichen Kontext gestellt werden. Die For-
mel von Chalzedon wird eingehend und unter Verwendung der einschligigen
Literatur (v. a. de Halleux) analysiert.

Der zweite Teil, der einfach ,,Das Schisma*® iiberschrieben ist, behandelt
den weiteren Verlauf der Ereignisse bis in die Mitte des 6. Jh.s, in dem ei-
gentlich die ,Konfessionsbildung” stattfand: Es sind nicht so sehr bereits
feststehende theologische Unterschiede, die die Auseinanderentwicklung
zwischen der Kirche in Agypten (auf die sich der Vf. in seiner Darstellung
konzentriert) und der Reichskirche bedingen wiirden, sondern im starken
Malie mangelndes Verstindnis fiir das berechtigte Anliegen der jeweils ande-
ren Seite, kirchenpolitische Rivalitdten und andere, auch nichttheologische
Faktoren, die dafiir sorgen, daB schon vor der Einnahme Agyptens durch ara-
bische Truppen eine Verstindigung zwischen der Koptischen Kirche und der
Kirche in Konstantinopel bzw. Rom nicht mehr méglich ist. Auch in diesem
Teil analysiert der Vf. die theologischen und politischen Bemithungen, zu
einer Einigung zu gelangen, und beachtet auch die liturgische Tradition der
dgyptischen Kirche.

Der dritte Teil beschiftigt sich mit den Versuchen, in der Neuzeit das chri-
stologische Problem zwischen den Kirchen, die Chalzedon nicht anerkennen
und denen, fiir die es zu den 6kumenischen Konzilien gehort, zu iiberwinden.
Der Vf. behandelt sowohl solche Dialoge, in denen die orientalisch-ortho-
doxen Kirchen gemeinsam auftreten, als auch Gesprache der Koptischen Kir-
che, die in dieser Frage unter den orientalisch-othodoxen Kirchen die fiih-
rende Rolle spielt, mit westlichen Kirchen. Dabei werden zunéchst einige

dem katholisch-lutheranischen Dialog in den USA), Lublin 1997. Von den
Einzelheiten bei der Interpretation, Présentation und Beurteilung des Dia-
logs in den USA (der Rez. weist auf die zu weit gehende Abhingigkeit der
Diss. Majewskis von der veralteten Methode Bultmanns hin) abgesehen,
miissen die Bemiihungen um die Rezeption seiner mariologischen Ergeb-
nisse anerkannt werden.

multilaterale und bilaterale Gespriche im Uberblick behandelt, bevor die Dia-
loge mit den orthodoxen Kirchen und der rémisch-katholischen Kirche aus-
fithrlich analysiert werden, und zwar sowohl die inoffiziellen als auch die
offiziellen Dialoge. Interessanterweise wurden die wichtigsten Resultate ja
oft gerade in den inoffiziellen Dialogen, ndmlich den von Pro Oriente initiier-
ten und durchgefiihrten Gesprdchen zwischen orientalisch-orthodoxen und
katholischen Theologen, erzielt. Verschiedene Listen, ein Register sowie ein
ausfiihrliches Quellen- und Literaturverzeichnis schliefen die Arbeit ab.

Der Bd besticht durch die ausfiihrliche und kritische Analyse
zahlreicher Quellentexte. Diese werden vom Vf. methodisch ein-
wandfrei und iiberzeugend in ihren historischen Kontext gestellt,
editionskritisch gewertet und (unter Beriicksichtigung der einschla-
gigen Literatur) interpretiert. So ergibt sich eine Gesamtsicht der Er-
eignisse und Entwicklungen im Zusammenhang mit der Entschei-
dung von Chalzedon, die auf begriindeten Urteilen basiert und somit
althergebrachte und immer noch vorzufindende Vorurteile beseitigen
kann. Das Buch ist daher iiber lange Strecken geradezu spannend zu
lesen.

Das gilt nicht nur fiir die beiden ersten Teile, sondern auch fiir die
Darstellung des ékumenischen Dialogs. Bei den hier erzielten Uber-
einkiinften steht sicher die ,,Wiener Christologische Formel* im Mit-
telpunkt, die 1971 vom heutigen koptischen Papst Shenouda kurz vor
seiner Wahl in dieses Amt entscheidend mitformuliert worden ist.
Thre groBe Bedeutung liegt darin, daB sie eine Ubereinkunft iiber das
christologische Problem unter Vermeidung der jahrhundertelang um-
strittenen Termini darstellt. Diese Formel war die Grundlage fiir wei-
tere Ubereinkiinfte in dieser Frage. Der Vf. weist jedoch mit Recht
darauf hin, dafl durch diese Formel , dem antiochenischen Erbe ...
wenig Raum gelassen” wird (266). Er nennt auch in diesem Teil sei-
ner Arbeit die einschldgigen Begegnungen und die publizierten Do-
kumente und analysiert sie ebenso sorgfiltig wie die altkirchlichen
Texte aus den beiden ersten Teilen.

Im dritten Teil zeigen sich auch einige grundsétzliche Probleme
des dkumenischen Dialogs. Im Gesprich zwischen Altorientalen
und Orthodoxen geht es nach der Erzielung eines Konsens in der
Christologie jetzt um die konkreten Fragen der Kircheneinheit. Die
Bemiihungen um die Authebung der Anathema, liturgische Fragen,
Erstellung gemeinsamer Diptychen, lokale Jurisdiktionsfragen etc.
(259) zeigen, wie schwer die Entfremdung nach Jh.en getrennten Le-
bens wiegt. Im Dialog zwischen der Koptischen Kirche und der r6-
misch-katholischen Kirche weist der Vf. darauf hin, daB nach dem
Erreichen einer Ubereinkunft in der Christologie die ekklesiologische
Frage das groBte Hindernis fiir eine Kircheneinheit darstellt. Die Er-
fahrung anderer 6kumenischer Dialoge zeigt jedoch, daB manche Lg-
sungsansatze des Vi.s (,Entflechtung der Amter des rémischen Pap-
stes”, 286) nicht so einfach realisierbar sein diirften. Ubrigens ist die
Aussage miBverstdndlich, das II. Vatikanum habe die orientalisch-or-
thodoxen Kirchen ausdriicklich als ,,Schwesterkirchen® bezeichnet:
das Konzil beschreibt mit dem Begriff ja die Beziehungen der ost-
lichen Kirchen untereinander (UR 14).

Bei dem vorliegenden Bd handelt es sich um einen sehr wichtigen
und wertvollen Beitrag zum 6kumenischen Gesprach zwischen der
Koptischen Kirche und den Kirchen, die das Konzil von Chalzedon
anerkennen. Dem Vf. sei fiir seine material- und kenntnisreiche Ar-
beit ausdriicklich gedankt.

Miinster Thomas Bremer

Liturgiewissenschaft

Felbecker, Sabine: Die Prozession. Historische und systematische Unter-
suchungen zu einer liturgischen Ausdruckshandlung. — Altenberge: Oros
Verlag 1995. 743 S. (Miinsteraner Theologische Abhandlungen, 39), kt DM
99,80 ISBN: 3—89375-114—9
Diese Bochumer Diss., 1993 bei Albert Gerhards eingereicht,

macht auf das Thema ,Prozession” aufmerksam, das bislang in der

Liturgiewissenschaft kaum Beachtung gefunden hat, jedoch, wie

Viin iiberzeugend darlegt, historisch wie theologisch in die Mitte

christlicher Liturgie fiihrt. Die Arbeit untersucht ein so umfangrei-

ches Terrain mit vielfiltigsten anthropologischen, geschichtlichen,
theologischen und pastoralen Implikationen, daB eine redliche Vor-
stellong kaum moglich ist. Schon das Literaturverzeichnis

(673—743) erweist sich als ein niitzliches Hilfsmittel fiir die weitere

Beschéftigung mit der Ausdruckshandlung ,,Prozession“. Gerade

bei diesem Buch bedauert man allerdings auch das Fehlen eines

Registers.



145 1999 Jahrgang 95 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 2 146

Die Studie fragt nach einigen einleitenden Bemerkungen zunichst nach der
Prozession in der griechischen und lateinischen Antike und unternimmt den
Versuch einer Systematisierung des antiken Prozessionswesens. Hier zeichnet
sich schon das eigentliche Frageinteresse der Vf.in ab, das den Aspekten Bewe-
gung, Schau und Spiel gilt. F. geht von der These aus, ,,daB diese Wesentliches
fiir eine giiltige Deutung christlicher Prozessionen leisten kénnen. Dabei ist die
Prozession von Interesse als eine Art des menschlichen Ausdrucks, die von star-
ker Sinnlichkeit und groBer suggestiver Kraft ist und offenbar zu allen Zeiten
eine grofie Anziehung auf die Menschen ausiibte. Sie interessiert dabei speziell
alsreligidser Ausdruck, als ein feierlicher, den Alltag iiberschreitender.“ (24f)

Die christliche Prozession als Phinotyp wird anhand zweier Beispiele un-
tersucht, der Fronleichnamsprozession und der Prozession am Palmsonntag,
(Damit werden allerdings fiir die Untersuchung zwei Prozessionstypen ge-
withlt, die die Grundthese fast zu ideal bestdtigen. Es wire lohnend, die Ergeb-
nisse der Studie einmal mit ,kleineren“ Prozessionen zu kontrastieren [bei-
spielsweise einfachen Umgiéingen, lokal ausgeprégten Prozessionen]).

Den biblischen bzw. frommigkeitsgeschichtlichen Wurzeln sowie der Ent-
wicklung der jeweiligen Prozessionen und insbesondere ihren Riten, den We-
gen, den Realien, dem beteiligten Personal etc. wird nachgegangen. Allerdings
hétten hier wie auch bei den folgenden Ausfithrungen die historischen Ausfiih-
rungen noch stérker differenziert werden kénnen. Den Umbriichen in Mentali-
tdt und Frommigkeit wird zuwenig Rechnung getragen. Deutlicher wire wohl
herauszustellen, daB die duBere Gestalt einer Prozession zwar gleich bleiben,
ihre Deutung und damit Bedeutung sich gleichzeitig aber tiefgreifend wandeln
kann.

In einem dritten Teil der Arbeit wird eine , Theologie der Prozession® vor-
gelegt, dies wieder anhand der Merkmale ,Bewegung im Raum*, ,,Schau® und
»Spiel”. Dabei finden sich lesenswerte Ausfithrungen zu den verschiedenen
Bewegungsdimensionen, von der Bedeutung von Enthiillung und Verhiillung
fiir die Liturgie, zur Verbindung von Prozession und zeitlicher Dreidimensio-
nalitdt christlicher Liturgie etc. Die Prozession wird als Modell jeglicher litur-
gischer Ausdruckshandlung entdeckt. Das aus der Karfreitagsliturgie bekannte
Ver- und Enthiillen des Kreuzes wird von der Vf.in als ,Kriterium fiir liturgi-
sches Sehen iiberhaupt” gedeutet und ,,miiBte daher in der Kunst im Kirchen-
raum verstarkt Berficksichtigung finden ... Die Leere, der Freiraum schafft
wohl am ehesten Voraussetzungen fiir die Weise, wie Gott sich zu sehen gibt:
im transitus, in der Diabase.” (667) So orientiere sich die Prozession an anthro-
pologischen Grundkonstanten und interpretiere sie vom christlichen Glauben
her, sei also eine Liturgie, die den Vorgaben des Konzils in besonderer Weise
entspreche.

In dieser zweifellos sehr beachtenswerten und auBerordentlich
anregenden Studie bleibt die Verbindung von Anthropologie und
Theologie nicht nur hehres Programm, sondern prigt durchgingig
die Austithrungen.

Erfurt Benedikt Kranemann

Die heilige Liturgie. Referate der ,Internationalen Theologischen Sommeraka-
demie 1997 des Linzer Priesterkreises in Aigen/M., hg. v. Franz Breid. —
Steyr: Ennsthaler Verlag 1997. 369 S., kt DM 36,80 ISBN: 3—-85068-533—0

Wer sich informieren will, wie unterschiedlich Katholiken iiber
die nachkonziliare Gestalt der Liturgie denken, kann dies in diesem
Sbd tun. Er wird darin viel Richtiges, viel Fragwiirdiges und — nach
meiner Auffassung — auch Falsches finden.

Typisch fiir die Fragwiirdigkeiten und Fehlurteile ist schon das Vorwort des
Hg.s (7f). Bei der Verabschiedung der Liturgiekonstitution habe weithin blan-
ker Optimismus geherrscht, ,,obwohl es vor dem Konzil nur einen schwachen
Rufnach Verinderungen gegeben hatte” (7). Schon mit dieser These miiBte man
sich lang und breit auseinandersetzen. Wer die Geschichte der Liturgischen
Bewegung studiert, die Untersuchung von Th. Maas-Ewerd zur Krise der Litur-
giereform und die von Siegfried Schmitt iber die Internationalen liturgischen
Studientreffen von 1951-1960 liest, muB zu einer anderen Einschitzung kom-
men. Ebenso frag-wiirdig diirfte die These sein, heute, ein Vierteljahrhundert
nach dem Konzil, sei kaum jemand mit der beim Konzil angestoBenen Reform
der Liturgie zufrieden und es erschalle immer deutlicher der Ruf nach einer
Reform der Reform. So weit der Rez. Umfragen tiber die Liturgiereform kennt,
gibt es eine Mehrheit von Gldubigen, die mit der Reform im Grunde einverstan-
den ist. Auf die Frage, ,,0b der heutige Ritus der heiligen Messe, der ,Novus
Ordo tatsiichlich dem entspricht, was das Konzil wollte” (ebd.), wird im néch-
sten Absatz auf SC 36 § 1 verwiesen, der den Gebrauch der lateinischen Spra-
che in den lateinischen Riten erhalten wissen wollte. Schon E. J. Lengeling hat
in seinem Kommentar zur Liturgiekonstitution zugegeben, dafi die nachkon-
ziliare Entwicklung in diesem Punkt und anderen Punkten, gestiitzt auf die
pépstliche Autoritat, iiber den Wortlaut des Konzils hinausgegangen ist. Die
Meinung des Hg.s wird zum SchluB ganz deutlich, wenn er schreibt: ,,So ist es
verstindlich, daf in letzter Zeit vor allem der pastoral orientierte und weitblik-
kende Priifekt der Glaubenskongregation, Kardinal Ratzinger, immer dréingen-
der eine ,Reform der Reform‘ anmahnt und von ,schweren Schiden’ spricht,
die durch eine nicht dem urspriinglichen Willen des Konzils entsprechende
Veréinderung der Liturgie entstanden sind* (8).

Das folgende ,,Grufiwort“ (9—12) von Josers KaRDINAL RATZINGER entfaltet
die These, die rechte Feier der heiligen Liturgie sei Kern jeder wahren Erneue-

rung der Kirche. Dazu wolle er einen ihm zentral erscheinenden Gedanken bei-
steuern: Liturgie sei zuerst Opus Dei. Den folgenden Ausfithrungen dariiber,
die sich schon in der Liturgiekonstitution finden (SC 7), kann man nur zustim-
men. Und doch erhebt sich beim Lesen ein wachsendes Unbehagen. Ratzinger
setzt offensichtlich eine heute weit verbreitete Fehlgestalt von Liturgie voraus,
die er aufs Korn nimmt. Man kann sie wohl in dem Satz orten, daB Liturgie, die
zur Selbstdarstellung einer Gruppe wiirde, eine Karikatur von Liturgie sei.
Auch darin kann Rez. dem V{. nur zustimmen. Fraglich ist nur, ob dieses Phi-
nomen so verbreitet ist, wie dies vorausgesetzt wird. V. a. basiert eine solche
Karikatur nicht auf der Grundlage der erneuerten Liturgie. Diese sucht eine
ausgewogene Verbindung von Heiligung und Kult, dem AuBeren und dem In-
neren der Liturgie und betont den dialogischen Charakter zwischen Gott und
Mensch. Rez. kann sich des Eindrucks nicht erwehren, daB der V. des GruB-
wortes der stirkeren Beriicksichtigung des menschlichen Faktors in der Litur-
gie sehr skeptisch gegeniibersteht. Die actuosa participatio, die das Konzil in
der Liturgiekonstitution so sehr betont hat, wird unter den Verdacht gestellt,
Verinderungen, aber keine Reform der Liturgie gebracht zu haben. Statt des So-
wohl-als-auch-Denkens: Gott und Mensch, Heiligung und Kult, wird hier ein
Entweder-Oder-Denken betrieben, etwa in folgendem Satz: ,Nicht die soge-
nannte Kreativitdt, sondern der Gehorsam ist daher die Grundkategorie der
wahren liturgischen Feier ...“ (12). Dieser Satz ist theoretisch richtig und
scheint mir doch den Kern der heutigen Situation zu verfehlen, weil er das Be-
miihen um Kreativitit im Gottesdienst von vorneherein als etwas Negatives er-
scheinen 14Bt.

Ein im Kern kultisches Priesterbild vermittelt das Einfiihrungswort von
Erzbischof Crescenzio SePE (13-15). Er bemiiht sich um die Vermittlung von
gemeinsamem und besonderem Priestertum und erwihnt auch, daB die Ver-
kiindigung zu seinen Aufgaben gehort. Aber zentral sei die Feier der Liturgie,
die Tat Christi und der Kirche. Deshalb miisse der Priester der Kirche treu ge-
horchen, diirfe sich nicht vom persénlichen Geschmack leiten lassen oder be-
sondere, nicht approbierte Riten verwenden. Er postuliert als ,.Pflicht, in allen
Bereichen die wesentlichen Komponenten festzustellen, die nicht verdnderbar
sind*“ (15).

Im ersten Fachreferat legt der bekannte Dogmatiker Leo Scuerrczyk , Theo-
logische Grundlagen der Liturgie“ dar. Neben dem christologischen und ekkle-
siologischen Grund behandelt er dankenswerter Weise auch den anthropologi-
schen. Rez. konnte den allermeisten Aussagen Scheffczyks zustimmen, wenn
nicht auch hier mehrfach eine pessimistische Grundsicht der liturgischen
Wirklichkeit aufschiene, die Rez. so nicht teilen kann. Die Messe als Opfer ge-
rate heute immer mehr in Vergessenheit, ,,offenbar weil der Gedanke an Opfer
und Siihne der hedonistischen Lebenseinstellung auch vieler Glieder der Kir-
che nicht behagt” (25). Gegen Ende seines Beitrags beklagt der V1. die heute
weithin nicht mehr lebendige Schau der Liturgie aus dem Christusglauben her-
aus. Den Erfahrungen des Rez. entspricht dies ,,weithin® nicht.

RoBERT SPAEMANNS Beitrag , Liturgie — Ausdruck des Glaubens. Bemerkun-
gen eines Laien™ (36—72) beginnt mit einer Reihe von Behauptungen, die der V£.
nicht belegt, da er auf Anmerkungen véllig verzichtet. Der heutige Zustand der
Liturgie der Katholischen Kirche des Westens sei nicht befriedigend. Von kei-
ner Neuerung nach dem MeBbuch 1965 — was ist das fiir ein MeBbuch? — kénne
ein wirklicher und sicherer Nutzen behauptet werden. Die heutige Liturgie
habe ,,bekanntlich® nicht die Legitimationsgrundlage des Konzils. , Wesentli-
che Beschliisse des Konzils, die Liturgie betreffend, wurden bei der spiteren
Reform riicksichtslos beiseite geschoben® (37). Welche das sind auBer der Spra-
chenfrage, erfihrt man erst spéter in den Beitrdgen von Wolfgang Waldstein
und Brian W. Harrison. Trotzdem enthélt der Aufsatz manches Bedenkenswer-
te, z.B. den Appell zum Gesprich miteinander trotz Lagerbildung (37f), die
Entfaltung des Hohepriestertums Jesu auf der Grundlage des Hebrierbriefes,
die Forderung nach Echtheit der liturgischen Handlungen usw. Viele Behaup-
tungen des Vf.s scheinen mir aber genau so subjektiv zu sein wie das, was er
den Vitern der Liturgiereform und den Zelebranten vorwirft. Z. B. meint er, die
Vorstellung der sich selbst feiernden Gemeinde habe schon weit um sich gegrif-
fen (59). Den Satz aus dem SchluBteil ,,Ungliubige oder hiretische Priester ver-
abscheuen vor allem den alten Ritus. Man wird dariiber nachdenken diirfen,
warum das so ist“ (71), findet Rez. eine eines um Objektivitdt bemiihten Wis-
senschaftlers unwiirdige Behauptung. Hier nur ein Ansatz zum Nachdenken:
Es konnte ja sein, daB die Theologie und die Praxis des tridentinischen MeB-
buches der friithchristlichen und der heutigen Sicht von Kirche nicht ent-
spricht. Dann miiBite es verbessert werden. Verbessern wollen heiBt aber noch
langst nicht verabscheuen. Rez. weil nicht, wie man bei solcher Wortwahl wie
~ungldubig oder hiretisch* wirklich in das von Spaemann gewiinschte Ge-
spréch eintreten kann.

Sehr bedenkenswerte Vorschlige enthilt der Beitrag von Egon Kappellari,
dem Bischof von Gurk-Klagenfurt und Vorsitzenden der Liturgickommission
der Osterreichischen Bischofskonferenz. Im Verhiltnis von ,,Sacrosanctum
Concilium* und die Praxis heutiger Liturgie* (72—89) sieht er drei gegensiitzli-
che Gruppen. Manche machten in schlichter Pauschalitit allein die liturgi-
schen Verdnderungen durch das Konzil bzw. nach dem Konzil verantwortlich
fiir den Riickgang der Gottesdienstbesuche. Sie plidierten fiir eine weit-
gehende Umkehrung der Liturgiereform. Fiir andere gingen die Reformen der
Liturgie in der Akzeptanz von liturgischer Pluralitit und Spontaneitit nicht
weit genug. Die dritte Position versuche ,,im steten Blick auf die wahren Inten-
tionen des Konzils und seiner Theologie und in niichterner Beurteilung des
rapiden gesellschaftlichen Wandels auf Pauschalurteile und Pauschalrezepte
zu verzichten, in Besonnenheit auf dem vom Konzil gewiesenen Weg zu blei-
ben und ungerechtfertigte Vereinfachungen und Schuldzuweisungen zu ver-
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meiden” (73). Er fiihle sich diesem Weg verpflichtet. SchlieBlich formuliert er
Desiderate fiir eine weiterfilhrende authentische Erneuerung von Liturgie unter
den Stichworten Briiderlichkeit, stirkere Hinwendung zur Kategorie des Heili-
gen, verstirktes Gesprach mit Kunst und Kultur, Riickgewinnung des Prinzip
»Einiibung* und Achtsamkeit auf ,Heilige Zeichen*. Zum SchluB fordert er zur
Diskussion iiber das Projekt einer revidierten Ausgabe des deutschen Mef-
buches auf, das grundsiitzlich legitim sei.

Der folgende Beitrag von WoLFGANG WALDSTEIN (90-122) verficht im
Grunde die von ihm seit langem bekannten Positionen, die die tridentinische
Liturgie und die neuscholastische Theologie verherrlichen.

Sehr bedenkenswerte Thesen entwickelt dagegen Erwin KELLER im An-
schlub an Romano Guardini in seinem Beitrag iiber , Mystagogie und liturgi-
sche Bildung"” (123-159). Sein Fazit geht dahin, daB wir heute weniger eine
neue Reform der Liturgie brauchen als vielmehr eine neue Phase von Mystago-
gie und liturgischer Bildung (123).

Diskussionswiirdig ist auch der Beitrag von ANTON ZIEGENAUS, der fiir Mit-
telpunktmessen statt von Laien geleiteten Wortgottesdiensten an Sonntagen
pladiert. Allerdings hitte man sich diesen Beitrag etwa zehn bis zwanzig Jahre
frither gewtinscht, als in vielen Dit6zesen die Weichen fiir diesen Bereich ge-
stellt wurden.

Die Bekenntnisse des Konzilsperitus ALroNs MARIA KARDINAL STICKLER
(160-195) bezeugen dagegen ein den Kategorien des Rechtsdenkens verpflich-
tetes vorkonziliares Liturgieverstindnis und eine entsprechende Sprache. An-
dere Konzilsperiti, etwa der Miinsteraner Liturgiewissenschaftler E. J. Lenge-
ling in seinem Kommentar zur Liturgiekonstitution, stellen dieselbe Sache
doch recht anders dar.

Zwar nicht die vollendete Riickkehr zum Missale Tridentinum, aber doch
eine weitgehende Riicknahme der nachkonziliaren Reformen fordert BrRian W.
Harrison in ,,Grundziige einer ,Reform der Reform' (196—215). Er plddiert
z.B. fiir die alleinige Verwendung des Canon Romanus.

Der aus acht Thesen bestehende Art. von RoBERT PRANTNER (216-251) 146t
leider jedes Bemiihen um Objektivitdt vermissen. Zur Illustration geniigt die
erste These: ,Die MeBfeier wurde zu einer liturgischen Gemeindemahlzeit*
(217).

LaBt man das Buch insgesamt auf sich wirken, spielt sich in ihm
eine Auseinandersetzung ab, die es auch auf dem Konzil gab. Ist es
Aufgabe der Theologie des 20. Jh.s, katholische Glaubensaussagen in
der Vorstellungswelt und den Begriffen des Trienter Konzils még-
lichst zu wiederholen? Diese Position scheint mir Waldstein bewuDBt
oder unbewuBt zu beziehen. Ist das Trienter Konzil von der biblisch-
patristischen Grundlage des christlichen Glaubens her zu interpretie-
ren und weiterzuentwickeln oder hat die Theologie dort ihren un-
iiberbietbaren Hochstand erreicht, der ad verbum wiederholt werden
muf}? Die biblisch-patristische Lehre iiber die Messe und die Trag-
weite der biblischen Bezeichnung der Messe als Gedéchtnisfeier, die
den Opfercharakter bereits impliziert, scheinen manchen nicht son-
derlich bedeutsam zu sein. Immer wieder sprechen Gegner der Re-
form vom Novus Ordo Missae als ob er total neu wiire. In Wirklichkeit
stellt er eine Weiterentwicklung des Mefordos des tridentinischen
MeBbuches dar, der den Gemeinschaftscharakter der Messe zuwenig
zur Geltung brachte, weil er nur den Priester und die Ministranten
berticksichtigte.

Die gegensitzlichen Standpunkte, die in diesem Sbd vertreten wer-
den, legen es nahe, daf sich die Vertreter der verschiedenen Richtun-
gen auf hochster Ebene zusammensetzen und iiber die heutige Situa-
tion der Liturgie diskutieren sollten. Das Befehden in gedruckten
Schriften sollte in unmittelbare personale Kommunikation iiberfiihrt
werden. Warum sollte Kardinal Joseph Ratzinger seine Bedenken ge-
gen die jetzige Gestalt oder den jetzigen Umgang mit der Liturgie nicht
mit der ,, Arbeitsgemeinschaft katholischer Liturgikdozentinnen und
-dozenten im deutschen Sprachgebiet” einmal ausfiihrlich erértern?
Rez. sieht mehr Chancen fiir eine Annédherung oder gar Einigung mit
den ernst zu nehmenden Kritikern als gemeinhin angenommen wird.
Denn deren Anliegen, wie der Charakter der Liturgie als Mysterienfeier
und die Wahrung des christologischen Gehalts der Liturgie, sind auch
die Anliegen der deutschsprachigen Liturgiewissenschaftler. Die Dif-
ferenzen scheinen v. a.in der Beurteilung der heutigen Situation in den
Gemeinden zu liegen. Voraussetzung fiir ein gemeinsames Gesprich
wire, dafy sich alle auf den Boden der Liturgiekonstitution stellen.

Vallendar Manfred Probst

Kirchenrecht

Kirchliches Recht als Freiheitsordnung, Gedenkschrift fiir Hubert Miiller, hg.
v. Rudolf Weigand. — Wiirzburg: Echter 1997. 300 S. (Forschungen zur
Kirchenrechtswissenschaft, 27), geb. DM 60,00 ISBN: 3-429-01863—3
Der posthum in deutscher Sprache verdffentlichte Vortrag von

Hubert Miiller beim Internationalen Colloquium ftiber ,Ortskirche

und Katholizitdt* in Salamanca 1991, iiberschrieben mit , Verwirk-
lichung der Katholizitdt in der Ortskirche”, reiBt eine Vielzahl von
Themen verfassungsrechtlicher Art an, die in einigen der anderen
Beitrdge dieses Buches wiederkehren. Mir ist in Miillers Vortrag ein
Punkt besonders wichtig: Miiller ringt mit der Verhiltnisbestimmung
zwischen der in can. 381 CIC ausgesagten Gewalt des Ortsbischofs
tiber seine Teilkirche und deren Koordination mit der in can. 331 fest-
gestellten unmittelbaren pépstlichen Vollmacht tiber die Ortskir-
chen. Hier sind im Gesetz (und in der Theologie) Formeln gefunden
worden und als solche stehen geblieben, die sich als unzureichend
erweisen, wenn es zu Konflikten kommt, wie der Auseinanderset-
zung zwischen den deutschen Bischéfen und dem Heiligen Stuhl
um die Schwangerschaftskonfliktberatung. Miiller spricht sich fiir
die Vermutung des priméren Rechtes des Bischofs aus: ,.Es kann dem-
nach keine Rede davon sein, dafl der Papst in gleicher Weise wie der
Di6zesanbischof als unmittelbarer Hirt die einzelne Ditzese leitet
und dafiir eine Kompetenz besitzt, die in allem und in jeder Hinsicht
mit der des Ditzesanbischofs einfach konkurriert” (31). Aber auch
Miiller mub feststellen, dafl es eine konkrete Bestimmung der Gren-
zen zwischen den beiden Kompetenzbereichen nicht gibt.

Die Vf. und Themen der iibrigen Beitrége sind folgende: FeLix BERNARD, Der
dkumenische Auftrag — Moglichkeiten und Grenzen des katholischen Kirchen-
rechts; NorBerT LUDECKE, Kanonistische Bemerkungen zur rechtlichen Grund-
stellung der Frau im CIC/1983; UrsuLaA BEykircH, Das Remonstrationsrecht der
Diézesanbischdfe — Ein effizientes Rechtsmittel gegen unzuldngliche universal-
kirchliche Gesetze?; RonaLp P. KLEN, Didzesansynode — Forum ~ Pastoral-
gesprdch, Strukturen der Mitverantwortung in der Kirche im Wandel; GEorG
Bier, Gleichsam Senat des Bischofs? Der Priesterrat zwischen Anspruch und
Wirklichkeit; THoMAS ScHULLER, Hirtensorge in Pfarreien ohne Pfarrer. Der c.
517 § 2 CIC/1983 - eine kirchenrechtliche Norm fiir neue Formen der Gemeinde-
leitung?; ALBERT SIEGER, Die Abtsbestellung nach Kap. 64 der Benediktsregel -
ein Modell fiir kirchliche Amterbesetzungen?; ROLAND SCHEULEN, Der Firmspen-
der in der kirchlichen Rechtsordnung; WiLHELM KURSAWA, Zum Sakrament der
Verséhnung. Grundsatzfragen und neuere Entwicklungen; Joser WeBER, Der Di-
dzesanrichter. Verfassungsrechtliche Gestalt und gegenwidrtige Ausgestaltung.

Die meisten Aufsitze der Schiilerinnen und Schiiler Miillers
kniipfen mehr oder weniger ausdriicklich an die Arbeiten des 1995
Verstorbenen an. In ihrem durchweg hohen wissenschaftlichen Ni-
veau sind sie nicht nur ein Zeichen fiir die Qualitét der ,,Schule® die-
ses viel zu friih verstorbenen Kanonisten, sondern zugleich eine
wirkliche Ehrung seines Gedachtnisses.

Der Bd enthailt dariiber hinaus eine Bibliographie Hubert Miillers
sowie Register der zitierten Autoren, Stichwérter — fiir eine Aufsatz-
sammlung eher eine Seltenheit — und Stellen des CIC/1917,
CIC/1983, CCEO sowie der Konzilsdokumente, schlieBlich ein Mit-
arbeiterverzeichnis. Insgesamt eine beachtenswerte Publikation.

Miinster Klaus Liidicke

Homiletik

Predigten aus dem Alltag. Menschen wie Du und ich und der Glaube, hg. v.
Karl Birkenseer / Werner Schriifer. — Regensburg: Mittelbayrische
Druck- und Verlags-Gesellschaft 1998. 144 S., brosch. DM 24,80 ISBN:
3-931904-35-0
Anzuzeigen ist die Dokumentation eines homiletischen Experi-

ments, das 1997 in einer Regensburger City-Kirche stattfand: EIf

Laien und Nicht-Theologen (sieben Méanner, vier Frauen; davon sie-

ben katholischen, drei evangelischen und einer jiidischen Glaubens)

hielten ca. 30mintitige ., Predigten aus dem Alltag” in Gestalt eines
meist biographisch angesetzten Gotterzdhlens. Initiiert wurde das

Projekt ebenfalls von einem Laien, dem Zeitungsredakteur KarL Bir-

KENSEER, als Fachbegleiter fungierte der Regensburger Domprediger

und Homiletik-Lehrbeauftragte WErRNER ScHRUFER. Birkenseer selbst

nennt als Anstoll zu seiner Idee eine Bemerkung des Ortsbischofs

Manfred Miiller in einem Interview. Es miifiten, hatte der Bischof da

gesagt, in Zukunft Laien und Priester noch kollegialer zusammen-

arbeiten, dann kénne auch die Seelsorge ins nidchste Jh. hinein gelin-
gen (10) — retrospektiv nach Verdffentlichung der ,,Laien-Instruktion
gelesen ein geradezu verwegener und um so berechtigter Appell. In-
itiator und Begleiter folgten dem Wink und ernteten iiberwiltigendes

Interesse der Horerschatt und die Aufmerksamkeit der Medien.

Die Predigenden hitten verschiedener nicht sein kénnen: Ein Musikpro-
duzent und Schlagertexter (G. BEHRLE; erfolgreich mit Stiicken, die gemeinhin
als Schnulzen gelten), ein Mundartdichter (H. Gricy; derzeit der besten einer in
seiner Zunft), eine Fachérztin fiir Psychotherapie (. GRossHAUSER), ein Polizei-
direktor (H. RiepERER), ein Kaufmann (H. RosencoLp, der nach Shoa und Exil
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einen Neuanfang in seiner Geburtsstadt wagte), eine Lehrerin, der die Spiritua-
litidt der charismatischen Bewegung wichtig geworden ist (G. ROTHENBUCHER),
eine weitere Lehrerin und ehrenamtliche Krankenseelsorgerin (C. Scriesst),
eine Hospizhelferin (P. Serrzer), ein Kunstmaler (W. ToNNER), der ostbayeri-
sche Tourismusdirektor (K. UnGER) und ein Journalist (W. A. WiDMANN).
Natiirlich sind nicht alle elf Predigten gleichermaBen gelungen (was fiir
Papst- und Pastorenpredigten ja genauso gilt). DaB es sich gleich bei der ersten
von W. A. WipMaNN zum Thema ,Mut zur Blamage* (11-18) um ein sprach-
liches und homiletisches Meisterwerk handelt und dhnlich H. GriLL seine For-
mulierkunst unter Beweis stellt, wenn er unter Einschluf} eigener Gedichte
iiber ,,Macht und Machtmifibrauch* (78-92) redet, darf nicht zum AnstoB
daran reizen, daB sich andere Predigten wie selbstverstindlich diesseits der
als theologischer Standard geltenden ,seconde naiveté* halten (z. B. G. BEHR-
LE), einen beinahe holzernen Sprachduktus pflegen (z. B. H. RIEpERER) oder
einem traditionellem theologischen Klischee aufsitzen (vgl. K. UNGER, 70 die
Bemerkungen zu Maria v. Magdala). Ungleich bedeutsamer ist, daB sich da
Menschen — zumeist in 6ffentlicher Rede ungeiibt — vor ein paar hundert Leute
hinstellen, von Gott reden — und damit das Tabu der Gegenwart brechen; inso-
fern bietet der Bd auch eine aufschluBireiche Momentaufnahme zum christli-
chen (in einem Fall auch jiidischen) GlaubensbewuBtsein der Gegenwart.

Natiirlich handelt es sich bei dem Projekt um eine ,,auler-ordent-
liche()* (138) homiletische Bisoziation zwischen Glauben und Leben
jenseits jeder Konkurrenz zur Verkiindigung seitens dazu Ordinierter.
Wohl aber werfen Gelingen und Rezeption der vorliegenden ,,Predig-
ten aus dem Alltag” die Frage auf, wie lange man sich katholischer-
seits dort, wo eine ebenfalls auBerordentliche Situation gravierenden
Mangels an amtlich bestellten Predigenden besteht, die homiletische
Marginalisierung glaubwiirdigen Gotterzihlens durch Laien (um von
homiletisch Ausgebildeten zu schweigen) noch leisten kann — es sei
denn, man hielte das (gewiB bonae voluntatis) radebrechende Predi-
gen aus der Ferne geholter Aushilfszelebranten fiir einladender (137)
als das Glaubenszeugnis eines Gemeindeglieds.

Miinster Klaus Miiller

Philosophie

Wendel, Saskia: Jean-Francois Lyotard. Aisthetisches Ethos. — Miinchen: Fink
1997, 192 S., kt DM 48,00 ISBN: 3—7705-3256—-2

Angesichts der gereizten Stimmung, die in deutschen theologi-
schen wie philosophischen Zirkeln aufkommt, wenn das Wort Post-
moderne fillt, oder ein hier subsumierter Denker genannt wird, ist es
erfreulich, eine Arbeit vorstellen zu diirfen, welche die Anstrengung
auf sich nimmt, das Werk eines solchen Denkers mit Hilfe einer Iuzi-
den Fragestellung und profunden Kenntnissen untersucht und den
Mut aufbringt zu einem eigenstdndigen philosophischen Entwurf
jenseits der eingeschworenen Lager. W.s Arbeit leistet genau dies.

Die Arbeit gliedert sich in drei, eigentlich zwei Hauptteile. In der Einlei-
tung werden vor dem Hintergrund philosophischer Postmoderne und
Beck’scher Risikogesellschaft die erkenntnisleitenden Fragen formuliert: ,Ist
eine nicht-metaphysische Ethik denkbar, die nicht ,zu eindeutig’ und damit
;unbrauchbar’ und ,leblos’, aber auch nicht ,vieldeutig’ und damit offen ,fiir
jeden moglichen Irrtum’, die also postkonventionell und universal gefaBt ist,
um dadurch eine Ethik in der und fiir die Risikogesellschaft sein zu kénnen?*
und ,, Wie ist ein ethisches Legitimationsverfahren zu denken, das einem nicht-
metaphysischen Denken entspricht — immer schon vorausgesetzt, dab Ethik
grundsétzlich als normativ zu verstehen ist? (18)

Eine Metaethik oder ,Theorie der Moral unter spitmodernen Bedingun-
gen" soll hier also geboten werden und d. h. in einer Zeit, in welcher ,,der me-
taphysische Rekurs auf absolute Prinzipien, Werte oder Ziele kein iiberzeugen-
der Ansatz fiir eine Ethik [...] sein kann*. (17) Ein ehrgeiziges Ziel: die Melange
von (Heideggerscher) Verwindung der Metaphysik und Normativitdt bedeutet
kaum weniger als die Quadratur des Kreises und deckt sehr bald die Begrenzt-
heit selbst eines ,,Meisterdenkers* wie J.-F. Lyotard auf.

Anders als Foucault oder Derrida tut man Lyotard allerdings nicht unrecht,
wenn man sein Werk mit hohem systematischem Anspruch liest. Mit seinem
Hauptwerk ,,Der Widerstreit* hatte sich Lyotard auf metaethisches Glatteis be-
geben. Dies macht seine phdnomenologischen Einzeluntersuchungen nicht
weniger wertvoll und richtig, setzt ihn aber nun der schonungslosen Kritik ei-
ner Viin aus, die in der ersten Hilfte der vorliegenden Arbeit schliissig und
belesen den von Lyotard selbst gesteckten Anspruch einklagt.

Im Verlauf ihrer eigenen Uberlegungen zur Konzeption eines ,Aistheti-
schen Ethos* im letzten Teil des Buches ldfit W. dann konsequent nicht nur
Lyotard, sondern auch Adorno und M. Heidegger hinter sich, die es aus guten
Griinden bekanntlich unterlassen hatten, ein ethisches System zu entwickeln.
Dali M. Foucault und J. Derrida — wie ich meine etwas vorschnell — beiseite
geschoben werden, sei hier nur am Rande erwéhnt.

Der Leser erfahrt withrend einer anregenden, aber auch fordernden Lektiire
Interessantes und teilweise Neues: So z.B., daBi Lyotard — und das sei allen vor-
eiligen theologisch-dsthetischen Postmoderne-Adepten ins Stammbuch ge-

schrieben, die Lyotard als Kryptotheologen vereinnahmen wollen — ,entschie-
den [warnt] vor der Illusion einer neuen Religion* (46). Die vielerorts dankbar
wahrgenommene Hinwendung Lyotards zu jiidischem Denken bedeutet ndm-
lich nicht, daB er sich vom Agnostizismus zum jiidischen Glauben bekehrt hiit-
te. Die Haltung des kindlichen Gehorsams (infantia) gegeniiber dem Gesetz,
welches absolut verpflichtet, die Lyotard entgegen der Intention des Mainstre-
ams aufklirerischen Denkens und mit Kant stark zu machen versucht, richtet
sich allein an die Faktizitit des Gesetzes selbst, nicht aber an einen konkreten,
ein fiir allemal gesetzten Inhalt und erst recht nicht an einen Urheber dessel-
ben: ,Religids ist [...] allein die Haltung, d. h. die Empfinglichkeit fiir das Ab-
solute, das das Ereignis/das Gesetz ist, nicht aber der Inhalt.” (46)

Dal Lyotard hier eine Alternative zum emphatischen und in seinen konkre-
ten Folgen keineswegs unproblematischen Freiheitsbegriff der Moderne formu-
liert, indem er diesen nicht negiert, wohl aber dem apriorisch gedachten Gesetz
zuordnet, wird von W. nicht akzeptiert, sondern als ,Heteronomie* und damit
gegeniiber dem Kantschen Konzept defizient gebrandmarkt. (54ff) Vf.in hebt
allerdings auch hervor, daB Lyotard selbst in seiner explizit postmodernen
Phase keineswegs einem Relativismus das Wort geredet habe. Vielmehr kénne
seine These, ,dafl das ethische Urteil ein Urteil ohne Regeln, ohne Kriterien,
ohne Bezug auf Normen ist oder daf Gerechtigkeit erst zu setzen ist* auch als
legitime Konsequenz aus der klassischen Trennung zwischen allgemeiner
Ethikbegriindung und angewandter, materialer Ethik mit postmodernen Mit-
teln verstanden werden (52). An die Stelle des von Lyotard bewuBt umgange-
nen Kanons konkreter, absolut giiltiger Normen tritt das situative, reflexive Ur-
teil bzw. die praktische Verniinftigkeit der aristotelischen Tugendlehre: fiir Lyo-
tard ist ,,die phronesis ein Urteilsvermégen, [...] das darin besteht, ohne iiber-
greifendes Kriterium innerhalb einer konkreten Situation eine Entscheidung
bzw. ein Urteil {iber eine bestimmte Handlung zu fllen*. (31)

Uberraschend klingt dann doch die These, Lyotards Ethik sei universal. W.
fiihrt allerdings fiinf iiberzeugende Griinde an: Die absolute Geltung einer
Theorie der Gerechtigkeit, die (nichtrelativistisch zu verstehende) Reflexivitit
des ethischen Urteils, die Riickbindung der nur situativ geltenden phronesis an
die formale Idee der Gerechtigkeit, die durch seine Undarstellbarkeit gerade
untermauerte unbedingte Geltung des Gesetzes sowie die Universalitit des
(nicht hedonistisch miBzuverstehenden) Gefiihls der Achtung vor dem ande-
ren Menschen. (55)

Zu den besonders gelungenen Passagen zéhlen die klirenden Ausfiihrun-
gen zur Kontroverse Habermas — Lyotard, welche auf die Darstellung der be-
kannten Kritik Lyotards an den emanzipatorischen Metaerzdhlungen folgen.
W. nennt die Parallelen zwischen beiden Denkern: Grundlegung in der Sprach-
philosophie sowie Normativitdt ohne Letztbegriindung. Bereits bei der Frage
nach der Begriindung eines universalen Geltungsanspruchs des ethischen Ur-
teil scheiden sich die Wege: Wihrend Lyotard der Idee der Gerechtigkeit ver-
traut, stiitzt sich Habermas auf die universale Geltung der Kommunikations-
regeln (87). Im folgenden werden angesichts dhnlicher Fragestellungen und
differenter Antworten Griinde und Verlauf der Konfrontation noch einmal kla-
rer: Habermas lehnt die aristotelische Kategorisierung ab und kann folglich
vom ethischen nicht als einem reflexiven Urteil sprechen, auch kritisiert er
das Lyotardsche Modell der Sprachspiele als zu isolationistisch (eine Kritik,
in der ihm W. zustimmt) und plédiert fiir Einheit in der Sphare der gleichwohl
ausdifferenzierten Vernunft. (89) Habermas® Pladoyer fiir die Einheit fiihrt an
anderer Stelle zu einer Asthetik des Schénen, wihrend Lyotard hier mit Kant
und unter Mafigabe einer vorausgesetzten Heterogenitidt im modernen Kunst-
werk selbst die Idee des Erhabenen fiir den adéquaten Schliissel hilt.

Unter der Uberschrift ,Die Ethik Lyotards — eine iiberzeugende Alternative
zur metaphysischen Ethik?* folgt eine ausfiihrliche Kritik: Lyotard bleibe hin-
ter dem eigenen Anspruch, eine nachmetaphysische Ethik zu liefern, zuriick.
W. nennt im wesentlichen vier Griinde: 1. Lyotard reduziere Ethik durch Aus-
schlufl der Empirie, d. h. des Wollens und der Maxime des guten Lebens auf
eine reine Sollensethik — wie sich diese These zur vorher bemerkten Aristote-
lesrezeption Lyotards verhilt, bleibt offen. (97) 2. Problematisch sei auch die
Isolierung des ethischen von anderen Diskursen (mit W. Welsch und M.
Frank). W.s Pladoyer fiir eine wechselseitige Durchléssigkeit der Diskurse er-
innert an Welschs transversale Vernunft und leuchtet unmittelbar ein. (99f) 3.
Indem Lyotard dem Ereignis (M. Heidegger) einen Verpflichtungscharakter (I.
Kant) zuspreche, verkniipfe er unbegriindet, was nicht zusammengehare. Au-
fierdem betone er — anders als Heidegger — einseitig die Absenz des Ereignis-
ses und falle so, auf Heterogenitét und Differenz fixiert, in ein Ursprungsden-
ken zuriick (102) — eine exakt klingende Argumentation, die mir dennoch
nicht einleuchten will. 4. Lyotards Rede von der Empfanglichkeit schlieBlich
sei neokonservativ. Die Unterscheidung Lyotards zwischen Empfanglichkeit
und Unterwerfung wird hier m. E. aus den Augen verloren. Ich vermisse au-
Berdem eine Kritik der Lyotardschen Wortschépfung , infantia“, der offenkun-
dig ein reduktionistisches Verstindnis von Kindheit als Empfinglichkeit zu-
grunde liegt.

Dariiber hinaus werde von Lyotard ein u. a. frauenfeindliches Herrschafts-
denken restauriert (108f). Auch die Entwertung der Sinnlichkeit und die Auf-
losung des Ich (107), welche jede von Lyotard geleistete Ideologiekritik ad ab-
surdum fiihrten sowie die Idealisierung des Schmerzes in einer einseitigen As-
thetik des Erhabenen (114f) sind ernsthafte Kritikpunkte, die schlieBlich zu
dem (angesichts des Buchtitels etwas irritierenden) Urteil fithren, mit Lyotard
sei eine nachmetaphysische, normative Ethik, kurz ein Aisthetisches Ethos,
nicht zu konzipieren (117).

Gleichwohl nimmt der nun dargestellte Wendelsche Neuansatz neben dem
Heideggerschen Dasein als In-der-Welt-Sein und dem Adornoschen Konstella-
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tionsgedanken auch die von Lyotard ausgearbeitete Analogie zwischen ethi-
schem und dsthetischem Diskurs (64ff) zur Grundlage.

Angesichts der Ausfithrungen dréngt sich die Frage auf: ,Warum ist darauf
nicht schon lingst jemand gekommen?“ Eine Ethik, die — mit Heidegger — we-
der Denken noch Sinnlichkeit ausklammert (118-121), die vor dem Hinter-
grund allgemein menschlicher Sterblichkeit auf Anteilnahme fuBt (Wohnen,
Schonen, Sorgen, Behiiten etc.) (130-138). Auffillig und sympathisch die Be-
tonung des Erotischen als Paradigma eines sorgfiltigen Umgangs mit dem an-
dern Menschen und — W. akzeptiert die Bezeichnung Hedonismus — sich selbst
(137, 158, 180). Bemerkenswert ebenfalls die Umsetzung eines ,,schwach meta-
physischen® Begriindungsversuchs: Aisthetisches Ethos berit, es befiehlt nicht
(128-130). Wahrheit wird konstellativ gedacht, als changierend zwischen Pré-
senz und Absenz (139f) — Heideggers aletheia —, die Universalitét des ethischen
Anspruchs fuBt auf der universalen Moglichkeit nach diesem Ethos leben zu
kénnen, ,,das sorgende und gemeinsame Sich-Aufhalten ist eine Moglichkeit
fiir alle Menschen, ihr je eigenes Leben zu gestalten® (141).

Wenn allerdings menschliche Beziehung als ,,Geben und Nehmen* charak-
terisiert (in Absetzung von Derridas Okonomiekritik, 150) und eine politische
Dimension des Aisthetischen Ethos postuliert wird ,,,politisch® meint [...] das
Sein in der Welt mit und fiir Andere als ein Sein in einem Beziehungsgeflecht*
(156) sehnt sich der Leser wieder nach Lyotards Widerstreit. Der Andere bleibt
eben der Andere und in dieser Andersheit eine abgriindige Infragestellung des
Selbst und seiner vitalen Interessen. Wére der Eigennutz eines sorgféltigen Um-
gangs mit dem andern Menschen fiir das Individuum in jedem Streitfall evi-
dent, sihe es auf unserer Welt anders aus.

Abschliefiend tritt die aisthesis in den Vordergrund: Gelingende Lebens-
gestaltung ist eine Kunst (Foucault / W. Schmid, 163—166). Ein Abschnitt zur
Kunst als ,, Ausdrucksweise der Wahrheit des aisthetischen éthos* folgt Adorno
und Heidegger (166—172). W.s Zuwendung zu einer aisthesis des Schonen (ge-
gen Lyotard) spiegelt die postavantgardistische Wende der zeitgendssischen
Kunst zur schonen Gegensténdlichkeit.

Auch hier wird Universalitéit anthropologisch verankert: ,,das Schone kann
durchaus ein universales Moment besitzen, denn in ihm kommt die Wahrheit
und die Universalitéit des In-der-Welt-Seins zum Ausdruck®. (177)

Aulffillig bleibt insgesamt W.s starke Betonung der Kantschen
Whurzel Lyotards. Jiidische Mystik, Wittgenstein und Levinas werden
zwar immer wieder erwahnt, ihre Bedeutung fiir Lyotard, v. a. fiir sein
Konzept des Undarstellbaren und fiir die Entzogenheit des Ereignis-
ses, steht jedoch nicht im Zentrum der Reflexionen.

Ungeachtet der genannten Einwinde liegt hier ein diskussions-
wiirdiger Ansatz vor, der einen Paradigmenwechsel (auch) in der
(deutschen) Philosophie zu verdeutlichen vermag: Sie bewegt sich
wieder dorthin, wo sie einmal begonnen hat: Auf den Marktplatz, in
den Disput zwischen verschiedenen Lebensentwiirfen. Philosophie
und Lebenskunst finden neu zusammen. Was die erstere damit an
Abstraktionsleistungen hinter sich 1a6t, gewinnt sie an Leiblichkeit
und Konkretion. Eine Philosophie, die ihr metaphysisches Gewand
fallen laBt, steht nicht etwa nackt da, sondern wird gerade fiir die
Theologie, die sich in ihrem Bezug auf den menschgewordenen Gott
und die irdischen Belange der Menschen immer eine gewisse Wider-
standigkeit gegen das Metaphysische bewahrt hatte, auf neue Weise
zur Gesprachspartnerin.

Freiburg Joachim Valentin

Vattimo, Gianni: Glauben - Philosophieren. — Stuttgart: Philipp Reclam jun.

1997. 121 S. (Reclam UB 9664 ), kt DM 6,00 ISBN: 3—15-009664—2

Wenn manche Philosophinnen und Philosophen tiber ihr Ver-
héltnis zum Glauben und dann insbesondere von Glauben und Phi-
losophie spekulieren (und gerade in letzter Zeit hdufen sich Publika-
tionen von Philosophen zu diesem Thema), so ist das zunéchst ein-
mal nichts Uberraschendes. Wenn dies allerdings ein Philosoph tut,
der sich erstens von der Kirche abgewandt hatte und der zweitens
als der herausragende Vertreter postmoderner Philosophie in Italien
gilt, dann ist dies nicht mehr ganz so selbstverstindlich. Dement-
sprechend spannend ist auch die Lektiire von V.s kleinem Bénd-
chen.

V. stellt seine Riickkehr zur Religion in Bezug zu seinem — von der Philoso-
phie Heideggers beeinfluBten — Ansatz des postmetaphysischen ,schwachen
Denkens”, eine ,, Theorie, nach der Schwéchung ein konstitutives Merkmal
des Seins in der Epoche des Endes der Metaphysik ist.“ (28) Dieses Denken
bricht mit der ,Metaphysik der Prasenz’ und infolgedessen auch mit dem ,Gott
der Metaphysik* (33) und mit den ihm zugeschriebenen Attributen Allmacht,
Absolutheit, Ewigkeit und , Transzendenz' (ebd.). V. setzt jenes ,schwache Den-
ken‘ mit dem christlichen Erbe in Verbindung, insbesondere mit der kenosis
Gottes in der Menschwerdung und damit der ,Herablassung Gottes auf die
Ebene des Menschen* (34) sowie mit der Tradition negativer Theologie. Dem-
entsprechend spricht Vf. auch von einer postmetaphysischen ,,schwachen On-
tologie* (40), die das Sein als wesentliches Sich-Entziehen und als Ereignis be-
greift; aus dieser ,,schwachen Ontologie” leite sich eine Ethik der Gewaltlosig-
keit ab, die mit dem christlichen Liebesgebot verkniipft sei. (ebd.) Diese Argu-

mentation wolle ,.einleuchten, ohne daB sie den Anspruch erhebt, unter einen
,universalen‘ Gesichtspunkt — d. h. unter gar keinem Gesichtspunkt — giiltig zu
sein; sie weib, daf sie von jemandem stammt und sich an jemanden richtet, der
einen ProzeB durchliuft und daher niemals eine neutrale Sicht von ihr hat,
sondern immer nur eine Interpretation von ihr wagt.“ (43f) Von dort aus kriti-
siert V. ein an die Metaphysik gebundenes Verstandnis von Offenbarung im
Sinne einer Offenbarung objektiver Wahrheit des Seins und des Verstandnisses
von Gott als ,,ipsum esse (metaphysicum) subsistens®. (48) Gleichwohl wendet
sich V1. gegen die gleichfalls metaphysische Verabsolutierung des Sich-Entzie-
hens des Seins und infolgedessen auch der Transzendenz Gottes als ,totale An-
dersheit’ — dies explizit auch gegen Levinas und Derrida (95) —; wére Transzen-
denz total anders, dann wire die Begegnung mit ihr unverstdndlich, paradox,
absurd. (54) Menschwerdung, kenosis, wére undenkbar. (94ff)

Philosophie und dann auch Theologie sind fiir V. wesentlich Hermeneutik,
Interpretation und Umsetzung des Heils in der Praxis (63), doch trotz seines
Verdikts gegen einen universalen Gesichtspunkt betont V. die Notwendigkeit
eines kritischen Prinzips fiir die Orientierung dieses hermeneutischen Prozes-
ses (66), eines ,letzten Sinnes‘ jenseits autoritdrer Letztgiiltigkeit eines meta-
physischen ersten Prinzips (69), der Beliebigkeit verhindere. Dieses Kriterium
sieht er in der kenosis im Sinne von caritas gegeben, also im Liebesgebot, wel-
ches vom Vf. als formales Gebot, dem Kantischen Kategorischen Imperativ ver-
gleichbar, verstanden wird. (71)

Wenn auch V.s Ablehnung eines ,universalen Gesichtspunktes’
(wohl eine ,Resthypothek’' seiner postmodernen Affinitdten) tiber-
rascht angesichts seiner spiteren Ausfithrungen — denn was ist die
Einforderung eines ,letzten Sinnes in Form des Liebesgebotes als Kri-
terium der Hermeneutik und dann auch der Ethik anderes als ein
,2universaler Gesichtspunkt’ —, so sind doch seine Uberlegungen als
duBerst bemerkenswert anzusehen. V. erkennt und benennt das Defi-
zit einer Verabsolutierung der Absenz des Absoluten zu einer radika-
len Absenz und Transzendenz und kritisiert in diesem Zusammen-
hang zu Recht entsprechende Thesen von Levinas und Derrida, stellt
das Zentrum des christlichen Bekenntnisses, namlich Menschwer-
dung und kenosis Gottes, auch in seiner ethischen Bedeutsamkeit
heraus, und fordert iiberraschend deutlich ein Kriterium fiir den her-
meneutischen ProzeB ein, das diesen bestimmt und zugleich be-
grenzt, ohne ihm Gewalt anzutun. Damit bricht er mit einer vorrangig
an Gadamer sich orientierenden Tradition, die Hermeneutik aus-
schlieBlich als prinzipiell unabschlieBbaren Prozeb definiert, der ge-
rade kein ihn bestimmendes Kriterium haben diirfe.

Miinster Saskia Wendel

Fritsch, Matthias J.: Vernunft — Offenbarung - Religion. Eine historisch-syste-
matische Untersuchung zu Sigismund von Storchenau. — Frankfurt: Peter
Lang 1997. 275 S. (Regensburger Studien zur Theologie, 53), brosch. DM
84,00 ISBN: 3-631-32058—2

Bedarf Sigismund von Storchenau einer Monographie? Wie so
mancher Autor einst weit verbreiteter und mehrfach aufgelegter
Schriften ist er 200 Jahre nach seinem Tod wenig bekannt, zumal
ihm in den beiden ersten Auflagen des LThK kein Artikel vergonnt
war (23). Daher steht die Befassung mit dem Autor, der als erster (im
deutschen Sprachraum) den Begriff , Religionsphilosophie* verwen-
det hat (20), im historischen und systematischen Kontext von Religi-
on, Theologie und Aufkldrung. Storchenau —und das zeigt die vorlie-
gende Arbeit, eine Regensburger theologische Diss. — bietet zumin-
dest ein Kompendium der philosophisch-theologischen Fragen iiber
die wissenschaftliche Befassung mit Religion und der historischen
Schliisselrolle der Aufklarung, zumal im deutschsprachigen Katholi-
zismus.

Nach einem kurzen bio-bibliographischen Uberblick, in dem aus Archiv-
quellen die Lebensdaten (14. August 1731 — 13. April 1797) und die authenti-
schen Werke' festgestellt werden, behandelt F. Storchenaus Religionsphiloso-
phie in den drei Schritten: Vernunft und Offenbarung, Philosophie der Religion
und Storchenau und die Aufkldrung. Storchenau war ein Jesuit, der nach der
Aufhebung des Ordens 1773 und nach seiner Entfernung aus dem Professoren-
amt in Wien, wo er einen zweibiéndigen Philosophiekurs (Institutiones logicae,
Institutiones metaphysicae, 1769) veroffentlicht hatte, in Klagenfurt zeitweise
als Hofprediger lebte und sein Hauptwerk, ,,Die Philosophie der Religion* (sie-
ben Bde 1773-1781) und Ergénzungen dazu, verdffentlichte.

Storchenau beginnt sich an der Diskussion um Theologie, Philosophie
und Religion zu beteiligen, als diese sich schon weit ausdifferenziert und viel-
leicht schon ihren Zenit iiberschritten hat. Die Kritik der Offenbarung, fiir die
Fritsch Herbert of Cherbury und John Toland als paradigmatisch darstellt,
hatte mit apologetischen Absichten, die von der Reformation und der neuen
Konkurrenz der Theologien verursacht waren, begonnen, dann aber parado-
xerweise sowohl die Grundbedingungen von Religion und wissenschaftlicher

! Der unter Nr. 3 als zweifelhaft und unauffindbar angegebene , Tractatus de
religione® wird wohl mit dem Auszug aus Nr. 8 identisch sein (30, 33).
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Theologie korrodiert als auch die Profilierung der Konfessionen gegenein-
ander verschirft.”

Denn noch unter der Annahme der objektiven wie subjektiven Ubernatiir-
lichkeit der Selbstmitteilung Gottes im instruktionstheologischen Offenba-
rungsbegriff Cherburys verlieren die letzten rational vermittelbaren Inhalte
von Religion, die , Notitiae communes* oder ,,Fundamentalsiitze®, an (sozialer)
Allgemeinverbindlichkeit, weil solche Einsichten den Grundbestand jeder vor-
findbaren Religion ausmachen und somit weder eine Religionsgemeinschaft
begriinden kénnen, noch nachweisbar iiber das hinausgehen, was jedem Men-
schen qua Menschen einsichtig ist (44f). Wenn aber die Existenz Gottes, die
Pflicht zur Verehrung mittels Tugend und Frémmigkeit, sowie die Chance zur
Umkehr und Verséhnung im Hinblick auf Lohn oder Strafe menschlich einseh-
bar sind, verliert das Christentum das Mysterienhafte und kann sich nicht auf
ein Amt der Verwaltung des Ubernatiirlichen berufen — und dies ist, nach F,,
die Konsequenz, die John Toland zieht (46f). Die Theologien und Philosophien
der Aufklérung werden fortan damit befafit sein, den Schaden zu begrenzen
oder in Vorteile umzuwandeln. Nicht ohne leichte Ironie zahlt F. die Klassifi-
zierungsversuche fiir die verschiedenen Strémungen der Aufkldrung auf, um
dann festzustellen, daB ,die Hinwendung zur Rationalitit der gemeinsame
Nenner bleibt (51, Anm. 58). Das Auseinanderbrechen der theologischen Dis-
kussion in zahlreiche Strémungen, die einander gegenseitig etikettieren, Deis-
mus und Atheismus sind darunter die schérfsten Waffen, macht bereits ein We-
sentliches des historischen Befundes aus: Abgrenzung von einander zwecks
Profilierung auf der Basis des gemeinsam erkannten Problems, ndmlich der
Spannung zwischen Vernunft und Offenbarung. Daran beteiligt sich auch Stor-
chenau.

Als Stérke in der Position der katholischen Theologie macht F. die ,, Analy-
sis fidei* aus, ,,da durch sie auf der einen Seite der Vernunft im Blick auf die
Begriindung des Offenbarungsglaubens zwar ein formal wie inhaltlich auto-
nomer Zustandigkeitsbereich zugewiesen wird, auf der anderen Seite aber die
unbedingte Suprematie der Gnadengabe der Offenbarung gewahrt bleibt. (56)
Jedoch lag die griBte Schwierigkeit in der Auseinandersetzung mit den Kir-
chen der Reformation darin, nachzuweisen, daB nicht allein die Offenbarung
die Erfiillung einer inneren Frémmigkeit in duBerem Kult (,geschuldete Ver-
ehrung’) verlangt (152f), sondern dafB dies in dieser, der katholischen Kirche,
und nur mit ihr moglich ist. Die Kritik der Offenbarungskritik miindet daher
notwendig in eine Auseinandersetzung mit der Rolle der Kirche. Es ist also
fiir die Bedeutung Storchenaus entscheidend, welche der maglichen Optionen
im Kirchenverstéindnis er aufnimmt, die historisch-positive, die Vermittlungs-
rolle der Kirche zwischen Vernunft und Offenbarung, die Umkehrung der hi-
storischen Relativierung der Kirchen in eine Verankerung dieser Kirche in der
Geschichte, oder etwa schon die gegenaufklirerische Frage nach den ,,Méglich-
keitsbedingungen von Religion, Offenbarung und Kirche*” (56f). Sicher ist, daB
Storchenau an folgenden Fronten zu kimpfen hat: 1. Integration des Rationalis-
mus in die Theologie; 2. Bewahrung des Ubernatiirlichen; 3. Abwehr der dei-
stischen Plausibilititen unter Beibehaltung der ,Natiirlichkeit“ von Religion;
4. Abgrenzung vom Protestantismus; 5. Stabilisierung der katholischen Kirche
—und das alles unter den Arbeitsbedingungen eines Jesuiten am Tiefpunkt der
Autoritit dieses Ordens.

Fiir den Begriff der Vernunft schlieBt sich Storchenau Christian Wolff an,
die nunmehr weithin rezipierte Philosophie, denn die formale Bestimmung
der Vernunft als ,,Facultas veritatum universalium nexum distincte perspicien-
di“ (58) erlaubt es, sowohl einen recht weiten Bereich von ,Wahrheit', nimlich
auch die der Offenbarung, als auch das diskursive Erfassen dieser Wahrheit,
néamlich in der Theologie, zu vereinnahmen. Allerdings weist F. auf einen bei
seinem Autor nicht aufgelosten Widerspruch hin, dafl namlich diese so weit
gefalite Vernunft, doch im Menschen begrenzt ist (65). Die Grenzen der Ver-
nunft reservieren den Bereich géttlicher Mitteilung, und zwar derart, daB die
tibernatiirliche in iiberverniinftige Wahrheit iiberfiihrt werden kann. Damit
sind die Lehren des Christentums dem Verdacht des ,,Widerverniinftigen® ent-
zogen, und zugleich schliefit die Offenbarungswahrheit das der natiirlichen
Vernunft Zugéngliche ein, und nicht, wie in der Offenbarungskritik impliziert,
umgekehrt. Eine rein natiirliche Religion wire daran gemessen , inhaltlich de-
fizient* (67). F. betont, daB Storchenau sich nicht um eine theologische Begriin-
dung der Begrenztheit des Menschen (etwa durch den Siindenfall) sorgt (65,
67); aber es ist zu vermuten, daB der Theologe nicht aus anthropologischer, son-
dern nur aus fundamentaltheologischer Perspektive argumentiert. Denn es ist
die Offenbarung, die eben diesen Mangel der natiirlichen Erkenntnis behebt
(67ff). Der Wolffsche Vernunftoptimismus wird sozusagen in einen Offenba-
rungsoptimismus umgewendet. Dieser wiederum trégt gelegentlich neuplato-
nische Ziige, wie die folgende Formulierung zeigt: In einer geoffenbarten Reli-
gion, im Gegensatz zur natiirlichen Religion wiirde ,Meine Vernunft ... von
einem hohern Lichte beleuchtet; und mein Verstand von einer iibernatiirlichen
Kraft, {iber mich selbst erhoben, gleichsam vergéttert werden.*®

Unter diesen Voraussetzungen werden Moglichkeit, Notwendigkeit und
Tatséchlichkeit von Offenbarung leicht darstellbar, denn sie ist nun .logisch

* Dieses Phinomen wird in der politischen Geschichtsschreibung als Konfes-
sionalisierung und Sikularisierung abgehandelt; vgl. hierzu z. B. Michael
Stolleis, Religion und Politik im Zeitalter des Barock. ,Konfessionalisie-
rung“ oder ,Sikularisierung® bei der Entstehung des friihmodernen Staa-
tes?, in: Religion und Religiositit im Zeitalter des Barock, hg. v. Dieter Breu-
er, Wiesbaden 1995 (Wolfenbiitteler Arbeiten zur Barockforschung, 25),
2342,

® Philosophie der Religion 4, 107.

betrachtet in sich widerspruchsfrei“ (72) und zugleich insofern notwendig, als
sie die natiirliche Religion um Kult und Riten komplettiert (75), und in Anwen-
dung des Nonrepugnanzsprinzips der Wolffschen Metaphysik folgt aus der Wi-
derspruchsfreiheit auch ihre Tatséchlichkeit (77f). Strategisch bedeutsam ist
die Notwendigkeit, denn sie wird nicht allein mit der allgemeinmenschlichen
Unzulédnglichkeit begriindet, sondern auch damit, daB die natiirliche Vernunft
im Individuum der Bildung und Ausiibung bedarf. Natiirliche Religion, so
kann man folgern, ist den Gebildeten vorbehalten, die meisten Menschen bené-
tigen eine ,allgemeine Unterweisung“ ohne philosophisches Training (76), wo-
mit die Rolle der Kirche als Vermittlungsinstitution deutlich und diese an den
Begriff der Religion angenihert wird.

Hier muf natiirlich die Authentizitit des NT gesichert werden, und es ist
erhellend, wie F. zeigt, dali Storchenau einerseits die Bibelkritik der Protestan-
ten (etwa H. S. Reimarus) ignoriert und zugleich verrét, daB er dies bewubBt tut,
indem er in v6llig unhistorischer Weise den Literalsinn mit philologischen Ar-
gumenten zu retten versucht (80-87, 101). Analoges gilt fiir den Wunderglauben
(87—90). Somit ist das, was die Kirche lehrt (und nicht nur die sog. Fundamen-
talartikel) der Inhalt der Offenbarung (96f), andernfalls wire sie verzichtbar.
Dennoch ist Storchenaus Ekklesiologie keineswegs vollstindig ausgefiihrt, in
dem Lehrbuch , Theologia naturalis“ fehlt sie ganz. Die Kirche fungiert, wie zu
erwarten, als Vermittlerin der Offenbarung und als Hiiterin der biblischen
Schriften, sowie als Richterin in Glaubensfragen, woraus wiederum das von
Christus eingesetzte Leitungsamt folgt. Aus der wort- und bilderreichen Darstel-
lung destilliert F. den Mechanismus der Selbststabilisierung der Kirche als der
wahren, einen, heiligen, katholischen und apostolischen (97-108). Storchenau
gibt eine durchaus ,,unzureichende Antwort auf die Anfrage der Aufklirung®
(109, Uberschrift), weil er sich ganz auf den Wolffschen Rationalismus und die
Vorgaben einer positiven Theologie verldft. Auf die Argumente der Wunderkri-
tik bzw. die Historisierung der Bibel und der Tradition 146t er sich nicht ein. Er
schreibt mit Blick auf die Gegner der katholischen Kirche apologetisch aber mei-
stens nicht polemisch, und daher konzentriert er sich auf die Schwiiche der Ge-
genposition und die Festigung der eigenen Argumente.

Vorsitzliches Ignorieren theologischer Argumente hatte, wie ergéinzend er-
wihnt sei, durchaus Tradition in der Konfessionspolemik. Zu den unange-
nehmsten Gegnern der Reformation gehérten die sogenannten Methodisten:
die ,Methodus Veroniana“ bestand darin, den Protestanten das Recht auf ratio-
nale Argumente fiir ihre Theologie abzustreiten, um sie auf ,sola fide* und
wsola scriptura“ festzulegen.” Die Kélner Konvertiten Adrian und Peter Walen-
burch hatten sie ebenfalls angewendet.> Andererseits findet man bei Storche-
nau wie auch bei den von ihm zitierten Autoren nicht mehr die begrifflichen
Differenzierungen hinsichtlich des Verhltnisses von Offenbarung, Rationali-
tdt, Formen und Gegenstédnden der Verehrung usw. wie in der Scholastik,®
denn offenbar war auch bei den Gegnern die Kernfrage nach dem Gebrauch
der Argumente der natiirlichen Theologie fiir die Religion lingst rationalistisch
entschieden.

Aktuelle Gefahr drohte offenbar v. a. vom atheistisch ausgelegten Zweig des
Deismus, dem Storchenau mit dem Arsenal der Gottesbeweise begegnet (117£1),
sowie hinsichtlich der Heilsinsuffizienz der natiirlichen Religion (v. a. gegen
M. Tindal) mit den bereits bekannten Argumenten fiir die Notwendigkeit der
Offenbarung (1481f). Es ist auch nicht mehr verwunderlich, daB ihn die Histo-
risierung der Religiositdt durch Rekurs auf eine Uroffenbarung wie bei Lessing
und Herder nicht mehr erschiittern kann (159). Gerade die natiirliche Religion,
als vor- und auBerchristliche erste Offenbarung interpretiert, die den ,natiirli-
chen Bediirfnissen der Menschheit" angemessen war (Storchenau, zit. S. 162),
bedarf der Beschleunigung und Vollendung durch die christliche Offenbarung
(162—164). Obwohl, wie F. betont, Storchenau sich weitgehend bekannter Ar-
gumente bedient, die — wie nicht anders zu erwarten — aus der traditionellen
natiirlichen Theologie als einem Teil der Schulmetaphysik stammen, ist es
dennoch bemerkenswert, daB er eine , Philosophie der Religion” eigens seiner
lateinischen Metaphysik hinzufiigt und schlieflich in sieben Bden auf Deutsch
ausbaut.

In einem letzten Kapitel wird Storchenaus Stellung innerhalb der Aufkli-
rung untersucht. DaB die Bedeutung von Aufklirung vielfiltig verstanden
wird, hat nicht nur mit den verschiedenen méglichen Forschungsinteressen
zu tun, sondern auch mit den Antagonismen innerhalb der Bewegung und der

* Franciscus Veron SJ, Methodus Veroniana, sive expedita ratio, cuius benefi-
cio, Cuivis Catholicorum etsi disciplinarum Theologicarum ignarus, nudis
instructus Bibliis (sive illa Genuensis proeli sint; sive alterius) et confes-
sione fidei Novatorum, elinguem Ministrum efficere, et quemvis insuper
reformatorum, in singulis praetentae reformationis capitibus, erroris arguere
valebit. Coloniae (Kinckius) 1628. Als eine Antwort sei genannt: Johannes
Musaeus, De usu principiorum rationis et philosophiae in controversiis
theologicis libri tres, Nicolai Vedelii Rationali Theologico potissimum
oppositi. Quibus accessere disputationes duae: una contra Keckermannum;
altera contra Molinaeum. Editio secunda, Jenae (Sengenwald) 1665,
Adrianus et Petrus de Walenburch, Examen principiorum fidei, Coloniae
(Fries) 1647; vgl. Johann Heinrich Zedler (Hg.), Grosses vollstindiges Uni-
versal-Lexicon, Leipzig/Halle, Bd 52 (1747) Sp. 1592: Walenburchianische
Methode. Johann Georg Walch, Historische und Theologische Einleitung in
die Religions-Streitigkeiten, Welche sonderlich ausser der Evangelisch-Lu-
therischen Kirche entstanden, (...) dritte Aufl., 5 Bde, Jena (Meyer)
1733-1736, 1 56.

® Vgl. z. B. Franciscus Suarez, De virtute et statu religionis, Paris (Vives) 1859

(Opera omnia, 13).
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zunehmenden Differenzierung in den verschiedenen Léndern (177-181). DaB
obendrein die Bedeutung der katholischen Aufklérung noch nicht konsens-
fihig ist, liegt an dem Mangel an Fallstudien wie der vorliegenden. Sofern Auf-
kléirung als Gefahr fiir die Religion zu sehen ist, bedient sich der Ex-Jesuit des
Sprachschatzes zeitgenossischer Polemik, fiir sich selbst reklamiert er ,edelste
und niitzlichste Aufklarung* (183, zit. Storchenau) iiber den Sinn der Religion.
Ein Kind der Aufklarung ist er, indem er sich an der von allen Konfessionen
gepflegten Polemik gegen die scholastischen Subtilititen beteiligt (1901f) und
den Anschluf an Leibniz, Wolff, und die von ihnen beeinflufiten (wie den Je-
suiten Rudjer Boskovich) oder mit ihnen konkurrierenden Denker und Natur-
forscher des 17. und 18. Jh.s sucht (192-198). Interessant, wie die biblizisti-
schen Liicken, ist die Abwesenheit Kants, obwohl — wie F. iiberzeugend nach-
weist — der Hofprediger in Klagenfurt geniigend friihe Verehrer der Kritischen
Philosophie gekannt haben mub (198-202).

An dieser Stelle taucht die Frage nach Storchenaus Publikum auf.
Seine deutsche ,,Philosophie der Religion® wendet sich offenkundig
an hreitere als die akademischen Schichten, denn sie ist in wechseln-
den literarischen Stilen (Dialog, Ermahnung, Polemik u.a.) verfafit,
und die vorliegende Studie wire unterhaltsamer, aber auch umfang-
reicher geraten, hitte F. héufiger aus seiner Quelle zitiert. Storchenau
garniert seine Argumentation sogar mit Gedichten erbaulichen oder
physikotheologischen Inhalts, und zwar von Protestanten wie Gel-
lert, Haller und Klopstock. Ohne Zweifel stehen popularisierende
Absichten voran. Deshalb ist hier, in der Aufbereitung akademischer
Probleme in verstindlicher Form, eine der Hauptleistungen Storche-
naus zu sehen (204), Gerade deshalb bietet er auch ein Kompendium
der aktuellen Argumente.

So hort der ehemalige Prof. nicht auf, ein Theologe zu sein, und
das heiBt auch Kontroverstheologe. Gerade weil er an den vielen
Fronten, an denen er kimpft, auch die Vereinigung der Konfessionen
im Auge hat, muB er der protestantischen Leserschaft entgegenkom-
men (210f), aber da er ein ,Konversions- und Absorptionsmodell”
(211) verfolgt, schont er sie nicht zu sehr; ich denke, F. beurteilt Stor-
chenaus Haltung zu milde, wenn man vergleicht, daB dieser im sieb-
ten Bd der Religionsphilosophie die lutherische Reformation direkt
fiir das Entstehen des atheistischen Deismus verantwortlich macht.
Auch in der Staatstheorie macht der Ex-Jesuit keine Kompromisse,
obwohl er von Wolff ausgeht, denn ,,der Staat existiert fiir ihn sogar
wegen der Religion, weshalb er der Kirche nachgeordnet ist*. (213)

Aufeine paradoxe Weise interessant ist die verdienstvolle Darstel-
lung der ersten Rezeption Storchenaus am Ende der Studie. Es ist
nicht weiter verwunderlich, daB er bei den Protestanten (Friedrich
Nicolai, sowie in Rezensionsbléttern) und bei den radikalreformeri-
schen Rezensenten der ,Oberdeutschen allgemeinen Literaturzei-
tung" in Salzburg wenig geschiitzt, dafiir in den iibrigen katholischen
Blattern gelobt wird. Paradox ist, daB F. bei allen Rezensionen den
Mangel an inhaltlicher Auseinandersetzung mit den Argumenten
oder den Absichten des Autors vermiBt. Der Salzburger Rezensent
wirft ihm sogar Riickstidndigkeit vor, und zwar z. B. wegen des Fest-
haltens an der Unfehlbarkeit des Papstes oder am Zélibat. Aufkla-
rung, soviel kann man dem Befund entnehmen, war ein so komplexes
Geflecht von Aggressionen und Riicksichten, dal sie zu einer Sache
der Parteinahme, des Bekenntnisses geworden war und dringend
eine kritische Abkiihlung durch Kant nétig hatte. Zugleich aber zeigt
die Darstellung einer in sich schliissigen Religionsphilosophie im hi-
storischen Kontext den Argumentationszusammenhang einer magli-
chen Religionsphilosophie auch dann, wenn die konfessionelle Apo-
logetik kein tragendes Element mehr ist, insofern auch jetzt noch
»philosophische[r] Grundfragen der Theologie und der fundamental-
theologischen Vermittlungsproblematik von Wissen und Glauben,
Vernunft und Offenbarung® (19) zur Debatte stehen.

Ménchengladbach Paul Richard Blum

Lévinas, Emmanuel: Vom Sein zum Seienden. — Freiburg / Miinchen: K. Alber
1997. 184 S. (Phénomenologie. Texte und Kontexte. Texte, 1), kt DM 58,00
ISBN: 3—495-47632—6
Den Horizont der Studie bildet die Fundamentalontologie Martin

Heideggers, deren Einsichten es zu iiberschreiten, nicht zu tibersprin-

-gen gelte. Die Untersuchung, so heiBit es auf den ersten Seiten, ist ,,von

einem tiefen Bediirfnis geleitet, das Klima dieser Philosophie zu ver-

lassen, und von der Uberzeugung, dal es keinen Ausweg gibt in Rich-
tung auf eine Philosophie, die man als vor-heideggerisch qualifizieren
kénnte“. (20) Vom ,,Anderen”, vom ,,anderen Menschen®, ist in der

1947 publizierten, noch vor dem Krieg konzipierten und in der Gefan-

genschaft ausgearbeiteten Schrift kaum die Rede. Ein Lévinas vor Lé-

vinas also, ein ,vorkritisches‘ Werk?

Heidegger hatte die Philosophie als Frage nach dem Sein erneuert.
Die Figur der ontologischen Differenz und die Verfliissigung eines sta-
tischen und verdinglichenden Seinsbegriffs erkennt Lévinas als blei-
bende Errungenschaften an. Ihre Auslegung stellt er jedoch in Frage.

Die Untersuchung hat ,,vorbereitenden Charakter” (11). Doch die
Formel vom Guten jenseits des Seins, die das spitere Werk anleitet
und leitmotivisch durchzieht, gibt bereits hier die Richtung vor. Mit
seiner eigenen Berufung auf Platons Politeia erhebt Lévinas Ein-
spruch gegen Heideggers Deutung der Idee des Guten als Wahrheits-
und Seinsmichtigkeit. Hinter der Bestreitung steht unausgesprochen
die Frage, ob am Abend der Katastrophe, des millionenfachen Mor-
des an den européischen Juden, vom Guten, vom Sein, von Transzen-
denz nicht anders zu sprechen sei. Der ontologischen Transzendenz
stellt Lévinas eine Hinwendung zum Guten entgegen, die sich als
+Ex-zedenz" aus dem Sein und seinen Kategorien vollzieht. Spiritua-
listische Verachtung des Seins? Keinesfalls, denn ,die Ex-zendenz
und das Gliick fuien notwendigerweise auf dem Sein, und darum ist
es besser zu sein, als nicht zu sein®. (11)

Am Leitfaden der Schliisselbegriffe 148t sich aufweisen, dal der
schmale Bd eine Antwort auf die Daseinsanalytik von Sein und Zeit
wagt. Das Gewicht der von Heidegger in den philosophischen Diskurs
eingefithrten Themen, die ontologische Differenz und die mit ihr ver-
kniipfte Frage der Zeit, die Verbalitét des Seins, steht keinen Augen-
blick zur Disposition. Lévinas biirstet jedoch kréftig gegen den Strich.

In vier Schritten wird die Beziehung von Sein und Seiendem revidiert. In
einem einleitenden Teil, , Die Beziehung zum Sein und der Augenblick* (22-42),
wird, ausgehend von der spezifischen, Lévinas zufolge durch die philosophi-
sche Tradition jedoch verkannten Struktur des Augenblicks, das Subjekt als an-
fangliche ,,Setzung” gezeigt. Ein zweiter Gang ,,Die Welt“ (43—61) erkennt die
Beziehung zur Welt im Begehren von Gegenstéinden, die sich dem GenuB anbie-
ten. Das Licht profaniert die Welt; sie ist immer schon Eigentum. Ein dritter
Schritt vollzieht die epoché der lichten Welt: ,,Sein ohne Welt“ (62—78). Der
vierte Abschnitt versammelt in einer Wiederaufnahme des spétantiken philoso-
phisch-theologischen Terminus die gewonnenen Perspektiven um das bereits
lokalisierte Zentrum der Untersuchung: . Die Hypostase® (79-119).

Ein ebenso umfang- wie kenntnisreiches Nachwort von Wolfgang N. Kre-
wani erweitert den schmalen Bd (127-171). Eine Liste der Ubersetzer mit Errata
des franzosischen Textes (von den aufgefiihrten 27 Stellen diirften 3, 5, 8, 9, 14,
16, 20, 21, 23 allerdings korrekt sein) runden die respektable Ubertragungslei-
stung ab. Personen- und Sachregister erleichtern die Lektiire, in Marginalien ist
dankenswerterweise die Seitenzihlung der franzésischen Ausgabe festgehal-
ten.

Sein und Seiendes schieben sich der Reflexion immer schon ineinander,
sie sind bereits verkettet. Ein Gedankenexperiment soll die Scheidung und Un-
terscheidung erméglichen und den Moment der Beziehungsaufnahme freile-
gen. Eine epoché der Weltbeziige erschliebt weder die Erfahrung des Todes
noch die eines reinen Ichs, sondern fiihrt auf ,die anonyme Tatsache des
Seins®“ (22), auf ein neutrales Seinsgeschehen. Vor der Entstehung von Seien-
den ist das Sein ein ,,Kraftfeld” (77), ein ,,unpersénliches Feld, ein Feld ohne
Eigentiimer und Herrn® (78), dem nichts sich entziehen kann. Das Sein hat kein
Subjekt.

Eine bedeutende Abweichung von der Heideggerschen Daseinsanalytik
tritt zutage. Die Uberschrift ,,Sein ohne Welt” (62) meldet uniiberhérbar Ein-
spruch an gegen die in Sein und Zeit vorgelegte Perspektive. Wird dort das
Sein des Daseins als In-der-Welt-sein begriffen, so stellt Lévinas die Existenz
der Beziehung zur Welt voran. Die erste Beziehung zum Sein entsteht weltlos;
ohne die ,Intelligibilitét ... des Lichts® (24) wird das Sein erlitten wie eine er-
stickende Umklammerung und bleibt uns wesentlich fremd. Das Vorwort zur
zweiten Auflage von 1978 nennt die Seinsterminologie des Werks, es gibt,
sgrundlegend verschieden ... vom Heideggerschen ,es giebt'“. (12) Eine auto-
biographische Notiz erldutert etwa zeitgleich (1976): ,,,.Es gibt’ (il y a) ist ein
unpersonlicher Ausdruck wie ,es regnet’ oder ,es ist Nacht'. Die GroBziigigkeit,
die anscheinend dem deutschen Ausdruck ,es gibt’ innewohnt, vermifite man
zwischen 1933 und 1945 vollig.” (Unterschrift, in: Emmanuel Lévinas, Eigen-
namen, Miinchen/Wien 1988, 107—116, hier: 109)

Der Seinsbegriff Heideggers bleibt, so lautet der Vorwurf, der ,Dialektik des
Seins und des Nichts“ (21) verhaftet. Miifte das Ubel, fragt Lévinas, nicht an-
ders gedacht werden denn als Mangel an Sein, als Nichts? Ist das Entsetzen vor
dem Sein nicht urspriinglicher als die Angst um das Sein?

Erschliefit in Sein und Zeit die Grundbefindlichkeit der Angst das Dasein
als ,solus ipse” und ,&ubBerste Moglichkeit“ des Seins zum Tode, so entspricht
Lévinas’ terminologischer Widerpart, das , Entsetzen” (I'horreur) einem anony-
men, depersonalisierenden, alles Eigene, Mdoglichkeit und Vermogen aus-
léschenden Seinszwang, Die Tragik des Seins resultiert nicht aus seiner End-
lichkeit, sondern aus seiner Grenzenlosigkeit, seinem Apeiron-Charakter. Das
Nichts begrenzt das Sein nicht, sondern unterbricht es (78).

Der darwinistisch-sozialdarwinistische Topos des Lebenskampfes wird der
Beziehung von Sein und Seiendem ebensowenig gerecht. Diese steht nicht un-
ter dem Gesetz der Selbsterhaltung. Vielmehr ist es eine , fortwihrende Geburt,
... durch die das Seiende ... sich seines Seins beméchtigt” (25), wie es in einer
bemerkenswerten Parallelbildung zur Figur der creatio continua heift.
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Die Geburt vollzieht sich im Augenblick (instant), der von einer Phinome-
nologie der Zeit nicht erfaBt werde. Die spezifische Dialektik des Augenblicks,
in dem sich Anfangen und Vergehen, Geburt und Tod, Macht und Ohnmacht
kreuzen, habe die philosophische Tradition verkannt, Dies gelte fiir Platon und
Aristoteles, fiir Hamelin, Bergson und Heidegger (91). Allein Nicolas de Male-
branche wird mit dem Hinweis auf den Gedanken einer in jedem Augenblick
erneuerten Schépfung ausdriicklich ausgenommen (92f). Es fillt auf, daB Kier-
kegaards einschneidende und wirkungsgeschichtlich bedeutende anthropolo-
gische, christologische und existentielle relecture des Augenblicks iihergangen
wird.

An einem Wendepunkt, den der Augenblick markiert, werde der reine
Akt des Seins unterbrochen und das Sein von innen begrenzt. Hinter der
unbotmébiigen Initiative des Augenblicks liBt sich Husserls Begriff der
»Urimpression“, der hier nicht ausdriicklich genannt wird, vermuten. Als
»Urzeugung® und ,,Urschopfung® liegt diese Husserl zufolge dem zeitkonsti-
tuierenden Kontinuum der Retentionen und Protentionen voraus. Nicht we-
niger deutlich ist der Blickkontakt mit Heidegger. Gegen dessen Deutung des
Daseins von der Zukunftsdimension, vom Daseinsende, her, wird die Bedeu-
tung der Gegenwart, des Initialen und Instantanen, philosophisch ins Recht
gesetzt. Wihrend Sein und Zeit die Eigentlichkeit des Seins zum Tode er-
weist, wird die Beziehung von Sein und Seiendem nun vom Ereignis der
Geburt her gelesen.

Der Augenblick ist schépferisch, er ist ein Ereignis nicht nur sui generis,
sondern auch sui furis. Das Motiv der creatio ex nihilo, das in den beiden
Hauptwerken Totalitit und Unendlichkeit (franz. 1961) und Jenseits des Seins
oder anders als Sein geschieht (franz. 1974) tragende Bedeutung entfalten wird,
klingt an. ,,Unabhéangig vom Mysterium der Schépfung a parte creatoris gibt es
im Augenblick der Schopfung das ganze Mysterium der Zeit des Geschapfes.*
(94) Im Einstand des Augenblicks 6ffnet sich ein RiB im Sein, ein Bruch mit der
Vergangenheit wird vollzogen. Das Sein verdichtet sich momentan. ,,Inmitten
des anonymen Stroms des Seins gibt es Stillstand und Setzung.” (38) Aus dem
Nichts kommt eine Gegenwart zu sich, die sich selbst Ursprung ist, ohne ihres
Ursprungs méchtig zu sein.

Der Augenblick verweigert sich der Zeit, die Hypostase ist zeitlos. Nur auf
sich selbst bezogen, ist sie radikal transzendenzlos. Gegen Heideggers Deutung
des Daseins als ekstatischer Existenz betont Lévinas den aus dem Ereignis der
Setzung resultierenden substantivischen und substanziellen Charakter. Noch
Bewegung, schon Substanz: der januskipfige Augenblick seiner Geburt pragt
das Subjekt.

Ist im Schliisselbegriff der ,,Hypostase® die wundersame Wandlung von der
Verbalitét zur Substantivitit, der Schritt vom Sein zum Seienden, ,,die eigentli-
che Konstitution eines Seienden, eines jemand, der ist“, eingeholt (39), so ist
diese Konstitution keine Leistung des BewuBtseins. BewuBtsein ist hier nicht
primér Leistung, sondern verlangt im Gegenteil Aussteigerqualitiiten, ,die Fi-
higkeit, zu schlafen, auszusetzen, époche zu iiben* (78). Die Seinsaktivitit wird
nicht von der Aktivitit des BewuBtseins suspendiert, BewuBtsein kommt viel-
mehr als Suspension der Seinsaktivitét ins Spiel, in der Fahigkeit, einen Zu-
fluchtsort aufzusuchen, sich in sich zuriickzuziehen, eine Ruheposition ein-
zunehmen (84-86). Impliziert das Da des Heideggerschen Daseins bereits die
Welt, so geht ,das Hier der Setzung ... jedem Verstehen, jedem Horizont und
jeder Zeit voraus*. (87) Der griindende Charakter der Beziehung zum Ort be-
deutet schlieBlich, daB ,,der Leib die eigentliche Ankunft des BewuBtseins* ist
(87). Lévinas' spétere Arbeiten werden den hier bereits bedeutsamen Topos ei-
ner Spiritualitét der Leiblichkeit weiter entfalten.

Aus der Dialektik, dem Drama des Augenblicks entwickelt Lévinas die Ab-
setzung eines Seienden vom Sein und zugleich seine Setzung im Sein. Die Hy-
postase ist Selbstsetzung nicht im Sinne voller Selbstméchtigkeit, unkonditio-
nierter Tétigkeit und absoluter Autonomie. Sie unterbricht das Sein und unter-
liegt ihm im Zwang, auf sich zuriickzukommen. Ihre Selbstbeziiglichkeit bildet
sich zur Identitdt aus, die zugleich befreit und beschwert. Ohne Vergangenheit
und Zukunft, ist das identisch Seiende doch mit sich selbst belastet. ,, Wir sind
wie auf einer Reise, auf der man sich stindig um sein Gepick kitmmern mufi“
(30). Das lastige Reisegepiick ist die Sorge um sich selbst. (30) ,,Das Ich ist un-
widerruflich sich.” (108)

Spuren seiner Geburt, Anzeichen einer konstitutiven Beschwernis des Ich
lassen sich in alltdglichen Phéinomenen auffinden. Miidigkeit und Tragheit ha-
ben bislang wenig philosophisches Ansehen genossen, nun werden sie als Mo-
mente einer groien Weigerung bedeutsam, sie symptomatisieren und somati-
sieren ein ,,Zuriickweichen vor dem Sein“ (26). Die Phianomene der Faulheit
und der Erschopfung und Miidigkeit kiinden von einem so méchtigen wie ohn-
michtigen Uberdruf an jenem unerbittlichen Vertrag mit dem Sein, der abge-
schlossen werden muB und von dem man nicht zuriicktreten kann (vgl. 26f).
Der élan, der das Zeitversténdnis bei Bergson bestimmt und in der Heidegger-
schen Ekstase anzuklingen scheint, bricht sich in der unvermeidlichen Selbst-
beziiglichkeit des Seienden. Offensichtlich hat Lévinas den existentialen Ent-
wurf des Vorlaufens in Sein und Zeit im Blick, dem er eine wesentliche ,,Ver-
zbgerung des Seienden gegeniiber dem Sein“ (40) entgegensetzt. Das ,,Unter-
nehmen, fiir das die Faulheit zu faul ist*, ist das Sein als Last. Die Tragheit
~entdeckt, daB das Verb sein den Charakter eines reflektierten Verbes hat: Man
ist nicht, man ist sich.“ (32)

Von der Ubernahme des Seins im Augenblick sind die Weltheziige zu un-
terscheiden. Lévinas nennt sie , Intentionen®. Der in der mittelalterlichen Phi-
losophie wie bei Husserl unkérperliche und neutrale Begriff soll nun gleichsam
inkarniert werden. Zwischen den Intentionen, die als Begehren oder Begierde
(désir) gedeutet werden, und ihren Gegenstinden herrscht eine gliickliche

f]hereinstimmung. »Die Welt ist das Gegebene.” (54) Die Intention ist ein Be-
gehren moglicher Gegenstinde der Zufriedenheit und des Genusses, nicht
aber Sorge um das Sein, wie Lévinas gegen Heidegger einwendet. Das Haus ist
kein ,,Wohnzeug* (50). Keinesfalls ist das durch und durch profane In-der-
Welt-sein als Sturz in die Uneigentlichkeit oder ,,Flucht vor dem Wesentli-
chen® (49) zu denunzieren. Das Begehren ist geradlinig, aufrichtig — sincere,
sincérité: gibt dieser Terminus nicht der Heideggerschen Eigentlichkeit kritisch
Widerhall? —, ohne Hintergedanken, ohne doppelten Boden. ,,In dem Begehren
sorge ich mich nicht um das Sein, sondern bin von dem Begehrten absorbiert,
von einem Objekt, das mein Begehren vollkommen verzehrt.”“ (44) Die Zuwen-
dung zur Welt im Genul verlingert die kurze Leine, die das Ich an sich selbst
bindet. Sie bedeutet schon eine erste Lockerung des Identititszwanges, ein er-
stes Selbstvergessen. Totalitdt und Unendlichkeit wird eine Phanomenologie
des Genusses entwerfen, die in Jenseits des Seins oder anders als Sein ge-
schieht aufgegriffen und zum Gedanken einer Transzendenz der Sinnlichkeit
geschirft und gewandelt wird.

In der Zuwendung zu den Dingen distanzieren wir uns bereits von ihnen.
»Durch das Licht sind die Gegenstinde eine Welt, d. h. gehéren uns.” (57) Das —
in Freiheit erworbene — Erbe der Phanomenologie ist unverkennbar in der Vor-
aussetzung einer erhellenden Horizontalitdt, welche die Uberwindung der
klassischen Antithese von a priori und a posteriori erméglicht. ,,Was — erleuch-
tet — von draufien kommt, wird begriffen, d. h., kommt von uns. (57) Ebenfalls
hinféllig wird die Antithese von Theorie und Praxis, wo die Intention, das Be-
gehren, zugleich als Wissen gefalit ist.

Auf den phanomenologischen Hintergrund verweist schlieBlich auch das
Motiv der epoché, hier in der Deutung des In-der-Welt-seins als einer , Erweite-
rung jenes Widerstands gegen das anonyme und geschickhafte Sein“ (61); im
alltaglichen Weltverhiltnis wird der Klammergriff des Seins schwicher. Hus-
serls Unterscheidung zwischen natiirlicher Einstellung und transzendentaler
Reduktion ist ebenso auBer Kraft gesetzt wie Heideggers Scheidung der Alltig-
lichkeit von der Eigentlichkeit.

Die Hypostase, die das Sein suspendiert und am Sein partizipiert, ist we-
sentlich mit sich selbst belastet und mit dieser Last allein. Bedeutet das Lévi-
nassche In-der-Welt-sein gliicklichen WeltgenuB in der Freiheit zum Riickzug,
im Lichte der Welt Weltdistanz, so erlést die nur negative Freiheit von Wissen
und GenuB doch nicht aus der Einsamkeit definitiven Selbstseins (104). In den
im Genub einverleibten und im Wissen assimilierten Gegenstinden der Welt
begegnet das Ich immer nur sich selbst. Ein paradoxes Ergebnis: nach so viel
konzentrierter Revisionsarbeit triife sich Lévinas mit Heidegger in der Diagnose
der Unbezogenheit des Daseins bzw. der Ich-Hypostase.

Jenes Wunschdenken jedoch, das die Freiheitsidee hervorbringt, ebenso
wie die Lockerungsiibungen des Genusses und die kleinen Fluchten in den
Schlaf und in das UnbewuBte haben eine wichtige Funktion. Sie lassen eine
Perspektive der Erlésung ahnen, ,in der nichts endgiiltig ist und die sich von
der endgiiltigen Subjektivitit des ,Ich‘ unterscheidet”. (110) Diese Erlosung lost
das Ich nicht auf. Das Ich und seine Gegenwart werden nicht gleichgiiltig, wie
es mit starkem, an Franz Rosenzweig und Walter Benjamin gemahnendem an-
tihegelschem Impuls heift. Hoffnung hofft fiir die Gegenwart. Sie zielt nicht
auf Entschddigung, sondern auf die ,Auferstehung” (113) eben des Augen-
blicks des Leidens und der Verzweiflung.

Besteht das Wesen der Zeit darin, ,,auf diese Forderung nach dem Heil zu
antworten” (113), so bleibt die Zeit dem in sich gebannten Ich doch verschlos-
sen. Aber, so betont Lévinas, das Ich ist nicht nur definitiv sich, es ist zugleich
die Forderung nach dem Nicht-Definitiven. Der einmalige Augenblick verlangt
wie das Ich ,,die Losung des Knotens, der sich in der Gegenwirtigkeit kniipft:
des Endgiiltigen, das sein Erléschen nicht lést. Forderung nach einem Neu-
anfang des Seins, und in jedem Neuanfang die Hoffnung, dab er nicht endgiiltig
sei.” (115)

Die konsequente Transzendenzlosigkeit, die harte Positionalitit der Lévi-
nasschen Hypostase mag erniichtern und enttduschen. Sie entlarvt falsche Ver-
sprechungen, raubt Illusionen und zerstért Gétzenbilder. So entbindet sie das
Verlangen nach einer Ex-zedenz, nach einem Anderswo, das, wie Lévinas zei-
gen wird, nur im Anderen, dem anderen Menschen, gefunden werden kann.
»Das Heil kann nur von woanders herkommen, wenn alles im Subjekt hier ist.*
(115) Damit deutet sich auf den letzten Seiten der Studie eine neue Perspektive
an, der sich die ebenfalls 1947 publizierte Schrift Die Zeit und der Andere in
einer Phiinomenologie von Thanatos und Eros zuwendet. Gegen das Heidegger-
sche Mitsein, in dem der andere Mensch als anderer fern, da immer durch die
gemeinsame Sache vermittelt bleibt, ruft Lévinas das asymmetrische Gegen-
tiber von Ich und Du an, das ,furchtbare Von-Angesicht-zu-Angesicht einer Be-
ziehung ohne Mittler” (117), wie es iibergangslos, in deutlicher Anspielung auf
die Gotteserfahrung Israels, heifit.

Vom Sein zum Seienden — ein vorkritisches, und das hieBe bei Lé-
vinas, ein vor-ethisches Werk? GewiB nicht. Eine ,,von der Vorahnung
des Nazigrauens und der Erinnerung daran“ (Eigennamen, 108) ge-
zeichnete Biographie laBt Lévinas bemerkenswert friih hellhorig wer-
den und schérft seinen Blick nachhaltig fiir die Grenzen des Seins-
denkens.

Trotz, oder gerade wegen des néchtlichen Hintergrunds atmet das
alles andere als naive Werk die Frische eines Neubeginns. Die Bewe-
gung zum Guten jenseits des Seins und das Gliick: auf diese Fun-
damente wird Lévinas zukiinftig bauen. Die entscheidenden Motive
der mittleren und spiten Arbeiten sind dabei erstaunlich vollzihlig
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versammelt. Die Sollbruchstellen sind markiert; werkokonomisch be-
dingte Akzentverschiebungen, Entfaltungen, Substitutionen und Ver-
scharfungen werden zu beobachten sein. Es ist erfreulich, wenn auch
iiberfdllig, daB ein halbes Jh. nach seinem Erscheinen in Frankreich
nun auf der anderen Rheinseite die deutsche Ubersetzung die Kennt-
nis dieses streitbaren und selbstbewuBten Frithwerks erleichtert.

Reich an Einzelstudien, die die phinomenologische Schule ver-
raten, ist das opusculum ein gedanklich dicht gedréngter, origineller
Versuch tiber das Subjekt. Lévinas stellt es als ,,Vermagen des unend-
lichen Riickzugs® vor (59). Dieser Riickzug bedeutet nicht Eskapis-
mus, sondern bezieht, gegen den Strom, Position. Ist nicht auch in
der gegenwirtigen Diskussion um die Postmoderne Lévinas’ Mah-
nung horenswert: ,Die Antithese zur Setzung ist nicht die Freiheit
eines in der Luft schwebenden Subjekts, sondern die Zerstérung des
Subjekts, die Desintegration der Hypostase.“ (86)?

Bemerkenswert auch, dal} diese Apologie des Subjekts auf Zen-
tralbegriffe und -topoi jiidischer und christlicher Tradition zuriick-
greift bzw. sie reinterpretiert: creatio ex nihilo und creatio continua,
Loskauf/Erlésung, Troster bzw. Messias, Tod und Auferstehung, Hoff-
nung wider alle Hoffnung, Schuld und Vergebung, das furchtbare
und lebendigmachende Von-Angesicht-zu-Angesicht, und, in kri-
tisch-polemischer Intention, Mittler und Kommunion. Wie wenig es
sich hier um einen ornamental-rhetorischen Gebrauch handelt, besté-
tigt ein Blick auf die Entwicklung des Gesamtwerks.

Hervorzuheben ist nicht zuletzt der Mut zur héchst unbequemen
Position von Néhe und Kritik, Ndhe und Distanz zu Martin Heideg-
ger. ,Diese und die folgenden Uberlegungen verdanken Heidegger
viel. Einem entstellten und falsch verstandenen Heidegger? Zumin-
dest ist dann die Entstellung nicht eine Weise gewesen, das Verdan-
ken zu leugnen, noch das Verdanken ein Grund zu vergessen.” (Jen-
seits des Seins oder anders als Sein geschieht, 96, Anm. 28) Ein spiter
Kommentar, der die frithe Studie verlaBlich trifft.

Bonn Susanne Sandherr

Notizen

Zum Tod von Heinrich Fries

Einer der bekanntesten deutschen Theologen, Heinrich Fries, ist
am 19. November des vergangenen Jahres in Miinchen verstorben. Er
war im wahrsten Sinne des Wortes einer der liebenswiirdigsten Ver-
treter unserer Zunft, jederzeit zur Hilfe bereit, ohne Hintergedanken,
Berechnung und Arglist. Sehr vielen von uns — die Diskretion verbie-
tet es, Namen zu nennen — hat er auf den Weg geholfen, oder sonst mit
Rat und Tat begleitet. Und so trafen sich bei seinen Festen, die er
gerne feierte (die runden Geburtstage oder die Weihejubilden), Vertre-
ter der theologisch ,,Rechten” wie der , Linken“ (um es schablonen-
haft zu sagen), gleichermabBen und eintrdchtig.

Fries war Briickenbauer nicht nur unter Menschen, sondern auch
zwischen theologischen Positionen, hatte diesbeziiglich keinerlei
Beriihrungséngste. Schon frith erkannte er wichtige Neuansitze, nie-
mals a priori verurteilend, sondern hinhérend, was sie denn Bedeut-
sames zu sagen hatten im theologischen Geschift. Frith nahm er die
Theologie von Barth, Brunner und Bultmann wahr, als einer der er-
sten im katholischen Raum wiirdigte er die , Theologie der Hoff-
nung”“ Moltmanns und die Beitrége Jiingels. Das sind nur einige Bei-
spiele.

Die Okumene war sein eigentliches Herzensanliegen. In der Ge-
schichte der kumenischen Bemiithungen, zunédchst in Deutschland,
behalt er einen ehrenvollen, bleibenden Platz. In der Systematischen
Theologie, der Fundamentaltheologie, war er wahrer Meister. Die
Theol. Fak. von Tibingen und Miinchen werden ihm ein ehrendes
Andenken bewahren. Im hohen Alter ist Fries, stets auch ein Mann
der Kirche und immer in Sorge um christliches Leben in unserer Zeit,
gestorben. Er wird uns fehlen.

Miinster Harald Wagner

Kurzrezensionen

Albert, Karl: Vom philosophischen Leben. Platon, Meister Eckhart, Jacobi,
Bergson und Berdjaev. — Wiirzburg: Kénigshausen & Neumann 1995. 80 S.,
kt DM 24,00 ISBN: 3-8260-1086-8
Die sehr nachdenklich gehaltene Schrift unternimmt es, in einem

Durchgang durch die im Untertitel aufgefithrten Philosophen der

Frage nach dem Wesen philosophischen Fragens nachzugehen. An-

liegen des Vi.s ist es, Wurzeln und Méglichkeiten eines Philosophie-

begriffs aufzuspiiren, der nicht dem szientistischen Diktat eines
heute gingigen Wissenschaftsbegriffs unterliegt, und der, vielleicht
jedenfalls, nochmals so etwas wie eine philosophische Lebensform
ermoglicht. DaB angesichts der behandelten Autoren inhaltlich eine
am Begriff des Einen orientierte philosophische Tradition sowie
Strdnge mystischen Denkens im Mittelpunkt stehen, liegt auf der
Hand. M. S.

Berkenbrock, Volney J.: Die Erfahrung der Orixés. Eine Studie iiber die reli-
gitse Erfahrung im Candomblé. — Bonn: Borengisser 1995. XIII, 344 S. (Be-
gegnung. Kontextuell-dialogische Studien zur Theologie der Kulturen und
Religionen, 4), geb. DM 52,00 ISBN: 3-923946—28-7
Das vorliegende Buch (eine Promotionsarbeit an der Univ. Bonn

bei H. Waldenfels) ist in vier grofie Hauptteile gegliedert: ,, Themen

und Zielsetzung der Arbeit” (1-31), ,,Olorum, Orixds und Menschen

im Candomblé” (32-201), ,Die Erfahrung der Orixds — eine Bilanz*

(202—221) und ,,Christentum und Candomblé“ (222—273). Es beinhal-

tet eine ausfithrliche Darstellung des Ursprungs und der Geschichte,

der Mythologie, der Weltanschauung und der sozialen Struktur des

Candomblé, einer afrobrasilianischen Kultform der urspriinglichen

Yoruba- und Ewereligion Westafrikas.

Interessant sind v. a. die Interpretation und Bewertung der dar-
gestellten religiosen Phanomene, die nicht mehr unter dem Aspekt
der Apologetik als heidnische Relikte des Aberglaubens abgehandelt
werden, sondern einen eigenen giiltigen Stellenwert als schliissiges
Weltanschauungssystem der Moderne erhalten. Die heutige Anzie-
hungskraft des Candomblé besteht vorwiegend in seinem religitsen
Erfahrungscharakter, durch den der Mensch in seinem Innersten mit
der Transzendenz verbunden und dadurch auch verwandelt wird.
Der Autor zeigt die Versuche und Schwierigkeiten der Abgrenzung
vom Christlichen, die als offene Fragen unbeantwortet bleiben. J.G.P.

Homo oeconomicus: Der Mensch der Zukunft?, hg. v. Norbert Brieskorn /

Johannes Wallacher. — Stuttgart / Berlin / K6ln: Kohlhammer 1998. 192

S. (Globale Solidaritdt — Schritte zu einer Weltkultur, 2), kt DM 49,80 ISBN

3-17-015408-7

Mitten ins Zentrum der anthropologischen Differenzen in der
Wirtschaftsethik fithrt der zweite Bd dieser Reihe. Nach der Ausein-
andersetzung mit dem Thema Globalisierung steht mit der wissen-
schaftlichen Debatte zum Homo oeconomicus ein zentrales Para-
digma der zeitgenossischen Wirtschaftsethik im Mittelpunkt der Kri-
tik. Die einzelnen Vf. bezweifeln weitgehend die Plausibilitiit dieses
theoretischen Konstrukts (Bircer P. Prippat) und empfehlen eine Er-
weiterung der Perspektive, die dem methodischen Individualismus,
dem individuellen Leistungsstreben sowie dem marktwirtschaftli-
chen Wettbewerbsprinzip keine Monopolstellung in anthropologi-
schen Kontexten zubilligt. Das dem homo-oeconomicus-Modell ent-
sprechende , Konkurrenz-Paradigma als dominantes gesellschaftli-
ches Leitbild“ (FriepaELM HEnGsBAcH) blende némlich wichtige Fel-
der menschlicher Lebenswirklichkeit (z.B. nicht-rationale Motive,
Emotionen und moralische Erwédgungen in Entscheidungsprozessen)
in unzuldssiger Weise aus. Eine Differenzierung dieses Denkansatzes
im Blick auf das Modell einer pluralen Wirtschaftsethik sei daher
erstrebenswert, in der die ,Plausibilitdt einer Selbstmoralisierung®
(Worrcanc KersTing) weder vernachldssigt noch bestritten werde.
Aus theologischer Perspektive miisse gegen die Verabsolutierung des
homo oeconomicus in der Wirtschaftsethik eine Besinnung auf das
gelebte Ethos von Menschen (Hans G. ULricH) sowie die Bedeutung
der Frage nach dem guten Leben geltend gemacht werden.

Ein in jeder Hinsicht anregender und empfehlenswerter Bd, des-
sen Diskussionen noch schirfere Konturen hétten erhalten kénnen,
wenn Gegenpositionen zu den skizzierten Positionen auch personell
stirker vertreten gewesen wiren. K. A.

Hamma, Matthias: Geschichte und Grundfragen der Metaphysik, hg. u. eingel.
v. Lina Borsig-Hover. — Fridingen: Borsig-Verlag 1997. 289 S., kt DM
58,00 ISBN: 3-9802256-5-8
Matthias Hamma (1845-1874), zuletzt Repetent am Wilhelmsstift

in Tiibingen, ist nicht nur geographisch, sondern auch thematisch im

Umfeld der Katholischen Tiibinger Schule anzusiedeln, insofern es

ihm um die Frage nach dem rechten Verhiltnis von Theologie und

Philosophie, von Glaube und Vernunft unter der Prdmisse einer en-
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gen Verbindung von systematischer und historischer Fragestellung
geht. Auch die vorliegende, von Lina Borsig-Hover besorgte Ausgabe
von Hammas 1876 postum verdffentlichten Hauptwerk ,,Grundpro-
bleme der Philosophie” ist dieser Fragestellung gewidmet: wie der
Titel der Neuauflage andeutet, unternimmt der Vf. darin den Versuch
einer umfassenden Einfithrung in die Grundprobleme der Metaphy-
sik, bestehend aus einem analytischen, die Geschichte der Metaphy-
sik behandelnden Teil und einem synthetischen Teil, der in die ei-
gentlichen Grundfragen der Metaphysik einfiihrt. Eine ausfiihrliche
Einleitung zu Leben und Werk Hammas durch die Hg.in ist dem ei-
gentlichen Text vorangestellt. JouS:

Kaiser, Helmut: Mein Leben - ihr Sterben. Bericht iiber den Tod meiner Mutter.
—Diisseldorf: Patmos 1997. 232 S., geb. DM 34,00 ISBN: 3-530—40029—7
Eindrucksvoller Bericht eines Psychoanalytikers iiber das Sterben

und den Tod seiner Mutter, die meinte, durch alle méglichen Aktivi-

titen den Tod besiegen zu kénnen. Kein wissenschaftliches Werk,
aber eine eindrucksvolle (auto-)biographische Schilderung, die hilf-
reich sein kann fiir alle, die sich wissenschaftlich (in Theologie, Psy-
chologie, Medizin ...) mit Sterben und Tod befassen. HEW

Lévinas, Emmanuel: Jenseits des Seins oder anders als Sein geschieht. — Frei-
burg i. Br. / Miinchen: K. Alber 1998, 406 S. (Alber Studienausgabe), kt DM
38,00 ISBN: 3—495—47901-5
In einer preiswerten kartonierten, aber buchverlegerisch immer

noch hochwertigen Studienausgabe wird hiermit eines der wichtig-

sten philosophischen Biicher dieses Jh.s in der bereits bewihrten
deutschen Ubersetzung zugéinglich gemacht. Dies kann deshalb nur
begriifit werden, weil die theologische Rezeption des Denkens von

Lévinas, aber auch die Diskussion um die Moglichkeiten und Reich-

weite dieses Denkens fiir Ethik und Theologie in vollem Gange sind

und hoffentlich nicht enden werden, ja nicht enden diirfen, geht es
doch schliefilich um ein Denken, das von der Shoah verwundet ist
und das schon deshalb, auch wenn man vielleicht nicht alle seine

Wege mitgeht, unbedingt gehért werden mubB. M. S.

Metz, Johann Baptist: Zum Begriff der neuen politischen Theologie 1967-1997.

— Mainz: M. Griinewald 1997. 211 S., kt DM 36,00 ISBN: 3—7867—2029-0

J. B. Metz stellt hier eine Reihe seiner Aufsitze bzw. Artikel aus
dreiBig Jahren (1967-1997) zusammen — Texte, die iiberhaupt nicht
oder nur schwer zugénglich sind —, die allesamt dazu dienen, Werde-
gang und Entwicklung des Schliisselbegriffs seines Opus zu erhellen.
Der Weg fiihrt in der Bestimmung ,Politischer” Theologie als Theo-
logie in den 60er Jahren bis hin zur neuen Politischen Theologie in
den 90ern. M. ist die Kenntnisnahme dieses Buches, das auch viel
Perstnliches des Miinsteraner Fundamentaltheologen enthilt (z.B.
im Vorwort und im §12: ,Ein biographischer Durchblick®. Wie ich
mich gedndert habe), unerliBlich. Dies ist nur die Anzeige des wich-
tigen Buches — eine systematische Auswertung muB in eigenen, gré-
Beren Arbeiten geschehen. H.E.W.

Kunst-Positionen. Kunst als Thema gegenwiirtiger evangelischer und katho-
lischer Theologie, hg. v. Wolfgang Erich Miiller / Jiirgen Heumann. —
Stuttgart: W. Kohlhammer 1998. 192 S., kt DM 49,80 ISBN: 3—17—-015153-3
Der Bd vereinigt systematische und praktisch-theologische Bei-

trige zum gegenwirtigen Asthetik-Diskurs in der katholischen und

evangelischen Theologie, wobei — wie die Hg. betonen und was in
dkumenisch aufgeregten Zeiten eine Erwdhnung verdient — deutlich
wird, ,,wie weit eine 6kumenische Verstindigung in der Reflexion der

Kunst bereits geschehen kann“ (10). In , Kunst als Vergegenwiirtigung

des Religiosen” (Beitrdge von A. Stock, I. MADLER, A. GROZINGER)

geht es um differente Reflexionsméglichkeiten der Gegenwirtigkeit
des Religitsen in der Kunst. In ,,Autonomie als Bezug zur Transzen-
denz® (Beitrige von H. Scawesgr, K. Lirtar) wird die Frage themati-
siert, inwiefern eine auf ihrer Autonomie insistierende Kunst sich auf

Religion und die Erfahrung von Transzendenz zu tffnen fihig ist bzw.

sich real 6ffnet; es wird aber auch gefragt, ob eine sich als autonom

verstehende Kunst zu einer theologischen Interpretation iiberhaupt,
und wenn ja, in welcher Weise, fihig ist. In ,, Weltgestaltung als ethi-

scher Ertrag des Asthetischen® (Beitrdge von J.-P. WiLs, W. LescH, S.

BERGMANN) richten sich die Uberlegungen auf den (méglichen) Bei-

trag des Asthetischen fiir den ethischen Diskurs und die Praxis der

Gegenwart. In , Individualitiitskultur als Folge theologischer Interpre-

tation* (Beitrdge von R. VoLp, W. E. MULLER) riickt u. a. die Frage ins

Interesse der Uberlegungen, ob, wenn die Autonomie des Astheti-
schen ernst genommen wird und man zugleich eine Wahrheitsisthe-
tik verabschieden muB, es dann noch eine allgemeingiiltige theologi-
sche Interpretation der Kunst geben konne. AbschlieBend widmen
sich zwei Stellungnahmen (G. LANGE, ]. HEUMANN) in ,,Bilder als Ver-
mittlung des Religiosen?“ der Frage nach einem moglichen Beitrag
des Asthetischen fiir eine Vermittlung des Religiésen in der Gegen-
wart. Der Bd erschlieBt in sehr unterschiedlichen Beitrdgen das ge-
genwirtige Spektrum des theologischen Asthetik-Diskurses. M. S.

Die Religion in Geschichte und Gegenwart, Handwérterbuch fiir Theologie
und Religionswissenschaft. Ungekiirzte Studienausgabe, in Gemeinschaft
mit Hans FrHr. v. Campenhausen u. a. hg, v. Kurt Galling. — Tiibingen: J.
C. B. Mohr 1986, dritte, vollig neu bearbeitete Auflage. Kt DM 550,00 pro Bd
ISBN: 3-16-145098—1. Erster Bd: A-C. Mit 8 Tafeln und 4 Karten. XXXII,
1898 S., Zweiter Bd: D-G. Mit 6 Tafeln und 7 Karten. XXXI, 1923 S. Dritter
Bd: H-Kon. Mit 20 Tafeln und 7 Karten. XXXII, 1806 S. Vierter Bd: Kop-O.
Mit 36 Tafeln und 2 Karten. XXXV, 1755 S. Fiinfter Bd: P-Se. Mit 3 Karten.
XXXI, 1726 S. Sechster Bd: Sh-Z. Mit 2 Tafeln und 3 Karten. XXXVI, 1970
S. Registerband bearbeitet von Wilfrid Werbeck, 1111 S.

Das ,Handwirterbuch fiir Religion und Religionswissenschaft*
mit dem Namen ,,Die Religion in Geschichte und Gegenwart” (RGG)
geht z. Zt. in die vierte Aufl., wihrend das katholische Gegenstiick,
das ,Lexikon fiir Theologie und Kirche® bislang in sieben — von
zehn — Bden erschienen ist, allerdings erst in der dritten Aufl. Hier
wie dort waren bzw. sind die jeweiligen Neuauflagen nicht einfach
Fortschreibungen mit geringen Modifikationen, sondern reprisentie-
ren ein Stiick Theologiegeschichte, lassen die Handschrift bestimm-
ter mafigeblicher Theologen erkennen (einige, keineswegs unbedeu-
tende, werden allerdings immer ,,vergessen®).

Jedenfalls war und ist die RGG (3. Aufl.) die Dokumentation (u. a.)
deutscher evangelischer Nachkriegstheologen bis etwa 1960 (der
letzte Bd erschien 1965). Die Namen der Vf. bezeichnen theologische
Programme und Optionen, die z. T. noch heute zur Diskussion stehen.
Da sind Beitrdge von Giinther Bornkamm und von Heinrich Biin-
kamm, von Herbert Braun und Rudolf Bultmann, von Gerhard Ebe-
ling und von Ernst Fuchs, von Otto Kaiser und von Wolfhart Pannen-
berg, um nur einige zu nennen. Man kann nur hoffen, daB die Neuauf-
lage von RGG das Niveau der dritten Aufl. erreichen wird (das gilt
auch fiir das LThK). Jedenfalls ist man gut beraten, sich rechtzeitig
die wohlfeile Studienausgabe zu sichern, um die es — natiirlicher-
weise — nach Erscheinen der Neuauflage still werden wird. H. E. W.

Die Schriftrollen von Qumran. Zur aufregenden Geschichte ihrer Erforschung
und Deutung, hg. v. Shemaryahu Talmon. — Regensburg: F. Pustet 1998.
158 S., kt DM 34,00 ISBN: 3-7917—-1592-5
Fiinfzig Jahre nach dem sensationellen Fund der Schriftrollen von

Qumran ziehen in diesem Bd, der auf eine Tagung in der Katho-

lischen Akademie Bayern zuriickgeht, sechs namhafte Experten eine

Bilanz der bisherigen Forschungsarbeit. H. STEGEMANN reflektiert die

Geschichte der Entdeckung, Erforschung und Auslegung der Schrift-

rollen; M. BrosHi gibt einen Uberblick iiber die archédologische Erfor-

schung des Gemeinschaftszentrums der Essener; ]. MAIER verortet die

Qumrantexte im Rahmen des frithen Judentums; H.-]. FABRY stellt den

Zusammenhang zum frithen Christentum her; K. Kocn bespricht die

damit zusammenhingenden Messiaserwartungen im Judda der Zeit-

wende; S. TaLMoN bilanziert zusammenfassend den momentanen

Stand der Forschung und zeigt noch ausstehende Beschiftigungsfel-

der auf. Insgesamt entsteht weit ab von der momentanen Vielfalt po-

pularwissenschaftlicher Qumranversffentlichungen eine solide und
fachlich kompetente Erérterung, die das fiinfzigjihrige Jubilium
mehr als angemessen wiirdigt. AN

Utzschneider, Helmut: Gottes langer Atem. Die Exoduserzihlung (Ex 1-14) in
dsthetischer und historischer Sicht. — Stuttgart: Katholisches Bibelwerk
1996. 134 S. (Stuttgarter Bibelstudien, 166), kt DM 39,80 ISBN:
3-460-04661-9
Es ist ,ein véllig unmégliches Unterfangen, sich zur Exoduserzih-

lung in gewisser Weise umfassend zu duBern® (9), konstatiert der

evangelische Alttestamentler Helmut Utzschneider am Beginn seiner

Studie zur Exoduserzihlung (Ex 1-14). Eine solche Einschrankung

fordert eine umsichtige Rez., die an dieser Stelle kaum der Schwierig-

keit des Themas angemessen geleistet werden kann. Einen besonde-
ren Hinweis verdient dennoch die kleine Einleitung ,Die Exodus-
erzihlung (Ex 1-14) als ,dsthetisches Subjekt® oder: Wie ein atl. Er-
zdhltext literarisch und historisch zu lesen ist“ (9—16), in dem der Be-
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theler Exeget auch interessante Hinweise zur exegetischen Methodik
bietet. Die Untersuchung von Ex 1-14 erfolgt dann in erster Linie
durch Auswertung des Leitwortsystems und der durch diese gebilde-
ten Strukturen. Diese recht ansprechende Untersuchung weitet Utz-
schneider sodann zu einer Interpretation aus (67—127), die den drei
Erziihlphasen (der gerettete Befreier — Mose als Prophet und legitimer
Retter — das politische Handeln Gottes), die der Vf. in Ex 1-14 glaubt
konstatieren zu konnen, nachgeht. Kritisch anzumerken bliebe die
Frage, ob die Textdokumentation auf den S.n 21—49 nicht in einer an-
sprechenderen und weniger Seitenzahlen erfordernden Weise hitte
préisentiert werden kénnen. T. M.

Vardy, Peter: Das Gottesritsel. Antworten auf die Frage nach Gott. Bearbeitet
von Perry Schmidt-Leukel. — Miinchen: Don Bosco Verlag 1997. 203 S., kt
DM 26,80 ISBN: 3—-7698—-1057—-0
Der englische Religionsphilosoph Peter Vardy unternimmt mit

vorliegendem Bd den Versuch, ,.die Grundziige der wichtigsten Dis-

kussionen tiber die Realitdt und das Verstandnis Gottes maglichst
klar und einfach darzustellen®. (6) Dabei liefert er jedoch keine ferti-
gen Antworten, wie der miBverstindlich formulierte Untertitel der
deutschen Ausgabe nahelegen konnte; vielmehr geht es ihm darum,
eine erste Einfithrung in die Gottesfrage zu geben (u. a. mit folgenden

Themen: Wahrheit, Gottesbeweise, Attribute Gottes [Allmacht, All-

wissenheit], Handeln Gottes, Wunder) und den Leser zum selbstiandi-

gen Fragen und Nachdenken zu animieren: dazu finden sich am Ende
des Buches weiterfithrende Fragen und Literaturhinweise zu den ein-

zelnen Kapiteln. Jo. S.

Wagner, Andreas: Sprechakte und Sprechaktanalyse im Alten Testament. Un-
tersuchungen im biblischen Hebriisch an der Nahtstelle zwischen Hand-
lungsebene und Grammatik. — Berlin / New York: W. de Gruyter 1997. XIII,
360 S. (Beihefte zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft, 253),
Ln DM 188,00 ISBN: 3-11-015549—4
Ein Desiderat atl. Wissenschaft wird sicherlich darin zu suchen

sein, dafi die exegetischen Methoden nur bedingt neuere Forschungs-

impulse aus dem Bereich der allgemeinen Sprachwissenschaft auf-
nehmen. Das galt und gilt v. a. fiir den Bereich der Sprechakt- und

Dialoganalyse. Obwohl schon von Wonneberger angeregt, fehlte bis-

lang immer noch eine systematische Applizierung der im Bereich der

Sprechaktanalyse gewonnenen Uberlegungen auf die Auslegung atl.

Texte. Diese Liicke ist mit der von Andreas Wagner 1995 vorgelegten

Diss. zunéchst ausgefiillt worden. In insgesamt vier Kap.n untersucht

W., ausgehend von den Grundlagenforschungen Austins und Searles,

Sprechaktmodelle im AT. Etwas befremdlich erscheint allerdings bei

einem Blick ins Literaturverzeichnis das Fehlen solch entscheiden-

der Sprechaktforscher wie Gtz Hindelang und Franz Hundsnur-

scher. T. M.

Wehnert, Jiirgen: Die Reinheit des ,,christlichen Gottesvolkes* aus Juden und
Heiden. Studien zum historischen und theologischen Hintergrund des so-
genannten Aposteldekrets. — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1997.
311 8. (Forschungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testa-
ments, 173), Ln DM 124,00 ISBN: 3-525-53856—1
Die Géttinger Habil.schrift bestétigt, prizisiert und bereichert eine

von Rudolf Pesch und Alfons Weiser (in deren Apg-Kommentaren)

vorgetragene Hypothese: , daB das Aposteldekret v. a. als Reaktion
der Jerusalemer Gemeinde auf eine Hinwendung des Petrus zur Hei-
denmission nach dem Konvent zu verstehen ist und zugleich fiir den

Ausbruch des sog. antiochenischen Streits verantwortlich gewesen
sein diirfte” (12). Das Dekret sollte — nach der Intention der Jerusale-
mer — eine torageméle Begegnung zwischen Heiden- und Judenchri-
sten im ,,christlichen Gottesvolk” erméglichen, in dem sich Juden-
und Heidenchristen durch das ihnen auferlegte ungleiche Mab an To-
ra-Observanz klar unterschieden. Die élteste Schicht der Traditionen
in den Pseudoklementinen bestitigt die Beteiligung des Petrus an der
Verbreitung des Dekrets, auch deren Charakter als miindlicher Tradi-
tion (Bestdtigung dafiir auch in den Quellen des 2. und 3. Jh.s) und
ihren Sitz im Leben der Katechese heidnischer Konvertiten; an der
Verbreitung hat insbesondere die (petrinische) antiochenische Mis-
sion Anteil. Durch die Untersuchung der zeitgendssischen Interpre-
tation der levitischen Reinheitsvorstellungen (Targum-Tradition zu
Lev 17f) wird der (falschlich bestrittene) atl. Ursprung des Apostel-
dekrets auf eine festere Grundlage gestellt. Ein wichtiger Beitrag zur
Acta-Forschung und der ntl. Theologie des Gottesvolks. R. P.

Werner, Wolfgang: Das Buch Jeremia. Kapitel 1-25. — Stuttgart: Katholisches
Bibelwerk 1997. 220 S. (Neuer Stuttgarter Kommentar. Altes Testament,
19/1), kt DM 44,00 ISBN: 3-460-07191-5

Der Hildesheimer Alttestamentler Wolfgang Werner legt in der
praxisorientierten Reihe der Neuen Stutigarter Kommentare zum AT
mit seinem ersten Teil eines Jeremia-Kommentars einen ebenso wis-
senschaftlich fundierten wie in der Vermittlung engagierten Beitrag
vor. Auf 212 Seiten werden die ersten 25 Kap. des Jeremia-Buches
nach jeweiligen Sinnabschnitten kommentiert und theologisch aus-
gelegt. Besonderer Beachtung bedarf die iiberaus konzise Einleitung
zum Jeremia-Buch insgesamt wie zu wichtigen exegetischen Einzel-
fragen des Jeremia-Buches (11-31), in der Lehrer und Erwachsenen-
bildner eine fundierte Kenntnis der Entstehungszeit wie der theologi-
schen Problematik des Jeremia-Buches erhalten kénnen. Die Segmen-
tierung der jeweiligen Textteile wird leider nur bedingt zu einer Kom-
position derselben weitergefiihrt, so dali ein kompositorisches Profil
der kommentierten Texte leider weitgehend zu vermissen ist (vgl. als
gelungeneres Pendant den Numeri-Kommentar von Thomas Staubli
in derselben Reihe). Trotz dieser Einschrankung bleibt Werners Jere-
mia-Kommentar fraglos eines der Highlights der bisher erschienenen
Bde dieser Reihe. Ich warte gespannt auf den in Aussicht gestellten
zweiten Bd. T. M.

Wynn-Williams, Damian: The State of the Pentateuch. A comparison of the ap-
proaches of M. Noth and E. Blum. — Berlin / New York: W. de Gruyter 1997.
XI, 263 8. (Beihefte zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft,
249), Ln DM 168,00 ISBN: 3—-11-015397-1

Ist in der Frage der Entstehung des Pentateuch auch ,auf lange
Sicht wohl keine Kldrung abzusehen* (P. Weimar), ist die Skizzierung
der grundlegenden Probleme und ihrer Lésungen dennoch hilfreich
und unausweichlich. Einen weiteren Versuch stellt die von Wynn-
Williams vorgelegte Arbeit dar, in der der Vf. v. a. das traditionelle
Pentateuchmodell M. Noths mit neueren Forschungsansitzen bei E.
Blum ins Gesprich bringt. Die vom Vf. als Beispiel herangezogene
Textstelle Gen 25,19-33,17 wird zunichst in der Analyse von M.
Noth und sodann in der Untersuchung von E. Blum vorgestellt und
in einem vierten Abschnitt kritisch miteinander verglichen. Dabei
kommt der Vf. hinsichtlich der Jakob-Esau-Geschichten zu durchaus
spannenden Erkenntnissen, die jedoch theologische Interpretations-
linien weitestgehend vermissen lassen. T. M.
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uns! Gottes Offenbarung in der Welt; 24-38: Merker, Helmut: Johannes
1,1-18: Ein Christuspsalm und seine #ltesten Bearbeitungen; 39-45; Ma-
cHOVEC, Milan: Gott in der dialogischen Epoche; 46-58: CAMPENHAUSEN,
Axel Freiherr von: Das bischéfliche Aufsichtsamt in den Deutschen Kir-
chen; 59-72: ScHarBAU, Friedrich-Otto: Kirchengemeinschaft in Europa;
73-88: BECkER, Rolf: ,Leute, die so ungliicklich sind, nicht einmal die
Rechte der wilden Thiere unter ihren Mitmenschen zu geniessen.* Volks-
aufkldrung und eine ,Theologie der Befreiung” im achtzehnten Jahrhun-
dert; 89-100: ScuiTTe, Heinz: Der Heilige Geist leitet die Kirche in die
Wahrheit. Gedanken zu einer okumenischen Verstindigung; 101-116:
Kunn, Ulrich: Lutherische Perspektiven fiir den Weg der Christenheit ins
dritte Jahrtausend; 117-128: Baver, Oswald: Der neue Mensch: 129-148:
Perzorpt, Matthias: Offenbarung — in sprechakttheoretischer Perspektive;
149-161: BRANDLE, Werner: ,Wenn du ,in deinem Herzen' glaubst ... Zur
anthropologischen und metaphorologischen Ortsbestimmung des christli-
chen Glaubens; 162-179: Mever, Harding: Offenbarung — apostolische Kon-
tinuitdt — kirchliches Amt — apostolische Sukzession. Probleme und Még-
lichkeiten &kumenischer Verstindigung; 180-191: Ausrtap, Torleiv: The
Christian hope in today’s world: 192—-204: KaNDLER, Karl-Hermann: Gottes
Offenbarung in der Welt nach Nikolaus von Kues; 205-212: Henze, Ernst:
LER - Ein verfehlter padagogischer Ansatz; 213-227: Barts, Hans-Martin:
Sinnverzicht und Sinnverlangen. Der christliche Glaube vor der Sinnfrage;
228-240: BEIsseR, Friedrich: Spricht Paulus in Ré 7,7-25 vom Menschen,
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der noch nicht zum Glauben gekommen ist?; 241-245: KAMPERMANN,
Ernst: Anfechtung — und Gottesoffenbarung; 246-259: DirscHERL, Erwin:
Marcions spiter Trinmph? Bemerkungen zum Verhiltnis von Dogmatik
und Tiefenpsychologie; 260-274: DouMEeN, Christoph: Gottes Spuren nach-
gehen ... Offenbarung in der Wirkungsgeschichte biblischer Texte?;
275-291: HEMPELMANN, Reinhard: ,Sakrament als Erscheinung der Litur-
gie der Welt.“ Zur Sakramententheologie Karl Rahners (1904-1984);
292-304: OeMING, Manfred: Gottes Offenbarung ,,von hinten“. Zu einem
wenig beachteten Aspekt des alttestamentlichen Offenbarungsverstdndnis-
ses; 305-320; UNTERGASSMAIR, Franz Georg: ,Meinen Frieden gebe ich
euch.“ Der Weg in die Okumene als verheiBungsvolle Offenbarung;
321-329: MoxroscH, Reinhold: Glaubensentwicklung — Antwort auf Gottes
Offenbarung?; 330-347: Kinker, Klaus: Mystik und Meditation als Grund-
elemente im Dialog der Religionen; 348-353: VrijpacHs, Bartholomeus:
Gott oder dem Mammon dienen. Predigt iiber Matthédus 6,19-21.24.

Altes Testament

Ich glaube an den Gott Israels: Fragen und Antworten zu einem Thema, das im

christlichen Glaubensbekenntnis fehlt, hg. v. Frank Criisemann / Udo
Theissmann. — Giitersloh: Kaiser 1999. 159 S., kt DM 19,80 ISBN
3-579-05168-7: 13—16: DOrrrFuUss, Ernst Michael: Warum halten Christen
am Alten Testament fest?; 16—20: EBacH, Jiirgen: Ist das Alte Testament ein
grausames Buch?; 21-25: Ma1gr, Christl: Ist das Alte Testament ein patriar-
chalisches Buch?; 25—-28: WENGsT, Klaus: Was ist das Neue am Neuen Testa-
ment?; 28-31: ScHOTTROFF, Luise: Das Neue Testament, ein Buch gegen Ju-
den und Jiidinnen?; 32-36: MiLLARD, Matthias: Glauben Juden und Chri-
sten an denselben Gott?; 37—45: MARQUARDT, Friedrich-Wilhelm: Wie ver-
hilt sich die christliche Lehre vom dreieinigen Gott zur jiidischen
Betonung der Einheit Gottes?; 45-49: LoHRBACHER, Albrecht: Ist der Gott
des Alten Testaments ein ,Rachegott‘?; 49-54: FrerTLOH, Magdalene L.:
Braucht Gott Opfer?; 55-58: CRi'SEMANN, Frank: Wird der eine Gott der Bi-
bel in vielerlei Gestalt in den Religionen verehrt?; 59-62: Neunaus, Diet-
rich: War Jesus der erwartete Messias?; 62—66: SCHOTTROFF, Luise: War Jesus
ein Gegner der Phariséer?; 66—71: MULLER, Klaus: Hat sich Jesus von seinem
Volk geldst?; 72—75: SEVERIN-KAISER, Martina: Ist Jesus am Kreuz fiir uns
gestorben?; 76-81: MARQUARDT, Friedrich-Wilhelm: Ist Jesus Gottes Sohn?;
82-85: SIEGELE-WENSCHKEWITZ, Leonore: Sind die Juden Schuld am Tod Je-
su?; 85-90: Lapripg, Ruth: Warum glauben Juden nicht an Jesus Christus?;
91-94: WAGNER, Peter: Warum sollen sich Christen mit dem Judentum be-
schiéftigen?; 95-99: WemNricH, Michael: Sind die Juden das auserwihlte
Volk Gottes?; 99-103: Renprorrr, Rolf: Hat der neue Bund den alten er-
setzt?; 103-107: CRUSEMANN, Marlene: Ist das Christentum eine jiidische
Sekte?; 107-109: WeNest, Klaus: Soll die Kirche die Juden missionieren?;
110-113: STOHR, Martin: Sind die Christen zur Solidaritit mit dem Staat
Israel verpflichtet?; 114-118: CrijsemanN, Frank / Osst, Gabriele: Miissen
sich Christinnen und Christen an das Gesetz des Alten Testaments halten?;
119-123: Witrstock, Alfred: Was kénnen Christen von jiidischer Lebens-
praxis lernen?; 123—128: Osst, Gabriele: Was geht Christen der jiidische
Sabbat an?; 128-131: MiLLARD, Matthias: Ist das Gebot der Feindesliebe
ein spezifisch christliches Gebot?; 131-136: LoarBACHER, Alfred: Wo be-
ginnt Judenfeindschaft?; 137-141: KrieNgr, Tobias: Ist Auferstehung eine
Hoffnung nur fiir Christen?; EBacH, Jiirgen: Wann kommt der Messias (wie-
der)?; 145-148: MoLTMANN, Jiirgen: ,Gott wird sein alles in allen!*,

Religionsphilosophie / Fundamentaltheologie

Bilderverbot, hg. v. Michael J. Rainer / Hans-Gerd JanBen. — Miinster: LIT

1997. VIII/320 S. (Jahrbuch Politische Theologie, 2), brosch. DM 39,80
ISBN 3-8258-2795-X: 1-20: ForuM; 22-35: EBacH, Jiirgen: Gottesbilder im
Wandel. Biblisch-theologische Aspekte; 36-53: HINKELAMMERT, Franz: Wi-
der die verfertigten G6tzen der Macht. Zur Metaphysik der okzidentalen Un-
menschlichkeit; 54—66: BRECHER, Bob: Liberalismus als Idolatrie?; 67—87:
HeLrer, Agnes: Politik nach dem Tod Gottes; 88—105: GExLE, Hanna: Bild,
Wort, Geschlecht. Jiidische Perspektiven bei S. Freud; 106—120: Kocs, Ger-
trud: Medientheoretische Anmerkungen zum Bilderverbot; 121-141: Zamo-
RA, José A.: Erlésung unter Bilderverbot. Zu Th. W. Adornos Idee der Versih-
nung nach Auschwitz; 142—155: WENDEL, Saskia: Absenz des Absoluten.
Die Relevanz des Bilderverbots bei Jean-Francois Lyotard; 156—164: HABBEL,
Torsten: Die im Antlitz zuriickgelassene Spur. Bilderverbot im Denken Em-
manuel Levinas; 165-172: GRUNDEN, Gabriela: Essayistisches Denken als
Denken des Bilderverbotes; 173—186: GOLDSTEIN, Jiirgen: Bemerkungen zur
nominalistischen Tiefenschicht der Neuen Politischen Theologie; 187-222:
Jonn, Ottmar: Rahners Geheimnisbegriff als anonyme Tradierung des Bil-
derverbotes; 223—238: Janssen, Hans-Gerd: Freiheit von Bildern Gottes —
Bilder von der Freiheit Gottes. Die Theodizeefrage zwischen Voluntarismus
und Rationalismus; 239-251: LEnzeN, Verena: Vom Bilderverbot zum jiidi-
schen Gebet in Arnold Schiénbergs Oper Moses und Aron; 252-270: Bug-
RICHTER, Rita: Den Bann der Bilder brechen. Beobachtungen zum Verhiltnis
von Bildlichkeit und Sprache in den Arbeiten Jenny Holzers; 272-285: Ma-
NEMANN, Jiirgen: Carl Schmitt iiber die Kraft des Reprisentativen im romi-
schen Katholizismus; 286-294: ManTL, Wolfgang: Repriisentation beim frii-
hen Carl Schmitt; 205-302: WersBICK, Jiirgen: Reprisentation — Eine theo-
logische Schliisselkategorie? 303-307: ME1z, Johann Baptist: Bemerkungen
zum , Katholischen Prinzip“ der Repriisentation.

Heute von Gott reden, hg, v. Johannes Beutler / Erhard Kunz. — Wiirzburg:

Echter 1998. 141 S. (Religion in der Moderne, 5), brosch. DM 39,00 ISBN

3-429-02042-5: 9-29: HouN, Hans-Joachim: Abschied von Gott? Theo-
logie an den Grenzen der Moderne; 31-56: SCHAEFFLER, Richard: Die
Selbstgefahrdung der Vernunft und der Gottesglaube; 57-77: DALFERTH, In-
golf U.: ,Was Gott ist, bestimme ich!* Reden von Gott im Zeitalter der ,,Ca-
feteria-Religion*; 79-95: HEINE, Susanne: Gott — das sperrige Du. Der
Theismus als Argernis der Aufklarung; 97-124: KgssLer, Hans: ,,Schwei-
gen miissen wir oft; es fehlen heilige Namen® (Hélderlin). Zur Hermeneu-
tik trinitarischer Rede; 125-140: BiesiNGeR, Albert: Kinder nicht um Gott
betriigen.

Religionsphilosophie. Europiische Denker zwischen philosophischer Theo-

logie und Religionskritik, hg. v. Thomas Brose. — Wiirzburg: Echter 1998.
324 S. (Religion in der Moderne, 4), brosch. DM 48,00 ISBN
3-429-02060-3: 9-36: GApE, Gerhard: Anselm von Canterbury
(1034-1109). Die Rolle der ,ratio” bei der Glaubensverantwortung im Den-
ken Anselms von Canterbury; 37—48: Kimn, Ulrich: Thomas von Aquin
(1224-1274). Die Frage nach Gott bei Thomas von Aquin; 49-70: FRANK,
Giinter: Philipp Melanchton (1497-1560). Prolegomena moderner Religi-
onsphilosophie. Philipp Melanchton und der Beitrag reformatorisch-hu-
manistischer Theologie zur religionsphilosophischen Problematik der frii-
hen Neuzeit; 71-82: ScudNDORF, Harald: René Descartes (1596-1650).
René Descartes. Die Grundlegung der neuzeitlichen Philosophie und die
Griindung des menschlichen Geistes in Gott; §3—112: GoLpENBAUM, Ursu-
la: Baruch Spinoza (1632—1677). Der historische Ansatz des ,,Theologisch-
politischen Traktats“ Baruch Spinozas als ein Ausweg aus den religions-
philosophischen Debatten des 17. Jahrhunderts; 113-130: Poser, Hans:
Gottfried Wilhelm Leibniz (1646—1716). Von der Zulassung des Ubels in
der besten Welt. Uber Leibnizens Theodizee; 131—158: Brosg, Thomas: Da-
vid Hume (1711-1776). David Humes geistesgeschichtliche Zisur. Das
Umschlagen von aufgeklirter Religionsphilosophie in Religionskritik;
159-176: ScHAEFFLER, Richard: Immanuel Kant (1724-1804). Immanuel
Kant. Kritik und Neubegriindung der Religion; 177-198: Brigsg, Olaf:
Heinrich Heine (1797-1856). Wissen, Ahnung und Glaube. Heinrich Hei-
nes Auseinandersetzung mit der Religion; 199-220: Brunvorr, Arve: Lud-
wig Feuerbach (1804-1872). Religionsphilosophie bei Ludwig Feuerbach.
Religionskritik und Theologierezeption; 221-232: ExLEN, Peter: Karl Marx
(1818-1883). Die Kritik der Religion bei Karl Marx; 233-256: GimpL, Ge-
org: Franz Brentano (1838-1917). Franz Brentano und die Wiederauf-
nahme des ontologischen Gottesbeweises. Vom Blickwinkel einer empiri-
schen Linguistik; 257—280: GaeL, Michael: Max Scheler (1874-1928). Re-
ligion als personales Verstandnis. Max Schelers religionsphilosophischer
Entwurf; 281-300: AncrLer, Kurt: Walter Benjamin (1892-1940). Walter
Benjamin und die Theologie; 301-322: FogLz, Siegfried: Emmanuel Levi-
nas (1905-1995). Der jiidische Philosoph Emmanuel Levinas. Zeuge einer
tieferen trennenden Gemeinsamkeit von biblischem und griechischem
Denken.

Religiositit in der Postmoderne, hg. v. Uwe Gerber. — Frankfurt am Main u. a.

1998. 252 S. (Darmstadter theologische Beitriige zu Gegenwartsfragen, 3), kt
DM 79,00 ISBN 3-631-33114-2: 19-36: S1LBER, Alex: Der liebe Gott sitzt im
Publikum. Versuch einer Anniherung an die eigenen Bilder; 37—41: SILBER,
Alex / SELLIER, Veronika: Das Vorbild — eine Himmelsmacht? Fragen und
Antworten zu religiésen Inhalten in der Kunst; 43—62: SELLIER, Veronika:
Das Christusbild in der Malerei des 19. Jahrhunderts; 63—80: KirsNER, Inge:
Die Welt ist ein Versuch: Postmoderne — Film — Theologie; 81-99: Port-
MANN, Adrian: Kochen als religitse Praxis. Uber eine Religion in der Mo-
derne und die Schwierigkeit, sie zu erkennen; 101-113: Onry, Lukas: Die
Privatisierung des wertvollen Lebens und eine verbindliche Moral an der
Grenze zum Tod. Wie ,,post-metaphysisch* ist die Diskursethik?; 115-130:
DEGEN-BALLMER, Stephan: Der Wunsch nach Ganzheit als ein Ausdruck
postmoderner Gesellschaft. Die ckologischen Anliegen der ,Postmodern
Theology” in Nordamerika; 131-149: HoFMEISTER, Georg: Die Frage nach
dem Naturverstindis als ethische Aufgabe postmoderner Reflexion;
151-173: Scumipt, Jan C.: Chaos und Schopfung. Bemerkungen zur Ver-
dnderung unseres Naturverstandnisses. Gesprichsangebot zu einem natur-
wissenschaftlich-religiosen Dialog; 175—187: ENGEL, Ulrich: Von Playboys
und Prayboys. Zu einem City-Pastoral-Projekt in der Diisseldorfer Altstadt;
189-200: GREINACHER, Norbert: Vom ,,Heiligen Reich® zum ,,Offenen Haus
fiir Menschen®. Perspektiven fiir ein Europa von morgen; 201-215: MyNa-
rEK, Hubertus: Okologische Religion — Religion fiir das dritte Jahrtausend;
217-232: Priss, David: Partikularitdt des Jiidischen und Partikularitit als
anthropologische Kategorie — Eine Lévinas-Lektiire; 233—247: BEUSCHER,
Bernd: Religion in der Schule der Postmoderne. Eine Zeit-Schrift.

Theologiegeschichte / Dogmengeschichte

Antimodernismus und Modernismus in der katholischen Kirche. Beitrige zum

theologiegeschichtlichen Vorfeld des II. Vatikanums, hg. v. Hubert Wolf.
— Paderborn u. a.: Ferdinand Schéningh 1998. 397 S. (Programm und
Wirkungsgeschichte des II. Vatikanums, 2), kt DM 108,00 ISBN:
3-506-73762-7: 11-14: HUNERMANN, Peter: Die Modernismusthematik im
Horizont des Forschungsprojekts ,,Globalkultur und christlicher Glaube";
15-38: Worr, Hubert: Einleitung: (Anti-) Modernismus und II. Vatikanum;
42-63: Werss, Otto: ,,Sicut mortui. Et ecce vivimus.“ Uberlegungen zur heu-
tigen Modernismusforschung; 67—106: Grar, Friedrich-Wilhelm: Moderne
Modernisierer, modernititskritische Traditionalisten oder reaktionére Mo-
dernisten? 107—139: Weiss, Otto: Der Katholische Modernismus. Begriff —
Selbstverstandnis — Ausprdgungen — Weiterwirken; 143—161: ScHWEDT,
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Herman H.: Alte Welt gegen Neue Welt. Der Papst und der katholische
Amerikanismus (1899); 163-192: WerrLaurr, Manfred: ,History or Apolo-
getics” Edmund Bishop (1846-1917): ,,a modernist of before modernism*;
195-216: LANDERSDORFER, Anton: Albert Maria Weill OP (1844-1925). Ein
leidenschaftlicher Kimpfer wider den Modernismus; 217—239: HAUSBERGER,
Karl: ,,Reformistae quoad intellectum confusi sunt, quod mores mendaces.*
Zur antimodernistischen Protagonistenrolle des Rottenburger Bischofs
Paul Wilhelm von Keppler (1898-1926); 241-265: ArNoLp, Claus: Frauen
und ,Modernisten®. Ein Kreis um Augusta von Eichthal; 267—279: RUSTER,
Thomas: Theolagische Wahrnehmung von Kultur im ausgehenden Kaiser-
reich; 283-297: Ries, Markus: Zwischen Literaturstreit und Osterbestim-
mung. Katholische Belletristik nach der Modernismuskrise: 299-322:
HausBerGer, Karl: Der ,Fall* Joseph Wittig (1879-1949): 323—-343: EpEg,
Manfred: ,,Eine modernere Gestalt des Christentums kann fiir uns nur eine
deutschere Gestalt sein . ..“ Vom ,artgemaBen® Christentum zum ,deut-
schen Glauben®; 345-364: ScHARFENECKER, Uwe: Dr. Oskar Schroeder
(1889-1974), Inspirator, Organisator und Destruktor des Rheinischen Krei-
ses der Reformfreunde; 367-376: HUNERMANN, Peter: Antimodernismus
und Modernismus. Eine kritische Nachlese.

Dogmatik

Projekttag Frauenordination, hg. v. Ernst Dassmann u. a. — Bonn: Borenggs-

ser 1997. VI, 82 S. (Kleine Bonner Theologische Reihe. Vortrige — Aufsdtze
— Stellungnahmen), kt DM 13,80 ISBN: 3-923946-37—6: 1-19; WoHLMUTH,
Josef: Darstellung und Beurteilung der wichtigsten Inhalte und der Argu-
mentationsstruktur der beiden Dokumente ,,Ordinatio sacerdotalis* (1994)
und ,Inter insigniores® (1976); 20-38: WALDENFELS, Hans: Zum Verbind-
lichkeitsgrad von Inter insigniores und Ordinatio sacerdotalis und ihren
dogmatischen Positionen; 39-51: MErkLEIN, Helmut: Zur Stichhaltigkeit
der exegetischen Begriindungsverfahren in ,Inter insigniores* und ,,Ordi-
natio sacerdotalis®; 52—-65: DassMANN, Ernst: Non decet neque necessarium
est . .. Die friithchristliche Tradition iiber den AusschluB der Frauen vom
Priesteramt und dem Dienst der Verkiindigung; 66-82: Fiirst, Walter: Pa-
storaltheologische Uberlegungen zur ekklesiopraktischen Funktion von
,»Ordinatio sacerdotalis®,

Wo steht die Kirche? Orientierung am Zweiten Vatikanischen Konzil und an der

Gemeinsamen Synode, hg. v. Albert Kduflein / Tobias Licht. — Karls-
ruhe: G. Braun 1998, 79 S. (Karlsruher Beitriige zu Theologie und Gesell-
schaft. Neue Schriftenreihe), brosch. DM 16,00 ISBN: 3—7650-8179—5:
15-28: LEHMANN, Karl: Der doppelte Aufbruch — und was nun? Standort-
bestimmung 30 Jahre nach dem Vatikanum II und 20 Jahre nach der Ge-
meinsamen Synode; 29-47: WEHRLE, Paul: Kirche im Gesprich mit der
Welt. Zur Umsetzung des II. Vatikanischen Konzils; 48-62: VERWEYEN,
Hansjiirgen: Vom Konzil zum Weltkatechismus: restaurative Tendenzen?;
63—77: Ernst, Wilhelm: Leben aus dem Glauben in der Welt von heute.
Eine Einfiihrung in den zweiten Band des deutschen Erwachsenenkate-
chismus.

Systematische Theologie der Gegenwart in Selbstdarstellungen, hg. v. Christian

Henning / Karsten Lehmkiihler. — Tiibingen: Mohr Siebeck 1998.
VI/401 S. (UTB fiir Wissenschaft: Uni-Taschenbiicher, 2048), brosch. DM
34,80 ISBN: 3-8252-2048—6 (UTB) / 3—16—146990-9 (Mohr Siebeck): 3—23:
RirschL, Dietrich; 25-39: MILDENBERGER, Friedrich: 41-57: Baur, Jorg;
59-77: RENDTORFF, Trutz; 79-100: SLENCZKA, Reinhard; 103-118: KiHN,
Ulrich; 121-141: LancE, Dietz; 143-165: FiscHer, Hermann; 167—187:
HonEckER, Martin; 189-210: JUNGEL, Eberhard; 213-227: Sauter, Gerhard;
229-244; Frey, Christofer; 247-256: Timm, Hermann; 259-274: KROTKE,
Wolf; 277-299: Wacner, Falk; 301-315: Baver, Oswald; 317—-350: HErMS,
Eilert; 353-372: HARLE, Wilfried; 375-399: Sparn, Walter.

Verbindliches Zeugnis II. Schriftauslegung — Lehramt — Rezeption, hg. v. Wolf-

hart Pannenberg / Theodor Schneider. — Freiburg i. B.: Herder / Gist-
tingen: Vandenhoeck & Ruprecht. 320 S. (Dialog der Kirchen, 9), kt DM
68,00 ISBN 3-451-23625-7 (Herder) / 3-525-56930-0 (Vandenhoeck & Ru-
precht): 9-12: PANNENBERG, Wolfhart: Zum Stand der Diskussion im Oku-
menischen Arbeitskreis; 13-71: WiLckens, Ulrich: Schriftauslegung in hi-
storisch-kritischer Forschung und geistlicher Betrachtung; 72—121: S6pING,
Thomas: Wissenschaftliche und kirchliche Schriftauslegung; 122-134:
PanNENBERG, Wolfhart: Bleiben in der Wahrheit als Thema reformatorischer
Theologie; 135-156: PorrMEYER, Hermann J.: Bleiben in der Wahrheit: Ver-
bindlichkeit des Glaubenszeugnisses der Kirche aus katholischer Sicht;
157-174: Lenmany, Karl: Notwendigkeit und Grenzen des Dialogs zwi-
schen Theologen und Lehramt; 175-192: Lonsg, Eduard: Lehramt und
Lehrautoritit in der evangelischen Kirche; 193-218: Bemnert, Wolfgang:
Die Rezeption und ihre Bedeutung fiir Leben und Lehre der Kirche;
219-245: MEHLHAUSEN, Joachim: Die Rezeption der Barmer Theologischen
Erklarung in den evangelischen Landeskirchen nach 1945; 246-258: EssERr,
Hans Helmut: Die Lehre vom , testimonium Spiritus Sancti internum* bei
Calvin innerhalb seiner Lehre von der Heiligen Schrift; 259-283: Ger-
HARDS, Albert: Die Rolle des Gottesdienstes fiir die Weitergabe des Glau-
bens; 284-308: MEHLHAUSEN, Joachim: Kirchenordnungen und die Weiter-
gabe des Glaubens und der Lehre.

Dialogische Wissenschaft. Perspektiven der Philosophie Schleiermachers, hg.

v. Dieter Burdorf / Reinold Schmiicker. — Paderborn u. a.: Schéningh
1998. 298 S., kt DM 88,00 ISBN 3-506—77906—0: 7—18: BURDORF, Dieter /
Scumicker, Reinhold: Streitgespriiche. Schleiermachers Konzept einer
dialogischen Wissenschaft; 19-52: Burporr, Dieter: Schleiermachers

Schreibweisen; 53—-68: LONKER, Fred: Religitses Erleben. Zu Schleierma-
chers zweiter Rede ,,Uber die Religion“; 69—79: Runorrs, Enno: Die ,selbst-
bewuBte’ Religion. Schleiermachers Antwort auf Kants Religionskritik und
ihre Bedeutung fiir die Gegenwart; 81-105: DANNEBERG, Lutz: Schleierma-
chers Hermeneutik im historischen Kontext — mit einem Blick auf ihre Re-
zeption; 107-123: THOLEN, Toni: Erfahrung des Dialogs. Zu einer Ethik der
Interpretation; 125-136: PLeGER, Wolfgang H.: Die Kunst der Gespréchsfiih-
rung. Zu Schleiermachers Hermeneutik und Dialektik; 137—146: ScHNUR,
Harald: Die Rationalitit der Wissensbildung. Schleiermachers Dialektik
als Verfahren der Moderation; 147-161: ArNDT, Andreas: ,Spekulative
Blicke auf das geistige Prinzip.“ Friedrich Schleiermachers Psychologie;
163-185: BErRBEN, Tobias: Praktische Vernunft und Individualitit. Schleier-
machers Ethik als Theorie konventioneller Moralitit; 187—205: JorpaN, Ste-
fan: Schleiermachers Geschichtsbegriff und seine Bedeutung fiir die Ge-
schichtswissenschaft; 207—227: WinkLER, Michael: ,Zu einem anmaBenden
Ich, woriiber so viel Geschrei ist, hat man es noch gar nicht gebracht.* Fried-
rich Schleiermacher und das Problem der Bildung in der Moderne;
229-240: Frost, Ursula: Erziehen braucht das Verstehen einer Aufgabe.
Zum Verhidltnis von Piddagogik und Hermeneutik bei Schleiermacher;
241-265: SCHMUCKER, Reinhold: Schleiermachers Grundlegung der Kunst-
philosophie.

Schépfung und Selbstorganisation. Beitrdge zum Gesprich zwischen Schép-

fungstheologie und Naturwissenschaften, hg. v. Konrad Hilpert / Gott-
holdHasenhiittl. ~Paderborn u. a.: Schaningh 1999. 310 S., kt DM 88,00
ISBN: 8-506-73751—1: 7—9: HrLperT, Konrad: Einfithrung: Natur erkennen
und deuten. Die Aktualitit der Schépfungstheologie; 10-20: HuMMEL, Gert:
Selbstorganisation versus Schépfungsglaube?; 21-32: HaseNHUTTL, Gott-
hold: Erfahrungsgrundlagen theologischer Aussagen am Beispiel kosmolo-
gischer Gottesbeweise; 33—53: THEIs, Robert: Schépfung als Thema der Me-
taphysik in der neuzeitlichen Philosophie. Exempla in programma; 54-67:
MtrLer, Ulrich B.: Biblischer Schépfungsglaube in der Spannung zwi-
schen Schopfung und Neuschépfung; 68-82: StrotmanN, Angelika: Zwi-
schen Chaos und Kosmos. Die priexistente Weisheit in Tjob 28 als Symbol
einer komplexen Weltordnung; 83-93: Scawacer, Raymund: Der Riss in
der Schépfung: Unrecht, Gewalt, Leid aus biblischer Sicht; Rubnick, Ul-
rich: Schopfungsmythen und Chaostheorie; 108—122: WiLHELM-SCHAFFER,
Irmgard: Von der Einheit tiber die Trennung zur Partnerschaft? Zum Ver-
hiltnis von Naturwissenschaft und Theologie; 123—137: CoNRAD, Anne:
Vom Makrokosmos/Mikrokosmos iiber das Uhrwerk zur Maschine. Para-
digmenwechsel der Metaphern des Menschen; 138-151: KornwAcCHS,
Klaus: Ein Naturgesetz ist (k)ein Naturgesetz; 152—167: KuMMER, Christian:
Die Selbstorganisation des Lebendigen; 168—183: MiiL.LER, Werner: Natur-
beziige. Zur Interdependenz von Mensch und Natur; 184-208: STEITZ,
Erich: Stammesgeschichtliche Aspekte zur Sonderstellung des Menschen;
209-225: Hiceert, Konrad: Moral: Resultat der biologischen Evolution?
Uber die Relevanz soziobiologischer Erkenntnisse fiir die Ethik; 226—242:
Mok, Hans ].: Bewahrung der Schépfung als Grundauftrag einer nachhal-
tigen Entwicklung. Zugleich ein Beitrag zur weiteren Entfaltung der Katho-
lischen Soziallehre; 243-253: Bujo, Bénézet: Leben im Einklang mit der Na-
tur. Fiir eine Ethik der Ganzheitlichkeit; 254—260: TARTER, Jill: The Search
for Intellegent Life in the Universe; 261—-276: WarLicH, Matthias: Die Zu-
kunft organisieren? — Das Ende der Planung, die Evolution des Sozialen
und das ,neue“ Kontingenzproblem; 277-292: Sauper, Gerhard: Schrift
und Schriftsteller zwischen Autoritit und Kreativitit; 293—-302: VERWEYEN,
Hansjlirgen: Experiment Menschheit: Sinn und Ziel der Evolution?.

Wendung nach Jerusalem: Friedrich-Wilhelm Marquardts Theologie im Ge-

sprich, hg. v. Hanna Lehming u. a. — Giitersloh: Kaiser 1999. 516 S., kt
DM 88,00 ISBN: 3-579-00402-6: 13—52: Liss-WALTHER, Joachim: Denken
aus der Umkehr heraus. Eine Einfithrung in die Dogmatik Friedrich-Wil-
helm Marquardts; 55-67: Wassmann, Harry: ,BloB nicht Vaterland. Fried-
rich-Wilhelm Marquardt — ein Nachkriegstheologe?; 68—76: RUMSCHEIDT,
Martin: Das Licht der Tora und die Kinder von ,Hitlers willigen Vollstrek-
kern"; 77-86: TAkEDA, Takehisa: ,Barmen* als Frage an die Entstehung der
Vereinigten Kirche Christi in Japan (Kyodan) unter dem Tenno-Faschismus;
87-97: TER SCHEGGET, Gijsbertus H.: Miskottes biblische Alphabetisierung;
98-110: MINNAARD, Gerard: Eine gefihrliche Geschichte. Biblische Herme-
neutik im Spannungsfeld von Buchstabentreue und Fundamentalismus:
111-117: BOENDERMAKER, Johannes P.: Der rechte Glaube ist allda gewesen.
Luthers Zeitbegriff in seinen alttestamentlichen Predigten; 118-131: Wes-
seL, Coen: Institutionen des christlichen Hoffens; 135-155: SarrA1, Chana
/ TrpPELSKIRCH, Dorothee C. von: Rav Assi und seine Mutter. Talmud-Stu-
dium fiir Juden und Christen; 156—172: ARNDT, Timotheus: EREV RAV und
ASAFSUF im Midrasch; 173—184: MinLLER, Klaus: Am Gebot hoffen lernen.
Eine Lesehilfe zur Rezeption der noachidischen Tora in der Marquardt-
schen Eschatologie; 185-195: Brocke, Edna: Gab es ,,das jiidische Nein zu
Jesus Christus“? An- und Riickfragen an F.-W. Marquardts ,Feinde um un-
seretwillen’; 196-207: Enriicn, Ernst Ludwig: Christen und Juden heute.
Notwendigkeiten und Schwierigkeiten im Dialog; 208-216: Gossmann,
Hans-Christoph: Die Bedeutung des Staates Israel fiir die christliche Theo-
logie; 217-226: KRIENER, Tobias: Landverheifung und Zionismus in der
Theologie. Friedrich-Wilhelm Marquardts — eine Problemanzeige; 227-252:
Krarperrt, Berthold:'Dialog mit Israel und Mission unter den Vélkern. Di-
mensionen und Folgen der Israelvergessenheit in Mission und Okumene:
256-269: Henrix, Hans-Hermann: Menschwerdung Gottes konkret: Jude-
werdung; 270-286: Tomson, Peter J.: Jesus und die messianische Prophe-
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tenlektiire: historischer und theologischer Kontext; 287—-302: WINZELER, Pe-
ter: Christologische Erfiillungs- oder Verzichtstheologie? Jesus unter uns
Gojim; 303-316: VEERkaMP, Ton: Gespenster von Jesus. Matthédus 14,22-33;
317-328: WenGsT, Klaus: Jesus von Nazaret und die frithen Chasidim. Ein-
sichten in die Jiidischkeit des Jesus der Evangelien; 329-338: vON DER
OsTEN-SACKEN, Peter: Paulus — Apostel und Sohn Israels; 342-352: TEN
Boom, Wessel: Umkehr nach Jerusalem. Friedrich-Wilhelm Marquardt und
der Ausgang der klassischen Theologie; 353-368: ANDRESEN, Dieter: Fiinf-
undzwanzig Jahre danach: Theologie und Sozialismus; 369-396: STUMKE,
Volker: Eschatologische Differenz in Gott? Zum Verhiltnis von Barmherzig-
keit und Gerechtigkeit Gottes bei Karl Barth und Friedrich-Wilhelm Mar-
quardt; 397—405 LocHMANN, Jan Mili¢: Volk Gottes ohne Schwert: Oekume-
nische Herausforderung von Petr Chel¢icky und den Bshmischen Briidern;
409-421: PANGRITZ, Andreas: Die allerfreiesten Spriinge. Zu Friedrich-Wil-
helm Marquardts theologischer Utopie; 422—435: BROUWER, Rinse Reeling:
Siehe, wir ziehen hinauf nach Jerusalem®; 436-448: STOHR, Martin: Un-
wissenschaftliche Nach-Sétze zur Stadt; 449-466: Brumrik, Micha: Jiidi-
sche Utopien im Zeitalter der Emanzipation und ihres Scheiterns — Heine,
Cohen und Arendt; 467-511: JoBATEY, Ilk Eva: Bibliographie Friedrich-Wil-
helm Marquardts von 1953-1998.

Okumenische Theologie

Wer bist Du, Christus? Ein 6kumenisches Lesebuch zur Christologie Dietrich

Bonhoeffers, hg, v. Renate Wind / Craig L. Nessan. — Giitersloh: Chr. Kai-
ser / Giitersloher Verlagsanstalt 1998. 80 S. (Kaiser Taschenbiicher, 167), kt
DM 19,80 ISBN: 3-579-05167—9: 9—18: NEssan, Craig L.: Einfiihrung in
Dietrich Bonhoeffers Christ the Center; 19—-32: Winp, Renate: Kirchen-
kampf und Kontemplation. Eine Wiederentdeckung der politischen Chri-
stologie Dietrich Bonhoeffers; 33—76: BonHOEFFER, Dietrich: Christologie-
Vorlesungen 1933. Texte und Kontexte.

Liturgiewissenschaft

Die missionarische Dimension der Liturgie. Gott feiern in nachchristlicher Ge-

sellschaft. Bd 1, hg. v. Benedikt Kranemann /Klemens Richter / Franz-
Peter Tebartz-van Elst. — Stuttgart: Katholisches Bibelwerk 1998. 136
S. (Gottes Volk — Bibel und Liturgie im Leben der Gemeinde, S/98, Lesejahr
C), Pb. DM 21,80 ISBN: 3-460-26569-8 ISSN: 0946-8943: 9—19: RICHTER,
Klemens: Liturgie in nachchristlicher Gesellschaft?; 20-31: Geruarps, Al-
bert: Menschwerden durch Gottesdienst? Zur Positionsbestimmung der Li-
turgie zwischen kirchlichem Anspruch und individuellem Erleben; 32—44:
Bieritz, Karl-Heinrich: Erlebnis Gottesdienst. Erlebniskultur und gottes-
dienstliche , Kultur des Lebens; 45-59: HomHN, Hans-Joachim: Wider das
Schwinden der Sinne! Impulse fiir eine zeitkritische Asthetik des Glau-
bens; 60-69: BERGER, Teresa: Das Wort des Lebens. Zur missionarischen Di-
mension gottesdienstlicher Sprache; 70-83: KraNEMANN, Benedikt: Glau-
bensfeier und Lebensdeutung. Zur missionarischen Dimension des Kir-
chenjahres; 84-92: EmErs, Dieter: Liturgie und Diakonie. Die gemeinsame
Herkunft; 93—101: BrerscHNEIDER, Wolfgang: Stimme der Sehnsucht und
der Klage, Klang des Unsagbaren: Musik im Gottesdienst; 102-105: GERr-
HARDS, Albert: Kirchenmusik in der Stadt; 106—120: Rau, Stefan: Sie traten
ein —und fithlten sich im Himmel! Der Kirchenraum als Ort der Verkiindi-
gung; 121-134: STerNBERG, Thomas: In Bildern schweigend reden. Kunst-
werke als Medium der Glaubensvermittlung.

Herausforderung: Gottesdienst, hg. v. Reinhold Morath / Wolfgang Ratz-

mann. — Leipzig: Evangelische Verlagsanstalt 1997. 256 S. (Beitrdge zu Li-
turgie und Spiritualitét, 1), Pb. DM 29,80 ISBN: 3-374-01653—7: 12-22:
Rarzmann, Wolfgang: Zwischen Erlebnis und Risiko — Neue Spiritualitit
und alter Gottesdienst?; 23—34: PreissLER, Holger: Kontrast oder Parallele —
Gottesdienst in anderen Kulturen und Religionen heute. Islamische Bei-
spiele aus dem arabischen Nahen Osten; 35-46: Fiscuer, Wolfgang: Massen-
medien und Religion — Ersetzen die elektronischen Medien den Gottes-
dienst?; 47-63: PoLLACK, Detlef; Gottesdienst in der modernen Gesellschaft.
Religionssoziologische Beobachtungen und Deutungen; 64-76: VOGLER,
Werner: Mahlfeier oder Synagoge? Zur Herkunft des christlichen Gottes-
dienstes; 77—92: JuNncHANS, Helmar: Luthers Gottesdienstreform — Konzept
oder Verlegenheit?; 93—106: Koch, Ernst: Beteiligung oder Distanz — Die Re-
ligion der kleinen Leute und der Gottesdienst der Institution Kirche;
107-120: PerzHoLDT, Martin: Der Gottesdienst zur Zeit Johann Sebastian
Bachs in Leipzig — Kommunales Zentrum und christlicher Zenit der Woche;
121-142: Nowak, Kurt: Evangelischer Gottesdienst und Nationalgeschichte
(1806-1945). Anmerkungen aus der Sicht des Kirchenhistorikers; 143—156:
Kimn, Ulrich: Wort und Antwort? — Okumenische Herausforderungen an
das lutherische Verstindnis des Gottesdienstes; 157-180: Hanisc, Helmut:
Lust oder Langeweile — Gottesdienst mit Kindern; 181-199: ZieMmeR, Jiirgen:
Gottesdienst und Politik — Zur Liturgie der Friedensgebete; 200-237:
Morars, Reinhold: Struktur oder Ereignis — Die Erneuerte Agende und der
Gottesdienst als Gestaltungsaufgabe; 238-243: Erfahrungen in Raum und
Zeit — Musikalisches Nachtgebet. Einfilhrung, Kommentar und Verlauf
(Reinhold Morath) Ansprache (Wolfgang Ratzmann); 246—253: NEJENHUIS,
Jérg: Der herausgeforderte Gottesdienst — ein Nachwort.

Drama , Gottesdienst”. Zwischen Inszenierung und Kult, hg. v. Arno Schil-

son /Joachim Hake. — Stuttgart / Berlin / K6ln: Kohlhammer 1998. 138
S., kt DM 29,80 ISBN 3-17-015632-2: 13—67: ScHILSON, Arno: Die Inszenie-
rung des Alltéglichen und ein neues Gespiir fiir den (christlichen) Kult?
Das Verhaltnis von Liturgie und Kult heute, 80 Jahre nach Romano Guardi-

nis ,Vom Geist der Liturgie“ (1918) und 75 Jahre nach ,Liturgische Bil-
dung” (1923); 69-101: Bierirz, Karl-Heinrich: Von der ,Inszenierung des
Evangeliums® auf der liturgischen Biihne; 103—113: MaTiasex, Hellmuth:
Liturgie und Theaterspiel; 115-138: HAkE, Joachim: ,Wenn ich Dich nicht
wasche, hast Du keinen Anteil an mir.“

Heiliger Raum. Architektur, Kunst und Liturgie in mittelalterlichen Kathedra-

len und Stiftskirchen, hg. v. Franz Kohlschein / Peter Wiinsche. -
Miinster: Aschendorff 1998. XXVII/394 S. (Liturgiewissenschaftliche Quel-
len und Forschungen, 82), kt DM 128,00 ISBN 3-402-04062-X: 1-24:
KonrscHEIN, Franz: Der mittelalterliche Liber Ordinarius in seiner Bedeu-
tung fiir Liturgie und Kirchenbau; 25-58: WinscHg, Peter: Die Kathedrale
als Heilige Stadt. Zur liturgischen Topographie des Bamberger Domes;
59-99: BAUMGARTEL-FLEISCHMANN, Renate: Der Bamberger Dom — Die Um-
gestaltungen des Innenraumes und die Entwicklung der festen Ausstattung
bis zum Ende des Mittelalters; 100-116: Ronic, Franz: Was der Liber Ordi-
narius des Trierer Domes {iber die Einbeziehung der Kunstwerke in die Li-
turgie aussagt; 117—-133: KRANEMANN, Benedikt: Beobachtungen zum Ver-
héltnis von Liturgie und Raum in der mittelalterlichen Kathedralliturgie
des Miinsteraner Domes; 134-162: ODENTAHL, Andreas / STRACKE, Gott-
fried: Die Stationsliturgie Kélns und ihre topographischen Beziige zu
Rom. Die Libri Ordinarii des Kolner Apostolenstiftes — Grundlage eines
Dialogs zwischen Kunstgeschichte und Liturgiewissenschaft; 163—186:
BArscH, Jiirgen: Raum und Bewegung im mittelalterlichen Gottesdienst.
Anmerkungen zur Prozessionsliturgie in der Essener Stiftskirche nach
dem Zeugnis des Liber Ordinarius vom Ende des 14. Jahrhunderts;
187-206: Soseczko, Helmut: Der Liber Ordinarius der Breslauer Kathedrale
von 1563 und seine Ortsangaben fiir die Feier der Liturgie; 207-224: Ma-
cHILEK, Franz: Der Liber breviarius der Kathedralkirche St. Veit zu Prag
von ca. 1384 und seine topographischen Angaben; 225-242: GERHARDS, Al-
bert: Der Kirchenraum als ,,Liturgie“. Anregungen zu einem anderen Dialog
von Kunst und Kirche; 243-377: KoscH, Clemens: Auswahlbibliographie
zu Liturgie und Bildender Kunst / Architektur im Mittelalter.

Moraltheologie

Ethik und Demokratie. 28. Internationaler Fachkongress fiir Moraltheologie und

Sozialethik (Sept. 1997 / Miinster), hg. v. Antonio Autiero. —Miinster: LIT
1998. 210 S. (Studien der Moraltheologie, 8), brosch. DM 34,80 ISBN
3-8258-3826—9: 11-24: ANGENENDT, Arnold: Miinster — Stadt der Toleranz;
25-34: Lerori, Alberto: Der schwierige Weg der Demokratie; 35-46: Ga-
BRIEL, Karl: Demokratie und multikulturelle Gesellschaft; 47—62: Bujo, Bé-
nézet: Gibt es Demokratie im Singular? Eine Anfrage aus schwarzafrikani-
scher Perspektive; 63—67: BonpoLrr, Alberto: Gibt es Demokratie im Singu-
lar? Einige Uberlegungen aus westeuropiischer Sicht; 69-83: Tomka, Mik-
l6s: Verantwortliches Individuum, Gleichberechtigung und Assoziierung.
Voraussetzungen und Friichte der Demokratie; 85-111: PALAvVER, Wolfgang:
Die ethischen Grenzen des Mehrheitsprinzips. Zur politischen Theologie
der Demokratie; 113—119: HiLperT, Konrad: ,Asyl und Migrantenproblem*
— Denkanstiofe aus einer Podiumsdiskussion; 121-140: Demmer, Klaus:
Ethische Wahrheit jenseits von demokratischem Konsens? Eine Herausfor-
derung fiir theologische Ethik und kirchliches Lehramt; 141-156: WIEDEN-
HOFER, Siegfried: Ekklesiologische Implikationen eines demokratischen
Stils in der Ethik; 157—171: Dusset, Enrique: Kann es in der Ethik ein mate-
riales, universales und kritisches Prinzip geben? 173-180: OsveErmaNN, Ul-
rich: Thesen zum Rahmenthema , Tradition, Toleranz und Diskurs® und
zum Beitrag von Enrique Dussel; 181-189: Ikg, Obiora: Reaktion auf die
These Enrique Dussels: ,Kann es in der Ethik ein materiales, universales
und kritisches Prinzip geben?“; 191—194: HorrmMANN, Johannes: ,, Tradition,
Toleranz, Diskurs” — Bilanz einer Podiumsdiskussion; 195-210: MERKs,
Karl-Wilhelm: Demokratie als Lebensform? — Eine Nachbetrachtung.

Pastoraltheologie/Religionspédagogik

Demokratische Prozesse in den Kirchen? Konzilien, Synoden, Riite, hg. v. Peter

Inhoffen /Kurt Remele / Ulrike Saringer. — Graz / Wien / Kéln: Sty-
ria 1998. 237 S. (Theologie im kulturellen Dialog, 2), geb. DM 40,80 ISBN:
3-222-12638-0: 13-24: KORNER, Bernhard: Nicht Zugestandnisse, nicht
Mode — es geht um die angemessene Gestalt der Kirche; 27—48: WEIGAND,
Rudolf: Demokratische Elemente der allgemeinen Konzilien (49-50: Dis-
kussion); 51-68: Smorinsky, Heribert: Der Konziliarismus im Lichte des
Zweiten Vatikanums (69-72: Diskussion); 73—-99: WIEDENHOFER, Siegfried:
Synodalitdt und Demokratisierung der Kirche aus dogmatischer Perspek-
tive (100-105: Diskussion); 109-117: GErHOLD, Ernst-Christian: Synodale
und demokratische Elemente und Praxis in der Evangelischen Kirche in
Osterreich; 118-132: OancEea, Dorin: Gemeinschaftsstrukturen im ortho-
doxen Glaubensvollzug; 133-147: Ries, Markus: Synodale Mitsprache und
biirgerliche Demokratie in den Schweizer Kirchen; (148—154: Diskussion);
157-164: DieLACHER, Ingrid: Der Didzesanrat — représentative Vertretung
aller Katholiken der Steiermark; 165-171: Kavrcsics, Heide-Marie: Der
Pfarrgemeinderat — gemeinsame Verantwortung in der Leitung der Pfarre;
172—-177: THoMANN, Herbert: Der Priesterrat — sein Verhiltnis zu den ande-
ren ditzesanen Gremien; 178-211: FucHs, Ottmar: Wegmarkierungen in die
Zukunft — Demokratisierung als Identititsvollzug der Kirche; (212-221:
Diskussion).

Christentum und Kultur - ein gestértes Verhdltnis? Erfurter Theologische Wo-

che 1997, hg. v. Gerhard Feige. — Leipzig: Benno 1998. 127 S. (Erfurter
theologische Schriften, 25), brosch. DM 32,00 ISBN: 3—7462—1261-8: 9-25:
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Feierers, Konrad: Orientierung in der Orientierungslosigkeit; 27-43:
ScaramMm, Michael: Wettbewerb als Kultur, Konkurrenz und Kirche in der
modernen Gesellschaft; 45-59: Maier, Hans: Die Kirchen und die Kiinste;
61-75: ZOLLER, Michael: Evolution als Weltanschauung oder Konkurrenz
der Kulturprinzipien. Uberlegungen zur Kultur- und Religionssoziologie;
77—89: ROMELT, Josef: Kultur des Todes — Kultur des Lebens. Moraltheolo-
gie zwischen Rezeption und Kritik der modernen Gesellschaft; 91-113:
Utcric, Lothar: Zwischen allen Stithlen? Systematisch-theologische An-
merkungen zum Thema Kirche und Kultur; 115-126: Friemer, Franz Georg:
Das Volk Gottes lernt.

Religionswissenschaft

Die Botschaft der Mystik in den Religionen der Welt, hg. v. Hermann Kocha-

nek. - Miinchen: Kosel 1998. 400 S., geb. DM 49,90 ISBN:
3-466-20433-X: 13-21: KocHaNEK, Hermann: Mystik als Alternative zum
Rationalismus und Materialismus unserer Gesellschaft; 22-42: HougisEr,
Karl: Die Bedeutung der Mystik in der Geschichte der Religionen; 45-66:
Konn, Livia: Zur chinesischen Mystik; 67—70: Exemplarische Texte chine-
sischer Mystik; 71-99: von Brock, Michael: Mystik im Hinduismus;
100-107: Exemplarische Texte hinduistischer Mystik; 108-126: WALDEN-
FELS, Hans: Mystik im Buddhismus; 127-138: Exemplarische Texte buddhi-
stischer Mystik (Ausw.: Peter Ramers); 141-162: Tossou, Kossi J.: Zur My-
stik in den traditionellen afrikanischen Religionen; 163-165: Exemplari-
sche Texte afrikanischer Mystik (Ausw.: Hermann Hochegger); 166-177:
Kaiser, Rudolf: Zur Mystik bei nordamerikanischen Indianern; 178-182:
Exemplarische Texte indianischer Mystik; 185-208: Scamirz, Rolf: Einige
Aspekte jiidischer Mystik; 209-214: Exemplarische Texte jiidischer Mystik;
215-231: Weiss, Bardo: Zur Geschichte der Mystik im Christentum;
232-241: Exemplarische Texte christlicher Mystik (Ausw.: Josef Zapf);
242-270: ZavF, Josef: Die Bedeutung der Mystik fiir den christlichen Glau-
ben in Gegenwart und Zukunft; 271-279: Exemplarische Texte moderner
christlicher Mystik; 280-301: Kuoury, Adel Theodor: Grundziige der isla-
mischen Mystik; 302-305: Exemplarische Texte muslimischer Mystik;
309-331: ScHiLsoN, Arno: Der Neuaufbruch der Mystik im 20. Jahrhundert;
332-336: Mystische Texte aus dem zwanzigsten Jahrhundert; 337-355:
SUDBRACK, Josef: Mystik im Religionsdialog; 356-358: Mystische Texte
zum Religionsdialog.

Auf dem Wege zum christlich-jiidischen Gesprdch. 125 Jahre Evangelisch-luthe-

rischer Zentralverein fiir Zeugnis und Dienst unter Juden und Christen, hg.
v. ArnulfH. Baumann. —Miinster: LIT 1998. 231 S. (Miinsteraner Judaisti-
sche Studien, 1), brosch. DM 39,80 ISBN 3—-8258-3688—6: 11—46: HAUFLER-
Musior: Karin: 125 Jahre Zentralverein — Ein historischer Uberblick; 48—59:
Baumann, Arnulf H.: Franz Delitzsch (1813—-1890); 60-69: pERs.: Gustav
Dalmann (1855-1941); 70—85: ders.: Otto von Harling (1866—1953); 86—119:
Kosmara, Benno: Hans Kosmala (1903-1981); 120—131: MoNSELEWSKI, Wer-
ner: Karl Heinrich Rengsdorf (1903-1992); 132—152: LICHTENBERGER, Her-
mann: Das christlich-jiidische Gesprich — Wandlungen und Perspektiven;
153-183: BrRANDT, Hermann: Impulse von auBen. Das christlich-jiidische
Gespréich im Verhiltnis zum interreligitsen Dialog und zu religionswissen-
schaftlichen Positionen; 184—206: RoLorF, Jiirgen: Folgerungen aus dem
christlich-jiidischen Gespréch fiir die Ekklesiologie.

Wer ist Buddha? Eine Gestalt und ihre Bedeutung fiir die Menschheit, hg. v.

Perry Schmidt-Leukel. — Miinchen: Eugen Diederichs Verlag 1998.
280 8. (Schriftenreihe der Gesellschaft fiir Europiisch-Asiatische Kulturbe-
ziehungen), kt DM 28,00 ISBN: 3-424-01418—4: 7—20: SCHMIDT-LEUKEL,
Perry: Einfithrung; 22-34: Mgisic, Konrad: Der historische Buddha. Ge-
schichte und Legende des Siddharta Gautama; 35-49: WeBeR, Claudia: Der
Buddha nach der Lehre des Theravada; 50-74: Zin, Monika: Der Wandel
des Buddha-Bildes im Buddha-Bildnis. Zu den Anfingen der Buddha-Dar-
stellung; 75-92: von Borsic, Margareta: Das Buddha-Bild des Lotos-Su tra;
93-118: TauscuEr, Helmut: Die Buddha-Wirklichkeit in den spéteren For-
men des mahayanistischen Buddhismus; 119-139: ScemT-LEUKEL, Perry:
Gautama und Amida-Buddha. Das Buddha-Bild bei Shinran Shonin;
141-158: LAUBE, Johannes: Der Buddha in der modernen japanischen Phi-
losophie; 159-175: Okano, Haruko: Die Bedeutung des Buddha aus femini-
stischer Perspektive; 176—194: HaLsras, Wilhelm: Der Buddha und seine
Lehre im Urteil des Hinduismus; 195-210: Scorr, David: Buddhismus und
Islam: Von der Vergangenheit bis zur Gegenwart — Begegnungen und inter-
religiése Lektionen; 211—224: PauL, Gregor: Der Buddha aus atheistischer
Sicht. Atheistische Positionen im Buddhismus; 225-240: von Briick, Mi-
chael: Wer ist Buddha fiir Christen?

Pluralistische Theologie der Religionen. Eine kritische Sichtung, hg. v. Hans-

Gerd Schwandt. — Frankfurt am Main: Lembeck 1998. 215 S., kt DM
48,00 ISBN 3-87476—331-5: 9-18: ScHwanDT, Hans-Gerd: Im Besitz der
Wahrheit? Ansatz und Kritik einer pluralistischen Theologie der Religio-
nen; 19-38: BernHaRrDT, Reinhold: Die Herausforderung. Motive fiir die
Ausbildung der , pluralistischen Religionstheologie”; 39-58: ScCHMIDT-LEU-
KEL, Perry: Das Problem divergierender Wahrheitsanspriiche im Rahmen ei-
ner pluralistischen Religionstheologie: Voraussetzungen zu seiner Losung;
59-73: Burrows, William R.: Globale Verantwortung und Religionspluralis-
mus. Das Problem von Partikularitdt und universaler Vision in Paul Knit-
ters Theologie der Religionen; 75-95: KniTTer, Paul F.: Apologie einer plu-
ralistischen Theologie und Christologie; 97—115: Barth, Hans-Martin:
Christlicher Glaube im Kontext nichtchristlicher Religionen; 117-133:
BrossEDER, Johannes: Konstruktive Kritik einer pluralistischen Thealogie

der Religionen; 135-152: D’Costa, Gavin: Viele Welten — viele Religionen.
Warum eine pluralistische Theologie der Religionen in der gegenwiirtigen
Krise nicht hilfreich ist; 153—-174: D’Sa, Francis X.: ,,Christus — Buddha —
Krishna ...“ — Zum Gesprich zwischen Christus und Krishna, zwischen
dem Apostel Paul (Knitter) und dem Missionar Franz-Xaver (D'Sa), dem
universal-christlichen D’Costa und dem christlich-hinduistischen D’Sa;
175-190: OrTE, Klaus: Das Absolute und die Absolutisten; 191-213: JEva-
RraJ, Daniel: Glaubenspluralismus und Weltverantwortung in Siidindien.

Philosophie

Philosophische Meisterstiicke, hg. v. Ekkehard Martens u. a.— Stuttgart: Phil-

ipp Reclam jun. 1998. 163 S., Pb DM 7,00 ISBN: 3-15-009735-5: 11-15:
HisNER, Kurt: Philosophische Meditation zu einem biblischen Text (Zu Ge-
nesis); 16—26: D6LLE-OELMULLER, Ruth: Der Mythos vom Uberleben und gu-
ten Leben des Menschen (Zu Platon, Protagoras); 27—34: REnTscH, Thomas:
Aristoteles: Uber Gerechtigkeit (Zu Aristoteles, Nikomachische Ethik);
35-43: BerGER, Klaus: Johannes: Gericht (Zu Die Offenbarung des Johan-
nes); 44—55: NORDHOFEN, Eckhard: Die Grenzen der Logik, oder: was ist sag-
bar? (Zu Nikolaus von Kues, Der verborgene Gott); 56—75: THoMA, Dieter:
Condorcets Ratschldge an seine Tochter (Zu Caritat de Condorcet, Rat-
schldge an seine Tochter); 76-90: OrLmiLLER, Willi: Kant und die nicht er-
ledigte Theodizeefrage (Zu Kant, Uber das MiBlingen aller philosophischen
Versuche in der Theodizee); 91-103: RoHBEckK, Johannes: G. W. F. Hegel:
Wer denkt abstrakt? (Zu Hegel, Wer denkt abstrakt?); 104—120; MAIER, Jo-
hann Erich: John Stuart Mill: Der Utilitarismus (Zu Mill, Der Utilitarismus);
121-128: NoRDHOFEN, Susanne: Von den drei Verwandlungen (Zu Nietz-
sche, Also sprach Zarathustra); 129-140 SteenBLOCK, Volker; Wilhelm Dilt-
hey: Uber den Widerstreit der Systeme (Zu Dilthey, Das geschichtliche Be-
wubtsein und die Weltanschauungslehre); 141-152: Martens, Ekkehard:
Zeit fiir ,,Sein und Zeit“ (Zu Heidegger, Sein und Zeit); 153—157: MacHo,
Thomas M.: Ernst Bloch: Fall ins Jetzt (Zu Bloch, Spuren).

The Otherness of God, ed. by Orwin F. Summerell. — Charlottesville: Univer-

sity Press of Virginia 1998. VIII, 303 p. (Studies in religion and culture),
cloth $ 37,50 ISBN 0-8139-1771-9: 1-13: SumMeRELL, Orrin F.: Introducti-
on: When God is not Deity; 14-34: CLayroN, John: The Otherness of An-
selm, 35-59: Hart, Ray L.: God and Creature in the Eternity and Time of
Nonbeing (or Nothing): Afterthinking Meister Eckhart; 60~77: MojsiscH,
Burkhard: The Otherness of God as Coincidence, Negation and Not-Other-
ness in Nicholas of Cusa: An Explication and Critique; 78-91: ScHWARz,
Hans: The Contemporary Relevance of Luther’s Insistence on the Otherness
of God; 92-110: KLeEmwm, David E.: The Desire to Know God in Schleierma-
cher’s Dialektik; 111-134: SuMMERELL, Orrin F.: The Otherness of the Thin-
king of Being: Heidegger's Conception of the Theological Difference;
135-148: Winquist, Charles: The Becoming of Metaphysics; WesTrHAL,
Merold: Faith as the Overcoming of Ontological Xenophobia; 173-189: Tay-
LOR, Mark C.: Postmodern Times; 190-205: Caputo, John D.: God is Wholly
Other-Almost: Différance and the Hyperbolic Alterity of God; 206-215: AL-
TIzER, Thomas J. J.: The Otherness of God as an Tmage of Satan; 216-230:
HumMEL, Gert: God’s Otherness as God’s Secularity: On the Challenge of
Theology in a Postmodern Age; 231-245: Jicer, Alfred: The Living God
and the Endangered Reality of Life; 246-265: ScHweiker, William: Divine
Command Ethics and the Otherness of God; 266—-283: KLink, William H.:
Ecology and Eschatology: Science and Theological Modeling.

Nikolaus von Kues als Kanonist und Rechtshistoriker, hg. v. Klaus Kremer /

Klaus Reinhardt. — Trier: Paulinus 1998. XIII/278 S. (Mitteilungen und
Forschungsbeitrige der Cusanus-Gesellschaft, 24), kt DM 78,00 ISBN
3-7902-1365-9: 5-40: Morrissey, Thomas E.: Ein unruhiges Leben. Fran-
ciscus Zabarella an der Universitit von Padua (1390—1410). Die Welt, die
Nikolaus von Kues vorfand; 41-61; LaNDAU, Peter: Die Bedeutung der Ka-
nonistik fiir die Karriere einer aufsteigenden Biirgerschicht; 63—-79: Mgu-
THEN, Erich: Der Kanonist und die Kirchenreform; 81—-102: Becker, Hans-
Jiirgen: Der Streit der Juristen: Nikolaus von Kues in der Auseinanderset-
zung mit Herzog Sigismund 1460-1464; 103—170: HALLAUER, Hermann J.:
Nikolaus von Kues als Rechtshistoriker. Sein Kampf um die Bewahrung
der Brixener Kirche; 171-194: P1a1a, Gregorio: Marsilius von Padua (f um
1342) und Nicolaus Cusanus (t 1464): Eine zweideutige Beziehung?;
195-204: SicmunD, Paul E.: Konsens, Reprisentation und die Herrschaft
der Mehrheit bei Marsilius und Cusanus; 205-208: SANTINELLO, Giovanni:
Nikolaus von Kues (1401-1464) und Petrarca (1304—1374); 209—232: Har-
LAUER, Hermann J.: Auf den Spuren eines Autographs von Predigten und
Werken des Nikolaus von Kues aus der Brixener Zeit. Eine Ergénzung zu
MFCG 17, 8. 89-93 und MFCG 19, S. 185-195; 233-237: Kremer, Klaus:
Eine anonyme Quelle fiir das , Kernstiick der ,Docta ignorantia‘* des Niko-
laus von Kues?; 238-252: Durrg, Wilhelm: Ista prius inaudita.’ Einige Be-
merkungen zu M. Hoenens’s Aufsatz ,,Ista prius inaudita.’ Eine neuent-
deckte Vorlage der Docta Ignorantia und ihre Bedeutung fiir die friihe Phi-
losophie des Nikolaus von Kues“ Medioevo XXI (1995) 375—476.

Philosophische Disziplinen. Ein Handbuch, hg. v. Annemarie Pieper. — Leip-

zig: Reclam 1998. 479 S., kt DM 25,00 ISBN 3-379—01643-8: 11-34: GEBAU-
ER, Gunter: Anthropologie; 35-51: HEnckmann, Wolfhart: Asthetik; 52—71:
GasrieL, Gottfried: Erkenntnistheorie; 72-91: Preper, Annemarie: Ethik:
92-114: THURNHERR, Urs: Angewandte Ethik; 115-138: KLinGeRr, Cornelia:
Feministische Philosophie; 139-164: ScHaErrLER, Richard: Geschichts-
philosophie; 165-184: Konersmann, Ralf: Kulturphilosophie; 185-212:
STUHLMANN-LAEISZ, Rainer: Logik; 213-233: ANcEHRN, Emil: Metaphysik;
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234-256: Groy, Karen: Naturphilosophie; 257-280: Sturma, Dieter: Phi-
losophie des Geistes; 281-303: MarteNs, Ekkehard: Philosophiedidaktik;
304-325: KersTING, Wolfgang: Politische Philosophie; 326—-342: SEELMANN,
Kurt: Rechtsphilosophie; 343-367: KopaLLE, Klaus-M. / KUHNLEIN, Micha-
el: Religionsphilosophie; 368-391: HorsTer, Detlef: Sozialphilosophie;
392-412: HeENNINGFELD, Jochem; Sprachphilosophie; 413—436: Fischer,
Peter: Technikphilosophie; 437-456: StrOKER, Elisabeth: Wissenschafts-
theorie.

Bildende Kunst/Literatur/Film/Musik

Religiése Sprache und ihre Bilder. Von der Bibel bis zur modernen Lyrik, hg. v.

Andreas H61scher / Rainer Kampling. Berlin: Morus Verlag 1998. 283
S. (Schriften der Ditzesanakademie Berlin, 14), kt. DM 42,00 ISBN:
3-87554-327-0: 9-31: HeEnrix, Hans Hermann: Augenblick ethischer
Wahrheit. Zur Bedeutung der Metapher im Denken Emmanuel Levinas’;
32-53: Kuscugr, Karl-Josef: Die Erfahrung des Hollischen und Teuflischen
in der Literatur des 20. Jahrhunderts. Zur literarischen und theologischen
Kritik einer Asthetik des Horrors; 54—69: HoEps, Reinhard: Zwischen Dar-
stellung und Gegenwart. Bildsemantische Verfahren in theologischer Per-
spektive; 70—-100: PreGeLER, Hildegard: Tkonographie der modernen Esote-
rik; 101-113: ScHROER, Silvia: Du sollst dir kein Bildnis machen oder: Wel-
che Bilder verbietet das Bilderverbot?; 114—-133: H6LscHER, Andreas: Chri-
stus als Bild Gottes. Zum Hymnus des Kolosserbriefes; 134—150: SATTLER,
Dorothea: Gott ist wie ein Vater, wie Licht und wie Leben. Personale und
nichtpersonale Bildrede von Gott im christlichen Glaubenshekenntnis;
151-174: WeinricH, Michael: Die Profanisierung der Bilder. Zur Bildpro-
blematik zwischen Kult und Kunst in der reformatorischen Theologie;
175-199: MacucH, Maria: Zur Bildersprache der persischen mystischen
Dichtung; 200-224: DELGADO, Mariano: ,,... wie ein einsamer Vogel auf
dem Dach® (Ps 101/102,8) Zur Bildersprache des Johannes vom Kreuz;
225-243: KamprLING, Rainer: Zur Polemik der Bilder. Motive des kirchli-
chen Antijudaismus und ihre Rezeption in der bildenden Kunst des Mittel-
alters; 224—281: SCHLEGELBERGER, Bruno: Der Dialog der Bilder. Rezeption
und Interpretation von christlichen Bildern in indianischen Kulturen.

Die Quellen Johann Sebastian Bachs. Bachs Musik im Gottesdienst. Bericht

iiber das Symposium 4.—8. Oktober 1995 in der Internationalen Bachaka-
demie Stuttgart, hg. v. Renate Steiger. — Heidelberg: Manutius 1998. 463
S., geb. ISBN 3-925678-75—1: 15-57: STEIGER, Renate: ,,Gnadengegenwart.*
Johann Sebastian Bachs Pfingstkantate BWV 172 ,,Erschallet, ihr Lieder, er-
klingt, ihr Saiten!"; 61-81: STEIGER, Johann Anselm: Die Rezeption der an-
tiken Rhetorik in der rhetorica sacra und der gymnasialen Schulbildung der
Barockzeit. Das Beispiel: Johann Matthdus Meyfart (1590-1642); 83-89:
Funke, Andreas: Antike Bildungstraditionen in der protestantischen Ba-
rockpredigt; 91-104: ELpErs, Willem: Music of the Early Netherlanders as
Prototype of J. S. Bach’s Rhetorical Language; 107-117: MATTER, Ann: The
Love between the Bride and the Bridegroom in Cantata 140 ,,Wachet auf!*
from the Twelfth Century to Bach’s Day; 119-131: BRaUN, Werner: Bachs
Echoarie; 135-151: PerzoLpT, Martin: Gottes Wohnung beim Menschen.
Bachs Kirchweihkantate , Hochsterwiinschtes Freudenfest®* BWV 194;
135-151: Funiwara, Kazuhiro: Uber die musiktheoretischen und philoso-
phischen Grundlagen der Temperaturtheorie Andreas Werckmeisters;
165-171: LauTErwAsser, Helmut: Quellen zur lutherischen Musikauffas-
sung im frithen 17. Jahrhundert; 173—203: Scarace, Thomas: ,,SeelenMu-
sic.” Eine Predigt des Niirnberger Theologen Johann Saubert (1592—1646);
205-210: Braun, Werner: Johann Sauberts Glaubensmusik in zeitgendssi-
schen Tonsitzen; 211-225: Prautzscr, Ludwig: Die symbolische Bedeu-
tung der Blechblasinstrumente in den Kantaten Johann Sebastian Bachs;
229-248: FRANKLIN, Don O.: ,Recht Glauben, Christlich Leben, Seelig Ster-
ben*: Johann Olearius and Johann Sebastian Bach; 249-258: KraMmER, Thijs:
Magische Figuren als Konstruktionselement in Bachs Zyklen; 261-280:
Emans, Reinmar: Das Arioso bei Bach und seine italienische Tradition;
281-299: HormanN, Klaus: Perfidia-Techniken und -Figuren bei Bach;
303-315: STEIGER, Lothar: ,Die Juden aber schrien: Kreuzige ihn!* Theo-
logische Anmerkungen zum Antijudaismus in der Johannespassion;
319-327: SteiGErR-HoFFLEIT, Claudia: Johann Sebastian Bachs Choralkanta-
ten als musikalische Liedpredigten und das Vor- und Umfeld der herme-
neutischen und homiletischen Interdependenzen zwischen Bibel, Choral
und Predigt; 329-335: VT, Patrice: ,,... daheime seine Zeit mit singen, mit
beten und lesen zugebracht®: Uber den Umgang mit Kirchenliedern im au-
Bergottesdienstlichen Kontext; 339-342: Scuurze, Hans-Joachim: Bachs
Kantatentexte: Fragen nach theologischem Gehalt, sprachlicher Qualitit
und musikalischer Brauchbarkeit; 343—-368: WALTER, Meinrad: ,,Quellen J.
S. Bachs® und ,Bach im Gottesdienst“ — anhand einer Auslegung der Bach-
kantate ,,Weinen, Klagen, Sorgen, Zagen“ (BWV 12); 371-388: MEvER, Ul-
rich: Bachs Kantatentexte im gottesdienstlichen Kontext; 389-399: Wors,
Uwe: ,,Nach der Motette wird ferner musicieret” — Zur musikalischen Aus-
gestaltung der Leipziger Vespergottesdienste in der 1. Hilfte des 18. Jahr-
hunderts; 401-416: BANGERT, Mark: The Changing Fortunes of Festum Visi-
tationis among Lutherans and Cantatas BMV 147 and BWV 10; 417—436:
Leaver, Robin A.: Liturgical Chant Forms in Bach’s Compositions for Lu-
theran Worship: A Preliminary Survey; 429-436: Svexpsen, Knud: ,Bach-
gottesdienst” in Danemark. Kantaten als de-tempore-Auffiihrungen im Got-
tesdienst, die Texte, die Rezeption; 439-448: Weser, Edith: Antike Stoffe in
den humanistischen Schulen jenseits des Rheins; 449-454: CLEMENT, Al-
bert: Zu den Quellen von J. S. Bachs ,Dritter Theil der Clavier Ubung*;
455-457: KonrapT, Greta: Historie und Actus musicus im 17. Jahrhundert.
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