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Schépfungstheologie — Ein Thema im Umbruch

Seit den sechziger Jahren ist die deutschsprachige katholische
Theologie einen spannenden Weg gegangen. Sie begann nach dem 2.
Vatikanum mit der Revision der Ekklesiologie und versicherte sich in
den siebziger Jahren ihrer Identitit in der Besinnung auf die Christo-
logie. Fragen der Eschatologie gewannen im Zusammenhang emanzi-
patorisch-politischer Theologiekonzepte neues Interesse. Es folgte

Von Hermann Héaring, Nijmegen

eine intensive und lange Phase, in der die Frage nach Gott in zwei
Richtungen neu durchdacht wurde. Zum einen wurde die Frage im
Blick auf eine Gesellschaft gestellt, die sich immer mehr sdkularisier-
te, zum andern entwickelte man die Frage als spezifisch christliches
Projekt, namlich als Frage nach dem dreifaltigen Gott. Ich sage nicht,
daB sich dabei — wie frither vielleicht — eindeutige und harmonische

| £ 7~

{ } f A N Ar
V4l dont Le A0
I —— e
(¢
y_____/.,...{_

S H
e J



179

2001 Jahrgang 97 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3

180

Ergebnisse einstellten. Seit dem 2. Vatikanischen Konzil hat die ka-
tholische Theologie in wachsendem MaBe gelernt, in umfassende
Diskussionen einzutreten, tiefgreifende Kontroversen und bleibende
Dissense auszuhalten und — bei allem Zdgern vor pluralistischen
SchluBfolgerungen — mit einer breiten Vielférmigkeit christlicher
Wahrheit umzugehen.

Ein Grund fiir diese Entwicklung mag in der Tatsache gelegen ha-
ben, daB — parallel und bisweilen quer zur Arbeit dogmatischer Theo-
logie — die exegetischen, historischen und anthropologischen Féacher
Grundlagen und Rahmenbedingungen systematischer Denkarbeit be-
stimmten. Damit taten sich lehramtliche Instanzen immer noch
schwer—mit dem Erfolg allerdings, dafi die lehramtlichen Interventio-
nen selbst zum Gegenstand kontroverser Diskussionen geworden sind.
Allerdings ist, wie mir scheint, damit die eigentliche Verschiebung un-
seres theologischen Denkens noch nicht hinreichend benannt. Sie
liegt namlich in einer Tiefenstruktur, die sich aus theologischen Tex-
ten nurindirekt erschlieBen 14Bt, so wie architektonische Beben an der
Oberfldche der Erde zwar zu erheblichen Erschiitterungen fithren kan-
nen, aber ihre eigentlichen Ursachen — etwa das tief liegende Epizen-
trum — nicht offenlegen. Wo also liegen die Verschiebungen?

I. Geinderte Bedingungen

Gedndert haben sich natiirlich die Kontexte und die Bezugsrah-
men, in die alles theologische Denken eingebettet ist. Kontextuelle
Theologie hat also nicht nur die Aufgabe, dem européischen Denken
nicht-europédische Entwiirfe zu liefern, sondern sie bietet auch AnlaB}
und Maglichkeit, iber die Kontexte eigenen Nachdenkens zu reflek-
tieren. Nun werden — iiber die politische Theologie und vergleichbare
Ansitze hinaus — politische, soziale und kulturelle Kontexte zwar in
wachsendem MabBe zur Kenntnis genommen, aber der Durchbruch zu
einem umfassenden theologischen Denken ist noch nicht erreicht.
Ein Hauch von NarziBmus liegt noch iiber vielen Produkten systema-
tischer Theologie. Man ist auf sich selbst bezogen, man denkt nach
iiber seinen eigenen Gott und seine eigene Erlosung; man versichert
sich der eigenen und ganz speziellen Identitit. Zwar gibt es nicht
mehr die Theologie in der Einzahl, wohl aber die faktische Uberzeu-
gung, daB die Rede von Erlésung und Heil noch als spezifisch christ-
liches Reservat behandelt wird und wirksam ist. Ja selbst die Frage
nach Funktion und Aufgabe der eigenen Theologie feiert Hochkon-
junktur. Ich behaupte nicht, dali diese Rede immer selbstverliebt sei,
das sicher nicht. Aber sie bleibt von einem eigenartigen Selbstinter-
esse geprigt, in dem wir Systematiker uns laufend unserer eigenen
Position vergewissern.

Diese Selbstbezogenheit hat fiir die Gewichtung der klassischen
systematisch-theologischen Traktate eine eigenartige Konsequenz.
Wihrend die Gotteslehre, die Christologie und die Ekklesiologie
Hochkonjunktur feiern, nimmt der Traktat zur Schopfungslehre, wie
es scheint, eine Sonderstellung ein. Zwar hat er in der Abfolge der
klassischen Traktate nach wie vor seinen angestammten Platz; er
steht an erster Stelle und wird in dieser festgefiigten Ordnung nach
wie vor behandelt. Aber eine Ausstrahlung der Thematik, ein von
diesem Traktat ausgehendes gestaltendes Prinzip, eine prigende
theologische Kraft, die dann von anderen Traktaten zu {ibernehmen
wire, ist nicht zu erkennen. Das ist in einer Zeit fortgeschrittener Sa-
kularisierung, zugleich in einer Zeit neuer wissenschaftlicher Welt-
wahrnehmung erstaunlich. ,,Schépfung” meint in diesem Zusam-
menhang ja nicht eine erstzeitliche Tat, mit der Gott — gemiB bibli-
scher Metaphorik — die Welt ins Dasein rief. Gemeint ist schon eher
Gottes allgegenwirtige Tat der , kontinuierlichen Schopfung”, die be-
sagt, daf} die nicht-gottliche Wirklichkeit unaufhérlich im Dasein ge-
halten ist und bleibt. Aber auch das ist nicht die entscheidende Be-
deutung. Die Brisanz des Schopfungsgedankens erschliefit sich fiir
die Gegenwart ja nur von der Tatsache her, daB die monotheistischen
Religionen die Wirklichkeit insgesamt als von Gott geschaffen begrei-
fen. Also gibt es in der Welt schlechthin nichts, das nicht — zumindest
auch — als Schipfung Gottes zu begreifen wire, es sei denn Gott
selbst. ,Gibt es” diesen Gott aber wirklich?

Wer die Frage so stellt, will beunruhigend darauf hinweisen, daf
Gott in anderer Weise gegenwiirtig und maglicherweise erfahrbar ist
als die von thm geschaffene Welt. Allerdings wird diese Asymmetrie
in der Regel zu Gunsten Gottes ausgelegt: Gott ist der Erhabene, der
Ungreifbare und nicht FaBbare, ein geheimer und unaussprechlicher
Gott. Dagegen fehlt in der Regel die Auslegung zu Gunsten des

! Wieviel Theologie vertrigt die Offentlichkeit?, hg. v.E. Arens /H. Hoping,
Freiburg/Breisgau 1999.

Geschaffenen: die Schopfung als die fiir uns einzig magliche Spur Got-
tes, als der fiir uns einzig mogliche Ort seiner Gegenwart, die Schép-
fungals das einzig mogliche Medium, in dem sich uns Gottes Wahrheit
zeigt. Theoretisch haben wir die vorkonziliare , Stockwerktheologie®
zwar iiberwunden; neben der ,Natur” gibt es keine ,,Ubernatur®, und
,Ubernatiirliches® macht hichstens als Qualifikation geschaffener
Dinge einen Sinn. Mit dieser Erkenntnis hat sich schon die nouvelle
théologie griindlich durchgesetzt, und nicht ohne Grund hat E. Schil-
lebeeckx dem alten Adagium ,,AuBerhalb der Kirche kem Heil” die
Losung ,,AuBerhalb der Welt kein Heil* entgegengesetzt In der prak-
tischen Ausgestaltung dieser Kehrtwendung sind wir aber noch nicht
weit gekommen. Die Schépfungslehre wird noch zu wenig als Heraus-
forderung zur Neuformulierung der Heilsbotschaft begriffen. Genau
dies aber wire in einer Zeit fortgeschrittener Sdkularisierung notwen-
dig. Der kulturelle ProzeB der Sakularisierung bemibt sich ja nicht in
erster Linie an den mefbaren Zahlen sinkenden Kirchenbesuchs oder
eines protokollierten Bekenntnisses zu Gott, sondern an der Frage, ob
und in wieweit Glaube und Gotteserfahrung zu 6ffentlich wahrnehm-
baren Weltgestalten geworden sind. Ich meine damit ein Sprechen,
Handeln und Verhalten, das sich in weltlicher Gestalt zu artikulieren
weill. Damit ist aber ein Sprechen, Handeln und Verhalten gemeint,
das sich der allgemeinen Wahrnehmung der Wirklichkeit nicht ent-
zieht, sondern diese in sich aufnimmt. Aus dieser Perspektive ergibt
sich der Vorwurf, daB unsere Schopfungslehre nicht hinreichend mit
den anderen Traktaten vernetzt ist, weil eben diese Schopfung nicht in
hinreichender Offenheit das selbstverstandliche Medium ist, in dem
sich die Wirklichkeit des Heils vollzieht. Je halbherziger sich christli-
cher Glaube und christliche Theologie dieser Herausforderung stellen,

um so schwicher wird ihre Fahigkeit, die Sache des Glaubens in der
Offentlichkeit und als Angelegenhelt dieser Welt zu formulieren. Vor
dem Hintergrund dieser Fragen seien einige Entwicklungen in der Li-
teratur zu ragen der Schopfung analysiert.

II. Schipfungstheologie als Traktat

In einem prinzipiellen und umfassenden Sinn ist die Schopfung,
wie gesagt, alles Geschaffene schlechthin, d.h. alle Wirklichkeit, die
nicht Gott selbst ist. Dazu gehoren nicht nur Kosmos und Erde, nicht
nur das Reich der physikalischen Stoffe, der Energien und des biolo-
gischen Lebens, sondern auch der Mensch und seine Geschichte, die
Vielfalt der Kultur und das Problem des Bisen; dazu die groBen Fra-
gen der Freiheit und des Versagens, unseres Gottesverhiltnisses und
der Spuren Gottes, die in dieser Wirklichkeit ausdriicklich gegenwir-
tig sind oder als abwesend, als schwach oder iibersehbar vermifit wer-
den. Wie sehr sich unser Verstandnis von dieser Welt allein in den
vergangenen 50 Jahren wandelte, ist kaum zu ermessen, doch hat
dies den Schopfungstraktat als solchen kaum verdndert. Was da unter
dem Stichwort ,Schopfungslehre” verhandelt wird, hat in einigen
Paragraphen zwar intensive Erweiterungen erfahren; zu denken ist
an die exegetische Grundlegung des Schopfungsgedankens oder an
die Neuordnung der christlichen Anthropologie. Ansonsten aber hat
das Unternehmen weithin seinen klassischen Rahmen erhalten.

Dafiir stehen nicht nur die fritheren Veréffentlichungen von A.
Augr und L. Scuerrczyk®, die noch immer aufgelegt werden und
kiuflich sind und die noch immer als gute Nachschlagewerke fiir un-
sere theologische Herkunft aus dem 19. und frithen 20. Jh. taugen,
sondern auch neuere Werke wie das Lehrbuch von G. Kraus und die
Verdffentlichungen von A. Ganoczy, so sehr diese auch mit den Na-
turwissenschaften das Gesprich aufnehmen und auf dem Weg zu
neuen Prisentationen sind.* All diesen Publikationen ist allerdings
gemeinsam, dal die Anthropologie als systematisch ordnende Ein-
heit ein wachsendes Gewicht erhélt; bei Kraus etwa wird dem Trak-
takt unter dem Titel ,,Das Geschopfsein des Menschen in systemati-
scher Reflexion” ein dritter Teil hinzugefiigt, der seinerseits — zu
Recht — nicht ohne Vorausgriffe auf Fragen der Erlésung® auskommt.

2 Vgl. dazu die Themennummer von CONCILIUM 27 (1991), Heft 4: , Kein

Himmel ohne Erde”.

J. Auer, Die Welt — Gottes Schiopfung, Regensburg 1975; L. Scheﬁ'czyk Die

Welt als Schipfung Gottes, Aschaffenburg 1968; ders., Einfithrung in die

Schopfungslehre, Darmstadt 1987; ders., Schopfung als Heilseréffnung,

Schopfungslehre, Aachen 1997,

* G. Kraus, Welt und Mensch. Lehrbuch zur Schépfungslehre (Grundrisse zur
Dogmatik 2), Frankfurt 1997; A. Ganoczy, Der schopferische Mensch und
dle Schopfung Gottes, Mainz 1976; ders. Schépfungslehre, Diisseldorf

*1987.

® G. Kraus, Welt und Mensch, a.a.0. 405-513; ins Gesichtsfeld treten Fragen
wie Rechtfertigung, Begnadung und Vollendung, Dabei ergeben sich natiir-
lich Inkonsequenzen, etwa bei der Frage nach dem Bésen bzw. der Siinde.
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Im iibrigen haben die genannten Traktate eine traditionelle, die
Freude am System beruhigende, in gewissem Sinn auch klassische
Gestalt gefunden. Man kann sie als systemimmanente Traktate be-
zeichnen, deren Kriterium ihre eigene und objektivierende, ihre in-
terne Schliissigkeit ist und in denen der Zwang des Systems zwar
nicht dominiert, aber doch auf der Lauer liegt: Scholastik in der
durchaus positiven und negativen Bedeutung des Wortes zugleich.

Nehmen wir Kraus noch einmal als Beispiel fiir den aktuellen
Stand (und Fortschritt) des gédngigen Diskurses. In sehr detaillierter
Weise werden die biblischen Testamente beleuchtet. Die klassischen
Passagen werden siuberlich und im Konsens mit der géngigen Ex-
egese interpretiert. Sehr wertvoll sind die illustrativen Hinweise auf
Schipfungsvorstellungen in anderen Religionen, die die biblischen
Zeugnisse illustrieren und prazisieren konnen. In gewohnt klassi-
schen, wenn nicht gar katholischen Bahnen verlaufen dann die Inter-
pretation einer Schépfung aus dem (absoluten) Nichts sowie die doch
sehr harmonisierende, wenn nicht gar konkordistische Korrelation
von naturwissenschaftlichen Daten und den klassischen Schép-
fungsmetaphern. Hier liegt eine Stérke und zugleich ein Problem ei-
ner harmonistischen, wenn nicht gar konkordistischen Interpretati-
on. Die Daten der Naturwissenschaften werden iibernommen und ak-
zeptiert. Zugleich wird der Eindruck erweckt, als sei dadurch fiir die
theologische Interpretation — auBer gewissen Korrekturen im Detail —
im Grunde nichts geschehen. Wir kommen spiter darauf zuriick.

In dhnlicher Weise, wenn auch entschieden gedrangter, wird der
Traktat in der Schopfungslehre von Ganoczy entwickelt. Die exegeti-
schen Daten erhalten ihren eigenen Stellenwert. Aber - vielleicht
durch den geringeren Raum dazu gezwungen — entfaltet sich jetzt
doch ein spannenderes, weil weniger harmonisches Bild. Der Leser
erhilt Informationen iiber verschiedene Interpretationen der Schop-
fungslehre, und die Vorsehungsfrage bleibt von Anfang an in das
Schopfungsproblem eingebettet. Bei GANoczy bleibt deutlich, daB
die ,,Schopfung aus dem Nichts* nicht selbstverstandlich ist und
nur von einem theozentrischen Kontext her begriffen werden kann.
SchlieBlich findet sich bei ihm eine intensive Auseinandersetzung
mit den naturwissenschaftlichen Daten von der Urknalltheorie bis
zu den modernen Aggressionstheorien. Was deren genauer Stellen-
wert ist, bleibt — wie ich fiirchte — am Schlufi allerdings undeutlich.
Eine gedringte und durchaus weiterfiihrende Einfiihrung bieten auch
die Darlegungen von D. SATTER und TH. SCHNEIDER.®

Interessant und dem deutschen Sprachraum ebenfalls zur Rezep-
tion empfohlen ist der Traktat von R. W. Jenson.” Jenson entwickelt
eine Gesamtperspektive, die dem statischen kontinentalen Denken
gut tut. Die Fragen zum Schépfungsakt werden biindig auf die theo-
logischen Kernaussagen und Strukturangaben (Zeit und Raum einge-
schlossen) konzentriert, die Frage nach dem Geschaffenen kon-
sequent an der Frage nach dem Menschen orientiert: Gottesebenbild-
lichkeit, Politik, Geschlechtlichkeit und Personalitét sowie ein Blick
auf die ,anderen Kreaturen“ bilden die entscheidenden Schwer-
punkte. DaB die Abhandlung in den nichsten Teilen dann unmittel-
bar in Fragen nach Kirche und Vollendung iibergeht, verdndert die
traditionelle Perspektive der kontinentalen Sichtweise konsequent.

Man tut der Qualitéit der genannten (und anderer) Grundtraktate
nicht Unrecht, wenn man in ihnen gleichwohl eine Ermiidung von
Spannkraft und Konzentration konstatiert. Da wird viel Wissen (auch
viel theologische Erinnerung) gesammelt und kategorisiert. Von der
Schrift 148t man — gewiB verdienstlich — keine Stelle aus. Dasselbe
gilt fiir alle lehramtlichen Definitionen zu schépfungstheologischen
Fragen. In zunehmendem MaBe tauchen Tabellen auf mit Gliederun-
gen und Schematisierungen, mit Qualifikationen und Antworten.®
Man liest diese Texte eher wie ausfithrliche Katechismen, die Wissen
und Lehre zwar stabilisieren, aber die Dynamik und den paradoxen
Charakter bestimmter Aussagen — deren Schwiichen und Stéirken —
kaum benennen. Seltsam blafi bleibt dann — bei allem hohen Informa-
tionswert — auch die Einbeziehung naturwissenschaftlicher Erkennt-
nisse. Deren genaue Aussagekraft bleibt dann doch offen. Wie sich
die Evolution des Lebens etwa zum Affen, zur Motte oder zum Men-

5 D. Sattler / Th. Schneider, Schépfungslehre, in: Handbuch der Dogmatik I,
Diisseldorf 1992, 128-238.

“ R. W. Jenson, The Works of God (Systematic Theology II), Oxford 1999;
[genau genommen geht es um die Teile IV The Creation (3-—49) und V
53-152).

® Sehr ausgeprégt bei Kraus, Der didaktische Wert solcher Visualisierung ist
gewil nicht zu unterschitzen; gleichzeitig wird die Neigung zu reiner Infor-
mationsiibermittlung verstarkt. Statt zu denken, trégt man getrost die Sche-
mata nach Haus.

schen gegenseitig verhalten, ist zwar interessant, bringt aber den
theologischen Wert der Frage kaum weiter. Die Begegnung wird so
freundlich, daB man einander nichts mehr zu sagen hat.

Wichtig ist deshalb immer noch die Schipfungstheologie von Jor-
GEN MorTMaNN, die 1985 zum ersten Mal erschienen ist, aber seit-
dem schon die sechste Auflage erlebt hat.? , Gott in der Schopfung.
Okologische Schépfungslehre”, das ist ein Titel mit doppeltem An-
spruch. Einerseits geht es nicht — in mehr oder weniger profilierter
Weise — um die Schépfung an und fiir sich, sondern um Gott in ihr.
Moltmann entwickelt also ein bewubt theologisches Programm. Was
in vielen Traktaten wie selbstverstindlich und doch irgendwie apolo-
getisch mitgenommen wird (,,Gott darf in der Schopfung nicht abwe-
send sein®), wird hier thematisch erarbeitet (Gott ist in seiner Schép-
fung wirklich gegenwirtig). Andererseits nennt Moltmann seine
Schépfungslehre , okologisch®. Er thematisiert damit die existentielle
Gefihrdung, in die unsere Welt inzwischen geraten ist: haben Glaube
und Schopfungslehre auf diese Gefihrdung eine Antwort? So hat
Moltmann als einer der ersten einige Themen ins Zentrum des Trak-
tats geriickt, die sich seitdem einen systematischen Platz erobert ha-
ben. Es geht um die Zeit und den Raum der Schopfung. Zeit ist —theo-
logisch und anthropologisch gesehen — eben mehr als blofie Chrono-
logie. Im Gegenteil, die chronologische Einebnung der Zeit, also Fra-
gen wie Geschichte und Geschichtlichkeit, wie das Verhéltnis von
Zeit und Ewigkeit sowie die Frage nach Gottes Geschichte, konstitu-
iert gerade ein Kernproblem neuzeitlichen Denkens. Ahnliches gilt
von der Kategorie des Raumes, die ebenfalls ihrer quantifizierenden
Einebnung entzogen werden muB. Als duBerst fruchtbar erweist sich
bei Moltmann die Dualitdt von ,,Himmel und Erde®, die gerade nicht
auf die Frage nach der Existenz von Engeln (oder Teufeln) reduziert
werden darf, sondern zum Indikator fiir eine grundlegende Verhilt-
nisénderung in der Neuzeit geworden ist. Weitere fruchtbare Themen
sind die Frage nach der Leiblichkeit sowie nach dem Sabbat — nicht
als dem Ruhetag, sondern als dem endgiiltigen Fest der Schopfung.
Auf die Bedeutung solcher Themen komme ich spéter zuriick.

M. E. hat MorTMaNN mit diesem Buch fiir die spateren Diskussio-
nen MaBstibe gesetzt. MoLTMANN schreibt keinen Traktat mehr, des-
sen Ziel seine systemimmanente Schliissigkeit ist. Er schreibt einen
Traktat, der auf die Aktualitit der Gegenwart und zugleich auf die
umfassende Heilsbedeutung der Schopfung bezogen ist. Die Mab-
stdbe lauten: Uberwindung der iiberlieferten objektivierenden Ver-
handlung, Neupositionierung der Problematik und damit die Neuent-
deckung vieler Einzeldebatten, die in die Schépfungsfrage verwoben
sind. Moltmann war gewill nicht der erste, der sich der 6kologischen
Frage gestellt hat, aber als einer der ersten hat er sie (wenigstens im
européischen Raum) in einen umfassenderen Zusammenhang ge-
stellt. Auch darauf komme ich spéter zuriick.

I11. Die Botschaft der Schrift

Beginnen wir, was Einzelaspekte angeht, zundchst mit der exege-
tischen Debatte. Sie hat sich schon seit Jahrzehnten auf einer kon-
tinuierlichen Linie entfaltet. Streng genommen hat die exegetische
Debatte keine qualitativen Weiterungen gebracht. Einen guten, auch
fiir die systematische Theologie richtungsweisenden Mafistab bilden
im deutschen Sprachraum seit langer Zeit die Forschungen von Cr.
WesterMANN. '® E. ZENGER hat eine Interpretation der ersten Genesis-
Kap. vorgelegt, die zugleich auf die neueren Fragestellungen der Oko-
logie eingeht."" Von hoher und zugleich gut lesbarer Qualitit ist die
gemeinsame Veroffentlichung von K. LoNING und E. ZENGER, die das
Ergebnis einer gemeinsamen Vorlesung ist."* Dabei entsprechen die
vier Kap. vier wichtigen inhaltlichen Gesichtspunkten, die auch von
aktueller systematischer Bedeutung sind. Stellvertretend fiir andere
Verotfentlichungen sei auf diese verwiesen:

Da geht es zunichst um die biblischen Vorstellungen vom Anfang
der Schopfung, die in vielfiltige auBerbiblische Mythen, Berichte vom
Anfang der Schépfung eingebettet sind. Von Interesse sind dabei
ebenso die dgyptische Ikonographie wie die assyrische Umwelt. Dabei
entsteht ein hochst lebendiges Bild von einer Schépfung, die auf einen
dynamischen Grundbestand, namlich die (damalige und stets gegen-

9 . Moltmann, Gott in der Schépfung. Okologische Schépfungslehre, Miin-

chen (1985), *1998.

19 gijghe neben seinem Genesiskommentar: Cl. Westermann, Genesis 1-11.
Ertrdge der Forschung, Darmstadt *1985.

"1 E. Zenger, Gottes Bogen in den Wolken. Untersuchungen zur Komposition
und Theologie der priesterschriftlichen Urgeschichte, Stuttgart 1983,

2 Biblische Schopfungstheologien, hg. v. K. Léning / E. Zenger, Diissel-
dorf 1997.
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wirtige) Bewiltigung des Chaos verweist. Es geht, erstens, um die um-
fassende religitse Symbolwelt der jiidischen und christlichen Schrif-
ten. Zwar werden alle eingefiigten Schépfungsmodelle in der einen
und universalen, von den Menschen zu preisenden Tat Gottes zusam-
mengefaBt; aber insgesamt ist der erste Schopfungsbericht (Gen 1,1 —
2,4%) zu verstehen als ein Lobpreis von der GriBe Jahwes, der uns alle
~gemacht® hat. Zugleich aber treten, zweitens, stellvertretend fiir Gott,
einzelne Figuren auf, die fiir die Qualitdt und inhaltliche Bestimmung
des schopferischen Anfangs stehen. Genannt werden Frau Weisheit
(Spr 8), die Tora als Bauplan der Schopfung (Jesus Sirach), der Logos
als Offenbarer der schopferischen Herrlichkeit (Johannesevangelium)
sowie weitere Elemente. So hat die jiidische Frage nach dem, was am
Anfang war (also: nach dem, wovon die Schépfung zutiefst bestimmt
istund was in ihr gottgewollt ist), spéter auch in der Christologie ihren
Niederschlag erhalten, wie konnte es anders sein. Die ersten 9 Kap.
von Genesis erweisen die Welt, drittens, als die Schépfung von Gottes
Barmherzigkeit und das Leben des Menschen als ein Drama zwischen
Chaos und Kosmos. Immer aber bleibt unbestritten, daB wir Menschen
grundsidtzlich in Gottes Schutz leben. SchlieBlich zeigen Psalmen und
andere ntl. Texte, wie die Tora (biblisch) und die Gottesherrschaft (ntl.)
die Schopfungsdramatik aufgreifen und vollenden.

Ahnlich geht die Alltestamentlerin E. van WoLDE vor, die vor ei-
nigen Jahren die Ergebnisse ihrer Diss. in einem gut lesbaren Buch
zusammengefalt und durch viele andere Schopfungsberichte erwei-
tert hat."® Diesem Buch wire eine Ubersetzung zu wiinschen, denn
sie setzt zwei wichtige Akzente. Als erstes befreit van WorpEe die
Texte von den spidteren Ummantelungen einer dogmatischen, von
Siindenerfahrung und Heilsfragen dominierten Theologie. Als Litera-
turwissenschaftlerin, als Kennerin von Greimas und Peirce, gelingt
ihr von einer synchronen Analyse des Textes her ein unmittelbarer
Zugang. Gen 2 enthiillt sich nicht als Siindenfallgeschichte, sondern
als weisheitsvolle Beschreibung des Urzustands, genauer: als Einfiih-
rung in das von Gegensitzen durchzogene menschliche Leben. Im
zweiten Teil des Buches wird eine groBe Fiille weiterer Schépfungs-
berichte hinzugefiigt. Sie stammen aus Babylonien, Indien und Chi-
na, aus Australien, Neuseeland und Hawaii, aus Guatemala und
Nordamerika, nicht zu vergessen die Geschichten aus sechs afrikani-
schen Landern sowie drei Geschichten aus dem alten Europa.

Spitestens hier zeigt sich, daB sich im Blick auf das Erste Testament
ein ganzes Genus der Schépfungsinterpretationen herausgebildet hat.
Dies hat nicht nur seinen Grund in der Tatsache, daf die biblischen
Texte — zumal die ersten beiden Kap. der Genesis —bis heute die narra-
tive Folie aller Schopfungsinterpretationen bilden, sondern auch in
der Tatsache, dal die biblischen Texte zur Schipfung die zentrale In-
tentionen des biblischen sowie des christlichen Schépfungsglaubens
immernoch in groBer, wenn nicht gar uniibertroffener Unmittelbarkeit
zu vermitteln wissen."* Was aber ist, zusammenfassend, die Botschaft
der Schrift? Es gehért inzwischen zum allgemeinen Konsens: Unbe-
schadet aller jiidischen oder christlichen, modernen oder post-moder-
nen Einordnung bietet die Schrift nicht nur das Interpretationsmate-
rial fiir spdtere systematische SchluBfolgerungen, vielmehr kann sie
auch ihre eigene Botschaft immer noch (und erneut) direkt zur Geltung
bringen. Es geht um den Kampf gegen das Chaos sowie um den Lob-
preis von dessen Besiegung, um die Wiirde der Schépfung in ihrem
kosmischen Glanz sowie um den hohen Wert des von Gott gegebenen
Lebens. Es geht um die verletzliche und verletzte Situation von Mann
und Frau sowie um den Hinweis darauf, daB auch sie in Gottes Barm-
herzigkeit aufgefangen wird. All das sind (anachronistisch gesagt)
keine naturwissenschaftlichen Themen, aber es sind Themen, die in
konkreten, oft narrativen Anschauungen iiber Entstehung und Erhal-
tung der Welt verankert sind. Zugleich sind es Themen, die —bis hin zu
christologischen Interpretationen — an Hand verschiedenster Modelle
durchgespielt und veranschaulicht werden. Es ist unbestreitbar, daB
die exegetische Arbeit den Schépfungsgedanken neu belebt und fiir
uns besprechbar gemacht hat.

IV. Die Frage nach dem Menschen

1. Neue Radikalitit

Natiirlichtiberschreitet die anthropologische Debatte der vergange-
nen Jahre die Schopfungstheologie bei weitem; das ist selbstverstand-

** E. van Wolde, Verhalen over het begin. Gen 1-11 en andere scheppingsver-
halen, Baarn 1995.

* Vgl. auch: Creation in the Biblical Traditions, hg. v. R. J. Clifford /7. J.
Collins, Washington 1992. In diesem Sammelband werden verschiedene
Texteinheiten des 1. Testaments (Genesis, lob, Sprichwirter und Weisheits-
literatur) behandelt.

lich und wird auch nicht als Problem empfunden. Natiirlich ist eine
christliche Anthropologie entschieden mehr als eine Schépfungsleh-
re. Aber seitdem — gemdB dem beriihmten Wort von K. Rahner — die
Theologie programmatisch in Anthropologie gewendet wurde und
seitdem M. Foucault wenig spéter das Ende des Menschen angekiin-
digt hat, ist die Schopfungstheologie mit der Frage konfrontiert, ob sie
itberhaupt noch die Sinnfrage ,Mensch® vermitteln und in iiberzeu-
gender Weise auffangen kann. Ist es sinnvoll und welchen Sinn hat
es, theologisch vom Menschen zu reden? Je weniger die iiberkom-
menen religitsen, biblischen oder gar christlichen Erinnerungen den
faktischen Rahmen fiir die Antworten bieten, je weniger also die Sym-
bolisierungen von Erlosung und Heil in unserer Gesellschaft noch wir-
ken konnen, um so mehr ist die Grundfrage nach dem Sinn des
Menschseins auf schopfungstheologischer Basis zu vermitteln. Zu fra-
gen ist — natiirlich mit aller hermeneutischen Vorsicht: Was ist der
Mensch vorgingig zu den Antworten des christlichen Glaubens oder
anderer expliziter Sinnangebote? Gemeint ist damit die Frage nach
dem Menschen im Rahmen seiner ihm zukommenden Umgebung, sei-
ner Mit- und Umwelt, seines Geborenwerdens und seiner Sterblich-
keit, seiner Uberraschungen und Enttduschungen. Streng genommen
kann eine theologische Anthropologie, die dies leisten soll, nicht
mehr bei phidnomenologisch beschreibenden, bei blof bestiitigenden
und illustrierenden oder bei lehramtlich von vornherein gedeckten
Fragen stehen bleiben. Es geht ja darum, sich den entscheidenden
Grundfragen in ihrer neuen Direktheit zu stellen.

Natiirlich iiberschreitet auch diese Aufgabe den Rahmen einer
Schépfungstheologie. Umgekehrt fillt auf: In der Regel losen die vor-
liegenden anthropologischen Entwiirfe, soweit sie sich im Rahmen
der Schopfungsperspektive bewegen, diese Erwartung nicht ein. Sie
bleiben in der Regel bei den klassischen Fragen wie Gottesebenbild-
lichkeit, wie Dualitdt von Leib und Seele, von Mann und Frau, neuer-
dings der Bezogenheit auf Natur und Gesellschaft. Es geht um nach-
fiihlende Interpretationen sowie um die klassische Spannung von
Schuld und Erlésung. Radikal fragende, wirklich zweifelnde und un-
befangen ,sékularisierte“ Leserinnen und Leser werden nicht auf
ihre Kosten kommen. Hier liegt also ein Desiderat, das im kommen-
den Jahrzehnt eingeltst werden mubB.

Natiirlich gibt es hier auch Ausnahmen. Zu nennen ist das von E.
Biser u.a. geschriebene Okumenische Handbuch, das — mehr im In-
teresse der Vermittlung — die Frage wenigstens offen angeht.'® Dieses
Handbuch tritt nicht belehrend auf, sondern spricht von der ,,Entdek-
kung[!] des Menschen“. Es iibernimmt also — dem ,,Holldndischen
Katechismus® aus den sechziger Jahren vergleichbar — in beispielhaf-
ter Weise eine maieutische Funktion und definiert damit in fiir mich
iiberraschender Weise die mégliche Funktion einer Schopfungstheo-
logie neu. Es geht um Fragen und Entdeckungszusammenhinge (so-
zusagen um die rechte Hermeneutik), die uns und unser Selbstver-
stindnis auf Grunderfahrungen, Grundiiberraschungen und Grund-
iiberschreitungen verweist, die sich gerade in der organisierten und
iiberhitzten Dauerbefriedigung unserer Kultur nicht befriedigen las-
sen. Natiirlich kennt auch diese Anzeige des Mangels ihre Ausnah-
men. Zu nennen ist fiir die eindringliche theologische Reflexion —
vom frithen Entwurf K. RAHNERs einmal abgesehen'® — etwa die weit-
gehend rezipierte Anthropologie von W. PANNENBERG aus den acht-
ziger Jahren, die jetzt durch einen Sbd zu verschiedensten anthro-
pologischen Fragen ergénzt wurde.'” M.E. kann dieser Entwurf im-
mer noch als Modell gelten fiir eine aktuelle Anthropologie in schép-
fungstheologischer Perspektive.

Gehen wir einen Schritt weiter. Die Frage nach einer neu zu kon-
struierenden Anthropologie in schépfungstheologischer Perspektive
konzentriert sich, wenn ich recht sehe, in drei Fragekreisen. Sie lau-
ten: Entdeckung der Liebe als Grundprinzip der Schépfung, Freiheit
des Menschen vor Gott und die Bewiltigung der Theodizeefrage, wie
sie sich von der Natur aus stellt. Diese Fragekreise sind ineinander
verschriankt, sollten zunéchst aber unterschieden werden.

2. Geschaffen aus Liebe

Wenn man keinen MiBverstdndnissen erliegen will, ist zun#chst
eine Klarstellung notwendig. Natiirlich war es fiir die christliche Tra-

* Der Glaube der Christen. Ein ékumenisches Handbuch, Bd. I, hg. v. E.
Biser /F.Hahn /M. Langer, Miinchen / Stuttgart 1999, 2-212.

% K. Rahner, Grundkurs des Glaubens. Einfiihrung in den Begriff des Chri-
stentums, Freiburg 1976, 37—96.

7 W. Pannenberg, Anthropologie in theologischer Perspektive, Gottingen
1983; ders., Beitrige zur Systematischen Theologie. Bd. 2, Natur und
Mensch — und die Zukunft der Schépfung, Gottingen 2000.
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dition schon immer klar, daB Gott in und mit seiner Schépfung in
(Gerechtigkeit und) Liebe handelt. Gott gilt gemdl der biblischen, zu-
mal gemiB der ntl. Tradition, als der Gott der Liebe, und seine Giite
wurde seit dem Mittelalter begriffen als das diffusivum sui, d.h. als
dasjenige, das sich mitteilend verstrémt. Doch fallt auf, dafi A. Ga-
noczy und andere inzwischen in prononcierter Weise darauf hinwei-
sen, die Welt sei ,,aus Liebe® geschaffen. Damit geben sie — gewollt
oder ungewollt — an, dafl dieser Zusatz ,,(geschaffen) aus Liebe* den
iiblichen Zusatz ,,(geschaffen) aus Nichts® ersetzen soll.'® In der Tat
wird durch diese Anderung die Leitperspektive unseres Schépfungs-
verstandnisses entscheidend verdndert. Die katholische Theologie
hat ja oft vergessen, daB die Schopfung ,,aus Nichts” in den ersten
Jh.en in Auseinandersetzung mit dem Gnostizismus Gegenstand tief-
greifender Kontroversen war'® und von der neueren evangelischen
Theologie nicht immer als plausibles philosophisches Denkmodell
akzeptiert wurde. Wer niichtern nachdenkt, kann sich diesem Pro-
blem nicht verschlieBen. MorTMANN l6st das Problem sofort christo-
logisch auf: Gott setze die ,,Hingabe seines eigenen Sohnes selbst dem
vernichtenden Nichts* aus.”® Wenn das m. E. auch zu unvermittelt
geschieht, so mub man doch wenigstens zugeben: Weder aus dem Zu-
sammenhang der Schopfungsberichte noch von der klassischen
Schriftstelle her (2 Makk. 2,28) ldBt sich eine philosophische Aussage
im Sinne einer Schépfung aus Nichts erhéarten. Auch fiir neuere Dis-
kussionen aus naturwissenschaftlicher und metaphysischer Perspek-
tive ist die Aussage keineswegs schliissig.®* Um so erstaunlicher ist
es, daB die biblische Lésung einer Schopfung ,,aus dem Wort* oft we-
nig ins Gewicht fallt.

Die entscheidende neuere Korrektur katholischer Schépfungs-
theologie lautet: Erstes Aussageziel des Schopfungsglaubens ist nicht
kosmologischer oder klassisch metaphysischer Art; es geht nicht
etwa um das Staunen tiiber die Tatsache, daB Gott die Macht hat, Sei-
endes aus dem Nichts ins Sein zu rufen. Nein, wenn die Welt denn
einen Ursprung hat, der mit dem Nichts kompatibel ist, dann kann
damit nur eine schopferische Dynamik gemeint sein, die sich dem
Gott des Wortes unmittelbar verdankt, die sich also in Kategorien per-
sonaler Relation ausdriickt und ausdriicken laft. ,,Aus Nichts” deutet
also auf die Grunddynamik des Schaffens, das ganz in Gott selbst
liegt. Nichts auBerhalb Seiner konnte oder muBte Thn dazu bewegen.

Nun ist hier gewiB eine legitime und durchaus christliche Intui-
tion iibernommen, und ich bin mir nicht sicher, ob sich die entspre-
chenden Vf. in ihren vielfdltigen Veroffentlichungen dieser dramati-
schen Wende in ihrem Schopfungsverstindnis immer bewubBt sind.
Mit dieser Umpolung von der Frage des Seins auf die Frage der Bezie-
hung wird ndmlich die gesamte Schopfungstheologie sozusagen vom
Kopf auf die FiiBe gestellt und dadurch griindlich von ihren helle-
nistischen Bedingungen entfremdet. Die Konsequenzen fiir eine
Schépfungstheologie sind noch zu ziehen. Wie soll das geschehen?
Zu erinnern ist etwa an TH. PROPPER, der dieses Projekt im Blick auf
die Erlésungslehre angepackt hat und mit seinen Schiilern vor-
antreibt.?? Jetzt geht es (wenn die Ubertragung in die Schépfungs-
theologie gewagt werden soll) nicht mehr wie im Rahmen des klassi-
schen philesophischen Denkens um die Einordnung eines Geschop-
fes in eine zuvor bestehende Ordnung. Es geht vielmehr um eine fun-
damentale Entdeckung, die lautet: Die (biblische und durchaus
menschliche) Grunderfahrung besagt, dab ich vorgangig zu mir selbst
geliebt und angenommen bin. Die Verhéltnisbestimmung von Gott
und Mensch schriankt meine Identitit also nicht ein und unterwirft
sie keinen Bedingungen, sondern schafft sie und setzt sie voraus.
Das Transzendentale dieser Schopfungsbeziehung sind gerade nicht
rationale Transparenz, eine abstrakte Weltordnung und vielleicht ein
eng umgrenztes Reservat fiir menschliche Selbstbestimmung. Die
umfassende Beziehungskategorie lautet Bejahung und Selbststand;
sie schafft Freiheit und eine daraus geborene Identitt.

8 Vgl. die Festschrift fiir A. Ganoczy: Th. Franke (Hg), Creatio ex amore,
Wiirzburg 1989; Die Grundkonzeption wird sehr deutlich aus verschiede-
nen Perspektiven beleuchtet im Sammelband von A. Ganoczy, Liebe als
Prinzip der Theologie. Gesammelte Studien fiir eine ,responsorische“ Dog-
matik, Wiirzburg 1994. Die Parallelisierung von ,Nichts“ und , Liebe* wird
deutlich in einer Uberschrift von Kraus (a.a.0., S. 526: ,,Schépfung aus dem
Nichts — aus Liebe®.

G. May, Schépfung aus dem Nichts. Die Entstehung der Lehre von der crea-
tio ex nihilo, Berlin 1978.

Siehe z.B. . Moltmann, a.a.0. 98—105; Zitat a.a.0. 103.

P. Oomen, Doet God ertoe? Een interpretatie van Whitehead als bijdrage aan
een theologie van Gods handelen, Nijmegen 1998, 382—384.

Stellvertretend sei nur genannt: Erlisungsglaube und Freiheitsgeschichte.
Eine Skizze zur Soteriologie, Miinchen 1985.
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3. Gehalten in Freiheit

Es ist keine Frage, daB dieser Ansatz nicht nur einen neuen An-
schluB bei den biblischen Quellen gewinnen kann, sondern auch
den traditionellen Denkduktus einer Schépfungstheologie, die sich
an einer abstrakten Schliissigkeit orientiert, verandert. Ubrigens ge-
hen hier die Gesichtspunkte von Liebe und Freiheit nahtlos inein-
ander iiber, denn Freiheit ist die Méglichkeitsbedingung der Liebe.
Wenn Gott die Welt also ,,aus Liebe* geschaffen hat, dann kann dieses
Geschehen nur im Bezugsrahmen von Freiheit gedacht und bespro-
chen werden. Die zentrale Kategorie etwa von Proppers Ansatz ist
deshalb Freiheit, und es besteht kein Zweifel, daBb mit dem Freiheits-
problem das Grundproblem der Gegenwart schlechthin angespro-
chen ist. So wie ,,Gott“ seit dem 19. Jh. in wachsendem Mafe abge-
lehnt wurde, weil man ihn als den miBtranischen Beobachter, wenn
nicht gar den grofien Zerstérer der Freiheit erfuhr, so kann behauptet
werden, daB die Menschen heute — auf der ganzen Welt in je verschie-
dener Weise — von der Suche nach einer neuen Freiheit getrieben
sind. Dabei kann diese Freiheit durchaus in der Gestalt individueller
Freiheitserfahrung wie in der westlichen Kultur gesucht oder in der
Gestalt sozialer oder politischer Befreiung erhofft werden, wie dies in
sozial und politisch verelendeten Landern der Fall ist.

Diesen Uberlegungen lassen sich zwei Beobachtungen zuordnen.
Zum einen werden das (freie) Handeln Gottes und das (freie) Handeln
des Menschen in vielen theologischen Entwiirfen immer noch als
konkurrierende Ereignisse betrachtet. P. OomeN nahm dieses Phéno-
men zum AnlaB, verschiedene theologische Modelle zu inventarisie-
ren und miteinander zu vergleichen: Greift Gott in die Welt etwa un-
mittelbar ein, beschrinkt er sich in diesem Handeln freiwillig oder
muB ich mir die Welt als ,Leib Gottes* denken? Handelt es sich
beim ,,Handeln Gottes* und beim ,,Handeln des Menschen® um zwei
Sprachspiele? Sind diese Handlungsweisen — im Sinne der Theorie
von der causa prima —inkommensurabel oder gelten andere Modelle,
etwa das der ProzeBphilosophie? Vollzieht Gott jeweils die grofie In-
tervention oder hilt er sich ohnméchtig zurtick? Wie ist von Gottes
~Allmacht* zu denken? Erwarten nicht gerade die Elenden, daB Gott
endlich eingreift und die Méchtigen von ihren Thronen st6Bt?** Es
sind Fragen iiber Fragen, die zeigen: Fragen der Schépfungstheologie
ziehen sich durch alle theologischen Konzepte und sie werden — di-
rekt oder indirekt — in allen theologischen Konzepten behandelt. Es
ist hier weder moglich noch sinnvoll, die gesamte theologische Buch-
produktion der Gegenwart auf diese Aspekte hin zu prédsentieren. Es
geniigt der Hinweis, daB es kaum einen theologischen Gedanken
ohne schépfungstheologische Implikationen gibt. Zugleich 1aBt sich
zeigen, dal alle diese Implikationen von der Frage her zu beurteilen
sind, ob sie der Freiheit und Befreiung als Grundbedingungen
menschlicher Identitdt zu ihrem Recht verhelfen. Und schlieBlich:
theologische Lésungen werden nicht selten auf philosophische Kate-
gorien, Konzepte und Systematisierungen zurlickgreifen miissen. An
sich ist das kein Problem. So présentiert P. OoMEN in ihrer Arbeit
etwa die Philosophie von Whitehead als ein plausibles und wider-
spruchsfreies Denkkonzept, mit dem wir Gottes Handeln als ein frei-
lassendes und befreiendes Geschehen denken konnen. Nur, sie pré-
sentiert es als eine unter anderen Moglichkeiten, nicht als die eine
Notwendigkeit, Gottes Handeln zu denken.**

4, Boses in der Welt

Auch dies ist ein allgegenwirtiges Thema, dessen schépfungs-
theologische Dimension oft iibersehen, auf die Ebene von Gnade
und Erlosung reduziert wird. Dabei ist allgemein anerkannt, daf
sich das Theodizeeproblem im ersten Schopfungsbericht, in der gan-
zen Ursprungsgeschichte (Gen 1 —11,9) im Hiobbuch und an anderen
Stellen mit verschiedener Intensitit Gehér verschafft und oft genug in
der Frage nach der Schépfung verankert wird. Aus verstdndlichen hi-
storischen Griinden wird dieser Aspekt in schopfungstheologischen
Zusammenhéngen oft iibergangen.*® Deshalb wiire es wichtig, der an-
gelsichsischen, zumal der prozeBphilosophischen und prozeBtheo-

* P, Oomen, a.a.0. 39-112.

** P, Oomen, a.a.0. 434-479.

% Damit sei nicht gesagt, eine am menschlichen Handeln orientierte Theo-
dizee sei iiberfliissig, zumal wir ein Jahrhundert grenzenloser selbstgemach-
ter Grauen hinter uns gebracht haben. Aus der sehr reichen Literatur der
letzten Jahre: R. Ammicht-Quinn, Von Lissabon bis Auschwitz. Zum Para-
digmawechsel in der Theodizeefrage, Freiburg 1992; Gott — ratlos vor dem
Bosen?, hg. v. W. Beinert, Freiburg 1999; ,Ich schaffe Finsternis und
Unheil!®. Ist Gott verantwortlich fiir das Ubel?, hg. v. W. Gross, K.-J.
Kuschel, Mainz 1992; G. Langenhorst, Hiob unser Zeitgenosse. Die lite-
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logischen Literatur mehr Aufmerksamkeit zu schenken. Zu denken
ist an die Arbeiten von D. R. GrirriN, CH. HARTSHORNE und J. Hick.
Intensiver als européische Theologie verweisen sie auf die endlos
verzahnten Bedingungen, die in unserer Welt jedes Geschehen bedin-
gen. Je analytischer und scharfsinniger ndmlich Argumente konstru-
iert und analysiert werden, um so hoffnungsloser werden die Wider-
spriiche, in die sich unser Denken verstrickt. Offensichtlich 14Bt sich
das Element der Tragik aus dieser Analyse nicht wegdenken. Es ist
ein Aspekt, der in vielen traditionellen Schopfungstheologien ver-
dringt wird oder nicht einmal auftaucht. Wichtig sind deshalb die
Arbeiten von A. KREINER, der in seiner Darstellung und kritischen
Analyse der Theodizee-Argumente die angelsdchsische Denkwelt
zur Kenntnis nimmt und den deutschen Leserinnen und Lesern in
vieler und einsichtiger Weise prasentiert,*®

5. Bewahrung der Schipfung

Seitdem die Okologie theologische Dignitit erreicht hat, ist — wie
kénnte es anders sein — die Okologie auch zum schépfungstheologi-
schen Thema geworden; durch den Aufruf von C. F. von WEIZSACKER
zum ,konziliaren ProzeB“ erhielt sie eine hohe Akzeptanz.*” Das
klingt nach einer Tautologie und ist es auch, der typische Fall nam-
lich einer theologischen Entdeckung, die sich voll und ganz ihrem
Kontext, also der Neuentdeckung des Problems in einem kulturellen
Zusammenhang verdankt. Es ist auch ein Beweis dafiir, daB ein
schopfungstheologischer Blick den anderen Dimensionen theologi-
schen Denkens vorangehen muB. Schlieflich geht es in der christli-
chen Theologie um Welterkennen und nicht um Selbstbestitigung,
und dieses Welterkennen, dieses Eingehen auf die jeweilige Welt-
situation mul zum MaB einer jeden Theologie werden. In dem Au-
genblick also, da die uns umgebende Welt nicht mehr als die bedro-
hende, sondern als die bedrohte erscheint, in dem Augenblick also,
da die harte Wirklichkeit der Natur uns nicht mehr bestraft, sondern
standig von unserer Ubermacht unterdriickt wird, in diesem Augen-
blick kénnen Zusammenhinge entdeckt und erarbeitet werden, die
eigentlich selbstverstindlich sind: Die Schépfung, die immer noch
seufzt und in Wehen liegt (Rém 8,22), ist zu bewahren. Dabei wurden
einige Ausgangspunkte schnell zum Konsens: Der ,,Schopfungsauf-
trag" ist kein hoheitlicher Akt und die Metaphorik vom Menschen
als der ,Krone“ der Schpfung ist biblisch nicht legitimiert; wir sind
nicht die ,,Herrn“, sondern die Bewahrer der Schépfung. Allerdings
wird in vielen Versffentlichungen die ethische Dimension der The-
matik betont.*® Daneben ist das Bemiihen groB, zu theologisch tragen-
den Entwiirfen zu kommen®?, dies auf teilweise sehr hohem Niveau®®
und im Bewubtsein, dafi der Kurswechsel in uns Menschen beginnen
muf®’ und eng mit sozialen Problemen dieser Erde zusammen-
hingt.*” Ausfiihrliche Analysen zum ontischen und theologischen
Status der uns umgebenden Wirklichkeit stehen allerdings erst an ih-
rem Anfang. Dazu gehdren eine Neubewertung des Kosmos und der
uns umgebenden Welt, von Materialitit und Geist, von ,Leben® und
Lebewesen. Es ist eine Thematik, die heute nur in enger Zusammen-
arbeit mit naturwissenschaftlichen Uberlegungen geschehen kann.

Besonders zu nennen sind allerdings zwei Veroffentlichungen,
die aus den Publikationen herausragen. Beide zeichnen sich dadurch
aus, daB ihre kreativen Losungen den Rahmen der gestellten Proble-

rarische Hiob-Rezeption im 20. Jahrhundert als theologische Herausforde-
rung, Mainz 1994; W. Simonis, Woher kommt das Bése? ... wenn Gott gut
ist, Graz 1999; Th. G. Weinandy, Does God Suffer?, Edinburgh 2000.

A. Kreiner, Gott und das Leid. Neue theologische Deutungen zur Theo-
dizee-Problematik, Paderborn 1995; ders., Gott im Leid. Zur Stichhaltigkeit
der Theodizee-Argumente, Freiburg 1997,

C. F. von Weizsicker, Die Zeit dringt. Eine Weltversammlung der Christen
fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewahrung der Schipfung. Miinchen
1987; U. Schmitthenner, Der konziliare Prozefl, 1998; Bewahrung der
Schépfung. Der kirchliche Beitrag fiir die Umwelt, hg, v. S. Schneider-
Grube u.a., Miinchen 1989.

G. Altner, Leben in der Hand des Menschen. Die Brisanz des biotechnischen
F_'ortsch.ritts, Darmstadt 1998.

Okologische Theologie. Perspektiven zur Orientierung. Grundlagenwerk
zur 8kologischen Herausforderung fiir Theologie und Kirche, hg, v. G, Alt-
ner, Ziirich 1989; J. Thiele, Die Heiligkeit der Erde. Bewahrung der Schip-
fung und Lebenslust, Graz-Wien 1992.

H. Kessler, Das Stohnen der Natur. Plidoyer fiir eine Schipfungsspirituali-
tit und eine Schopfungsethik, Diisseldorf 1990.

M. Fox, Schépfungsspiritualitit. Heilung und Befreiung fiir die Erste Welt,
Stuttgart 1993,

L. Boff, Eine neue Erde in einer neuen Zeit. Plidoyer fiir eine planetarische
Kultur, Diisseldorf 1994; ders., Von der Wiirde der Erde, Gkologie, Politik,
Mystik, Diisseldorf 1994.
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matik weit iibersteigen. Da ist zunéchst ein Buch von F. J. HINKELAM-
MERT zu einer ,Kultur der Hoffnung**®, wie er es nennt. HINKELAM-
MERT ist, wie bekannt, seit Jahrzehnten ein aufierordentlich profilier-
ter Befreiungstheologe, der seine theologischen Aussagen scharf in
den Rahmen seiner gesellschaftlichen, seiner ideologie- und sozial-
kritischen Analysen aufnimmt. Auch hier bietet er wieder eine
scharfe Analyse der kapitalistischen Gesellschaft, die er aus dem
Blickwinkel der Ausgegrenzten beurteilt. Ausgrenzung und Natur-
zerstorung versteht er als Folgen derselben Grundhaltung, die es aus
christlich-politischer Motivation zu iiberwinden gilt. Das Buch for-
dert heraus und reizt manche wohl zum Widerspruch. Es ist aber ab-
solut ehrlich, so daB am Ende das MaB der Neuentdeckungen das MaB
der Fragen bei weitem iiberwiegt.

Hinzu kommt ein Buch von D. SéiiE iiber ,Lieben und arbei-
ten*.** Dieses Buch, vielen Leserinnen und Lesern nicht unbekannt,
ist 1985 zum ersten Mal erschienen und wurde immer wieder auf-
gelegt. Liebe und Arbeit sind fiir S6Lce die beiden grofen Formen
menschlicher SelbstduBerung. Um diese beiden symbolhaften Be-
griffe baut SOLLE ihre Schépfungstheologie. Arbeit wie Sexualitit
kénnen zur Entfremdung fiihren. Sie fithren, wenn es gut geht, aber
auch zum Selbstausdruck und zur Ekstase. So stehen wir, die wir aus
Erde gemacht sind, zwischen Paradies und Fluch. Sobald wir uns
dessen vergewissert haben, daB wir begrenzte und beschenkte Ge-
schépfte sind, gerdt genau diese Spannung zur Hoffnung, die — wie
kann es anders sein — auch zur Versshnung mit der Natur fijhrt. Die-
ses gut lesbare und unkonventionelle Buch ist eine anthropologisch
orientierte Schopfungstheologie, in der genau die o. g. Forderungen
erfiilllt werden.

V. Zwischen Glaube und Wissenschaft

1. Ein freundschaftliches Verhilinis?

Das Verhéltnis von ,Glaube und Naturwissenschaft* gehort zu
den groflen Themen, von denen die gegenwiértige Epoche in ihren
Bann gezogen wird. Die Frage hatte ihre umfassende Vorgeschichte.
Sie begann schon im 19. Jh. als Streit um die wahre Rationalitit,
wurde aber in einer rationalistischen Mentalitit gefiihrt und hat sich
im 20. Jh. allmahlich in einen Streit um das angemessene Verstindnis
von Mensch und Geschichte transformiert. Dabei geschah eine para-
doxe Entwicklung. Einerseits hat der Diskurs des Humanen wieder
an Gewicht und Ansehen gewonnen. Das Recht von Werten und mo-
ralischen Normen wird in der Regel ebenso akzeptiert wie der je indi-
viduelle Glaube an Gott sowie an die Sprachspiele von Philosophie
und Religion. Allgemein ldBt sich sagen, daB Naturwissenschaft und
Glaube auf gutem FuB miteinander stehen. Es gibt Zitate groBer Na-
turwissenschaftler — von Whitehead iiber Einstein bis hin zu gegen-
wirtigen Nobelpreistrdgern —, die ihren Glauben an Gott bezeugen.*®
Ebenso gibt es nicht nur die Stimmen derjenigen Theologen und Phi-
losophen, die darauf hinweisen, daB die gesicherten Erkenntnisse der
Naturwissenschaften ernst zu nehmen sind, sondern auch derjeni-
gen, die Glaubensaussagen aus der direkten Konfrontation mit dem
naturwissenschaftlichen Sprachspiel herausnehmen. Kaum jemand
wird in Europa noch das Sechstagewerk als naturwissenschaftliche
Information betrachten oder — umkehrt — in der Urknalltheorie eine
zwingende Bestitigung fiir den Schépfungsbeginn entdecken.*® An-
gesichts der neuen Moglichkeiten der Biotechnologie wurde — gerade
unter Naturwissenschaftlern und unter Philosophen — das BewuBt-
sein geschérft fiir allgemeine Werte und moralische Regeln, fiir Fra-
gen nach Orientierung und nach Sinnangeboten, fiir Begriffe wie Ehr-
furcht, Demut, Wiirde und Humanitit.?” Die allgemeine Debatte zwi-
schen ,Naturwissenschaft und Religion® ist und bleibt deshalb inter-
essant, und meistens wird sie wohlwollend gefiihrt.*® Doch hat sie

3 F.-J.- Hinkelammert, Kultur der Hoffnung. Fiir eine Gesellschaft ochne Aus-
grenzung und Naturzerstorung, Mainz / Luzern 1999.

D. Solle, Lieben und arbeiten. Eine Theologie der Schépfung, Hamburg
1999.

Stellvertretend dafiir: Physik und Transzendenz. Die grofien Physiker unse-
res Jahrhunderts tiber ihre Begegnung mit dem Wunderbaren, hg, v. H. P.
Diirr, Miinchen 1986.

3 H. Fritzsch, Vom Urknall zum Verfall. Die Welt zwischen Anfang und Ende,
Miinchen 1983.

Hochst instruktiv sind die aktuellen Debatten zu Fragen der Gentechnik,
insbesondere des (therapeutischen) Klonens, die in diesen Wochen noch in
den Wochenzeitungen DIE ZEIT, Rheinischer Merkur sowie in anderen
6ffentlichen Organen gefiihrt werden.

K. Wilber, Naturwissenschaft und Religion. Die Versohnung von Weisheit
und Wissen, Frankfurt 1999.
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sich — fiir die breite Offentlichkeit — in ihrer Allgemeinheit merkwiir-
dig erschopft.”® Inzwischen sind es die Spezialisten, die sich der De-
tailprobleme und der wissenschaftstheoretischen Konsequenzen be-
michtigen. Interdisziplinaritat ist zum kom(}Jlizierten und fiir Insider
spannenden Gespriachsthema geworden.”® DaB solche Gespriche
sehr fruchtbar sein konnen, zeigen etwa die Ergebnisse der Arbeits-
gruppe Biologie und Theologie in Frankfurt™, die sich iiber Jahre
hin der Miihe der Detailgespriche unterziehen.

Daneben haben sich in den vergangenen Jahren einige konkrete
Gespriichslinien ergeben. Sie haben sich an Themen wie Beginn und
Ende, Chaos und Ordnung, anthropisches Prinzip oder an die Entste-
hung des Geistes gekniipft. Uber solche Themen laft sich trefflich
diskutieren, aber auch diese Diskussionen werden oft nicht mehr
mit der Frage gefiihrt, ob Glaube oder ob Naturwissenschatt Recht be-
halten. Im Gegenteil, man staunt meistens gemeinsam iiber die neuen
Mbglichkeiten und Modelle; denn niemand hat noch eine klare Vor-
stellung von Anfang oder Ende*?, und wer ist nicht fasziniert von den
Fragen nach Chaos und Zufall, den Gesetzen der Entropie und dem
Staunen dariiber, daB die Materie irgendwann begann, sich zu oragani-
sieren und es trotz aller Verfallsdynamik eine Ordnung gibt?*" Das
anthropische Prinzip — ein auch unter Naturwissenschaftlern um-
strittenes Modell — hilt die Frage wach, ob Kosmos und Welt nicht
doch nach einem menschenfreundlichen Plan Gottes ablaufen.** Ja,
und dann hat sich natiirlich seit wenigen Jahren immer schérfer die
Frage gestellt, was denn eigentlich Geist sei. Ist er nichts anderes als
héher organisierte und neurologisch vernetzte Materie oder Energie?
Oder ist der Geist — trotz aller Ableitungen — eine eigenstidndige Sub-
stanz, die nicht auf ihre Trigerelemente reduziert werden kann? An
diesem Punkt sind Feuer und gegenseitige Verunsicherung zu spii-
ren. Es ist zu erwarten, dal} dariiber noch manche Abhandlung er-
scheint.*

Nach welchem Gesetz also verlaufen diese Diskussionen? Genau
dies ist schwer auszumachen. Es erstaunt ndmlich, daB Einzelfragen
oft zu einvernehmlichen Lésungen kommen und daf dennoch Dis-
krepanzen bestehen bleiben.*® Warum fithlen Naturwissenschaftler
sich immer wieder bestirkt in der Uberzeugung, Wahrheit und Zu-
kunft seien auf ihrer Seite, wihrend Theologen und Christen sich
ohne Grund immer wieder auf der Seite der Verlierer oder der Gestri-
gen fithlen? Darauf méchte ich noch eine Antwort versuchen. Sie lau-
tet: Viele naturwissenschaftliche Aussagen zu Kosmos und Welt ha-
ben schon lingst den Status von niichtern analytischen Sach-
beschreibungen tiberschritten. Sie haben dort eine Fiihrerschaft iiber-
nommen, wo es um die symbolische Weltinterpretation im Ganzen

39 R. Bergold, Der Glaube vor dem Anspruch der Wissenschaft. Der Dialog
zwischen Naturwissenschaft und Theologie am Beispiel von Schopfungs-
glaube und Evolutionstheorie, Frankfurt 1991; Naturwissenschaft und Reli-
gion. Ein interdisziplindres Gesprich, hg. v. R. Daecke, Mannheim 1993;
H. von Sprockhoff, Naturwissenschaft und christliche Glaube - ein Wider-
spruch?, Gottingen 1992; Glaube im Kontext naturwissenschaftlicher Ver-
nunft, hg. v. R. Isak, Freiburg 1997.

N. H. Gregersen / J. W. van Huyssteen, Rethinking Theology and Science.
Six Models for the Current Dialogue, Grand Rapids / Cambridge 1998; A. E.
McGrath, Science and Religions, Oxford 1999.

Gott, der Kosmos und die Freiheit. Biologie, Philosophie und Theologie im
Gesprich, hg. v. G. Fuchs /H. Kessler, Frankfurt 1996.

Urknall oder Schipfung? Zum Dialog von Naturwissenschaft und Theo-
logie, W. Grib (Hg), Miinchen 1995; St. Weinberg, Die ersten drei Minuten.
Der Ursprung des Universums, Miinchen 1982.

3 M. Bergbauer, Wie aus Chaos Geist entsteht. Aus dem Nichts zur Unend-
lichkeit, Bad Homburg-Essen 1996; S. L. Bonting, Tussen geloof en ongeloof.
Christus, ontkerkelijking en chaostheologie, Zoetermeer 2000; A. Ganoczy,
Chaos - Zufall - Schépfungsglaube. Die Chaostheorie als Herausforderung
an die Theologie, Mainz 1995; W. Robert, Die unberechenbare Ordnung.
Chaos. Zufall und Auslese in der Natur, Miinchen 1993; wichtig und aus
umfassender theologischer Perspektive gearbeitet ist: G. Singe, Gott im
Chaos. Ein Beitrag zur Rezeption der Chaostheorie in der Theologie und
deren praktisch-theologische Konsequenz, Frankfurt 2000.

P. Davies, Der Plan Gottes. Die Ritsel unserer Existenz und die Wissen-
schaft, Frankfurt 1995; F. Kitty, Gottes Freiheit und die Gesetze der Schép-
fung. Konflikt zwischen Naturwissenschaft und Gottesglaube, Diisseldorf
1994; R. Breuter, Das anthropische Prinzip. Der Mensch im Fadenkreuz
der Naturgesetze, Wien 1981.

]. Eccles, Das Selbst und sein Gehirn. Und die Seele gibt es doch, Miinchen
1994; E, Oeser / F. Seitelberger, Gehirn, Bewubtsein, Erkenntnis, Darmstadt
?1995; J. Thiele (Hg), Geist gegen Natur? Auf dem Weg zu einem neuen
Schipfungsverstindnis. Die Vereinbarkeit von naturwissenschaftlicher
Erkenntnis und Schépfungsglauben, Miinchen 1995.

Ein exemplarisches Gesprich wurde mit Erfolg versucht in der Themen-
numimer ,,Evolution und Glaube®, Concilium 36 (2000) Nr. 1.
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geht. Gegen solche Weltinterpretation kommt die Argumentation der
analytischen Details nicht an.

2. Symbolwelten

Man unterschitze diese .,,symbolischen® Zustandsbeschreibungen
nicht. Zwar kénnten wir — als Individuum oder als Gruppe — ver-
suchen, die neuen Erkenntnisse und Weltinterpretationen niichtern
zu beurteilen und konsequent an empirischen Daten zu messen,
doch bliebe ein solches Vorgehen auf die reflektierende Rationalitét
beschrinkt; es wiirde sich nicht auf die Ebene symbolgesteuerter In-
tuition erstrecken. So gilt zu erkennen, daB sich zwischen die Ebenen
,unmittelbarer* Anschauung und kritischer Reflexion immer eine
unverzichtbare Zwischenebene schiebt — nennen wir sie die Ebene
der Anschauung. Sie stellt die Metaphern und Symbole zur Ver-
fiigung, die es uns ermdéglichen, die Welt zu verstehen und uns in
Ubereinstimmung mit ihr leben zu lassen. Auf dieser Ebene vollzie-
hen sich umfassende Weltinterpretation, Weltanschauung, religitse
Erfahrung.*” Solche gemeinsame Erfahrung schafft unausgespro-
chene Grundkonsense und eine Kommunikationsbasis; man kann
sich verstehen.

Die eigentlichen Verwerfungen gegenwirtiger Schopfungstheo-
logie liegen hier, denn sie kann sich nicht auf ausgewdahlte Sektoren
unserer Daseinserfahrung zuriickziehen, sondern hat sich mit der
Wirklichkeit im Ganzen zu beschiiftigen. Nun ging die traditionelle
Metaphysik, innerhalb derer sich die traditionelle Schopfungstheo-
logie herausgebildet hat, von der stolzen Grundthese aus: Es gibt die
eine und unverinderliche gbttliche Wahrheit; sie ist unabhéngig von
Werden, Leben und Tod. Prinzipiell kann der menschliche Geist alle
Wahrheit erkennen, denn er ist unmittelbar von einem unverdnderli-
chen Gott geformt und gegeben, der sein endliches Ebenbild iiber den
Tod hinaus erhalten wird. Auch die vielfdltigen Arten von Pflanzen
und Tieren bestehen nach einem unverénderlichen géttlichen Plan.
Deshalb haben sie einen Bestand, der Zeit und Geschichte einzelner
Lebewesen iibersteht.*® Auch die Schépfungsberichte erschliefen
sich deshalb als ein einmaliger AnfangsprozeB, der die dort beschrie-
bene Weltordnung ein fiir allemal konstituiert. Fiir die menschliche
Person gilt das in einem {iberragenden Sinn, denn jede menschliche
Seele ist unmittelbar von Gott geschaffen. Sie ist Geist, unsterblich
und letztlich den Gesetzen des biologischen Lebens nicht unterwor-
fen??, und weil auch dieser Geist unveréinderlich ist, konnen wir ihn
als bleibende Substanz denken. Diese Uberzeugungen waren bis weit
in die Neuzeit hinein die Aktoren unserer umfassenden Weltinterpre-
tation. Sie erhielten im ProzeB ihrer kulturellen Rezeption eine sym-
bolische Funktion im beschriebenen Wortsinn, haben unser Schép-
fungsdenken also zutiefst geprégt.

Wenn wir uns nun — das ist meine Leseerfahrung mit theologi-
schen Schopfungstraktaten — in einer solchen vorgegebenen Symbol-
welt aufhalten, uns also den Grundpfeilern vorherrschender symboli-
scher Intuitionen nahtlos anschlieBen, dann lassen wir uns auf eine
gegebene Weltinterpretation ein und denken iiber sie nach. Wir sor-
gen dafiir, daB die zu ziehenden Schliisse stimmig und konsistent
sind. Theologie — in diesem engen Sinn der Stimmigkeitsreflexion —
hat immer einen rein erklirenden, nacharbeitenden, vielleicht nach-
bessernden Sinn. Wir denken etwa dariiber nach, wie nun géttliche
und menschliche Freiheit, gottliche Vorsehung und unser verant-
wortliches Handeln miteinander auszugleichen sind. Wir denken
Anfang und Ende im Rahmen unserer Intuition einer kontinuierli-
chen Zeit und fragen uns etwa, in welchem Sinn genau die Engel —
symholische Reprédsentanten eines Reichs der Geister — Personen
sein kénnen. In diesem Sinn lésen wir Fragen iiber Fragen und wer-
den zu ,,Ritsellosern® (TH. Kunn), indem wir das Reich der Weltsym-
bole stabilisieren und miteinander in Ausgleich bringen. Wir fiigen
die Einzelteile in ein Gesamt ein, das schlieBlich nur bestitigt, nicht
aber erneuert wird. Mit dieser Arbeit des Nach-Denkens bewegen wir

%7 Die weitere Begriindung dieser These kann hier — etwa in Anlehnung an E.
Cassirers Philosophie der symbolischen Formen (Darmstadt *°1994) nicht
geleistet werden.

Noch im Katechismus der Katholischen Kirche (1993) ist relativ undifferen-
ziert die Rede von einer , geordneten und guten Welt” (Nr. 299). Ferner: ,,Die
unterschiedlichen Geschopfe widerspiegeln in ihrem gottgewollten Eigen-
sein, jedes auf seine Art [!], einen Strahl der unendlichen Weisheit und
Giite Gottes” (Nr. 339). Das Bewulitsein der Evolution ist sorgfltig aus-
geblendet. Ahnliches gilt vom Artikel ,Leben® in der neuesten Auflage des
Lexikon fiir Theologie und Kirche VI (*1997), 714-716.

Auch diese Aussage wird vom Katechismus der Katholischen Kirche (1993)
relativ undifferenziert wiederholt (Nr. 366: ,,Die Kirche lehrt, dafB jede Geist-
seele unmittelbar von Gott geschaffen ist®).
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uns also auf der Ebene der Theologie im engen Sinn, d.h. der rational
bestitigenden Reflexion tiber das Gebdude, das uns vorgegeben ist
und iiber das - in einer Gesellschaft oder in einer Glaubensgemein-
schaft — iiberkommener Konsens besteht.

Nun habe ich zu Beginn des Aufsatzes einige Schopfungstraktate
,Systemimmanent” genannt. Es sind genau jene Traktate, die an der
Stabilisierung eines iiberkommenen Symbolsystems interessiert
sind, die sich also auf reflektierende Nacharbeit beschranken. Warum
nun stoBen heute solche Formen der Schipfungstheologie auf Kritik?
Ist es nicht ihr Vorteil, daB sie etwa das Gebaude traditioneller dog-
matischer Lehre unbeschédigt lassen? Die Antwort lautet: Sie stofen
auf (oft intuitive) Kritik, weil wir in einer Epoche tiefgreifender sym-
bolischer Konkurrenzen und Umbriiche leben. Sollen wir etwa bei
der Interpretation des Paradieses vom Ruf zur Freiheit oder von Glau-
bensgehorsam sprechen? In einer solchen Epoche losen sich stabili-
sierende Voraussetzungen auf, die rein rationale Reflexion im be-
schriebenen Sinn verliert ihren Ort, weil nicht mehr klar ist, worauf
genau sie sich bezieht. Was etwa bedeutet heute die Rede von Erb-
stinde oder einem letzten Gericht? Sie legt ihre eigene symbolische
Bindung nicht mehr offen und enttduscht deshalb gerade die tiefer
denkenden, weil symbolsuchenden Leserinnen und Leser. Was etwa
hilft eine traditionelle Schépfungstheologie den Jugendlichen, die
das zweite Entropiegesetz als Problem erfahren?

Deshalb ist es fiir die gegenwirtige Interpretation der Wirklichkeit
von hichster Bedeutung, dabB sie auf die Ebene der Symbolbildung —
sagen wir: der dogmatischen Voraussetzungen — selbst hinabsteigt.
Wir miissen vielleicht die noch geltenden Symbole neu suchen (was
bedeutet etwa ,,Geist“?) und vielleicht neue hinzufiigen (das Symbol
der bewahrten Natur). Es kann aber auch sein, daf diese Symbole
selbst grundlegenden Neuinterpretationen offen stehen, nachdem
sie in einen Streit der Interpretationen geraten sind (Kann , Seele”
nicht in neuer Weise zum Basissymbol menschlicher Wiirde wer-
den?) Nennen wir weitere Beispiele: Man kann die Schpfungslitera-
tur darauthin absuchen, welche umfassenden Symbole unserer Welt
sie aufgreift und wie sie mit ihnen umgeht. Solche (noch nicht ge-
nannten) Symbole unserer Welt sind etwa: Freiheit und Liebe, Begeg-
nung und Gemeinschaft, Raum und Zeit, Beginn und Ende, Himmel
und Erde. Schon ein erster Blick zeigt, daB dabei zwei Symbolsorten
nebeneinander stehen. Die erste Sorte hat in unserer (anbrechenden)
Epoche einen unbedingten, gleichermaBen ontologischen und wert-
haften Status. Das sind Freiheit und Liebe, Begegnung und Gemein-
schaft. Diese umfassenden Weltinterpretationen iiberzeugen aus sich
selbst und sie wirken — in oft unausgesprochener Weise — als MaB-
stiibe fiir unsere Aussagen. Wenn sie zu den Achsen unseres Denkens
werden, dann kommt eine primare Kommunikation mit unseren Le-
sern zustande. Menschen werden sich in ihrer eigenen Identitit ange-
sprochen fithlen und die Erfahrung machen, daB wir ihre Welt auf-
greifen, in sie eintreten und mit ihnen die dort anstehenden Fragen
besprechen.

Die zweite Sorte der genannten Symbole sind Raum und Zeit, Be-
ginn und Ende, Himmel und Erde. Diese Symbole haben in unserer
Epoche keinen unbedingten, sozusagen indiskutablen, sondern im
Gegenteil einen hichst umstrittenen und offenen Status, der selbst
nach weiterer Klarung verlangt. Denn es ist unbestreitbar, daf bei die-
ser Klarung die entscheidenden Wiirfel iiber unsere Weltinterpreta-
tion fallen. Die Symbole des Raums, der Zeit sowie von Himmel und
Erde sind — wenn wir Moltmann folgen® — geradezu zu Repriisentan-
ten der grofien Umbriiche geworden, die sich seit Beginn der Neuzeit
ereigneten. Es geht da etwa um den Streit zwischen (1) einem diskon-
tinuierlich durchbrochenen anthropologischen Raum, der unserer
Alltagserfahrung entspricht, (2) dem homogenen Raum, der sich im
naturwissenschaftlichen Denken entwickelt hat und objektiver Be-
rechnung offen steht, sowie (3) dem Problem des ,,absoluten® Raums,
indem der geschlossene Raum nun gedffnet ist und die Frage auf-
bricht, ob der Raum Ort des Endlichen oder auch der Ort Gottes ist.
Schon ein erster Blick zeigt: In der symbolischen Transformation die-
ses Begriffs spielt sich die ganze Dramatik der Neuzeit ab. Offensicht-
lich gibt es nicht nur die neuen Symbole, die sich neu aufdringen
(etwa die Maschine oder das kybernetische System), sondern auch
diese genannten Symbole, die selbst zum Ort einer neuen Weltinter-
pretation werden. Moglicherweise liegt das Geheimnis einer zeitge-
méBen Schopfungstheologie tiberhaupt in der Kunst, die neuen Sym-
bole aufzuspiiren und ihre Dynamik auf diese Briiche hin zu erschlie-
Ben.

°¢ 1. Moltmann a.a.0. 116-150; 151-166; 167-192.

3. Symbolwelt Evolution

Eine zeitgeméBe Schopfungstheologie kann sich also nicht auf die
rationale Bereinigung bestehender Symbolwelt beschréanken. Es geht
darum, die Umbriiche innerhalb der tragenden Welt- und Mensch-
heitssymbole selbst zu thematisieren. Nun kann schon die Quantitét
der gegenwirtigen Aktivititen und Publikation zum Problemfeld
~Naturwissenschaft und Glaube“®" folgendes zeigen: Im sich neu eta-
blierenden Spiel der filhrenden Weltsymbole spielt die Evolutions-
theorie eine zentrale Rolle; sie wurde zum Meta-Symbol schlechthin.
Sie vereinigt verschiedenste Neuansétze und reprisentiert deshalb
einen radikalen Bruch mit dem genannten vor-neuzeitlichen stati-
schen Weltbild. Sie wirkt nicht einfach als erginzende Theorie, viel-
mehr bringt sie Physik und Kosmologie, Biologie und Biochemie, An-
thropologie und Erkenntnistheorie in einen Gesamtzusammenhang,
Deshalb spielt sie in gegenwirtigen Diskussionen eine beinahe my-
thische Rolle. Friiher bildete der Geist den grofien Bezugsrahmen
der Wirklichkeit. Jetzt ist es dieser Entwicklungsgang von Kosmos
und Leben, der das All von seinen Urspriingen bis zu dessen Ende
zusammenhilt.** Es geht um ein irdisch-materielles Leben, das seine
Grenzen, wie es scheint, aus sich selber verlegt; Transzendenz erhalt
eine neue, weltimmanente Bedeutung. Es geht um Selbstorganisatio-
nen, die sich aus sich selbst heraus entwickeln, tragen und — viel-
leicht nach einem unerkannten Plan — immer weiter entfalten. Das
~Leben"” (jetzt im Singular verwendet) wird zur entscheidenden, im-
mer wirkenden, geradezu wunderbaren und deshalb religiés valenten
Grunddynamik unserer Wirklichkeit. Diese Evolutionstheorie im um-
fassenden Sinn des Wortes triigt quasi mythische, geradezu religidse
Ziige; sie hat nicht nur die Funktion einer wissenschaftlichen Welt-
erkldrung, sondern die Funktion eines umfassenden Megasymbols.**

Von Darwin bis heute verweisen der Siegeszug der Evolutions-
theorie sowie die vielen Auseinandersetzungen auf eine umfassende
Wahrheitsdimension hin. Dieser Siegeszug vollzog sich ja nicht nur
in der Wissenschaft, sondern zugleich in den westlichen Gesellschaf-
ten und Kulturen®*, die eine neue Gesamtsymbolik suchten. Jetzt ent-
standen zugleich bindende Wirkungen; die Evolutionstheorie wurde
zu einem freundlichen oder zu einem feindlichen Element, in jedem
Fall zu einem Element von hoher Plausibilitit und ,Richtigkeit*. Jetzt
interpretiert sie die Wirklichkeit der materiellen Welt ebenso wie die
Wirklichkeit der Gesellschaft und macht - auf diesem ihrem Umweg
— Kommunikation iiber beide mdglich. Jetzt etwa kann gesellschaftli-
ches Geschehen z.B. als ,Kampf ums Uberleben“ begriffen oder —
etwa aus biblischer Sicht — kritisiert werden®®. Diese gesellschafili-
che Dimension einer Aussage wirkt wie ein soziales Symbol, das Ge-
meinschaft stiftet, gemeinschaftliche Uberzeugungen und Werte mit-
einander koppelt. Man denke an Halbmond und Kreuz, an die Triko-
lore, an das Bekenntnis zur Wiirde des Menschen oder an die Recht-
fertigungslehre in der lutherischen Tradition. Jetzt kann aber auch
das Geschehen von Welt und Natur in einen einzigen ProzeB vom Be-
ginn bis zur komplexen Gegenwart zusammengefaBt werden. Diese
naturwissenschaftliche Dimension einer Aussage wirkt wie ein
Wahrheitssymbol, das unser Vertrauen in eine geordnete und uns
schiitzende Wirklichkeit stirkt. Man denke nur an die Autoritit der
Wissenschaften und der Technik, an das Bekenntnis zur Leistungs-
fahigkeit der Vernunft und die Uberzeugung, daB jedes Seiende
»wahr" sei. Die Evolutionstheorie hat sich in den vergangenen Jahr-
zehnten in all diese Dimensionen eingeschaltet. So wurde sie — fiir
Ungezéhlte — zum Symboltriger und Zeichen eines bejahenden Den-

%' Das genannte Heft von Concilium enthilt eine Dokumentation sowohl aller
Institute, die sich im Augenblick mit dem Verhiltnis von Theologie und
Naturwissenschaften beschiftigen, als auch der Basisliteratur, die im
Augenblick zur Gesamtproblematik einen mafigebenden Zugang hietet, dar-
unter so wichtige Namen wie I. Barbour, H. Gregersen, A. Peacoke, L. Pol-
kinghorne, R. J. Russel sowie der leider zu friih verstorbene K. Schmitz-
Moormann.

52 J.-M. Moretti, Zugriff aufs Leben. Bioethik, Evolution, Schépfung, Miinchen

1991; Schépfung und Evolution. Neue Ansitze zum Dialog zwischen Natur-

wissenschaften und Theologie, hg. v. K. Schmitz-Moorman, Diisseldorf

1992.

Ein in seiner Gesamtschau beeindruckender Band wurde herausgegeben

von R. Koltermann (Hg), Universum, Mensch, Gott. Der Mensch vor

den Fragen der Zeit, Graz 1999; vgl. auch St. Weinberg, Der Traum von der

Einheit des Universums, Miinchen 1986.

Dieser Siegeszug wird in der Regel unter Begriffen wie , Darwinismus® oder

~Neodarwinismus“ thematisiert: E. Mayr, One Long Argument, London

1993.

B. van Iersel, Evolution und Bibel — Zwei Codes, zwei Botschaften, in: Con-

cilium a.a.0., 91-99.
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kens, das den Menschen in den Strom allen Lebens einfiigt und alles
Leben in den Zusammenhang der umfassenden kosmischen Wirk-
lichkeit stellt.

Bekanntlich wird die Evolution erzdhlt; sie 1dBt sich als span-
nende Geschichte vermitteln. Es sind vermutlich die umfassenden
Beziige mit ihrem narrativen Gewand, die die Lehre von der Evolu-
tion zu einem allseits akzeptierten Baustein westlicher Welt- und Le-
bensanschauung werden lieBen. Nun braucht sich eine wissenschaft-
liche Theorie dessen nicht zu schamen, dab sie umfassende Interpre-
tationen steuert, gesellschaftliche Kréfte bindet und mobilisiert. Doch
wird sie bei einem so starken kulturellen und gesellschaftlichen Riik-
kenwind auch dafiir anfillig, daB sie ihre Grenzen — bis hin zu phi-
losophischen und religigsen Ersatzanspriichen — tberschreitet. DaBl
die Evolutionslehre die Menschen intensiv in Anspruch nimmt, be-
darf hier keiner weiteren Begriindung. Wer sich zu ihr bekennt, stellt
sich selbst in einen Zusammenhang biologischen Lebens. Die alte
und banale Frage, ob der Mensch vom Affen abstammt, hat deshalb
immer noch eine deutliche Signalwirkung; die Evolutionstheorie be-
trifft die gesamte Menschheit in ihrem Selbstverstandnis. Sie trifft
vor allem eine Kultur, die der Rationalitdt — etwas, das uns vom Tier
qualitativ unterscheidet — hochste Bedeutung zuerkannt hat. Wer die
Evolutionslehre also entschieden als Aussage iiber sich selbst akzep-
tiert, wird unmittelbar auf die Authentizitdt der eigenen Uberzeu-
gung angesprochen. Genau hier liegt die Frage nach ihrer religitisen
und theologischen Relevanz.

4, Faszination Leben, Kosmos und Geist

Kommen wir zur gestellten Frage zuriick. Welchen EinfluB hat die
Evolutionstheorie auf unser Denken und was bedeutet sie fiir eine
Theologie der Schépfung? Es ist keine Frage, daP die Theorie von Ab-
stammung und , Entwicklung” aller Lebewesen aus einem einzigen
Ursprung heute als wissenschaftlich gesicherte Theorie angenommen
werden kann. Der Theorie als solcher kann sich also niemand mehr
entziehen, aber ihre eigentliche Durchschlagskraft liegt (1) in ihrer
gesellschaftlichen Akzeptanz, (2) in ihrer Fahigkeit, weitere Theorien
zu absorbieren und (3) iiberkommene Theorien in einen neuen, nar-
rativ vermittelbaren Gesamtzusammenhang zu bringen. Mit diesem
ProzeB verdndern sich die Voraussetzungen einer jeden Schopfungs-
theologie in grundlegender Weise.

Einige Hinweise mégen dies beleuchten: Darwin hatte den Men-
schen nur zégernd in das Evolutionsgeschehen eingebaut. Er hat je-
doch die Konsequenzen seiner Theorie unterschétzt. Ein Jh. spater
(nach einem gewil mithsamen Weg der Anfeindungen) wurde die
Kernaussage in der Regel nicht mehr als Beleidigung der Menschheit
erfahren. Frithe Theoretiker der Evolution glaubten zudem, sie kénn-
ten damit das christliche Glaubensgebidude zerstoren. Spatestens seit
T. pE CuarRDIN und K. RAHNER waren die entscheidenden Wider-
stinde im deutschen und franzésischen Sprachraum jedoch aus-
gerdumt, zumal sich auch die Frage des ,Monogenismus® losen lief;
die Menschheit mufite nicht unbedingt von einem einzigen Men-
schenpaar ahstammen.>® Hinzu kam die Frage nach dem Beginn des
Lebens im strengen Sinn, wortiber sich Darwin noch nicht gedulert
hatte, woriiber im 20. Jh. aber deutliche Theorien entwickelt wurden.
Im kollektiven BewubBtsein hat sich inzwischen die Erinnerung an je-
nes Experiment mit der ,,Oparinsuppe* festgesetzt, in der sich —nach
simuliertem Blitz und Donner — Vorformen organischer Substanzen
bildeten. SchlieBlich hat die Biochemie, wie ebenfalls ausgefiihrt, zu
deutlichen, sehr differenzierten, aber auch héchst faszinierenden
Vorstellungen iiber den chemisch héchst komplizierten Beginn des
Lebens gefiihrt. Seit den fiinfziger Jahren, in denen man die DNA ent-
deckte und allmédhlich genauer analysierte, mufite die Deszendenz-
theorie nicht korrigiert werden. Im Gegenteil, im 6ifentlichen Be-
wulitsein wurde sie jetzt endgtltig zur Evolutionstheorie vertieft.

Zugleich wurde eine wichtige Erginzung der Evolutionstheorie
entwickelt. Es waren die Entwicklungsmodelle des Kosmos, zu deren
Konstruktion E. Hubble (1929) Entscheidendes beitrug. Nach ihm hat
der Kosmos eine Dynamik steter Ausdehnung, die zur — nicht unum-
strittenen — Vorstellung eines Urknalls (vor 10 bis 20 Milliarden Jah-
ren), eines pulsierenden bzw. eines endgiiltig auseinanderstiebenden
Weltalls fithrte. Innerhalb dieser umfassenden ,,Geschichte® des Kos-
mos spielen sich die ungeheuren Ereignisse von entstehenden Spiral-
nebeln und Milchstrafien, von explodierenden und in sich wieder zu-
sammenfallenden Sternen, von Sonnen und Planetensystemen ab. Zu

% P. Overhage / K. Rahner, Das Problem der Hominisation, Freiburg 1961; P.
A. Mellars / C. B. Stringer, The Human Revolution, Edinburgh 1989.

ihnen gehért schlieBlich — an einem zufédlligen Ort in endloser Leere
und an einem eng umgrenzten Zeitpunkt innerhalb gigantischer Zeit-
rdume — die Erde. Lebens- und Weltgeschichte wird so noch einmal
eingerahmt, die klassische Evolutionstheorie wird in ein viel umfas-
senderes Evolutionsgeschehen aufgenommen.®” Wir interpretieren
unser Leben hier und jetzt und héren das Hintergrundrauschen von
den Anfingen immer noch mit. Dramatischer hitte sich die Evolu-
tionstheorie nicht nach aufen erweitern und die Phantasie der Men-
schen befliigeln kénnen.

Doch war die Integrationskraft der Evolutionstheorie damit noch
nicht erschopft. Die groBte Faszination wird augenblicklich zweifel-
los von der Biogenetik ausgetibt. Sie ist immer noch in einer explo-
sionsartigen Entwicklung begriffen. Viele Wissenschaftler sehen in
ihr die entscheidende Verdichtung und Bestdtigung der Evolutions-
theorie. Was bislang ,,nur” phdnomenologisch und — sehr schwach —
auf Grund archiologischer Funde untermauert war, erhielt jetzt eine
unwiderlegbare, sozusagen innere, mathematisch interpretierbare
Bestitigung. Hier zeigen sich von innen her Lebensvorgange, die in
jedem neu beginnenden Leben sozusagen den Ursprung des grofien
Beginns zeigen. Was hier geschieht, ist — endgiiltig — unwiderleg-
bares, empirisch analysierbares, immer wieder sich wiederholendes
Geschehen.”®

Es ist, als habe die Evolutionstheorie endlich den Boden der auf-
weisbaren Faktizitit erreicht. Wihrend die klassische Abstammungs-
theorie immer auf groBfldchige Interpretationen angewiesen war,
scheint sich hier fester Boden zu zeigen. Erstaunlich bleibt, daB die
betagte Theorie nach 150 Jahren nicht abgeldst, sondern jetzt endlich
durch die inneren Botschaften von Zellstruktur und Doppelhelix
glinzend bestiitigt wird. Die Evolutionstheorie hat sich als Leitthema
auch der Biogenetik bewahrt.

Aber es gilt, in der Analyse des Lernprozesses im Blick auf die
Schopfungstheologie noch einen letzten Schritt zu gehen. Er 4Bt
sich an Hand der Hirnforschung zeigen, mit der die Naturwissen-
schaft sich eine letzte Doméne genetischer Theoriebildung erobert
hat.*® Wenn wir Menschen uns ndmlich dem groBen Gang des Le-
bens, wenn wir uns dessen stetiger Hoherentwicklung verdanken,
dann — so die konsequente Theorie — miissen auch BewubBtsein und
Geist aus der steten Hoherentwicklung materieller Strukturen, letzt-
lich also als materielle Phénomene erklarbar sein. Nun scheinen
diese Theoriebildungen auf dem Boden der Evolutionstheorie noch
nicht ausgereift zu sein. Hier wird noch mit groben Antithesen, mit
vereinfachten Geistmodellen und mit dem Pathos endlicher Entdek-
kung gearbeitet, so daB zur Entdeckung der Nuancen der erste Rauch
erst noch verfliegen mufl. Aber unter diesem Vorbehalt ist — so mei-
nen viele — auch der Tag vorauszusehen, an dem auch in Sachen Ma-
terie und Geist das Modell der Evolution seine Kraft erweisen wird.
Wir werden dann nicht den Geist demiitigen, sondern Materie und
Energie endlich die ihnen zustehende Wiirde zuerkennen. Wie wird
das geschehen?

5. Von der Weltanschauung zur Ideologie, von der Ideologie
zur Weltanschauung

Die gegenwartigen Diskussionen um Geist und BewubBtsein zei-
gen, dab mit dem epochalen Erfolg und der standigen Expansion der
Evolutionstheorie mehr auf dem Spiele steht als der Erfolg einer wis-
senschaftlichen Hypothese. Es geht um die Transformation der
grundlegenden Symbole, die unser Verstindnis von Welt, Gesell-
schaft und Mensch bestimmen. Die Evolutionstheorie hat schon
lange begonnen, Welt, Gesellschaft und Individuum neu zu interpre-
tieren; sie iibt auf unsere Kultur eine Faszination von religiéser Qua-
litit aus.®® Sie hat die Macht einer Weltanschauung und ist deshalb in
Gefahr, als Ideologie miBbraucht zu werden. Viele Naturwissen-
schaftler sind sich der Grenzen ihres Wissens bewuft: der absolute
Beginn des Kosmos ist ebenso wenig geklirt wie der faktische Uber-

7 S.W. Hawking, A Brief History of Time: From Big Bang to Black Holes, New
York 1988; J. M. Zyzinski, Metaphysics and Epistemology in Stephen Haw-
king’s Theory of the Creation of the Universe, in: Zygon. Journal of Religion
and Science, 31 (1996), 269-289.

Bezeichnend fiir die Faszination dieser Entwicklungen ist der Erfolg von R.
Dawkins, The Blind Whatchmaker, Harlow 1986; ders., The Seflish Gene,
Oxford 1989; ders. River out of Eden, New York 1995, sowie anderer Biicher
aus seiner Hand.

D. C. Dennett, Philosophie des menschlichen BewuBitseins; ders., Darwin’s
Dangerous Idea, New York 1995 Hamburg 1994; D. Linke, Das Gehirn, Miin-
chen 1999; E. A. Wilson, Neural Geographies, New York — London 1998.

50 A. Peacocke, God and the New Biology, San Francisco 1986.
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gang zum Leben. Ebenso wenig wissen wir vom faktischen Entstehen
(der ,Fulguration®) des Geistes. Zurtickhaltung ist aber nicht immer
die Stirke der Naturwissenschaft. Reduktionistische Antworten wer-
den gerne gegeben: Leben ist dann ,,nichts anderes als“ hoher organi-
sierte Materie, Geist ,nichts anderes als* zur Perfektion entwickelte
Mechanismen der Selbststeuerung, der Mensch ,nichts anderes als*“
ein neuronal perfekt ausgestattetes Tier. Nicht das Menschen-
geschlecht sorgt fiir sein Uberleben, sondern — so die Genspezialisten
—die Gene. Nicht die Gene sorgen fiir ihre Reproduktion, sondern —so
die Neurologen — die alles iiberragende Struktur des Gehirns. Es geht
also nicht um den Egoismus der Gene (Dawkins), sondern um den
Egoismus des Neurons.

Wir brechen hier den Katalog der Fragen ab und ziehen eine glo-
bale Folgerung: In der Auseinandersetzung mit der Evolutionstheorie
steht fiir Theologie und Glaube nichts und zugleich alles auf dem
Spiel.®* Nichts Entscheidendes steht auf dem Spiel, denn hier ver-
suchen die Wissenschaften mit ihren Instrumenten (es sind die Me-
thoden der Archdologie und der Astrologie, der Biogenetik und der
Computersimulation, der Chemie und der Kernphysik) nur, unsere
Wirklichkeit (Kosmos, Leben und Mensch) von ihrer Entstehung her
wissenschaftlich zu erkldren. Zwar ist Dawkins Behauptung naiv, die
biblische Schopfungsgeschichte sei gegeniiber einem biogenetischen
Lehrbuch héchst langweilig. Aber der Reichtum dessen, was wir in-
zwischen empirisch von organischem und von menschlichem Leben
wissen, ist ungeheuer grofl geworden. Die Erfahrung Gottes, der Le-
ben ist, hat sich damit erweitert; denn die Anschauung dieser Welt
hat immer schon etwas mit der Anschauung Gottes zu tun. Und ver-
gessen wir nicht, dal auch Christen und andere Glaubige Kinder die-
ser Zeit sind. Auch wir tragen diese neuen Modelle, Méglichkeiten
und Erfahrungen mit. Gut besehen wird der Glaube also weder ge-
fahrdet noch ersetzt.

Gleichzeitig steht Entscheidendes auf dem Spiel. Die Evolutions-
theorie, Megatheorie der westlichen Kultur, bietet ja unaufhérlich
Uberschiisse von Erkldrungs- und Deutungs- und Handlungsmodel-
len. Sie iiberrascht mit immer neuen Einsichten. Sie erweckt den Ein-
druck, als kénne sie den Ursprung der Welt, also den ,,Sprung” vom
Nichts ins Sein erklédren, als ersetze sie das Erklarungsdefizit einer
iiberholten und vorwissenschaftlichen Religion. Unsere Gesellschaf-
ten nehmen die Evolutionstheorie auch deshalb wahr als Begriin-
dungsarsenal einer neuen, vornehmlich kapitalistischen Ethik. Dabei
wird iibersehen, daB sich die Theoretiker der Evolution umgekehrt in
soziale Metaphern fliichten: in Kampf, Konkurrenz und in ein un-

! P. Oomen, Theologie - exacte wetenschappen: Een asymmetrische verhou-
ding, in: R. van den Brandt, R. Plum (Hg); De theologie uitgedaagd. Spreken
over God binnen het wetenschapsbedrijf, Zoetermeer 1999, 35-60: F, Watts,
Are Science and Religion in Conflict?, in: Zygon 32 (1997), 125-138.

barmherziges: ,,Wer sich nicht durchsetzt, geht unter!* In gespielter-
Naivitét wird der Geist auf die Riickkopplungsprozesse eines Compu-
terspiels reduziert. Und wie man vor vierzig Jahren die Elite noch mit
dem Menschen als ,nackten Affen* erschreckte, so wird sie heute mit
dem Roboter als Ebenbild des Menschen geschockt, mit dem Horror
einer sich selbst klonenden Rasse konfrontiert.

Noch einmal, was folgt daraus fiir eine angemessene Schépfungs-
theologie? Die Theologie kann in doppelter Weise auf die neue Situa-
tion reagieren; keine von beiden ist einfach abzulehnen. Da ist zu-
néchst die Strategie der Vermittlung, die jedenfalls fiir Burgfrieden
sorgt und den Weg fiir weitere Gesprdache ebnet. Thre Strategie lautet:
Widerspriiche aufkldren, die jeweiligen Territorien anerkennen. Es
laBt sich z.B. zeigen, dab eine kybernetische Geisttheorie mit der al-
ten Idee des Geistes als forma corporis ausgeglichen werden kann;
jedenfalls ist das eine akzeptierte These in der englischen body-mind-
Philosophie®®. Es 14Bt sich zeigen, daB Zweifel an der menschlichen
Freiheit auch zum theologischen, nicht nur zum naturwissenschaftli-
chen Erbe gehoren. Die Frage ist nur, ob eine solche Strategie das Ge-
sprich wirklich von innen beférdert, also kreativ nach vorne bringt.
Trotz vieler theologischer und inzwischen auch pépstlicher Versch-
nungsangebote® will eine wirkliche Kooperation noch nicht gelin-
gen.

Deshalb ist eine zweite Strategie hinzuzufiigen. Sie nimmt die
neuen Theorien und Modelle, etwa das Interpretationspotential der
Evolutionsidee fiir Leben und Geist, ernst. Es geht um die Entdek-
kung, daf sich die Innenerfahrung des menschlichen Ich nicht etwa
dndern, sondern seine Erklédrung drastisch umformen wird. Die
Schopfungstheologie im oben beschriebenen Sinn hat sich neben al-
len Vermittlungswegen also der Frage zu stellen: Wie gelingt es, neu,
von untriiglichen Erfahrungen her und mit Hilfe von eindeutigen Ka-
tegorien, diejenigen Grunderfahrungen zu benennen, die den Zeitge-
nossen als Fragen nach Mensch und Welt, nach der Wirklichkeit ins-
gesamt, auf den Nageln brennen? Wie kénnen wir neu von Raum und
Zeit, von Beginn und Ende, von Leben und Geist, vom Wunder des
Menschseins reden, von Immanenz und Transzendenz reden, wenn
dieses zugleich eingebettet ist in den grofen Gang einer Entwicklung,
in der der Geist nicht mehr ,,senkrecht von oben* wirkt, Wenn ich den
aktuellen Stand der Diskussion richtig beurteile, stehen wir mit die-
ser Frage erst am Beginn. Es wird noch einige Zeit dauern, bis sich
erste Erfolge einstellen werden. Wenn aber dieser kreative Sprung in
eine neue Sprache gelingt, dann wird es auch gelingen, fundamen-
talistische Gegnerschaft und unkritische Akzeptanz gleichermafen
zu iiberwinden.

% N. Murphy, Theology and Science: A Radical Reformation Perspektive,
Kitcher (Ontario) 1997.
9 Osservatore Romano vom 24. Okt, 1996,
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Fiedrowicz, Michael: Prinzipien der Schriftauslegung in der Alten Kirche. —
Frankfurt: Peter Lang 1998. XLI, 203 S. (Traditio Christiana, 10), geb. DM
123,00 ISBN: 3-906760-70—7
Vielleicht liegt es sogar im Interesse des Autors, wenn ein Neute-

stamentler sein hier zu rezensierendes Buch bespricht. Denn Michael

Fiedrowicz (F.), der eine Sammlung von Aussagen altkirchlicher VF.

tber Prinzipien der Schriftauslegung vorgelegt hat, erklirt ausdriick-

lich, es seien die neutestamentlichen Ansitze einer Reinterpretation
atl. Texte gewesen — er nennt dafiir Allegorese und Typologie und die
paulinische Antithese von Geist und Buchstaben in 2Kor 3,6 —, die
man als richtungsweisend fiir die patristische Exegese zu sehen habe

(XI). Ist damit das Stichwort Altes Testament genannt, so ist zugleich

ein zentrales Problem anvisiert: Wie haben die Theologen der Alten

Kirche das AT ausgelegt, das offenkundig in inhaltlicher Hinsicht mit

wichtigen Aussagen des NT divergiert? Doch ist dieser Frage in histo-

risch-chranologischer Sicht eine andere vorgelagert: Wie wurde die

Alte Kirche in der Zeit, als es noch kein NT gab, mit dem unbesireit-

baren Faktum fertig, daf zentrale Aussagen der Schrift Israels — also

auch ihrer Heiligen Schrift! — im Widerspruch zu wichtigen Gehalten
derjenigen Schriften standen, die spiter zum NT zusammenwuch-
sen? Die Arbeit des Kirchenhistorikers besteht demnach, was die
von F. gewdhlte Thematik angeht, in der thematischen , Verlinge-
rung” der in den letzten Jahrzehnten virulent gewordenen, z. T. du-

Berst heftig gefiihrten Diskussion um die Maglichkeit einer ,Bibli-

schen Theologie®, also jener Variante der atl. und ntl. Theologie, in

der es essentiell um die Inblicknahme des jeweils anderen Testa-
ments geht. Die Fragen der Biblischen Theologie sind somit im Prin-
zip, wenn auch auf einer anderen Ebene, die gleichen wie die der Ge-
schichte der Schriftauslegung in der Alten Kirche — Schriftauslegung
verstanden als die christliche Auslegung der Heiligen Schrift Israels.
So wird diese Rezension zum interdisziplindren theologischen Ge-
sprich: Altes Testament, Neues Testament und Kirchengeschichte.
Den Anstof zum Ubergang von der genuin biblischen Theologie zur
systematisch reflektierten christlichen Theologie bei Irendus von
Lyon (natiirlich auf der Grundlage der Schrift des AT und NT!) boten,
wenn auch ungewollt, die Haretiker des 2. Jh.s — so richtig von Hen-
ning Graf Reventlow gesehen." So enthilt auch diese Rezension einen
systematisch-theologischen Akzent.

F. bringt 106 ausgewiihlte Texte von Clemens Romanus bis Gregor dem Gro-
Ben, zumeist im griechischen oder lateinischen Urtext und zudem in deutscher
Ubersetzung. Dieser Textsammlung stellt er eine zwblfseitige Einleitung voran
und ein recht ausfiihrliches Literaturverzeichnis (19 S.). Die Auswahl der Texte
ist in der Regel gut gelungen (zu einigen Monita s.u.).

Einen instruktiven Uberblick gibt die Einleitung. Das in ihr Gesagte kritisch
zu referieren bedeutet die Zurkenntnisnahme der Textauswahl fiir die Quellen.
Wir kénnen uns daher in dieser Rezension groBenteils auf die Einleitung be-
schrinken. Zutreffend sieht F. die Auslegung der Schrift als ,Grundvollzug
der frithchristlichen Theologie®, manifestiert in Form von Homilien, Kommen-
taren, Scholien, Quaestionen, Testimonien-Sammlungen und Katenen (IX). Bei
aller Wichtigkeit der Methoden der konkreten patristischen Schriftauslegung
wbleibt zugleich die Erhellung der theologischen Prinzipien und hermeneuti-

! H. Graf Reventlow, Epochen der Bibelauslegung, Band I: Vom Alten Testa-
ment bis Origenes, Miinchen 1990, 152.



197 2001 Jahrgang 97 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 198

schen Pramissen, die der Anwendung jener Methoden zugrunde lagen®, unver-
zichtbar (X). Es ist dieser theologische und in einem damit hermeneutische Ak-
zent, der die Einleitung lesenswert macht und der in gleicher Weise die Aus-
wahl der Texte bestimmt. Von ihm aus resultiert die Intention des Buches, ndm-
lich die ,,Absicht der vorliegenden Textsammlung (...), zentrale bzw. charakte-
ristische Aussagen aus der Viterliteratur zusammenzustellen, in denen sich
die ,ratio exegetica’, d.h. der in einem bestimmten Schriftverstindnis griin-
dende Interpretationsansatz der verschiedenen Autoren, Schulen und Epochen
explizit bekundet und der eigene oder fremde Gebrauch der Schrift bzw. deren
Interpretation reflektiert wird® (X). Im diesem Sinne fragt F., woran sich die
Formulierung jener Interpretationsprinzipien orientiert habe, aus welchen
Quellen sich die hermeneutische Reflexion speiste und welche theologischen
Uberzeugungen den Auslegungsregeln und -methoden zugrunde lagen.

In der unmittelbar nachapostolischen Zeit, so fiihrt dann F. weiter aus, habe
die entstehende Kirche zunédchst ihr Verhdltnis zum AT bestimmen miissen, da
sich der ntl. Kanon erst allméhlich herauskristallisierte (XI). Dal es dabei zu
unterschiedlichen Tendenzen kam, sei die notwendige Folge der Eigenart des
AT gewesen, das sowohl in Ausrichtung auf das NT interpretiert werden
konnte als auch im Blick auf seine inhaltlichen Differenzen gegeniiber dem
NT. Und so erkennt F. zwei Richtungen der Schriftinterpretation, einmal die,
welche die Kontinuitidt AT-NT betonte (z. B. Klemens von Rom), und dann die-
jenige, die die Bedeutsamkeit des AT abschwichte (z.B. Ignatius von Antio-
chien).

Bereits an dieser Stelle ist eine kritische Anfrage an F. geboten. Kann man
wirklich schon vom ,,Alten Testament® in der ,unmittelbar nachapostolischen
Zeit” sprechen?” Er selbst weist ja ausdriicklich darauf hin, daB sich der ntl.
Kanon erst allmahlich herauskristallisierte. Bezeichnet doch frithestens® seit
Melito von Sardis der Begriff ) mohous duxbikm die Bibel Israels als ,, Altes Testa-
ment* (Fragment 3: té tiic mahods Swdrng fiffhia). Es wire zu wiinschen gewe-
sen, daf} F. in der Einleitung den theologischen Funktionswechsel der Bibel
Israels von der Schrift, ypagi, zum Alten Testament, 1 mahoud Swebijxn, heraus-
gestellt hétte. Denn die zunéchst alleinige Schrift der Kirche wurde ja erst dann
zum Alten Testament, als autoritative christliche Schriften die kanonische
Wiirde als Neues Testament erhalten hatten und somit die Existenz des Neuen
Testaments die Schrift Israels relativierte. Gerade in dieser Hinsicht ist F.s Be-
grifflichkeit zuweilen etwas zu sorglos, zumal er sich ja der historischen Frage
widmet.

Diese Schwiiche zeigt sich auch bei der Auswahl der Belegtexte, und zwar
gerade bei Schriften aus der Zeit, in der die Bibel Israels noch die eigentliche
Schrift der Kirche war. Ich wihle dafiir zundchst den Barnabas-Brief aus. Von
ihm bringt F. lediglich die Abschnitte 4,6-8 und 10,9, zweifelsohne wichtige
Aussagen. In der Einleitung verweist er fiir diesen Brief nur auf die ausschliefi-
lich geistige Bedeutung des Gesetzes, die den alten Bund heilsgeschichtlich
nicht zu wiirdigen vermochte (XII). Warum zeigt er nicht, daB der ganze Brief
vom Gedanken der Vorausoffenbarung bestimmt ist, daf er als ganzer prophe-
tisch konzipiert ist?* Auch wenn man iiber den Umfang der ausgewdhlten Zi-
tate streiten kann, so diirfte doch der Barn sowohl in quantitativer Hinsicht als
auch gerade im Blick auf sein Schriftverstindnis grofere Beachtung verdient
haben. Diirftig ist auch der Bezug auf Markion. Von ihm wird nur ein einziger
Satz zitiert, in dem er die Allegorie ablehnt. Zumindest sagt aber F. in der Ein-
leitung, warum Markion die Allegorie ablehnt. Doch dessen Kerngedanke, der
fiir sein Schriftverstdndnis konstitutiv ist und ihn zur Ablehnung der Heiligen
Schrift Israels fiihrte, bleibt unexpliziert.

Auch im folgenden kénnen wir nur in Auswahl auf die von F. vorgestellten
und zitierten V{. verweisen. DaB Origenes besondere Aufmerksamkeit ge-
schenkt wird, entspricht seiner hohen theologischen Bedeutsamkeit und kraft
dieser Bedeutsamkeit seiner immensen Wirkungsgeschichte — nicht nur in der
Alten Kirche. Was ihn betrifft, so sind die in Frage kommenden Texte angemes-
sen ausgewihlt. Allerdings frage ich mich, warum F. nicht auch seinen Rémer-
briefkommentar ausgewertet hat, der ja inzwischen fiir einen breiteren inter-
essierten Leserkreis in den Fontes Christianae als gut zugédngliche lateinisch-
deutsche Ausgabe vorliegt.® Gerade in ihm finden sich einige wichtige pro-
grammatische Aussagen, die zumindest diejenigen vermissen diirften, die den
Kommentar kennen.

V. a. durch Origenes wurde der Streit um die allegorische Auslegungs-
methode weiter entfacht, der bekannte Streit zwischen der alexandrinischen

? Etwas anderes ist es, wenn in den gegenwiirtigen Bemiihungen um eine ,,Bi-
blische Theologie®, in der beide Testamente als die eine Heilige Schrift gese-
hen werden, nach dem Verhiltnis dieser beiden zueinander gefragt wird.
Denn jetzt wird vom heutigen christlichen Schriftverstindnis aus, das ein
Altes und ein Neues Testament kennt und mit Recht so unterscheidet, das
Verhiltnis dieser Testamente zueinander thematisiert.
Ch. Dohmen, Art. Altes Testament L Begriff: *LThK Band I (456—457) 457:
»Der genaue Zeitpunkt der Ersterwdhnung eines Kanonteils Altes Testament
ist nicht mehr greifbar. Die traditionelle Ansetzung bei Meliton von Sardeis
(um 180 nC.) ist nicht eindeutig, da sein Kanon-Verzeichnis der ,Biicher des
Alten Bundes® nicht notwendig auf ein korrespondierendes ,Neues Testa-
ment’ schlieBen liBt, sondern auch noch im Sinne von 2Kor 3,14 gelesen
werden kann.*
So mit Recht K. Wengst, Art. Barnabasbrief, TRE 5, (238—241)240; s. auch
seine Einleitung zum Barn in SUC 2,105ff, v. a. 129ff. Siehe auch Reventlow,
Epochen I, 1171f.
® Origenes, Commentarii in epistulam ad Romanos, 6 Bénde (FC 1,1-6) Frei-
burg 1990ff.
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Schule, in der die allegorische Methode gelehrt wurde, und der antioche-
nischen Schule mit ihrem Interesse am wortlich-historischen Verstandnis der
Schrift. Gegner des Origenes war aus antiochenischer Sicht v.a. Theodor von
Mopsuestia, Schiiler des Diodor von Tarsus, des Begriinders der antioche-
nischen Schule. F. charakterisiert Theodor als den, der sich aufgrund seiner
stiarkeren Offnung gegeniiber der profanen Kultur an den philologisch-histori-
schen Wissenschaften orientierte und eben deshalb ,das Alte Testament nicht
mehr nur in christologischer Perspektive vom Neuen Testament her verstehen
wollte, sondern es in seiner geschichtlichen Eigenstindigkeit zu erfassen such-
te” (XV). Er habe aber — wie sein Lehrer Diodor — ,,die literale Schriftauslegung
auch hermeneutisch reflektiert, gegeniiber willkiirlichem Allegorismus abge-
grenzt, aber auch in der sog. ,theoria’ fiir eine auf dem historisch-wortlichen
Sinn aufbauende héhere Deutung offen gehalten® (XVI).

Mit der genannten Einstellung zum AT bringt er aber, wenn auch mehr im-
plizit als explizit, das iiberaus schwere Problem der unbestreitbaren theologi-
schen Differenzen zwischen AT und NT, die durch keinerlei Interpretations-
kunststiickchen hinwegdiskutiert werden kénnen, erneut zum BewuBtsein.
Eine in methodischer Strenge vollzogene Interpretation des AT, die dessen ,,ge-
schichtliche Eigenstindigkeit” (XV) erfassen will, wird m. E. unabweisbar zu
dem Ergebnis kommen, dab die substantialiter bestehenden theologischen Dif-
ferenzen zwischen AT und NT den Literalsinn wichtiger Teile des AT als unver-
einbar mit der theologisch-christologischen Grundaussage des NT aufweisen.
Das aber heift, daB ein durchgdngig im Literalsinn ausgelegtes AT die christli-
chen Theologen und die christliche Kirche in unausweichbare Aporien brach-
te, weil sie dann von zentralen Aussagen des NT Abstand nehmen oder, wie es
heute zuweilen tatsichlich gefordert wird (1), ,theologischen Besitzverzicht”
leisten miiften.®

F. bezieht sich im folgenden u. a. noch auf Cyrill von Alexandrien, Johannes
Chrysostomus und, was die westliche Tradition betrifft, auf Hilarius, Augusti-
nus und Cassiodor. Aus den SchluBbemerkungen der Einleitung noch folgen-
des Zitat (XIXf.):

~Wenn demgegeniiber [F. meint die Uberzeugung, daB in der Schrift das
Wort Gottes zu vernehmen sei] ... im Unterschied zur historisch-kritischen Me-
thode moderner Exegese das Anliegen zuriicktrat, den biblischen Text auch als
menschliches Wort in seiner geschichtlichen Bedingtheit zu verstehen, min-
dert dieses nicht die Bedeutsamkeit der patristischen Hermeneutik, sondern
zeigt vielmehr die Komplementaritit unterschiedlicher Zugénge fiir ein umfas-
sendes Verstandnis aller Dimensionen der Schrift.”

F. verweist im Anschlub an diese sozusagen zusammenfassende
Aussage auf die gegenwirtige unerwartete Aktualitdt des ,Inter-
esse[s] der friihchristlichen Exegese am geistigen Schriftsinn® fiir
,Entwiirfe der modernen Hermeneutik“ (XX). Dann allerdings ver-
wundert es ein wenig, dal er mit keinem Wort auf diejenigen V1. ein-
geht, die sich um eine ,,Biblische Theologie“ bemiihen und zugleich
gerade die fiir F. so wichtige hermeneutische Dimension zum pro-
grammatischen Ziel gemacht haben.”

S Friedrich Nietzsche hat als Philologe — freilich aus seiner Sicht! — das Pro-
blem schon klar erfaBt; F. Nietzsche, Morgenrithe, Erstes Buch, Aphorismus
84: Die Philologie des Christenthums (Kritische Studienausgabe, hg. v. Gior-
gio Colli u. Mazzino Montinari, Bd. 3), Berlin 2. Aufl., 1988, 79f: , Zuletzt
aber: Was soll man von den Nachwirkungen einer Religion erwarten, welche
in den Jahrhunderten ihrer Begriindung jenes unerhérte Possenspiel um das
alte Testament aufgefiihrt hat: ich meine den Versuch, das alte Testament
den Juden unter dem Leibe wegzuziehen, mit der Behauptung, es enthalte
Nichts als christliche Lehren und gehére den Christen als dem wahren Volke
Israel: wihrend die Juden es sich nur angemaasst hatten. . .. iiberall sollte im
alten Testament von Christus und nur von Christus die Rede sein, tiberall
namentlich von seinem Kreuze, und wo nur ein Holz, eine Ruthe, eine Lei-
ter, ein Zweig, ein Baum, eine Weide, ein Stab genannt wird, da bedeute
diess eine Prophezeiung auf das Kreuzesholz: selbst die Aufrichtung des
Einhorns und der ehernen Schlange, selbst Moses, wenn er die Arme zum
Gebet ausbreitet, ja selbst die Spiesse, an denen das Passahlamm gebraten
wird, — alles Anspielungen und gleichsam Vorspiele des Kreuzes!” Ich
schreibe dies im Nietzsche-Jahr 2000, verweise also auf ein frappantes Bei-
spiel eines Philologen, der, wie es in seinen philologischen Augen aussehen
mupte, die allegorische Vereinnahmung des AT im NT und in der christli-
chen Tradition nur als Raub verstehen konnte. Der christliche Theologe
sollte ein solches Urteil nicht einfach als Ausdruck des Unglaubens sehen,
sondern an ihm erkennen, wie die christliche Allegorie von auf$en wirken
mulfite — genau das Thema, mit dem sich Fiedrowicz auseinandersetzt! Die
Losung dieses Problems kann m. E. nur lauten, daB das im Literalsinn aus-
gelegte AT weitesthin Ausdruck des Glaubens Israels ist, daBi aber das Vetus
Testamentum in Novo receptum, also das im NT oft gegen seinen Wortsinn
christliche interpretierte AT, das Alte Testament der Alten Kirche und auch
der weiteren kirchlichen Tradition ist; s. H. Hiibner, Biblische Theologie des
Neuen Testaments, 3 Bande, Gottingen 1990-1995.

Was im Kontext der Frage nach einer Biblischen Theologie zum Problem des
mehrfachen Schriftsinnes zu sagen ist, habe ich in einem Vortrag vor der
Guardini-Gesellschaft darzulegen versucht: H. Hiibner, Eine moderne
Variante der mittelalterlichen Lehre vom vierfachen Schriftsinn: Vetus
Testamentum und Vetus Testamentum in Novo receptum, jetzt in: ders.,
Biblische Theologie als Hermeneutik. Ges. Aufsitze, hg. von A. und M.
Labahn, Géttingen 1995, 286—-293. Zwar geht es hier um den mittelalterli-
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Wer dieses Buch zur Hand nimmt, hat sicherlich Vorkenntnisse
auf dem Gebiet der Patristik. Deshalb ist anzunehmen, daf ihm oder
ihr die meisten Namen der erwihnten Gestalten der Alten Kirche
nicht nur bekannt, sondern sogar vertraut sind und zur Not dann Al-
taner/Stuiber oder ein dhnliches Werk hilfreich zur Hand ist. Trotz-
dem: Weil wirklich jeder Leser, wer Eucherius von Lyon oder Euthe-
rius von Tyana war? Ein kurzes Personenverzeichnis mit den wichtig-
sten biographischen Angaben wire wohl doch notwendig gewesen.
Sollte das Buch eine zweite Auflage erleben, dann sollte der Vf. dies
unbedingt nachholen.

Einige Worte noch zum Literaturverzeichnis: Es enthélt in der Re-
gel hinreichende Angaben, zuweilen sogar erheblich mehr. Aller-
dings werden fast ausschlieBlich Titel aus den letzten Jahrzehnten
genannt. So vermiBt man schmerzlich manche schon vor liangerer
Zeit erschienene Publikationen. Ich nenne nur zwei: Darf man fiir
Markion wirklich ApoLr voN HarNacks bahnbrechende Monogra-
phie (1. Aufl. 1923, 2., mehrfach nachgedruckte Aufl. 1924, zuletzt
in der Wissenschaftlichen Buchgesellschaft, 1960ff.) unerwihnt las-
sen? Und wenn auch Ruporr BurtmManns Habil. ,Die Exegese des
Theodor von Mopsuestia” aus dem Jahr 1912 in mancher Hinsicht
iiberholt ist?, so war es doch ein Gewinn fiir die Forschung, als sie
endlich 1984 zum hundertsten Geburtstag des Autors bei Kohlham-
mer erscheinen konnte!” Schade ist auch, daB er das von MAGNE
SaeBO herausgegebene Sammelwerk Hebrew Bible — Old Testament.
The History of it’s Interpretation, Vol 1/2: Antiquity, Gttingen 1996,
nicht nennt. Darin hat u.a. Oskar Skarsaune das Kap. iiber Clemens
Romanus bis Cyprian geschrieben, J. N. B. Carleton Paget iiber die
christliche Exegese des AT in der alexandrinischen Tradition, Sten
Hidal iiber die antiochenische Schule, René Kieffer iiber Hierony-
mus, Christoph Jacob iiber Hilarius und Ambrosius und schlieflich
David F. Wright iiber Augustinus, insgesamt ein Umfang von mehr
als 350 S.

Alles in allem: Ein hilfreiches und in der gegenwirtigen theologi-
schen Situation sogar notwendiges Buch, dem die kritischen Bemer-
kungen nur geringfiigigen Abbruch tun! Alle, denen es um das theo-
logische Problem des Verhiltnisses von AT und NT geht oder um Fra-
gen einer Biblischen Theologie, also nicht nur die an Problemen der
Alten Kirche Interessierten, sollten es zur Hand haben.

Gottingen Hans Hiitbner

Miiller-Fahrenholz, Geiko: Phantasie fiir das Reich Gottes. Die Theologie Jiir-
gen Moltmanns. Eine Einfiihrung. — Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus
2000. 207 S., kt DM 39,80 ISBN: 3-579-02633-X

Zwar sind zahlreiche Monographien tiber Einzelaspekte der Theo-
logie Jiirgen Moltmanns (= M.) erschienen, — darunter nicht wenige
auf Englisch, Spanisch, Franzdsisch, Italienisch, etc. — sowie einige
Kurzdarstellungen seines Ansatzes in Sbdn. Eine Auseinanderset-
zung mit dem gesamten Werk M.s fehlte jedoch trotz dessen Wichtig-
keit und groBer Verbreitung bislang. Die bisher ausfiihrlichste Dar-
stellung in dieser Hinsicht (R. Bauckuam, The Theology of Jiirgen
Moltmann, 1995) umfaBte nur die vier ersten Bde von M.s »Systema-
tische Beitrdge zur Theologie®. Miiller-Fahrenholz’ (M.-F.) vorliegen-
des Buch, dessen Titel aus einer riickblickenden Aussage M.s ent-
nommen ist —,, Theologie ist fiir mich von Anfang an (...) eine Entdek-
kungsreise der [deen in ein einladendes Geheimnis (gewesen). Meine
theologische Tugend war nicht Demut, sondern nur die Neugier und
Phantasie fiir das Reich Gottes* (15) — fiillt nun als erstes diese Liicke
und verdient deswegen besondere Aufmerksamkeit. Das Buch wird
vom V. als eine , Lesehilfe” bzw. ,ein darstellender und erlauternder
Gang" durch das Werk M.s vorgestellt, wobei weder eine ,,enzyklopi-
disch genaue Darstellung sémtlicher Schriften noch ,eine wissen-
schaftliche ,Wiirdigung' oder ,Kritik' des Moltmannschen Werkes®

chen vierfachen Schriftsinn und nicht den von Fiedrowicz diskutierten
zwei- oder dreifachen Schriftsinn der Alten Kirche; doch diirfte die Pro-
blemlage die gleiche sein.

So v. a. durch die Rekonstruktion von Theodors Psalmen-Kommentar durch
Robert Devreesse, Le Commentaire de Théodore de Mopsueste sur le Psau-
mes (I-LXXX), (StT 93), Citta del Vaticano 1939.

Mit Hinweis auf die Schwichen des Buches! Siehe dazu die Vorbemerkun-
gen Karl Hermann Schelkles, des Herausgebers von Bultmanns Habilita-
tionsschrift, zur Einleitung, S. 13f; s. ferner ib. 134f. Bultmanns Rezension
von L. Pirot, L'CEuvre exégétique de Théodore de Mopsueste, Roma 1913, in
ThLZ 39 (1914), 363f, und ib. 136-138 die Auswahlbibliographie zu Publi-
kationen iiber Theodor von Mopsuestia aus der Zeit nach Abschluf der
Habilitationsarbeit.
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als Ganzes angestrebt werden (9). In 14 Kap.n prisentiert der Vf. die
Hauptwerke M.s — die drei ,Programmschriften” aus den Jahren
1964-1975, sowie die sechs Bde der ,Systematischen Beitrdge®
(1980-1999) — wobei gelegentlich auch andere, kleinere Schriften be-
riicksichtigt werden. In den zwei letzten Kap. stellt M.-F. einige kriti-
sche Fragen und entwirft eine globale Charakterisierung der Theo-
logie M.s. Eine Auswahl aus der Bibliographie M.s schlieBit das Werk
ab.

Im iiberwiegend biographischen 1. Kap. (,.In der Gefangenschaft: Befrei-
ung”) bezieht sich der V{. auf frithere Erfahrungen M.s (sdkulares Elternhaus,
Erlebnisse am Ende des Zweiten Weltkrieges, Schatten von Auschwitz, Kriegs-
gefangenschaft) und ortet darin prigende , Leitmotive seiner Theologie. Her-
vorgehoben werden u. a. die ,,Schliisselerfahrung der Gegenwart Gottes gerade
in der Gottverlassenheit, und zwar eines ,leidenschaftlich liebenden und
darum unendlich mit-leidenden Gott[es]“ (18), sowie die in Kriegsgefangen-
schaft befreiend erfahrene Versshnung mit hollandischen Studenten. In der er-
sten sieht M.-F. keimartig M.s , Entscheidung fiir eine politisch bewuBte Theo-
logie® (18); letztere wird mit dem Stichwort ,Befreiung® als ,Kodewort der
Moltmannschen Theologie® in Verbindung gebracht (19).

Das 2. Kap. (,Gemeinde im Horizont der Herrschaft Christi*) wird der
gleichnamigen kurzen Schrift M.s aus dem Jahre 1959 gewidmet, deren
Schwerpunkt in der weltlichen bzw. kosmischen Weite der Herrschaft Christi
liegt. In AnschluB an einen neueren Hinweis M.s mifit M.-F. dieser ohne Reso-
nanz gebliebenen Programmschrift eine besondere Wichtigkeit zu, insofern
darin grundsatzliche, in M.s Werk spiiter entfaltete Elemente schon enthalten
sind.

Nach einer griindlichen, mit eigenen Erfahrungen, Leseeindriicken und
Hinweisen auf die jeweilige Situation versehenen Darstellung der Gedanken-
giinge der drei ersten Hauptwerke M.s (Theologie der Hoffnung, 1964; Der ge-
kreuzigte Gott, 1972; Kirche in der Kraft des Geistes, 1975) in Kap. 3.-5. stellt
sich M.-F. im 6. Kap. die Aufgabe, die von M. selbst bewubt nicht geschriebene,
vom Vf. aber vermiBte ,,Ethik der Hoffnung* aus der Vielfalt der ethisch rele-
vanten, jedoch versprengten Aussagen M.s zu rekonstruieren bzw. sichtbar zu
machen. Dabei werde deutlich — so das Fazit —, daB M.s Ansatz iiber das
Schema einer Ethik im klassischen Sinne hinaus auf eine tragfihige Spirituali-
tét, ja auf eine ,Lebenskunst® im umfassenden Sinn zielt (88f). Als ,, Kodewort*
fiir M.s ethischen Ansatz identifiziert der V. das (kommende) ,,Reich der Frei-
heit®, dessen Kraft sich als »Praxis der Befreiung” entfaltet (90f) und in drei
»Aktionsrdume” (Okonomie/Okologie, Politik, Sozialitdt/Kultur) nach Wirk-
lichkeit dringt (92). Auf der Grundlage der ,, messianischen Kraft des kommen-
den Reiches* als radikale, ja revolutionire Offnung der Geschichte, bei der , die
;neue Welt* Gottes erneuernd in die ,alte Welt* des Todes eintritt”, entstehen
»konkrete Utopien” bzw. ,Initiativen gegen das Negative” (91). Der V{. schliefit
letztlich, daB die Frage nach dem Subjekt von Ethik und Lebenskunst (der ein-
zelne Christ, die Gemeinde, das Volk, die Menschheit) im — von ihm rekonstru-
ierten — ethischen Ansatz M.s zu Aporien fiihrt (100).

Im 7. Kap. (,,Befreiungstheologie fiir die erste Welt?) wird eine Verhiltnis-
bestimmung M.s zur Theologie der Befreiung anhand dreier Momente skiz-
ziert: ,Separation”, ,Identitdt” und ,Integration“. Von der sog. ,,Wende von
1977, ndmlich M.s konfliktiver Erfahrung mit Vertretern der Befreiungstheo-
logie in Mexiko ausgehend, bezieht sich der Vf. dann auf Aussagen M.s im letz-
ten Bd seiner ,,Systematischen Beitréige” (Erfahrungen theologischen Denkens,
1999). Die im Titel noch mit Fragezeichen versehene Formulierung wird im
Laufe des Kap.s zur Behauptung, was den spiter deutlicher ausgedriickten In-
terpretationsschliissel des Vf.s erkennen ldBt (106). M.s neuere Riickfragen an
mibBverstandliche Aspekte der Befreiungstheologie steht der VI, eher kritisch
gegeniiber (112). Anhand der genannten Wende weist M.-F. allerdings auf eine
interessante ,Symmetrie” bzgl. der Schaffensphasen M.s hin, ndmlich zwei Pe-
rioden von jeweils rund zwei Jahrzehnten (eine erste ,programmatische® von
1959 bis 1979, eine zweite ,klassische” von 1980 bis 1999), so daB jene Wende
»sich als das Ende eines groBen Pendelschlages bezeichnen [ldBt], dem (...)
eine andere Pendelbewegung folgt. Stand am Anfang des ersten Pendelschlages
die theologische Eschatologie der Theologie der Hoffnung, so steht am Ende
des zweiten ebenfalls wieder die Eschatologie” (105).

In Kap. 8.-12. werden die fiinf ersten ,,Systematischen Beitrdge" M.s dar-
gestellt (Trinitdt und Reich Gottes, 1980; Gott in der Schépfung, 1985; Der Weg
Jesu Christi, 1989; Der Geist des Lebens, 1991; Das Kommen Gottes, 1995). Im
Laufe der Darstellung verdichten sich einige Anliegen des Vf.s, die man in drei
Stichworten zusammenfassen kann: ethische Implikationen des theologischen
Diskurs, ,,mystische® Komponente in M.s Theologie, (kritische) Frage nach der
Sprachgestalt der theologischen Argumentation.

Im 13. Kap. (,Jirgen Moltmann - Zeitgenosse und Reichsgenosse") wird
M.s Theologie ,,als eine einzige grofie ,exploratio liberationis Dei’, als eine Er-
forschung der Befreiung durch Gott (...), als einen einzigen groBen ProzeB, in
welchem die Reichweite der befreienden Kraft Gottes erkundet und beschrie-
ben wird*“ gedeutet (187). Eine gewisse Schwéche von M.s Ansatz sieht der Vf.
in dem Mangel an einer ,,detaillierten Entfaltung” der praktischen Implikatio-
nen im ethischen, pastoralen bzw. ekklesiologischen Bereich (189).

Im 14. Kap. wird einerseits die kritische Frage gestellt, ob M.s universal-
eschatologische Geschichtstheologie — bei aller faszinierenden Weite des An-
satzes — nicht ein vereinnahmendes Verstindnis der ,, Weltgeschichte als ,an-
onyme‘ Reich-Gottes-Geschichte” im Sinne der von M. kritisierten Rede K.
Rahners von ,.anonymen Christen” und damit ,eine versteckte Art von Herr-
schaftsanspruch der christlichen Religion® impliziere (195). Der Einwand M.-
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F.s richtet sich eigentlich gegen eine in M.s spiteren Werken festgestellte, zu-
gespitzte thetisch-expositive Argumentationsform und zielt auf eine Verdeutli-
chung des ,kerygmatischen Charakters“ seiner Geschichtstheologie (197). Bei
der abschlieBenden Charakterisierung hebt der V£, vier Dimensionen der Theo-
logie M.s hervor. Erstens, wird diese als eine Form von ,spekulativer Theo-
logie* im positiven Sinne des Wortes dargestellt, ndmlich als ,reflexive Entfal-
tung von Glaubenserfahrungen® bzw. von der , intuitiv geschauten Wahrheit“
und mit Ansétzen wie denen von Origenes, Thomas v. Aquin und der evangeli-
schen Theologie des 19. Jh.s in Verbindung gebracht, wobei M.s spekulative
Theologie ihren praktisch-politischen Riickbezug als ,Widerstandstheologie®
stets erkennen lasse (200). Zweitens wird die ,,doxologische” Dimension seiner
Theologie betont, die zugleich als Reden iiber Gott und zu Gott bzw. als eine
.».explicatio orationis’, als eine Entfaltung des Gebetes zu lesen” sei (201). Drit-
tens wird der ,,mystische(n) Grund“ von M.s Geschichtstheologie hervorgeho-
ben (203). Der V£, hatte schon u.a. M.s , trinitarisches Denken® als eine Gestalt
der Mystik bezeichnet (126) und findet es erstaunlich, dafi M. diese Dimension
seiner Theologie nicht ausfithrlicher thematisiert habe: ,,Es fehlt in seiner theo-
logischen Erkenntnistheorie ein Kap. iiber den mystischen Grund seines Den-
kens” (203). Bei M. erfiille sich das Axiom, daB ,befreiende Theologie .. im
Kern mystische Thealogie" sei; er verweise ,,auf den mystischen Grund seiner
messianischen Hoffnung, ohne (jedoch) diesen noch einer systematischen
Analyse zu unterziehen” (204). Viertens charakterisiert der VI, M.s Werk ,,als
eine einzige groBe und facettenreiche Arbeit fiir eine angewandte oder doch
anwendbare Theologie der Befreiung" (205). Die Formen der von der Mensch-
heit heute bendtigten Befreiung habe M. ,mit dem Leitbegriff der Einwohnung’
[Gottes] verkniipft®, so daB aus dem Verstindnis der ,Befreiung als Einwoh-
nung und [der] Einwohnung als Befreiung ... ein weites Feld von schopferi-
schen Maglichkeiten und Herausforderungen® entsteht (206). An der Aktuali-
tdt von M.s Theologie als ,Protest gegen alle Formen von Gefangenschaft” —
auch wenn er ,,im Moment nicht ,en vogue “ sein mag — hilt der Vf. iiberzeugt
fest (206).

Das Werk ist von einer grundsétzlichen Sympathie fiir den Ansatz
M.s gekennzeichnet, den der V{. fiir den ,,wichtigsten evangelischen
Theologen deutscher Sprache nach dem Zweiten Weltkrieg” halt, in
dessen Werk sich nicht nur die theologische Problematik des 20. Jh.s,
sondern auch ,,die grofien Themen der Theologie aus zwei Jahrtau-
senden” widerspiegeln (9f). Die Perspektive der Lektiire des Vi.s er-
scheint von einem engagierten Interesse an den praktischen bzw.
ethischen, pastoraltheologischen und dkumenischen Implikationen
des Ansatzes M.s geprigt, was bei der Darstellung und Charakterisie-
rung der Theologie M.s sowie bei der Auseinandersetzung mit ihr
zum Ausdruck kommt und sie auch teilweise bedingt. Kennzeich-
nend fiir diese Perspektive ist etwa der Versuch der Rekonstruktion
des ,ethischen Ansatzes® M.s im 6. Kap., sowie die Hervorhebung
der praktischen bzw. kritischen Relevanz der Positionen M.s bei den
verschiedenen theologischen Traktaten (z.B. ,trinitarisches Denken*
123; 6kologische Schopfungslehre 139; ,kosmische Christologie®
149; Eschatologie 178f). Wo Kritik geiibt wird, ist es fast ausschlieB-
lich aufgrund der in der Sicht des Vf.s mangelnden Entfaltung sol-
cher ethischer, kirchensoziologischer, religionspddagogischer bzw.
pastoral-psychologischer Fragestellungen (84f). Auch ,begriffliche
Unschirfen® im Rahmen der Ekklesiologie (Stichworte Kirche und
Gemeinde) werden darauf bzw. auf ,eine strikt theologische Betrach-
tungsweise" zuriickgefiihrt, was allerdings fraglich erscheint (83f).
Bei schwerwiegenden systematischen Fragen dagegen wirkt die Dar-
stellung von einigen Positionen M.s bzw. dessen Auseinandersetzun-
gen mit wichtigen Vertretern der christlichen Theologie etwas unkri-
tisch und simplifiziert (z. B. Zwei-Naturen-Lehre, 57; Schopfungsleh-
re, 138).

Mit dieser Darstellungsform ist auch die Frage nach der Entwick-
lung der Reflexion M.s bzw. deren Kontinuitét in Verbindung zu brin-
gen. Zwar ist im Rahmen einer Einfithrung und angesichts der vom
Vf. angekiindigten Eingrenzung der Arbeit keine ausfiihrliche Dis-
kussion diesbzgl. zu erwarten, jedoch wird die gestellte Frage ,, wo
und wie hat sich Moltmanns Theologie verdndert? Und welche
Grundziige sind die gleichen geblieben?* (9) nur begrenzt beantwor-
tet. Der V. weist zwar ausfiihrlich auf die Bedeutung der u. a. biogra-
phisch begriindeten ,,Wende von 1977 fiir M.s theologischen Weg.
Die Frage nach der inneren, systematischen Kontinuitdt des Ansatzes
bzw. von den im Laufe der Reflexion M.s erfolgten Verschiebungen —
etwa z.B. die Verhiltnisbestimmung von Paradigmen ,Geschichte”
und ,,Natur® bzw. bei der Dialektik von ,,Alt“ und ,Neu*“ bzw. Schop-
fung und Neuschopfung — werden stattdessen kaum thematisiert.
Dies fiihrt dazu, daB wenn der Vf. iiber die Darstellung der Werke
M.s hinaus Aspekte seines Ansatzes rekonstruiert bzw. sich mit ihm
auseinandersetzt, Aussagen aus verschiedenen Zeiten einfach mit-
einander verbunden werden. M.-F. greift wiederholt auf zwei Axiome
M.s zuriick, ndmlich das , dialektische Erkenntnisprinzip (...) dem-
zufolge etwas nur durch sein Gegenteil erkannt werden kann® (53,

197) und das Verstdndnis der Auferweckung Christi ,nicht als eine
Moglichkeit in der Welt und ihrer Geschichte, sondern als eine neue
Mioglichkeit von Welt, Existenz und Geschichte iiberhaupt® (41f,
195). Es fragt sich aber, ob diese Axiome in den verschiedenen Phasen
der Reflexion M.s durchgehalten werden und entsprechend auf alle
gleichermafien anzuwenden sind. Dies gilt auch fiir die damit eng
verbundene Dialektik von ,alter und ,neuer Welt*, die M.-F. anhand
fritherer Aussagen im Kern des ,ethischen Ansatzes” M.s ortet, um
dann kurzerhand zu erkliren, daf ,,die ,neue Welt‘ natiirlich die ,alte’
ist“ (91) — ohne Verweis auf bestimmte, wenn auch sachlich fiir M.s
neuere Werke durchaus zutreffend. In der Logik der Theologie der
Hoffnung — und anderer frithen Schriften — ist das Verstindnis der
Auferweckung Christi —und der entsprechenden VerheiBung fiir die
ganze Schopfung, also jene neue Méglichkeit von Welt, Geschichte
und Existenz — als nova creatio quasi ex nihilo grundlegend (ThH,
201) und jede Formulierung davon unter dem Vorzeichen des ,,wie-
der-“ (selbst ,resurrectio”!) als Ausdruck eines Verstdndnisses des
Eschatons als ,restitutio in integrum‘ unangemessen (Perspektiven
der Theologie, 179f). Im Rahmen des spiter mitberticksichtigten Pa-
radigmas ,Natur” — die Rede von nova creatio ex nihilo war inzwi-
schen ausdriicklich aufgegeben — wird stattdessen Christi Auferste-
hung als ,,Ubergang” bzw. ,Metamorphose“ und die entsprechende
Zukunft der Schépfung als , Wiederbringung aller Dinge” ausgelegt.
Der Vorschlag des Vi.s — ohne sich auf die erwihnte Entwicklung zu
beziehen — von ,Wiederzurechtbringung® statt von ,,Wiederbrin-
gung* zu reden, mag zwar ethisch bzw. pastoral angemessener sein,
systematisch aber kann es zur Klarung der Frage nicht beitragen.
Ahnliches kénnte bzgl. des von M. neuerlich vertretenen Chiliasmus
als ,,Ubergang” gesagt werden; bei allem Verstédndnis fiir die Kritik
des Vf.s ist es zu fragen, ob jene Vorstellung nicht einer gewissen in-
neren Logik der Entwicklung der Reflexion M.s entspricht und nicht
einfach einen Ausdruck von ,,Gedankenspielen® darstellt (177f). Da-
gegen wiirdigt M.-F. das ,systematische Interesse” M.s bzgl. des Be-
griffes ,,Wiedergeburt” (162).

Bei der kritischen Frage, ob M.s Geschichtstheologie nicht eine
Form der ,anonymen Reich-Gottes-Geschichte* darstellt, erscheint
die zwischen den Ansiitzen Rahners und M.s vom Vf. konstruierte
Analogie als schwerlich haltbar:

~Wenn wir ,Menschsein‘ durch ,Geschichte’ ersetzen — so M.-F. —
und ,ausdriickliches Menschsein® durch ,Reich Gottes’, dann wird
Geschichte zur ,anonymen‘ Reich-Gottes-Geschichte (...) Das bedeu-
tet (...), daB alle Geschichte, und nicht nur die christliche, ,transzen-
dent* fiir das Reich Gottes ist, gilt doch die erhoffte Neuschépfung
allen Dingen (...) Welcher humanistische Atheist mochte sein Ver-
standnis von Geschichte als ,anonyme* Gottes-Geschichte verstanden
wissen? Ebenso wenig kénnten Muslime oder Buddhisten sich damit
abfinden, wenn ihr jeweiliges Verstindnis von Geschichte unter den
universalgeschichtlichen Anspruch des Christentums subsumiert
wiirde” (196f).

Darf man das Verhéltnis von menschlicher und christlicher Exi-
stenz (diesseits des Eschatons!) mit dem Verhéltnis von jeweils ver-
schiedenen Verstdndnissen von Geschichte und dem Eschaton bzw.
dem Reich Gottes gleichsetzen? M.s Kritik an Rahners Verstindnis
der Offenbarung als ,,Ausdriicklichkeit dessen, was wir immer schon
aus Gnade sind“, seine Betonung des unableitbaren Novum Christi
bzw. dessen Auferweckung als auf Neuschopfung zielende Verhei-
Bung fiir die ganze Schipfung, sowie seine ,dreigliedrige Dialektik”
(natura, gratia, gloria) in Hinblick auf eine Verdeutlichung der ,,Un-
terscheidung von geschichtlicher Gnade und eschatologischer Herr-
lichkeit” bzw. ,,Reich Gottes® (In der Geschichte des dreieinigen Got-
tes, 162ff) sprechen fiir die tiefe Verschiedenheit beider Ansatze und
gegen die Deutung des Vf.s. Einem relativierenden Religionspluralis-
mus als Grundlage fiir den interreligitsen Dialog steht M. allerdings
kritisch gegeniiber, denn er meint, ,die Vertreter anderer Religionen
wollen (...) nicht mit modernen Religionsrelativisten reden, sondern
mit tiberzeugten Christen, Juden, Muslimen und anderen (ETD, 31).

Die Hervorhebung der spekulativen, doxologischen und mysti-
schen Dimensionen weist auf eine interessante Perspektive fiir das
Verstdndnis der Theologie M.s hin, die bei einer auf seine fritheren
Werke beschréankten Charakterisierung iibersehen wird. R. Bauckham
hatte schon auf die in bezug auf die Mystik erfolgte Entwicklung M.s.
hingewiesen; M.-F. geht mit der Rede vom ,,mystischen Grund“ der
Theologie M.s. einen Schritt weiter (203). Dem Wunsch des Vf.s
nach einem Kap. dariiber in M.s theologischer Erkenntnistheorie ist
voll zuzustimmen. Allerdings ist bedauerlich, daB M.-F. selbst den
Versuch nicht macht, dieser Spur darin zu folgen, bzw. sich kaum



203 2001 Jahrgang 97 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 204

auf M.s , theologische Erkenntnistheorie® im letzten Bd der Systema-
tischen Beitrdge bezieht. Dasselbe gilt fiir M.s Aussagen zur ,natiirli-
chen Theologie” — eine Frage, die fiir das Verstindnis seiner Refle-
xion eine nicht zu unterschatzende Bedeutung haben diirfte. Der V.
spricht von der Mystik als ,.einzig moglicher Sprachform der Annéi-
herung an das, was alle Erfahrung iibersteigt” (126) und von einem
»Begreifen-Wollen®, das in Doxologie endet, welche ihrerseits ,,nicht
mehr definieren, .. letztlich auch nicht mehr verstehen (will), son-
dern (...) staunend vor einer Fiille (steht), die alle Vorstellungen
sprengt” (167). Ein solches Abbrechen des Begreifen-Wollens als
Raum fiir das Staunen, Schweigen und Loben spricht fiir die Reife
und Tiefe eines theologischen Weges. Die groBen spekulativen Theo-
logen aller Zeiten sind, jeder auf seine Weise, dazu gelangt. Zur Auf-
gabe der Theologie als Rechenschaft der Hoffnung gehért allerdings,
daB dies nicht als unvermittelter Sprung, sondern erst als Gipfel eines
Weges erreicht wird, bei dem die Moglichkeiten des intellectus fidei
ausgeschopft worden sind — M. gibt das im Prinzip selbst zu erken-
nen. Erst eine Wiirdigung von M.s — allerdings auffallend kurzgefaB-
ter — theologischer Erkenntnistheorie wiirde erméglichen, die ihm oft
gestellten kritischen Fragen zur theologischen Methode bzw. zur Ver-
mittlung von Theologie, Philosophie und Wissenschaften zu priifen.
DabB einerseits M. und M.-F. von ,,Phantasie fiir das Reich Gottes®,
»Theo-Phantasie® bzw. , Tanz der Gedanken® (202) sprechen, ande-
rerseits etwa R. Bauckham von einer gewissen ,,undisciplined specu-
lation* (25) in M.s spiterem Werk gesprochen hat, zeigt, daB diese
Frage bisher nicht hinreichend geklért worden ist.

Das Werk M.-F.s schlieBt mit einer eindeutigen, etwas pauschalen
Charakterisierung des Gesamtwerkes M.s im Lichte der Befreiungs-
theologie (205). Dali es méglich und legitim ist, M.s Theologie unter
dieser Perspektive zu betrachten und dabei der Entfaltung der ethi-
schen Implikationen und ihrer Umsetzung Prioritit zu geben, wie
der V. es tut, ist unbestreitbar. Zu fragen ist, ob man bei einer solchen
Charakterisierung der Originalitit der Reflexion M.s ganz gerecht
wird, ohne ihre vielfiltigen systematischen Motive und Momente for-
ciert dieser einen Perspektive unterzuordnen. Eine umfassende, wis-
senschaftliche Beschiftigung mit dem Werk M.s steht noch aus. Erst
bei einer weiteren Klarung der Frage nach Kontinuitdt und Diskon-
tinuitét der Reflexion M.s, nach der darunterliegenden inneren Logik
und nach so etwas wie einer/einiger Schliisselkategorie/n, welche
jene , Logik" am besten ausdriickt/en — der V{. schlégt das Motiv eines
quasi perichoretischen Verstdndnisses von Befreiung und Einwoh-
nung vor (205) —, wird man dies fundierter beantworten kénnen.

M.-F. gelingt eine angenehm lesbare und prignante Darstellung
der Grundziige der Theologie M.s, die als Einfiihrung — auch unter
Beriicksichtigung der obigen kritischen Bemerkungen — zu empfeh-
len ist und als erster Gesamtiiberblick iiber das umfangreiche Werk
M.s einen hilfreichen Beitrag darstellt. Die Annéherung an M.s Werk
unter Einbeziehung der zeitgeschichtlichen Kontexte sowie von per-
stnlichen Leseeindriicken und Erfahrungen des Vf.s macht das Buch
auch fiir Nicht-(Fach)theologen geeignet.

Fir eine eventuelle 2. Auflage wéren u.a. einige Korrekturen
(GroB-, Klein- und Rechtschreibung) bei spanischen Ausdriicken vor-
zunehmen (5, 50, 63, 110). Bei dem Zitat S. 33f (,,1997 schrieber...*)
wiire vielleicht angemessen, anzugeben, daf der Text im wesentli-
chen von 1985 stammt: , Theologie der Hoffnung“, in: ]. B. Bauer
(Hg.), Entwiirfe der Theologie, Graz u.a. 1985, 240.

Kaéln Pablo C. Sicouly

Sander, Hans-Joachim: Macht in der Ohnmacht. Eine Theologie der Men-
schenrechte. — Freiburg: Herder 1999. X, 174 S. (Quaestiones Disputatae,
178), kt DM 52,00 ISBN: 3-451-02178—1

Folgt man den Befiirwortern des Kosovo-Einsatzes der NATO,
dann stellt dieser einen historischen Meilenstein in der Geschichte
der Durchsetzung der Menschenrechte dar. Die geballte militéirische
Macht der stirksten Allianz der Welt habe sich in den Dienst der
Menschenrechte gestellt. Auch diejenigen, die dies bestreiten, wer-
den doch zumindest auf den ersten Blick dem Obersatz, auf dem
diese positive Einschitzung basiert, zustimmen: Der Einsatz militéiri-
scher Macht ist sittlich gut, wenn er der Realisierung von Menschen-
rechten dient.

Nach der Lektiire von Hans-Joachim Sanders Entwurf einer Theo-
logie der Menschenrechte hat man allerdings allen Grund zur Nach-
denklichkeit. Fiir S. besteht namlich ein grundsatzliches Spannungs-
verhiltnis zwischen der Macht und den Menschenrechten, das nur

zu Lasten der Menschenrechte aufgeliist werden kann. Der Versuch,
politische oder militdrische Macht in den Dienst der Menschenrechte
zu stellen, endet nur im Gegenteil, in der Instrumentalisierung der
Menschenrechte durch die Macht. Menschenrechte seien ihrem gan-
zen Wesen nach ein Widerspruch zur Herrschaftsmacht, mit der Men-
schen iiber andere verfiigen. Gerade in der Ohnmacht des Wider-
spruchs erwéchst eine Macht, die sich von keiner Herrschaftsmacht
brechen ldfit, wenn sie sprachlich zur Darstellung kommt und so zu
einem offentlichen Faktor wird. 3

Auch der christliche Glaube steht fiir S. im Zeichen der Uberwin-
dung dessen, was Menschen einander durch Macht und Gewalt an-
tun. Der Kreuzesglauben ist Ausdruck der Hoffnung auf die ge-
schichtsiiberlegene Macht der Ohnmacht wider alle Hoffnung auf mi-
litarische und politische Miichte und Gewalten, die Menschen nie-
derdriicken.

Im Widerspruch gegen die Vernichtung des Individuums und in
der Hoffnung auf die Geschichtsiibermacht dargestellter Ohnmacht
treffen sich fiir S. die Menschenrechte mit der Theologie. Jede dieser
GroBen bezieht sich auf die andere als ein ihr AuBeres, ohne daB sie
aber nicht sein kann. Die Theologie kann ihre Hoffnung nur verkiin-
den, wenn sie sich die Darstellung der Ohnmacht der Individuen, wie
sie in der jeweiligen Gegenwart erlitten wird, in den Menschenrech-
ten zu eigen macht. Die Reprisentation dieser Ohnmacht bedarf um-
gekehrt einer Hoffnung, die diesen Widerspruch iiberhaupt als sinn-
volle Handlung erscheinen 146t angesichts der allgegenwirtigen Ver-
suchung zur Resignation.

In der Einleitung spannt S. ein Grundproblem auf, vor dem sowohl der
Glaubens- als auch der Menschenrechtsdiskurs stehen: ,,Die Differenz von In-
dividuum und Gemeinschaft” (12). Im Bekenntnis des Glaubens realisiert sich
sowohl eine Glaubensgemeinschaft als auch die Individualitit des Bekennen-
den. Beide GrioBen haben sozusagen einen Anspruch auf das Bekenntnis. Die
Gemeinschaft hat ein Recht darauf, ihre Identitit zu wahren. Demgegeniiber hat
das Individuum ,,ein Recht auf eine abweichende Meinung in Sachen Religion,
weil im Bekenntnis dessen, was jemand fiir wahr und richtig hilt, die Identitit
dieser Person offenbar und verletzbar wird.“ Damit ergibt sich ein wechselsei-
tiger Zugriff, fiir den sich , keine klare, von jeher und fiir alle Zeiten feste Gren-
ze" (13) ziehen 14Bt.

Ein dhnliches Spannungsverhiltnis zeigt sich in der politischen Gemein-
schaft. Das Menschenrecht auf Glaubensfreiheit ist Voraussetzung fiir indivi-
duelle Identitdt. Wenn aber ein Bekenntnis die ,,Selbstverstindlichkeiten der
Identitdt eines Staates antastet”, wird es ,zu einer Widerstandsaktion gegen
den Staat”. Auch hier l4Bt sich keine iiberzeitliche Grenze etablieren.

Die Hoffnung des Individuums, seine Identitét wahren zu konnen, griindet
auf die Menschenrechte und die ,Freiheit des Glaubens‘. Dies ist das Thema
des ersten Hauptteils (A. Begriffliche Grundlagen). Die Ohnmacht des Indivi-
duums wird machtvoll, wenn sie zur Sprache gebracht und so zu einem &ffent-
lichen Machtfaktor wird, der Herrschaftsmacht in Frage stellt. In den Men-
schenrechten hat die Repriisentation von Ohnmacht Zugang auf die Biithne
des Rechts gefunden, die eigentlich fiir die Auffiihrung von Herrschaftsmacht
gezimmert wurde. Menschenrechte stellen sozusagen ein Gegenrecht zum nor-
malen machtbewehrten Recht der Gemeinschaft dar. ,Mit den Menschenrech-
ten werden solche Angelegenheiten benannt, in denen gesellschaftliche Ver-
fahren nicht die allgemeine Regel iiber die Besonderheit des individuellen Fal-
les stellen konnen.“ (33) Insofern lassen sich ,Menschenrechte als Wider-
standsaktionen begreifen, in denen die Menschen sich gegen das stellen, was
ihre Wiirde antastet. Sie verkérpern die Ohnmacht angesichts menschen-
unwiirdiger Verhéltnisse und Gewalten und sind zugleich eine Sprache, die
dieser Ohnmacht in der gesellschaftlichen Auseinandersetzung eine Macht
verleiht.” (43)

Auch im Glauben geht es um Macht und Ohnmacht. Da ist einerseits die
Ohnmacht des Einzelnen. Denn den Glauben anzunehmen, schlieBt ,die Er-
kenntnis der eigenen Fehler und das Bekenntnis ihrer Realitiit vor anderen®
(48) ein. Dieses Bekenntnis macht den Einzelnen ohnméchtig. Dieser Ohn-
macht steht die Macht der Glaubensgemeinschaft gegeniiber. Diese griindet
nicht nur in dem Wissen iiber das, was der Bekennende iiber sich offenbart,
sondern schon vorgéngig in der Verfiigung iiber die Offenbarung als einer Spra-
che, in der sich Menschen aussagen kénnen. Daher ist ,,die Gemeinschaft im
Wort des Evangeliums eine méchtige GriBe. Sie ermachtigt die einzelnen Mit-
glieder, sich in dem auszusprechen, was sie wirklich sind* (51).

Dennoch liegt in der Ohnmacht des Einzelnen eine Macht gegeniiber der
Gemeinschaft. Denn die Macht, die die Gemeinschaft iiber den Einzelnen in
dessen ,Outing’ gewinnt, steht in der Ambivalenz von Gut und Bése. Diese Am-
bivalenz kann nur in den Einzelnen durch ihre Hinwendung zum Guten iiber-
wunden werden. Die Glaubensgemeinschaft findet also nur zu ihrer Identitit,
wenn sie der Umkehr der Einzelnen Respekt zollt und so deren Ohnmacht
méchtig wird. ,Das aber stellt die Gemeinschaft der Glaubenden vor die Frei-
heit der einzelnen Person gerade in dem Glauben, der ( — es muB wohl ,den‘
heifien; d.Vf. — ) diese Gemeinschaft bekennt.“ (51)

Damit wird jene Ebene aufgedeckt, auf der sich Glaube und Menschen-
rechte verschrinken: das Gewissen. Das Gewissen hedeutet zunéchst eine Ohn-
machtserfahrung, insofern sich in ihm der Mensch mit der Ubermacht seiner
eigenen Bosheit konfrontiert. Aus dieser Ohnmacht erwichst Macht. Denn
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der, der in sich seine Identitit gegeniiber der eigenen Ohnmacht durchhilt,
wird sich durch die Macht der Bosheit anderer nicht leicht brechen lassen.
Das Gewissen macht Menschen menschenrechtsfihig, der Glaube gibt dem
eine Sprache vor anderen. Die Freiheit des Glaubens ist deshalb ein Politikum
und eine Plattform der politischen Auseinandersetzung.” (57)

Der zweite Hauptteil (B. Politische Eckdaten) zeigt, wie mit der neuzeitli-
chen Grunddifferenz von Staat und Gesellschaft eine AuBengrenze der Politik
entsteht, an der Ohnmacht zur Darstellung gelangen kann. ,Sobald dieser Ohn-
macht in der Politik Raum gegeben wird, entsteht ein Ort, welcher dem Diskurs
iiber die Menschenrechte gesellschaftliche Bedeutung gibt. Das ist in den histo-
rischen Menschenrechtserkldrungen geschehen.” (115) Eine Herrschaft im Na-
men der Menschenrechte, die diesen Titel verdient, kann es nicht geben. Denn
deren Anliegen ist es, der Ohnmacht der Individuen Respekt zu verschaffen.
Herrschaftsmacht aber ,.erzeugt nur andere Ohnmacht, deren Sprache die eige-
nen Anspriiche diskreditiert” (102).

Im dritten Hauptteil (C. Religiése Wegmarken) geht es um die Selbstoffen-
barung Gottes, der sich gerade mit seinem Namen jeder Verfiigung entzieht und
somit eine ,mégliche Differenz zum herrschenden Heiligen einer Gesellschaft*
(121) erzeugt. Offenbarung ,macht sprachfihig in den Auseinandersetzungen
mit den Michten und Gewalten der eigenen Zeit. Insofern ist die Berufung auf
die Offenbarung selbst eine Machtfrage in der Gesellschaft* (123).

Diese Einsichten haben Konsequenzen fiir die Kirche, die S. im vierten
Hauptteil (D. Kirchliche Optionen) herausarbeitet. Aufgabe der Kirche ist, die
Ohnmacht der Menschen ihrer eigenen Zeit so in Sprache zu kleiden, dab sie
machtvoll wird. Sie muB ,.die eigene Botschaft von denen her entdecken, die
auBerhalb von ihr stehen® (145). Dies aber setzt voraus, daf sie sich als prinzi-
piell ohnmichtig vor der Gewissensfreiheit der Einzelnen begreift. Das Be-
kenntnis des Konzils zur Religionsfreiheit stellt daher einen geschichtlichen
Durchbruch der Kirche zu sich selbst dar.

Der abschlieBende fiinfte Hauptteil (E. Theologische Perspektiven) bindet
die gelegten Faden fulminant und eindringlich zusammen. Die Hoffnung auf
die Macht der Ohnmacht, auf die die Menschenrechte setzen, findet sich selbst
ganz in dem Glauben an die Auferstehung des Gekreuzigten. ,Die Macht der
Ohnmacht, auf die alle Menschenrechtsarbeit setzt, ist eine Spur zu Gott.” Um-
gekehrt muB die Theologie eine Sprache finden, in der Ohnmacht machtig
wird. Sie ,bedarf der Auseinandersetzung mit Erfahrungen von Ohnmacht,
die nicht zum Untergang, sondern zu Formen der Auferstehung fiihren, um
diese Sprache zu finden.“ (167) Eine solche Sprache zu finden, ist eine Gnade.
,Der Widerstand in der Sprache der Ohnmacht ist ein Geschenk, das in der
Erfahrung der Ohnmacht verborgen liegt. Gott ist in ihr présent, aber nicht im
Modus eines jubelnden gloria, sondern im Modus eines leisen passivum divi-
num.“ (168)

S.s Buch stellt die theologische Sozialethik traditioneller Pro-
venienz in Frage, insofern es ihr um die Errichtung einer politischen
Ordnung geht, in der die Menschenrechte zur Herrschaft kommen.
Fiir ihn sind Menschenrechte gerade keine soziale Norm, die durch-
gesetzt werden miiBte und daher notwendigerweise Ohnmacht erzeu-
gen wiirde, sondern eine Anti-Norm, die der normierenden Ver-
fiigung {iber das Individuum Grenzen zieht im Modus der Macht der
Ohnmacht. Insofern stellen die Menschenrechte einen eschatologi-
schen Vorbehalt gegeniiber jeder Rechtsordnung dar. Eine andere
Frage ist es aber, wo die Grenzen der legitimen Verfiigung des Rechts
bestehen, zumal S. keinesfalls grundsétzlich zwangsbewehrtes Recht
abschaffen will. Er will nur ,.eine strikte Differenz zwischen Recht
und Menschenrecht” (102). Seine Uberlegungen ersetzen also den
rechtsethischen Diskurs iiber Grundnormen des Rechts nicht. Dann
aber stellt sich die Frage, ob es wirklich sinnvoll ist, rechtsethisch
legitime Verfiigungen beispielsweise des Strafrechts in der Perspek-
tive des eschatologischen Protestes als Menschenrechtsverletzungen
zu bezeichnen. Hieriiber und iiber dhnliche Fragen wiére mit S. zu
diskutieren.

Das Handicap des Buches liegt m. E. in seiner kryptischen Spra-
che, die auf den ersten Blick schlicht und unprétentios wirkt. Dieser
Eindruck wird aber nur durch einen abundanten Gebrauch von Pro-
nomina aller Art erreicht, deren Beziige drgerlicherweise gelegentlich
falsch sind, teilweise nicht eindeutig oder nur sehr mithsam zuriick-
verfolgt werden kénnen. Auch ist die Metaphorik schwer zu ent-
schliisseln. Das alles hemmt den Flub des Verstehens unndtig. Es be-
darf einiges an Durchhaltewillen, um das Anliegen zu verstehen. Wer
ihn aufbringt, wird belohnt.

Barsbiittel Gerhard Beestermdller

Zeichen des Lebens. Sakramente im Leben der Kirchen — Rituale im Leben der
Menschen, hg, v. Paul M. Zulehner / Hansjorg Auf der Maur / Josef
Weismayer. — Ostfildern: Schwabenverlag 2000. 291 S., geb. DM 36,00
ISBN: 3-7966-0976—7

Der vorliegende Bd dokumentiert eine im Sommersemester 1999
an der Kath.-Theol. Fak. der Univ. Wien durchgefiihrte Ringvor-
lesung. Die einzelnen — durch eine einleitende pastoraltheologische

Problemanzeige Zulehners ergdnzten — Vorlesungen liefern aus reli-
gionswissenschaftlicher, biblisch-exegetischer, systematisch-theolo-
gischer, liturgiewissenschaftlicher, kirchenrechtlicher und praktisch-
theologischer Perspektive eher einzelne Bausteine zu einer weiteren
Bearbeitung des wichtigen Themas, als daB sie dieses schon selbst
systematisch in den Blick nehmen.

Im folgenden seien kurz wichtige Themen genannt, die dabei in
den Blick kommen:

Im religionswissenschaftlichen Teil stellt G, STEMBERGER ,, Rituale im jitdi-
schen Familienleben* vor, K. WERNHART versucht einen Uberblick iiber , Rites
des passage ethnologisch® und Jonann FrcL thematisiert ,, Rifuale und Symbole
in den grofen Weltreligionen“. Dabei weist er auf das wichtige, dringend wei-
terer religionswissenschaftlicher, theologischer und wohl auch medientheore-
tischer Reflexion bediirftige Problem des Verhiltnisses von Ritus und Wort hin.

Im biblisch-exegetischen Teil erinnert G. BRAULIK in einem sehr material-
reichen, auch dogmengeschichtlich argumentierenden Beitrag an die ,,sacra-
menta veteris legis*; hier kénnte sich, ohne dafBi dies erw#hnt wird, eine gute
Briicke zu dhnlichen Uberlegungen bei Luther und Calvin ergeben und somit
eine bisher, soweit ich sehen kann, vernachléssigte Perspektive auf das 6kume-
nische Problem eines biblisch angemessenen Sakramentsversténdnisses. Spe-
zieller referiert J. KREMER exegetische Erkenntnisse zu ,,Alfeste Aussagen iiber
die Eucharistie*, konkret v.a. zu 1 Kor 10f.

Die systematisch-theologischen Beitrige beginnen mit der Vorlesung des
evangelischen Dogmatikers U. Kinn zu ,, Sakramente in der evangelischen Tra-
dition®. Er erinnert u. a. unter Riickgriff auf Artikel 13 der Apologie der Confes-
sio Augustana an Melanchthons Verstindnis der ,,sacramenta® als ,ritus® und
hebt dessen Aktualitit hervor. J. WersmAver gibt dann mit ,Sakrament Kirche -
Sakramente der Kirche* einen guten Uberblick iiber die Entwicklung des ka-
tholischen Sakramentsverstédndnisses im zwanzigsten Jh. SchlieBlich steuert
E. CHR. SUTTNER ,,,Ubi sacramenta, ibi ecclesia‘ — Wo Sakramente gefeiert wer-
den, dort ist die Kirche” einen wichtigen, kirchengeschichtlich argumentieren-
den Impuls zur Okumene bei, indem er auf die lange Zeit auch in Schismen
bestehende Gemeinsamkeit der Kirchen durch die Kraft liturgischer Vollziige
hinweist.

Geradezu ein Verméchtnis stellt die Vorlesung des zwei Monate spiter ver-
storbenen HANSJORG AUF DER MAUR dar: , Lobpreis und Anrufung Gottes im sa-
kramentlichen Vollzug. Eine noch immer unterbelichtete Dimension westlicher
Sakramententheologie und Praxis“ arbeitet anhand der sorgfiltigen Analyse
der drei Lobpreisungen und Anrufungen Gottes in der Paschavigil die Fun-
damentalitit liturgischer Feier als Entfaltung des ,,sacramentum paschale” fiir
das Sakramentsverstindnis heraus. Die dem Bd vorangestellte , Verabschie-
dung von Hansjérg Auf der Maur“ durch G. Braurik stellt behutsam die exi-
stentielle Bedeutung dieses Themas fiir den Verstorbenen heraus.

Es schlieBen sich zwei kirchenrechtlich wichtige, jeweils auch die aktuelle
pastorale Situation in den Blick nehmende Beitrige an. K. Kocus Uberlegungen
zu ,, Amtszustindigkeit filr Sakramente — und die PastoralassistentInnen?" wei-
sen auf die die konkreten Néte vor Ort iibersteigende, grundsitzlich den sakra-
mentalen Charakter der Kirche betreffende Problematik nichtsakramental voll-
zogener Beauftragung von Menschen fiir den pastoralen Dienst hin und mah-
nen —als Desiderat des II. Vaticanum — eine ,,notwendige Identitdtsbestimmung
des sakramental ordinierten Amtes” (220ff) an. Konkretere, auch das Festhal-
ten am Zolibat sowie den Ausschluf der Frauen vom Priesteramt kritisierende
Uberlegungen trigt B. PRIMETSHOFER ,,Das Recht auf Sakramente im Span-
nungsfeld zwischen Grundrecht und Kirchenordnung* vor, der dabei an die
mancherorts auf Grund des Priestermangels vernachlassigte Pflicht der Kirche
zu Wortverkiindigung und Sakramentenspendung erinnert.

Als vorletzte Beitrigerin widmet sich die evangelische Praktische Theo-
login SusaNNE HEINE , Emanzipation und Ritual; Liturgie im Streit zwischen
Feier der Heilstatsachen und Inszenierung des Subjekts®, wobei sie ein vom
Poiesis-Begriff ausgehendes Liturgieverstindnis entwickelt und so die aus
einer Subjekt-Objekt-Trennung entspringenden Probleme vermeidet. Den Ab-
schluB bildet F-P. TesarTz-vAN ELsts Hinweis auf ,,Die Wiederbelebung des Er-
wachsenenkatechumenats. Konzepte, Erfahrungen, Perspektiven®, der auf die
Entwicklung und erste Durchfithrung eines durch das altkirchliche Katechu-
menat inspirierten Modells hinweist und dabei die fiir die Pastoral grund-
legende Verbindung von Katechese und Liturgie aufzeigt. Die — leider unterlas-
sene — Beriicksichtigung der seit ldngerem in Skandinavien und Deutschland
erarbeiteten dhnlichen Bemiihungen um eine Erneuerung der Taufpraxis in
lutherischen Kirchen kénnte hier noch eine Bereicherung sein.

Insgesamt liegt also ein materialiter sehr reichhaltiger Bd mit Bei-
trigen vor, die aus verschiedenen Perspektiven das Thema der Ring-
vorlesung umschreiten und so eine Fundgrube fiir interessierte Lese-
rinnen und Leser darstellen. Die Miithe einer systematischen Zusam-
menschau wird ihnen allerdings nicht abgenommen. Inhaltlich ist
leider die fiir eine zeitgemiBe Pastoral unerldBliche religions- und
kultursoziologische Perspektive nur kurz in Zulehners Einleitungs-
beitrag angedeutet.

Dem evangelischen Rez.en fillt auf, daB die insgesamt auber-
ordentlich erfreuliche skumenische Perspektive v.a. in den grund-
sdtzlicheren und historischen Beitriigen stérker hervortritt als in den
konkret auf die heutige Pastoral bezogenen.

Miinster Christian Grethlein
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Bihlig, Alexander / Markschies, Christoph: Gnosis und Manichiismus. For-
schungen und Studien zu Texten von Valentin und Mani sowie zu den
Bibliotheken von Nag Hammadi und Medinet Madi. — Berlin / New York:
Walter de Gruyter 1994. XII, 316 S. (Beihefte zur Zeitschrift fiir die neu-
testamentliche Wissenschaft, 72), Ln DM 148,00 ISBN: 3—11-014294-5

Schoenborn, Ulrich: Diverbium Salutis. Studien zur Interdependenz von lite-
rarischer Struktur und theologischer Intention des gnostischen Dialogs,
ausgefiihrt an der koptischen , Apokalypse des Petrus” aus Nag Hammadi
(NHC VII,3). — Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1995, 260 S. (Studien
zur Umwelt des Neuen Testaments, 19), geb. DM 84,00 ISBN:
3-525-53374-8

Der an erster Stelle genannte Shd enthilt zwei Studien des Kir-
chenhistorikers C. Markschies und daran anschlieBend drei Beitriige
des in der Zwischenzeit leider verstorbenen Fachmannes der Wissen-
schaft vom christlichen Orient A. Béhlig. Die beiden ersten Texte ste-
hen im engen Zusammenhang mit der inzwischen gut bekannten Diss.
des Vis: Valentinus Gnosticus? Unfersuchungen zur valentinia-
nischen Gnosis mit einem Kommentar zu den Fragmenten Valentins.
— Tiibingen 1992 (Wissenschaftliche Untersuchungen zum Neuen Te-
stament, 65). Vor allem der zweite Forschungsbeitrag behlt bleibende
Bedeutung, weil er die im Vorwort der Monographie versprochene
Forschungsgeschichte zu Valentin und zu der nach diesem benannten
Gnosisrichtung enthalt: ,, Alte und neue Texte und Forschungen zu Va-
lentin und den Anfingen der ,valentinianischen' Gnosis — Von J. E.
Grabe und F. C. Baur bis B. Aland“. Bekanntlich kommt C. Markschies
das Verdienst zu, daB er die erhaltenen Fragmente Valentins, unabhén-
gig von allen sonstigen Nachrichten iiber ihn, einer eindringenden In-
terpretation unterzogen hat, die ihn dazu veranlafBite, hinter den Ober-
titel seiner Monographie ein Fragezeichen zu setzen. In der Tat muB
man zwischen Valentin auf der einen Seite und seinen Schiilern, die
eindeutig Gnostiker waren, einen Unterschied machen. — Der wichtig-
ste und umfangreichste Beitrag A. Bohligs zum Sbd behandelt: ,,Die
Bedeutung der Funde von Medinet Madi und Nag Hammadi fiir die
Erforschung des Gnostizismus®. Dieser souverin geschriebene Teil
kann allen empfohlen werden, die sich aus erster Hand iiber die Funde
manichéischer und meist gnostischer Schriften an verschiedenen Or-
ten Agyptens informieren lassen wollen. Der V£, war selbst als Editor
von Schriften beider Funde friih und fithrend in der ErschlieBung der
Hs.en titig. Seine beiden folgenden Studien enthalten eine Skizze des
Manichéismus (,,Der Manichdiismus und das Christentum®) und die
Behandlung eines Teilaspektes dieser weitverbreiteten Religion gno-
stischer Pragung (,,Zum griechischen Hintergrund der manichéischen
Nus-Metaphysik“). Niitzliche Stellen- und Vfregister zu allen fiinf
Studien beschlieBen den instruktiven Shd.

Das an zweiter Stelle angefiihrte Werk geht zuriick auf eine Ha-
bil.sschrift im Fach Neues Testament, die bereits 1988 vom Fach-
bereich Evangelische Theologie in Marburg angenommen worden
ist. Der V1. erklért im Vorwort, daB er erst nach der Riickkehr von ei-
ner Tétigkeit in Argentinien die Drucklegung vorbereiten konnte, wo-
bei er die bis Mitte 1992 erschienene einschligige Literatur einge-
arbeitet hat. Ein Jahr nach Erscheinen seines Buches (1995) wurde
sodann innerhalb des Projektes der ,,Coptic Gnostic Library* die Edi-
tion des koptischen Textes mit englischer Ubersetzung und den ent-
sprechenden Einfithrungen des Nag Hammadi-Codex VII publiziert:
Nag Hammadi Codex VII. Contributors: Frederik Wisse u.a., Volume
Editor: Birger A. Pearson. — Leiden / New York / Koln 1996 (The
Coptic Gnostic Library. Nag Hammadi and Manichaean Studies, 30).
Die ,,Apokalypse des Petrus* als dritte Schrift dieses Codex wurde
dabei von James Brashler bearbeitet (Text, Ubersetzung und Anmer-
kungen), wihrend die Einfithrung von Michel Desjardins stammt
(201-247). Die Bibliographie dort nennt bereits auf S. 216 die ge-
druckte Arbeit von U. Schoenborn. Schliefilich erschien 1999 die
Edition von Henriette W. Havelaar: The Coptic Apocalypse of Peter
(Nag-Hammadi-Codex VII,3). — Berlin 1999 (Texte und Untersuchun-
gen, 144). Diese Arbeit begniigt sich allerdings mit der ersten F. assung
der Studie Schoenborns und schreibt auch den Namen des V£.s nicht
ganz richtig. Innerhalb von Wilhelm Schneemelcher (Hg.), Ntl.e Apo-
kryphen II. — Tiibingen °1989, hat Andreas Werner die deutsche Uber-
setzung der koptisch-gnostischen Apokalypse des Petrus mit der ent-
sprechenden Einleitung beigesteuert (633—643, nicht zu verwechseln
mit der seit lingerem bekannten, griechisch und ithiopisch iiberlie-
ferten Offenbarung des Petrus ebd. 562-578).

Die dritte Schrift des Codex VII von Nag Hammadi gehért zu den
am besten erhaltenen Texten des ganzen Fundes; sie ist fast ohne

Textverlust auf uns gekommen. Trotzdem ist die Interpretation bis
heute mit zahlreichen Problemen belastet, die daher rithren kénnen,
daB der koptische Ubersetzer der erschlieBbaren griechischen Vorlage
nicht immer gewachsen war und daB auch der fiir den iiberlieferten
koptischen Text verantwortliche Abschreiber Fehler gemacht hat.
Schoenborn bietet eine eigene deutsche Ubersetzung, die er in den
Anmerkungen begriindet. Im Unterschied zu anderen Forschern ver-
zichtet er auf textkritische Operationen, d. h. er interpretiert die End-
gestalt, so wie sie auf uns gekommen ist. Dazu kann man die Position
von Henriette W. Havelaar (s.0.) S. 71 vergleichen: ,In our analysis
we depart from the Coptic text of Apoc.Pet. as it has come down to
us. However, we shall find some indications that we are concerned
with a composite writing. Apoc.Pet. may contain revisions of earlier
texts as well as redactional or post-redactional interpolations.“ Die
besondere Leistung der Interpretation Schoenborns, die bleibenden
Wert besitzt, ist die Anwendung das Instrumentariums der Textprag-
matik und Gesprichsanalyse. In dieser Hinsicht gelangt er zur erhel-
lenden Charakterisierung des gnostischen Dialogs in der Zielrichtung
auf die Rezipienten, die durch die Lektiire zur Gnosis gefiihrt werden
sollen, sich selbst im Einklang mit der tibernatiirlichen Offenbarung,
als deren Vermittler der ,,Urgnostiker* Petrus gilt, intentional von der
negativ gezeichneten vorfindlichen Welt zu distanzieren. Kirchenhi-
storischer Auswertung der Passagen iiber die Gnosisgegner steht
Schoenborn skeptisch gegeniiber. Doch scheint mir zu dieser Frage
das letzte Wort noch nicht gesagt zu sein.

Mainz Theofried Baumeister

Gemeinde ohne Tempel — Community without Temple. Zur Substituierung und
Transformation des Jerusalemer Tempels und seines Kults im Alten Testa-
ment, antiken Judentum und friihen Christentum, hg. v. Beate Ego / Armin
Lange / Peter Pilhofer in Zusammenarbeit mit Kathrin Ehlers. — Tiibin-
gen: Mohr Siebeck 1999. X, 519 §. (Wissenschaftliche Untersuchungen zum
Neuen Testament, 118), Ln DM 218,00 ISBN: 3—16—147050—8
Dieser Shd ist ein ermutigendes Zeichen bibelwissenschaftlicher

Leistungsfihigkeit. An der altehrwiirdigen Greifswalder Univ., mit

deren grofier exegetischen Tradition sich Namen wie Julius Wellhau-

sen, Hermann Cremer oder Ernst Lohmeyer verbinden, traf sich 1998

ein Kreis von Alttestamentlern, Neutestamentlern und Judaisten,

Agyptologe und Patrologe hinzugerechnet, und diskutierte eine nicht

zuletzt fiir die theologischen Urspriinge christlicher Selbstdefinition

spannende transdisziplinére Frage: Wie haben die antiken Religionen
auf die Herausforderung reagiert, die sich ihnen durch den (politisch
oder religios bedingten) Verlust ihres Heiligtums oder durch dessen
topographische Ferne stellte? Das Symposium besticht durch per-
spektivische Weite, sachliche Tiefe und personale Breite. Sieben Lén-
der und mindestens ebensoviele Denominationen sind vertreten:
vielversprechende Nachwuchswissenschaftler kommen ebenso zu

Wort wie langst renommierte Fachvertreter. Das Ergebnis sind 28 im

Umfang meist knappe Beitrége in den sechs Teilen: Altes Testament —

Pagane Umwelt — Judentum der hellenistisch-rémischen Zeit — Qum-

ran — Synagoge und rabbinische Literatur — Neues Testament und

Alte Kirche. Ein liebenswerter Zug liegt darin, daf einige deutsch-

sprachige Teilnehmer ihren Beitrag in Englisch versffentlichen, wiih-

rend W. Horbury (Cambridge) dem Deutschen als Konferenzsprache
seine Reverenz erweist. Jedem Aufsatz ist ein leserfreundliches

»Summary" beigefiigt.

L Die atlen Beitrdge untersuchen die Auseinandersetzung mit der her-
kémmlichen Tempeltheologie in der Exilszeit, wihrend der Aufbauphase des
Zweiten Tempels und in der vorhellenistischen Weisheit: JHWH selbst wird
zum Heiligtum (A. Ruwe: Ez 8-11); Gebotsobservanz tritt an die Stelle von
Kultoptimismus (A. LANGE: Jer 7,1-8,3); das sakrale Raumerleben wird schip-
fungstheologisch erweitert und vertieft (M. ALBanI: Jes 66,1f). Der nachexili-
sche Wiederaufbau des Tempels diente sowohl der Integration Judas in den
achdmenidischen Reichsverband als auch der sinnstiftenden Definition eines
religisen Identitdtszentrums wie dem Neuanfang des 6ffentlichen Lebens (L.
WILLI-PLEIN). Entgegen einem noch immer vorherrschenden Urteil kann der
Kult des Zweiten Tempels jedoch nicht als hierokratischer Ersatz fiir verlorene
Staatlichkeit gelten; er war vielmehr universal ausgerichtet und sucht sich in
Chr durch die Betonung von Torakonformitit und levitischer Einbindung in
die Volksidentitit gesamtisraelisch auszuweisen (Th. WiLLr). Mit resignieren-
der Wahrnehmung der dem Leben widerstindigen Transzendenz eines Deus
otiosus belegt Koh inneren Abstand zur Tempelfrommigkeit; seine pessimisti-
sche Weisheit wurzelt in einem — griechischer Denkart verwandten — pragmati-
schen Eudaimonismus einerseits und einer — letztlich hiblisch-theonom be-
dingten — Skepsis gegen Religiositéit andererseits (H.-P. MirLLEr). Urspriinglich
nicht im Tempelkult beheimatet, verweist die Gesamtgestalt des Psalters seiner
— weisheitlich iberarbeiteten — Architektur nach auf den Anspruch, selbst zum
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Begegnungsort zwischen dem Beter und seinem Gott zu werden: Auf den Psal-
men thront der Gott Israels, und der Psalter selbst wird zum (portativen) Hei-
ligtum (E. ZENGER).

II. In der religiésen Umwelt biblischer Literatur erweist sich dgyptische Re-
ligiositit als tempelorientiert, aber nicht tempelgebunden: Da der Tempel als
lebendiger Organismus galt, galten die Bauphasen als Lebensepisoden, nicht
als tempellose Zeit; der reisende Agypter wubBte sich auch jenseits des Temenos
von den Gottern begleitet (D. Kurta). Die Suche nach Stadt und Heiligtum ist
eine prigende Denkfigur in Vergils Aneis und in manchen Ziigen mit der Tem-
pelfreude des Judentums in hasmonéischer und herodianischer Zeit verwandt
(W. HoRBURY).

I11. Die Untersuchungen zur hellenistisch-rémischen Zeit setzen bei den jii-
dischen Heiligtiimern von Elephantine, Garizim und Leontopolis an, die zwar
neben dem Jerusalemer Tempel bestanden, sich aber eher politischem Réson-
nement als theologischen Alternativentwiirfen verdankten (J. Frey). Das Motiv
der Tora als (paradiesischem) Lebensstrom laBt Weisheit als ,,transportabel er-
scheinen und bereitet den Grund fiir den Primat der Lehre in tempelloser Zeit
(B. Eco: Sir). Bei aller Kritik am gegenwiértigen Tempelkult zeichnet das Jubild-
enbuch den Garten Eden, die Opferstitten der Erzviter und das Zionsheiligtum
der neuen Schépfung doch in solchen Urzeit-Endzeit-Farben, daB der Leser
den Tempel als Hoffnungsgut wahrzunehmen vermag (J.T.A.G.M. vAN RUITEN).
Wihrend Josephus, hierin wohl den Verteidigern von Masada vergleichbar,
ausweislich seines Bellum Judaicum noch um 79 n. Chr. die Ansicht vertrat,
ohne Tempel kénne das Judentum nicht existieren, d&nderte er wihrend seiner
Arbeit an den Antiquitates seine Auffassung und empfahl nunmehr die phari-
sdische Affirmation unter Simeon ben Gamaliel L. (H. Esugr). 4Esr entwirft vi-
sionér ein Bild des himmlischen Jerusalem, in dem Israels alte Tora zur letzten
Geltung kommt, jene Tora, die als normative Wirklichkeit Israel geblieben ist,
als alles andere verlorenging (H. LicHTENBERGER). In der Geschichtsrekonstruk-
tion des Liber Antiguitatum Biblicarum wird der Tempel, vielleicht mit Riick-
sicht auf priesterliche Leserschatft, als Realsymbol der Erwihlung des Bundes-
volkes dargestellt; die Soteriologie dieses Werkes, durch Fiirbitte, Fasten, die
Wirkung des individuellen Todes wie das Torastudium geprégt, wird davon je-
doch nicht beriihrt, wie denn nach der Katastrophe von 70 n. Chr. nicht das
Bundeszeichen Tempel, sondern der Glaube an die Bundestreue Gottes fiir Ps.-
Philo entscheidend ist (M. VogeL).

IV. Die theologisch motivierte Entfernung vom theologisch grundsiétzlich
anerkannten Jerusalemer Tempel gehort zur raison d'étre der Qumran-Gemein-
schaft, die damit fiir das gesetzte Ziel einen besonders ergiebigen Studien-
gegenstand darstellt. Die Gemeinschaft selbst versteht sich mit ihrer Reinheits-,
Gebets- und Toradisziplin als korporatives Heiligtum. In Vorbereitung auf die
endzeitliche Restitution des zadokitischen Priesterdienstes widmet sie sich
griindlich dem Studium vorhasmomadischer Kultordnungen (L. H. ScCHIFFMAN),
wie auch jene priesterlichen Funktionen weiter ausgeiibt werden, die unabhén-
gig vom Opferkult sind, also Mantik, Lehre, Segnung, Beteiligung an der Ge-
richtsbarkeit, Feststellung des Reinheitsstatus (F. Garcra MarTiNEZ). Auch in
Qumran gewinnt die Sublimierung des Tempelverlusts im Rahmen der Adam-
und Eden-Typologie einen das eschatologische Selbstversténdnis der Gemein-
schaft stabilisierenden und orientierenden Rang (G. ]. BROOKE).

V. Auf die qumranische Liturgie konnten die Rabbinen zuriickgreifen, als
sie nach der Tempelzerstérung festgepriigte Gebetsformen entwickelten (E. Es-
HEL). Als Mutterboden urchristlicher ,,Spiritualisierung*, die sich in R6m 12,1f
dokumentiere, ist nach dem Eindruck von F. Siecert die diaspora-synagogale
Konzentration auf den Wortgottesdienst zu verstehen, die ihre zeitgentssische
Entsprechung in der pythagoreischen und stoischen Opferkritik finde und
diese faktisch in liturgische Wirklichkeit iibersetze. Die Funktionen des Stadt-
tores bzw. -platzes iibernehmend, dient die antike Synagoge allen méglichen
lebensweltlichen Zwecken, bevor sich nach 70 n. Chr. die gottesdienstliche Be-
stimmung in den Vordergrund schiebt, ohne jedoch den Charakter der Syn-
agoge als Zentrum des Torastudiums wie des sozialen Kontakts ganz zu ver-
dringen (F. G. HiTTENMEISTER). Die rabbinische Soteriologie ldaBt Liebeswerke,
Fasten und vor allem das Torastudium an die Stelle der Tieropfer-Siihne treten;
der Gottesdienst in den — gezielt mit Tempeldekor ausgestatteten — Synagogen
ersetzt den Tempelkult (St. SCHREINER).

V1. Die ntl.en Beitrige werden mit einem methodisch umsichtigen Blick auf
Johannes den Tdufer erdffnet: Er tritt, soweit die Texte erkennen lassen, nicht
als Kultkritiker auf, doch die Bindung der Vergebung an den Ritus der BuBtaufe
—in kritisch modifizierter Ankniipfung an die qumranische Ablutionspraxis —
weist auf ein Frommigkeitsprofil, das zumindest die Sithnepraxis des Tempels
in theologischer Indifferenz hinter sich gelassen hat (F. AvEmMaRIE). Auch beim
Apostel Paulus findet sich keine Polemik gegen den Jerusalemer Tempel: Wenn
er eine christologisch fundierte und ekklesiologisch applizierte Tempelmeta-
phorik entfaltet, kniipft er vielmehr positiv an die antiken Kultkonzeptionen
an, so daf statt von ,Spiritualisierung” eher von einer ,Christologisierung™
der Tempelmotivik zu sprechen wire (Chr. BotrricH). Paulus wie der Jakobus-
brief verstehen die Tora als einheitliche Ganzheit, die sie unter solchen Bedin-
gungen und in jener beweglichen Weise zu rezipieren suchen, die fiir friihjii-
dische Diasporagemeinden kennzeichnend waren; die géngige Scheidung zwi-
schen rituellen und ethischen Geboten wird dem nicht gerecht (K.-W. Nig-
BUHR). Die Tempelaktion Jesu (Mk 11,15-17) unterbricht als programmatische
Zeichenhandlung den Opferbetrieb, und zwar einerseits als Aufruf zur Um-
kehr, der die Basileia-Botschaft in der Mitte Israels zur Geltung bringt, anderer-
seits als Signal der Bereitschaft zur Substitution des Tempelkults durch den
stellvertretenden Siihnetod (F. Apna, in den historischen Prasumtionen teil-
weise zu ungesichert). Die unmittelbare Gegenwart Jesu inmitten der Ge-

meinde (vgl. Mt 18,20-22) gleicht zwar den Tempelverlust aus, ist aber vor Mili-
brauch nicht geschiitzt, so daB sie an die Koinonia-Gestalt der kirchlichen Ver-
sammlung, an die geschichtliche Jesus-Uberlieferung und letztlich an den Ka-
non riickzubinden war (P. Pokorny). Nach den funktionsbezogenen Anfangen
urchristlicher Gottesdienstrdume wird unter typologischem Rekurs auf das
Alte Testament und unter EinfluB opferorientierter Christologie die herkémm-
liche Tempelsemantik auf die Kirchenarchitektur bezogen (H. G. THUMMEL).

Die Inhaltsskizzen mégen einen ersten Einblick in die sachlichen
Stirken dieses Shds geben, die im einzelnen zu wiirdigen den Rah-
men sprengen wiirde. So mufB der Rez. es bei wenigen kritischen Au-
Berungen belassen, fiir die der Platz allemal ausreicht:

1) Uber den Begriff ,,Gemeinde“ 14Bt sich streiten (vgl. auch
3.57.71.75.89.95f), aber im Verein mit ,,community” diirfte die prag-
matische Titelwahl wohl zu rechtfertigen sein.

2) Wiinschenswert wiire gewesen, daB die hellenistisch-reichs-
rémischen Kultvereine (die beim Symposium selbst erortert wurden)
auch in der Druckfassung zu ihrem Recht gekommen wéren. Man ver-
miBt zumindest die frithesten Kirchenschriftsteller, die manche loh-
nende Perspektive auf das Thema hétten 6ffnen konnen. 1Clem fehlt
selbst bei H. G. Thiimmel, und auBerhalb seines Beitrags fiihrt das
umfangreiche Stellenregister ganze fiinf Belege aus dem frithchristli-
chen Schrifttum an (im Vergleich zu mehreren hundert Belegen aus
dem Frithjudentum). Vollends unverstdandlich wirkt es, daB in dieser
,Untersuchung zum Neuen Testament” die schwergewichtigen und
unmittelbar themenrelevanten Entwiirfe des Johannesevangeliums
und des Hebréerbriefs (der nicht einmal im Stellenregister auftaucht)
unberiicksichtigt bleiben. Den christologischen, pneumatologischen
und ekklesiologischen Konnotationen des Problemfelds wird so ins-
gesamt zu geringe Aufmerksamkeit geschenkt.

3) Wo es um die Bewertung kultischer Realsymbolik geht, walten
mitunter unreflektiert konfessionelle Plausibilititen'. Das rasche Ur-
teil tiber ,,magischen“ MilBbrauch (25f.30.32.480f) operiert mit vager
Begrifflichkeit, und wenn schon ein scholastischer terminus tech-
nicus wie ,,opus operatum® eingefiithrt wird, sollte man sich auch
Kenntnis iiber das damit Gemeinte verschaffen (vgl. 84.86). Die sei-
nerzeit (1932) wichtige, aber in vieler Hinsicht langst iiberholte Stu-
die von H. Wenschkewitz” scheint manchen VEn das letzte Wort zu
den kulttheologischen Differenzierungsprozessen im Frithjudentum
und Urchristentum gewesen zu sein. Die meisten V. jedoch lassen
die Denkfigur der ,Spiritualisierung” problembewuBt hinter sich
(z.B. 412f. 446), und insgesamt diirfte die in letzter Zeit forcierte For-
schung zur Kultmetaphorik, -typologie, -analogie, -allegorie und
-transformation in der frithjiidisch-frithchristlichen Sattelzeit durch
diesen Sbd nachdriicklich geférdert werden.

4) Keine Forderung ist allerdings von dem Beitrag von F. Siegert
(Die Synagoge und das Postulat eines unblutigen Opfers, 335—356) zu
erhoffen. Die undifferenzierten Gegeniiberstellungen von Kult und
Wortdienst, Ritus und Ethos, die monochrome Nachzeichnung py-
thagoreischer, stoischer oder prophetischer Opferkritik, die schmissi-
gen Urteile iber Modernitdt und ,gereinigte, aufgeklarte Anschau-
ungen” im Kultwesen, die derben Anachronismen (Philo als Vorbild
des protestantischen Pastors (347f); Hebr 13,13 als ,,Aufbruch in die
Profanitat” (344 Anm. 26) ), nicht zuletzt die Vermengung von Religi-
onsgeschichte mit Kontroverstheologie (platitiidenhaft 347 Anm. 34
iiber ,,Riickentwicklung” und ,Paganisierung® der Friithkirche) — all
dies reprisentiert allenfalls den Forschungsstand des spéten 19. Jh.s.
Bei allem Respekt vor dem in Judaicis bestens bewanderten VA, ist die
Aufnahme seines iiberraschend niveaulosen Beitrags in den Shd zu
bedauern. :

,Die Juden, welche sich auf Kostbarkeiten verstehen, wuiten sehr
gut, was sie taten, als sie bei dem Brande des zweiten Tempels die
goldenen und silbernen Opfergeschirre, die Leuchter und Lampen,
sogar den hohenpriesterlichen Brustlatz mit den groBen Edelsteinen
im Stich lieBen und nur die Bibel retteten. Diese war der wahre Tem-
pelschatz”. — Vieles, was in den fast ausnahmslos mit hoher Kom-
petenz geschriebenen, lehrreichen Beitrdgen dargelegt wird, erinnert
an dieses Wort von Heinrich Heine®. Nur méchte man neben der Hei-

! Die Kritik zielt nicht auf die systematischen WertungsmaBstibe als solche,
sondern auf den Umstand, daf sie als selbstversténdlich vorausgesetzt wer-
den und daher unkontrolliert bleiben. Zu diesem — die religionsgeschicht-
liche Arbeit von Theologen nicht selten belastenden — Problemfeld vgl.
niher K. Backuaus, Kult und Kreuz. Zur frithchristlichen Dynamik ihrer
theologischen Beziehung, in: ThGI 86 (1996) 512-533.

? Die Spiritualisierung der Kultusbegriffe Tempel, Priester und Opfer im
Neuen Testament, Leipzig 1932 (Angelos. B 4).

* Zur Geschichte der Religion und Philosophie in Dettschland (*1852), hg.
von W. HaricH, Frankfurt a. M. 1966, 61.



211 2001

Jahrgang 97 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 212

ligen Schrift auch das Gebet, die Weisheit, die Hoffnung des Visio-
nérs, die Schopfung, den lebendigen Bau der ,Gemeinde” zu den
wahren Tempelschétzen zéhlen, am Ende Christus und [HWH selbst.
Mit feinem Charme klingt die Beweglichkeit des Heiligen in der von
D. Kurth mitgeteilten, aus dem Mittleren Reich stammenden Erzih-
lung vom Schiffbriichigen an, der, an einer einsamen Insel gestrandet,
einem Gott begegnet, , der die Menschen liebt in einem fernen Land,
das die Menschen nicht kennen® (136). Bilanz: Sollte der For-
schungsstandard dieses Sbds die Gegenwart der Exegese reprisentie-
ren, so mubB um deren Zukunft niemand fiirchten.

Paderborn Knut Backhaus

Nag Hammadi Codices I1I,3—4 and V,1 with Papyrus Berolinensis 8502,3 and

Oxyrhynchus Papyrus 1081. Eugnostos and The Sophia of Jesus Christ, hg.

v. Douglas M. Parrot. — Leiden / New York / Kebenhavn / Kéln: E. J. Brill

1991, XXII, 216 S. (The Coptic Gnostic Library. Nag Hammadi Studies, 27),

geb. US$ 80,56 ISSN: 01697749 ISBN: 90-04-083669
Nag Hammadi Codices XI, XII, XIII. Volume Editor: Charles W. Hedrick. —

Leiden / New York / Kebenhavn / Kéln: E. J. Brill 1990. XXXIV, 566 S. (The

Coptic Gnostic Library. Nag Hammadi Studies, 28), geb. hfl 380,00.ISSN:

0169-9350 ISBN: 90-04-07825-8
Nag Hammadi Texts and the Bible. A Synopsis and Index, hg. v. Craig A.

Evans /RobertL. Webb /Richard A. Wiebe.—Leiden / New York / Kéln:

E. J. Brill 1993. XXII, 551 S. (New Testament Tools and Studies, 18), kt hfl

200,00 ISBN: 90-04-09902—6

Die Coptic Gnostic Library ist in den Jahren seit 1975 als Teilreihe
ohne eigene Zahlung unter den Bden der Nag Hammadi (seit 1994: and
Manichaean) Studies in insgesamt 16 Bden erschienen; den AbschluB
bildeten 1995/1996 der Nag Hammadi-Codex VII und die Synopse der
vier Versionen des Apokryphon des Johannes als Nr. 30 und Nr. 33 der
Nag Hammadi and Manichaean Studies. Die Sammlung enthilt die
vollstandige kritische Edition des koptischen Textes mit englischen
Ubersetzungen des Hs.enfundes von Nag Hammadi; mitaufgenommen
wurden die schon langer bekannten Codices Askewianus und Brucia-
nus mit Abdruck des koptischen Textes nach den Ausgaben von Carl
Schmidt und einer neuen englischen Ubersetzung von Violet MacDer-
mot. Die Schriften des auch seit ldngerem bekannten Papyrus Beroli-
nensis 8502 hat man an passender Stelle als Dubletten von Nag Ham-
madi-Texten synoptisch oder fiir sich ebenfalls einbezogen.

Die parallel zu dieser Editio maior des Institute for Antiquity and
Christianity in Claremont — mit James M. Robinson als General Editor
— erstellte Editio minor mit ausschlieBlich Ubersetzungen und Ein-
fiihrungen enthalt dagegen den Gesamtbestand von Nag Hammadi
und des Codex Berolinensis 8502 unter Verzicht auf die Codices As-
kewianus und Brucianus (The Nag Hammadi Library in English.
Translated and introduced by members of the Coptic Gnostic Library
Project of the Institute for Antiquity and Christianity, Claremont, Ca-
lifornia, James M. Robinson, General Editor. — 3. ginzlich iiberarbei-
tete Aufl. Leiden / New York / Kgbenhavn / Kéln 1988 [1. Aufl. 1977]).
Inzwischen bietet der Verlag Brill eine fiinfbdndige Paperback-Aus-
gabe mit Nachdruck der Editio maior an, wobei wiederum die Codi-
ces Askewianus und Brucianus unberiicksichtigt bleiben: The Coptic
Gnostic Library. A Complete Edition of the Nag Hammadi Codices.
Neben der nun abgeschlossenen Edition meist amerikanischer For-
scher ist die koptisch-franzésische Ausgabe zu nennen, die in Québec
und Léwen erscheint: Bibliotheque Copte de Nag Hammadi. Section
Textes, 1977ff. Die entsprechende deutsche Forschung mit dem Ber-
liner Arbeitskreis fiir koptisch-gnostische Schriften um Hans-Martin
Schenke und anderen Wissenschaftlern wie Martin Krause hat bisher
vor allem einzelne Schriften oder Teile des Fundes von Nag Ham-
madi bearbeitet. Die Gesamtiibersetzung von Gerd Liidemann und
Martina Janfien (Bibel der Héretiker. Die gnostischen Schriften aus
Nag Hammadi. Eingeleitet, iibersetzt und kommentiert, — Stuttgart
1997) wird kritisiert, weil sie allzusehr den englischen Ubersetzun-
gen verpflichtet ist (vgl. etwa Hans-Gebhard Bethge: Theologische Li-
teraturzeitung 124 [1999] 138-141). Die vor Jahren schon in zwei
Bden vorgelegte Auswahlsammlung von Konrad Dietzfelbinger (Apo-
kryphe Evangelien aus Nag Hammadi. -~ Andechs ?1989; Schopfungs-
berichte aus Nag Hammadi. — Ebd. 1989) beruht angabengemiB allein
auf den jeweils genannten englischen und deutschen Ubersetzungen
und verfolgt popularisierende Ziele. Eine am Urtext orientierte deut-
sche Gesamtausgabe hat der Berliner Arbeitskreis in Arbeit; meines
Wissens bereitet auch Peter Nagel eine solche Ausgabe vor.

Einzelne Bde der amerikanischen Edition sind hier in fritheren
Jahren besprochen worden. Der Hinweis auf die 0. g.en zwei Bde ist

heute AnlaB, den erfolgreichen Abschluf} des ganzen Forschungspro-
jektes von Claremont zu konstatieren. Natiirlich spiegeln die 16 Bde,
die wihrend eines Zeitraums von 20 Jahren publiziert wurden, je-
weils den Forschungsstand ihres Erscheinungsjahres oder auch eini-
ger Zeit davor wider. So bedauert Douglas M. Parrot, Herausgeber des
oben an erster Stelle angefiihrten Bdes, im Vorwort selbst, dabB er den
1984 in Paris erschienenen Bd von Michel Tardieu: Codex de Berlin
(Ecrits Gnostiques. Sources Gnostiques et Manichéennes, 1) nicht
mehr habe einarbeiten konnen. Fiir die Zukunft verspricht er: ,,I anti-
cipate making good use of it in a future commentary“ (XII). Meines
Wissens ist dieser Kommentar bisher noch nicht erschienen. Man
tut also gut daran, im Umgang mit den einzelnen Bden darauf zu ach-
ten, ob nicht auch an anderer Stelle an den entsprechenden Texten
gearbeitet wurde oder wird. Ein solches Urteil ist keineswegs ehren-
rithrig, zeigt doch gerade ein Blick in den an zweiter Stelle aufgefiihr-
ten Bd, wie schlecht manche Texte iiberliefert sind und wie sehr sie
darauf warten, daBi sich noch viele Forscher um ein besseres Ver-
standnis bemiithen.

Die religionsgeschichtliche Bedeutung der in den beiden Bden
enthaltenen Texte steht auber Zweifel: der ,,Fugnostosbrief* in zwei
Fassungen, dessen christliche Uberarbeitung in der ,Sophia Jesu
Christi” in wieder zwei Fassungen, in vier Spalten synoptisch dar-
geboten mit darunter stehenden englischen Ubersetzungen, aus
Codex XI die fiir das Paulusverstandnis des 2./3. Jh.s sehr wichtige
~Interpretation der Gnosis“ und die ,valentinianische Abhandlung*
mit fiinf Gebeten als Anhang, die auch sonst iiberlieferten ethischen
»Sextusspriiche” im Codex XII und anderes. Insgesamt mufl man den
an der amerikanischen Gesamtausgabe beteiligten Forschern dankbar
sein, dafi sie ihre Ergebnisse innerhalb eines iiberschaubaren Zeit-
raums in die sicher auch weitergehende Forschung zu den Schriften
von Nag Hammadi und zur Gnosis eingebracht haben. Zur , Interpre-
tation der Gnosis“ (NHC XI,1) vgl. jetzt: Die Auslegung der Erkennt-
nis (Nag-Hammadi-Codex XI,1) hg., iibers. und erklért von Uwe-Kar-
sten Plisch. — Berlin 1996 (Texte und Untersuchungen, 142).

Das an dritter Stelle oben angefiithrte Werk ist ein niitzliches Hilfs-
mittel fiir Exegeten und andere Wissenschaftler, die den Beziigen
zwischen den Nag Hammadi-Texten und den Schriften der Bibel
nachgehen wollen, wobei fiir erstere die ,Nag Hammadi Library in
English“ den Leitfaden bildet und letztere nach der ,Revised Stan-
dard Version® zitiert werden. Die V. gehen so vor, dab sie im Haupt-
teil die einschldgigen Stellen der ,Nag Hammadi Library* abdrucken;
im Fall angenommener Zitation folgen die voll ausgeschriebenen bi-
blischen Belege, bei entfernteren Beziigen Verweise mit den bloBen
Stellenangaben. Ein eigenes Bibelstellenregister verweist in Fett-
druck auf die Stellen mit Bibelzitaten und in normaler Schrift auf
biblische Anspielungen in den Schriften der ,,Nag Hammadi Libra-
ry“. Es ist klar, daB hier manches eine Sache des Ermessens ist und
daB man zur eigenen Sicherheit doch im einzelnen die Texte selbst
konsultieren mufl. Eine umfangreiche Bibliographie und ein Index
moderner Namen vervollstindigen das insgesamt hilfreiche Arbeits-
mittel.

Mainz Theofried Baumeister

Exegese des AT

Frevel, Christian: Mit Blick auf das Land die Schipfung erinnern. Zum Ende
der Priestergrundschrift. — Freiburg: Herder 2000. 422 S. (Herders Biblische
Studien, 23), geb. DM 98,00 ISBN: 3—451-27251-2
In der Pentateuchforschung ist heute mehr denn je die Frage, wie

sich der Pentateuch zu den Vorderen Propheten literaturhistorisch

verhalt, ungeklédrt, werden doch die Biicher Deuteronomium und Jo-
sua sowohl fiir einen Hexateuch, das Buch Deuteronomium fiir einen

Pentateuch und gleichzeitig beide Biicher fiir ein sog, ,,Deuteronomi-

stisches Geschichtswerk” in Anspruch genommen. Ohne den Ab-

schlufl des Deuteronomiums mit Verschriftung der Tora und Tod des

Mose (Dtn 31-34) funktioniert keine Fabel des Pentateuch. Der

Schliissel zur Losung dieser Fragen und damit der Literatur-

geschichte des Pentateuch liegt in diesen Schlufikap.n des Dtn, vor-

nehmlich in Dtn 34. Im Gegensatz zum Tetrateuch finden sich in Din
und Jos nur wenige Verse, die der Priesterschrift zugewiesen werden
konnen, was fiir die dltere Erginzungshypothese eines Ewald oder de

Wette noch kein Problem war, da fiir sie D die jiingste Erginzung der

Grundschrift P war. Mit der Spétdatierung in der Neueren Urkunden-

hypothese von Graf, Kuenen, Wellhausen brach das Problem auf, da
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sich mit der Spétdatierung von P die Frage stellte, warum P nicht wie
im tibrigen Tetrateuch in D zu finden sei. Die Vertreter der Neueren
Urkundenhypothese losten das Problem mit der These, in Dtn 1,3;
34,1a.(7).8f sei P ,mechanisch® (M. Noth) von der Redaktion post-P
in D eingearbeitet worden. Diese These war Konsens, bis L. Perlitt
(ZAW 100) den Nachweis fiihrte, daB P tiberhaupt nicht in Dtn zu
finden, der AbschluB von P vielmehr in der Sinaiperikope zu suchen
sei. Dem hatte auch schon M. Noth zugeneigt und die postsinaitische
P als Ausklang behandelt, da P keine Landnahme erzidhle und das
Thema Landbesitz fiir P ohne Bedeutung sei. Er hielt aber doch an
wenigen P-Versen im Dtn fest, da s. E. die édlteren Quellen J/E den
AufriB von P bestimmten. Inzwischen sind die vor-P-Quellen der Ur-
kundenhypothese erheblich in die Kritik geraten, so daf es nun Ziel
der Bonner Habil. von C. Frevel (Vf.) ist, umgekehrt durch eine Siche-
rung des Abschlusses von P in Dtn 34 die Plausibilitdt der vor-
P-Quellen zu stirken, verliert doch der Abschluf} eines ,,Jehowisten®
in Jos 24 an Uberzeugungskraft, wenn der Abschlufi von P bereits in
der Sinaiperikope zu finden ist. Sollten bei M, Noth J/E helfen, den
unsicheren AbschluB von P zu finden, so soll nun P das Profil der
vorpriesterschriftlichen Schicht des Pentateuch/Hexateuch schirfen,
steht doch die angefochtene Urkundenhypothese insgesamt auf dem
Spiel. Der VI setzt sie voraus, diskutiert also weder die Frage, ob P
Quelle oder Ergdnzungsschicht sei, noch die Datierung von P nach
D, die vornehmlich von jiidischen Gelehrten (Hurvitz, Milgrom,
Knohl, Weinfeld u.a.) nachdriicklich bestritten wird, und in der Tat-
sache, dabB P gerade nicht so wie im Tetrateuch im Dtn zu finden ist,
ein starkes Argument auf ihrer Seite hat. Statt dessen widmet sich der
V. in eindringlicher Replik der Falsifizierung der Thesen, die mit ei-
nem Ende der Grundschrift von P entweder in der Sinaiperikope (T.
Pola, E. Otto, E. Zenger) oder im Josuabuch (J. Blenkinsopp, N. Loh-
fink, H. SeebaB}) rechnen. Das Ergebnis ist nach Meinung des Vf.s ein-
deutig, ,,daB es derzeit keine sinnvolle und haltbare Alternative zu
Dtn 34 als SchlubB einer Priestergrundschrift gibt. Weder in Josua,
noch in Numeri oder der Sinaiperikope kann die Priesterschrift geen-
det haben. Damit scheint man ,auf Gedeih und Verderb® auf Din 34
angewiesen zu sein“ (342). Nun sieht aber der V£. selbst, daB aus die-
sem Kap. P literarkritisch nicht herauszufiltern ist, so daB er zu der
These greift, P sei mit dem dtr Stratum unldsbar verschlungen. Ge-
geniiber der klassischen Aussonderung von P wird nur wie bereits
durch R. Lux und E. Cortese Dtn 34,9 als post-P aus der Diskussion,
Abschluf} von P zu sein, herausgenommen. Verzichtet der Vf. aufeine
Trennung zwischen dtr und priesterschriftlichem Anteil in Din
34,1-8 und versucht, P in Dtn 34 nur indirekt durch die Zuweisung
von Din 32,48-52 zu P zu stabilisieren, weicht er vor den Konsequen-
zen der Tatsache, daB der Tod des Mose nicht von P, sondern form-
gebend vom nichtpriesterschriftlichen Anteil in Din 34 berichtet
wird, aus. Wenn der V. in unkonventionellem Sprachgestus L. Perlitt
vorwirft, er ,,verspritht Nebel auf dem Nebo* (59), so gilt das eher fiir
diesen Ldsungsversuch, da der V1. nicht wahrhaben will, was er be-
schreibt, dafB es sich ndmlich in Din 34,1-8 um einen Mischtext han-
delt, der das dtr Dtn ebenso wie P voraussetzt und also postpriester-
schriftlich ist. Das war bereits L. Perlitts Meinung zu Dtn 34,1a.7-9.
Der Vf. zeigt seiner Intention zuwider, daB dies fiir Dtn 34,1-8 ins-
gesamt gilt. Nun weib er auch, daB seine These nicht allein auf der
Falsifizierung der Gegenthesen und der Analyse von Din 32; 34 ste-
hen kann, vielmehr P~ auch im Numeribuch zu finden sein muf}, um
einen Abschlufl in Din 34 plausibel zu machen und insgesamt die
Ausrichtung von P auf den Landbesitz aufgewiesen werden mub.
Die in der Schépfung und Urgeschichte grundgelegte, in Gen 17,8 for-
mulierte und in Ex 6,2—-8 wiederholte Landverheilung werde in Ex
29,42-46* als Hohepunkt der P im Gegensatz zur Bundesverheifiung
nicht aufgenommen und in Ex 40,17.34f. nicht erfiillt. Der V. schliefit
daraus nun nicht, daB das Thema Land, wird es in der Sinaiperikope
als Zentrum von P nicht erwiihnt, keine strukturierende Funktion
hat, sondern P iiber die Sinaiperikope hinaus auf eine Fortsetzung
im Numeribuch dringe, die der Vf. auch in Num 13f* und Num 20*
findet. Obwohl der V. einrdumt, daB Num 13f ,,zu Recht eine Schliis-
selstellung in der derzeitigen Diskussion (hat)” (133), verzichtet er
auf eine ausfiihrliche Analyse und tibersieht somit das komplexe Ge-
flecht der literarischen Rezeptionen zwischen Num 13f; 32,6—15; Din
1,19-46; 9,22—24; Jos 14,6-15; 15,13-19, das zeigt, dall die literari-
sche Gemengenlage zwischen vordtr, dtr und postprlesterschnfth~
chen Uberlieferungen sehr viel komplexer ist, als daB sich in Num
13f noch die klassische Lésung der Urkundenhypothese halten lieBe.
Damit, daB der Vf. Num 13f ,,nicht eigens analysiert* (346), hat er sich
die Infragestellung seiner These vom Hals geschafft, aber auch den

Schliissel zu weiterfithrenden Losungen aus der Hand gelegt. Das
gilt gleichermaben fiir Num 20. Wenn er Num 20,1ff nur um den Preis
der Aussonderung von Num 20,12 als postpentateuchredaktionell P
zuweist, bleibt er die Antwort schuldig, warum eine erneute Rebel-
lion des Volkes nach Num 13f nicht geahndet werde und die Erzéh-
lung damit aus dem Duktus der bisherigen postsinaitischen Wiisten-
erzihlungen herausfallen soll, obwohl der Vf. eine Parallelitdt im
Aufbau mit Num 14,1-38* und Ex 16,1-15* gerade zum Schliissel
einer Zuordnung zu P macht. Auch bleibt ungekldrt, wie nach der
Pentateuchredaktion, die in Dtn 34,10—12 Mose auf die Seite JHWHs
riickt, seine Abqualifizierung als siindig noch méglich sein soll. Ist
aber Num 20,12 fester Bestandteil der Erzdhlung, der erst den Skopus
liefert, so ist sie insgesamt postpriesterschriftlich. Mit der Urkunden-
hypothese {ibernimmt der Vf. die These eines mechanisch arbeiten-
den Pentateuchredaktors. In der Erkenntnis, daB es unmoglich ist, in
Dtn 34,1-8 noch P mechanisch zu trennen, wird ein anderes Bild an
zentraler Stelle, dem Abschlufl des Pentateuch, deutlich.

Mit der Integration von Dtn und P ist eine profilierte postpriester-
schriftliche Redaktionstiitigkeit verbunden, die der Vf. um der Stim-
migkeit seiner These willen konsequent ausblendet. Mechanisch ar-
beitende Endredaktionen aber sollten endlich die Bithne der Penta-
teuchforschung verlassen, denn sie sind Relikte der ungeldsten Pro-
bleme der Urkundenhypothese. Der Versuch des Vis, sie um der
Urkundenhypothese willen am Leben zu erhalten, ist nicht von Er-
folg gekront. Das Buch verheifit ,,einen weiterfiihrenden Beitrag zur
Uberwindung der Stagnation in der sog. Pentateuchkrise”. Dem wird
nur zustimmen, wer die nicht diskutierten Voraussetzungen des Vf.s
teilt, stand doch von vornherein schon fest, wo der AbschluB von P
zu suchen sei. DaB das Buch Dissidenten der Neueren Urkunden-
hypothese unter dem Schlachtruf ,alles bleibt beim Alten“ (213) zu-
riick in den geschiitzten Hafen alter Hypothesensicherheit fithren
wird, darf bezweifelt werden. Der Rez. wird weiter mit L. Perlitt und
E. Zenger ,auf der Hilfte SchluB“ machen und das Ende von P® in der
Sinaiperikope suchen und also uneinsichtig bleiben, da er die in der
Arbeit implizierte These einer mechanischen SchluBredaktion nicht
mehr fiir zeitgemdlB hilt. Dennoch gesteht er freimiitig, durch das
Buch zahlreiche Anregungen erhalten zu haben, hat es doch eine
Stirke in der eindringlichen Prdsentation des Forschungsstandes
und sei deshalb aller Kritik im Grundsétzlichen zum Trotz der Fach-
welt zur Lektiire empfohlen.

Miinchen Eckart Otto

Miggelbrink, Ralf: Der Zorn Gottes. Geschichte und Aktualitit einer ungelieb-
ten biblischen Tradition. — Freiburg / Basel / Wien: Herder 2000. 639 S., kt
DM 78,00 ISBN: 3—451-27245-8

Ein Buch ist hier vorzustellen, das eine Wende in der Theologie
bewirken kénnte und sollte. Es steht an, einen seit Jahrzehnten iiber
der Theologie liegenden lahmenden Denkzwang aufzubrechen. Mig-
gelbrink nimmt in seiner 1999 bei der Univ. Innsbruck eingereichten
Habil.schrift im Fach Dogmatik entschlossen Abschied von der ,,Her-
meneutik der Harmlosigkeit®, die nur vom ,,,gnadenlos lieben Gott*
(5) zu reden weil und die Gott nur noch als ,,ebenso freundliches wie
wirkungsloses Remedium gegen Existenzingste und Krisen oder als
die ungefragte Uberaffirmation eines ohnehin schon als befriedigend
empfundenen Daseins“ (25f) ins Spiel bringt. M. weill, wovon er
spricht, ist er doch Religionslehrer: Gerade in der Religionspadagogik
gilt es als strenge Pflicht, das Bild des richtenden und strafenden Got-
tes unter allen Umstdnden auszumerzen; die Kinder sollen nicht
mehr wie ihre GroBmiitter und -véter dadurch geschreckt werden.
Wie viele Theologen halten sich nicht etwas darauf zugute, in diesem
Sinn das Gottesbild geldutert und von seinen ,negativen® Ziigen ge-
reinigt zu haben. Aber wie viele biblische Texte aus dem Alten und
Neuen Testament verfielen deswegen unter einen Bann, welche Fiille
der kirchlichen Tradition mulite deshalb unter Schweigegebot ge-
stellt werden. Einige sind indessen schon aus der geschlossenen Pha-
lanx ausgeschert: Alttestamentler wie E. Zenger und M. Girg wagten
wieder vom zornigen Gott zu sprechen, im Umkreis der Girard-Re-
zeption kam mindestens das Problem der Gewalt in der Bibel wieder
ins Blickfeld. Darauf stiitzt sich M., wenn er es nun unternimmt, die
Rede vom zornigen Gott theologisch umfassend zu rehabilitieren und
wieder in das Zentrum des theologischen Denkens zu riicken.

Umfassend, d. h. fiir ihn: biblisch, systematisch und in praktischer
Absicht. Bis auf wenige Ausnahmen werden alle biblischen Schich-
ten und Schriften besprochen, werden alle wichtigen Vertreter und
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Richtungen der Theologie dieses Jh.s einer eingehenden Analyse un-
terzogen. Man mdéchte meinen, das geht nicht. Aber es geht, welche
abundante Literatur M. dazu auch bewéltigen muBte und bewiltigt
hat. Exkurse zu zentralen Fragen (Sithneopfer, Gewaltpotential des
Monotheismus, mannliche und weibliche Ziige Gottes, Verhéltnis
von AT und NT, Offenbarungsverstindnis u.a.m.) kommen dazu:
wahrlich eine Summa der Theologie des zornigen Gottes. All der Auf-
wand bemiBt sich am Ergebnis — und dieses eben steht an, eine
Wende in der Theologie einzuleiten.

Auf 60 S.n faBt M. zunéchst den Ausgangspunkt und den Ertrag der Arbeit
zusammen. Diese Einleitung ist ein Buch im Buche, aber sie sollte vom Weiter-
lesen nicht abhalten. Die Untersuchungen zum biblischen Theologoumenon
vom géttlichen Zorn brauchen allein fast 300 S.n. Wohl selten hat sich ein Dog-
matiker so griindlich auf die Bibel und die neueste Literatur dazu eingelassen.
Nur eben die Spitzen der Ausfiihrungen kénnen hier benannt werden: Mit dem
Namen JHWH ist von Anfang an auch eine scheinbar grundlose Bedrohung der
Schopfung verbunden. Die eigentliche Theologie des zornigen Gottes beginnt
aber erst bei den Propheten. M. entdeckt sie als politische Theologie. Der Zorn
Gottes ist das Mittel zur Einforderung einer gerechten Gesellschaft. Sind, wie
bei Amos, die tragenden Institutionen der Gemeinschaft durch Eigennutz eini-
ger zerstort, mull der Untergang des ganzen Volkes folgen, auch wenn er die
Unterdriickten hineinzieht. Die Zornespredigt der Propheten macht den Un-
heilszusammenhang nur ausdriicklich, in den sich Israel begeben hat. Der Pro-
phet, der das zu sagen hat, wird zum einsamsten aller Menschen. Hosea und
dann auch Jeremia prognostizieren glasklar den Untergang, wissen dann aber
auch um die Liebe Gottes, die iiber das Unheil hinausweist. Entscheidender
Einschnitt in der prophetischen Zornespredigt ist das Ende der staatlichen Exi-
stenz Israels. Die Anrede an das Kollektiv macht nun keinen Sinn mehr, die
Evidenz der politischen Zornrede vergeht. Mit Ezechiel beginnt die Individua-
lisierung des Zornmotivs: JHWHSs Gericht vernichtet nicht mehr Schuldige und
Gerechte, sondern er erbarmt sich individuell der Einzelnen. Die Aussagen der
Propheten, so M., haben geschichtlich-situativen Wahrheitsgehalt, sie diirfen
nicht universalgeschichtlich oder gar nur als Vorstufe zur spiteren Heilsoffen-
barung verstanden werden. Im Deuteronomium ist der Zorn Gottes Reaktion
auf den Bundesbruch, zentriert auf die Ubertretung des Ersten Gebots. Das din
Geschichtswerk entfaltet die Zornestheologie als Mittel zur Durchsetzung des
politischen Handelns JHWHs gegen die Machthaber. Nicht ein Triumphalis-
mus gottlicher Gewalt ist gemeint, sondern der Widerstand gegen entmensch-
lichende Verhiltnisse. Der Monotheismus, der hier zutage tritt, begrenzt gerade
die Gewalt des politischen Absolutismus, er ist revolutionér. Es ist aber sein
Schicksal, daB die Aufdeckung latenter Gewalt zu offener Gewalt fiihrt. Die
Weisheitsbiicher verstirken die Individualisierung. Orientiert an der Vorstel-
lung einer gottlichen Ordnung, richtet sich Gottes Zorn nur gegen den Tor, der
diese verkennt. Kohelet und Hiob protestieren je auf ihre Weise gegen einen
Willkiirgott und verweisen auch ihn auf die Ordnung der Gerechtigkeit. Das
Buch der Weisheit verschiebt das Zorngericht auf die Zeit nach dem Tod —
eine Losung, die um den Preis der Entweltlichung des géttlichen Handelns er-
kauft ist. Einen folgenreichen Neuansatz bildet die Priesterschrift. Auch fiir sie
ist der politische Bezugsrahmen der Zornestheologie dahin. Sie setzt die Rede
vom Zorn Gottes zur Aufrechterhaltung der Rechts- und Gemeinschaftsord-
nung ein, verbunden aber mit verscharfter persénlicher Gewissenshildung
und der Moglichkeit der Entsithnung. Beidem dienen die Opfer im Tempel, de-
ren Tragik es war, in ihrem spezifischen, humanen Sinn von den Opfern der
heidnischen Umwelt nicht mehr unterschieden zu werden; sie iiberlebten
sich wegen der Rohheit ihrer Riten. Die Apokalyptik begreift M. als eine ent-
zeitlichte und universalsierte Wiederaufnahme des deuteronomistischen Sche-
mas. Der Zorn des fernen, allmiichtigen Gottes ist hier emotionslos und berech-
nend.

Im NT erscheint die Nihe Jesu zur atl.-prophetischen Zornestradition vor
allem in der Quelle Q. Jesus rechnet wie der Tédufer mit dem Zorngericht, mit
der Scheidung zwischen Gerechten und Bésen, aber die Tiir zur Vergebung hilt
Gott bis zum letzten Augenblick offen. Die Voraussetzung fiir Jesus ist, daB das
Bése in der Welt bereits besiegt ist, wenn es auch weiter wirkt. Gottes Giite
kann darum in einer (immer noch) zutiefst verkehrten Welt verkiindigt werden,
deren Reprasentanten und Garanten droht jedoch das Gericht. M. duBert sich
ausfiihrlich zur Deutung des Todes Jesu. Im Gespréch mit beinahe allen dazu
vorgetragenen Positionen entscheidet er sich klar gegen ein Verstiandnis des
Todes als kompensatorische Siihneleistung. ITndem Jesus Gottes Lebenswillen
bis in den Tod hinein trégt, sind Gottes Ja und der Menschen Nein unléslich
miteinander verbunden. Das Heil bleibt in der Krisis, Siihne aber ist gegeben
durch die Méglichkeit der Erkenntnis und Anerkenntnis der eigenen Schuld —
eine Erkenntnis, zu der nur der mit Jesus solidarische und iiber die eigene
Siinde verzweifelte Mensch fihig ist; zu ihr verhilft Jesu stellvertretendes Lei-
den. Stellvertretung wird in dieser nicht-sakrifiziellen Deutung zur Grundkate-
gorie christlichen Lebens. Die Synoptiker blicken auf den Sieg des Gekreuzig-
ten zuriick. In verschiedener Weise tritt fiir sie das Motiv des Zorns deshalb
mehr in den Hintergrund, sie heben stirker auf die bereits vollzogene Umkeh-
rung der irdischen Ordnung ab. Hingegen nimmt Paulus das Zornmotiv in sei-
ner ganzen Bedeutung wieder auf, gedacht in unléslicher Verbindung mit dem
Evangelium der Gnade. M. entfaltet in voller Ansehung der interpretatorischen
Probleme bei Paulus dessen , sensationelle Integration von Gnade und Gesetz"
(327): Paulus verkiindet nicht einfach einen stets siihnebereiten Gott, sondern
eine Theologie des Opfertodes Christi, die das siihnende Handeln im Sterben
des Gerechten fiir andere erblickt. Daran bekommt Anteil, wer sich mit dem fiir

andere Sterbenden identifiziert. Den Zorn Gottes ruft herab, wer sich dem ver-
weigert. Einen letzten Hohepunkt von M.s Arbeit an der Bibel stellen seine
Ausfithrungen zur Offenbarung des Johannes dar. Hier ist die prophetische Tra-
dition unter den Bedingungen der christlichen Heilsuniversalitit weiterge-
fithrt. Da es zwischen den bedrohten Christen und dem Weltreich Rom keine
Rechtshasis gibt, wird allein auf die Macht Gottes gehofft. Die Gewalt bleibt fiir
Gott reserviert, fiir die Christen die Gewaltlosigkeit; aber Gottes Gewalt ist die
des Lammes: durch den Zusammenprall mit dem Lamm offenbart das Tier
seine Gewalt und vernichtet sich selbst.

Es war notig, den biblischen Teil des Buches so relativ ausfiihrlich
zu referieren (aber wie wenig ist damit immer noch gesagt, wie wenig
ist deutlich geworden von der grundstidndigen und hochreflektierten
biblischen Theologie, die M. bietet), um mindestens anzudeuten, da}
die Theologie des Zornes Gottes des Dogmatikers M. eine wirklich bi-
blische Theologie ist. Die Losung, die er spiiter vorschlagen wird, ist
ganz aus biblischem Stoff gewoben. Eine Linie zeichnet sich bereits
ab: Was vom Zorn Gottes zu sagen ist, erschliebt sich nicht aus unbe-
teiliger Perspektive, kann nicht als ontologische Aussage tiber das We-
sen Gottes formuliert werden, es ist vielmehr abhéngig von der Situa-
tion derer, die es sagen. So wie es wechselnde Situationen des bibli-
schen Zeugnisses vom Zorn Gottes gibt, so bekommen Menschen im
Leben in unterschiedlicher Weise mit dem Zorn Gottes zu tun. Entkop-
pelt von der aktuellen Beziehung zu Gott wird die Rede vom Zorn Got-
tes falsch und geféhrlich. Die ,dramatische Theologie* R. Schwagers
wird M. Gelegenheit geben, diese Erkenntnis systematisch zu fassen.

Der zweite Teil der Arbeit befabit sich mit dem Zornesmotiv in der Theologie
des 20. Jh.s. Bei von Balthasar, Barth und Rahner ist das Motiv durchaus pri-
sent. Von Balthasar steht aber in der Gefahr, den Zorn im innergdttlichen Heils-
drama aufgehen zu lassen und die Theologie des Zorns von geschichtlicher
und biblischer Konkretion loszulbsen. Barth faBt den Zorn als bleibendes Mo-
ment der Heiligkeit Gottes, der den widerstéindigen Menschen nur in duferster
Geduld ertrdgt. Gottes Gnade kommt nur in der Krisis seines Zorns. Auch post
Christum mubB der Mensch verstehen, dafl er den Zorn und die Strafe verdient.
Barths Theologie ist politisch, weil sie die dauernde Gefihrdung von Mensch-
heit und Kirche nicht aus dem Blick verliert. Bei Rahner hebt M., wie schon in
seiner Diss. , Ekstatische Gottesliebe im tiitigen Weltbezug* (1989), stark die Er-
fahrung der Unbegreiflichkeit Gottes als Negation aller endlichen Erkenntnis-
moglichkeiten hervor. Rahners Theologie des universalen Heilswillens ist ge-
brochener, dunkler, als es die gingige Rahner-Rezeption wahrhaben will; an
seiner Theologie des Todes wird dies ganz deutlich. Ausfiihrlich dufBert sich
M. sodann zur Theorie R. Girards und ihrer theologischen Rezeption. Girard
betrachtet die biblische Geschichte als eine Geschichte der Uberwindung der
Gewalt, er hat viel fiir eine produktive Neuinterpretation des biblischen Opfer-
verstindnisses geleistet. Seine Grenzen liegen in seinem blof dsthetischen Ver-
stindnis der Opferwirkung und seinem begrenzten Begriff von Gewalt. Wo er
so wie bei G. Baudler aufgenommen wird — der gewalttitige ,, Stiergott” sei nur
Projektion, die durch Jesus iiberwunden werde —, wird die Theologie eindeutig
bibelfern. Baudler kann seine Interpretation nur durch gewaltsames Eliminie-
ren und Zurechtbiegen des biblischen Zeugnisses aufrechterhalten, wie M.
zeigt. Dagegen zieht M. wichtige Impulse aus der handlungstheoretischen
Theologie (H. Peukert, E. Arens). Sie setzt die Negation der Welt durch Gott in
konkrete, handlungsbezogene messianische Dynamik um. IThre Begrenzung
liegt in ihrer Orientierung an kommunikativem Konsens: Dieser ist iiber die
Schroffheit der biblischen Zornesrede nie zu gewinnen. Psychologische Bei-
tréige zur Problematik des zorniges Gottes (E. Drewermann u. a.) verweisen of-
fenbar mehr auf die Rezeptionsbedingungen biblischer Texte als auf diese
selbst. Wahrend sich M. der Rehabilitierung der Fluchpsalmen durch E. Zenger
anschlieBt, erhebt er Bedenken gegen die Aufteilung Gottes in eine dunkle und
eine helle Seite Gottes durch M. Gérg und dessen Versuch, der dunklen Seite
durch eine Theodizee zu begegnen. Fiir M. ist durchgehend zentral: ,Die Enga-
giertheit Gottes schlieft seine Enragiertheit ein® (499), beides kann nicht ge-
geneinander ausgespielt werden.

Der Durchgang durch die benannten Ansétze gibt M. nun das Material in
die Hand, im dritten und letzten Teil der Arbeit seine ,,Systematik einer theo-
logischen Rede vom zornigen Gott“ darzulegen.

Deren Sprach- und Ausdrucksméglichkeiten werden zuerst erértert: Die
klassische (scholastische) Theologie verbot sich die Rede vom Zorn Gottes
durch ihr am Seinsbegriff orientiertes Rationalititsideal. Schon bei der passibi-
litas Gottes, die doch nicht geleugnet werden kann, kam sie in Bedréngnis, um
wieviel mehr aber bei der irascibilitas. Die Ansdtze von E. Jiingel und L. Boff
fithren M. hier weiter, bei ihnen wird Gott in Liebe und Zorn als im Kampf mit
dem anderen seiner selbst, dem Nichts und dem Tod, begriffen. Die Metapher-
theorie (vor allem J. Werbick) gestattet es, metaphorische Rede von Gott auf
konkrete Erfahrungen zu beziehen. Biblische Racheforderungen dufiern einen
Vergeltungswunsch, der sich &uBern kénnen muf und in die Gottesgeschichte
mit hineingenommen werden kann. Das Wiederaufleben einer mythologischen
Rede tiber das Gottliche, wie sie heute manchen vorschwebt, die die Theologie
vom Rationalitdtsanspruch der Moderne ausgenommen wissen wollen, weist
M. eindeutig zuriick: Der Mythos bringt immer eine Zustimmung zum Beste-
henden zum Ausdruck, wie sie mit der Rede vom Zorn Gottes unvereinbar ist.

Seine eigene Theologie vom Zorn Gottes formuliert M. schlieBlich im An-
schluB an die ,dramatische Theologie* R. Schwagers, dabei aber Motive Rah-
ners und auch der theologischen Handlungstheorie wieder aufnehmend. Die
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dramatische Theologie bezieht den subjekthaften Glaubensprozeli in das Ver-
stindnis des Heilsdramas systematisch ein, sie bietet einen Neuansatz fiir das
Verhiltnis von Offenbarung und Erfahrung. Im Rahmen des von Schwager
entwickelten fiinfaktigen Schemas des Lebens Jesu ist vor allem der zweite
Akt — Gottes Zorn gegen die Ablehnung seiner Heilsbotschaft — der Ort fiir
die Rede vom zornigen Gott. In der Biographie von Glédubigen ist auch die
dem zugrundeliegende Erfahrung immer wieder lebendig: die Konfrontation
von Gottes Liebe mit einer gewaltverzerrten Welt. Die Stufen des Heilsdramas
heben sich nicht in dessen Ende auf. Die Kirche hilt deshalb in ihrer Verkiin-
digung alle Phasen des Dramas présent und bietet zu jeder individuelle An-
schluBméglichkeiten. Féllt die Rede und die Erfahrung vom Zorn Gottes aus,
erscheint das Reich Gottes nur als Ubersteigerung menschlicher Wiinsche und
verliert seinen politisch-kritischen Sinn. Gottes Transzendenz, so eine von
M.s Spitzenthesen, wird (wie bei den Propheten) erst an seinem Zorn ent-
deckt: Weil er mit der Welt, so wie sie ist, nicht einverstanden ist, wird er als
der ihr gegentiber transzendente erfahren. Gottes Ja zur Welt ist sein erstes
Wort, sein Zorn das zweite Wort, das der ,absoluten Unvereinbarkeit einer
Welt der Gewalt, der Unterdriickung, der Verweigerung von Lebenschancen*
(576) mit seinem Heilswillen entspricht. Gott bejaht die Welt als Projekt sei-
nes Heils und verneint sie als die bestehende, von Gewalt korrumpierte. In der
Christusoffenbarung erhalten Christen Anteil an der ganzen Gottesgeschichte,
die in das Geschehen der Vershnung miindet. Christus ist fiir sie der herme-
neutische Schliissel zur ganzen Bibel, der Glaube an die Verschnung aber
bleibt leer und wird zum Gegenstand von Projektionen, wenn er nicht der
heilsdramatischen Erfahrung von Gottes Zorn und Verwerfung ausgesetzt
bleibt. ,,Nicht ohne Grund schlieBlich endet der Kanon des Neuen Testaments
mit dem fulminanten SchluBbild einer sich austobenden géttlichen Zornes-
wut” (576).

An zwei dogmatischen Einzelthemen — Schopfungstheologie und Theo-
logie des gottlichen Strafhandelns — deutet M. abschlieBend an, welche neuen
Verstehensméglichkeiten sich von seinem Ansatz aus ergeben: Gott, der Schép-
fer und Erhalter der Welt, ist von Anfang an in den Kampf gegen das Nichts und
das Bése verwickelt. Die Theodizeefrage muB unter diesen Bedingungen an-
ders gestellt werden.

M.s gewaltiges, reiches, tiefgriindiges und gelehrtes Werk revolu-
tioniert die Theologie. Plétzlich wird klar, dafi die Rede vom immer
nur lieben Gott mit einer Blindheit geschlagen war, die ihr jede gesell-
schaftliche Relevanz nahm. Die Theologie vom Zorn Gottes ist im be-
sten Sinne eine politische Theologie, und sie ist eine polemische
Theologie. Sie gibt dem theologischen Denken Unterscheidungs-
fahigkeit in bezug auf die konkreten gesellschaftlichen Bedingungen,
sie weil Ja und Nein zu sagen, sie klart neu die Frage, was gutes Han-
deln fiir Christen bedeutet, ja sie miindet iiberhaupt in ein Verstdnd-
nis des Glaubens als einer Gréfe der praktischen Vernunft, die auf
Handeln gerichtet ist. Glaube ist mehr als die Uberzeugung von Inhal-
ten oder die Affirmation von Sinn, er ist die Teilhabe an Gottes zorni-
gem Kampf gegen Ungerechtigkeit und Gewalt.

M.s Mut, sein Thema in der groBtmoglichen theologischen Weite
zu behandeln, kénnte und sollte viele Nachfragen evozieren. Bei der
Fiille der referierten biblischen und systematischen Positionen wird
man fragen miissen, ob diese jeweils zutreffend erfaBt sind, zumal
sich M. mit einer klaren Einordnung und Kritik nie zuriickhalt. Sol-
che Nachfragen sind m. E. bei der (ambivalent bleibenden) Erkldrung
des Siithneopfers, bei der (allzu klaren) Zurichtung der Apokalyptik
(auch die Offb ist eine apokalyptische Schrift!), sicher auch in bezug
auf die Kennzeichung der Theologie von Balthasars angebracht, die
nun einmal schwer auf einen Nenner zu bringen ist (die , Theodrama-
tik” steht der ,,Dramatischen Theologie® wohl niher als M. erkennen
146t). Von grundsiitzlicherer Bedeutung ist die Frage nach der Theo-
logie Rahners. M. hat sie der Theologie vom Zorn Gottes zugeschla-
gen. Aberist die Rede von der dunklen Unbegreiflichkeit Gottes, auch
wenn sie so stark gemacht wird wie bei M., mit der Rede vom Zorn
Gottes vereinbar? Ist es nicht vielmehr die Unbestimmtheit, in der
Rahner den Gottesbegriff gelassen hat, die das Verschwinden des Zor-
nesmotivs in der neueren katholischen Theologie wesentlich bewirkt
hat? LiBt sich die These, Gottes Transzendenz werde erst in seiner
totalen Verwerfung irdischer Unrechtsverhiltnisse entdeckt, im Blick
auf Rahner durchhalten? Rahners Gottesverstindnis ermangelt aus
systematisch-theologischen Vorentscheidungen jener Konkretheit,
die fiir das Verstindnis des géttlichen Zorns unabdingbar ist. M.
konnte dies vielleicht entgehen, weil er die biblische Korrelation zwi-
schen Gottes Zorn und der Ubertretung seines Gesetzes unterbelich-
tet gelassen hat. Gott ziirnt, wo und weil sein lebensschaffendes Ge-
setz, die Tora, iibertreten oder verworfen wird. Die Theologie des gott-
lichen Zornes mull umfassend eingebettet sein in eine erneuerte
Theologie der Tora, wie sie auch Rahner hat vermissen lassen. Wer
von Gottes Gebot nichts Genaues mehr weiB, kann auch von Gottes
Zorn nicht richtig reden. Dies ist m. E. die AnschluBstelle, von der
aus die Weiterfiilhrung der Rahnerschen Theologie zu einer politi-

schen Theologie (die Metz auf seine Weise versucht hat) geleistet wer-
den kann.

Bornheim Thomas Ruster

Qohelet in the Context of Wisdom, hg. v. Antoon Schoors. — Leuven: Univer-
sity Press / Uitgeverij Peeters 1998. XI, 526 S. (BIBLIOTHECA EPHEMERIDUM
THEOLOGICARUM LOVANIENSIUM, 136) kt bfr. 2.400 ISBN: 90-6186—905—6
(Leuven University Press) / 90-429-0589-1 (Uitgeverij Peeters)

Der vorliegende Bd enthélt 30 Referate, die auf der 46. Sitzung des
Colloquium Biblicum Lovaniense gehalten wurden. Dieser Kongrel
fand unter der Leitung von Prof. A. Schoors vom 30. Juli bis zum 1.
August 1997 in Léwen zum Thema ,Qohelet in the Context of Wis-
dom* statt. Nicht publiziert ist das Referat ,,Qohélet et le canon des
ketubim“ von A. de Pury.

Den beiden Abteilungen der Mainpapers (17-315) und der Offe-
red Papers (319-492) hat A. Schoors eine ausfiihrliche Einleitung
(1-13) vorangestellt. Der KongreBbd schlieBt mit einem Index
(495-528), der sich aus Abkiirzungsverzeichnis, Vf.- und Bibelstel-
lenregister, Stichwortverzeichnis und einem Verzeichnis der hebréi-
schen und griechischen Wérter zusammensetzt.

Geordnet nach formalen bzw. inhaltlichen Kriterien, sollen nun
die einzelnen Beitrdge kurz vorgestellt werden.

In seinem Eroffnungsreferat ,,Words Typical of Qohelet” (17-39) diskutiert
A. Schoors den Gebrauch und die Bedeutung der vier am meisten verwendeten
Lexeme (07, 171, 187, [77] 211) im Koheletbuch. Dieses Vokabular spiegelt den
reflektierenden und philosophischen Charakter des Buches wider: Kohelet be-
trachtet kritisch (77) all das, was auf den Menschen (07%) und sein Wohlerge-
hen (am) hin ,unter der Sonne“ geschieht (71). Da das Wort 2’712 ebenfalls in
hoher Frequenz vorliegt, beriihren die philosophischen Gedanken auch die
Theodizeefrage. N. Lohfink diskutiert im Vorfeld einer Bedeutungsbestimmung
die Frage ,,Ist Kohelets (7271-Aussage erkenntnistheoretisch gemeint? (41-59).
Nach ausfiihrlichen Einzelanalysen kommt er (mit D. Michel) zu dem Ergebnis,
daB Kohelet in abgeschwiichter Form einen erkenntnistheoretischen Skeptizis-
mus vertritt, doch spielt 7271 in diesem Zusammenhang keine Rolle (gegen D.
Michel). Das ausschlieflich anthropologisch verwendete 5311 dient nicht zur
Qualifizierung menschlicher Erkenntnis, sondern zur Qualifizierung von
Handlungen, Dingen, Situationen und Ereignissen der objektiven Welt. Das
Thema der Immanenz behandelt D. Michel in seinem Beitrag ,,,Unter der Son-
ne; Zur Immanenz bei Qohelet” (93—111). Nach einer ausfiihrlichen Analyse
der rekurrenten Wendung @nt/i niin kommt Michel zu dem Ergebnis, dafl Ko-
helet in kritischer Weise die Welt auf ihre immanente GesetzméaBigkeit hin er-
forscht. Fiir ihn ist daher Kohelet ohne Einschrinkung ein empirischer Philo-
soph, fiir den das Wort ,,Gott* angesichts der ,unter der Sonne” beobachteten
Absurdititen keine sinngebende Funktion mehr hat.

Sind die drei voraufgehenden Beitrdge formal gesehen stark lexematisch
orientiert, so schlieBt sich der Beitrag ,,Qoheleth’s Understanding of Intellec-
tual Inquiry” (205-224) von J. L. Crenshaw hier aus inhaltlichen Griinden gut
an, denn im Unterschied zu Michel hilt Crenshaw Kohelet nur mit Einschrén-
kungen fiir einen empirischen Philosophen, so daB sich Kohelet in seinem
weisheitlichen Vorhaben gar nicht so sehr von den ihm voraufgehenden und
ihm nachfolgenden Weisen unterscheidet. Den poetischen Aspekt in Kohelets
Philosophie betont H.-F. Richter in seinem Beitrag ,Kohelet — Philosoph und
Poet” (435—449).

Eine Anzahl weiterer Aufsédtze, die schwerpunktmiBig eine theologische
Gesamtbewertung des Koheletbuchs vornehmen, fiigt sich hier an: So vertritt
R. N. Whybray in ,,Qoheleth as a Theologian® (239-265) eine Gegenposition
zu D. Michel, denn er schitzt Kohelet als einen jiidischen Theologen und Apo-
logeten ein, der einerseits mit unorthodoxen Methoden versucht, sich den Her-
ausforderungen des Hellenismus zu stellen, andererseits aber die ,,essentials®
des jiidischen Glaubens nicht zur Disposition stellt. Auf dieser Linie liegt auch
A. Vonach mit seinem Beitrag ,,Gottes Souverinitiit anerkennen: Zum Verstédnd-
nis der ,Kanonformel® in Koh 3,14“ (391-397), der die Kanonformel im Hin-
blick auf Gott als Glaubensbekenntnis versteht. Eine vermittelnde Position zu
den theologischen Positionen von D. Michel und R. N. Whybray nimmt M.V.
Fox in ,, The Inner Structure of Qohelet’s Thought“ (225-238) ein. Nach ihm
bestreitet Kohelet aufgrund der aufgezeigten Widerspriiche (,,contradictions®)
die Erkenntnis eines allumfassenden Sinns (,.tearing down*). Kohelet versucht
mit dieser Sinnlosigkeit zu leben (,accomodation®), indem er Wege eines ein-
geschrinkten sinnvollen Lebens aufzeigt (,building up®), welches darin be-
steht, den gliicklichen Moment zu ergreifen und zu genieBen (,,Qohelet’s Lo-
gic*). Hier kniipfen die Beitrdge von A. J. O. van der Wal, ,Qohelet 12,1a: A
Relatively Unique Statement in Israel’s Wisdom Tradition® (413—418), der v. a.
die Rede von Gott als Schépfer betont, E. S. Christianson, ,,Qoheleth and the/
his Self among the Deconstructed” (425-433), T. A. Perry, , Kohelet’s Minima-
list Theology* (451-456) und D. Rudman, ,,The Anatomy of the Wise Man: Wis-
dom, Sorrow and Joy in the Book of Ecclesiastes” (465—471) an.

Eine weitere Reihe von Beitriigen analysiert v.a. Einzeltexte des Kohelet-
buchs: So gibt L. J. J. Spangenberg in ,,A Century of Wrestling with Qohelet:
The Research History of the Book Ilustrated with a Discussion of Qoh
4,17-5,6* (61-91) zunédchst einen Uberblick iiber die Paradigmenwechsel, die
sich bisher in der Auslegungsgeschichte des Koheletbuches ergeben haben, um
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dann anhand von Koh 4,17-5,6 zu zeigen, dali der Wechsel vom historisch-kri-
tischen Paradigma zum , modern literary criticism" nicht dazu fiihren darf, in
der rhetorischen Textanalyse die Ergebnisse der historisch-kritischen Analyse
auszublenden. Th. Hieke fiihrt die Uberlegungen von L J. J. Spangenberg in
»Wie hast du’s mit der Religion? Sprechhandlungen und Wirkintentionen in
Kohelet 4,17-5,6“ (319-338) auf pragmatischer Ebene fort, indem er die
Sprechhandlungsabfolge samt ihrer Wirkabsichten fiir Koh 4,17-5,6 analysiert
und so zu dem Ergebnis kommt, daB Kohelet sich gegen eine (kultische) Ver-
duberlichung der Religion wendet zugunsten einer ernsthaften und zuriickhal-
tenden Interaktion zwischen Mensch und Gott. Koh 7,15-18 steht im Mittel-
punkt des Beitrags ,,Via media: Koh 7,15-18 und die griechisch-hellenistische
Philosophie” von L. Schwienhorst-Schénberger (181-203) und wird im Hin-
blick auf das Spannungsfeld von jiidischer Weisheit und griechisch-hellenisti-
scher Philosophie differenziert ausgeleuchtet. Demnach vertritt Kohelet eine
reflexive Ethik und die aufgezeigte Argumentationsstrategie weist eine Affini-
tat zur Ethik des ,,Goldenen Mittelwegs* aus der griechischen Philosophie (Ari-
stoteles) auf, die in Koh 7,18 in der Haltung der Gottesfurcht als neues Para-
digma ihr Ziel erreicht. Eine eingehende philologische Analyse der beiden Epi-
loge (Koh 12,9-11 und 12,12-14) legt ].-M. Auwers mit ,,Problémes d’'interpré-
tation de I'épilogue de Qohelét” (267—-282) vor, wobei er nicht ausschlieBt, daB
Koh 12,914 von einem Vf. stammt und 12,9-14 in inhaltlicher Kohirenz zu
Koh 1,2-12,8 steht. Unter Beriicksichtigung des wframe-narrator“-Konzepts
von M. V. Fox stellt Auwers die These auf, daB der V{. des Epilogs der eigentli-
che Vf. (,I'auteur réel”) des gesamten Koheletbuches ist, in dem Kohelet als
fiktive Person auftritt und zitiert wird. Mit dem Beitrag ,,,Who is like the Wi-
se?’: Some Notes on Qohelet 8,1-15“ (303—315) legt P. Beentjes eine ausfiihr-
liche Einzelanalyse der beiden Texte Koh 8,1-9 und 8,10-15 vor. In Anlehnung
an D. Michel weist Beentjes nach, dafi in Koh 8,1b-5 auf eine Vorlage angespielt
wird, die positiv die Macht der Weisheit am kéniglichen Hof hervorhebt. In
Koh 8,6-9 wird dieses Weisheitskonzept unter Aufnahme zentraler Lexeme
aus Koh 8,1b-5 von Kohelet kritisiert. Mit Hilfe zweier Konjekturen méchte Be-
entjes abschlieBend nachweisen, daB in Koh 8,10 nur die 0'y%1 thematisiert
werden, was Konsequengzen fiir die Interpretation von Koh 8,10-15 hat.

Drei weitere Beitriige behandeln v.a. das Verhiltnis Kohelets zu apokalyp-
tischen Stromungen, wobei die ersten beiden Aufsitze explizit Einzeltexte be-
handeln: So setzt sich A. A. Fischer in ,Kohelet und die frithe Apokalyptik:
Eine Auslegung von Koh 3,16-21“ (339-356) kritisch mit D. Michels Hypo-
these von der antiapokalyptischen Frontstellung Kohelets auseinander und be-
trachtet sie durch seine Analysen als widerlegt. Zu einem gegenteiligen Ergeb-
nis kommt H. A. J. Kruger in ,,0ld Age Frailty versus Cosmic Deterioration? A
Few Remarks on the Interpretation of Qohelet 11,7-12,8“ (399—411), da er Koh
11,7-12,8 als eine Warnung vor weisheitlich-apokalyptischen Spekulationen
iiber eine bevorstehende kosmische Katastrophe versteht. Vor dem Hintergrund
der hellenistischen Philosophie und der apokalyptischen Strémungen zeigt V.
D’Alario in ,Liberté de Dieu ou destin? Un autre dilemme dans I'interprétation
du Qohélet* (457—463) das dialektische Verhiltnis von ,Freiheit Gottes* und
»Schicksal® auf. Rhetorisch ausgerichtete Einzeltextanalysen liegen in den Bei-
trdgen von L. Wilson, ,,Artful Ambiguity in Ecclesiastes 1,1-11 (357—365), R.
W. Byargeon, ,The Significance of Ambiguity in Ecclesiastes 2,24-26“
(367-372) und N. Kamano, ,Character and Cosmology: Rhetoric of Qoh
1,3-3,9“ (419-424) vor.

Mit dem Aufsatz ,,In Diskussion mit dem Tempel: Zur Auseinandersetzung
zwischen Kohelet und weisheitlichen Kreisen am Jerusalemer Tempel®
(113-159) von A. Lange liegt der erste von drei Beitrdgen vor, die explizit Text-
vergleiche vornehmen. So vergleicht Lange das Koheletbuch mit zwei nichtes-
senischen (so Lange!) Weisheitstexten aus Qumran, ndmlich dem Book of My-
steries (1Q27; 4Q299-4Q301) und dem mifsar lammeébin bzw. dem Sapiential
Work A (10Q26; 4Q415-418; 423). Beide Weisheitstexte sind aufgrund ihrer
Thematik (Tora, Weisheit, Kult, Eschatologie) am Jerusalemer Tempel zu ver-
orten. Lange mochte nun einerseits ein Zitat aus Koh 6,8 oder 6,11 in 1Q27 1
I3 nachweisen, andererseits hilt er es fiir sehr wahrscheinlich, daB der 2. Re-
daktor des Koheletbuches (Koh 8,5; 11,9b; 12,12—14) im Tradentenkreis des
miisar lamméebin und des Book of Mysteries zu suchen ist. Dann wiirde Kohe-
let, der nach Lange in Koh 2,26, 4,17-5,6 und 7,26 weisheitliche Kreise am
Tempel kritisiert, gerade durch solche Kreise eine kritische Korrektur erfahren
und im Sinne dieser Kreise umgedeutet werden. M. Gilbert behandelt in »Qo-
helet et Ben Sira“ (161—179) zwei Punkte: Zunichst weist er nach, daB es sich
bei Koh 12,13ba um eine stereotype Formulierung handelt. Eine literarische
Beeinflussung durch Sirach ist deshalb nicht zu beweisen. Auch ein Vergleich
von Kohelets Gliickskonzeption mit Sir 13,25-14,10 bzw. 14,11-19 deckt mehr
Unterschiede als Ubereinstimmungen auf, so daf diesbzgl. nichts fiir eine lite-
rarische Beeinflussung des Sirachbuches durch Kohelet spricht. Eine themati-
sche Affinitit zwischen Kohelet und zwei Weisheitstexten aus Emar mochte A.
Gianto in ,Human Destiny in Emar and Qohelet” (473-479) aufzeigen, ohne
daB von ihm literarische Beziige postuliert werden.

Zu syntaktischen Einzelfragen duBern sich J. Y. S. Pahk, ,, The Significance
of M8 in Qoh 7,26: ,More bitter than death is the woman, if she is a snare®
(373-383) und K. A. D. Smelik, ,A Re-Interpretation of Ecclesiastes 2,12b"
(385-389), wahrend F. Vinel, ,Le texte grec de 'Ecclésiaste et ses caractéristi-
ques: une relecture critique de I'histoire de la royauté“ (283—-302) und J. Cook,
~Aspects of the Relationship between the Septuagint Versions of Kohelet and
Proverbs* (481-492) Fragen zur Septuagintaiibersetzung des Koheletbuches be-
handeln und zu unterschiedlichen Ergebnissen kommen: Nach Vinel geht die
Septuagintaiibersetzung auf Aquila zuriick, wihrend nach Cook die Uberset-
zung im Gefolge Aquilas entstanden ist.

Viele der publizierten Aufsitze spiegeln einerseits das neu er-
wachte theologische Interesse am Koheletbuch wider, andererseits
wird Kohelet nicht selten (mit verschiedenen Abstufungsgraden) als
philosophisches Werk eingestuft. In beiden Féllen sollte man aber
mit den verwendeten Kategorien reflektiert umgehen. Dies geschieht
nicht in allen Beitrdgen. Die vorgeschlagenen Losungen zu philologi-
schen Einzelproblemen werden in der weiteren Kohelet-Forschung
sicherlich Berticksichtigung finden. Auffillig ist bei der Vielfalt der
Beitrige aber, daBl kein Aufsatz explizit die Struktur bzw. die Kom-
position des Kohelethuchs behandelt. In diesem Zusammenhang
wiére es interessant gewesen zu fragen, ob sich vom kompositorischen
Aufbau her Affinititen zwischen dem Koheletbuch und Werken der
antiken literarischen Rhetorik ergeben und ob sich das Koheletbuch
gattungsmaébig als Diatribe bestimmen 145Bt.

Insgesamt gibt der vorliegende KongreBbd nicht nur den derzeiti-
gen Forschungsstand zum Koheletbuch sehr gut wieder, sondern lie-
fert zu vielen Einzelfragen neue Einsichten und Ansitze, die zum
kreativen Weiterdenken herausfordern.

Warendorf Franz Josef Backhaus

Rendtorff, Rolf: Theologie des Alten Testaments. Ein kanonischer Entwurf. Bd
1: Kanonische Grundlegung. — Neukirchen-Vluyn: Neukirchener Verlag
1999. X, 406 S., pb DM 58,00 ISBN: 3-7887—1661—4

Das letzte Jahrzehnt hat nicht nur intensive Auseinandersetzun-
gen iiber Mdglichkeiten, Methoden und Zielsetzungen einer Theo-
logie des Alten Testaments gesehen, sondern auch eine erstaunliche
Vielfalt einschldgiger Entwiirfe. Eine Theologie des Alten Testaments
von Rolf Rendtorff darf mit besonderem Interesse rechnen. R. kniipft
einerseits an Gerhard von Rad an, indem er der kanonischen Anlage
der atl. Schriften nacherzdhlend folgt; er geht andererseits iiber ihn
hinaus, indem er auch ,,die Texte selbst in ihrer vorliegenden ,kano-
nischen’ Gestalt zum Ausgangspunkt der Darstellung” macht und der
kanonischen Endgestalt ,,die vorrangige Aufmerksamkeit widmet*.
Wie auf Grund der bisherigen Publikationen R.s zu erwarten — und
darin liegt wohl das Proprium seiner Arbeit —, versucht er insbeson-
dere, ,,die Bibel als die grundlegende Urkunde der jiidischen und der
christlichen Glaubensgemeinschaft” vorzustellen.

Bereits dieses Programm spricht zentrale Probleme nicht nur sei-
nes Buches, sondern auch eines Rez.sversuches an, denn der erste Bd
enthilt nur die ,Nacherzdhlung®, withrend der zweite Bd, der sich
der Methode, der Hermeneutik und biicheriibergreifenden Themen
widmet, lediglich angekiindigt ist. Anfragen, die der erste Bd pro-
voziert, werden vielleicht im zweiten geklért. Unter diesem Vorbehalt
sind sie dennoch zu nennen.

Auffélligerweise erkldrt R. nicht, was er unter ,, Theologie* ver-
steht, und der vorliegende Bd macht das auch nicht deutlich. Er er-
kldrt die gesamte Hebriische Bibel fiir aus sich heraus theologisch.
Titel und Untertitel des Werkes erscheinen inkonsequent. ,,Altes Te-
stament” nennt R. die betreffende Buchsammlung, insofern sie den
ersten Teil der zweigeteilten christlichen Bibel bildet. Obgleich er be-
tont, daB die Anordnung der Biichergruppen innerhalb des Kanons —
der er auch nacherzihlend sorgfiltig folgt — wichtige Vorverstind-
nisse verrit, die ,,christliche Bibel der ,Septuaginta‘ (1) (...) im ganzen
wie im einzelnen ein anderes Kanonkonzept als in der Hebrdischen
Bibel" bezeugt, wihlt er dennoch die Reihenfolge nicht des christli-
chen, sondern des hebriischen Kanons, ,,wie er in der interreligitsen
und interkonfessionellen wissenschaftlichen Auslegung allgemein in
Gebrauch ist“ (interreligitse und interkonfessionelle wissenschaftli-
che Usancen kénnen jedoch Kanones nur hinnehmen, aber nicht nor-
mieren), und iibergeht konsequenterweise auch die Biicher Jesus Si-
rach und Sapientia Salomonis. Nach seinen eigenen Vorgaben miiBte
der Titel seines Buches somit ,, Theologie der Hebriischen Bibel“ lau-
ten, und entsprechend wiire der Untertitel ,, kanonischer Entwurf” zu
problematisieren, zumal, trotz lingerem, schon in der Hebrdischen
Bibel beginnenden , kanonischen ProzeB*, ,,Kanon* nicht eine bibli-
sche, sondern eine patristische bzw. (mutatis mutandis) rabbinische
GroBe ist. R. zielt dann aber nicht das zeitlich korrespondierende pa-
tristische oder rabbinische Verstindnis der kanonischen Texte, son-
dern ein heutiges, historisch-kritisch geschultes Verstandnis an, das
er — angesichts der ja noch nicht sehr weit gediehenen und dabei
hoch kontroversen redaktionsgeschichtlichen oder gar kanon-
geschichtlichen Gesamtanalysen — auf héchst iiberraschende Weise
mit dem Verstindnis der ,Vf. der letzten Textgestalt® (wie immer
diese bestimmt sein mag) kurzschliefit, da er ,seine primére Aufgabe
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darin [sieht], die Intentionen derjenigen zur Geltung kommen zu las-
sen, die den Texten ihre jetzige Gestalt gegeben haben®. Gibt es zur
Zeit auch nur einen einzigen konsistenten Nachweis derartiger ,.In-
tentionen® (vor allem dann, wenn man die Grenzen von GroBwerken
wie Pentateuch oder von Kanonteilen wie Prophetenbiicher iiber-
schreitet) oder auch nur einen Versuch, eine Methode zur Erstellung
eines derartigen Nachweises zur Diskussion zu stellen? Zumal R. ja
nicht synchron die Wahrnehmung kanonischer Texte durch die sol-
chen Kanones verpflichteten religiosen Gemeinschaften, sondern
diachron die Intentionen ihrer literarischen (und kanonfixierenden)
Erzeuger erheben will. Im Gegensatz zu anderen Theologien des AT
notiert R. aber diese Grundsatzfragen.

R. unterzieht sich tatséchlich der Herkulesarbeit, die gesamte He-
briische Bibel unter Beriicksichtigung der historisch-kritischen For-
schung und einer zumindest fiir weite Bereiche des AT noch unge-
wohnten, ja unerprobten, in sich vielfach gestaffelten kanonischen
Perspektive nachzuerzihlen und so der Fragmentarisierung durch
hypothesenfreudige Exegese entgegenzuwirken. GroBere Textblocke
wie Pentateuch, Frithere Propheten, Jesajabuch, Megillot erhalten
Vor- oder Nachbemerkungen, ansonsten folgt R. dem Textverlauf (bei
Werken wie dem Jer-Buch oder dem Psalter sieht er sich aber doch zu
mehreren Textzugingen nach Themen oder Gattungen gezwungen).
Dabei gelingt es ihm, {ibergreifende Zusammenhange und grofBrédu-
mige Erzihllinien zu verdeutlichen; z.B. die vor- und zuriickwei-
sende Funktion von Ex 19,5; Die Rolle der Ereignisse unter Mose
und Josua als Idealzeit; Parallelen zwischen der Richterzeit und der
Geschichte des Nordreiches; das Jesaja-Buch als Gesamtwerk; das
alle Kanonteile vielfiltig zueinander in Beziehung setzende Thema
. Tora®. NaturgemiB findet er diese Linien vornehmlich auf den Spu-
ren junger, redaktioneller Textteile. Er zieht sie gelegentlich stéirker
aus als der biblische Wortlaut selbst; so iibersetzt er um der Tora-Linie
willen das indeterminierte ,, Tora, Weisung® in Jes 2,3 determiniert:
,die Tora®.

Trotz seiner vornehmlich auf den Endtext zielenden und syn-
chron ausgerichteten Fragestellung arbeitet R. auch entstehungs-
geschichtlich zu erkldrende Spuren unterschiedlicher Konzeptionen
heraus; dabei verweist er z.B. auf deuteronomistische oder prie-
ster(schrift)liche Wendungen; da er aber nirgends die deuteronomi-
stischen bzw. priester(schrift)lichen Entwiirfe als solche charakteri-
siert, bleiben derartige Verweise und die Art der redaktionellen Kom-
promisse vage; der Vorgang theologischer Reflexion verliert an Be-
deutung, der Zeitbezug des jeweiligen theologischen Entwurfs tritt
zuriick. Bzgl. Themen wie theologischen Spannungen wiihlt er trotz
des Gesamtdurchgangs durch das AT stark aus.

Einige willkiirlich herausgegriffene Beispiele: Die Patriarchen-
frauen in Gen finden keine Beachtung, dagegen wird die Rolle der
Frauen in Ex 1+2 unterstrichen. Ex 14,1 ff paraphrasiert R.: ,Der Pha-
rao gibt sich noch nicht geschlagen. Er macht sein Einlenken (...)
noch einmal wieder riickgingig und verfolgt die bereits ausgezogenen
Israeliten.” DaB nach Ex 14,1-4P YHWH das bereits entkommene Is-
rael in den Machtbereich Pharaos zuriickbeordert mit dem Ziel, Pha-
rao zur Verfolgung aufzureizen und sich so an ihm zu verherrlichen,
erfihrt der Leser nicht. Ist das nicht ein fiir das Gottesbild (und das
Selbstbild Israels) in diesem Text und damit fiir eine Theologie des
AT hichst bedeutsames Detail? R. opfert es dem Befreiungsmotiv,
das ihm wichtiger ist. R. zihlt die wechselnden Subjekte und Objekte
der Herzverstockung in der Plagen- und Rettungserzahlung auf, aber
ohne jede Interpretation; auch anliBlich Jes 6 hart man nur, das Ver-
stockungsmotiv sei fiir den heutigen Ausleger schwer zu verstehen;
bevor es dort seine Wirkung entfalten kann, zeigt Jes 6,11b, dal es
nicht das ,letzte Wort* ist. Dtn 4,31 paraphrasiert R.: ,,Dann wird
sich zeigen, daB Gott (...) den Bund, den Israel vergessen hatte, selbst
nie vergessen wird.” DaBl YHWH nach 4,31 den Bund mit den Erzvéi-
tern nicht vergessen wird, withrend Israel den Horebbund vergessen
hat, und daB diese Entgegenstellung der zwei unterschiedenen
Biinde der springende Punkt der dortigen Argumentation ist, bleibt
dem Leser verborgen; hier war wohl R.s These von dem einen, in ver-
schiedenen Gestalten sich durchhaltenden Bund wichtiger. Von Dtn
30,1-10 wird nur die Umkehr Israels herausgearbeitet; die dort an
zentraler Stelle (und neu gegeniiber Din 4) hinzugefiigte Herzens-
beschneidung durch YHWH bleibt unerwihnt. R. bespricht Jes 53,
handelt aber nur vom Leiden des Knechtes, iibergeht dagegen, was
in 53,10-12 iiber seinen Tod hinausweist. Der Anklage Gottes weicht
R. aus: Trotz Ps 88 behauptet er, kein Klagepsalm ende in der Klage.
Auch in den Klageliedern Jeremias findet er nur Klage, nicht Ankla-
ge; die redaktionelle Einrahmung durch Klgl 1 und 4 erficht so einen

spiiten Sieg und bringt Klgl 2 um Aussage und Wirkung. Ijob iiber-
schreite durch seine Anklage Gottes das in den Klagepsalmen Denk-
bare; bereits das Urteil Tjob 2,10: ,,Mit all dem versiindigte Hiob sich
nicht mit seinen Lippen® wird prophylaktisch durch ein Talmudzitat
entschirft: ,,Mit seinen Lippen siindigte er nicht, im Herzen aber siin-
digte er.”

So entrollt sich beim Durchgang durch das AT eine gemébigte
Theologie im Kammerton; jede dunkle Drohung trifft alsbald auf
eine trostliche VerheiBung, Wenn R. daher zum Abschluf seines Bu-
ches formuliert: , Dieser erste Band hat sich darum bemiiht, in einem
Durchgang durch den Kanon von seinem ersten bis zu seinem letzten
Vers die Texte selbst in ihrer vorliegenden Gestalt sprechen zu las-
sen®, so weist diese ja nur cum grano salis akzeptable Behauptung
auf ein grundlegendes Problem dieses Entwurfs hin: R. muB selbst-
verstindlich auswihlen; schon durch diese Auswahl, noch mehr
durch die Art der Paraphrase muB er interpretieren. Die Kriterien
der Auswahl und der Interpretation werden aber nicht aufgedeckt,
durch den Verweis auf die selbst sprechenden Texte eher verdeckt.

Ein ganz anderes Bedenken erhebt sich angesichts der Behand-
lung der poetischen Texte. Hier herrscht ,Inhaltismus®. Sie werden
auf wenige inhaltliche Momente reduziert, und diese werden dann
dem Textverlauf (so z.B. zum Jes-Buch) oder thematischen Blocken
(so z.B. zum Jer-Buch) oder GroBgattungen (so z.B. zum Psalter) fol-
gend nacherzihlt. Dab die poetische Sprachgestalt zur Aussage (auch
zur theologischen Aussage) untrennbar dazugehdrt, die jeweilige spe-
zifische Aussage vielleicht nur in der vorliegenden poetischen Form
moglich wird, daB groBe Teile des AT hohe literarische und &stheti-
sche Qualitit aufweisen und dies eine keineswegs zu unterschét-
zende Eigenart theologischer Rede darstellt, scheint an keiner Stelle
auf. Das ist vielleicht bei einer ,, Theologie des Alten Testaments® nur
schwer zu vermeiden, tritt aber durch die trockene Diktion R.s deut-
lich hervor.

Insofern hinterlédBt dieser erste Bd der Theologie R.s einen zwie-
spiltigen Eindruck; vielleicht beantwortet der zweite Bd viele der
hier aufgeworfenen Fragen. Jedenfalls werden die Leser gespannt
sein, wie R. selbst in seinem zweiten Bd seinen ersten Bd auswerten
wird. Der Frage, was ein ,kanonischer Entwurf* der Theologie(n) des
AT sein und wie man ihn erarbeiten konnte, hat er zusitzliches Ge-
wicht verliehen.

Tibingen Walter GroB

Kirchengeschichte

Reinbold, Wolfgang: Propaganda und Mission im éltesten Christentum. Eine
Untersuchung zu den Modalitdten der Ausbreitung der friihen Kirche. —
Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 2000. IX, 386 S. (Forschungen zur Re-
ligion und Literatur des Alten und Neuen Testaments, 188), Ln DM 144,00
ISBN: 3-525-53872-3

In seiner im Herbst 1998 von der theol. Fak. der Georg-August-
Univ. Gottingen als Habil. angenommenen Untersuchung, die fiir
den Druck gekiirzt und um neuere Literatur erweitert wurde, hat
Wolfgang Reinbold sich zum Ziel gesetzt, die ,Modalititen der Pro-
paganda und Mission im #ltesten Christentum” zu untersuchen (so
die Uberschrift S. 32). Das Thema ist aktuell: Gegen die schwindende
Attraktivitit des Christseins in einer immer sikularer werdenden
Welt wird die ,,missionarische Kompetenz* der Kirchen und Gemein-
den beschworen, und wie oft, wenn es um Erneuerung des Christli-
chen geht, sucht man Orientierung dafiir in der frithen und frithesten
Zeit der Kirche (vgl. 1). Obwohl es nun zum exegetischen Konsens
gehort, fiir viele Phdnomene der ntl. Zeit die Mission als ,,Sitz im Le-
ben“ anzunehmen, besteht — so Diagnose und Ansatz von R. — doch
ein erheblicher Klirungsbedarf dariiber, welche Phénomene denn da-
mit konkret gemeint seien, was wir von Missionaren und Mis-
sionspredigt wissen koénnen und welcher Stellenwert der Mission
im dltesten Christentum zukam (2).

Diese Fragen will R. kldren, indem er sich ausgiebig mit denjenigen Mén-
nern (und Frauen) der ersten christlichen Generation beschiftigt, von denen
missionarische Aktivititen in unterschiedlicher Quantitdt und Intensitit be-
kannt sind. Ein erstes Kap. ,,Die Apostel I* (32—116) ist den Personen gewid-
met, die ,Apostel” hieBen, ein zweites ,Die Apostel II“ (117-225) allein Pau-
lus, weil wir von seinem missionarischen Wirken mit deutlichem Abstand das
meiste wissen, nebst seinen Mitarbeitern. Drei kleinere Kap. fragen nach den
Boten der Logienquelle und Verwandtem (226-240), nach den ,Sieben®
(241-252) und nach eventuellen weiteren Missionaren (253-283), wobei das
letztgenannte Kap. — konzeptionell etwas ungeschickt, weil auf S. 342-353



223 2001

Jahrgang 97 THEOLOGISCHE REVUE Nr. 3 224

noch ein ,,Schlufi“ folgt — den AbschluB zu allen diesen fiinf Kap.n in sich birgt:
»Die Ausbreitung der Kirche in apostolischer Zeit. Thesen und Abschluf*
(279-283; der zweite Teil dieser Uberschrift fehlt im Inhaltsverzeichnis S. IX).
Wie ein Anhang wirkt daher das abschlieBende Kap. ,,.Die Ausbreitung der Kir-
che bis zum Ende der Verfolgungen® (284-341), in dem R. iiber den Zeitraum,
auf den er seine Untersuchung fokussiert, hinaus einen Ausblick auf die wei-
tere Geschichte der Ausbreitung des Christentums bis zur konstantinischen
Wende gibt.

Nach einer ,Einleitung®, in der R. sein Buch formal in der Forschungs-
geschichte verortet (2-5) — er schreibt die erste Monographie zur Mission in
der Anfangszeit des Christentums —, Gliederung und Fragestellungen skizziert
(5f) und, etwas umstdndlich, terminologische Fragen klért (7—15), sowie nach
der ,,Grundlegung” (15-31), in der sich ein materialreicher Abschnitt iiber das
Selbstverstdndnis der ersten Christen verbirgt, ohne daB allerdings erléutert
wird, inwiefern dieses fiir das Thema der Mission ,,grundlegend* ist (das wird
auf S. 15 lediglich konstatiert), bietet der Hauptteil des Buches (32—283) aus-
fithrliche prosopographische Untersuchungen zu aus der Friihzeit bekannten
Missionaren, in denen die teilweise iiberaus zersplitterte Forschung detailliert
berticksichtigt wird. In fundierten exegetischen Analysen mittels des traditi-
ons- und redaktionsgeschichtlichen Methodenarsenals, die gelegentlich etwas
zu breit anmuten und Gefahr laufen, den Bezug zum Thema aus dem Blick zu
verlieren (so S. 15-31, 55—64, 66—71), erortert R. eingehend alles, was iiber mis-
sionarische Aktivititen verschiedener Personen des Urchristentums historisch
verlaBlich zu eruieren ist, z. B. von Simon Petrus (43-79), Jakobus, dem Bruder
Jesu (80-83), Joseph, genannt Barnabas (84—-106), Andronikus und Junia (110),
von anonymen ,Aposteln® (110-113), natiirlich von Paulus und seinen Mit-
arbeitern (117-225), Stephanus (242-245), Philippus (245-249) und anderen
eventuell missionarisch tdtigen Personen und Kreisen wie den ,Zwolf"
(253—264).

Auf der Basis dieser Analysen arbeitet R. die konkreten Wege der
Ausbreitung des frithesten Christentums heraus und korrigiert dabei
einige géngige Vorstellungen; seine Einsichten sind zwar nicht in je-
dem Fall neu, doch gelingt es ihm in grundsitzlich iiberzeugender
Weise, einige Sachverhalte klar herauszustellen (279-281, 342-347).
Schon im ersten Jh. — fiir das zweite und dritte ist das lange bekannt —
seien nicht professionelle Missionare, Missionsreisen und 6ffent-
liche Missionspredigt das entscheidende Medium der christlichen
Propaganda gewesen, sondern die alltiglichen privaten und berufli-
chen Kontakte der einzelnen Christinnen und Christen mit Nicht-
christen in ihrer Umwelt, wofiir R. von ,Mikrokommunikation“ in
»Primér- und Quasiprimérgruppen® spricht (z. B. 281, 345). Bei einer
eingehenden Priifung der Quellen, wie R. sie vornimmt, ,reduziert
sich die oft als gewaltig geltende Zahl“ professioneller Missionare
»auf eine eher kleine Gruppe. Zu nennen sind neben Paulus ins-
besondere die Boten der Q-Gruppe und die Tradenten von Mt
10,5b-6.23, fiir eine geraume Zeit Joseph Barnabas, mit gewissen Un-
sicherheiten auch Philippus und dariiber hinaus mancher Mitarbei-
ter des Paulus, namentlich Silvanus, Timotheus, wohl auch Aristarch
und mit Einschrankungen Johannes Markus® (343). Bekannte GriBen
des Urchristentums wie Petrus (78f), der Herrenbruder Jakobus
(80-83) oder die von Paulus kritisierten ,,Apostel“ (107-109) hitten
sich entgegen der von einer bestimmten Geschichtstheologie gesteu-
erten Darstellung der lukanischen Apostelgeschichte nicht der Aus-
breitung des Christentums gewidmet, sondern dem Zusammenhalt
und dem Leben in und zwischen bereits bestehenden Gemeinden;
das konnte missionarische Nebeneffekte haben, sei aber gerade so
ein Hinweis auf die unorganisierte, spontane Weitergabe des christli-
chen Glaubens an Nichtchristen. Wer ,Apostel” hieB, sei nicht auto-
matisch auch ,Missionar gewesen (114—116). Dieses verbreitete
(Fehl-)Urteil sei am Wirken desjenigen Apostels orientiert, ,,den wir
als einzigen wirklich kennen: Paulus® (115).

Eben der Missionar des Urchristentums, Paulus, erscheint aus
dieser Perspektive nicht als das Beispiel, als das er meist genommen
wird, sondern als ,,atypische Figur®, als ,.Einzelginger (trotz seiner
vielen Mitarbeiter), der mit der Mission der Zentren der griechisch-
romischen Welt ein Projekt verfolgt, das weder vor noch nach ihm
irgendein anderer in Angriff genommen hat* (343). Bei aller theologi-
schen Programmatik des paulinischen Wirkens, die R. nicht in Ab-
rede stellt, sei Paulus mit seinem konkreten Vorgehen gerade nicht
Beispiel fiir organisierte, éffentliche missionarische Aktionen, son-
dern fiir die alltéglichen Wege der Ausbreitung des christlichen Glau-
bens iiber ,,Mikrokommunikation“ (204—206). In einem sehr instruk-
tiven Teil schildert R. anschaulich und mit einer guten Portion histo-
rischer Imaginationskraft, die aber an keiner Stelle ins Phantasieren
abgleitet, sondern immer an Quellen und historisch plausible Zusam-
menhdnge gebunden bleibt, Kontaktaufnahme, Werbemethoden,
Konflikte und Widerstédnde sowie Eigenheiten der paulinischen Mis-
sionspraxis (182—225) und riickt dabei etliche, zum Teil seit ApoLr
voN HarNAck (Die Mission und Ausbreitung des Christentums in

den ersten drei Jahrhunderten, Leipzig *1924) umlaufende Klischees
zurecht: Mancherorts habe nicht Paulus als erster das Evangelium
verkiindet, wie es die Darstellung der Apostelgeschichte durch-
gehend will, sondern bereits einzelne Christen (das Ehepaar Priska
und Aquila in Korinth) oder christliche Gemeinden (Ephesus) vor-
gefunden, die seine Arbeit erleichtert und unterstiitzt hitten (188f);
Paulus habe sich zwar an ,,Gottesfiirchtige* gewandt, d.h. an Leute,
die am Judentum interessiert waren, aber nie Mission unter Juden be-
trieben (174, 181); von einem ,Marktplatzprediger” Paulus kénne
keine Rede sein (200-202); ,,die Juden* seien nicht die Hauptgegner
des Paulus gewesen (208-210); Priska und Aquila seien wichtige Mit-
arbeiter des Paulus gewesen, aber keine ,,Missionare® (221-224).

Trotz dieser prinzipiell iiberzeugenden Ausfithrungen von R. ist
eine Reihe von kritischen Bemerkungen und Riickfragen anzubrin-
gen. R. ist iiberaus reserviert gegeniiber einer eventuellen missionari-
schen Aktivitit wandernder Propheten, Apostel und Lehrer. Das ist
insofern berechtigt, als in den Quellen vielfach nicht unmittelbar
von Mission die Rede ist. Seine Mahnung zu mehr Behutsamkeit bei
der Interpretation kann man nur beherzigen. Andererseits: Direkt
ausschliefien kann er Mission dabei auch nicht. Bisweilen gibt er
das auch zu, und zwar in Fallen, die nicht als organisierte Form von
Mission ausgewertet werden kénnen — da ist R. zuzustimmen —, die
aber gerade fiir die Art von Ausbreitung des Christentums stehen, die
R. fiir das 1. Jh. aufweisen will; so im Fall des Petrus: Er ,,macht Ein-
druck auf Menschen, denen er begegnet, sein Glaube erscheint attrak-
tiv, seine individuelle Propaganda tridgt mittelbar oder unmittelbar
dazu bei, daB der Kreis der Christgldubigen wichst* (79); dhnlich
von Apollos: ,Er treibt dort (sc. in Korinth) nicht Mission, sondern
bewegt sich innerhalb der Gemeinde und mehrt sie durch die Mund-
zu-Mund-Propaganda seiner Hérer und Hérerinnen. Er zieht durch
sein Charisma, seine Bildung, seine Autoritit und Ausstrahlung
Menschen an. .. Auf diese Weise wichst die Gemeinde* (268; vgl. fer-
ner S. 269, 270f, 272). Wenn dem so ist, dann hat die Mission auf den
Wegen solch unmittelbarer Kommunikation von Mensch zu Mensch
ihre Adressaten gefunden, und es verschldgt nicht viel, ob man das
nun , Mission” nennen will oder nicht und statt dessen wie R. lieber
von ,individueller Propaganda“ oder dhnlichem redet.

In einem Fall hat R. mit seiner (grundsitzlich richtigen) Tendenz,
die Rolle der sog. Wandermissionare méglichst klein zu machen, iiber
das Ziel hinausgeschossen, Nach einer in diesem Zusammenhang be-
rithmten Notiz des Origenes aus der Mitte des 3. Jh.s ,,machen es sich
einige formlich zu ihrer Lebensaufgabe, nicht nur von Stadt zu Stadt,
sondern von Dorf zu Dorf und von Gehéft zu Gehéft zu wandern, um
auch andere fiir den Glauben an Gott zu gewinnen" (Contra Celsum
III 9 in der Ubersetzung von Paul Koetschau, BKV* I 52, 215). Die
Stelle gilt traditionell als Beleg fiir die Existenz von Wandermissiona-
ren bis in das 3. Jh. hinein (und, nebenbei bemerkt, als Zeugnis fiir
das Vordringen des Christentums von den Stidten auf das Land). R.
iibersetzt jedoch: ,einige haben das Werk verrichtet® und entdeckt
dahinter ,,die Missionare der Friihzeit®, , die Helden der Friihzeit®,
d.h. namhafte Apostel (292-294, 296). Das ist eindeutig eine Fehl-
interpretation: Ein griechisches Perfekt (Epyov memoinvrtar) ist nicht
als erzdhlendes Vergangenheitstempus zu fassen, sondern macht
eine Aussage tiber einen Zustand in der Gegenwart, der das Ergebnis
einer vergangenen Handlung ist, also: ,einige haben die Aufgabe
iibernommen* und haben sie jetzt (siehe F. BLass / A. DEBRUNNER /
E Renkorr, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, Gottin-
gen '°1984, §§ 340-346 und v.a. § 318,4). Alle von R. dazu angestell-
ten Uberlegungen werden damit hinfillig, doch tut das seiner Grund-
these tiberhaupt keinen Abbruch: Die professionellen Missionare ha-
ben schon am Anfang keine so bedeutende Rolle gespielt (das weist R.
nach), und obwohl es sie offenbar noch bis in das 3. Jh. hinein verein-
zelt gab (mehr gibt die Notiz des Origenes sowieso nicht her), hat das
Christentum sich auf den Wegen der , Mikrokommunikation* stetig
ausgebreitet.

Neben Quisquilien wie der zuweilen zettelkastenartigen Anlage (die S.
284-341 sind statt einer Darstellung eher eine Materialsammlung, die einfach
irgendwie mit einem Detail aufhért, das S. 310-314 miihelos hitte unterge-
bracht werden kénnen), der Anhiufung von Materialien, ohne dalb die jeweils
zugehorige Aussage davon stark profitieren wiirde, Fehlern in Einzelheiten
(600g, ,,Weg", ist nicht einfach ,Lehre“, wie S. 139 Anm. 93 im Anschluf} an
das Bauer’sche Lexikon notiert ist; S. 207: die legendenhafte Uberlicferung
von der Hinrichtung des Paulus in Rom sollte nicht in einer Reihe mit histori-
schen Tatsachen aufgefiihrt werden; S. 291: die Bezeichnung Gregors des Wun-
dertiiters als , Patriarch” ist in jeder Hinsicht anachronistisch) oder manchen
sprachlich-stilistischen Skurrilititen (z. B., chne Anspruch auf Vollstandigkeit,
das notorische ,Notabene*: S. 19 Anm. 38, S. 267 Anm. 8 und 10 u.6.; ,,Inter-
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pretationsuniversum®: S. 19 Anm. 38, 8. 22, 25; ,,pseudepigraph® statt ,,pseu-
depigraphisch®: S. 36 Anm. 21, S. 43, 80, 94, 198, 215, 217; ,,s. gleich* statt ,s.
unten: S. 58, 69; ,,Randsiedler” fiir Interessenten am Christentum: S. 194, 195,
196, 249, 266, 267, 268; Was signalisiert die oft begegnende Stellenangabe vom
Typ ,,1Kor 15,7...8“ [80] oder ,,Gal 1,17...19“ [81] oder auch Apg ,11,1-3...18"“
[85]7) ergeben sich weitere Einwénde aus dem Aufbau und dem Konzept des
Buches. Nachdem Petrus schon behandelt ist (43-79), folgen ,Die Zwolf*, zu
denen er gehort, erst gegen Ende des Hauptteils (253—264). Mag das durch die
vollig unterschiedliche Quellenlage zu rechtfertigen sein, entgehen R. durch
diese Anlage Einsichten, die fiir seine Thematik von hohem Interesse wiiren.
Statt die historische Wertlosigkeit der alten Apostellegenden Name fiir Name
zu konstatieren, hétte aus der altkirchlichen Idee einer Verteilung der Welt an
die Zwolf zum Zwecke der Missior Wichtiges fiir die altkirchliche Theorie der
Mission erschlossen werden kénnen. Es ist ein verkehrter Ansatz, derartige Le-
genden auf historische Traditionen hin zu befragen statt auf das Missionsver-
stdndnis, das sich in ihnen dokumentiert: Von Mt 28,19f her — diese Stelle wiire
von daher zu besprechen gewesen (vgl. 273) — war man altkirchlich friih (schon
1 Klem. 42,1-4) der Meinung, die Apostel hétten in Ausfiihrung des Missions-
befehls des Auferstandenen die Welt einmiitig unter sich aufgeteilt und voll-
stindig missioniert. Aus dieser Missionstheologie erklart sich namlich das
Fehlen organisierter Missionsbemiihungen, ferner das forensische Verstindnis
von Evangelisierung als Verkiindigung des Evangeliums unabhédngig vom tat-
sdchlichen Erfolg (woraus sich eine S. 212 konstatierte Eigenheit schon der
paulinischen Missionspraxis erhellen liefe) — und all das gehort wesentlich
zu dem Bild von Mission, das R. seinerseits beschreiben und bekréftigen will.
R. erwihnt diesen zentralen Gedanken zunéchst lediglich in einer FuBnote (35,
Anm. 14), um erst spiter darauf einzugehen (253—264), und formuliert seinen
Erkenntnisgewinn jeweils mit Einsichten (35, 264), die HAns voN CAMPENHAU-
SEN bereits 1953 hatte (Kirchliches Amt und geistliche Vollmacht in den ersten
drei Jh.en [Beitriige zur Historischen Theologie 14], Tiibingen 1953 bzw. 1963,
15 bzw. 16). Das Wichtige, das R. zu dieser altkirchlichen Vorstellung nun aber
zwischendurch gleichwohl sagt (115f), wird nicht mit Mission in Verbindung
gebracht, sondern der prosopographischen Kategorie ,Apostel zugeordnet.
Mit dieser Organisation beraubt sich R. der Maglichkeit, von einem solchen
Motiv aus Entscheidendes zu den Modalititen der Ausbreitung der friithen Kir-
che zu sagen.

Ebenfalls nicht iiberzeugend scheinen mir die Ausfithrungen zur mogli-
chen Bedeutung des aus Jerusalem vertriebenen Teils der christlichen Ge-
meinde fiir die urchristliche Mission. R. meint zunéchst, daB dies ,,uns hier
nicht weiter zu interessieren braucht” (47, Anm. 15), und zwar weil die Aktivi-
sten weitgehend anonym sind, weswegen der Vorgang erst im Kap. iiber die
»Sieben* (241-252) zur Sprache kommt. Entsprechend dieser prosopographi-
schen Engfithrung der Thematik reflektiert R. dann aber nicht die ,,Modalitdten
der Entstehung der Kirche von Antiochia“, wie er formuliert (251), sondern
sucht lediglich nach dem Namen eines méglichen Griinders. Einen solchen fin-
den wir in der Tat nicht — aber ist damit das, was in Apg. 11,19-21 zu Antiochia
mitgeteilt wird, historisch schon erledigt? R. will als ,historisch®, so sieht es
aus, nur gelten lassen, was sich als konkreter Vorgang im Detail historisieren
18Bt. Von der Néhe solchen Denkens zu positivistischen Geschichtsvorstellun-
gen (die R. damit nicht unterstellt werden sollen) abgesehen: Auch wenn sich
das konkrete Geschehen nicht im Einzelnen rekonstruieren 146t, — wird nicht
doch ein historischer Vorgang von eminenter Bedeutung greifbar, ndmlich der
Schritt der ersten Generation von Jesusanhédngern vom Judentum in die nicht-
jiidische Welt? Und das gehort wieder wesentlich zu den ,Modalitéten® der
Ausbreitung des frithen Christentums, die doch das Thema von R. sind. Die
gingige Auffassung der lukanischen Berichte zu diesem Vorgang ist durch die
Einwinde von R. mitnichten erledigt (gegen S. 252).

Von daher stellt sich die Frage, ob die prosopographische Gliederung wirk-
lich die ,tragfahigste” ist (so S. 5), auch wenn sie sich angesichts der Quellen-
lage gewiB nahe legt. Ein Blick in das Inhaltsverzeichnis (VII-IX) erweckt ndm-
lich den Eindruck, hier wiirden nicht die ,Modalititen der Ausbreitung der
frithen Kirche® untersucht, wie der Titel ankiindigt, sondern deren ,,Personal®.
In der Tat ist die Leitfrage der Darstellung: Wen konnen wir in der frithesten
Zeit konkret als Missionar ausmachen? Die Frage nach den Modalitdten, d.h.
nach Umstinden, Formen, Methoden, Absichten etc. der Mission kommt (mit
der Ausnahme des Paulus) jeweils erst in zweiter Linie zur Sprache, nimlich
personalisiert als Frage nach den Modalititen der Mission dieses oder jenes
Missionars. Die , Leitfragen®, die R. unter der Uberschrift ,,Begrenzung der The-
menstellung” versteckt, enthalten indes Bausteine fiir eine dem Thema sachlo-
gisch m. E. besser entsprechende Gliederung: ,, Auf welche Weise breitet sich
die Kirche aus? Wie ,reist‘ sie von einem Ort zum anderen? Wer sind ihre Pro-
pagandisten und Missionare? In welchem Malie prigt Mission das Leben der
Schwestern und Briider? In welchem sozialen Rahmen spielt sie sich ab? Wel-
che Kommunikationsstrukturen kommen zum Tragen? Werden besondere Mit-
tel eingesetzt? Wenn ja, welche? SchlieBlich und endlich: Mit welchem Begriff
kann das jeweilige Geschehen am besten erfaBt werden?" (6). Stellt man solche
Fragen an das 1. Jh., konnte man sie von vornherein mit zugehorigen Daten aus
dem 2. und 3. Jh. kombinieren und so das zusammenfiihren, was bei R. relativ
unverbunden nebeneinander steht (32—-283, 284—341, wobei die beiden Ab-
schliisse auf den S. 279-283 und 342-353 sich betréichtlich iiberschneiden).
»Manche Phanomene der Frithzeit erscheinen erst auf dem Hintergrund der
spiteren Entwicklungen im rechten Licht. .. Mittelbar ist aus Quellen der nach-
apostolischen und altkatholischen [ein schlecht passender Begriff; ebenso S.
301] Zeit daher vieles auch fiir die apostolische Zeit zu lernen®, konstatiert R,
selbst (284) und fingt bei manchen der dann angesprochenen Themen jeweils

mit Texten aus dem 1. Jh. bzw. aus neutestamentlicher Zeit an (301-306, 3086,
308, 313, 324, 325, 327). Daraus wiren Konsequenzen fiir die Konzeption der
Arbeit insgesamt zu ziehen.

Mit seiner mit exegetischer Akribie erarbeiteten Habil. hat R. der
Forschung den Weg gebahnt, unter hermeneutisch-methodischer
Ignorierung der Kanongrenze die Modalitdten der Ausbreitung der
frithen Kirche unter einheitlichen Gesichtspunkten von den Anfén-
gen bis zur konstantinischen Wende zu beschreiben. R. gelingt mit
seiner Darstellung der Nachweis, daf die fiir das 2. und 3. Jh. bekann-
ten Eigenheiten der frithchristlichen Mission weitgehend auch fiir
das 1. Jh. gelten. Organisierte Mission und professionelle Missionare
hat es schon in der frithesten Zeit nur in Ausnahmeféllen gegeben.
Ein paar treffliche Beobachtungen aus der modernen soziologischen
Empirie (348) und ein zwar fiktives, aber doch brauchbares Zahlen-
spiel (350f) zeigen, daB das bestdndige ,,Wachstum der Kirche durch
einen Prozel stetiger Garung® (342), wie R. mit einer Metapher von
Harnack (a.a.0. 226) gern sagt (296, 345), sich auf dem Wege alltdgli-
cher Kommunikation bestens erklaren und nachvollziehen 14Bt.

Minster Alfons Fiirst

Wagener-Esser, Meike: Organisierte Barmherzigkeit und Seelenheil. Das
caritative Sozialnetzwerk im Bistum Miinster von 1803 bis zur Griindung
des Ditzesancaritasverbands 1916. — Altenberge: Oros 1999 (Miinstera-
ner Theologische Abhandlungen, 61). 469 S., kt DM 80,00 ISBN:
3—89375-180-7

»Das 19. Jh. hat der Caritas, vorab in Deutschland, einen Auf-
schwung gebracht, wie ihn die kithnsten Hoffnungen sich nicht ge-
traumt hétten. Gerade da sehen wir, wie die Kirche von Zeit zu Zeit
immer wieder eine vollige Erneuerung des religiGsen Lebens und da-
mit auch der Caritas aus eigenen Kraften erfahrt, wenn auch AnstoBe
von fremder Seite mitwirken.“ Diese Worte des groBen Historikers der
Caritas, Wilhelm Liese (1876—1956), gelten ohne Einschrankung auch
fiir das Bistum Miinster, dessen Entwicklung im Bereich der katho-
lischen Caritas vorliegende, 1998 von der Kath.-Theol. Fak. der Univ.
Miinster als kirchenhistorische Diss. angenommene Arbeit fiir den
Zeitraum von der Sdkularisation bis zur Griindung des Di6zesancari-
tasverbandes mitten im Ersten Weltkrieg in den Blick nimmt.

Nach einem einfithrenden Abrifi zu den Rahmenbedingungen karitativen
Wirkens im 19. Jh. werden zunéchst in Auswahl dessen Trdger und ihre Ent-
wicklung im Untersuchungszeitraum behandelt, wobei von den Frauenkongre-
gationen vier der fiir die Diozese Miinster wichtigsten, ndmlich die Clemens-
schwestern, die Vorsehungsschwestern, die Mauritzer Franziskanerinnen und
die Heiligenstddter Schulschwestern, sowie die bedeutendsten Laienvereini-
gungen (Vinzenz- und Elisabethverein) vorgestellt werden. Sodann folgt ein
Vergleich zwischen den Ordensgemeinschaften einerseits und den Vereinen
andererseits hinsichtlich ihrer Organisationsform, Spiritualitit, Finanzierung
und bzgl. der Tatigkeiten bzw. Arbeitsfelder, der anhand lokaler Stichproben
(Warendorf, Kevelaer und Gladbeck) verifiziert und veranschaulicht wird. Der
mit etwa 140 S. umfangreichste und am stérksten aus den Archivalien erarbei-
tete Abschnitt widmet sich der ausfiihrlichen Darstellung des Wachstums und
der Ausbreitung der Clemensschwestern bis zum beginnenden 20. Jh. (hier
fehlt ein Verweis auf HEpwic ScewaniTz, Krankheit — Armut — Alter. Gesund-
heitsfiirsorge und Medizinalwesen in Miinster wihrend des 19. Jh.s, Miinster
1990), wobei auch den Ursachen fiir die starke Expansion (darunter nicht zu-
letzt die um ihr Seelenheil besorgten Stifter), den Motiven der eintretenden
Schwestern und dem Alltagsleben in den Filialhdusern in einfiihlsamer Weise
nachgegangen wird. Der letzte Hauptteil der von Arnold Angenendt betreuten
und auf reicher Literatur und ungedruckten Quellen aus elf Archiven (Bistums-
archiv Miinster, Mutterhausarchiv der Clemensschwestern in Miinster, Archiv
des Deutschen Caritasverbandes in Freiburg/Breisgau und acht weitere Ar-
chive im Bistum Miinster) basierenden Studie schildert die Entstehungs-
geschichte des 1897 gegriindeten Deutschen Caritasverbandes sowie des Ditze-
sanverbandes und die Einbindung der karitativen Bestrebungen des Miinstera-
ner Sprengels in diese Dachorganisationen. Erst jetzt fiigen sich allméhlich und
unter nicht geringen Widerstéinden die verschiedenen ,Sozialnetzwerke* — ein
1954 von Harry E. Barnes in die Soziologie eingefiihrter Begriff, in den die Vf.in
geradezu verliebt ist — zu einem groBen Verbund karitativer Anstrengung zu-
sammen. Dies geht aus dem Text zwar deutlich hervor, aber der Untertitel der
Studie suggeriert, es habe schon seit dem beginnenden 19. Jh. ein Sozialnetz-
werk kooperierender Caritastrdger gegeben. Die stark soziologisch gefirbte Un-
tersuchung beschlieft ein zweiteiliger Anhang, der zum einen die quantitative
Entwicklung der vier vorgestellten Schwesternkongregationen von 1840-1914
sowie die Anzahl der Vinzenz- und Elisabethvereine im Jahre 1914 jeweils fiir
die einzelnen Dekanate des Bistums Miinster in graphischer Darstellung erfaBt
und zum anderen in schematisierten Landkarten die Tochterhiuser der vier ge-
nannten Ordensgemeinschaften verzeichnet sowie das ,,caritative Sozialnetz-
werk” in den Dekanaten Steinfurt, Dorsten und Kleve nach dem Stand von
1914, Leider schlieBt sich daran kein Register mehr an, das die gezielte Suche
nach Personen, Orten und Sachen erheblich erleichtert hitte.
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Die Beschrinkung auf vier Schwesterngemeinschaften und zwei
Laienvereinigungen kommt zweifellos der Ubersichtlichkeit der Dar-
stellung und der detaillierten Analyse der ausgewihlten ,Netzwerk-
komponenten® zugute, 1aBt aber andererseits den Leser die Vielfalt
karitativen Wirkens im Bistum nur erahnen, da dessen tibrige Trédger
—immerhin 13 weitere Ordensgemeinschaften (siehe 49f) und 24 wei-
tere Vereine (vgl. 72f) — lediglich im Vorbeigehen ohne jegliche Erldu-
terung und Literaturangabe aufgezihlt werden. Gerade wenn es um
ein so ehrgeiziges Ziel geht, eine ,historische Rekonstruktion des ca-
ritativen Sozialnetzwerks fiir einen groBeren geographischen Raum*
(22) vorzunehmen, wie sie in ihrer Art bisher noch nicht vorliegt,
diirfte man sich nicht mit einem derartig schmalen Ausschnitt begnii-
gen. GewiB nicht von Nachteil wére auch eine starkere Profilierung
der vorkommenden Persénlichkeiten gewesen, ziehen doch viele als
blutleere Namen, ohne Lebensdaten und Abbildung, am Leser vorbei.

Die wesentlichen Ergebnisse der Arbeit, wie sie in diversen Zwi-
schenresumees und den ,,Schluffolgerungen® (414—417) festgehalten
sind, decken sich mit dem Befund anderer Arbeiten (etwa zur Ent-
wicklung der Caritas in Bayern), so die breite Streuung der karitativen
Tatigkeit im steigenden 19. Jh., die zunehmende Verflechtung der
rasch anwachsenden, zundchst nebeneinander wirkenden und nicht
von der kirchlichen Hierarchie ausgehenden Einzelinitiativen, die
starke religitse Motivation der karitativen Tatigkeit unter Reaktivie-
rung tradierter Frommigkeitsformen (Stiftungen, Abldsse etc.), die
auch auf die Caritas zuriickwirkende Beliebtheit der Vereinsbildung
und anderes mehr. Neue und teils durchaus bemerkenswerte Er-
kenntnisse finden sich gleichwohl im Detail, etwa wenn sich bzgl.
der untersuchten Ordensgemeinschaften ergibt, daB an einem Ort
niemals Niederlassungen zweier Kongregationen mit dem selben ka-
ritativen Arbeitsfeld, sehr wohl aber solche mit verschiedenen Fel-
dern (z.B. Krankenpflege und Kindererziehung) zu finden waren,
oder wenn sich nach der ,Mikroanalyse” dreier Dekanate heraus-
stellt, daB die unterschiedliche Dichte des Netzwerkes primér nicht
vom Anteil der Katholiken in der betreffenden Region, sondern von
der unterschiedlich stark entwickelten Industrialisierung und Urba-
nisierung des jeweiligen Dekanats abhing; denn je weiter dieser Pro-
zel fortgeschritten war, desto grofer war auch der Bedarf der Men-
schen an medizinischer Versorgung und sozialer Hilfestellung und
desto engmaschiger das soziale Netz.

Es wire zu wiinschen, dafl die Studie Wagener-Essers, die trotz
der angefiihrten Kritikpunkte insgesamt einen wesentlichen Beitrag
zur Erhellung der karitativen Entwicklung im Bistum Miinster leistet,
eine Fortsetzung bis zur Gegenwart finde — und vielleicht auch noch
eine Ergdnzung fur die Jahre von 1803 bis 1916.

Regensburg Manfred Eder

Blendinger, Hermann: Aufbruch der Kirche in die Moderne. Die Evangelisch-
Lutherische Kirche in Bayern 1945-1990. — Stuttgart: W. Kohlhammer
2000. 327 S., kt DM 54,95 [SBN: 3-17-015972-0

Das Buch enthélt z. T. stark personlich gefdarbte Beitrdge zur Ge-
schichte der Evangelisch-Lutherischen Kirche in Bayern von 1945
bis 1990. Trotz dezidiert antihierarchischer Einstellung seines Vf.s,
bayerischer Pfarrer im Ruhestand und zuletzt Direktor des Evang. Bil-
dungszentrums in Wiirzburg, ist es nach den Amtszeiten der jeweili-
gen Landesbischofe gegliedert. Die Nachkriegsdra von Hans Meiser
bis 1955 wird als eine Periode der Stagnation und Restauration ge-
kennzeichnet, wohingegen die Jahre der Landesbischéfe Hermann
Dietzfelbinger und Johannes Hanselmann als Zeit der Herausforde-
rungen gelten.

Der vollzogene Wandel wird summarisch mit fiinf Stichworten be-
schrieben: , Neuinterpretation der Zweireichelehre Luthers und die
Erkenntnis der Untrennbarkeit von Kirche und Politik — Die Entdek-
kung der politischen Dimension der Kirche — Aufweichung der kon-
fessionalistischen Definition von Kirche, nicht zuletzt als Folge der
Zustimmung zur Leuenberger Konkordie — Die Neuformulierung der
okumenischen Dimension — Infragestellung und teilweise Korrektur
der hierarchischen Strukturen der Kirche — Die Entdeckung der de-
mokratischen Dimension — Einbeziehung der sog. Humanwissen-
schaften in den innerkirchlichen Diskurs — Die Offnung fiir die uni-
versitas literarum — Aufnahme der historisch-kritischen Methode in
die kirchliche Forschungsarbeit, insbesondere beim Umgang mit bi-
blischen Texten — Die Erfahrung der geschichtlichen Dimension.* (9f)
Unter diesen und anderen Aspekten wird eine Fiille von interessan-
tem Material zu folgenden Themenbereichen ausgebreitet: Die Kirche

vor der Friedensfrage; Kirche und Menschenrechte; Landeskirche
und ,moderne’ Theologie; Krise des Konfessionalismus; Initiativen
fiir eine demokratische Kirchenverfassung; Evangelium in der Ar-
beitswelt; Jenseits der Kirchengemeinde — die Christen am linken
Rand usw. Zum Schluf} vergleicht Vi. den registrierten evangelischen
Aufbruch mit dem Programmwort, mit welchem Papst Johannes
XXIII. die Generallinie des II. Vatikanischen Konzils vorgab: Aggior-
namento. Hinzugefiigt wird: ,.Die Aufbruchszeit in der lutherischen
Kirche dauerte etwas langer, aber ihr Ziel war mutatis mutandis das-
selbe.” (279)

Im Vorwort seines Werkes erklért sich Vf. zu einem Amateur in
Sachen Kirchengeschichte. ,Ich bin sicher, daf man das der Arbeit
anmerkt, aber dafiir habe ich mich nicht zu entschuldigen, denn ge-
rade darin kann fiir den Leser auch ein besonderer Charme liegen.“
(7) So ist es: V1. hat ein engagiertes Buch aus eigenem Erleben und in
kirchenpolitisch eindeutig positionierter Perspektive geschrieben;
die notige wissenschaftliche Behandlung ihres Gegenstandes kann
die Untersuchung nicht ersetzen.

Miinchen Gunther Wenz

Fundamentaltheologie

Weier, Winfried: Sinnerfahrung menschlicher Existenz. Neue Wege der Gottes-
erkenntnis. — Frankfurt: Peter Lang 1999. 272 S. (Schriften zur Triadik und
Ontodynamik, 15), kt DM 79,00 ISBN: 3-631-34377-9

Wie allgemein festgestellt oder beklagt wird, hat der heutige Athe-
ismus ein Ausmal erreicht, das am besten durch die Frage bezeichnet
ist, die K. RAHNER schon 1974 stellte: ,,Ist Gott heute noch gefragt?*
Wenn man diese Frage in der Tat stellen mubB, so besonders aus den
folgenden drei Griinden: 1. Das Erfahrungsproblem: Es gibt scheinbar
keine Erfahrung, durch die die Gottesfrage von dem Verdacht befreit
wiirde, nichts als leere Projektion zu sein. 2. Der Miinchhausen-Kom-
plex, d.h. die Anschauung, in mir selbst etwas finden zu kénnen, das
dann gerade nicht in mir selbst sein soll, 3. Die Vorstellung der Tran-
szendenz als einer unwirklichen Dimension, einer Sphire blofer
Wunschgebilde und Ilusionen.

Die Schrift Weiers setzt sich nun das Ziel, diesen sehr festgefahrenen Vor-
stellungen zu begegnen: 1. durch den Nachweis von einer Erfahrung, die — zu
Ende gedacht — die Realexistenz eines gottlichen Wesens voraussetzt, 2. durch
eingehende Betrachtung der Tatsache, daB das Selbst in seinen tiefsten Erfah-
rungen nicht allein und zuletzt aus sich selbst, sondern allein aus einem ,ab-
soluten Sinn“ zu verstehen ist, der zwar in ihm gefunden wird, gleichwohl aber
nicht aus ihm seinen letzten Ursprung und Grund haben kann, 3. durch die
Tatsache, daf dieser Sinn auf eine wirkliche und reale Transzendenz verweist,
weil er weder aus der Welt noch aus uns selbst hergeleitet und erkldrt werden
kann und weil er sich daher als tiefsten Beweggrund (Augustinus: interior in-
timo meo) und ,,unbedingtes Anliegen® (P. Tillich) unseres Selbst zeigt.

Will man die Zielsetzung des Vf.s verdeutlichen, so ist zu sagen, dab er den
Versuch unternimmt, Sinnfrage und Gottesfrage wieder zusammenzufiihren,
die im Zeitalter des Nihilismus voneinander getrennte Wege gegangen sind.
Alle Sinnerfahrungen menschlicher Existenz sollen beschrieben und aufgewie-
sen werden als Sinnforderungen, die erst in einem Ziel zur Ruhe kommen, das
dadurch ausgezeichnet ist, daB es die Wesensmerkmale des Géttlichen (z. B.
Transzendenz, Unbedingtheit, Unendlichkeit, Selbsturspriinglichkeit) enthélt.
Dieser Sachverhalt wird an vielen Einzelheiten aufgewiesen, z. B. in der Welt-
begegnung (Kap. 4), den Existentialien (z. B. Angst, Sorge, Verzweiflung) (Kap.
5), der existentiellen Selbsturspriinglichkeit (Kap. 6), der Freiheit und Kreati-
vitdt (Kap. 7), ja sogar in den Erfahrungen des Ubels (Kap. 10).

Der Vf. geht dabei aus von einem Grundphéinomen des Menschseins, der
Tatsache nédmlich, daB in all unseren Erfahrungen von Welt, Leben und Dasein
eine tiefste und letzte Sinnerwartung unerfiillt bleibt (Kap. 4). Um dieses Phé-
nomen in seinem ganzen Gehalt zu erfassen, kommt es darauf an, es begriindet
zu sehen in der Grundausrichtung des eigentlichen Menschseins auf einen Ur-
sinn, der alle innerweltlichen Erfahrungen letztlich iiberschreitet. Wie der Vf.
zeigt, kann es sich dabei nur handeln um den Sinn einer letzten Unbedingtheit
und Totalitidt, dem die Welt eben wegen ihrer Bedingtheit und Begrenztheit
letztlich nicht entsprechen kann.

Woher riihrt diese Ausgerichtetheit menschlicher Existenz? Nicht aus ihr
selbst, da nicht sie tiber den Sinn, sondern umgekehrt dieser iiber sie verfiigt,
sie also in diesem Sinn in ihrer Grundstruktur immer schon bestimmt ist. Diese
fundamentale Tatsache zeigt sich nicht zuletzt darin, daB dieser Sinn als ein in
seinem Inhalt ganz und gar unverdnderlicher, unableitbarer und unbedingter
erfahren wird. Existenz hat also nicht die Wahl, ihn zu entwerfen oder nicht,
ihn so oder anders zu bestimmen. Diese Tatsache ist, wie W. verdeutlicht, des-
halb so fundamental, weil daraus nichts geringeres folgt, als daB dieser Sinn
weder in der Welt noch im Menschen seinen letzten Ursprung und Grund ha-
ben kann, sondern allein in der Transzendenz. Diese Einsicht weist allen theo-
logischen und philosophischen Pantheismus in seine Grenzen. Darin erschépft
sich jedoch die Aussagekraft des Phdnomens nicht. Vielmehr geht daraus ent-
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gegen allem Kantischen oder existenzphilosophischen Subjektivismus die ob-
jektive Realitat des Sinnes, also die Transzendenz hervor. Denn sofern der Sinn
eine Realitit begriindet, ndmlich die Ausgerichtetheit menschlicher Existenz,
kann er auch selbst nur real sein. Und in dem Male, in dem nicht Existenz iiber
ihn, sondern er iiber Existenz verfiigt, kann er nur als eine grundsétzliche Ob-
jektivitdt gedacht und verstanden werden.

Damit aber nicht genug: Als Ursprung und Zentrum des eigentlichen
Menschseins, der Existenz muB er freilich auch selbst existentiellen Charakter
haben. Darin trifft er sich mit dem Zielpunkt der Religion, wie dieser am Bei-
spiel wichtiger Religionsphilosophen (z. B. Kierkegaard, Scheler, Rosenmaller,
Waust, Przywara, P. Tillich u.a.) verdeutlicht wird. Uberdies enthélt diese phé-
nomenologische Exposition ein Bestitigung, Rechtfertigung und Neubegriin-
dung des christlichen Gottesbildes.

Dariiber hinaus stellt W. die Frage: Wie ist es moglich, daBl Existenz in ih-
rem Selbstsein die im Grunde gottlichen Eigenschaften der Unbedingtheit,
Kreativitdt und Freiheit verwirklichen kann, obgleich doch Unbedingtheit mit
dem AusschlubB aller Bedingtheiten auch die Endlichkeit authebt, Existenz aber
nun gerade in ihrem Wesen endlich ist? Die Antwort lautet: Doch nur dadurch,
daB Existenz diese Eigenschaften zwar in sich, aber nicht aus sich hat, sie also
aus jenem Ursprung empfingt, der diese aus sich selbst hat, ja sie selber ist.
Daraus aber ergibt sich, dal Existenz nicht das Sein des Absoluten selbst, son-
dern nur seinen Sinn in sich auf endliche Weise verwirklichen kann. Das heiBt,
in der Begrenztheit ihres Seins verwirklicht sie den Sinn jenes Gottlichen auf
menschliche Weise, ist sie, wie Cusanus sagt, ein ,,Deus humaniter”. Die Bewe-
gung, in der der Mensch er selbst ist, endet nicht in ihm, sondern in jenem per-
sonalen Du, welches Gott selbst ist. Gott ist die maligebliche Auslegung
menschlicher Existenz, und je mehr sie ihre Freiheit verwirklicht, um so néher
ist sie Gott, wie W. in Gegensatz zu jedem theologischen oder religitsen Frei-
heitspessimismus betont (Kap. 6,7).

Auf der Basis dieser Einsichten fithrt W. eine Auseinandersetzung durch
mit der neuzeitlichen Religionskritik (z. B. Hegel, Nietzsche, Feuerbach, Marx,
S. Freud) (Kap. 8), dem existentialistischen (Camus, Sartre) und existenzphi-
losophischen (Jaspers, Heidegger) Nihilismus (Kap. 9) und dem in neuester Li-
teratur heiB diskutierten Theodizeeproblem, der Frage nach der Vereinbarkeit
des Gottesgedankens mit dem Ubel in der Welt (Kap. 10). Simtliche hierzu in
Geschichte und Gegenwart eingenommenen Grundpositionen werden auf-
gewiesen im Spannungsfeld zwischen Denken und existentieller Entschei-
dung.

Zusammenfassend ergibt sich: Im Unterschied zu jenem Gott der
Metaphysik, der ein Neutrum darstellt, ist der Gott der Religion ein
personlicher, ein existentieller Gott. Als solcher kann dieser nur ge-
funden werden in der menschlichen Existenz, also in der Mitte des
Menschseins, in der alle Erfahrungen das eigentlichste Selbst betref-
fen. Hier ist aber dieses ebenso ausgerichtet auf den Sinn wie auf Gott
als Inbegriff des Sinnes. Daher sind Gottes- und Sinnfrage so untrenn-
bar miteinander verbunden, daB sie miteinander , stehen und fallen®.
Daher ist das Zeitalter des Atheismus das Zeitalter des Nihilismus.
Und deshalb muB die Gottesfrage auf dem Boden der existentiellen
Sinnerfahrung, die W. schon in seiner Schrift ,Strukturen mensch-
licher Existenz* (Schoningh 1977) beschrieben hat, neu gestellt und
beantwortet werden. Wirkliche Sinnerfahrung ist immer Gotteserfah-
rung und umgekehrt.

So kann dies ein Weg sein, um das Thema ,.Gott* im Zeitalter des
Atheismus und Nihilismus wiederzubeleben und neu in Bewegung
zu versetzen, in der Tat ein hoffnungsvoller Neubeginn, nachdem
sich die Philosophie iiber Jahrzehnte zur Gottesfrage ausgeschwiegen
hat.

Oberhausen Kurt Brinkmeier

Theologiegeschichte / Dogmengeschichte

Drecoll, Volker Henning: Die Entstehung der Gnadenlehre Augustins. — Tiibin-
gen: J. C. B. Mohr 1999. XI, 439 S. (Beitrdige zur historischen Theologie,
109), Ln DM 168,00 ISSN: 0340-6741, ISBN: 3-16-147046-X
Die vorliegende Arbeit, Habil.sschrift (1997) an der Ev.-Theol.

Fak. Miinster, geht — nach einer kritischen Prisentation der wichtig-

sten einschlégigen Veréffentlichungen zum Thema ,,Genese der augu-

stinischen Gnadenlehre“ — von der Feststellung aus: ,,Eine dem mo-
dernen Stand der Augustinforschung entsprechende Studie zur Ent-
stehung der Gnadenlehre fehlt* (20). Im einzelnen sind damit fir Vf.
folgende Fragen offen: Welche positive oder negative Rolle hat dabei
der Manichdismus gespielt? Welche genau der Neuplatonismus? Was
ist der letzte Kern, von dem aus die Entwicklung der augustinischen

Gnadenlehre ansetzt? Uberdies fehlt fiir die Schrift De vera religione,

in der ,gratia“ zum ersten Mal vorkommt, noch eine umfassende

neuere Untersuchung (welche die Studie dann auch tatsédchlich vor-
nimmt). Wenn man — so Vf. — davon ausgeht, dab fiir die Gnadenlehre
die Initiative Gottes angesichts des menschlichen Unvermégens kon-

stitutiv ist, so ergibt sich das jeweilige Profil der Gnadenlehre Augu-
stins daraus, ,,welche Beschreibung Augustin fiir die géttliche Initia-
tive, das menschliche Unvermégen und das menschliche Verhalten
im Erlésungsvorgang wihlt. Keines der genannten Muster ist allein
konstitutiv fiir die Gnadenlehre, d.h. es 14Bt sich z.B. nicht behaup-
ten, dafl Augustins Gnadenlehre nur im Kontrast zur Erbsiindenlehre
konzipiert oder immer in Analogie zur Illuminationslehre” (23). Wir
werden auf diese Bemerkung noch zuriickkommen.

Im Durchgang durch drei groBe Kap. steuert V. auf sein Ergebnis zu, das er
selbst in der These zusammenfaBt: ,Die Entstehung der Gnadenlehre Augu-
stins ist von der Struktur des augustinischen Gottesbegriffes abhingig und
durch die Auseinandersetzung mit dem Manichéismus in kritischer Reflexion
plotinischer Gedanken motiviert” (355). Schon im 1. Kap. ,Ansdtze zur Gna-
denlehre in den Schriften bis 391 zeigt sich in einer kompetenten Analyse
von De vera religione, daB Gott hier als alles bestimmendes, form- und lebens-
verleihendes Prinzip verstanden wird. Dies gilt nicht nur fiir das Schépfungs-
handeln. Da der Mensch infolge der Siinde nicht mehr zum Géttlichen aufstei-
gen kann, kommt Gott ihm durch Verleihung neuen Lebens helfend entgegen,
so daB durch sein Erlésungshandeln als einem neuen Beleben die Schopfung
zur Vollendung kommt. Auch wenn hier eine gewisse Néihe zu manichidischen
Gedanken besteht, werden diese doch durch die Rezeption des Neuplatonis-
mus und christlicher Gedanken korrigiert. Ahnliches zeigt sich in der ,,Gna-
denlehre der frithen Paulusexegese® (2. Kap.) Zwar nimmt hier der Gnaden-
begriff ein breites Spektrum an — gratia ist sowohl der Heilsstand wie auch das
Titigkeitsprinzip, das Siinden vergibt, Glaube erméglicht, Liebe verleiht, zu
rechtem Tun allererst befihigt (und so vor allem im scharfen Gegensatz zum
meritum steht) usw. —, doch steht hinter allem der bereits von De vera religione
bekannte (neuplatonische) Gottesbegriff, wonach Gott es ist, der Form und Le-
ben verleiht. Ferner zieht sich durch die frithe Paulusexegese als gemeinsames
Grundschema die ,,Vier-Stadien-Lehre® (ante legem — sub lege — sub gratia - in
pace), die darauf abzielt, Gesetz und freien Willen zu verteidigen. Damit stehen
beide Argumentationsziele ,,im Zusammenhang einer umfassenden Abwehr
manichdischer Gedanken® (187). Auch da, wo Augustinus die Unfihigkeit des
Menschen zum Guten herausarbeitet, greifen ,,neuplatonische Ontologie, die
Vorstellung von Gott als alles bestimmender Grofie und die Ablehnung des Ma-
nichdismus ineinander” (358). Das gilt nach Vf. auch von Ad Simplicianum I,2.
Auch hier ist die Gnadenlehre antimanichéisch ausgerichtet; nicht die Erbsiin-
denlehre ist ihr entscheidender Ansatzpunkt, sondern ihr Gegensatz zum
menschlichen meritum. Im 3. Kap. , Augustins Gnadenlehre in den Confessio-
nes“ wird das Problem des Letztbezugs der Gnadenlehre gleichfalls nicht so
sehr vom Begriff der ,gratia“ (der ohnehin nicht so oft erscheint) angegangen,
als vielmehr vom Gottesbild, wie es in der Erfahrung Augustins griindet. ,,Der
Gottesbegriff, der von der Schopfungslehre aus angegangen wird und sich an
der Frage unde malum bewihren soll, wird zum entscheidenden Punkt, an
dem Augustin Gottes Gnadenhandeln beschreibt” (283). Dabei wird der von
Augustin vertretene Gottesbegriff wiederum bestimmt ,,von der Auseinander-
setzung mit dem Manichdismus sowie mit dem Neuplatonismus; Augustin ver-
teidigt sich mit den conf. dagegen, selbst einen manichdischen oder neuplato-
nischen Gottesbegriff zu vertreten® (359).

So schlieBt sich der Kreis: Alle drei behandelten Literaturgattun-
gen konvergieren auf das bereits thesenhaft vorweggenannte Ergebnis
hin: Die Entstehung der Gnadenlehre hdngt am spezifischen Gottes-
verstandnis Augustins, das wiederum in Auseinandersetzung mit
Manichdismus und Neuplatonismus steht.

Im Ganzen stellt sich mir die vorliegende Arbeit als eine hchst
kompetente und iiberzeugende, da auf einer genauen, duBerst diffe-
renzierten Textanalyse basierende Studie dar. Kritisch zu fragen ist
nur, ob sich die Entstehung der Gnadenlehre Augustins so einlinig
erfassen ldfit. Miibten nicht noch andere Faktoren starker beriicksich-
tigt werden, die hier m. E. ,recht schnell“ auf die Seite geschoben
werden trotz der, ja im Gegensatz zu der eingangs vollig zu Recht auf-
gestellten These, daB es verschiedene ,Muster” gibt, von denen kei-
nes ,allein konstitutiv [ist] fiir die Gnadenlehre*: weder der Kontrast
zur Erbsiindenlehre noch die Analogie zur [lluminationslehre (23).
So bemerkt Vf. etwa zur Erbsiindenlehre von Ad Simplicianum 1,2,
daf ibr , keine tragende Rolle zukommt*; sie stellt ,,nur ein ergénzen-
des, absicherndes Element dar, das besonders dazu dienen soll, die
Berechtigung und die Passivitdt der Verwerfung zu erkldren. (...)
Nicht die Siindenlehre, sondern die Gnadenlehre ist der eigentliche
Gegenstand von Simpl. I,2” (234). Letzteres ist gewiB richtig. Aber die
ganze antimanichédische Argumentation gerdt aulBer Kraft, wenn
hierin die Erbsiindenlehre nicht konstitutiv ins Spiel kommt. Inso-
fern ist Flasch doch mehr Recht zu geben, als V£. dies tut (245£f). Ahn-
liches gilt auch von der vom Vf. abgelehnten Strukturgleichheit zwi-
schen Erkenntnis- und Gnadenlehre, wie Lorenz sie vertritt. Wenn V¥,
gegen Lorenz argumentiert, ,,daB beide Begriffe sich von ihrem Sub-
jekt her unterscheiden: Subjekt der Gnade ist Gott, (...) wihrend Sub-
jekt der Erkenninis der Mensch ist” (102), so trifft er damit gar nicht
die von Lorenz gemeinte Strukturgleichheit: Es geht nicht um das
menschliche Erkennen, sondern um die Erméglichung dieses Erken-
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nens durch gottliche Erleuchtung. Und dafiir diirfte die von Lorenz
herausgestellte Strukturgleichheit durchaus zutreffen. Kurz: Ist die
Genese der Gnadenlehre Augustins nicht doch komplexer, und
miifite V. nicht mehr seinem eigenen hermeneutischen Prinzip von
der Pluriformitét der ,,Muster” folgen? Mehr noch: Kann die Entste-
hung der Gnadenlehre Augustins als mit den Confessiones abge-
schlossen gelten? Sollte man nicht wenigstens noch einen Blick auf
die weitere Entwicklung werfen, um angesichts der spéteren und
mehr expliziten Gnadenlehre die frithere im Hinblick auf ihre even-
tuell schon damals gegebenen Implikate zu mustern und so noch ge-
nauer iiberpriifen? Wie auch immer: Diese kritischen Fragen dndern
nichts an der ganz hohen Qualitit und Kompetenz dieser Studie, an
der keine kiinftige Auseinandersetzung mit der Gnadenlehre Augu-
stins mehr vorbeigehen kann.

Freiburg/Breisgau Gisbert Greshake

Reinhuber, Thomas: Kimpfender Glaube. Studien zu Luthers Bekenntnis am
Ende von De servo arbitrio. — Berlin: W. de Gruyter 2000. 265 S. (Theologi-
sche Bibliothek T6pelmann, 104), kt DM 148,00 ISBN: 3—-11-016655-0

Obwohl Luther, wie er in einem Brief an Wolfgang Capito vom 9.
Juli 1537 schrieb (WA Br 8,99,5-8), von seinen Werken neben dem
Katechismus nur ,,De servo arbitrio® fiir erhaltenswert erachtete, hat
sich die von ihrem Vf. solchermaBen hochgeschéatzte Schrift selbst
unter seinen Anhéngern nicht immer grofer Beliebtheit erfreut. Ar-
BRECHT RiTscHL, einem der fiihrenden lutherischen Theologen des
19. Jh.s, galt sie schlicht als ,ein ungliickliches Machwerk® (Die
christliche Lehre von der Rechtfertigung und Verséhnung, Bd 1, Got-
tingen [1870] 1903, 221). Dali dieses Verdikt ein eklatantes Fehlurteil
darstellt, wird durch die vorliegende Arbeit eindrucksvoll erwiesen:
Sie fiithrt nicht nur zur inneren Mitte der Theologie Martin Luthers,
sondern ins Zentrum theologischen Denkens iiberhaupt.

Den Ausgangspunkt der Interpretation (5-30) bildet ein Abschnitt am Ende
von ,,De servo arbitrio” (BoA III 288,16—291,19), der als ,,Luthers letztes Wort*
(O. Bayer) im Streit mit Erasmus identifiziert wird. Er enthélt ein assertorisches
Bekenntnis der HeilsgewiBheit (288,16—289,3), welches durch erklédrten Ver-
zicht auf die Willensfreiheit (288,16-30) und alleiniges und ausschlieBliches
Vertrauen auf Gott (288,31-289,3) gekennzeichnet ist, sowie Gedanken zur
Frage nach der Gerechtigkeit Gottes (289,4-291,19) angesichts der Ungerechtig-
keiten in seinem Weltwirken (Theodizee) und in seinem Heilswirken (Pradesti-
nation). Aufbau und Inhalt der Studie orientieren sich an dieser Struktur. Zu-
ndchst wird gezeigt (31-81), daBl es angesichts vieler Anfechtungen und der
Unméglichkeit des Menschen, sich durch eigene Bemiithungen Gerechtigkeit
vor Gott zu verschaffen, HeilsgewiBheit nicht durch den freien Willen und das
freiwillige Tun guter Werke, sondern nur durch die zugesprochene Gnade und
das glaubige Vertrauen auf die Barmherzigkeit Gottes geben kann. Sodann
(82—233) wird die Theodizee- und Prédestinationsproblematik und die fiir die
menschliche Vernunft unbegreifliche Gottesgerechtigkeit thematisiert, die
nicht erkannt und noch nicht geschaut, sondern nur geglaubt und erhofft wer-
den kann.

Dieser Teil bildet den Schwerpunkt der Untersuchung, deren dichteste Pas-
sagen der Unbegreiflichkeit Gottes in der Spannung zwischen verborgenem
und offenbarem Gott (102—151) sowie Luthers Rede von den drei Lichtern (lu-
men naturae, lumen gratiae und lumen gloriae) im Vergleich mit der Lichter-
lehre des Thomas von Aquin (186-233) gewidmet sind. Als bewegendes Motiv
der Argumentationen wird unter Bezug auf eine Wendung von J. B. Metz die
weschatologische Unruhe“ des Reformators namhaft gemacht, welche — statt
sich beim Gegebenen zu beruhigen — durch Gottes Gnadengabe in Unruhe ver-
setzt und konsequent hingeordnet wird auf das eschatologische Hoffnungsziel,
da sich Gottes Liebe als allméchtig und Gottes Allmacht als nichts denn lauter
Liebe erweisen wird. Bis solches geschieht und das Licht der Herrlichkeit zur
vollendenten Erscheinung kommt, bleibt die Erfahrung einer gedanklich nicht
zu vermittelnden Differenz auch fiir den Glauben erhalten: ,,Der deus abscon-
ditus ist auf der Ebene des lumen gratiae nicht —noch nicht — in den deus reve-
latus aufgehoben; der Zorn nicht — noch nicht — in die Gnade. Das Licht der
Gnade und der Glaube lassen sich fiir Luther nicht einfach universalisieren.
Sie haben sicher umfassende Geltung, aber immer noch begrenzte Wirkung (...)
Universale Wirkung hat nach wie vor das Allwirken des verborgenen Gottes,
und dieser wird seine Wirkung bis zum Licht der Herrlichkeit gegen das Licht
der Gnade und den offenbaren Gott behalten.” (226)

R.s Studie wurde im Wintersemester 1998/99 von der Ev.-Theol.
Fak. der Univ. Tiibingen als Diss. im Fach Systematische Theologie
angenommen. Als Doktorvater fungierte Oswald Bayer, der das
Thema vorschlug sowie die Arbeit inspirierte und betreute. Der Ein-
fluB des renommierten Lutherkenners ist unschwer erkennbar und
gewihrleistet eine anspruchsvolle Gesamtperspektive, die sich in al-
len Einzelheiten durchhilt. Mégliche Anfragen kénnen sich daher
nicht lediglich am Detail, sondern miissen sich an der Gesamtanlage
der Deutung orientieren. Um nur drei Problemanzeigen zu vermer-

ken: Die eine betrifft die Bestimmung des Verhiltnisses Luthers zur
Neuzeit, die iiberwiegend auf den Ton der Autonomiekritik gestimmt
ist, ohne sich im einzelnen der konstruktiven Méglichkeiten zu ver-
gewissern, welche der theologische Aufweis der Aporien des liberum
arbitrium fiir eine modernitdtsoffene Theorie sich gegebener Freiheit
beinhaltet. Eine zweite, die Hamartiologie betreffende Anfrage hédngt
damit zusammen: Zwar ist es richtig, daB der reformatorische Siin-
denbegriff, wie ,,.De servo arbitrio” ihn in Anschlag bringt, von trans-
moralischer Dimensionalitdt ist; dennoch muB die sittliche Zure-
chenbarkeit der Siinde als personliche Schuld gewéhrleistet sein,
weil sonst die Gefahr einer Ddmonisierung der Siinde zu einem tragi-
schen und in seiner Tragik entschuldbaren Naturgeschick droht. Ver-
bleibende Reserven gegeniiber der favorisierten Kampfmetaphorik
gehoren in diesen Kontext, innerhalb dessen, wie R. nicht bestreiten
wird, weitere Reflexionen féllig sind. Dies gilt nach meinem Urteil
auch fiir die entscheidende Frage, wie das Perfekt der vollzogenen
Erlésung und Versohnung in Jesus Christus in der Kraft des Heiligen
Geistes sich so zur Gewilheit bringt, daf der eschatologische Vor-
behalt, wie er in der Erfahrung bleibender Verborgenheit Gottes er-
schreckende Gestalt annimmt, nicht auf einen letzten — in einer arbi-
trdaren Freiheit Gottes selbst begriindeten — Vorbehalt gegeniiber dem
Heilsgeschehen und seiner Definitivitdt hinauslduft.

Miinchen Gunther Wenz

Schneider, Katharina: Studien zur Entfaltung der altkirchlichen Theologie der
Auferstehung. - Bonn: Borengdsser 1999. XLVI, 298 S. (HEREDITAS, 14)
geb. 65,00 DM ISBN 3-923946-41—4

Die von E. Dassmann betreute und im WS 1996/97 von der Kath.
Theol. Fak. der Univ. Bonn angenommene Diss. ist in zwei Teile ge-
gliedert. Der erste Teil, , Entfaltung des Glaubens an die Auferstehung
Jesu Christi und die Auferstehung der Toten in innerkirchlich-theo-
logischer Auseinandersetzung”, behandelt Werke, die vom Ende des
ersten bis zur ersten Hilfte des zweiten Jh.s datiert werden: I Clem,
Did, Ignatiusbriefe, 2 PolPhil, Barn und II Clem. Der zweite Teil, , Ent-
faltung des Auferstehungsglaubens in der Mission und in der Ausein-
andersetzung mit der heidnischen Kritik“, erfaBt die Werke der grie-
chischen Apologeten des zweiten Jh.s. Da die Datierung des dem
Athenagoras von Athen zugeschriebenen Traktats ,,Uber die Auferste-
hung® offen gelassen wird, weitet sich der Blick in diesem Abschnitt
,,bis zum dritten oder sogar bis zum vierten Jh.“ (3).

Abgesehen von diesem und dem anderen Traktat, der unter dem
Namen Justins iiberliefert wurde, wird bei der Behandlung jedes Au-
tors das gleiche Muster angewandt: 1. Aussagen zur Auferstehung
Jesu Christi und zur Auferstehung der Toten auf dem Hintergrund
des jeweiligen theologischen Konzepts; 2. ,Intensitit des entfalteten
Auferstehungsglaubens in sein Verhiltnis“ zum Hauptanliegen des
Werkes. Mit diesem Entwurf meint die Vfin, iiber andere Unter-
suchungen hinausgehen zu kénnen, die nur ansatzweise den theo-
logischen Hintergrund der beriicksichtigten Vf. analysieren oder
sich nur mit Teilaspekten des Auferstehungsglaubens befassen (4).

Die Untersuchung wurde mit Sorgfalt unter Beriicksichtigung
reichlicher Sekundérliteratur durchgefiihrt. Bei dem Umfang und
der Komplexitdt der Materie — fiir eine Diss. vielleicht zu viel — ver-
steht sich, daB die genaue Textanalyse entschieden zu kurz kommt
und Fragen offen bleiben. Manches gibt auch AnlaB zur Kritik.

1. Zur Anlage der Arbeit: Wenn es um die ,, Entfaltung der altkirch-
lichen Theologie der Auferstehung“ geht, erweisen sich die Glie-
derung der Arbeit und die Auswahl der Werke als problematisch
oder gar unsachgemilB. Auch die Autoren, die im zweiten Teil der
Untersuchung zu Wort kommen, machen Aussagen, die nicht nur im
Rahmen der Mission und der Auseinandersetzung mit der heid-
nischen Kritik ihren Platz haben, sondern auch innerkirchliche Pro-
bleme bertihren (vgl. Justin, Dial 80,2—4; Ps. Justin, De Resurrectione).
Eine so konsequent gezogene Trennungslinie zwischen beiden Grup-
pen von Vin fihrt dazu, daB die innerkirchliche Problematik in der
Auferstehungsfrage mit II Clem abgeschlossen wird und die Ausein-
andersetzung mit der Gnosis nur im Zusammenhang mit einigen Aus-
sagen aus den Ignatiusbriefen und dem Zweiten Klemensbrief behan-
delt wird. Das bedeutet, daB die Gnosis nur aus der Sicht ihrer Gegner
anvisiert wird. Zur altkirchlichen Theologie der Auferstehung gehért
aber unabdingbar das subtile Auferstehungsverstdndnis in gnosti-
schen Werken wie in manchen Paragraphen des Philippusevangeli-
ums oder im Brief an Rheginos. Wenn der Zeitraum im Fall von ,,De
Resurrectione® des Ps. Athenagoras so groBziigig ausgedehnt wird,
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miifite es auch fiir die schwer datierbaren gnostischen Texte einen
Platz geben. Die Entfaltung altkirchlicher Theologie unter Bezug-
nahme nur auf die sog. ,,Orthodoxie“ entspricht nicht der Geschichte
von Kirche und Theologie. De facto iibernimmt die Vf.in das klassi-
sche Schema: zuerst die V£., die unter der Rubrik der ,,Apostolischen
Viiter” gesammelt sind, und dann die ,Griechischen Apologeten®.
Theologiegeschichtlich ist diese Vorgehensweise bedenklich. Die
Epistula Apostolorum wire z. B. viel ergiebiger fiir die Untersuchung
als Didache. GewiB ist eine Eingrenzung der Thematik irgendwie er-
forderlich, aber sie darf nicht die sachliche Dimension des Problems
beeintrichtigen. — Bei der Behandlung von einigen Werken 148t sich
ein MiBverhiltnis feststellen. Vom Thema her gesehen sind die fiir
Ps.Justin, De Resurrectione, benotigten 12 S. wirklich zu wenig im
Vergleich zu den 25 S., die dem Ersten Klemensbrief gewidmet sind.
Fir die ,Entfaltung des Auferstehungsglaubens” ist der Auferste-
hungstraktat weit aufschluBreicher als der Brief der rémischen Ge-
meinde.

2. Zum Terminus ,a quo® in der Entfaltung der Auferstehungs-
theologie. Die Vfin setzt einen Inhalt des Auferstehungsglaubens
voraus, der in den paulinischen und synoptischen Texten zugrunde-
gelegt, als MaBstab fiir die Beurteilung der anderen Schriften her-
angezogen wird. In zwei Punkten scheint es fraglich, ob der voraus-
gesetzte Inhalt richtig bestimmt wurde. Von den im ersten Teil behan-
delten Texten geben nur Barn und II Clem den paulinischen und syn-
optischen Inhalt weiter: , Die zukiinftige Totenauferstehung wird eine
Auferstehung aller Toten sein“ (106). Die anderen Vf. geben ,den
Glauben an die Auferstehung der Toten inhaltlich verkiirzt wieder”
(122). Die Annahme ist berechtigt, daB eine allgemeine Auferstehung
bei Paulus und den Synoptikern vorausgesetzt werden darf, aber das
Thema wird nicht zur Sprache gebracht und erst recht nicht als Glau-
bensgut hingestellt. Von einer Verkiirzung des Auferstehungsglau-
bens kann dabei keine Rede sein. — Am Schluff der Untersuchung
setzt die Vf.in den Glauben, ,,der an der Lehre von der Substanziden-
titat des irdischen wie des auferweckten Menschen im Sinne des pau-
linischen Auferstehungskerygmas festhdlt“ als Bezugspunkt, um
iiber den EinfluB der hellenistischen Philosophie auf die im zweiten
Teil behandelten Vf. zu urteilen (273). Die Substanzidentitit bezieht
sich wohl auf den irdischen Leib im Verhiltnis zum auferstandenen
Leib. Die Aussagen des Paulus in 1 Kor 15,42—44 sprechen aber gegen
eine einfache ,,Substanzidentitit” zwischen dem irdischen und dem
auferstandenen Leib (was fiir Irendus im Rahmen eines bestimmten
theologischen Entwurfs gilt (vgl. Adv.Haer. V,10,2), muB nicht unbe-
dingt auch fiir Paulus schon gegolten haben). Selbstverstidndlich gibt
es eine Identitit des menschlichen Subjekts, damit die Rede von der
Auferstehung ihren Sinn behalt, aber der ,,pneumatische Leib” unter-
scheidet sich so deutlich vom ,,psychischen Leib* wie die ,Unver-
génglichkeit” von der , Vergdnglichkeit”. Auf jeden Fall verlangt ein
Ausdruck wie ,,Substanzidentitdt” eine inhaltliche Prazisierung. Das
Problem betrifft nicht allein die Auslegung eines paulinischen Tex-
tes, sondern dariiber hinaus die hichst brisante Wirkungsgeschichte
der paulinischen Theologie in der Auseinandersetzung um das Auf-
erstehungsverstindnis im zweiten und dritten Th. Weder das Inter-
esse der Gnostiker an der Gestalt des Paulus — in Exc. ex Theodoto
23,2 wird er als ,Apostel der Auferstehung® bezeichnet — noch die
Stellungnahme des Origenes (vgl. Methodius, De Resurrectione
1,22,3—4.25,1-7) mit all ihren Konsequenzen lassen sich begreifen,
wenn die Meinung des Paulus so ausgelegt wird, wie die Vf.in es tut.

3. Zu einigen Einzelfragen: Das Verstdndnis vom Tod als der Tren-
nung von Leib und Seele findet die Vf.in schon in I Clem, aber auch
,.bei allen weiteren von uns in unserer Untersuchung zu behandeln-
den V£.“. Diese frithchristliche Auffassung sei bereits ,,in der antiken
Philosophie vertreten” und zum erstenmal von Plato formuliert wor-
den (19 Anm. 81). Hier wird vorschnell das hellenistische Menschen-
bild auf die altchristliche Literatur iibertragen. Eine genaue semanti-
sche Bestimmung von Begriffen wie ,,soma“ und ,,psyche” — das To-
desverstindnis hingt nimlich von den anthropologischen Vorausset-
zungen ab — bei den erwéhnten VEn hitte die Distanz zum
platonischen Erbe zeigen konnen. Die diirftige Behandlung der wich-
tigen Stelle bei Justin, Dial 5,3-6,2 (146.158f) spiegelt die Schwierig-
keit wider, einen Text auszulegen, der einer gewissen Systematik
nicht entspricht. So versteht sich auch, dafl die Vf. den im ersten
Teil untersuchten Schriften eine ,,.Schwiche” bescheinigt, weil sie
auf die Frage nach dem , Wie" der Auferstehung der Toten keine di-
rekte Antwort geben. War fiir diese Vf. das ,Wie“ der Auferstehung
wirklich eine Frage? Ahnliches gilt fiir die Behauptung: ,Alle V.
nehmen fiir die verstorbenen Toten einen Zwischenstand an” (121).

Die Aussage ergibt sich nicht aus der Textanalyse, sondern aus einer
impliziten systematischen SchluBfolgerung. Was labt sich sonst aus
der Didache oder aus dem Barnabasbrief in dieser Frage herauslesen?
— Es wiire besser gewesen, auf solche Wendungen wie ,biblischer Vo-
luntarismus*” bzw. ,.voluntaristische Theologie” (267. 271f), um den
Schépferwillen Gottes auszudriicken, zu verzichten. Der Begriff ,, Vo-
luntarismus” hat in der Geschichte der Theologie eine ebenso klare
wie negative Konnotation und eignet sich daher nicht, den gemeinten
Sachverhalt zu artikulieren.

Die kritischen Bemerkungen sollen die Verdienste der Arbeit und
die Anerkennung der angewandten Miihe, eine solche Thematik zu
bewdltigen, nicht schmilern. In der Einleitung (2) zitiert die Vfin
die Meinung von R. Staafs, es mangele an einer ,umfassenden Dar-
stellung der altchristlichen Auferstehungslehre“ (TRE 4,468). Die
Feststellung habe sie angeregt, sich in ihrer Arbeit dieser Aufgabe zu
stellen. Deren Erledigung steht zwar noch aus, aber die Diss. von Frau
Schneider tragt dazu bei, daB diese Aufgabe auch einmal bewaltigt
wird.

Benediktbeuren Horacio E. Lona

Dogmatik

Anandam, Lourdu: The Western Lover of the East. A Theological Enquiry into
Bede Griffiths' Contribution to Christology. — Chennai: Sacred Heart 1998.
XXI, 345 S., kt US-$ 20,00 ISBN: nicht vorhanden
Lourdu Anandam widmet sich dem Leben und Werk des Benedik-

tiners Bede Griffiths (1906—1993), der seit 1954 fast 40 Jahre lang in

Indien gelebt hat. Griffiths markiert in seiner Biographie exempla-

risch den Abschnitt der Geschichte der katholischen Kirche, in dem

aus einer romischen Zentralkirche eine gegeniiber den Kulturen und

Religionen aufgeschlossene Weltkirche wurde.

Die Arbeit iiber einen der herausragenden Vertreter der indischen
Ashram-Bewegung verortet diesen vor dem Hintergrund eines aktuel-
len Uberblicks iiber die Hauptstromungen indisch-christlicher Theo-
logie. Anandam beschreibt sie als Ashram-Theologie einerseits und
orthopraktisch orientierte Befreiungstheologie andererseits. Beide
Strémungen werden anhand ihrer wichtigsten Vertreter vorgestellt,
waobei zentrale christologische Themen eine besondere Stellung ein-
nehmen.

Nach dieser grundsatzlichen Einordnung unternimmt der Vf.
einen weiteren Zugang zur indisch-theologischen Szenerie, indem
er Ansitze einer neuen indischen Religionstheologie vorstellt. Diese
versteht er v.a. als Versuche, in denen sich das Christentum vor dem
Hintergrund der pluralen religidsen Situation in Indien selbst besser
zu verstehen trachtet. Seine deutliche Sympathie gilt dabei dem (ka-
tholischen) inklusivistischen Modell, das auch von der Asiatischen
Bischofskonferenz (FABC) vertreten wird.

Die Anstrengungen der FABC werden im folgenden Abschnitt
wieder aufgegriffen, um Aspekte einer ,integralen‘ indischen Theo-
logie zu erlangen. A. nennt v.a. das Modell des dreifachen Dialogs
der Christen bzw. der Kirche mit den Armen, den lokalen Kulturen
und den Religionen. Als verbindendes Thema der auseinandergehen-
den theologischen Grundstromungen in Indien benennt er die Chri-
stologie und entfaltet auch hier wesentliche Strémungen und Her-
angehensweisen.

Nach einer ausfithrlichen und von Sympathie des Vf.s gezeichne-
ten biographischen Darstellung Griffiths’ wird dessen theologische
Gesamtleistung anhand wesentlicher Kerngedanken, Begegnung der
Weltreligionen, Kritik an der westlichen Kultur und ihrem Wissen-
schaftsglauben, EinfluB von Teilhard de Chardin, Wege der Offenba-
rung (...), skizziert. Im folgenden Kap. wird seine Christologie ndher
umrissen. Hier kommt v.a. die Auseinandersetzung mit dem Hin-
duismus zum Tragen, die viele Uberlegungen Griffiths' geprégt hat.
Im Zentrum seiner Christologie steht die Frage nach ihrer Relevanz
fiir die mystische Erfahrung der Menschen. Hier muf das christologi-
sche Interesse Griffiths’ gesehen werden, das die Reflexionen iiber
Inkarnation und den kosmischen Christus lenkt.

A. findet abschlieflend auch einige kritische Punkte in der Theo-
logie Griffiths’, von denen die Kritik an der Beeinflussung Griffiths’
durch Gedankengut der New-Age-Bewegung den wichtigsten aus-
macht.

Das Buch ist insgesamt gut strukturiert und bietet eine gute Uber-
sicht tiber die theologische Situation in Indien. Die Beschiftigung mit
Bede Griffiths verdient Lob, da mit dieser Persénlichkeit ein wichti-
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ger Reprisentant des Ubergangs der Kirche zur Weltkirche themati-
siert wird und exemplarisch die Méglichkeiten und Grenzen inter-
kultureller und interreligioser Pilgerschaft vorgestellt werden.

Miinster Arnd Biinker

Nawar, Alexander: Opfer als Dialog der Liebe. Sondierungen zum Opferbegriff
Odo Casels. — Frankfurt: Peter Lang 1999. 425 S. (Europiische Hoch-
schulschriften, Reihe 23. Theologie, 660), brosch. DM 98,00 ISBN:
3-631-33958-5
Diese Innsbrucker Diss. will keineswegs nur ein einziges, heraus-

ragendes Thema im Werk des bedeutenden Benediktinertheologen

Odo Casel (1886—1948) aus Maria Laach untersuchen. Im Begriff und

nicht zuletzt in der damit beschriebenen Sache des Opfers soll das

Ganze von Casels Mysterientheologie zur Sprache kommen, herme-

neutisch dem Caselschen Leitsatz entsprechend, daB das Mysterium

immer ein Ganzes und damit nur perspektivisch in Einzelelemente
und -aspekte aufteilbar sei. Deshalb fiihrt das Ergebnis dieser Studie
nicht nur zu einer isolierten Wiirdigung von Casels Beitrag zur Neuin-
terpretation, wenn nicht gar Umpriagung des christlichen Opfergedan-
kens, sondern auch und vor allem zur Einsicht in eine im Laufe der

Darlegung sich in immer neuen thematischen Zugéngen entfaltende

Grundstruktur von Casels Mysterientheologie. Diese stellt sich dem-

nach als ebenso abgriindige wie anspruchsvolle Theologie des Opfers

dar, das allerdings ganz und gar im Horizont der Agape, damit also per-
sonal und relational als erfiillende Selbsthingabe des Menschen an
den sich ihm zuvor in Liebe zuwendenden Gott zu verstehen ist.

Nawar verwendet fiir seine Darstellung dieser einschldgigen
Aspekte und Momente von Casels ,,Opfer-Theologie” faktisch erst-
mals — sieht man von Judith-Maria Krahes Arbeit einmal ab — in brei-
tem Umfang die bislang nur auszugsweise oder aber iiberhaupt (noch)
nicht gedruckten Quellen, ndmlich die unzéhligen und tiefschiirfen-
den, dazu ungeheuer breit ausgreifenden und sonst eher versteckte
Zusammenhénge neu beleuchtenden , Konferenzen“ sowie Vortrige,
die Casel meistenteils als geistlicher Mentor der Benediktinerinnen-
abtei Vom Heiligen Kreuz zu Herstelle gehalten bzw. vorgetragen hat.
Dadurch wird diese Arbeit zu einer wahren Fundgrube fiir Verdeutli-
chungen und Prézisierungen, aber auch fiir manches bloB Ange-
dachte in Casels theologischem Neuansatz. Allein in diesem Bemii-
hen, durch Heranziehung des gesamten Caselschen ,Nachlasses®
dessen Denken und Wollen noch besser belegen und freilich auch er-
ldutern zu kénnen, liegt ein unverzichtbarer Wert dieser neuesten
Studie. Auch wenn sie weithin frithere Erkenntnisse bestitigt und
damit tatsdchlich zeigt, was die mit Casels Werk in besonderer Weise
Vertrauten meist bezeugen ~ daB nimlich dieser ,Nachlaf“ ange-
sichts des komplexen und letztlich ein-fachen Ganzen nichts wirk-
lich umstiirzend Neues zu bieten vermag —, bleibt die jetzt noch bes-
ser erkennbare innere Geschlossenheit und Konsistenz von Casels
theologischem Ansatz und seiner daraus sich entfaltenden Myste-
rientheologie beachtens- sowie bemerkenswert.

N.s Studie ist logisch stringent in unterschiedliche Kap. unterteilt, die je-
weils aufeinander aufbauen und zugleich den inneren Zusammenhang sowie
die stupende Breite von Casels theologischer Verortung des Opfers in seiner
Theologie nachzeichnen. Seine »Hinfithrung zum Thema® (15-62) bietet zu-
néchst einen AbriB der Geschichte des Eucharistieverstindnisses und nahert
sich dann einer globalen Vorstellung von Casels Theologie als ,,Mysterientheo-
logie”.

Dem folgen eine erste Information zum Thema, ndmlich zur ,,Stel-
lung des Opfers in der Theologie Odo Casels® (53—62), und der aus-
driickliche Hinweis darauf, dabB , die folgende Arbeit (...) nun primér
auf der Grundlage dieser ungedruckten Quellen (gemeint sind Casels
Hersteller Exerzitien- und Liturgiekonferenzen) sowie des gesamten
verdffentlichten Werkes des Benediktinerménches die Stellung des
Opfers im Denken Casels (untersuchen wolle). Damit wird ein Weg
eingeschlagen, der in der Casel-Forschung bislang kaum Beachtung
fand.“ (56) Obwohl sich weder eine ausdriickliche Monographie —
das geplante Werk iiber ,Das christliche Opfermysterium* blieb ein
Torso —noch eine systematische Erérterung Casels zum Opfergedan-
ken nennen 14Bt, zieht sich die theologische Befassung mit dem Opfer
wie ein roter Faden durch sein ganzes Werk und biindelt viele Linien
zZusammern.

Uberraschend und doch sachgem4B bleibt der Einstieg zur systematischen
Befassung mit Casels Opfervorstellung bei der Schopfung, genauer: beim (para-
diesischen) ,,Schopfungsmorgen® und bei der dort vorgezeichneten ,idealen
Antwort des Adam*” auf die ihm entgegenkommende Agape Gottes (63—197).
Hier wird das Opfer gleichsam entmythologisiert und zutiefst in den Grund-

vollzug des Menschseins eingezeichnet als jene Bewegung, in der der Mensch
—noch fern aller Siinde und ohne davon beriihrt oder veridndert zu sein — sich
der géttlichen Liebe 6ffnet, sie mit ,Dank® und ,Hingabe“ empfingt und damit
zugleich auch erwidert. Das Opfer gehort also nur bedingt in einen soteriologi-
schen Kontext, insofern es nicht zunichst oder gar ausschlieBlich bestimmt
wird von der siindhaft verweigerten Antwort des Menschen und demnach als
Weg und Mittel der Restitution des urspriinglichen Heilszustandes zu begrei-
fen ist. Casel enthebt Begriff und Sache des Opfers von vornherein und grund-
sitzlich jedem dinglich-sachhaften (MiB-)Verstindnis und riickt es in einen
personalen Horizont, wo das Opfer gleichsam bis in trinitarische Tiefen hinein
als die Selbstgabe des Vaters an den Sohn in Liebe und als dessen Antwort in
der liebenden Riickgabe an den Vater zu begreifen ist, was sich in der gleichen
Bewegung Gottes auf den Menschen hin und in dessen Antwort in der Selbst-
hingabe in Glaube und Liebe abbildet. Dies alles aber bedeutet keineswegs eine
Entselbstung oder gar Entfremdung des Menschen, sondern vielmehr seine Er-
fiilllung, wobei Casel, wie N. ausfiihrlich nachweist (vgl. 141-146), dabei
durchaus die Kategorie der Freiheit ,.als ein(en) wichtige(n) Baustein fiir das
(von ihm entworfene) theologische Gebdude* (142) zu nutzen und zu wiirdigen
weil. Freilich bleibt diese Freiheit theonom begriindet und wird eindeutig be-
stimmt als Befdhigung zu personaler Antwort auf die géttliche Agape: ,,Somit
wird die Hingabe zur Verwirklichungsgestalt von Freiheit.“ (145) Opfer ist
demnach , Hingabe der geschenkten Freiheit“ (165) sowie der ,,Weg der Kreatur
zur Vollendung* (168).

Mit diesem 1. Kap. gelingt es der Arbeit bereits mittels mustergiil-
tig durchgefiihrter Textanalysen und -interpretationen, ein weitver-
breitetes und gangiges Mifiverstindnis der Mysterientheologie Casels
zu widerlegen: Sein theologischer Ansatz ist bei aller unleugbaren
Dominanz der Christologie und erst recht der Theologie auch und
nachgerade anthropologisch geartet. Erlésung steht mit all ihren ne-
gativen Vorzeichen im Horizont der urspriinglichen Hinwendung
Gottes zum Menschen und deren Vor- und Urbild in Jesus Christus,
dessen Kreuz und Tod lediglich Gipfelpunkte eigener ggttlicher
Selbstweggabe meinen, deren Schmerzlichkeit und Radikalitit
jedoch nur als siindenbedingte Farbungen des Opfers, keineswegs
aber als dessen Wesensform zu erachten sind.

Nach diesen buchstiblich grund-legenden Uberlegungen zum Verstindnis
des Opfers als Grundvollzug nicht nur des menschlichen, sondern sogar des
géttlichen Lebens folgt im 2. Kap. die Darstellung der ,realen Antwort des
Adam*, kurz ,Der gescheiterte Dialog” (199-228) genannt. Hier geht es u.a.
um die Universalitat der Siinde (209-217), um Casels Einbeziehung der atl.en
Opfer (219-224) sowie um den Unterschied zu anderen Positionen in der zeit-
gendssischen Opfertheologie, welche den Akt der Vernichtung im Opfer filsch-
lich dessen Wesen zurechnen und damit nicht (wie Casel) ,,den personalen dia-
logischen Gehalt“ (225) in den Vordergrund riicken.

Im 3. Kap. wird christologisch-soteriologisch das ,,Opfer Jesu Christi* als
»Vollendung des Gott-Mensch-Dialogs am Kreuz* (229-306) bestimmt und aus-
fiihrlich dargestellt. Hier tauchen neben eher bekannten Elementen und The-
men von Casels Mysterientheologie noch spezielle Aspekte auf wie etwa seine
Lehre vom ,,Himmlischen Opfer* (274-276), wonach der Himmel sich darstellt
als Vollendung und Fortdauer eines nie authérenden Aktes von Empfangen
und Schenken, der von allem siindenbedingten Schmerz frei ist. Dabei wird
zugleich die zentrale Idee der ,recapitulatio®, wie sie sich vor allem bei Ire-
naeus findet, als addquates Verstehensmuster des Erlésungsgeschehens hei Ca-
sel betont, so dafi auch hier erneut eine gleichsam ,,anthropologische Wende*
und die Vorstellung einer ,neuen Schépfung” festzustellen sind.

Diese Entfaltung von Grundgedanken der Caselschen Opfertheologie fiihrt
nun im 4. und zugleich letzten Kap. dieser Studie zur Vergegenwirtigung des
bleibend auf Christus konzentrierten, in ihm jedoch fiir alle eriffneten Opfer-
geschehens. Uber ,,.Das Opfer der Kirche im Erlésungsdialog des zweiten Adam
(ndmlich Christus) ~ Die christliche Existenz als Existenz im Dialog des Op-
fers“ (307-394) wird jetzt nachgedacht. Dabei zeigt sich, daB bei Casel der
christliche Kult besondere Bedeutung gewinnt, v.a. das Verstindnis der Litur-
gie als christliches Kultmysterium (313-317). Hier ,findet nicht eine histori-
sche Repristination (des Opfers Christi, das in Kreuzund Auferstehung gipfelt)
— sie ist unmdglich —, sondern eine sakramentale Représentation, d.h. Gegen-
wiirtigsetzung, statt, die eben als sakramental nicht zeithaft ist.* (317) Die Art
und Weise dieser von Casel in der Liturgie als grundlegend erachteten , Myste-
riengegenwart” ist von ihm nie genauer gekléirt worden (vgl. 345-348), doch
zielt er damit auf eine grundlegende ,Heilung (des ganzen Menschen) durch
Teilhabe® (321), wie sie sich vor allem in den beiden Grund- und Hauptsakra-
menten von Taufe und Eucharistie ereignet und vollzieht. Der Eucharistie,
nicht zuletzt im Blick auf den Opfergedanken, sind dann etliche S.n gewidmet
(324-354), in denen Historisches, Philologisches und Dogmengeschichtliches
(wie etwa die Trienter Eucharistielehre; 329f.) gleichermaBen Beachtung fin-
den. Weitere Uberlegungsschritte gelten der Vertiefung der fiir Casel zentralen,
zugleich jedoch sorgfiltig erlduterten Kategorie des Gedichtnisses sowie sei-
nem Verstindnis von ,Symbol“ (337-350), der damit verbundenen Uberwin-
dung damals gangiger ,,Mefiopfertheorien” (348-350), aber auch der ,,Myste-
riennachfolge” (354), die sich jenseits und iiber alles bloB moralisch-sittliche
Handeln hinaus als sakramentaler Vollzug der Teilhabe am Opfer Jesu Christi
in der Eucharistie darstellt.

Ein letzter, die zahlreichen und durchaus verschiedenen Zuginge zu Casels
Mysterientheologie und ihrer Konzentration auf den Opfergedanken biindeln-
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der Blick gilt dem Part des Menschen und besonders der Kirche in diesem Op-
fergeschehen (355—394). Dabei kommen die Taufe und nochmals die Euchari-
stie als die beiden kirchenkonstituierenden Sakramente zur Sprache, vor allem
aber das Zentrum des Opfers der Kirche, namlich das ,,Mysterium der Hingabe*
(385-394), welches im ,, Amen der Glaubigen nach der Doxologie, die das Hoch-
gebet abschlieBt, eine sinnféllige Ausgestaltung (findet)” (387). Dieses Opfer
der Kirche im liturgischen Vollzug aber fiihrt letztlich hiniiber in das ,Myste-
rium des Alltags und des Todes” (390-394), ,,wo die Liebe zu Gott und zum
Néchsten gelebt wird* (391) und das im ,,Opfer der Ewigkeit (394) seine Voll-
endung findet als ,,die reine(,) an das Ende gelangte Hingabebewegung des Ge-
schépfes an seinen Schépfer” (ebd.).

Die ,Zusammenfassung und Wiirdigung" (395-402) versucht eine
Bilanz des Geleisteten. Dabei wird nochmals die anthropologische
Komponente in Casels Mysterientheologie unterstrichen und diese
»als eine existentielle Theologie” (395) charakterisiert. Besonderes
Lob erhélt Casel dafiir, dafl er den Weg von einer objektivistisch-sach-
haften Theologie hin zu einem dialogisch-personalen sowie relatio-
nalen Denken gewiesen hat, das um den Gedanken der gottlichen
Agape kreist und damit ,,den negativen Kontext, in dem alles Reden
vom Opfer immerschon (!) stand, sprengte” (399). ,,Die Selbsthingabe
der geschopflichen Person an Gott als letztes Ziel ist nach Casel das
Grundwesen des Opferaktes.” (400) Nicht zu vergessen, im {iiblichen
Verstidndnis der Mysterientheologie meist unbeachtet, ist die christo-
logische Blickerweiterung Casels, indem er iiber die bekannten Kno-
tenpunkte des Opfers Christi, ndmlich Kreuz und Auferstehung hin-
aus ,,die Kategorie des Opfers auf das gesamte Leben Jesu hin anzu-
wenden weili* (401).

Das Buch enthédlt am Ende ein umfangreiches ,Literaturverzeichnis®
(403—425), das neben einer chronologisch geordneten Auflistung von Casels
Schriften einschligige Sekundér- sowie ,Sonstige Literatur® verzeichnet (wo-
bei allerdings mein fiir das Gesamtthema vielleicht nicht ganz unwichtiger Bei-
trag zu Casel mit dem Titel ,Die Gegenwart des Ursprungs® aus dem Jahr 1993
bedauerlicherweise unerwihnt bleibt).

N. hat es in dieser Diss. vorziiglich verstanden, sich in die ver-
schlungenen Wege von Casels Theologie einzufiihlen und diese, kon-
zentriert auf einen tragenden Gedanken, umfassend darzustellen. Fiir
die ,heiben Eisen“ der Mysterientheologie, die frith und ausgiebig
diskutiert und oft miBverstanden wurden — etwa die Einbeziehung
des Alten Testaments (vgl. 219ff; 331f u. 6.), den Blick auf die Religi-
onsgeschichte (vgl. 169f, 191 ff, 268), die Kldrungen zur , Theiosis“
(vgl. 173f) sowie zur Eros-Vorstellung (vgl. 179, Anm.) —, findet er
aus dem von ihm neu ausgewerteten Material von Casels unverdffent-
lichten Schriften wichtige klarende Hinweise. Der Aufbau ist ein-
leuchtend, wobei die gelegentliche Wiederbegegnung mit friiher Ge-
sagtem bei der Darstellung eines so konzentrisch denkenden Theo-
logen wie Casel kaum iiberraschen kann. Gelegentlich hitte man
sich den zeitgendssischen theologischen sowie geistesgeschicht-
lichen Kontext, in dem Casel seine Thesen entwickelt hat, noch ein
wenig ausfiihrlicher entfaltet gewiinscht, der sich ja vor allem in Ca-
sels Rez.en in dem von ihm herausgegebenen , Jahrbuch der Liturgie-
wissenschaft” dokumentiert.

Bedauerlicherweise wird der an sich gute Eindruck dieser Arbeit empfind-
lich getriibt durch etliche stilistische sowie formale Mingel. Fliichtigkeits- und
Tippfehler, aber auch fehlende, unsinnige oder sogar sinnstérende Kommata
héufen und mehren sich vor allem gegen Ende des Buches. Ebenso fallen Unsi-
cherheiten, oft massive Fehler bei der Kasus-Bildung auf (z.B. 272 ,,ihrem Un-
geniigen iiberfiihrt* statt ,ihres Ungeniigens iiberfithrt; 179 ,,in Absetzung des
Erosgedankens® statt ,in Absetzung vom Erosgedanken®). Ausgesprochen &r-
gerlich und stérend wirken (offenbar von einer voraufgehenden anderen Satz-
konstruktion stammende und unvollkommen bereinigte) Textabschnitte (z.B.
270 ,Damit kommt jener Prozel an ein Ende, der in den Menschen als Geschopf
des dreifaltigen Gottes hineingestellt ist ...“; 311 , kann wir zundchst festgehal-
ten werden ...“). Grammatikalisch falsch ist die Formulierung ,,communicatio
in caritatis (279 statt ,in caritate®), orthographisch inkorrekt ,comercium®
(282 statt ,commercium”) sowie der Begriff ,subsitierende (279 statt ,sub-
sistierende"), aber auch , nocheinmal” (z. B. 351 statt ,noch einmal®) und ,,dar-
iiberhinaus® (z. B. 378 statt ,,dariiber hinaus®), peinlich die bis ins Literaturver-
zeichnis reichende falsche Schreibung von Mircea Eliade als ,Elliade” (193,
Text u. Anm.).

Da es sich bei dem hier Aufgefiihrten nur um einige besonders
sprechende Beispiele handelt, werden unter dieser Riicksicht die an
die Veréffentlichung einer Diss. zu stellenden formalen Anspriiche
weit unterboten. Offenbar hat es der Vf. nicht mehr fiir notig befun-
den, die Diss.svorlage (die wohl von dem Referenten mit entspre-
chenden Korrektureintrdgen versehen worden sein diirfte!) noch ein-
mal eigens darauthin durchzusehen und nachzubessern. Das mindert
den ansonsten guten Eindruck dieser thematisch wichtigen und
ebenso fleiBigen wie klugen Arbeit leider erheblich.

Mainz Arno Schilson

Okumenische Theologie

Welker, Michael: Was geht vor beim Abendmahl? — Stuttgart: Quell-Verlag

1999. 204 S., pb 29,80 DM ISBN: 3—7918-3457—-6

Angesichts des ,,Stillstands® des ékumenischen Dialogs beson-
ders aufgrund der Amtsfrage, deren Relevanz sich besonders in der
Feier des Abendmahls / der Eucharistie zeigt, ist man dankbar fiir
alle weiterfithrenden und vertiefenden Impulse zu dieser Thematik.
Davon ist das Taschenbuch des evangelischen Systematikers aus Hei-
delberg voll.

Zwei Kennzeichen sind als durchlaufende Perspektiven dem Buch
eigen. Immer wieder wird zuriickgefragt, was die biblischen Texte
wohl zu den einzelnen Aspekten der Abendmahlsfeier sagen. Immer
wieder wird der gesamtékumenische Rahmen herangezogen, so dafi
die Darstellung nicht ,,im eigenen konfessionellen Saft schmort. So
kann eigentlich der Leser aus jeder Konfession sowohl die Haupt-
aspekte der Abendmahlsfeier gut erkennen als auch Gesichtspunkte
wahrnehmen, die ihm bislang eher verborgen blieben. Welker stellt
im ersten der zehn Kap. grundsitzlich fest, daB das Abendmahl heute
von allen Kirchen und kirchlichen Gemeinschaften als zeichenhaftes
Gemeinschaftsmahl verstanden wird, auch von der katholischen
(dazu werden, ein wenig unskumenisch, als —anachronistische — Fak-
ten aufgezéhlt: Die katholische , Bereitschaft zu allméhlicher Abkehr
vom Brauch der Privat- und Stillmesse*, ,, Abbau der Tabernakelfrém-
migkeit u. 4. 49). Interessant ist die These aus dem zweiten Kap., daB
man das Abendmahl (wegen der historisch unentscheidbaren Frage,
ob es sich urspriinglich um eine jiidische Mahlzeit oder ein Passah-
mahl gehandelt habe), nicht seltener als einmal im Jahr (eher haufiger),
nicht aber hiufiger als einmal pro Tag feiern solle. Im dritten Kap. wird
der Gedanke stark gemacht (dies wohl eher gegen bestimmte innerpro-
testantische Tendenzen), dab es im Abendmahl ,,auf keinen Fall nur
um die Symbolisierung gerechter- und geschwisterlicher Lebensver-
hiltnisse gehe* (71), sondern um den Dank an den Schopfergott und
die dankbare Erinnerung an Jesus Christus. Gleichwohl ist das Abend-
mahl, so im vierten Kap., die Annahme der Menschen untereinander,
weil Gott die Menschen bedingungslos annimmt. Das klassische Kon-
troversproblem der ,,Realprisenz” wird, durchaus entsprechend dem
Stand der ckumenischen Dialoge, tiberwunden durch die Kategorie
der Personalpriisenz. Sehr hilfreich sind die 6kumenischen Tastver-
suche im sechsten Kap. zur Frage nach dem Opferaspekt der Euchari-
stie, im siebten wird der in den verschiedenen Dialogen der letzten
Zeit so stark beachtete eschatologische Aspekt thematisiert. Als leben-
diges kulturelles und kanonisches Gedéchtnis —so im achten Kap. —ist
die Abendmahlsfeier nicht blofes Erinnerungsmahl, sondern auch
kulturelle Macht. Das neunte Kap. macht die leider noch nicht iiber-
holte Kontroverse, die anfangs genannt wurde, deutlich: Zwar betont
W., daB das Abendmahl ,kein liturgisches Experimentierfeld” (154)
sei, jedoch miiBten viele Menschen in der Kirche ,.die ordinierten
Amtstriger aufmerksam und wachsam bei der Gestaltung der Feier
des Abendmahls (...) begleiten bzw. selbst daran mit(zu)wirken“ (155)
— was heilbit das? Die drei letzten Kap. runden mit wichtigen theo-
logisch-geistlichen Reflexionen das Buch ab: Das Abendmahl als Siin-
denvergebung und Unterpfand ewigen Lebens (Kap. zehn —mit beson-
derer Betonung einer innerprotestantischen Kontroverse und nicht
ganz korrekter Darstellung der katholischen Position); das Abendmahl
als Bewahrung, Befreiung und Erneuerung (Kap. elf); das Abendmahl
als Quelle spiritueller Erneuerung (Kap. zwolf). Das Buch ist auf
hohem Niveau, aber in sehr verstindlicher Sprache verfafit. Es sollte
Pflichtlektiire aller sein, die am Gkumenischen Dialog interessiert sind.

Minster Harald Wagner

Liturgiewissenschaft

Hahne, Werner: Gottes Volksversammlung. Die Liturgie als Ort lebendiger Er-
fahrung. — Freiburg: Herder 1999. 507 S., kt DM 72,00 ISBN: 3-451—
268973
Der urspriingliche Untertitel dieser in Bonn angenommenen Ha-

bil.schrift 148t deutlicher als der vorliegende Buchtitel erkennen,

was sie bieten will: , Liturgiewissenschaftliche Reflexionen zum Sub-
jektsein und zur Subjektwerdung im Gottesdienst der Kirche“. Auf
dem Hintergrund der postmodernen Infragestellung des Subjekts
und der Person ,,wird die Rede vom ,Subjekt sein‘ und das Interesse
am ,Subjekt werden‘ jedes Menschen zu einer vordringlichen Auf-
gabe der heutigen Kirche® (40). Dabei ist christliche Identitétsfindung
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nicht individualistisch verstanden, sondern, wie der jetzige Titel er-
kennen laBt, in engem Zusammenhang gesehen mit dem ,,kommuni-
téren Subjekt” der Gottesdienstgemeinde und d. h. sowohl mit ihren
Wechselbeziehungen zwischen dem einzelnen und der Gemeinschaft
wie auch mit ihrer Abhédngigkeit von der Kommunikation mit dem
dreieinigen Gott.

Nachdem diese Konzeption in ihren Grundziigen in einer Einfiihrung
(17-48) vorgestellt ist, verfolgt der erste Teil ,Die Wende zur Versammlung als
Subjekt der Liturgie” (49-236), wie sie sich im 20. Jh. vollzogen hat, vorbereitet
von Athanasius Wintersig und gesamtkirchlich rezipiert in der Liturgiekonsti-
tution des II. Vatikanischen Konzils und der Liturgiereform bis hin zum Kate-
chismus der katholischen Kirche von 1993. (Erwihnenswert fiir die vorkon-
ziliare Entwicklung scheinen dem Rez. zusitzlich die Beitriige von Aime-
Georges Martimort und von Peter Brunner mit ihrer Herausstellung der Ver-
sammlung als einer Grundkategorie der Liturgie.) Verflochten ist diese
Entwicklung historisch und in H.s Darstellung mit der Herausbildung der Li-
turgiewissenschaft als einer theologischen Disziplin. Der V. sichtet kritisch
die verschiedenen Ansitze und machte sie gebiindelt sehen in einer ,,systema-
tisch-integrativen Liturgiewissenschaft®, die ,auf dem Ansatz von Romano Gu-
ardini aufbaut, diesen aber zugleich auf das konkrete Feiersubjekt hin 6ffnet*
(68), und die als ,eine liturgietheologische Theorie des kommunikativen Han-
delns” (92) der Praktischen Theologie zugeordnet wird. Im Kontext der derzei-
tigen Standort- und Methodendiskussion macht H. deutlich, dali eine solche
Zuordnung eine Liturgietheologie nicht ausblendet, sondern als Grundlage for-
dert bzw. einschlieft. Einer entsprechenden liturgietheologischen Grund-
legung dienen zwei umfangreiche Abschnitte:

Der erste (103-170) behandelt Ausgangspunkt und Basis der vorliegenden
Konzeption: ,Die Versammlung als Subjekt der Liturgie” und 148t in diesem
Ansatz erkennen, was erst im Ausblick (456ff) ausdriicklich thematisiert wird:
Liturgiewissenschaft soll sich deutlicher als Erfahrungswissenschaft profilie-
ren. — Liturgie als Versammlung der ,,Christus-Gliubigen® ist konkret gegeben
als ,Feier der Gemeinde am Ort*“. Im ,,Wir“ der Versammlung konstituieren und
realisieren sich individuelles und kommunitires Glaubenssubjekt in gegensei-
tiger Abhéngigkeit. Dafiir hat das Programmwort der , titigen Teilnahme® in der
Liturgischen Bewegung und in der Liturgiereform zwar die Richtung angege-
ben, wird aber wegen seines eingrenzenden Beiklangs (als eine gelegentlich
oder eventuell zu gewdhrende Gnade in Abhéngigkeit von der tradierten Vor-
rangstellung des Klerus) dem Recht und der Pflicht der Getauften nicht gerecht.
Darum scheint der ,Paradigmenwechsel von einer ,aktiven Teilnahme' zum
,ekklesialen Handeln' (...) der Schritt zu sein, der jetzt ansteht, damit die Litur-
giereform nicht versandet, sondern in der vom Zweiten Vatikanischen Konzil
eingeschlagenen Richtung weitergefithrt werden kann* (135). Voraussetzung
fiir die Realisierung wiren nach H. erweiterte Maglichkeiten der Inkulturation
der Liturgie in den Ortskirchen, die es erlaubten, den jeweiligen ,Lebenskon-
text und Kulturraum® besser einzubeziehen. Im wechselseitigen Zusammen-
hang zwischen Universalkirche und Partikularkirchen, der hinsichtlich der
rechtlichen Regelung und derzeitigen Praxis unausgewogen scheint, sind in
diesem Spannungsfeld ,Konflikte mit der néchsthéheren Autoritét, nicht zu-
letzt mit der romischen Zentrale, zu erwarten und einzukalkulieren” und auf
der Basis konziliarer Ekklesiologie zu lésen (156ff). Aber auch vor Ort sind ,,Wi-
derstinde gegen die Subjektwerdung in der liturgischen Versammlung® gege-
ben (individualistische Einstellungen; strukturelle Probleme; das Konflikt-
Tabu im Gottesdienst) und aufzuarbeiten (163—-170) — sicher nicht die einfach-
ste Aufgabe, wenn sie mit Gewinn fiir das Ganze gelingen soll.

Ein zweiter Abschnitt (170-236) wendet sich den theologischen Grund-
lagen im engeren Sinn des Wortes zu, genauer dem priméren Subjekt gottes-
dienstlichen Geschehens: , Liturgie als Vollzug des Priesteramtes Christi und
als ,heilige Handlung'.“ Bei ersterem Theologumenon betont VE. in Auslegung
von Art. 7 der Liturgiekonstitution, daB es in der Liturgie nicht nur um stellver-
tretendes Tun Christi geht, sondern um sein Zusammenwirken mit seiner ,,con-
socia“, deren Gottesdienst ,, Ausiibung des priesterlichen Amtes Jesu Christi®
istund ,, Einlibung’ in dessen priesterliches Handeln und in seine priesterliche
Pro-Existenz" (199). Wenn das Wirken Christi so als tragendes inneres Moment
der Liturgie gesehen wird, steht das zwar in einer gewissen Spannung zu jenen
Vollziigen, in denen Christus der Gemeinde als Gegeniiber geglaubt wird (z.B.
im Héren auf sein Wort) — eine Spannung, die im Hinblick auf den spirituellen
Vollzug ganz allgemein noch niher bedacht werden miiBte —, entspricht aber
durchgehenden Aussagen des Konzils. Diese Linie fiihrt H. fort, wenn er im
folgenden das Pascha-Mysterium als inneres Moment der ,,heiligen Handlung*
darstellt. Als ,Diabase verbindet diese ,Dimension des verwandelnden Uber-
gangs" (235) die Aspekte der Katabase und Anastase und fithrt so zu einer Syn-
these, die das oft vorhandene Nebeneinander der Grundbegriffe , Heilsdialog®
und ,Feier des Paschamysterium* m. E. gliicklich behebt. Dabei wird unmittel-
bar deutlich, daB liturgisches Handeln in trinitarisches Heilshandeln einbezo-
gen ist: ,,als Akt der Zuwendung Gottes des Vaters zu seiner Schépfung, als Akt
der Verwandlung im Heiligen Geist und als Akt der gottgemiBen Antwort in
der Lebenshingabe des Sohnes” (216). H. folgert u.a.: ,Die zum Gottesdienst
versammelten Christus-Glaubigen haben den liturgischen Akt' nicht nur mit-
zuvollziehen, sondern auch mitzugestalten und seine Gestaltung mitzubestim-
men* (220). Im ganzen versteht H. diesen Abschnitt als ,liturgietheologisch-
handlungstheoretische Grundlegung” seines Werkes.

Der zweite Teil des Buches ,Mensch sein und Mensch werden im Gottes-
dienst der Kirche® (237—428) gilt anthropologischen Bedingungen, die beachtet
werden miissen, wenn das Subjektsein vor Gott realisiert und entfaltet werden

soll, und gibt vorrangige liturgische Aufgabenfelder an. Dafiir werden zunichst
Grundziige biblischer Anthropologie mit ihrer ganzheitlichen Sicht des Men-
schen, besonders der Wertschétzung des Leibes und der Schopfungswirklich-
keit, sowie ihrer Bedeutung fiir das Liturgieverstindnis restimiert. Konkreti-
siert werden diese Akzente danach paradigmatisch und zugleich in extenso
an zwei Aspekten, die H. stirker in den Blick liturgiewissenschaftlicher For-
schung und liturgischer Praxis riicken will: Liturgie als ,Feier mit allen Sin-
nen“ und als ,,Feier in Bewegung®.

Fiir ersteres Anliegen erweitert und vertieft er Bekanntes aus theologischer
Anthropologie fécheriibergreifend mit Feststellungen aus den Humanwissen-
schaften (von der Neurophysiologie bis zu den Kommunikations- und Kultur-
wissenschaften) und verbindet es mit Hinweisen fiir die ,Entriistung der
Sinne* in der Praxis — AnstoBe, die im driften Teil des Buches noch einmal
aufgelistet werden (441—445). Nicht zuletzt soll eine stérkere Beachtung der
sog. niederen oder sekundaren Sinnesbereiche (Tast-, Duft- und Geschmacks-
sinnbereich) die verbreitete Fehlentwicklung zu einer rationalistisch verkopf-
ten und verdiinnten Liturgie sinnstiftend und sinngebend korrigieren helfen.

Liturgie als ,,bewegend-bewegte Feier” ist in ihr begriindet als mimetischer
Mitvollzug des Christusweges und Paschamysteriums. Ausdruck dessen sind
zunéchst die tradierten bewegungsméBigen Ausdrucksformen, von den Gesten,
Handlungen und Haltungen bis zum breiten Spektrum der Prozessionen. Auch
hier will die detaillierte Zusammenstellung offenbar der Tendenz zu einer eher
zunehmenden Verkiimmerung in der all(sonn)tiglichen Praxis entgegenwir-
ken. — Ein spezielles Anliegen des Vi. ist schlieBlich die liturgische Integration
des Tanzes (377—427), der bisher in der abendlindischen Liturgie ein ,,Rand-
gruppen-Phanomen* geblieben ist. Dazu finden wir gesammelt vor, was im
Rahmen einer solchen Arbeit zur Geschichte und Wiederentdeckung, zu Vor-
behalten und zum Versténdnis, zu Ausfithrungsbedingungen und Regeln un-
tergebracht werden kann; auch das in operationalisierterer Form noch einmal
innerhalb des dritten Teils (446—450) in die Konzeption von Liturgie als ,,Feier
in Bewegung“ eingeordnet.

Ansonsten fokussiert der dritte Teil des Buches (428—455) die facettenreiche
Thematik des Ganzen auf den Aspekt der , Identititsfindung der Gldubigen“ und
erwartet — in inhaltlicher Verbindung mit dem Ausblick (456—460) — eine deutli-
chere Profilierung der Liturgiewissenschaft als Erfahrungswissenschaft, in der
ihre Aussagen nicht nur satzhaft prasentiert, sondern auch als lebendige Erfah-
rung der zum Gottesdienst Versammelten kommuniziert werden.

Das vorliegende Werk von H. steht unter dem von ihm selbst gesetz-
ten Anspruch einer ,systematisch-integrativen Liturgiewissen-
schaft“. Mit seinen liturgietheologischen und anthropologischen
Grundlagen — beide Bereiche elliptisch miteinander verbunden und
jeweils mit bibeltheologischen und systematischen Begriindungen
unterfiittert —, mit seinen Ausgriffen in humanwissenschaftliche Be-
reiche und seinen Folgerungen fiir die Praxis bietet es eine beeindruk-
kende Gesamtkonzeption dessen, was Liturgie als ,,Gottes Volksver-
sammlung" ist bzw. sein sollte und werden kénnte. Aufgrund seines
Anspruchs und angebracht erscheinender Absicherungen ist es nicht
frei von Wiederholungen und Lingen, fiihrt aber den Leser mit einer
durchsichtigen Systematik immer wieder zum roten Faden zuriick. Es
ist nicht zu erwarten, daf alle Positionen und Folgerungen einer der-
artigen Gesamtkonzeption unwidersprochen bleiben, was vermutlich
auch nicht im Sinne des Vf.s wire. Die von ihm wiederholt aufgezeig-
ten Hypotheken und Widerstinde im Teilnehmerverhalten lassen
auch schwerlich eine kurzfristige Trendumkehr hinsichtlich der Teil-
nehmerzahlen auf der von ihm aufgezeigten Basis erwarten. Nichts-
destoweniger scheint dem Rez. eine weiterfithrende Diskussion und
eine schrittweise Umsetzung seiner Intentionen notwendig fiir eine
zukunftsweisende Vertiefung, wenn der Gottesdienst der Kirche er-
fahrbarer ein , privilegierter Raum des Menschseins und der Mensch-
werdung” — getragen von Gottes Heilshandeln — werden soll.

Erfurt Franz Schneider

Slenczka, Wenrich: Heilsgeschichte und Liturgie. Studien zum Verhiltnis von
Heilsgeschichte und Heilsteilhabe anhand liturgischer und katechetischer
Quellen des dritten und vierten Jahrhunderts. — Berlin: Walter de Gruyter
2000. IX, 287 S. (Arbeiten zur Kirchengeschichte, 78), Ln DM 168,00 ISBN:
3-11-016494-9

Die 1996 in Miinchen bei dem sich mit Fragen der Liturgie-
geschichte (u.a. Die Geschichte des Taufgottesdienstes in der alten
Kirche, in: Leiturgia V, 1970, 1-348) befassenden Kirchenhistorikers
Georg Kretschmar — damals schon Bischof der Ev.-Lutherischen Kir-
che in Russland, der Ukraine, Kasachstan und Mittelasien — erstellte
Diss. befaBt sich mit dem Gottesdienst in patristischer Zeit. Unter-
sucht werden die Traditio Apostolica, das Euchologion des Ps.-Sera-
pion von Thmuis, die prédbaptismalen Katechesen des Kyrill von Je-
rusalem, die Jerusalemer Mystagogischen Katechesen, die beiden ka-
techetischen Schriften des Ambrosius von Mailand sowie die Kate-
chesen des Johannes Chrysostomus. Der Vf. geht in seiner Einleitung
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zu Recht davon aus, daB Liturgie Theologie ist: ,,Sie ist im Gebet An-
rede und Zuwendung zu Gott, also Gottesrede oder theologia (...) Die
Liturgie ist selbstverstdndlich nicht nur die Hinwendung zu Gott im
Gebet, sondern auch Gottes heilbringende Zuwendung zum Men-
schen.” (1) So geht es in dieser Studie nicht um Fragen der histori-
schen Entwicklung liturgischer Vorgénge, sondern um das theologi-
sche Verstdndnis der Liturgie in dieser fiir die Entwicklung des Got-
tesdienstes so bedeutsamen Zeitspanne. Im Mittelpunkt stehen dabei
Liturgie und Lehre von Taufe und Eucharistie.

Ein Schwerpunkt liegt auf den verschiedenen typologischen An-
sdtzen der Viter. Der VE. kann klar herausarbeiten, dafi die Typologie
nicht als eine Methode zur Deutung der Liturgie verstanden werden
darf, die ihr eigentlich nicht entspricht. ,,Vielmehr deckt sie auf, was
sich in Wahrheit unter dem scheinbar unbedeutenden Vollzug des
Gottesdienstes ereignet. Sie erklért die Wahrheit der Liturgie, die im
Wesentlichen unsichtbar ist, aber auch nicht ohne das Sichtbare aus-
kommt. Insofern entspricht die Typologie dem Wesen der Liturgie.*
(273) Tatsdchlich haben die Viter des 4. Jh. die heilsgeschichtliche,
die metaphysische und die eschatologische Seite der Typologie, die
sich zundchst bei Tertullian und Origines findet, aufgenommen. Die
Akzente werden in den untersuchten Quellen durchaus unterschied-
lich gesetzt. So konzentrieren sich die Mystagogischen Katechesen
stirker auf die vergangene Heilsgeschichte, wihrend bei Theodor
von Mopsuestia das Eschaton hinzutritt. Immer aber geht es darum,
die unsichtbare Wahrheit der Liturgie zu vermitteln. Ambrosius wie-
derum geht iiber die Typologie hinaus, wihrend Chrysostomus die
Typologie sogar ablehnt. Das Gemeinsame aller Katecheten besteht
darin, dab sie jeweils auf dieselbe Wahrheit zielen, die sich in der
Liturgie ereignet, denn die sichtbaren Handlungen allein kénnen
diese Wirklichkeit nicht sichtbar machen. Zu Recht sieht der Vi
darin kein Defizit der Liturgie, sondern gerade ihr Wesen, denn der
Gottesdienst selbst ist keine katechetische Unterweisung, muf} aber
durch Katechese erschlossen werden — v.a. auch durch die Homilie,
die Schriftverkiindigung und liturgische Feier verbindet, damit die
Liturgie eine mystagogische Qualitét erhdlt. Gerade eine inhaltlich
reiche Liturgie kann nicht so plakativ sein, dafi sie chne Erkldrung
sofort verstdndlich wiire.

Der Vf. legt damit eine langst iiberfillige Untersuchung vor, die
zwar nicht auf heutige Liturgie zielt, aber dafiir ebenfalls héchst lehr-
reich ist. Im bearbeiteten Zeitraum der Kirchen- und Liturgie-
geschichte bestand eine Notwendigkeit der Unterweisung, weil Men-
schen erst als Erwachsene Zugang zum christlichen Glauben fanden.
Nicht nur der abnehmenden Sauglingstaufe und der langsam zuneh-
menden Eingliederung von Erwachsenen in die Kirche vornehmlich
im deutschen Sprachgebiet wegen ist es von Interesse, wie im 3. und
4. Jh. Katechese als Hinfiihrung zur Liturgie praktiziert wurde. Es ist
in einer postchristlichen Gesellschaft eine bleibende Aufgabe, auch
die oft ja nur sporadisch an Gottesdiensten teilnehmenden Christen
immer wieder zum Verstidndnis liturgischen Handelns hinzufiihren.
Auch durch noch so verstdndliche Zeichen und Sprache, woran es
leider hdufig mangelt, wird dies nicht iiberfliissig.

Ein wenn auch knappes Register erschliefit die wichtigsten Teile
der Tauf- und Eucharistieliturgie sowie die antiken Autoren und
Schriften.

Miinster Klemens Richter

Kirchenrecht

Codex Canonum Ecclesiarum Orientalium. Gesetzbuch der Katholischen Ost-
kirchen. Lateinisch-deutsche Ausgabe, hg. v. Libero Gerosa / Peter Kri-
mer. — Paderborn: Bonifatius 2000 (AMATECA —Repertoria, 2), 735 S., geb.
DM 98,00 ISBN: 3—89710-128-9

Es war erfreulich zu beobachten, daB die im Auftrag der deutsch-
sprachigen Bischife angefertigte Ubersetzung des Codex luris Cano-
nici von 1983 sehr gut angenommen wurde und nunmehr der fiinften
(hoffentlich entscheidend verbesserten) Auflage entgegensieht. Ob
das den Mut rechtfertigt, auch den Codex Canonum Ecclesiarum Ori-
entalium ins Deutsche zu tibersetzen, wird sich zeigen und hoffent-
lich bestitigen. Die Hg. nennen die nicht wenigen Gldubigen und Ge-
meinschaften im deutschsprachigen Raum, die den katholischen Ost-
kirchen angehoren, als Adressaten, denen die Rechtsordnung ihrer
Kirchen zuginglich gemacht werden soll, aber auch den Wunsch
nach groBerer Publizitét fiir den ,Rechtspluralismus®, den es in der
katholischen Kirche weiter auszubauen gelte.

Esist hilfreich, daB die Hg. einige Kriterien und Grundentscheidun-
gen ihrer Arbeit offengelegt haben. Denn jede Ubersetzung eines Geset-
zestextes fiihrt ins Dilemma: Verstdndlichkeit und Umgangssprach-
lichkeit schlieBen Korrektheit nahezu aus. So hat sich das auf dem Ti-
telblatt genannte Team ,.keine wortliche, sondern eine textaddquate”
Ubersetzung vorgenommen und die Kritik einer Uneinheitlichkeit
durch den Vermerk abgewehrt, diese nicht angestrebt zu haben.

Ob sich durch die gewiinschte Textaddquanz der deutsche Titel
»Gesetzbuch der katholischen Ostkirchen® fiir ein Gesetz rechtferti-
gen laBt? Im Titel ,Codex Canonum Ecclesiarum Orientalium®
kommt ein wesentliches Kriterium des Codex zum Ausdruck. Die
Promulgationskonstitution P. Johannes Pauls II. beginnt mit den Wor-
ten ,,Sacri Canones® und in derselben Konstitution ist davon die Re-
de, dafi ,.die heiligen Canones* als ein ,,hervorragender Teil desselben
Erbes* gelten, ,.das die eine und gemeinsame Grundlage der Ordnung
und der Canones dieser Kirchen bildet“. Es versttBt gegen das Selbst-
verstdndnis der orientalischen Kirchen, den Schliisselbegriff ,,Cano-
nes” aus der Ubersetzung des Titels zu tilgen.

Und ob man den Sinngehalt des Begriffs ,,Ecclesia sui iuris" —
auch die lateinisch-katholische Kirche ist eine solche — mit dem Be-
griff ,eigenberechtigte Kirche“ erfolgreich transportiert? Eigenbe-
rechtigt sind auch die Teilkirchen im Sinne der cann. 368-430 CIC;
der Begriff ,,sui iuris®, der in can. 27 CCEO als Definitionsmerkmal
der ,Ecclesia sui iuris® bezeichnet wird, wird sinnvollerweise nicht
in demselben Text verschieden iibersetzt wie folgt: ,Eine Gemein-
schaft von Gldaubigen, (...) die von der héchsten Autoritit der Kirche
(...) als eigenen Rechts (sui iuris) anerkannt wird, wird in diesem
Codex eigenberechtigte Kirche (Ecclesia sui iuris) genannt* (can. 27).
In der Kanonistik eingefiihrt ist die , Kirche eigenen Rechts*.

Sicher ist es sinnvoll, bei mit dem CIC gleichlautenden Normen
auch dieselbe Ubersetzung zu wihlen. Deshalb muB man aber den
Ubersetzungs-Unsinn zu can. 1363 § 4, der in der zweisprachigen
CIC-Ausgabe (can. 1677 § 4) von Auflage zu Auflage verindert, aber
nie beseitigt worden ist, nicht iibernehmen.

Und auf Unverstdandnis beruht wohl die Wiedergabe des can. 828
§ 2 CCEQ mit: ,,Der Ritus gilt als heilig durch die Mitwirkung des
anwesenden und benedizierenden Priesters.“ Das ist nicht nur
sprachlich falsch, sondern auch inhaltlich verzerrend. In angemesse-
nes Deutsch tibertragen muB es heiBen: ,,Heiliger Ritus ist ein solcher,
an dem ein Priester assistierend und segnend mitwirkt“, denn es han-
delt sich um die Definition der Trauungsform, in der es nicht um die
bloBe Anwesenheit des Priesters geht, sondern um seine aktive Rolle
(vgl. can. 1108 § 2 CIC).

Der Ubersetzung liegt der Text der Verdffentlichung des CCEO ,,als
separates Buch*” im Jahre 1990 zugrunde, abgeglichen mit der Textaus-
gabe ,.fontium annotatione auctus” von 1995 und erginzt um die An-
derungen durch das Motu Proprio ,,Ad tuendam fidem* von 1998. Der
Abgleich hat offenbar nicht funktioniert, denn in der Ausgabe von
1995 sind die amtlichen Korrekturen (AAS 1995, 588) beriicksichtigt,
bei vorliegendem Werk nur zehn von 21, und zwar diejenigen, die von
selbst ins Auge fallen, und das nicht erst beim Ubersetzen. Das Fehlen
von Wortern (nomen in can. 1468 § 2) oder falscher Numerus (habet
statt habent in can. 246) sollte man beim ndheren Hinsehen bemerken
—wenn man die amtliche Liste denn schon iibersieht.

Die Zielsetzung der Arbeit, deutschsprachigen Angehérigen der
katholischen Ostkirchen ihr Recht zuginglich zu machen und der la-
teinischen Welt die Welt der vielen anderen Ecclesiae sui iuris vor
Augen zu fithren, diirfte mit dieser Ubersetzung erreicht werden kon-
nen. Wer aber wissenschaftlich arbeiten will, nimmt besser Abstand
und verwendet die amtliche lateinische Ausgabe von 1995 oder den
Urtext mit amtlichen Korrekturen und Nachtriigen — und macht seine
Ubersetzung selbst.

Miinster Klaus Liidicke

Steuer-Flieser, Dagmar: »Grundrechte« im Codex Iuris Canonici von 1983 im
Vergleich mit dem deutschen Grundgesetz. Eine exemplarische Unter-
suchung anhand der Wissenschaftsfreiheit. — Baden-Baden: Nomos Ver-
lagsgesellschaft 1999. 199 S. (Nomos Universititsschriften Recht, 313) kt
DM 69,00 ISBN: 3—7890-5900
Seit es im Zuge der Rechtsreform in der katholischen Kirche ein

Projekt fiir eine ,Lex Ecclesiae Fundamentalis* gegeben hat, ist das

Problem der Existenz von Grundrechten in der Kirche diskutiert wor-

den. Dabei ging die deutsche Kanonistik naheliegenderweise von

einem Grundrechtsverstindnis aus, das von der Pointe der Grund-
rechte unseres Grundgesetzes bestimmt war, Abwehrrechte gegen-
iiber der Staatsgewalt zu garantieren. Aus der Erkenntnis heraus,
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daB dieser Zugang im innerkirchlichen Recht nicht passend sein
kann, weil das Verhiltnis zwischen Obrigkeit und Biirger mit dem
zwischen Hierarchie und Glaubigen nicht iibereinstimmt, plagt sich
die Diskussion mit dem Problem, welchen Stellenwert die im Codex
von 1983 kodifizierten Rechte aller Gliubigen denn nun haben kén-
nen, zumal die LEF nicht Wirklichkeit wurde und die vormaligen
,Grundrechte* jedenfalls gesetzestechnisch in das einfache Gesetzes-
recht eingeebnet worden sind.

Die Kanonisten tun sich mit den Grundrechten ziemlich schwer
(vgl. Rudolf Michael Schmitz, Die Bekenntnisfreiheit im Gemeinsta-
tut der Glaubigen, besprochen hier in Heft 4/1998, 436-437). Da
weckt es Neugier, wie Juristen das Problem angehen. In ihrer bei Peter
Hiberle in Bayreuth vorgelegten juristischen Diss. beschiftigt sich
die Vf.in mit dem Konzept von Grund- bzw. Fundamentalrechten in
den Rechtsordnungen von Staat und Kirche, indem sie die unter-
schiedlichen Voraussetzungen fiir Grundrechtsgewdhrung und Fun-
damentalrechts-Anerkennung herausarbeitet und damit die Trag-
weite solcher Rechte zu erfassen versucht.

Im ersten Teil der Untersuchung geht es um eine Bestandsaufnahme zu den
Grundrechten im katholischen Kirchenrecht. In diesem Teil ist besonders auf
die Berichte zur Codexreform und deren Priimissen hinzuweisen, vor allem auf
die Auswertung der Konzilsvorgaben in bezug auf die ekklesiologischen Daten
(Relevanz der communio-Konzeption). Der Bogen reicht von den vor-(alt)kodi-
karischen Ansitzen bis zum Text des CIC/1983.

Der zweite Teil behandelt ,Das Grund- und Menschenrechtsverstandnis der
rémisch-katholischen Kirche innerhalb des CIC von 1983“. Es wird sozialwis-
senschaftlich und theologisch ein ,,Grundrechtsbedarf* analysiert und die An-
erkennung von Menschenrechten durch die Kirche reflektiert. Des weiteren
wird die Rechtsstellung der Gldubigen in der Kirche nach Rechten und Pflich-
ten beschrieben und vor diesem Hintergrund der Stellenwert der hier so ge-
nannten , Katalogrechte (bezogen auf den Katalog der cann. 208—222 CIC) ertr-
tert. Dabei wird der theologischen Wissenschaftsfreiheit des can. 218 beson-
dere Aufmerksamkeit geschenkt. Ihr ist dann gezielt der dritte Teil gewidmet,
der die genannte Freiheit mit der Wissenschaftsfreiheit des Art. 5 Abs. 3 GG
kontrastiert, indem die Charakteristika beider Freiheitsrechte herausgearbeitet
werden und der innerkirchlichen Freiheit trotz sachbedingt engerer innerer
Grenzen ein gesicherter Existenzbereich zugesprochen wird.

Bemerkenswert an dieser schlank geschriebenen Studie ist die
konzise und treffsichere Darlegung der spezifischen Unterschiede
zwischen den Rechtsordnungen, die auf einer sicheren Erfassung
der theologischen, inshesondere ekklesiologischen Vorgaben beruht.
Die Eigenarten innerkirchlicher Wissenschaftsfreiheit aufgrund der
Wahrheitshindung und der Gehorsamsbindung an das Lehramt sind
gesehen, exakt beschrieben und konstruktiv bewertet. Ich halte diese
Untersuchung fiir einen wertvollen Beitrag, die Fundamentalrechte
der Gldubigen, wie sie im CIC aufgenommen sind, tiber das Niveau
von konkretisierungsunfihigen Formeln hinauszuheben.

Miinster Klaus Liidicke

Moraltheologie

Schiitte, Heinz: Christsein im ékumenischen Verstéindnis. Leben in der Nach-
folge Christi. Okumenische Ethik. — Paderborn / Frankfurt: Bonifatius /
Lembeck 1999. 166 S., kt DM 19,80 ISBN: Bonifatius: 3-89710-081-9 /
Lembeck: 3-87476—349-8
Heinz Schiitte, jahrelang Prof. fiir Systematische Theologie in

Bonn und Aachen und als wissenschaftlicher Mitarbeiter am Johann-

Adam-Méhler-Institut fiir Okumenik, Paderborn tdtig, verdffentlicht

mit diesem Buch den dritten Bd des von ihm verantworteten ,,Oku-

menischen Katechismus®.

Dem vom Vi. konzipierten Text gehen Geleitworte von Landes-
bischof i. R. DDr. Johannes Hanselmann D.D., Metropolit Augousti-
nos von Deutschland und Exarch von Zentraleuropa und Bischof Dr.
Paul-Werner-Scheele voraus.

Im einleitenden Teil wird die ,Okumenische Gemeinsamkeit im
Verstindnis christlicher Existenz“ (18-26) beschrieben. I. Teil
»Menschsein und Christsein in Verantwortung vor Gott“ (28-73); II.
Teil ,Nachfolge Christi in Erfiillung der Gebote® (75-120); II. Teil
»Okumenische Lieder und Gebete. Beten als Ausdruck des Lebens
aus dem Glauben* (121-147); es folgt ein ,,Uberblick zur unterschied-
lichen Ziihlweise der Zehn Gebote* (148) und ,,Okumenische Doku-
mente und Literatur” (149—158); ein Sachregister beschlieBt den Bd.
.Die Gliederung der einzelnen Kap. entspricht derjenigen der bisher
erschienenen Bde: In den Uberschriften und Unteriiberschriften wird
versucht, thesenhaft das auszudriicken, was sich vor allem aus der
Heiligen Schrift als Erkenntnisquelle und MaBstab des christlichen
Glaubens und aus den entsprechenden Lehren der Kirche ergibt.

Nach den Thesen steht zuerst das biblische Zeugnis; denn die Heilige
Schrift ist ,ein ausgezeichnetes Werkzeug, um jene Einheit zu errei-
chen, die der Erloser allen Menschen anbietet’ (UR 21). Die dann fol-
genden ,Texte aus der Okumene* dienen einerseits der Erlauterung
und Vertiefung; sie ermoglichen andererseits ein Urteil, ob das Ver-
standnis der Kirchen zutreffend zum Ausdruck kommt. Vielfach
schlieBen die ,Texte aus der Okumene’ mit Gebeten aus der Heiligen
Schrift oder aus kirchlichen Liturgien bzw. mit ékumenischen Lie-
dern — als Ausdruck christlicher Gemeinsamkeit. Wenn erforderlich,
werden Erklarungen bzw. Verstandnishilfen geboten” (14).

In der Art und Weise der Darstellung dhnelt der Bd von Schiitte
mehr dem , Katechismus der Katholischen Kirche® (1993) als dem
.Katholischen Erwachsenenkatechismus der Deutschen Bischofs-
konferenz” (1985/1995) bzw. dem ,.Evangelischen Erwachsenenkate-
chismus® (1989). Die Grundiiberlegung, die Ethik unter dem Ge-
sichtspunkt der ,,Nachfolge Christi“ zu behandeln, ist in der moral-
theologischen Tradition v.a. auf Fritz TroiMann zuriickzufiihren,
dessen ,,Jdee der Nachfolge Christi“ 1934 zum ersten Mal erschien
und dessen ,,Handbuch der katholischen Sittenlehre® vom Vf. auch
zitiert wird. Die Auffassung, nach einem grundlegenden Teil die The-
men der speziellen Moral unter dem Gesichtspunkt der Zehn Gebote
zu ordnen, ist auch den neueren Katechismen eigen. In der katho-
lischen Moraltheologie sowie der evangelischen Ethik ist diese Auf-
teilung nicht mehr vorhanden. Schiitte hat seine Uberlegungen und
Thesen durch eine Vielzahl von Texten sowohl aus den einzelnen
konfessionellen Traditionen wie aus gemeinsamen Texten v.a. der
Deutschen Bischofskonferenz wie des Rates der Evangelischen Kir-
che in Deutschland aus der Okumene untermauert. Dies zeichnet
diese Form des Katechismus sicher gegeniiber den anderen aus. Wie
beim ,,Katechismus der Katholischen Kirche“ gibt es einen spirituel-
len Teil, der iiberschrieben ist ,Beten als Ausdruck des Lebens aus
dem Glauben* mit 6kumenischen Liedern und Gebeten.

Die Schwierigkeit der vorgenommenen Form der Darstellung ist,
daB eine Reihe von Themen nur angestofien, nicht aber ndher aus-
gefiihrt werden kénnen. Dies ergibt sich zum Teil aus der Anlage des
Bdes wie aber auch aus der unterschiedlichen konfessionellen Be-
wertung. Zwei Beispiele sollen dies verdeutlichen:

1) Bei der Bedeutung des Eides zitiert Schiitte Texte aus dem Ka-
tholischen Erwachsenenkatechismus, dem Evangelischen Katechis-
mus und dem Orthodoxen Katechismus. Wer sich die drei Texte an-
sieht, wird unschwer feststellen, daBl der Katholische Erwachsenen-
katechismus zwischen Aussageeid und Versprechenseid unterschei-
det, wihrend die Passagen aus den beiden anderen Katechismen den
Eindruck erwecken, daB der Eid generell abgelehnt wird. Sachlich
richtig ist dagegen, dafl das evangelische Kirchenverstandnis die Ei-
desleistung auf den Eid gegeniiber dem Staat beschréinkt (vgl. Martin
Honecker, Grundrifi der Sozialethik, Berlin 1995. 616). Weder aus
dem einleitenden Text bei Schiitte noch aus den Zitaten aus der Oku-
mene ist diese doch entscheidende Differenzierung zu erkennen.

2) VerhiltnismiBig austiihrlich befaBt sich der Bd mit der Homo-
sexualitét. Es ist aber erstaunlich, um nicht zu sagen befremdend, daB
als Leitsatz eine Auferung des Bundesverfassungsgerichts hier be-
nannt wird, die die Forderung zuriickweist, eine homosexuelle Be-
ziehung als Ehe anzuerkennen. Der Text unterscheidet dann die Hal-
tung der orthodoxen Kirche, bezieht sich auf Stellungnahmen evan-
gelischer Theologen und bringt schliefilich Bemerkungen aus katho-
lischer Sicht. Bei den Bemerkungen aus katholischer Sicht wird in
diesem Zusammenhang keine lehramtliche Stellungnahme zitiert.
Wenn es z.B. heiBt: ,Homosexuelle Veranlagung ist veranderbar®, so
ist dies eine sehr zu diskutierende Aufierung des Vfs, die weder der
~Katechismus der Katholischen Kirche“ noch der ,Katholische Er-
wachsenenkatechismus® (Bd 2) in irgendeiner Weise formuliert hat.

Was die verwendete und zitierte Literatur angeht, so kann an ein
solches katechismusartig konzipiertes Werk nicht derselbe Anspruch
gestellt werden wie an wissenschaftliche Veroffentlichungen. So fin-
den z.B. Lexika, die seit 1990 erschienen sind, keine Berticksichti-
gung, auch beim Lexikon fiir Theologie und Kirche iiberwiegen bei
weitem die Hinweise von der zweiten Auflage, nicht der der dritten,
die seit 1993 erschienen ist.

Als besonders gelungen scheint mir die Interpretation des Vater-
unser als ,,wichtigstes dkumenisches Gebet”, wo die einzelnen Teile
und Bitten des Vaterunser mit Texten aus den verschiedenen Kate-
chismen erldutert und interpretiert werden. Insofern ist dieser Bd —
auch mit seinen zahlreichen biblischen Verweisen — stéirker ein spiri-
tuelles denn ein ethisches Buch, das zum Leben in der Nachfolge
Christi einlddt.

Regensburg Herbert Schlagel
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Christliche Sozialwissenschaften

Der Offentlichkeitsauftrag der Kirche. Begriindung — Wege — Grenzen, hg. v.
Joachim Wiemeyer / Wilfried Lochbiihler / Judith Wolf. — Miinster:
Lit-Verlag 1999. IV, 147 S. (Schriften des Instituts fiir christliche Sozialwis-
senschaften, 42), brosch. kt DM 29,80 ISBN: 3—-8258-4083—2
Die Erosion der traditionell volkskirchlichen Milieus und damit

verbunden die Neubestimmung der gesellschaftlichen Relevanz der
Kirchen erzwingt eine neue Selbstorientierung iiber ihre Identitat als
religitse Gemeinschaft einerseits und gesellschaftsgestaltende Grup-
pierung anderseits. Der Offentlichkeitsauftrag der Kirchen bleibt da-
bei eine biblisch begriindete Verpflichtung, die jedoch auf der Folie
sozialer und politischer Vorgaben und Denkweisen neu buchstabiert
und inhaltlich gefiillt werden muB. Die V. gehen ausgehend vom ge-
meinsamen Wort der Kirchen zur wirtschaftlichen Lage in Deutsch-
land von 1997 in ihren Aufsitzen der Frage nach, welche konkrete
Form der Offentlichkeitsauftrag im Spannungsgefiige von aktiver
Mitgestaltung und kritisch-konstruktiver Begleitung politisch-sozia-
ler Prozesse besitzt und besitzen muB. Die verschiedenen Maglich-
keiten der Kirchen, in der gegenwértigen Zeit ihrer ,Relevanzkrise®
(87) ihren Offentlichkeitsauftrag wahrzunehmen, bestimmen auch
ihre gesellschaftliche Rolle im Konzert der verschiedenen Gruppie-
rungen: als kritischer Beobachter politischer Entwicklungen, als Lie-
ferant von ethisch-moralischen Werten, die das Gefiige von Gesell-
schaft und Staat als Fundament tragen, als Sinnvermittler in der post-
modernen Uniibersichtlichkeit.

Die Vf. schlagen in ihren pointierten Aufséitzen den groBen Bogen
vom theoretischen Verstindnis des Verhiltnisses von Kirche und de-
mokratischem Staat (HERMANN Joser GrossE KracHT) iiber Analysen
der Situation der kirchlichen Gestaltungsmoglichkeiten und -ideen
in Deutschland (ReinaARD RicaTeR) und der Schweiz (BEATRICE Bo-
waLD) bis hin zu exemplarischen Darstellungen politisch wirksamen
Arbeitens in Pax Christi (CurisTorH DiriNGER) und beim Hilfswerk
Misereor (PETER ROTTLANDER). Mit dem Blick auf die Massenmedien
(MarTIN Nass) wird der Tatsache Rechnung getragen, daf sich in den
Medien den Kirchen eine Form von Offentlichkeit entgegenstellt, der
sie sich als besondere Herausforderung stellen miissen. Leider bleibt
das Internet als eigenstandiges Kommunikationsmedium noch weit-
gehend unberticksichtigt.

Zum Offentlichkeitsauftrag gehort untrennbar auch die kirchliche
Bildungsarbeit, die im Kontext der Gegenwart als BewuBtseinsbil-
dung verstanden wird (MATTHIAS SELLMANN). Angesichts des euro-
péischen Integrationsprozesses liegt die Aufgabe der Kirchen darin,
»den Finger in die gesellschaftlichen Wunden* (110) zu legen und
den Gottesbezug als Grundlage einer europdischen Werteordnung zu
dokumentieren (FrRank Ronge). Ein theologisch-sozialethischer Blick
auf die Kompetenz der Kirchen fiir die Politik (Geruarp Kruir) diffe-
renziert politisches Handeln einzelner Christen, christlicher Grup-
pen und kirchlicher Leitungen.

. Der Shd verschafft dem Leser einen fundierten und konzentrierten

Uberblick iiber eine Thematik, die von bedeutender ekklesiologischer

Tragweite ist. Im Ubergang zur Informationsgesellschaft, in der Of-

fentlichkeit und Kommunikation iiber Identitat und Relevanz der Kir-

chen entscheiden, liegt die Aufgabe der Kirchen nicht mehr primér in
einer rechtlich-institutionellen Abgrenzung, sondern im kreativen

Einbringen ihrer Leitbilder in den gesellschaftlichen Diskurs. Ein

13-seitiges Literaturverzeichnis beschlieft den Sbhd.

Minster Stefan Béntert

Religionswissenschaft

Kuschel, Karl-Josef: Vom Streit zum Wettstreit der Religionen. Lessing und die
Herausforderung des Islam. — Diisseldorf: Patmos 1998. 364 S. (Weltreligio-
nen und Literatur, 1), geb. DM 49,80 ISBN: 3491-72391-4
Im Streitgespréch iiber die Méglichkeit und das Recht einer Theo-

logie der Religionen ist Lessing so prisent, daB es unnétig zu sein

scheint, seine Stellungnahme zur Problematik religitser Wahrheits-
anspriiche erneut zu vergegenwartigen. Lingst ist sein dichterischer

Entwurf, den er mit dem Schauspiel ,Nathan der Weise* und hier

insbesondere mit der Ringparabel vorgelegt hat, zum Typos erhoben

worden, den man in mancherlei Ausprigungen der religionstheologi-
schen Debatte wiederzuerkennen meint, den man jedoch kaum einer
eigenen Interpretationsbemiithung wiirdigt. Wie auch immer man zu
ihm steht — ob man vom Standpunkt einer die Wahrheit des christli-

chen Glaubens behauptenden Theologie Lessings Toleranzbegriff als
unzulédssige ErmaBigung, Relativierung oder auch Ethisierung der
Wabhrheitsfrage kritisiert oder ob man vom Standpunkt eines nach-
christlichen, atheistischen Humanismus in Lessing v.a. den Reli-
gionskritiker sieht: es scheint ausgemacht zu sein, wo er steht und
was er in Sachen der Religion zu sagen hat.

Es ist Karl-Josef Kuschel zu danken, daB er in diese Diskussions-
lage Bewegung bringt. Sein Buch vermittelt nicht nur neue Impulse
fiir die Lessing-Forschung, sondern auch fiir die Weiterfithrung des
interreligitsen Gespréchs. Das Thema ,,Lessing und die Herausforde-
rung des Islam* will als Herausforderung auf dem heutigen Weg ,,vom
Streit zum Wettstreit der Religionen“ begriffen werden. Dal} dieser
Haupttitel nur allzu gut paBt, um die von Hans Kiing und seinem
Schiiler K. engagiert betriebene Suche nach einem ,,Weltethos®, das
die verschiedenen Religionen unbeschadet ihrer dogmatischen Diffe-
renzen miteinander verbindet, zu unterstiitzen, ist deutlich und 1Bt
Zweifel aufkommen, ob nicht auch hier das Interesse des Interpreten
vorschreibt, was dem interpretierten Vf. zu sagen zugestanden oder
auch verwehrt wird. Die Bedenken zerstreuen sich jedoch mit fort-
schreitender Lektiire. K. ist hermeneutisch versiert genug, um sein
Interesse von vornherein offenzulegen und am Ende in einer Besin-
nung auf ,Perspektiven einer Religionstheologie der Zukunft®
(343-347) zur Diskussion zu stellen. Zudem liBt er Lessing so aus-
fiihrlich und differenziert zu Wort kommen, daBl Leserinnen und Le-
ser sich selbst ein Urteil bilden kénnen.

Durchaus im Sinne Lessings versteht K. die Frage nach der religié-
sen Wahrheit immer auch als Frage der Methode: Wie kénnen Men-
schen auf dem Weg zur Wahrheit voranschreiten und einander besser
verstehen? Als eine Antwort fiihrt K. den Begriff der ,,strategischen
Aufwertung” ein, mit dem er Lessings Verfahrensweise charakteri-
siert, den man aber wohl auch auf seinen Umgang mit Lessing bezie-
hen darf. Ohne sich mit dem Gegenstand seiner Darlegungen zu iden-
tifizieren, sucht der Vf. ihm dadurch gerecht zu werden, daf er eine
.kontextabhédngige Positivzeichnung® erstellt, mit deren Hilfe umlau-
fende negative Vorurteile und Stereotype korrigiert, ,.im Interesse ei-
ner héheren Komplexitit* {iberwunden werden kénnen (22; vgl. 40f.
2571). Dabei weist die ,,Positivzeichnung®, in der Lessings Religions-
theologie hier zur Darstellung kommt, als Gegenbild zuriick auf die
dunkle Folie verfehlter Verhéltnisbestimmungen von Christentum
und Islam und beansprucht als Vorbild zugleich zukunftsweisende
Bedeutung im Blick auf ein friedliches Miteinander verschiedener
Religionen.

In einem ersten Hauptteil (,,Gute Griinde fiir alle Religionen*, 32—103) erin-
nert K. die Anfinge, die schon beim jungen Lessing ein auBergewéhnliches In-
teresse nicht nur am Judentum, sondern auch am Islam erkennen lassen: Be-
reits der 12jéhrige Schiiler wendet sich gegen die pauschale Verurteilung der
»,Mohammedaner”; ,niemand“ sei ,ein Barbar, auBer der inhuman und grau-
sam ist" (33). Und der junge Kritiker, der spiter zu dem groBen Orientalisten
Johann Jacob Reiske in freundschaftliche Verbindung treten wird (105-110),
sucht die Vorurteile gegeniiber dem Islam zu iiberwinden, indem er sich um-
fassende Kenntnisse der orientalistischen Wissenschaft seiner Zeit aneignet
und wichtige Beitrdge zur Geschichte und Theologie des Islam (von Augier de
Marigny und Voltaire) ins Deutsche iibersetzt. Die darin zum Ausdruck kom-
mende Bereitschaft, sich vorurteilslos auf die Gedankenwelt einer anderen Re-
ligion einzulassen, ist um so bemerkenswerter, als diese in der Perspektive
christlicher Theologie tiber Jh.e hin fast ausschlieBlich als feindliche Religion
wahrgenommen worden ist. K. sieht , Lessings Neubewertung des Islam (...) in
volligem Gegensatz zu einer in der Christenheit jahrhundertelang iiblichen Ab-
wertung des Islam als einer illegitimen antichristlichen Religion® (53), aber
auch in Differenz gegeniiber ,zwiespiltigen“ Beurteilungen im Zeitalter der
Aufklarung, wie sie beispielhaft bei Voltaire zu studieren sind (74-90). Lessing
erscheint hier als der konsequentere, radikalere Aufkldrer. Als typischer Vertre-
ter seiner Zeit, des Zeitalters der Vernunft, wendet er ein Urteil ins Positive, das
bei Luther noch negativ gemeint war: Hielt der Reformator den Koran fiir ,eitel
menschliche vernunfft on Gottes wort und geist® (zit. 68f), so stellt Lessing in
Erinnerung an das von Hieronymus Cardanus im Zeitalter der Reformation in-
szenierte Religionsgesprich gerade die ,VernunftgeméBheit des Koran® im
Kontrast zur ,, Vernunftwidrigkeit anderer Religionen* heraus (94).

Nachdem somit , Lessings eigenes Profil in Sachen Islam* in Grundziigen
deutlich geworden ist (101-103), fithrt der zweite Hauptteil unter der Uber-
schrift , Der Streit um den Absolutheitsanspruch des Christentums* (104—187)
in jene Kontroversen, in denen der Wolfenbiitteler Bibliothekar als Theologie-
kritiker hervorgetreten ist: Hier geht es um die Frage, ob auch Heiden selig wer-
den kénnen oder ob ihnen ewige Hllenstrafen drohen, um Gerechtigkeit in der
Beurteilung von Sozinianern und Trinitétsleugnern; noch einmal wird der
~Fragmentenstreit”, die Herausforderung des Reimarus und die schroffe Apo-
logie Goezes und anderer christlicher Theologen, in Erinnerung gerufen
(156-183). Die Wiederholung freilich gewinnt insofern den Reiz einer Neuent-
deckung, als K. in den verschiedenen Streitgesprichen die untergriindige, sich
in Nebenbemerkungen lediglich andeutende Prisenz der Islamthematik auf-
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zuweisen versteht, Was im jeweiligen Textzusammenhang unerheblich zu sein
scheint und daher von der Lessing-Interpretation zumeist iibersehen worden
ist, bewihrt sich in der Zusammenstellung als Leitfaden, der zentrale Intentio-
nen der Theologiekritik Lessings erkennbar werden ldfit. Die von Lessing in
,Fragmenten® publizierte , Apologie oder Schutzschrift fiir die verniinftigen
Verehrer Gottes* von Hermann Samuel Reimarus ist implizit und in einigen
Passagen auch explizit eine Rechtfertigung des Islam, sofern dieser unter den
positiven Religionen am ehesten dem Idealbild einer wnatiirlichen®, vernunft-
gemiben Religion entspricht. Am Beispiel des von Ibn Tufail im 12. Jh. ge-
schriebenen und im 18. Jh. wiederentdeckten, auch von Lessing aufmerksam
rezipierten Romans vom ,Philosophus autodidactus®, der auf einer einsamen
Insel lebend allein aus eigener Vernunft zur religiésen Erkenntnis vordringt,
zeigt K. (118-124), wie das Ziel der von Reimarus und Lessing betriebenen Auf-
kldrung in der islamischen Tradition bereits prifiguriert ist (vgl. hierzu 166,
Anm, 58, den ,Fingerzeig" zur Interpretation der Thesen zur ,Erziehung des
Menschengeschlechts, in denen der Islam als nachchristliche Religion zwar
mit keinem Wort erwdhnt wird, der Sache nach aber der Gedanke einer religio-
sen Entwicklung aus den Kriiften der sich selbst iiberlassenen Vernunft durch-
aus Aufnahme und Sympathie findet).

Ist also das Jenseits der positiven Religionen im Diesseits der Religions-
geschichte v.a. im Islam zur Geltung gekommen? Ist der Islam ,,die wahre Reli-
gion?" (184). Mit dieser Frage ist eine Interpretationshypothese formuliert, die
abschliefend, in den Teilen III. bis VI. (188-342), am ,Nathan”“ als Lessings
religionstheologischem Vermichtnis iiberpriift und prézisiert werden kann.
Hat man in der bisherigen Interpretationsgeschichte vornehmlich das Verhilt-
nis von Christen und Juden als religionstheologische Hauptachse herausgeho-
ben und demgegeniiber die Muslime des Stiicks in den Hintergrund treten las-
sen, so zeigt K. nun, dab die gesamte Handlung und insbesondere auch die
Ringparabel durch eine proislamische Tendenz charakterisiert sind. Der Islam
liefert mehr als das orientalische Lokalkolorit des Schauspiels; und er ist mehr
als ein weiterer Anwendungsfall der vom Titelhelden vorgetragenen religiosen
Weisheit. Im Vergleich der drei abrahamischen Religionen, so wie sie sich auf
der Biithne im Reden und Handeln ihrer Angehérigen darstellen, schneidet der
Islam erstaunlich positiv ab. D. h. zum einen: Anders als die Christen, die ein
durchaus ,,zwiespiltiges“ Bild des Christentums vermitteln, aber auch anders
als der Jude Nathan, der wohl fiir die soziale Situation des Judentums, aber
weniger fiir dessen religitse Tradition représentativ ist (vgl. 219), sind die Mus-
lime (Al-Hafi, Sittah und Saladin) echte Représentanten ihrer religiésen Tradi-
tion, auch wenn ihre persénlichen Schwichen keineswegs verschwiegen wer-
den. Das Bild des Islam ist zwar nicht ,,naiv", aber doch ,,auf kalkulierte, stra-
tegische Weise ,idealisiert “ (231; vgl. 257). Von einem ,,proislamischen® Stiick
kann sodann auch deswegen gesprochen werden, weil Lessings eigener, in der
Ringparabel verdichteter Entwurf religiéser Wahrheit ein deutlich islamisches
Profil zeigt, wie v.a. am Begriff der ,Ergebenheit in Gott” deutlich wird. Dieser
Schliisselbegriff hat nicht nur jiidisch-christliche Wurzeln; er kann auch als
Ubersetzung des Wortes , Islam”“ verstanden werden. Goethes Verse ,,Wenn Is-
lam Gott ergeben heiBit, / Im Islam leben und sterben wir alle“ entsprechen
durchaus der Botschaft der Ringparabel (vgl. 324—-334). SchlieBlich ist es be-
merkenswert, da am Ende der Biihnenhandlung, wenn ,,unter stummer Wie-
derholung allerseitiger Umarmungen® der Vorhang fallt, die Muslime ,.als die
eigentlichen ,Gewinner'* dastehen (261). Thnen werden weitere Familienmit-
glieder geschenkt. Christen und Juden werden gleichsam in die muslimische
Familie integriert.

Das von Lessing ins Auge gefalite Ziel wire jedoch miliverstanden, wenn
man hier eine Religion auf Kosten der anderen dominieren sihe. Die These von
der ,,proislamischen” Tendenz ist zu verkniipfen mit der anderen, fiir K.s Inter-
pretation ebenso zentralen These, Lessings ,,Nathan® enthalte in der Weise einer
Vision ,,die Gesamtkonzeption einer inneren Verbindung von Menschen der
abrahamischen Religionen® (192; ausfiihrlich begriindet 264-272, 305— 316).
Die drei Religionen stehen nicht nur vor der gleichen Aufgabe, durch ihre jewei-
lige Tradition hindurch ,Menschsein® zu verwirklichen; sie haben aus ihrer je-
weiligen Tradition heraus auch die Miglichkeit, die innere Kraft und das Recht,
zur Gestaltwerdung der Menschlichkeit ihr Eigenes beizutragen. Jenseits aller
»orthodoxen® Konzeptionen, die das ideale Menschsein mit einer positiven Re-
ligionsgestalt identifizieren, mithin als ,,Judesein®, ,,Christsein® oder ,Muslim-
sein® exklusiv behaupten, aber auch jenseits eines nichtreligiosen Humanismus
tritt Lessing fiir eine dialektische Sicht ein, der gemidlB ,das Religidse als
Menschlichkeit verwirklicht und die Menschlichkeit im Religitsen begriindet
ist” (220; vgl. 314). Auf der Ebene des konzeptionellen Entwurfs gilt demnach,
daP Lessings Stiick genau in dem Sinne proislamisch ist, in dem es auch als pro-
jidisch und prochristlich verstanden werden kann. Wie K. in einer eindring-
lichen, auch die Vorgeschichte des literarischen Stoffs in der jiidischen, christ-
lichen und muslimischen Tradition (272—305) referierenden Interpretation der
Ringparabel aufzeigt, denkt Lessing ,eine Religionstheologie von Judentum,
Christentum und Islam in Kategorien struktureller Verflochtenheit, gegenseiti-
ger Verwiesenheit und solidarischem Miteinander von Menschen® (271). Die
drei Religionen sind gleichrangig, sofern sie in der Liebe Gottes begriindet und
aufeinander in der einen ,Menschheitsfamilie” verwiesen sind.

K. reklamiert Lessing fiir ,,die groBe Wende in der Religionstheo-
logie* (314—317). Diese diirfe ,nicht unter Lessings Niveau” (343) zu-
riickbleiben. Inwiefern aber hat sie Anlaf}, iber ihn hinauszugehen?
Auch wenn K. keinen Zweifel daran 1406t, daB Lessings Ringparabel
fiir das Miteinander von Juden, Christen und Muslimen eine theo-
logisch tragfdhige ,Basis” anbietet (317-342), plddiert er am Ende

doch fiir ,einen prinzipiell anderen Ausgangspunkt als Lessing®
(345). Dieser sei nicht daran interessiert gewesen, ,,die inhaltlichen
Unterschiede herauszuprofilieren®, er habe ,nicht ,von innen‘ (...),
sondern ,von aufen’* argumentiert (344). Demgegeniiber fordert K. —
und verheiBt zugleich die Einlésung des Desiderats —eine ,, Theologie
der Religionen®, die auf der Grundlage der biblischen Offenbarungs-
urkunden, also vom innersten Grund des Christentums her, zur Er-
kenntnis anderer Religionen in ihrer jeweiligen Besonderheit verhilft.

Mit seiner Lessing-Studie hat K. die Prolegomena zu dieser noch
ausstehenden ,biblisch begriindeten Theologie der Religionen” (347)
vorgelegt. Abgesehen von einem Zeitungsartikel von Friedrich Nie-
wohner (in der FAZ vom 5. 6. 1996; dazu die Hinweise bei K. 100.
262 und 330), ist das Thema ,Lessing und der Islam® bislang nir-
gendwo so umfassend, so perspektivenreich und so anregend erértert
worden. Hier wird die Tradition des Religionsgesprichs im besten
Sinne vergegenwirtigt und weitergeschrieben. Wie Lessings Aufkla-
rung, so ist auch K.s Arbeit iiberaus lehrreich, und sei es auch in dem
Sinne, daP Leserinnen und Leser, einmal aufmerksam geworden,
manches anders sehen als der Vf. Auch Lessing hat niemals verlangt,
,.dab die Aussicht, die ihn entziicket, auch jedes andere Auge entziik-
ken miisse” (Vorbericht zur ,,Erziehung des Menschengeschlechts®).
Der Rez. stellt sich gern an den Ort, an dem sich nach einer Ge-
schichte vielfacher MiBverstindnisse und MiBhandlungen bessere
Aussichten auf die Verstandigung zwischen den drei abrahamischen
Religionen eréffnen. Was er gleichwohl im Blick auf Lessing und im
Blick auf die theologische Grundlegung des interreligitsen Dialogs
anders sieht, sei abschlieBend in der Hoffnung auf die Weiterfiihrung
des Gespriichs unter drei Punkten jedenfalls angedeutet.

1. Die im Sinne der ,strategischen Aufwertung® zu verstehende
»Positivzeichnung® der muslimischen Figuren im ,Nathan“ droht
an manchen Stellen zur ,naiven“ Idealisierung zu werden, was K.
ausdriicklich nicht will und was er durch gelegentliche Hinweise
auf die ,realistischen® Ziige zu vermeiden sucht. Wo der V1. ,,das Ide-
albild von Muslimen® nachzeichnet, ,die zu liberlegener Toleranz,
gerechter Herrschaft und sympathischer Menschlichkeit fahig sind“
(239), sieht der Rez. eher einen dramatischen Prozel, in dem die Mus-
lime ebenso wie die Christen zu Toleranz, Gerechtigkeit und Huma-
nitéit allererst befreit und beféhigt werden. Die Tugenden, die sie
gewinnen, haben sie nicht schon aufgrund ihrer natiirlichen und re-
ligiosen Herkuntft. Es sind vermittelte Tugenden, wobei der Vermitt-
lungsvorgang von Lessing absichtsvoll als ein Prozel der kommuni-
kativen Grenziiberschreitung dargestellt wird. Das gilt fiir die Beleh-
rung, die dem Sultan durch die Ringerzahlung des Juden Nathan zu-
teil wird. Und das gilt auch fiir die geschwisterliche, wahrhaft
humane Praxis, als deren Vorbild Assad, der Bruder Saladins und Sit-
tahs, der Vater Rechas und des Tempelherren, im Hintergrund wirkt.
Ohne diesen Bruder, dem nicht zuletzt auch Nathan sein Leben ver-
dankt, hitte Saladin gar nicht im feindlichen Tempelherren den Ver-
wandten erkennen konnen. Diese wahrhaft ideale Gestalt, die Lessing
im Raum der Idealitét, in der Vorgeschichte der eigentlichen Biithnen-
handlung belaBt, ist als Muslim doch so wenig in den Vorurteilen sei-
ner positiven Religionsgemeinschaft befangen, dall er mit einer Chri-
stenfrau die Ehe eingeht. Die Geschwisterlichkeit, die durch Sittah
und Saladin auf der Bithne repréasentiert wird (vgl. 239-243), weist
iiber sich hinaus auf die allein in der Liebe begriindete Gemeinschaft
in der einen Menschheitsfamilie.

2. Im Kontext des Religionsgesprichs der Aufklirung empfiehlt
sich der Islam als ,,verniinftige“ Religion. Als solche wird er u.a. von
Reimarus verteidigt. Dafi auch Lessing Sympathien hegt fiir eine wahr-
haft verniinftige und d.h. fiir ihn zugleich auch wahrhaft natiirliche
Religion, ist nicht zu verkennen. Aber gerade weil er darauf dringt, er-
laubt er sich immer wieder auch die Riickfrage, ob eine vorgeblich ver-
niinftige Argumentation auch ,,in Wahrheit* verniinftig ist, d. h. ob sie
der zu begreifenden Sache und der zu verwirklichenden Menschlich-
keit wirklich angemessen ist. Die Anwaltschaft, die Lessing fiir Reima-
rusund die von diesem verteidigte , verniinftige Religion® iibernimmt,
bedeutet keine unkritische Identifikation. In K.s Terminologie: Es geht
hier in der Tat um , strategische Aufwertung®. Es geht aber auch — und
das wird in K.s Interpretation zu wenig bedacht — um das Streit-
gesprich, in dem die Rationalitdt der Aufklarung in Sachen der Reli-
gion in Frage steht. Das Einverstidndnis iiber die Wahrheit der Religio-
nen setzt die Vernunftkritik voraus, wie sie im Sammlungsmonolog
Nathans (ITI/6: ,Wie Geld in Sack, so striche man in Kopf auch Wahr-
heit ein?“) reflektiert und dann in der eben nicht zufélligen Form der
Gleichniserzihlung auch an der nur allzu klugen, aber bornierten Ver-
nunft des Sultans durchgefiihrt wird. Leider iibergeht K. in seiner an-
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sonsten so umsichtigen, motivgeschichtlich reichen Interpretation
der Ringparabel diese grundlegende Reflexion auf den Begriff religic-
ser Wahrheit und begibt sich damit auch der Méglichkeit, von Lessing
her das Wie des interreligiosen Dialogs, seinen Logos im Sinne von
Sprache und Vernunft kritisch zu bestimmen.

3. Die ,,Basis", auf die Lessing mit der Ringparabel die streitenden
Religionsparteien verweist, ist im Sinne des Islam interpretierbar. Is-
lam im wortlichen Sinne verstanden als ,,Ergebenheit in Gott*, gehért
zur Substanz religioser Wahrheit, wie sie in der Gabe des Ringes sym-
bolisiert ist. Diese Lesart im Rahmen einer Gesamtinterpretation
plausibel gemacht zu haben, ist eine der wesentlichen hermeneuti-
schen Leistungen, durch die K. die Lessing-Forschung bereichert
und herausgefordert hat. Dabei weill er, daB diese Interpretation,
ohne etwas von ihrer Wahrheit einzubiiBen, auch mit anderen Les-
arten vertréglich ist. Der in den Ring eingelassene ,,Opal, der hundert
schone Farben spielte®, ist so reich an Wahrheit, daB er niemals ganz
erfabt, in einem System religiésen Wissens wiedergegeben werden
kann; er ist aber auch so reich, daB, von verschiedenen Seiten aus
betrachtet, das Ganze des jeweiligen Glaubens in ihm wiedererkannt
werden kann. Auch das Christentum verliert nichts, wenn es sich im
Medium der Ringparabel iiber den Grund des eigenen Glaubens ver-
standigt. Wenn K. am Ende doch gegeniiber Lessing fiir einen anderen
Ausgangspunkt®, fiir eine aus dem innersten Grund des christlichen
Glaubens entworfene Theologie der Religionen eintritt, scheint er zu
verkennen, wie weit Lessings Entwurf diesem Desiderat schon ent-
gegenkommt. Der Opal ,hatte die geheime Kraft, vor Gott und Men-
schen angenehm zu machen, wer in dieser Zuversicht ihn trug“. Er
wirkt mithin allein durch den Glauben, auf den nicht ohne Grund
die streitenden Briider durch den Richter zuerst verwiesen werden
(.,So glaube jeder sicher seinen Ring den echten.*); und was er wirkt,
ist nichts anderes als die voraussetzungslos und bedingungslos ge-
wihrte Gabe der Rechtfertigung, von der sich mit guten Griinden sa-
gen laBt, daB sie im Zentrum des Evangeliums steht. Lessings Theo-
logie der Religionen ist insofern keineswegs ,.von auBen entworfen.
Nicht nur in formaler Hinsicht (vgl. die Aufnahme der Gleichnisspra-
che), sondern auch in inhaltlicher Hinsicht ist sie der biblischen Of-
fenbarung enger verbunden, als es zunédchst erscheinen mag. Indem
sie im Gleichnis an die dem Urvater geschehene Berufung zum Glau-
ben und zur Hoffnung (,,Zuversicht“) erinnert, lddt sie alle drei abra-
hamischen Religionen ein, sich selbst im Glauben Abrahams wieder-
zuerkennen und wechselseitig anzuerkennen. Man darf gespannt
sein, ob K. auf dieses Angebot noch einmal zuriickkommen oder ob
er fiir das Gesprdch unter den Religionen eine andere theologisch
noch iiberzeugendere Grundlage finden wird.

Wuppertal Johannes von Liipke

Philosophie

wHerkunft aber bleibt stets Zukunft“. Martin Heidegger und die Gottesfrage,
hg. v. Paola-Ludovica Coriando. — Frankfurt/M.: Vittorio Klostermann
1998. 232 S. (Schriftenreihe. Martin Heidegger Gesellschatft, 5), kt DM 78,00
ISBN: 3-465—-02770-1

Der Bd bietet die Beitréige der 9. Tagung der Martin-Heidegger-Ge-
sellschaft, die unter dem Titel des besprochenen Buches stand. Am
Beginn steht eine Einleitung der Hg.in (7-16) zu den Vortrdgen von
Manfred Riedel (Frommigkeit im Denken), Jean Greisch (Das
grofe Spiel des Lebens und das Uberméchtige), Bernhard Casper
(Das Versuchtsein des Daseins und das ,Freiwerden von Gdétzen?),
Holger Helting (Heidegger und Meister Eckehart), Paola-Lu-
dovica Coriando (Zur Er-mittlung des Ubergangs. Der Wesungs-
ort des ,letzten Gottes* im seinsgeschichtlichen Denken), Th.C.W.
Oudemans (Untergehen im Angesicht des abwesenden Gottes —
Die Niichternheit im Denken Heideggers), Hans Hiibner (,Vom Er-
eignis‘ und vom Ereignis Gott. Ein theologischer Beitrag zu Martin
Heideggers ,Beitrdgen zur Philosophie’), Augustinus Karl Wu-
cherer-Huldenfeld (,FufSfassen im anderen Anfang‘. Gedanken
zur Wiederholung des denkgeschichtlichen Uberlieferung philoso-
phischer Theologie), Rainer Thurnher (Bemerkungen zu Heideg-
gers theologischer Abstinenz vor der ,Kehre) und Costantino
Esposito (Die Gnade und das Nichts. Zu Heideggers Gottesfrage).

Manfred Riedel (17—43) zeigt, ,,dall Heidegger als Denker von Gott keines-
wegs geschwiegen hat”, obwohl er empfohlen hat, heute ,im Bereich des Den-
kens von Gott zu schweigen® (18). Nach Hinweisen zu Heideggers Beziehung
zum katholischen Milieu und seinem ,,Ausbruch aus dem Gehéause der katho-

lischen Dogmatik* (27) kommen Heideggers Jugendfrommigkeit und seine Auf-
merksambkeit fiir das Urchristentum und Augustinus in den Blick. Die Aversion
gegen das ,Erphilosophieren“ von Religion zeigt sich als Hauptmotiv seiner
Ablehnung des Theismus. Heidegger sagt (42): ,,Die Philosophie muf in ihrer
radikalen, sich selbst auf sich selbst stellenden Fraglichkeit prinzipiell a-thei-
stisch sein. Sie darf sich gerade ob ihrer Grundtendenz nicht vermessen, Gott
zu haben und zu bestimmen.“ Heideggers Denkweg habe iiber das Gesprédch mit
Nietzsche und Hélderlin ,,nach der Kehre jenen langen zweiten Gang des Fra-
gens begonnen, der die Gottesfrage ins Offene, Freie philosophischer Besin-
nung zuriickgebracht hat” (43).

Jean Greisch (45-65) diskutiert die Frage, ob Heideggers religionsphédnome-
nologische Arbeiten der frithen Jahre (v.a. Bd 60 der Gesamtausgabe: Phdnome-
nologie des religiosen Lebens) ,nur ein Vorspiel zu seinem eigentlichen Den-
ken“ sind, ,gleichsam Eierschalen, die noch am Riicken des eben aus-
geschliipften Kiikens kleben®, oder ob die Hypothese berechtigt ist, daB die
Philosophie sich laut Heidegger Gott nur ,in der rechten Weise zuwenden
kann, wenn sie zundchst von ihm wegblickt®. Diese Hypothese erhértet Greisch
anhand der Einleitung in die Philosophie (WS 1928/29; Bd 27 der Gesamtaus-
gabe). Obzwar die Gottesfrage hichstens am Rande beriihrt werde (59 verweist
Greisch auf Heideggers lakonische Bemerkung, ,daB die Rede von Gott als
Quelle aller Wahrheit nur im Kontext der Besinnung auf das Ganze der Wahr-
heit einen Sinn hat*), tritt sie mit den Stichworten der ,Endlichkeit’, der , Tran-
szendenz’ und des ,Ubermichtigen‘ doch unversehens auf den Plan. In ihnen
dokumentiere sich die Angewiesenheit des Daseins auf Halt. Heidegger sagt
(62f): ,,Das Dasein hat in sich selbst in seiner Existenz immer eine bestimmte
Idee des Gottlichen, und sei es auch nur des Gétzen®.

Bernhard Casper (67—81) beginnt mit der SchluBpassage von Heideggers
Freiburger Antrittsvorlesung Was ist Metaphysik?, in der vom ,Freiwerden
von den Gotzen“ gesprochen wird, das laut Casper auf ,eine Bewegung des
Transzendierens verweist” (67). Das Denken des jungen Heidegger sei ,chri-
stentumskritisch — um des urspriinglichen Christentums willen® (69). Als das
»eigentliche Fundament der Philosophie® nennt Casper das ,radikale existen-
zielle Ergreifen und die Zeitigung der Fraglichkeit* (70), das zugleich Grund
des In-Versuchung-Seins des Daseins ist (71). Dieses auch an Augustinus an-
kniipfende Motiv, das auf die ,Besorgnis‘ weist, ,,in welcher das Sorgen sich
selbst in die Sorge nimmt“ (73), wird mit der im Verfallen geschehenden Idola-
trie konfrontiert (751): das ,,Sich-Hinwegschleichen des Daseins aus der Frag-
wiirdigkeit seiner Zeitigung” (76) findet seinen Widerpart zunéchst in der
~Frommigkeit des Sich-Transzendierens in der Seinsfrage® (761f.), sodann im
wFreiwerden von den Goétzen® und im ,.Ereignis® (79ff). Als Caspers Resiimee
kann gelten (80): ,,Erst indem das Denken in den Gabecharakter der Zeitigung
des Seyns einkehrt, kann es auch positiv von dem Heiligen und von dem Gatt-
lichen sprechen, dem Gott und dem letzten Gott — und von dem Harren auf ihn
sprechen.”

Holger Helting (83-100) versucht als tragenden Boden des Gesprichs zwi-
schen Heidegger und Meister Eckehart den ,Grundgedanken des Nichts“ auf-
zuweisen. Helting ebnet sich den Zugang zu Heideggers Gottesdenken iiber
einschldgige Aulflerungen aus dem Humanismusbrief, aus dem Begriff des Er-
eignisses und der aus dem Ereignis gedachten éhidew. Er gelangt schlieBlich zu
einem aus der Wahrheit des Seins gedachten Bezug der Gottheit zum Gott
(92ff.). Darauf folgen Bemerkungen zum ,,,Nichts' im Gottesdenken bei Meister
Eckehart* (94ff). Laut Helting ist es Eckehart , nicht um eine weltabgewandte
Gottes-Verziickung” gegangen, sondern darum, den sein-lassenden Grundzug
des Urgrundes in die Welt zu tragen® (97).

Paola-Ludovica Coriando (101-116) fdngt mit einer ,,Standort-Bestimmung
des Ereignis-Denkens® in Heideggers Beitrdgen zur Philosophie an, spricht zum
»Unterschied von Gott und Sein®, zum ,,Wink als ,Wesung' des Gott-haften,
zur ,,,Bergung’ dieses Geschehens in der ,grofien Stille* und schlieBt mit einem
+Ausblick auf offene Fragen®. Die Sprache der Beitrdge hat sie sich distanzlos
anverwandelt und bietet gleichsam einen Intensivkurs zum Einstieg in das er-
eignisgeschichtliche Denken Heideggers, der aber Lesern, die Fragen stellen,
Schwierigkeiten bereiten kann. FolgendermaBen charakterisiert sie die ge-
schichtliche Situation (105): ,Die Vorhandenheit selbst — das Praesente des
Seins — hat sich dem Denken in ihrer Wesenlosigkeit zugekehrt. Doch das Den-
ken denkt nur das Sein. Dali kein Gott’ mehr das Wesentliche des Menschen
verdichtet und in diesem Nicht-mehr doch als ,leere Stelle* das Denken angeht,
denken wir vom Sein her.” Konziser wird man die Grundlinien kaum formulie-
ren koénnen. Die anregende und zu beachtende Hauptthese lautet (115): ,,Das
seinsgeschichtliche Denken denkt das Gotthafte aus dem Unterschied von
Sein und Gott als winkendes Seinsbediirfnis.*

Th. C. W. Oudemans (117-133) setzt mit der befremdenden ,,Identitit von
Denken und Erfahren“ im Spéitwerk Heideggers an (117), die Heidegger als
,Denkerfahrung‘ sucht, die nur vorbereitet werden kénne, sofern uns verwehrt
ist, , denkend zu entwerfen“ (121). Hermeneutik wird zur ,Kapselvorstellung’,
weil sich das , Fragwiirdige entzieht®, weil der ,,hermeneutische Entwurf (...)
Vorgriff“ ist und ein , Angriff gegen die Anspruchslosigkeit des Draufien
schlechthin®“ (121). Das bedeutet (121): ,,Wenn Worte wie Gott, Gottheit, das
Heilige und das Heile je sprechen, dann nur innerhalb einer Anspruchslosig-
keit.” Sofern ,,das Sprechen von Gott vorstellend ist und damit: Gegen die Er-
fahrung dessen, was Gott heiBen kénnte, abgekapselt ist*, kann es also eine
»Gottesfrage Heideggers (...) nicht geben” (122). In der Erfahrung des Nichts,
in der das Denken nicht heimisch zu sein vermag, begegnet jedoch laut Heideg-
ger , die iibergroBe, alles verzehrende Helle”, in der das Denken erfihrt, ,,daB
die Wahrheit des Seins vom Denken unabhiéingig ist* (124). Das Denken kann
sich nur vorbereiten, indem es das vorstellende Denken laBt, verldBt; ankom-
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men kann das Licht nur in dem Blitz, den ,ein Freund, ein Botengénger, der
dem Heiligen néher ist, ein Gott (...) als Entziindung in das menschliche Den-
ken geworfen* hat (132).

Hans Hiibner (135—158) beginnt mit Bemerkungen zur Stellung der Beitrdge
zur Philosophie im Werk Heideggers und der Rezeption des friithen Werks
durch Bultmann, um zu fragen, ,,was der Theologe von der Philosophie erhofft*
(140). Da er als Theologe kein Vertreter einer Wissenschaft sein will, die nach
Heideggers bekanntem Dictum ,nicht denkt, kniipft er ,ein engeres Band zwi-
schen Philosophie und Theologie, als Heidegger es konzedierte” (141). So sieht
er eine Affinitdt zwischen dem ,,paulinischen Denken aus dem sich offenbart
und somit sich erschlossen habenden Gott und dem anfinglichen Denken Hei-
deggers aus dem Seyn als Ereignis® (142) und paraphrasiert den Beginn des
Johannes-Prologs theologisch-hermeneutisch mit den Worten: ,,Ewigkeit wurde
Zeit und Geschichte", verkniipft diese Paraphrase mit Heideggers Wort ,Ereig-
nis* (143). Die ,,Korrespondenz zwischen der Heilsgeschichte des Evangelisten
Johannes und der Seynsgeschichte Heideggers® ldft ihn dessen seyns-
geschichtliches Denken als soteriologisches Denken deuten (148). Als Unter-
schied bleibt, daB auch ,der letzte Gott” der Beitrdge laut Heidegger ,,,unter’
dem Seyn* steht (156). Hiibner schliefit mit der Frage, ,ob uns in Heideggers
Philosophie des Seyns als des Ereignisses eine Moglichkeit eroffnet ist, das,
was wir theologisch von Gott als Ereignis sagen, in neuer Weise zu ,denken’
und zu verstehen® (157). Er tut dies als evangelischer Theologe, unter respekt-
vollem Hinweis auf die Tatsache, daB der Bultmannschiiler Heinrich Schlier
bei seinem Versuch, diesen Weg zu gehen, rémisch-katholisch geworden ist.

Augustinus Karl Wucherer-Huldenfeld (159-181) zielt auf Heideggers Ver-
such, ,,das Wesen philosophischer Theologie aus dem anderen Anfang zu den-
ken® (159); nicht iiberraschend sei, ,,daB auch fiir das seynsgeschichtliche Den-
ken das Gott-Sagen unverzichtbar bleibt* (160f.). Er entfaltet Heideggers These,
alle Metaphysik sei ,onto-theo-logisch strukturiert” (163), und seine , erbitterte
Polemik® gegen die ,Metaphysik der Schépfung®, gegen die ,,poietisch-tech-
nische Fassung des Schopfungsglaubens® (165). Die Relektiire ergebe bei Jo-
hannes Durns Scotus und den Skotisten, deren ,,Metaphysik in vielen Abwand-
lungen fiir die Neuzeit vorherrschend“ gewesen sei (166), ein nominales Seins-
verstdndnis, bei Thomas von Aquin ein verbales (169ff). Diesem Seinsverstind-
nis folgt die Deutung der thomanischen Schopfungsontologie (174ff), die
zeigen soll, daB der ,onto-theo-logische Begriindungszirkel (...) fiir die phi-
losophische Theologie des Thomas in keiner Weise zutreffend” ist (179), Wu-
cherer-Huldenfeld weist am Ende auf die ,Notwendigkeit quellenbezogener
Wiederholung der denkgeschichtlichen Uberlieferung® (180f).

Rainer Thurnher (183-197) geht von der These aus, dafi der frithe Heidegger
von Gott schweigt, und hinterfragt die Vermutung von Zeitgenossen wie Sartre,
,Heidegger sei an dieser Frage nicht interessiert” gewesen (184f). Nach einem
Hinweis auf ,,die Vereinnahmung Wittgensteins durch den Neopositivismus*
und den Sinn des Schweigens im Tractatus wird gezeigt, wie Heideggers
Schweigen ,.als eine eigene, eindringliche Form der Bekundung” zu verstehen
ist (186). Gegen gedankenloses Weitersagen setze das Schweigen eine Zasur, es
wirke als Korrektiv, das die Selbstsicherheit derer erschiittert, ,,die weiterhin in
der gewohnten Weise sich duflern” (188). Entscheidend war die hermeneuti-
sche Situation, die ,,durch die Erfahrung des Fehls des Gattlichen in der durch
Wissenschaft und Planung entzauberten Welt“ bestimmt gewesen sei (188).
Heidegger sei die ,.bei den Griechen bereits vollzogene Verkniipfung von Sein
und Gott* so problematisch geworden, daB er das Schema der Metaphysik in
seiner Gesamtheit zu verabschieden trachtete (192). Der ,prinzipielle Atheis-
mus’, den Heidegger fiir die philosophische Forschung reklamiert, hat laut
Thurnher nur als ,methodischer Atheismus' zu gelten (195), in dem ,,die Got-
tesfrage fiir den Denker sténdig prdsent” ist ,und wohl auch als ein wesentli-
ches Movens seines Philosophierens* wirkt (196). Um 1928 herum sei Heideg-
ger voriibergehend der Auffassung gewesen, die Gottesfrage in einer ,Metonto-
logie’ entfalten zu kénnen (197).

Costantino Esposito (199-223) beginnt mit Heideggers Diagnose des verbor-
genen Schicksals des Abendlandes, in der ,,das Sein selbst nie in seiner letzten
Wahrheit* auftauche (199). Der Nihilismus miisse als ,,endogene Tendenz un-
seres Daseins erkannt werden und dadurch als die Geschichte der Verbergung
als die eigenste Entbergung des Seins selbst“ (199f). Esposito zitiert aus einem
Brief an Ernst Jiinger (200): ,,Das Wesen des Nihilismus ist weder heilbar noch
unheilbar. Es ist das Heil-lose, als dieses jedoch eine einigartige Verweisung ins
Heile*. Heideggers Destruktion des Christentums ziele auf die , fortschreitende
Befreiung eines urspriinglichen Phénomens, welches verdeckt von den Vor-
urteilen der ganzen metaphysischen Tradition, aber auch verborgen von eben
dieser Tradition iiberliefert worden ist“ (200). Durch einen Hinweis in Sein und
Zeit kommt Augustins Analyse der memoria und der temtatio in den Blick.
Heideggers Interpretation der memoria endet laut Esposito zweideutig in der
wradikalen Verweisung auf das Selbst, womit die Suche nach Gott in letzter In-
stanz identisch® sei (211). Die ,,grundlegende Tendenz des Augustinischen Le-
bens® zeige sich aber in der temtatio und deren ,,Gegenbewegung des Zusam-
menhaltens (continentia)® (212). In ihr tritt aber auch eine entscheidende Di-
vergenz zutage, sofern ,fiir Heidegger die Versuchung, von der Augustinus
spricht (...) eine sozusagen absolute und uniiberwindliche Selbst-Erfahrung
ist* (213). Trotz des Beharrens auf der Uniiberwindlichkeit der Selbsterfahrung
sucht Heidegger nach Wegen, ,,die Zeit und die Geschichte nicht als MaB son-
dern als Gabe zu leben® (219). Esposito endet mit Hinweisen zu den Beitridgen
zur Philosophie, in denen Heidegger sich nicht nur gegen die Ontotheologie,
sondern ausdriicklich gegen den christlichen Gott richtet und das Christentum
als ,die radikalste Weise der ,Verkennung aller Wahrheit des Seyns‘“ bezeich-
net (222). Er resiimiert (223): ,Die Gnade Christi wird endgiiltig zur Gabe des

Nichts und die Verheiffung der Erfiillung wird das Versprechen des Ausblei-
bens.*

Der besprochene Bd vergegenwirtigt eine Fiille von Gedanken
und Texten Heideggers zur Gottesfrage, er taugt dazu, verbreitete Mei-
nungen zu Heideggers theologischem Denken zu berichtigen, und for-
dert alle Denkenden heraus, sich auf die Wege dieses Denkens ein-
zulassen. Die philosophische Frage nach Gott ist, obwohl sie in der
offentlichen Diskussion unserer Tage ad acta gelegt zu sein scheint,
offenbar noch nicht einmal in der nétigen Klarheit formuliert wor-
den.

Eichstatt Norbert Fischer

Flasch, Kurt: Das philosophische Denken im Mittelalter. Von Augustin zu Ma-
chiavelli. — Ditzingen: Ph. Reclam jun. 2000. Zweite, revidierte und erwei-
terte Aufl. 808 S., Ln DM 44,80 ISBN: 3—15-028345-0

Um es vorab zu sagen: Dieses Buch ist genial in seiner Gattung.
Galt dies schon fiir die Erstauflage von 1986 (vgl. die Rez. in ThRv
84, 1988, Sp. 149 — 154), so ist das auch fiir die Neuauflage von 2000
festzuhalten. Hier legt der Vf. nicht nur einen tiberpriiften, korrigier-
ten und erweiterten Text vor, sondern hat ihn ,,aufgrund fremder und
eigener Forschung weitgehend umgestaltet” (14), vor allem das 12. Jh.
betreffend. Es gibt wohl kein anderes deutschsprachiges Werk, das
derartig kompetent, umfassend, lebendig in die Problematik des phi-
losophischen Denkens im Mittelalter einfiihrt, und dies in einer ein-
fachen, verstindlichen Sprache (was wieder einmal beweist, daB
Schwerverstidndlichkeit keine natiirliche Schwester von Wissen-
schaftlichkeit ist). Zu den einzelnen Kap.n gibt es eine Fiille von An-
merkungen und bibliographischen Hinweisen, eine Zeittafel sowie
das Personen- und Sachregister runden das Werk ab. Einige Kap.
bzw. Abschnitte sind sachliche und sprachliche Meisterwerke von
besonderer Gekonntheit — nach Meinung des Rez. gilt dies z.B. fiir
26 (,,Die Universitdt und ihre literarischen Formen®), 27 (,Die isla-
mische Herausforderung®), 30 (,Aristotelismus und Platonismus"),
35 (,,Radikale Aristoteliker”), 38 (,,Raimundus Lullus®)und 40 (,, Mei-
ster Eckart*) — die Aufzdhlung will nicht vollstandig sein.

Der VE. gliedert (nach der Einleitung) das Werk in drei Teile: Erster
Teil: ,,Grundlegung der mittelalterlichen Philosophie*” stellt u.a. die
drei nach Flasch maBgeblichen Inspiratoren des Mittelalters vor: Au-
gustinus, Boethius und Dionysius Areopagita). Im zweiten, umfang-
reichsten Teil (134 — 624) geht es um ,, Entwicklungsstadien der mit-
telalterlichen Philosophie®. Dieser Teil ist in sieben Unterkap. bzw.
Abschnitte gegliedert (Neue Rahmenbedingungen; Karolingische Re-
form; der Aufbruch: Das 11. Jh.; das 12. Jh.; das 13. Jh.; das 14. Jh.; das
15. Jh.: Zwischen Mittelalter und Moderne). Im dritten Teil geht es
um ,,die neue Zeit“. Die kleinsten Unterabschnitte, die in den jewei-
ligen Teilen vorkommen, sind mit arabischen Ziffern durchnum-
meriert: 1. ,,Die geschichtliche Situation® 2. ,,Augustin® 9. ,Die Bi-
bliotheken® 31. ,,Albert der Grobe* 46. ,,Humanismus” 54. ,Florenz
und seine Exilierten” 58. ,Machiavelli und Luther*.

Wenn ich das Werk auch als ,genial® bezeichnet habe, so ist es
doch nicht vollkommen bzw. im Einzelfall lassen sich andere Stand-
punkte begriindet vertreten. F. macht es seinen Kritikern schwer, weil
er in einer lingeren Nachbemerkung (790 — 793) die Hauptkritik-
punkte seiner Gegner biindelt und auf sie eingeht. Trotzdem muf}
man fragen, ob damit diese Kritikpunkte schon entkréftet sind. Der
Einwand, F. habe z.B. Thomas von Aquin zu knapp behandelt, ist ja
nicht schon durch den Hinweis beseitigt, er habe sich doch anderswo
ausfiihrlicher iiber ihn geduBert (792).

Weiterhin zu diskutieren ist die These, ob das ,Mittelalter” (las-
sen wir hier einmal die nicht erst von F. initijerte Diskussion um
den Begriff beiseite!) wirklich so organisiert aus der Spétantike er-
wachsen ist, wie behauptet. Kommt dem Boethius wirklich eine so
zentrale Stellung zu? Ist Plotin in der Tat so maBgebend? Dabei treibt
die Argumentation gelegentlich seltsame Bliiten: ,Anselm kannte
auch Boethius, obwohl er dies nirgends sagt” (202), oder: ,Plotin
war im Mittelalter nirgendwo, aber seine Wirkung war tiberall* (367).
Die Abwertung des Augustinus in jeder Hinsicht, ja kiirzlich durch
F.s Buch von *1995, ,,Die Logik des Schreckens. Augustinus von Hip-
po*, noch einmal ausdriicklich gemacht, ist anzufragen — in diesem
Zusammenhang auch Details wie etwa die merkwiirdige Kritik an
Augustinus’ Gebrauch des Wortes ,,res”, die fiir die Sakramenten-
lehre so verhidngnisvoll geworden sein soll — obwohl F. selbst ein-
rdumt, dieser Begriff habe in der Antike keineswegs nur ,dingliche*
Bedeutung gehabt.
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Auf ein Problem sei noch besonders hingewiesen, weil es sozusa-
gen die Grundstruktur des Buches betrifft. Was versteht Vf. eigentlich
genau unter ,,Philosophie“? Vom Schulbegriff méchte er ja erklérter-
malen (11) nicht ausgehen, sondern er meint die ,,Auseinanderset-
zung mit realen Erfahrungen in Natur und Geschichte (11). Wenn
man das so akzeptiert — was wiére dann eigentlich die ,, Theologie®
des Mittelalters? Handelt sie nicht ebenfalls von der Auseinanderset-
zung des Menschen mit seiner Situation und Geschichte, und auch
unter Einbeziehung Gottes? Aber hatten nicht auch die Philosophen,
wie ja bei F. auf Schritt und Tritt nachgelesen werden kann, Gott ,ein-
bezogen“? Werden hier nicht doch neuzeitliche Trennungen eingetra-
gen, was der V£. ja tunlichst vermeiden wollte?

Diese Anfragen und kritischen Bemerkungen wollen den Wert des
Buches, das Pflichtlektiire fir jeden Theologen (ob Dozent oder Stu-
dierender) sein sollte, nicht mindern. Dem der Okumene verbunde-
nen Rez.en ist noch die iiberraschende Einordnung der Grundposi-
tion Luthers aufgefallen, iiber die zu reden wiire: Kann man sein Ver-
standnis des Stinders und dessen Rechtfertigung, also die , instifica-
tio impii“, nicht besonders gut verstehen, wenn man sie (nicht
ausschlieBlich, aber auch) als theologische Festschreibung des Ge-
fithls der Hinfilligkeit, die das gesamte Mittelalter durchzieht, be-
greift?

Miinster Harald Wagner

Macken, Raymond: Essays on Henry of Ghent II. — Leuven: M. & L. Symons
Press 1995, 79 S. (Editions Medieval Philosophers of the Former Low Coun-
tries, 3 ), kt bfr 295,00

Macken, Raymond: Essays on Henry of Ghent III. — Leuven: M. & L. Symons
Press 1996. 103 S. (Editions Medieval Philosophers of the Former Low
Countries, 4), kt bfr 295,00
Mit den beiden Miszellenbdandchen zu Heinrich von Gent setzt

der emeritierte Lowener Koordinator und Herausgeber der kritischen

Gesamtwerkausgabe des Docfor solemnis (Henrici de Gandavo Opera

Omnia), Raymonp MAckeN, die von ihm 1994 begriindete und bisher

im Alleingang realisierte, speziell den mittelalterlichen Denkern aus

dem geographischen Gebiet der heutigen Beneluxstaaten gewidmete

Publikationsserie ,Medieval Philosophers of the Former Low Coun-

tries (vgl. ThRv 92, 1996, 313{) fort.

Der erste der hier vorliegenden kleinen Bde enthilt fiinf Beitrige,
von denen zwei erweiterte Fassungen der Vortrige sind, die der Vf.
1995 auf Forschungskolloquien in Kanada gehalten hat: The Sover-
eign, sometimes forbidden by the Divine Law to enjoy the Money gran-
ted to him by the Public Justice, according to the Philosophy of Henry
of Ghent (7-20) und The Scientific Exactness of Critical Editions of
Medieval Works, as promoved with the Help of Electronic and Com-
puter Technology, and a Larger Application of the Same Principles,
also to Other Disciplines (55-71, 72—77: Abb.). Die tibrigen drei Auf-
sdtze behandeln in erster Linie theologische Fragestellungen aus dem
Werk Heinrichs von Gent, die mehr oder weniger auch philosophisch
relevant sind: The Masters of Theology, allowed to dispute on the
Power of the Prelates of the Church, according to the Theology of
Henry of Ghent (21-31), Religious Orders which possess Temporal
Goods in Common are no less Perfect than those that renounce such
Possessions, according to the Theology of Henry of Ghent (33—44) und
God as Natural Object of the Human Will, according to the Philoso-
phy of Henry of Ghent (45-53). Manche der hier behandelten The-
men, wie beispielsweise das Verstdndnis des evangelischen Armuts-
ideals und seine Verwirklichung durch die Kleriker, gehdren zu jenen
viel und sehr kontrovers in der zweiten Hilfte des 13. Jh. diskutierten
theologischen Fragen. Heinrich von Gent hat an dieser Diskussion
und auch an den daraus erwachsenden MaBnahmen seitens des
kirchlichen Lehramtes, wie M. hier und auch andernorts zeigt, einen
nicht geringen, bisweilen sogar ursdchlichen Anteil.

Im zweiten Bd, der M.s dritte Sammlung von Essays zu Heinrich
von Gent darstellt, werden folgende drei Beitréige (mit einem Appen-
dix, 87—101) préasentiert: Les «marginalia» des manuscrits médié-
vaux (Essai d’une classification illustrée d'exemples, constituée a
Poceasion des travaux de Pauteur sur les manuscrits d’Henri de
Gand et des autres philosophes médiévaux des Pays-Bas) (5-62),
From Incomplete Desktop-Publishing, after New Findings, to Com-
plete Desktop-Publishing (63—71, 72—76: Anh.), The Private Property
of Goods, combined with the Community of Affections between the
Human Brothers and Sisters, in the Philosophy of Henry of Ghent
(77-85). Der erste Aufsatz bietet manche niitzliche Beobachtungen
und Materialien, die bei der Untersuchung mittelalterlicher Hs.en

gewonnen wurden und nicht nur fiir die hsl.e Uberlieferung der
Werke Heinrichs von Gent typisch sind, sondern denen auch all-
gemeinere Bedeutung in diesem Bereich zukommt. Im zweiten Bei-
trag, der urspriinglich als ein KongreBvortrag in der Brock University
in Kanada 1996 présentiert wurde, werden methodologische Fragen
im Zusammenhang mit den Editionen mittelalterlichen Texte behan-
delt, im besonderen die Erstellung von Texteditionen unter Anwen-
dung hierfiir eigens entwickelter PG-Satzprogramme. Es sei an dieser
Stelle bemerkt, daB im kiinftigen Editionswesen dieser computer-
technisch umfassend gestiitzte Weg der einzig gangbare zu sein
scheint und daB auf diesem Feld bereits eine rasante Entwicklung
stattfindet. Dennoch 14Bt sich die Editionskunst bzw. Editionstech-
nik nicht so weit formalisieren, daB vom Editor lediglich entspre-
chende Kenntnisse zur Anwendung von bereitgestellten Programm-
systemen abverlangt werden. Der dritte Beitrag geht auf eine Kon-
grefivorlesung zuriick, die der V{. 1996 in der Villanova University
(USA) gehalten hat.

Wenn die hier annoncierten Beitrdige der beiden Bde von M. als
unterschiedlich in bezug auf Inhalt und Gewicht und deshalb auch
nicht vom selben Interesse und von gleicher Bedeutung fiir jeden,
der die Erforschung des mittelalterlichen Denkens aufmerksam ver-
folgt oder aktiv an ihr mitwirkt, gewertet werden miissen, steht den-
noch auBer Zweifel, dab sie insgesamt einen wissenschaftlich niitzli-
chen medidvistischen Beitrag darstellen, der fir die Heinrich-von-
Gent-Forschung unmittelbar relevant ist.

Bonn Henryk Anzulewicz

Praktische Theologie

Meyer-Blanck, Michael / Weyel, Birgit: Arbeitsbuch Praktische Theologie. Ein
Begleitbuch zu Studium und Examen in 25 Einheiten. — Miinchen: Chr. Kai-
ser 1999. 238 S., kt DM 34,00 ISBN: 3-579-00412-3
Beim anzuzeigenden Opus handelt es sich — wie es der program-

matische Titel verheilt — um ein ,,Arbeitsbuch (der) Praktische(n)

Theologie® (PT). Die Intention der drei Vf. (vgl. Zuordnung der Bei-

trdge S. 233: Michael Meyer-Blanck, Birgit Weyel, Carsten GroBeholz)

ist es nach eigenem Bekunden nicht, den examensrelevanten Stoff le-
diglich in knapper Form darzustellen, den man nur noch lesen und
lernen miiBte (vgl. Vorwort 7-9). Vielmehr sollen die Studierenden
angeleitet werden, sich die Inhalte kreativ anzueignen. Deshalb wer-
den die Arbeitsvorschldge problem- und praxisorientiert vorgelegt.

Globalziel der Beschaftigung mit dem Arbeitsbuch ist es, einerseits

»elementare Grundkenntnisse mit Einblicken in die Fachdiskussion

zu erwerben” (8) und andererseits , anzuregen, (selbst) mehr und in-

tensiver Praktische Theologie zu treiben® (9). Da auf dem Buchmarkt
ein vergleichbares Pendant nicht existiert, besitzt das Werk schon
deshalb Pioniercharakter.

Strategische PlanmaBigkeit des Wissenserwerbs, die die Vf. und
Hg. von den Buchbenutzern fordern, charakterisiert auch deren
eigene Vorgehensweise. Transparent gegliedert in drei Abteilungen:

I. Orientierungen (Kap. 1-5/S. 10-54)

II. Entfaltungen (Kap. 6—21/S. 55—198)

II. Arbeitshilfen (Kap. 22—-25/S. 199-232)
werden diese noch einmal substrukturiert nach thematischen Einhei-
ten. Dabei wird aus Griinden der didaktischen Einprédgsamkeit durch-
gingig der Dreischritt gewdhlt: ,,Am Anfang steht eine kurze pro-
blembezogene Einfiihrung in das Thema (A). Im Hauptteil (B) werden
zentrale Positionen und Argumentationen aus Geschichte und Ge-
genwart vorgestellt. Abschliefiend (C) werden wesentliche Ergeb-
nisse gebiindelt, eigene Stellungnahmen angeregt und auf Weiterfiih-
rendes hingewiesen” (8). Neben den als klassisch geltenden Diszipli-
nen der PT wie Homiletik und Liturgik, Religionspddagogik und Poi-
menik kommen erginzend die bisweilen strdflich vernachléssigten
Themenfelder von Kirche, Staat und Recht, von Kunst und Kultur
zur Darstellung. Gerade letztere bewahren die PT vor einer oft auf bin-
nenkirchliche Belange verengten Sicht.

In der ersten Abteilung grundlegender ,Orientierungen” (Kap. 1-5/S.
10-54) geht es um das integrative Selbstverstdndnis der PT, um die Reflexion
zentraler pt Entwiirfe, um die Wiirdigung des Begriinders der PT Friedrich Da-
niel Ernst Schleiermachers (1768-1834), um die Interdependenz von Religion
und Alltag und schlieBlich um die stimulierende Funktion der Empirie als Mo-
vens pt Forschung.

In der zweiten Abteilung thematischer ,Entfaltungen“ (Kap. 6-21/S.
55-198) werden nach einer erdffnenden , Vorhofreflexion®* (Kap. 6/S. 55-63),
was eigentlich ein (protestantischer) Pfarrer an pt Berufsqualifikationen mit-
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bringen muB, zunéchst die Arbeitsgebiete und Themenbereiche der Pfarrarbeit
erschlossen. Als da sind: Predigt (Kap. 79/S. 64-90), Gottesdienst (Kap.
10-11/8. 91-107), Lebensgeschichte und seelsorgerliche Begleitung (Kap.
12-13/S. 108-127), Bibelarbeit (Kap. 14/S. 128-136), Gemeindeaufbau und Ge-
meindeleitung (Kap. 15/8. 137—144) sowie Diakonie als (kirchlich-organisier-
tes) Unternehmen (Kap. 16/S: 145—154).

Sodann weitet sich der Blick iiber die Grenzen der Pfarramtsfithrung. Plau-
sibel wird begriindet und kundig informiert, warum sich die PT und dem-
zufolge ein im Dienst der Kirche stehender Seelsorger auch mit Rechtsfragen
(Kap. 17/S. 154—163) und mit auBergemeindlichen ,Lernorten des Glaubens*
(Kap. 18-19/S. 164—189) sowie mit dem voraus- und zugrundeliegenden Erfah-
rungshorizont des Glaubens (Kap. 20/S. 182-189) und sogar mit Kunst als Wie-
derentdeckung von gelebter Religion (Kap. 21/S. 182-189) befassen muB.

In der dritten Abteilung pt ,, Arbeitshilfen® (Kap. 22-25/S. 199-232) erhalten
die (interessierten) Leser eine Fiille zusétzlicher Informationen anhand rezen-
sierter Standardwerke und Fachzeitschriften. Was die Studienplanung fiir ein
zu bewiltigendes ,,curriculum THeologiae* betrifft, so wird geraten, die PT stu-
dienbegleitend zu betreiben und bei aller Unverzichtbarkeit eines breiten
Grundwissens, sich zumindest in einer pt Disziplin die ficheriibergreifende
Perspektive zu erwerben (Kap. 24/S. 216-222). Ausgesprochen originell muB
man es nennen, in welchen Focus die Arbeitshilfen einmiinden. Zu Qualifikati-
onszwecken wird modellartig vorgestellt, wie von einem am Anfang stehenden
theologischen Kerngedanken bis hin zur Frucht eines ausgereiften Endprodukts
fiir Predigt und Unterricht der pt Weg methodisch zu gehen ist. Uberzeugender
kénnte ein ,, Leitfaden der Praktischen Theologie® nicht gerundet werden.

Mit diesem fiir die didaktische Leistung herausragenden Pradikat
verbindet sich gleichwohl an die Vf. eine massive kritische Anfrage:
Wo bleibt bei diesem an der Schwelle zum dritten Jahrtausend kon-
zipierten Opus die Okumene? Bitter muB konstatiert werden: ,Fehl-
anzeige”. Nicht erst beim Namenregister (235-239) fallt auf, daB es
sich hier um ein rundum monokonfessionell-evangelisches Hand-
buch handelt. Die einzigen, fast wie interpoliert wirkenden katho-
lischen V. (vgl. Anm. 1719 auf S. 202/203) besitzen jedenfalls fiir
den Corpus des Textes iiberhaupt keinen Stellenwert. Was soll man
dazu sagen? Seit Jahrzehnten arbeiten und publizieren Hochschul-
lehrer in der AG-Homiletik in bestem ckumenischen Miteinander.
Ebenso werden Symposien iiber ,Liturgie und Okumene* veranstal-
tet; lindern ,,Caritas” und ,,Diakonisches Werk in vorzeigbarer Solida-
ritdt die gesellschaftlich verursachten Notlagen. U. v. a. m. Von alle-
dem gibt es nirgendwo einen Hinweis. Wenn schluBendlich das Opus
dennoch den Studierenden der Katholischen Theologie empfohlen
wird, dann mit dem ausdriicklichen Rat, jene hier vorfindliche kon-
fessionelle Monokultur weder im Studium noch in der kiinftigen Ge-
meindearbeit zu prolongieren.

Miinchen Ehrenfried Schulz

Theologie / Naturwissenschaften

Benk, Andreas: Moderne Physik und Theologie. Voraussetzungen und Per-
spektiven eines Dialogs. — Mainz: M. Griinewald 2000. 274 S., kt DM 48,00
ISBN: 3-7867—2275-7

Bei der vorliegenden Arbeit handelt es sich um die 1999 von der
Kath.-Theol. Fak. der Univ. Tiihingen angenommene Habil.schrift
Der Vf. ist durch seine Studien nicht nur in der Theologie, sondern
auch in der Physik ausgewiesen und bringt themenentsprechende
Sachkompetenz ein.

In der Einfiihrung 146t der V. in einem bunten Reigen Autoren auftreten —
von Galilei bis Tipler, von Barth bis Rahner, von Guitton bis Ganocy, dazu Pép-
ste von Pius XII. bis zu Johannes Paul II. —, die sich in nennenswerter Weise zur
Thematik gedufBert haben. Im Gegensatz zu dem, was man sich nach dieser Re-
vue nun an Grofiem erwarten mag, ,.setzt sich vorliegende Arbeit nur ein be-
scheidenes Ziel: Sie wendet sich an Theologinnen und Theologen und ver-
sucht die Ausgangssituation der Theologie fiir den Dialog zwischen Theologie
und moderner Physik zu verbessern. Sie will dazu beitragen, daf die an diesem
Dialog beteiligten Theologinnen und Theologen ein besseres Verstdndnis fiir
physikalische Denkweisen und fiir die Wirklichkeitserfahrung in der moder-
nen Physik gewinnen.“ (26f) Die Adressaten sind eindeutig Theologen, den
Physikern wird kein Lernprogramm verordnet, wenngleich Hawking, Tipler,
Prigogine, Bohm, Capra und andere — damit eindeutig als belehrungsbediirftig
verwarnt — in die Esoterik-Ecke geriickt werden.

Nach der Schilderung des Paradigmenwechsels von der klassischen zur
modernen Physik (1. Kap.) gruppieren sich die folgenden Kap. um die spezielle
und allgemeine Relativitétstheorie (2. bis 4. Kap.) und um die Quantentheorie
(5. u. 6. Kap.). Den Abschluf} bilden Uberlegungen zur ,,Ausgangssituation fiir
den gegenwirtigen Dialog zwischen Physik und Theologie” (7. Kap.).

Immer wieder gibt der V£, der in gut verstindlicher Weise
schreibt, Ubersichten iiber einzelne Kap., so dal es selbst dem natur-
wissenschaftlich Unbedarften nicht schwer fallen diirfte, dem Ge-
dankengang zu folgen.

Den Verlust der Anschaulichkeit in der Physik mufl man nicht erst bei Ein-
steins spezieller und allgemeiner Relativititstheorie ansiedeln, gleichwohl
wird er hier besonders deutlich. Die theologischen Reaktionen auf die Relativi-
titstheorie sind ein vom VI. auf ca. 70 S. konstatiertes Trauerspiel. Die katho-
lische Theologie ist, folgt man dem Buch, so gut wie gar nicht, zumindest nicht
in nennenswerter Weise présent, da sie nur ihr neuscholastisches Paradigma
buchstabiert. Auf evangelischer Seite wird die Rezeption der Relativitatstheo-
rie durch Karl Heim analysiert. Zwar wird ihm Offenheit und Interesse (146),
zugleich aber auch sein nur eingeschriinktes Sachverstédndnis attestiert (135ff).
Seine Motivation ist die eines Missionars, behauptet der Vf. ,Entsprechend be-
miiht sich Heim fiir die naturwissenschaftliche Mission um physikalische
Grundkenntnisse, beobachtet aufmerksam ,den Gang der heutigen Naturfor-
schung' und wartet ab, ,ob sich in ihr wissenschaftliche Bewegungen anbah-
nen, die ganz unabsichtlich dem Glauben den Weg bereiten.‘“ (142) Die Kritik
an Heim ist fundamental.

Nach einer Gegeniiberstellung des antikirchlichen Monistenbundes unter
der Agide von Ernst Haeckel (ab 1906) und des christlich orientierten Kepler-
bundes (ab 1907) befaBt sich der Vf. ausfithrlich mit Leben und Werk von Bern-
hard Bavink, der seit 1920 wissenschaftlicher Leiter des Keplerbundes ist. Hier
ist nun kein Theologe mit physikalischem, sondern ein Physiker mit theologi-
schem Interesse bei der Arbeit. Entsprechend féllt die Rezeption der Relativi-
titstheorie bei Bavink deutlich sachgerechter aus. Aber Bavink selbst wird bio-
graphisch in den positiv bewerteten (1920-28) weil vorsichtigen Deuter natur-
wissenschaftlicher Erkenntnisse und den negativ bewerteten (1933—45) weil
angeblich rassismusnahen aufgespalten. (Diese unterschwellige Wertung halt
m. E. der historischen Analyse nicht stand.) Die Vorsicht bzgl. theologischer
Deutungen physikalischer Erkenntnisse gibt Bavink erst mit der genaueren
Kenntnisnahme der Quantentheorie auf, wenn er jedenfalls zwischenzeitlich
das ,.einzelne Wirkungsquantum als eine véllig freie ,Setzung Gottes’ * (164)
gelten 14Bt. Spiter kehrt er aber zu seinen vorsichtigeren Deutungen naturwis-
senschaftlicher Erkenntnisse zuriick.

Das Fazit iiber die theologische Rezeption der Relativititstheorie ergibt ein
werniichterndes Bild: der katholischen Theologie ist durch die starre kirchliche
Festlegung auf eine anachronistische ontologische Begrifflichkeit ein frucht-
barer Austausch mit der modernen Physik von Anbeginn an versperrt; die pro-
testantische Theologie entzieht sich weitgehend der Auseinandersetzung mit
der modernen Physik, ausgenommen Karl Heim, dessen Vorstellung der mo-
dernen Physik allerdings auf einer schlechten Karikatur derselben beruht; und
die vorsichtigen, aber vielversprechenden Versuche einiger Naturwissenschaft-
ler, die sich in Anbetracht des nahezu volligen Ausfalls der Theologie um de-
ren Rechtfertigung bemiihen, finden kaum Beachtung.“(169)

Der VI. zeigt von den Vorsokratikern bis Leibniz den historisch-naturphi-
losophischen Werdegang der Theorien des diskreten und des kontinuierlichen
Aufbaus der Wirklichkeit und ihr Einmiinden in die neuere Atom- bzw. Wel-
lentheorie auf. Er charakterisiert Planck mit seiner Entdeckung des spéter nach
ihm benannten Wirkungsquantums als einen Revolutionir wider Willen (184)
und zeichnet die Bemiihungen um ein angemessenes Atommodell nach. Er ver-
deutlicht, daB nicht der mathematische Formalismus und die allgemein akzep-
tierte wissenschaftspraktische Anwendung der Quantentheorie, sondern ein-
zig ihre Interpretation unter Physikern umstritten ist (188). Uber die klare Dar-
legung der Versuche zum Doppelspalt verdeutlicht er die bleibende Unan-
schaulichkeit, die die Quantenobjekte in die moderne Physik eintragen.

Es ist nicht neu, was der Vf. zum Welle-Teilchen-Dualismus, zur Heisen-
bergschen Unbestimmtheitsrelation (194ff), was er iiber den Determinismus
der klassischen und die Grenzen desselben bzw. den Indeterminismus der
neueren Quantentheorie (201) und was er {iber die Giiltigkeit des Kausalitits-
prinzips (205) und die Vollstindigkeit der Quantentheorie sagt. Aber es ist
wohl auch nicht unniitz, das nochmals zu sagen, weil es zweifelhaft ist, ob es
inzwischen bei den Theologen angekommen ist.

Worin genau der Beitrag der Naturwissenschaft zur Entwicklung
der Theologie bestehen kénnte, bleibt in dieser Arbeit unklar. Die drei
biographischen Beispiele (Planck, Einstein und Heisenberg im 7.
Kap.), die auch andernorts schon @hnlich vorgestellt wurden, liefern
keine neue gedankliche Ausbeute. Es erstaunt ein wenig, daf das sog.
Anthropische Prinzip, einer der wenigen Gegenstidnde eines intensi-
veren Gesprichs zwischen Theologen und Physikern, zwar kurz er-
wiihnt, aber leider keiner ernsthaften Erwégung fiir wiirdig befunden
wurde.

So bleiben 6 Feststellungen zum Dialog von Theologie und moder-
ner Physik, die die zentralen Gedanken der vorliegenden Arbeit zu-
sammenfassen:

.1. Bei der iiberwiegenden Zahl der insgesamt sparlichen theo-
logischen Reaktionen auf die moderne Physik in den ersten Jahrzehn-
ten des 20. Jh.s erwies sich die Theologie als fragwiirdiger und weit-
gehend inkompetenter Dialogpartner der Physik. (...) 2. (...) Das Be-
streiten der experimentellen Verifizierbarkeit der Relativitdtstheorie
durch neuscholastische Theologen endete genauso kléglich wie der
Versuch, aus quantenphysikalischen Phénomenen einen Hinweis
auf das unmittelbare Eingreifen Gottes abzuleiten. (...) 3. Die Theo-
logie muB bedenken, dafi die physikalischen Erkenntnisse, die im
Dialog mit der modernen Physik zur Sprache kommen, immer schon
und notwendigerweise philosophisch gedeutete Erkenntnisse sind.
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(...) 4. Erst auf der Ebene der expliziten philosophischen Deutungen
physikalischer Theorien ist ein Dialog zwischen Physik, Philosophie
und Theologie sinnvoll. (...) 5. Im Vergleich zur klassischen Physik
prégt die moderne Physik die Wirklichkeitsvorstellungen der Physi-
ker in véllig anderer Weise —und damit auch ihre Stellungnahmen zu
Fragen der Religion, sofern sie sich mit diesen Fragen befassen. (...) 6.
Diese Stellungnahmen verschiedener Physiker zu religiosen Fragen
beinhalten konkrete Anfragen an die christliche Theologie. Die Theo-
logie muB die verdnderten physikalischen Wirklichkeitsvorstellun-
gen nachvallziehen, wenn sie der Herausforderung, die sich aus die-
sen Anfragen ergibt, angemessen begegnen und sie konstruktiv auf-
greifen will.“ (246ff)

Dieses Buch ist physikalisches Nachsitzen fiir Theologen wegen
hartnéckiger LernprozeBverweigerung. Wenn und insoweit es notig
ist, ist es zugleich ein didaktisch gut aufbereitetes Armutszeugnis
fiir Theologen. Dem Physiker mutet es leider nichts zu und beldBt
ihn in seiner theologischen Denkfaulheit. Wo er diese selbst aufgibt,
steht er unter Esoterikverdacht. Dieses Buch leistet sicher einen soli-
den Beitrag zur Bewiltigung einer Vergangenheit, die — weil theologi-
scherseits nie recht aufgenommen — auch bis heute nicht geleistet
wurde. Man hiétte thm dariiber hinaus den Mut gewiinscht, nicht
nur miflungene Dialoge der Vergangenheit zu resiimieren, sondern
auch hoffnungsvolle Dialoge fiir die Zukunft zu initiieren.

Am Ende heilit es: , Vorliegende Arbeit zeigte jedenfalls, daB ge-
rade auch Physiker (...) davon tiberzeugt sind, daB der Umgang mit
den Theorien der modernen Physik zum besseren Verstandnis, zur
Kldrung und zur Lauterung religidser Vorstellungen beitragen kann.*
(250) Aber, fragt man sich, stand das ernsthaft zur Debatte? Wire es
nicht hilfreicher gewesen, zu kliren, worin genau die physikalisch
induzierte Klarung religitser Vorstellungen bestehen, zu erldutern,
woraus die physikalisch erwirkte Lduterung resultieren soll? Das
aber sagt dieses Buch allenfalls indirekt.

Die Stérke und die Schwiiche dieses Buches ist identisch; sie heiBt
als Stirke formuliert Behutsamkeit in der Vorbereitung eines Dialogs,
als Schwiche formuliert Angstlichkeit, ihn auch inhaltlich wirklich
beherzt aufzunehmen. Und so bleibt auch nach griindlichster Lektiire
dieses Buches ein Gefiihl, das Ludwig Bérne so formuliert hat: ,,Wir
leben immer fiir die Zukunft: Ewiges Stimmen, und nie beginnt das
Konzert.“

Paderborn Ulrich Liike

Theologie / Literatur

Fenske, Wolfgang: Brauchte Gott den Verriiter? Die Gestalt des Judas in Theo-
logie, Unterricht und Gottesdienst. In Zusammenarbeit mit Birgit Martin. —
Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1999. 160 S. (Dienst am Wort, 85), kt
DM 26,00 ISBN: 3-525-59349-X

»Wenn die Rede auf Judas kommt, ist es in der Klasse ganz still.“
Schon diese Bemerkung einer Grundschullehrerin zeigt, wie wichtig
die Besinnung auf die Gestalt des Judas Iskariot fiir Religionsunter-
richt und Gemeinde ist, die dieses Buch leisten will.

Nach der Einleitung geht es in seinem Teil I einfithrend um ,,Judas heute*,
um die Judas-Aussagen des Neuen Testaments sowie um ,weitere Quellen®.
Dort wird eine Menge legendarischer Stoffe aus Alter Kirche und Mittelalter
gesammelt — Beweis, wie sehr die Gestalt des Judas die Christen durch die Jh.e
hindurch beschiftigt hat. Informativ und iibersichtlich sind die graphischen
Ubersichten zu den Judas-Aussagen des Neuen Testaments auf S. 26f.

_In Form eines , Worterbuchs“ mit 14 Stichworten bietet der Teil IIl einen
Uberblick iiber die wichtigsten, meist theologischen Motive und Probleme,

die mit Judas verbunden sind. Auf systematische Ordnung und theologische
Durchdringung wird dabei kein groBes Gewicht gelegt. Bei den Artikeln 4 (,,Der
dunkle Gott — Gottes unverstindliches Handeln®), 6 (,,Das gottliche Mu8“), 8
(,,Pradestination und Vorherwissen Gottes“), 10 (,Die Schrift als Deutungs-
Hintergrund®) handelt es sich eigentlich um dasselbe theologische Problem.

Der Teil IV sammelt Material aus Kunst, Literatur, Musik, Psychologie, So-
ziologie und wendet sich abschlieBend noch einmal der gegenwiirtigen Exegese
zu. In diesem kurzen Abschnitt werden nur zwei Werke von G. Volckmar aus
den Jahren 1882 und 1875 namentlich genannt. Es wire besser gewesen, wenn
die Positionen von H. J. Klauck, K. Dorn, W. Vogler, die der Vf. offensichtlich
kennt, und auch von W. Klassen (Judas. Betrayer or Friend of Jesus? Minnea-
polis 1996) ausfiihrlicher vorgestellt und diskutiert worden wiren. Die Be-
hauptung, auch im Jesus-Roman von Max Brod Der Meister sei Judas der Ver-
rdter Jesu (vgl. S. 110), ist ein Fehler, der in der Judas-Literatur seit der Rez. von
G. Blécker (Neue deutsche Hefte 1,1954, 66) offensichtlich unausrottbar gewor-
den ist. Judas ist bei Brod Inbegriff des jiidischen Intellektuellen mit seinem
sprichwértlichen SelbsthalB, und es geht Brod darum, diesen Typus gegen in-
nerjiidische Kritik in Schutz zu nehmen. Entsprechend ist es die Pointe des
Romans, daf} der Verrat Jesu durch Judas eine Verleumdung ist, die Rémer auf-
gebracht haben. — Den SchluB bilden ,Bausteine fiir Unterricht und Andach-
ten“ zu den Themen ,,Umgang mit Verrat” und ,Dunkler Gott*,

Von diesem relativ schmalen Bd kann man sicher nicht eine Uber-
sicht iiber alle exegetischen, kirchengeschichtlichen, theclogischen
und auch anthropologischen Probleme und Motive der Judastradi-
tion erwarten. Aber der Bd wirkt unkenzentriert, er enthilt zahlreiche
Uberschneidungen. Vieles wird nur knapp aufgezihlt und ist ohne
Kommentar unverstindlich. Was hiitte der Vf. z.B. aus der Judas-Le-
gende machen kénnen, wenn er die Untersuchung Der Verfluchte
und der Erwiihlte von F. Onvy (Opladen 1976) herangezogen hiitte.
Uberhaupt tritt das Motiv des Judas als Inbegriff des ungldubigen Jin-
gers, das schon bei Markus und dann in der ganzen Kirchen-
geschichte — auch bei Luther — groBe Bedeutung hat, fast vollig zu-
riick. Eine Konzentration auf exemplarische Themen, die dann histo-
risch und theologisch hitten vertieft werden konnen, wire fiir die
Praxis sicher brauchbarer gewesen. Dazu finden sich im Bd leider
nur einige Ansdtze: zum Herrenberger Alfar des JorG RaTGEB (101ff),
zur Matthduspassion von J. S. BacH (111ff) und zum Musical Jesus
Christ Superstar (115ff).

Aber die eigentliche Problematik des Buches zeigt schon sein Titel
an: ,Brauchte Gott den Verrdter? Meiner Meinung nach mup diese
Frage betont mit Nein beantwortet werden — gerade Schiilern und Ge-
meindegliedern gegeniiber. Stattdessen konzentriert sich Fenske auf
die Rede vom dunklen Gott, womit er die Unverstandlichkeit von Got-
tes Handeln meint. So sehr er betont, dab sich Gott den Menschen in
Jesus Christus rettend und liebend zugewandt hat, die Spannung zwi-
schen Gottes Dunkelheit und Christusgeschehen wird theologisch
nicht aufgeldst. Dadurch bleibt auch die Eigenart des (Kreuzes-)Opfers
Jesu ungeklart. Viele moderne Vf. —nicht allein N. Kazantzakis und W.
Jens~—sind fasziniert von der Dialektik von Erlésung und Verrat: Damit
Jesus uns erlosen konnte, mubBte Judas ihn verraten. Das ist eine betont
moderne Verkiirzung, eher noch Verdrehung der biblischen Aussagen
und der traditionellen Satisfaktionslehre. Dagegen muB entschieden
und eindeutig gesagt werden, dal sich gerade angesichts des Kreuzes
die Eigenart von Gottes Handeln zeigt, daB er Heil schafft und Leben
schenkt — trotz Verrat und Mord und durch sie hindurch, daB also Gott
nie und nimmer Adressat des Kreuzes-Opfers Jesu ist. Sonst kann
nicht mehr verstdndlich gemacht werden, daB Gott Liebe und seine
Dunkelheit die Unbegreiflichkeit seiner Liebe ist. Das Gewicht dieses
Problems sieht Fenske nicht; entsprechend wirkt seine eigene Position
unentschieden und bleibt unklar.

Marburg/Lahn Bernhard Dieckmann

Kurzrezensionen

Clanchy, Michael T.: Abaelard. Ein mittelalterliches Leben. Ubersetzung aus
dem Englischen von Raul Niemann und Ralf M.W. Stammberger. — Darm-
stadt: Primus 2000. 498 S., geb. 78,00 DM ISBN: 3—-89678—214-2

Bei dem vorliegenden Buch handelt es sich um die deutsche Uber-
setzung des 1997 erschienenen englischen Originals (Abelard. A Me-
dieval Life). Da dieses bereits in mehreren Rezensionen gewtirdigt
wurde, gentigen in diesem Rahmen einige Hinweise:

1. Es handelt sich nicht um eine neue Detailstudie zu Abaelard;
namentlich wird der endlose Streit um die Authentizitiit der , Histo-
ria calamitatum® (Autobiographie) und des Briefwechsels mit He-

loise nicht gelost. An dieser Quellenfrage entscheidet sich jedoch
letztlich jede Abaelard-Biographie.

2. Das Werk steht in angelsdchsischer Tradition; eine — auch
sprachlich — glanzend geschriebene Biographie, die Abaelard histo-
risch und intellektuell in der 1. Hélfte des 12. Jh.s ,,verortet®. Diese
erzahlerische, darstellerische Qualitit merkt man auch der deutschen
Ubersetzung durchaus noch an — ein Buch, das sich wirklich gut liest.

3. Das Buch selbst ist in drei grofe Teile gegliedert. Scientia —
»Wissen* zeigt den Philosophen Abaelard; Experimentum — , Erfah-
rung” wendet sich vor allem dem Liebesdrama mit Heloise (bis zur
Kastrierung Abaelards) zu; wobei diese nicht als verfiihrtes unreifes
Kind, sondern als gebildete, miindige Frau, die maBgeblichen EinfluB
auf Abaelards Schriften hatte, gezeichnet wird; Religio — ,Religion*
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schlieBlich stellt den Ménch und Theologen Abaelard in den Mittel-
punkt, vor allem seine Auseinandersetzung mit Bernhard von Clair-
vaux, der die Verurteilung Abaelards als Ketzer erreichte (Monastik
versus Scholastik). Alles in allem handelt es sich um die beste lesbare
Zusammenfassung dessen, was man iiber Abaelard heute weiB. Das
Werk sei daher — auch Studierenden — mit Nachdruck zur Lektiire
empfohlen. WH.

Schipperges, Stefan: Bonifatius ac socii eius. Eine sozialgeschichtliche Unter-
suchung des Winfrid-Bonifatius und seines Umfeldes. — Trier: Bistums-
archiv 1996 IX, 438 S. (Quellen und Abhandlungen zur mittelrheinischen
Kirchengeschichte, 79), kt DM 82,00 [SBN: 3-929135-11-6
Die unter Anleitung des Medidvisten Michael Borgolte entstan-

dene Diss. von Schipperges unterzieht das 1954 von Theodor Schief-

fer gezeichnete und nach wie vor mafigebliche Bonifatius-Bild (,, Win-
frid-Bonifatius und die christliche Grundlegung Europas®) einer Re-
vision, indem er bei einer ,sozialgeschichtlichen Untersuchung des
bonifatianischen Umfeldes® ansetzt, genauerhin nach ,Kontinuitét

und Wandel der bonifatianischen Sozialbeziehungen* fragt (11-15).

Vor allem sucht S. dieses Desiderat anzugehen, indem er einen wahr-

lich griindlich gearbeiteten , prosopographischen Katalog* (23-181)

der 154 Personen vorlegt, mit denen Bonifatius wéhrend seines Le-

bens nachweisbar in Kontakt gestanden hat. Dieses soziale Umfeld

wird unter der Rubrik ,Personengeschichtliche Analyse“ (183-377)

in seiner ,spezifischen Zusammengehorigkeit aufgezeigt und analy-

siert” (183). Als Ergebnis zeigt sich eine im Vergleich zu Schieffers

Studie bemerkenswerte Akzentverlagerung: Die erste Lebenshilfte

des Bonifatius in Britannien sei weitaus pragender einzuschitzen

als bislang angenommen (251-257)! H. L

Scharer, Matthias / Niewiadomski, J6zef: Faszinierendes Geheimnis. Neue Zu-
giinge zur Eucharistie in Familie, Schule und Gemeinde. — Innsbruck /
Mainz: Tyrolia / Matthias-Griinewald-Verlag 1999. 176 S., kt DM 32,00
ISBN: Tyrolia: 3—-7022—2215-4 Matthias-Griinewald-Verlag: 3-7867-2183-1
Dieses Buch ist aus einem gemeinsamen Seminar mit Seelsorgerin-

nen und Seelsorgern, Religionslehrerinnen und Religionslehrern in

der Dibzese Feldkirch erwachsen. Das Wechselspiel zwischen liturgi-
schem Geschehen und seiner theologischen Bedeutung einerseits und
dem Alltag in Familie, Schule und Kirche andererseits stand im Mit-
telpunkt des Interesses auf jenem Seminar. So wird versténdlich,
warum der Dogmatiker Niewiadomski Abschnitte verfaBt wie ., Kon-
turen einer Theologie der Eucharistie” und , Die Feier wandelt sich”,
der Religionspidagoge Scharer eher Beitrdge wie ,Eucharistien —
Katechese im Mittelpunkt* oder ,Eucharistie — Ein Bruch zwischen
den Generationen*. Ein sehr facettenreiches Buch. H.E W

Wimmer, Otto: Kennzeichen und Attribute der Heiligen. Mit 244 Farb- und
SchwarzweiBbildern. Bearb. und mit Bildern erganzt von Barbara Knof-
lach-Zingerle. — Innsbruck: Tyrolia 2000. 307 S., geb. DM 29,80 ISBN:
3-7022-2354-1
Es gibt mehrere Nachschlagewerke iiber die Heiligen und ihre At-

tribute. Das Werk von Otto Wimmer (1963), spiiter bearbeitet von Josef

Stadlhuber, gilt seit langer Zeit als Standardwerk. Das iiberarbeitete

Werk ist nun mit zahlreichen Abb. aus dem gesamten deutschen

Sprachraum erschienen. Diese machen es — zusammen mit dem vor-

angestellten Verzeichnis der Attribute und Begriffe — noch niitzlicher

und zuverldssiger. H.E. W.

Jenson, Robert W.: Systematic Theology. Volume II. The Works of God. — New
York / Oxford: Oxford University Press 1999. VI, 380 S., Ln £ 40,00 ISBN:
0-19-508649-X
Das vorliegende Werk des Vf.s stellt den zweiten und letzten Teil

seiner zweibéndigen systematischen Theologie dar. Nach Reflexio-

nen iiber den dreieinigen Gott im ersten Bd befalit sich Jenson nun
mit der Schépfung (einschlieBlich der Geschopfe), der Kirche und
der ,letzten Dinge“. Dabei 146t er neben zahlreichen Verweisen auf
die Heilige Schrift sowohl die klassische theologische Tradition eines
Augustinus und Thomas von Aquin zu Wort kommen als auch ins-
besondere Luther, Barth, Pannenberg und Tillard, aber ebenso die 6st-
liche Perspektive eines Palamas. Sein Anliegen ist es, der Kirchen-
spaltungen zum Trotz Theologie in einem tiberkonfessionellen Sinne
als bestindiges hermeneutisch-kritisches Argumentieren der Kirche
iiber ihre kommunionale Zielsetzung zu bestimmen. Gerade dies ver-
riit aber sein grundlegend katholisches Erbe, das seine Arbeit zu einer

im guten Sinne dkumenisch-katholischen Auseinandersetzung mit

der Theologie vor allem Karl Barths werden liBt. Dies verweist auf

die Bedeutung des Werkes, aber auch auf seine Grenzen. Angesichts
der fortbestehenden Kirchenspaltungen wiire eine tkumenische Dif-
ferenzhermeneutik aus einer bewubt intendierten konfessionellen

Perspektive heraus der Sache vielleicht dienlicher gewesen. Bk

Toward the Future of Reformed Theology. Tasks, Topics, Traditions, hg. v. Da-
vid Willis / Michael Welker with the Special Collaboration of Matthias
Gockel. — Grand Rapids MI: Eerdmans 1999. XVI, 533 S., brosch. US-8
40,00 ISBN: 0-8028—-4467-7
Das von den reformierten Theologen David Willis (Princeton) und

Michael Welker (Heidelberg) herausgegebene Werk ist ein Shd von
Aufsitzen iiber die gegenwirtige und zukiinftige Relevanz reformier-
ter Theologie. Zahlreiche namhafte Theologen vorwiegend aus dem
deutschen und angelsichsischen Bereich (Esser, Link, Moltmann,
Torrance, Vischer, Welker u.a.), aber auch weniger bekannte refor-
mierte Vf. kommen dabei zu Wort. Allerdings konnte ebenso eine
nicht unbedeutende Anzahl an Vf.n gewonnen werden, die einem an-
deren als dem deutschen oder angelsichsischen kulturellen Kontext
angehoren. Die verschiedenen Aufsitze gliedern sich in drei Teile:
. Tasks and Contexts® (Teil 1), ,, Topics and Transformations* (Teil 2),
., Traditions and Practices" (Teil 3). Auffillig ist die grobe Spannbreite
an theologischen Themen und Kontexten, die z. B. von einer asiati-
schen ,,Rekonstruktion® christlicher Theologie iiber eine reformierte
Theologie der Befreiung bis hin zur Theologie und Praxis der Taufe
bei Karl Barth reichen. Die Hg. sahen sich angesichts dieser Fiille an
theologischem Material dazu veranlaBt, einen mehrseitigen Begleit-
text zu schreiben, in dem auf die allen Vin gemeinsamen reformier-
ten theologischen Grundlagen und Anliegen hingewiesen wird, so
vor allem die bleibende Souverénitit des Wortes Gottes. Einschrén-
kend wird erldutert, daf sich mit diesem Werk erst Konturen einer
zukiinftigen (vgl. ,, Toward" im Titel) reformierten Theologie abzeich-
nen, da eine Vielzahl an Themen und Kontexten noch keine Beriick-
sichtigung finden konnte,

Dieses Werk beabsichtigt kein Lehrbuch tiber reformierte Theo-
logie zu sein, da es bereits vieles an konfessionellen Grundkenntnis-
sen voraussetzt. Wer aber vertiefte Einblicke in reformiertes Denken zu
gewinnen beabsichtigt, der wird hier in die Weite kontextrelevanten
und damit aktuellen Bekennens des biblischen Gottes mitgenom-
men. Bl

5 Theologische Literatur
Ubersicht iiber die bei der Schriftleitung
eingegangenen Sammelbénde, Festschriften und Zeitschriften

Allgemeines / Festschriften

Das ist christlich. Nachdenken iiber das Wesen des Christentums, hg. v. Wil-
fried Hirle / Heinz Schmidt / Michael Welker. — Giitersloh: Chr. Kai-
ser Giitersloher Verlagshaus 2000. 256 S., kt DM 78,00 ISBN: 3-579-
02665-8: 9-20: HARLE, Wilfried: ,,Wesen des Christentums® — Was ist damit
gemeint?; 21-36: BEsiEr, Gerhard: Das ,AuBerwesentliche und die
,Hauptsache im Christentum® von der Aufklérung bis in die Gegenwart;
37—48: RirTER, Adolf Martin: Adolf von Harnack und die Frage nach dem
Wesentlichen des Christentums in altkirchlicher Perspektive; 49-70:
RrrscHL, Dietrich: Gottes Gegenentwurf zur menschlichen Weltgestaltung;
71-90: Scamip, Konrad: Der Geschichtsbezug des christlichen Glaubens;
91-103: WELKER, Michael: Die Gegenwart des auferstandenen Christus als
das Wesentliche des Christentums; 105-117: EcksTEIN, Hans-Joachim: Das
Waesen des christlichen Glaubens; 119-142; THEIsseN, Gerd: Néchstenliebe

und Statusverzicht als Grundziige christlichen Ethos; 143-155: MOLLER,
Christian: Spiritualitit — Gestaltwerden christlichen Glaubens; 157-174:
ScamipT, Heinz: Bildung ohne Christentum?; 175-186: Rau, Gerhard: Ohn-
macht und Macht im Wesen des Christentums; 187—199: SEeBass, Gottfried;
Was bedeutet die Reformation fiir das Christentum?; 201-218: SCHWOBEL,
Christoph: Das Wesen des Christentums in der Vielfalt seiner Konfessio-
nen; 219-236: OEMING, Manfred: Vom heilsamen Schmerz, in den Spiegel
zu schauen — Das Wesen des Christentums aus jiidischer Sicht; 237-256:
SunDERMEIER, Theo: Das Christentum im Spiegel anderer Religionen.

Eva - Gottes Meisterwerk, hg. v. Elisabeth G 6 s smann . — Miinchen: IUDICIUM
2000. 497 S. (Archiv fiir philosophie- und theologiegeschichtliche Frauen-
forschung, 2), kt DM 60,00 ISBN: 3-89129-002-0: 11-44: GGSSMANN, Eli-
sabeth: »Eva« in der hebriischen Bibel und in der Deutung durch die
Jahrhunderte; 45-113: ScHierer, Valeria Ferrari: Lucretia Marinella
(1571-1653); Die Schénheit der Frau, Abglanz des Géttlichen. Drei ihrer
philosophisch-theologischen und frauenbezogenen Schriften; 114-159:
Johann. Frawenlob: Die Lobwiirdige Gesellschafft Der Gelehrten Weiber,
1631 / 1633; 160-164: Joh. Henricus Hottinger: Historiae Ecclesiasticae
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Novi Testamenti Seculum XVI. Serenissimae celsissimaeque Principi Elisa-
bethae Palatinae, 1655; 165-220: Johannes Pasch / Joh. Andreas Planer: Gy-
naeceum Doctum sive Dissertatio historico-literaria Vom Gelehrten Frauen-
zimmer, 1686 / 1701; 221-235: Magnus Daniel Omeis / Christoph Christian
Haendel: Dissertatio de eruditis Germaniae mulieribus, 1688; 236—246: Jo-
hannes Esberg / Petrus Hedengrahn: Exercitium academicum Mulieres phi-
losophantes leviter adumbrans, 1699 / 1700 / 1701; 247—420: Christian
Franz Paullini: Zeit=kiirtzende Erbauliche Lust, 1695. Philosophischer
Feyerabend, 1700. Das Hoch= und Wohl=gelahrte Teutsche Frauen=Zim-
mer, 1705 (1712); 421-434: ScHUNGEL-STRAUMANN, Helen: Gustav Georg
Zeltner / Johann Conrad Zeltner: Deborae inter prophetissas eruditio tan-
quam eruditarum foeminarum ex Hebraea gente specimen, 1708 / 1717;
435-460: Christoph August Heumann: Acta philosopharum, das ist, Nach-
richt von der Philosophie des Frauenzimmers, 1721; Dorothea Christiane
Leporin: Griindliche Untersuchung der Ursachen, die das weibliche Ge-
schlecht vom Studiren abhalten, 1742.

Hier will ich sein. 25 Jahre pastoraltherapeutische Arbeit in Positano, hg. v. Karl

Frielingsdorf. — Mainz: Griinewald 2001. 176 S., kt DM 25,00 ISBN:
3-7867—-2295—1:11-12: GRUNDEL, Johannes: Vorwort; 13—14: FRIELINGSDORF,
Karl: Einleitung; 15—27: Interview mit Giinther Stécklin iiber Positano;
29-67: Prois, Bernhard: Das Konzept der therapeutischen Gruppenarbeit
in Positano; 69—116: FRIELINGSDORF, Karl: Therapeutische Seelsorge in Po-
sitano; 117-121: Jacos, Heinrich: , Erlésend einander begegnen*; 121-127:
FrieLinGsDORF, Karl: Der Pharisder und der Zoéllner; 129—173: Berichte von
Teilnehmerlnnen aus Positano; 174: MitarbeiterInnen in den Positanokur-
sen 1976—2000.

Katholische Theologie studieren: Themenfelder und Diszplinen, hg. v. Andreas

Leinhdupl-Wilke /Magnus Striet. — Miinster: Lit 2000. 418 S. (Theo-
logie. Orientierungen fiir Studium und Beruf. Miinsteraner Einfithrungen,
1), kt DM 49,90 ISBN: 3-8258-4381-5: 1—10: ZENGER, Erich: Die grund-le-
gende Bedeutung des Ersten Testaments. Christliche-jiidische Bibelherme-
neutik nach Auschwitz; 11-24: MgEurer, Thomas: ,Die Lust am Text und
seiner Sache" (Roland Barthes) — Exegetische Methoden als Verfahren zur
Aneignung alttestamentlicher Texte; 25-47: LEINHAUPL-WILKE, Andreas:
Texte und Kontexte. Die neutestamentlichen Schriften als Dokumente zeit-
und religionsgeschichtlicher Prozesse; 48-55: ScamipL, Martin: Exegese —
»..die Seele der heiligen Theologie”. Schriftauslegung im historischen
Kontext; 57—72: Unrig, Christian: Alte Kirchengeschichte und Patrologie —
auf der Spur von Gott-Suchern aus ldngst vergangener Zeit; 73—103: Hor-
zEM, Andreas: Die Geschichte des ,geglaubten Gottes®. Kirchengeschichte
zwischen ,Memoria* und ,Historie*; 105—119: PETers, Tiemo Rainer: Was
ist Theologie?; 120-134: Wenner, Saskia: Philosophie: Grenzgéngerin zwi-
schen Glaube und Vernunft. Oder: Warum es nicht reicht, Gott dadurch zu
beweisen, daB er in der Bibel geredet habe (I. Kant); 135-148: WERBICK,
Jiirgen: Fundamentaltheologie: Orientierungen im , Konflikt der Interpreta-
tionen"; 149-164: EsseN, Georg: ,,... zu gut fiirs Ungefdhr”. Uberlegungen
zu Selbstverstindnis und Aufgabenstellung dogmatischer Theologie;
165-183: STRIET, Magnus: ,,Um Himmels willen — Dogmengeschichte?*.
Dogmatisch-hermeneutische Bemerkungen zur Funktion dogmen-
geschichtlicher Forschung; 184-203: Girtner, Claudia: Ein Bild sagt
mehr als 1000 Worte. Warum TheologInnen nicht nur Biicher lesen sollten;
204-222: GOgRrTz, Stephan: Sie konnten zueinander nicht finden? Moral-
theologische Uberlegungen zum Verhdltnis zwischen Glaube und Moral;
223-238: LiENkaMP, Andreas / Worr, Judith: Fiir eine Zukunft in Solidari-
tat und Gerechtigkeit. Aufgaben, Methoden und Perspektiven christlicher
Sozialethik; 239-257: Riecer, Stefanie: Einforderung von Geschlechter-
gleichheit: Theologische Frauenforschung; 258—275: BREMER, Thomas: Ost-
kirchenkunde als theologisches Fach und ihr Bezug zur kirchlichen Frie-
dens- und Konfliktforschung; 276-290: StoLtmanN, Dagmar: Let’s Go East
and West: Ein Streifzug durch die Okumenische Theologie; 291-306: Bon-
GARDT, Michael: Fordernde Begegnung, Aktuelle Aufgaben und Wege einer
christlichen Religionstheologie; 307-318: MERTENS, Jochen: Die Religions-
wissenschaft und die Notwendigkeit der Wahrnehmung des Anderen in der
Weltgesellschaft; 320-336: GARTNER, Stefan: Pastoraltheologie? Praktische
Theologie! Die theologische Disziplin an den (Um-)Briichen; 337-352: GuL-
DE, Franz: Im Spannungsfeld religitser und kultureller Prozesse: Religions-
padagogik; 353—-369: MULLER, Klaus: Homiletik oder die Kunst der Verkiin-
digung; 370-379: THONNES, Dietmar: Was ist , Liturgiewissenschaft“? Oder:
Die Feier des Glaubens unter die Lupe genommen...; 380—-397: SANDERS,
Frank: Theologie + Rechtswissenschaft = Kirchenrecht?; 396-416: BUNKER,
Arnd: Theologie an den Grenzen: Missionswissenschaft.

Kulturen zwischen Tradition und Innovation. Stehen wir am Ende der traditio-

nellen Kulturen? Dokumentation des III. Internationalen Kogresses fiir In-
terkulturelle Philosophie, hg. v. Rail Fornet-Betancourt. — Frankfurt
a. M.: IKO 2001. 204 S. (Denktraditionen im Dialog: Studien zur Befreiung
und Interkulturalitat, 11), kt DM 32,80 ISBN: 3-88939-570—8: 9—16: Lin-
DEN, Jiirgen / MussiNngHOFF, Heinrich / EsTERMANN, Josef: GruBworte;
19-29: ForneT-BETANCOURT, Raiil: Einfithrung; 33-41: DusseL, Enrique: Ei-
nige Thesen zu: Kulturen zwischen ,, Tradition“ und ,,Innovation®. Ist noch
eine , Assimilation” auf der Basis einer homogenen kulturellen Kontinuitét
moglich?; 42-47: HanaFr1, Hassan: Cultures, Conflict or Dialogue? Alterna-
tive Models; 48-64: Panpit, Giridhari Lal: Tradition and Innovation in
Asian Culture: India; 65-78: LAMBRECHT, Lars: Tradition und Innovation
in Europa; 79-93: ViLLoro, Luis: Tradition und Innovation in der latein-
amerikanischen Kultur; 94-112: Gracia, Jorge J. E.: Hispanic/Latino Cul-

ture in the US: Foreigners in Our Own Land; 115~121: Furtapo, Vincent
Gabriel: Tradition and Modernity from Indian Perspective; 122-142: Krotz,
Stefan / SEPULVEDA, Manola: Tradition und Modernisierung in Mexiko: Pa-
radoxien und Perspektiven; 143—150: Evers, Georg: Religionen im heutigen
Indien; 151-161: MEuTRATH, Annette: Philosophie im heutigen Indien;
162-182: GOMEZ-MARTINEZ, José Luis: Intercultural Philosophy: Towards
a Liberating Discourse; 183—202: Lucas, Erasmo Bautista: Filosofia y reli-
gién en el México de hoy entre tradicién e innovacién.

Transformationsprozesse des Protestantismus. Zur Selbstreflexion einer christ-

lichen Konfession an der Jahrtausendwende, hg. v. Martin Berger / Mi-
chael Murrmann-Kahl. — Giitersloh: Chr. Kaiser Giitersloher Verlags-
haus 1999. 288 S., kt DM 68,00 ISBN: 3-579-02628-3: 7—15: BERGER, Mar-
tin / MuRRMANN-KAHL, Michael: Protestantismus wohin? Eine Einleitung;
19-40: DIErKEN, Jorg: Intransitive Selbsterhaltung. Hans Blumenbergs Para-
digma neuzeitlicher Rationalitit als Horizont eines modernen Religionsver-
stindnisses; 41-60: RoHLs, Jan: Faust und die protestantische Theologie;
61-79: Wenz, Gunther: Der Himmel auf Erden. Gottfried Keller als literari-
scher Adept der Religionskritik Ludwig Feuerbachs; 80—-99: Barts, Ulrich:
Das gebrochene Verhiltnis zur Reformation. Beobachtungen zum Protestan-
tismusverstindnis Albrecht Ritschls; 100-118: MurrMANN-KAHL, Michael:
Paul Tillich als Erbe der Transformationsprozesse des neuzeitlichen Pro-
testantismus; 121-143: BERGER, Martin: Krise und Zukunft der protestanti-
schen Theologie in der Selektionsgesellschaft. Zu den Potentialen von Falk
Wagners Theologiekritik; 144-165: K6rTNER, Ulrich H. J.: Die Sache mit der
Sache oder Wovon in der Theologie (nicht) die Rede ist; 166—183: REISINGER,
Peter: Siindenfall und Tod Gottes; 184—201: HENNING, Christian: Vom Nut-
zen des Hegelianismus in der Theologie — oder wieviel Begriff vertrigt das
Gefiihl?; 205-225: ZELGERN, Manuel: Moderne Religion. Das Anregungs-
potential der »Reden« Schleiermachers fiir eine Theorie der Transforma-
tion von Religion in der modernen Gesellschaft; 226-237: KorscH, Dieter:
Theologie als Theologie des Wortes Gottes. Eine programmatische Skizze;
238-248: KocH, Traugott: Gedankenfreiheit und das leitende Amt in der
Kirche; 249-259: Grist, Matthias: Der Pfarrberuf in der Krise. Berufssozio-
logische Folgen aus Falk Wagners Protestantismuskritik; 260-276: NESTLER,
Erich: Biographie, soziale Rolle und religitse Identitit. Entwicklungspsy-
chologische Perspektiven auf die Konfirmandenzeit.

Bibelwissenschaft

Paulus. Umstrittene Traditionen — lebendige Theologie. Eine feministische

Lektiire, hg. v. Claudia Janssen / Luise Schottroff / Beate Wehn. —
Giitersloh: Chr. Kaiser Giitersloher Verlagshaus 2001. 208 S., kt DM 39,80
ISBN: 3-579-05318-3: 10-22: REHMANN SUTTER, Luzia: Die aktuelle femi-
nistische Exegese der paulinischen Briefe. Ein Uberblick; 23-41: Crijsg-
MANN, Marlene: Unrettbar frauenfeindlich: Der Kampf um das Wort von
Frauen in 1 Kor 14,3435 im Spiegel antijudaistischer Elemente der Aus-
legung; 44-66: ScHOTTROFF, Luise; Die Lieder und das Geschrei der Glau-
benden. Rechtfertigung bei Paulus; 67-82: REHMANN SUTTER, Luzia: Vom
Ende der Eifersucht. Der Fall der »verdiichtigen Ehefrau« in Rém 7,1-6;
84-102: Janssen, Claudia: Leibliche Auferstehung? Zur Diskussion um
Auferstehung bei Karl Barth, Rudolf Bultmann, Dorothee Sélle und in der
aktuellen feministischen Theologie; 103-114: Burring, Klara: Paulinische
Variationen zu Gen 2,24. Die Rede vom Leib Christi im Kontext der Diskus-
sion um Lebensformen; 116—128: BreBERSTEIN, Sabine: Briiche in der All-
taglichkeit der Sklaverei. Eine feministische Lektiire des Philemonbriefs;
129-145: Kant, Brigitte: Nicht mehr ménnlich? Gal 3,28 und das Streitfeld
Maskulinitdt; 148—165: MERz, Annette: Warum die reine Braut Christi (2
Kor 11,2) zur Ehefran wurde (Eph 5, 22-33): Thesen zur intertextuellen
Transformation einer ekklesiologischen Metapher; 166—181: STANDHARTIN-
GER, Angela: Die Entstehung und Intention der Haustafel im Brief an die
Gemeinde in Kollosi; 182—198: Wenn, Beate: »Selig die Korper der Jung-
fraulichen« — Uberlegungen zum Paulusbild der Thekla-Akten.

Christliche Sozialwissenschaft

Ehe und Familie unter verdnderten gesellschaftlichen Rahmenbedingungen,

hg. v. Heiner Marré / Dieter Schiimmelfelder / Burkhard Kémper. -
Miinster: Aschendorff 2001. 198 S. (Essener Gespriche zum Thema Staat
und Kirche, 35), kt DM 68,00 ISBN: 3—402-04366-1: 7—9: Lutug, Hubert:
Erdffnungsansprache; 11-12: Stark, Christian: Einfithrung in die Tagung;
13-39: StrRATZ, Hans-Wolfgang: Ehe und Familie als Institute des biirgerli-
chen Rechts — Eine Bestandsaufnahme im Hinblick auf die faktische und
rechtliche Gleichstellung der nichtehelichen Lebensgemeinschaft; 40—42:
Leitsatze zum Vortrag; 42-61: Diskussionsbeitrige; 63—78: GERINGER, Karl-
Theodor: Das geltende kanonische Recht; 79-80: Leitsitze zum Vortrag;
81-89: RossERs, Gerhard: Ehe und Familie in evangelischer Sicht — Ein
Kurzbericht; 90-91: Leitsidtze zum Vortrag; 92—115: Diskussionsbeitriige;
117-153: TETTINGER, Peter ].: Der grundgesetzlich gewihrleistete besondere
Schutz von Ehe und Familie; 154-157: Leitsitze zum Vortrag; 158—181: Dis-
kussionsbeitrdge; 183—184: Luthe, Hubert: SchluBwort.

Fundamentaltheologie

Handbuch der Fundamentaltheologie. Traktat Kirche, hg. v. Walter Kern /

Hermann J. Pottmeyer / Max Seckler. — Tiibingen / Basel: A. Francke
2000. 226 S. (Handbuch der Fudamentaltheologie, 3), kt DM 48,00 ISBN:
3-8252-8172-8: 1-10: Fras, Heinrich: Der Sinn von Kirche im Verstindnis
des heutigen Christentums; 11-26: Conzemius, Victor: Die Kritik der Kir-
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che: 27-64: LouriNk, Gerhard: Jesus und die Kirche; 66—84: KERTELGE, Karl:
Die Wirklichkeit der Kirche im Neuen Testament; 85~108: STOCKMEIER, Pe-
ter: Kirche unter der Herausforderung der Geschichte; 110-128: HUNER-
MANN, Peter: Anthropologische Dimension der Kirche; 129-145: Kent, Me-
dard: Kirche als Institution; 147—158: Sautegr, Gerhard: Der Ursprung der
Kirche aus Gottes Wort und Gottes Geist; 159-184: POTTMEYER, Hermann
Josef: Die Frage nach der wahren Kirche; 185—198: DorinG, Heinrich: Oku-
mene — Realitit und Hoffnung; 199-214: Rucciers, Giuseppe: Kirche und
Welt.

Handbuch der Fundamentaltheologie. Traktat Theologische Erkenntnislehre,

mit SchluBteil Reflexion auf Fundamentaltheologie, hg. v. Walter Kern /
Hermann J. Pottmeyer / Max Seckler. — Tiibingen / Basel: A. Francke
2000. 434 S. (Handbuch der Fundamentaltheologie, 4), brosch. 58,00 DM
ISBN: 3-8252—8173-6: 1-21: PrscH, Otto Hermann: Das Wort Gottes als ob-
jektives Prinzip der theologischen Erkenntnis; 23—-36: NEUNER, Peter: Der
Glaube als subjektives Prinzip der theologischen Erkenntnis; 37—64: Lim-
BECK, Meinrad: Die Heilige Schrift; 65-83: WIEDERKEHR, Dietrich: Das Prin-
zip der Uberlieferung; 85—108: Porrmever, Hermann Josef: Normen, Krite-
rien und Strukturen der Uberlieferung; 109-130: DuLLEs, Avery: Lehramt
und Unfehlbarkeit; 132—184: SeckLEr, Max: Theologie als Glaubenswissen-
schaft; 185-214: Kasper, Walter: Die Wissenschaftspraxis der Theologie;
217-230: GEERLINGS, Wilhelm: Apologetik und Fundamentaltheologie in
der Viterzeit; 231-241: Lacugr, Gerhard: Modelle fundamentaltheologi-
scher Problematik im Mittelalter; 243—264: REIKERSTOREER, Johann: Fun-
damentaltheologische Modelle der Neuzeit; 265—299: PorrMever, Herr-
mann Josef: Zeichen und Kriterien der Glaubwiirdigkeit des Christentums;
301-330: Kunz, Erhard: Glaubwiirdigkeitserkenntnis und Glaube (analysis
fidei); 331—402: SEckLER, Max: Fundamentaltheologie: Aufgaben und Auf-
bau, Begriff und Namen. 3

Moraltheologie

Menschenwiirde, Medizin und Bioethik, hg. v. Hartmut Krefl / Hans-Jiirgen

Kaatsch. — Miinster: Lit 2000. 220 S. (Ethik Interdisziplinér, 1), kt DM
34,80 ISBN: 3—8258-4912-0: 11-37: Kress, Hartmut: Menschenwiirde vor
der Geburt. Grundsatzfragen und gegenwirtige Entscheidungsprobleme
(Praimplantationsdiagnostik; Nutzung von Stammzellen); 38-57: Lupwig,
Michael / Dieprics, Klaus: Die Praiimplantationsdiagnostik: Durchfithrung,
Mboglichkeiten und Grenzen; 58—75: WiLs, Jean-Pierre: Stammzellen-Trans-
plantation aus Nabelschnur — ethische Probleme; 76—80: SCHLEGELBERGER,
Brigitte: Pradiktive Gendiagnostik. Voraussagen iiber die Erkrankung von
Menschen; 81-88: Harwms, Dieter: Tumorerkrankungen bei Kindern;
89-113: Sass, Hans-Martin: Sterbehilfe in der Diskussion. Zur Validitét
und Praktikabilitdt wertanamnetischer Betreuungsverfligungen; 114-127:
Kaartsch, Hans-Jiirgen: Gerechtigkeit bei der Organverteilung nach der Or-
ganentnahme an Verstorbenen; 128—137: Hoyeg, Jochem: Ethische und so-
zialpolitische Aspekte der Lebendspende von Organen; 138-143: HENNE-
Bruns, Doris: Probleme der Lebendspende; 144-153: v. ENGELHARDT, Diet-
rich: Transplantationsmedizin heute: Tiere als Organspender?; 157—171:
SuraLr, Frank: Tierschutz im Kontext der Menschenwiirde; 172—179: Kra-
winkeL, Holger: Emneuerbare Energien — neue Chancen im Wetthewerb?;
180-195: Lancmaack, Hans: Informationstechnische Systeme und die
Menschenwiirde; 196—205: Haurr, Volker: Ethik fiir zukiinftige Generatio-
nen: Das Leitbild der Nachhaltigkeit; 206—-219: GONZLER, Claus: Stdubchen
im Weltall? Krone der Schopfung? Oder beides? Zur Bedeutung der kos-
mischen Perspektive fiir Menschenbild und Handlungsziele heute.

Philosophie

Denken und Glauben. Perspektiven zu ,Fides et Ratio“, hg. v. Karl Josef Wall-

ner. — Heiligenkreuz 2000. 359 S. (Heiligenkreuzer Studienreihe, 9),
brosch. Preis a. A. ISBN: 3—-85105—121—1: 13—-35: GERL-FALKOVITZ, Hanna-
Barbara: Wissenschaft und Gottesverlangen; 36—61: TrojaHN, Dominicus:
Thomismus und Mystik; 62—101: GrRuBgRr, Marian: Wahrheit als hermeneu-
tischer Schliissel zu , Fides et Ratio“; 103—146: Koncsik, Imre: Schnittstel-
len zwischen Materie, Energie und Geist. Die interdisziplinidre Erfassung
der Wirklichkeit; 147—180: WearMANN, Wolfgang: Freiheit und Prédestina-
tion im Spannungsfeld zwischen Tradition und Zeitgeist. Losung der Apo-
rie aus dem Licht des Glaubens und der naturwissenschaftlichen Vernunft
im Sinne der Enzyklika ,Fides et Ratio” von Papst Johannes Paul II;
181-216: WeHrMANN, Wolfgang / LEuMaNN, Wolfgang: Der Weg des Heiles
zu Wahrheit und Leben als neue korrelative Verifikation zwischen Theo-
logie und Naturwissenschaft; 218-237: LACKNER, Franz: Glaube und Ver-
nunft bei Johannes Duns Scotus. Ansatz und Méglichkeit einer christlichen
Philosophie; 238-248: HansEs, Johannes-Maria: Vernunft bei Thomas von
Aquin; 249-267: Loekowicz, Nikolaus: Die Abschaffung des Menschen
nach C. S. Lewis; 268—287: HeiM, Maximilian: Edith Stein. Die Dynamik
der Suche nach der Wahrheit fithrt zur Dynamik der Suche nach Gott;
288-302: BERGER, Christian: Gilbert Keith Chesterton, der Frohliche Philo-
soph — oder: Die Paradoxa des Glaubens; 304—332: WALLNER, Karl Josef: Das
Kreuz als Logik Gottes. Eine theologische Anregung der Enzyklika ,Fides et
Ratio®; 333—348: KLausNiTzER, Wolfgang: , Vater unser..." Uberlegungen zu
einer theologisch verantworteten Verwendung des Wortes ,,Gott" und zu
einer adéquaten Gottesanrede.

Anschriften der Rezensentinnen
und Rezensenten

Dr. Henryk Anzulewicz, Adenaueralle 19, D-53111 Bonn;
Dr. Franz Josef Backhaus, Beverstrang 37, D-48231 Warendorf;
Prof. Dr. Knut Backhaus, Kamp 6, D-33098 Paderborn;
Prof. Dr. Theofried Baumeister, Saarstr. 21, D-55099 Mainz;
DDr. habil. Gerhard Beesterméller, Soltausredder 20,
D-22885 Barsbiittel;
Stefan Béntert, Domplatz 27, D-48143 Miinster;
OSR Kurt Brinkm ei er, Freiherr-von-Stein-Str. 53,
D-46070 Oberhausen;
Arnd Biinker, Johannisstr. 8-10, D-48143 Miinster;
Dr. Bernhard Dieckmann, Deutschhausstr. 24, D-35037 Marburg;
PD Dr. Manfred Ed er, Universititsstr. 31, D-93053 Regensburg;
Prof. Dr. Norbert Fischer, Ostenstr. 26—-28, D-85071 Eichstétt;
Prof. Dr. Christian Frevel, Wilhelm-Backhaus-Str. 1a, D-50923 Koln;
Prof. Dr.Dr. Alfons Fiirst, Johannisstr. 8-10, D-48143 Miinster;
Prof. Dr. Gisbert Greshake, Peterbergstr. 36, D-79117 Freiburg/Kappel;
Prof. Dr. Christian Grethlein, Universitéitsstr. 13—17, D-48143 Miinster;
Prof. Dr. Walter Gro B, Mallestr. 24, D-72072 Tiibingen;
Prof. Dr. Hans Hiibner, Platz der Gottinger Sieben 2, D-37073 Gottingen;
Prof, Dr. Horacio E. Lona, Don-Bosco-Str. 1, D-83671 Benediktbeuren;
Prof. Dr. Klaus Liidicke, Johannisstr. 8—10, D-48143 Miinster;
Prof. Dr. Ulrich Liik e, Karlstr. 63, D-79104 Freiburg/Breisgau;
Prof. Dr. Johannes von Liipke, Dietrich-Bonhoeffer-Weg 26,
D-42285 Wuppertal;
Prof. Dr. Eckart Otto, Schellingstr. 3/IV Vgb., D-80799 Miinchen;
Prof. Dr. Klemens Richter, Johannisstr, 8—10, D-143 Miinster;
Prof. Dr. Thomas Ruster, Briisseler Str. 26, D-53332 Bornheim;
Prof. Dr. Arno Schilson, Buchenweg 9, D-55129 Mainz;
Prof. Dr. Herbert Schlégel, Universitétsstr. 31, D-93040 Regensburg;
Lic. theol. Franz Schneider, Arndtstr.2, D-99096 Erfurt;
Prof. Dr. Ehrenfried Schulz, Geschwister-Scholl-Platz 1,
D-80539 Miinchen;
Dr. Pablo Sicouly, Leostr. 19a, D-33098 Paderborn;
Prof. Dr. Harald Wagner, Johannisstr. 8-10, D-48143 Miinster;
Prof, Dr. Gunther Wen z, Schellingstr. 3/I11 Vgb., D-80799 Miinchen;

Impressum

Theologische Revue (ThRV)

Johannisstrafie 8-10, D-48143 Miinster

Tel. (0251) 8322656, Fax (0251) 8328357, http://www.uni-muenster.de/
TheologischeRevue/, E-Mail: thrv@uni-muenster.de

Herausgeber: Katholisch-Theologische Fakultdt der Universitdt Miinster

Schriftleitung: Prof. Dr. Harald Wagner

Mitarbeiter: Maximilian Halstrup, Margarete Kubiak, Bjorn Igelbrink, Ker-
stin Klose, Boris Krause, Norbert Wenderdel

Sekretariat: Monika Liedschulte

Die Riicksendung unverlangt eingesandter Biicher kann aus Kostengriin-
den nicht {ibernommen werden. Sie werden nach Moglichkeit in die
Bibliographie aufgenommen oder rezensiert. Eine Verpflichtung hierzu
wird jedoch von der Schriftleitung nicht iibernommen. Gleiches gilt fiir
die Publikation unverlangt eingesandter Manuskripte.

Verlag und Anzeigen

Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung GmbH & Co., D-48135 Miinster
Bezugspreise: Einzelheft: DM 38,—/68 277 —/sFr 35,—,
Jahresabonnement: DM 198,—/6S 1445,—/sFr 176,—,
Studentenabonnement: DM 158,40/6S 1156,—~/sFr 140,50,

Die Preise verstehen sich zzgl. Porto und inkl. 7 % MwSt. im Inland.
Gesamtherstellung: Druckhaus Aschendorff, Miinster 2001

Rezensionsexemplare bitte direkt senden an

review copies please send directly to

exemplaires de presse veuillez envoyer directement a

Theologische Revue, Schriftleitung, Johannisstr. 8-10, D-48143 Miinster

©2001 Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung GmbH & Co., 48135 Miinster
Die Zeitschrift ist urheberrechtlich geschiitzt. Die dadurch begriindeten Rechte, ins-
besondere die der Ubersetzung, des Nachdrucks, der Entnahme von Abbildungen,
der Speicherung in Datenverarbeitungsanlagen bleiben, auch bei nur auszugsweiser
Verwertung, vorbehalten. Die Vergiitungsanspriiche des § 54, Abs. 2, UrhG, werden
durch die Verwertungsgesellschaft Wort wahrgenommen.

ISSN 0040-568 X




