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Bouillard, Henri, Logik des Glaubens (Quaestiones disputatac, 29). Deut-
sche Ubers. v. Dr. Walter Scheier. 8° (136 S.) Freiburg-Basel-Wien 1966, Herder.
11.80 DM. — Wit haben seinerzeit (vgl. ThPh 41 [1966] 286 f.) auf die franzosische
Ausgabe des vorliegenden Werkes hingewiesen. Die Herausgeber der Quaestiones
disputatae erweisen dem deutschen Publikum einen wirklichen Dienst, wenn sie
das Werk nun in einer (iibrigens vorziiglichen) deutschen Ubersetzung vorlegen.
GewiB, es gebricht uns zur Zeit nicht an Monographien zum Thema ,,Glaube*
und den damit verkniipften Problemen. Aber B. bringt als Kenner der franzisi-
schen ,,Spiritualitit* eine Sicht der Dinge mit, die eine wesentliche Beteicherung
der uns bewegenden Fragen bedeutet. Wir verweisen dafiir auf unsere oben ge-
nannte Besprechung. Ubrigens bietet die deutsche Ubersetzung eine wesentlich ge-
kiirzte Fassung des Originals. Statt der fritheren drei Teile bietet sie nur noch zwei
Teile. Die Beitrige iiber den Glauben bei Kierkegaard, tiber die Dialektische Theo-
logie wie auch iiber Bultmanns Entmythologisierung wurden ausgelassen, vermut-
lich weil es zu diesen Themen geniigend deutsche Darstellungen gibt. Dafiir ist im
ersten Teil eine Studie iiber ,,Die menschliche Erfahrung und der Ausgangspunkt
der Fundamentaltheologie® (41-53) hinzugekommen. Hier ist das, was die (in
Deutschland viel zu wenig ernst genommene) Immanenzapologetik als Eigenes in
die Bemiihung um die Losung der fundamentaltheologischen Probleme beige-
bracht hat, in einer sauberen und kritischen Interpretation dargelegt.

H.Bacht,S. J.

Beumer, Johannes, S. J., La Tradition orale. Traduit de Pallemand pat
P. Rocke et P. Maraval (Histoite des Dogmes, tome I: Les fondements de la foi,
fasc. 4). 8° (237 S.) Patis 1967, du Cetf. — Lang ehe die Diskussion iiber
,Schrift und Tradition** modern wurde, hat Verf. durch eine Reihe von
weithin beachteten Beitrigen in dieser Zeitschrift diesem Problemkreis seine
Aufmerksamkeit geschenkt. Es sei nur an die beiden Aufsitze tiber ,,Das katho-
lische Schriftprinzip in der theologischen Literatur der Scholastik bis zur Reforma-
tion* und iiber ,,Heilige Schrift und kirchliche Lehrautoritit® etinnert (Schol 16
[1941] 24-52; 25 [1950] 40-72). Als dann zumal durch den bekannten Artikel von
J. R. Geiselmann in dem von M. Schmaus herausgegebenen Sammelband ,,Die
miindliche Uberlieferung (Miinchen 1957) die innerkatholische Auseinander-
setzung iiber die Deutung der tridentinischen Lehrentscheidung in Sachen
Schrift und ungeschriebene Traditionen ausgelést wurde, schaltete sich B. ~
wiederholt dutch seine kenntnisteichen und kritischen Einzeluntersuchungen zum
Traditionsverstindnis bei Bellarmin, Scheeben, Schell u. a. m. in diese Aus-
cinandersetzungen ein. Die reife Frucht all dieser Vorstudien wurde der umfang-
reiche Beitrag zum Handbuch der Dogmengeschichte, der unter dem Titel ,,Die
mindliche Uberlieferung als Glaubensquelle™ den 4. Faszikel des 1. Bandes bildet
(Freiburg i. Br. 1962; vgl. Schol 38 [1963] 591 £.). Ein Jahr spiter hat B. in seinem
Artikel ,,De statu actuali controversiae circa relationem inter traditionem et
Scripturam® in dem von C. Bali¢ herausgegebenen Band ,,De Scriptura et
traditione® (Rom 1963) mit iibetlegener Sachkenntnis die durch das IL. Vaticanum
notwendig gewordene Umschreibung des heutigen ,,status quaestionis* geliefert.
Das hier anzuzeigende Werk bietet die franzosische Ubersetzung des eben
genannten Faszikels des ,,Handbuches®, erweitert durch ein SchluBkapitel, in
welchem der Ertrag des Vaticanum II aufgewiesen wird. Die vorhergehenden
Kapitel 1-5 sind der dogmengeschichtlichen Betrachtung der miindlichen
Ubetlieferung gewidmet: Die Aussagen der Schrift, die Lehre der Viter, der
Beitrag der scholastischen Theologie, Trient und die nachtridentinische Theologie.
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Das 6. Kapitel enthilt grundsitzliche Erwigungen zur heutigen Problemlage. Wer
sich also kiinftig iiber die mannigfachen Fragen zumal auch dogmengeschichtlicher
Art orientieren will, kann an diesem Werk nicht voriibergehen. Hier ist in stets
sachlichen und mit reicher Einzelliteratur untermauerten Analysen all das zur
Sprache gebracht, was die katholische Theologie im Lauf der Jahrhunderte aus
innerem Impuls oder in Reaktion auf heterodoxe Fehldeutungen zum Thema
s, Tradition als Glaubensquelle” vorgetragen hat., Inwieweit die franzosische
Ubetsetzung von P. Roche und P. Maraval den hier glltigen Anspriichen gerecht
geworden ist, kénnen wir natiirlich nicht beurteilen. Wenn wir ein Desiderat
anmelden diirfen, dann dies, daB man den zu wiinschenden weiteren Auflagen
einige Indices beifiigen moge. . Bacht, 5. J.

Holstein, Henri, Die Ubetlieferung in der Kirche. 8° (228 S.) K&ln 1967,
Bachem. 24.— DM. — Da die franzésische Originalausgabe unter dem Titel ,,La
Tradition dans I'Eglise” (Paris 1960) bereits in der ,,Scholastik® besprochen
worden ist (vgl. Schol 37 [1962] 277 £.), soll hier nur von der votliegenden
deutschen Ubersetzung (besorgt von Leonhard Fratz) die Rede sein. Der Verlag
glaubte, eine Erklirung vorausschicken zu miissen, und behauptet darin: ,,\Was
Holstein 1960 geschrieben hat, ist, soweit die Konstitution (,,Dei Verbum® des
Zweiten Vatikanischen Konzils) zu den Fragen Stellung nimmt, vom Konzil
bestitigt worden* (13). Das bedeutet kaum etwas anderes als eine Irrefithrung des
Lesers; denn in Wirklichkeit hat das Konzil, wie es auch alle Kommentatoren
hervotheben, die betreffenden Fragen bewufit offengelassen, und deshalb ist dic
Ansicht von H., die sich wesentlich mit der von J. R. Geiselmann deckt, zwar
nicht verurteilt, aber auch nicht bestitigt worden. FEtwas anderes kommt noch
hinzu: Zwischen 1960 und 1967 sind Untersuchungen zum Traditionsproblem in
einer solchen Fiille erschienen, daB es nicht zu verantworten ist, wenn eine Arbeit,
die in ihrer Zeit als beachtenswerter Diskussionsbeitrag gewertet werden konnte,
in einer Ubersetzung herauskommt, die von all dem keine Kenntnis nimmt,
Soweit ich sche, findet sich an einer einzigen Stelle (217, Anm. 1) ein Werk aus
dem Jahre 1962 hinzugefiigt. In dieser Weise datf eine Ubersetzung nicht voran-
gehen, wenn der Anschluf3 an die wissenschaftliche Forschung erhalten bleiben
soll. Der Tadel, der hier ausgesprochen werden mufBite, trifft indes nicht unmittel-
bar den Ubersetzer, der die auf seinem Gebiet liegende Aufgabe nach besten
Kriften erfillt hat, sondern vielmehr den Verlag und letztlich den Verf, selber.

J. Beumer, S. J.

Klees, Hans, Die Eigenart des griechischen Glaubens an Orakel und Seher
(Tubinger Beitrige zur Altertumswissenschaft, 43). 89 (103 S.) Stuttgart o. J.,
Kohlhammer, 10.— DM. — Wie der Untertitel dieser Studie zeigt, geht es unmittel-
bar um einen ,,Vergleich zwischen griechischer und nichtgriechischer Mantik bei
Herodot®. Wenn der Gegensatz zwischen Hellenen und Barbaten ein Leitmotiv
des Gesamtwerkes Herodots ist, dann ist es begreiflich, daB der ,,Vater der
Geschichtsschreibung* auch seine Schilderung des religitsen Lebens und Brauch-
tums der mannigfachen Volker unter diesen Aspekt stellt. Da Herodot in diesem
Zusammenhang immer wieder auf die jeweils geiibten mantischen Praxen zu
sprechen kommt, lag es nahe, in sorgsamer Einzelinterpretation deutlich zu
machen, was er dabei als typisch ,,barbarisch® bzw. ,,hellenisch* empfand. Dieser
Aufgabe hat sich Verf. mit groBem Geschick und unter Beizichung der gerade
in den letzten Jahrzehnten sich mehrenden Fachliteratur unterzogen. Er hat damit
nicht nur der Herodotforschung einen groBen Dienst erwiesen, sondern auch fiir
die vetgleichende Religionswissenschaft und Exegese einen bedeutsamen Beitrag
geliefert. Zumal das, was aus Herodot iiber die Auffassung der Agypter und
Babylonier von der Mantik zu erheben ist, muB} den alttestamentlichen Exegeten
wichtig sein, wenn auch K. selbst auf die hier sich auf drangenden Verbindungen
zum israelitischen Prophetismus nicht hinweist. Zwei besonders interessante
Beispiele sollen hier erwihnt werden: Auf S, 38 £. berichtet K. von der Anfrage
des Konigs Hor-sé-atef ,,bei seinem Vater [dem Gott] Amon von Napata: Soll
ich meine Armee gehen lassen gegen die Liander von Chedi? und als der Gott
antwortete: Lasse sie gehen, da lie er sie gehen®. Diesem Bericht bietet sich als
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biblische Parallele an: 1 Sam 23,1-12, wo von Davids Kriegszug gegen Keila die
Rede ist, ebenso 2 Sam 5,19-25, wo Davids Kriegszug gegen die Philister erzihlt
wird, Auf S. 44 bringt K. einen Bericht Herodots iiber die Babylonier: Als
Kénig Darius Babylon belagerte, rief einer aus der Stadt den Belagerern zu: ,,Ihr
werdet die Stadt einnehmen, wenn die Maulesel Junge werfen® (d. h. niemals).
Die sich anbietende biblische Parallele ist (?) 2 Sam 5,6, wo David bei der Belage-
rung Jerusalems die mysteridse Spottrede von sciten der Jebusier anhdren mul:
,.Non ingredieris huc nisi abstuletis caecos et claudos, dicentes: Non ingredietur
David huc.® DaB diese Stelle den Exegeten seit langem Kopfzerbrechen macht,
ist bekannt; vielleicht kann die Heranziehung dieser Herodotstelle etwas Licht
bringen. — Was ergibt sich nun aus dem von K. angestellten Vergleich des Um-
gangs mit der Mantik bei Hellenen und Barbaren als typisch ,,barbarisch®? Es
ist vor allem dies, daB man auBerhalb des griechischen Raumes kein Bedenken hat,
die Orakel zu ,,manipulieren® und die verschiedenen Orakelgéttet einem ,,Experi-
ment* zu unterwetfen (K. spricht von einer ,,Peira®: 65 u. 6.). Ebenso etwarten
die ,,Barbaten®, daB die Gétter im ,,Klartext sprechen, und sie haben keine
Bedenken, bei ,,Fehlleistungen® die Gotter mit hohnischen Beschuldigungen zu
iiberschiitten. Bei den Griechen hingegen ist es eine mit Selbstverstindlichkeit
hingenommene Regel, daB die Orakel vieldeutig und darum einer Auslegung zu
unterwerfen sind. Darum kann der Mensch die Fehlleistungen der Orakel nicht
den Géttern anlasten, sondern muB sich selbst letzten Endes die Schuld zuschrei-
ben, weil er das Gotteswort falsch ausgelegt hat. — Zum Literaturverzeichnis, das
K. seinem Werk dankenswerterweise beigegeben hat, darf Rez. vielleicht auf seine
Studie hinweisen, dic zwar eine viel jiingere Periode der griechischen Geschichte
behandelt, aber vielleicht doch im Kontext der von K. behandelten Thematik zu
beachten wire: ,,Religionsgeschichtliches zum Inspirationsproblem. Die Pythi-
schen Dialoge Plutrarchs von Chironea®, in: Schol 17 (1942) 50-69.
H. Bacht, S. J.

2. Geschichte der Theologie

Bertsch, Ludwig, Die Botschaft von Christus und unseret Etlésung bei
Hippolyt von Rom. Eine materialkerygmatische Untersuchung (Trierer Theol.
Studien, 17). 8° (XV u. 154 8.) Trier 1966, Paulinus. 22.— DM.~ Die Studie steht
im Rahmen jener Bemithungen um die Erneuerung der christlichen Glaubens-
verkiindigung aus dem Geiste der alten Kirche, wie sie durch J. A. Jungmann
und F. X. Arnold angeregt worden waren. Verf. war — auf Anregung von J. A.
Jungmann und des Rez. — ausgezogen, um die frithchristliche ,,Osterpredigt zu
untersuchen, stellte aber bald fest, daB diese von dem Ganzen des Christusereig-
nisses und seiner Verkiindigung nicht losgelsst werden konnte. Es war ohne
Zweifel ein gliicklicher Griff, dies an einem so wichtigen Autor wie Hippolyt zu
erweisen. B. muBte hier freilich zuerst zur literarischen Gestalt ,,Hippolyts®
Stellung nehmen, die in den letzten Jahrzehnten so stark umstritten war (4-6;
vgl. die vom Verf. ofter zit. Bibliographie zu dieser Kontroverse in PO 27,
271-272). Er hat cine kluge Entscheidung getroffen: et verlegt das Schwergewicht
seiner Untersuchung auf die sicher echten Werke Hippolyts, dies um so leichter,
als die Philosophoumena, die Chronik, die Ostertabelle und die Schrift peri tés
tou pantos ousias — also die umstrittenen Schriften — wenig zu seinem Thema
beitragen. — Die Untersuchung gliedert sich in zwei Teile: I. Das Geheimnis det
Menschwerdung als Geheimnis der Erlosung (7-66); 11. Kreuz, Hollenfahrt und
Auferstehung Christi als Hohepunkt der Erlésung (67-148). Wenn hier von
Menschwerdung die Rede ist, so geht es nicht blof um Empfingnis und Geburt
Christi, um Nazareth und Bethlehem, sondern um die ganze Sendung oder
Geschichte Jesu von der Empfingnis in der Jungfrau bis zur Wiederkunft — und
dies unter dem Motto der Erlésung. B. hat sich wohl manchmal mit Unter-
suchungen zu beschiftigen, die mehr in die Dogmengeschichte als in eine ,,material-
kerygmatische® Studie gehoren, wie etwa der Frage, was Hippolyt unter ,,S0hn-
werdung* versteht (8-24). Aber gerade hier zeigt sich, wie Hippolyt noch nichtin
Begriffen oder fachtheologischen Ausdriicken denkt oder redet, sondern noch
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in aller Unmittelbarkeit und Fiille einer von der Bibel inspirierten Sprache. Die
Kraft der hippolytischen Verkiindigung liegt in eben dieser biblischen Sprech-
weise, die abet unter einem bestimmten scopus abgehdrt wird, auf Christus hin,
und zwar so, daB die Bilder breit ansgewertet werden (vgl. z. B. ,,Fleisch Christi
als Gewand des Logos* [31-34; 35 f.]); auch so, dafB eine ausgedehnte Typologie
entfaltet und von der Allegorese reichlich Gebrauch gemacht wird. Verf, widmet
diesem Verhiltnis von Typologie und Allegorese einen sehr lesenswerten Ab-
schnitt (51-56), der durch zwei andere erginzt wird: Typologische Schriftdeutung
als Theologie der ,,recapitulatio® (56-60) und: Die Geschichte vor Christus als
Heilsgeschichte (60-66). Tn diesem Zusammenhang hiitte man — mit Riicksicht
auf manche Kontroversen in den letzten Jahten — einen kleinen Exkurs zu dem
Begriff der ,,0ikonomia® gewiinscht. Eben diese oikonomia entfaltet sich in den
verschiedenen Mysterien des Lebens Jesu, und fafit sie so zu einer Ganzheit
zusammen, wie dann im II. Teil dargetan wird (67-139). B. atbeitet eine theologia
crucis bei Hippolyt heraus, die ganz von dessen Eigenart geprigt ist (mit groBem
Reichtum an Bildern und Symbolen, mit ihrer eigenen Typologie). Beachtung
verdienen in diesem Zusammenhang die Ausfithrungen iiber die Ekklesiologie
(109-121). Bedeutsam ist aber vor allem, dafB} das Kreuzes geschehen als Erlésungs-
geschehen in seiner heilsgeschichtlichen Ganzheit aufgezeigt wird, in Einheit mit
Haéllenfahrt, Auferstehung und Wiederkunft. Alles ist reich mit Texten belegt, so
daB das frithchristliche Genre dieser biblisch inspitierten Oikonomia-Theologie mit
ihrer Mischung aus Typologie, Allegorese und Bildersprache gut erkennbar
wird. Mit Recht sagt B., daB Hippolyt, von Ireniius und Justin herkommend,
,.ein Vertreter der kleinasiatischen-ephesinischen Theologie* sei, die auf Johannes
zurlickgeht (103, Anm. 226). In diesem reichen Abschnitt hitte der Dogmatiker
gerne den so hiufig gebrauchten Begriff ,,Erlosung®, sprachlich und inhaltlich,
zusammengefalBt und erlautert gesehen. Als Literaturhinweis wiite fiir , Kreuz®
noch angebracht gewesen: E. Dinkler, Zur Geschichte des Kreuzessymbols, in:
ZThK 48 (1951) 148-172; ders. in: Ntl. Studien fir R. Bultmann (Berlin 1954)
110-129 (zur Idee: Kreuz als Tau; D. weist auf die jidischen Quellen hin). — Mit
einer ,,Zusammenfassung und Auswertung® (140-148) wird diese material-
kerygmatische Studie abgeschlossen. Es geht dem Verf. vor allem um die Struk-
turelemente der heilsgeschichtlichen Verkiindigung, die am ,,Material* sichtbar
gemacht werden sollen. Thre Quelle ist die Heilige Schrift, nicht als Mitteilung
von ,,Wahrheiten* geschen, sondern als Zeugnis vom Heilshandeln Gottes in
Christus, das durch das Wort gedeutet wird. Inhaltlich ist diese Verkiindigung
durchzwei Dinge gekennzeichnet: 1. Sieist zentriert um die Inkarnation des Logos
als der ersten Tatsache des Heils. ,,Gerade bei der berechtigten Betonung des
Pascha-Mysteriums im Rahmen der heilsgeschichtlichen Verkiindigung heute ist
der inkarnatorische Akzent in Hippolyts Entwurf eine notwendige Erginzung*
(147). 2. Sie ist eine Zusammenfassung des gesamten Christusgeheimnisses, mit
starkem Einbau der Verbindung von AT und NT. Hier wird bei Hippolyt schon
ein excgetisches Prinzip sichtbar: Christus als den scopus des AT in der Sicht des
NT zu betrachten. GewiB ist die Form der Hippolytischen Verkiindigung und
Exegese iiberholt (nur kurz erwihnt Verf. die Moglichkeit einer Erneuerung der
typologischen Auslegung in der heutigen Verkiindigung). Aber mit Recht sagt
B.: ,,Christliche Verkiindigung muf}, um ihre Mitte Christus richtig zu sehen, die
Offenbarung Gottes und seines Logos im Alten Testament als notwendigen
Bestandeteil ihrer Aussage sehen und weitergeben. Geschicht dies nicht, so ist die
Botschaft von unserem Heil in Christus in der ,Fiille der Zeit® verkiirzt (148).
Auf diesen Erweis der Ganzheit christlicher Heilsverkiindigung in der alten
Kirche hatte Verf. es abgesehen. Er hat damit einen wichtigen Beitrag zur Ge-
schichte der Verkiindigung als Orientierung fiir unsere Zeit erbracht.
A. Gtillmeiet; S. J.

Tshibangu, Tharcisse, Théologie positive et Théologie spéculative.
Position traditionelle et nouvelle problématique (Publications de IUniversité
Lovanium de Léopoldville, 14). Gr. 8" (XXXIX u. 405 S.) Louvain-Paris 1965,
Publications Universitaires de Louvain. — Diese Lowenet Dissertation hat sich
ein sehr weites Ziel gesteckt: an Hand des bekannten Begriffspaares ,,Positive
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und spekulative Theologie zuerst die theoretische Entwicklung und Reflexion
der Glaubenswissenschaft innerhalb der Scholastik und dann auch die moderne
Problemstellung des Gedankenkomplexes darzulegen. Wenn der so gewonnene
Uberblick einigermaBen vollstindig sein sollte, miilite ebenfalls die Zwischenzeit
(vor allem das Erste Vatikanische Konzil mit den damit in Verbindung stehenden
Theologen Franzelin, Kleutgen und Scheeben) zur Sprache kommen. Aber auch
ohnedem ist der Stoff umfangreich, vielleicht zu groB, als daf simtliche Einzel-
stadien iht volles Recht erhalten kénnen. — Der I. Teil behandelt die Scholastik;
nach Aristoteles werden Alexander von Hales (38-47), Bonaventura (48-56),
Albert der Grofle (57-66), Thomas von Aquin (67-96) und Roger Bacon (97-139)
ausfiihrlicher und die nachfolgenden Scholastiker mehr summarisch besprochen
(140-212). Den Abschluf} bildet hier mit Recht Melchior Cano (186-212). Leider
geht der Vetf. iiber die Differenzen in der frithen Thomistenschule etwas zu
schnell hinweg. So werden z. B. Romanus de Roma, Johannes Quidort von
Paris, Jakob von Metz nicht einmal dem Namen nach genannt, und auch die
Franziskaner Walter von Briigge und Richard von Mediavilla finden keine
Erwihnung. — Der II. Teil (213-387) widmet sich der modernen Problematik.
Auch hier muBte eine Auswahl getroffen werden: G. Pouget, I. E. Mignot,
M.-Th. Coconnier, A. Lemonnyer, A. Gardeil, E. Le Roy, M.-D. Chenu, L. Char-
lier, M. Labourdette, H. Bouillard, H. de Lubac, M.-]J. Nicolas, G. Rabeau,
B. Xiberta, C. Journet, A. Kolping, Y. Congar, R. Latourelle, G. Sohngen,
A. Stolz, R. Gagnebet, A. Asveld, M. Dupuy, A. Comte, P. Betgson u. a. m. sind
Gegenstand der eingehenderen Untetsuchung. Hier wiirde wohl eine noch reichere
Fiille von Namen, die z. B. aus dem deutschen Sprachbereich zur Verfiigung
gestanden hitten, eher verwirrend als klirend gewirkt haben. Jedenfalls sind die
Hauptstrémungen gut hervorgehoben, obschon gerade das Streben nach einer
mehr religits orientierten Theologie, das nur einen einzigen Vertreter (A. Stolz)
aufweist, stirker beriicksichtigt sein konnte, Die Schlulifolgerungen (389-392),
die einer Anwendung des im modernen Sinne weit gefaliten Wissenschafts-
begriffes auf die Theologie das Wort reden, diirften allgemein Zustimmung
finden, wie es ja auch erstaunlich ist, daB der junge kongolesische Gelehrte so
vetstindnisvoll das ihm doch ferner liegende europiische Denken und dessen
Darstellungsformen bewiltigt hat. JuBeumer 8]

Miiller-Goldkuhle, Peter, Die Eschatologie in det Dogmatik des
19. Jahrhunderts (Beitrige zur neueten Geschichte det katholischen Theologie,
10). Gr. 8° (XV u. 222 8.) Essen 1966, Ludgerus. 30.— DM. — In det vorliegenden
Studie untersucht der Vetf. die Eschatologie von der ausgehenden Spitscholastik
bis zur Bliitezeit der Neuscholastik, also in der Zeit von der Aufklirung bis etwa
zum ersten Vatikanischen Konzil. Er beschriinkt sich dabei einmal auf die katho-
lische Eschatologie und zum anderen auf die Dogmatik des deutschsprachigen
Raumes, ,,weil diese infolge der allgemeinen geistesgeschichtlichen Entwicklung
eine einheitliche und selbstindige GréBe innerhalb der Theologiegeschichte dieser
Zeit darstellt* (5). Det Titel des Werkes ist also nicht ganz exakt und muf} von
diesen Einschrinkungen her verstanden wetden. — In der Einleitung ist das
eschatologische Forschen unserer Zeit kurz umschrieben. Der etste Teil enthilt
die Eschatologie im Schatten der Aufklirung; im zweiten Teil ist die Eschatologie
in der Dogmatik der katholischen Restauration entfaltet: Die semirationalistische
Strémung — Die romantische Stromung — Die neuscholastische Strémung. In
letzterer ist die Lehre M. J. Scheebens besonders beachtet, weil in ihr ,,bereits in
dem Jahrzehnt vor dem Konzil Friichte der groBten Reife im Geist der neuen
Theologie entstanden® sind (179). Die neuscholastische Bliitezeit selbst, welche
nach dem ersten Vatikanischen Konzil war, ist nicht mehr behandelt. — Die
Untersuchung fithrt zunéchst in die verschiedenen Formen det Dogmatik in der
genannten Zeitspanne im allgemeinen ein, wobei die verschiedenen Strémungen
und Neuansitze aufscheinen. Die eschatologischen Gedanken der bedeutendsten
Theologen dieser Zeit sind genannt und zum Teil ausfiihtlich dargestellt. Dal3
es sich in der Zeit von der ausgehenden Spitscholastik bis zur Bliitezeit der Neu-
scholastik in der Eschatologie um ,,eine Periode fruchtbarer Arbeit und Ent-
wicklung® (217) handelt, ist wohl etwas zu positiv gesagt: dies gilt fiir die
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theologischen Neuansitze aus dem Denken der Aufklirung (17-79), fiir die
Eschatologie F. A. Staudenmeiers (148-157) und M. J. Scheebens (200-216),
nicht aber fiir die ganze behandelte Zeitspanne schlechthin, denn einerseits ist es
zu keiner durchgehenden Entfaltung der katholischen Eschatologie gekommen
und anderseits sind die einzelnen guten Ausfithrungen in spiterer Zeit nicht
aufgenommen worden; auBerdem sind manche originelle Erklirungen, so z. B.
F. Oberthiirs Auferstehungstheogie (76-78), nicht annehmbar. — Die Untet-
suchung ist wertvoll, da sie einen Einblick in die Entfaltung der katholischen
Eschatologie in einer noch nicht sehr erschlossenen Zeitspanne der Geschichte
der Theologie gibt. Dabei ist das Positive aufgezeigt, aber auch auf das Negative
hingewiesen. Als der wesentliche Mangel der ganzen behandelten Zeitperiode
wird mit Recht genannt, ,,daB man die theologische Tradition miBachtete, dal
man in jeder neuen Entwicklungsphase immer erst dann mit dem aufbauenden
Schaffen begann, nachdem alles Bisherige verdammt war. Von der alten Scholastik
zur Aufklirung, von der Aufklirung zor Romantik, von Semirationalismus und
Romantik bis zur neuen Scholastik, nirgends findet sich eine bewuBt vollzogene
positive Ubernahme des Alten, meist sogar schroffe Ablehnung. Man glaubte
immer von neuem, den Stein der Weisen gefunden zu haben und schrinkte so den
Blickwinkel bereits ein, noch bevor die eigentliche Suche begonnen hatte® (217). -
Die vorliegende Untersuchung bestitigt fiir die Dogmatik im allgemeinen und
zeigt fir die Eschatologie im besondetren, was von der Theologie von der aus-
gehenden Spitscholastik bis zur Bliitezeit der Neuscholastik bekannt ist: es gibt
in der Auseinandersetzung mit den Zeitstrdmungen innerhalb der Dogmatik
Neuansitze und gewisse Hohepunkte, nicht aber eine dutchgehende Entfaltung.
R. Lachenschmid, S. J.

Zeeden, Walter Ernst, Das Zcitalter der Gegenreformation (Herder-
Biicherei, 281). K1. 8° (303 S.) Freiburg 1967, Herdet. 3.95 DM. — Das Jahrhundert
zwischen dem Augsburgischen und dem Westfilischen Frieden soll hier in einem
Uberblick als das Zeitalter der Glaubenskimpfe und der konfessionellen Bewe-
gung und vor allem als die Zeit der Gegenreformation geschildert werden. Dabei
sind aber die innerkirchlichen Vorginge keinesfalls isolicrt betrachtet und
beurteilt, sondern in ihrer Verflechtung mit der allgemeineren politischen und
sozialen Geschichte. Fiinf groBe Abschnitte umspannen den gewaltigen Stoff:
1. Blick auf das Zeitalter (Europa im 16. und 17. Jahrhundert, Grundziige der
politischen und der kirchlichen Entwicklung: 21-31). 2. Calvin und die Anfinge
des Calvinismus (Johannes Calvin, sein Leben und seine Wirksamkeit in Genf :
Der Prophet und Erzieher; Glaubenswahtrheit und Gottesverehrung, Calvins
kampferische Auseinandersetzung mit Hiretikern, Katholiken und Lutheranern:
Die Staatsgewalt im Dienste der Religion, Politische Bemiihungen Calvins um die
Ausbreitung des Protestantismus: 33-117). 3. Ignatius von Loyola und die Gesell-
schaft Jesu (Ignatius von Loyola, sein Lebensgang, Griindung des Jesuitenordens:;
Innere Gestaltung der Societas Jesu; Geschichtliche Wirksamkeit des Ignatius und
des Jesuitenordens: 119-167). 4. Das Konzil von Trient und das nachtridenti-
nische Papsttum; Dessen Stellung zu den groBen Michten und seine reformato-
tischen Bemithungen: 169-204). 5. Glaubenskimpfe und konfessionelle Bewe-
gung, Ausbreitung und Entfaltung der Konfessionen im Zeichen des Staats-
kirchentums und der Religionskriege (Konfessionelle Konsolidierung seit der
Mitte des 16. Jahrhunderts; Stil und Formen staatlicher Machtpolitik im Zeitalter
der Glaubenskimpfe; Die anglikanische Kirche und das Luthertum; Der Calvi-
nismus; Der Katholizismus: 205-287). — Es ist selbstverstindlich, daB auf einem
derart gedringten Raum nur die Grundziige dargeboten sein konnen. Besonders
bedauern mull man das Fehlen eines Bildes von Martin Luther; denn, obschon sein
Leben und seine Wirksamkeit vor dem Zeitalter der Gegenteformation liegen,
bleibt diese doch auch weiterhin gerade durch das Luthertum bestimmt. Der Vetf,
gelangt bei den meisten Einzelheiten zu einem ausgewogenen Urteil, und nur
gelegentlich méchte man diesem eine gréBere Prignanz wiinschen. So sagt et
einmal: ,,Zwischen der schweizerischen und der deutschen Reformation stellte
sich kein rechtes Einvernehmen ein® (26); bei Luther ist jedoch von Anfang an
eine dulBerst scharfe Opposition gegen Zwingli vorhanden. Die Bedeutung des

617



UmMscHAU

Jesuitenordens fiir die innere Erneuerung der Kirche wird mit den allerhéchsten
Lobspriichen gefeiert, und die kleineren katholischen Etneucrungsbewegungen
kommen dabei etwas zu kutz; verdienen Suarez und Molina den Ehrentitel der
,,groBten schopferischen Gestalten®, wie Z. sie nennt (164)7 Der Humanismus
und auch die Theologic des orthodoxen Luthertums konnten Anspruch auf eine
ecingehendere Wiirdigung erheben (vgl. zu dem letzten Thema: Carl-Heing
Ratschow, Lutherische Dogmatik zwischen Reformation und Auf klirung 1
[Giitersloh 1964]). Aber schlieBlich ist der gewonnene Uberblick recht instruktiv,
und die lebendige Darstellung beftiedigt immer. J- Beumer, Si.J.

3. Theologie der Heiligen Schrift

Zimmermann, Heintrich, Neutestamentliche Methodenlehre. Darstellung
der historisch-kritischen Methode. Gr. 8° (281 S.) Stuttgart 1967, Katholisches
Bibelwerk. 24.80 DM. — Der Verf. legt hier ein Buch vor, das, erwachsen aus
Seminariibungen, iiber die Forschungsweise in der heutigen neutestamentlichen
Wissenschaft unterrichtet. Es soll vor allem eine Hilfe sein ,.fiir den Studenten
der Theologic*, wendet sich aber auch an alle diejenigen, ,,die sehen und vielleicht
auch selbst lernen mochten, wie in der Exegese gearbeitet wird* (7). Zur Einfith-
rung (17-30) sucht Verf. Begriff und Notwendigkeit der hauptsichlichsten
Forschungsmethoden (Textkritik, Literarkritik, Formgeschichte, Redaktions-
geschichte) in einem vorliufigen Uberblick zu erldutern und dann die Bedeutung
einer begriffsgeschichtlichen Untersuchung an einem praktisch durchgefiihrten
Beispiel (dem Begriff xéopoc) darzulegen. Darauf werden in vier Kapiteln die
eben genannten Methoden grundsitzlich und in ,,Ubungen* behandelt. 1. Kap.:
Die textkritische Methode (31-82). Nach einem Literaturausweis wird die Ge-
schichte detr Ubetlieferung des Textes und ihrer Erforschung (die sogenannten
.,Rezensionen®, die aber neuestens sehr problematisch geworden sind) in einem
kurzen Uberblick geboten und dann die Handhabung der textkritischen Arbeit,
die sich die méglichst grofie Anniherung an den Urtext zum Ziel setzt, nach den
.Regeln“ ihrer Arbeitsweise dargestellt; hier bietet Verf. auch cine praktisch gut
brauchbare Zusammenstellung der Textzeugen fiir die nach Gruppen geordneten
Schriften des Neuen Testamentes, und zwar gesondert die Zeugen des ,,neutralen®
oder ,,Agyptischen’* Textes, die des ,,westlichen® Textes, anschlieBend die kleine
Gruppe des ,,cisareensischen Textes, und schliefilich die Zeugen des ,,Koine*-
Textes. Es folgen noch ,,Ubungen an Hand von Lesarten aus dem Kodex
Vaticanus (B), des Kodex Sinaiticus (8), des Kodex D (westl. Text), der Minuskel
614, des Papyrus Bodmer II (P). — Im zweiten Kap.: ,,Die literarische Methode*
(83-127) steht wieder am Kopf die Anzeige der Literatur (Textausgaben, Hilfs-
mittel, einschligige Abhandlungen). Es folgen Bemerkungen iiber die Stellung
der Literarkritik zu den anderen Methoden, ihre Zielsetzung, insbesondere ihre
Aufgabe als Quellenkritik, namentlich auf dem Gebiet der synoptischen Evange-
lien. Aus diesem Bereich sind dann auch die ,,Ubungen‘* beigegeben: Berufung
des Levi und Zallnermahl (Mt 9,9-13 par.), Streitgesprich iiber die Ehescheidung
(Mt 19,3-12 par.); Nachfolge-Worte (Mt 8,18-22 pat.); Das Gleichnis vom Senf-
korn (Mk 4,30-32) und das Doppelgleichnis vom Senfkorn und Sauerteig (Mt
13,31-33 par.). — Das dritte Kap. befaBt sich mit der ,,Formgeschichtlichen Metho-
de* (128-213). Nach der in Frage kommenden wichtigen Literatur folgt ein
Uberblick iiber die Geschichte der Methode (ihre ersten Ansitze, ihren Ausbau
vor allem durch Dibelius und Bultmann), auch iiber kritische Stellungnahmen
(E. Schick, K. Stendahl, H. Riesenfeld, B. Gerhardsson); das Kernstiick bildet
dann die Darstellung der Methode in ihren Ergebnissen: 1. Die ,,Gattungen*
(Evangelien, Acta, Briefe, Apokalypse); 2. Die ,,Formen® (in den Evangelien
die verschiedenen Formen in der Worttradition und in der Geschichtstradition;
in den Briefen das liturgische Traditionsgut und das parinetische Traditionsgut);
3. Die ,,Formeln* (Homologie, Glaubensformel, Doxologie). Dieses Traditionsgut
in seinen verschiedenen gréBeren oder kleineren Ausformungen hat einen ,,Sitz
im Leben® (172-175) und ist auch unter veranderten Bedingungen Wandlungen
unterworfen (175-176). Die ,,Ubungen® zu diesem Kapitel befassen sich mit der
Berufung des Levi und dem Zéllnermahl (Mk 2,13-17), mit dem Gleichnispaat
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vom Leuchter und MaB (Mk 4,21-25), mit einem utchristlichen Bekenntnis
(Rom 1,3-4) und einem urchristlichen Hymnus (1 Tim 3,16). — Das vierte Kap.:
.,Die Redaktionsgeschichtliche Methode* (214-257) bringt den neuesten Ausliufer
der methodischen Forschung. Sie stellt, besonders in der Evangelienforschung,
eine notwendige Ergiinzung zur formgeschichtlichen Betrachtung dar, in der die
Arbeit der einzelnen Evangelisten zu wenig betiicksichtigt und gewiirdigt
worden wat. Vetf. berichtet, nach einem Verzeichnis der Literatur, iiber die bisher
hier geleistete Arbeit und gibt dann ein gutes Verzeichnis der Gesichtspunkte,
unter denen diese Methode die redaktionelle Leistung der Evangelisten zu
erfassen und damit ihre literarische und theologische Eigenart zu bestimmen
sucht. Zur ,,Ubung® sind beigegeben: Das Streitgesprich iiber die Ehescheidung
(Mt 19,3-12); die Heilung eines Aussitzigen (Lk 5,12-16); die Sammelberichte
der Apostelgeschichte (Apg 2,41-47; 4,32-35; 5,11-16). - Es braucht nach dem
gegebenen Uberblick iiber den Inhalt des Buches kaum noch eigens betont zu
werden, wie niitzlich und willkommen diese von kundiger Hand gebotene griind-
liche Einfiihrung in die wissenschaftliche Arbeitsweise der modernen Exegese
allen denen sein wird, die sich intensiver mit der Hl. Schrift des Neuen Testa-
mentes beschiftigen wollen. K. Wennemer, S. J.

Springhetti,Aemilius, S. J.,Introductio historico-grammaticain graecitatem
Novi Testamenti. 8 (277 S.) Romae 1966, Univ. Greg. 3.500 L. — Wenn man der
von E. Springhetti, S. J., vorgelegten Bibelgriechischen Grammatik gerecht
werden will, ist es wichtig, ihren Zweck im Auge zu behalten. Sie ist, wie der
Verf. selber schreibt (Einl, S. 5): ,,scholae fructus scholaeque destinata’, Man
wird in ihr also keine erschépfende Auskunft iiber Einzelfragen erwarten diitfen,
wie sie fiir den deutschen und angelsichsischen Sprachraum etwa die Grammatik
von Blass-Debrunner bietet. Solche vollstindigeren Grammatiken sind vielmeht
vom Verf. benutzt worden, um in der gebotenen Auswahl den Leser an die wich-
tigsten Phidnomene des Bibelgriechischen heranzufithren. Am chesten lifit sich
das vorgelegte Buch mit der,,Graecitas Biblica‘* von M. Zerwick, 5. J., vergleichen,
die bei der Behandlung mancher Einzelfragen oder sogar ganzer Abschnitte Pate
gestanden hat und auf die sich der Vetf. ausdriicklich von der Einleitung an beruft.
Originell ist bei S. das Vorgehen, von der Geschichte der Erforschung des Bibel-
griechischen als sprachgeschichtlich eigenstindigen Phanomens her in die ver-
schiedenen Eigentiimlichkeiten des Bibelgriechischen einzufiihren. Auf diesen
historischen Teil, der notwendigerweise stark schematisch vorangehen muf,
folgt der eigentlich grammatische, in dem auf historische Datlegung im allge-
meinen verzichtet wird. Vielleicht daef hier schon angemerkt werden, daBl dabei in
der Methode nicht so siuberlich hitte getrennt werden sollen. Viele der im zweiten
Teil mehr oder weniger lexikalisch aneinandergereihten Phinomene hitten leichter
und mit padagogischem Gewinn in eine sachliche, und d. h. hier historische Be-
zichung gesetzt werden konnen, Vor allem die Bezichungen zur semitischen
Sprachwelt, auf die im ersten Teil mit Recht hingewiesen wird, kommen im
zweiten Teil zu kurz und hitten das Verstindnis manchmal erleichtern kénnen.—
Einiges zum Aufbau des Buches im einzelnen: Vorauf geht eine kurze Ubersicht
iiber die bibelgriechischen Arbeitsinstrumente. (Der deutsche Leser hitte sich un-
ter den Konkordanzen wohl noch einen Hinweis auf die schon wegen ihres Preises
empfehlenswerte Konkordanz von Sehmoller gewiinscht. Bei einigen Werken
hitten neuere Auflagen zitiert werden kénnen.) — Der historische Teil beginnt
mit der Feststellung und dem dutch zahlreiche Beweise erhirteten Etweis einer
Tatsache, die zunichst selbstverstindlich erscheinen mag, auf die aber gerade
an kath. Lehranstalten bei der ersten Heranfithrung ans Neue Testament immer
wieder hingewiesen werden muB, da nimlich die lateinische Bibeliibersetzung der
Vulgata mit zahlreichen Schwichen und Ungenauigkeiten behaftet ist. Wer sich
diese Tatsache nicht, wic es hier geschicht, einmal handgreiflich vor Augen
gefiihrt hat, wird allzu oft in Versuchung sein, vorschnell vom lateinischen Text
aus zu urteilen. Rém 5, 12:,,in quo omnes peccaverunt® (so zu lesen statt,,4,12°,
S. 18) ist hier nur ein Beispiel unter vielen und zeigt, zu welchen theologie-
geschichtlichen Konsequenzen der fiir sich allein zur Basis der Interpretation
genommene lateinische Text fithren kann, Am Ende des histotischen Teiles steht
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der Versuch einer Bestimmung und Abgrenzung des Bibelgriechischen, in der
mit Recht nach den einzelnen Biichern oder Buchgruppen des N. T. differenziert
wird. (Auf gelegentliche literarkritische Utteile iiber die Verfasserschaft einzelner
Biicher hitte dabei ruhig verzichtet werden koénnen.) Die Ubersicht iiber die
wichtigsten im N. T. vorkommenden Semitismen wird etwas erschwert durch
die sich nicht geniigend voneinander abhebenden Titel (im Inhaltsverzeichnis
verbessert): ,,] Semitismi. . .locutionis. II Locutiones. . .semiticae. III Semitismi
elocutionis. . ., auch wenn das Gemeinte jeweils durch einen zweiten Ausdruck
verdeutlicht wird, — Der grammatische Teil beginnt mit einer lexikalischen
Ubersicht iiber den neutestamentlichen Wottschatz. Die dabei angefiihrten
Tabellen aus R. Morgenthaler, Statistik des Neutestamentlichen Wortschatzes,
vermitteln dabei eine erste Ubersicht iiber die Higentiimlichkeiten der einzelnen
neutestamentlichen Autoren, auch wenn die Fiille der statistischen Fakten nicht
immer gentigend ausgewertet wird (vgl. etwa S. 111 £.). Es folgen die charakte-
ristischen Metkmale der bibelgriechischen Orthographie, Phonetik und Mot-
phologie — in der gegebenen Ausfithtlichkeit durchaus ein Gewinn. Gelegent-
lich wird hier die Entwicklung bis ins heutige Neugriechisch hinein verfolgt,
was mancher intetessierte Leser begriiBen wird. — Es folgt die Syntax, begin-
nend mit den ,,Fillen und Prépositionen®. Bei den letzteren macht sich m. E.
die Zusammenstellung aus verschiedenen Lehtbiichern etwas stérend bemerk-
bar. So etwa im Falle der Priposition dmé, bei der (n. 107) unvermittelt ein
Beispiel mit magd auftaucht (Lk 1, 45; verstindlich aus dem Zusammenhang
bei Zerwick, a. a. O., det n. 90 é&rd, Smd und mepd zusammen behandelt). Von
dem bei Mk-Lk-Apg noch vorhandenen Richtungssinn bei den gegebenen
Beispielen fiir i wird sich mancher Leser mit dem Rez. nicht ganz haben
iiberzeugen lassen (n. 110). Die Gruppierung (nach Zorell) bei ev in Kate-
gorien von Bezichungsworten erscheint etwas ungliicklich und kompliziert.
Eine Deutung der Priposition selbst, vor allem unter Beriicksichtigung det
Parallelen zum Hebriischen (instrumentaler, ,.soziativet* Gebrauch usw.) wite
wohl vorzuziehen gewesen. Katd mit Akk. statt gen. subj. oder poss. (n.113) wird
zweimal behandelt (vgl. n. 102 e). Ein Verweis hitte u. U. geniigt, wie auch in
anderen Fillen. Das anschlieBende Kap. trigt die Uberschrift: ,,De Coniunctio-
nibus®. ,,De Coniunctionibus et Particulis** wire vielleicht genauer gewesen, denn
tatsichlich ist auch von letzteren die Rede, wie etwa im Falle der Negationspartikel
od (n. 124) oder zahlreicher Bedeutungen der Partikel ¢ (n. 126). — Das Kap.
..De Articulo, Adiectivo et Pronomine® hitte mit einem Hinweis auf den vokati-
ven Gebrauch des Artikels beginnen kénnen. Umgekehrt finden sich in dem
SchluBabschnitt iiber die Numeralien einige Uberschneidungen mit anderen
Abschnitten des Buches, auf die man sich einen Verweis gewiinscht hatte (so auf
n. 55: Kardinal- fiir Ordinalzahlen, und n. 92 e: Wiederholung des Zahlworts zut
Angabe des distributiven Gebrauchs: 3% 8%0).- Die Behandlung des Verbs ist
relativ geschlossen und wendet sich auch stiirker als die iibrigen Abschnitte an das
Verstindnis des Lesers. Gelegentliche Uberschneidungen ergeben sich dadurch,
daB vorher schon die Konjunktionen behandelt worden waren. Der betreffende
frithere Abschnitt hitte also kiirzer behandelt werden kénnen. In det Darstellung
der Tempora hat die Zusammenfassung nach Temporalstimmen, wie man si¢ sonst
meist in den Grammatiken findet, vorgingig zu der Behandlung der einzelnen
Tempora Vorteile. Uberflilssige Wiederholungen werden so erspart und dem
Leser das Verstindnis etleichtert. Die bei S. gegebenen Notizen iiber die Tempo-
ralstimme sind etwas karg. — Das Buch wird vorgelegt in einem durchaus an-
sprechenden und sicheren lateinischen Stil. Die Verwendung der lateinischen
Sprache wird freilich die Verwendung des Buches iiber den romanischen Sprach-
raum hinaus stark einschrinken. Ein kritisches Wott mul3 zur Drucklegung gesagt
werden. Die im zweiten Teil (,,Syntax*) innerhalb des Buches gegebenen Num-
mernverweise sind groBenteils korrekturbediirftig. Offenbar ist hier eine nachtrag-
lich vorgenommene Anderung nicht oder nur unvollkommen beriicksichtigt
worden. Auch die Schriftzitate, die der Leser nachschligt, fithren nicht immet
an die richtige Stelle (vgl. z. B. neben Rom 5, 12, 8. 18: Rém 6, 10 — wie es
heiBen mufl — statt 6, 20, S. 148; Lk 2, 25 und 4, 18 vermutlich statt 7, 25
7, 40, S. 163; Hebr 3, 7s statt 3, 8, S. 173 usw.). Die latcinischen Druckfehler
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halten sich in ertriglichen Grenzen (sinnstérende fielen uns auf: S. 83, 8. Z.
v. u.: les , perfecti statt ,,perfecto®, S. 102: lies ,,pellem detrahere — verberare‘
statt umgekehrt, und S. 192: lies ,,oppositionem** statt ,,appositionem®). Grie-
chische, vor allem in det Zeichensetzung, finden sich dagegen im grammatischen
Teil fast auf jeder Seite. Noch #rger ist der Setzer mit den aus dem Hebriischen
zitierten Wortern verfahren (vgl. vor allem S. 64 ff. und 84, wo auBlerdem, wie
S. 90, die Umschrift korrekturbediitftig ist). Getrade in einem Lehrbuch hitte man
sich hier groflere Korrektheit gewiinscht. s Beutker; S

Metzger, Bruce M., Der Text des Neuen Testaments. Einfihrung in die
neutestamentliche Textkritik. Ubertr. aus d. Engl. v. Wolfram Lobse. Gr. 8°
(VIII u. 272 S.; 16 S. Kunstdrucktafeln) Stuttgart 1966, Kohlhammer. 27.— DM.
— Es ist ein Gewinn, daff die Einfithrung in die neutestamentliche (ntl.) Text-
kritik, die der Verf. 1964 in England hatte erscheinen lassen, nun auch in deutscher
Sprache zugingig ist. (Vgl. Bruce M. Metzger, The Text of the New Testament.
1ts Transmission, Corraption, and Restoration [Oxford 1964]). Der englischen Fassung
wat bereits eine Reihe von Artikeln des Vetf.s zu Fragen der Geschichte der ntl.
Textkritik vorausgegangen, die er teilweise in seinem Buch Chapters in the History
of New Testament Textual Criticism (Leiden 1963) veroffentlicht hatte. Daneben
gehort der Verf. als einer der fithrenden Experten der gegenwiirtigen ntl. Text-
kritik zu den vier Herausgebern des ,,The Greek New Testament”, das im Auftrag
von funf protestantischen Bibelgesellschaften 1966 erschien und zu ausgewihlten
Stellen des ntl. Textes die z. Zt. umfangreichste Dokumentation und das aus-
gewogenste Urteil bietet. — Wie von den Vorarbeiten des Vetrf.s her nahelag,
fithrt er an die heutigen Fragen der Textkritik vor allem dutch Untersuchungen
zur Geschichte der Disziplin heran. Zuvor werden jedoch in einem 1. Teil
zunichst einmal ,,Materialien® der ntl. Textkritik vorgestellt: Elemente antiker
Schreibkunst, die dem Studenten nicht nur von sachlichem Interesse fiir die
Textkritik, sondern auch von kulturgeschichtlichem Interesse sein werden — und
dann speziell die Elemente, die bei der Beurteilung und Datierung eines ntl.
Manuskripts von Nutzen und Interesse sein konnen, wie Kapiteleinteilungen,
Uberschriften, Neumen usw. ,,Materialien® im eminenten Sinne sind dann natiir-
lich die wichtigsten ntl, Textzeugen, Papyri wie Codices, selbst, mitsamt ihren
Ubersetzungen und den Zitaten in den Vitern der alten Kirche. Schon in diesem
1. Teil fallt die umfangreiche und zuverlissige Information auf, die durch wert-
volle Literaturhinweise, auch (zu Vetgleichszwecken) aus der profanwissen-
schaftlichen Textkritik, bereichert wird. (Eine kleine Unstimmigkeit fiel auf S. 40
auf: reicht die Lesbarkeit von P% im zweiten Abschnitt nur bis Joh. 14,15 oder,
wie die Ubersicht S. 256 und die Synopse von K. Aland angibt, bis 14,267 — Bei
der Familie Ferrar mul es S. 61 statt ,,364° natiirlich ,,346 heilen.) — Der 2. Teil
setzt historisch bei dem Erscheinen der ersten Druckausgaben des Neuen Testa-
ments ein und zeigt die Fortschritte und Wechselfille der Textkritik am Beispiel
reprisentativer Ausgaben. Ein beachtliches Material ist hier verarbeitet. Trotzdem
wirkt die Darstellung durchaus fesselnd und persénlich, zumal wenn ein Heraus-
geber dabei ertappt wird, mit Dogmatismus und vorgefallten Meinungen an
seinen Text herangegangen zu sein. Leider findet sich die Vier-Evangelien-
Synopse von K. Aland mit ihrem bemerkenswerten Apparat wegen ihres Erschei-
nens 1964 nur in einer FuBinote (90, Anm. 10) erwihnt. Auch die Uberarbeitung
und Uberpriifung des Neuen Testaments von Merk durch C. M. Martini S. J. in
der 9. Aufl. von 1964 wird in der deutschen Ausgabe (144) nur nachgetragen,
ohne daB an dem Gesamturteil iiber diese Druckausgabe etwas geindert wiirde. —
Der 3. Teil, der die ,,Anwendung der Textkritik auf den ntl. Text* bietet, greift
seinerseits noch einmal historisch zuriick auf die ,,Urspriinge der Textkritik als
wissenschaftlicher Disziplin® (was vielleicht etwas ermiidend wirkt), um dann an
Hand der wichtigsten modernen Forscher auf dem Gebiet der Textkritik die
verschiedenen Arbeitsmethoden und zu beriicksichticenden Gesichtspunkte
darzustellen. Die Prinzipien von Westcott und Hort nehmen dabei eine verdiente
Schliisselstellung ein. Es folgt eine Ubersicht iiber die verschiedenen maglichen
s»kehlerquellen in der ntl. Textiiberlieferung®. Auch hier ist die Darstellung
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ebenso interessant wie vollstindig. Allenfalls hitte man sich noch einen Hinweis
auf die individuelle Abschreibeweise antiker Schreiber nach Sinnblécken, Wor-
tern, Silben oder Buchstaben gewiinscht, wie sie bei verschiedenen antiken
Manuskripten unterschiedlich zu Tage tritt. Eine Zusammenfassung der text-
kritischen Prinzipien und eine gutgetroffene Auswahl von Beispielen der Beurtei-
lung von Varianten runden die Darstellung ab. — Die deutsche Ausgabe ist mit
Sorgfalt vorbereitet, an die deutsche Zitationsweise angepalit und mit gelegent-
lichen Literaturnachtrigen versehen worden. (Die Wiedergabe von ,Internal
Evidence® durch ,,gefithlsmiBige Entscheidung® [130 f.] hat der Ubers. wohl
selbst als nicht ganz befriedigend empfunden und darum durch den englischen
Ausdruck Horts verdeutlicht.) Druckfehler begegnen #uBlerst selten. (Allenfalls
in Fremdwortern: S. 34, Anm. 3 ,,Laodizea®; S. 42 ,,Nineve; S. 58 ,,Sangallen-
sis®; S. 63 ,,Bodleiana*; S. 86, Anm. 2 ,,Wikgren; S. 228 fehlt ein Wort). Die
beigegebenen sechzehn Fototafeln etlauben dem Studenten, sich auch ohne
Museumsbesuch einen Uberblick iiber die verschiedenen Arten von ntl. Manu-
skripten zu verschaffen. Alles in allem bringt die ,,Einfiihrung® von M. alle
Voraussetzungen mit, um auch in Deutschland mit einem gréBeren Leserkreis
rechnen zu kénnen. JiBeutlet S

Russel, D. S., The Method & Message of Jewish Apocalyptic 200 BC —
AD 100. 8° (464 S.) Philadelphia 1964, Westminster Press. 7.50 8. — Zur Kenn-
zeichnung des Werkes geben wir zunichst eine Inhaltsangabe: Kap. I (15-35)
behandelt die Umwelt der Apokalypsen: sie sind eng mit der jiidischen Geschichte
verbunden (von etwa 200 v. bis 100 n. Chr.), also mit den Kimpfen gegen den
Hellenismus (Makkabier, Chassidim) und Rom. Erst im 2. Jh. n. Chr., als sie
von den Christen iibernommen wurden, stieBen sie bei den Rabbinen auf Ableh-
nung. — Kap. IT (36-69) bietet eine Ubersicht iiber die Apokalypsenliteratur (unter
Beriicksichtigung auch von Qumran). — Kap. 1II (73-103) steht unter dem Thema
,,Prophetie und Apokalypse®. Seit der Festlegung des Prophetenkanons und mit
Beginn der Schriftgelehrsamkeit traten die Apokalypsen sozusagen an die Stelle
der Prophetie (vgl. 4 Esra 14). — Kap. IV (104-139) kommt Verf, auf die besondere
Eigenart der Apokalyptik zu sprechen: in oft phantastischer Bildersprache werden
Offenbarungen berithmter Minner tradiert. Die Pseudonymitit fulit 1. auf der
,corporate personality’, 2. auf einer Vergegenwirtigung der Vergangenheit und
3. auf der Bedeutsamkeit des ,,Namens“. — Kap. V (140-157; vgl. dazu auch
Append. I1: 396-405) bietet eine aufschluBteiche Zusammenstellung der Bedeu-
tungen von ,,Herz, Leber, Seele, Geist usw.*, wie sie sich in den Apokalypsen
nachweisen lassen. — Kap. VI ist dem Thema ,,Inspiration* gewidmet (158-177).
Sie vollzieht sich in Gesichten und Triumen, deren Echtheit nicht immer in
Zweifel gezogen werden braucht. Vorbereitet wird sie hiufig durch die Praxis
des Fastens. — Kap. VII (178-202): hier erliutert Verf. das Anliegen der Apo-
kalypsen: sie befassen sich vor allem mit den noch unerfiillten Weissagungen det
Propheten (so kniipft Dan beispielsweise an Is und Ez an). Enthiillungen ihres
Sinnes werden als Zeichen gewertet, dall das Ende nahegekommen ist. Zuweilen
wat es iiblich, den urspriinglichen Sinn der prophetischen Aussagen auch zeit-
geschichtlich zu interpretieten (z. B. im Hinblick auf die Parther oder auf Rom). -
Kap. VIII (205-234) setzt sich sodann mit dem Geschichtsverstindnis der Apo-
kalypsen auseinander. Eigentiimlich scheint ihnen eine besondere Vorliebe fiir
chronologische Betrachtungsweise zu sein. Wihrend aber im babylonischen
Kulturraum die Geschichte zyklisch in Weltzeitaltern von je 36000 Jahren
vorgestellt wurde, ist in der Apokalyptik die Anschauung vom Einen Gott und
Weltenherrn vorherrschend, der die einzelnen Perioden der Heilsgeschichte
bestimmt und lenkt, und zwar zuweilen auch durch das Eingreifen der Engelwelt.
— Diesem letztgenannten Thema, den Aussagen der Angelologie in der Apo-
kalyptik, wendet sich Verf. in Kap. IX. (235-262) zu. — In Kap. X (263-284)
referiert er dann iiber die eschatologischen Naherwartungen, wie sie fiir die apo-
kalyptischen Schriften, in Weiterentwicklung der prophetischen Verkiindigung,
besonders typisch waren. — Thema des XI. Kap. (285-303) bildet ,,Das Messias-
reich® (der Ausdruck ,,Reich Gottes* kommt nicht vor). Es etscheint als Kro-
nung der nationalen Geschichte, zugleich aber auch zeitlich begrenzt. — Kap.
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XII (304-323) untersucht die apokalyptische Messiasidee. R. betont das Zuriicktre-
ten des nationalen Charakters des Messianismus in der nachexilischen Epoche. Mit
Bezugauf Qumran wird ausgefiihrt, daBhier die Erwartung eines,,gesalbten® (recht-
miaBigen) Hohen-Priesters und eines Fiirsten im Vordergrund stand. — Kap. XIII
(324-352) behandelt schlieBlich die schwierige Frage einer Deutung des Ausdrucks
»Menschensohn®. Dan 7 scheine nicht der Messias gemeint zu sein, sondetn ,,ein
gerechter Rest*, der allerdings unter Fithrung eines Hauptes gedacht wird. 1 He-
noch enthalte die Motive der Erwihlung, der Priexistenz und der Richtervollmacht
itbet Erde und Himmel und iiber die Engelwelt, 4 Esra auch den Hinweis auf die
Transzendenz. Verf. unterstreicht, dafl die Jiinger den Ausdruck ,,Menschensohn®*
nicht als Hinweis auf den Messias oder den leidenden Gottesknecht verstehen konn-
ten. Eine Ableitung von ,,Urmensch‘ erscheint ihm jedoch fraglich. — Das SchluB-
kapitel (353-390) befaBt sich noch mit den Vorstellungen der Apokalypsen vom Le-
ben nach dem Tode: die Seelen werden in bewuBter Gottesgemeinschaft und schon
geschiedenvomBésen gedacht ; sehrauseinander gehen dannallerdings die Ansichten
bei der Frage einer Auferstehung der Gerechten, in der Vorstellung Gottes und des
Messias als Richter und der Art des Gerichts. — Das Wetk ist eine ausgezeichnete
Gesamtdarstellung dieser uns so fremden, vielfiltigen, manchmal bizarren Welt,
die aber doch fiir ihte Zeit ,,schépferisch war und ein wertvoller Beitrag zur
Religion des Judentums ist*; wie im Gesetz und bei den Propheten werden von
den Apokalypsen Wahrheit, Liebe, Geduld und soziale Gerechtigkeit gelehet;
sie sinnen nach iiber den Ursprung des Bosen und die Leiden der Gerechten und
sind an der Beobachtung der Tora ebenso interessiert wie die Pharisder (100-103).
In dunkelsten Zeiten haben sie die Hoffoung auf Gott hochgehalten, der Isracl
beschiitzt, und der die wirre Weltgeschichte lenkt und in aller Ungerechtigkeit der
Menschen der Gerechte bleibt. Die Apokalypsen haben zwar nicht die Héhe der
groBen Propheten, aber etwas von deren Geist ist auf sie iibergegangen. Nicht so
rational wie die Rabbinen, ringen auch sie um die Idee der Gerechtigkeit. R. ver-
steht es, ihre Mannigfaltigkeit aufzuweisen (unser Uberblick konnte davon nur
einen geringen Findruck vermitteln); er ist mit Recht vorsichtig in der Annahme
fremder Einfliisse und mit allzu schematisierender Darstellung. So werden die Apo-
kalypsen vorgestellt als Zeugnisse des damaligen Reichtums des jiidischen
Geisteslebens. S. 406-439 bietet Vetf. noch eine Bibliographie von iiber 700 Titeln.
HoW. lKoester s S Ji

Higgins, A. J. B., Jesus and the Son of Man. Gr. 8° (223 S.) Philadelphia
1964, Fortress Press. 4.25 §. — In der Einleitung bietet Verf. zunichst eine Uber-
sicht iiber die verschiedenen Bedeutungen des Wortes ,,Menschensohn® sowie
eine Zusammenfassung der einzelnen auseinandergehenden neueren Erklirungen.
Dann untersucht er der Reihe nach unter drei Gesichtspunkten (Erdenwirken,
Leiden, Kommen in Herrlichkeit) die einschlagigen Textstellen: zunichst bei Mk
(26-75), hierauf bei Lk (76-96), Mt (97-118), in der Logienquelle Q (119-142),
in der Apg, in den Briefen, in der Apk (143-152) und im Jo-Ev. (153-184). Die
Seiten 143-184 erschienen inzwischen auch in deutscher Ubertragung (Menschen-
sohn-Studien [Stuttgart 1965]). Einen Forschungsbericht gab H. schon im Jahre
1959 in: New Test. Essays in mem. 7. W. Manson (Manchester) 121 f, — Verf,
kommt zu folgenden Einzelergebnissen: Bei den drei Leidensweissagungen
handele es sich, namentlich in ihren Einzelheiten, wohl um Gemeindebildungen
(30-36). — Mk 10,45 (urspriinglich wohl ohne ,,Menschensohn®: ,,/¢ch werde mein
Leben geben als Lﬁscgcfd fiir die vielen®) sei als echt anzunchmen. Desgleichen
die Antwort Jesu an den Hohenpriester (Mk 14,62: ,ja, mehr als Messias:
Menschensohn® [62-74]). — Lk 12,8: ,,Wer mich bekennt. ..* (aus Q) etscheine
der Menschensohn als Zeuge und Fiirsprecher (par. Mk 8,38, 57-62) und somit
als von Jesus unterschieden. — Zu Lk 17,24.26 (das plétzliche Erscheinen des
Menschensohnes): ,,die Tage* sind abgeleitet aus ,,desz Tag des Menschensohnes*
(82-91). — Mt, der am meisten redigiert hat, spricht in der (von ihm geformten)
Erklarung des Simanngleichnisses sogar vom ,,Reich des Menschensohnes
(13,37 [104 £.]). — Aus Q hat auBer Lk 12,8 und 17,24.26 noch Lk 11,30 (vom
Jonaszeichen) als echt zu gelten (133-140). Die Stelle zeichnet Jesus als den
kommenden Richter. — Fiir Paulus ist Jesus ,,der Eine Mensch® (1 Kor 15,45 f.;
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Rém 5,12 f.; Phil 2,5-11); dhnlich Hebr 2,6; anders Apk 1,13; 14,14. — Das
Jo-Ev. erwihnt seine Priexistenz (3,13); als Menschensohn ist et das ,,Himmels-
brot® (6,27.53); er wird am Kreuz und durch den Vater ,,erh6ht® werden und
erscheint als Richter (5,27; 6,27.53). — Ausgangspunkt fiir die Entwicklung der
Menschensohnidee bilden nach H. und den meisten iibrigen Fotschern (gegen
E. Schweizer) die Spriiche von der zukiinftigen Titigkeit des Menschensohnes,
zunichst als Fiirsprecher, dann als Richter. Entscheidend wurde sodann das Auf-
erstehungsereignis: die gliubige Gemeinde iibertrug von nun an den Menschen-
sohntitel auf die Berichte vom Erdenwirken und Leiden des Herrn (74 £. [190 f.]).
Gegen eine Ableitung der Menschensohnidee aus Dan 7 spreche das Kollektivam
,,Volk der Heiligen* (7. W. Mansons Votschlag ,,Jesus zusammen mit den Jiingern
— dann allein wird von H. abgelehnt). 1 Henoch 37-71 sei vielleicht christlich
(Milik). ,,Jmmerhin kénnen solche Ideen damals in jiidischen Kreisen vorhanden
gewesen sein® (197 ff.). Sehr wertvoll ist der Hinweis des Verf.s, Jesus habe die
Menschensohnidee angewandt (adapted), um damit zum Ausdruck zu bringen,
daB er der ,,Sohn Gottes sei, der er zu sein glaubte (,,Abba“!), und daB er,
einmal wiedereingesetzt in seine himmlische Stellung, ein Fiitsprecher- und
Richteramt ausiiben werde (202). Daf3 die Fiirsprache des Sohnes beim Vater ein
besonderes Gewicht habe, muBte ohne weiteres verstanden werden, aber es
entsteht dann die Frage: Warum iibernahm Jesus den Titel ,,Menschensohn®,
der nur innerhalb eines kleinen Kreises geliufig war, der in Dan 7, 14.27 einen
kollektiven und hochpolitischen Sinn hat (vgl. 2,44: ,,er wird all jene Reiche
zetschmettern®), wo er doch den Titel ,,Messias“-Konig fiir sich zuriickwies
(Mk 8, 30.33)? Die Beanspruchung beider Titel war unter der Besatzungsmacht
mit Gefahten verbunden und mit der religitsen Sendung Jesu schwer zu verein-
baren. Daher konnte die Gemeinde wohl erst nach seinem Tod und seiner
Auferweckung, als alle Reichstriume endgiiltig beseitigt waren, im Laufe einer
allmihlichen Entwicklung und unter der Belehrung des Heiligen Geistes, alle
diese Titel auf ihn anwenden: nimlich den Titel ,,Gottessohn® (urspriinglich
Kénig als ,,Schiitzling; vgl. Ps 2; 110), ,,Messias® und ,,Menschensohn®.
Letzterer erhielt nun individuelle Bedeutung und war in seiner von der Person
Jesu her — wie sie die Jiinger erlebt hatten — inhaltlich umgeprigten, gereinigten
und sublimierten Form geeignet, vor allem die GroBe des Herrn auszudriicken,
,,die alle Kategorien sprengt™ (Taylor). Daraus wiirde aber folgen, dal es sich
vermutlich auch bei Mk 14,62 bereits um eine Glaubensaussage handelt. Echt ist
nach Kurt Schubert: Das Verhor Jesu vor dem Hohen Rat (Bibel u. zeitgemiBer
Glaube IT [Wien 1967] 97-130, bes. 118 £.); vgl. auch: Bibel-Liturgie 38 [1964] 376
f.; Wort Wahrh 17 [1962] 701-710; ders., Vom Messias zum Christus [Wien 1964]
37 ff. u. Anm. 131-151; V. Brox, ebd. 178 ff., /. Blinzler, der Prozel3 Jesu [Regens-
burg 31960] 122 f.,; anders Paul/ Winter, On the Trial of Jesus [Berlin 1961] und
ZNW 53 [1962] 260-263; Panl Mikat in: BZ 6 [1962] 300-307; H. W. Bartsch in:
NovTest 7 [1964] 210-216; E. Lobse, Der Prozel3 Jesu Christi, in: Festschrift fiir K.
D. Schmidt [Géttingen 1962] 36; R. Schnackenburg (etwas vorsichtiger) in: Ristow-
Matthaei, Der historische Jesus [Betlin 1961] 452; N. Perrin in: N'TS 13 [1966]
150-155). 74dt nimmt Mk 14,62 nicht als echt an (33-37). Die historische Wahrheit
der Aussage kann aber keinem Zweifel unterliegen, da Jesus sich durch Worte
und Zeichen als ,,Messias‘‘ (den verheilenen gottgesandten Retter) und ,,Men-
schensohn‘ (an dem sich jedes Geschick entscheidet) erwiesen hatte. Todt
bestreitet auch die Echtheit von Mk 10,45b (126 ff. 187-194; desgl. E. Lobse).
Das Kelchwort, womit H. Mk 10,45 stiitzt, ist verschieden iiberliefert (vgl. T6dt,
188; dazu die griindliche Studie von H. Schirmann in: NtAbh 20,4 [1955]).
Konnten aber die Worte vorher nicht zum Teil liturgisch-theologische Erklirung
sein (ihnlich wie Mt 26,28: ,zur Vergebung...)? ielbauers Schwierigkeit,
Gottesreich und Menschensohn seien nie verbunden, scheint mir nicht ganz
geldst durch Lk 17,20-27, denn hier handelt es sich wohl nicht um eine urspriing-
liche Einheit. Wie ,,Kyrios* (in der LXX Bezeichnung fiir Jahwe — der Hand-
schriftenbefund ist jedoch noch ungeklirt), so wird auch Yahwes ,,Kommen (der
»»Tag”, an dem er seinem Volk, gegen Heiden und Siinder, Recht schaffen wird)
auf den Sohn bezogen (vgl. Ps 110,1). Allerdings reden schon die Synoptiker von
einer Verzégerung der Ankunft Jesu. Auch verlegen sie sein Kommen theologisch
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richtiger in die Entscheidung fiit oder gegen seine Botschaft und Person (vgl.
Dodd-Jeremias’ Krisengleichnisse), in Glaube und Bekenntnis (Lk 12,8!). Erst
recht ist das im Jo-Ev. der Fall (vgl. . Blank, Krisis [Freiburg 1964] 160 f£.). — Die
Annahme, Jesus habe selbst an eine baldige Aufrichtung der Gottesherrschaft
durch sein Wiederkommen geglaubt, wiire schwer mit seiner Absicht in Einklang
zu bringen, ,,die vielen* nicht durch Ausrottung der Bosen (vgl. Zach 14,12;
Is 60,10; PsSal 17,24 ff.; 4 Esra 13,37), sondern mit Hilfe der freien Entscheidung
jedes einzelnen und durch Gottes Gnade zu retten. — Hingewiesen sei auch noch
- darauf, daBl Dan 7 (,,wie ein Menschensohn‘) das Humane, ja Himmlische (,,auf
den Wolken*) des Endreiches betont (im Gegensatz zu den brutalen Weltreichen:
vgl. die Tiervisionen), wihrend Rém 5,12 ff. eher die Einheit in Abstammung und
Schuld mit Adam und in Gnade und Leben mit dem ,,Einen Menschen® Jesus
hetvorhebt (dhnlich 1 Tim 2,5 u. Hebr 2,6 die Briiderlichkeit des Gottessohnes). —
Alle diese Hinweise wollen jedoch nicht die Gesamtschitzung des Werkes
beeintrichtigen, das mit tiberlegener Sach- und Literaturkenntnis und sorgsamer,
ruhiger Objektivitit das schwierige Problem des Menschensohn-Titels untersucht
und im ganzen Zustimmung finden wird. In englischer Sprache diitfte es nichts
Ebenbiirtiges geben. E. W. Koester, S. J.

4. Dogmatik und Dogmengeschichte

Miihlen, Heribert, Una mystica Persona. Die Kitche als das Mystetium
der Identitdt des Heiligen Geistes in Christus und den Christen: Eine Person in
vielen Personen. 2., wesentl. erw. Aufl. Gr. 8° (629 S.) Miinchen—Padetborn—
Wien 1967, Schoningh. 48.— DM ; Ln. 54.— DM. — Der Vetf. etlebte mit diesem
Buch die doppelte Genugtuung, dal} es nicht nur in der Beurteilung der Rezen-
senten und in der schnell notwendigen zweiten Auflage, zu der noch das Erschei-
nen in drei andeten Sprachen hinzukommt, etfolgreich war, sondern seine grund-
legenden Gedankenginge auch mit Recht durch die Aussagen des Zweiten
Vatikanischen Konzils bestitigt sehen darf. Wit brauchen uns hier mit der Grund-
these des Verf.s, daB die Kirche nicht so seht als Ausweitung der Menschwerdung,
also durch den Bezug auf den Logos, sondetn richtiger in Analogie zur Mensch-
werdung des Logos als geschichtliche Verleiblichung des Heiligen Geistes zu
konzipieren sei und daher sinngemiB in der den trinitarischen und christo-
logischen Formeln entsprechenden ekklesiologischen Formel ,,Eine Person
(namlich die des Heiligen Geistes) in vielen Personen (nimlich denen Christi und
der Christen)® gefaBt werde, nicht mehr zu befassen. Sie wurde allgemein als
fruchtbarer Ansatz einer mehr pneumatologischen Ekklesiologie angesehen und
widerspricht auch nicht einer mehr christologisch gefalBiten Ekklesiologie, sondern
gibt ihr die fruchtbare und notwendige Erginzung. — Das Buch ist nach dem
Konzil um ein Kapitel von iiber 200 Seiten vermehrt worden, in dem die ekklesio-
logischen Aussagen des zweiten Vaticanums als Bestitigung der Thesen des
Verf.s dargestellt und interpretiert werden. Nach einer Darstellung des ,,Gesamt-
horizontes™ der Ekklesiologie des Konzils werden zwei Gegenstandsbereiche im
einzelnen verfolgt: Die Analogie zwischen Inkarnation und Kirche und die
Bedeutung des Verhiltnisses des Heiligen Geistes zur Kirche fiir die Frage nach
den voneinander getrennten Kirchen. Dabei sind einige schon frither in Zeit-
schriften erschienene Arbeiten des Verf.s weithin verwendet und wohl auch schon
durch den hier gegebenen gréBeren Zusammenhang aus der Gefaht einer gewissen
Zuspitzung und Einseitigkeit befreit. Dazu gehéren die mariologischen Aus-
fithrungen, die hier einen positiveren Aspekt geben als bei ihrem ersten Erscheinen,
und die Bedeutung der These des Verfis fiir die tkumenisch-theologischen
Bemiihungen. — In der am Schlufl angefiigten Auseinandersetzung mit Einwénden,
die sich der Vetf. selbst oder die Rezensenten der ersten Auflage gemacht haben,
wird auch darauf hingewiesen, daB der Heilige Geist als die eine Person in vielen
Personen als der Geist Christi zu verstehen ist, so dal} eine richtig gesehene
pneumatologische Ekklesiologie immer auch christologisch ist und umgekehrt
eine christologische Ekklesiologie gar nicht richtig konzipiert wiirde, wenn sie
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nicht auch pneumatologisch wire. Dies ist nun tatsichlich ein sehr wichtiger
Hinweis, der von vornherein die ganzen Ausfithrungen des Buches zwar mit-
bestimmt hat, aber doch vielleicht nicht ausdriicklich genug gemacht wurde. Das
scheint die Tatsache zu bestitigen, daB ,,in den Besprechungen der ersten Auflage
des votliegenden Buches immer wieder der Einwand gemacht wurde, daB die
Funktion Christi in der Kirche nicht oder nur beiliufig zur Aussage komme*
(573). — Auch diese zweite Auflage bestitigt die aullerordentliche Arbeitskraft
und geistige Spannweite des Verf.s und bietet nicht nur der Ekklesiologie, sondern
auch der Trinititslehre sowohlin ihrer immanenten wie in ihrer heilsokonomischen
Sicht reiche Anregung. O. Semmelroth, S. J.

Voss, Gerhard, O. S. B., Die Christologie der lukanischen Schriften in
Grundziigen (Studia Neotestamentica, Studia IT). 8° (219 8.) Paris—Briigge 1965,
Desclée. 210.— FB. — Die vorliegende Untersuchung — eine Dissertation an der
Theologischen Fakultit der Bayerischen Julins-Maximilians-Universitat, Wirz-
butg — zeigt sehr gut Grundziige lukanischer Christologie und ist somit ein
wertvoller Beitrag der neutestamentlichen Christologie iiberhaupt als Einheit in
ihrer Mannigfaltigkeit. Als Einzelthemen sind behandelt: Jesus und die Gottes-
hertschaft — Jesus, der messianische Konig — Das Leiden Jesu — Die Erhéhung
Jesu — Jesus, der eschatologische Prophet. Der Verf. kommt zum Ergebanis: ,,Im
Ik Verstandnis ist Jesus der ypiovée, weil der heilige Geist Gottes ihn in einzigarti-
ger Weise umfangen hilt und leitet. Aufgrund dieses Geistbesitzes ist er der Macht
des Satans enthoben, und in dem so frei gewordenen Raum offenbart seine durch
den Geist erméglichte Sohneshaltung den Anbruch der Gottesherrschaft. Die
Offenbarung der Sohnschaft als Ausdruck und Gesetz der Gottesherrschaft
kommt in der vertrauensvollen Selbsthingabe Jesu an den Vater zur Vollendung
und findet in seiner Erhthung durch Gott ihre Bestitigung. Da Jesus durch die
Ausgiefung des Geistes diese in seiner Sohneshaltung vorgezeichnete Gottes-
herrschaft fiir alle erdfinet, die in der Macht der Finsternis gefangen sind, ist er der
konigliche swthp und deymyds. Zugleich ist er als solcher aber auch der prophe-
tische Knecht Gottes, da es seine Sendung ist, als der Heros eponymos dicses
neuen Geschlechtes der mit heiligem Geist Gesalbten (yptotiavel: Apg 11,26)
diese Sohnschaft als das Gesetz des ,neuen Bundes® und der end-giiltigen Gottes-
hetrschaft und als den von den Propheten verheiBenen einzigen Heilsweg zu
verkiinden. Dieser Heilsbotschaft kann man sich zwar verschlieBen; denn damit
in der neu gewonnenen Freiheit die innersten Gedanken der Herzen offenbar
werden und die vettrauensvolle Hingabe an den Vater nachvollzogen werden
kann, bleibt der zum xbptog inthronisierte und somit bestitigte Sohn der Verbor-
gene. Bei seinem Erscheinen am Ende der Tage aber wird die angesichts dieses
Jesus getroffene Entscheidung jedes Einzelnen als endgiiltiges Urteil itber Heil
und Unheil offenbar® (169 £.). — Die Interpretation det einzelnen Texte ist aus-
gewogen, klar und iiberzeugend; sie etfolgt vot allem aus dem synoptischen
Vergleich und der zugrundeliegenden alttestamentlichen Offenbatung. Es soll
besonders erwihnt wetden, daB das Konigtum Jesu und seine Erniedrigung
(ramelvwor) gut aufgezeigt sind; auBerdem soll noch darauf hingewiesen werden,
daB der Bericht der Ankiindigung der Geburt Jesu (Lk 1,28-37) in seiner Offen-
heit auf die Zwei-Naturen-Lehre hin erklart ist. — Nicht befriedigend ist die Aus-
sage, ,,daB der Tod Jesu bei Lukas weder Opfercharakter trigt noch als eine
Sithneleistung verstanden wird* (130; dazu 101-107 122). Diese Aussage scheint
in dieser Schirfe nicht aus den Texten selbst hervorzugehen, wenn auch klar zu
erkennen ist, daBB Lukas die Hingabe Jesu nicht in gleicher Weise als Opfer
versteht wie Markus. Gegen diese Aussage scheint auch zu sprechen, daB Isaias II
fiir die lukanische Christologie besonders bedeutsam ist. — Als eine weitere
Schwiiche erscheint, daB die Menschlichkeit Jesu (nicht seine Menschheit) wohl
zu wenig zur Datstellung kam: die Giite Jesu, seine Barmherzigkeit, der mitleid-
volle Helfer und Arzt, sein Verstindnis fiir die Frauen. — Weiterhin ist aufgefallen,
daB die Christologie in den groBen Missionspredigten der Apostelgeschichte
einfachhin als lukanisch betrachtet ist, so daBl die Frage, ob nicht gerade in diesen
Predigten vorlukanische Christologie zu erkennen ist, etwa eine vorlukanische
Erhéhungs- und Gottesknechtschristologie, nicht gestellt und beantwortet wurde.-
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Trotz dieser Einwendungen wird voll anerkannt, daB die Untersuchung sehr
wertvoll ist. Dazu sind die umfangreichen Indices, vor allem das Schriftstellen-
verzeichnis und das Sachregister, eine groBe Hilfe zum schnellen Finden der
entfalteten Ideen und Interpretationen. R. Lachenschmid, S. J.

Simonetti, Manlio, Studi sull’Atianesimo (Verba Seniorum, Collana di
testi e studi patristici, dir. da M. Pellegrino e G. Lazzati, N. S., 5). Gr. 8° (200 S.)
Roma 1965, Editrice Studium. 3.500 L. — In diesen Beitrigen zur Geschichte des
Arianismus ist ohne Zweifel der wettvollste Teil das ausfithrliche Kapitel iiber
die patristische Deutung von Prov 8,22 (9-87). Diese Schriftstelle bildete den
Streitpunkt von Arianern und Orthodoxen. S. geht der Geschichte der Deutung
dieser Stelle nach, vom Judaismus an tiber die Apologeten bis zu den Vitern des
4. Jh. Bisher hatten wir keine so detaillierte Auslegungsgeschichte dieser Schrift-
stelle. Bine Parallelarbeit dazu ist in einem gewissen Umfang die Studie von
A. Weber, APXH, Miinchen 1965 (besprochen in dieser Zeitschrift: 41 [1966]
596-598), ohne jedoch so weit auszugreifen wie die von S. — In der II. Studie
(88-109) diskutiert Verf. die Hypothese von £. Nautin (AnalBoll [1949] 131 f.),
nach der in dem Brief des Arius an Eusebius von Nikomedien zwei spitere
Interpolationen gemacht wotden wiren, um den Abstand der Lehre des Arius von
der Orthodoxie deutlicher zu machen. Obwohl Fille solcher ,, Textverdeut-
lichungen® (auch das Umgekehtte ist der Fall) durchaus nicht unwahrscheinlich
sind, so kann doch S. hiet mit guten Griinden die Ansicht von N. widerlegen. Ex
greift sowohl die von N. angewandte Methode an als auch die ungeniigende
Bewertung der &uBeren Zeugen. Mit Recht weist S. die Argumentation zuriick,
daBl doch Arius zugebe, der Sohn sei ,,aus dem Vater, weshalb er dann nicht
behaupten konne, der Sohn sei ,,aus dem Nichts® (105). Letzteres sei also intet-
poliert. Er findet beides vereinbar, und dies wegen des konkreten Verstindnisses
des Hervorgehens des Logos ,,aus dem Vater bei den Arianern, worunter auch
eine ,,Schopfung® begriffen werden konnte. Darum auch das Einverstindnis der
Arianer mit dem niziinischen ,,Gott aus Gott, und ihr Zorn iiber das ,,wahrer Gott
aus dem wahren Gott”. Dies hitte Verf. noch als Stiitze seines Beweises heran-
ziehen konnen (vgl. Athanasius, Ep. ad episc. Aegypti et Lybiae 12, PG 25,564 C,
wo ein Wort der Arianer zitiert wird: ,,Christus ist nicht wahrer Gott, ®sdc
aimdvéc,sondern er wird ,Gott durch Teilhabe® genannt, wie alle iibrigen (Wesen)*.
Durch Nautin werden wir aber immerhin darauf aufmerksam gemacht, daf der
Ausgangspunkt des Arius gut zu beachten ist, um das zu verstehen, was er
ablehnt: eine vermeintliche oder wirkliche Vetletzung des Monotheismus. — Der
III. Abschnitt ist der Trinititslehte des Alexander von Alexandrien gewidmet, die
sehr wichtig fiir das Verstindnis des Nicaenums ist (110-134), Tn der recht kri-
tischen Auseinandersetzung mit Ortiy de Urbina beziiglich des trinititstheolo-
gischen Gebrauchs von 6uootstog vor Nizda wire doch wohl ein etwas positiveres
Urteil méglich, vor allem wenn man die Stellen auswertet, welche H. Crouzel,
Théologie de 'image de Dieu chez Origene (Paris 1956) 98-110, bringt, die S.
S. 126, Anm. 76, anfiihrt. (vgl. auch J. Moingt, Théologie trinitaire de Tertullien ITT
[Paris 1966] 933-973). — Studie IV beschiftigt sich mit der Lehre des Photinus
(135-159), und dies in einer Weise, die iiber das in den iiblichen Handbiichern
Gebotene hinausfiihrt. Er zeigt die verschiedene Bedeutung dieser ,,Hiresie® fiir
Ost und West. Die Zeichnung der Christologie des Ph. ist zutreffend und korrigiert
schematisch-simplifizierende Beurteilungen, die Ph. zum béte noire der Dogmen-
geschichte gemacht haben. Zu beachten sind — nebenbei — auch die Hinweise auf
die Erbsiindelehre bei Ph. (158 f.). — Das Buch schliefit mit einer Studie zur Lehrte
der Semiarianer (160-186). Hier hat S. gute und knappe Kennzeichnungen der
ostlichen und westlichen Positionen in der Trinititslehre des 4. Jh. Zur vollen
Klirung der hier angefithrten terminologischen und formelgeschichtlichen
Einzelheiten miilte man freilich auf die philosophiegeschichtlichen Voraus-
setzungen von Begriffen und Formeln bei einzelnen Vitern eingehen, um sie nicht
vom Schema eines heimlich herangetragenen Aristotelismus aus zu deuten. Kann
man bei Tertullian von einer ,,sostanza generica® sprechen (vgl. S. 184, Anm. 116)?
Es sei verwiesen auf J. Moingf, op. cit. II, 379-404. In der Bibliographie vermif3t
man hier H. Dirries, De Spititu Sancto. Der Beitrag des Basilius zum Abschluf
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des trinitarischen Dogmas (AbhGottGW 3. F. Nr. 39 [Gottingen 1956]). — Die
Studie als ganze ist ein wertvoller Beitrag zur Geschichte des trinitarischen Dog-
mas und der arianischen Hiresie und verdient so alle Beachtung.

A. Grillmeier, S. J.

5. Pastoraltheologie. Homiletik

Fries, Heintich, Argernis und Widerspruch. Christentum und Kirche im
Spiegel gegenwirtiger Kritik. 8 (156 S.) Wiirzburg 1965, Echtet. — Wenn in
kiinftigen Jahrhunderten ein Historiker sich mit unserer Zeit, d. h. mit den Jaht-
zehnten um die Mitte des 20. Jahthunderts, beschiftigen sollte, dann wird ihm
sicherlich ein Metrkmal in die Augen springen: die fast rauschhafte Freude an
vernichtender Kritik, die alles und jedes ,,zwischen die Zihne nimmt*‘, am liebsten
die Dinge und Institutionen, mit denen man persnlich liiert ist. Denn daB Gegner
und AuBenstehende mit ihrer kritischen Destruktion nicht zuriickhalten, ist ver-
standlich, weil es ein Stiick ihrer Selbstrechtfertigung ist. Aber dal aus den
eigenen Reihen und von seiten derer, die gar nicht daran denken ,,auszusteigen®,
solche bis an die Wutzeln gehende Kritik erhoben witd, und das nicht nut in jener
fast spielerischen Art, mit der frithere Generationen die beschimenden Unzuling-
lichkeiten der sffentlichen Institutionen in Staat und Kirche aufdeckten, sondern
mit einem verbissenen Ernst, das scheint doch ein Novum zu sein, das gerade
ansere Generation kennzeichnet. Leider ist noch niemand auf die Idee gekommen,
#u den vielen so itberaus modernen und praktischen Sonderbibliographien auch
eine solche iiber die hiet einschligigen Publikationen zu verdffentlichen — es
wiirde vermutlich ein stattlicher Band werden. Um so mehr ist es zu begriilen,
daB der bekannte Miinchener Theologe H. Fries sich der Miihe unterzogen hat,
wenigstens die wichtigsten Typen und Vertreter der Kritik an Christentum und
Kirche vorzustellen und — was noch wichtiger, aber auch schwieriger ist — dazu
ein sachliches und klirendes Wort zu sprechen. Er folgt dabei einem sehr nahe-
liegenden Einteilungsptinzip: Der erste Teil handelt von der Kritik von auBen,
wihrend der zweite die Kritik von innen behandelt. Vorausgeschickt ist eine
knappe Einleitung zum Thema: Was ist Kritil? Und: Kritik heute. Den Abschlul3
des Buches bildet eine ,,Kritik der Kritik®, in der in sieben Punkten die wesent-
lichen Korrekturen an den vorher behandelten Autoren und deren Thesen noch-
mals zusammengefalt sind. — Im Nachfolgenden soll versucht werden, aus jedem
der beiden Teile den einen oder anderen der behandelten Autoren mit seinen
Thesen und mit der Gegenposition des Verf.s vorzustellen. Unter der Rubrik
. Kritik von auBen® wird neben dem bekannten englischen Nobelpreistriger
Bertrand Russell und dem Griinder der Humanistischen Union, Gerbard Sezesny,
auch der ehemalige evangelische Theologe Giustar Wyneken vorgestellt. In seinem
Buch ,,Abschied vom Christentum® (Minchen 1963) trigt W. mit umfassender
Sachkenntnis die zahllosen Einwinde gegen das Christentum zusammen, die seit
den Tagen des Celsus bis heute laut geworden sind. Seine lapidatre Zusammen-
fassung lautet: ,,Wir rufen nicht auf zum Bruch mit dem Christentum, wit stellen
nur fest, daB es tot ist, und wir mahnen, sich nicht linger mit seinem Leichnam zu
schleppen® (250). Aber gerade diese Selbstsicherheit zwingt zur Gegenfrage —
waram W. mit einem Leichnam so viel Aufhebens macht. ,,Sollte er nicht lieber,
um mit der von ihm arg zerzausten Bibel zu sprechen, ,die Toten die Toten
begraben lassen‘? (Fries, 29). — Viel ausfiihrlicher ist im ersten Teil das Kapitel,
welches Verf. der Kritik widmet, welche Kar! Jaspers in seinen verschiedenen
Schriften gegen das Christentum erhoben hat (41-99). F. kann dabei auf seine
verschiedenen fritheren Veroffentlichungen zuriickgreifen. Zweifelsohne stellt
dieser Abschnitt den Hohepunkt und Kern des ganzen Buches dar. Die Weise, wie
F. die Position seines Partners datlegt und wie er dann seine Kritik an ihr vortragt,
ist geradezu vorbildlich. Hier wird dem ,,Gegner" nichts geschenkt, aber zugleich
das Gesetz der intellektuellen FairneB gewissenhaft gewahrt. — Aus dem zweiten
Teil sei vor allem auf die Auseinandersetzung mit Rudolf Hernegger, Karl Amery
und Eleinrich Béll verwiesen, die alle drei aus dem Inneren der Kirche heraus ihr
Unbehagen am konkreten Katholizismus aussprechen. Vielleicht ist der Raum,
welcher der Darlegung ihrer Position und Motive gewidmet wird, ein wenig zu
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knapp. Aber das wird durch die ausfithrliche und vornehme Diskussion des
Grundanliegens wettgemacht. Besonderen Nachdruck legt F. dabei auf die
Feststellung, daB die immer vorgetragene Abhebung von ,,Kirche® und ,,Katho-
lizismus® nicht iiberfordert werden darf, wenn man nicht aus der Kirche ein
blutleeres Schemen machen will. Gerade in einer Zeit, die sich fiir die Bedingungen
der Geschichtlichkeit so aufgeschlossen zeigt, muB die von den genannten Kriti-
kern vorgeschlagene Herauslosung der Kirche aus ihrem ,,wesensfremden Milien®
iiberraschen; wenn damit aber nur davor gewarnt werden soll, daB die Kirche sich
nicht mit den jeweiligen Zeitmichten identifiziert, dann wird nur eine lingst be-
kannte Einsicht prisentiert, wobei man sich héchstens iiber die bisweilen erbar-
mungslose Hirte verwundert, mit der solche Warnung vorgetragen wird.
H.Bachit;iS: Ji

Brox, Notbert, Der Glaube als Zeugnis. K1. 8° (128 S.) Miinchen 1966,
Kosel. 11.80 DM. — Dieses in klarer und ansprechender Darstellung geschriebene
kleine Buch spricht iiber Glauben und Zeugnis in einer Weise, die manche Vor-
stellungen kirchlicher Propagandisten von heute zu einer guten Selbstbesinnung
fuhren konnte. Ein einleitender Teil {iber die Geschichte und das Zeugnis vom
Heil stellt den Glauben als vom Wort des sich in der Geschichte offenbarenden
Gottes dar, so daB er aus dem, was in der Geschichte an Heil gewirkt worden ist,
verstanden werden muB}. Die Gemeinde der Glaubenden, die jetzt lebt, ist lebendige
Bezeugung des Geschehenen. Das alttestamentliche Gottesvolk bezeugt seinen
Gott, indem es sich als Ergebnis der geschehenen Geschichte zum Zeugnis dat-
bietet. Diesen Charakter hat die Kirche des Neuen Testamentes als Erfiillung der
alttestamentlichen Heilsgemeinde iibernommen, Sie ist als neues Volk auch neues
Zeugnis fur das Geschehene, insofern daran, dal es diese Gemeinde gibt, die
Realitit von Kreuz und Auferstehung ablesbar ist. Dieses Zeugnis weist nicht nur
in die Vergangenheit, sondern zeugt fiir eine Hoffnung und Zuversicht, die ihre
Kraft aus der erfahrenen Vergangenheit bezieht. — Dieses Zeugnis, das die Kirche
in ihrem Bestand ist, aktualisiert sich nun im Wort des Glaubens und im Wandel
aus dem Glauben. Das sind die Themen des zweiten und des dritten Kapitels. Das
Zeugnis im Wort wird in der einander ergiinzenden Eigenart des lukanischen und
des johanneischen Verstindnisses dargestellt. Bei Lukas ist das Zeugnis aus-
schlieBlich auf das Osterzeugnis bezogen und meint mit Zeugen einen engen
Kreis von Minnern mit eigener Beauftragung. Die Zwalf mit Paulus sind als die
cigentlichen Zeugen der Auferstehung qualifiziert durch die Augenzeugenschaft,
die Erwihlung durch den Herrn und den Empfang des Geistes Gottes. Diese
Erstzeugen haben eine fiir alle Zeiten bleibende Bedeutung. Thr Zeugnis lebt als
Besitz der Gemeinde im Wort von deren Verkiindigung weiter. Die Erstzeugen
waren schon in einem vorosterlichen Sinn Glaubende. Auf die Begegnung mit
dem Auferstandenen hin glauben sie auf eine neue, erst durch Ostern mogliche
Weise. Im Johannesevangelium bedeutet Augen- und Ohrenzeugenschaft nicht
das reine Dabei-gewesen-Sein bei Begebenheiten, sondern sie hat Jesus zum Inhalt
und ist die innere Gemeinschaft mit ihm, aus der heraus erkannt wird, wer er ist.
Es liegt alles an der Bezeugung seiner Hertlichkeit. Der Glaubende sieht die
Ereignisse um Jesus herum transparent. — Das dritte Kapitel spricht dann vom
Zeugnis, das die Kirche und ihre Gliubigen in ihrem Wandel sind und geben.
Die Kirche bezeugt durch sich selbst das Geschehene; sie ist die Gemeinde derer,
bei denen das Zeugnis Glauben gefunden hat. Einige besondere Momente, durch
die der Wandel der Christen Zeugnis ist, werden herausgehoben: Die Liebe, in
der die Verbundenheit der Menschen untereinander bezeugt, dal von Gott die
Liebe herabgekommen ist; der Gottesdienst, der durch seinen (geordneten)
Vollzug Zeugnis auch fiir die von draullen ist; die Schwachheit, in der sich die
Kraft Gottes bezeugt (,,DaBl Gottes Macht und Herrlichkeit in diesem Aon_ durch
eine Macht- und Herrlichkeitsgestalt der Kirche bezeugt wiirde, findet sich bei
Paulus und im iibrigen Neuen Testament nirgends angedeutet* [78]); die Einheit,
die sich nicht in der Lehreinheit erschépft, sondern Einheit der Liebe ist; der
Wandel im Glauben, der als eschatologischer Glaube die Kirche in ihrer Besonder-
heit gegeniiber der Welt kennzeichnet — ein Hinweis, det vom Neuen Testament
her manchen Fehlvorstellungen von Weltoffenheit der Kirche heute kotrigieren
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diirfte. Gefihrdet ist das techte Zeugnis vor allem durch das MiBverstindnis,
christliches Zeugnisgeben von unten her ,.erstellen” zu wollen und aktivistisch
zu deuten statt das Ergriffensein von Gott zu bezeugen. — Schlielich spricht das
vierte Kapitel von der auBerordentlichen Form des Blutzeugnisses. — Das Biichlein
ist ein begriiBenswettes Beispiel fruchtbarer und aufbauender Schriftmeditation.
O. Semmelroth, S. J.

Bautz, Friedrich Wilhelm (Hrsg.), Das Wort vom Kreuz. Evangelische
und katholische Theologen verkiindigen Christus, den Gekreuzigten. Gr. 8°
(292 S.) Einsiedeln-Ziirich-Koéln/Gladbeck 1967, Benziger/Schriftenmissions-
verlag. — DreiBlig evangelische und katholische Theologen haben sich in diesem
von Friedrich Wilhelm Bautz herausgegebenen Buch in Skumenischem Geist
zusammengetan, um ihren gemeinsamen Glauben an den gekreuzigten Herrn zu
bekunden und das Kreuz den Menschen unsetet Tage mit vereintem Bemiihen
zu kiinden. Die einzelnen Beitrige umfassen vier bis fiinf Druckseiten und bauen
auf Schrifttexten auf, in denen das Geheimnis der Erlosung in prignanter Weise
zum Ausdruck kommt. Die Texte umfassen jeweils nur einen oder zwei Verse;
vier sind den Evangelien entnommen, einet der Apostelgeschichte, 19 den Briefen
des hl. Paulus, einer dem Hebrierbrief, fiinf den katholischen Briefen (1 Ptr und
1 Jo). Die Texte sind von je einem evangelischen und katholischen Autor bear-
beitet worden. Das Schriftwort wird entweder mehr homiletisch-anregend aus-
gewertet oder auch exegetisch-theologisch erklirt. Nach dem Herausgeber, dem
fur seine Miithe mit dem Zustandekommen des Werkes gedankt sei, haben die
Verfasser ,,ihre allgemeinverstindlichen Beitriige geschrieben mit dem Anliegen
und in dem Bemiihen, dutch ihre Verkiindigung des gekreuzigten Christus
evangelische und katholische Leser zu einer Bruderschaft unter dem Kreuz von
Golgatha zu sammeln®. Hinter dieses Anliegen stellen sich auch die beiden
Geleitworte, geschrieben von Erzbischof Loreny Kardinal Jaeger und Kirchen-
prisident Professor Dr. Wolfgang Sucker. K. Wennemer, S. J.

Siegmund, Georg, Gott in Sicht. Kl. 8 (176 S.) Aschaffenburg 1966,
Pattloch; ders., Gottesglaube und seelische Gesundheit. K1. 8° (233 S.) Wurzburg
1962, Echter; ders., Rausch und Religion. K1. 8° (68 S.) Hamm (Westf.) 1966,
Hoheneck. — Die hier anzuzeigenden Schriften des mitten in fruchtbarem litera-
rischem Schaffen stehenden Vetf.s erreichen zwar nicht die fachphilosophische
Bedeutung seines Werkes ,,Naturordnung als Quelle der Gotteserkenntnis® (vgl.
die Rez. der 3. Aufl. in: ThPh 41 [1966] 128), kénnen jedoch fiir Orientierung
und Einsatz in der Auseinandetsetzung mit den ungeistigen Michten unserer Zeit
beste Hilfe bieten. ,,Gott in Sicht* leistet ausgezeichnete Dienste bez. einer
psychologischen und metaphysischen Analyse des modernen Atheismus: zumal
dessen Verwurzelung im ,,evolutioniren Humanismus® wird aufgedeckt. Ohne
Bereitschaft zu einer da und dort aufkommenden Verharmlosung der atheistischen
Welle noch im Fahrwasser derjenigen, die moglichst alle Schuld den historisch
belegbaren Fehlformen gliubiger Existenz aufladen mochten, bezieht der Verf.
eine klare, unmiBverstindliche Position gegeniiber dem letztlich postulatorischen,
prometheischen Grundzug heutigen atheistischen Denkens und scheut sich nicht,
das ,,metaphysische Frageverbot* solcher Haltung anzuprangern. Die vielen
geschichtlichen Partien und eine iibetlegene Kenntnis der zeitgenossischen Lite-
ratur tragen zu einer konkreten Phinomenologie des Atheismus wesentlich bei.
Der Abbau von MiBlverstindnissen, die vom Gottesglauben abdringen, z. B. betr.
des Wesens der ,,Transzendenz® Gottes (40 fI.) oder des Christentums als
a-moralisch (95 £.) u. a., bringt positiv Gott,,in Sicht*, noch mehr aber eine gewisse
Moglichkeit neuen Ansatzes der ,,Gottesbeweise® (59 f.). In diesem Zusammen-
hang wird man es jedoch nicht vorsichtig genug finden, wenn die moderne
Naturwissenschaft zu apodiktisch auf Thesen festgelegt wird wie ,,Endlichkeit
der Welt*, ,,zeitlicher Anfang des Kosmos® (67 f.). Andererseits kann man es nur
begriien, wenn ohne dngstliche Zuriickhaltung das Massensymptom der Ver-
zweiflung am Lebenssinn als ,,Folge des Gottesverlustes” (125 ff.) und das
Ansteigen der Kriminalziffern als Folge der ,,Gesetzlosigkeit’, des Sichloskettens
vom Zentrum, gedeutet werden. Das SchluBkapitel klingt pessimistisch aus. Det
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Mensch als der neue ,,Prometheus” denke nicht an Umkeht, er versuche die
Menschheitsentwicklung durch eigenmiichtige erbbiologische Eingriffe und
Steuerung gleichsam zum Guten zu wenden. Insofern sei Gott nicht in Sicht, es
stehe eine neue Phase des Kampfes um Gott bevor.—,,Gottesglaube und seelische
Gesundheit scheint ein Lieblingsthema des Verf.s zu sein, so hat er auch auf dem
6. Internationalen Thomistischen KongreB iiber dieses Thema vorgetragen (vgl.
De Deo. Acta VI Congr. Thom. Internat., vol. I [Roma 1965] 215 ff.; dazu
ThPh 41 [1966] 249 ff.). Die psychologischen Erorterungen sollen, wie das Vor-
wort formuliert, dem Suchenden einen neuen Zugang zur Beantwortung seiner
Fragen nach dem Letzten eréffnen. Dabei nimmt das Buch einen weithin konsta-
tierbaren Wandel in der Fragestellung des religids suchenden Menschen ernst:
cine Hinwendung zu Kriterien religitser Wahrheit in ihrer »menschlichen®,
existenziellen Relevanz, d. h. schlieBlich konkret, in ihrer Bedeutsamkeit fiir den
Gesundungs- und Reifungsprozell des Menschen, scines Selbstwerdens, seiner
Selbstfindung. Der Vetf. geht der Entstehungsgeschichte dieser neuen Haltung
nach und bringt hochinteressante Beispiele von Herbert v. Cherbury bis C. G. Jung.
Die ,,Grundlagen fiir die Beantwortung unserer Frage® (54 f1.) erblickt et mit
Recht in einer Klirung des Begriffs der Gesundheit und der menschlichen Natur,
woriiber er ausfiihrlich in ,,Die Natur des Menschen, Das Bild vom menschlichen
Wesen als Grundlage seiner Heilbehandlung® (Wiirzburg 1955) gesprochen hat.
Jedenfalls ist aus vielfacher Erfahrung einsichtig, daB ,,der Mensch eine Natur-
Norm besitzt, gegen die nicht gesiindigt werden darf (61), auch bez. seines
seelisch-geistigen Seins. Der Zusammenhang von Religiositit und seclischer
Gesundheit wird nun mit einer ebenso einfachen wie eindrucksvollen Methode
untersucht: an Hand biographischer und sonstwie lebensgeschichtlich zu lesender
Texte, wie etwa der Roman von A. Camus ,,Der Fall*. Im SchluBkapitel weist er
ausdriicklich darauf hin, daB auf die Beteinigung der psychologischen Frage die
der sachlichen (Wahrheits-)Frage folgen miisse. — Die kleine Schrift s»Rausch und
Religion” behandelt das Thema der Siichtigkeit, der Faszination durch den
Rausch. Interessant sind die Informationen iiber die Funktion von Ekstase,
Rausch und Rauschgiften in griechischen und anderen religivsen Kulten. Die
»,psychologische Dutchdringung des Zusammenhanges von Rausch und Religion*
(35 f.) ergibt: alle Formen der Rauschsucht haben ihre letzte seelische Quelle im
menschlichen Unendlichkeitsstreben, und es ist ein Abweg in eine Sackgasse,
,»wenn sich das Unendlichkeitsstreben unter Ausschaltung kritischer Besonnenheit
in Rauscherlebnissen des Unendlichen bemichtigen will® (56). — Die Lektiire
solcher Analysen muf3 gerade dem Fachphilosophen und -theologen empfohlen
werden, denn die rationale Problematik unterschitzt oft genug den ritselhaften,
abgriindigen Faktor ,,Psyche®. Andererseits vermag dem Praktiker hier bewult
zu werden — wie iibrigens ebenso dem Theoretiker seelsorglicher Praxis —, wie
sehr im Psychopathogenen auch rationale und metaphysische Dynamismen
wirksam sind. H. Ogiermann, S. J.

Jetter, Werner, Wem predigen wit? Notwendige Fragen an Prediger und
Horer. 8° (89 S.) Stuttgart 1964, Calwer. 6.80 DM. — Die beiden Vortrige des
Tibinger praktischen Theologen greifen zwei »notwendige Fragen™ auf:
L Erwigungen zum Standort des Predigers zwischen moderner Bibelwissenschaft
und Exegese (9-58). Hietbei geht es nicht um praktische Hinweise zu dem Thema
»modetne Exegese und Predigt®. J. stoBt zu der tiefetliegenden Frage vor, die
gerade im Zusammenhang mit der modernen Bibelwissenschaft der Vetkiindigung
gestellt ist: Wie ist in heutiger Welt das Wort Gottes, das in der Gestalt einer
bestimmten Zeit auf uns gekommen ist, in seinem Anspruch zu verkiinden?
Berteits bei der Frage ,,Theologen auf der Kanzel* geht es dem Verf. um dieses
Anliegen. Das Verhiltnis von Theologie und Predigt ist nicht das Verhiltnis von
Theorie und Praxis. Dann lige hier nur eine voriibergehende Schwierigkeit. Das
eigentliche Problem sieht J. in dem Verhiltnis von Theologie und Gemeinde, von
Theologie und Kirche, von Bibel und Welt. Hier besteht ein Spannungsverhiltnis,
das gerade in der Frage nach dem theologischen Ort des Predigers besonders
deutlich wird. In sswechselseitiger Wachsamkeit* miissen sich Theologie und
Kirche ,,gegenseitig zur Sache rufen®, um so die Spannung aufrecht zu erhalten,
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die darin besteht, ,,daB die Kirche in der alten Botschaft griinde — aber dies gerade
damit, daB sie sie als heute lebendiges Wort zu vertreten suche®. Kirche und
Theologie stehen in der gemeinsamen Verpflichtung, zu sorgen, dall das Wort
Gottes die Welt trifft. ,,...s0 kann auf der einen Seite ausgerechnet die Theologie,
und sie gerade als Funktion der Kirche und in solcher Funktion zum Anwalt der
Welt werden miissen gegeniibet einer verkirchlichten Kirche, d. h. gegeniiber
einer Kirche, die sich vordringlich nur mit sich selber beschiftigen oder aber die
Welt vetkirchlichen méchte. Und anderseits kann genauso auch die Kirche zum
Anwalt der Welt werden miissen gegeniiber einer Theologie, die sich mit der
Lésung von lauter selbstgestellten Problemen oder mit dem Dasein als innet-
kirchlicher Gebrauchsfunktion innerhalb der kirchlichen Voraussetzungen begniigt
und die Menschen vergiBt* (24-25). In drei Thesen versucht der Autor zu zeigen,
wie der Prediger, der auch immer als Theologe vor der Gemeinde stchen mubB,
in diesem Spannungsverhiltnis bestehen kann. 1. ,,Die Predigt soll die Kirche
zur Welt bringen®‘. Diese im doppelten Sinn verstandene Aussage meint nicht nur
die eigentliche Missionspredigt, sondern sie spricht auch von Ziel und Struktur
der gemeindlichen Verkiindigung. Ziel dieser These ist es, das ,,prophetische
Format des Predigtgeschehens® herauszustellen. Von dieser mehr dogmatischen
Aussage her, stellt sich die Frage, wie cine prophetische Funktion der Predigt
heute méglich ist. Darauf will die 2. — mehr exegetische — These antworten. ,,Der
Prediger muB seinen Text und durch seinen Text sich selber in Frage stellen
lassen.” Da die moderne Bibelwissenschaft den Text ,widerstindig® macht,
zwingt sie die Predigt mehr zu sein als Erklirung aus ,,vorausgeleistetem Bibel-
glauben®, der bereits auf alles eine Antwort weiB. Sie verlangt, ,,mit dem wider-
stindigen Text solange zu ringen, bis aus ihm im Kontext der eigenen Zeit und
des eigenen Herzens das Wort wird, das den Glauben und damit die Kirche heute
zur Welt bringt* (43). In diesem ProzeB steht als wichtiges Element die ,,Partner-
schaft mit den Hérern®. Von ihr handelt die 3. These ,,Der Prediger mul seinen
Hérer als einen erwachsenen Weltmenschen behandeln und seine eigenen Worte
mit dessen Ohren horen lernen®. Das aber geschieht, indem der Prediger sich
selbst ,,nicht heraushilt”, indem er nicht ,,Sprachroht** (= technisches Instru-
ment), oder Ansager (= organisierter Funktionir), sondern Sprecher (= Anwalt
der Sache unter den Menschen) ist. — Wenn das II. Vatikanische Konzil die Predigt
beschreibt als ,,die Botschaft von den Wundertaten Gottes in der Geschichte des
Heils, das heif3t im Mysterium Christi, das allezeit in uns zugegen und am Werke
ist, vor allem bei der liturgischen Feier* (Sacrosanctum Concilium 35,2), dann
stellt sich driingend die Frage nach dem ,,Wie* dieses zugegen-und-am-Werk-Sein
der Botschaft in der konkreten Verkiindigung. Es ist die Frage det Auswirkung
der Hermeneutik auf die Verkiindigung, die sich ja nicht nur beziiglich der bib-
lischen Texte stellt, sondern auch die in bestimmter Zeit geformten Texte kirch-
licher Lehre in gleicher Weise einbezieht. J.s Datlegungen kénnen auch dem
katholischen Homiletiker eine wertvolle Anregung sein, dieses dringende
Problem heutiger Verkiindigung zu bedenken, unbeschadet der Verschiedenheit
mancher dogmatischer Voraussetzungen (vor allem beziiglich des Verhiltnisses
von Kirche und Predigt). - 1. Ahnliches gilt auch von der zweiten ,,notwendigen
Frage“: Gemeinde im Aufbruch oder am Ende (59-89)? Das Problem ,,Volks-
kirche oder Gemeindekirche® stellt sich auch der katholischen Pastoraltheologie
und Heilssotge. Dabei ist es fiir die eigene Reflexion hilfreich und anregend, eine
Darstellung zu lesen, die dieses Problem von anderem Ausgangspunke (sc. der
typisch protestantischen Gemeindeproblematik) und damit auch unter einer
anderen Sicht (sc. dem protestantischen Gemeindeverstindnis) betrachtet.
L. Bertsch, S. J.
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