Umschau

1. Fundamentaltheologie. Okumenik

Bochehski, Josef M., Logik der Religion. 8° (159 S.) Koln 1968, Bachem.
13.80 DM. — 1965 erschien B.s ,,The Logic of Religion® als ein etstet Versuch,
mit Hilfe von Logik und Semiotik das so komplexe Gebiet der Religion, vot
allem das des religitsen Sprechens, aufzuschlieBen. Dieses fiir die Reflexion der
Theologie iiber sich selbst so fundamentale Buch wutrde von .A. Menne ins
Deutsche iibertragen und mit Anmerkungen versehen. Endlich diirfte damit
auch im deutschen Sprachraum die lingst iibetfillige Diskussion um die Logik
des religitsen Sprechens beginnen und damit wenigstens ein erster Schritt auf
eine wissenschaftstheoretische Untersuchung der Theologie méglich geworden
sein. — B. geht in seinen Untersuchungen von dem Phinomen des religiosen
Sprechens aus, so wie es der ,,Glaubige* irgendeiner Religion versteht. Auf zwei
einleitende Kapitel folgt die zentrale Untersuchung der Strakiur des religiosen
Sprechens. Im Mittelpunkt steht die Frage der Axiomatisierung des religiosen
Sprechens, leider jedoch eher als Programm denn mit materialen Inhalten ge-
fillle, Hier wird der Theologe, der sich seiner Wissenschaft gegeniiber verant-
wortlich weil3, noch manches nachzutragen haben, sind doch noch nicht einmal
ernsthafte Ansitze geleistet, die Axiomatik des religidsen Sprechens material
zu erstellen. Weit hinkt die Theologie hinter den anderen Wissenschaftsbereichen
her. Auch die Bedeutung im religidsen Sprechen, von der das folgende Kapitel handelt,
ist ein von den Theologen fahtlissiz vernachlissigtes Kapitel. Semantische
Vetsuche werden meist als suspekt zuriickgewiesen. So kann es kaum wunder-
nehmen, daB man heute weithin den Wissenschaftscharakter der Theologie in
Frage stellt. Recht gute Exkurse iiber ,,Negative Theologie® und ,,Analogie*
schlieBen das Kapitel ab. Im letzten Kapitel behandelt B. die Begriindung des reli-
gigsen Sprechens bzw. die Versuche, die Bedeutung des Basisdogmas zu sichern.
Da alle diese Vetrsuche, schon rein formal gesehen, unbefriedigend zu sein
scheinen, endet das Buch mit der Vermutung, daB eine strenge Semantik des
religivsen Sprechens — und damit Theologie als Wissenschaft — nicht moglich ist.
Der Rez. ist da etwas optimistischer. Er glaubt, daB der Weg iiber ein System
von kohirenten Sitzen, die, fiir sich genommen, teilweise profaner Art sind —
und wie profane Sitze verifiziert werden kénnen —, zu eigentlich wissenschaftlich
begriindeten religiosen Sitzen fithren kénnten. Das Problem der Kohirenz von
Aussagen, aber auch die Frage, in welchem Umfange theologische Axiome
aufBertheologisch Bedeutung besitzen und so gesichert werden kénnen, scheinen
mir in der vorliegenden Untersuchung zu kurz zu kommen. Dennoch wird kein
Theologe an diesem Buch vorbeigehen kénnen, denn es leistet, was es sich vor-
genommen hat: einen ersten Versuch, fiir das religitse Sprechen das nachzuholen,
was fiir profane Sprachsysteme schon so griindlich unternommen wurde: die
Erhebung von Bedeutung und Begriindung. B. gibt jedoch nur Hinweise, in
welcher Richtung weiterzuarbeiten ist, ohne konkrete Losungen fiir irgendeine
bestimmte Form des religitsen Sprechens vorzustellen. Rotiay 5:].

Fries, Heinrich, Herausgeforderter Glaube (Theologie als Geschichte und
Gegenwart). 8% (233 S.) Miinchen 1968, Késel. 22.50 DM. — Vor einer Reihe von
Jahten hat G. Ebeling, Tiibingen, sein vielbeachtetes Buch iiber das ,,Wesen des
christlichen Glaubens** geschrieben. Das hier zu besprechende Buch des Miin-
chener Theologen H. Fries ist gewissermalBen die katholische Entsprechung
dazu. Mehr als ein gemeinsames Element berechtigt zu dieser Parallelisierung —
nicht zuletzt die vornehme und disziplinierte Sprache und die unbedingte Red-
lichkeit, mit der alle Fragen angegangen werden. — Ahnlich wie sein Tiibinger
Kollege geht F. davon aus, daB der Glaube als solcher und als ganzer heute
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frag-wiirdig gewotden ist, ohne dall wir ein Recht hitten, diese radikale Aus-
gesetztheit zu bejammern. Wenn aus der gegenwirtigen Krise eine neue Selbst-
vergewisserung der Glidubigen erwichst, dann ist nichts verloren. Freilich wird
dieses Ziel nicht automatisch erreicht, sondern ist Frucht einer intensiven An-
strengung. In der ersten Studie bemiiht Vetf. sich darum, gegen die mannig-
fachen MiBdeutungen und Karikaturen das echte Eidos christlichen Glaubens
herauszuarbeiten. Das geschieht dadurch, daBl das Zeugnis der Geschichte be-
fragt wird. Sie zeigt, wie bis zum Ende des Mittelalters alle Menschen sich in
der Gemeinsamkeit des Glaubens an Gott, niherhin an den Gott der Offenbarung,
geborgen wuliten. Mochten zwischen Christen einerseits und Juden und Moslems
anderseits Differenzen bestehen, im tibergreifenden Glauben an Gott wulte man
sich eins. Heute ist dieser Glaube bedroht: Religion gilt als Ideologie, Offen-
barung als Mythus. Und wenn ehedem alles auf die Frage der Inhaltlichkeit des
Glaubens gestellt war, dann ist heute die Frage nach dem Akt und Vollzug des
Glaubens urgent geworden: Ist Glaube personale Begegnung oder unpersén-
liches Verhalten zu Wahrheiten — oder beides ineins, nur mit wechselnden Ak-
zenten? Mit Nachdruck entwickelt F. die Einheit von Akt, Vollzug und Inhalt
des Glaubens, wobei die Personalitit den unbestreitbaren Vorrang erhilt. Des-
gleichen legt er dar, dall — entgegen den Insinuationen des Marxismus — Glaube
keine Verfremdung des Menschen bedeutet, sondern den Menschen zu sich
selbst kommen 146t. Die Herausarbeitung der ,,anthropologischen Dimension
des Glaubens® scheint mir besonders wichtig zu sein. Sie wird noch dadutrch
unterstrichen, daBl F. auf die Aktualitit und Gegenwirtigkeit des Glaubens
abhebt. ,,Weil der christliche Glaube unser Glaube heute sein mull und wetrden
soll, muB ... dieses Heute in den Glauben eingebracht werden.” (26) In all dem
ist aber der Glaube noch nicht in seiner eigentlichen Tiefe gesehen. Diese ruht
in Gottes Gnade; denn aller Glaube ist Antwort in einem Dialog, dessen Initiative
bei Gott liegt. — Weil aber Glaube unaufhebbar Gabe Gottes ist, stellt sich die
dringliche Frage nach den rationalen Grundlagen. Dieses 2. Kap. (,,Ungeschiitzter
Glaube*“?) zwingt zur Auseinandersetzung mit dem radikalen Fideismus, wie er
von R. Bultmann vorgetragen wird, sowie mit der Glaubenskritik der modernen
Wissenschaften. F. geht bei seiner Argumentation von der genuinen Gestalt des
Glaubens aus, der primir ein Verhiltnis von Person zu Person und nur sekundar
eine Beziehung zur Sache ist (Du-Glaube vor Es-Glaube). Er schlieBt sich damit
an die Glaubensanalysen von A. Brunner S. J. an (Glauben und Erkennen
[Freiburg 1951]; vgl. hierzu G. Glogge in ThLitZ 82 [1957] 14-18), die ja auch
sonst weitgehend rezipiert sind. Natiitlich bleibt dann immer noch die Frage
nach dem Aufweis der Glaubwiirdigkeit det in Christus ergangenen Offenbarung,
darin die Problematik der Glaubwiirdigkeitskriterien. Mit Recht widmet F. in
diesem Kontext det Frage nach der Auferstehung Jesu als gottlichem Siegel
seiner Sendung weiten Raum. Die Studie schlieBt mit der Datlegung der Rolle,
welche die Kirche als Ubermittlerin der Offenbatung spielt. — Es folgen zwei
Studien iiber ,,Glaube und Bekenntnis® und iiber ,,Die kirchliche Funktion det
Glaubenswissenschaft®. Besonderes Interesse diirfte wohl das Kap. ,,Glaube und
Hoffnung® finden, da es eine wohlbedachte Antwort auf Moltmanns Theologie
der Hoffnung bietet und einen Weg weist, wie theologisch die rein koordinierende
Betrachtung der drei gottlichen Tugenden iiberwunden werden kann. Eine
dhnliche Aktualitit besitzen die Datlegungen iiber ,,Glaube und ideologisches
Denken® und ,,Der Glaube angesichts des Pluralismus®. Der Band schlieBt mit
einer umfinglichen Studie iiber ,,Glaube und Atheismus®, die einen vorziiglichen
Einblick in die gegenwirtige Diskussion zwischen christlicher Theologie und
atheistischer Ideologie bietet. — Das Jahr 1968 war als ,,Jahr des Glaubens®
ausgerufen worden. Es ist erfreulich zu sehen, mit welcher Bereitwilligkeit die
Theologie diesen Aufruf vernommen hat. Unter den vielen Titeln ihrer Publi-
kationen steht das Buch von H. Fries zweifelsohne mit an erster Stelle.
H. Bacht, S. J.

Congar, Yves, Chrétiens en dialogue. Contributions catholiques 2 I'(Ecu-

ménisme (Unam Sanctam, 50). 8° (576 S.) Paris 1968, du Cetf. — Als die Reihe
»Unam Sanctam® zwei Jahre vor dem Zweiten Weltkrieg eroffnet wurde, geschah
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dies mit dem inzwischen klassisch gewordenen Buch von Y. Congar ,,Chrétiens
désunis®, Der hier zu besprechende 50. Band der Reihe entstammt wieder der
Feder des gleichen Autors. Diesmal ist es eine Sammlung von Aufsitzen, die C.
zwischen 1936 und 1964 vertffentlicht hatte und die in ihrer Fiille und in ihrem
Themenreichtum zeigen, wie sehr er von dem einen Anliegen beseelt, um nicht
zu sagen: besessen ist, die Getrennten wieder zusammenzufithren. — Schon die
Abfolge der Titel der beiden Werke zeigt, daB sich in den zwischen ihrer Ver-
offentlichung liegenden drei Jahrzehnten etwas getan hat: Die ,,Getrennten
Christen” sind mittlerweile im ,,Dialog®. DaB das Okumenismusdekret des
Zweiten Vatikanums den Bemithungen des Pioniers gewissermaflen die Legiti-
mierung durch die héchste kirchliche Instanz geben wiirde, war beim Erscheinen
des neuen Bandes noch offen. — In seinem ausfiihrlichen Eingangswort mit der
Uberschrift ,,Appels et cheminements 1929-1963° erzdhlt C. in der Form einer
Autobiographie seine Erlebnisse und Erfahrungen auf dem iiber zahllose Hinder-
nisse filhrenden Weg &kumenischer Bemithungen — ein Text, der fiir alle Zeit
dokumentarische Bedeutung haben wird und fiir den alle dankbar sein miissen.
Das gleiche diirfte fiir den ersten Beitrag gelten, der iiber den Dialog als Grund-
gesetz 6kumenischer Atbeit und als Strukturprinzip menschlicher Erkenntnis
handelt (1-17). Das Corpus des Werkes gliedert sich in sechs Hauptteile, die
unter umfassenden Obertiteln (Die 6kumenische Bewegung und die 6kumenische
Arbeit; Studien; Orthodoxie; Anglikanismus; Protestantismus; Israel) jeweils
einen oder mehrere Artikel vereinen. Schon so wird die Spannweite der Interes-
sen, aber auch die Richtung det besonderen Bemithungen deutlich. Bezeichnend
fiir die Arbeitsweise des Verf.s ist der Sinn fiir das Konkrete und das hier und
jetzt Notwendige. Wo immer ein MiBverstindnis entsteht oder ein Hindernis
auftaucht, ist er mit einem klirenden Wort, und wire es eine Sonderstudie iiber
irgendeinen schwierigen Begriff, zur Stelle. Mit ziher Aufmerksamkeit verfolgt
er die von Jaht zu Jahr wachsende Zahl der Publikationen einschligiger Art und
sucht er auch den persdnlichen Kontakt mit allen, die auf dem Skumenischen
Gebiet titig sind. Wer diesen Sammelband (und die im Anhang S. 550-556 auf-
gezdhlten, aber nicht in diesen Band aufgenommenen Publikationen) C.s stu-
dieren wollte, hitte damit einen zuverlissigen und fast vollstindigen Fiihrer
durch das kaum noch iiberschaubare Gebiet des 6kumenischen Geschehens und
Bemiihens. Wo immer man ernsthaft an diesen Aufgaben interessiert ist, wird man
auch dieses Werk zur Hand haben miissen. H. Bacht, S. J.

2. Bibelwissenschaft

Stachel, Giinter, Die neue Hermeneutik. Ein Uberblick (Kleine Schriften
zur Theologie). K1. 82 (93 S.) Miinchen 1968, Késel. 6.80 DM. — Das Bindchen
bietet, wie sein Untertitel angibt, kurz und summarisch einen Uberblick iiber
den heutigen Stand der philosophischen und vor allem theologischen Herme-
neutik in Deutschland und eignet sich wegen seiner verstindlichen Darstellung
gut als erste Einfithrung in deren Probleme. Immer im Blick auf die Auslegung
der Heiligen Schrift, auf die hin die Hermeneutik untersucht wird, skizziert St.
zunichst die ,,Rolle der neuen Hermeneutik im allgemeinen®; sie besteht datin:
die Voraussetzungen allen Verstehens zu iiberpriifen. Deshalb heilt sie wohl
auch die ,,neue’, um sie von der Lehre der Auslegungsweisen von Texten zu
unterscheiden. Das niichste Kapitel handelt von der Philosophischen Hermeneutik,
d.h. nach einer kurzen Erwihnung von Schleiermacher, Dilthey und Fleidegger
ziemlich ausschlieBlich von Gadamers ,,Wahrheit und Methode®. Die folgenden
Abschnitte iiber die evangelische biblische Hermeneutik streifen Barth, behandeln
dann kurz Bultmann und die Bultmannschule (E. Fuchs, Ebeling). Fiir die katho-
lische biblische Hermeneutik werden vor allem Schlier, dann F. Mufner, Schnacken-
burg und 17égtle genannt. Zum SchluB folgt in einem ,,thesenhaften Uberblick
zum ,,Verstindnis der hermeneutischen Prinzipien* (genauer miifite es heiflen:
zut Auslegung der Heiligen Schrift) die Meinung des Autors. — Man wiirde
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zuviel erwarten, suchte man in dem Wetkchen eine systematische Darstellung
der heutigen Hermeneutik oder auch nur ein wirkliches Bekanntmachen mit den
aufgefiihrten Autoren: nur schlaglichtartiz werden wichtige FEinsichten aus
ihren Werken sichtbar gemacht. DaBl damit kein geniigendes Bild von der gegen-
wirtigen Hermeneutik und ihter Problematik gezeichnet ist, weil der Autor sehr
wohl, da er schreibt: ,,Vieles kann in solcher Kiirze nur verantwortet werden,
weil der Leser ununterbrochen mit den Quellenschriften konfrontiert wurde und
zu deren Studium angeregt werden sollte.* In diesem Sinn anregend ist die
Schrift durchaus; vielleicht hitte ein eigenes Literaturverzeichnis es noch er-
leichtert, dieser niitzlichen Anregung zu folgen. AcKeller, 507

Textbuch zur Geschichte Istaels. Hrsg. von Kurt Galling. 2., neubearb.
Aufl. Gr. 8° (XI u. 109 S.; 4 Karten) Tiibingen 1968, Mohr. 17.50 DM. — Die
erste Auflage dieser instruktiven Auswahl auBerbiblischer Texte zutr Geschichte
Israels erschien 1950 und war seit lingerem vergriffen. Bald danach erschien
auch die weitverbreitete groBe Textsammlung ANET von ]. B, Pritchard. So
konnten bei der Neuauflage des ,,Textbuches® viele Texte, die dort (odet auch
bei GreBmann AOT) zu finden sind, ausgeschieden und dadurch Platz fiir weniger
bekannte oder inzwischen neupublizierte Dokumente gewonnen wetden, Von
den fritheren 57 Textnummern sind deshalb nur 30 beibehalten, 26 sind neu.
Diese bringen — um nur einiges zu nennen — auller det wichtigen Inschrift des
Idrimi von Alalach und den Annalen der asiatischen Feldziige des 7. und 9. Jahres
des Amenophis II. aus dem 2. Jahrtausend v. Chr. fiir das 1. Jahrtausend vor
allem eine weitergehende Dokumentation iiber Expansion und Untergang der
assytischen und babylonischen Grofimacht. Eine weitere Anderung der Neuauf-
lage betrifft die westsemitischen und griechischen Texte, die nun nicht meht im
Original, sondern wie die iibrigen in deutscher Ubersetzung geboten werden.
Alle Ubersetzungen sowie die Anmerkungen und Literaturangaben sind sotg-
filtig revidiert. SchlieBlich wurden die Register, vor allem das Ortsregister mit
seinen Verweisen auf die vier beigefiigten Karten, stark erweitert und so eine
wichtige und zuvetlissige Hilfe fiir die vielen Lokalisierungsprobleme der in den
Texten vorkommenden Ottsnamen geboten. — Im ganzen dgrf das ,, Textbuch®
neben den groBen Editionen altorientalischer Texte als cine auf den neuesten
Stand gebrachte Dokumentensammlung zur Geschichte Isracls von eigenem
Wert gelten und witd sich in seiner neuen Gestalt, die iiberall von der dem Heraus-
geber eigenen exakten Sachkenntnis und kritischen Vorsicht zeugt, gewill wieder
viele Freunde gewinnen. J. Haspecker, S. J.

Molinski, Waldemar (Hrsg.), Unwiderrufliche VerheiBung, Die religiose
Bedeutung des Staates Israel. K1. 8° (96 S.) Recklinghausen 1968, Paulus-Verlag.
6.80 DM. — Diese von W. Molinski, Professor fiir katholische Theologie in Berlin,
herausgegebene Sammlung geht auf vier Referate zuriick, die auf der Tagung der
Katholischen Akademie Berlin am 27. und 28. 1. 1968 gehalten wurden. Die
zentrale Frage lautete: Ist Israel — religits gesehen — ein Staat wie jeder andere
oder mufl man davon ausgehen, daB auf ihm eine besondere religiose VerheiBlung
liegt? Der Herausgeber mochte mit seiner Verdffentlichung einen Beitrag zut
theologischen Deutung des Staates Israel leisten und zugleich ,,anhand dieses
konkreten und aktuellen Beispieles auf die Problematik der politischen Theologie
eingehen®. — In der Studie ,,Staat und Religion in Istael® zeigt Kurt Sontheimer
den im Staat Israel bestehenden Konflikt zwischen den orthodoxen und liberalen
Kraften auf. Seinem Urtteil nach ,,ist die Mehrheit der israelischen Bevolkerung
itberzeugt, daB Israel ein jiidischer Staat ist und darum das dutch die Religion
vermittelte Band der Tradition nicht einfach zerschneiden kann®. — Die folgenden
drei Beitrige beschiftigen sich nun mit dem theologischen Problem des Staates
Istael. K. H. Schelkle kommt bei seiner Auslegung der Texte des N'T, besonders
R6m 9-11, zu der eindeutigen Feststellung, daB nach dem Zeugnis des N'T Istael
auch in der Zeit der Kirche das von Jahwe erwihlte und geliebte Volk bleibt.
Fiir den Christen heute diirfte es aber fraglich sein, ob Isracl den Anspruch auf
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seinen Staat unmittelbar aus der Bibel begriinden kann. SchlieBlich meint Schelkle,
daf die neutestamentliche Exegese wie auch die jiidische Theologie dem Dialog
zwischen Juden und Christen einen wertvollen Dienst leisten kénnten. — Ginther
Harder, Institutsleiter an der evangelischen Kirchlichen Hochschule Betlin,
geht — in Ubereinstimmung mit den exegetischen Ergebnissen Schelkles — auf die
Bedeutung der Auserwihlung Israels fiir die Christen ein. Zunichst zeigt er, wie
sich das ErwihlungsbewuBtsein der Juden geschichtlich entwickelt hat, und hebt
dabei hervor, daB die Geschichte des Volkes Gottes nie getrennt von der Welt-
geschichte gesehen werden darf. Er vertritt die Uberzeugung, ,,daB die Existenz
der Juden in dieser Welt immer noch die Wahrheit enthiillt, daB Gottes Ver-
heiBungen unwiderruflich sind“. Von daher hilt es H. fiir gerechtfertigt, alle
Christen zur Solidaritit mit dem Staat Israel aufzufordern; denn dieser Staat ist
,»in die Absichten Gottes mit hineingenommen* (D. Schatf). — Der jiidische
Philosoph und Theologe H. L. Goldschmidt, Ziitich, schildert an sieben Entfal-
tungsstufen das Israel ,,in der Hoffnung des Judentums®. Der Grundlegung,
Wiedergewinnung und Vertiefung der Losung ,Isracl” folgen Erneuerung,
Etniedrigung und Erhebung der Juden in unserem Jahrhundert; dazwischen liegt
die Stufe der Ausbreitung dieser Losung in einer ,,heilsgeschichtlichen Arbeits-
teilung® von Juden- und Christentum. Die jiingste Entwicklung geht von der
Neuentdeckung der Losung ,,Istael” dutch M. Buber iiber die Erniedtigung des
jidischen Volkes unter der NS-Herrschaft bis zur Griindung des Staates Israel.
Die Hoffnung des Judentums, ,,Ganz-Istael* zu verwirklichen, d. h. Freiheit,
Freude und Frieden in dieser Welt, ist nach G. ihrer Etfiillung einen entscheiden-
den Schritt nihergekommen. — Diese Veroffentlichung kénnte dazu beitragen,
dem Leser einen sehr wichtigen Aspekt des zur Zeit so aktuellen Nahost-Kon-
fliktes, ndmlich die religitse Bedeutung des Staates Istrael, noch deutlicher zum
Bewulltsein zu bringen. Die Beitrige — insbesondere die Ausfithrungen Harders,
denen gute Literaturhinweise beigefiigt sind — enthalten wertvolle Anregungen
und Hilfen, um zur Auseinandersetzung mit dem Phinomen des Staates Israel
wie auch zur Klirung einer persdnlichen Stellungnahme zu kommen.
N. Schauerte; S. J.

Wildbetrger, Hans, Jesaja (Biblischer Kommentar AT, X, 3). Gr. 8° (161 bis
240) Neukirchen — Vluyn 1968, Neukirchener Verlag. 7.75 DM. — Die in den Jah-
ren 1965/66 erschienenen beiden ersten Lieferungen des Kommentars zu Jes 1-39
wurden in dieser Zeitschrift (43 [1968] 304) bereits angezeigt. Die vorliegende
dritte Lieferung schlieBt die Auslegung von Jes 4, 2-6 ab und hat sodann in der
Hauptsache die Abschnitte 5, 1-7; 5, 8-24 (mit 10, 1-4); 5, 25-30 (unter Voran-
stellung von 9, 7-20) zum Inhalt. Von 6, 1-13 enthilt die Lieferung noch die
Textbehandlung und einige Seiten formgeschichtlicher Votfragen. Der weit-
verstreutes Material aufarbeitende Kommentar ist dankbar zu begriilen. Es
verdient hervorgehoben zu werden, daB der Verf. sich mit besonderer Sorgfalt
der Realien annimmt. In Echtheitsfragen besteht diesmal kaum AnlalB3 zu ernsten
Meinungsverschiedenheiten. — Als Standardwerk, das in aller Hinde sein witd,
bedarf der Kommentar jedoch nicht lobender Bestitigungen, sondern kritischer
Hinweise. Waren schon in den beiden ersten Lieferungen die dichtungswissen-
schaftliche Betrachtungsweise und die redaktionelle Aussage des Buches kaum
beriicksichtigt worden (vgl. ThPh 43 [1968] 304), so macht sich das bei den
jetzt behandelten Abschnitten noch stirker bemerkbar. Bei der Auslegung des
lyrischen Gedichtes 5, 1-7 wiite z. B. ein Hinweis auf Lautung und thythmischen

usdruck besonders angebracht gewesen. Der Verf. palit sich der Gepflogenheit
vieler Kommentare an, die kaum zu leugnende urspriingliche Einheit der Wehe-
tufserie (5, 8-24 und 10, 1-4) sowie der Serie von ,,Jahwes ausgereckter Hand“
(9, 7-20 und 5, 25-30) wiederherzustellen. In einem ,,biblischen” Kommentar
hitte et eher die redaktionelle Anotrdnung der Texte beibehalten und die ur-
spriingliche Einheit als traditionsgeschichtliche Votfrage erértern sollen. Die jetzt
an ,,verkehrter* Stelle stehenden Abschnitte 5, 25-30 und 10, 1-4 sind wohl nicht
zufillig abgesprengt worden (aber auch solche Zufilligkeiten des biblischen
Textes wiren zu respektieren), sie scheinen vielmeht mit Bedacht placiert worden
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zu sein (vgl. die in /. Becker, Isaias — der Prophet und sein Buch [Stuttgart 1968],
51 u. 61, geduBerte Vermutung). — Obwohl der Verf. bei seiner niichternen Art
leichtfertigem Theologisieren abhold ist, hat er sich mit Bezug auf die Bundes-
tradition nicht die von anderen geforderte Zuriickhaltung auferlegt. Geldufige
Topoi wie Zerstorung u. 4. rechtfertigen noch nicht die Prisenz des Bundes-
gedankens (z. B. in 5, 8-10). Der Bundesgedanke scheint in vordeuteronomisti-
schen Texten — schon gar bei Jesaja — cher eine auf Uberschitzung der form-
geschichtlichen Methode beruhende exegetische Konstruktion (mit theologischem
Einschlag) als in den Prophetenworten selbst greifbare Wirklichkeit zu sein, —
Die Ubersetzung von 5, 6ab (,,er gehe auf in Dornen und Disteln) 1aBt Zweifel
aufkommen, welches Subjekt dem Verbum ‘Glah zugrunde liegen soll; doch wohl
nicht der Weinberg, sondern Dornen und Disteln als Hendiadioin (vgl. 32, 13).
Bei der Erklirung desselben Verses 5, 6 (171, Z. 4) wird einfachhin die Pielform
von ‘dr angegeben. Biblisch zu belegen ist jedoch nur die Nifalform (sonst noch
7, 25). Das Neuhebriische kennt zwar die Pielform, aber ebenso — in detselben
Bedeutung — die Qalform, die zudem im Syrischen und Arabischen vorkommt. —
S. 191 (zu 5, 16) wiite eine gute Parallele aus Amarna-Brief 137, 31-32 anzufiihren,
die auf Grund ihres Kontextes in dem vom Verf. angestrebten Sinn zu verstehen
ist: Die Gotter von Gubla sind heilig (gadifs) (vgl. ANET, S. 483). — In 5, 30
wird ,,remythisierende” Interpretation eines Spiteren angenommen, der dem
von Jesaja im vorausgehenden angedrohten real-historischen Unheil kosmische
AusmaBle geben wolle. Der Sinn des Zusatzes hitte jedoch vielseitiger erértert
werden miissen. Er scheint nicht unbedingt eine Drohung gegen Israel zu be-
inhalten (vgl. etwa Duhm, z. St.). — In 9, 7-20 unterstellt der Verf. eine weit-
tdumige Rekapitulation friiherer geschichtlicher Ereignisse (Aramier- und Phi-
listerkriege, Jehu-Revolution, Bruderkrieg etwa zwischen Amazja von Juda und
Joas von Israel), also keine Bezugnahme auf unmittelbar zuriickliegendes Ge-
schehen. In dubiis libertas! Man vermifit jedoch, wenngleich bibliographische
Vollstindigkeit auch in einem groBen Kommentarwerk nicht mehr gefordert
werden kann, eine Auseinandersetzung mit E.-/. Kissane, The Qumran Text of
Isaiah, IX, 7-9 (1 QIs2), in: Sacra Pagina I (Miscellanea biblica congressus inter-
nationalis catholici de re biblica [Gembloux 1959]) 413-418. Kissane liest 9, 7-9
folgendermalBlen: ,,Der Herr sandte ein Wort (oder: ein Ungliick) gegen Jakob,
und es fiel nieder auf Isracl. Und das ganze Volk rief aus (1 QIsa: jr'w) in Stolz
und Hochmut des Herzens und sprach: Ziegelmauern sind eingestiirzt etc.*
Inhaltlich deutet er 9, 7-9. 13 sowie 5, 25 (das ja anerkanntermaflen zu 9, 7-20
gehort) auf das Erdbeben unter Ussia. Der Abschnitt 9, 7-20 (mit 5, 25 .) be-
ziehe sich nicht auf das Nordreich (,,Ephtaim und Bewohner Samarias® in 9, 8
sei als Glosse auszuscheiden), sondern auf Juda. Er denkt konkret an Angriffe
der Philister und Aramier in der Zeit vor 735 und an die Ereignisse des syrisch-
ephraimitischen Krieges. (Vgl. auch E.-]J. Kissane, The Book of Isaiah, Vol. I
[Dublin 1960] z. St.) — Man erwartet mit Spannung die nichsten Lieferungen,
in denen die Kommentierung der problematischsten Abschnitte det Jesajabuches
ansteht. J.-Becker, S5CC=

Randellini, Lino, O.F.M., Il Libro delle Cronache (La Sacra Bibbia.
Volgata latina e traduzione italiana dai testi originali illustrate con note critiche e
commentate a cura die Mons. Salvatore Garofalo. Antico Testamento sotto la
direzione di P. Giovanni Rinaldi, C. R. §.). Gr. 8® (XV u. 507 S.; 16 Bildtafeln)
Totino — Roma 1966, Marietti. 4.000 L.— Unter den qualitativ recht unterschied-
lichen Binden dieser Kommentarreihe nimmt R.s umfangreiches Werk einen
prominenten Platz ein. Es darf unbedenklich unter die groBen wissenschaftlichen
Kommentare zu den Chronikbiichern, die stets zu konsultieren sind, eingestuft
werden. In seiner wissenschaftlichen Grundhaltung steht R. ganz auf dem Boden
der modernen kritischen Forschung, deren Thesen er stets sorgfiltig vorfiihtt
und kritisch auswertet, Das gilt vor allem fiir die der Kommentierung voran-
gestellte umfangreiche Einleitung (1-58), die alle einschligigen Themen ausfiihr-
lich diskutiert, wobei R.s ebenso ausgewogenes wie klug zuriickhaltendes Urteil
deutlich hetvortritt. Besondere Beachtung verdient seine eingehende und teich
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dokumentierte Behandlung der literarischen Probleme. Er vertritt entschieden
die Einheit des chronistischen Werkes und lehnt im Gefolge von W. Rudolph,
auf dessen griindlichem Kommentar (vgl. dazu Schol 31 [1956] 609 £.) er vielfach
aufbaut, ohne dessen Positionen einfach zu iibernehmen, auch eine durchgehende
zweite Bearbeitung des Werkes ab. Die eingefiigten jiingeren Partien, die R. im
Rahmen einer ausfiihrlichen Inhaltsangabe von 1-2 Chron iibersichtlich kennzeich-
net (28-31), sind dafiir zu verschiedenartig. Das klassische Problem der Chronik-
biicher ist die Quellenfrage und ihre Verwendung und Umgestaltung durch den
Chronisten. Fiir die David-Salomon-Zeit fullt er nach R. ganz auf den kano-
nischen Biichern (in einer noch nicht masoretisch redigierten Textform, wie die
Qumranfunde zeigen). Auf sie beziehen sich auch die Hinweise auf prophetische
Quellen (Samuel, Natan, Gad usw.) fiir diese Zeit, ebenso wie fiir die spitere
Konigszeit die Verweise des Chronisten auf prophetische und nichtprophetische
Einzelquellen sich im wesentlichen — einzelne Sonderquellen sind nicht auszu-
schlieBen — auf seine groBen Quellenwerke beziehen, zu denen aufler den
kanonischen Konigsbiichern ein umfangreicheres ,,Buch der Konige von Israel
und Juda® gehérte. R. verzichtet darauf, den Chatrakter des letzteren positiv zu
bestimmen; jedenfalls war es nicht identisch mit den Quellen der kanonischen
Konigsbiicher. Die Auswertung der Quellen durch den Chronisten ist ganz von
seiner doktriniren Zielsetzung bestimmt: die Darstellung der Theokratie, die et
schon bei der Erschaffung Adams intendiert und iibet den Patriarchenbund unter
praktischer Ubergehung des Exodus-Sinai-Geschehens in der Erwihlung Jerusa-
lems, des Tempels und der Daviddynastie ihre konkrete und gottgewollte Gestalt
im Zwélfstimmereich Davids und Salomos gewinnen sieht. Die Hauptsiinde des
Notrdreiches ist darum nicht eigentlich die Hinwendung zum falschen Kult und
zu fremden Géttern, sondern der Abfall von der Daviddynastie. Fiir die rechte
Wiirdigung der dutch diese theologische Thematik bestimmten hidufigen Umge-
staltung der Geschichtsfakten ist nach R. auBlerdem sehr zu beachten, daB den
Adressaten des Chronisten seine Quellen noch zuginglich waren und sie deshalb
vergleichend seine eigene Darstellung leicht als pointiert herausgearbeitete
theologische Neuinterpretation der Vergangenheit erkennen konnten, DafBl der
Chronist neben Unhistorischem uns im einzelnen auch viele historisch dutchaus
zuverlissige Sonderinformationen bietet, wird von R. in der Einleitung und im
Kommentar gebithrend betont und belegt. In der umfangreichen Skizzierung der
Theologie des Chronisten (32—43) ist bemerkenswert, daB R. sich fiir einen
Messianismus des Chronisten in Form eines Wiederauflebens der Daviddynastie
ausspricht, wofiir der Wiederaufbau des Tempels am chesten als sichere gottliche
Garantie anzusehen sei. — Der Textkommentierung selbst ist am Kopf der Seiten
eine méglichst wortgetreue Ubersetzung votrangestellt, die von vielen philolo-
gischen Noten begleitet ist. Diese bringen nicht nur Textkorrekturen, sondern
auch sprachliche Hilfen fiir den Beniitzer, wie R. iiberhaupt bei aller gedringten
Fiille des gebotenen fachwissenschaftlichen Materials nie den Leser und Stu-
dierenden aus dem Blick verliert und sich daher einer durchsichtigen und ein-
gingigen Darstellung befleiBigt. Wichtigere Fragen werden in zehn an ent-
sprechender Stelle eingefiigten Exkursen behandelt. Im ganzen ist dieser mit
groBer Exaktheit und Materialkenntnis gearbeitete Kommentar ein erfreuliches
Beispiel, mit welchem Nachdruck die neue italienische Bibelwissenschaft wenig-
stens in ihren ernst zu nehmenden Vertretern den AnschluBl an die moderne
kritische Forschung anstrebt und auch schonerteichthat. J. Haspecker, S. J.

Zeit und Geschichte. Dankesgabe an Rudolf Bultmann zum 80. Geburts-
tag, Hrsg. von Erich Dinkler. Gr. 8° (XI u. 749 S.) Tiibingen 1964, Mohr. -
Woriiber soll man sich nach der weithin spannenden Lektiire der 45 Beitrige
dieser Festschrift mehr wundern: iiber die Vielfalt der Anregungen und Ein-
sichten, die Bultmann seinen Kollegen, Schiilern und Freunden vermittelt hat,
oder iiber die Weite des Kreises bedeutender Forscher und Lehrer, die ihm hier
in zustimmender Weitetfithrung oder in kritischer Frage und Korrektur ihren
Dank erweisen? Einige der Artikel nehmen inzwischen in der wissenschaftlichen
Diskussion schon einen wichtigen Platz ein, andere sind schlichte Zeichen der
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Erinnerung odet Anerkennung. Anstelle einer Besprechung, die seht ausfiihrlich
sein miifite, kénnen im folgenden nur exemplarisch einige Hinweise gegeben
werden. — Nils Alstrup Dabl, ,Eschatologie und Geschichte im Lichte det
Qumrantexte™ (3—18), weist an den Schriften dieser Gemeinschaft, die Jesus und
der Utrkirche zeitlich wie 6rtlich nahestand, die Abhingigkeit der eschatologischen
Deutung des AT von den verschiedenen geschichtlichen Situationen nach. Er
macht auf die weitgehende Parallelitit in der Problematik von Naherwartung und
Verzogerung im jungen Christentum und Spitjudentum aufmerksam und zeigt
dann iibetzeugend den Unterschied in der Bewiltigung. — Helmut Koester, ,,Hare-
tiker im Urchristentum als theologisches Problem® (61-76), stellt wohl zu Recht
heraus, daB ,,die Alternative zu ,Rechtgliubigkeit® nicht ,Hiresie® im traditionellen
Sinne ist, sondern Hitesie als die unkritische Fortsetzung einer vorgegebenen
Sprache, sei diese nun ,christlichen‘ oder ,weltlichen® Ursprunges, also Flucht in
die Tradition* bzw. ,,Versagen der Entmythologisierung®. Leider bleibt et selbst
aber in vielen Einzelausfithrungen nicht auf der Hohe dieser Erkenntnis. Der
Leser wire gespannt zu héren, wie nun die ,,Neuintetpretation iibetlieferter
Sprachzusammenhinge® (so wird die Aufgabe von Theologie und Verkiindigung
bestimmt) vor sich gehen soll, und ist um so peinlicher berithrt, wenn er stindig
iiber K.s eigene ,,unkritische Fortsetzung einer vorgegebenen Sprache® stolpert:
,,Paradox®, ,,Radikalitit der Geschichtlichkeit der neuen Existenz®, ,,sich neu
verstehen®, ,,den gekreuzigten Christus als die Bestimmtheit seiner Existenz
annehmen®, ,,seine eigene theologische Existenz aussetzen® ... Aber vielleicht
regt dieser Aufsatz doch dazu an, kritischer - auch gegeniiber einer ,existenzialen®,
in die Nihe des Jargons riickenden Sprache — die Aufgaben der Verkiindigung
und der Theologie zu sehen und besser zu etfiillen, als es K. selbst gelingt. —
Beim Lesen der ,,Erwigungen zur Christologie des Markusevangeliums® von
Philipp Vielbaner (155-169) etheben sich einige Fragen: wird z. B. witklich
,»Sohn Gottes nicht (auch) in einem anderen Sinne auf Jesus angewandt als ,,im
Sinne einer Seiog dvip-Priadikation und im Sinne einer eschatologisch vetstandenen
Kénigstitulatur“? Kann der Begriff des 9eiog dvip heute noch als so geprigt
vorausgesetzt werden wie vor rund 30 Jahren (H. Windisch, L. Bieler)? Ob V.s
Hinweis auf das altigyptische Thronbesteigungszeremoniell zur Deutung des
Markusevangeliums viel eintrigt (und nicht nur zur or-geschichte eines Stil-
mittels), erscheint nach neueren Veroffentlichungen zweifelhaft. — Einen fiir die
Auslegung des NT wettvollen Beitrag in det Festschrift hat Ginter Klein geliefert:
,,Lukas 1, 1-4 als theologisches Progtamm.* Vets fiit Vers und Wort fiir Wort
geht er diesem iiberaus gedringten Text nach und kommt zu erstaunlich weit-
reichenden Ergebnissen iiber die theologischen Absichten des Lukas. Zwar
distanziert sich K. im letzten Abschnitt personlich von den Auffassungen des
Lukas iiber Tradition und Sukzession, tiber das Verhaltnis zwischen den mpdypoto
und der GlaubensgewiBBheit, iibet die Kontinuitit zwischen Jesus und der kirch-
lichen Gegenwart — der Leser ist ihm abet fiit dieses methodisch saubere Ausein-
anderhalten von Exegese und Stellungnahme dankbar. — Ein Musterbeispiel
gliicklicher Verwertung und Anwendung von wissenschaftlicher Analyse eines
Textes bietet Eva Krafft, ,,Die Vorgeschichten des Lukas® (217-223). Sie spiitt
sorgfaltig die redaktionelle Absicht auf und fithrt auch den kritischen Leser dazu,
mit Sympathie und Ehrfurcht die Weihnachtsbotschaft zu bedenken. — Dieter
Georgi, ,,Der vorpaulinische Hymnus Phil 2, 6-11¢ (263-293), setzt sich mit
E. Kidsemanns Analyse dieses Hymnus auseinander. ,,Die Welt des religitsen
Hellenismus* sei eine viel zu komplexe geistige Ortsbestimmung, da sie neben
det Gnosis eine Unzahl von Strtémungen, die z. T. in krassem Gegensatz zu
dieser stinden, mit umschreibe. Anders als Kisemann sucht er darum die Vor-
stellungswelt von Phil 2, 6-11 im hellenistischen Judentum und seiner spekula-
tiven Mystik der Weisheit. Ausdriicklich wendet sich G. gegen F. Hahas zeitliche
und gedankliche Zuordnung der christologischen Aussagen ,,Auferstehung,
Entriickung, Erhohung, Gegenwart des Herrn und Wiederkunft®. Wenn auch
einzelne Ausfithrungen Widerspruch wecken (z.B. ,,Die Ubettragung des
Jahwenamens auf Jesus bedeutet, daBl Gott sein eigenes Recht und seine Funktion
delegiert und so auf seine Identitit verzichtet.” [291] MiiBte nicht deutlicher
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zwischen Name und Titel unterschieden werden? Was bedeutet ,,auf seine
Identitit verzichten*?), diitfte doch der Nachweis, daB das Lied aus hellenistisch-
jiidischer Tradition (bzw. entsprechender christlicher Uberarbeitung) zu erkliren
ist, gelungen sein. — Bei der Lektiire von Herbert Braun, ,,Gottes Existenz und
meine Geschichtlichkeit im N'T* (399-421), veritrgert oder bedriickt es den Leset,
daB ein so ausgezeichneter Historiker und Kenner des NT so wenig seine cigenen
Voraussetzungen reflektiert, so unwissenschaftlich seine ermiidend hiufig wiedet-
holte Reduktion des NT auf ein rein formales ,,ich soll — ich datf* noch fiir
Interpretation der Texte hilt. — Manfred Mezger, ,,Redliche Predigt® (423-438),
vertritt ein wichtiges Anliegen, wenn auch vielleicht etwas zueinseitig: ,,Redliche
Predigt sagt das, was ihr im MaBe des Glaubens [Rém 12,3] als eigene Betroffen-
heit zuteil geworden ist. Kann aber nicht auch die Botschaft, von der sich det
Prediger selbst (vielleicht schuldhaft) nicht hat ,,betreffen‘ lassen, zum ,,Mal} des
Glaubens® gehdren? War Paulus nicht redlich, wenn er sich (und jeden Prediger)
an die mapdSooig gebunden hielt und betonte, er verkiinde nicht sich selbst (und
seine Betroffenheit), sondern Jesus Christus als den Herrn? Natiirlich sind det
Glaube des Predigers und die ihm aufgetragene napddooig keine Alternativen, sie
gehdren vielmehr zusammen — gerade in der redlichen Predigt. — Einen interes-
santen Riickblick auf die zwanziger Jahte in Matbutg hilt Flans Georg Gadamer,
.,Martin Heidegger und die Marburger Theologie* (479-490). Der Leser fiihlt
sich zuriickversetzt in diese erregende Zeit philosophischen und theologischen
Umbruchs in Deutschland. — Eric Voegelin, ,,Ewiges Sein in der Zeit* (591-614),
untersucht die gegenseitige Abhingigkeit von Geschichte und Philosophie. Die
methodisch exakten und klaren Ausfithrungen sind auch fiir den Theologen
lesenswert und anregend. — Ronald Gregor Smith, ,,Hamann and Kierkegaard®
(671-683), beschreibt die Faszination, die Hamann auf Kierkegaard ausgeiibt hat,
so lebendig, daB sie sich auf den Leser, der Hamann von dieser Seite noch nicht
kennt, iibertrigt. Ob S. mit dieser Hervorhebung eines Denkers, fiir den det
Humot, die sich selbst relativierende Ironie, ein wesentlicher Aspekt am Christen-
tum und ein Ausdruck der eigenen Glaubenshaltung war, und der fiir Kierke-
gaard ein bis zuletzt nicht iberwundener AnstoB blieb, mit seinem Artikel auch
einen sich allzu tragisch gebirdenden Existenzialismus in Frage stellen wollte? —
Indirekte Kritik an der existenzialen Interpretation als ausschlieBlicher Deutungs-
methode iibt aus den Erfahrungen der Praxis heraus Hans Stock, ,,Das Verhiltnis
der Christusbotschaft der synoptischen Evangelien zum historischen Jesus als
Problem des Biblischen Unterrichts in der Schule (703-717). Er fithrt iiber den
Ansatz seines Lehrers Bultmann hinaus und erweist sich damit als echter Schiiler.
,.Es begann und es beginnt immer wieder mit Jesus von Nazatreth. Es ist das Ziel
der Gesamtauslegung im Unterricht aufzuweisen, wie das Bekenntnis der Kirche
sich mit Jesu eigenem Verkiindigen zu einet spannungsvollen Einheit zusammen-
schlieBt. Der Evangelientext wird so etst in Unterscheidung, Konfrontation und
Zusammenordnung von Historie und Ketygma ganz verstehbar ... (716)
H.Engel, S. J.

Hartman, Lars, Prophecy Interpreted. The Formation of Some Jewish
Apocalythic Texts and of the Eschatological Discourse Mark 13 Par. Translated
by Neil Tomkinson with the assistance of Jean Gray (Coniectanea Biblica, N'T, 1).
Gr. 8° (299 S.) Lund 1966, Gleerup. 40.— sKt. — Das Ergebnis der vorliegenden
Untersuchung wird bereits durch ihren Haupttitel kurz zusammengefalit: die
in den Evangelien stehende Gerichtsrede Jesu stellt eine zeitgeschichtliche Aus-
legung und Ausgestaltung bestimmter Herrenworte nach dem Muster alttesta-
mentlicher und apokrypher Apokalyptik dar. — Ein einfilhrender Abschnitt
(11-20) ist zunichst einer kurzen Ubersicht iiber Zweck, Eigenart und Bestand
der apokalyptischen Schriften gewidmet. Der 1. Teil der Studie von H. beschiftigt
sich dann mit einer Analyse der Strukturelemente jiidischer apokalyptischer
Texte. Als Grundbegtiffe (gleichsam als ,,Rohmatetialien®) werden aufgezihlt
(Kap. I, 23-49) die Idee der gotilichen Gerechtigkeit und Vorherbestimmung,
die Vorstellung eines Widersachers sowie bestimmte Ziige der alttestamentlichen
Geschichtstheologie aus Dt, Chron und den Propheten. Als Hauptmotive er-
scheinen in der fiir die Apokalyptik charakteristischen Abfolge die Vorausverkiindi-
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gung 1. einer ,,groBen Drangsal®, 2. eines Eingreifens Gottes (seines ,,Kommens*
im Messias bzw. ,,Menschensohn‘), 3. eines Gerichts, 4. die Vernichtung und
Beschamung der Siinder und 5. der Friede der Erwihlten. — Das 2. Kap. gibt
eine kurze Bestandsaufnahme der verschiedenen in den Apokalypsen vorkommen-
den Denkmodelle (pattern). — Im 3. Kap. (71-101) zeigt H. am Beispiel zweier
Motive (,,Erdbeben* und ,,Heidenansturm*®) die alttestamentliche Herkunft der
literarischen Ausdrucksformen in der auBerbiblischen Apolkalyptik. — Das folgende
4. Kap. (102-141) ist der Untersuchung det Quellenlage von vier ausgewihlten
Texten (1 Hen 1; 46; AssMos 10; 4 Ezr 6) gewidmet. Der Verf. fithrt hier eine
Fiille von atl. Stellen auf, die er je nach ihrer Nihe zum betreffenden Textin 5
Spalten nebeneinanderordnet. Dabei wird wiederum deutlich, in welch hohem
Mall das AT den religiésen und kulturellen Hintergrund detr apokryphen apo-
kalyptischen Biicher abgibt. — Im 2. Teil seiner Untersuchung wendet sich H.
dann der Traditionsgeschichte von Mk 13 par im besonderen zu. Das 5. Kap.
(145-177) fithrt vor allem als die hier einschligigen alttestamentlichen Patrallelen
Dn 2, 27-45; 7, 2-27; 9, 22-27; 11-12 an. Fiir die Idee der ,,falschen Prophetie®
sei Jr als Quelle anzusetzen. Das Motiv der ,,Flucht* gehe auf Gn 19 zuriick. Die
Gerichtsvorstellung V. 9 ff. dagegen sei noch wenig im AT vorgegeben., H.
charakterisiert abschlieBend Mk 13 par als ,,Midrasch-Daniel®, indem er das
Ergebnis seiner Untersuchung abschlieBend in einer Tabelle veranschaulicht
(172). — Kap. 6 zieht noch einen Vergleich zwischen der synoptischen Ubetliefe-
rung und 1 Thess 4, 13 ff. und 2 Thess 2, 1-17. Paulus beruft sich hier fiir seine
eschatologische Lehre ausdriicklich auf eine ,,Paradosis vom Herrn®, bedient
sich aber in der Beschteibung der Patusie ebenfalls der Ausdrucksmittel der
Apokalyptik und erweitert sie aus dem AT. — Das 7. Kap. (206-252) befaBt sich
einleitend mit einer niheren Bestimmung des ,,Midrasch®, wie sie H. in den
synoptischen Gerichtsreden gegeben sicht: es handele sich hier nicht um ,,Klein-
literatur® oder ,,Predigt” (Bultmann, Dibelius), sondern um die Form einer
parinetischen Apokalypse, die vermutlich — wie der einheitliche Aufbau nahe-
legt — von einem einzigen Verfasser aus dem Milieu judenchristlicher Schrift-
gelehrter ausgearbeitet worden sei. Am SchluB zeichnet H. dann die vermutliche
Entwicklungsgeschichte der synoptischen Patrusiereden: Mk 13, 9 ff. (wie auch
Mt 24, 9 f.) sei spitere Einfiigung, die sich aus der Etfahrung der ersten Christen-
verfolgungen ergeben habe. Der Rahmen (Mk 13, 1-4) verrate eindeutig den
Stil des Markusevangeliums. In den Versen 28-32 seien verschiedene Herren-
logien miteinander verbunden. Lk 21 verarbeite wohl eine Sonderiiberlieferung, —
Dem Rez. scheint, daB die hier in ihrem Inhalt nur kurz wiedergegebene Arbeit
von H. dutch die Fiille der in ihr aufgewiesenen Beziehungen und Ahnlichkeiten,
die eine Verwandtschaft zwischen den eschatologischen Reden der Evangelien
und der biblischen und apoktyphen Apokalyptik oft — wenn auch manchmal nur
andeutungsweise — sichtbar machen, einen wichtigen Forschungsbeitrag leistet
zur Klirung der Traditionsgeschichte von Mk 13 par. Freilich ist nach der hier
angewandten Methode nur schwer noch festzustellen, welche Aussagen auf ein
urspriingliches Jesuswort zuriickgehen und wie groB der Anteil der Evange-
listen an ihrer Darstellung gewesen ist. Sicher handelt es sich wohl bei der Ge-
tichtsdrohung um ein echtes Jesuslogion. Eine Katastrophe war, wenn man die
Untauglichkeit der damals residierenden rémischen Prokuratoren beriicksichtigt
und die damalige Stimmung beim jiidischen Volk, auch menschlich voraussehbar.
GroBere Probleme witft dagegen die Erwihnung der theologisch bedeutsamen
Erscheinung des Menschensohnes auf. Vielhauers Finwinde sind hier m. E.
noch nicht geniigend gelost (vgl. ZThK 6 [1963] 133-177). H.s umsichtige
Untersuchung verdient jedoch im iibrigen das besondere Interesse der Fach-
leute und stellt gewil eine bedeutende Veroffentlichung innerhalb der mit ihr
beginnenden neuen neutestamentlichen Monographienreihe dar.
F. W. Koester, S. J.

Marxsen, Willi, Das Neue Testament als Buch der Kirche. K. 8° (144 S.)
Giitersloh 1966, Mohn. 12.50 DM. — Die hier in Buchform verffentlichten Ge-
danken vermitteln einen Eindruck von der Lebendigkeit und Frische einer Vor-
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lesungsreihe, die M. in den Jahren 1962 und 1965 fiir Horer aller Fakultiten an
der Universitit in Miinster gehalten hat. Sie geben zugleich auch Zeugnis von
der ,,0kumenischen Leidenschaft (132) des Vetf.s. — Einleitend geht M. zu-
nichst der Frage nach den Kriterien der Kanonfestsetzung nach. Er entwickelt
im einzelnen, daB als Norm der ntl. Schriftensammlung nur Jesus selbst angesehen
werden konne, und zwar wie er uns in der apostolischen Bezeugung der frithen
Kirche verkiindet wird. Wihrend die erste Uberlieferungsschicht vornehmlich
am Wirken des itdischen Jesus orientiert ist, der durch seine Heilungswunder,
die Damonenbekimpfung und Siindenvergebung den Menschen die Nihe Gottes
erfahrbar machte und so durch sein Tun das Kommen Gottes in der Welt ,,er-
eignete* (92), beginnt etst in spiteren Traditionsstiicken des NT (,,dem ersten
Predigtband der Kirche®) die Reflexion iiber das Wesen Jesu, die ihren ersten
Niederschlag in den verschiedenen christologischen Titeln (Christos, Kyrios,
Soter, Menschensohn, Gottessohn) gefunden hat. M. bezeichnet diese Aussagen
als ,,Verschliisselungen® der Glaubensverkiindigung in der Sprache der damaligen
Zeit- und Kulturverhiltnisse. Diese Verschliisselung habe leider spiter in den
christologischen Kimpfen der Kirche zu einer Verfestigung der Glaubensformeln
gefuhrt und sogar zu Spaltungen Anlall gegeben. Sie hitte aber, was dem Anliegen
der ntl. Christologie mehr entsprochen hitte, wieder aufgelést werden miissen,
um unter neuen Bedingungen und in neuen Begriffen den Inhalt des Kerygmas
fiir die jeweiligen Zeitverhiltnisse neu auszusagen. Mit Recht betont M., daB Jesus
sich wohl nicht selbst schon als Menschensohn-Weltenrichter bezeichnet habe
(vgl. meine Besprechung zu F. Habn, Christologische Hoheitstitel, in: Schol 40
[1965] 92). Unter ,,Gottessohn‘ verstand man nach jiidischer Auffassung den
adoptierten Messiaskonig. Die Deutung dieses Begriffs im Sinne metaphysischer
Gottessohnschaft hat ihren Ursprung jedoch nicht erst im hellenistisch-heid-
nischen Kulturraum; schon Paulus, als Jude und Pharisier ein ,,fanatischer*
Monotheist, schreibt R6m 8, 32: ,,Gott hat seinen eigenen Sohn nicht verschont.*
Diese Aussage verliert ihren Sinn, wenn man unter ,,Sohn* nur Christus als
sauserwihlten Menschen versteht. Auch Lk 1-2 trigt eindeutig Ziige judischen
Denkens und semitischer Sprechweise und will ebenfalls mehr behaupten als nur
Sohnschaft aufgrund von Adoption. 1, 35 meint Gottessohnschaft allerdings
nicht die Mitteilung der gleichen Natur, sondern die Entstehung kraft eines
Schopferakts (anstelle der Aktivitit des Mannes; vom Anteil der Mutter bei der
Bestimmung des Etbguts wulite man damals noch nichts: vgl. die hier einschlagi-
gen Untersuchungen von 4. Mitterer). So wird auf diese Weise in etwas unbehol-
fener Form und mit unzulinglichen biologischen Vorstellungen der tiefe Glaube
det Urkirche an die gottliche Herkunft Jesu zum Ausdruck gebracht. — Besonders
das Johannesevangelium 148t dann keinen Zweifel dariiber, daBl Jesu Nihe zum
Vater andersartiger und gréBer ist als die der Propheten. Diese besondere Einheit
von Vater und Sohn findet z. B. ihre Kennzeichnung in der Anrede ,,Abba‘ und
in den Worten, die die einzigartige ,,Sendung® sowie das iibernatiirliche Gehot-
samsverhiltnis Jesu schildern. Auf den ersten Blick scheint es sich hierbei ledig-
lich um ethische Kategorien zu handeln. In Wirklichkeit wollen diese Begriffe
aber Wesensheziehungen ausdriicken. Die ganze Kirche nahm damals diesen
Glauben widerstandslos an. Auf den Konzilien von Nizda und Chalcedon wurde
dann der Versuch unternommen, ihn mit der philosophischen Terminologie der
damaligen Zeit in Einklang zu bringen. — Es wire noch darauf hinzuweisen,
daB schon fiir Paulus nicht nur der ,,einstmalige Vollzug®, sondern auch schon
der ,,vollziehende Jesus* bedeutsam gewesen ist. Auch die Kirche als Gemein-
schaft und ,,Leib Christi hitte vielleicht vom Verf. meht herausgearbeitet
werden miissen. — Bei der Deutung des Todes Jesu (118) als Sihnetod entstehen
zwei Fragen: 1. Ist diese Deutung nut eine mégliche oder — wegen ihrer zentralen
Stellung im NT - ein Stiick Offenbarung? 2. Konnen wit heute noch feststellen,
wie Jesus seinen Tod aufgefaBt hat, zu dem er sich doch offenbar freiwillig ent-
schieden hatte, da er ihm auBerhalb Jerusalems leicht hitte ausweichen kénnen? —
Diese Fragen sollten, soweit moglich, durch die 6kumenische Forschung weiter
aufgeklirt werden. Dem Verf. ist zuzustimmen, wenn er betont, daB die Aus-
sagen des Urchristentums und der Konzilien nicht nur in die Sprache der heutigen
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Zeit neu ,jumgesetzt werden miissen, sondetn auch in die Denkformen der
modernen Philosophie, die einen neuen Person- und Naturbegriff entwickelt hat
(so mochten K. Barth und K. Rabner heute statt von ,,Person® licber von ,,Seins-
oder ,,Existenzweise” sprechen). Wie der z. Z. noch stark individualistische
Petson- und Naturbegriff durch die moderne Natur- und Sozialwissenschaft
weiterentwickelt werden wird, bleibt noch abzuwarten. 4. Grilimeier (Christ in
Christian Tradition [London 1965] 494) fordert ,,a complete reappraisel®, wo-
durch dann erneut die Frage gestellt wiirde, worin die besondere Weise des
Fortwirkens Jesu in seiner Kirche besteht. F. W. Koester, S. J.

3. Dogmatik und Dogmengeschichte

Metz, Johann Baptist, Zur Theologie der Welt. 8° (148 S.) Mainz ~
Miinchen 1968. Griinewald/Chr. Kaiser. — Dieses Buch vereinigt eine Reihe von
Einzelarbeiten, in denen M. sich mit dem Thema befaBt, das seit langem zum
Bereich seiner theologischen Vorliebe gehort: die Welt und das Verhiltnis der
Kirche zu ihr. Neben thematischen Aufsitzen stehen mehr andeutende Exkurse,
Gerade dadurch wird allerdings im Leser der Wunsch geweckt, der Verf. hatte
sich die Miihe gegeben, die hier gesammelten Einzelaufsitze und Gedanken-
splitter zu einem geordneten Gesamtwerk zu verarbeiten, wodurch manche in
einem solchen Sammelwerk kaum vermeidbaren Wiederholungen hitten umgangen
werden konnen. — Der grundlegende erste Abschnitt bietet zwei Arbeiten zur
Frage nach dem Verhalten des christlichen Glaubens zur Welt und nach der
Zukunft des Glaubens in einer hominisierten Welt. Vor allem von der Christologie
her witd der christliche Charakter einer Weltlichwerdung der Welt gezeigt, da
das Geheimnis der Menschwerdung in der recht verstandenen Verweltlichung
der Welt seine konkret-geschichtliche Reprisentation findet. In der Situation,
in der die Welt aus einer divinisierten zu einer hominisierten gewandelt ist,
erfahrt der Glaube zwar seine Krisis, hat er aber auch seine Zukunft, da die ,,Um-
otientierung von einer ,kosmozentrischen® zu einer ,anthropozentrischen® Denk-
form nicht gegen, sondern durch den Antrieb des christlichen Geistes entstanden
ist* (58). Die Aufgabe des Glaubens in unserer Zeit wird an den vier Momenten
des BewuBtseinspluralismus, der hominisierten Welt als Werde-Welt, der wundet-
freien Welt und der enthumanisierten Welt exemplifiziert. — Det zweite Abschnitt
entwitft den eschatologischen Horizont, vor dem Kirche und Welt stehen, und
begriindet von da her die Zukunftsorientiertheit und daher operative, nicht rein
kontemplative Bestimmtheit des christlichen Glaubens, er zeigt die Begriindung
der neuzeitlichen Zukunftsotientiertheit im biblischen VerheiBungsglauben und
fordert aus dem schopferisch-kritischen eschatologischen Verhiltnis zwischen
Glaube und Welt eine ,,politische Theologie*. Dem fiigt sich sinnvoll die Cha-
rakterisierung christlicher Weltaskese als entprivatisierter Haltung an. Das
Thema ,,politische Theologie® erfahrt eine eigene Behandlung in den Beitrigen
des dritten Teils. Dabei erweist sich eigentlich der Begriff politische Theologie
als AnlaB zum MiBverstehen des damit gemeinten Anliegens des Verf.s. Er ver-
steht ,,politische Theologie einmal als kritisches Kotrektiv gegeniiber einer
extremen Privatisierungstendenz gegenwirtiger Theologie® und ,,gleichzeitig
positiv als Versuch, die eschatologische Botschaft unter den Bedingungen
unserer gegenwirtigen Gesellschaft zu formulieren® (99). Von da her distanziert
et sich auch einigermaBen von der transzendentalen, existentialen und persona-
listischen Orientierung der in det neueren Zeit vorherrschenden Theologie, weil
sie ,,die in Prage stehende gesellschaftliche Dimension der christlichen Botschaft
... als uncigentlich, als sekundir behandelt (100). Der christlichen Botschaft
wetde die gesellschaftskritische Kraft geraubt. Politische Theologie muB aus det
Orientierung des Glaubens an den eschatologischen VerheiBungen die kritische
Haltung gegeniiber seiner gesellschaftlichen Mitwelt wecken.

O. Semmelroth, S. J.

Powers, Josef, Eucharistie in neuer Sicht. 8 (203 S.) Freiburg i. Br. 1968,
Herder. 15.80 DM. - Das Thema des Buches LiBt sofort an die augenblicklichen
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Auseinandersetzungen zum Thema Transsubstantiation denken. Tatsichlich
klingen die Ausfithrungen am Ende auch in Er6rterungen zu diesem Thema aus.
Aber die Darlegung einer ,,neuen Sicht der Eucharistie®, wie sie im Titel dieser
Veroffentlichung angekiindigt wird, beschrinkt sich dann im wesentlichen nur
auf eines der im ganzen 4 Kapitel des Buches. — Das 1. Kap. behandelt die
Dogmen- und Theologiegeschichte der Eucharistielehre. Es bietet zunichst
einen Riickblick auf die eucharistische Theologie der Kirchenviter, dann eine
Darstellung der mittelalterlichen Auseinandersetzung zwischen Symbolismus
und kapharnaitischem Realismus und schlieBlich einen Uberblick iiber die Lehre
der Reformation und einen Abschnitt tibet die erneuerte Eucharistielehre, wie
sie insbesondere von der Liturgischen Bewegung her angeregt worden ist. — Im
2. Kap. wird der biblische Eucharistieglaube behandelt. Richtig sagt P., daB3 die
Einsetzung ,,weniger als Festlegung ritueller Worte und Handlungen denn als
die Umwandlung des inneren Sinnes und Wertes dieser Handlungen durch das
schopferische Wort Christi erscheint” (54); der Verf, geht dann niher auf die
Paschafrage ein und deren Bedeutung fiir das Verstindnis der Eucharistie. Er
bemiiht sich sehr, eine isolierte Betrachtung der realen Gegenwart zu vermeiden.
Die Gegenwirtigwerdung des Opfers und Heilswerks Christi in der Eucharistie-
feier erklirt er dabei allerdings ganz durch die Tatsache, daB das handelnde
Subjekt der ewige Sohn Gottes sei, dessen (wenn auch geschichtliches) Werk daher
,,echt historisch, aber gleichzeitig zeitlos und ewig sei. ,,Das historische Handeln
Jesu ist jetzt in seiner Person gegenwiirtig® (73). — Man wird fragen miissen, ob
das nur im Gottmenschentum Christi begriindet ist oder nicht vielmehr darin,
daB Christi Geschichte und Tod in Auferstchung und Himmelfahtt in die ewige
Existenz des Menschen Jesus eingegangen ist. — Das 3. Kap. ist mehr gedanklichen
Datlegungen iiber das Sakrament der Eucharistie gewidmet. P. will hier ein echtes
Symbolverstindnis herausarbeiten, von dem her die Gnadenutsichlichkeit des
Sakraments gedeutet werden mull — Gedankenginge, die — so muBl man fiirchten —
dem nicht sachkundigen Leser keine allzu groBle Klarheit vermitteln werden.
(Man kann nicht sagen, daB nach den Worten des Tridentinums Christus die
Gnade ist, die er bezeichnet [94], wenn auch wahr ist, daB diese tridentinische
Aussage iiber die Sakramente in Christus ihre ursakramentale Verwirklichung
gefunden hat.) Wichtig ist der Abschnitt iiber die, wie man sagen konnte, ,,pet-
spektivische* Sicht des Leibes Christi als Leib des auferstandenen Jesus, als
eucharistisch gegenwiirtiger Leib und als kirchlicher Leib des Herrn. — SchlieBlich
bespricht dann das 4. Kap. die nach dem Zweiten Weltkrieg einsetzenden Aus-
einandersetzungen um die Deutung der Transsubstantiation mit Hilfe der Be-
griffe ,, Transsignifikation® und ,, Transfinalisation. Hier wird ein einigermafien
umfangreicher Uberblick gegeben, bei dem man allerdings eine groBere Klarheit
und Prizision gewiinscht hatte. Es werden die wichtigsten Teilnehmer an der
Diskussion vorgestellt, wobei man die Beitrige von Welfe und Raszinger aus dem
deutschen Raum vermifit. Zu der im einzelnen referierten Kontroverse wird als
Anhang eine chronologisch geordnete Ubetsicht iiber die einschligige Literatur
gegeben, wofiit man besonders dankbar ist, weil viele der dort aufgefithrten
Beitriige heute nur schwer greifbar sind. O. Semmelroth, S. J.

Beyschlag, Karlmann, Clemens Romanus und der Friihkatholizismus.
Untersuchungen zu I Clemens 1-7 (Beitrige zur historischen Theologie, 35).
8 (VII u. 396 S.) Tibingen 1966, Mohr. Br. 68.— DM; Ln. 74.— DM. -
Mit dem Stichwort ,,Frithkatholizismus* kennzeichnet die Exegese eine Reihe
von Erscheinungen und Formen des ntl. Christentums, die zum ,,Paulinis-
mus“ in mehr oder weniger groBer Spannung stehen: die Hochschitzung der
hierarchischen Struktur der Kirche, die durch das Amt, vor allem das des
Pettus, garantierte apostolische Sukzession, eine sich anbahnende Synthese
zwischen Antike und Christentum, eine statke jiidisch-alttestamentliche Ver-
ankerung der Kirche usw. Diesen sog. Friihkatholizismus inhaltlich zu beschrei-
ben iiber das hinaus, was das N'T davon berichtet, vor allem seinen Umfang, seine
Verbteitung und damit in gewisser Hinsicht auch sein theologisches Gewicht
genauer zu bestimmen, ist eine angesichts der theologischen Situation duBerst
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aktuelle Aufgabe. Als Ansatzpunkt fiir eine solche Untersuchung wihlt B. die
ersten 7 Kapitel des Clemensbriefes. Die motivgeschichtliche Vergleichung der
Themen dieser ersten Kapitel fithrt zu wichtigen literarkritischen, historischen
und theologischen Ergebnissen, von denen hier nur einige genannt werden
sollen: 1. Cl ist kein ,,in freier Inspiration in Schrift wie in Rede gleichermallen
versierter témischer Theologe®, sondern ,,in erster Linie ein Redaktor* (190); ,,Cl
folgt von vornherein einem ilteren Uberlieferungsschema, das er lediglich
bearbeitet und entmythologisiert, nicht aber selbst geschaffen hat* (329). Ist es
auch im einzelnen meist unméglich, literarische Abhingigkeiten aufzuzeigen, so
lassen sich doch Uberlieferungskomplexe ausmachen, die von Cl ineinander
verarbeitet wurden: eine unter das Leitmotiv Zelos-phtonos gestellte alttesta-
mentliche Beispielreihe, die mit Kain-Abel einsetzt und deren Ursprung wohl im
Bereich der dualistischen Adamhagada zu suchen ist (131), eine Art jiidisch-christ-
licher Zwei-Wege-Katechismus unter dem Stichwort ,, Tiefer Friede* und ,,Krieg*
(332) und schlieBlich eine ,,dltere Mirtyrerschrift, in der die Martyrien des Petrus
und Paulus im Mittelpunkt standen® (337). — 2. Weil es sich also in den betreffen-
den Kapiteln des Clemensbriefes um einen in seinen parinetischen Bestandteilen
relativ feststehenden Themenkanon handelt, 146t sich geschichtlich kaum etwas
Gesichertes iiber das tatsichliche Geschehen in Kotinth ausmachen: ,,Clemens
beschreibt ... nicht einfach den tatsidchlichen Vorgang, sondern er interpretiert
das korinthische Geschehen von votherein im Sinne einer bereits vorgegebenen
Ubetlieferung, die prizise von ,Schisma’, ,Aufruhr’, ,Verfolgung® und Martyrium
sprach® (332). Klar liegt zutage die parinetische Absicht des Cl: ,,Wie Eifersucht
und Neid einst zum Brudermord gefiihrt haben, so geht aus denselben Motiven
auch die gegenwirtige Zertrennung, das Schisma in der Gemeinde, hervor, wobei
die kirchlichen Amtstriger ... als Reprisentanten der géttlichen Ordnung die
Nachfolge Abels und der vetfolgten Gerechten antreten® (178). — 3. Gerade die
vergleichende Motivforschung macht nun sichtbar, ,,durch wie viele Fiden der
Ubetlieferung der Clemensbrief mit der (frithkatholischen) Kirche verbunden
ist und wie grundlegend — bei aller Wandlungsfihigkeit — die von Cl gehiitete
Tradition war® (350). Die quellenkritische Untersuchung des Briefes zeigt,
,,welch eine festgefiigte Macht (der Katholizismus) schon in allerfrithester Zeit
gewesen ist™ (350), B. faBit den historischen Ertrag seiner Studie folgendermalen
zusammen: ,,Hinter Clemens ... oder besser: um ihn herum, versammelt sich
in weitem Kreise die frithkatholische Kirche, deten iltester romischer Sprecher
Clemens Romanus gewesen ist* (350). Fiir den ,,Paulinismus® gilt somit: et
»gehott, trotz (oder wegen) seiner theologischen Tiefe, nicht zum Kern, sondetn
zur Peripherie des friithkatholischen Ganzen® (340). — 4. Im Fortgang der Unter-
suchung weist der Verf. immer wieder beim Vergleich und bei der Analyse der
von Cl verarbeiteten Motive und Themen auf deren synoptischen oder juden-
christlichen Chatakter hin, konstatiert er immer wieder die Abwesenheit echten
,»Paulinismus®, gerade auch dort, wo Cl sich auf Paulus zu beziehen scheint. Man
ist deswegen nicht iiberrascht, wenn in einem ,,Querschnitt durch die Ergebnisse®
iiberschriebenen Abschnitt mit aller Bestimmtheit die These zuriickgewiesen
wird, nach der Cl ein ,,griechisch redender Paulinist sein soll: ,,Alle Versuche,
Paulus und die romisch-katholische Gemeindetradition theologisch auf den
gleichen, nimlich rémischen Nenner zu bringen, (miissen) als verfehlt gelten ...
Die geistige Mitte des Paulus ist nicht die des Clemens und umgekehrt. Vielmehr
waltet zwischen beiden eine theologische Verschiedenheit, die gar nicht kriftig
genug unterstrichen werden kann.” (339 f.) Diese Spannung zwischen Friih-
katholizismus und Paulinismus, die Verschiedenheit von romischer Gemeinde-
theologie und der ,,auf Karfreitag und Ostern gegriindeten Theologie des Paulus*
aufzuzeigen, ist das erklirte (theologische) Ziel des Verf.s (339). Man wird nicht
sagen konnen, dall gerade in diesem Ziel die Originalitit und die Fruchtbarkeit
der Untersuchung liegt. Der Wert der Studie besteht unserer Ansicht nach viel-
mehr im Aufweis der ,,Breite und Selbstverstindlichkeit des Phinomens ,,Friih-
katholizismus® und in der damit schirfer und dringender gestellten theologischen
Frage nach dem Verhiltnis von Paulinismus und Friihkatholizismus innerhalb
des einen Christentums. — Die Studie ist eingeleitet durch einen interessanten
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Uberblick itber den Verlauf der Forschung (,,Clemensforschung seit Harnack®).
DaB es dem Verf. gelungen ist, die Forschung aus dem dort geschilderten ,,be-
denklichen Hypothesenchaos* (43) endgiiltiz herauszufithren, mag zweifelhaft
sein, sicher jedoch hat er eben diese Forschung durch die Methode der motiv-
geschichtlichen Vergleichung in eine neue verheiBBungsvolle Richtung gewiesen.
H. J58ieben; 8. J.

Knoch, Otto, Eigenart und Bedeutung der Eschatologie im theologischen
AufriB des ersten Clemensbriefes, Eine auslegungsgeschichtliche Untersuchung
(Theophaneia. Beitrige zur Religions- und Kirchengeschichte des Altertums, 17).
Gr. 8° (483 S.) Bonn 1964, Hanstein. 42.— DM. — Titel und Untertitel geben klar
das Ziel an, das sich der Verf. gesteckt hat: 1. einen theologischen AuftiB, d. h.
eine Darstellung der theologischen Grundgedanken dieses iltesten auBerkano-
nischen christlichen Zeugnisses zu liefern, und 2. diesen AufriB} an der Botschaft
des NT, genauer: an seiner Eschatologie, so wie die neuere Exegese sie im An-
schluB an Bultmann u. a. sie sieht, zu messen. Konfrontiert mit den ntl., vorwiegend
paulinischen Begriffen wie Reich Gottes, Auferstehung, Gericht, Thlipsis, Glaube,
Hoffnung, Hypomone, Metanoia, Liebe, Kosmos, Ekklesia, Demut usw., kommtin
der Tat eine der theologischen Eigentiimlichkeiten des Clemens in den Blick:
alle diese Begriffe stellen sich als Zeugen eines ,,Umschichtungsprozesses® dar,
den man als Enteschatologisierung bezeichnen kann: Wihrend das NT z. B. die
Gegenwart des Reiches Gottes verkiindet, ist nach Cl ,,das Reich Gottes auch
durch Ostern und Pfingsten noch nicht eingeleitet und anfanghaft angebrochen®
(105), es ist somit als ,,rein zukiinftige und transzendente Grofe® (135) gefalt.
Was den Gerichtsgedanken angeht, ,,s0 fillt auf, daB Cl den Schwerpunkt nicht
auf das Endgericht, sondern auf das zeitliche und postmortale Gericht legt* (162),
worin sich der Individualismus und Moralismus der eschatologischen Konzeption
des Cl anzeigt (172). Die paulinisch-ntl. Naherwartung des richterlichen Handelns
Gottes ,,bezieht sich nicht auf das Endgericht, sondern auf den nahen Richtergott,
der jah und rasch vergilt, und zwar im gegenwirtigen Leben® (192). Das véllige
Fehlen eines ,,eschatologischen Schliisselbegriffs® wie Thlipsis im eigenen
Sprachgebrauch des Cl, dessen Umdeutung im Kontext von Zitationen von end-
zeitlicher Triibsal zu ,,g6ttlicher Heimsuchung, welche die Gottlosen, Siinder
und Aufrithrer gegen Gottes Willen trifft und diese bessern und strafen soll*,
ist im gleichen Sinne bezeichnend. Aus dem paulinischen Glauben, der nur
»durch, mit und in Christus gegeben ist*, wird ein ,,theoretisches Fiirwahrhalten
der christlichen Offenbarung® (231). Kriterium des ,,rechten Glaubens® ist die
»Unterordnung unter die hierarchisch gegliederte Kirche® (232). Der Glaube ist
im Grunde die Tugend, ,,die Gottes Willen anerkennt und tut® (232). Besonders
deutlich wird dieses gewandelte Glaubensverstindnis dort, wo Cl sich in seinen
Formulierungen an paulinische Redeweisen anlehnt. Der Glaube ist nicht mehr die
»Grundhaltung der neugewonnenen eschatologischen Existenz . .. sondern viel-
mehr die Gott pflichtgemil geschuldete Haltung des Gehorsams des Geschopfes
gegeniiber seinem Schopfer® (236). Nicht anders ergeht es dem Begriff der Hoff-
nung; er bezieht sich nicht auf die Wiederkunft des Herrn, sondern ,,auf den
Gewinn des Endheiles und seiner Giiter, besonders der Auferstehung® (247).
Diese Hoffnung hat — entsprechend dem AnlaB des Briefes — einen besonderen
Aspekt: sie ist ,,Hoffnung auf die immerwihrende BuBméglichkeit in der Kirche®
(248). ,,Aus der dynamischen Eigenart der Hoffnung als eschatologischer Haltung
auf den wiederkommenden Hertn . . . wird so ein sakramentaler Besitz des einzel-
fnlen mit statisch-rationalem Charakter (249). — Entsprechendes wire an Be-
griffen wie hypomone (,,demiitiger und behartlicher kirchlicher Gehorsam®®
[257]), metanoia (,,rechtzeitige Ubernahme des kirchlichen Bullverfahrens®),
agape (,,zeitlose Bezichung zwischen Gott und den Auserwihlten statt eschato-
logischer Glaube in Christus*) usw. zu beobachten. — Wihrend die bisher auf-
gezihlten Begriffe unter der Ubetschrift ,,Die Zukiinftigkeit des Heils* und ,,Die
auf das Eschaton bezogenen christlichen Grundhaltungen und ihte eschatolo-
gische Eigenart behandelt wurden, werden die folgenden Begriffe: Leben,
Unsterblichkeit, Seligkeit, Soteria, Kirche, demiitige Liebe in dem Kapitel ,,Die
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Gegenwirtigkeit des Heiles* vom Vetf. dargestellt. Konsequent witd die Unter-
suchung unter der begonnenen Riicksicht weitergefiihrt, namlich mit der Frage,
,,ob und inwieweit CI das eschatologische Verstindnis Christi und der aposto-
lischen Kirche festgehalten hat* (317). Man hat in diesem Abschnitt den Eindruck,
daB Cl im Urteil des Autors etwas giinstiger wegkommt; so wird Cl attestiert,
daB er eine ,,echte Entsprechung von gegenwirtigem Leben in Unsterblichkeit
und kiinftiger Vollendung desselben in der leiblichen Auferstehung und damit
die bezeichnende ,,Spannung zwischen ,Schon® und ,Noch-Nicht*** kennt (321).
Das gegenwirtige Heilsgut des unsterblichen Lebens wird ,,ungnostisch und
niichtern® konzipiert. ,,Die Gnosis ist gerade nicht das Schlisselwort fiir die
Verhiltnisbestimmung zwischen Gott und Mensch ... damit ist der geschicht-
liche Charakter ... der christlichen Existenz festgehalten (335). Die Kirche
versteht sich als ,,eschatologische GtoBe, die aufs Eschaton hin lebt und sich
selbst als dem Eschaton zugehorig weiB* (353). Interessant ist in diesem Zusam-
menhang die Beobachtung, daB ebenso wie die Stellung Christi auch die des
Heiligen Geistes von Cl anders als von Paulus konzipiert wird: ,,Der Geist ist
nicht an Christus gebunden, sondern steht neben Christus, und zwar im Verhiltnis
der Zuordnung und Erginzung der Funktion der heilsékonomisch handelnden
Trinitat™ (365). Der lukanischen Pneumatologie verwandt, wird in der clemen-
tinischen noch stirker als bei Lukas die kirchliche Vermittlung des Geistes betont
(379). Der Geist hat nicht die Aufgabe, das eschatologische Geschehen in Christus
gegenwirtig zu setzen (so Paulus), sondern den ,Friedenswillen® des barm-
herzigen Vaters der Schopfung ,,innerzeitlich zur abschlieBenden Vollverwirk-
lichung zu bringen® (382). Dem Kirchenbegriff eines hierarchisch gegliederten
Organismus, der dem Staat analog ist (393), entspricht schlieBlich eine ,,Vet-
kirchlichung** der ntl. Demut: sie wird zur ,,Tugend der Unterordnung unter die
hierarchische Ordnung der Kirche (393), zur ,,zentralen GroBe der Zeit der
Kirche® (383). — Der letzte Abschnitt dieser lehrreichen Studie untersucht die
Eigenart der Zeitkategorien chronos, aion, kairos usw., bestimmt das Vetrhiltnis
von AT und NT (Cl kennt von beiden GroBen keinen expliziten Begriff!) und
kennzeichnet schlieBlich den Mittelpunkt des religitsen Denkens im Cl, seinen
Gottesbegriff und damit den Wurzelboden, aus dem das um seine ntl. Eschatologie
verkiirzte Christentum des Cl erwichst: Gott ist ,,Schopfer, Gesetzgeber, Erhalter
und Vollender von Kosmos und Menschheit” (444). Es ist das Gottesbild der
LXX, der spatjiidisch-hellenischen Synagoge, der christlichen Missionspredigt
im Stile von Apg 17 mit seiner optimistischen Wertung des Kosmos, seinet
Giiter und seiner Ordnungen mit der fiir sie typischen ,,Verkiirzung der eschato-
logischen Funktion der Person und des Werkes Christi im Ganzen der Heils-
geschichte® (448). — Ausgeleuchtet durch den grellen Lichtkegel ntl., vorwiegend
paulinischer, dutch Baltmann u. a. zusammengebiindelter Begriffe entsteht so ein
theologischer Aufrifl mit scharfen Konturen und tiefen Schatten: der rémische
Clemens erscheint theologisch als der Kronzeuge fiir ein von seiner ufspriing-
lichen Hohe abgefallenes, vor allem um seine Hschatologie verkiirztes Christen-
tum. Ob in dieser Perspektive die geschichtliche Eigenart und Bedeutung dieser
,,romischen Theologie® in den Blick kommen kann, mag fiiglich bezweifelt
werden, Damit soll dem Vetf. kein Vorwurf gemacht werden, der theologische
Gesichtspunkt hat sein gutes Recht. — AbschlicBend sei gefragt, ob die Anordnung
der untersuchten Begriffe auch weniger kiinstlich hatte erfolgen kénnen.
H. J. Sieben, S. J.

Luneau, Auguste, L’histoire du salut chez les Péres de 'Eglise. La doctrine
des Ages du monde (Théologie historique, 2). 8° (448 S.) Paris 1964, Beauchesne.
30.— F. — Die als zweiter Band in der von J. Daniélou geleiteten Reihe «Théologie
historique» erschienene Studie iiber die Heilsgeschichte bei den Vitern ist klar
und durchsichtig aufgebaut. Ein Einleitungskapitel stellt zunichst das Repertoire
der den Vitern vorgegebenen antik-heidnischen und biblischen Zeitschemata
zusammen, durch deren Analyse der Vetf. das heilsgeschichtliche Denken der
Viiter zu erfassen hofft. Es handelt sich dabei um cine Vielzahl von nicht untet-
einander harmonisierbaren Vorstellungen verschiedenster Herkunft und Bedeu-
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tung: die sechs bzw. sieben Tage der biblischen Schopfungswoche, das Schema
der antiken Sieben-Tage-Woche, das messianische Millenium, die vier Heils-
epochen des Pentateuch, die paulinischen Vorstellungen von vier verschiedenen
Heilszeiten, die Einteilung der Zeit in Alten und Neuen Bund usw. — Der etste
Hauptteil untersucht die allmihliche Ausbildung dieser verschiedenen Vor-
stellungen bei den ersten christlichen Autoren: Barnabas, Ignatius, Justinus,
Irenius, Schon in diesem ersten Kapitel zeigt sich, daB die Arbeit methodisch
nicht sehr gliicklich angelegt ist: die im Untertitel angekiindigte Beschrinkung
auf das Studium der verschiedenen disparaten Zeitvorstellungen der Viter kann
nicht durchgehalten werden, wenn das heilsgeschichtliche Denken méglichst
aller bedeutenderen Viter zur Darstellung kommen soll. Besonders deutlich
wird diese methodische Schwierigkeit bei einem Autor wie Ignatius von Anti-
ochien, bei dem kaum eigentliche Zeitschemata aufzufinden sind, Mit Irendus
tritt der erste heilsgeschichtlich denkende Theologe auf den Plan. — Der 2. Teil
stellt die Entfaltung des heilsgeschichtlichen Denkens im Osten dar: von Clemens
Alexandrinus iibet Athanasius und die Kappadozier bis zu Chrysostomus defiliert
einer nach dem anderen dieser Viter in einer Parade, fiir die ihm oft die Voraus-
setzungen fehlen, nimlich ein heilsgeschichtliches Denken. Im Riickblick auf
einen Irendus kann da eigentlich kaum noch von einer ,,Entfaltung® des heils-
geschichtlichen Denkens die Rede sein, auch nicht bei einem Theologen wie
Gregor von Nyssa, den L. unter der Uberschrift ,,Die griechische Synthese®
prasentiert. — Der 3. Teil mit dem Titel ,,Die Entfaltung des Themas im Westen™
tragt die Elemente heilsgeschichtlichen Denkens der Autoren der westlichen
Hemisphire mit AusschluBl von Augustinus zusammen. Bis zur Begegnung mit
Origenes zeigt der Westen auf Grund seiner ihm cigenen Mentalitit und wegen
der kirchenpolitischen Situation ein zwar mehr und mehr schwindendes, aber
doch zunichst lebhaftes Interesse fir millenaristische Vorstellungen. — Der 4.
und letzte Teil stellt die ,,westliche Synthese dutch Augustinus dar. Bei ihm
kommt der methodische Ansatz voll zum Tragen. Augustins Lehre von den
7 Zeitaltern z. B. ist ein Zeitschema, das dermalen im Zentrum seiner theolo-
gischen Reflexion steht, dafl dic Analyse tatsachlich das heilsgeschichtliche
Denken des Bischofs von Hippo freilegt. Was L. zum Thema der bei Augustin
mit den sieben Zeitaltern konkurrierenden Vorstellung von vier Heilszeiten, zur
augustinischen Zahlensymbolik im Zusammenhang seines heilsgeschichtlichen
Denkens, zur Uberwindung des heidnischen Zyklus-Denkens durch Augustin
ausfithrt, ist durchaus beachtenswert. — Einer Arbeit, die im Grunde einen
Dutchblick durch die gesamte schriftstellerische Hinterlassenschaft der Viter
voraussetzt, wird man die spirliche Benutzung der Sekundirliteratur geene nach-
sehen. Der Vetf. nennt selber den Grund, warum seine Arbeit mit Ausnahme
vielleicht des dem Augustinus gewidmeten Teiles immer wieder in die Darstellung
heilsgeschichtlicher Inhalte ausweicht, statt das heilsgeschichtliche Denken det
Viter als solches fest im Auge zu behalten: ,,Das Zeitalterschema wird (von den
Vitern) nie um seiner selbst willen behandelt, sondern immer nur um der Ge-
schichte willen, die es enthilt (412). Was die Viter interessiert, ist eben nicht
der Begriff der Heilsgeschichte, sondern deren konkreter Inhalt. Mit welcher
Feststellung jedoch weder die Moglichkeit noch die Fruchtbarkeit einer Studie
wie der votliegenden geleugnet werden soll, in der eben der Versuch gemacht
wird, gewisse Aspekte des Viterglaubens mit einem modernen Begriff zu erfassen.
] sSicben, Si]:

Bodin, Yvon, Saint Jérdme et 'Eglise (Théologie Historique, 6). 8° (382 S.)
Paris 1966, Beauchesne. 33.— F. — Der erste Teil der Studie ist der Datstellung
der ekklesiologischen Typologie des Hietonymus gewidmet (21-104). Voraus-
geschickt wird eine kurze Einfithrung in die Exegese des Kirchenvaters. Beson-
ders der zweite Abschnitt dieses Teils der Studie, der die atl. und ntl. Typen und
Figuren der Kirche zusammenstellt, ist lesenswert (65-103). Hieronymus kennt —
wie viele andere Viter — verschiedene Typen der Kirche: das Paradies und die
Flisse, die es bewissern (,,denn sie wird von Christus mit dem Wasser des Le-
bens getrankt™); die Arche (,,denn sie rettet aus dem Verderben®); den ,,Exodus®
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als eine Vorausdatstellung des Gottesvolkes in der messianischen Zeit. Interes-
sant ist in diesem Zusammenhang auch der Katalog ntl. Figuren, die ekklesio-
logisch gedeutet werden. Auch sie sind aus anderen Vitern, besonders aus
Origenes, bekannt: die Eselin mit dem Fiillen beim Einzug Jesu in Jerusalem,
die beiden Schicher am Kreuz, die Kananderin, die Siinderin im Hause von
Bethanien, die blutfliissige Frau, der Blindgebotrene, Simon von Cytrene usw.:
Auch viele Gleichnisse Jesu deutet Hieronymus typologisch auf die Kirche hin
aus: die Parabeln vom vetlorenen Sohn, von den Tagelhnern, von den beiden
ungleichen Sohnen, von der Frau, die den Sauerteig ins Mehl mischt, usw. Die
Pointe dieser typologischen Auslegungen ist meist der Gegensatz zwischen
Israel und der Kirche. — Den zweiten Teil der Untersuchung (105-349), der als
,» Theologie der Kirche* betitelt ist, baut der Verf. zu einem regelrechten ekklesio-
logischen Traktat aus. Liegt es am Sprachtalent des Autors und der perfekten
Behetrschung des modernen Pastoraljargons oder vielmehr am gedanklichen
Aufbau und der Gliederung der Studie in den gingigen Handbuchkategorien —
freilich mit den von Vaticanum II gesetzten neueren Akzenten?: der Leser
jedenfalls kommt aus dem Staunen und Verwundern nicht heraus angesichts so
grofler Kontinuitit und ,,Festigkeit® der Lehre! Von Entwicklung, von Entfal-
tung seit Hieronymus bis auf unsere Tage kann keine Rede sein. Was dem Kirchen-
lehrer des 4./5. Jahrhunderts fehlt, ist gerade nur so ein wenig die ganz moderne
Zentrierung der Verkiindigung auf Ostern und auf Pfingsten (171) ... Sonst
ist fast alles da, ganz gleich, ob die Kitche in ihtem Werden (,,Hieronymus und
das Wachstum der Kirche®), in ihrer Institution (,,Hieronymus und die kirchliche
Institution®) oder in ihrem Geheimnis (,,Hieronymus und der mystische Leib*)
betrachtet wird ... Die vielen Zitate aus den Schriften des Kirchenlehrers
bringen den Verf. nicht aus seinem Konzept, aus seinem Bild von der Kirche.
Mit der Sammlung (leider meistens nicht mit der Interpretation) dieser einschli-
gigen Stellen erweist B. der historischen Theologie jedoch einen wirklichen
Dienst. — Kann man allen Ernstes Stellen wie Ep. ad Paulinum 53, 5 bemiihen
zum Erweis der These, daf} ,,die kirchliche Autoritit Hiiterin der Tradition ist*?
(237). Ist tatsichlich Com. in Dn 12, 3 eine ,,prinzipielle” Stellungnahme des
Hieronymus dafiir, daB jeder Christ teilnehmen miisse am Apostolat der Kirche?
Freilich gibt es fiir die erstaunliche Aggiornamento—Theologie von der not-
wendigen ,,Offenheit fiir die anderen® noch einen weiteren Beweis: ,,et (Hierony-
mus) konnte Origenes (namlich Hom in Jer 16, 3) gelesen haben!* (155/56).
H.-J. Sieben, S. J.

4. Theologiegeschichte

Hayes, Zachary, O.F. M., The General Doctrine of Creation in the Thit-
teenth Century. With special emphasis on Matthew of Aquasparta. 8° (XIV u.
133 S.) Paderborn 1964, Schéningh. 8.— DM. — Die allgemeine Schopfungslehre
bei den Scholastikern des 13. Jh. (mit besonderer Riicksicht auf Matthius von
Aquasparta) bildet den Gegenstand der vorliegenden Untersuchung. Von den
Theologen des genannten Zeitraums kommen ausfiihrlicher zu Wort: Alexander
von Hales, Albert der GroBe, Petrus von Tarantasia, Bonaventura, Thomas von
Aquin, Aegidius Romanus, Heinrich von Gent, Wilhelm von Ware, Petrus de
Trabibus, Duns Scotus, Matthaus von Aquaspatta, Petrus Olivi und Richard von
Mediavilla. Dagegen werden Wilhelm von Auxerre, Wilhelm von Auvergne,
Siger von Brabant und die Vorliufer (Petrus Lombardus, Hugo und Richard von
St. Viktor) nur gelegentlich kurz erwihnt. Damit beschriankt sich die Arbeit auf
die Hauptlinien der Entwicklung, was indes bei der ziemlich geschlossenen
Schopfungslehre keinen gréBeren Schaden hervorruft. Auch die zentrale Stellung
des Matthdus von Aquasparta ist einigermaBen gerechtfertigt, weil er den Augusti-
nismus der dlteren Franziskanetschule mit den neuen aristotelischen Elementen
verbindet. Die Anordnung des Stoffes bietet sich nicht in der chronologischen
Reihenfolge der behandelten Autoren dar, sondern systematisch: I. Die Hierarchie
des Seins (1-51); II, Der Schépfungsakt und die Schopfung (Schopfung aus dem
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Nichts, Das Eine und das Viele, Schopfung als géttliches Vorrecht: 52-85); IIL.
Der Schépfer (Trinitit und Schépfung, Unwandelbarkeit des Schopfers, Schépfung
und Ewigkeit: 97-117). Auf die durch die Kennzeichnung ,, Augustinismus und
Aristotelismus* angegebene Problematik wird mehrere Male gesteigerter Wert
gelegt, aber der Verf. betont auch mit Recht: ,,But none of the Scholastics of the
thirteenth century can be said to be purely Augustinian or purely Aristotelian;
for there is an interplay of the elements of both sides in all of them™ (119). Andere
Detailfragen treten etwas zuriick, und sie hitten wohl nur dann stirker hetvor-
gehoben werden kénnen, wenn die an und fiir sich unbedeutenden Zwischen-
glieder in der langen Entwicklungsreihe mehr Gewicht erhalten hitten; insbe-
sondere ist der Verzicht auf eine eingehendere Darstellung Wilhelms von Auver-
gne zu bedauern. Aber als systematisch geordnete Zusammenschau kann die
Untersuchung ihren Platz durchaus behaupten. — Im Register zeigt sich cine
kleine Unebenheit: Die Autoren des 13. Jh. werden entgegen den internationalen
Gepflogenheiten nicht nach dem Vornamen, sondern nach dem Familiennamen
oder gar dem Beinamen aufgezihlt, so z. B. Thomas von Aquin unter »Aquinas®,
Aegidius Romanus unter ,,Rome*. Bei der Angabe der Quellen hitten die unge-
druckten von den gedruckten unterschieden werden sollen.  J. Beumer, S. J.

Walter, Ludwig, Das Glaubensverstindnis bei Johannes Duns Scotus
(Verdffentlichungen des Grabmann-Instituts, N. F. 5). 8 (XVI u. 153 S.) Pader-
born 1968, Schéningh. 16.— DM. — Es mag in den groBen Schwierigkeiten der
vielseitigen Problematik begriindet sein, dal so wenig Arbeiten zur Theologie
des Duns Scotus erscheinen, und noch seltener sind solche, die so exakt ihren
Gegenstand erfassen wie die vorliegende. Ungewohnt ist auch die Einschrinkung,
die sich der Verf. auferlegt hat: Allein das Glaubensverstindnis soll zur Dat-
stellung kommen, wie es Duns Scotus selbst mit seinen Argumenten und Losungen
behandelt, und Vergleiche mit anderen Systemen der Hoch- und Spatscholastik,
die fir deren geschichtlichen Ursprung niitzlich witen, erhalten bloB insofern
einen Platz, als sie Duns Scotus von sich aus in die Auseinandersetzungen ein-
bezogen hat. Die Textgrundlage bilden quaestio 14 und 15 des Quodlibet und
aus dem dritten Buch des Sentenzenkommentars die Distinktionen 23, 24 und 25.
Recht eingehend und nur fiir den Spezialisten in der Scotus-Forschung interessant
ist die literarische Untetsuchung dieser Textgrundlage (4-11); das Ergebnis
stellt fest, daB fiir den Sentenzenkommentar von dem Viveés-Text des sogenannten
Opus Oxoniense auszugehen ist, wihrend die Handschriften zur Ordinatio und
die Lectura completa lediglich in Sondetfillen zu beriicksichtigen sind und die
Quistionen des Quodlibet als Vorbereitung zu den betreffenden Fragen im
Sentenzenkommentar zu gelten haben. Dem entspricht die Einteilung des Haupt-
teils: 1. Die quaestio 14 des Quodlibet (13-32); II. Das Glaubensthema im Senten-
zenkommentar (33-137), wobei auch Erginzungen aus dem iibrigen Werk des
Duns Scotus geboten werden (123-134). Leider ist dann das wichtige III. Kap.
sehr knapp gehalten: Einordnung des scotischen Glaubensverstindnisses in den
Gesamtzusammenhang scotischer Theologie und Philosophie und theologische
Bewertung aus diesem Gesamtzusammenhang heraus (139-151). Ein Riickblick
will die Ergebnisse festhalten: ,,Es diirfte sich wohl gezeigt haben, dafl einerseits
die gesamte scotische Theologie nitzlich und notwendig ist, um das scotische
Glaubensverstindnis in seiner ganzen Tiefe zu erfassen, dafd sich aber auch andeter-
seits jene gesamte Theologie . . . im scotischen Glaubensverstandnis widerspiegelt,
weil wir vom scotischen Glaubensverstandnis her meinen sagen zu kénnen, daf3
der Glaube die Grundvoraussetzung des rechten Gottes- und Menschenbildes,
der Theologie als wahrer Theologie, der Vervollkommnung in der Gnade und
der Offenbarung in ihrer inneren Entsprechung zum Glauben ist (146). — Bei
aller Bewunderung fiir die geleistete Kleinarbeit mull der Kritiker es bedauetn,
daB dem Leser, der weniger mit den Fragestellungen des Duns Scotus und der
Scholastik iibethaupt vertraut ist, so gut wie keine Hilfen zum Verstindnis
schwieriger Begriffe (z. B. fides acquisita und fides infusa, scientia subalternata)
geboten sind; allerdings wire das nur im Riickgriff auf deren Vorgeschichte
méglich gewesen. Dagegen wird das Verhiltnis Glaube-Kirche bei Duns Scotus
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iiberzeugend in dem Sinne bestimmt, daB einerseits die Kirche noch nicht zum
eigenen Gegenstand der theologischen Erdrterung gemacht ist, daB} aber anderer-
seits keine ,,Uberspielung der intellektuellen Vernunft durch die Autoritit det
Kirche* statthat (132; gegen A. Harnack und R. Seeberg). Wenn endlich die
Bedeutung des scotischen Glaubensverstindnisses fiir die gesamte Theologie des
14. und 15. Jh. und auch fiir die Luthers nur in wenigen Zeilen angedeutet wird
(3, 151), so ist das nicht zu miBbilligen, vorausgesetzt, daB der Verf. selbst seine
Kraft diesem Anliegen zur Verfiigung stellt. J--Beumez, 8. J.

Metzger, Giinter, Gelebter Glaube. Die Formietung teformatorischen
Denkens in Luthers erster Psalmenvorlesung. Gr. 8° (233 S.) Gottingen 1964,
Vandenhoeck & Ruprecht. — Nach wie vor ist zumal die protestantische Theologie
damit befaBt, aus den Friihschriften Luthers die Ansitze und Aufbriiche seines
neuen Denkens herauszuarbeiten. Dabei spielt die etste Psalmenvorlesung eine
anerkannt wichtige Rolle. Die votliegende Arbeit, die unter der Leitung von
G. Ebeling, Tiibingen, entstanden ist, versucht die Eigenart der Theologie des
frithen Luther am Leitfaden des Affektbegriffs zu verdeutlichen, der in der ge-
nannten Schrift tatsichlich eine stark unterstrichene Rolle spielt. Verf. prazisiert
sein Anliegen dahin, daB es ihm darum geht, Luthers Affektanschauung aus
ihren Quellen und in ihrer Relevanz fiir seine Theologie, niherhin fiir sein
Verstindnis von Glaube und christlicher Existenz darzustellen. Affekt wird dabei
als ,,leidenschaftliche Bestimmtheit des Menschen, in welcher Erfahrung statt-
findet, umschrieben (9). ,,Der Mensch kommt sich im Affekt so zur Etfahrung,
daB er zugleich bestimmter Bezichungen zu einem auBer ihm Seienden innewird*
(ebd.). Die histotische Betrachtung des Problems fithrt bis in die griechische
Psychologie (Plato, Aristoteles, Stoa); aus dem Neuen Testament ist wenig Et-
hebliches beizubringen (20 f.), dafiir ist die Vitertheologie (zumal Augustinus)
und die Scholastik um so etgiebiger (wobei auffillt, daB die Franziskanertheologie
nicht behandelt wird, die doch gerade bei Bonaventura reichen Ertrag verspricht).
,,In dem MaBe, als Luther unter dem EinfluB} biblischen Denkens von den Theo-
logen abriickt, deren theologische Grundhaltung durch die aristotelische bzw.
neuplatonische Metaphysik bestimmt ist, und zu einem personalen Denken
vorstoit, miissen die Begriffe der Affectus-Gruppe an einem theologisch neuen
Ort erscheinen® (11). DemgemiB handelt det 2. Teil, zumal in Kap. 6 und 7, iiber
Luthers Affektanschauung im Zusammenhang mit dem Glaubensgeschehen wie
m christologischen Zusammenhang. Gerade dieses 7. Kap. verdient u. E. be-
isonders Interesse. Witd hier doch unter den fiinf Leitworten (Coram Deo esse —
Sub cruce esse — in tentatione esse — Conformem esse voluntati Deo — Viatorem
esse) gleichsam eine von der christologischen Mitte her aufgebaute Deutung
christlichen Daseins geboten. — Ein kleiner Hinweis zum SchluB3: In der Biblio-
graphie am Ende des Werkes wird der franzésische Philosoph Gilson ,,dupliziert*:
soweit ich weil3, ist Etienne H. identisch mit Stefan G. H. Bacht, 5. T.

Gebhatdt, Geotg, Die Stellung des Erasmus von Rotterdam zur Rémischen
Kirche. K1. 89 (440 S.) Marburg 1966, Okumenischer Vetlag R. F. Edel. 28.—DM.
= Vom historischen, nicht so seht vom theologischen Standpunkt aus, soll hier die
Frage nach der Kirchenauffassung des Erasmus und seiner Haltung gegeniiber
der Romischen Kirche angegangen wetrden. Die darauf gegebene Antwott, so
meint wenigstens det Vetf., ,,steht im Widerspruch zu dem, was Generationen
von Theologen iiber 400 Jahte lang nahezu einhellig feststellen zu kénnen glaub-
ten: Aus dem Erasmus, wie ihn die bisherige Forschung iiberwiegend gesehen
hat, aus dem ,Moralisten’, welcher im Christentum lediglich ein Mittel zur sitt-
lichen Formung des Menschen sieht und eine dogmatisch fundierte, festgefiigte
Kirche als nebensichlich betrachtet, ist ein orthodoxer Katholik geworden mit
cinem klaren, der iibetlieferten theologischen Lehre getrenen Kirchenbegriff*
(Vorwort, 1). Dementsprechend legt der Hauptteil der Arbeit den Erasmischen
Kirchenbegtiff vor (Die gottliche Natur Christi, Die Kirche in ihrer Beziehung
zum Gottmenschen, Das Wesen der Kirche und ihre Stellung im gottlichen
Heilsplan, Die universale Heilsnotwendigkeit der Kirche: 73-316). Voraus geht
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,,Der Weg zum Verstindnis der Personlichkeit und Religiositit des Erasmus®
(34-72), nachher folgt eine ,Wiirdigung des Erasmischen Kirchenbegriffs*
(317-376). Literaturangaben sowie dic Belege aus den Schriften und Briefen des
Erasmus sind in reicher Fiille geboten (Quellen- und Literaturverzeichnis 419 bis
440). Mit aufrichtigem Wohlwollen fiir die rémische Kirche, die der Reforma-
tionszeit nicht ausgeschlossen, wie auch besonders fiir Erasmus, verfolgt det
Vertf. sein Ziel und iiberzeugt den Leser in der Gesamtheit seiner Darlegungen
und in vielen Einzelheiten, zumal da er die bei Erasmus vorliegende Entwicklung
mit ihten widerspruchsvollen Phasen nicht vernachlissigt. — Zwei Punkte be-
diitfen u. E, noch einer eingehenderen Klirung. 1. G. verteidigt die von Erasmus
an der Kirche geiibte Kritik als berechtigt. Das wird niemand leugnen kénnen,
aber es ist nicht so seht die kritische Haltung als solche, die bei Frasmus miBfallt,
sondern die Art und Weise, wie sie sich duflert, die himische Kritik in boshaften
Anspielungen, die u. U. bei Bitten um Klarstellung nicht mehr aufrechterhalten
werden. F. X. Kiefl hat vor Jahren gut gesagt: ,,Erasmus stand mit seiner Welt-
ansicht von der freien, unverdorbenen Menschennatur der Kirche innetlich weit
fremder gegeniiber als Luther, bekimpfte sie aber nur mit vornehmer Skepsis,
weshalb Luthet mit feiner Psychologie ihm vorhielt, er (Erasmus) liebe es, iiber
die Fehler und das Elend der Kirche Christi so zu sprechen, daBl die Leser zum
Lachen gezwungen wiirden, statt mit tiefen Seufzern, wie es vor Gott sein sollte,
Klage zu fithren (Luthets religiése Psyche, in: Hochland 15 [1917] 21).2 Die
Abkehr des Erasmus von Luther und seine Hinwendung zut katholischen Kirche
ist bei G. vielleicht etwas zu tief und zu ernst genommen. In Wirklichkeit trug
sehr viel zu dem Umschwung bei, daB Erasmus Unruhen und Aufstinde als
Begleiterscheinungen der Reformation etleben muBte. Wire Luther weniger
stiirmisch vorgegangen, so hitte Erasmus vermutlich doch seine Partei et-
griffen, vorausgesetzt daB ihm einer der ersten Plitze in der Bewegung gesichert
blieb. Bekannt ist das Wort, das Erasmus am 9. September 1520 schrieb: ,,Hitte
doch nur Luther meinen Rat befolgt und sich dieser feindseligen und aufrithre-

rischen Taten enthalten! ... Ich menge mich nicht darein, obschon ein Bistum
fiir mich bereitlige, falls ich gegen Luther schreiben wollte (A/en, Opus Episto-
larum IV, nr. 1141, 10-31). J. Beumet, S. J.

Etasmus von Rotterdam, Fiirstenerziehung. Institutio Principis Chri-
stiani. Die Erziehung eines christlichen Fiirsten. Einfithrung, Ubersetzung und
Bearbeitung von Anfon J. Gail (Sammlung Schoningh zur Geschichte und Ge-
genwatt). 8 (238 S.) Paderborn 1968, Schoningh. 11.80 DM. — Zum Jubilium
des Erasmus erscheint diese Ubersetzung des ,,Fiirstenspiegels® gerade zur rechten
Zeit. Der lateinische Text (nach der klassischen Ausgabe des f. Cleriens, wobei
aber der von Froben zu Basel edierte Text der Erstausgabe verglichen ist) und
die deutsche Ubertragung stehen nebeneinander, dazu kommen Einfihrung und
Anmerkungen. Warum gerade der , Fiitstenspiegel” ausgewihlt worden ist,
wird nicht ausdriicklich gesagt. Vielleicht wegen der dort vertretenen politischen
Ideen. Andere Werke des Erasmus hitten aber wohl grofere Bedeutung fir die
Gegenwart gehabt. Die Ubersetzung entspricht sowohl dem Sinn des Original-
textes als auch dem deutschen Sprachgefiihl. Man kénnte fragen, ob iiberhaupt
die Beigabe des lateinischen Wortlautes notwendig war, da die Ausgabe des
J. Clericus wieder im Reprint zuganglich ist. — Die Einfithrung hat als Gegenstand
,,Dic Entfaltung der politischen Ideen des Erasmus von Rotterdam® und vet-
zichtet auf biographische und literargeschichtliche Einzelheiten fast ganz. Sollte
nicht wenigstens etwas mehr iiber die Entstehung des Werkes im Rahmen des
Lebensganges seines Verfassers gesagt sein? Etwa so, wie J. Huizinga schreibt:
,»Im Laufe des Jahres 1515 hatte ihm (Erasmus) ein neuer, vielversprechender
Beschiitzer, Jean La Sauvage, Kanzler von Brabant, den Titel eines Rates des
Fiirsten, des jungen Karls V., zu verschaffen gewuBt. Anfang 1516 wutrde er
etnannt. Es war ein bloBer Ehrentitel, der ihm eine jihtliche Pension von 200
Gulden versprach ... Um sich als Ratgeber des Fiirsten offentlich auszuweisen,
schrieb Erasmus die ,Institutio principis christiani’, einen Traktat iiber die Er-
ziehung eines Fiirsten, der in Bbereinstimmung mit Natut und Neigung des
Etastnus mehr ins Moralische als ins Politische geht” (Erasmus [Hamburg 1958]
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82). Durch dieses Zitat veranlaBt, meldet sich zugleich ein Zweifel an, ob die
vom Hrsg. betonte Zielsetzung der Politik eigentlich den Intentionen des Erasmus
gerecht wird. Allerdings ist der moralische oder pidagogische Aspekt im Fiirsten-
spiegel nicht ausschlieilich oder cinseitig gesehen, sondern derart, daB auch der
Wiedergabe politischer Ideen geniigend Raum bleibt. Ji:Beumer =S |

Amberg, Ernst-Heinz, Christologie und Dogmatik. Untersuchung ihres
Verhiltnisses in der evangelischen Theologie der Gegenwatt. Gr. 8° (141 S.)
Géttingen 1966. Vandenhoeck. 19.80 DM. — A. untersucht eine groBere Anzahl
protestantischer Autoren der Gegenwart auf das in ihrem dogmatischen Schrift-
tum zum Ausdruck kommende Verhiltnis von Christologie und Dogmatik. Das
Leit- oder Vergleichsbild der ganzen Untersuchung ist die Kirchliche Dogmatik
(KD) von Karl Barth und deren Christozentrik. Im ersten Teil geht es um ,,Dog-
matikfa/s Christologie® (13-96). Die Formulierung des zweiten Teiles ,»,Dogmatik
und Christologie® (99-128) weist schon auf ein anderes Verhiltnis hin, das in
verschiedenen Formen gegeben ist: bei H. Vogel, O. Weber, H. van Oyen und
H.jDiem als eine ,,Anniherung an die christologische Dogmatik*; bei Fr. Buri
und P. Tillich als eine Christologie, die ,,iiber Orthodoxie und Liberalismus®
hinausfithren méchte; ferner bei G. Wingren und R. Prenter, die das ,,trinitarische
Anliegen® in Einheit mit der Christologie betonen, und schlieBlich bei G. Ebeling,
dessen Dogmatik die Briicke zur Bultmann-Schule hin bildet, und zwar unter dem
Gesichtspunkt der ,,Christologischen Interpretation®, Fiir die Bestimmung von
Barths Position geht Verf. besonders von dem bekannten Werk von H. U, v.
Balthasar iiber Karl Barth aus, wobei das von diesem geptigte Wort von der
schristologischen Engfithrung® bei Barth oder der lutheranische Vorwurf des
5,Christomonismus® besonders zur Diskussion gestellt werden. Denn Lutheranern
gegeniiber geht es um die Interpretation des Verhiltnisses von ,,Gesetz und
Bvangelium®. Wird hier mit den Lutheranern ein strikter Gegensatz angenom-
men — im Sinne von K. Barth ein ,,boser Weg® —, so ist eine konsequente Christo-
logie in Frage gestellt, sofern eben ein »evangeliumfreies Gesetz(eswort Gottes)*
angenommen werden miiite. B. hilt aber nach A. die Linie durch: ein Wort
Gottes, Einbeit von Evangelium und Gesetz, eine Linie von atl. Gesetzesbegriff
zum paulinischen Verstéindnis, eine Siindenerkenntnis. Soll diese christliche
Dogmatik als Ganzes und auf ,,Einheit* hin begriffen und konzipiert werden,
so ergibt sich ein Doppeltes: 1. Das radikalchristologische Denken ist hiet ,,pas-
sender* als der fiir Barths ganze Theologie auch vorgeschlagene ,»pridestinatia-
nische Schliissel (G. C. Berkouwer) (38—41). 2. Lutheranische Theologie diirfe
sich nicht narren lassen von dem Schlagwort des ,,Christomonismus®, sondern
sie miisse sich ihrerseits klar werden ,,iiber Wesen, Funktion und (mogliche)
Grenzen des christologischen Aspekts in der Dogmatik (83). Hier sei in der
lutheranischen Theologie die Grundlagenfrage noch nachzuholen. A. findet eine
Bestitigung der radikal-christologischen Deutung der Theologie Barths, aber
auchfderen Bereicherung (iiber KD IV, 3 hinaus) in dessen »einfihrung in die
evangelische Theologie®, Ziirich 1962 (94 £.). Hier kommt auch Barths Deutung
des Verhiltnisses von Philosophie und Theologie und sein ganzer theologischer
Ansatz zur Sprache. A. weist auch darauf hin, daB sich Barth ohne Namens-
nennung auch mit G. Ebeling auseinandersetzt und dies dadurch, daB er dem
Gegenstand der Theologie, (B.s knappste Formulierung : ,,Gott des Evangeliums®)
menschliche Existenz, Glaube, Vernunft als deren untergeordnete Voraus-
setzungen nachordnet (96). Verf., der die Position Ebelings dann noch genauer
untersucht (124-128), meint, daB dessen Theologie fiir Barth keine grundsitzliche

derung in der Geltung und in dem Vollzug des radikal-christologischen
Denkens bedeutet habe, ihn aber wohl indirekt zur Neufassung von manchen
Grundthesen und méglicherweise zur stirkeren Differenzierung seiner Ansichten
veranlaft hat. Freilich warnt A, vor der Versuchung, unkritisch der Barthschen
»Optik oder schematischen ,,Antioptik* zu verfallen (129). Eben darum befaBt
A. sich auch mit der Barth-Kritik, mit Barths KD selber und mit den anderen
genannten Typen des Verhiltnisses von Christologie und Dogmatik. Er selber
pladiert nicht fiir eine direkte oder indirekte Ineinssetzung beider, ,,weder im
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Sinne einer Ausgangsposition noch im Sinne eines erstrebenswerten Endergeb-
nisses (129). Fiir ein Modell eines Entwurfs weist er hin auf die Uberlieferung,
wie sie in den altkirchlichen Bekenntnissen und in der Confessio Augustana I
zum Ausdruck kommt, nimlich als Berufung auf Gott den Dteieinigen, den
Schopfer, Versshner und Erloser, und seine Offenbarungsgeschichte. ,,Es gibt
damit grundsitzlich keine Theologie des ersten oder zweiten oder dritten Artikels,
sondern den #heologischen, christologischen und pneumatologischen Bezug als
Méglichkeit im Hinblick auf jede dogmatische Aussage (131). A. fordert nicht,
daB jede dogmatische Aussage notwendig ,,alle drei Beziige aufweisen muB* (ebd.).
Er will dieses Modell nicht als eine ,,Grundkonzeption® hinstellen, die eine
starke Einheitstendenz fordern wiirde. Dieser Riickgriff auf die theologische
Systematisierung der alten Ubetlieferung kann gewiB als ein brauchbarer Vot-
schlag erscheinen, besonders wenn die Theologie ihre Funktion in der Verkiindi-
gung behalten soll. Natiirlich werden damit keineswegs die Probleme eingefangen,
welche heute sowohl an die Grundlagen wie auch an die Durchfiihrung der
Dogmatik gestellt werden. Aber als Auseinandersetzung mit einer bedeutsamen
Gruppe moderner theologischer Systematik und als Vorschlag eines konkreten
Aufbaus der Theologie hat das Buch einen hohen Wert.
A. Grillmeier, S. J.

5. Moraltheologie. Kirchenrecht. Geistliche Theologie

Otraison, Marc, Was ist Siinde? 8° (122 S.) Frankfurt a. M. 1968, Knecht.
8.80 DM. — O. ist Psychologe. Deshalb ist der 1. Vortrag ,,Psychologie der
Schuld* wohl das gewinnbringendste. Der Schuldige ist bedroht. Er hat Angst
vor dem Utrteil der anderen, Angst vor Vergeltung, Einengung seiner Person.
Jeder Mensch tragt Spuren pathologischen Schuldgefiihls in sich: wir erleben
dann unsere moralische Schuld von Angsten her und nicht von der objektiven
Norm her. Vom Odipusstadium an kommt der Vater als Autoritit ins Spiel. Und
das ist gut so. Oft aber wird das Schulderleben auf die Bezichung zur Person des
Vaters fiziert als Schrecken und Bedrohung. Man denkt an den anderen nicht als
einen anderen, sondern nur im Hinblick darauf,was dieser mit mir anstellen wird.
Seelische Reife besteht darin, jedem ohne Angst, ohne Kompensationsbediirfnis,
ohne Ausfilligkeit, in spontanster Aufgeschlossenheit zu begegnen, den anderen
anzunehmen und sich selbst darzustellen. Wenn diese Reife erreicht wird, ist
auch das Schuldgefiihl vollig verwandelt: Die Feststellung, etwas falsch gemacht
zu haben, geht nicht in Angst iiber, wie nun der andere reagiert, sondern in die
Sorge um den, den man vetletzte. Sonst wird das Schuldgefiihl nicht in einer
echten Beziehung zu einer existierenden Person erlebt, sondern auf Grund einer
Beziehung zu etwas Eingebildetem (kindliche Vaterangst), dem man vielleicht
den Namen Gott zulegt. — 2. Vortrag: Freiheit. ,,AuBerhalb eines Dialogs zwi-
schen existierenden Personen kann man nicht von Freiheit sprechen® (46). Diese
These scheint mir sehr gewagt, weil jeder auch sich selbst gegeniiber frei ist.
Aber sie wire zu halten, wenn man in jeder freien Entscheidung wenigstens
einen impliziten Dialog mit Gott annimmt, was allerdings O. nicht entfaltet. —
3. Vortrag: Moral als Gesetz witd abgelehnt. Wilhelm von Occam hilt die Gegen-
these und wird als ,,wahrscheinlich schizophren und zweifellos paranoisch® (72)
klassifiziert. Auch auf die Gefahr hin, ebenso eingestuft zu werden, méchte ich
doch Bedenken anmelden, wenn O. das Gesetz als unchristlich, wesentlich vor-
personal und der Liebe entgegenstehend bezeichnet. — 5. Vortrag: O. ist fiir die
Trennung von Psychotherapie und Beichte: ,,Die Beziehung, die mit Christus
entsteht ..., ist eine von der Art, daB sie in die Kirche aufnimmt: das ist kein
Heilungsverfahren* (120). Dieser Standpunkt wird leider nicht von allen Kollegen
O.s geteilt. H. Stich, S. J.

McKenzie, John L., Autoritit in der Kirche. 8° (186 S.) Paderborn 1968,
Schéningh. 11.80 DM. — M. zeigt exegetisch, daBl Autoritit im NT weder abso-
lutistisch noch demokratisch verstanden wird, sondern unter besonderer und
einmaliger Riicksicht gesehen wird. Die Beziehung zu Christus ist der erste und
gtundlegende Faktor, der kirchliche Autoritit von jeder anderen absetzt. Christus
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lebt in der Kirche fort und iibt weiter in ihr seine Rolle als Haupt aus. Die Kirche
als ganze fithrt in all ihren Gliedern die Sendung Jesu weiter. Die Fiihrenden
in der Kirche sind Diener und Sklaven der anderen. Diese Worter verweisen
auf die sozial niedrigste Stufe der damaligen Welt. Diakonia in Licbe ist eine
umwilzende Form von Autoritit. Jesus weigert sich, seine Sendung als Herrschaft
zu beschreiben. In der Versuchung weist er die Macht iiber die Konigreiche
zuriick. Alleinige Grundlage fiit die Autoritit der Kirche ist nach M. die Ver-
waltung von Wort und Sakrament. Sie ist der apostolischen Sendung nachgeord-
net. Kirchliche Autoritit kann nur im Glauben angenommen und ausgeiibt
werden. — Das Buch fithrt zu einer wettvollen Uberpriifung heutiger Autoritits-
ausiibung. Renaissance-Autoritit muB verschwinden, zuriick zu christlicher Liebe
und Briiderlichkeit. Nur wird jeder geneigt sein, diese (Leer-?) Formel von der
christlichen Liebe andets zu konktetisieren, wenn sie nicht noch weiter spezifiziert
werden kann. Und man fragt sich unwillkiitlich, ob nicht der in einem demo-
kratischen Staat lebende Vetf. wider Willen doch der Versuchung erlag, hinter
einer demokratisch strukturierten Kirchenautoritit eo ipso die christlichere zu
vermuten. Richtig ist sicher, daB3 der Geist zuerst in der Gesamtkirche anwesend
ist. Es legt sich aber exegetisch und dogmatisch nahe, daB der Geist dem Amt
einen qualitativ anderen Beistand zusichert, der eine spezifische Autoritit be-
griindet, die eben die Laien nicht haben, obwohl in ihnen derselbe Geist wirkt.
Der eine Geist legt sich in vielen Chatrismen aus. Man spricht dem Laien den
Geist nicht ab, wenn man sagt, et hitte das spezifische Charisma des Amtes und
die daraus erwachsende Autoritit nicht. — Merkwiirdig ist die Ansicht M.s, das
NT enthielte viel mehr Stoff, der zur Sittenlehre gerechnet werden kénnte, als
solchen, der zur Dogmatik gehére (133). Mit dieser sehr umstrittenen Voraus-
setzung kann der Verf. dann ohne Schwierigkeiten das Recht der Kirche an-
zweifeln, philosophische Moral zu lehren. Wenn man aber der Meinung ist, daB
schon die Urkirche weitgehend lediglich philosophische Moralsysteme ihrer
Umwelt iibernahm, dann wird man auch heute nicht so chne weiteres die Hilfe
philosophischer Moralbegriindung verwetfen. Gibt es denn nicht geniigend
Bereiche, in denen wir keine Offenbarung haben, die aber heilsentscheidend fiir
den Menschen sein konnen? Und wiite fiir heilsentscheidende Fragen nicht doch
die Kirche zustindig? Jedenfalls ist es zumindest sehr unrealistisch, die Glaubigen
einfach zum Lesen der Bibel anzuregen in der Meinung, sie wiirden so ihre
sittlichen Normen schon alleine finden (137). Der Protestantismus in Deutschland
kommt von diesem seinem Prinzip immer meht ab und erkennt in zunehmendem
MaBe den Wert der Philosophie zur Normenfindung der Moral. Es wire tragisch,
wenn det amerikanische Katholizismus (u. 2. in Ermangelung einer guten philo-
sophischen Tradition) denselben Irrtiimern nochmals verfiele. — M.s These vom
Prophetentum in seiner Funktion als Ausnahme-Kortektiv zum Amt hat nach
Erscheinen des englischen Originaltextes (1967) eine neue, traurige Aktualitit
durch ,,Humanae vitae* gewonnen. H. Stich, S. J.

Kirche und Staat. Quellensammlung zur kirchlichen Rechtsgeschichte und
zum Kirchenrecht. Hrsg. von Eduard Eichmann. Teil I: Von 750-1122 (un-
veranderter Nachdruck der 2. Aufl. 1925). — Teil I1: Von 1122 bis zur Mitte des
14. Jh. (unverinderter Nachdruck der Ausgabe 1914). Gr. 8° (VIII u. 126 S.;
IV u. 182 8., in einem Band) Miinchen — Paderborn — Wien 1968, Schéningh.
20.— DM. — Es ist eine ebenso mutige wie dankenswerte Tat des Vetlags F.
Schoningh, in dem votliegenden Band die Dokumentensammlung zum Thema
s, Kirche und Staat® des hetvorragenden kirchlichen Rechtshistorikers und Rechts-
dogmatikers Eduard Eichmann (1870-1946) unserer Zeit in einem unverinderten
Nachdruck wieder zuginglich zu machen. Der Vorzug dieser Sammlung, deren
Utkunden simtlich, lediglich mit einer deutschen Uberschrift versehen, in det
lateinischen Originalsprache dargeboten werden, besteht darin, daB die einzelnen
Dokumente nicht in chronologischer Reihenfolge beziehungslos zueinander
aufgefiihrt werden, sondern nach Sachgruppen, d.h. nach Rechtsinstituten,
geordnet sind. Wie der Hrsg. im Vorwort betont, ist die Auswahl der einzelnen
Urkunden so getroffen worden, daB8 bei jeder Sachgruppe alle wesentlichen
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Momente des betreffenden Rechtsinstituts enthalten sind und dadutch ein ge-
treues Abbild dieses Institutes entsteht. — Der I. Teil der Sammlung enthilt
insbesondere die historisch bedeutsamen Dokumente der frinkischen und hier
vor allem der karolingischen Zeit iiber die Entstehung jener engen Verbindung
von Kirche und Staat, die die Grundlage der mittelalterlichen Kultur darstellte.
Die Kapitel iiber die staatskirchliche Gesetzgebung (I, 32-42) oder die Anerken-
nung und den Schutz der kirchlichen Ordnung (I, 44-53) mit den Utkunden iiber
die Gewdhtung des ,brachium saeculare’ zur Erzwingung der Sendpflicht, Ein-
treibung des Zehnten, Trennung inzestudser Verbindungen, Erzwingung der
BuBleistung, Zwang gegen den Exkommunizierten sowie gegen Ungliubige und
Hiretiker und schlieBlich iiber die weltlichen Wirkungen des Kirchenbannes (I,
50-53) zeigen deutlicher als alle Lehrbiicher die Verflechtung der geistlichen mit
der weltlichen Gewalt im Mittelalter. Besonders sinnfillig zum Ausdruck gelangte
die Einheit von imperium und sacerdotium im Ritus der Salbung und Krénung
der deutschen Konige und Kaiser (I, 58-88). Die vielfiltigen Untersuchungen,
die E. iiber dieses Thema zeit seines Lebens angestellt hat, haben in seinem
Lebenswerk ,,Die Kaiserktonung im Abendland® (Wiitzburg 1942) ihren kronen-
den Abschlufl gefunden. Das SchluBlkapitel des I. Teiles, ,f]bergang zum hiero-
kratischen System** (I, 89-126), bringt den Protest der Kirche gegen das Staats-
kirchentum und ihre dadurch bedingte Unfreiheit zum Ausdtuck und schlieBt
mit dem Wortlaut der ,,Konstantinischen Schenkung®. Damit bildet es die Uber-
leitung zum II. Teil der Sammlung, deren Dokumente den Machtkampf der beiden
Gewalten und den Anspruch der Kirche auf eine Vorzugstellung gegeniiber dem
Staat schildern: Imperium als pipstliches Lehen (II, 94-105); Eid des Kaisers ein
Lehenseid (II, 105-109); Streit um den Marschalldienst (II, 110-112); Streit iiber
die Form des Schriftverkehrs zwischen Kaiser und Papst (11, 112); Streit iiber die
Bedeutung der Krénung und Salbung (11, 112-119); Streit iiber die Bedeutung
der Konigswahl (II, 119-122) ; Rom als kaiserliche oder papstliche Stadt (II, 122 bis
123); Sieg des Papsttums unter Innozenz IIL (II, 124-130). — Die letzten beiden
Kapitel des II. Teiles tragen die Uberschrift ,,Der Hierokratismus* (11, 131-163)
und ,,Die Reaktion* (II, 164-182). Sie schildern das Scheitern der iibersteigerten
politischen Machtansptiiche des Papsttums. Den Abschluf bilden folgerichtig das
Weistum von Rense vom Jahre 1338 (II, 177) und das Gesetz ,,Licet iuris®
Ludwigs des Bayern vom 6. 8. 1338 (II, 179), in denen Kurfiirsten und Konig
jedes pépstliche Mitbestimmungsrecht bei der Wahl des Kénigs ausschlieBen und
die Wahl als einzig konstitutiven Akt der Bestimmung des neuen Herrschers
bezeichnen. — Die klassischen Dokumente dieses Bandes bringen in ihrer meister-
haften Auswahl dem Leser und Benutzer eindringlich zum BewuBtsein, daB jedes
konkrete Staat-Kirche-Verhiltnis, ungeachtet aller theologisch fundierten Ideolo-
gisierungsversuche, die zu seinet Rechtfertigung vorgebracht werden mogen,
von der jeweiligen kulturellen, politischen und soziologischen Situation abhingig,
historisch bedingt und damit wandelbar ist. — Eichmann hat diese Sammlung,
wie et im Vorwort schreibt, vor allem deshalb geschaffen, um zu erreichen, dal3
die Hérer seines Kollegs nicht nur ,,zu einem vertrauensvollen Hinnehmen des
Vorgetragenen, zu einet meht rezeptiven Titigkeit verurteilt (I, S. III) sein
sollen, sondern das eine oder andete Rechtsinstitut in der ,, Konversationsmethode
rein quellenmiBig an Hand der Urkunden gemeinsam mit dem Lehter eratbeiten
koénnen. Dafiir und fiir die Seminariibungen aller Arten von Historiketn leistet
sie auch heute noch unverindert wertvolle Dienste. Nicht zuletzt schulden die
Vertreter des modernen Staatskirchenrechts dem Herausgeber fiir diese Sammlung
Dank, die es thnen erméglicht, den historischen Bezug, den gerade ihre Wissen-
schaft aufweist, tiefer zu erfassen. T Eistl 65

Katholische Schule von morgen. Hrsg. von Waldemar Molinski.
Mit Beitrigen von W. Molinski, J. Homeyer und J. Dikow. Geleitwort von fosef
Hijffuer, Bischof von Miinster. K1. 8° (95 S.) Recklinghausen 1969, Bitter. — In
dem votliegenden Buch werden drei Arbeiten zur Diskussion gestellt, die sich
um eine Standortbestimmung und Neubesinnung der katholischen Schule be-
miihen. W. Molinski stellt zu Beginn seines Beitrages ,,Katholische Schule heute —
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eine Theotie zur Reform* in einer Art schulphilosophischer Ubetlegung fest:

»Die Schule bekommt ... ihren unmittelbaren Sinn von den Schiilern het, die
ihren tatsichlichen — gleichermafBen individuellen wie sozialen — Bediitfnissen
entsprechend in ihren Fihigkeiten auszubilden und zu bilden sind . ..* (9). Diese

radikal schiiletbezogene Sicht des Phinomens Schule prigt die gesamte Argumen-
tation des Verf.s. Da es in der heutigen pluralistischen Gesellschaft keine einheit-
liche Meinung dariiber gibt, was den ,,Fihigkeiten und Bediirfnissen der Schiiler*
entspricht, darf der Staat nur das verbindlich vorschreiben, worin alle iiberein-
stimmen und was das Gemeinwohl erfordert. Alle Konkretionen, die dariiber
hinausfiihren, sind Sache der gesellschaftlichen und geistigen Krifte, die ihrerseits
letzlich der Entscheidung der Eltern unterstehen. Die katholische Schule ist nun
nach M. eine der pidagogischen Konkretionen, die in diesem Rahmen heute
méglich und sinnvoll sind. Die fiir die katholische Schule vorgebrachten Argu-
mente sind z. T. bekannt, manches aber ist deutlicher als bisher gesehen und for-
muliert worden, z. B. daB bei wachsendem Wirklichkeitssinn der Schiiler Lelne
fortschreitende Konfrontation und Auseinandersetzung mit neuen und gegen-
sitzlichen Anschauungen anzustreben® ist, ,,da rationale und sittlich-religitse
Reifung nur durch Bewiltigung von Konfliktsituationen hinreichend gewiht-
leistet werden kann® (26). Wohltuend ist das differenzierte Urteil in det Proble-
matik Gemeinschaftsschule-Konfessionsschule. Gerade weil M. primir vom
Wohl der Schiller her argumentiert, kann er ohne Schwierigkeit zugestehen,
»,daB die fiir alle offene Schule fiir bestimmte Schiiler — psychologisch gesehen —
segensreicher ist als die Bekenntnisschule** (28). Als Aufgaben, denen sich die
katholische Schule in Deutschland heute besonders annehmen sollte, nennt M.
u. a.: Uberwindung der Bildungsschranken, Sexualerzichung, Zusammenatbeit
zwischen Elternhaus und Schule. Minimalforderung ist, daB wenigstens die
s, kritisch-reflexive Auseinandersetzung mit dem Glauben* (37) in einem guten
Religionsunterricht geleistet werden sollte. M. setzt sich mit den Einwinden
gegen die katholische Schule sehr genau auseinander, sieht aber schlieBlich doch
in der katholischen Schule viele Moglichkeiten, die allerdings erst noch realisiert
werden miissen. Modellschulen miiiten davon etwas sichtbar machen, u. a. auch
solche, ,,die ergriinden, inwieweit eine Gkumenische Schulgestaltung méglich
ist (50). An manchen Stellen ist der Beitrag von M. zu theoretisch und formal,
so daB das Problem begrifflich zwar gelsst, in Wirklichkeit aber geblieben ist.
So richtig z. B. der schiilerbezogene Ansatz ist, so unbestimmt sind doch die
Formeln vom ,,Wohl der Schiiler®, von ihren ,,Bildungsbediirfnissen* (13) o. 4.
Sie driicken zu wenig den Bezug zur Umwelt aus, von der doch die Bediirfnisse
und das Wohl der Schiiler inhaltlich ganz entscheidend bestimmt werden, Wich-
tiger aber ist, daBl nach der langen und ungliicklichen Phase des Kampfes um die
katholische Schule M. zu den ersten gehért, die unpolemisch, aber desto sachlicher
und umsichtiger versuchen, das noch lingst nicht geléste Problem aufzuarbeiten, —
Der zweite Beitra§ von [. Homeyer: ,,Aktuelle Perspektiven kirchlicher Auf-
gaben in der Schule” geht von dem neuen Verhiltnis der Kirche zur Welt aus,
wie es auf dem 2. Vatikanischen Konzil formuliert worden ist. Die Folge davon
ist, daB auch das Problem Kitche und Schule an einem »tiefgreifenden Wende-
punkt® (60) steht. H. charakterisiert, ausgehend von den neuen Aufgaben der
Kirche tiberhaupt, den Auftrag auf dem Gebiete des Schulwesens in zwei Rich-
tungen: ,,Mitarbeit der Christen (erg.: Lehrer und Eltern) in allen Schulen®
(64-68) und Bemithung um einen sich als wissenschaftliches Fach verstehenden
Religionsunterricht, der ,theologisch und pidagogisch hochst qualifizierte
Lehrer* (68) erfordert. Ebenso aber sollen sich Eltern und Lehrer um katholische
Schulen in freier Tragerschaft bemiihen. Die Hauptschule, heute als weiterfithren-
de Schule konzipiert, sollte wie die Realschule und das Gymnasium, wenn sie
vom Staat oder der Kommune getragen werden, weltanschaulich oder religits
nicht gebunden sein. Es sollten aber ,,einzelne Gruppen ... die rechtliche und
faktische Méglichkeit haben, Schulen ihrer Uberzengung in freier Tragerschaft
... zu errichten und zu unterhalten® (74). H. sicht darin einen wesentlichen
Schritt auf dem Weg zur Emanzipierung und Demokratisierung der Schule.
Was der Vetf. zur konkreten Gestaltung der katholischen Schule sagt, ist sehr
theoretisch. Auch die Kirche als Institution hat einen Auftrag in der Schule, den
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H. als ,,kritisch-befteiende Aufgabe‘ (J. B. Metz) gesehen wissen will. — Der
Gedanke, daB} die 6ffentliche Hauptschule in der weltanschaulichen Prigung wie
Realschule und Gymnasium behandelt werden sollte, ist einleuchtend. Aber
warum? Weil sie eine weiterfithrende oder weil sie eine 6ffentliche Schule ist?
Weshalb wurde iiber die staatliche katholische Grundschule nichts gesagt? Man
mag an manchen Stellen anderer Meinung sein— die von H. aufgezeigten neuen
Wege kirchlichen Engagements im Bereich der Schule diirften stimmen. — Das
Buch beschlieBt ein kurzer Beitrag von J. Dikow: ,,Entwicklungstendenzen des
freien katholischen Schulwesens im Bistum Miinster. Er soll illustrieren, ,,wie
die freie katholische Schularbeit in einem iiberschaubaren Bereich heute aktuali-
siert wird* (W. Molinski im Vorwort [6/7]). D. berichtet iiber Reformversuche
einzelner Schulen, u. a. auch iiber die geplante Gesamtschule, iiber die Tendenz
zur Kooperation zwischen den Schulen und iiber ,,Praxis und Planung der Lehrer-
fortbildung* (88). — Es sei noch auf das gut ausgewihlte und sich auf dem neuesten
Stand befindliche Literaturverzeichnis am Schluff des Buches hingewiesen, das
die wichtigste Literatur zur Problematik ,,Katholische Schule® enthilt.
H. Tommek, S. J.

Bockle, Franz (Hrsg.), Der Zélibat. Erfahrungen — Meinungen — Vorschlige.
80 (190 S.) Mainz 1968, Griinewald. — Das im Klappentext angekiindigte ,,auf-
riittelnde Ergebnis* fand ich in dieser Artikelsammlung nicht. Da aber die heute
erscheinende Literatur iiber den Zolibat weithin noch diirftiger ist, lohnt es sich
vielleicht, auf einige positive Aspekte des Buches hinzuweisen. — Befiirworter
und Gegner des Pflichtzélibats gehen oft von Erfahrungen aus. So etwa Roger
Schutz oder K. Rabner: ,,Man hat eine Erfahrung gemacht, die ebenso grof ist
wie die Erfahrung, auf die man verzichtet hat* (71). Anderseits laBt W. Kell-
ner einen Priester sprechen: ,,Nehme ich Gott etwas weg? Nehme ich der Ge-
meinde etwas weg, wenn wir beide lieber, eifriger, ,hetzlicher® arbeiten als
zuvor? ... Wenn es einem Menschen im Namen der Kirche verboten witd, sich
offen zu dem Menschen zu stellen, den er liebt — kann ihm da nicht der Zweifel
kommen, ob diese Kirche die frohe Botschaft vertritt? Ist Christus gekommen,
um uns das Leben schwerer zu machen?* (47). Dieses Denken von der Etfahrung
her kann nur von dem vorschnell Selbstrechtfertigung genannt werden, der
nicht bedenkt, daB3 hermeneutisch kein anderes Vorgehen moglich ist. Die Fragen
sind spekulativ-theologisch nicht eindeutig entscheidbar., Es gibt auf keiner
Seite zwingende Griinde, gute auf beiden, Gegengriinde gegen beide. Es bleibt
also kaum ein anderer Weg, als die religitse Erfahrung zu befragen, die ja das
Witken des Heiligen Geistes ist. Nur so kénnen wir in dieser Frage erfahren,
wohin er die Kirche fithren will. Doch die in diesem Buch vorgelegte geistliche
Erfahrung mit dem Zélibat ist nicht umfassend genug, dal sie die Diskussion
witklich weiterfithren konnte. Solange, wie in diesem Buch, Schuld nicht Schuld
und Treulosigkeit nicht Treulosigkeit genannt wird, ist noch kein Ansatz zu
einer objektiven Auswertung sichtbar. Es kann nicht alles mit Neurosen und
mangelnder Entscheidungsmdoglichkeit erklirt werden. DafBl der Geist seine Kirche
auch durch Schuld fiithren kann, ist nicht neu. Man schadet deshalb der Argumen-
tation, wenn man die vorliegende Schuld nicht als solche bezeichnet. — Lesens-
wert ist der Beitrag von Barbara Albrechi. Sie sicht die Krise des Zolibats als
Symptom der Krise des Glaubens, fiir die groBenteils unerleuchtete Literar-
kritik verantwortlich ist. Das Verhiltnis zu Jesus Christus als Person, zu der man
beten und mit der man sprechen kann, ist gefihrdet. Man fliichtet in die Theologie
der Mitmenschlichkeit. ,,Wer theologisch nur noch die Horizontale sieht, wird
unfihig fiir eine echte Zolibatsentscheidung, die es zuerst und zumeist mit der
Vertikalen zu tun hat (68). DaB die Hiresien unserer Zeit weithin Grund der
Zolibatskrise sind, wird von F. Beckmann unfreiwillig mit Anschauungsmaterial
belegt: ,,Da der Presbyter also nicht zuerst der ausgesonderte Kultpriester ist,
gibt es auch keine ihm allein eigene Wiirde, welche ihn einerseits zu sakramentalen
Handlungen befihigt, andetseits an ihn besondere Anforderungen stellt. Wiirdig
zur Feier der Eucharistie und der anderen Sakramente ist vielmehr die ganze
Gemeinde ...* (158). Dutch solche Tendenzen kénnte sich die Kirche veranlaBt
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sehen, den Zolibat schon deswegen weiterhin zu erzwingen, um diese Einebnungs-
tendenz zwischen Priestern und Laien zu stoppen. Beckmanns Argumente sind
nicht nur fir die Zolibatsdiskussion fatal. — Wertvoll ist der Beitrag von G.
Scherer. Er hilt 2 Formen priesterlicher Existenz fiir anthropologisch sinnvoll.
In der zolibatiren erscheint die Offenheit fiir Gott in besonderer Radikalitit,
Anderseits birgt die Ehe das Angebot einer in das letzte Geheimnis der Wirklich-
keit fihrenden Gotteserkenntnis in sich. Scherer meint, ohne Pflichtzslibat gibe
es nicht mehr, aber bessere Priester. — Viele werden die Erfahrung von E. Schille-
beeckx bestatigen konnen, daB fiir den Zolibat nicht Preisgabe und Opfer bestim-
mend sind, sondern die Freude iiber das Ereignis, daB man den groBien Schatz
gefunden hat. Diese urspriingliche Erfahrung ist nicht einholbar durch die Re-
flexion tiber die Frage: ,,Ist das nun nétig oder nicht?* Das Problem ist nur, ob
man von allen zum Priestertum Berufenen diese eigenen Erfahrungen voraus-
setzen darf, Schillebeeckx entwickelt deswegen seine Theorie fiir diejenigen, die
das zolibatire Leben ohne diese Erfahrung beginnen wollen: der Zalibat schafft
ein objektives Erlebnisfeld fiir zukiinftige religise Erfahrung im noch bevor-
stehenden Priesterleben. Die Ubernahme der Zélibatsvorschrift legt Zeugnis ab
von dem Verlangen, auf diese besondere Weise in den Bann jener Gnade zu
kommen, aus welcher der Zglibat innerlich hervorgeht. Man hofft, in Zukunft
existentiell vollziehen zu kénnen, worauf man sich einlaBt. Man wird wohl sagen
miissen, daB dieses Verlangen, zélibatir leben zu kénnen, schon der Beginn einer
echten Berufung sein kann. Meine Frage ist nur, wie lange ein Kandidat im Ernst-
fall mit der Hoffnung und dem Vetlangen auskommen konnte, einen Betruf zu
haben. Die Kirche kann nicht verbiirgen, daB sich bei einem nach allen objek-
tiven Kriterien geeigneten Kandidaten dieser existentielle Vollzug des Zolibates
einmal ereignen wird. Das sieht man schon daran, daB von jedem Priesteramts-
kandidaten auch vetlangt wird, alle Voraussetzungen zu einem guten Ehemann
mitzubringen. Offensichtlich schlieBt man daraus aber nicht auf eine Berufung
zur Ehe. Der SchluBl von der objektiven Eignung (so viel kann die Kirche allen-
falls feststellen als conditio sine qua non) zur Berufung ist also nicht moglich. Es
sei denn, man setzt voraus, es gibe Menschen, die von Gott her fiir beide Lebens-
formen offen wiren. Dann kénnte man sie durch positives Gesetz auf die zélibatire
Lebensweise festlegen. Diese Voraussetzung ist aber anfechtbar, da Gott jeden
Menschen zu etwas ganz Bestimmten beruft. Der Kandidat miiBite also spitestens
vor der Weihe eine ausreichende Klarheit iiber den ihm konkret geltenden Willen
Gottes bekommen, die sich nicht ausschlieBlich auf die Tatsache stiitzen darf,
daB die Kirche ihn fiir geeignet erklirt, die Weihen zu empfangen. Diese Klarheit
wird sich vielleicht bei vielen ,,nur in der jahrelangen Erfahrung von ,,Trost
und MiBtrost“ finden. Aber der gutgemeinte Wille zum Verzicht auf die Ehe
reicht nicht aus, den eigenen Beruf zur Ehe positiv auszuschlieBen. Schillebeeckx
stimmt zu: ,,Wer sich nicht primir und ausdriicklich dem religidsen Zolibat
hingeben will, legt bei seiner Weihe unvermeidlich den Keim zu spiterem MiB-
lingen. Der Zolibat ist nicht von der Art, daBl man ihn nur in Kauf nehmen kann.“
Von hier aus scheint kein Gegensatz zu Schillebeeckx zu bestehen. — Hat die
Kirche das Recht, demjenigen, der nicht zum Zélibat berufen ist, den Weg zum
Priestertum zu versperren? Natiirlich hat sie das Recht, Bedingungen fiir die
Vetleihung des Amtes zu stellen. Es gibt keine Berufung an der Kirche vorbei.
Aber kein Gesetzgeber hat in sein Belichen gestellte Vollmachten. Jedes Gesetz
bezieht seine Berechtigung und Verpflichtungskraft aus dem bonum commune.
Und ob der Pflichtz6libat dem bonum commune der Kirche entspricht, wird
angesichts vieler Fakten eben doch sehr fragwiirdig. H. Stich, S. J.
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