BESPRECHUNGEN

Entwurf verlangt. Dafl M. darauf eindringlich hinweist und ein Stiick des einzu-
schlagenden Weges bereits selbst durchschreitet, ist sein unverkennbares und un-
bestreitbares Verdienst.

Doch kommt der Rez. von der Frage nicht los, ob der Verf. in seiner Entdecker-
freude die neue Metaphysik der Freiheit nicht in einen allzu grofien und sogar aus-
schliefenden Gegensatz zur Metaphysik des Geistes bringt. Dabei stellt er den Geist
gegen die Freiheit, wihrend andere den Geist so sehen, dafl er, in seinem vollen Um-
fang verstanden, die Freiheit nicht aus-, sondern einschliefit. Auflerdem scheint er
den Geist auf das Uberindividuelle zu beschrinken; viele finden ihn gerade in der
Person verwirklicht, die wesentlich Einzelheit besagt. — Zugleich wird beim ,Hin-
einkommen® in die Geschichte die zu ihr gehérende ,Einmaligkeit und Unvergleich-
barkeit® in einen Widerspruch zu der ,unverindert zeitlos-ewigen Norm® gebracht
(592), wozu sich der Rez. fragt, ob das von den Gegebenheiten selbst gefordert wird.
Wer nicht dem Nominalismus folgt, entdeckt im Einmaligen doch wohl Normen,
die es iiberschreiten und sich als allgemein von ithm abheben oder aus ihm heraus-
lesen lassen, wie auch M. anderswo hervorhebt (259). Solche Normen wurden frei-
lich hiufig im Sinne des Rationalismus in unverindert zeitlos-ewige Schemata ver-
kehrt, dagegen legt ein sachgebundenes Philosophieren heute oft die Bildsamkeit des
Geschichtlichen in ihnen frei, wodurch sie dieses weder verfliichtigen noch vergewal-
tigen, Damit wird als ermoglichender Grund des Geschichtlichen das Ubergeschicht-
liche sichtbar, das nicht duflerlich zum Geschichtlichen hinzutritt, sondern in dessen
Durchdringung als Innerstes des Geschichtlichen selbst aufleuchret.

In der Zuriickhaltung M.s gegeniiber dem Allgemeinen und Ganzen wirkt sich
wahrscheinlich seine Auffassung der menschlichen Erkenntnis aus, die nur ,an der
Grenze® das Ganze erreiche, das selbst ,nie als solches ganz auftritt® (175). Sicher
tritt das Ganze als solches nie ganz hervor, weil unser Erkennen stets fragmentarisch
bleibt; doch erreichen wir das Ganze vielleicht nicht allein an der Grenze, da es nach
der Meinung des Rez. ein auf das Ganze vorgreifendes Erkennen gibt, das allen
Teil-Aspekten innewohnt und zugrunde liegt. Wenn das stimmt, ist das Ganze nicht
erst in den , Verweisen, die von den Grenzen ausgehen® (175), da, sondern vorgingig
zu ihnen entdeckt, weshalb solche Verweise einzig zur weiteren Bestimmung des
Ganzen beitragen. Ein Erkennen in dem eben angedeuteten Sinne vermag auch das
Faktische des Ereignisses oder des Symbolos, das bei M. ohne weitere Griindung hin-
genommen wird, auf die darin wirksamen Wesensstrukturen zuriidezufithren; diese
durchleuchten jenes, ohne aber freilich jenes aus diesen ableitbar zu machen. Damit
im Zusammenhang zeigt sich, dafl die Methode des Verf. wohl mehr die phinomeno-
logische als die transzendentale ist. Ebenso tritt hinter der Erfahrung, in der M. mit
Recht die oft vernachlissigte Quelle von allem sieht und auswertet, der Begriff, der
die Erfahrung ausarbeitet, begriindet und rechtfertigt, zuriids, was nur im Blick auf
den rationalistischen Begriff verstindlich scheint. Nach allem steigt der Wunsch auf,
M. mbge eine Synthese zwischen seiner jetzigen Sicht und dem, was er einst in seinem
Werk ,Sein und Geist® meisterhaft entwidselt hat, gelingen.

Joh. B. Lotz, S. J.

Toinet, Paul, A4 la recherche de la Foi perdue. 8° (192 S.) Paris 1968. 15.50 F. —
Ders., Promotion de la Foi. 8° (204 S.) Paris 1969. 15.— F. — Ders., La
Foi — Dialogue sur I'essentiel (Verse et controverse, 10). 8° (120 S.) Paris 1969.
9.60 F. — Alle drei bei Beauchesne.

Veroffentlichungen zur Glaubensfrage und -krise heute sind auch im franzésischen
Sprachraum zahlreich. Und im allgemeinen hat man auch hier den Eindrudk, daf}
dieses Problem wie kein anderes wiederholende, bewahrende und apologetische
Aulerungen provoziert, die den Leser gewdhnlich doch nicht iiberzeugen konnen.
So sind denn im gleichen Verlag (Beauchesne, Paris), aus dem die Arbeiten von
P. Toinet stammen, auch noch Biicher zu haben wie L’acte de Foi — Ses éléments
logiques — ses éléments psychologiques, dessen Autor, A. Decout, kurz nach dem
Krieg schon neuere theologische Bemithungen um ein vertieftes Glaubensverstindnis
(etwa seit den Arbeiten von P. Rousse%ot; vgl. dazu die theologiegeschichtliche
Darstellung von R. Aubert, Le probléme de l'acte de foi, Louvain *1969) einem
grofieren Publikum zuginglich zu machen suchte. Selbst neuere Verdffentlichungen
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wie der Sammelband ,Notre Foi“ (Autoren A. Card. Renard, L. Bouyer, Y. Congar,
J. Daniélou) zum ,Jahr des Glaubens* 1967—1968 oder auch R. L. Oechslin, Pour
une foi personnelle (Paris 1970) bieten kaum mehr als sehr allgemeine und schon
bekannte Gedanken.

Um so interessanter scheinen die hier anzuzeigenden Versuche von P. Toinet,
der mit seinen Uberlegungen bei der konkreten Situation des Menschen im franzosi-
schen Sprachraum ansetzt und von dort aus auf die spezifische Glaubens-
problematik verschiedener Kreise eingehen méchte. In diesem Vorgehen sind eine
Reihe bedeutsamer Punkte impliziert, die hier wenigstens z. T. hervorgehoben
zu werden verdienen. Zunichst einmal wird die Schwierigkeit des Glaubens heute
nicht mehr nur einfach als etwas Zufilliges betrachtet, das sich wie selbstverstindlich
durch eine Erinnerung an das objektive, iiber den Zeiten schwebende Wesen des
Glaubens auflgsen wiirde. Vielmehr gehdren nach dem Verf. der konkrete Mensch
und seine personliche Situation konstitutiv zu seinem Glauben oder zu seiner
Schwierigkeit mit dem Glauben. Es liflt sich also auch nicht unter Abstraktion
dieser Punkte wirklich ehrlich vom Glauben reden. Das aber méchte T. und bedient
sich deshalb der Form des ,Dialogs®, in der er nicht nur auf den anderen eingehen,
sondern ihn auch mit seinen Erfahrungen und Schwierigkeiten wirklich zu Wort
kommen lassen méchte. In diesem Sinn ist der erste Versuch das Gesprich mit einem
Mann, der am Ende seines Berufslebens die Entdeckung macht, seinen Glauben ver-
loren zu haben, und zwar gerade dadurch, daf} er seinen vermeintlichen Glauben an
andere weitergeben wollte. Dieses persinliche Zeugnis meint den Katholiken in der
Selbstverstindlichkeit seines Glaubens.

Wihrend es sich dabei der Form nach eher um ein Selbstgesprich als um eine Aus-
einandersetzung zwischen verschiedenen Partnern handelt, versucht ,Promotion de
la foi — Sur la route des temps nouveaux® mit den bewufiten Kritikern und Refor-
mern der heutigen Glaubenswirklichkeit iiber wesentliche Voraussetzungen, Ent-
scheidung und Ziele fiir einen zukunftsoffenen Glauben ins Gesprich zu kommen. Es
sind also Sachpunkte, die hier im Vordergrund stehen. Schon der Form nach Auf-
zeichnung eines Dialogs ist der dritte Versuch, in dem ein Gesprich T.s mit
Francis Jeanson iiber den Glauben wiedergegeben ist. Jeanson, der sich selbst viel-
leicht als ,gldubigen Atheisten® charakterisieren wiirde (wobei unter Glaube eine
menschliche Funktion oder Haltung zu verstehen ist), wurde in Deutschland durch
die Ubersetzung seines Buches ,, Vom wahren Unglauben® (La foi d’un incroyant),
Miinchen 1963 (Szczesny-Verlag), bekannt. Durch das Gesprich mit ihm wird man
darauf aufmerksam, dafl es so etwas wie eine Glaubensfrage nicht nur unter Katholi-
ken nach dem Zweiten Vatikanum, sondern sogar jenseits des iiberhaupt christlichen
Bereichs gibt. Damit ist durchaus mehr gemeint als nur eine euphemistische Um-
schreibung der negativen Erscheinung des Unglaubens oder des Atheismus.

Diese knappen allgemeinen Wertungen waren der genaueren Vorstellung dieser
Versuche voranzusetzen, um verstindlich zu machen, warum eine Besprechung dieser
Arbeiten hier niitzlich und sinnvoll sein kann. Denn es lifit sich zunichst einmal
kaum behaupten, daf der Verf. in diesen Biichern mit einem streng wissenschaftlichen
Anspruch auftritt. Dann lifit auch die situationsbezogene Besonderheit diese Ver-
suche fiir deutsche Verhiltnisse nur wenig relevant erscheinen, wenigstens auf den
ersten Blick. Und doch scheinen die hier entwickelten Modelle, selbst wenn sie als
solche nicht iibertragbar sind, und ihre Implikationen eine Sichtweise der Fragen und
der Situation sowie Anregungen zu bieten, die auch fiir uns von Wert sein kénnen.

»A la recherche de la Foi perdue® (Auf der Suche nach dem verlorenen Glauben)
bietet in fiinf Schritten 19 meist ziemlich kurze Kapitel, in denen ein Katholik zu-
nichst den Unglidubigen entdeckr, der in ihm selbst steckt. Diese Entdeckung bringt
einen bisher fiir selbstverstindlich gehaltenen Glauben in die Krise, ja fithrt zur
Feststellung seines Verlustes. Damit ist aber auch schon der Prozef} eingeleitet, den
der Titel des Buches nennt: die Suche nach dem verlorenen Glauben. Sie setzt bei
der rigorosen Frage nach der Mitte und dem Grund des Glaubens ein. Ort der Ant-
wort ist das Evangelium, zugleich aber auch die konkrete Situation dieses Menschen
von heute (die hier stark naturwissenschaftlich-intellektuell bestimmt ist). Bei dem
Versuch, im eigenen Leben das Evangelium und die konkrete Welt von heute in den
Glauben hinein zu vermitteln, d. h. den eigenen Glauben vor sich selbst zu verant-
worten, taucht die Schwierigkeit auf, wie man das gedanklich und praktisch erreichen
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kann, Konkret &ffnet sich diesem Menschen ein Weg durch die Hypothese Teilbard
de Chardins (129—162), die ihm die notwendige Synthese der wesentlichen Grund-
elemente (natiirlich nicht in den Details, sondern nur als Zuordnung der fundamen-
talsten Koordinaten) erlaubt und ihn damit auch den Glauben (wieder)finden Lific.
Diese Suche hat eine christologische Tendenz und entspricht insofern der heils-
geschichtlichen Entwicklung im Neuen Testament. Die Verbindung der formalen
Suche mit den Zentralgedanken christlichen Glaubens ergibt sich auf diesem Weg
ganz natiirlich, ohne dafl durch abstrahierende Isolierung weder die eine Seite in
falscher Weise verobjektiviert wird noch die andere ihren sachlichen Gehalt vollig
aus den Augen verliert. Diese summarischen Hinweise auf den Inhalt des Buches
miissen hier geniigen. Doch soll deutlich unterstrichen sein, daff der Verf mit
dieser Selbstpriifung des eigenen Glaubens, mit diesem inneren Dialog zwischen dem
Gldubigen und dem Ungliubigen, der er selbst ist, beginnt. Auch am Ende des
Buches hat man nicht den Eindruck, dafl diese Uberlegungen nun ein fiir allemal zu
gesicherten Ergebnissen gefiihrt haben. Vielmehr ist hier ein ProzeR in Gang gesetzt
worden, der sich in der Hinwendung des Menschen zu Gott im Gebet (165—172)
und in der Hinwendung Gottes zum Menschen in Gnade und Sakrament (173—179)
fortsetzt, um einmal in Gott auf den Frieden Christi (181—185) zu stofien, wie es
schon in dem bekannten Augustinuswort zum Ausdruck kommt. Trotzdem ist T. der
Meinung, dafl in dieser Selbstpriifung des Glaubens logisch die erste Aufgabe liegt,
die aber dann auch nicht mehr das ganze Feld beanspruchen darf.

Im zweiten Versuch 18t sich T. darum in ein Gesprich mit anderen Katholiken
ein, und zwar auf der einen Seite mit den gestrig Passiven, die die Kirche auf
einer iiberholten Stufe konservieren méchten, und auf der anderen mit den ,Futuri-
sten®, die eine radikale und revolutionire Verinderung wiinschen. Dieses Schema
und die sich daraus ergebende Polemik vor allem gegen die letzteren diirfte aller-
dings zu klischeehaft und simpel sein, um einen kritischen Leser wirklich iiberzeugen
zu konnen. Obschon gerade in manchen Besprechungen und Wertungen dieses
Buches von T. diese Seite besonders unterstrichen worden ist, scheinen uns hier sowie
in der implizierten héheren Warte des Verf. Schwiichen zu liegen, die die positiven
Aspekte dieser Arbeit leicht iberdecken kénnten. Dazu gehort zunichst, dafl in den
neun Kapiteln sachliche Elemente der modernen Glaubenssituation in der Kirche
herausgearbeitet werden, daf} es also gerade nicht um personliche Parteiungen und
Haltungen gehen soll. Ziel ist vielmehr ein , Voranbringen des Glaubens® (so konnte
man den Titel deutsch wiedergeben) in den Punkten, die alle Christen angehen, und
zwar aus der heutigen Lage heraus. Trotz der ,Unmittelbarkeit des Geistes®
(29—49) ist darum zundchst iiber ,Zeiten und Augenblicke® (9—28) zu sprechen.
Beides verkniipft sich dann ja fiir den Menschen im ,Prozef des Todes® (50—70). Die
Analyse der geistlichen Situation (71—90; 91—115) fithrt dann wieder zur heils-
geschichtlichen Betonung der ,Aktualitit Jesu® (116—138), von der ausgehend ,Der
Berg, wo Gott wohnt* (139—160) allein zu erreichen ist. ,Jerusalem aufbauen®
(161—186) ist das Ziel, zu dem aber nur ein neuer Exodus hinleitet, von dem als
Aufgabe im letzten Kapitel die Rede ist (187—202). Vorgeschlagen wird also ein
geistlicher Weg, der in den Bildern des AT vorgestellt wird: Exodus als Weg zur
Gottesbegegnung, allerdings betont innerhalb fer Wiiste dieser Welt (vgl. 154).
Ob T. sich mit seinem Vorschlag in diesem Gesprich wirklich verstindlich machen
kann, bleibt nicht nur der u. E. hier iiberwertigen Polemik wegen fraglich, sondern
vor allem auch wegen der Wiederaufnahme einer ganzen Reihe von klassischen Vor-
stellungen und Voraussetzungen (fiir den Gedanken des ,eschatologischen Kampfes®,
vgl. S. 50 f,, scheint T. das auch durchaus zu ahnen), die ohne weitere Begriindung
und Verdeutlichung heute auch dem gliubigen Katholiken wohl nur mifverstind-
lich sein konnen. Anderseits kann dieser Versuch trotz seiner Schwichen im
Bemiihen des Verf. um den Glauben nicht ausgelassen werden.

Dritte Auflerung ist hier ,La Foi — Dialogue sur Pessentiel® (Der Glaube —
Dialog iiber das Wesentliche). Dieses Gesprich mit dem Atheisten, der sich Jesus
verbunden weif}, ist vielleicht der Sdﬂﬁssef fiir das ganze Werk des Verf. in dieser
Frage. Grundlage sind die Thesen von F. Jeansonm in seinem Buch ,La foi d’un
incroyant® (Vom wahren Unglauben), vor allem die Tatsache glaubender Chri-
sten (12). Zweitrangige Fragen bleiben von vornherein aufler Betracht, wohl aber
wird zu Beginn sorg%iiltig »Der Geist des Dialogs® (11—20) abgeklirt. Danach
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konnen sofort die Grundbegriffe ,Glaube, Fiirwahrhalten, Religion® (20—29) zur
Sprache kommen. ,Gott vor dem Denken® (29—40), ,Erkennen und Anerkennen®
(41—>51), ,Israel vor Jesus* (51—57), ,Das Problem Jesu® (57—75), »Die Kirche in
der Geschichte® (76—83), ,Die Botschaft und der Mensch von heute® (83—105)
markieren dann die weiteren Stufen dieses Gesprachs, das erwartungsgemifl am
Ende offenbleibt und dessen wichtigstes Ergebnis wohl die Tatsache selbst war, dafl
es stattfand und der Offentlichkeit zuginglich gemacht wurde.

Sachlich bedeutet fiir Jeanson ,Glaube® die menschliche Haltung des Vertrauens
oder der Treue, die ihn personlich auch mit Jesus von Nazareth verbindet. Doch
versteht er dessen Botschaft, auf dem Hintergrund der Psychoanalyse, als Befreiung
vom Vaterbild Gottes, vom Gottesbegriff nach dem ,Evangelium der heiligen
Scholastik®, wie es bei ihm heifft. Damit wird eine grundlegende Schwierigkeit des
Menschen von heute ausdriicklich artikuliert, die auch fiir die fritheren Versuche
des Verf. schon im Hintergrund stand, die aber auch im christlichen Bereich zu
Erscheinungen wie einer ,Theologie des Todes Gottes®, zum Problem des Sprechens
von Gott heute u. 4. gefithrt hat. Fiir den katholischen Theologen diirfte es nicht
ohne Bedeutung sein, hier ganz konkret und unmittelbar aus einem Gesprich
zu erfahren, daf wirklich eine gegebene Schwierigkeit zugrunde liegt und daf fiir
solche Erscheinungen nicht nur sehr abstrakte und gesuchte Uberlegungen moderner
Philosophen verantwortlich sind.

Toinet sind im Zusammenhang mit seinen anderen Werken eine Reihe von Vor-
wiirfen gemacht worden. Manches konnte man hier von deutschen Erwartungen
aus durchaus 3hnlich kritisieren. Doch scheint uns das insofern nicht ganz fair,
als der Verf. von einer konkreten Situation ausgehend und fiir sie die Glaubens-
frage zu behandeln sucht. Gerade die Bedeutung der konkreten Situation des
Menschen — von seinem Denken, von seiner Uberlieferung, von seiner Erwartung
her — hat er in diesen drei Versuchen besonders deutlich gemache. Fiir den deutschen
Bereich konnen sie darum nur paradigmatisch und analog Anregung geben. Diese
Verschiebung der Perspektive aber diirfte geeignet sein, den Blidk zu schirfen fiir die
wesentlichen Punkte in der Glaubenskrise bei uns, fiir das, was gleich ist, und fiir
das, was anders ist. Gleichzeitig wird damit ein gewisser Abstand gewonnen, der
manches niichterner sehen 1i8t, Verkrampfungen vermeiden hilft und unrealistische
Schwirmerei erniichtert.

Sicher ist es mit bloffien Wiederholungen nicht getan. Glaube kann nur lebendig
sein, indem man ihn ,voranbringt®. Noch wichtiger aber ist vielleicht fiir uns der
Versuch, theologische, philosophische und geistliche Elemente in ein Gesprich
hineinzubinden, dem zwar aus deutscher Sicht wissenschaftlicher Charakter (was
nicht heifit: gedankliche Sauberkeit!) fast vollig fehlt, das aber vielleicht gerade
darum dem Menschen gerechter wird. K. H. Neufeld, S. J.

Zinniker, Franz, Probleme der sogenannten Kindheitsgeschichte bei Matthius.
8° (194 S.) Freiburg, Schweiz 1972, Paulusverlag. 20.— sFr.

Der Verfasser will eine ,exegetisch-historische Studie® iiber die historischen
Probleme der Kindheitsgeschichte nach Matthius schreiben, zugleich ,die Verbindung
it dem Boden nicht verlieren, mit diesem Erdboden, auf dem der Mensch steht, lebt,
arbeitet, sich entwickelt und Geschichte macht® (7). Er scheint sich dabei vor allem
mit einer beschrinkten Zahl von Publikationen im deutschen Raum auseinander-
zusetzen, wie die Anmerkungen zeigen. Die Fragestellung und der Gang der
Studie beleuchten schlaglichtartig die Situation, in der sich Exegese und Exegeten
befinden, wenn sie mit ihren Untersuchungen auf ein Publikum treffen, das vor-
wiegend an der ,Historizitdt* der biblischen Texte interessiert ist. Wer im Sinne
dieses Publikums méglichst viel Historizitit retten will, gerdt leicht in die Gefahr
methodischen und sachlichen Irrtums. — Im Einfiihrungskapitel iiberblicke der
Verf. Mt 1 und 2, um gleich den ,Stammbaum®, Mt 1, 1—17, abzutrennen und aus
der Untersuchung auszuklammern. In Kap. IT wird die oliterarische Einheit® von
Mt 1, 18 — 2, 23 untersucht. Sie sei aus ,zwei verschieden gearteten Teilen zusam-
mengesetzt® (29), nimlich aus der Ma iergeschichte, Mt 2, 1—12, und dem iibrigen
»Josefblodk® (ebd). Kap. IIT befafit sii mit den Erfiillungszitaten. Diese, wie die in
Kap. V untersuchten Engelerscheinungen und Triume, gehoren nicht zur urspriing-
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