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fende Fiirbitte (im Sinn der wachsenden, sich vertiefenden Teilhabe am gemeinsamen
Heil des Leibes Christi) aufgenommen. Gerade hier bildet die altkirchliche eucharisti-
sche communio-Theologie mit ihrer (von Scheeben erneuerten) Hoffnung auf persén-
liche ,Vergottlichung® den hilfreichen Verstehens- und Vermittlungsrahmen.

Dieses klar aufgebaute und gut zu lesende Buch bietet ein Musterbeispiel dafiir, wie
an einer nicht unbedingt zentralen Glaubensfrage doch der innere ,nexus mysterio-
rum® und Perspektivenreichtum des gesamten Heilsgeschehens in den Blick kommen
kann. Zudem dient die sehr plausible Argumentation des Verf. zweifellos auch einer
erneuerten, die Anregung des Konzils wirklich aufgreifenden Praxis der Heiligenver-
ehrung, die sich nicht (wie leider haufig geschehen) in Reduktion und Verarmung nie-
derschlagen darf, sondern aus der Riickbindung an die Mitte der Heilsgeschichte
Gottes, eben an Jesus Christus, die ganze Fiille der gemeinschaftlich-personlich ange-
eigneten Liebe Gottes zur Erscheinung bringen kann. Insofern dient eine rechte Vereh-
rung der Heiligen einer heute so notwendigen ,Asthetik des Glaubens®, d.h. seiner
Anschaulichkeit im konkreten Lebensvollzug. M. KEHLS.].

Rurra, Luict M. S.]., Anthropology of the christian vocation. Volume 1. Rome: Grego-
rian University Press 1986. 541 S.

R. stellt in Band I seinen Entwurf einer christlichen Anthropologie vor. Gottes Anruf
an den Menschen falle nicht auf neutralen Boden, sondern stofie auf zwei Grundgege-
benheiten der menschlichen Natur: der Mensch besitze einerseits die Méglichkeit, sich
auf Gott hin zu transzendieren, andererseits gebe es Krifte in ihm, die seine Freiheit
einschrinken und der theozentrischen Selbsttranszendenz entgegenwirken. R. will die
Existenz dieser beiden Grundgegebenheiten bestitigen, sie aus theologisch-, philoso-
phisch- und psychologisch-anthropologischer Perspektive betrachten und aufzeigen,
wie sie den Berufungsprozef beeinflussen. In der Priester- und Ordensausbildung
werde die Bedeutung dieser beiden anthropologischen Realititen fiir den Wachstums-
prozef und die Ausdauer einer gelebten Berufung oft unterschitzt und dies fithre zu
einer unrealistischen Sicht des Menschen, welche unserem Wunsch, den ,engen und
steilen Weg Jesu zu vermeiden, entgegenkomme. — R. geht es um die Formulierung
einer Anthropologie auf zwei Ebenen, einer natiirlichen und einer iibernatiirlichen. Die
natiirliche Anthropologie miisse in einer theologischen Anthropologie griinden und
mit dieser iibereinstimmen, denn der Mensch kénne seine Vervollkommnung nur auf
iibernatiirliche Weise erreichen. Eine Anthropologie christlicher Berufung kénne des-
halb nicht auf andere Anthropologien zuriickgreifen, ohne deren Grundvoraussetzun-
gen kritisch zu hinterfragen . — R. wirft Ansitzen humanistischer Prigung (auf dem
Gebiet der Philosophie: Nietzsche, Sartre, Heidegger, Marx, Comte, Bloch, Garaudy
und Marcuse; auf dem Gebiet der Theologie: Gogarten, Ogden, Gilkey, Bultmann,
Robinson, Cox) vor, die Grundmotivation ihrer Anthropologie der Selbstverwirkli-
chung scheine zwar Selbsttranszendenz zu sein, in Wirklichkeit handle es sich aber um
maskierten Egoismus. ,Eine wahre Selbsttranszendenz, die sich auf objektive und geof-
fenbarte christliche Werte bezieht, fehlt auch in der Psychoanalyse und der humanisti-
schen Psychologie® (269). Alfred Adler, Carl Rogers, Abraham Maslow und Erich
Fromm, deren Ansitze in christlichen Kreisen oft unkritisch iibernommen wiirden, ver-
treten nach R. eine anthropozentrische Richtung, eine Form der Selbsttranszendenz,
die nur egozentrisch oder sozial-philanthropisch ist, jedoch keine Ausrichtung auf
christliche Werte enthilt. Fiir V. Frankl scheine zwar Selbsttranszendenz zum Wesen
menschlicher Existenz zu gehoren, doch auch er beriicksichtige nicht eine Selbstrran-
szendenz, die sich auf objektive, religidse und geoffenbarte Werte bezieht (269-270).
Ebenso falle in der Transaktionsanalyse nach E. Berne und T. A. Harris, deren Ziel ein
autonomes, selbstverwirklichtes und total sikulares Selbst sei, kein Wort iiber Gott,
Siinde, Erlésung und die Pflicht, Gott und den Nichsten zu lieben (21). Trotzdem
wiirden Ideen der Transaktionsanalyse manchmal in Programmen geistlicher Ausbil-
dung verwendet. — Demgegeniiber betont R., sowohl Selbsttranszendenz als auch
Selbstverwirklichung gehoren zur christlichen Berufung, jedoch sei das erste Ursache
und das zweite Wirkung, und nicht umgekehrt (267).
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In Teil T (31-68), allgemeine Voraussetzungen, skizziert R. seinen Ansatz, der
Aspekte der Theologie, Philosophie, Phanomenologie, Sozial- und Tiefenpsychologie
enthilt. Es gelte, diese verschiedenen Ansitze, die einen bruchstiickhaften Beitrag zum
Verstindnis der menschlichen Natur leisten, zu einer vollstindigeren Sicht zu ntegrie-
ren. R. bedient sich der transzendentalen Methode Lonergans, um die anthropologi-
schen Komponenten zu ordnen und in Beziehung zur Theologie zu setzen. Eine
christliche Anthropologie miisse in der Lage sein, sowohl die neueren Errungenschaf-
ten der Humanwissenschaften zu integrieren als auch der christlichen Offenbarung ge-
recht zu werden. ,Der Leitgedanke besteht darin, eine anthropologische Wende der
Theologie und eine theologische Wende der Anthropologie zu férdern und so zu ver-
kniipfen, daf beide Wenden zu einer christlichen Anthropologie fithren® (66).

In Teil IT (71-458), Bemerkungen zu einer christlichen Anthropologie, entfaltet R.
seine Sicht des Menschen. Zuerst betont er die Bedeutung des affektiven Unbewufiten
und der Verdringung und nennt sie ein urspriingliches Element der conditio humana
(83). Damit beabsichtige er keineswegs, die Psychoanalyse, die Theorie Freuds oder
dessen Metapsychologie unbesehen in eine christliche Anthropologie zu iibernehmen.
Es bedeute allerdings, dal das Unbewufite im Leben jedes normalen Menschen stark
und aktiv ist, viele seiner Handlungen durchdringt und Verinderungen grofien Wider-
stand entgegensetzt. — R. referiert hier mehrere Autoren, die sich der Dialektik von Be-
wufitem und UnbewufBStem stellen. Im besonderen unterstreicht er die Ubereinstim-
mung von H. Ey, P. Ricceur, K. Wojtyla. Die Konvergenz dieser drei Autoren sei um
so erstaunlicher als Ey Kliniker, Ricceur Philosoph, und Kardinal Wojtyla Philosoph
und Theologe ist. Alle drei betrachten den Menschen in seiner Totalitit, betonen die
bipolare Organisation der menschlichen Psyche, nehmen subjektive Erlebnisse (Emo-
tionalitit) ernst, unterstreichen die Wichtigkeit des Unbewufiten in der Dynamik der
Person, leugnen jedoch dessen Vorherrschaft vor dem Bewufiten. Bewufite und unbe-
wuflte Krifte erzeugen dialektische Spannungen in der Person, sie reprisentieren den
Streit zwischen dem Korper und den Emotionen auf der einen Seite, und den spirituel-
len und moralischen Fahigkeiten auf der anderen Seite. Trotz dieser Dialektik besitze
der Mensch bewufite Freiheit und konne diese Freiheit genieflen oder durch sie leiden.
Der Primat der Vernunft und der menschlichen Freiheit werde durch diese Autoren
neu bestitigt, obwohl Vernunft und Freiheit begrenzt bleiben. — R. unterscheidet zwei
grundlegende Motivationskategorien: das fiir die eigene Person Wichtige (Bediirf-
nisse), und das an sich Wichtige (Werte). ,Sowohl das fiir mich Wichtige als auch das
an sich Wichtige ist gleichzeitig in unserer Motivation vorhanden, auch wenn das eine
das andere tiberwiegen kann® (132). Der Mensch lebe von der Natur aus in einer
Grunddialektik von Kriften, die ihn tiber sich selbst hinausfuhren, und von Kriften,
die ihn an sich selbst fesseln. Diese Grundspannung, die sein Streben kennzeichnet,
kann oft nur dadurch ausgehalten werden, daff unannehmbare Handlungstendenzen
verdringt werden. — Beziiglich der Dynamik des Ich unterscheidet R. zwischen Real-
Ich (alle Charakteristika, die ein Mensch tatsichlich hat) und Ideal-Ich (was der
Mensch tun oder sein méchte). Die Grundspannung des Menschen zeige sich zwischen
diesen beiden Strukturen. Weil der Mensch sich von Natur aus auf eine Hierarchie von
Werten und Zielen ausrichten kénne, lebe er in einer stindigen Spannung zu seinem
Real-Ich. ,Je freier ein Mensch ist, desto mehr kann er sich selbst dadurch itbersteigen,
dafl er moralische und religiése Werte lebt, und umgekehrt, je eingeschrinkter seine
innere Freiheit ist, desto verschlossener ist er gegeniiber selbsttranszendenten Werten®
(172). Die Spannung zwischen dem auf Selbsttranszendenz ausgerichteten Ideal-Ich
und dem sich widersetzenden Real-Ich driicke sich in drei verschiedenenen Formen, die
R. ,Dimensionen® nennt, aus. In der ersten Dimension ist sich die Person dieser Span-
nung, d.h. der Krifte die sie bewegen, bewufit und insofern fiir ihre Entscheidungen
verantwortlich. In der zweiten Dimension wirken bewufite und unbewufite Krifte zu-
sammen. R. nennt sie die Dimension ,unbewufiter Inkonsistenzen®, weil unbewufite
Anteile des Real-Ichs im Gegensatz zum Ideal-Ich stehen, und gleichzeitig bewufite
Anteile des Real-Ichs in Ubereinstimmung mit dem Ideal-Ich sind. In der dritten Di-
mension sind die natiirlichen Werte die treibenden Krifte. In dieser Dimension zeigt
sich, ob die Grundspannung sich innerhalb einer gesunden seelischen Grundstruktur
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entfalten kann, oder in Pathologie (Neurose, Psychose, Personlichkeitsstérung) ausar-
tet. Hier kritisiert R. die Definitionen seelischer Stérungen des DSM III (Diagnostic
and Statistical Manual of Mental Disorders) der American Psychiatric Association,
denn diese enthalten keinerlei Hinweise auf das was ,sein soll®, auf selbsttranszen-
dente Werte. Die Psychologie, die dort zum Ausdruck kommt, nennt er ,,sikularisierte
Psychologie“! ,Leider wird diese sikularisierte und anthropologisch unvollstindige
Psychologie an den meisten Universititen doziert” (188).

In seinem Entwurf einer Anthropologie der christlichen Berufung (231-362) begreift
R. Berufung als dialogisches Geschehen zwischen Gott und Mensch. Es bestehe eine
genuine Ubereinstimmung zwischen dem wozu Gott den Menschen beruft, und dem
was der Mensch als Grundfrage seiner Motivation erlebt, d. h. eine Ubereinstimmung
zwischen den theologischen und anthropologischen Komponenten dieses dialogischen
Geschehens. R. will aufzeigen, wo Theologie und Anthropologie konvergieren. Dabei
soll die philosophische Anthropologie (Ansatz Lonergans) kliren, ob das menschliche
Motivationsgefiige fiir einen solchen Dialog iiberhaupt geeignet ist, die Theologie soll
prézisieren, wozu der Mensch von Gott berufen ist und die Humanwissenschaften sol-
len zeigen, wie das Mortivationssystem der Einzelpersonen fiir einen derartigen Dialog
disponiert ist. — Auf der Suche nach einem vollstindigeren Bild der menschlichen Per-
son versucht R., die psychologische Sicht des Menschen mit anthropologischen Ge-
sichtspunkten philosophischer und theologischer Art zu integrieren. Seine Theorie der
selbsttranszendenten Konsistenz besagt, daff ein Mensch sich um so mehr auf objektive
Werte hin ubersteigen kann, je stimmiger (konsistenter) sein Motivationsgefiige ist. —
R. wihlt bei der Entfaltung seiner Anthropologie christlicher Berufung einen norma-
tiv-deduktiven Weg, der von allgemeinen Uberlegungen zur Metaphysik der Person
und der theologischen Anthropologie ausgeht und zur Beschreibung spezifischer
Handlungsarten einzelner Personen fiihrt. Diese Art des Vorgehens profitiert aller-
dings von seinen fritheren Untersuchungen zur christlichen Berufung, in denen er sich
einer induktiv-empirischen Methode bediente (304).

Unter dem Titel, ,Einige pastorale Implikationen® (363-458), zieht R. zahlreiche
Schluftfolgerungen fiir die Ausbildung geistlicher Berufe (Priester, Ordenlseute), fiir
das Zusammenleben und die Leitung geistlicher Gemeinschaften, kirchlicher Institu-
tionen und Ausbildungsstitten. Dabei geht er von der pastoralen Grundregel aus, dafl
ein Mensch seinem Ruf als Christ um so besser folgen kann, je reifer er in jeder der
beschriebenen drei ,Dimensionen® ist. Zur Reifung in der ersten Dimension (bewufite
Spannung zwischen Ideal-Ich und Real-Ich) helfen die Mittel der traditionellen As-
kese, wie z. B. Gebet, sakramentales Leben, Gewissenserforschung, Exerzitien, geistli-
che Begleitung. Zur Reifung in der dritten Dimension (Pathologie) sind Hilfen zur
Uberwindung pathologischer Konflikte angeraten (z.B. Psychotherapien). Seine be-
sondere Aufmerksamkeit schenkt R. aber der ,,vergessenen zweiten Dimension®! Diese
Dimension umfasse den Grofiteil des tiglichen christlichen Lebens. In dieser Dimen-
sion gehe es darum, die Widerspriiche zwischen den unbewufiten, verdringten Impul-
sen und dem bewufiten ,Schein des Guten® aufzulésen. Dazu entwickelte R. am
Institut fiir Psychologie der Pipstlichen Universitit Gregoriana in Rom eine tiefenpsy-
chologisch geprigte Form der personlichen Begleitung, die er ,Gespriche zur affekti-
ven und geistlichen Reifung® (vocational growth sessions) nennt (389). Selche
Gespriche sollen dem Kandidaten helfen, unbewufite Widerspriiche (Inkonsistenzen)
der zweiten Dimension zu iiberwinden, sich selbst, einschliefSlich der unbewufiten An-
teile seiner Persénlichkeit, besser kennenzulernen und seine Motivation einer griindli-
chen Priifung zu unterziehen. Dies geschehe in einer Atmosphire des Verstehens, des
gegenseitigen Vertrauens und der briiderlichen Ermutigung und Hilfe von seiten des
Begleiters (389). — Abschliefend verweist R. nochmals auf die Botschaft des Gleichnis-
ses vom Sdmann. Wenn die Menschen sich nicht selbst dndern, sind alle Versuche, die
Gesellschaft zu dndern, zum Scheitern verurteilt. Die bewufiten und unbewufiten Wi-
derspriiche und Disharmonien im Innersten des Menschen sind es, die die dufieren Un-
gerechtigkeiten und Zerrissenheiten der Gesellschaft hervorrufen und aufrechterhal-
ten (455). Daher miisse jeder menschliche Fortschritt und jede menschliche Befreiung
mit einer Verinderung des Menschen von innen her beginnen (455).
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Abgesehen von der Redundanz vieler Ausfithrungen diirfte die Lektiire dieses Bu-
ches fiir einen Leser, der die fritheren Veréffentlichungen des Autors nicht kennt, sehr
miihsam sein! Der hier vorgelegte Entwurf, philosophische, theologische und psycho-
logische Ansitze zu einer christlichen Anthropologie zu integrieren, kann beim Rez.
den Verdacht nicht ausrdumen, dafl der Autor aus Philosophie und Psychologie nur
jene Ansitze auswihlte, die seiner Uberzeugung nach ein christliches Menschenbild
unterstiitzen und ,beweisen®. So betrachtet er die Psychologie streckenweise nicht
mehr erfahrungswissenschaftlich, sondern normativ. Durch seine hiufig pauschale Ab-
qualifizierung zahlreicher psychologischer Ansitze als unakzeptabel und sikular, er-
weckt er den Eindruck, eine bewufit ,,christliche Psychologie® prisentieren zu wollen.
Sein pidagogisches Anliegen, den Menschen zu helfen, in ihrer Berufung menschlich
und geistlich zu reifen, verdient gewiirdigt zu werden! In seinen diesbeziiglichen Aus-
fithrungen findet der Rez. den Autor auch viel iiberzeugender. Im angekiindigten Band
II sollen wesentliche Thesen von Band I anhand neuerer Forschungsergebnisse tiber
geistliche Berufe bestatigt werden. H. GoLLER S8.].

4., Praktische Theologie

First, WALTER, Praktisch-theologische Urteilskraft. Auf dem Weg zu einer symbolisch-
kritischen Methode der Praktischen Theologie (Studien zur Praktischen Theologie
32). Zirich — Einsiedeln — K6ln: Benziger 1986. VII, 660 und 157 S.

Nachdem der Autor, Pastoraltheologe an der Universitit Bonn, schon mit einer gro-
fen Dissertation iiber den Tibinger Theologen Johann Baptist Hirscher hervorgetre-
ten war (Wahrheit im Interesse der Freiheit. Eine Untersuchung zur Theologie J. B.
Hirschers (1788-1865) [TThS 15], Mainz: Griinewald 1979), ist hier nun seine monu-
mentale Habilitationsschrift iiber Grundlagenfragen der Praktischen Theologie vorzu-
stellen. Die Verbindung zwischen beiden Arbeiten schafft wohl die spezifische
Denkform Hirschers, die sich durch den dezidiert geschichtlichen Standpunkt, das
praktische Interesse und die geistige Freiheit auszeichnet. In seinem opus magnum ord-
net F. nun Hirscher theologiegeschichtlich als eine typische Gestalt der Tiibinger
Schule ein und beerbt ihn in seinen aktuellen Impulsen (65-88).

Die ,Praktisch-theologische Urteilskraft® stellt ein magistrales Werk dar, das so-
wohl im Gesamtduktus als auch in der Detaildarstellung den hohen Anspruch seines
Titels iiberzeugend einlést. Es unternimmt nicht weniger als den Versuch, iiber die
Neuinterpretation der Praktischen Theologie als sapiential verfafite Handlungswissen-
schaft die ,Vorhut eines Paradigmenwechsels in der gesamten Theologie® (379) auszu-
bilden. Ziel der Arbeit ist die Suche nach einem Beurteilungsprinzip pastoral-kirchli-
chen Handelns, das F. im Anschluf an Kants dritte Kritik ,,Urteilskraft® nennt, die
freilich, tiber Kant hinaus, ,praktisch-theologisch® ist, weil sie, praktische Erfahrung
des Christlichen und theologische Reflexion umfassend, die dialogisch vermittelte Ein-
heit pastoral-praktischer und theologisch-wissenschaftlicher Kompetenz bildet. — Die
Suche nach dieser Urteilskraft und ihren Grundstrukturen fihre F., nicht zuletzt auf-
grund der erwihnten geschichtlichen Denkform, anhand dreier Gegenstandsbereiche
durch, die zwar relativ unabhingig voneinander sind, aber zu wechselseitig erginzen-
den Ergebnissen fithren. Den ersten Gegenstandsbereich (= I. Teil der Arbeit) bildet
eine ideengeschichtliche Rekonstruktion der katholischen Tiibinger Schule, bei der die
Wirkungsgeschichte des von J.S. Drey inaugurierten Systemprogramms auf den
Grundcharakter der Tiibinger Theologie als einer fundamental-praktischen, weisheit-
lichen Glaubenswissenschaft hin durchgespielt wird, nicht ohne auf die zentrale Aporie
zu verweisen, dafl die Analogie in die und von der idealistisch geprigten Dialektik ,ver-
schlungen® wird; nur durch eine im christlichen Gemeinsinn realisierte Dialogik kann
die analogia fidei wieder zu threm Recht gegeniiber einer als Dialektik sich zeigenden
analogia entis gelangen. Uber die im ersten Teil errreichte Einsicht in die Struktur der
Urteilskraft als reflektierte christliche Weisheit und als ,Instanz analoger Theorie-Pra-
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