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ZUR EINFUHRUNG

“Schlanke Produktion” ist im Bereich der Industrie ein Schlagwort unserer Zeit.
Auch unser Jahrbuch soll nach dem Willen des herausgebenden “Arbeitskreises
fiir evangelikale Theologie” und des BROCKHAUS-Verlags eine Verschlankung
erfahren. Sie soll sich (bei wachsendem “Angebot” an Beitrdgen!) sowohl im
Gesamtumfang des Jahrbuchs, als auch im Umfang der ecinzelnen Beitrége,
besonders der Rezensionen zeigen. So kommt es, daBB der Aufsatzteil des 12.
Jahrgangs sieben Aufsitze bringt:

Ralf Albrecht, bis 1997 im Tiibinger Albrecht-Bengel-Haus fir das Alte
Testament zusténdig, hat sich in seinem Beitrag “Sithne und Stellvertretung in
Jesaja 53" mit einem in der (neutestamentlichen!) Forschung derzeit heil
diskutierten und aus evangelikaler Sicht duBerst wichtigen Thema befalit. Mark
Seifrid, Dozent fiir Neues Testament am Southern Baptist Theological Seminary
in Louisville (USA) ist wéahrend eines Forschungsaufenthalts in Tiibingen der
Frage nachgegangen, ob das bei uns géngig gewordene Verstindnis von “Gottes
Gerechtigkeit” tatsichlich den biblischen Aussagen entspricht und hat einen
Teilaspekt in dem Aufsatz “Gottes Gerechtigkeit im Alten Testament und bei
Paulus” zusammengefalit. In die amerikanische Forschung zieht es auch Eckhard
J. Schnabel. Er ist seit Sommer 1998 als Dozent fiir Neues Testament am Trinity
Evangelical Seminary titig und legt im “Jahrbuch” noch einmal thesenartige
Uberlegungen iiber “Urchristliche Glossolalie” vor. In den Umkreis der
Urgemeinde gehoren auch die exegetischen Einsichten zu Apg 2,42-47. die
Ulrich Wendel vor der Pastorenschaft der Evangelisch-freikirchlichen Gemeinden
gehalten hat. Karsten Lehmkiihlers theologiegeschichtlichen Vortrag “Geschichte
durch Geschichte iiberwinden” setzt die Tradition fort, im JETh Referate zu
dokumentieren, die die Preistriger des Johann-Tobias-Beck-Preises bei dessen
Verlethung gehalten haben. Wilhelm Faix hat “Entwicklungspsychologische
Erkenntnisse (der frithen Kindheit) und ihre Bedeutung fiir Familie und
Gemeinde” zusammengetragen, angesichts der sich wandelnden Beurteilung der
Psychologie auch im evangelikalen Raum gewil eine lesenswerte Studie. Von
mir selbst stammen schlieBlich einige “Bemerkungen zur Theologie der
Stephanusrede”, ein Aufsatz, der inhaltlich an meine Dissertation von 1982
ankniipft und durch eine Bitte von Howard Marshall und Bruce Winter um
Mitarbeit an einem englischsprachigen Sammelband zur Theologie der
Apostelgeschichte angeregt wurde.



Dank zu sagen gilt es wiederum nicht nur den Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern
des BROCKHAUS-Verlags sowie dessen Leiter, Dr. Ulrich Brockhaus, selbst,
sondern auch Herrn Dipl. Theol. Ulrich Harst, der das Typoskript hergestellt hat.
[Unser Dank gilt zudem der “Thurn-und-Taxis-Stiftung” und deren Kuratorium,
die einen groBziigigen Beitrag zu den Druckkosten gegeben hat. Die Herausgeber
hoffen, daB auch der 12. Band des Jahrbuchs auf Interesse stoft und ebenso

anregend wie vielleicht aufregend wirkt.

Heinz-Werner Neudorfer
Weil im Schénbuch, im Mérz 1998






Ralf Albrecht

Siihne und Stellvertretung in Jesaja 53'

Die Rede von der Sithne und Stellvertretung ist neu ins Gerede gekommen. Hat
sich in den siebziger und achtziger Jahren durch den EinfluB der sogenannten
"Biblischen Theologie" die Rede von der Siihne als salonfihig erwiesen, so ergibt
sich im Moment eine gegenldufige Tendenz. Worin sie begriindet liegt, wird zu
fragen bleiben. Konnte es zum Beispiel sein, daB es der Sithneauffassung, wie sie
sich im Zuge von H. Gese” durchgesetzt hat, durch die ihr inhirente Problematik
an Durchschlagskraft und Moglichkeit zur Entgegnung auf neoliberale Sithnekri-
tik fehlt?

Ihren Ausgangspunkt nehmen alle sithnekritischen Ansétze bei der Christolo-
gie. Hier zeigt sich allerdings, daB die Diskussion sich letztlich auf wenige neu-
testamentliche Zentraltexte und ihre alttestamentlichen Wurzeln beschrénkt. Von
daher ist es eine wichtige Aufgabe, neues Licht in die Diskussionen um die bibli-
schen Vorgaben zum Thema Sithne und Stellvertretung zu bringen.

Kein anderer Text spielt dabei, zumindest wirkungsgeschichtlich und aus der
Sicht derer, die Siihne bestreiten, gesehen, fiir die Frage von Siithne und Stellver-
tretung eine so bedeutende Rolle wie Jes 53. Es lohnt sich, ihn® und seine Aussa-
gen zu Sithne und Stellvertretung genauer zu betrachten. Dies soll so geschehen,
daB zuniichst die bereits einige Probleme bietende Textvorlage (1.) und Uberset-
zung (2.) in den Blick genommen wird sowie die fiir das Thema nétigen Einlei-
tungsfragen zum Abschnitt in gebotener Kiirze angegangen werden (3.), bevor
die beiden Themen Stellvertretung (4.1.) und Sithne (4.2.) in Jesaja 53 naher be-
leuchtet werden. Danach soll von den Ergebnissen her eine Auslegung von Jes 53
(5.) geboten werden, bevor Ausfithrungen zur neutestamentlichen Wirkungsge-
schichte (6.) die Abhandlung abschliefen.

1. Textvorlage

TR A2 XY O may Seopr mn 13 s52
D37 o Yy wizs 14 52

1 Damit ist im folgenden immer abkiirzend Jes 52,13 - 53,12 bezeichnet.

2 Als bahnbrechender und grundlegender Aufsatz kann gelten: H. Gese, Die Sithne, in: Zur
biblischen Theologie. Alttestamentliche Vortriage, Tiibingen 21983, 85-106. Bezeichnender-
weise 1st in diesem ganzen Aufsatz, abgesehen von einer abstreitenden Anmerkung, nicht von
Jes 53 die Rede.

3 Zur umfassenden Beschiftigung mit Jes 53 sei auf die Bibliographie von W. Hillstrung und
G. Feine verwiesen, in: B. Janowski/P. Stuhlmacher (Hrsg.), Der leidende Gottesknecht. Je-
saja 53 und seine Wirkungsgeschichte, Tiibingen 1996, 251-271.
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2. Ubersetzung und Textfeststellung’

52,13: Siehe, mein Knecht wird Gelingen haben,

er wird sich erheben und getragen werden (erhaben sein)
und sehr hoch sein.

52,14: Dabei (wie) entsetzten sich iiber Dich’ viele,

so verdorben von Menschen war sein Aussehen
und sein Anblick von Menschenkindern.

52,15: So werden viele Vélker besprengt® sein,

iiber ihn ihren Mund schlieBen Konige.
Denn was ihnen nie erzihlt wurde, sehen sie,
und was sie nie horten, nehmen sie wahr.

53,1: Wer hat geglaubt unserem Horbaren,

und der Arm JHWHs, an wem wurde er geoffenbart?

53,2: Er ging auf wie ein Reis vor ihm’

und wie eine Wurzel® aus der Erde der Diirre.
Kein Ansehen war ihm und kein Schmuck,

so daB wir ihn gesehen hétten’,

und es war kein Aussehen,

so daB wir thn begehrt hétten.

53,3: Verachtet und verlassen von Menschen,

Mann der Schmerzen und Gedemiitigter der Krankheit;
und wie einer, vor dem man'® das Gesicht verbirgt,
verachtet, und wir nahmen ihn nicht wahr.

8

9

Zu Fragen der Textkritik im einzelnen vgl. die Diskussion in den Anmerkungen bei H.-J.
Hermisson, Das vierte Gottesknechtslied im deuterojesajanischen Kontext, in: B. Janows-
ki/P. Stuhlmacher (Hrsg.), Der leidende Gottesknecht. Jesaja 53 und seine Wirkungsge-
schichte, Tiibingen 1996, 1-25: 6-8.

Als lectio difficilior nicht in 3. pers. sg. zu andern; gegen H.-J. Hermisson, Gottesknechts-
lied, 6 Anm, 12.

Kultischer Terminus; im Sithneritus zuhause; Deutung jedoch derz=it im Sinne einer Abstrei-
tung kultischen Sprachgebrauchs in Jes 53 umstritten; vgl. H.-J. Hermisson, Gottesknechts-
lied, 9. G. v. Rad, Predigt-Meditationen, Géttingen 1973, 73 will als Antithese zum folgen-
den Halbvers tibersetzen mit "er wird aufspringen lassen"”.

Das Suffix des MT bezieht sich wohl auf JHWH; eine andere sinnvolle Alternative (reflexiv
bzw. Uminderung in Suffix 1. Pers. pl. bei H.-J. Hermisson, Gottesknechtslied, 6 Anm. 16)
stellt sich nicht.

Kann evtl. auch Stamm, Stengel bedeuten; vgl. H. Haag, Der Gottesknecht bei Deuterojesa-
ja, EdF 233, Darmstadt 1985, 175.

Halbverstrennung gegentiber MT verandert.

10 Ewtl. auch "er" (JHWH), da der Ausdruck sonst im AT eigentlich nur als terminus fir Ge-

richtshandeln JHWHSs vorkommt.
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53.4: Nur, unsere Krankheiten, er trug sie
und unsere Schmerzen lud er auf.
Aber wir hielten ihn fiir einen Gezeichneten,
einen Geschlagenen Gottes und Gedemiitigten.
53,5: Und er wurde durchbohrt wegen unserer Siinde,
geschlagen wegen unserer Schulden.
Die Strafe unseres Friedens auf ithm,
und durch seine Strieme Heilung fiir uns.
53,6: Wir alle irrten wie Kleinvieh,
jeder sichtete seinen Weg,
aber JHWH lieB ihn treffen die Schuld von uns allen.
53.7: Gepeinigt, und er duldete,
und er 6ffnete nicht seinen Mund,
wie ein Lamm, zur Schlachtung gefiihrt,
und wie ein Mutterschaf vor seinem Scherer verstummt
und den Mund nicht auftut.
53,8: Weg von Gefingnis und Recht wurde er weggenommen,
und sein Geschlecht, wer sorgt sich darum?
Denn er wurde abgeschnitten vom Land der Lebendigen;
wegen der Siinde meines'' Volkes getroffen'? fiir es.
53,9: Und man gab mit Ubeltitern sein Grab
und mit Reichen seine Grabstitte,
obwohl er nicht Frevel tat
und Liige nicht in seinem Mund war.

53,10: Aber JHWH hat Gefallen an seinem Zerschlagenen,
1aBt erstarken, wenn seine Seele zum Schuldopfer sich setzt.
Er wird Samen sehen, die Tage werden sich verlangern;
und was JHWH gefillt, wird durch seine Hand gelingen.
53,11: Aus der Miihsal seiner Seele wird er sehen,
er sattigt sich an seiner Erkenntnis.

Als Gerechter wird gerecht sein'® mein Knecht vor vielen,
denn ihre Schulden, er lud sie auf.
53,12: Darum will ich ihm Anteil geben bei vielen"!

11 Textkritisch ist eine Gléttung zu 1Y nicht zu verantworten (gegen H.-J. Hermisson, Gottes-
knechtslied, 8 Anm. 29).

12 Punktuation des MT veréndert ins Passivische.

13 Keine Dittographie (gegen H.-J. Hermisson, Gottesknechtslied, 8 Anm. 39), sondern eine Art
figura etymologica, die in besonderer Weise das gerechte Leiden des Gottesknechts betont.

14 Zu dieser Ubersetzungsvariante vgl. E. Kutsch, Sein Leiden und Tod - unser Heil. Eine Exe-
gese von Jes 52,13-53,12, BSt 52 (1967), 37f, auch H-J. Hermisson, Der Lohn des



Sithne und Stellvertretung in Jesaja 53 11

und mit Méchtigen wird er Anteil haben an Beute,
dafiir daB er seine Seele ausschiittete in den Tod
und gerechnet wurde unter die Frevler.

Und er trug die Siinde der Vielen

und fiir die Frevler trat er ein.

3. Abgrenzung, Gattung, Gliederung

Gottesknechtslieder' sind innerhalb von Jes 40 - 55 eine eigene Gattung, Bei den
Gottesknechtsliedern ist schon die Abgrenzung schwierig. Erstmals durch Duhm
entdeckt'®, sind zu benennen 42,1-4 (5-9); 49,1-6 (7 [8]-12 [13]); 50,4-9 (10-11);
unumstritten 52,13 - 53,12.

Stilistische und semantische Anklédnge an die anderen Gottesknechtslieder fin-
den sich in Jes 53 viele. Das einleitende 1177 z. B. kniipft an den Beginn des er-
sten (42,1) und den SchluB des dritten (Jes 50,9) an'’. Auch die Tatsache, daB wir
iiber ein Er-Lied und zwei Ich-Lieder nun in Jes 53 wieder zu einem Er-Lied zu-
riickkehren'®, spricht fiir ihren Bezug aufeinander.

Und doch ist dieses vierte Lied ein besonderes, mag die Auslegung der gesam-
ten Gottesknechtslieder in eine Richtung nur schwer gelingen. Ein neueres Bei-
spiel dafiir ist der Versuch, eine diachrone Auslegung anzufertigen, in der zwar
Jes 53 mit erwahnt und auf das erlittene Leiden des Knechtes zum Zeugris fiir
das Gottesvolk gedeutet wird, dieser Abschnitt aber im Gegensatz zu den anderen
Liedern in einer weiter postulierten Rezeptionsgeschichte der Liedern innerhalb
von Jes 40ff so gut wie keine Rolle mehr spielt'®. Es findet sich keine weitere
Parallele im Jesajabuch zu dem in Jes 53 Geschilderten.

Knechts, in: Die Botschaft und die Boten, FS H. W. Wolff, Neukirchen-Vluyn 1981, 269-
287 286.

15 Dieser von B. Duhm geprigte Begriff ist hier als terminus technicus verwendet; es soll damit
noch keine formgeschichtliche Festlegung getroffen sein.

16 Vgl. H. D. PreuB, Deuterojesaja. Eine Einfilhrung in seine Botschaft, Neukirchen-Viuyn,
1976, 92.

17 B. Janowski, Er trug unsere Siinden. Jesaja 53 und die Dramatik der Stellvertretung, in:
Gottes Gegenwart in Israel. Beitrdge zur Theologie des Alten Testaments, Neukirchen-Vluyn
1993, 303-326: 313 spricht von "Stichworttechnik".

18 Vgl. M. Weippert, Die "Konfessionen" Deuterojesajas, in: R. Albertz u.a. [Hrsg ], Schop-
fung und Befreiung, FS C. Westermann, Géttingen 1989, 104-115: 109.

19 Siehe O. H. Steck, Gottesvolk und Gottesknecht in Jes 40-66, in: JBTh 7 (1992), 51-75.
Einzig Jes 56.9 - 57,21 soll hier einen Riickbezug auf Jes 53 enthalten, doch der Heilsmittler
"handelt aber im Unterschied zu Jes 53 nicht durch sein Leiden, sondemn durch die Kundgabe
des Jahweworts an Israel" (O. H. Steck, Gottesvolk, 69). Gerade das aber ist doch in Jes 53
das Besondere, nicht die Mittlerschaft allein!



12 Ralf Albrecht

Den Rahmen von Jes 53, dieses vierten Gottesknechtsliedes bilden eine ein-
und ausleitende Gottesrede®, die jeweils die Thematik der Erhéhung des Gottes-
knechtes in 3. Person (Ausnahme 52,14a 2. Person) zum Inhalt haben. Darin ein-
gebettet findet sich ein Stick prophetischer Rede iiber den Gottesknecht in 3.
Person. Dessen Abgrenzung ist umstritten. Kaiser” will schon ab 53,7 erneut
Gottesrede annehmen, des "2 in 53,8 wegen. Daran stort jedoch das doppelte
JHWH in 53.10. Hermisson setzt ebenfalls eine Zésur nach 53,6. Fir ihn steht
53,7 als strukturelle Mitte von Jes 53 fest. Allerdings wird diese Beobachtung
nicht exegetisch ausgewertet. Wohl deshalb, weil sie von strukturanalytischen
Gesichtspunkten her nicht zwingend ist. Aber praktisch unstrittig kénnen wir von
drei groBen Teilen ausgehen: einer einleitenden JHWH-Rede, einem Wir-Bericht
und einer ausleitenden JHWH-Rede.

Die Wir-Rede vom Leiden und der Erhohung des Gottesknechtes 53,1-11a ist
in den Scharnierstellen ausdriicklich eingeordnet (vgl. 52,15 und 53,1 bzw.
53,11a und 53,11b)%. Ihre innere Struktur ist nicht einfach zu bestimmen. Am
chesten besteht sie wiederum in sich aus weiteren drei Teilen, die symmetrisch
angeordnet sind, auf den mittleren Teil als das Zentrum weisen und sich inhalt-
lich dadurch voneinander abgrenzen, da zunéchst die Erniedrigung des Gottes-
knechtes (53,1-3), dann das stellvertretende Leiden als Zentrum des ganzen Got-
tesknechtsliedes (53,4-9) und zuletzt die Errettung aus der Erniedrigung (53,10~
11a) geschildert wird. Stilistisch lassen sich diese drei Teilc durch die jeweiligen
Signalworter abgrenzen. 53,1 setzt mit einem Fragepartikel neu ein, 53,4 bringt
das betont adversative 12% und 53,10 setzt sich als Untereinheit durch die adver-
sative Einfithrung des Tetragramms ab. Auch ist 53,10-11a als eigener Abschnitt
durch das zweimalige, sonst in Jes 53 nicht gebrauchte 2 kenntlich gemacht.

Die Rahmenabschnitte machen sich auch durch die Verwendung des Stich-
worts "2°27" als eine Einheit kenntlich: "Only in these sections does the key
concept of the 'many' occur">*. Mit dem Stichwort "die Vielen" sind 52,14 und
53,11f eng aufeinander bezogen. Auch benennen die Rahmenabschnitte jeweils
die Wirkung der Erniedrigung und Erhohung im Blick auf den Gottesknecht und
im Blick auf die anderen ("die vielen"). Wihrend dies in 52,13-15 in der Reihen-
folge Knecht - viele geschieht, wird es am Ende in 53,11b.12 variiert durch die
Reihenfolge viele - Knecht - viele.

Im Schaubild 148t sich die Gliederung so darstellen:

20 C. Westermann, Das Buch Jesaja: Kap. 40-66, Géttingen 1986, 206f. Vgl. auch J. Begrich,
Studien zu Deuterojesaja, ThB 20, Miinchen 1969, 62.

21 O. Kaiser, Der Konigliche Knecht. Eine traditionsgeschichtlich-exegetische Studie iiber die
Ebed-Jahwe-Lieder bei Deuterojesaja, Gottingen 1962, 87.

22 H.-J. Hermisson, Gottesknechtslied, 10.

23 Vgl. H.-J. Hermisson, Gottesknechtslied, 10.

24 J. A. Motyer, The Prophecy of Isaiah. An Introduction and Commentary, InterVarsity Press,
1993, 423,
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A: Rahmen:  Erhéhung des Knechtes JHWHSs durch Emiedrigung - Gottesrede (52,13-15)

B: Emiedrigung des Gottesknechtes (53,1-3)
C: Stellvertretendes Siihneleiden des Gottesknechtes (53,4-9)
Bekenntnis der Stellvertretung und Stihne (4-6)

Stellvertretendes Leidensschicksal (7-9)

B': Errettung des Gottesknechtes (53,10-11a)

A': Rahmen:  Erhéhung des Knechtes JHWHs - Gottesrede (53,11b-12)

Mit dieser symmetrischen Gliederung ist der Mittelteil C als zentraler Teil des
Gottesknechtsliedes erwiesen.

In der Forschung sind grundsétzlich besonders zwei Fragen umstritten: Offen
ist zum einen die Frage der Gattung”. Verschiedene formgeschichtliche Hinter-
grinde werden erwogen: Handelt es sich um psalmische Elemente des Klagelie-
des oder Dankliedes des einzelnen?*® Lehnt sich die Sprache an juristische Ter-
mini an?”’ Oder ist "die (nachtriigliche?) Niederschrift der Liturgie einer Trauer-
feier zum Gedenken an einen Toten"*® die Grundlage? Auch wird als Hintergrund
Biographieliteratur der Umwelt erwogen®’.
~ Hier wird noch zu zeigen sein’®, daB sich speziell durch das vierte Gottes-

knechtslied kultischer Sprachgebrauch zieht - eine formgeschichtliche Auswer-
tung dieses Befundes steht noch aus.

25 Grundlegend dazu K. Baltzer, Zur formgeschichtlichen Bestimmung der Texte vom Gottes-
knecht im Deuterojesaja-Buch, in: Probleme biblischer Theologie. FS G. v. Rad, Minchen
1971, 27-43.

26 So vor allem J. Begrich, Studien, 65. Dabei muf er allerdings konstatieren, daB eine Rede in
der 3. Person von einer Person in Todesnot und deren Rettung singular ist, wenn er es auch
als einen marginalen Unterschied zur von ihm benannten Psalmensprache ansehen will. Auch
B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 314 nennt als Hintergrund die Sprache der Klagelieder
des einzelnen. Er fithrt im Blick auf "die vielen" als Beispiel Ps 3,2f; 31,12-14 an.

27 Sinn ware dann, daB "ein himmlisches Gericht den 'Knecht' in seiner Amtsfithrung rehabili-
tiert" (K. Baltzer, Zur formgeschichtlichen Fragestellung, 40).

28 Dieser Vorschlag stammt schon von H. Jahnow, Das hebriische Leichenlied, BZAW 36,
1923, Er wird z. B. aufgenommen von W. Grimm, Deuterojesaja. Deutung - Wirkung - Ge-
genwart, Stuttgart 1990, 406. Dagegen ist einzuwenden, daB es fur ein Leichenlied unge-
wohnlich wire, wenn "jede Rithmung des Toten fehlt" (H.-J. Hermisson, Gottesknechtslied,
11). Gerade die Totenklage weifl nichts von der Erhohung des Gottesknechts. Sie wird erst
aus anderer Perspektive erkenntlich.

29 K. Baltzer, Zur formgeschichtlichen Bestimmung, 29: "Idealbiographie”.

30 Vgl bes. unter 4.2.
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Noch kontroverser wird diskutiert, wer mit dem Gottesknecht gemeint sein
konnte®': handelt es sich um eine Einzelperson oder ein Kollektiv? Wenn eine
Einzelperson™, ist es dann der Prophet™? Oder ein Konig**? Oder eine messiani-
sche Gestalt? Oder direkt messianisch-christologisch? Wenn ein Kollektiv, ist es
auf Israel als Volk zu deuten?”® Sind die darauf evtl. hin zu deutenden Texthin-
weise (Jes 42,1; 49.3; 52,13) spatere Eintrag,ungen?36 Oder ist der Gottesknecht
eine historisch nicht mehr greifbare Gruppe? Oder die anonyme Prophetenschule
des Dtrles?”’

Eine Deutung auf eine bestimmte Personengruppe ist m. E. eher unwahr-
scheinlich. Die Parallelen, daB von einer solchen Gruppe in der 1. Person sing,
die Rede ist, sind duBerst diinn gesét. Die Deutung auf Israel scheint nahezulie-
gen, ist aber deshalb fraglich, da man iiberlegen muB, wieso ausgerechnet sie
nicht stiandig, sondern nur an drei Stellen explizit und in Jes 53 gar nicht ausge-
sprochen wurde. Zudem ist es gerade in Jes 53 problematisch, von einer Identifi-
kation Knecht - Israel auszugehen, da damit die Hamartiologie des gesamten AT
(und der umliegenden Kapitel’®) auf den Kopf gestellt wiire.

Insofern scheint die Deutung auf eine unbekannte messianisch-christologische
Gestalt moglich. "Der alte Text vermeidet sicher nicht zufillig jede genaue Be-
stimmung des Knechts. [...] wer er ist und in welchem Sinne er mit Israel zu-
sammen zu sehen ist [, dariiber] muf} offenbar die hier nur angezeigte Zukunft
entscheiden."*® Und ist es doch klar, daB diese Gestalt auch die Funktion des

31 Vgl die ausfiihrliche Darstellung der Forschungslage bei H. Haag, Gottesknecht, bes. 138ff.

32 Dies will K. Baltzer, Zur formgeschichtlichen Fragestellung, 43, durch seine gefundene
formgeschichtliche Einordnung (Biographieliteratur) erwiesen haben.

33 Soz B. Georg Fohrer, Jesaja (1-66), 3 Bénde, Ziirich *1986-1991, Band 3, 160. Auch H.
D. PreuB bevorzugt diese Deutung,

34 Vgl das aus der Konigsterminologie entstammende Hirtenmotiv in Jes 53,6. Nach H. Ring-
gren, Zur Komposition von Jesaja 49-55, in: Beitrdge zur alltestamentlichen Theologie, FS
W. Zimmerli, Géttingen 1977, 371-376: 374 ist Jes 53 auf einen koniglichen Knecht und
dessen kultische Funktion zu deuten. Er will Nihe zu Motiven von JHWH-Kénigspsalmen
finden.

35 So O. Kaiser, Der Kénigliche Knecht, z. B. 105. Auch M. Weippert, Konfessionen, 110, der
aber dann wieder eine tiefe Kluft zur sonstigen Botschaft Deuterojesajas finden mul3, denn:
"Deuterojesaja hat Israel keineswegs fiir unschuldig gehalten."

36 Dieser Vermutung schlieft sich z. B. an J. Blank, Der leidende Gottesknecht (Jes 53), in:
Studien zur Biblischen Theologie, Stuttgart 1992, 37-95: 39.

37 So D. Michel in seinem Artikel "Deuterojesaja”, TRE VIIL, 512ff.

38 Vgl. H W. Wolff, Wer ist der Gottesknecht in Jesaja 537 In: Wegweisung, Gottes Wirken
im Alten Testament, Miinchen 1965, 165-171: 168. "Kann es die Meinung des Propheten
gewesen sein, daB Israel nicht der eigenen Schuld wegen im Exil weilt, sondern zur Sithung
der grofien Weltschuld?"

39 H. W. Wolff, Wer ist der Gottesknecht, 170f.
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idealen, wahren Israel in ihrer Person stellvertretend einnimmit™. So hat also
Philippus die Frage des Kémmerers sachgerecht beantwortet: "Sag mir, von wem
redet der Prophet das? Von sich selber oder von jemand anders?" (Apg 8,34).

4. Stellvertretung und Sithne in Jesaja 53
4.1. Stellvertretung in Jesaja 53

Grundsatzlich ist Stellvertretung, die Heilswirkung hat, nur dort gegeben, wo die
Vertretbarkeit des Subjekts als eine Moglichkeit anerkannt ist, und es sich zum
anderen beim Stellvertretenden um einen handelt, der dem Tun-Ergehens-
Zusammenhang entnommen ist. Er leidet als Unschuldiger, als Gerechter. "Immer
geht es darum, daf} einer handelnd oder leidend an die Stelle eines anderen tritt,
der diese einzunehmen nicht fahig [...] ist.""" Beide Aspekte sind in Jes 53 ex-
plizit vorhanden. Man vergleiche dazu nur Jes 53,4 mit den dort verwendeten
Verben #3 und 520.

Traditionsgeschichtlich gesehen wurde jiingst darauf verwiesen®, daB nicht
religionsgeschichtliche Parallelen, sondern die innerbiblische Tradition des mit-
telnden (Amos, Num 14) und leidenden Propheten (Jeremia) fir die Ausbildung
des Stellvertretungsmotivs Pate gestanden hat.

Im Blick auf Jesaja 53 und die dort geschilderte Stellvertretung sind einige
Fragenkreise anzusprechen:

4.1.1. Das Subjekt der Stellvertretung

Wer ist das Subjekt der Stellvertretung? Nach Janowski 148t sich hier "keine ein-
linige Antwort"* geben. Die Dramatik der Stellvertretung bestehe gerade darin,
daB mehrere Subjekte beteiligt sind. Hier ist allerdings zu fragen, ob nicht die
cindeutige Rahmung dem ganzen Abschnitt den Charakter geben soll, daB hier in
letzter Konsequenz JHWH und JHWH allein als handelndes Subjekt der Stellver-
tretung in Frage kommt.

40 Zu dieser Verbindung von individueller und kollektiver Deutung in heilsgeschichtlicher Sicht
vgl. die bei M. Weippert, Konfessionen, 105f referierte Sicht von F. Delitzsch, der
"Vorlaufer dieser Entwicklung".

41 B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 307. Janowski erginzt noch: "oder nicht willens". Es
ware zu fragen, ob es fur einen solchen Fall Beispiele gibt oder ob das nicht letztlich auf
dasselbe hinauslauft: auf die Unfahigkeit.

42 H.-J. Hermisson, Das vierte Gottesknechtslied, 20f.

43 B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 307.
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4.1.2. Die Stellvertretung in Jes 53

DaB in Jes 53 von Stellvertretung die Rede 1st, darf man als Konsens bezeichnen.
Sie geschieht so, daB} ein fremder Tun-Ergehens-Zusammenhang einem anderen
als dem ihn zu tragen Habenden aufgebiirdet wird. Diese Last trégt er, ohne da-
gegen anzugehen.

Diese Art der Stellvertretung ist dem Menschen nicht einfach zuganglich, sie
ist nicht rational. "Die Wirklichkeit der Stellvertretung erschlieBt sich den Wir ja
nicht einfach durch Reflexion oder Entschluf}, sondern durch das im Beginn er-
griffene Wort, das JHWH [...]"** spricht.

4.2. Stihne in Jesaja 53
4.2.1. Bestreitung der Siihne in Jes 53

Zwei grundsitzliche Argumente werden an dieser Stelle ins Feld gefiihrt.

Zum einen sei hier nicht von Siihne die Rede (122), auch da Blut keine Rolle
spiele, der Siihnekult aber nach Lev 17,11 Blut als Trager des an JHWH geweih-
ten Lebens notwendig sei. Eine solche Argumentation scheint nur dann méglich,
wenn Lev 17,11 iiberbetont und aus unerfindlichen Griinden zum punctus ma-
thematicus der gesamten alttestamentlichen Siihnetheologie hochstilisiert wird.
Die Siihnetraditionen im AT sind weit breiter - man bedenke nur im Rahmen des
Jesajabuches Jes 6, wo Siihne auch nicht durch Blut geschieht. Ubrigens: auch
wenn nicht vom Blut die Rede ist, so doch thematisch standig vom Verlust des
Lebens; vom Einsetzen der ¥/2) zum oW (Jes 53,10) wird sogar ausdriicklich
gesprochen. Dal} hier "nicht der Begriff der Sithnung, sondern der der Bufle ver-
wendet" " ist im Sinne eines Israel, das sich "als BuBleistung fir die Heiden"
hergibt, liegt zum einen auf der Linie einer sehr umstrittenen Deutung der Got-
tesknechtslieder und hat zum anderen den Anschein einer kiinstlichen Unter-
scheidung zwischen stellvertretender BuBe und Siihne*®. Diese wird sicher dort
als Kunstgriff nétig, wo Siithne als reines Heilsgeschehen verstanden wird und
somit alles, was nicht reines Heilsgeschehen ist, auch nicht den Namen "Siithne"
verdient haben darf, also mit Hilfe von kleinlichen Differenzierungen ausge-
schieden wird.

Zum anderen sei im Zusammenhang nie kultisches Vokabular verwendet"’:
827 sei kein Opferterminus. Es sei hier ein Tier angesprochen (2117, das Mutter-

44 B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 325.

45 SoH. Gese, Die Sthne, 104 Anm. 14.

46 Zusammen gesehen sind diese beiden Dinge bei J. Blank, Der leidende Gottesknecht, 64:
"Der grofere Rahmen, innerhalb dessen die BuBleistung erfolgt, ist allerdings die stellvertre-
tende Sithne."

47 B. Janowski, Er trug unsere Stinden, 320.
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schaf®®, Jes 53.7), das nie im Zusammenhang mit Opfer genannt sei. Dies ist
zweifellos richtig - aber der Sinn von Jes 53,7 im einzelnen ist auch nicht, Siihne
auszudriicken, sondern das widerstandlose Leiden des Gottesknechts zu illustrie-
ren. Zudem steht im Parallelismus in 53,7 sehr wohl ein Tier, das eminent kulti-
sche Funktion hat: 1, das Lamm. Ubrigens: wire je in 53,7 nicht von Sithne die
. Rede, heifit das doch nicht automatisch, daB dann auch in den umliegenden Ver-
sen dieser Inhalt nicht vorkommt. Auch in Jes 52,15* und 53,10 (y2n) liegt kul-
tische Sprache vor, wird aber teils textkritisch herausgestrichen. Ganz abgesehen
von dem kultischen Terminus Q¥¥, der nun noch nédher zu untersuchen ist.

4.2.2. Zur Bedeutung von QW in Jes 53,10

Denn: Die von Fohrer in neuerer Zeit vertretene Deutung des Begriffs als
"Sithnopfer” oder "Schuldopfer">® wird auf dem Hintergrund sonst fehlender kul-
tischer Begriffe nun auch versucht zu eliminieren. Die Zeiten, wo man formulie-
ren konnte, dal man hier "im allgemeinen den Gedanken der 'stellvertretenden
Sihne' ausgedriickt findet"”', sind vorbei. Der Widerspruch gegen diese These
hat sich breit formiert. Erst "zeitlich nach Jes 53"°* sei dieser Begriff "in die
priesterliche Opfertora (Lev 4.7 u.a.) gelangt."* Fiir Jes 53 heiBe das, dah man
in den Begriff nicht mehr hineinlegen konne, als "die Ubernahme der Folgen ei-
nes fremden Tuns">*. Von dieser Deutung her werden dann Jes 53,4.11.12 inter-
pretiert. Sithne wird deshalb als Bedeutungshorizont ansgeschlossen. Diese tiber-
lieferungsgeschichtliche Konstruktion birgt einige Schwichen in sich. Ist es zum
Beispiel wahrscheinlich, ja itberhaupt denkbar, daf} in der postulierten zeitlichen
Nihe DtrJes - P ein und derselbe Begriff so unterschiedlich gefiillt werden kann?
So entledigt sich die Uberlieferungs- und Traditionsgeschichte des Literal-
sinns™. Und doch hat sich damit noch lange nicht die Frage nach der Siihne in
Jes 53 erledigt: "der Gedanke der Sithne wird in Jes 53 keineswegs alleine durch

den Begriff ‘ascham ausgelegt; er klingt im gesamten Text immer wieder an">,

48 Sonst im AT nur noch Gen 31,38; 32,15; Hid 6.6.

49 1% was besprengen meint.

50 G. Fohrer, Stellvertretung und Schuldopfer in Jes 52,13-53,12, in: Studien zu alttestamentli-
chen Texten und Themen (1966-1972), BZAW 155, 1981, 24-43.

51 Sonoch J. Blank, Der leidende Gottesknecht, 63.

52 B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 321 (kursiv im Original).

53 B. Janowski, Er trug unsere Stuinden, 321.

54 B. Janowski, Er trug unsere Stinden, 321.

55 Esist doch z. B. frappierend, daB gerade in Lev 5,1-4 sowohl die Begriffe D& wie auch 110
N©31 vorkommen (vgl. W. Zimmerli, Zur Vorgeschichte von Jes 53, in: Studien zur alttesta-
mentlichen Theologie und Prophetie. Gesammelte Aufsitze Band II, ThB 51, Miinchen
1974, 213-221: 217). Insofern haben wir in Lev 5 die Vorgeschichte von Jes 53 vor uns.

56 J. Blank, Der leidende Gerechte, 67 (kursiv im Original); er nennt als Beispiele 53,4f; 53,11,
53912
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Ist es von daher nicht mehr als einleuchtend, auch dem Wort selbst Sithnecharak-
ter beizumessen?

Jes 53 ist somit von Lev 5,1ff her zu verstehen. Es fiihrt Lev 5 allerdings in
zwei Punkten charakteristisch weiter: zum einen steht als QYR jetzt eine Person,
die ihre "Seele" gibt - iibrigens ein weiterer Beleg dafiir, daB im Zusammenhang
kultische Terminologie verwendet wird: "1@'-.}; owR" scheint von Lev 17,11 her
geprégt. Zum anderen wird mit dem Begriff 100 81 jetzt nicht mehr die eigene
Schuld, sondern die anderer bezeichnet. Hier verbinden sich also Siithne und per-
sor51?a1e Stellvertretung zu einer Aussage. Das ist das neue, einzigartige an Jes
53

4.2.3. Die Objektdimension der Sithne nach Jes 53

Einfach ist die Frage nach Subjekt der Sithne (Jes 53,1.6.10) zu l6sen durch das
unauflosliche Ineinander von JHWH-Handeln und Handeln seines Knechts. Hier
auseinanderdividieren zu wollen wiirde das prophetische Grundgesetz der Identi-
tat von JHWH und seinem Boten verletzen.

Diejenigen, denen die Sithne zugute kommt, sind die "wir" und die "vielen".

Doch wer ist das Objekt der Sithne? Anders gefragt: wer empfingt sie? M. E.
ist es an diesem Punkt wegweisend zu sehen, daB ein solches Objekt ausdriicklich
nicht genannt wird. Spekulativ es zu erschlieBen scheint moglich, aber ist es des-
halb auch geboten? Es ist hierbei auch bedeutsam, daB im Zusammenhang des
stellvertretenden Siihneleidens des Gottesknechts nie davon gesprochen wird, dall
Gott dies "fordert", sondern es ist von Ten die Rede: JTHWH hat Gefallen dar-
an’®. Dieser Terminus kommt aus der Opfersprache (Ps 51,18.21; sachlich schon
Gen 8.21). Weitere kultische Termini finden sich®. Die ganze Siihnehandlung ist
ohne die alttestamentliche Opfertheologie nicht zu verstehen. Allein: hier in Jes
53 ist das Opfer eine Person. Jes 53 ist ein Zeugnis fir die innerhalb des AT viel-
fach zu findende "grundlegende Personalisierung des Opfergedankens"®. Sie
ersetzt nicht notwendigerweise das Opfermittel, sondern stellt klar, daf die ganze
Person unabtrennbar mit dem kultischen Vorgang verbunden ist.

Implizit ist nun von dieser Opfertheologie her auch etwas zum Adressat, zum
Empfinger der Siihne zu sagen: als bei einem Opfervorgang kann es hier nur um

57 Vgl. dazu auch H.-J. Hermisson, Das vierte Gottesknechtslied, 21: "stellvertretende Sithne
des Einen fiir die Vielen" sei die Mitte der Aussage von Jes 53, die damit weit tiber das sonst
im Zusammenhang Gesagte hinausgehe.

58 Die Ubersetzung "planen” wird dem kultischen Gebrauch des Wortes in diesem Zusammen-
hang nicht gentigend gerecht.

39 Vgl die Beobachtungen unter 4.2.1. und 4.2.2.

60 J. Blank, Der leidende Gerechte, 68 (kursiv im Original). Man denke nur an die Spiritualisie-
rung der Opferterminologie in der Psalmenfrémmigkeit (Ps 40,7-9; 51,18f), auch die Opfer-
kritik von 1 Sam 15,22f und der Propheten (Am 4,4f; 5,21-27; Hos 3,4f; 8,11-14; Mi 6,6-8,
Jes 43,22-28: Jer 6,16-21; 7,21-28).
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JHWH selbst gehen. Wichtig ist aber, daBl dies nur sehr keusch und zwischen den
Zeilen ausgesagt ist. Daran hat sich AT-Sithneterminologie zu halten. Und dieser
Sachverhalt hebt nicht auf, dal JHWH zuallererst Subjekt der Siihne ist. Dies ist
explizit gesagt.

4.2.4. Der Charakter des Siithneleidens in Jes 53

Es ist nun von Jes 53 schlichtweg nicht haltbar, daf3 es sich bei der Sithne um ein
rein positives Geschehen handelt. Die - auch iibrigens in der rahmenden Gottes-
rede - vorkommenden negativ gefiillten Begriffe sind uniibersehbar und gar nicht
im einzelnen alle aufzuzéhlen. Sithne geschieht um der Schuld willen (53,5.6.11);
Sithne ist Zustand der Verlassenheit und Verachtung von Menschen (53,2.3);
Sithne ist Todesleiden (53,8.9.12); Siihne ist stellvertretendes Strafleiden (53,5);
Siihne ist Lebens-Opfer (53,10).

Aber in, mit und unter diesen negativen Begriffen ist auch die Siihne als Heils-
geschehen angesagt: Erhohung des Sithnenden (52,13); Leben des Sithnenden
(53,10.11); Frieden durch Sithne (53,5), Heilung des Lebens (53,5).

Beide Dimensionen gehodren, semantisch, syntaktisch und von der Gliederung
her, in Jes 53 untrennbar zusammen, die alles iiberstrahlende ist allerdings, wie
die Rahmung des Abschnitts auch deutlich signalisiert, der Heilsaspekt.

Fiir die Ausdifferenzierung der theologischen Aussagen zur Sithne in Jes 53 ist
auch noch bedeutsam, den theologischen Gebrauch der Gottesnamen zu vermer-
ken: Als Strafleiden ohne Stellvertretung angesehen, wird dieses Leiden als von
"Gott" verursacht bezeichnet (53,4). Als sithnendes Strafleiden verstanden ist
dann "JHWH" am Werk (53.6). Mit dieser Unterscheidung ist eine wichtige Aus-
sage getroffen: Die AuBensicht der Sithne ist immer eine unbegreifliche. Sie kann
vom Menschen, von den Wir nicht nachvollzogen werden. In diesem Sinne muf}
es nicht verwundern, daB es kritisiert, abgelehnt, eliminiert wird. Aber eine sol-
che Sicht des Heils Gottes ohne stellvertretende Siindensithne offenbart auch
noch nicht das Geheimnis JHWHs. Es kommt in seinem Wirken im stellvertre-
tenden Sithneleiden erst zum Ziel. Hier offenbart er sein Wesen als dynamisch
sich erweisender, mitgehender Gott Israels.

5. Zur Einzelauslegung von Jes 53

52,13-15: Mit dem Signalwort 1377 wird auf eine prophetische Enthillung auf-
merksam gemacht. Diese ersten Worte "klingen deutlich an die Designation des
Knechtes in 42,1-4 an."®' Neuartig ist, daB die Erhohung des Knechtes durch sei-
ne Erniedrigung geschehen wird. Die Erhéhung des Gottesknechtes wird mit
JHWH-Kénigs-Terminologie beschrieben, wie wir sie auch aus Jes 6,1 kennen.

61 C. Westermann, Jesaja, 208.
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Sie Klingt in plerophorischer Haufung an®. So groB wie das Entsetzen tiber die
Unmenschlichkeit des Leidens wird das Erstaunen iiber die Ubermenschlichkeit
der Erhéhung sein. Dabei kommt zusitzlich erschwerend hinzu, daBl dieses Lei-
den nicht im mindesten verstanden werden wird. Das Geschehen, das hier ge-
schildert ist, ist unerhort und "hat epochale Bedeutung"®. Der Gottesknecht wird
mit dieser Einleitung der Sphiare JHWHs zugeordnet.

53,1-3: Im thematischen Gegensatz dazu steht die Beschreibung der "Kunde",
die die "Wir" empfangen haben. Uber die Identitit des "Wir" ist wie auch iiber
die Identitit des Gottesknechtes nichts direkt Identifizierbares aus dem Text zu
erkeanen. Der Teil schlieBt "so nahtlos an, daB der Ubergang [...] kaum zu spiiren
ist."

Das Leid des Gottesknechtes ist hier als "ein vom Leid gepragtes ganzes Da-
sein"® geschildert. Sein Leben schlieBt Leid nicht ein, es besteht ganz und gar
aus Leid. Alles, was an duBerlichem Segen eigentlich in der creatio continua
Gottes verheiBen ist, fehlt dem Knecht. Und so erleidet er das Hiobsschicksal. Er
wird verachtet. Er ist von der Gemeinschaft vollig isoliert.

53,4-9: Mit dem schroffen Adversativpartikel 1O8%% beginnt ein neuer Ab-
schnitt des Liedes. Aus der Situation heraus wird die SchluBfolgerung gezogen,
daB der den Segen Entbehrende auch nur der von Gott Gestrafte sein kann. Die
Sicht der Wir ist vom Tun—E',rgr-:h.e:ns-Zusamrnf:nhang,67 gepragt. Lediglich die ge-
offenbarte Prophetie kann dies wiederum ausschlieBen, den Tun-Ergehens-
Zusammenhang auBer Kraft setzen und das Leiden des Knechtes als Stellvertre-
tung deuten. Hier ist auch die wunderliche Vertauschung der Zustinde als inner-
ster Kern der Stellvertretung angesprochen: der Verachtete stirbt fiir die in Wirk-
lichkeit Verirrten. Mit deren Siinde sind in letzter Konsequenz sie als ganze Per-
son gemeint®™.

Das Sithneverstéindnis, das hier angesprochen ist, kennt beides: die Person-
identitdt des Sithnenden mit der Siinde und zugleich die Moglichkeit der Schuld-
abladung, die allein durch JHWH selbst geschaffen wird®™.

62 W. Grimm, Deuterojesaja, 407.

63 C. Westermann, Jesaja, 210.

64 C. Westermann, Jesaja, 210.

65 C. Westermann, Jesaja, 210.

66 J. Begrich, Studien, 63.

67 Wichtig ist es, in diesem Zusammenhang zu betonen, daB das AT den Tun-Ergehens-
Zusammenhang nicht als Eigengesetzlichkeit, sondem als mit dem Gebot JHWHs in Zu-
sammenhang stehend erkennt.

68 Von daher verwundert es auch nicht, wie von Jes 53,5 her aus "fur unsere Stinden" die
vrep-Formel werden konnte. Die Stinde wird identifiziert mit der ganzen Person.

69 Insofern wird man auch in Lev 16 nie die an den beiden Bocken verschieden vollzogenen
Riten auseinanderdividieren konnen, als sei das Wegschicken des Asaselbocks "ein Elimina-
tionsritus recht volkstiimlicher Art" und nur die Darbringung des Blutes im Heiligtum echte
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Sithne und Stellvertretung sind in diesem Abschnitt, singulér firr das gesamte
Alte Testament, zu einer Einheit verschmolzen. Diese Einheit gibt dem Abschnitt
seine einzigartige theologische Wucht und ist sicher fiir seine enorme Wirkungs-
geschichte verantwortlich.

53,10-11a: Mit einem waw-adversativam wird der neue Abschnitt eingeleitet.
Es wird jetzt durch Aufnahme des Opferterminus QWX die Sihnewirkung des
stellvertretenden Leidens explizit festgestellt (vgl. auch den Ausdruck "Seele aus-
schiitten zum Tode" 53,11).

Die Rettung wird ebenfalls von 3. Person geschildert und nicht aus der Per-
spektive des Geretteten, wie das Danklieder des Einzelnen etwa tun. Damit ist
noch einmal klargestellt, daB es hier nicht um eine Rettung aus Todesnot geht,
sondern um das Ungeheuerlichste schlechthin: um eine Rettung aus dem Tod
selbst, aus dem Grab. Die Auffassung, daB hiermit keine Auferstehung, sondern
eine andere unbestimmte Art von Gotteshandeln geschildert ist”®, hat mit altte-
stamentlicher Eschatologie nichts zu tun. Jenseits des Todes gibt es nur die Mog-
lichkeit der Auferstehung,

53,11b-12: Der Abschnitt wird mit einer Inclusio abgeschlossen durch eine
Gottesrede. So wie der Akt der Sithne und Stellvertretung aus der Sicht Gottes
begonnen hat, so endet er auch wieder. Der Knecht mit seiner stellvertretenden
Sithne wird auch 6ffentlich von Gott rehabilitiert. "Diese Perspektive besagt: der
Knecht ist vor JHWH nicht gescheitert, sondern JHWH proklamiert seinen kiinf-
tigen 'Erfolg™”". Von JHWH her ist stellvertretende Strafsithne Heilsgeschehen.

Jes 53 spricht von einem einzigartigen Geschehen: der stellvertretenden Siihne.
So "erhebt sich Jes 53 zu einer Tiefe letzter Deutung, die alle unmittelbare bio-
graphische Beziehung dahintenliBt und eine iiberhéhte Giiltigkeit empfingt, die
alle Gegenwart spreng,t."72

6. Zur Wirkungsgeschichte von Jesaja 53

In diesem Gottesknechtslied wird das stellvertretende Leiden des Knechtes
JHWHs in Gottesrede, variert durch confessorische Sprache”, erzdhlt. Der
Knecht ist in einem unendlich nahen Verhéltnis zu JHWH, auch wenn sich au-
Berlich fiir die begrenzte menschliche Sicht nicht dieser Eindruck aufdringt. Thm
kommt gleichzeitig eine Mittelrolle zu, die Sithne zu den Vielen zu bringen.

Suhne (gegen H. Gese, Die Sithne, 102). Was in Jes 53 zusammengehort, sollte nicht an an-
derer Stelle kleinlich und kimstlich geschieden werden.

70 So erwigt es C. Westermann, Jesaja, 215.

71 B. Janowski, Er trug unsere Stinden, 313. Allerdings geht Janowski durch Annahme enger
Verbindung zu Jes 50,4-9 davon aus, daB diese Rede retrospektiv von einem Erfolg spricht,
den "der Knecht nach 50,7-9 zwar erhofft, aber nicht mehr erlebt hat."

72 W. Zimmerli, Vorgeschichte, 221.

73 Das "wit" der Bekennenden wirkt hinein bis in die apostolische Sprache (W. Grimm, Deu-
terojesaja, 431).
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Die Wirkungsgeschichte von Jes 53 ist eigenartig, Der Abschnitt hat bis zur
Zeit Jesu schon eine breite Wirkungsgeschichte gehabt’*. Die Meinung, als sei
das Kapitel ein "erratischer Block, [...] unverstanden [...] bis hinein in die Tage
des Neuen Testaments"”, muf deshalb mit guten Argumenten als zumindest
teilweise iiberholt gelten. Es wird dabei immer neu zu fragen sein, welches Ver-
standnis damals das richtige gewesen ist. Nur so wird man Unverstindnis atte-
stieren konnen. Das bis heute die Forschung beschéftigende Dilemma der Deu-
tung der Person des Gottesknechts hat jedenfalls schon die vorchristliche Wir-
kungsgeschichte bis hinein ins NT beschéftigt. Messianische Auslegung war
schon vorchristlich méglich, wenn man den Targum zu Jes 53 beriicksichti at’®.

Mit seinem Lied hat das Jesajabuch die gesamtbiblische Theologie aufs nach-
haltigste geprégt’” und ist breit aufgenommen worden’®. Kaum ein anderer Ab-
schnitt des AT wird so haufig im NT zitiert'”’; auf keinen anderen Abschnitt wird
besogr!:ders im Hinblick auf Sithne-* und Abendmahlstheologie so Bezug genom-
men’ .

74 Vgl M. Hengel, Zur Wirkungsgeschichte von Jes 53 in vorchristlicher Zeit, in: B. Janows-
ki/P. Stuhlmacher (Hrsg.), Der leidende Gottesknecht. Jesaja 53 und seine Wirkungsge-
schichte, Tiibingen 1996, 49-91. Gegen H. D. PreuB3, Deuterojesaia, 106. Auch bet H W.
Wolff, Jesaja 53 im Urchristentum, GieBen 1984 ('1952), 52fF ist die zwischentestamentari-
sche Traditionslinie nicht ausfuhrlich genug gewirdigt worden. Andererseits 14Bt sich an
manchen Belegen bei M. Hengel, Wirkungsgeschichte, zeigen, dal zum einen evtl. gar nicht
auf Jes 53 angespielt wurde. Zum anderen wire die Frage zu stellen, inwiefern Jes 53 im
Vergleich zu anderen Jesajakapiteln bei den Jesajaauslegungen des Frithjudentums tiberpro-
portional oder eher am Rand beriicksichtigt wurde. DaB es breit bertcksichtigt wurde, ver-
steht sich fur einen Teil der jidischen Bibel von selbst.

75 K. Koch, Siihne und Stindenvergebung um die Wende von der exilischen zur nachexilischen
Zeit, in: Spuren des hebraischen Denkens. Beitrige zur alttestamentlichen Theologie, 1991,
184-205: 203.

76 O. Betz, Die Ubersetzungen von Jes 53 (LXX, Targum) und die Theologia Crucis des Pau-
lus, in: Jesus. Der Herr der Kirche. Aufsitze zur biblischen Theologie II, Tiibingen 1990,
197-216. Auch P. Stuhlmacher, Der messianische Gottesknecht, JBTh 8 (1993), 131-154:
146.

77 Vgl HW. Wolff, Jesaja 53; O. Betz, Das heilbringende Leiden des Gottesknechts im Neuen
Testament, in: W. Grimm, Deuterojesaja, 425-434,

78 Zur Aufnahme im NT, speziell bei den Evangelien und in der Apostelgeschichte, vgl. P.
Stuhlmacher, Jes 53 in den Evangelien und in der Apostelgeschichte, in: B. Janowski/P.
Stuhlmacher (Hrsg.), Der leidende Gottesknecht. Jesaja 53 und seine Wirkungsgeschichte,
Tiibingen 1996, 93-106. Zur Paulusinterpretation von Jes 53 vgl. O. Betz, Ubersetzungen.

79 Mt 8,17; 27,38; Lk 22,37, Joh 12,38; Apg 8,26ff; Rom 10,16; 15,21. Letztere beiden Stel-
len sind sichere Hinweise darauf, daB Paulus seine gesamte Evangeliumsverkiindigung von
diesem Gottesknechtslied her verstanden hat. Ebenso zentral fiir die Auspragung neutesta-
mentlicher Christologie und wohl noch haufiger zitiert und aufgenommen ist Psalm 110.

80 Vgl. besonders die argumentativen Bemithungen bei J. Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu,
Gottingen 41967, 218: auch 1. Jeremias, Art. "rtatg Yeob", ThRWNT V, 676-713; J. Jere-
mias, Art. "moAlot", ThWNT VI, 536-545. Dies wird iibrigens gerade von ideologischen
Gegnern einer Stihnetheologie zugestanden, ja im Blick auf ihre Argumentation kriftig aus-



Stihne und Stellvertretung in Jesaja 53 23

Dabei wird immer wieder darauf verwiesen, daB Jes 53 sehr speziell und diffe-
renziert im NT aufgenommen worden sei. Gerade die Strafe als Begriff sei in den
christologischen Aussagen, die von Jes 53 her geprigt sind, nie explizit erwéhnt.
Jes 53,5b sei also neutestamentlich ausgeklammert worden. Hier wird man fragen
miissen, ob eine solche Argumentation auf dem Hintergrund jiidischer Zitations-
gewohnheiten und frihchristlichem Schriftbeweis iiberhaupt haltbar ist. Man hat
doch immer abbreviatorisch zitiert mit dem Blick fiir und dem Wissen um den
Kontext. Dazu ist zu erwihnen, daB Jes 53,5b eine status constructus-Verbindung
an dieser Stelle beniitzt, in der ein weiteres Wort unaufloslich mit dem Wort
70" (Strafe) verbunden ist, das neutestamentlich fiir die Sithnetheologie eine
unschétzbar grofe Rolle spielt: "12217%" (z. B. Rém 5,1).

Im Blick auf das Verhiltnis zwischen jiidischer und christlicher Auslegung
von Jes 53 muB festgestellt werden, daB hier lange Zeit (und vielleicht auch sonst
mehr als angenommen) die Unterschiede sehr offen zutage treten®’. Insofern
kénnte auch die Unverstindnisfeststellung von 2 Kor 3,14f mit auf dem Hinter-
grund von Jes 53 entstanden sein (vgl. besonders 52,15; 53,1.3f).

Dabei ist hochst umstritten, wie Jes 53 christologisch ausgelegt werden kann.
Jenseits von einer volligen Negierung hat man neuerdings versucht, wenigstens in
der Entsprechung zwischen AT und NT, daB ein Gerechter schuldlos stellvertre-
tend leid und damit letztlich doch nicht scheitere, einen Ansatzpunkt fiir eine
christologische Deutung zu sehen®’. Bleibt damit letztlich nicht viel zu wenig
iibrig? Die neutestamentliche Auslegung geht jedenfalls weit iiber diese Existenz-
typologie hinaus.

Auch der Kampf um einen méglichen oder unmoglichen® "SinniiberschuB"
des AT markiert im Streit um die christologische Auslegung nicht den entschei-
denden Aspekt. Eine heilsgeschichtliche Auslegung wird diese Frage durchaus

geschlachtet; vgl. die Bezugnahme auf Jes 53,5 bei J. Vollmer, Zur Deutung des Todes Jesu,
DtPfBl 97 (1997), 119-122. Man wird sich mit diesen Anfragen dann erfolgversprechend
auseinandersetzen, wenn man gerade nicht versucht, Jes 53 oder zumindest Teile davon
traditionsgeschichtlich zu eliminieren, sondem eine angemessene, nicht AT und NT oder gar
Bibel und heutige Evangeliumsbotschaft dualisierende Auslegung anzumahnen.

81 Mt 20,28; 26,2.24; Mk 2,20; 9,12; 9,31; 10,45; 14,8.41; Lk 10,23 11,22; 22,37; 247 26f;
Joh 1,29; 12.24; 19,1; Apg 2.33; 17,3f; Rom 4,25; 5,1; 8,35ff; 2 Kor 5,21; Gal 3,13; Eph
1,20-23; Phil 2,6-11; Hebr 9,26.28; 1 Petr 1,18f; 2,22-25.

82 Vgl besonders die Untersuchung von O. Betz, Jesaja 53 im Blick auf die neutestamentliche
Zeit (summarisch O. Betz, Jesaja 53, 214).

83 B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 326.

84 Hierfiir tritt besonders vehement ein O. Hofius, Das vierte Gottesknechtslied in den Briefen
des Neuen Testaments, in: B. Janowski/P. Stuhlmacher (Hrsg,), Der leidende Gottesknecht.
Jesaja 53 und seine Wirkungsgeschichte, Tiibingen 1996, 107-127, So z. B. 127 (kursiv im
Origmnal): "diese Worte konnen und diirfen nicht so miBiverstanden werden, als hitten die
alttestamentlichen Texte [...] einen den Autoren und Tradenten noch verborgenen Sinmiiber-
schuf3, der von den neutestamentlichen Zeugen nur entdeckt und mit der christologischen
Deutung ans Licht gebracht wird."
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differenziert beurteilen. Doch Jes 53 weist auf Christus in dem Sinn, daB man
ohne die alttestamentlichen Wurzeln diesen zentralsten Inhalt der neutestamentli-
chen Christologie nicht scharf genug in den Blick bekommt. Was mit Christus
geschehen ist, ist koo 10G ypooag geschehen. Die Schrift und dort besonders
Jes 53 ist nicht nur exegetisches Hilfsmittel neutestamentlicher Christologie, son-
dern wirkendes Wort.

Die christologische Auslegung von Jes 53 ist im NT ganz breit verankert.
Zentralste neutestamentliche Formeln und Uberlieferungsgiiter sind von Jes 53
her geprigt: 1 Kor 15,3f*° zum Beispiel oder auch Mk 10,45 par®®. Auch die pau-
linische Omép-Formel, wie die Hingabeformel des Abendmahls, ist ohne den
Hintergrund von Jes 53,5 undenkbar.

Und dieser Blick auf die Christologie ist von Jes 53 her wie von keinem ande-
ren Abschnitt des AT moglich. Kein Wunder, da ausgehend von den Prophe-
ten®’ den Emmausjiingern die Augen aufgehen iiber das, was Christus fiir sie ge-
tan hat (Luk 24,25-27). Kein Wunder, daB Philippus gerade von ihm her das
Evangelium von der Siihne und Stellvertretung Christi typisch entfalten konnte
(Apg 8,34f). Und das nicht nur in dem uneigentlichen Sinn, dalB er Jes 53 als
Sprungbrett fiir die neutestamentliche Christologie genutzt hatte®, Sondern mit
seiner Antwort gibt Philippus giiltigen Aufschluf iiber die bewegende Frage:
"Atopai cov, mepl Tivog 6 TPOONTNG AEyeL TOUTO; TEPL EowTOV N MEPL
£1£pov TLvdg;" Insofern ist Jes 53 messianische VerheiBung® - und Auslegung
sowie Predigt uber Jesaja 53 notwendig” Rede von Sithne und Stellvertretung
Jesu Christi®'.

85 Zu den Beziigen zwischen Jes 53 und 1 Kor 15,3ff im einzelnen vgl. O. Hofius, Das vierte
Gottesknechtslied, 118 (auch besonders Anm. 56).

86 F. Hahn, Christologische Hoheitstitel - ihre Geschichte im frithen Christentum, Gottingen
1963, 54-66; Hahn nimmt allerdings an, dafl es sich dabei um eine spate Tradition handelt,
die Mk und nicht Jesus zuzuschreiben ist. Vgl. auch E. Lohse, Martyrer und Gottesknecht.
Untersuchungen zur urchristlichen Verkiindigung vom Sthntod Jesu Christi, Gottingen
21963, 110ff.

87 Vgl Luk 24,25: "mictevely &nt naoly olg EAaAnoav ol mpopritet”.

88 So zu blaB B. Janowski, Er trug unsere Siinden, 325f. Jes 53 ist nicht nur "Ausgangspunkt
der Verkiindigung, sondern Predigttext. Und die Predigt des Philippus war eine Homilie!

89 Zur unhaltbaren Altemative von abzulehnender messianischer VerheiBung, aber Predigt von
Christus her vgl. H. D. PreuB, Das Alte Testament in christlicher Predigt, Stuttgart u.a.
1984, 202-204. Gegen PreuB ist diese Unterscheidung als kinstlich abzulehnen.

90 Und nicht nur, bei aller Hochachtung vor der von G. v. Rad formulierten Ehrlichkeit in be-
zug auf das exegetische Dilemma, als ein subjektiv zu treffender EntschluB des Predigers
(zegen G. v. Rad, Predigt-Meditationen, 77). Die ungeléste historische Frage (wer war der
Gottesknecht?) verpflichtet mit zur christologischen Auslegung.

91 Beispielhaft geschehen in einer Predigt von T. Sorg, nachzulesen bei T. Sorg/P. Stuhlma-
cher, Das Wort vom Kreuz. Zur Predigt am Karfreitag, Stuttgart 1996, 93-101 (bes. 95).
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Gottes Gerechtigkeit im Alten Testament und bei

Paulus: Eine Skizze'

Die Bibelwissenschaft hat sehr oft und ohne UnterlaB die Bedeutungen der hebrii-
schen Warter fiir “Gerechtigkeit” (Mp7%, Pox, P Taund die Verbform PT%) disku-
tiert. Aber der Wunsch nach einem befriedigenden Konsens bleibt unerfiillt. Man
findet nur unterschiedliche Denkrichtungen, die eine Strafgerechtigkeit Gottes ent-
weder behaupten oder ablehnen. Im letzeren Fall denkt man sofort an die Worte, mit
denen Gerhard von Rad seinen SchluB formuliert hat: "der Begriff einer strafenden
A27% ist nicht zu belegen; er wire eine contradictio in adiecto."”

Trotz dieser kithnen Behauptung gibt es im Alten Testament etliche uniibersehbare
Belege fiir eine strafende Gerechtigkeit Gottes. Man darf diese Belege nicht, wie es
von Rad in seiner “Theologie des Alten Testaments” getan hat, mit dem Urteil, daB
sie spat und sekundir sind, zu schnell zur Seite schieben. Wir bediirfen einer seman-
tischen und lexikalischen Klarung. Natiirlich stehen auch disjenigen, die die Position
vertreten, daB in bezug auf den biblischen Begriff der Gerechtigkeit von einer vergel-
tenden Gerechtigkeit zu sprechen ist, vor einem Problem.’ Wie erklart man, daBl wir
im AT fir eine heilschaffende Gerechtigkeit Gottes ungefihr viermal so viel Belege
vorfinden wie fiir eine vergeltende oder strafende gottliche Gerechtigkeit?® Wir miis-
sen also sowohl das Ubergewicht der Belege fiir eine heilschaffende Gerechtigkeit,
als auch die Zweiseitigkeit der Verwendungen erklaren.

In diesem Zusammenhang hat man auch dariiber debattiert, ob "Gerechtigkeit" mit
einer Norm oder einfach mit einem Verhiltnis zu tun hat. Offensichtlich hangt diese
Frage mit der ersten zusammen. Wenn die Begriffe fiir "Gerechtigkeit" die Vorstel-

I Dieser Aufsatz ist als Vortrag im Albrecht-Bengel-Haus am 29. April 1997 gehalten worden. Er
prasentiert Teile von zwei weiteren Arbeiten, die auf Englisch veroffentlicht werden sollen. Ich
méchte Herm Markus Wehrstedt fiir seine sorgfiltige sprachliche Korrektur danken. Natiirlich
ist er fiir verbleibende Fehler nicht verantwortlich.

2 Gerhard von Rad, Theologie des Alten Testaments Bd. 1, Miincher: °1969,389.

3 Z.B. Friedrich Nétscher, Die Gerechtigkeit Gottes bei den Vorexilischen Propheten: Ein Beitrag
zur Alttestamentlichen Theologie, Alttestamentliche Abhandlungen 6.1, Miinster 1915,

4  Das sind Dtn 33.21; Ri 5,11; 1 Sam 12,7; Jes 9.6;\11.4:°32.16; 33.5; 41,9-10; 42 21
45,8.21.23.24; 46,13; 48,18; 51,5.6.8; 54,14.17; 56,1, 58,8; 59,9.16-17; 60,17 61,10-11: 62.1:
6351 Jer 9093:08 1633 165110 Paits=d0ian: 24,5; 31,2; 35,24; 36,6-7; 40,10; 51,16:
69,28; 71,15.16.19.24; 72,1-3; 88,13; 89,15-17; 97,6 98,2; 99.4; 103.6; 116.5: 119,123.140;
129,4; 143,1.11; 145,7; Joél 2.23; Mi 6,5; 7.9: Mal 3.20.
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lung eines MaBstabs einer Norm inkludieren, 1aBt sich relativ leicht ein Verstandnis
der Belege fiir eine strafende Gerechtigkeit finden: Gott iibt Gerechtigkeit, indem er
die, die seiner Norm nicht gerecht werden, straft. Wenn aber Gerechtigkeit ein gutes,
geordnetes Verhltnis beschreibt, darf man Gerechtigkeit einfach als “heilsbringend”
interpretieren: Gott iibt Gerechtigkeit, indem er sein Volk, das im Verhéltnis zu ihm
steht, rettet.

Es ist an dieser Stelle lehrreich, Hermann Cremer zu horen, dessen Arbeit iiber Ge-
rechtigkeit im Alten Testament (und bei Paulus) den Inhalt und die Methoden der
heutigen Forschung sehr stark beeinfluBt hat.” Cremer schrieb diese Arbeit als Ant-
wort auf Ritschls epochemachende Abhandlung “Rechtfertigung und Versohnung”.°
Wie Cremer es kurz zusammengefaBt hat, versteht Ritschl unter der Gerechtigkeit
Gottes “die Rechtschaffenheit Gottes, die Kongruenz seines Handelns mit seiner
inneren Normalitdt und mit dem was die Israeliten von der Leitung ihrer Geschicke
durch Gott zu erwarten haben.”’

Die Strafen an den Gottlosen gelten nur als Mittel zum Zweck der gottlichen Reali-
sierung des Heils der Frommen. Dementsprechend ist nach Ritschl die Vorstellung
von einer vergeltenden Gerechtigkeit ein Produkt der heidnischen Welt. Die bibli-
sche Ansicht schlieBt nicht eine (sogenannte) mechanische Beziehung zwischen
Verdienst und Lohn bzw. Strafe in sich, sondern die (sogenannte) organische Bezie-
hung zwischen Ursache und Wirkung Cremer hat nun Ritschl auf die Konkretheit,
wie in der Schrift von Gerechtigkeit geredet wird, hingewiesen. Der Herr schafft und
behiitet die Gerechtigkeit nicht aufgrund eines zukunftigen Zweckes, sondern in
konkreten Umstanden.® Diese "richterliche Betitigung Gottes" ist nicht nur heilsvoll,
sondern auch strafend. Die Strafen an den Bésen sind dabei notwendig, um den Ge-
rechten zu ihrem Recht zu verhelfen.

Cremer leistet hier einen wichtigen Beitrag, aber seine Antwort reicht nicht aus. Lei-
der akzeptiert er Ritschls Behauptung, daB Gerechtigkeit im AT immer die heilsvolle
Seite der gottlichen Titigkeit signalisiert.” Zwar ist es oft so, daB die Strafen an den

5  Hermann Cremer, Die paulinische Rechtfertigungslehre im Zusammenhange ihrer geschichtli-
chen Voraussetzungen. Giitersloh: Bertelsmann, 1899.

6  Albrecht Ritschl, Die christliche Lehre von der Rechtfertigung und Verséhnung (Bonn: Adolph
Marcus, 1874).

7  Cremer, Rechtfertigungslehre, 18, zit. nach Ritschl.

8  Cremer, Rechtfertigungslehre, 24.

9  Cremer, Rechtfertigungslehre, 33: "An eine Herabdrickung dieses Begriffs zu dem der justitia
distributiva ist nicht zu denken. Im ganzen Alten Testament ist und bleibt die Gerechtigkeit
Gottes justitia salutifera. Weil sie threm Wesen nach justitia justificatora ist, d.h. weil es ihr
Wesen ist, Recht zu schaffen denen, die es bediirfen, oder das Recht zu Gunsten des Volkes
Gottes auszutiben und thm dadurch zu helfen."
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Feinden Israels notwendig sind, um Heil zum Volk Gottes zu bringen. Aber der Herr
greift nicht nur um seines Volkes willen ein. Mit seinem Volk steht auch sein Name
auf dem Spiel. Gott insistiert auf seinem Recht, Gott zu sein gegen eine Welt, die
ihn ablehnen will. Wenn er in Gerechtigkeit handelt, ist sein Ziel nicht nur eine
"Weltordnung" wieder herzustellen, sondern auch seine Gottheit zu verteidigen.
Deswegen geschieht es auch, wenn er um seines Namens willen handelt, daB er sei-
ne Gegner zerstort: “Hebt eure Augen auf gen Himmel und schaut unten auf die Er-
de! Denn der Himmel wie ein Rauch vergehen und die Erde wie ein Kleid zerfallen,
und die darauf wohnen, werden wie Miicken dahinsterben. Aber mein Heil bleibt
ewiglich, und meine Gerechtigkeit wird nicht zerbrechen.”'° Hier findet man nicht
einfach die Herstellung einer heilvollen Ordnung (obwohl sie freilich hier im Han-
deln Gottes inkludiert ist), sondern die Durchfithrung der Gottheit Gottes. "’

Leider hat Cremers Opposition zu Ritschls These von der NormgemaéBheit der Ge-
rechtigkeit Gottes ihn zu einer weiteren ungliicklichen Ubertreibung verleitet. Er
behauptet in bezug auf das biblische Denken:

“Das Verhltnis zu dem Anspruch, den jemand hat, das Verhaltnis des mit P38 ge-
werteten Objektes zu den Anspriichen des Subjektes ist der Grundgedanke. . . . Sie |
(d.h. die Anspriiche) sind einfach mit dem bestehenden Verhaltnis gegeben, welches
als solches ganz bestimmte Forderungen einschlieBt. Es liegt also auch nach dieser
Seite hin kein AnlaB vor, an eine objektive, sei es in dem mit P72 gewerteten Objekt
liegende, sei es in der Idee Gottes oder des Menschen enthaltene Norm zu denken.
Das Verhiltnis selbst ist die Norm.”?

Wenn wir einen kleinen Blick auf Gen 38,26 werfen, ist der Mangel dieser These
sofort sichtbar. In diesem Vers befiehlt Juda, der von der auBerehelichen Schwan-
gerschaft seiner Schwiegertochter Tamar informiert worden ist, daB diese herausge-
fithrt werden soll, um verbrannt zu werden. Der Rahmen scheint eine Art von ProzeB
zu sein. Hochstwahrscheinlich reflektiert er die richterliche Autoritit des pater fami-
lias zu jener Zeit. Obwohl der Erzvater im Mittelpunkt der Erzdhlung ("es wurde
Juda angesagt") steht, wird vorweggenommen, daB die Mitglieder seines Haushalts
die Mitteilung iiberbracht haben. Sie werden Beobachter des Prozesses. Mit dem
Hinweis darauf, daB Juda fiir die Schwangerschaft Tamars verantwortlich ist, muB er

10 Jes 51,6 (Lutherbibel).

11 Gegen Hans Heinrich Schmid, Gerechtigkeit als Weltordnung: Hintergrund und Geschichte des
alttestamentlichen Gerechtigkeitsbegriffes, BHT 40 Tubingen 1968,179.Vgl. auch John Piper,
The Justification of God. An Exegetical and Theological Study of Romans 9,1-23, Grand Ra-
pids 1983, 89-101. Leider dehnt Piper diesen Gedanken auf dic ganze biblische Verwendung der
“Gerechtigkeit Gottes” aus.

12 Cremer, Rechtfertigungslehre, 36.
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zugeben, "Thr Anspruch besteht zu Recht ("2 N27%); denn ich habe sie meinem
Sohn Schela nicht gegeben." Tamars Tat hat den Malistiaben fiir die Erhaltung der
Familienlinie entsprochen (s. Gen 38,8; Dtn 25,5-11), und wurde aufgrund Judas
Verweigerung erst verursacht. Deswegen konnte Juda, Anklager und Richter zu-
gleich, Tamar der Hurerei nicht beschuldigen.

In dieser Hinsicht ist die Ubersetzung in der Lutherbibel (d.h. "Sie ist gerechter als
ich") falsch. Die biblische Sprache weicht von modernen Sprachen ab, indem sie oft
“Gerechtigkeit” in einer konkreten Form reprisentiert, und zwar als eine von zwei
Parteien bestrittene Sache. Hier ist Cremer zu einer wichtigen Einsicht gekommen.
Der Kontext ist, wie gesagt, "sozial und forensisch."

Es ist aber nicht richtig, wenn man sagt, da} das Verhaltnis zwischen Juda und Ta-
mar als eine Norm funktioniert oder daB es in sich eine Norm inkludiert. Das Verb
P72 signalisiert hier angewandte Gerechtigkeit, die sich nach einer vorher fixierten
Norm reguliert findet.

Wir haben diesen Text erwihnt, weil er sehr oft als ein Beispiel fiir die Bekréftigung
der These gebraucht wird, daB sich die Wurzel 7% immer auf ein Verhiltnis und
nicht auf eine Norm bezieht.

Wir stehen in der Kritik an dieser These nicht allein. In diesem Zusammenhang ist
die Arbeit von Hans Heinrich Schmid von erheblicher Bedeutung,'> Wie oben ge-
sagt, hegen wir Vorbehalte gegen seine These, daf} die Vorstellung von einer Welt-
ordnung den Sprachgebrauch von P73 bestimmt. Dennoch hat er klar gezeigt, daB
diese Wurzel mit Begriffen von Legitimitit und Normalitat in allen nordwestsemiti-
schen Sprachen verkniipft wird." Im Alten Testament beweist dies ferner die Paral-
lelisierung von Wortern wie nax®, ="', owin 7 da die Wurzel P72 im allge-
mein mit der Vorstellung einer Norm verbunden wird.

13 Jepsen beobachtet, "Zu allermeist wird deutlich, daB PTX etwas mit Gott zu tun hat. . . . Wenn
also auch die Wurzel zunichst ein innermenschliches Verhalten meint, so ist dieses in Israel
doch nie dem Urteil Gottes entnommen," "% und 72773 im Alten Testament," in Gottes Wort
und Gottes Land, hrsg. H. G. Reventlow (Vandenhoeck & Ruprecht, 1965) 81-82. Siehe auch
Albrecht Dihle, "Gerechtigkeit," in Reallexikon fr Antike und Christentum Bd. 10, Hrsg. T.
Klausner u.a. Stuttgart 1978, 281-298.

14 Siehe, Moshe Weinfeld, Social Justice in Ancient Israel and in the Ancient Near East, Publicati-
ons of the Perry Foundation for Biblical Research in the Hebrew University of Jerusalem, Jeru-
salem/Minneapolis 1995, 25-26.

15 1Kon 3,6; Jes 48,1; Jer 4,2; Sach 8,8; Ps 85,11-12,

16 Dtn 9,5; 1 Kon 3,6; Hos 14,10; Ps 45,7; 119,137; Spr 2,9, 16,13.

17 Jes 33,15, 45,19; Ps 9,9, 17,2, 58,2, 96,10, 98,9, 99,4; Spr 1,3, 2.9.
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Ein noch schwerwiegenderes Miflverstindnis liegt in der Befiirwortung der nahen
und direkten Verbindung zwischen Gedanke und Sprache, die Cremer voraussetzt.'®
Diese Voraussetzung veranlaBt Cremer zur Suche nach einem Grundbegriff fiir
"Gerechtigkeit" und schlieBlich zur Behauptung, daBl Gottes Gerechtigkeit immer
eine justitia salutifera (heilschaffende Gerechtigkeit) ist. Natiirlich ist es nicht
falsch, eine allgemeine Bedeutung einer Wortwurzel zu suchen. Dadurch 146t sich
auch in dunklen oder unklaren Kontexten ein Wortgebrauch erklaren. Etymologische
Forschungen bleiben weiterhin wichtig, Problematisch wird das Konzept von einem |
einheitlichen Grundbegriff erst dann, wenn dieser ohne Riicksicht auf die individuel-
len Kontexte verwendet wird. Noch heute iibersehen viele wissenschaftlichen Arbei-
ten die semantische Einsicht, da die Wortbedeutung immer vom Kontext abhangt. | |
Deshalb mufy jede berechtigte Definition eines Wortes oder eines Ausdrucks die | 71
Kontexte, in der die verschiedenen Bedeutungen des Wortes (oder des Ausdrucks) toy
gelten, moglichst genau beschreiben. Wenn dies unterlassen wird, ist man versucht,
seine je eigene Interpretation in einen Kontext hineinzulesen. s
Das geschieht nicht nur bei den oben zitierten Cremer und von Rad, sondern auch 1
beziiglich der sehr oft begegnenden Deutung der Gerechtigkeit Gottes als dessen
"Bundestreue" (oder, sofern sie als Bundestreue verstanden wird, als
"Gemeinschaftstreue"). Man ahnt natiirlich, daB im Alten Testament die Begriffe
von der Wurzel 2713 und N*72 irgendwie miteinander verbunden sind. Das genaue
semantische Verhaltnis ist aber damit noch nicht erklart.

Dies soll nun skizzenhaft versucht werden. Nur selten erscheinen n°72 und die
Wurzel 7% in unmittelbarer Nihe zueinander, obwohl es zahlreiche Belege fiir
diese Begriffe im Alten Testament gibt."® Das Wort n°92 kommt 284 mal vor, die
Wurzel 772 etwa 524 mal. Aber in nur etwa sieben Texten stehen die beiden in se-
mantischer Verbindung *® Dieser Mangel an Konvergenz fillt besonders auf, daf
sich die Bedeutungsfelder sowohl von n*72 als auch von der Wurzel 272 auf den
Bereich personlicher Beziehungen sowie auf ethische und juridische Dimensionen
beziehen.

Dieses Phinomen konnen wir hier nicht im ganzen kliren. Wir wollen nur einige
Beobachtungen machen. Erstens muB vermieden werden, n°92 als einen einheitli-

(o

18 Ich will hier nicht die bekannte Kritik von James Barr wiederholen (The Semantics of Biblical
Language, im 1961 veréffentlicht worden).

19 Es ist vollig unverstandlich, daB Johnson ("P77%" 6,919) behauptet, "?71X steht in einer engen
Verbindung mit N°72, und zwar als bundesgemiBes Verhalten." Koch, "P718" 2,516, kom-
mentiert dagegen: "Schwierig ist auBerdem, daB zwar die Wurzel P78 haufig auf das rechte
Verhalten des Menschen zu seinem Gott (und umgekehrt) angewandt wird, aber kaum je mit dem
fiir das Gottesverhitnis grundlegenden Begriff N2 zusammengestellt wird."

20 Jes 42,6, 61,8; Hos 2,20; Ps 50,1-5; Ps 111,1-10; Dan 9,4-7; Neh 9,32-33.
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chen Grundbegriff zu behandeln. Wenn wir von einer géttlichen "Setzung" (einem
sogenannten "Bund") in einem bestimmten Kontext sprechen, miissen wir uns klar
sein, ob wir die noachitische, abrahamitische, sinaitische, davidische oder eine ande-
re "Setzung" meinen.”’ Die Beschreibung der Gerechtigkeit Gottes als einer heils-
bringenden "Bundestreue” deutet auf einen unbedingten abrahamitischen "Bund"
hin. Wir werden sehen, dafl eine Mehrheit der Belege fiir eine vergeltende gottliche
Gerechtigkeit im Zusammenhang mit einem Bundesbegriff stehen. In diesen Féllen
darf man nicht von einem bedingungslosen Bund sprechen!

Zweitens signalisiert das Wort N°12 im allgemeinen eine bestimmte und formale
Beziehung und impliziert eine zweifache Metaphorik, namlich die der Verpflichtung
und die des Familienkreises. Den biblischen Texten zufolge verhélt man sich in die-
ser Beziehung nicht einfach gerecht oder ungerecht. Vielmehr "halt man eine n>2",
"erinnert sich an eine N*72", "richtet eine N°72 auf”, usw. Oder umgekehrt "bricht",
"tbertritt", "verlaBt", "verschmaht", "vergiBit", oder "entweiht” man eine N°12. Wenn
nun Anklagen gegen einen "Bundesgenossen” ethoben werden, werden die Familien-
Metaphern verwendet, z.B.:

“Ich habe Kinder groBgezogen und hochgebracht, und sie sind von mir abgefallen!”
(Jes 1,2)

“Geh hin und und nimm ein Hurenweib und Hurenkinder; denn das Land l4uft vom
Herrn weg der Hurerei nach.” (Hos 1,2)

Positiv ausgedriickt fordert eine aufgelegte Setzung (n°72) “Liebe” (7om) und
“Treue” (MNBKR): ;

“Ich habe Lust an der Liebe und nicht am Opfer, an der Erkenntnis Gottes und nicht
am Brandopfer.” (Hos 6,6)

Natiirlich sind Treue und Liebe als eine Art von Gerechtigkeit im Alten Testament
betrachtet.”> Aber im Umfeld des "Bundesbegriffes" erscheinen 72m und mavs dfter
als die Wurzel 73, Weil einen"12 eine besondere Art von Beziehung darstellt,
nimmt in diesem Verhiltnis “Gerechtigkeit” die Form der Liebe und Treue an. Die
sogenannte "Bundestreue” ist “Gerechtigkeit”, aber nicht alle “Gerechtigkeit” ist
“Treue”. Wir durfen vielleicht von “Treue” als "Bundesgerechtigkeit" oder
"Gemeinschaftsgerechtigkeit" sprechen, aber umgekehrt nicht.

21 Hier schlieBe ich mich der Arbeit von Emst Kutsch an: Verheifung und Gesetz: Untersuchungen
zum sogenannten "Bund" im Alten Testament, BZAW 131 Berlin 1973); Neues Testament -
Neuer Bund? Eine Fehliibersetzung wird korrigiert Neukirchen/VIiuyn 1978 Ich méchte Herm
Prof. Dr. Peter Stuhlmacher danken, der mich auf Kutschs Arbeit hingewiesen hat.

22 E.g Pss40,11; 88,10-12; 103,17; Ps 143.2.
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Weitere Belege unterstiitzen diesen SchluB. In Genesis wird “Gerechtigkeit” erst
dem Noah, dann bedeutungsvoll auch dem Abraham zugeschrieben. ehe Gott mit
dem einen oder dem anderen eine n"M2 aufrichtet. In Gen 18,22-23 wird davon aus-
gegangen, dal es moglich sei, einige Gerechte in Sodom und Gomorrah zu finden.
Ferner ist Hiob als Gerechter kein Israelit (Ijob 1,1). Uber dies hinaus werden Dani-
el, Noah und Hiob im Buch Hesekiel als “Gerechte” bezeichnet (Hes 14,14.20). Der
Kontrast zwischen dem “Gerechten” und dem “Gottlosen™ in den Spriichen ist an der | 7
allgemeingiltigen Weisheit, nicht an einem "Bund" orientiert. "Gerechtigkeit" iStl y
offensichtlich in der biblischen Verwendung nicht auf Gottes Beziehung zu Israel
begrenzt.

Die allgemeine Umkehrung der biblischen Sprache in die Deutung der Gerechtigkeit
Gottes als "Bundestreue” bleibt nicht ohne irrefithrende Nachwirkung, Wenn "der
Bund" weiter einfach als eine VerheiBung Gottes verstanden wird, kann man das
Heil Gottes syllogistisch und ohne Abstriche als “Gerechtigkeit” interpretieren.”
Dann triumphiert Ritschl zu unrecht tiber Cremers Einsicht, daB Gerechigkeit, wenn/ ?
sie im Alten Testament Heil signalisiert, ein konkretes Geschehen schildert. ’ :
Die Deutung der Gerechtigkeit Gottes im AT als "Heil" gewinnt Berechtigung, wenn
deren Begrenzung auf das Motiv der Verwaltung, der Justiz in den Blick genommen
wird. Die Anzahl der Belege, in denen Gerechtigkeit mit der Idee von "herrschen
und richten," und besonders mit der Wurzel nsy (etwa 142 mal) angeschlossen ist,
ist bemerkenswert. Wie die Verbindung zwischen "herrschen und richten" andeutet,
sind in der antiken Welt diese beiden Funktionen nicht voneinander getrennt. In den
biblischen Kontexten ist die Verwaltung der Justiz zugleich juristisch, legislativ und
exekutiv, wie auch schon Ritschl und Cremer gesehen haben. Zuallererst fillt die
Aufgabe, Gerechtigkeit zu schaffen, Gott zu, dann dem Konig (oder dem Richter in
der Richterzeit), und endlich auch allen Israeliten, besonders den Reichen.** In allen
Féllen kommt die Forderung nach (gesellschaftlicher) Gerechigkeit vom géttlichen
Konig, dem Herrn her.” Der Herr, indem er den Benachteiligten Zur Gerechtigkeit
verhilft, sichert und bewahrt eine gute Ordnung in der Schopfung.® Wahrscheinlich
aus diesem Grund bekommt die Wurzel 272 im forensischen Zusammenhang einen
positiven Sinn, wie zB. in 1 Kén 8,32: “Du@mﬁﬂﬂ?‘glﬁ r
schuldig erkliren, indem du seine Tat auf sein Haupt kommen 148t, und den, der im

23 Siche James D. G. Dunn, "The Justice of God: A Renewed Perspective on Justification by
Faith," JTS 43 (1992) 16-17.

24 Siche K. Whitelam, The Just King: Monarchial Judicial Authority in Ancient Israel, JSOTSupp
12, 1979).

25 Die Idee des Konigherrschafts Gottes schlieft die des Bundes nicht aus (z.B. Ps 50; 89). Aber
“richten’ ist breiter als “treu sein im Bunde'.

26 zB. Ps 72,1-3; 85,9-13; 89,14: 97,1-2 und Jes 40-66 passim.
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Recht ist, wirst du zu seinem Recht helfen, in dem du ihm nach seiner Gerechtigkeit
gibst” (eigene Ubersetzung).”’

Gleicherweise kommt dem Ausdruck "Recht und Gerechtigkeit schaffen” (Ap72)
nown by, 13 mal)®® aktive Bedeutung zu. Er beschreibt das Regieren der Konige.
Deswegen ist es verstandlich, dad Begriffe von Kraft, Macht und sogar Kampf mit
der Wurzel p77% assozitert werden, wie z.B. im Lied der Debora, wo "Gottes Ge-
rechtigkeit" zum ersten Mal im Alten Testament auftaucht:

“Horch, wie sie jubeln zwischen den Trinkrinnen! Da rede man von den gerechten
Taten des Herrn, von den gerechten Taten seiner Bauern in Israel!” (Ri 5,1 o

Die Annahme eines forensischen Hintergrunds erklart hier sowohl die Verwendung
der Wurzel P73 fiir eine iustitia salutifera, als auch deren Grenze.

~ Um die Verwendung die Wurzel 772 zu verstehen, miissen wir drei weitere lexikali-
2 sche Phénomene in Betracht 21ehen Efrstens ist es wahrscheinlich, da} ein semanti-
scher Unterschied zwischen dem femininen Nomen 17772 und dem maskulinen P73
existiert. Die 7272 bezieht sich normalerweise auf eine konkrete Sache, wie z.B,
eine gerechte Tat oder ein rechtfertigendes Urteil. Der P72 signalisiert fast immer
ein Abstraktum. Zweitens mufl gesehen werden, daB P72 in ihrer Konkretheit sehr
oft die Bedeutung "Tat der Rechtfertigung" hat, die wahrscheinlich eine Nominali-
sierung des Verbes im Hiph'il darstellt. Das Verb erscheint relativ selten (44 mal) im
Vergleich mit den Nomen, besonders mit dem femininen 7272 (157 mal). Drittens
erscheint das Adjektiv 7°7% im Alten Testament 205 mal, und mit Ausnahme eines
Falles bezieht es sich auf Personen.”

Nun bediifen die Kontexte, in denen von einer vergeltenden oder strafenden Gerech-
tigkeit die Rede ist, einer ndheren Untersuchung. Die nicht ganz geringe Zahl dieser
Kontexte, die aus verschiedenen Zeiten stammen, ist forensisch orientiert’' Neun
von diesen Belegen finden sich in Bekenntnissen, in denen Gott mit dem Adjektiv
?°71% beschrieben wird. Fanf davon sind von gleicher Verwendungsart: jemand, der

27 TEx 23,7, Dtn25,17 2 Sam 1 547 Ps823: 2'Chr6,23.

28 z.B. Jer 22,3 (vgl. 23,15-16); Ez 18,5-6; 2 Sam 8,15; 1 Chr 18,14; 2 Chr 9,8.

29 Vgl Dtn 33,21, Jes 9,6-7; 41,10; 50,8-9; 51,6-8; 54,11-17; Spr 31,9, Ps 45,3-5.

30 So Dihle, "Gerechtigkeit," Sp. 290.

31 8. Pietro Bovati, Re-Establishing Justice: Legal Terms, Concepts and Procedures in the Hebrew
Bible, tbersetzt von Michael J. Smith, JSOTSup 105, Sheffield 1994, 103. Bovati sieht aber
nicht, dafBl dieses Bekenntnis sehr oft nach einer Strafe Gottes stattfindet.
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eine gottliche Strafe erlitten hat, bekennt: "Yahweh ist der Gerechte." Hier haben wir
mit einer Art von "Gerichtsdoxologien" zu tun, vergleichbar mit Achans Schuldbe-
kenntnis (Jos 7). Nachdem Agypten von Hagel zerschlagen ist, bekennt Pharao:
"Diesmal hab ich mich versiindigt; der Herr ist der Gerechte (P1%m nmr), ich aber
und mein Volk sind schuldig” (Ex 9,27). Nach der Zerstérung Jerusalems bekennen
die Klagelieder (1,18): "Der Herr ist gerecht (7171 %371 °712), denn ich bin seinem
Worte ungehorsam gewesen. Horet alle Volker, und schaut meinen Schmerz!"
Nachdem Schischak die Stidte Judas eingenommen hatte und Jerusalem selbst zu
erobern drohte, sandte der Herr einen Propheten zu dem Konig Rehabeam, der
sprach: "So spricht der Herr: "Thr habt mich verlassen; darum habe ich euch auch
verlassen." Danach bekennen der Konig und die Obersten, "Der Herr ist gerecht"”
(2 Chr 12,6). In dem groBen Siindenbekenntnis des Nehemia betrachtet das Volk das
Exil und sagt zu dem Herrn: "Du bist gerecht in allem, was du iiber uns gebracht
hast; denn du hast recht getan, wir aber sind gottlos gewesen (:81 WY Moby
NERTZ YOY XA Sp P2 sy Neh 9,33). In dhnlicher Art und Weise
bekennt Daniel in seinem BuBgebet: "Du, Herr, bist gerecht, wir aber miissen uns
alle heute schamen” (@257 Y2 w51 ApI2A "8 95 M ors Dan 9.7).

Jetzt konnen wir eine Erklirung fiir beide Verwendungen von Gottes Gerechtigkeit
anbieten. Die Schrift setzt eine gefallene Welt voraus, in der Gott zugunsten seines

32 Siehe auch:
Dan 9,14: "Darum ist der Herr auch bedacht gewesen auf-dies Ungliick und hat's iiber uns
kommen lassen. Denn der Herr, unser Gott, ist gerecht in allen seinen Werken, die er tut (T2
WK WPNTDOD 19N PIRD); aber wir gehorchten seiner Stimme nicht "
Dan 9,16: "Herr, nach deinen gerechten Taten (eigene Ubersetzung; NPTX) wende ab deinen
Zorn und Grimm von dieser Stadt Jerusalem."
Ps 7,10: "LaB der Gottlosen Bosheit ein Ende nehmen, aber die Gerechten laB bestehen; denn du,
gerechter Gott (P72 D°19R), priifest Herzen und Nieren."
Ps 7,12: "Gott ist ein gerechter Richter (P13 NDI%) und ein Gott, der taglich strafen kann."
Ps 11,5-7: "Der Herr priift den Gerechten und den Gottlosen: wer Unrecht liebt, den haBt seine
Seele. Er wird regnen lassen iiber die Gottlosen Feuer und Schwefel und Glutwind ihnen zum
Lohne geben. Denn der Herr ist gerecht und hat Gerechtigkeit lieb (2718 mpPax mm
[?°78 °2). Die Frommen werden schauen sein Angesicht."
Ps 50,6: "Die Himmel werden seine Gerechtigkeit (272 2°1% 17°3°7) verkinden: denn Gott
selbst ist Richter, der den Gottlosen straft” (vv. 16-23).
Jes 1,27: " Zion muB durch Gericht erlost werden, und die zu ihr zuriicken durch Gerechtigkeit
(ART2) " Chv 1.24-25
Jes 5,16: "Aber der Herr Zebaoth wird hoch sein im Gericht, und Gott, der Heilige, sich heilig
erweisen in Gerechtigkeit (T>723).
Jes 10,22: "Verderben ist beschlossen und bringt Fluten von Gerechtigkeit (> 7X)."
Jes 28,17: "Und ich will das Recht zur Richtschnur und die Gerechtigkeit (0aud) zur Waage
machen." (Siehe vv. 17-22).



b

34 Mark Seifrid

Volkes bzw. der Unterdriickten immer wieder eingreifen muB, um Gerechtigkeit zu
schaffen. Sprachlich werden dabei meistens das Verb p*72n, das die Tatigkeit aus-
driickt, und das Nomen 1712, das oft die konkrete Folge dieser Tatigkeit beschreibt,
verwendet. Diese Formen erscheinen oft, weil das AT mehr Interresse an diesen Ta-
ten Jahwes, d.h. an dem Schaffen der Gerechtigkeit, als am Sein Gottes zeigt. Den-
noch schlieBt das Eine das Andere nicht aus. Wie schon Cremer klar gesehen hat.
setzt der forensische Kontext voraus, daB Gott die Schuld vergilt und die Schuldigen
bestraft. Ein Betrachter emes Prozesses oder sogar ein schuld;ger _und_bmtzgﬂer An-

Wir kehren zuriick zu der Frage nach der Bezmhung zwischen "Setzung" (N°72) und
- “Gerechtigkeit”. Alle sichen Stellen, in denen n°12 und die Wurzel P73 semantisch
verbunden sind, sprechen von einer gottlichen Gerechtigkeit. Es ist hochst interes-

“ sant, dal drei von diesen sieben eine vergeltende Gerechtigkeit Gottes im Blick ha-

u;* ben.3 3 Eine weitere Stelle, Ps 111, spricht von einer "Setzung", der offensichtlich das

<

&

Gesetz ist.>! Dies bedeutet nun, da wir, sofern wir von Gottes Gerechtigkeit beziig-
lich einer gottlichen "Setzung" (N*712) mit Israel sprechen, Gott als Gesetzgeber und
Richter verstehen miissen. Das schlieBt Gottes rettende Gerechtigkeit nicht aus, aber
es zeigt, daB wir die Gerechtigkeit Gottes nicht einfach als "Heil" interpretieren diir-
fen.

SchlieBlich soll das Verstindnis der Gerechtigkeit Gottes bei Paulus kurz erldutert
werden. Hier gehen wir am besten direkt zu dem prignanten Satz in Rom 1.17:
"Denn die Gerechtigkeit Gottes wird in ihm (d.h. in dem Evangelium) aus Glauben
zu Glauben offenbart." Ich stelle hier meine Interpretation dieses Verses in der Form
von Thesen dar, um zur Diskussion anzuregen:

1. Meiner Meinung nach spricht Paulus hier von “Gerechtigkeit” als Geschenk, im
Sinn einer “extrinsischen” Gerechtigkeit. Er denkt hier offensichtlich an eine Ge-
rechtigkeit, die gerecht macht ("der Gerechte wird aus Glauben leben"), aber nicht
im Sinne einer direkt “effektiven” Gerechtigkeit. In den alttestamenthchen Belegen
schafft der Herr Gerechtigkeit fiir sein Volk, aber nicht in seinem Volk.*?

33 Ps 30,1-5; Dan 9,4-7; Neh 9,32-33.
34 Noch drei weitere Stellen verheiBen neue Bundesschliisse, die Gott in Gerechtigkeit und mit Ge-

rechtigkeit aufrichten wird. Zwei von diesen entstehen aus Gottes freiem Entschlub (Jes 42.6;

Hos 2,20), einer als Belohnung fiir praktizierte Gerechtigkeit (Jes 61,8).
35 Gegen Otfried Hofius, " Rechtfertigung des Gottlosen' als Thema biblischer Theologie," in
Paulusstudien, WUNT 51, Tuibingen 1989, 125.
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Ferner zeigt der weitere Kontext, daB Gottes Gerechtigkeit in Rém 1,17 nicht ein-*
fach heilsvoll gesehen wird und nicht einfach dem Zorn Gottes gegeniiber steht,

sondern auch richterlich und normgema ist. Dieser Schluf wird durch die Hinweise

auf ein jus talionis in den folgenden Kapiteln®® und durch die folgende Einmiindung

des Arguments in Rom 3,21-26 (wo Gottes Gerechigkeit als eine Gabe erscheint die

durch die stellvertretende Versshnung Christi gegeben ist) bestitigt.

Dort zeigt sich Gott als "gerecht” (?7%) und dennoch als der Rechtfertigende fiir
den, der glaubt (Rém 3,26). Vor allem haben wir hier einen Anklang an die vergel-
tende Gerechtigkeit Gottes im AT und einen ProzeB, in dem Gott als der Gerechte
anerkannt werden soll.

2. Auf der anderen Seite darf der Anklang an Gottes rettende Gerechtigkeit im Alten
Testament nicht einfach ignoriert werden. Hier kommt Ps 98.2-3 in Betracht:

“Der Herr 4Bt sein Heil kundwerden; vor den Volkern macht er seine Gerechtigkeit
offenbar. Er gedenkt an seine Gnade und Treue fiir das Haus Israel, aller Welt Enden
sehen das Heil unsres Gottes.”

Deshalb bleibt das Problem, wie man die zwei Anklinge in Rom 1,17, den der ver-
geltenden Gerechtigkeit und den der heilschaffenden Gerechigkeit, ausgleicht.

3. Ich schlage vor, da8 die Losung in der Christologie, in Christus und dem Evange-
lium, zu finden ist. D.h., wenn Paulus in Rém 1,17 von der Gerechtigkeit Gottes
spricht, denkt er an Christus und besonders an seine Auferstehung, an der die Glau-
bigen teilnehmen. Da Paulus in Rom 10,3-4 Christus mit der offenbarten Gerechtig-
keit Gottes identifiziert, ist es durchaus denkbar, daB er die beiden auch hier gleich-
setzt. Die Gerechtigkeit Gottes wird in dem Evangelium offenbart (Rém 1,17). Diese
Verbindung suggeriert auch, daB Paulus hier von Christus denkt, weil er gleich am
Anfang des Briefes Christus als Inhalt des Evangeliums beschreibt (Rém 1,1-4).
Hier denkt er besonders von der Auferstehung Christi her. Dabei ist wichtig zu se-
hen, daf3 bei Paulus (wie auch sonst im NT) der Auferstandene der Gekreuzigte ist.
Das ist sein Evangelium. Dementsprechend tauchen im Rémerbrief Kreuz und Auf-
erstchung mehrmals zusammen auf (z.B. 6,1-14; 8,34). Wir nehmen am stellvertre-

36 Gottes Zomn wird vom Himmel her offenbart iiber alle Ungerechtigkeit der Menschen (1,18).
Menschen sind voll von aller Ungerechtigkeit (1,29). Sie wissen, daf, die solches tun, nach
Gottes Recht Tod verdienen (1,32). "Wir" wissen, daB Gottes Urteil recht ist iiber die, die sol-
ches tun (2,2). Der Tag des Zoms bringt die Offenbarung des gerechten Gerichtes Gottes (2.5).
Unsre Ungerechtigkeit beweist Gottes Gerechtigkeit, in dem Sinne, daB der Spruch Gottes, daf
“alle Menschen Liigner sind", dadurch etabliert ist {85
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tenden Tode Christi teil, und ebenso an seiner rechtfertigenden Auferstehung. Paulus
spricht wortlich so in Rom 4,25, In diesem Heilsgeschehen als Ganzem ist Christus
unsere Rechtfertigung. Hier wird die Gerechtigkeit Gottes offenbart.

Zum Abschluf} wollen wir auf einen groBen Unterschied zwischen Ps 98,2 und Rom
1,17 weisen. In dem Psalm 1st von der Offenbarung der Gerechtigkeit Gottes in der
Geschichte der Welt die Rede, deren Erfillung noch zu erwarten ist. In Rom 1,17
kiindigt Paulus die Offenbarung der Gerechtigkeit Gottes im Evangelium, d.h. in
Christus an. In ihm ist das Gericht Gottes, unsere Strafe und unser Heil schon ge-
schehen, auf daB er allein unsere Gerechtigkeit sei.
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BEMERKUNGEN ZUR THEOLOGIE DER STE-
PHANUSREDE!

Sich exegetisch mit der Stephanusrede (Apg 7,2-53) zu beschiftigen heifit heute
vor allem, drei Fragen® zu beantworten: die historische, die literarische und die
theologische Frage. Alle drei Fragestellungen sind natiirlich aufs engste mitein-
ander verbunden. Die historische Frage stellt sich, seit in der Acta-Forschung
Unsicherheit dariiber herrscht, ob die Reden tatsichlich iiberhaupt und (falls dies
zutreffen sollte) so gehalten worden sind, wie Lukas sie dokumentiert hat, bzw.
selt aus dieser Unsicherheit umgekehrt fur sehr viele Forscher die von M. Dibeli-
us’, E. Schweizer* und U. Wilckens® vorbereitete, von W.G. Kiimmel so formu-
herte Gewilheit wurde: "Die Reden der Apg stammen darum vom Verf,, auch
wenn er im einen oder anderen Fall Nachrichten oder Uberlieferungsstiicke ver-
arbeitet haben sollte™. Auf die Stephanusrede iibertragen, wiirde dies bedzuten:
Es handelt sich hier nicht (wie der unbefangene Leser angesichts der in Apg
6,13-7,1 geschilderten Situation zunichst vermuten wiirde) um eine 'Verteidi-
gungsrede' (Apologie), in der der Angeklagte auf die gegen ihn vorgebrachten
Vorwiirfe eingehen wiirde mit dem Ziel, sich zu entlasten, sondern (und dariiber
gehen die Meinungen nun auseinander) etwa um eine Predigt, wie sie in einer
Judischen Synagoge gehalten worden sein kéonnte (vgl. etwa Apg 13,16b-41), und
zwar moglicherweise urspriinglich ohne jeden christlichen Hintergrund.

I Dieser Aufsatz ist die grundlegend iiberarbeitete deutsche Fassung eines Beitrags, den ich
1995 fiir den 6. Band von A1CS geschrieben habe. Herm Prof. Dr. Otto Betz, Tiibingen,
dem ich diesen Aufsatz widmen méchte, danke ich fiir viele gute Hinweise. Hilfreich war fiir
mich auch die Diskussion nach dem Vortrag des Textes bei der Facharbeitsgruppe “Neues
Testament” im September 1997. - Literaturangaben, die in den FuBnoten nicht ausgefiihrt
sind, beziehen sich auf das Literaturverzeichnis am Ende dieses Aufsatzes.

2 Vgl. E. Haenchens drei Probleme (id., Apg 280f.). Fiir den Verlauf der Forschung bis Mitte
der 70er Jahre vgl. E. GriBer, Die Apostelgeschichte in der Forschung der Gegenwart, ThR
26,1960, 93-167, und id., Acta-Forschung seit 1960, ThR 41,1976, 141-194; 259-290: 42,
1977, 1-68, und vor allem W.W. Gasque, History, fiir die spéteren Jahre den Forschungsbe-
richt von E. Pliimacher, Acta- -Forschung. Speziell zur Stephanusrede jetzt S. Legasse, STE-
PHANOS. Histoire et discours d’Etienne dans les Actes des Apotres, LeDiv 147, Paris
1992, bes. 153ff,, der aber m. E. keine wesentlichen neuen Einsichten vorlegen kann.

3 M. Dibelius, Dte Reden der Apostelgeschichte und die antike Geschichtsschreibung,
SHAW.PH , 1949

4 E. Schweizer, Zu den Reden der Apostelgeschichte, TZ(W) 13,1957, 1-11.

U. Wilckens, Missionsreden.

6  W.G. Kiimmel, Einleitung 136.

wn
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Die literarische Frage hangt sehr eng mit der historischen zusammen: Es geht
im Grunde darum, die literarische Form der Stephanusrede zutreffend zu bestim-
men, nach ihrer formalen und inhaltlichen Verankerung im Kontext zu fragen’
und ihre kompositorische Funktion im Rahmen der ganzen Apostelgeschichte ins
Auge zu fassen. Daneben ist an die mégliche redaktionelle Bearbeitung zu den-
ken®. Damit ist aber bereits die theologische Frage im Blick, nimlich die traditi-
onsgeschichtliche Frage nach den Wurzeln der in Apg 7 vorgetragenen Theolo-
gumena, die im engeren Sinne theologische Frage nach deren Sinn und Bedeu-
tung im frihchristlichen Umfeld, und die wiederum ins Historische zuriickwei-
sende Frage, ob die Stephanusrede Riickschliisse auf die von den 'Hellenisten'
(Apg 6) und ihrem Reprasentanten Stephanus vertretene Theologie zulaBt.

I. Der Stand der Forschung

Die Stephanusrede ist Gegenstand zahl- und umfangreicher Untersuchungen ge-
wesen’ d1e auf die genannten Fragen zu sehr verschiedenen Antworten gekom-
men smd P. Dschulnigg bemerkt dazu: “Uberblickt man die Lage der For-
schung zur Stephanusrede anhand neuerer Kommentare, so ergibt sich in etwa
folgendes Bild: Die langste Rede der Apg wird in ihren Grundziigen mehrheitlich
auf Traditionsvorgaben zurickgefiihrt. Die Rede wird in ihrer Substanz gerne in
Kreisen des hellenistischen Judenchristentums lokalisiert, welche sich ihrerseits
an Geschichtsrickblicken des hellenistischen Judentums orientierten. Der Redak-
tor der Apg habe diesen Geschichtsriickblick aufgenommen, sprachlich iiberarbei-
tet und im Blick auf die vorausgesetzte Redesituation ergéinzt. Dabei wird der
Umfang der zufiigenden Uberarbeitung durch den Redaktor unterschiedlich ein-
geschétzt, sie reicht von der Einfiigung grosserer Komplexe bis zur Annahme von
nur sehr geringen Zusatzen. Daneben gibt es wenige Fachleute, welche bei der
Stephanusrede wie bei anderen Reden der Apg an eine schriftstellerische Kom-

7 Auch hier gehen die Meinungen weit auseinander; fiir die Ansicht, daB in Apg 7 sehr wohl
auf die Anklagen eingegangen wird, vgl. nur Scott, Speech 93.

8 Neben den in der Bibliographie genannte seien zwei iltere Untersuchungen erwihnt: J.
Bihler, Die Stephanusgeschichte im Zusammenhang der Apostelgeschichte, MThS 1,16,
Miinchen 1963, und R. Storch, Die Stephanusrede Apg 7,2-53, Diss. Géttingen 1967,

Vgl. die Bibliographie!

10 R. Pesch, Apostelgeschichte 246f , schreibt: “Wihrend mit groBer Sicherheit ausgeschlossen
werden kann, daB erst Lukas die Rede komponiert hat, bleibt gréBere Unsicherheit beziiglich
der Vorgeschichte der vorluk. Tradition und der Anteile luk. Redaktion am vorliegenden
Text. ... Unter traditions- und redaktionskritischem Aspekt bleibt die Auslegung der Stepha-
nusrede also mit einigen Unsicherheiten behaftet. Entsprechend ist Vorsicht bei ihrer tiberlie-
ferungskritisch- historischen Auswertung im Blick auf den Stephanuskreis, aus dem sie
stammen kann, geboten.”
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position des Verfassers denken. ... Fast einhellig urteilt die neuere Forschung,
dass die Rede nicht auf Stephanus zuriickgeht.”"!

1.1 Die historische Frage

“Erstaunlicherweise haben Zweifel an der Historizitit der Reden der Apostelge-
schichte kaum dazu beigetragen, von Spekulationen iiber Stephanus abzuhalten.
In Wirklichkeit konnte man sagen, daB die Unsicherheit im Blick auf die Stepha-
nusrede fiir viele ein betrachtliches Kapital [a considerable asset] darstelle, Das
liegt an den komplexen Beziehungen zwischen den Anklagen in 6,11-14 und der
Rede in 7,2-53", schreibt C.C. Hill', und er konnte damit recht haben. Anders
als in der angelsichsischen Forschung besteht im deutschsprachigen Bereich
weitgehende Einigkeit dariiber, daB die Rede in der vorliegenden Form weder
‘genuin’ noch 'relevant' ist, daB sie also weder wirklich auf Stephanus als 'Autor'
zuriickgeht, noch gar daB sie in der Apg 6/7 beschriebenen Situation gehalten
worden sei, daB sie folglich keine Primérquelle fiir die historische Personlichkeit
und die Theologie des Stephanus'® und der 'Hellenisten' ist. J. Zmijewski meint:

“Die Rede des Stephanus vor dem Synhedrium (7,2-53), ..., gehort nicht zum
Bestand der vorgegebenen Stephanustradition. Bei dieser handelt es sich aller
Wahrscheinlichkeit nach um den Bericht iiber einen spontanen Akt von "Lynch-
Justiz'. Zu einem solchen aber dirfte eine derartig lange Rede kaum passen. Es
wire jedenfalls nicht recht zu verstehen, warum das Auditorium dem Redner so
lange Zeit ohne Unterbrechung zuhoren sollte, um ihn dann sofort zu steinigen.
Zudem ist die Rede nach Stil und Thematik keine typische Mértyrerrede.”"*

Es geht also zumindest in diesem Teil der Forschung im Grunde langst nicht
mehr um die historische Frage im oben beschriebenen Sinne, sondern eigentlich
nur noch um die literarische nach der Uberlieferungs- und Redaktionsgeschichte,

11 P. Dschulnigg, Rede, 195f. Ahnlich urteilt F.F. Bruce, ANRW 2582: “Die Annahme, sie
[die Reden der Apg; V£ ] seien freie Kompositionen des Verfassers, die lediglich dazu dienen
sollten, seine eigenen Gedanken zu transportieren, ist angesichts der Tatsache, daB in ihnen
ganz verschiedene Gesichtspunkte bis hin zu solchen, die von seiner eigenen Sicht abwei-
chen, zum Ausdruck kemmen, schwer aufrecht zu erhalten, Ganz augenscheinlich gilt dies
fir die Verteidigungsrede des Stephanus vor dem Sanhedrin (Apg 7,2-53), eine Rede, in der
wir ein Manifest eines Teils der frithen hellenistischen Christenheit sehen diirfen” (eigene
Ubersetzungen).

12 C.C. Hill , Hellenists 53 (eigene Ubersetzung).

13 Anders A. Spiro, Background 293f., fiir den es sich um eine zuverlassig iiberlieferte Rede
handelt. Allerdings sieht er sie in enger Verbindung zur Theologie der Samaritaner.

14 J. Zmijewski, Stephanusrede 87; Zmijewskis Frage nach der Geduld der Zuhérer angesichts
der sich unmittelbar anschlieBenden Steinigung beachtet m. E. zu wenig, daB (nach der uns
vorliegenden Gestalt der Rede) der extrem provokative SchluBteil ja nur sehr kurz ist - eben
weil die Zuhorer dadurch zum Eingreifen veranlaBt wurden. Anders als Zmijewski: E. Ri-
chard, Method, der in Apg 6,1-8,4 eine urspriingliche literarische Einheit sieht.
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Die Arbeit der vergangenen hundert Jahre war weitgehend darauf ausgerichtet zu
zeigen, daB die Rede nicht in die zugrunde gelegte historische Situation passe,
weil der Redner weder auf die Vorwiirfe der Ankléger (Kritik an Tempel und
Gesetz, 6,13) noch auf die entsprechende Nachfrage des Hohenpriesters (7,1)
eingehe, was doch zu erwarten sei'”. Wihrend zunachst die Ansicht vorherrschte
(und nach Hill wieder an Boden gewinnt), die Rede sei ein rein lukanisches Pro-
dukt'®, ist man in der Zwischenzeit zu einer vorsichtigeren Haltung iibergegan-
gen. Meist wird mit der lukanischen Uberarbeitung einer Vorlage gerechnet'”. E.
Pliimacher urteilt: “Wahrscheinlicher bleibt indes die Annahme, daB Lk in Apg 7
eine Quelle jiidischer Herkunft benutzt hat. Alles tibrige - woher die Quelle
stammte und wie weitgehend sie vor Lk und durch Lk bearbeitet worden ist -

scheint weit offen”'®.

1.2 Die literarische Frage

Unter diesen Umsténden legt es sich natiirlich nahe zu fragen, woher die Rede
stammt, die Roloff ein “sperrige[s] Traditionsstiick” genannt hat'’, wie sie an
ihren jetzigen Platz gelangt ist und welche kompositorische Funktion sie dort hat.
I.H. Marshall spricht fiir einen betrachtlichen Teil der Forscher, wenn er schreibt:

“.. die Rede hat ihre eigene Bedeutung im gesamten Geschichtsablauf der
Apostelgeschichte, indem sie zeigt, dall die Juden, denen das Evangelium zuerst
gepredigt worden war, es abgelehnt haben, und indem sie der Kirche auf diese
Weise den Weg frei gibt, sich von Jerusalem und dem Tempel abzuwenden und
k[inftiz% drauBen zu missionieren, in letzter Konsequenz dann unter den Hei-
den.”

M. Hengel sieht die Funktion der Stephanusrede darin, daB Lukas durch sie “-
auf seine Weise - diesen Bruch [sc. zwischen Altem und Neuem in der Geschich-

15 Anders jetzt Dschulnigg, Rede 2044f.

16 So ua. G. Stihlin, Apg 112; J. Bihler, Die Stephanusgeschichte im Zusammenhang, der
Apostelgeschichte, MThS H 16,1963, 86; dhnlich denkt J. Kilgallen, Speech, 121; vgl. C.C.
Hill, Hellenists 89. E. Richard schreibt: 'The discourse is a creation of the author of Acts, as
are the other speeches' (Richard, Method 357). Nach R. Pesch, Apg 246, kann diese Auffas-
sung 'mit groBer Sicherheit ausgeschlossen werden'.

17 So rechnet G. Schneider, Apg 1, 452, damit, daB die vorlukanische Rede 'dem griechisch
sprechenden Judenchristentum angehért'; dhnlich J. Roloff, Apg 118, und vorsichtiger R.
Pesch, Apg 246f. I H. Marshall, Acts 132f., denkt an eine nur relativ vorsichtige Bearbei-
tung durch Lukas.

18 E. Pliimacher, Forschung 135; ahnlich urteilt R. Pesch, Apg 247: 'Unter traditions- und re-
daktionskritischem Aspekt bleibt die Auslegung der Stephanusrede also mit einigen Unsi-
cherheiten behaftet.'

19 1. Roloff, Apg 117.

20 1.H. Marshall, Acts 132 (eigene Ubersetzung). C.C. Hill kommt zu ganz dhnlichen Ergebnis-
sen (id., Hellenists, 81).
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te Gottes mit den Menschen] in der Apg durch die Stephanusrede Apg 7 und
dann in dem Petrus in den Mund gelegten Satz iiber das Gesetz als das ‘Joch’,
‘das weder unsere Viter noch wir tragen konnten’ [15.10], zum Ausdruck”
bringt, eine Deutung, die jiidischer Tradition schroff widersprach.”*'

1.3 Die theologische Frage

Bleibt schlieBlich zu klaren, welche Theologie in der Rede zum Tragen kommt.
Verschiedene Vorschlige wurden unterbreitet: Man dachte u.a. an einen samari-
tanischen™, alexandrinischen®, essenisch-qumranischen® oder judenchristlich-
ebionitischen® Hintergrund. Die Mehrheit der Ausleger hélt aber eine Herkunft
der Rede aus Kreisen der christlichen Hellenisten mindestens fiir méglich, wenn
nicht fiir wahrscheinlich.*® Damit ist eine sprachliche und inhaltliche Nihe einer-
seits zu Paulus, andererseits auch zu bestimmten anderen Gruppen in bestimmten
Punkten (z.B. zum Hebréerbrief) aber nicht ausgeschlossen.

I1. Die historische Frage
2.1 Die Stephanusrede und die vorausgesetzte Situation

Nach Riesner”’ ereignete sich die Steinigung des Stephanus um das Jahr 31/32 n.
Chr., also nur 1-2 Jahre nach dem vermuteten Todesdatum Jesu am 7. April 304,
Die urchristliche Bewegung befand sich aufs Ganze gesehen wohl auf dem Ho-
hepunkt ihres Einflusses auf das jiidische Volk, wéhrend die meisten politischen
und religiésen Fithrer sich bereits deutlich von ihr distanzierten. Die Krise des
sog. 'Witwenstreits' war offenbar iiberwunden, als der auch missionarisch aktive
Armenpfleger Stephanus im Milieu der 'hellenistischen' Diasporasynagogen Jeru-

21 M. Hengel, Geschichtsschreibung 41f.

22 So in verschiedener Weise u.a. A. Spiro & C.S. Mann, Background; M.H. Scharleman,
Stephen; O. Cullmann, 'Von Jesus zum Stephanuskreis und zum Johannesevangelium', in Je-
sus und Paulus (FS W.G. Kiimmel; Géttingen, 1975) 44-56; kritisch zu dieser Meinung u.a.:
W.H. Mare, Acts 7; G. Stemberger, Stephanusrede; G. Schneider, 'Stephanus, die Helleni-
sten und Samaria, in J. Kremer, Les Actes des Apdtres. Traditions, rédaction, théologie,
BEThL 48 (Gembloux/Louvain, 1979) 215-240, sowie differenziert id., Apg 449-452. R.
Pesch hilt diese Position fiir™iiberzeugend widerlegt” (id., Apg 247).

23 L.W. Bamard, Stephen.

24 AF.J Klijn, Stephen's Speech - Acts VII.2-53, NTS 4 (1957/58) 25-31; P. Géoltrain,
'Esséniens et Hellénistes', ThZ 15 (1959) 241-254.

25 H.-J. Schoeps, Theologie und Geschichte des Judenchristentums, Tiibingen 1949) 440-447;
zur m. E. Giberzeugenden Kritik vgl. F.F. Bruce, Acts 131f.

26 Soz.B. schon F.F. Bruce, Acts 131:"'... in his speech we may recognize the first manifesto of
Hellenistic Christianity; dhnlich Roloff 118; Schneider, Apg 448; Pesch 246;. Zmijewski 93.

27 R. Riesner, Friihzeit 56.286.

28 So jetzt - nach anderen - P. Stuhlmacher, Theologie 55-57; R. Riesner, Frithzeit 52.
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salems, aus dem er wohl selbst kam, mit andersdenkenden Juden in Konflikt ge-
riet. Aufgrund seiner geistigen und geistlichen Qualitaten gelang es nicht, ihn
iiberzeugend zu widerlegen. Deshalb griff man zu theologisch-juristischen Mit-
teln. Es kam (anscheinend iiberstiirzt) zu einem ad hoc anberaumten (Schnell-
)Verfahren vor dem Synhedrion. Stephanus wurde angeklagt, er agitiere gegen
'diesen heiligen Ort und das Gesetz' 6,13). Falsche Zeugen traten auf und hielten
ihm entsprechende Aussagen vor. Der Hohepriester, der Vorsitzende des Ge-
richts, erteilte dem Angeklagten das Wort zur Verteidigung,

Ein wichtiges Argument hinsichtlich der historischen Fragwiirdigkeit der Ste-
phanusrede lautet nun, die Rede passe (jedenfalls in ihrer jetzigen Gestalt) gar
nicht in die vorausgesetzte Situation. Werfen wir also einen Blick auf die Lage,
in der Stephanus sich befand! Was konnte, was mufite der Angeklagte tun, wenn
er einigermaBen ungeschoren herauskommen wollte und dabei doch ehtlich, ja
sogar im guten Sinne missionarisch bleiben wollte? Redegewandt und diskussi-
onserfahren wie er war (6,9f), verbot sich eine unmittelbare Beantwortung der
Frage des Hohenpriesters mit 'Ja' oder Nein' von selbst, wére aber auch der Sache
nicht gerecht geworden, wie die Rede zeigt. Es mufite dem Beschuldigten daran
liegen, die Gemiiter erst einmal zu beruhigen, indem er von einer Ankldgern wie
Angeklagtem gemeinsamen Basis aus sein Anliegen vorzutragen. Diese Aus-
gangsbasis konnte nur im Riickgriff auf die verbindenden Wurzein liegen. Ste-
phanus mufite aus der gemeinsamen israelitisch-jiidischen Tradition heraus die
theologischen Abweichungen entwickeln, die die (hellenistisch-)christliche Ver-
kiindigung tatséichlich vom Judentum trennte. Diese Unterschiede zu leugnen wi-
re sinnlos gewesen. Es scheint mir von dieser Uberlegung her véllig natiirlich,
wenn er mit dem Ursprung israelitischer Identitit einsetzt, mit Abraham, wie es
auch an anderen Stellen des NT geschieht”. Dies gilt um so mehr, als bei Ab-
raham auch der Ursprung der Verheifungs- und Heilsgeschichte Gottes mit dem
judischen Volk liegt, die in Christus zu ihrem Ziel gekommen ist, auf das Stepha-
nus gewif hinaus wollte. Nimmt man die orientalische Vorliebe fiir weitschwei-
fige Rede hinzu, so besteht kein AnlaB, das Stillhalten der Zuhorer in Zweifel zu
zichen, iiber deren Verhalten Lukas die Leser ja nicht informiert.”® Da aber auch
die Rede selbst von gegen seine Ankliger gerichteten Spitzen nicht frei ist, wird
verstandlich, dal es frither oder spiter zu einem Ausbruch kommen mufte. Das
Argument, die Darstellung des Lukas passe nicht zur vorausgesetzten Situation,
fuhrt nicht weiter, versperrt eher den Zugang zu einem historischen wie theologi-
schen Verstindnis der Rede.

29 Vgl Mt 1,17, 3,9; Joh 8,33; Apg 13,26; Rém 4,1; 11,1; 2 Kor 11,22; Hebr 2,16.
30 Eine vergleichbare Situation liegt Apg 21,40 vor, wo das aufgeputschte Volk wider Erwar-
ten (und dennoch historisch verstandlich!) auf Paulus hort.
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2.2 Der Prozef gegen Stephanus und der Prozef} gegen Jesus

Die historische Wahrscheinlichkeit, dal Stephanus in der Apg 6/7 geschilderten
Prozefsituation die Gelegenheit zu einer Aussage bekam, ist m. E. sehr hoch®'.
So entspricht es dem natiirlichen Rechtsempfinden, so sieht es die mischnische
StrafprozeBordnung vor’~, so war es auch im Prozef Jesu.

Der Vergleich der Stephanusperikope mit dem ProzeB und der Hinrichtung Je-
su nach Mk bzw. Lk wurde in der einschlagigen Literatur langst durchgefiihrt.
Auf Parallelen und Unterschiede wurde aufmerksam gemacht. Nicht hinreichend
geklart werden konnte die Frage, ob es sich um ein ordentliches Gerichtsverfah-
ren gehandelt und vor welchem Gerichtshof die Verhandlung stattgefunden hat.
Hierzu einige Anmerkungen:

1. Hinter der gegen den Beschuldigten vorgehenden Gruppe stehen bei Jesus
nach Mk die Hohenpriester, die Schriftgelehrten und die Aliesten (Mk 14,43), bei
Stephanus nach Lukas Volk, Alteste und Schriftgelehrte (Apg 6,12). Damit tritt
im Fall Jesu sogleich die oberste Behorde in Gestalt der Hohenpriester auf den
Plan. Allerdings war ja die Eskalation in Sachen “Jesus von Nazareth™ schon lan-
ge absehbar (vgl. Mk 3,6!) und war der Fall selbst langst zur “Chefsache” gewor-
den. Bei Stephanus dagegen handelt es sich um eine Bewegung an der “Basis”,
im Volk, wobei die Meinungsfiihrer durchaus eingeschlossen sind. Das Fehlen
der Hohenpriester an dieser Stelle bestétigt die Darstellung des Lukas, nach der
es sich zunichst um Vorgénge innerhalb eines relativ deutlich abgegrenzten Teils
der judischen Gesamtgemeinde in Jerusalem gehandelt hat.

2. Der von Mk verwendete Begriff kpoatetv (Mk 14,44) bezeichnet ein “mehr
oder weniger gewaltsames Ergreifen”, das aber “jeweils unabhangig vom Willen
des von ihm Betroffenen™’ erfolgt. Es ist dabei auch ein stehender Terminus fiir
die Festnahme. Dagegen tragt das von Lukas fiir die Ergreifung des Stephanus
benutzte Wort cuvapnaleiv (Apg 6,12) eher den Akzent des ungeordneten,
gewaltsamen Packens™.

31 Ausfiihrlicher habe ich mich mit dem Problem “regularer Prozefl oder Akt der Lynchjustiz”
in meiner Arbeit “Der Stephanuskreis” beschaftigt. AuBerdem weise ich auf den neueren
Beitrag von O. Betz tiber “Probleme des Prozesses Jesu” in ANRW I1.25,1,565-647 hin.

32 Dabei ist zu beriicksichtigen, daB der hier relevante Text aus dem Traktat Sanhedrin (mSanh
4-5) zwar aus spaterer, tannaitischer Zeit stammt, als sich die pharisdische Richtung nach
dem Ende des Tempels schon gegen die Sadduzier durchgesetzt hatte und bestimmend ge-
worden war, daB aber die dort wiedergegebenen Bestimmungen kaum “inventions pure and
simple of the Tannaim” sein werden (Schiirer-Vermes 2,225), sondern mindestens grund-
satzlich die rechtlichen Gepflogenheiten des 1. Jh.s wiederspiegeln werden.

33 P. von der Osten-Sacken 777.

34 W. Bauer, Worterbuch 1554,
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3. Die sich nun anschlieBende Vorfithrung vor dem zustindigen Beamten bzw.
Gremium beschreibt Mk 14,44.53 mit arnayerv, dem zugehorigen terminus
technicus der Rechtssprache’, wihrend Lukas das allgemeinere dysiv wihlt
(Apg 6.12).

4. Die Vorfithrung Jesu findet nach Mk 14,53 beim (amtierenden) Hohenpriester
statt (Lk 22,54 nennt den Ort der Vorfithrung; das Haus des Hohenpriesters),
Stephanus dagegen wird sogleich €ig 10 cuvedprov “zum bzw. vor das Syn-
hedrion” gebracht (Apg 6,12). Hierbei ist zu beachten, dal es neben dem
“Grofen Synhedrion”mit 71 Ratsherren auch “Kleine Synhedria” mit 23 Mitglie-
dern gab™, die nach der Mischna ebenfalls das Recht hatten, Todesurteile zu fal-
len (wenn auch sicher nicht aus eigener Vollmacht zu vollstrecken (vgl. Joh
18,31). Es konnte sich in Apg 6-8 um das Synhedrion der bzw. einer jidisch-
hellenistischen Gemeinde Jerusalems gehandelt haben. Dem offizielleren Charak-
ter des Prozesses Jesu entspricht die Angabe Mk 14,55, “die Hohenpriester und
das ganze Synhedrion™ hitten die Verhandlung betrieben. Probleme macht im
Stephanusbericht die Erwahnung des Hohenpriesters (7,1), der offenbar den Pro-
zel leitete. Wurde er von dem “Kleinen Synhedrion” zugezogen, als man den
weitreichenden Charakter des Falles erkannte? Oder wurde gar das ganze Verfah-
ren dem GroBen Synhedrion iibertragen? Wir wissen es nicht. Die aufgeregte
Stimmung des Berichts spricht eher dagegen.

5. Bei der Beweisaufnahme berichtet Markus von “vielen”, die (offenbar von sich
aus, in Eigeninitiative) “liignerisches Zeugnis ablegten” (14,56f.). Nach Apg 6,13
dagegen “stellten sie [wer?] liignerische Zeugen auf”, d. h. die Initiative ging von
Anderen [vom Gericht selbst?] aus.

6. Jesus und Stephanus erhalten nach dem ProzeBrecht die Moglichkeit, sich zu
verteidigen (Mk 14,61f; Apg 7,1), die beide freilich unterschiedlich nutzen: Je-
sus, indem er seine Messianitit mittels einer traditionellen Selbstoffenbarungs-
formel offenlegt (Mk 14.62), Stephanus, indem er seine Zuhorer durch eine lange
Rede, die durchaus predigtartigen Charakter hat, zu derselben Erkenntnis fithrt
(Apg 7,2-53).

7. Bei Mk 15,1 (vgl. auch Lk 22,66) finden sich noch Spusen einer zweiten und
entscheidenden Sitzung, die nach mischnischem Recht in diesem Fall nétig war
und mit der BeschluBfassung endete. Davon ist in Apg 6f. nichts zu finden. Im
Gegenteil: Durch seine provozierenden AuBerungen bringt Stephanus die Anwe-

35 Aa 05T
36 Schiirer-Vermes 2,225f.
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senden derart in Wut, dal sie - alle Rechtsbriuche und Riicksichten vergessend -
sich zu sofortiger Steinigung hinreifen lassen.

8. Das verurteilende Gremium setzt sich nach Mk 15,1 aus den Hohenpriestern,
den Altesten, den Schriftgelehrten und dem ganzen Synhedrion zusammen. Die
Verurteilung wird mit dem dafiir allein angemessenen Rechtsterminus koto—
kpiverv (Mk 14,64) beschrieben. Bei der Verhandlung gegen Stephanus werden
die verantwortlichen Personengruppen dagegen nicht (noch einmal) genannt. Die
gesamte Zuhorerschaft nimmt die Sache nun in ihre Hand - von den anwesenden
Amtspersonen gewi3 nicht gebremst. Von einer formlichen Verurteilung ist nicht
die Rede.

9. Nach dem Urteilsspruch wird Jesus in Fesseln gelegt, abgefithrt und den zu-
stindigen romischen Behorden ausgeliefert (Mk 15.1: 8w, Garootépwund ma—
padidwyt sind fermini technici der Gerichts- bzw. Polizeisprache). Die Verben
oppaw (Apg 7,57) und Ekparie (Apg 7,58) haben dagegen wieder die Konno-
tation des Unbeherrschten, Dringenden, Unbedachten, wenn auch gxpadlw
durchaus rechtliche Beziige haben kann (VerstoBung der Ehefrau Gal 4,30, Aus-
schluB aus der Synagogengemeinschaft Joh 9,34f)).

10. Nach dem allen diirfte klar sein, daB wir es bei Stephanus - anders als trotz
aller Probleme bei Jesus - nicht mit einem reguldren ProzeB zu tun haben. Der
Stephanusbericht trigt zwar Ziige, die in diese Richtung weisen (der Ort der Ver-
handlung, das verhandelnde Gremium, der vorsitzende Hohepriester, die Mog-
lichkeit der Verteidigung) ., doch sind sie nicht letztlich bestimmend. Das Ge-
schehen geriet (méglicherweise aus der Sicht der Verantwortlichen nicht uner-
wiinscht) auBler Kontrolle und endete als Lynchjustiz. Bei der historischen wie
theologischen Beurteilung sollte nicht auBer acht gelassen werden, daB
“Falschpropheten™ als Verfiihrer des Volkes (und darum handelte es sich aus jii-
discher Sicht ja bei Stephanus) nach Dtn 13,9-11 ohne Schonung und sofort zu
steinigen waren.

2.3 Die Geschichtlichkeit der Stephanusrede

Es wird hiufig betont, die Stephanusrede sei in Wahrheit gar keine Verteidi-
gungsrede (Apologie), sondern der Form und dem Inhalt nach viel mehr eine
Predigt. Wer aber war Stephanus? Er war ein wegen seiner religiosen Uberzeu-
gung angeklagter Christ, ein 'Uberzeugungstater'. Ein Blick in die Geschichte vor
und nach Stephanus bis in unsere Gegenwart zeigt, daB 'Uberzeugungstiter' nicht
selten die Gelegenheit, sich vor Gericht verteidigen zu miissen, nutzten, um dafiir
ein flammendes Bekenntnis zu ihrer Weltanschauung abzulegen und vielleicht
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ihre Zuhorer dadurch zu beeindrucken oder - wie F.J. Foakes Jackson formuliert:
“... use the opportunity for making a partisan address™’.

Man mag diese Frage unterschiedlich entscheiden; mir scheint es vollig ver-
standlich, wenn Stephanus, dem die zunehmende Unruhe seiner Zuhérer nicht
verborgen geblieben sein kann, in dieser Situation seine eigene Sicherheit zu-
riickstellte und mit V. 51 provokativ und abrupt zu einer missionarischen BuB-
predigt iiberging. Bedenken wir zudem, dafl uns Lukas (methodisch im Sinne des
Thukydides) ja nicht die gesamte Rede dokumentieren kann, so haben wir es hier
wohl mit einem historisch erstaunlich zuverlassig iiberlieferten und von Lukas
iiberraschend priizis dargestellten Text zu tun. SchlieBlich mufite die Stephanus-
rede fiir die 'Hellenisten' angesichts der Situation (erstes Martyrium eines Nach-
folgers Jesu) und angesichts ihres programmatischen Inhalts so bedeutsam sein,
daB es kaum vorstellbar ist, ihr Inhalt sei ganz einfach 'versickert”™. Letzte AuBe-
rungen wichtiger Personlichkeiten (und eine solche war Stephanus fiir seinen
Kreis ganz sicher) pflegen sorgfiltig bewahrt und iberliefert zu werden. Es
spricht m. E. viel fiir die Authentizitit der Rede in ihrem Grundtenor™.

Spricht Lukas in Apg 7?7 Ja und nein. Die These, die Stephanusrede sei von
vorn bis hinten von Lukas 'komponiert', ist m. E. iiberzeugend zuriickgewiesen
worden. Und doch finden wir in ihr typische Merkmale lukanischer Sprache, auf
die in vielen Arbeiten bereits hingewiesen wurde®. Hierzu zihlt z. B. auch, daB
Lukas als Redaktor seiner Quelle Verbindungslinien von der Stephanusrede zum
Stephanusbericht (Apg 6/8) und von dort in sein Evangelium hinein herstellt bzw.
hervorhebt”'. Dazu gehért u.a. das Stichwort cogia'* (Apg 6,3.10; 7,10.22),
vermittels dessen der Redner neben so bedeutende und verehrte Gestalten der
Geschichte Israels wie Joseph und Mose gestellt wird. * Mit Mose verbindet ihn

37 F.J. Foakes Jackson, The Acts of the Apostles, London 1938,65; anders C.C. Hill, Helle-
nists 53f. Zur Problematik unsachgemaBer formgeschichtlicher Arbeit vgl. unten!

38 Vgl. auch J. Dschulnigg, Rede 207.

39  Ahnlich M.H. Scharlemann, Speech 57.

40 Grundlegendes Hilfsmittel ist hier immer noch die Arbeit von G. Duterme, Le vocabulaire du
discours d'Etienne (Actes 7), Diss. Louvain 1950.

41 Auf eine deutliche Parallele des Stephanusmartyriums zur Passion Jesu habe ich an anderer
Stelle hingewiesen (Neudorfer, Stephanuskreis 209 Anm. 212); vgl. aber auch V. Hasler, Je-
su Selbstzeugnis und das Bekenntnis des Stephanus vor dem Hohen Rat. Beobachtungen zur
Christologie des Lukas, SThU 36, 1966, 36-47.

42 Dieses Stichwort kénnte allerdings bereits in der Quelle vorhanden gewesen sein, weist es
doch geistesgeschichtlich in Richtung auf das alexandrinische Judentum zeitgendssischer
Pragung. :

43 Man beachte auch die Briicke zu Jesus Lk 2,40.52; 11,49; 21,15! Zooio. kommt in der Apg
nur in Kap. 6f. vor!
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auch das Wirken von tépora koi onueia (vgl. 7,36 mit 6,8)*, mit Joseph da-
gegen die Tatsache, daB beide mit cogia und yopig (vgl. 6,8 mit 7,10) ausge-
stattet in schwieriger Situation fiir Nahrung sorgten (vgl. 7,11-13 mit 6,1-6). Auf
Lukas als Bearbeiter weist das odpavog-Motiv® (7,42.49.55), das er liebt, und
konnte auch das Stichwort xSLponointog4s (7,7) zuriickgehen, das in der Areo-
pagrede (17,24) aufgenommen wird. Allerdings ist der Gedanke weder Paulus
(Eph 2,11; vice versa 2 Kor 5,1) noch Jesus fremd (Mk 14,58). Es gibt demnach
Spuren, hinter denen man eine lukanische Bearbeitung vermuten kann. Dschul-
nigg hat aber darauf aufmerksam gemacht, da} die beiden verbreiteten Annahmen
(1. Stephanus gehorte zu den Jerusalemer Hellenisten und hat wohl deren Theo-
logie mit geprégt; 2. die Rede Apg 7 geht wahrscheinlich quellenmiBig auf das
hellenistische Judenchristentum zuriick) auch dahingehend verbunden werden
konnen, daB die Schopfer der Rede eben jene 'Hellenisten' waren.*” Geht man
aber entschlossen und ohne Seitenblick auf die Sekundérliteratur noch einen
Schritt weiter, dann mul} gefragt werden, warum die Rede substantiell denn nicht
tatsdchlich auf Stephanus, den theologisch geschulten Diaspora-Judenchristen,
zuriickgehen konnte.

2.4 Die Bedeutung des Stephanus (kreises) im Urchristentum

Dal} die Stephanusrede tatsdchlich fiir die frithchristlichen 'Hellenisten' ein Do-
kument von besonderer Bedeutung darstellt, macht ein Blick auf ihre Stellung im
Rahmen des Urchristentums deutlich®, Zunichst ist auf ihre zentrale Position im
Kontext des urchristlichen Traditionsprozesses hinzuweisen: Die Weltstadt An-
tiochia, wo sich nach der Vertreibung aus Jerusalem offenbar ein ansehnlicher
Teil der aus Jerusalem vertriebenen Christen niederliell (Apg 11,19f), war wohl
eine Art 'Umschlagplatz' urchristlicher (Jesus-) Tradition. Hier soll nach den
Evangelienprologen Lukas, der Verfasser der Apg, beheimatet gewesen sein®’,
und vor allem hier und in Jerusalem (Gal 2,2) erhielt der Apostel Paulus das
'Rohmaterial' fiir seine Theologie™, auf das er an einigen Stellen explizit hinweist
(z. B. 1 Kor 15,3a; 11,23a?). Hier nahm die frithe Christenheit auch erstmals eine

44  Es fillt auf, daB Stephanus sogar tépato kol onpeto peyalo gewirkt hat, und zwar v
1@ Ao, Mose dagegen 'nur’ év yn Alyonte. Soll Stephanus dadurch als 'groBer als Mo-
se' dargestellt werden?

45 Ovdpovog kommt 62mal im lukanischen Doppelwerk vor!

46 Vgl. zu diesem Begriff auch Mk 14,58 und 4QFlor!

47 P. Dschulnigg, a.a.0. 206f.

48 Zum Problem insgesamt vgl. auch K. Haacker, Stephanus, und meinen Artikel
“Urchristentum”.

49 Nach Kummel, Einleitung 116, zuverldssig erst bei Euseb, h.e. 2,4,6; die frithere Quelle
(antimarkionitische Evangelienprologe) hilt er fiir unbrauchbar; vgl. auch Neudorfer, Lukas,
900.

50 Vgl etwa Stuhlmacher, Theologie, 141.161.180-182.284-286.
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so spezifische Gestalt an, daBl es moglich und nétig wurde, sie auch terminolo-
gisch von der jidischen Religionsgemeinschaft zu unterscheiden’’. Hier (wenn
nicht schon in Jerusalem) kam es zu entscheidenden Prigungen der Jesusbot-
schaft in griechischer Sprache.

Zweitens wurde die Jesustradition aber nach allem, was wir wissen und be-
griindet vermuten kénnen, schon in Jerusalem ins Griechische iibertragen, damit
die zahlreichen Diasporajuden, die nur griechisch sprachen, mit ihm erreicht
werden konnten. Natiirlich beherrschten viele Paléstinajuden die Weltsprache.
Diese Tatsache macht aber das Werk der zweisprachigen (Diaspora-) Juden nicht
entbehrlich. Sie waren es ja, die von Jugend an mit der LXX lebten und in ihr zu
Hause waren. Die Ubersetzung der Jesustradition konnte kein rein mechanischer
Vorgang sein. Hier war theologische Arbeit zu leisten. Hinzu kommt die Ent-
wicklung eines missionarischen Konzepts, um (zunichst nur) die Jerusalemer
Diasporajuden fiir den Messias Jesus zu gewinnen, und es gab gute Griinde dafiir,
wagtzlm gerade die 'Hellenisten' eine starke missionarische Motivation entwickel-
ten

I11. Die literarische Frage
3.1 Die kompositorische Stellung und Bedeutung der Rede in der Apg

Die Apostelgeschichte zeichnet sich auch dadurch aus, daB man in ihr strukturell
verschiedene Gliederungsprinzipien entdecken kann. Die Grundstruktur gibt -
wie bei einem historischen Werk nicht anders zu erwarten - die grundsitzlich
chronologische Abfolge, in der Lukas die Ereignisse berichtet. Er selbst weist im
Prolog seines Doppelwerks durch die Stichworte dinynoig mpaypotwv und
kodeEne (Lk 1,1.3) darauf hin. Wie ein zweites Raster legt sich die geographi-
sche Struktur dariber, ndmlich der Auftrag Jesu (Apg 1,8b), dessen Erfiillung
Lukas in seinem Buch darstellt. Von Anfang seines Doppelwerks an hebt Lukas

51 Apg11,26.

52 Apg 11,19f.; die Griinde hingen mit ihrer Biographie zusammen: Sie, die als Minderheit in
einer heidnischen Umgebung aufgewachsen waren, sahen in den Heiden keine verabscheu-
ungswiirdigen Kreaturen, von denen der groBtmogliche Abstand zu halten war und mit denen
man maglichst wenig verkehrte. Vielmehr hatten sich in ihrem Heimatmilieu mancherlei
menschliche, auch freundschaftliche Beziehungen zwischen Juden und Heiden ergeben, und
es 1st nur verstandlich, wenn ihre Synagogenverbinde offene Tiiren auch fur heidnische Ga-
ste hatten. Dabei muB das Spektrum solcher Diasporagemeinden beachtet werden: Es reichte
von streng national-religios gesinnten Gemeindegliedern bis hin zu extrem liberalen Juden,
deren Angleichung so weit ging, daB sie ihrer Tochter den Namen der heidnischen Géttin
“Diana” geben konnten, wie ein Grabstein in Nordafrika belegt. Zu diesem Thema vgl. auch
H.-W. Neudorfer, Stephanuskreis 330f; id., Apg 1,135ff; zum Thema “Hellenisten und
urchristliche Mission” vgl. M. Hengel, Urspriinge.
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darauf ab, dall und wie das Evangelium Menschen in Bewegung setzt.”* In der
Stephanusrede zeigt er dasselbe an atl. Beispielen. Die Verben gEepyopar (V.
7). (E&-)anocteddm (V. 12.14.34.35), E&dyw (V. 36. 39) und das Substantiv
gElevolg (V. 52) machen das zur Gentige deutlich. Sie implizieren eine
'Weg-Bewegung', das heiBit das Verlassen eines zuvor erreichten Punktes. Sollte
damit den Juden 'Beweglichkeit' signalisiert werden, die Bereitschaft, traditionel-
le Stand-Punkte aufzugeben'? Dagegen sind die Komposita der Wurzel oik-, die
semanl:lsch eher eine stabilitas loci nahelegen wiirden, insgesamt weniger positiv
verwendet.>* Nicht umsonst kann J.J. Scott Verbindungslinien von Apg 7 zum
Thema 'Weltmission' zeigen und formulieren: “Auf diese Weise sorgt die Stepha-
nusrede fiir eine theologische Grundlage und ein Mandat fiir die Weltmission des
Gottesvolks, fiir die Expansion der Christenheit mit dem Ziel, alle Volker, Natio-
nen und Sprachen unter die Herrschaft des leidenden, verherrlichten, herrschen-
den Gottessohn-Messias zu bringen.”’

Neben das historische und das geographische Gliederungsgeriist tritt aber -
weit weniger auffillig - das religiose. Lukas wird dariiber berichten, wie das
Evangelium von Jesus vom engen Bereich des Judentums iiber die von manchen
Juden abschitzig angesehenen Diasporajuden, die 'Hellenisten’, und iiber die
(religionsgeschichtlich gesehen) 'Halbjuden', die Samaritaner, schlieBlich zu den
tatséichlichen Heiden gelangt ist. Wihrend man in dem GesamtaufriB (Apg 1.8b)
und der Petruspredigt (Apg 2) so ctwas wie eine grundsitziich-theologische Ein-
fihrung der Heidenmission sehen kann, handelt es sich bei den Berichten iiber
dic Hellenisten (Apg 6ff.) um die tatsichliche Hinwendung zu ihr. An den An-
fang dieses zweiten Blocks seiner Apg setzt Lukas programmatisch die Stepha-
nusrede, in der auf sehr differenzierte und vor allem auf eine auch den Juden zu-
gangliche Weise versucht wird, die Fraglichkeit der Lehre von der jiidischen
Heilsexklusivitat zu relativieren. Nichts anderes bezweckt némlich die Stepha-
nusrede, wenn man einmal von dem forensischen Charakter absieht: Sie nimmt
riickblickend auf, was das Judentum offenbar schon von der Auseinandersetzung
mit Jesus her als belastend, ja trennend ansah (namhch die Stellung der Jesus-
nachfolger zu Tempel, Kult und Gesetz™), und sie weist nach vorn, indem sie die
Tiir 6ffnet hin zu den nun folgenden Berichten iiber die Mission in Samarien’’
und auch fiir die bald folgende innerchristliche Diskussion iiber die Notwendig-

53 Besonders deutlich wird dieses Motiv in den sog. “Vorgeschichten” Lk 1+2; man vgl. dazu
auch Jes 52,7 und Rém 10,15fF.

54 Vgl oucog Apg 7,10.20.42 46 47 49; katoikely V. 2.4 (zweimal) 47; petotksiv V. 4.43;
noapotkelv V. 6.29; oikodoueiv V. 47.49

55 J.J. Scott, Defense 140f.

56 Es handelte sich bei diesen Vorwiirfen offenbar um Standardanklagen gegen die Christen
(vgl. auch Apg 21,28; 25 8.

57 Zvyép steht gleich zweimal in V. 16. Es soll also betont werden, und zwar vermutlich, weil
hier gegen LXX und Masora vom Grabkauf Abrahams in Sichem gesprochen wird. Mit der
moAg 1ig Zepapetog ist sehr wahrscheinlich Sichem gemeint.
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keit einer Einbindung der Heidenchristen in das Bundesvolk Israel (Apg 11,1-18;
15) grundlegende Argumente liefert. Am Rande gelingt es Lukas auch noch,
Saulus-Paulus, die Hauptgestalt der 2. Hilfte seines Buches, mittels einer sicher
alten und zutreffenden Nachricht einzufithren (Apg 7,58; 8,1.3).

Auf zwei weitere kompositorische Absichten des Lukas ist hinzuweisen: In
Apg 7 wird die Feindschaft der Juden gegeniiber den Christen zu ihrem Héhe-
punkt gefithrt. J. Kilgallen hat auf die atmosphérischen Verdnderungen in den
ersten Kapiteln der Apg hingewiesen, die von anfinglichem Wohlwollen bis zu
unverhohlener Feindschaft und dem Versuch materieller Vernichtung fiihren.*® Er
schreibt: “ Die Stephanusrede macht durch ihre Schérfe die Ablehnung Israels
bewulit. Das lukanische Doppelwerk hat, wie wir glauben, eine differenzierte
Sicht im Blick auf den Zeitpunkt dieser Ablehnung,. Es ist ein Zeitpunkt, der dem
der Stephanusrede ziemlich nahe liegt.” Lukas macht dabei den Zusammenhang
der jiidischen Ablehnung mit dem expliziten Christusbekenntnis und der gottli-
chen Verehrung Jesu deutlich (V. 56).

Durch den Ausbruch der jiudischen Feindschaft kommt es zweitens zur Hei-
denmission. Lukas zeigt in seinem Werk, daB} die Juden selbst im Grunde zum
auslosenden Faktor der Heidenmission wurden, indem sie nicht bereit waren, die
(hellenistischen) Judenchristen in ihrer Mitte, d.h. in ihrer Glaubens- und Le-
bensgemeinschaft, zu dulden (Apg 8,1.4;11,19f.). Warum dies letztlich geschah,
wird durch die Stephanusrede deutlich gemacht.

3.2 Die literarische Form und der Aufbau der Stephanusrede

Es war eine vorwiegend formgeschichtliche Entscheidung, die dazu fiihrte, an der
historischen Zuverlssigkeit der Stephanusrede zu zweifeln®. In diesem Zusam-
menhang ist jedoch an Recht und Grenzen formgeschichtlicher®' und redaktions-
geschichtlicher® Arbeit zu erinnern. Die Formgeschichte entstand aufgrund der
an sich zutreffenden Beobachtung formal-struktureller Parallelen verschiedener,
inhaltlich einander dhnlicher Texte, und wollte die Frage nach Pragungen im Pro-
zeB ihrer Uberlieferung und Pflege beantworten. Dabei ergab sich, daB diese
Texte mit groBer Wahrscheinlichkeit einen gemeinsamen 'Sitz im Leben' einer
Gemeinde hatten. Ein Hindernis unvoreingenommener Forschung wurde die

58 J. Kilgallen, Speech 111f.

59 A.a.0. 112 (eigene Ubersetzung).

60 J. Zmijewski, Stephanusrede 87, im AnschluB an Dibelius, Surkau und Conzelmann:
“Zudem ist die Rede nach Stil und Thematik keine typische Martyrerrede”. Allerdings ist mit
Blick auf ausfiihrliche Mértyrerreden nach der Quellenlage zu fragen. 2

61 Zur grundsatzlichen Kntik an der Formgeschichte vgl. P. Stuhlmacher, Theologie 42-46;
schulinterne Kritik tibt (wenn auch ohne eine echte Altemnative zu zeigen) W. Schmithals,
Kritik der Formkritik, ZThK 77 (1980) 149-185.

62 JJ. Scott, Speech 97 + Anm. 16.
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Formgeschichte aber, sobald sie den umgekehrten Weg zu beschreiten und von
der formalen Abweichung von einer ‘reinen Form' her auf das Alter bzw. sogar
auf die Historizitét eines Textes zu schlieBen versuchte. Dabei wird namlich die
dynamische Wirklichkeit des Lebens iibersehen, die sich mcht auf GesetzmiBig-
keiten fixieren 14Bt, mit denen die Formgeschichte rechnet. Genau dies ist aber m.
E. bei der Stephanusrede geschehen. Es trifft zu, daB sie im Vergleich mit 'typi-
schen' Martyrerreden aus spéteren Jahrhunderten deren Formmerkmale nicht
aufweist, daB sie auch den Vergleich etwa mit den 'Apologien’ des Paulus nicht
aushalt. Sie 1Bt sich nicht in deren 'Korsett' zwéingen, eben weil hier ein person-
lich Betroffener spricht, fiir den es nicht nur um Leben oder Tod geht, sondern
der zugleich alle seine Krifte eingesetzt hat, um seine Zeitgenossen von der
Wabhrheit des Evangeliums zu tiberzeugen. Das bedeutet: Ob der 'historische’ Ste-
phanus in der Apg 7 vorausgesetzten Situation so sprechen konnte, kann nicht der
Theologe des 20. Jahrhunderts an seinem Schreibtisch entscheiden. Er hat zu-
nichst einmal seine Quellen ernstzunehmen. Wir haben es jedenfalls in Apg
7,2-53 keinesfalls mit einer 'reinen Form' zu tun, sondern mit einer Mischform,
die situationsbedingt Elemente des Geschichtsriickblicks (7,2b-30), wie sie
durchaus in einer (hellenistischen) Synagogenpredigt vorkommen konnten® und
dem Redner als solche natiirlich vertraut waren, mit Elementen der
(prophetischen wie urchristlichen) BuBlpredigt (7,51-53) verbindet. Dschulnigg
unterscheidet hinsichtlich der Geschichtssummarien im AT den Typ des 'aretalo-
gischen Geschichtsiiberblicks' vom Typ des 'pardnetischen Geschichtsriickblick’,
wobei es auch Mischformen gibt.*! In Apg 7 haben wir es nach dieser Kategori-
sierung aber mit dem “Typ des Israel anklagenden Geschichtsriickblicks fast in
reiner Form” (also doch!) zu tun.®> Man wird freilich insgesamt damit rechnen
miissen, dafl Lukas als Redaktor seine Quelle eher im Sinne der Formgeschichte
stilisiert hat.®® Nicht ohne Grund wird er auch nach V. 53 eine Bemerkung iiber
die Reaktion der Zuhorer eingeschoben haben, bevor Stephanus wieder zu Worte
kommt, und zwar nun im Stil des Martyriums (V. 56.59.60).

Werfen wir noch einen Blick auf den Awufbau der Rede selbst, so hebt sich
(nach der einleitenden Anrede 7,2a) zunéichst ein Abraham-Abschnitt ab (7,2b-8),
in dem ein Akzent auf der Fremdlingschaft des Erzvaters und seiner Nachkom-
men liegt. Es schliefien sich Aussagen iiber die 12 Patriarchen, allen voran aber
iiber Joseph an (7,9-16), gefolgt von Ausfithrungen iiber die dgyptische Knecht-
schaft und die Befreiung durch Mose, dem nach Umfang und Inhalt eigentlichen

63 Vgl hierzu auch die “Damaskusschrift” (CD) aus dem 1. Jh. v. Chr.!

64 P. Dschulnigg, Rede 197.

65 Aa0O 198

66 Dschulnigg schreibt: 'Man darf wohl festhalten, dass die ganze Rede ... dennoch dusserst
absichtsvoll und zielstrebig angelegt ist. Man sollte ihre innere Einheit, Geschlossenheit und
Ganzheit auch vor dem Hintergrund anderslautender Hypothesen der Forschung nicht ver-
kennen' (a.a.0. 202).
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Hauptteil (7,17-45). Einige Verse iiber David und Salomo - unter dem besonde-
ren Aspekt des Tempelbaus - schliefen den Geschichtsriickblick etwas abrupt ab
(7,46-50). Am Ende der Rede steht eine Anklage an die gegenwirtige Generation
(7,51-53), deren Ungehorsam und Verirrung in Parallele zum Verhalten fritherer
Generationen gesehen wird.

IV Die theologische Frage

Lassen sich nun spezifische Elemente herausarbeiten, die auf die hinter der Ste-
phanusrede stehende “Theologie” Riickschliisse zulassen? Auf einige Punkte
kann hingewiesen werden:

4.1. Israels Geschichte als auf Jesus hin offene Offenbarungs- und Heilsge-
schichte

a) Die Rede setzt beim Anfang der Gottesgeschichte mit Israels Stammvater Ab-
raham ein, und zwar mit Gottes selbstoffenbarender Erscheinung. Der Revelati-
onsterminus @81  durchzieht in verschiedenen Formen die Rede
(7,2.[26.]30.35.44.55) und gipfelt in dem (schon in Richtung Ekstase weisen-
den®’) Bewpeiv (V. 56), das wie eine steigernde inclusio die Ur-Offenbarung
Gottes an Abraham mit der aktuellen Offenbarung des Gottessohnes Jesus an
Stephanus zusammenbindet.®® DaB es sich hier keineswegs um einen Zufall han-
delt, beweist die gleichzeitige chiastische Aufnahme des Seog tfig 60&ng
@e8n (V. 2) in dem eldev d0Eav Geod (V. 55). Die Situation um Stephanus -
so signalisiert Lukas - ist nicht etwa 'auller Kontrolle geraten'. Alles hat seine
Ordnung, alles entspricht Gottes Plan. Daneben aber macht er deutlich, dal Got-
tes Offenbarungsgeschichte beileibe nicht beendet ist, wie das zeitgengssische
Judentum meinte. Sie setzt sich vielmehr fort, und ihr Subjekt ist nun in der gott-
lichen 36&0 neben dem 8e0¢ der viog tob avdpwnov (V. 56), Adressat des
Gebets ist nun neben dem xvprog JHWH der kvprog ~Incovg (V. 59).

b) Indem Lukas die besonderen Gottesbegegnungen der Geschichte Israels und
auch die Erfahrung des Stephanus mit Termimi der Offenbarung beschreibt, ent-
steht gleichzeitig eine Verbindungslinie sowohl zu den Begegnungen der ersten
Junger mit dem Auferstandenen (1 Kor 15,5-7), als auch zum Apostel Paulus (1
Kor 15.8; 9,1). Auch im Zusammenhang mit dessen Berufung spielt das “Sehen”
eine Rolle (Apg 9,7.27;22.9. 14.17; 26,13).

67 W. Michaelis, Art. 6paw 318.
68 Die Bedeutung des “Sehens des Menschensohns” wurzelt schon in der Jesustradition (Mk
14.62).
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¢) In den Bereich heilsgeschichtlichen Denkens gehért das Schema 'VerheiBung -
Erfillung'. Gleich am Anfang der Abraham-Perikope (7:5) erscheint der terminus
technicus &mayyelderv in Verbindung mit der LandverheiBung, die dann ex-
plizit zu Beginn des Mose-Abschnitts, der das Erfiillungsgeschehen® bringt, auf-
genommen wird (7,17). Thm an die Seite tritt der andere Begriff tAnpovv, und
zwar an beiden Stellen verbunden mit der heilsgeschichtlich ebenfalls bedeutsa-
men Zeitangabe von” 40 Jahren” (7,23.30). DaB es sich hier um 'heilige’ Ge-
schichte handelt, belegen auch einige der iibrigen verwendeten Zahlen: 2 (V.
13.29), 3 (V. 20), 12 (V. 8).

d) Der Verfasser der Rede sieht in der geschilderten Geschichte Gottes erlésen-
des und beschenkendes Handeln. Gott hilft Abraham heraus aus der aussichtslo-
sen Situation der Kinderlosigkeit und gibt ihm das “Erbe” (7.5) und den “Bund
der Beschneidung” (7.8); er errettet Joseph “aus all seinen Bedrangnissen” und
gibt ihm “Gnade und Weisheit vor Pharao” (7,10); er 148t Mose aus dem Wasser
erretten (7,21) und gibt dem Volk (durch ihn) cwtpia (7.25) und Adéyie
Covra (7,38). Diese drei Gestalten (Abraham als der Ahnherr, Joseph als Erhal-
ter und Mose als Erloser’®) muBten aber zunichst durch eine grundlegende Be-
drohung ihrer Existenz gehen. Das heifit: Erst Gottes Eingreifen machte sie zu
dem, was sie dann fiir Israel wurden. Ebenso verhielt es sich ja mit Jesus: Nicht
nur durch Todesgefahr, sondern durch den Tod hindurch hat sich Gott zu ihm
bekannt, ihn gerettet und ihn nun zu seiner Rechten erhsht (7,55f).

4.2 Die 'Diaspora’ als Moglichkeit, mit Gott zu leben und zu sterben’’

a) Auffallig ist die weitgehend positive Beschreibung und Wertung des auBerjii-
dischen Landes und (weitgehend) seiner Bewohner. Gott redet und handelt (nicht
nur auch, sondern geradezu in erster Linie) dort: in Mesopotamien (7.2), in Haran
(7.2.4), in Agypten”, in Midian (7,29), am Sinai (7,30.38), am Roten Meer
(7.36). Wihrend in Kanaan “groBe Not” herrscht (7,11), findet man in Agypten
Getreide (7,12) und damit Rettung Der dgyptische Konig ist es, der Josephs
Qualititen erkennt und ihm eine entsprechende Stellung gibt (7,10), wihrend sei-
ne eigenen Briider, die Patriarchen der israelitischen Stimme, ihn verkauften

69  Auch der Teminus kapog (7,20) gehért zur Begrifflichkeit heilsgeschichtlicher Theologie.

70 Nach P. Dschulnigg, Rede 197, bildet ein Mose-Teil “die normative Reflexionsperiode der
Geschichte Israels”, “die entscheidende Stiftungszeit”, die wesentlich zur Form des Ge-
schichtssum-mariums dazugehort, wahrend das Zuriickgreifen auf die Patriarchenzeit bzw,
die Erweiterung bis zu Salomo eher die Ausnahme bilden. Dschulnigg schreibt: “Auf diesem
Hintergrund diirfen wir urteilen, dass die Elemente des Geschichtsriickblicks in Apg 7 kein
Problem darstellen” (ebd.).

71 Vgl hierzu auch: Chr. Stenschke, Luke’s portrait of the Gentiles prior to their coming ot
Faith (PhD-Thesis in Aberdeen 1997), bes. S. 25.26.54.55.

72 Das Toponym und das Ethnonym “Agypten” kommen allein 15 (mit 7,18 16) mal vor!
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(7.9). Die dgyptische Prinzessin ist es, die den todgeweihten Mose aus dem FluB
rettet und ihn adoptiert (7,21), d.h. faktisch: zum Agypter macht. Anders als in
der frithjiidischen Tradition, nach der Mose es war, der zum Lehrer der Agypter
wurde”, fiigt die Stephanusrede eine Bemerkung iiber Moses agyptische Erzie-
hung ein, wobei auch das Stichwort cooto fillt (7,22 vgl. Apg 6,3.10)"*. Die
Befreiung aus Agypten, das grundlegende, Israels Existenz erst ermoglichende
Ereignis, verdankt das Volk also - einem Agypter! Mehr noch: Von Joseph wird
betont, auch in Agypten sei “Gott mit ihm” gewesen (7,9), und der Ort der Got-
tesbegegnung des Mose “in der Wiiste am Berg Sinai”, also auBerhalb Kanaans,
wird sogar explizit als yfj dyia’ bezeichnet (7,33)! Nicht AuBerlichkeiten ma-
chen einen Ort zur Stitte Gottes, sondern Gott selbst heiligt einen Ort in freier
Verfiigung,

In diesem Zusammenhang interessante Parallelen finden sich in der rabbini-
schen Literatur. Auf R. Aqiba wird ein Ausspruch zuriickgefiihrt, in dem von der
dreifachen Offenbarung des Gesetzes die Rede ist: “Die allgemeinen Gesetze
samt den Einzelbestimmungen wurden am Sinai verkiindet, im Stiftszelte wieder-
holt und in den Steppen Moabs zum dritten Mal gelehrt.””® Noch weiter geht die
Auslegung der Mekhilta des Rabbi Yishma’el, der zum Lagern der Israeliten in
der Wiiste anmerkt: “Die Thora ist gegeben worden als Gemeingut (allen Vélkern
gehorend), offentlich an einem herrenlosen Orte; denn wire dieselbe im Lande
Israel gegeben worden, so hitten sie (die Israeliten) zu ¢en Volkern sprechen
konnen, daB sie keinen Teil daran haben. Darum ist sie als Gemeingut, 6ffentlich
an einem herrenlosen Orte gegeben worden; und jeder, der sic annehmen will,
komme und nehme sie an.”’”’ Damit ist aus jiidischem Munde, wenn auch zeitlich
wohl nach dem Fall Jerusalems, mindestens implizit eine Einladung an Heiden
ausgesprochen, sich dem Gesetzesgehorsam anzuschlieBen. Mit Blick auf das
Land Israel, Jerusalem und den Tempel wird in MekhY eine “Stufenlehre” ent-
wickelt, wenn es heifit: “Solange das Land Israel nicht auserwihlt war, waren alle
Lander fiir die (gottlichen) Anreden tauglich (geeignet), nachdem aber das Land
Israel auserwahlt war, gingen alle Léander heraus (d.i. sie waren ausgeschlossen).
Als Jerusalem noch nicht auserwihlt war, war das ganze Land Israel fur Altire
tauglich, nachdem aber Jerusalem auserwihlt war, ging das Land Israel heraus ...
Als das Haus der Ewigkeiten (der Tempel) noch nicht auserwahlt war, war Jeru-

73 So Pesch unter Verweis auf Artapanus 3,6-8.

74 R. Pesch weist auf das Fehlen des Hinweises auf die Erzichung in Ex 2 hin, aber auch auf
die jiidisch (-hellenistischen) Traditionen,die es dariiber offenbar gab und die uns Philo, Vit
Mos I 20-23, und Josephus, Ant 2,232-237, tiberliefert haben.

75 Dies entspricht sowohl dem MT als auch der LXX, wobei der MT den allgemeineren Termi-
nus 711378 verwendet, der einfach den “Erdboden™ meint, nicht Y78, was “Land” 1im Sinne
des Wohn- und Lebensbereichs eines Volks impliziert.

76 Hag 6a.

77 Mekh Y zu Ex 19,2 (zit. nach der Ubersetzung von Winter und Wiinsche, Leipzig 1909,
193).
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salem fiir die Schechina tauglich (geeignet), als aber das Haus der Ewigkeiten
auserwdéhlt war, ging Jerusalem heraus ... Als Aharon noch nicht auserwihlt war,
waren alle Israeliten fiir das Priestertum tauglich, nachdem aber Aharon auser-
wahlt war, gingen alle Israeliten heraus ...”’"® Will sagen: Durch Gottes Erwiih-
lung wird aus dem urspriinglich Umfassenderen eine Teilmenge mit der Bestim-
mung ausgesondert, Gott in besonderer Weise nahe zu sein und zu dienen. Ste-
phanus griff (vor diesem Hintergrund gesehen) auf das frithere Stadium zuriick.
Er fand die Gemeinsamkeit von Juden und Heiden, von heiligem und heidni-
schem Land in Gottes Erwihlungshandeln schon vor.

b) Die Sehnsucht vieler Diasporajuden der Jesuszeit nach Jerusalem ist bekannt.
Sie konkretieirte sich dann bei vielen in der 'Heimkehr' ins 'Gelobte Land' im Al-
ter mit dem Ziel, in Jerusalem begraben zu werden, wo der Messias erwartet
wurde. Dagegen spricht die Stephanusrede davon, der Vater Abraham habe sich
ein Grab in Sichem, d.h. in Samarien, erworben, wo er und die ibrigen Patriar-
chen begraben seien. Diese Ortsangabe weicht sowohl von den Informationen des
masoretischen Texts als auch der LXX ab.”® Nach Gen 25,9f wurde Abraham in
der von ihm erworbenen Hohle bei Hebron bestattet. Jakob hat nach Gen 33,19
von den Séhnen Hamors, des Vaters Sichems, in der Nihe von Sichem Land er-
worben, wurde aber wie Abraham in der Hohle bei Hebron bestattet (Gen 50,13).
Joseph dagegen wurde auf dem von Jakob gekauften Feld bei Sichem begraben
(Jos 24,32). Seine Briider fanden - so sagt die spitere judische Uberlieferung * -
ebenfalls in Hebron ihre letzte Ruhe. Wie immer man diese Nachrichten histo-
risch bewerten will, bleibt doch die Erkenntnis, daB der Bestattungsort Sichem in
der Stephanusrede bewuBt erwihnt ist. Auch als letzte Ruhestitte im Blick auf
die erwartete Auferstehung (denn darum ging es ja denen, die in Jerusalem be-
graben sein wollten!) haben jene keinen Nachteil, die in der Diaspora sind und
bleiben. Man darf wohl vermuten, daB Stephanus damit einen damals aktuellen,
in Kreisen der Diasporajuden umstrittenen Punkt berithrt. Nach seiner Auffas-
sung haben die palastinischen Juden ihnen gegeniiber keinen Vorteil.

4.3 Die Christologie

Gewohnlich wird auf das Fehlen spezifisch christlicher Elemente in der Stepha-
nusrede hingewiesen und betont, daB sie erst im Zusammenhang des Martyriums
begegnen (7,55f.59f). Das trifft grundsitzlich auch zu. Allerdings sollten wichti-
ge Details nicht iibersehen werden:

78 MekhY zu Ex 12,1 (Winter-Winsche S. 2).

79  Auf weitere Unstimmigkeiten zwischen Apg 7 und den atl. Berichten, die natiirlich lingst
entdeckt wurden (vgl. z.B. Apg 74 mit Gen 11f.!), sei hier nur ani Rande hingewiesen; vel.
dazu u.a. Richard, Acts 7!.

80 Vgl. Jub 46,9f ; Josephus, Ant 2,119f,; Test XII.
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a) Das deutlichste christologische Element ist der Hinweis auf die vorher schon
angekiindigte EAevoig 100 Sikaiov (7,53).* Das titulare 6 Sixkavog ist eben-
so wie die Erwihnung des “Menschensohns™® (7,56) eine frithe, schon juden-
christliche Bezeichnung fiir Jesus (Apg 3,14%; 22,14). Sie kniipft an eine Traditi-
on an, nach der Messias als “der Gerechte” bzw. als der “leidende Gerechte” er-
wartet wurde®®. Diese Vorstellungen hingen ihrerseits vermutlich mit der im AT
hiufigen Bezeichnung Gottes selbst als des “Gerechten”, dann aber auch mit Jes
53,11[LXX], einem hiufig messianisch verstandenen Text, zusammen. Die
Selbstbezeichnung “Menschensohn™ geht sicher (unter Riickgriff auf die bekann-
ten atl. Stellen, besonders Dan 7) auf Jesus zuriick. Dagegen konnte der
kUprog-Titel eine Prigung der griechischsprechenden Judenchristen (in Jerusa-
lem oder erst in Antiochia?) sein.

Es gibt aber noch weitere Hinweise im corpus der Rede selbst:

b) In dem Abschnitt 7,35-39, in dem das Verhéltnis des Volkes zu Mose kom-
mentierend dargelegt wird, wird Mose als dpyov kol Autpwrig bezeichnet.®’
Avtpwtng (hebr: 983 go'el) ist hapax legomenon im NT. Andere Formen der
Wortwurzel finden wir aber an herausragenden Stellen mit christologischer Rele-
vanz: Im Lukasevangelium preist Zacharias die Geburt Jesu, weil Gott damit eine
AOTpwotg 100 Aaob avtob schaffen werde (Lk 1,68; vgl. Mt 1,21). Ebenfalls
in den lukanischen Vorgeschichten verkiindet die alte Prophetin Hanna Jesus al-
len, die die Aotpwoig " Iepovsainu erwarten (Lk 2,38). Als Adtpov bezeich-
nete Jesus die Hingabe seines Lebens (Mk 10,45par.). Die Emmausjiinger hatten
die Hoffnung, Jesus werde Avtpovodor tov “Iopand (Lk 24,41). Im Rémer-
brief schlieBlich zitiert Paulus das wohl aus dem Stephanuskreis stammende
Traditionsstiick Rom 3,24f., in dem von der aroAvtpwoic v Xpiotd Incov
die Rede ist. Konnte es sich bei Avtpwriic®® ebenfalls um einen alten Titel han-
deln, den die Urgemeinde auf Jesus iibertrug?

81 Vgl dazu JJ. Scott, Defense 135f. Traditionsgeschichtlich kénnie Gen 49,10 den Hinter-
grund bilden.

82 Vgl LH. Marshall, Urspriinge 63-81.

83 Hier verbunden mit ‘Kontrastschema’ und Verleugnungsmotiv!

84  Vor allem vgl. man hier Jes 53,11. G. Schneider, Art. Aikaiog, (bes. 783); Belege: dthHen
38:2; 53:6 sowie bei Billerbeck 2,289f ; bzw. Weish 2:12*-20; 5:1-7.

85 Das Frihjudentum kannte neben dem |1 %3 981 (= Mose) die Erwartung eines nanx
9811 (= der Messias).

86 W. Foerster schreibt in seinem Art. cwtnp (S. 1016) im Zusammenhang mit Apg 3,15;
5,31; 7,35; 13,23: 'Die Parallele von cwtnp und Avtpwtng wie die Adressen der Reden
weisen darauf hin, daB an die jiidischen messianischen Hoffnungen gedacht ist, daB aber der
Inhalt der Erlésung nicht die Befrelung von den Romem, sondemn die Vergebung der Siinden
ist.'
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c) Die Bezeichnung dpywv kommt auBerdem noch zweimal vor (7,27.35a),
nimlich neben Sikactng in dem Zitat aus Ex 2,14, das erstaunlicherweise
zweimal Verwendung findet und das die Ablehnung Moses durch die Israeliten
ausdriickt. Neben apveopar (7,35), das im Rahmen des sog. “Kontrastschemas”
im frithchristlichen Dialog zwischen Juden und Christen eine Rolle spielte (Apg
3,13f), bildetes eine Briicke zur Ablehnung Jesu durch die Juden.

d) Das Wort vom “Propheten wie mich”, den Gott Israel senden wird (Dtn
18,15), wurde im frithen Christentum auf Christus hin gedeutet. Petrus zitiert die
Stelle ausfiihrlich in diesem Sinne in Apg 3,221f.

¢) Das Demonstrativpronomen 0610¢ kommt in dem Abschnitt in auffallender
Haufung vor (ndmlich 5 mal), und zwar jeweils am Anfang eines Satzes und wohl
in bewubBtem Gegensatz zu dem eher abschétzigen Gebrauch in 7,40 (Zitat) und
Apg 6,14, wo wir es ebenfalls in diesem Sinn im Mund der Gegner finden, die
die Anklage formulieren. Im groferen Zusammenhang der Apg klingen aber auch
christologische Stellen an (z.B. Apg 4,11; 6,14; 9,20.22; 17.3).

4.4 Das 'Kontrastschema' in der Stephanusrede?

a) In Apg 2,36; 5,30; 10,39f. finden wir das sog. “Kontrastschema” in seiner
knappen Form. Die frithe Christenheit begegnete damit der jiidischen Behaup-
tung, Jesus stiinde als gekreuzigter religioser Verfithrer unter Gottes Fluch (Dtn
21,22f)*. Die Grundstruktur ist klar: “Thr (Juden) habt ... - Gott aber hat ...” Der
Sache nach finden wir das Schema auch in der Stephanusrede: Joseph wurde von
seinen Briidern, den Patriarchen, nach Agypten verkauft, Gott aber “war mit ihm
und errettete ihn aus all seinen Bedriangnissen” (7,9f.). Mose wurde vom Volk
Israel verleugnet® und als dpywv xai Sucaotig abgelehnt, Gott aber sandte
ihn ihnen als dpywv kol Avtpwtig (7,35).* GewiB hat hier eine typologische
Exegese der Urgestalten Joseph und Mose mitgespielt, aber sie war eben doch
nur sinnvoll, wenn ihr ein damals aktuelles Gegeniiber als (Anti-)Typus korre-
spondierte. Dies aber ist Jesus, von Israel abgelehnt, von Gott aber zum Erloser
gemacht. Insofern ist das Kontrastschema eng mit Jesus als Erlosergestalt ver-
bunden, und indem es auf Joseph und Mose angewandt und von Jes 53 her erwei-
tert wird, macht der Bearbeiter der Rede das Erlosungsthema zu einem Schwer-
punkt.

87 Vgl. P. Stuhlmacher 191.

88 Auch das Stichwort apveicfai gehért ja in den chnistologischen Kontext der Menschen-
sohn-Tradition (vgl. Mk 8,38).

89 Ahnliches gilt fiir den Gottesknecht in Jes 53: Auch er wurde vom Volk verkannt und abge-
lehnt, ja getétet, obwohl er Stxarog war (Jes 53,11).
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b) In dieselbe Richtung weist eine weitere Beobachtung: Im Mose-Abschnitt fillt
eine Haufung des Verbs adikelv auf (7,24.26f.). Hier sind es Juden, die einan-
der (@AAnAovg V. 26) Unrecht tun. Dies geschieht der Sache nach auch seitens
der Jakobsohne gegen Joseph und der Israeliten gegen Mose. Das Stichwort
aduiceiv verwendet Lukas auch in Apg 25,10 im Zusammenhang der Verteidi-
gungsrede des Paulus vor dem Prokurator Festus. Der Apostel erklirt dort, er ha-
be *lovdaiovg oDSEV Mdiknoo WG Kol 6V KGAALOV Emiylvwokeirg. Das
bedeutet doch: DaB Juden einander Unrecht tun, ist nichts Neues. Paulus aber
(und mit ihm die [heiden-] christliche Gemeinde) kann man nicht mit Recht vor-
werfen, sie befinden sich im Gegensatz zum Judentum.

¢) Hierher gehort auch der Wechsel zwischen 'wir' und 'ihr', 'euer’ und 'unser' von
V. 4 bis zum Ende der Rede. Soziologisch betrachtet stechen sich zwei 'Gruppen'
gegeniiber. Wer ist wer? Eine genauere Analyse von fjueic bzw. dpeig und der
von ihnen gebildeten Personal- und Possessivpronomina, bei der die in
AT-Zitaten vorkommenden Formen vernachlassigt wurden, ergibt folgendes Bild:

Form von Meig Form von Dpelg Gruppe
7.4 OULELG die Zuhorer (“Hebrier”?)
7,11 ol maTépeg MUEV Jakob & 11 Séhne
7,12 toUg MOTEPOG M@V Jakobs 11 Sohne
7,15 ol moTEpeg HUAV Jakobs 11 Séhne
7.19 16 yévog NUGV Israel in Agypten
7,38 1OV TUTEPWV AV die Wiistengeneration
7,39 ol maTtépeg HUGV die Wiistengeneration
744 101G MUTPAGLY UMV die Wiistengeneration
7,45 ol TOTEPES NHAV die Landnahme-Generation
7551 Vel die Zuhorer
ol motépeg budv  die Vorfahren der Zuhorer
Dueilg die Zuhorer
752 ol matépeg PWV  die Vorfahren der Zuhorer
VpELG die Zuhorer

Der Redner solidarisiert sich (und seine Gruppe) im corpus der Rede (7.2-50)
weitestgehend mit seinen zuhérenden Anklagern. Die Unterscheidung vollzieht er
einmal gleich eingangs, indem er von dem Land spricht, in dem Abraham einst
als perotiog lebte und in dem “ihr (die Zuhorer, namlich die in Paléstina gebo-
renen und lebenden Juden) jetzt wohnt” (7,4). Im die Zuhorer anklagenden
SchluBteil der Rede (7,51-53) spricht er sie durchgehend in der 2. Person Plural
an, hebt auch ihre Abstammung von den gegen Gott widerspenstigen Vétergene-
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rationen hervor’’. Damit ist deutlich: Mit fluelc meint er immer das gesamte jii-
dische Volk, mit Opeic die in Paldstina (geborenen und) lebenden Juden, in der
Diktion des Lukas die 'Hebréer, bzw. seine Ankldger und Zuhérer. Deutlich
kommt darin - auch das wurde schon lingst in der Forschung erkannt - das Ge-
geniiber dieser beiden innerjiidischen Gruppen zum Ausdruck. Stephanus bekennt
sich (wie nicht anders zu erwarten) zur Diaspora.

4.5 Das oixog-Motiv

Das Motiv des oikog spielt in Apg 7 eine wichtige Rolle. Von der Anklage her,
Stephanus rede gegen 10v t0mov tobTov (6,13f), und von Jes 66,1 [MT], wo
von 'diesem Haus' die Rede ist, ist das nicht verwunderlich. Neben dem Nomen
oikog selbst, das 6 mal vorkommt, treffen wir noch die Komposita katotkeiv’'
(7.2.4[bis].47), peroikelv (7.4.43), mapoikog (7,6.29) und oikoSopusiv
(7,47.49). Diese Ubersicht zeigt die Mehrdimensionalitidt des oixog -Motivs:
Zum Einen ist tatsichlich der (Jerusalemer) Tempel gemeint, zum andern das
Wohnen und Leben auBerhalb des verheiBenen Landes. Dann geht es aber auch
(vom hebraischen Wort her verstindlich) um den genealogischen Terminus der
'Sippe'.”* Mit der Wortwurzel oik- verbindet der Verfasser der Rede offenbar
viel mehr als 'nur' das Tempelgebaude in Jerusalem. Schon in 2 Sam 7,5.11 [MT;
anders LXX, die V. 11 gerade ins Gegenteil kehrt!], einer fiir die Jjuddische Ko-
nigs- und Tempelideologie sehr wichtigen Stelle, ist die Verbindung hergestellt
zwischen dem Tempel und der Sippe (Davids). Davids Wunsch, der Lade ein
neues oxkfvopua errichten zu dirfen, wird in der Rede mit dem Verhalten Salo-
mos kontrastiert, der stattdessen einen oikog baute, den Kultort also quasi in Je-
rusalem 'stationierte’. Daran muBte sich der Diasporajude stoBen.

90 E. Richard: 'The controversial shift between "our/your fathers" is readily understood in light
of the positive/negative character of the speech’ (id., Character 265). Er sieht gerade in der
Joseph-Passage eine entscheidende polemische Stelle der Rede.

91 O. Michel (S. 155) hebt bei kaToikelv “die Ubertragene geistige, geradezu religiése” Be-
deutung hervor, die Philo mit seiner Erklirung zum Wohnen Gottes im Tempel unterstreicht:
Kotolkely 8& &v oixg Aéyston 6 $eog ody g 2v témw (Sobr 63). Philo kann sogar
“von einem Ka.Totkeiv des Menschen in Gott” sprechen (Fug 102).

92 Vel hierzu aber auch die Ausfithrungen von G. Schneider, Apg 416 + Anm. 57, der die
Meinung vertritt, die Tempelkritik gehore nicht zu den genuinen Streitpunkten zwischen den
Hellenisten und ihren Gegnern. Ob dies so zutrifft, wage ich gerade deshalb zu bezweifeln,
weil das oixog -Thema so fest und so breit gestreut in der Stephanusrede vertreten ist. Eine
Engfiihrung sollte hier tunlichst vermieden werden. Ganz anders als Schneider meint Pesch:
“Zu beachten ist jedenfalls, daB der vorluk. Bericht vom Martyrium des Stephanus ihm Ge-
setzeskritik vorwarf, wahrend die Rede keine offen gesetzeskritischen Akzente aufweist,
sondem die Tempelkritik in den Vordergrund stellt” (Apg 247).
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V Textvergleich

Es ist nach diesem theologisch-analytischen Durchgang reizvoll, den Ertrag mit
anderen, in gewisser, wenn auch je unterschiedlicher Weise verwandten Texten
zu vergleichen. Dies soll nun an drei Beispielen aus vollig verschiedenen Zeiten
und theologischen Milieus geschehen. Zum Vergleich wird die sog
“Damaskusschrift”, die 2. Rede des Josephus vor Jerusalem (Bell 5,376-419) und
die Synagogenpredigt des Paulus im pisidischen Antiochia (Apg 13,16b-41) her-
angezogen.

5.1 Die “Damaskusschrift”

Es handelt sich bei dem fiir uns interessanten Teil der 1896 in Kairo aufgefunde-
nen Damaskusschrift (CD), von der hier die Handschriften Al und B untersucht
werden”, um “eine lange Mahnrede, in der die Entstehung der Gemeinde [in]
einen Abrifl der Geschichte Israels hineingestellt und die strenge Auslegung des
Gesetzes durch die Gemeinde begriindet wird”.** Einzelheiten der zum Teil
schwierigen literarischen Fragen konnen hier unberiicksichtigt bleiben. Wichtig
ist, daB ein nicht spannungsfreies Verhaltnis zu einigen Qumran-Schriften besteht
und daB der Text aus vorchristlicher Zeit, vermutlich aus dem 1. Jh. v. Chr.
stammt.

Die nur unvollstindig erhaltene Schrift ist in unserem Zusammenhang deshalb
interessant, weil hier wie bei der Stephanusrede eine fiir orthodox-jidische Ohren
abweichende Position zu Worte kommt, die ihre eigenen Uberzeugungen anhand
eines Riickblicks auf die Geschichte Israels zu profilieren bzw. zu untermauern
sucht. Es konnen hier nur einige wichtige Punkte genannt werden:

a) Der Geschichisriickblick der CD, dessen Anfang in der Handschrift fehlt, hat
weder systematischen noch chronologischen Charakter. Zwar werden Noah, Ab-
raham, Isaak und Jakob genannt’’, doch spielen sie ebensowenig eine tragende
Rolle wie die Zeit in Agypten” und in der Wiiste” oder das babylonische Exil™.
Ahnlich wie in der Stephanusrede werden die Nachkommen Jakobs negativ ge-
zeichnet: sie “gingen darin in die Irre und wurden bestraft fiir ihre Verirrungen.

93 Und zwar die Spalten I - VI (Al) und XIXf. (B). Wir ztieren nach der hebréisch-
deutschen Ausgabe von E. Lohse. Die Handschrift A2 mit ihrer Behandlung rechtlicher Fra-
gen ist fur uns nicht relevant.

94 E. Lohse, Texte 63f.

95 CDIII,1-3.

96 CDII5.

97 CDIL7.

98 CDL5f
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Und ihre Sohne in Agypten wandelten in der Verstockheit ihres Herzens ...”""
Weil das so war, weil Israel in seiner Geschichte abtriinnig wurde'm, entbrannte
Gottes Zorn immer wieder gegen sie'”’, wandte er sich von seinem Volk ab'%. Es
wird aber eine emeute, eschatologische Heimsuchung in Gericht und Gnade er-

wartet, wie der Rede iiberhaupt eine “heilsgeschichtliche” Gesamtschau zugrunde
103

liegt .

b) Ahnlich wie in Apg 7,51f. lehnte das Volk die Propheten, die es zur Umkehr
riefen, ab.'®" Umkehr (27) ist dabei in der CD ein wichtiges, héufig vorkom-
mendes, positiv verstandenes Stichwort'”, Geradezu programmatisch klingt der
Satz, der zugleich die Hochschitzung der Priesterschaft andeutet: “Die Priester
sind die Umkehrenden Israels, die aus dem Lande Juda ausgezogen sind ... Und
die Sohne Zadogs sind die Erwahlten Israels, die bei Namen Gerufenen, die am
Ende der Tage auftreten werden. Siehe, das genaue Verzeichnis ihrer Namen
nach ihren Geschlechtern und die Zeit ihres Auftretens und die Zahl ihrer Drang-
sale und die Jahre ihrer Verbannung ...”'® Die in CD angesprochene Gemeinde
verstand sich geradezu als “Bund der Umkehr”'?”,

c¢) Auch der Bund nimmt eine entscheidende Position in der CD ein: positiv als
“Bund, den Gott den Friiheren aufgerichtet hat, um zu vergeben ihre Siinden™'
und der immer noch ein Angebot an Israel darstellt'”, aber auch negativ, weil das
Volk ihn verlassen (:nx:)”“ und Gottes Satzungen iibertreten hat'''. Die duBere
Zugehorigkeit zum Bund schiitzt deshalb nicht vor Gottes Gericht''>. Die in CD
angesprochene Gemeinde der Umkehrenden kann sogar als “der neue Bund”
(MwTInA N°72) wohl im Sinne von Jer 31,31 angesprochen werden.

d) In unserem Zusammenhang von Bedeutung ist nun aber, daB dieser “neue
Bund” “im Lande Damaskus aufgerichtet” wurde'"®. Wie die héufige positive

99 CD IL4f.

100 CD L12.

101 Einige Belege fiir diese wiederkehrende Formel: CD 1,21; I1,21; [11,3; V,16; VIL 13; XX,16.
102 CD IL,8.

103 CDIV,10 u.6.

104 CDII,12f.

105 CD IV 2f ; VIII,16; XIX,29 u.6.

106 CD IV 2-6; der Text ist hier teilweise unverstandlich.
107 CD XIX, 16.

108 CD IV, 9f.

109 CD 1.4; 11 4.

110 CDIL11.

LEECRZ0;

112 CD XIX,13f.

113 CD XX,12.
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Erwihnung des Landes Damaskus''* als Aufenthaltsort der Gemeinde zu verste-
hen ist, 1st umstritten: Handelt es sich nur um einen Decknamen (etwa fiir die
Siedlung in Qumran?), oder ist tatsdchlich das Gebiet der syrischen Metropole
gemeint? Im Vergleich mit der Stephanusrede spielt diese exegetische Frage
letztlich keine Rolle, denn selbst wenn “Damaskus” nur Chiffre wire, wire es
eben doch ein Ort im heidnischen Land, der positiv aufgenommen wird. Es geht
aber noch weiter: Im Moment der Heimsuchung war der Fluchtpunkt der
“Standhaften” nicht Jerusalem oder der Zion. Im Gegenteil, denn die
“Umkehrenden Israels” sind ja “aus dem Lande Juda ausgezogen™'”! Sie
“retteten sich in das Land des Nordens™''®, womit wohl ereut das “Land Damas-
kus” gemeint sein diirfte. “Damaskus” ist auch der Ort des Eintritts in den “neuen
Bund™''". Negativ korrespondiert dieser Hochschitzung die Behandlung des
Landes (Kanaan/Israel) in CD: “Thr Land wurde deswegen [d.h. wegen des Ab-
falls des Bundesvolks von Gott] verwiistet”'®, und eine weitere, eschatologische

Heimsuchung steht noch aus''’.

e) Theologisch von Bedeutung ist fiir die Gemeinschaft der Damaskusschrift ne-
ben ihrem (neuen) Bund die konsequente Erfiillung des Gesetzes'™, mit deren
Konkretion sich weite Teile der Schrift (vor allem auch Handschrift A2) befas-
sen. Hochgeschitzt wird grundsétzlich der Kult und das Heiligtum'®', auch die
Priesterschaft, allen voran Zadoq'**. Das verkiindigte Heil besteht in erster Linie
in Vergebung der Siinden'®. Diese wird durch Siifme (793 pi.) bewirkt'** und
fithrt zu “ewigem Leben” (22 *m)'®. DaB angesichts dieses Hintergrundes
auch die Erwartung eines Messias (der “nach Damaskus kommt!'*°) in der Ge-
meinde lebte'”’, ist nicht weiter verwunderlich. Man sieht eine Verbindung zwi-
schen ihm und dem (wiederkommenden?) “Lehrer der Gerechtigkeit™'*® bzw.
dem “Lehrer der Gemeinschaft”'*’.

114 Vgl. nur CD VI1,19; VIL,19; XX,12 u.6.
115 CDIV.3.

116 CD VII, 14.

117 €D VL19.

118 CD III, 10.

119 CD VIIL9.

120 CD III, 15f.

121 CD13.

1192= G210 By 1

123 CD IIL,18; IV,9.

124 CDI1,5; III,18; XX,34.
125 CD II1,20.

126 CD VII 19,

127 CD VII,18-20,

128 CD VL11.

129 CD XX 1.
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f) Stephanusrede und Damaskusschrift stehen fiir zwei Auflerungen von den bei-
den Extremen des jiidischen Spektrums um die Zeitenwende: Wihrend die den
Essenern und Qumran nahestehende CD das “normale” Judentum seiner Zeit von
einer “konservativen” Position aus kritisiert, die die Riickkehr zum Frommigkeit-
sideal der Tradition zum Ziel hat, hat die Gemeinde, aus der Stephanus kommt,
das Judentum im Grunde schon weitgehend hinter sich gelassen. Néihe und Di-
stanz der beiden Reden zueinander diirfte deutlich geworden sein: Beide Reden
stehen sich nahe in der zuriickhaltenden Art, wie sie von Israels Land und von
der Frommigkeit des Volkes sprechen. Wahrend aber die Gemeinschaft der Da-
maskusschrift noch auf den endzeitlichen Gesalbten wartet, konnte Stephanus
schon sein Gekommensein verkiinden. Hinzu kommt die unterschiedliche Sicht
der Stuihne, die nach der Stephanusrede durch den Messias gewirkt wird.

5.2 Die 2. Rede des Josephus vor dem belagerten Jerusalen:

Gut ein Jahrhundert spéter, namlich in den 90er Jahren des 1. Jh.s n. Chr., ent-
stand die Geschichte des Jiidischen Krieges von Flavius Josephus. O. Michel hat
auf die Bedeutung der Reden in diesem Werk hingewiesen, wenn er (unter Hin-
weis auf Thukydides) schrieb: “Die Reden sollen den Kairos, den entscheidenden
geschichtlichen Augenblick, sowie die Menschen und Kréfte sichtbar werden
lassen, die hinter den Ereignissen stehen. ... Als hellenistischer Schriftsteller
iibernimmt Josephus die von Thukydides geforderten MaBstibe der @Andeia
und axpipera, wobei sich der letztere Begriff auf die Zuverléssigkeit der berich-
teten Einzelheiten bezieht, wihrend der Wahrheit im Zusammenhang des Berich-
teten als Kriterium zwischen Gerecht und Ungerecht und als Urteil, dem auch der
Historiker zu folgen hat, eine tiefere Bedeutung zukommt.”"*° Und spater zu Jo-
sephus: “Es geht Josephus um geschichtliche Notwendigkeit und Schicksalhaftig-
keit.”"*! und darin um die Rolle Roms hinsichtlich des Schicksals Israels'”.

a) Historisch wie kompositorisch muf} uns folgende Situation als Hintergrund der
Rede vor Augen sein: Jerusalem ist belagert, die Katastrophe spitzt sich zu. Der
romische Feldherr Titus will Jerusalem auf jeden Fall nehmen, mochte aber (nach
Josephus) Sturm und Zerstorung vermeiden, Deshalb 148t er Josephus, der sich in
seinem Gefolge befindet und sein Vertrauen geniefit, in ihrer eigenen Sprache zu
den belagerten Juden reden. Die 1. Rede (Bell 5,362-374) wird nur in indirekter
Rede und sehr komprimiert wiedergegeben, wiahrend die 2. Rede (5,376-419)
ausfuhrlich und in wortlicher Rede berichtet ist. Der Schriftsteller Josephus hat

130 O. Michel, Reden 945f.
131 Aa.0. 947.
132 Aa.0. 945
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an diesem entscheidenden Wendepunkt, wo sich noch alles zum Besseren hitte
dndern konnen, sehr bewuf3t zum Stilmittel der Rede gegriffen.

b) Die Ansprache, der Art nach weitgechend ein aktualisierender Geschichts-
riickblick, kann man in drei grofie Teile gliedemn:

Im [. Teil (5,376-389) stellt Josephus die These auf, Gott habe den Juden in den
Auseinandersetzungen ihrer Geschichte stets beigestanden, nie hdtten sie auf-
grund eigener Kraft gesiegt (376-378). Er belegt diese Behauptung von der
“Symmachie” Gottes'” durch mehrere Beispiele: die Auseinandersetzung zwi-
schen Abraham und Pharao um Sara**, den Kampf mit den Agyptern, den Phili-
stern, den Assyrern und den Babyloniern.

Im 2. Teil (5,390-400) fithrt er denselben Beweis von der anderen Seite her:
Wenn denn die Juden selbst zur Waffe griffen, hatten sie stets eine Niederlage
hinzunehmen (5,390). Belege hierfiir sind die Auseinandersetzung zwischen Ze-
dekia und Jeremia und die Bedrohung durch Antiochus IV. Epiphanes. Beide
Beispiele fithren zu der Frage, ob Gott nun auf Seiten der Juden oder der Rémer
stehe (5,395). Fiir Josephus war die Auflehnung gegen Rom der Ursprung alles
gegenwirtigen Ubels: der Bruderzwist zwischen Aristobul und Hyrkan, Antigo-
nos, schlieBlich Herodes, der Sossius und damit die Rémer ins Land holte (5,396-
398). Josephus résummiert: “Niemals also wurde unserem Volk die Waffe in die
Hand gegeben, vielmehr folgte unmittelbar auf jeden Krieg die Unterjochung,
Nach meiner Meinung haben die Hiter der heiligen Statte alles dem Richter-
spruch Gottes anheimzustellen und stets, wenn sie gniddiges Gehor bei dem
hochsten Richter erlangen wollen, Menschenarm und -kraft zu verachten,”'>’

Der 3. Teil (5,401-419) bringt die aktuelle Anwendung seiner Ausfithrungen. Jo-
sephus sucht die Juden als die Ungerechten zu erweisen, daneben aber die Romer
als besser als seinerzeit die Assyrer darzustellen. Seine These, daB Gott auf Sei-
ten der Rémer sei, erhértet er durch die Behauptung, den Rémern sei auf ihrem
jetzigen Feldzug nichts Boses zugestofien, sondern auf wunderbare Weise gehol-
fen worden (5,407-411). Die Rede gipfelt in der weitreichenden Behauptung, die
Gottheit habe den Tempel verlassen (5,412-414) und in einem Aufruf zur Um-
kehr (5,415-419).

c) Inhaltlich sind in der Josephusrede mehrere Punkte beachtenswert:

133 Aa.0.961.
134 Bell 5,380.
135 Bell 5,399f nach der Ubersetzung von Michel-Bauemfeind.
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1. Josephus sicht die Chance der Juden nicht in eigenmichtiger Aktion, wie es
seine Gegner propagierten. Hoffen und Beten ist fiir ihn die nchuge Verhaltens-
weise'*®. Eine wichtige Rolle spielt dabei fiir ihn der Begriff émuvtpémery'™’ . der -
wie ein Blick in die Josephus-Konkordanz zeigt - fiir die Theologie dieses
Schriftstellers zentrale Bedeutung hat. Am Héhepunkt der Rede, als Josephus den
Ertrag seines Geschichtsiiberblicks sichert, erscheint im Blick auf das richtige
Verhalten der Juden die Formulierung: émitpeneiv mévia 16 9e§ Sikdletv
(“... alles dem Richtspruch Gottes anheimstellen™)"*, Josephus setzt Gottvertrau-
en, setzt Glauben gegen das Vertrauen der Juden auf ihre eigene Kraft, und er
tritt der Meinung der Zeloten entgegen, im entscheidenden Moment werde sich
Gott schon auch sichtbar zu ihrem Weg bekennen. Im Duktus der Argumentation
des Redners liegt es auch, wenn er die - aus menschlicher Sicht - Tiefpunkte der
Geschichte Israels (die dgyptische, philistiische, assyrische, babylonische Bedro-
hung) geradezu als Hohepunkte gottlichen Eingreifens darstellt'>”

2. Wie denkt er iiber das Volk Israel, iiber sein Land, iiber Jerusalem, den Tempel
und den Kult? Schon beim Auszug aus Agypten war Israel zu Gottes
“Priestervolk”™ (vewkdpog) bestlrnmt140 ein Volk, dem Gottes besondere Liebe
gehorte (tovg Be001Aeis “Eppotovg'™’). Israels Kult genieBt insofem besonde-
re Bedeutung, ais serst die heidnischen Volker ihn respektieren'*’, ja Verehrung
entgegenbringen'”. Jerusalem spielt in der Rede keine herausragende Rolle. Die
Stadt und der Tempel, die friiher durch die Schuld der Juden selbst zerstért wor-
den waren'**, kénnen jetzt unversehrt erhalten bleiben'*’, wenn man zum Einlen-
ken, d.h. zur Ubergabe bereit wire. Das Heiligtum selbst, dessen frithere Zersti-
rung als mahnendes Beispiel dient'*® und dessen jetziger Zustand als Tummel-
platz fiir alle erdenkliche Verirrung beklagt wird'*’, findet das Interesse des Red-
ners. Wichtig ist seine an eine atl. Aussage (Ez 11,23) anschlieBende Uberzeu-
gung, “daf} die Gottheit aus dem Heiligtum gewichen ist und sich auf die Seite

136 Bell 5,382.vgl. 403; das Gebet betont er 380.388.

137 Vgl. nur Bell 5,382.386.400; ausfiihrlichere Informationen zum Glaubensbegriff bei Jose-
phus bietet: D. R. Lindsay, Pistis und Pisteuein als Glaubensbegriffe in den Schriften des
Flavius Josephus und im Neuen Testament, Tiibingen 1990,

138 Bell 5,400,

139 Bell 5,382-389.

140 Bell 5,383.

141 Bell 5,381.

142 Bell 5,402,

143 Bell 5,381.385.402 (kai ‘Pwpoiol moppwdev mposekbvouy).

144 Bell 5,402.

145 Bell 5,406.

146 Bell 5,394.

147 Bell 5,402.413.
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derer gestellt hat, mit denen ihr Krieg fithrt.”"*® Von Gott spricht Josephus helle-
nisierend neutrisch als von der “Gottheit” (to 8eiov)."*® Nach Josephus ist eine
Wende fiir Jerusalem und die Belagerten aber noch méglich, denn “die Gottheit
1Bt sich durch Bekenntnis und Reue leicht versshnen”.'” In seinem abschlie-
Benden Aufruf zum Umdenken und Einlenken ruft Josephus noch einmal die ka-
tastrophale Situation ins Gedéchtnis und bietet (jedenfalls literarisch) sein eige-
nes Leben als stellvertretendes Opfer dafiir an.

d) Stand Stephanus in den 30er Jahren des 2. Jh.s noch einem relativ starken, in
sich geschlossenen paléstinischen Judentum gegeniiber, so hatte es Josephus 40
Jahre spéter mit einem Volk zu tun, das angesichts dessen, was schon geschehen
war und was nun unmittelbar bevorstand, um seine Existenz fiirchten mufite. Dal3
Gott auch mit den Israel bekriegenden Heiden sein konnte - ein Gedanke, den
Josephus kompositorisch einfithlsam entwickelt hat'’' -, war fiir die Zeitgenossen
des Stephanus noch undenkbar. Stephanus und Josephus begegnen sich, wo beide
in Frage stellen, ob der Tempel tatsdchlich Gottes Gegenwart und Beistand ga-
rantiere. Wihrend der Flavier mit den Schriftbelegen, die ja fiir seine Zuhorer
eine entscheidende Rolle spielen mufBiten, (mindestens in der literarischen Fas-
sung) recht freiziigig umgeht, indem er biblische und auBerbiblische Uberliefe-
rung kombiniert und auslegt, wie es seinem Zweck entspricht' >, halt sich Ste-
phanus doch recht eng (mit wenigen Ausnahmen in Einzelheiten) an den traditio-
nellen Text.

5.3 Die Synagogenpredigt des Paulus in Antiochia

Im Rahmen eines Synagogengottesdienstes, den Barnabas und Paulus im pisidi-
schen Antiochia besuchten, werden sie nach den iiblichen Lesung aus Gesetz und
Propheten als auswirtige jiidische Géaste zu einer “Predigt” aufgefordert. Paulus
kommt dem nach, hat er doch in den anwesenden Juden und dem Judentum na-
hestehenden Heiden eine willkommene und erwartungsvolle Horerschaft.

a) Der Aufbau auch dieser Rede weist drei Teile auf:

Auf die Anrede (Apg 13,16b) folgt als 1. Teil ein Geschichtsriickblick (17-25),
der mit der Zeit in Agypten einsetzt (17-20a), die Richterzeit kurz erwahnt (20b),

148 Bell 5,412 (Ubersetzung von Michel-Bauernfeind).

149 Bell 5,394.412.

150 Bell 5,415 (Ubersetzung von Michel-Bauernfeind).

151 Vgl. dazu die Analyse von O. Michel, Reden, besonders S. 958-961.

152 Michel-Bauernfeind sprechen von “manchen haggadischen Erzahlziigen”, die der Aus-
schmiickung dienten (Anm. 148), sowie von einer “midraschartigen Erzihlung” (Anm. 148;
vgl. auch Anm. 147).
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die Konigszeit knapp abhandelt (21f.) und von David unmittelbar zum erwarteten
Davidssohn Jesus und seinem Vorldufer Johannes kommt (23-25). Mehr Raum
beansprucht dann der 2. Teil, in dem Paulus die Christologie entfaltet (26-37). V.
26b nennt das Thema: “Uns ist das Wort dieses Heils gesandt.” Nun wird entfal-
tet, was die Jerusalemer mit Jesus taten (27-29), wie dagegen Gott sich zu Jesus
bekannte (30f.). In diesen Ereignissen sieht der Prediger atl. VerheiBungen erfiillt
(32+33a). Ein ausfiihrlicher Schriftbeweis rundet diesen Hauptteil der Rede ab
(33b-37). Wie bei Josephus, dient auch hier der 3. Teil der Aktualisierung des aus
Geschichte und Gegenwart Gehorten in Heilsangebot und Umkehrruf (38-41).

b) Auffillig sind zunéchst einige Unterschiede zur Stephanusrede: Mose, der Be-
freier aus Agypten, wird nur negativ im Zusammenhang mit dem Gesetz und im
Kontrast zu Rechtfertigung aus Glauben erwéhnt (V. 38). Wahrend wir in Apg 7
einen ausfiihrlichen Geschichtsriickblick (7,2b-50) und nur eine sehr knapp um-
rissene Christologie haben (52 [56.59f.]), ist das Verhiltnis in Apg 13 umgekehrt:
der Riickblick ist kurz gehalten (17-22[25]), die Christologie ausfiihrlich. Zielte
die Stephanusrede auf Angriff und Anklage gegen die Jerusalemer Horer hin, so
endet Paulus zunzchst im Angebot der Vergebung (doeoig Guaptidy V. 38)',
des Heils"* (6 Aoyog tig cwmplag tavtng V. 26b). Am Ende aber steht
doch - in prophetischer Tradition? - die Warnung, das Angebotene nicht abzuleh-
nen (V. 40f) .

Israels Land wird zwar eingangs knapp erwihnt als von Gott fiirr sein Volk frei-
gemachtes Land (V. 19), tritt sonst aber nicht hervor. Dafiir begegnet uns hier in
nuce bereits die paulinische Rechtfertigungslehre’’, d.h. die Unmoglichkeit der
Gesetzesobservanz als Heilsweg und die Rechtfertigung durch Glauben (V. 38f.).
In der Christologie steht die Bezeichnung Jesu als der verheiBene und erwartete
“Heiland” (cwtnp V. 23) im Zentrum, der unschuldig starb (V. 28), zu dem Gott
sich aber durch seine Auferweckung bekannte (V. 30).

c¢) Ein thematischer Akzent liegt in der Pauluspredigt auf dem Folk Israel (der
Aadg kommt vor Apg 13,15.17(bis),23f.31) als dem Volk Gottes, das erwihlt'*®
ist (V. 17). Mit den fritheren Generationen sieht Paulus sich und seine Zuhérer
verbunden (“unsere Vater” V. 17.33), um sie sonst aber als “sie” zu bezeichnen.
Unter diese (bewuft?) distanzierende Redeweise fallen vor allem im christologi-
schen Teil der Rede die Jerusalemer, insonderheit die verantwortlichen Fiihrer

153 Auch die Damaskusschrift betonte ja die Vergebung; s.o0.

154 Von cwtnpio sprach auch Josephus, freilich nur mit Blick auf die Errettung aus der akuten
Bedrohung (Bell 5,415.419).

155 R. Pesch meint, die paulinische Rechtfertigungslehre werde “freilich im ganzen in einer Fas-
sung vorgetragen, die als gemein-urchristlich gelten darf” (ders., Apg 2,42), hebt aber ebd.
mit Recht den Riickgriff auf Hab 2, 4f. (Vgl. Rém 1,17; 8,3) hervor.

156 Vgl. dazu die Erwihlungslehre im Blick auf Israel in den Paulusbriefe, besonders Rom 9-11!
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des Volks (V. 27-29). Sie sind es eigentlich, die die Schuld an der Abweisung
Jesu durch Israel tragen, nicht die Judenschaft insgesamt, auch nicht die Zuhorer
in Antiochia. Eine gewisse Rolle spielt im Zusammenhang mit dem Volk Israel
das Schema “erwihlen - verstofien” (V. 17.22) und das andere “verheiBen - erfiil-
len” (V. 23.29.32.33.34). Beiden Schemata liegt eine heilsgeschichtliche Denk-
struktur zugrunde. Der ausfiihrliche Schriftbeweis pafit nur in einen jidischen
Kontext.

d) An Gemeinsamkeiten ist das “Kontrastschema” zu erwidhnen (V. 29f; vgl.
2.24; 3,15; 4,10; 5,30; 10.40), das freilich im Verdacht steht, auf die lukanische
Bearbeitung zuriickzugehen, das aber Paulus und anderen frithchristlichen Theo-
logen neben und nach ihm als DenkanstoB fiir die Entfaltung ihrer Theologie ge-
dient haben konnte. Daneben finden wir in der Stephanusrede wie in der Pau-
luspredigt ein Interesse an Personen (Abraham V. 26; Saul, der wie Paulus aus
dem Stamm Benjamin kam, V. 21; David V. 22 (bis).34.36; Johannes der Taufer
V. 23.25: Jesus V. 23.33; Pilatus V. 28), an der Geographie (“Land Agypten” V.
17: “Land Kanaan” V. 19; Galilda V. 31; Jerusalem V. 27.31) sowie an Amtern
(Richter V. 20; Prophet V. 20; Konig V. 21).

VI. Zu den theologischen Wurzeln der Stephanusrede

In anderem Zusammenhang habe ich versucht, die wesentlichen Motive der
Theologie der urchristlichen 'Hellenisten' zu bestimmen.'”” Wenn wir nun nach
der 'Theologie' der Stephanusrede fragen, wird es hilfreich sein, sich vorher diese
Motive zu vergegenwirtigen, um dann spéter den Vergleich mit ihr durchfithren
zu konnen. Zu beachten wiren auch jene ntl. Traditionsstiicke, die vermutlich im
Kreis der 'Hellenisten' bewahrt wurden und uns zumeist in den Paulusbriefen
iiberliefert sind. Dann miiBte sich zeigen, ob die Rede in ihren Hauptziigen tat-
sichlich als ein genuines Dokument fiir die Theologie der 'Hellenisten' gelten
kann.

6.1 Die 'Hellenisten' in der Apostelgeschichte

Uberblickt man nun Apg 6,1 - 8,4 und auch die iibrigen Berichte der Apg iiber
die 'Hellenisten"*®, dann lassen sich folgende theologischen Schwerpunkte her-

ausarbeiten'>”:

157 H.-W. Neudorfer, Stephanuskreis 33 1ff.

158 Es handelt sich hier vor allem um die Berichte iiber die Tatigkeit des (Apostels?,) Evamgeli-
sten und Armenpflegers Philippus (Apg 8), iiber die Missionstitigkeit der aus Jerusalem
vertriebenen Hellenisten (Apg 11,19-21).

159 H.-W. Neudorfer, Stephanuskreis 334.
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1. Die 'Hellenisten' hatten offensichtlich einen Drang zur Mission auch unter
Nichtjuden.'®

2. Thre Denkweise war heilsgeschichtlich ausgerichtet.

3. Der Heilige Geist'®', Geistbegabung und ekstatische Erlebnisse spielten eine
Rolle.

4. Gegeniiber dem Tempel(kult) und dem Gesetz waren sie (wie Jesus wohl auch
eher zuriickhaltend eingestellt.

5. Hinter ihren AuBerungen stand eine frithe Stufe der Christologje.

6. Die Taufe war ihnen wichtig,

Vergleichen wir diese sechs Themenbereiche mit dem Ertrag unserer Analyse der
Stephanusrede, dann ergeben sich interessante Beobachtungen:

1. Das Interesse der Rede an und die positive Wiirdigung von Nichtjuden und
dem auBerpaléstinischen Ausland ist auffallend groB. Gottes Offenbarungen au-
Berhalb Kanaans spielen eine wichtige Rolle.

2. Das heilsgeschichtliche Element kommt in Apg 7 deutlich zum Tragen.

3. Vom Wirken des Heiligen Geistes konnte im Riickblick auf die atl. Geschichte
Isracls aus verstandlichen Griinden nicht die Rede sein. Den Juden wird aber
vorgeworfen, sie widerstrebten dem Geisteswirken (7,51). Dafiir treffen wir im
Geschichtsriickblick die Erscheinung und Wirkung von Engeln (7,30.35.38). Im
Zusammenhang mit der Person des Stephanus wird der. Geistbesitz allerdings
betont (6,5.10; 7,55.59). Das Stichwort Gewpeiv (7,56) deutet auf ein ekstati-
sches Erlebnis hin.

4. Wihrend eine kritische Haltung zu Tempel und Kult implizit und explizit zu
beobachten ist, wird das Gesetz nur am Rande und nur positiv erwihnt. Es ist
“lebendiges Wort” (7,38), von Engeln empfangen, von Israel dennoch nicht ein-
gehalten (7,53). Weil es “lebendiges Wort” ist, ist es grundsitzlich erfiillbar, In
der vorliegenden Rede jedenfalls kommt es explizit nicht zur Gesetzeskritik.'®*
Dies konnte aber daran liegen, daB der Redner der Reihenfolge der Anklage
(6,13.14) entsprechend vorgeht und es zur Verantwortung fiir den zweiten An-
klagepunkt nicht mehr kommt.

5. Der Titel (6 dikoog (7,53) entspricht einer frithen Christologie (s.0. 4.3.a).
Dasselbe gilt fiir die Verwendung von Dtn 18,15, das nach Apg 3,22 ein Eckpfei-

160 Dazu auch J.J. Scott, Defense 140f.
161 Dazu M. Hengel, Jesus 193-199.
162 Stephanus setzt den Akzent also anders als Paulus oder auch als Lukas (Apg 15,10).
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ler des Verstandnisses Jesu gewesen sein muf. Auch das 'Kontrastschema' gehor-
te nach Stuhlmacher'® zu den frithesten Interpretationen des Sterbens Jesu.

6. Das bedeutet: Wir finden in der Stephanusrede wesentliche Elemente der
Theologie der 'Hellenisten' wieder. Genaueres wire interessant, doch kann dar-
tiber nur spekuliert werden: Moglicherweise kann man die Herkunft der Theolo-
gie der Stephanusrede mit der dgyptischen Hafenstadt Alexandria in Verbindung
bringen. Dort lebte zur fraglichen Zeit der jidische Religionsphilosoph Philo, in
dessen Werken manche der Motive und exegetischen Methoden der Stephanusre-
de zum Tragen kommen. Diese Herkunfisangabe wiirde bekriftigt, falls Stepha-
nus tatsichlich - wie seit H. Grotius'® manche Forscher meinen - selbst aus
Alexandria stammte'®, wofiir es allerdings keine alten Quellen gibt. Der Name
Zregpavog kommt auf Inschriften allerdings nur in Italien vor.

6.2 'Hellenistische' Traditionsstiicke als Briicken zur Theologie des Paulus

Den (zweisprachigen) Gemeindegliedern des 'hellenistischen' Teils der Urge-
meinde (Apg 6,1f.)) war es vorbehalten, wichtige Teile der (zunichst in ara-
miisch) tberlieferten Jesustradition in die griechische Weltsprache zu iibertra-
gen, weil ein grofer Teil dieser Gruppe des Araméaischen wohl gar nicht méchtig
war. Als Muttersprache hatten sie in der Diaspora nicht aramiisch, sondern
(neben regionalen Dialekten) vor allem griechisch gesprochen.'® Weil die Urge-
meinde missionarische Absichten hatte, bedurfte es “der gedanklichen Durch-
dringung des Glaubens auf seine wesentlichen Inhalte und Zielsetzungen hin ...,
d.h. der theologischen Reflexion und der Ausbildung von christlicher Lehre.”'®’
Es handelt sich bei diesen Traditionsstiicken vor allem um die vielleicht in Antio-
chia uberlieferte (lukanisch-paulinische Fassung der) Abendmahlstradition'®®, um
die sithnetheologische Formel Rém 3:25-26'” und um die Christusformel 2 Kor
5.21'"°. AuBerdem diirften wichtige theologische Termini (z.B. die Bezeichnung
Jesu als kOprog (vgl. Apg 7,59f) auf diese Gruppe zuriickgehen. Von hier aus
fihren dann Linien hiniiber zur paulinischen Theologie, von denen hier nur we-
nige angedeutet werden konnen: das heilsgeschichtliche Denken, der Riickbezug
auf das Alte Testament, die Gegeniiberstellung einer 'nur' auBerlichen und einer

163 P. Stuhlmacher, Theologie 191.

164 H. Grotius, Annotationes in Acta 2, Paris 1646, zu Apg 6,1 und 6,5.

165 Naheres zur Forschungsgeschichte bei H.-W. Neudorfer, Stephanuskreis 146.252.

166 Darauf und auf die besondere Bedeutung der “Hellenisten” hat allen voran M. Hengel in
verschiedenen Arbeiten, besonders in dem Aufsatz “Zwischen Jesus und Paulus”, aufmerk-
sam gemacht.

167 P. Stuhlmacher, Theologie 161.

168 Aa.O. 141.

169 A.a.O. 193f.

170 A.a.O. 195.
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geistlichen Beschneidung (Roém 2,25-26; 4,10-12; Eph 2,11; Kol 2,11; 3,11), die
Neubewertung des Gesetzes u.a.

6.3 Samaritanischer Hintergrund?

Die besonders von M.H. Scharlemann'”’ vertretene Vermutung, hinter Stephanus
und seiner Rede stehe eine samaritanisch beeinflute Theologie, hatten wir trotz
bestehender Parallelen zuriickgewiesen'””. Die betonte Erwdhnung Sichems 14t
sich - wie wir sahen - aufgrund jidischer Quellen auch anders erklaren. Uner-
klirlich bliebe aber, warum der Geschichtsriickblick iiber den von den Samarita-
nern bevorzugten Pentateuch hinaus bis zu Salomo fithrt. Andererseits miifite das
Schweigen der Rede zu einigen samaritanischen Lieblingstopoi erklart werden.
Stemberger hat fiir weite Teile der Rede Belege aus der jiidischen Ausle-
gungstradition beigebracht und ist zu dem Ergebnis gekommen, allein die Grab-
legung der zwolf Patriarchen in Sichem sei rein samaritanisch.'”

6.4 Alexandria

Die Vermutung mancher Forscher, hinter der Stephanusrede stehe eine jidisch-
hellenistische Theologie mit dem &#gyptischen Alexandria als Kristallisations-
punkt, eine Theologie, wie sie sich besonders in den Werken Philos niederge-
schlagen habe, wurde bereits erwihnt. In einer armenischen Handschrift des 6.
Jahrhunderts findet sich der Hinweis auf die Vermutung, Philo habe zu jenen
Diasporajuden gehért, die mit Stephanus disputierten (Apg 6,9)'"*. Wenn es sich
hier auch um eine Spekulation handeln diirfte'””, sprechen doch einige Beobach-
tungen fiir eine Beziehung von Apg 7 zu Philo: die gemeinsame griechische Bi-
bel, die typologisierende Exegese, die Wertschitzung Abrahams und Moses,
welchletzterer bei Philo beinahe gottlichen Charakter bekommen kann, das relativ
geringe Interesse an Palastina'’®, das Vorkommen des Stichworts co0le. nur in
Apg 6f usw. Andererseits darf man aber die Unterschiede nicht tibersehen: Phi-
los letztlich ungeschichtliches Denken, das dem heilsgeschichtlichen Riickblick
von Apg 7 nicht entspricht, die vollig abweichende Beurteilung des Joseph. der

171 Ausfithrlich dazu M. H. Scharlemann, Stephen.

172 E. Richard schreibt zutreffend: 'The Samaritan evidence is but one segment of the textual
picture which prevails in Acts 7' (id., Acts 7 207); vgl. auch Mare, Acts 7, und Stemberger,
Stephanusrede.

173 Stemberger, Stephanusrede 172f.; dhnlich, wenn auch mit anderen Akzenten W.H. Mare,
Acts 7, und E. Richard, Acts 7.

174 Die Notiz in englischer Ubersetzung bei Runia, Philo 5; dort Hinweis auf Belege.

175 D.T. Runia,Philo 60: “pure fantasy”.

176 S. Sandmel schrieb Giber Philo:™It cannot be over-emphasized that Philo has little or no
concem for Palestine” (Philo 116).
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fiir Philo der Typus des schlechten Politikers ist'”’, sowie vor allem das Fehlen
einer messianischen Erwartung bei dem Alexandriner'”” trennen ihn von Stepha-
nus. Deutlich ist, daB hier detaillierte Forschung nétig und sinnvoll ist. Die Be-
ziehung nach Alexandria scheint mir in Verbindung mit den Briicken zwischen
Apg 7 und dem Hebréierbrief noch die wahrscheinlichste Hypothese zu sein, der
weiter nachzugehen sich lohnt.

L.W. Barnard hat die Anschauung einer Verbindung zwischen Alexandria und
Apg 7 in die nachapostolische Zeit hinein ausgezogen und die Stephanusrede mit
dem (nach seiner Meinung im 2. Jahrzehnt des 2. Jahrhunderts in Alexandria
entstandenen) Barnabasbrief verglichen. Er kommt zu dem Ergebnis, der Schrei-
ber des Barnabasbriefs habe Apg 7 unmittelbar in seine Situation hineingezogen
und deshalb in seinem Brief verwendet.

VII. Ergebnisse

Unser Ausgangspunkt war die historische, die literarische und die theologische
Fragestellung im Blick auf die Stephanusrede. Man wird am Ende festhalten kon-
nen:

1. Lukas erweist sich auch am Beispiel der Stephanusrede als Schriftsteller, der
im thukydideischen Sinne Reden literarisch verwendet. Dabei greift er auf zuver-
lissige Informationen und Traditionen zuriick und beweist groBes Geschick, auch
diese Rede'” einfiihlsam in die Situation einzupassen.

2. Historisch wie theologisch spricht m. E. viel dafiir, daB die tiberlieferte Rede
in dhnlicher, vermutlich ausfiihrlicherer Gestalt tatsichlich von Stephanus gehal-
ten worden ist. Lukas hat sic im Sinne seines literarischen Ziels an einigen
Punkten akzentuiert und in den Gesamtrahmen seines Doppelwerks gestellt, in-
dem er Verbindungslinien herstellte.

3. Das theologische “Baumaterial” der Stephanusrede stellte ein stark im Juden-
tum der hellenistischen Diaspora (Agyptens?) verwurzeltes frithes Christentum
zur Verfiigung, das in einer harten Kontroverse mit dem paléstinischen Judentum
die Vorziige des 'heidnischen' Landes und seiner Bewohner sieht und das diese
Sicht mit dem Ziel einer christlichen Mission unter den Heiden theologisch ver-
antwortet. Die Interpretation des Kommens und des Weges Jesu vom AT her

177 Briefliche Auskunft von H. Burkhardt, Grenzach.

178 Wolfson schreibt: “Whether Philo believed that the final redemption will take place under the
leadership of a particular person as is known in Jewish tradition as the Messiah is not clear.
Nowhere in his writings is there any explicit mention of a personal Messiah'”(id., Philo
413f).

179 Gegen Pesch, Apg 244, u.a.l
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wird im Ansatz schon geleistet, was zu diesem frithen Zeitpunkt (ca. 31/2) durch-
aus erstaunlich ist.
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Die Unterschiede in der Beschreibung des Phénomens der Glossolalie bei
Lukas (Apg 2,1-13; 10,46; 19,6) und Paulus (1 Kor 12-14) diirfen nicht
tiberbewertet werden; ihr Verstindnis von Aakeiv Etépaig yAwooaig
bzw. &v yAdoon / &v (taig) yAwoootg AaAelv schlieBt sich nicht ge-
genseitig aus.’

Folgende Unterschiede bestehen: (1) In Apg sind die yAdooor verstind-
lich, in 1 Kor sind sie unverstandlich, wenn sie nicht iibersetzt werden. (2)
In Apg 2 sind sie ein Zeichen der ersten AusgieBung des Heiligen Geistes,
d.h. einer Anfangserfahrung; in 1 Kor sind sie Teil der kontinuierlichen
geistlichen Erfahrung einzelner Christen und der Gemeinde. (3) In Apg ist
die Glossolalie immer die Erfahrung einer Gruppe, in 1 Kor beschrankt
Paulus ihren Wert auf den individuellen Gebrauch und besteht auf Uberset-
zung in der gottesdienstlichen Versammlung,

Das Argument, die lukanische Interpretation der Glossolalie {mindestens an
Pfingsten) im Sinne ungelernter Fremdsprachen sei sekundir und unhisto-
risch (E. Haenchen), ist nicht haltbar: (1) Ein »ekstatischer Ausbruch« ist
eher fiir die zuhérende Menschenmenge zu konstatieren als fiir die Apostel
(Apg 2.7 &Eictavto). »Ekstase« ist eher die Reaktion auf ein auferge-
wohnliches Phanomen als die Ursache fiir ein solches. (2) Der Ausdruck
gxoraolg kommt in Apg 10,10; 11,5 im Blick auf Petrus und in 22,17 im
Blick auf Paulus vor, wird jedoch an keiner Stelle fiir den Status eines in-
spirierten Redners gebraucht.

Der einzige Unterschied zwischen Lukas und Paulus besteht darin, daB Lu-
kas Horer postuliert, die die Sprachen kennen (Apg 2.4.6.8.11: parallele
Verwendung von Aadeiv etepatg yAdwooaig und §taAektog), und Pau-
lus ein spezifisches Charisma der Interpretation bzw. Ubersetzung fordert
(1 Kor 12,10.30; 14,5.13.26.27.28: Epunveia bzw. Stepunvedev).
Manchmal hat die Tatsache Verwirrung gestiftet, daB Lukas (anders als
Paulus) die Glossolalie als Teil der umfassenderen Kategorie der Prophetie
versteht: vgl. die Berufung auf Joel (Apg 2,17.18) und den Inhalt der Rede
der Jinger (Apg 2,11; vgl. 10,46). Das lukanische Material (vgl. noch Lk
1,41-42.67; 22,25-32; Apg 4,31; 19,6) macht wahrscheinlich, daf Lukas in-
spirierte Rede allgemein als Werk des Heiligen Geistes betrachtet und er in
Apg 2 »Prophetie« als Oberbegriff verwendet, unter den er unterschiedliche
Phanomene inspirierter Rede subsumiert.

1 Christopher Forbes, Prophecy and Inspired Speech in Early Christanity and Its Hellenistic
Environment, WUNT 2/75, Tiibingen 1995, 47-53.



78

1:6

)

2.

2.2

2:3

Eckhard J. Schnabel

Die unterschiedliche »Lokalisierung« der Glossolalie ist kein Widerspruch:
Wenn sie fiir Lukas die Anfangserfahrung einer Gruppe von Christen ist,
sagt Paulus nichts, was diese Sicht unmoglich macht, er behandelt dieses
Thema nicht. Und ob Lukas die Glossolalie als fortwahrende Praxis einzel-
ner Christen gekannt hat oder nicht, muB dahingestellt bleiben.

Zur Terminologie: Die lukanische Terminologie (tepoyAwocaig Aaieiv)
ist wahrscheinlich primir, die paulinischen und markinischen Formen sind
wohl erst spiter aufgekommen. Stellen in der LXX wie Ps 118/119,172; Zef
3,9; Ps 36,30; Sir 51,22, in denen yA®ooca eine poetische, halb-
metaphorische Bedeutung besitzt, sind moglicherweise der Hintergrund fiir
die urchristliche Terminologie.”

Die Problematik des Ausdrucks »Ekstase« macht es unméoglich, zwischen
nekstatischer Glossolalie« und »nicht-ekstatischer Prophetie« zu unter-
scheiden, mindestens nicht bei Paulus.

Das Wort »Ekstase« wird von Neutestamentlern meist in einem vagen und
undifferenzierten Sinn verwendet, zumal der griechische Ausdruck
ExoToTLKOG bzw. Ekorooig eine andere Bedeutung hat als das moderne
Aguivalent - das naiv-volkstiimlich im Sinn von »abnormalem Geisteszu-
stand, religiose Verziickung oder Raserei« oder einfach »inspiriert«, oder
religionsgeschichtlich bzw. psychologisch im Sinn von »auBergewohnlichen
BewuBtseinszustinden, voriibergehende Trennung des menschlichen Selbst
vom Leib, Ausnahmezustinde in trancehafter Form oder in Gestalt unbe-
herrschter Erregung definiert werden kann.’

Relevant fiir die Bedeutung von £kotactc in der jiidischen Tradition ist vor
allem Philo, der verschiedene Bedeutungsnuancen bezeugt. Eine vierfache
Begriffsbestimmung finden wir in fHer 249-265 (zu Gen 15,1;2):4 (a) Nega-
tive Wertung der heidnischen Mantik; (b) heftige Bestiirzung, etwa iiber
AuBergewohnliches; (c) Ruhe des Geistes; (d) gottvolle Ergriffenheit und
Begeisterung, die den Weisen und Gerechten auszeichnet und in der gottli-
ches Pneuma an die Stelle des menschlichen Nous tritt.

W. Grudem schligt einen vierfachen Test vor, der eine inspirierte Aufierung
als »ekstatisch« erkennbar macht;® (1) Wurde die AuBerung dem Redenden

2 Forbes, Prophecy, 72-74.

3 Oskar Foller, Charisma und Unterscheidung, Wuppertal 1994, 6. M. Lattke, Art. EkoTOG1G,
EWNT 1, 1026 bemerkt, daB die scheinbare Nichtiibersetzung besonders im deutschen
Sprachraum zu »iiberladenen Assoziationen« fihrt.

4 Vgl. H. Burkhardt, Die Inspiration Heiliger Schriften bei Philo von Alexandrien, Gie-
ssen/Basel 1988, 216-218, der herausarbeitet, daB fiir das philonische Inspirationsverstindnis
Weisheit »weder uberfliissig noch hindernd, sondern unabdingbare Voraussetzung der Gottes-
erkenntnis« ist (217).

5 Wayne Grudem, The Gift of Prophecy. In the New Testament and Today, Westchester 1988,
124f.
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gegen seinen Willen aufgezwungen? (2) Verlor der Redende die Selbstkon-
trolle, oder kam es zu unkontrollierten Korperverrenkungen? (3) Sagte er
Dinge, die er selbst nicht verstand? (4) Erlebte er einen auf seine Umgebung
bezogenen Wahrnehmungsverlust?

Nach diesen Kriterien wire die Glossolalie wegen (3) als »ekstatisch« zu
bezeichnen, nach Paulus dirften die anderen drei Punkte jedoch nicht zu-
treffen.

D. Aune unterscheidet in Aufnahme anthropologischer Kategorien zwischen
»possession trance«, die von externen Miachten verursacht wird, und »vision
trance«, wo die Griinde fiir Visionserfahrungen und Erlebnisse der Tren-
nung des Selbst vom Leib andere sind; beide Kategorien kennen kontrollier-
te und unkontrollierte Zustéinde.® Der Begriff der »Besessenheit«, der zur
Erkldrung von Schamanismus und spiritistischen Medien herangezogen
wird, ist allerdings zur Erklarung vorchristlicher griechischer und hellenisti-
scher Phianomene problematisch.’

Aus der Tatsache, daB man sowohl bei »Besessenheit« als auch bei
»Vision« von kontrollierten und unkontrollierten Erfakrungen spricht, ergibt
sich jedenfalls, daB es nicht gerechtfertigt ist, nekstatische Glossolalie« als
unkontrolliertes und »nicht-ekstatische Prophetie« als kontrolliertes Phéno-
men zu betrachten. Nach 1 Kor 14 sollen sowohl die Prophetie als auch die
Glossolalie praktisch identischen Kontrollen unterworfen werden.

Die religionsgeschichtliche Ableitung von den »ekstatischen« AuBerangen
der Pythia in Delphi oder von Praktiken der Kulte des Dionysus oder der
Kybele® ist fiir die Erkldrung der urchristlichen Glossolalie nicht relevant,
genausowenig wie Phénomene hellenistischer Popularreligion, die in den
Zauberpapyri, in der Vorstellung himmlischer Sprachen, in gnostischen
Texten oder in der montanistischen Prophetie sichtbar werden.’

Beweise fiir ekstatische Verziickung oder Raserei der Priesterin in Delphi
sind mager; sie beschréiinken sich im wesentlichen auf zwei Stellen bei Plut-
arch (Moralia 759b.763a), denen derselbe Autor an anderer Stelle wider-
spricht (Moralia 437d). Es gibt keine Belege, daB ihr »Offenbarungsreden«
ein inkohérentes Lallen war; belegt werden kann im Gegenteil, daB Pythia
(mindestens in der klassischen Zeit) selbst die Orakel in Versform produ-
zierte (z.B. Plutarch, Moralia 396f; iiber 40 Belege bei Herodot). Wenn be-
richtet wird, daB Orakel der Pythia von Dritten in Versform wiedergegeben
wurden, dann handelt es sich nicht um »Ubersetzungen« von inartikuliertem

6 David E. Aune, Prophecy in Early Christanity and the Ancient Mediterranean World, Grand
Rapids 1983, 19-21.32-34.
T Forbes, Prophecy, 55.

o0

So viele Ausleger im AnschluB an J. Behm, ThWNT I, 719-726.

9 Forbes, Prophecy, 103-187 (Kap. 5-7).
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Gestammel, sondern um Ubertragungen von urspriinglich in Prosaform ge-
sprochenen Orakeln in Versform (Plutarch, Moralia 397¢.407b; Strabo
9.3.5). Diese »Poetisierung« wurde nicht von den Tpwemnral unternommen,
sondern von Dichtern, von denen in den Quellen keine Inspiriertheit be-
hauptet wird. Das heift: wenn das delphische Orakel als »inspiriert«
(Ev8e0g), »ekstatisch« (2kotatidg) oder »mantisch« (povrih) be-
schrieben wird, beinhaltete dies fiir die antiken Beobachter nicht notwendi-
gerw]egse den Verlust des BewuBtseins oder fehlende linguistische Koha-
Tenz.

Die einzigen substantiellen Parallelen zur urchristlichen Glossolalie sind
zwei jiidische apokalyptische Texte: bei TestHiob 48-51 muB allerdings mit
einer christlichen (oder gnostischen) Revision gerechnet werden, und im
Fall von ApkZef 8 (wo das Beten des Sehers mit den Engeln kein eindeutig
ncharismatisches« Phianomen ist) ist die Datierung ebenfalls problematisch
(wahrscheinlich nachchristlichen Ursprungs).

Fiir Philo vollzieht sich Inspiration nicht unter Ausschaltung menschlicher
Vernunft, sondern »als ihre Indienststellung und Begnadung mit iber die
Moglichkeiten empirischer und rationaler Erkenntniswege hinausfiihrender
Erkenntnis«; deshalb muf seine ekstatische Terminologie als Interpretament
weisheitlich motivierter Polemik gegen menschliche Eigenmachtigkeit ver-
standen werden."'

Wihrend die hellenistische Welt mehrere verwandte, wenn auch unter-
schiedliche Traditionen von inspirierter oder charismatischer Rede kannte
und diese gewisse Parallelen mit der urchristlichen Glossolalie aufweist,
sind die Unterschiede so gravierend, dal man von einer substantiellen Ver-
schiedenheit der Phanomene reden muf3. Urchristliche Glossolalie ist ihrem
Wesen nach Offenbarung und Lobpreis, nicht Invokation; sie kommuniziert
Information, ist nicht unartikuliertes Gestammel; sie ist spontan, nicht ri-
tualisiert oder formelhaft; sie vollzieht sich in normalem menschlichem Re-
den, nicht in verziickter oder rasender Ekstase; ihre »Inspiriertheit« verleiht
ihr keine iiberlegende Autoritit fiir andere Formen urchristlichen Glaubens
und Lebens, sie ist der Ortsgemeinde und dem Evangelium untergeordnet.
Das heift: die urchristliche Glossolalie war offenkundig ein religionsge-
schichtliches Novum.

Das Wesen der Glossolalie ist fir Lukas und fiirr Paulus die iibernatiirliche
Fahigkeit, in nicht gelernten menschlichen Sprachen {und moglicherweise
in Sprachen des Himmels oder der Engel) zu reden.'

10 Forbes, Prophecy, 108-113.

11 Burkhardt, Inspiration, 221.

12 Forbes, Prophecy, 53-72, Don A. Carson, Showing the Spirit, Grand Rapids 1987, 77-83,
Max Tumer, The Holy Spirit and Spiritual Gifts Then and Now, Carlisle 1996, 227-229.
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Das Phénomen der Glossolalie wurde unterschiedlich interpretiert: G. ist die
wunderhafte Féhigkeit, (1) ungelernte menschliche Sprachen, (2) die Spra-
che des Himmels oder der Engel, (3) ungelemnte Fremdsprachen kombiniert
mit der Sprache der Engel, (4) in sub- oder prélinguistischen Auferungen
oder einer kodierten (nicht-linguistischen) Sprechweise zu reden.

Die vierte Alternative ist nicht plausibel.

(1) Die Auffassung, die Glossolalie sei sub-linguistischer Larm, wird mit 1
Kor 13,1c.11; 14,2 begriindet, ist jedoch angesichts der Bedeutung von
yAwooo und des mit diesem Wort verbundenen Ausdrucks Epunveveiy
nicht iiberzeugend: es geht nicht um die »Erkldrung« des Phinomens als
solchem, sondern um die »Ubersetzung« von unverstindlichen AuBerungen
in verstindliche.

(2) Die Interpretation der Glossolalie als kodierte, nicht-linguistische
Sprechweise wird von D. Carson vertreten: Wenn man den Code kennt,
kann man den Satz verstehen.'> C. Forbes hilt diese Erklarung fiir eine
plausible Spekulation fiir das 20. Jh., bezweifelt aber, daB Paulus im 1. Jh.
ohne theoretische linguistische Kenntnisse in der Lage gewesen wire,
sprachliche AuBerungen mit kognitivem Inhalt, aber ohne erkennbare lin-
guistische Struktur, von echten menschlichen (Fremd-) Sprachen zu unter-
scheiden. "

Mehrere Argumente sprechen dafiir, die korinthische Glossolalie wie das
Phinomen in Apg 2 als Xenolalia, d.h. als Sprechen von ungelernten
Fremdsprachen zu interpretieren.'”

(1) Das Wort yAwooa kann im Kontext menschlichen Redens kaum eine
andere Bedeutung als »Sprache« haben.

(2) Die parallele Gabe des gpunveveiv hat im Kontext von yA@oon
Aalrelv am natiirlichsten die Bedeutung »iibersetzen« (oder allgemeiner
»interpretieren«).

(3) Die Aussage in 13,1: gav taig yAwoooals t@v aviponwv AoAG
Kol TV ayyeAov unterstreicht dieses Verstindnis: yAwoool t@v
avOpwnov sind menschliche (Fremd-) Sprachen.

(4) Die Aussage in 14,11 bestitigt dies: »Wenn ich nun den Sinn der Laute
(vnv dVvapiv tfig @aviic) nicht kenne, bin ich fiir den Sprecher ein
Fremder (Ecopat 1§ Aarodvre BapPapog), wie der Sprecher fiir mich«

13 Carson, Spirit, 83-86, im Anschluff an Ve S. Poythress, »The Nature of Corinthian Glosso-
lalia: Possible Options« Westminster Theological Journal 40 (1977) 130-135.

14 Forbes, Prophecy, 57 Anm. 30.

I5 Forbes, Prophecy, 57-64; zur Diskussion der Vorschlags von A. C. Thiselton, »The
»Interpretation< of Tongues: A New Suggestion in the Light of Greek Usage in Philo and Jose-
phus«, JThS 30 (1979) 15-36, épunvevery bezeichne das »Artikulieren« d:h. das In-Worte-
Fassen von Gefiihlen und unausgedriickten Gedanken, vgl. kritisch Forbes, Prophecy, 65-70;
vel. auch Carson, Spirit, 79-83; Tumer, Spirit, 228f.
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Wahrscheinlich sagt Paulus den Korinthern, die auf ihre yAdwooat, die an-
dere nicht verstehen, stolz sind, dal sie in der Gefahr stehen, nicht als
nvevpartikoi geehrt, sondern fiir BapPopot gehalten zu werden. '

(5) Das Jesaja-Zitat (Jes 28,11-12) in 14,21 meint Fremdsprachen.

(6) Es ist unwahrscheinlich, da Paulus das Phinomen generell als Spre-
chen von himmlischen Sprachen verstand: der Zusatz kol 1@V GyygAwv in
13,1a klingt wie eine hyperbolische Formulierung (wie der Verweis auf ta
LLGTNPLO T vIa Kol Tacav TNV yvooty in 13,2b, oder die Moglich-
keit der Selbstverbrennung in 13,3b).

(7) Das Argument, daB »im Geist« gesprochene »Geheimnisse« in einer
himmlischen Sprache vermittelt werden miissen, ist nicht zwingend: Paulus
kommuniziert ein Kapitel spiter ein »himmlisches Geheimnis« auf Grie-
chisch: idov pvotiprov vuiv Agyw (1 Kor 15,51.52).

(8) Wenn Paulus glossolalische AuBerungen als Teil unserer »Kindheit« vor
unserer Auferstehung bezeichnet, die mit dieser aufhoren werde (13,11),
kann er kaum simtliche AuBerungen von Glossolalie als Sprache(n) von
Engeln verstanden haben.

(9) Dies schlieBt die Moglichkeit nicht aus, dal Paulus einige Arten von
yAwoocot (vgl. 12,10 yevn yAwooav) als Sprache von Engeln betrachtet
hat - wobel es auch die Korinther sein konnten, die glaubten, sie sprichen in
der Sprache der Engel. Die Analogien TestHiob 48-51 und ApkZef 8 sind
jedoch nicht eindeutig (vgl. oben 3.2).

(10) Der Einwand, daB wir auBerhalb von Apg 2 keine weiteren Berichte
von Xenolalia aus der Zeit der frithen Kirche haben, beruht auf der falschen
Primisse, dafl Lukas (oder Paulus) erwarteten, dal Xenolalia immer erkannt
und von einigen Zuhorern verstanden wiirde (als Vorbereitung fiir Evangeli-
sation).

(11) Der Einwand, Irendus und Celsus (Adv.Haer 3.13; Adv.Celsus 7.9)
hitten Glossolalie als unartikuliertes Gestammel verstanden (Thiselton),
verkennt, daB es in beiden Passagen nicht um yAwoocoig Aadeiv geht,
sondern um unzusammenhéngendes, d.h. ritselhaftes, kryptisches oder va-
ges prophetisches Reden - eine Kritik an unaufgeforderten Orakeln, der
man in der antiken Literatur haufiger begegnet.'’

(12) Der Einwand, Paulus wiirde in 1 Kor 12-14 die Glossolalie kaum so
negativ bewerten, wenn es sich um ein echtes (fiir die Evangelisation niitzli-
ches) Sprachwunder gehandelt hat,'® verkennt, (i) daf Paulus nicht die
Glossolalie per se kritisiert (14,5.18)," sondern lediglich die Beherrschung
der versammelten Gemeinde durch nicht-interpretierte Sprachenrede, (ii)

16 Turner, Spirit, 228.

17 Aune, Prophecy, 51, Forbes, Prophecy, 165-168.

18 Thiselton, Interpretation, 29.

19 Fee, God's Empowering Presence, Peabody 1994, 889f.
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dal es weder in Apg noch in 1 Kor einen Zusammenhang zwischen Glosso-
lalie und Evangelisation gibt.

(13) Die Tatsache, daB8 verstindnisvolle Beobachter und immer mehr Cha-
rismatiker selbst aufgrund linguistischer Analysen von aufgezeichnetem
glossolalischem Reden betonen, daB die heutige charismatische Sprachen-
gabe kein Sprechen wirklicher (Fremd-) Sprachen darstellt, darf nicht zum
UmkehrschluB fithren, daB die Sprachengabe in Korinth ebenfalls nicht im
Sinn der Xenolalia zu verstehen sei.”

Das »Singen im Geist« (yaAeiv 1¢) mvevpart) in 14,15 ist offenkundig
Glossolalie in melodischer oder metrischer Form.

(1) Paulus fiihrt in 14,15 keine neue Gabe ein, sondern spricht von einer
spezifischen Form der Wiedergabe glossolalischen Redens: ein Sologesang
in einer ungelernten Fremdsprache.

(2) Es gibt keinerlei Hinweise, daB die ganze Gemeinde glossolalisch singt”’
(wie dies in vielen charismatischen Gemeinden heute tiblich ist): nicht jeder
hat die Gabe der Glossolalie.

(3) Die Forderung einer Ubersetzung der Glossolalie trifft deshalb notwen-
digerweise auch auf glossolalisches »Singen« zu.

(4) Das glossolalische »Singen« von 1 Kor 14,15 darf nicht mit dem ge-
meindlichen Singen von »Psalmen, Lobgesingen und geistlichen Liedern
(yadpot, Gpvor, @dar mvevpartikei) in Kol 3,16 und Eph 5,19 ver-
wechselt werden,

Die Gabe der Ubersetzung kann der Glossolale sclbst (6 AoAGv
yAdwooalg ... Siepunvedn 14,5; 6 Aaddv yAdoon mpocevyésdn iva
diepunvedn 14,13) oder ein anderer haben (Etépy yévn yAwoodv,
aAw 8¢ Epunveio yroosodv 12,10; vel. 14,28).

Sinn und Absicht der Glossolalie werden in ihrer Wirkung auf Ungléubige,
in der Auferbauung der Gemeinde und im Nutzen fiir die private Andacht
des einzelnen Glaubigen gesehen.

Nach 1 Kor 14,22 ist die Glossolalie »ein Zeichen (snpeiov) nicht fiir die
Glaubigen, sondem fiir die Unglédubigen«. Der Zeichencharakter der Glos-
solalie ist nicht einfach zu fassen: Weshalb gibt Gott die Geistesgabe der
gpunveio YAwoo@v (12,10) - bei Xenolalia ex Aypothesi unnétig -, wenn
die yYAdwooar nicht fiir die Gemeindeversammlung gedacht sind, sondern
Heiden zum Staunen und so zum Glauben bringen sollen? Weshalb erwartet
Paulus in diesem Zusammenhang gerade, daB AuBenstehende das Spra-
chenreden nicht verstehen, sondern meinen, die betreffenden Christen seien

20 Gegen Cyril Williams, Tongues of the Spirit: A Study of Pentecostal Glossolalia and Related
Phenomena, Cardiff 1981, 25-45.
21 Carson, Spirit, 104,
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»von Sinnen (poives®e 14,23)?** Paulus scheint in  14,23-25
wzuriickzuholen«, was er in 14,22 gesagt hat.

(1) In der LXX kann onpeiov ein »Zeichen« von Gottes Segen fiir sein
Bundesvolk oder von Gottes Gericht iiber Ungerechte bedeuten. In Jes
28,11 - von Paulus in 1 Kor 14,21 zitiert - ist von Israel die Rede, das nicht
auf Gott gehort hat, als er klar und deutlich sprach; deshalb wird Gott durch
die fremde Sprache eines fremden Volkes reden, das in Israel einmarschie-
ren wird.

(2) Paulus verwendet dieses Zitat, um den Korinthern zu sagen, sie sollten
nicht in yYAwooat reden (ohne Ubersetzung): ein solches Reden Gottes wi-
re ungeeignet und jedenfalls keine Hilfe fiir die Evangelisation (14,23 odk
gpobolv 01t paivesde), sondern ein Zeichen des Gerichts - Gott redet
nur noch in einer fremden und unverstiandlichen Sprache. Anders verhilt es
sich mit der mpoomnteia: sie ist Gottes offenbarende und kommunizierende
Prisenz und als solche ein Zeichen seines Segens fiir sein Volk. Der iiber-
fithrte Ungléubige kann dies sehen und sagt:"Ovrag 6 $eog &v vpuiv
totiv (14,25).%

(3) Das heifit, Glossolalie kann - falsch gebraucht - zu einem Zeichen fiir
Ungldubige gemacht werden, ist dann jedoch lediglich ein negatives Zei-
chen. Dies ist aber nicht die eigentliche Absicht der Glossolalie, deshalb
soll sie in der Gememdeversammlung nur in Zusammenhang mit Uberset-
zung praktiziert werden (so daB sie dem positiven Zeichencharakter der
Prophetie entspricht).

Paulus akzeptiert die Sprachengabe in der Gemeindeversammlung, da »im
Geist von Geheimnissen« (tvevpatt 8¢ Aalel puotnpla 14,2) die Rede
ist.

(1) Paulus 14Bt iibersetzte Glossolalie in der Gemeindeversammlung zu,
damit »die Gemeinde dadurch erbaut werde« (iva 1 E&kkAnoia
olxodounv AaPrn 14,5c). Sie hat einen doxologischen (Aaiel Ge®) und
einen offenbarenden (Aalel pvotnpire) Charakter (14.2; vegl. 14,28:
govt® 8 Aodettw kol t@ Oe®). Der Praxis der Sprachengabe soll des-
halb nicht gewehrt werden (70 Aadeiv pun kwlvete yAwooais 14,39).
(2) Wenn man sich zwischen Glossolalie und verstindlicher Rede (Aoyovg
1@ vol) entscheiden miifite, will Paulus nur letztere haben (14,19); es han-
delt sich jedoch nicht um eine zwingende Alternative. Ubersetzung ist ver-
standliche Rede, deshalb rechnet Paulus mit iibersetzter Sprachenrede in der
gottesdienstlichen Versammlung: »Wie soll es denn nun sein? Ich will beten
mit dem Geist und will auch beten mit dem Verstand; ich will Psalmen sin-

22 Tumer, Spirit, 230, pace Thomas R. Edgar, Miraculous Gifts: Are They for Today? New
Jersey 1983, 199.202, der meint, Paulus habe die Glossolalie, als Xenolalia, als {iberzeugende
Zeichen-Gabe und primare Hilfe fur die Evangelisation verstanden.

23 Grudem, Gift, 173-176; Turner, Spirit, 230f.
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gen mit dem Geist und will auch Psalmen singen mit dem Verstand«
(14,15).

(3) Paulus empfiehlt deshalb die Praxis der Sprachengabe im Gottesdienst,
wenn es in MaBen geschieht - »zwei oder hochstens drei, und einer nach
dem andern; und einer lege es aus« (kato 800 1 10 mAelctov TpEiG,
Kol avo pepog, kai eig Siepunvevétw 14,27).

(4) Die Reserviertheit, mit der Pau]us die Glossolalie behandelt, legt nahe,
daB ihr Hauptzweck ein anderer ist:’

Glossolalie dient zur Erbauung des einzelnen Christen, der diese Gabe be-
sitzt: »Wer in Zungen redet der erbaut sich selbst« (0 Aad®dv yAwoon
Eavtov oikodousl 14,4a).> Wenn in der Gemeindeversammlung keiner
ist, der glossolalisches Reden iibersetzt, sollen Christen, die die Sprachen-
gabe besitzen, sie nicht 6ffentlich, sondern privat praktizieren: er soll »fiir
sich selber und fiir Gott« reden (avt@ 8¢ Aadeitw kol 16 G 14,28).
(1) Ein Widerspruch zwischen dieser Funktion und dem »Zeichen-
Charakter« der Glossolalie von 14,22 besteht nur dann, wenn man fiir diese
nur eine einzige Funktion annimmt.

(2) Als doxologlsches Reden oder Beten ist die privat praktizierte Glossola-
lie nicht egozentrisch,”® sondern konzentriert sich auf Gott.

(3) Weil die Sprachengabe nur eine von vielen Gaben ist, sind die Christen,
die diese Gabe nicht besitzen, nicht notwendigerweise benachteiligt.

(4) Wenn ein Gemeindeglied sowohl die Sprachengabe als auch die Gabe
der Ubersetzung besitzt (14,5.13), ist dies keine »Anomalie«:>’ er wird nicht
nur zur Erbauung der Gemeinde mehr beitragen, sondern auch sich selbst
mehr erbauen, da er weil}, was er redet.

(5) Die Verbannung uniibersetzter Glossolalie aus der gottesdienstlichen
Versammlung bedeutet nicht, daB Paulus (ausschlieBlich) fiir eine private
erbauliche Praxis der Sprachengabe pladiert. Die Aussage in 14,28 (die
kaum auf eine Ausiibung von privater, stiller Glossolalie gleichzeitig mit
dem Wortbeitrag eines anderen zu beziehen ist) zeigt jedoch, dal Paulus die
private Praxis der Sprachengabe zur eigenen Erbauung als legitim betrach-
tet.

Nicht jeder besitzt die Gabe der Glossolalie: die von Paulus in 1 Kor 12,30
gestellte Frage (un mavteg yAdwooaig Aalovoiv;) verlangt eine negative

24 Tumer, Spirif, 232.

25 Dies ist der fast einhellige Konsens von Pfingstlern, Charismatikern und Neutestamentlem; fiir
letztere vgl. C. Robeck, »Tongues« Dictionary of Paul and His Letters, Hrsg. G. F.
Hawthorne et al., Downers Grove, IL/Leicester 1993, 939-943: 941 Fee, Presence, 219.250f;
Forbes, Prophecy, 92f; Turner, Spirit, 232-234 (der die Kritik von Edgar, Gifts, 173ff, zu-
riickweist, vgl. die folgenden Punkte).

26 Gegen O. Michel, TRWNT V, 144: »Es ist also falsch, wenn nach 1 K 14,4 der Zungenredner
»sich selbst erbaut«

27 Gegen Edgar, Gifis, 176.
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Antwort. Das Argument, das Nein von Paulus beziehe sich nur auf die Pra-
xis der Glossolalie im offentlichen Gottesdienst, das private glossolalische
Reden sei praktisch die Norm gewese:n,23 ist nicht iiberzeugend:

(1) Die Aussage in 14,5a (»Ich wollte, daB ihr alle in Zungen reden kénn-
tet«) spricht nicht von einer tatsichlichen Moglichkeit, sondern ist als rhe-
torische und konzessive Formulierung eines nicht zu verwirklichenden Ide-
als (analog 1 Kor 7,7) zu verstehen.”

(2) Das Argument setzt eine im Blick auf die Praxis der Gaben des Geistes
unzuldssige Trennung zwischen offentlicher Gemeindeversammlung und
personlicher Frommigkeitspraxis voraus: wie die Apostel nicht nur in der
Gemeindeversammlung  Apostel sind, so gibt es auch keine
»Gemeindeglossolalen« Weder die Aussage in 1 Kor 12.28 (»Und Gott hat
in der Gemeinde eingesetzt erstens Apostel, zweitens Propheten, drittens
Lehrer, dann Wundertiter, dann Gaben, gesund zu machen, zu helfen, zu
leiten und mancherlei Sprachenrede«) noch der Kontext liefern Kriterien,
die den Korinthern geholfen hitten, zwischen »Versammlungsgaben« und
wallgemeiner Sprachengabe« zu unterscheiden. Warum weist Paulus die
Korinther in 1 Kor 14 nicht einfach an, in der Versammlung ihre
»allgemeine (gewohnliche) Sprachengabe« nicht mehr zu praktizieren, son-
dern nur die glossolalisch reden zu lassen, die die entsprechende
» Versammlungsgabe« besitzen? Fiir Paulus gibt es zwar verschiedene Arten
von Sprachengaben (yévn yAwoo®@v 12,10), aber die Unterscheidung der
»Art ist nicht der Unterschied zwischen privater und offentlicher Rede.

Der Hintergrund fiir den Disput des Apostels mit den korinthischen Christen
in 1 Kor 12-14 ist moglicherweise wie folgt zu skizzieren:*’

Die Korinther lernten die Praxis der Glossolalie von Paulus kennen.

Als wihrend der Abwesenheit von Paulus elitire Tendenzen auftraten, wur-
de die Glossolalie offensichtlich als Kennzeichen geistlicher Reife betrach-
tet.

Paulus kritisiert, (1) daB die Korinther die Glossolalie iiber andere Gaben
des Geistes erheben, (2) dab sie mit der Gabe der Glossolalie statusrelevan-
te Abstufungen innerhalb der Gemeinde vornehmen, was der Einheit der
Gemeinde widerspricht, (3) dall sie in den gottesdienstlichen Zusammen-
kiinften Glossolalie nicht iibersetzen und dabei die Auferbauung der Ge-

28 Robert P. Menzies, Empowered for Witness. The Spirit in Luke-Acts, JPTh.SS 6, Sheffield
1994, 248: »Paul affirmes that every Christian may - and indeed should be edified through
the private manifestation of tongues« (Hervorhebung durch Menzies).

29 Tumer, Spirit, 235 Anm. 55.

30 Forbes, Prophecy, 170-175, im AnschluBl an Vorschldge von R. A. Horsley, J. A. Davis und
anderen.
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meinde vernachlissigen, die das Ziel aller Gaben des Geistes ist, und 4)
daB sie auf AuBenstehende keine Riicksicht nehmen.

7. Das Phdnomen der Glossolalie 148t sich in den christlichen Kirchen bis um
350 n.Chr. nachweisen und ist fiir den 6stlichen Mittelmeerraum, Westeu-
ropa und Nordafrika belegt, war also kein begrenztes, anomales Phianomen
der apostolischen Zeit.”'

7.1 Belege sind der lange Markusschlul (Mk 16,17); Irenius (4dv.Haer 5.6.1:
vgl. Eusebius, Hist.Eccl. 5.7.6); Tertullian (Contra Marcionem 5.8); Nova-
tian (De Trinitate 29); Pachomius (Paralipomena 27); Ambrosius (Uber
den Heiligen Geist 2.150-152).

7.2 Die Auskunft von Johannes Chrysostomos (Homiliae XLIV in epistolam
primam ad Corinthios [PG 61], No. 29), daB die Sprachengabe aufgehort
habe, kann méglicherweise nicht verallgemeinert werden (vgl. die Evidenz
bei Ambrosius),

7.3 Das Schweigen der apostolischen Viter iber die Glossolalie ist als argu-
mentum e silentio nicht sehr beweiskriftig **

8. Die moderne Glossolalie, die in der klassischen Pfingstbewegung und in der
charismatischen Bewegung bezeugt ist, wird seit den Studien von E. Lom-
bard auch im Kontext nichtchristlicher Phéinomene analysiert.”” Die besten
Darstellungen modemner christlicher Glossolalie bieten Williams und Ma-
lony & Lovekin.*

8.1 Die Klassifikation von V. Poythress scheint sich als hilfreich zu erweisen:*’
(1) Als »freie Vokalisierung« bezeichnet man die Produktion zusammen-
héngender Sequenzen von Sprachlauten, die von den Sprechern nicht als
Sprache identifiziert werden, lexikalisch undurchsichtig sind, nicht wieder-
holt werden konnen und die fiir den durchschnittlichen Zuhérer wie eine
Fremdsprache klingen (vgl. die Sauglingssprache). (2) Als »Zungenrede«

31 Vgl. S. D. Currie, »Speaking in Tongues<: Early Evidence Outside the New Testament Bea-
ring on yAwcoaig Aaletlve Interpretation 1965 (1965) 274-294: H. H. Hunter, »Tongues-
Speech: A Patristic Analysis« JETS 23 (1980) 125-137; Forbes, Prophecy, 75-84.

32 Gegen G. W. Dollar, »Church History and the Tongues Movement« Bibliotheca Sacra 120
(1963) 316-321; C. L. Rogers, »The Gifts of Tongues in the Post-Apostolic Church« Biblio-
theca Sacra 122 (1965) 134-143.

33 E. Lombard, De Ia Glossolalie chez les premiers Chrétiens, Lausanne: Briedel 1910; L. C.
May, »A Survey of Glossolalia and Related Phenomena in Non-Christian Religions« Ameri-
can Anthropologist 58 (1956) 75-96.

34 Cyril G. Williams, Tongues of the Spirit: A Study of Pentecostal Glossolalia and Related
Phenomena, Cardiff 1981; H. N, Malony & A. A. Lovekin, Glossolalia: Behavioural
Science Perspectives on Speaking in Tongues, Oxford: Oxford University Press 1985.

35 Vern S. Poythress, »Linguistic and Sociological Analyses of Modem Tongues-Speaking:
Their Contributions and Limitations« W7hJ 42 (1980) 367-388; vgl. Tumer, Spiriz, 304.
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bezeichnet man »freie Vokalisierung« fiir religiose Zwecke durch einen
Redner, der sich in seiner Muttersprache kompetent ausdriicken kann.

Das moderne christliche »Sprachenreden« (oder »Zungenreden«) wird von
Beobachtern wie folgt beschrieben und analysiert:”®

Gegen frithere Behauptungen ist festzuhalten, daB es keine Belege gibt, daB
pZungenreden« mit geringem Intelligenzquotienten, mangelnder Bildung,
niedriger gesellschaftlicher Stellung oder pathologischer Psychologie ver-
bunden ist.”’

Das »Sprachenreden« ist psychologisch gesehen nicht das Produkt von
»Ekstase«, d.h. ist nicht begleitet von Kontroll- oder Wahrnehmungsver-
lust:*® physiologische Tests haben ergeben, daB Leitfahigkeit der Haut,
EEG-Muster, Blutdruck und Herzrhythmus wihrend glossolalischen Redens
praktisch identisch waren wie die von Kontrollgruppen bzw. derselben
Gruppe, wenn man in der Muttersprache betete.*’

Untersuchungen moderner Glossolalie, die in unterschiedlichen Kulturen
und sprachlichen Umgebungen durchgefithrt wurden, zeigten folgende
Ahnlichkeiten der phonetischen Strukturen:*° (1) Die Klangeinheiten begin-
nen immer mit einem Konsonanten; (2) es kommen keine Konsonantenclu-
ster am Anfang eines Wortes vor; (3) die Klangeinheit endet fast immer mit
einem Vokal; (4) die durch Pausen getrennten Klangeinheiten sind gewShn-
lich gleich lang; (5) die Hauptbetonung liegt auf der ersten »Silbe«.

Die phonetischen Ahnlichkeiten werden von W. Samarin ohne Rekurs auf
physiologische Abnormalititen erklért: (1) Einige Merkmale kommen héu-
fig in Sprachen vor; (2) einige Merkmale finden sich haufig in der Subkultur
der Pfingstkirchen; (3) andere Merkmale kommen hiufig in anomalen

36 Vgl. die zusammenfassende Darstellung von Turner, Spirit, 305-313.

37 Vgl. E. M. Pattison, »Behavioural Science Research on the Nature of Glossolalia« Journal of
the American Scientific Association 20 (1968) 76; John P. Kildahl, »Psychological Observa-
tions« The Charismatic Movement, Hrsg. M. P. Hamilton, Grand Rapids: Eerdmans 1975,
124-142; Williams, Tongues, 126-135; Malony & Lovekin, Glossolalia, Kap. 3-5; H. New-
ton Malony, »Debunking Some of the Myths About Glossolalia« Journal of the American
Scientific Affiliation 34 (1982) 144-148. Gegen G. B. Cutten, Speaking with Tongues, Hi-
storicailly and Psychologically Considered, New Haven 1927, dessen Studien an psychoti-
schen Patienten in Nervenkliniken durchgefiihrt wurden.

38 Gegen Felicitas D. Goodman, Speaking in Tongues: A Cross-Cultural Study of Glossolalia,
Chicago 1972, 60.74-79.90-92, die aufgrund kultur- und spracheniiberschreitender Konstanz
glossolaler Rede schlieBt, daB Glossolalie ein kérperlicher Reflex auf einen mentalen Zustand
sei, also mit bestimmten Stadien der Trance verbunden ist.

39 G. Palmer, Trance and Dissociation: A Cross-Cultural Study in Psychophysiology, unverof-
fentliche Magisterarbeit, University of Minnesota 1966; N. P. Spanos & E. C. Hewitt,
»Glossolalia: Test of the Trance and Psychopathology Hypotheses« Journal of Abnormal
Psychology 88 (1979) 427-434.

40 Vgl. besonders Goodman, Tongues, 120ff.
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Sprachformen vor, die entstehen, wenn man linguistische AuBerungen von
sich gibt, die fiir den Redner selbst keinen Sinn ergeben.

8.6 Modernes »Sprachenreden« ist keine Xenolalia, d.h. kein Sprechen einer
ungelernten Fremdsprache.** (1) Als das »Zungenreden« am Anfang der
Pfingstbewegung ausbrach, nahm man zwar an, daB es sich um wirkliche
Fremdsprachen handelte, aber bereits 1929 gab es groBte Zweifel an der
Richtigkeit dieser Annahme. (2) Die wenigen Beispiele von Xenolalia, die
benchtet werden, sind so schlecht belegt, daB man sie vernachlissigen
kann.*’ (3) Es gibt kein einziges Beispiel von glossolalischem Reden, das
mit einem Tonbandgerit aufgezeichnet und anschlieBend von Linguisten
sachkundig analysiert als Xenolalia erkannt worden wire.** (4) Das heift
nicht, da} es keine offenkundig zuverldssigen Zeugnisse von Glossolalie
gibt, wo Zuhorer ihre Muttersprache wiedererkannten und Berichte vorlie-
gen, die das Phinomen glaubhaft erscheinen lassen.” Aber der GroBteil
dieser Berichte erfiillt nicht die strengen Kriterien, die angewandt werden
milssen, ehe man einen Fall von Xenolalia als wissenschaftlich bewiesen
anerkennt (eine gute Tonbandaufnahme einer langeren »Sprachenrede;
Linguisten oder Sprachkundige, die die Sprache als bekannte Fremdsprache
identifizieren; vollstindige Dokumentation der Lebensgeschichte des Glos-
solalen, i auszuschlieBen, daBl er mit der Sprache in Berithrung gekom-
men war).*°

8.7 Linguistische Analysen von aufgezeichneter Glossolalie zeigen, daB moder-
nes »Sprachenreden« keine linguistische Struktur besitzt (ein kompetenter
Linguist braucht hochstens zwanzig Minuten, um feststellen zu konnen, ob
phonetische Laute eine linguistische Struktur aufweisen oder nicht). Fol-
gende Phinomene modemer Glossolalie wurden festgestellt: (1) Die phone-
tischen Strukturen - z.B. die Haufigkeit der Wiederholung von Konsonan-
ten, die Verwendung des englischen »th« oder des deutschen oder franzosi-

41 William J. Samarin, Tongues of Men and Angels: The Religious Language of Pentecosta-
lism, London 1972; ders., Variation and Variables in Religious Glossolalia, London 1972,
Zur Diskussion zwischen Goodman und Samarin vgl. Malony & Lovekin, Glossolalia, 105-
109.

42 Vgl. Samarin, Tongues, Kap. 4-6; Williams, Tongues, Kap. 8, Maloney & Lovekin, Glosso-
lalia, Kap. 2; J. R. Jaquette, »Toward a Typology of Formal Communicative Behaviors:
Glossolalia« Anthropological Linguistics 9 (1967) 1-8.

43 Samarin, Tongues, 114-115; Malony & Lovekin, Glossolalia, 28f; Carson, Spirit, 84; Tur-
ner, Spirit, 307.

44 Tumer, Spirit, 308; seines Erachtens kommen die am besten dokumentierten Beispiele von
Xenolalia aus auBerchristlichen Kreisen, zum Beispiel aus spiritistischen Kreisen, vel. Malony
& Lovekin, Glossolalia, 28-29.

45 Vgl. R. Laurentin, Catholic Pentecostalism, London 1977, 67-70; Williams, Tongues, 180-
183; Poythress, Analyses, 374 Anm. 17; Maloney & Lovekin, Glossolalia, 26-29.

46 So Tumer, Spirit, 308, der kein Anti-Charismatiker ist.
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schen »ii« - entsprechen den Strukturen der Muttersprache des Sprachen-
redners. (2) Innerhalb der Gruppe, die sich um einen bestimmten Leiter
schart, gibt es offenkundig kaum Variationen von Klangmustern. (3) Andere
Untersuchungen haben allerdings ergeben, daB jeder »Sprachenredner« ein
identifizierbares Klangmuster hat und manche Glossolalen zwei oder drei
unterscheidbare Klangmuster verwenden,”” die sich manchmal von den
phonetischen Strukturen der eigenen Muttersprache unterscheiden. **
Folgende Schlufifolgerungen werden aus den linguistischen Analysen heuti-
ger Glossolalie - die weder Xenolalia ist noch iberhaupt sprachliche Struk-
turen aufweist - gezogen:

(1) Alles heutige glossolalische Reden, weil psychologischen (oder im
schlechtesten Fall dimonischen) Ursprungs, ist unbiblisch und sollte unter-
bunden werden.*® Der SchluB von (méglichen) psychologischen Ursachen
auf das Verdikt »unbiblisch« ist jedoch nicht gerechtfertigt

(2) Glossolalisches Reden ist ein Phanomen, das auf unterschiedliche Weise
erklart werden kann und trotz der Verschiedenheit von Apg 2 und 1 Kor 12-
14 und der fehlenden linguistischen Struktur als geistliche Gabe anerkannt
werden darf: das heutige »Sprachenreden« hat mehr Gutes als Schlechtes
bewirkt; es hat vielen Glaubigen in ihrer personlichen Beziehung zum Herrn
und in der Anbetung geholfen; es hat vielen ein grofieres BewuBtsein des
innewohnenden, auf Jesus Christus hinweisenden Geistes Gottes gegeben -
aus diesen Griinden sollte es auch ohne ausdriickliche biblische Beglaubi-
gung als gute Gabe Gottes angesehen werden.”® (i) Modernes
»Sprachengebet« kann als »gelemtes Verhalten« oder anfanglich psycholo-
gisch initiierte phonetische AuBerung zu einer geistlichen Gabe werden,
wenn es auf Gott ausgerichtet ist (wie das Reden in der Muttersprache eine
geistliche Gabe werden kann).”' (ii) Funktional kann »Sprachenreden« -
durch Metrum, Betonung oder Intonation - Bedeutung kommunizieren und
Bitte, Trauer, Dank oder Lobpreis mitteilen.”® (iii) Beim modernen

47 Virginia H. Hine, »Pentecostal Glossolalia: Toward a Functional Interpretation« Journal for
the Scientific Study of Religion 8 (1969) 211-226.

48 Malony & Lovekin, Glossolalia, 34-38.

49 A. A Hoekema, What About Speaking in Tongues? Grand Rapids 1966, 132; John MacAr-
thur, The Charismatics: A Doctrinal Perspective, Grand Rapids: 1678, 156ff.

50 James Packer, Keep in Step with the Spirit, Leicester 1985, 207ff (= Auf den Spuren des
Heiligen Geistes, GieBen 1989, 215-219).

51 Vgl Heribert Mithlen, »Das Sprachengebet heute« Geistesgaben heute, Hrsg. H. Miihlen,
Mainz 1982, 113-146; zu Miihlen vgl. Féller, Charisma, 149f.

52 Tumer, Spirit, 310, der hinzufugt: »Just how much more information is being precognitively
coded in the stongues speech¢, however, is beyond direct scrutiny« Manche Charismatiker
meinen, dafl die Glossolalie keinen semantischen Inhalt, sondern nur eine bestimmte Stimmung,
kodiert, vgl. F. A. Sullivan, Charisms and Charismatic Renewal: A Biblical and Theological
Study, Dublin 1982, 133-134.
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»Sprachengebet« findet zwischen dem Hl. Geist und dem Christen eine In-
teraktion auf der unterbewuBten Ebene statt: die Kommunikation wird
nicht-lexikalisch durch den ansonsten natiirlichen Mechanismus der »freien
Vokalisierung« kodiert. (iv) Fiir M. Turner hitte Paulus kaum xenolalisches
»Sprachenreden« von nicht-xenolalischem »Sprachenreden«, das eine ihn-
liche Funktion ausiibt, unterscheiden konnen, d.h. er hat moglicherweise
phdnomenologisch zwei Weisen von glossolalischem Reden zusammen-
gruppiert, die wir heute unterscheiden, oder er rechnet im Zusammenhang
der ritselhaften Wendung yévn yAwoodv (12,10) mit verschiedenartiger
Glossolalie, die die heutige Variante einschliet.”> Wenn Paulus jedoch im
gottesdienstlichen Kontext immer eine Ubersetzung fordert und auch fiir die
private glossolalische Praxis zu einer Ubersetzung rit, wire die SchluBfol-
gerung doch gerechtfertigt, dal urchristliche Glossolalie und heutige Glos-
solalie verschiedene Phdnomene sind - was aber nicht heiBt, daB letzteres
keinen positiven Wert haben kann,
(3) Auch wenn das moderne Zungenreden keine wirklichen Fremdsprachen
wiedergibt, konnte es trotzdem kognitive Information kommunizieren (wie
ein Computerprogramm eine »Sprache« ist, die Information mitteilt, auch
wenn man sie nicht als Sprache »sprechen« kann).>*
Beispiel: Der Satz »Preiset den Herrn, denn seine Gnade wahret ewiglich.« Unter Eliminie-
rung der Vokale erhilt man die Konsonantenfolge: PRST DN HRRN DNN SN GND WHRT
WGLCH. Wenn man die Zwischenrdume weglaft und die Sequenz unter wiederholter Auf-
nahme jedes dritten Buchstabens neu schreibt, ergibt sich die Sequenz:
PSNRNNDTLRHDGRCTNNGDSHRWNW. Wenn man jetzt zwischen jeden Konsonanten
den Vokal »a« einfiigt und die Sequenz in zufillige Wortgruppen einteilt, ergibt sich:
PASANA RANA NADATALA RAHA DAGARACA TANANA GADA SAHARA WANA
AWA. (Dies laBt sich - zufalligerweise - von transkribierten Beispiclen moderner Zungenrede
nicht unterscheiden!) -
Wenn man den Code kennt, kann man den Satz verstehen. Die Gabe der
Auslegung der Sprachengabe wiirde darin bestehen, vom heiligen Geist den
Code und damit die Ubersetzung in die jeweilige Muttersprache offenbart
zu bekommen.
(4) Ein Problem ist die » Auslegung« moderner Glossolalie: Tests mit aufge-
zeichneter glossolalischer Rede (mit Kontrollabschnitten mit arabischen
Texten und der riickwarts gesprochenen australischen Nationalhymne), die
Charismatikern vorgelegt wurden, die die Gabe der » Auslegung« praktizier-
ten, haben ganz unterschiedliche »Interpretationen« hervorgebracht, die sich
zum Teil gegenseitig ausgeschlossen haben und keinerlei Verbindung mit
den Kontrollabschnitten erkennen lieBen. Die »Auslegungen« erweisen sich
»als ebenso stereotyp, vage und inhaltslos wie spontan, gelaufig und

53 Tumer, Spirit, 314.
54 Poythress, Glossolalia, 130-135; Carson, Spirit, 83-86.
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dreist«” (i) M. Turner mochte geeignete Kriterien entwickelt haben, anhand
derer man die Giiltigkeit von »Interpretationen« heutiger Glossolalie testen
kann. (i) D. Carson schlieBt aus der Problematik der iiblichen
»Auslegungen«, die sich bei Uberpriifungen als genauso willkiirlich wie
platt und prosaisch erweisen, daB in einigen Fillen offenkundig auch die
betreffende »Sprachengabe« in Frage gestellt werden muB und Glaubige
zumindest nachdenklich werden sollten.

Das in 1 Kor 13,8 erwihnte Verstummen der Glossolalie (yA®oooti
navcovrol) kann sich im Kontext von 13,8-13 nur auf die Parusie bezie-
hen (und nicht auf das Ende der apostolischen Zeit oder den AbschluB des
Kanons, oder ein bestimmtes Stadium der Reife der christlichen Kirchen).”
Die einfluBreichen Argumente von B. B. Warfield, daB mit der Schriftwer-
dung der neutestamentlichen Offenbarung alle Wunder - einschlieBlich der
Glossolalie - aufgehort haben,” sind zum Teil einseitig, zum Teil schlicht
unhaltbar.

(1) Das Argument, Wunder seien an Zeiten spezieller Offenbarung - Exo-
dus, Elia/Elisa, Exil, Jesus/Apostel - und vor allem an den Prozel der ka-
nonischen Schriftwerdung gebunden, ist falsch. (i) Das Phinomen der Pro-
phetie, das der Kategorie » Wunder« zuzuordnen ist, war nicht auf diese Pe-
rioden beschrinkt. (ii) Wunder gab es auch auBlerhalb dieser besonderen
Zeiten, vgl. die Evidenz in 1. Mose, Richter, 1. und 2. Samuel. (iii) Die
Schriftwerdung der Weissagungen der vor-exilischen Propheten war nicht
von »beglaubigenden Wundern« begleitet. (iv) Jer 32,20 (»der du Zeichen
und Wunder getan hast im Land Agypten bis auf diesen Tag, sowohl an Is-
rael als auch an [anderen] Menschen, und dir einen Namen gemacht hast,
wie es an diesem Tag ist«) spricht von einem Kontinuum von Zeichen und
Wundern seit den Tagen des Exodus bis in die Gegenwart des Propheten.
(2) Das Argument, dal Wunder die Boten Gottes beglaubigen, ist richtig,
beschreibt aber weder die primare noch die exklusive Bedeutung der Wun-
der. (i) Die Wunder der Heilungen und Dimonenaustreibungen, die Jesus
gewirkt hat, bezeugen die Ankunft des messianischen Heils (Mt 11,2-6 par).
(i1) Weder die Prophezeiungen noch die »Sprachengabe« der urchristlichen
Gemeinde sind auf die Vorbereitung des neutestamentlichen Kanons bezo-
gen, noch sollten sie die Richtigkeit der apostolischen Botschaft
wbeweisen«; sie haben vielfiltige Funktionen in einzelnen Gemeinden und
fur einzelne Christen.

55 Packer, Spuren, 220; vgl. Kildahl, Psychology, 63; Carson, Spirit, 87-88; Tumer, Spirit, 313
Anm. 44.

56 Forbes, Prophecy, 85-91.

57 B. B. Warfield, Counterfeit Miracles, New York 1918. Die folgende Diskussion folgt Tumer,
Spirit, 286-293.
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(3) Das Argument, daB Zeichen und Wunder in neutestamentlicher Zeit nur
von den Aposteln gewirkt wurden und von einigen wenigen anderen, denen
sie zu diesem Zweck die Hande aufgelegt hatten, ist falsch. (i) Es gibt keine
einzige Belegstelle, die besagt, daB} die Apostel jemandem die Héinde aufge-
legt hatten, um die Kraft zu vermitteln, Wunder zu wirken. Apg 8,14-17 hat
eine véllig andere Bedeutung. (ii) Nicht nur die Apostel oder besonders
»Delegierte« haben »Wunder« gewirkt: man denke nur an Ananias (Apg
9,17-18), Komelius (10,44-46), Agabus (11,28; 21,10-12), Propheten in
Antiochien (13,1) und viele andere Propheten, Wundertéter, Christen mit
Gaben, gesund zu machen oder mit der Sprachengabe (1 Kor 12,28).

Die Theologie und konkrete Aussagen des Neuen Testaments weisen darauf
hin, daf} Christen Wunder erwarten diirfen. (i) Keine Stelle sagt, daB Wun-
der aufhéren wiirden. (i) Die Wunder Jesu sind Zeichen der Ankunft der
Konigsherrschaft Gottes: seine Jinger sollten wahrend des Wirkens Jesu
Wunder wirken (Mt 10,7-8 par), sie haben nach Pfingsten Wunder gewirkt
(Apg 3,1-9; 2,43; 5,12), die Jerusalemer Gemeinde erwartet Wunder (4,30),
Stephanus (6.8) und Barnabas und Paulus (14,3; 15,12; 19,11-12) wirken
Waunder. (iii) Jakobus erwartet, daB Kranke nach Gebet gesund werden (Jak
5,15).

Die Aussage in 1 Kor 13,9-10, daB beim Kommen von 10 téletov prophe-
tisches und glossolalisches Reden aufhéren werden, kann sich nicht auf den
AbschluB des neutestamentlichen Kanons beziehen. ™

(1) Es laBt sich nicht belegen, daB Paulus einen Kanon neuer normativer
Schriften nach dem Tod der Apostel erwartet hat; er rechnete mit der Mog-
lichkeit, die Wiederkunft Jesu selbst noch zu erleben (1 Thess 4.15-16; 1
Kor 15,51).

(2) Paulus konnte nicht erwarten, dal die Korinther bei der Formulierung
70 tEAelov an einen Kanon heiliger Schriften denken.

(3) Der AbschluB eines vollstandigen Kanons heiliger Schriften hatte fiir die
Korinther kaum bedeutet, daB} jetzt bloBes »Stiickwerk-Wissen« (und mit
ihm Prophetie und Sprachengabe) verschwindet und »vollkommenes Wis-
sen« kommt: sie hatten bereits das Alte Testament, (wahrscheinlich) die
Evangelientradition und (ziemlich sicher) mehr paulinische Lehre als in den
neutestamentlichen Kanon einging,

(4) Was mit 10 téAerov kommt, wird von Paulus in 13,12 in der Sprache
der Theophanie beschrieben, die sich nur auf die Parusie beziehen kann.

(5) Wenn Paulus mit 10 téAe1ov den Kanon meint, hat er in 13,12 gewaltig
iibertrieben.

(6) Die urchristliche Prophetie war keine Interim-Offenbarung, die vom ab-
geschlossenen Kanon abgeldst wird; sie war nicht nur autoritative Offenba-

58 Fiir das folgende vgl. Tumer, Spirit, 294-296.
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rung von Theologie, sondern hat einen viel umfangreicheren Inhalt und eine
breitere Funktion.

Die Auslegung, 10 télerov bedeute »Reife« und beziehe sich auf das
»Erwachsenwerden« der Kirche in Liebe und Gotteserkenntnis - was das
Aufhoren von Prophetie und Sprachengabe bedinge - ist ebenfalls unhaltbar
(obwohl lexikalisch diese Bedeutung von téAerov moglich ist und die Aus-
sage in 13,11 diese Bedeutung zu unterstiitzen scheint).

(1) Die engste Parallele ist Eph 4,13, wo der ReifeprozeB der Gemeinde mit
der Wendung dvnp téherog beschrieben wird - und der Bezug eschatolo-
gisch ist!

(2) Diese Auslegung trivialisiert die Sprache von 13,10 und 13,12 (»Wenn
aber kommen wird das Vollkommene, so wird das Stiickwerk aufhéren ...
Wir sehen jetzt durch einen Spiegel ein dunkles Bild; dann aber von Ange-
sicht zu Angesicht. Jetzt erkenne ich stiickweise; dann aber werde ich er-
kennen, wie ich erkannt bin«).

(3) Paulus hat eine derart hohe Meinung von Propheten und Prophetie (1
Kor 14,1.39), dal es unwahrscheinlich ist, daB er sie aus der reifsten Ge-
meinde verbannen wiirde.

(4) Nach 1 Kor 1,7 (»ihr habt keinen Mangel an irgendeiner Gabe und war-
tet nur auf die Offenbarung unseres Hermn Jesus Christus«) betrachtet Pau-
lus offenbarende und andere Charismata als Gaben, die die Gemeinde in ih-
rem Warten auf die Wiederkunft Jesu stérkt.

(5) Paulus sagt in 13,11 nicht, daB die apostolische Kirche sich zu einer
noch reiferen (irdischen) Kirche entwickelt, in der die Erkenntnis nicht
mehr &k pépoug sein wirde, sondern daB die gesamte (irdische) Existenz
der Kirche aus der (himmlischen) Perspektive der Wiederkunft Jesu durch
stiickwerkhafte Erkenntnis (einschlieBlich die der Prophetie und der Spra-
chenrede) charakterisiert ist.

Die Wendung movcovrat in 13,8 kann nicht in dem Sinn interpretiert
werden, daB die Sprachengabe (anders als die Prophetie) »von selbst« auf-
hort. Diese Auslegung verkennt die Bedeutung des griechischen Mediums:
im hellenistischen Griechisch kann ein Verb im Medium verwendet werden,
obwohl die aktive Bedeutung beibehalten wird. Im NT wird das Verb noww®
meistens im Medium (madopot) mit finiter Bedeutung (»aufhoren«) ge-
braucht, was nicht bedeutet, da das Subjekt »von selbst aufhort« (val. Lk
8,241). Die Formulierung eite 8¢ mpoonteial, katapyndnoovrar eire
yA@ooal, Tabcovial eite yv@ols, katapyndnoetan variiert aus sti-
listischen Griinden, einen Bedeutungsunterschied, der die Glossolalie von
der Prophetie absetzt, gibt es nicht.”’

59 Carson, Spirit, 66f.
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9.6 Der Bezug von 1 Kor 13,8-12 ist eindeutig eschatologisch:*® Bei der Wie-
derkunft Jesu - und erst dann - werden prophetisches und glossalisches Re-
den aufhoren, weil sie nicht mehr notwendig sind, da wir »von Angesicht zu
Angesicht« das sehen, was wir jetzt glauben.

60 Konsens der Kommentatoren; vgl. auch Grudem, Gift, 228-250; Carson, Spirit, 66-76; Fee,
Presence, 204-214, Forbes, Prophecy, 85-91; Tumer, Spirit, 296.
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Bibelarbeit zu Apg 2,42-47"

Martin Luther hat das Vaterunser den ,groBten Mirtyrer auf Erden® genannt,’
und der Schweizer Pfarrer und Dichter Kurt Marti hat ein Gedicht geschrieben
mit dem Titel: , die passion des wortes GOTT*>. Beide haven dabei den gedan-
kenlosen Miflbrauch von Worten im Blick. Wenn die Vorbilder nicht so berithmt
waren, wiirde ich mich gerne anschlieBen mit einem Klagelied fiir Lukas und sei-
nen Bericht iiber die Jerusalemer ,,Urgemeinde” (Apg 2.42-47). Gerade Freikirch-
ler, gerade Baptisten fithren ihn oft im Mund und wissen letztlich kaum, welchem
Anspruch sie sich damit unterstellen, Besonders V. 42 zitieren wir gern: ,Sie
blieben aber bestindig in der Lehre der Apostel und in der Gemeinschaft und im
Brotbrechen und im Gebet.“ Innerhalb dieser vier Ecken suchen wir die
,,Gemeinde nach dem Neuen Testament®. Ich werde aber den Verdacht nicht los,
dal dieser Vers meist dahergesagt wird, um das Bestehende zu rechtfertigen. Er
klingt wie der kleinste gemeinsame Nenner. Er ist dazu geeignet, zur Rison zu
rufen oder zumindest zum treuen Aushalten. ,Bleibt schén bei uns, hort auf den
Pastor und versdumt die Mahlfeiern nicht. Mit einem solchen Gemeindebild
kann man nichts falsch machen. Es ist so angenehm harmlos.

Und selbst wenn wir es nicht bei diesem ersten Vers des Berichts belassen, son-
dern die nachfolgenden Sitze lesen, dndert sich die Angelegenheit kaum. Die
tibrigen Einzelheiten der lukanischen Gemeindeschilderung sind ja in kréiftigeren
Farben gemalt, aber sie kommen bei uns ziemlich abgeblaBt an. Da teilte man
Hab und Gut miteinander? Wie rithrend! Wie unbelastet von jeder geschichtli-
chen Erfahrung! Zu dieser Naivitit konnen wir jedenfalls nicht mehr zuriick. Da
passierten Zeichen und Wunder, da wuchs die Gemeinde tdglich an Zahl? Ach jal
Wer derart nahe an Pfingsten lebte, der hat auch so etwas verkraftet. Da hielt man
die Mahlzeiten in Jubel und Einfalt des Herzens? Nun sehen wir ja, wie es um
die erste Gemeinde bestellt war und welcher Geist hier umherschwirmte. Jubel
und Einfalt konnen wir uns freilich nicht leisten. Ach so, und sie trafen sich hin
und her in den Hausern. Das wenigstens kommt wieder in Kurs, hierin zumindest
also ist der Lukastext doch vorbildlich. Aber was ist mit dem Rest?

Das Klagelied fiir Lukas, das anzustimmen wire, miiite von den Filtern handeln,
die wir vor die Lektiire dieses Textes schalten. Es miiite jammern iiber unsere
selektive Wahmehmung, Es miifite seufzen iiber den Steinbruch, den wir aus dem

1 Bibelarbeit auf der , Theologischen Woche* der Pastorenschaft des Bundes Evangelisch-
Freikirchlicher Gemeinden im Mirz 1997: fiir den Druck leicht iiberarbeitet und mit Anmer-
kungen versehen. Zielgruppe und Vortragsstil wurden im Wesentlichen erkennbar belassen.
Ausfiihrliche Untersuchung des Textes in: Ulrich Wendel, Gemeinde in Kraft. Das Gemein-
deverstandnis in den Summarien der Apostelgeschichte. NTDH 20, Neukirchen-Viuyn 1998

2 WA 38364 Eine einfaltige Weise zu beten, fiir einen guten Freund. Luther Deutsch, hg. von
Kurt Aland, Bd. 6, Stuttgart / Géttingen *1966, 211.

3 Z B.in Kurt Marti: Der Vorsprung Leben. Ausgewahlite Gedichte 1959-1987 Frankfurt a.
M. 1989, 81.
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Text gemacht haben, und wir bréckeln uns das heraus, was wir gerade noch fiir
denkbar halten. Die Steine aber, die uns zu sperrig sind oder zu scharfkantig, die
schweren Brocken, von denen wir fiirchten, daB} sie uns belasten, die lassen wir
beiseite. Die gehoren zum Zeitbedingten, zur enthusiastischen Urzeit, zur iiber-
trieben auflodernden ersten Flamme des Geistes, und wenn wir die heute noch so
heiB haben wollten, wiirden wir uns gehorig die Finger verbrennen — so meinen
wir und so lesen wir dann Lukas.

Versuchen wir dagegen doch einmal, darauf zu horen, wie Lukas die erste Ge-
meinde beschreibt. Nehmen wir zur Kenntnis, welche Einzelheiten alle zu diesem
Modell gehoren. Wir wollen den Text durch ein Prisma schicken und die groBe
Zahl und bunte Palette der entstehenden Spektralfarben wahrnehmen. Fragen wir
uns dann, was Lukas mit dieser Schilderung wollte; ob er nicht vielleicht doch
seinen Lesern ein Orientierungsmodell geben wollte. Danach mochte ich gerne
zwel Einzelheiten beispielhaft herausgreifen und unter die Lupe nehmen. Und
schlieflich ist die darauf zu héren, was der Lukastext sagt, wenn wir nach christ-
licher Identitét fragen.

1. Der Text
Zunichst also der Text, den wir zu Wort kommen lassen wollen.*

* Sie aber blieben bestindig bei der Lehre der Apostel und bei der Gemein-
schaft, beim Brechen des Brotes und bei den Gebeten. Es entstand aber in jedem
Menschen Furcht, * und ebenso geschahen viele Zeichen und Wunder durch die
Apostel. * Alle aber, die glaubten, bildeten eine Gemeinschaft und hatten alles
gemeinsam, ** und zwar verkaufien sie Eigentum und Grundbesitz und verteilten
es an alle, je nachdem jemand Bedarf hatte. ** Sowohl wenn sie tdglich einmiitig
im Tempel verweilten als auch wenn sie hausweise Brot brachen, hielten sie
Mabhizeit in Jubel und Eindeutigkeit des Herzens,  indem sie Gott lobten und
Gunst beim ganzen Volk hatten. Der Herr aber fiigte die Geretteten tdglich der
Gemeinschaft hinzu.

2. Das Spektrum des Gemeindebildes in Apg 2

Das also war Gemeindeleben in den ersten Anfingen. Was hat Lukas damit ge-
sagt? Was steht eigentlich in diesem Text? Dal} es mehr als nur vier Grundpfeiler

4 Zur Textabgrenzung: Das Summarium (vgl. Anm. 6) beginnt weder mit V. 41 noch erst mit
V. 43. 2,42 muB aufgrund der coniugatio periphrastica hinzugehoren, einem typischen
Summarienmerkmal (vgl. Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 15). Aus demselben
Grund kann 2,41 — Aorist — nicht schon Summarienbestandteil sein. Richtig B. Reicke,
Glaube und Leben der Urgemeinde. AThANT 32. Ziirich 1957, 54 Anm. 29: Ein anderer
Abschnittbeginn als der in V. 42 wird ,durch die Verbform verhindert: fisov mpociop-
tepodvteg. Eine derartige Umschreibung driickt einen bestehenden Zustand aus und passt
nicht zu der Nachricht [...] in V.41, wo das Verbum im Aorist steht. Hier in V.42 setzt also
die Schilderung des Zustandes der Gemeinde ein, die die folgenden Verse fiillt.*
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der Gemeinde sind, haben wir schon gehort.” Wieviele Gesichtspunkte zieht Lu-
kas aber nun heran, um Gemeinde nach seinem Verstindnis zu beschreiben?
Wenn man den Text nach einzelnen Themen aufschliisselt und das Suchmikro-
skop dabei sehr fein einstellt, dann staunt man iiber die groBe Fiille der Themen.
Sage und schreibe 14 Aspekte hat Lukas in seinen Text aufgenommen.

Gemeinde wird nach Lukas bestimmt durch (1) Lehre, (2) Gemeinschaft, (3)
Gemeindemahlzeiten, (4) Gebete, ferner durch (5) Furcht, (6) Zeichen und Wun-
der, (7) Besitzverkauf zugunsten Bediirftiger. DaB man sich taglich versammelte,
ist ein weiteres Kennzeichen (8), ebenso (9) die Offentlichkeit der Versammlun-
gen. Daneben sind (10) Hausversammlungen zu nennen; weiter (11) der Jubel,
(12) die Eindeutigkeit des Herzens, (13) das Echo der Gemeinde in der umge-
benden Bevélkerung und schlieBlich (14) das Gemeindewachstum. Weniger
reicht offenbar fiir Lukas nicht, um Gemeinde zu definieren. Es fillt auf, daB es
nicht nur um das blofie Dasein von Gemeinde geht, sondern um ihre Wirkung,
Wir miissen dabei tatsachlich jede Einzelheit beachten. Es entspricht dem lukani-
schen Denken zwingend, daB wir hier keine Notiz unterschlagen oder als bloBe
Randbemerkung abstempeln. In diesem Gemeindebericht ist quasi jedes Wort
fettgedruckt und unterstrichen.

Warum das? Aus folgendem Grund: Die Gemeindeschilderung hat die literari-
sche Form eines Summariums. Summarien werden von verschiedenen biblischen
Autoren verwendet,’ aber Lukas verwendet sie nur fiir ausgewahlte und ausge-
sprochen wichtige Informationen. Wenn man vergleicht, wie Lukas in seinem
Evangelium die zugrundeliegenden Summarien des Markusevangeliums aufge-
nommen hat, dann erkennt man: Alle iiberflissigen Details hat Lukas weggelas-
sen Jede Ausschmiickung oder Illustration war ihm schon zuviel. Was immer sich
zusammenfassen lieB, hat er zusammengefaBt. Wo in der Markusvorlage ver-
gleichbare Gesichtspunkte flachig iiber den Textabschnitt verteilt sind, hat Lukas
ordnend gebiindelt und zusammengestellt.’

5 Vier Grundthemen entnehmen dem Summarium diejenigen Exegeten, die V.42 als herausge-
hobenen und vorgeschalteten Satz betrachten (R. Pesch, Die Apostelgeschichte. 1. Teilband.
EKK 5/1; Ziirich und Neukirchen-Vluyn 1986 I, 133; U. Smidt Die Apostelgeschichte. BhG,
Neutestamentliche Reihe Band 5. Kassel und Stuttgart 1951, 28). Jedoch kann man auch
ohne Isolierung von 2,42 auf vier Grundthemen kommen: Th. Zahn, Die Apostelgeschichte
des Lucas, Erste Hilfte Kap. 1-12. Leipzig *1919, 138; H. Gollwitzer, Predigtmeditation
zum 20. Sonntag nach Trinitatis iiber Apostelgeschichte 2,41-47. In: A. Falkenroth / H. J.
Held: horen und fragen. Eine Predigthilfe. Band 4, Zweite Epistelreihe, 2. Teil. Neukirchen-
Vluyn 1976; 182f. Andere Ausleger zéhlen sechs, sieben oder zehn Einzelthemen (Belege bei
Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 80f). Eine Isolierung von 2,42 ist aber unange-
messen, denn der Text weist keinerlei entsprechende Gliederungssignale auf, und sowohl
2,42 als auch 2,43-47 entsprechen véllig den Kriterien der summarischen Form: Wendel,
Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 64.

6  Fur Markus vgl. grundlegend: W. Egger, Frohbotschaft und Lehre. Die Sammelberichte des
Wirkens Jesu im Markusevangelium. FThSt 19, Frankfurt am Main 1976; passim. Definiti-
on und Beschreibung der summarischen Form bei Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vel. Anm. 1],
13-16.

7 Einzelheiten bei Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 31f.
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Skizze 1: Aufnahme der Markus-Summarien im Lukasevangelium
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Summarien sind also im Lukasevangelium duBerst verdichtete Konzentrate. Was
nun in ihnen stehen blieb, das verdient grofie Aufmerksamkeit. Oft sind es theo-
logische Vorzugsthemen des Lukas. Ubertragen wir diese Beobachtung am Evan-
gelium auf die Apostelgeschichte, auf das zweite Buch des Lukas, dann ergibt
sich: Wenn wir hier Summarien lesen, dann sind das konzentrierte Texte, die be-
reits gesiebt und geﬁltert wurden und in denen nur das Unverzichtbarz und
Grundlegende steht.® Das ist der Grund, warum wir in der Gemeindeschilderung
nicht selektieren diirfen und keine Rangfolge der verhandelten Themen aufstellen
diirfen. Das Gemeindesummarium Apg 2 ist eine lukanische Definition von Ge-

8  Der methodische Schritt ,,RiickschluB von Summarien des dritten Evangeliums auf die der
Apostelgeschichte” ist in der Exegese weitgehend anerkannt (so exemplarisch H. Conzel-
mann, Die Apostelgeschichte. HNT 7. Tiibingen 1963, 8:  Entscheidend fur das Urteil ist
die Beobachtung am Verfahren des Lk im Ev.” Vgl. auch H. J. Cadbury, The Summaries in
Acts. In: Foakes-Jackson, F. J.; Lake, Kirsopp: The Beginnings of Christianity. Part I: The
Acts of the Apostles. Vol. V: Additional Notes to the Commentary; edited by K. Lake and
H. J. Cadbury. London 1933; 394; femer A. Weiser, Die Apostelgeschichte. Kapitel 1-12;
OTBK 5/1 Gitersloh und Wiirzburg 1981, 102; R. Pesch, Apostelgeschichte [a.a.0.; vgl.
Anm. 5], 130 mit Anm. 2; J. Wanke, Beobachtungen zum Eucharistieverstandnis des Lukas
auf Grund der lukanischen Mahlberichte; EThS 89; Leipzig 1973, 12f.; W. Bésen, Jesus-
mahl — Eucharistisches Mahl — Endzeitmahl. Ein Beitrag zur Theologie des Lukas. SBS 97;
Stuttgart 1980, 119 mit Anm. 26). Allerdings werden weithin andere Ergebnisse erzielt. In
redaktionsgeschichtlicher Hinsicht heift es, daB Lukas wenige Einzelinformationen redaktio-
nell zu Sammelberichten aufgeblaht habe oder aus einem Summarium mehrere geschaffen
habe (vgl. H. Conzelmann, Apostelgeschichte [a.a.0.], 8; A. Weiser, Apostelgeschichte
[a.2.0.], 102 [,mehrfache Verwendung desselben Mk-Summariums®], H. Zimmermann,
Neutestamentliche Methodenlehre. Darstellung der historisch-kritischen Methode; Stuttgart
%1978, 233). Dieses von der vorlegenden Bibelarbeit abweichende Ergebnis beruht auf un-
vollstandigem synoptischem Vergleich. Eine umfassende Gegentiberstellung der Markus-
und Lukassummarien zeigt, daB Lukas Material nicht vermehrt, sondem reduziert. Einzelhei-
ten bei Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 17-32.
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meinde, und sobald wir uns in unserem Gemeindeverstandnis am Neuen Testa-
ment orientieren wollen, haben wir uns auf diese Definition einzulassen: kom-
plett und ohne Abstriche.

Was wilrde es aber bedeuten, sich auf diesen Text einzulassen? Oder anders ge-
fragt: Warum berichtet Lukas seinen Lesern nun dieses umfassende Gemeinde-
bild? Was soll diese Schilderung auslosen?

3. Die Aussageabsicht des Textes

Den geiibten Kommentarlesern klingen als Antwort woméglich bestimmte For-
mulierungen im Ohr. Diese Gemeindeschilderung sei sclbstverstiandlich eine
schrankenlose Idealisierung. Sie zeichne ein verklirtes Bild, das schon zu Lukas’
Zeiten nichts mehr mit der Gegenwart zu tun gehabt habe. Der erste Kirchenhi-
storiker blicke wehmiitig zuriick auf ein goldenes Zeitalter, das leider einer ande-
ren heilsgeschichtlichen Epoche angehére als die folgende Zeit der Kirche. Gera-
de dic Einmaligkeit und Unwiederholbarkeit des Anfangs habe er darstellen
wollen.” Allerdings habe der Historiker dabei ein wenig retuschiert, und seine
Brille sei allzu rosarot gewesen. '’ Dieser gingigen Schulmeinung zufolge also hat
unser Text nichts mit der kirchlichen Gegenwart zu tun — mit der geschichtlichen
Vergangenheit allerdings auch nicht viel. Es bleibt nur die Moglichkeit, daB der
Kirchengeschichtler Lukas ein Wunschbild seiner konstruierenden Phantasie nie-
dergeschrieben habe.

Mit dieser Zahmung, mit dieser Domestizierung des Textes darf man sich aber
nicht abfinden. Sie wire auch logisch iiberhaupt nicht nachvollzichbar. Wie sollte
es denn zugehen, daB die Anfangszeit der Kirche fiir irrelevant erklart wird gera-
de von demjenigen, der seiner Apostelgeschichte ein Evangelium vorausgeschickt
hat? Vom Lukasevangelium denkt doch keiner, daB das darin beschriebene Reich
Gottes unwiederholbar sei und nicht zu aktualisieren. Den Weg Jesu hat Lukas
doch sehr wohl auch im Blick auf seine Gemeindewirklichkeit aufgezeichnet. Die
Feldrede nach Lukas etwa gilt doch nicht nur bis zur Himmelfahrt und wire da-
nach ungiiltig! Und wenn Jesus im Lukasevangelium sagt, man solle seinen ge-
samten Besitz als Almosen verkaufen (Lk 12,33), dann kann man doch diesen
einen Satz nicht heilsgeschichtlich aus dem Evangelium herausisolieren. Wenn
aber in der Jerusalemer Gemeindeschilderung etwas steht vom Verkauf des Ei-
gentums, dann sollte das eine vollig andere geschichtliche Kategorie sein? Es
geht nicht an, den Texten ein heilsgeschichtliches Rastersystem aufzuzwingen,
wenn uns der Boden bei der Lektiire zu heil wird!

Die Schilderung der ersten Gemeinde ist ganz eng verzahnt mit dem Lukasevan-
geliums, besonders mit Beauftragungen und Parinesen. Vielfache Querverbin-
dungen laufen hin und her; sie betreffen z. B. das Gebet, die Zeichen und Wun-

9 So z B. E. Plimacher, Art. , Apostelgeschichte”; in; TRE 3; 483-528, hier: 518; H. Con-
zelmann, Die Mitte der Zeit. Studien zur Theologie des Lukas; BHTh 17; Tubingen *1960,
6f ; ders., Apostelgeschichte (a.a.0.; vgl. Anm. 8), 31; E. Haenchen, Die Apostelgeschichte;
KEK 3, Géttingen 1961, 192.

10 Stellvertretend fiir viele: R. Knopf, Die Apostelgeschichte; SNT I, Géttingen 21907, 548.
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der, die Besitzethik, die Jesusmahlzeiten, die jubelnde Freude, das Wachstum.
Man kann also keine heilsgeschichtliche Zasur setzen zwischen den beiden Bii-
chern des Lukas und auch nicht innerhalb des zweiten. Was Jesus im Evangelium
anordnet, geht in der ersten Gemeinde in Erfiillung und geht deshalb die christli-
che Gemeinde iiberhaupt an.

Skizze 2: Querverbindungen Evangelium <> Apg.

24.35: Da erzdhlten sie, ...
wie sie ihn erkannt hatten,
als er das Brot brach.

10,9: Heilt die Kranken, die
dort sind, und sagt den
Leuten: Das Reich Gottes ist
euch nahe,

6,34: Wenn ihr nur denen
etwas leiht, von denen ihr es
zuriickzubekommen  hofft,
welchen Dank erwartet ihr
dafur?

14,13: Wenn du ein Essen
gibst, dann lade Arme,
Kriippel, Blinde und Lahme
eln ...........
19,6: Zachéaus ... nahm Jesus
auf mit Freuden.

"8,11: Der Samen ist das
Wort Gottes.

Apg 2,42-47

* Sie aber blieben bestindig bei der
Lehre der Apostel und bei der Gemein-
schafl,

beim Brechen des Brotes

und bei den Gebeten.

Es entstand aber in jeder Seele Furchi,

18,1: Jesus sagte ihnen durch
ein Gleichnis, daB sie allezeit
beten und nicht nachlassen
sollten.

2 und ebenso geschahen viele Zeichen
und Wunder durch die Aposiel.

* Alle aber, die glaubten, bildeten eine
Gemeinschaft und hatten alles gemein-
sam, ** und zwar verkaufien sie Figen-
tum und Grundbesitz und verteilen es
an alle, je nachdem jemand Bedarf|
hatte.

12,33: Verkauft eure Habe, und
gebt den Erlés den Armen!

0 Sowohl wenn sie taglich einmiilig im

Tempel verweilten, als auch wenn sie| ...

hausweise Brot brachen, hielten sie
Mahizeit

14,23: Geh auf die Landstrafien
und nétige die Leute zu
kommen, damit mein Haus voll
wird.

in Jubel und Eindeutigkeit des I{erzens,

15,32: Du solltest aber frohlich
... sein, denn dieser dein Bruder
war tot und ist lebendig gewor-
den ...

Y indem sie Gott lobten und Gnade

beim ganzen Volk hatten.

Der Herr aber fiigle die Gerelteten

taglich der Gemeinschaft hinzu.

8,15; Auf guten Boden ist das
Wort bei denen gefallen, die das
Wort ... festhalten und ... Furcht

bringen

Ist also die Gemeindeschilderung eine abgewandelte Form der Pardnese?'' Sollen
wir die Mahnung heraushoren, es in unseren Gemeinden so zu machen wie die
Jerusalemer in ihrer? Sollen wir etwa den schlimmsten Schnitzer begehen, den

11

Handeln in der Theologie des Lukas; Géttingen 1983, 43-47.

Ein parinetisches Verstindnis der Actasummarien vertritt z. B. F. W. Hom, Glaube und
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man bei der Apostelgeschichte offenbar nur machen kann, namlich die Urge-
meinde kopieren? Nicht ganz so ist es.

Lukas bringt in seiner Gemeindeschilderung die Inhalte der Jesusparinese, aber
er versieht sie nicht stindig mit Ausrufezeichen. Wir lesen im Text ja darstellen-
de, beschreibende Sitze, keine Aufforderungen. In Acta 2 scharft Lukas nichts
ein, sondern er berichtet das, was sich ereignet hat. Wir stoBen hier auf eine Aus-
drucksweise, die selten beschrieben, aber fiir Lukas ganz charakteristisch ist.'
An wichtigen Stellen seines Doppelwerkes gieBt Lukas den Inhalt einer Ermah-
nung in eine beschreibende Sprachform. Das, was von den Jingern eigentlich
getan werden sollte, ereignet sich auf einmal ohne sie. Was ihre Sorge sein soll,
dafiir sorgt Gott ]pl(")tzlich. Beispiele dafiir sind z. B. die lukanische Version des
Missionsbefehls.” (Auch in den lukanischen Seligpreisungen fehlt jeder ermah-
nende Akzent; anders als bei Matthéus, bei dem die Seligpreisungen zum Teil
auch parénetischen Charakter haben.)

Ganz deutlich wird diese spezielle Redeweise des Lukas in Jesu Rede gegen die
Sorge Lk 12,22-32. Sie miindet — nach der uns geldufigen Fassung — in die Mah-
nung: , Trachtet zuerst nach dem Reiche Gottes und nach seiner Gerechtigkeit,
dann wird euch solches alles zufallen.“ So sagt es Matthius. Auch Lukas schreibt
diesen Satz, aber er fiigt — ganz typisch — noch einen weiteren an: ,Fiirchte dich
nicht, du kleine Herde! Euer Vater ist entschlossen, euch das Reich zu geben. '

Skizze 3: Das Aussagegefille von Lk 12,31f

(12,22-30: Rede gegen die Sorge)

12,31 Engagiert euch vielmehr | fiir sein Reich, und das (da) wird euch

hinzugegeben werden.

12,32 Firchte dich nicht, du
kleine Herde! Euer Vater
ist entschlossen, euch das Reich zu geben

, Trachtet nach dem Reich — der Vater gibt das Reich.* Inhalt der Ermahnung und
Gegenstand der Gabe Gottes fallen in eins: das Reich Gottes. Worum die Jinger

12 Einzelnachweise bei Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 88-04.

13 G. Schneider, Der Missionsauftrag Jesu in der Darstellung der Evangelien; in: K. Kertelge
(Hg.), Mission im Neuen Testament. QD 93, Freiburg 1982, 88: , Der Satz tpeig pépropeg
wovtwv (Lk 24,48) ist Feststellung eines Sachverhalts, VerheiBung und Auftragswort zu-
gleich. Diesem Satz entspricht das £cecBé pov péprupeg Apg 1,8.“ Ahnlich J. Kremer,
Weltweites Zeugnis fiir Christus in der Kraft des Geistes. Zur lukanischen Sicht der Missi-
on; in: K. Kertelge (Hg.), Mission im Neuen Testament; a.a.0.; 151.

14 Ubersetzung von F. Pfafflin (Das Neue Testament in der Sprache von heute. Heilbronn /
Stuttgart 1949).
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sich bemiihen sollen, darum bemiiht sich Gott nun. Was die Jiinger befolgen sol-
len, darin kommt Gott ihnen zuvor. Bei uns wire das wohl eine schlechte Predigt,
wenn wir erst einen flammenden Appell loslieBen, ihn dann aber gleich wieder
abfangen wiirden: ,,Und wenn ihr es nicht macht, dann macht Gott es schon
selbst. Keine Sorge also.” Wir hitten Angst, unserem Aufruf die Spitze abzubre-
chen. Bei Lukas redet Jesus aber so. Lukas stellt damit das Handeln der Jiinger
mitten in die unaufhaltsame Unterstromung der Initiative Gottes. Gott selbst
schafft, woran wir mitarbeiten sollen. Gesetzlichkeit und Rigorismus hat Lukas
deshalb nicht nétig. Er verschirft seine Parinese nicht, sondern er be-kraftigt™
sie, indem er die Kraft aufzeigt, die fiir die Erfiillung sorgt."’ Wie gesagt, diese
Redeweise ist typisch fiir Lukas. Er sagt seinen Lesern damit: ., Tue dies oder das,
denn du arbeitest an einer Wirklichkeit, die auch unabhingig von dir entstehen
wird.

Was bedeutet das Ganze nun fiir den Gemeindebericht in Apg 2? Hier wird eine
Gemeinde beschrieben, in der sich das erfiillt, wozu Jesus seine Jiinger ander-
norts anweist. Aber es ist eben kein parénetischer Text. Auch die Gemeindeschil-
derung trigt also die Kennzeichen dieser ,be-kriftigenden® Redeform, die fiir Lu-
kas typisch ist.'® Dadurch verlagert sich der Akzent. Wohl ist diese Gemeinde
Modell und Vorbild. Aber der Akzent liegt auf Gottes Handeln.'” Er hat diese
Gemeinde ins Leben gerufen. Er setzt sie in Kraft. Unser Text bekommt also den
Akzent der VerheiBung.'® Er gibt uns ein Modell, um aufzuzeigen, was moglich
1st. Das Gemeindesummarium will unsere Erwartungen hochschrauben und dann,
zweitens, auch unser Verhalten prigen. Das also ist die Aussageabsicht dieses
ekklesiologischen Zentraltextes: Er gibt ein Orienticrungsmodell, spitzt das aber
in Richtung auf die VerheiBung zu, daf eine solche Gemeinde méglich ist. Denn
Gott setzt sie in Kraft.

Aus dem umfassenden Spektrum der lukanischen Gemeindedefinition méchte ich
nun zwei Aspekte herausgreifen und unter die Lupe nehmen. Dabei soll deutlich
werden: Was Lukas von Gemeinde sagt, ist durchaus realistisch, es ist sehr wohl
praktikabel. Das gilt sowohl fiir die Zeit des Lukas selbst als auch fiir heuts. Lu-
kas hat ein Gemeindemodell aufgezeichnet, das fiir seine Leser ohne Einschrin-
kungen relevant ist und ebenso fiir uns.

15 ,Dem Suchen der BaciAeior soll die Erreichbarkeit des Zieles verbiirgt werden “ (F. W.
Hom, Glaube [a.2.0_; vgl. Anm. 11], 219.)

16 Nicht nur, daB die lukanischen Makarismen ausgesprochen unparinetisch sind: Zudem er-
scheint die in den Summarien geschilderte Gemeinde als vorldufige Erfiillung der Verhei-
Bungen in den Makarismen. Vgl. F. Bovon, Das Evangelium nach Lukas (Lk 1,1-9,50).
EKK 3/1; Ziirich / Neukirchen-Vliuyn 1989, 300 zum Ectiv in Lk 6,20.

17 Vgl 2,47b; femer (in anderen Gemeindesummarien) 5,16: passivum divinum; 5,14: evtl.
Dativ beim Passiv als Angabe des Urhebers (vgl. G. Schneider, Die Apostelgeschichte. 1.
Teil: Einleitung. Kommentar zu Kap 1,1 - 8,40; HThK 5/1, Freiburg 1980, 381 Anm. 18).

18 Mehrfach schildern die Summarien die Gemeinde als Erfiillung atl. VerheiBungen: Apg 4,34,
vgl. Dtn 15,4; das in 2,47 und 5,14 berichtete Gemeindewachstum ist ebenfalls atl. Verhei-
Bungserfiillung: vgl. Wendel, Gemeinde, 2.2.0. [vgl. Anm. 1], 268-271; P. Zingg, Das
Wachsen der Kirche. Beitrige zur Frage der lukanischen Redaktion und Theologie; OBO 3,
Freiburg (Schweiz) / Géttingen 1974, 59f.175.
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4. Die Besitzethik des lukanischen Gemeindemodells

Lukas sagt iiber die erste Gemeinde, daB man alles gemeinsam hatte und daB auf
dieser Basis die Bediirftigen unterstiitzt wurden (2,44f.). Das ist wieder ein Fall
fur die geiibbten Kommentarleser. Sie werden sogleich an das Schlagwort vom
LHurchristlichen Kommunismus® denken. Mit diesem Schlagwort ist es so eine
Sache. Die Exegeten betonen zwar durchganglg, daB der Begriff ,Kommums—
mus* irrefithrend ist,'” aber leider verwenden sie ihn trotzdem standig?”. Das hat
eine ungliickliche Folge, namlich diese: Sobald wir etwas von der sogenannten
Giitergemeinschaft lesen, denken wir an eine Art Kommune oder urchristlicher
Super-WG. Man lagerte dort quasi auf Matten und teilte alles Eigentum. Der er-
ste Jerusalemer Kibbuz, konnte man meinen. Diese Vorstellung wiederum be-
wirkt, daB uns diese erste Gemeinde sehr fern riickt. Wir konnen heute alles
mogliche tun, wir konnen Almosen geben und das Spendenaufkommen erhohen
und sonntéigliche Suppenkiichen in der Gemeinde eréffnen. Aber wir kénnen na-
tiirlich nicht unsere biirgerliche Lebensform aufgeben, in einen Bruderhof ziehen
und uns aus einem gemeinsamen Wascheschrank einkleiden. Wenn Lukas das
von seinen Lesern verlangt, dann Jedenfalls pabBt sein Gemeindesummarium nicht
mehr in unsere Gemeindewirklichkeit.”' Die Frage ist nur, 0b er das von seinen
Lesern verlangt.

Schauen wir in den Text. In Vers 45 ist alles klar. Man verkaufte Eigentum und
Grundbesitz und versorgte mit dem Erlés die Armen. Hier geht es also um Be-
sitzverzicht und um Bargeld. Keine Rede davon, daB man sich aus der Textil-
spende einkleiden muBte oder daB keiner mehr seinen eigenen Hausrat haben
durfte. Nach und nach wurde immobiles Kapital in Bargeld umgewandelt und
davon wurde den Bediirftigen geholfen. Nichts spricht dagegen, das auch heute
noch zu tun. (Moéglich wire es jedenfalls.) Dazu muB man keinerlei biirgerliche
Lebensform aufgeben.

Was ist aber dann mit Vers 447 Hier steht doch, daB man , alles* gemeinsam hat-
te. Das ist dann aber doch die Wohngemeinschaft ohne Privateigentum, oder?
Nun, der springende Punkt ist das Wort ,alles”. Wir denken dabei unwillkiirlich
an Besitz, an Gegenstande an Hab und Gut. So eng aber muB} der Begriff langst
nicht gemeint sein. Um noch einmal die Kommentare zu bemiihen: Hier liest
man, daB die Formulierung ,alles gemeinsam® ein gingiges Sprichwort in der
griechischen Literatur war. Bei allen moglichen Philosophen ist es zu finden, und
dabei in allen moglichen Zusammenhéngen.*

19 Stellvertretend z. B. A. Wikenhauser, Die Apostelgeschichte. RNT 5, *1961, 68.

20  So dann auch Wikenhauser (a.2.0.; vgl. Anm. 19), 72.

21 Programmatisch (und methodisch wenn auch irrig, aber konsequent, vel. Anm. 8) Conzel-
mann (Apostelgeschichte [2.2.0.], 31): ,Ubrigens ist diese Lebensform von Lk nicht als
Norm fiir die Gestaltung der Kirche in der Gegenwart dargestellt. Sie soll gerade die Einma-
ligkeit der idealen Urzeit vor Augen fithren

22 Weitere Belege und Einzelheiten bei Wendel, Gemeinde, a.a.0. [vgl. Anm. 1], 140-144_ Die
Quellenangaben der in der Skizze genannten Belege: Arist. Pol 1263a 30; Diodor II 58.1:
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Skizze 4. Bedeutungen des griechischen Sprichworts ,, alles gemeinsam

Aristoteles: Besitz privat; Ertrige gemeinschafilich

Jambulos: Kommune; Giitergemeinschaft, gemeinsame Frauen und Kin-
der, gemeinsame Verfiigung uber Gesundheit (!) und Lebens-

...................... zeit (1)

Plutarch: cheliche Gemeinschafte - cone S o

Euripides: wgetelltes eid = halbes Teid™ =00 ==

Philpz e e Mitfreude

St o Freundschaft —» praktische Hilfeleistung

Platon: Gebetsgemeinschaft

Ab und zu kann einmal Giitergemeinschaft gemeint sein. Aber das ,,alles gemein-
sam” kann sich auch auf innere Werte beziehen, auf Gesinnungsgenossenschaft,
auf Geschlechtsgemeinschaft oder auch auf das Mitgefiihl, sogar auf die Gebets-
gemeinschaft. Alles ist drin. Was im einzelnen gemeint ist, muB jeweils der Zu-
sammenhang kldren — schon in den antiken Belegen.

Fir unseren Gemeindebericht aber heilit das;: Was mit dem ,,alles” von Vers 44
genau gemeint ist, steht im Kontext, ndmlich in Vers 45. Da aber geht es — das
haben wir gesehen — um Bargeld. Einschneidende Geldspende ist es, was Ge-
meinde — nach Lukas — tut. Die Besitzethik des lukanischen Gemeindesummari-
ums 1st von jedem Christen und in jeder Gesellschaft und zu jeder Zeit praktika-
bel. Den Besitz abbauen, zu Geld machen und das Geld spenden, das ist heute
letztlich eine Frage des Girokontos. Lukas entwirft ein Konzept der Vermogens-
abschépfung und nimmt dieses Konzept als unverzichtbaren Bestandteil in seine
Gemeindedefinition auf. Die kirchlichen Kreditanstalten mégen die sparfeindli-
che Konsequenz verzeihen: Das Kirchesein der Kirche entscheidet sich eben
auch am Abflub unseres Kontobestandes in Richtung auf die Armen.

5. Die Gemeindemahlzeiten

Greifen wir ein zweites Beispiel aus dem Text heraus, nimlich die Sache mit dem
Brotbrechen und der Einnahme von Mahlzeiten in Vers 46. Brotbrechen kennen
wir. Aber wieso werden auflerdem noch andere Mahlzeiten erwahnt?

Achten wir einmal auf die wortliche Ubersetzung des Verses. Sie muB lauten:
Sowohl wenn sie taglich einmiitig im Tempel verweilten als auch wenn sie
hausweise Brot brachen, hielten sie Mahlzeit [...].“ Die Mahlzeit ist hier der
tibergeordnete Satz. Untergeordnet ist einmal das Brotbrechen und zum anderen
der tagliche Aufenthalt auf dem Tempelgelinde.”

Plut. Praec. Coniug. 34 (134A); Eurip. Phoin. 243; Philo Abr. 235; Cicero Offic. 1,16,51;
Plat. Phaidr. 279¢.

23 Dieses syntaktische Wiedergabe wird nur selten korrekt vertreten, so z. B. von B. Reicke,
Glaube (a.a.0., vgl. Anm. 4), 60; ders., Diakonie, Festfreude und Zelos in Verbindung mit
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Skizze 5: Die Syntax von Apg 2,46

hielten sie Mahlzeit, [...].

-

. Sowohl wenn sie taglich ein- als auch wenn sie§
i miitig im Tempel verweilten hausweise Brot brachen

Auffillig ist besonders dieser zweite Spezialfall der Mahlzeiten. Man feierte also
nicht nur in den Hausgemeinden das Abendmahl, sondern man speiste tiglich
zusammen, und das mitten in der Offentlichkeit? Auf dem Tempelplatz oder, ge-
nauer, in der Sdulenhalle Salomos (Apg 5,12)? War das eine Art Riesenpicknick
der Jerusalemer Christen? Wie soll man sich das vorstellen?

Auch wenn in den meisten Bibeliibersetzungen dieser Sonderfall der Mahlzeiten
untergeht, wenn man also kaum auf den Gedanken kiime, es hitte offentliche
Gemeindemahlzeiten gegeben, so lohnt es sich doch, die wortliche Ubersetzung
einmal durchzuhalten. Denn sie paBt exakt zum lukanischen Denken. Bei Lukas
ist eine Mahlzeit nie bloB das Essen. Sie ist auch nicht nur Gemeinschaft. Son-
dern sie hat in selnem Doppelwerk ganz hiufig etwas zu tun mit dem Angebot
des Evangeliums.** Wo sich jemand bekehrt, da wird gegessen. Und wo man ver-
kiindigt, wo sich also jemand bekehren soll, da soll man miteinander speisen. Ist
der Blick einmal geschérft fiir diese Funktion der Mahlzeiten bei Lukas, so fallen
ganz viele entsprechende Passagen seiner beiden Biicher auf. Ein Ausleger sagt,

der altchristlichen Agapefeier. UUA 1951: 5; Uppsala / Wiesbaden 1951, 27, und von den
Bibeliibersetzungen von C. Weizsacker, H. Menge und der ,alten Elberfelder von 1907. In
der Exegese wird ein wortlich tbersetztes syntaktisches Verstindnis meist bestritten. Wer
genau hinsieht, muB aber immerhin zugeben, daB , eigentlich® so wie oben skizziert iibersetzt
werden miifite, und meint dann sachliche Griinde einwenden zu miissen (vgl. z. B. A. B. du
Toit, Der Aspekt der Freude im urchristlichen Abendmahl; Winterthur 1965, 105 Anm. 10:
W. Bésen, Jesusmahl [a.a.0., vgl. Anm. 8], 121 Anm. 34). Exakte Begriindung und Dis-
kussion des hier vorgetragenen Verstandnisses bei Wendel, Gemeinde, a.2.0. [vel. Anm. 1],
183-186.

24 Der Empfang, die Austeilung und der Verzehr von Speise sind in den Lukasschriften
mehrmals eine Folge und Bestdtigung schon geschenkten Lebens. Zum Zeichen, zum Beweis
und zur Verkiindigung, daB die Rettung vom drohenden oder schon eingetretenen Tod voll-
zogen und daB sie wirklich, total und greifbar ist, wird nach Ps 22,27 vom zuvor von Gott
Verlassenen nicht nur ein wenig Speise gegessen, sondem frohlich zusammen mit der Ge-
meinde getafelt.“ (M. Barth, Das Mahl des Herm. Gemeinschaft mit Israel, mit Christus und
unter den Gasten; Neukirchen-Vluyn 1987, 146 [Hervorhebung von mir]; vgl. dhnlich auch
ebd. 156.166.170.) Das ist nach Barth nicht nur auf das Wunder von Lk 8,55 zu beziehen,
sondern z. B. auch auf die Umkehr (= geschenktes Leben) in Lk 15. Schon im AT kann das
Mahl , als sichtbarer Ausdruck der Versohnung zerbrochene Biindnisse wieder neu besiegeln
oder Zeugnis sein fiir gewihrte Vergebung.“ (X. Léon-Dufour, Abendmahl und Abschieds-
rede im Neuen Testament; Stuttgart 1983, 54). — Genaueres bei Wendel, Gemeinde, a.a.O.
[vel. Anm. 1], 216-220.
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daB etwa ein Fiinftel des Lukasevangeliums von Mahlzeiten handelt.”® Weil das
gemeinsame Essen etwas mit dem Angebot des Evangeliums zu tun hat, deshalb
sollen die ausgesandten 72 Jinger ,.essen, was ihnen angeboten wird™ (Lk 10,7),
und deshalb bewirtet der bekehrte Kerkermeister seine Evangelisten (Apg 16,34),
und deshalb schlachtet der Vater ein Kalb fir seinen heimgekehrten Sohn (Lk
15,23). In dieser Linie werden wir uns auch die 6ffentliche Gemeindemahlzeit in
der Saulenhalle Salomos vorstellen miissen. Es ist ein gottesdienstliches Essen in
aller Offentlichkeit, innerhalb dessen das Angebot des Heils laut wird. Hier kann
man sich bekehren. Und man bekehrte sich auch. Das signalisiert die kleine Notiz
vom Jubel in Apg 2.46. Gemeint ist keine schwirmende Vorwegnahme der
eschatologischen Vollendung, sondern Freude ist bei Lukas ganz iiberwiegend
die Freude der BuBe.*® Damit das geschieht, damit Leute BuBe tun und so Grund
zum Jubel haben, deswegen kam die Gemeinde zusammen zu 6ffentlichen Mahl-
zeiten und lieB in diesem Rahmen das Evangelium laut werden. Und mit diesem
Unternehmen wurde sie auch akzeptiert. Apg 2,47: Sie genossen Wohlwollen
beim ganzen Volk.

Zugegeben, das ist eine ungewohnliche Sicht dieser Mahizeiten. Sie pafBt aber
nahtlos in die Konzeption des lukanischen Doppelwerkes. Das eigentlich Heraus-
fordernde ist aber nicht der Zusammenhang von Evangelium und Essen. Das ei-
gentlich Elektrisierende ist, daB Lukas diese Offentlichkeitswirkung als Bestand-
teil seiner Gemeindedefinition aufzihlt. Gemeinde ist Gemeinde, insofern sie
permanent 6ffentlich wird mit der Botschaft. Das Kirchesein der Kirche liegt
auch an der AuBlenwirkung der Gemeinde. Dal man das Innerste nach auBen
stiilpt, daB man sich den Nichtchristen zeigt und dab die so die Moglichkeit krie-
gen, sich zu bekehren, das ist Kennzeichen von Gemeinde. Wenn wir also iiber
JKirche fir andere” oder iber ,Gemeinde fiir Kirchendistanzierte™ sprechen,
dann reden wir nicht nur iiber Chicago und Bill Hybels und auch nicht nur iiber
Dietrich Bonhoeffer. Wir reden iiber einen zentralen Bestandteil der lukanischen
Ekklesiologie. Und wer skeptisch ist dem gegeniiber, was aus Amerika kommt,
der 14Bt sich vielleicht lieber darauf ein, wenn es aus dem Neuen Testament
kommt. Und daher kommt es!

6. Das lukanische Gemeindebild und die christliche Identitiit

Wir haben zwei Aspekte aus dem Spektrum der lukanischen Gemeindedefinition
herausgegriffen. In dhnlicher Weise miiite man mit den iibrigen zwolf Elementen
verfahren. Das Bild der dynamischen, nach auBen wirkenden Gemeinde wiirde
sich dabei verstérken. Spannender als die Einzelaspekte finde ich aber dies: Dal}
Lukas eben einen so weiten Kreis geschlagen hat, um Gemeinde zu beschreiben.
Wenn es um ein verheiBungsvolles Modell geht, dann durfte weniger offenbar

25 M. Barth, Mahl, a.a.0. (vgl. Anm. 24), 142.

26 Vgl J. Schniewind, Was verstand Jesus unter Umkehr? In: ders., Die Freude der BuBie. Zur
Grundfrage der Bibel; hg. von Emst Kahler; Gottingen 1956; 19-33, hier: 27-33; A. B. du
Toit, Freude, a.a.0. (vgl. Anm. 23), 30f; E. Otto / T. Schramm, Fest und Freude. BiKon,
Stuttgart 1977, 109-123.
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nicht gesagt werden. Ich finde das herausfordernd, weil ich im Text lauter Dinge
lese, die bei uns heute die konfessionellen Identititen — in der Mehrzahl! — aus-
machen. Die Kennzeichen des lukanischen Gemeindemodells sind bei uns fein
sduberlich auf Bewegungen und Gruppen verteilt. Da gibt es die sozial Bewegten
und die, denen besonders die Lehre am Herzen liegt. Da gibt es die Charismatiker
mit Schwerpunkt auf Zeichen und Wundern und die missionarisch Gesinnten. Da
gibt es die Briidergemeinden®’, bei denen das Brotbrechen im Zentrum steht, und
die Verfechter des zahlenméBigen Gemeindewachstums. Wir sind versucht, unse-
re christliche Identitdt zu beschreiben, indem wir auf unseren theologischen
Schwerpunkt hinweisen, indem wir also auswéhlen. Lukas sagt uns nun mit sei-
nem Gemeindemodell: All eure Identititen haben ihren Platz. All das ist fir Kir-
che unverzichtbar. Aber Identitéit findet man nicht in der Abgrenzung, Christliche
Gemeinde wird man erst, wenn man sein Gemeindebild mit einem weiten Bogen
abrundet. All unsere Schwerpunkte, Vorlieben und geistlichen Auftrage sind er-
ganzungsbediirftig und aufeinander angewiesen. Wir haben es nétig, unterwegs
zu sein in Richtung auf ein umfassendes Gemeindebild. Wir kénnen uns nicht an
unserem Teilbereich geniigen lassen. Um es aus der Perspektive meiner eigenen
Konfession zu sagen: Wir Baptisten sind in ganz verheiBungsvoller Weise defizi-
tar!

Zum SchluB noch einmal die Erinnerung daran, daB hier keine neue Gesetzlich-
keit das Wort bekommt. Lukas hélt uns sein Gemeindemodell nicht fordernd hin,
und wir miiiten etwa fressen oder sterben. Sondern Lukas sagt es uns eben als
VerheiBung. Ja, Gemeinde gibt es letztlich nur als dynamische, als wirkende Ge-
meinde. Aber diese Gemeinde setzt Gott selbst in Kraft. Er schafft sie, auch un-
abhéngig von uns. An uns ist es, dem Modell zu folgen und den weiten Horizont
zu kriegen, den die Gemeinde von Apg 2 hat. Jesus sagt: . Firchte dich nicht, du
kleine Herde! Euer Vater ist entschlossen, euch das Reich zu geben.

27 Gemeint ist hier nicht die Hermhuter Briidergemeine, sondern gemeint sind die Gemeinden
der Briiderbewegung, die innerhalb oder auBerhalb des Bundes Evangelisch-Freikirchlicher
Gemeinden leben.






115

Karsten Lehmkﬁhler

,;Geschichte durch Geschichte iiberwinden®. ’i Zur Verwen-
dung eines Zitates’

0. Einleitung

.Meine Herren, es wackelt alles!” So hat Emnst Troeltsch auf dem KongreB der
wFreunde der christlichen Welt“ 1896 in Eisenach ausgerufen und damit einen
Eklat verursacht. In einigen Sitzen skizzierte er damals die Krise damaliger
Theologie, um wenig spater nach aufgeregter Diskussion — die Tiir laut zuwer-
fend — den Raum zu verlassen.” , Es wackelt alles.“ Dieser oft zitierte Ausspruch
kennzeichnet treffend das beunruhigende Problem, dem Troeltsch seine ganze
Lebensarbeit gewidmet hat: die Erschiitterung aller christlichen Wahrheiten
durch die Weltanschauung des Historismus. ,Historismus® — dieser Begriff
konnte positiv oder negativ verstanden werden. Troeltsch wollte ihn in erster Li-
nie positiv gebrauchen und mit seiner Hilfe die ,,grundsétzliche(n) Historisierung
alles unseres Denkens iiber den Menschen, seine Kultur und seine Werte® aus-
dricken. Alles, was den Menschen, seine Kultur und eben auch seine Religion
ausmacht, mul} unter dem Gesichtspunkt geschichtlicher Entwicklung betrachtet
werden. Es gibt keine plotzlich wie ein Blitz in der Geschichte auftauchenden
iibernatiirlichen Wahrheiten, keine allen Zeiten enthobenen Dogmen oder Heils-
tatsachen. Es gibt nur die verschlungene, faszinierende und oft auch beingstigen-
de Geschichte des menschlichen Geistes, eines Geistes, der auch auf dem Felde
der Religion sich standig weiter entwickelt, alte Hiillen abstreift und zu neuen
Ufern aufbricht. Es gibt keine absoluten Normen mehr, denn — diese Regel ist
entscheidend —  historisch und relativ ist identisch®!*

Troeltsch hat diesen geschichtlichen Blick auf alle menschlichen Kulturgiiter als
eine notwendige und irreversible Folge des Aufklarungszeitalters verstanden und
voll bejaht. Er hat aber — und das macht seine Gréfie aus — auch die schwerwie-
genden Probleme einer solchen Position verstanden und sie durchlitten. Es war
thm deutlich, daB ein solches ,,System der universalen Entwicklung des Geistes™
einem ,strémenden Ozean® glich, auf dem ,Haltepunkte® zu finden immer
schwerer wurde. Jeder suchte sich in dieser Flut immer relativer geschichtlicher
Entwicklungen seine eigenen normativen Orientierungspunkte: ,.Die einen hielten
sich an den Neuhumanismus, die anderen an das Nationale, die dritten an die

1 Uberarbeitete Fassung eines Vortrages, der am 7. 9. 1997 anlaBlich der Verleihung des Jo-
hann-Tobias-Beck-Preises in Bad Blankenburg gehalten wurde.

2 Vgl. Hans-Georg Drescher, Emst Troeltsch. Leben und Werk, Gottingen 1991, 148f.

3 Emst Troeltsch, Der Historismus und seine Probleme. Erstes Buch: Das logische Problem
der Geschichtsphilosophie (= Gesammelte Schriften, Bd. III), Tiibingen 1922, 102.

4 Emst Troeltsch, Die Absolutheit des Christentums und die Religionsgeschichte, 3. Auflage
Tibingen 1929, 42.
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katholische Kirche und viele glaubten an den Fortschritt an sich, sei er nun 6ko-
nomisch-technisch, oder politisch oder sozial oder wissenschaftlich oder alles das
zusammen.* Historismus in der negativen Bedeutung des Wortes nun hieBe, vor
dieser Flut geschichtlicher Relativitdt zu kapitulieren, indem man angesichts der
groBen Aufgabe historischer Forschungen die Verantwortung fiir die Gegenwart
vergilt, sich der geschichtlichen Detailforschung hingibt, ohne die Frage nach
normativen Werten tiberhaupt noch zu stellen. Troeltsch hat immer versucht, bei
voller Bejahung der historischen Relativierung aller Normen und Dogmen den-
noch die Frage nach absoluten Mafstéiben zu stellen und sich um ihre Beantwor-
tung zu bemiihen.°

In welche Richtung nun ist Troeltsch gegangen, um eine Antwort auf seine Frage
zu bekommen? Um den Weg Troeltschs zu skizzieren, wird in der Forschung
geme sein Diktum zitiert, es gelte, ,,Geschichte durch Geschichte (zu) iiberwin-
den®.” Mit diesem Ausspruch beendet Troeltsch seinen grofen Historismusband.
Soll hier hier die Geschichtsforschung jene Relativierung, die sie doch selbst be-
schwor, mit ihren eigenen Mitteln zunichte machen? Soll der Teufel mit Beelze-
bub ausgetrieben werden?

Es ist bei der Interpretation dieses Wortes iibersechen worden, daB Troeltsch diese
Wendung von einem seiner wichtigsten Gespriichspartner, dem Philosophen
Heinrich Rickert iibernommen hat. Auch Rickert, Neukantianer der sogenannten
sudwestdeutschen Schule®, hat sich wie Troeltsch mit dem Problem der Ge-
schichtsphilosophie beschiftigt und sie im Zusammenhang einer neukantischen

5  Emst Troeltsch, Der Historismus und seine Probleme, 103.

6  Dieser eindringliche Appell an das BewuBtsein der Verantwortung fiir die Gegenwart — das
sei am Rande vermerkt — erinnert deutlich an die heute immer dringender werdenden Anfra-
gen an die Tendenz zur Historisierung in den theologischen Disziplinen, Anfragen, wie sie
haufig von Dogmatikern an die exegetische Zunft gerichtet, aber auch von dieser selbst for-
muliert werden. Vgl. z.B. fr die Dogmatik Friedrich Mildenberger, Biblische Theologie ver-
sus Dogmatik?, in: JBTh 6 (1991), 269-281, bes. 273ff; Reinhard Slenczka, Kirchliche Ent-
scheidung in theologischer Verantwortung. Grundlagen — Kriterien — Grenzen, Gottingen
1991, 91-94. Fiir die Exegese sind besonders all jene neueren Publikationen zu beachten, die
verschiedenste , Zugange” zum biblischen Text auflisten, um so den historisch-kritischen
Weg als einen unter mehreren zu kennzeichnen. So besonders: Das Buch Gottes. EIf Zugin-
ge zur Bibel. Ein Votum des Theologischen Ausschusses der Amoldshainer Konferenz,
Neukirchen-Vluyn 1992; Papstliche Bibelkommission: Die Interpretation der Bibel in der
Kirche, (Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 115), Bonn 1993; Zankapfel Bibel. Eine
Bibel - viele Zuginge, hg, v. Ulrich Luz, Ziirich 1992; Jean Zumstein, Rettet die Bibel! Pli-
doyer fiir die Emeuerung des Lesens, Ziirich 1997.

7 Emst Troeltsch, Der Historismus und seine Probleme, 772. Vgl. zu diesem Diktum
Troeltschs: Karl-Emst Apfelbacher, Frommigkeit und Wissenschaft. Emst Troeltsch und
sein theologisches Programm (BOT 18), Miinchen u.a. 1978, 51: , Troeltschs Weg, den alles
und jedes relativierenden Historismus zu iiberwinden, heiBit, ,Geschichte durch Geschichte
tiberwinden‘*; vgl. ebenso zu dieser , Parole” Troeltschs: Trutz Rendtorff, Theologie in der
Modemne, Uber Religion im Prozel der Aufklarung (Troeltsch-Studien 5), Giitersloh 1991,
298; ferner auch den Hinweis bei Walter Bodenstein, Neige des Historismus. Ernst
Troeltschs Entwicklungsgang, Giitersloh 1959, 147.
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Philosophie der Werte entfaltet.® In seinem 1913 in zweiter Auflage erschienen
opus magnum, dem Werk iuber ,Die Grenzen der naturwissenschaftlichen Be-
griffsbildung®, schreibt Rickert, ebenfalls in der SchluBpassage dieses Werkes,
wir konnten ,die Geschichte nur durch Geschichte iiberwinden®'® Troeltsch
greift 1920 offensichtlich diese Formulierung auf und macht sie seinem Losungs-
versuch dienstbar. Dies erstaunt nicht, standen doch Troeltsch und Rickert seit
Jahren in brieflichem Kontakt und tauschten sich iiber ihre jeweiligen Publikatio-
nen c':ll.lS.I :

Im Folgenden soll also versucht werden, zuerst die zitierte Aussage Rickerts zu
beleuchten, um dann deren Aufnahme und Interpretation durch Troeltsch zu be-
handeln. SchlieBlich wird, wenn man nicht selbst bei einer bloB historischen
Darstellung bleiben will, nach der Beurteilung dieser Losungsversuche fiir das
Problem des Historismus zu fragen sein.

8  Einen besonders schonen Uberblick iiber seine Geschichtsphilosophie bietet Rickert in:
Heinrich Rickert, Die Probleme der Geschichtsphilosophie. Eine Einfithrung, 3., umgearbei-
tete Auflage Heidelberg 1924.

9  Heinrich Rickert, Die Grenzen der naturwissenschafilichen Begriffsbildung. Eine logische
Einleitung in die historischen Wissenschaften, 1. Auflage Tibingen/Leipzig 1902 (die drei
ersten Kapitel waren schon 1896 separat erschienen).

10 2. Aufl. 1913, 643 (= 5., verbesserte, um einen Anhang und ein Regjster vermehrte Aufl.
Tibingen 1929, 736. Im Folgenden wird nach der finften Auflage zitiert). In der ersten
Auflage hatte Rickert noch etwas anders formuliert (ebd., 742): _Es bleibt dabei: wir kénnen
die Geschichte immer nur durch die Geschichte kritisiren (sic).“ Der Hinweis auf die zweite
Auflage zeigt, daB Rickerts gefinderte Formulierung lange vor 1920 zu lesen war. In diesem
Jahr namlich erschien eine erste Fassung der in Frage stehenden Ausfithrungen Troeltschs
unter dem Titel , Der Aufbau der europaischen Kulturgeschichte®, in: Schmollers Jahrbuch
fiir Gesetzgebung, Verwaltung und Volkswirtschaft im Deutschen Reiche, hg, v. Hermann
Schumacher u. Arthur Speilhoff, 44. Jahrgang (1920), 633-680. Schon hier findet sich auf
der letzten Seite die Wendung ,,Geschichte durch Geschichte iiberwinden®. Der erweiterete
Aufsatz wurde 1922 als letztes Kapitel des Historismusbandes neu publiziert. Vil. dazu
auch die historische Einfithrung von Jean-Marc Tétaz in: Emst Troeltsch, Religion et histoi-
re. Esquisses philosophiques et théologiques, avec une postface de Thomas Mann, textes
edités introduits et annotés par Jean-Marc Tétaz (= Lieux théologiques 18), Genéve 1990,
129-139.

11 So hat Troeltsch auch die erste Auflage des genannten Werkes iiber die ,,Grenzen der na-
turwissenschaftlichen Begriffsbildung rezensiert (Teil I in: Theologischer Jahresbericht
1896, 533f, den Gesamtentwurf in: Modeme Geschichtstheologie, ThR 6 (1903), 3-28; 57—
72; 103-117 = Gesammelte Schriften II, Tiibingen 1913, 673-728). — Vgl. femer die Briefe
Troeltschs an Rickert: Friedrich Wilhelm Graf, Emst Troeltschs Briefe an Heinrich Rickert,
in: Mitteilungen der Emst-Troeltsch-Gesellschaft VI, Augsburg 1991, 108-128. Vgl. Rik-
kerts Charakterisierung dieser Beziehung (Die Grenzen der naturwissenschaftlichen Be-
griffsbildung, XXVIII): Troeltschs Teilnahme an Rickerts frithen Werken fithrte zu , sehr er-
freuliche(n) personliche(n) Beziehungen®; sie gehort , fiir mich neben der geistigen Gemein-
schaft mit Max Weber zu dem Besten (...), was meine wissenschaftliche Arbeit mir gebracht
hat*,
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I. Rickert
1. Naturwissenschaften und Kulturwissenschaften

Heinrich Rickert (1863—1936) war ganz besonders an dem Gegensatz zwischen
Naturwissenschaften und sogenannten Geisteswissenschaften interessiert. Er
wollte herausfinden, ob sich die Gegenstinde und Methoden der Geisteswissen-
schaften dhnlich scharf beschreiben lieBen, wie dies fiir die Naturwissenschaften
allgemein angenommen wird. Was eigentlich macht die Gruppe der Geisteswis-
senschaftler zu einer zusammengehorigen Forschergruppe, was ist das ihre Wis-
senschaften einende Band? In seinem Buch , Kulturwissenschaft und Naturwis-
senschaft, das als eine Einfithrung in sein Hauptwerk betrachtet werden kann, ist
Rickert dieser Frage nachgegangen.

Schon der Titel zeigt, dal Rickert den von Dilthey gepragten Begriff der
,Geisteswissenschaft* durch den der , Kulturwissenschaft™ ersetzt, sodal sich die
Begriffe , Natur” und , Kultur™ als die Forschungsbereiche jener beiden Wissen-
schaftszweige gegeniiberstehen. Nimmt man diese Begriffe in ihrer urspriingli-
chen Bedeutung, dann ist ,Natur®  der Inbegriff des von selbst Entstandenen,
,Geborenen® und seinem eigenen ,Wachstum® Ueberlassenen. Thr steht die Kultur
als das von einem nach gewerteten Zwecken handelnden Menschen entweder
direkt Hervorgebrachte oder, wenn es schon vorhanden ist, so doch wenigstens
um der daran haftenden Werte willen absichtlich Gepflegte gegeniiber.“'* Dabei
kann durchaus ein und dasselbe Phinomen einmal als Natur, einmal als Kultur
betrachtet werden; die Objekte von Natur- und Kulturwissenschaften sind nicht
streng geschieden. Die beiden Zweige der Wissenschaften unterscheiden sich
also zunéchst hinsichtlich ihrer unterschiedlichen Betrachtung der Wirklichkeit:
Die Naturwissenschaften betrachten vorhandene Dinge, insofern sie einfach als
gegebene, gewordene da sind. Die Kulturwissenschaften behandeln vom Men-
schen gepflegte oder gar hervorgebrachte Dinge, die er nur deshalb bearbeitet,
weil sie fur ihn Giiter sind, also Dinge, an denen ein Wert haftet. Damit ist der
fiir Rickert entscheidende Begriff gefallen: Kulturwissenschaften haben es mit
der Beziehung auf Werte zu tun. ,(W)ertfreier Natur® steht ,,wertbehaftete(r)
Kultur® gegeniiber. "

Aus diesen unterschiedlichen Betrachtungsweisen ergeben sich nun auch unter-
schiedliche Methoden des Erkenntnisgewinnes: Die Naturwissenschaften versu-
chen, allgemeine Begriffe und Gesetze aufzufinden, um so den konkreten Einzel-
fall erklaren zu kénnen. Naturwissenschaftliche Erkenntnis ist also immer Er-

12 Heinrich Rickert, Kulturwissenschaft und Naturwissenschaft, 6./7. durchgesehene u. erginz-
te Auflage, Tubingen 1926, 18 (Hervorhebungen im Original).

13 Ebd., 21. Ferner gilt: Kulturgiiter sind zu verstehen, weil ihnen ein Wert und damit ein Sinn
anhaftet, die wertfreie Natur hingegen ist lediglich wahrzunehmen. Damit ist auch der Be-
eniff des Verstehens, der ja in der Wissenschaft der Hermeneutik die entscheidende Rolle
spielt, von Rickert fiir die Gruppe der Kulturwissenschaften reserviert worden.
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kenntnis des Allgemeinen, sie abstrahiert vom Konkreten, Individuellen. Sie ver-
mag also mit ihren Begriffen . niemals die Besonderheit und Individualitét auch
nur eines einzigen realen Objektes wiederzugeben“.'* Die naturwissenschaftliche
Methode ist deshalb als ,,generalisierend” zu bezeichnen: , Naturerkenninis gene-
ralisiert, Darin besteht ihr logisches Wesen.*!

Anders nun sieht dies bei der Methode der Kulturwissenschaften aus. Diese sind
historische Wissenschaften,' die sich nicht fiir Allgemeines, sondern fiir etwas
Konkretes, Individuelles, Emmahges interessieren. Ihre Methode ist dementspre-
chend als ,individualisierend* zu charakterisieren.'” Dabei wird auch nicht jede
individuelle Besonderheit hervorgehoben, vielmehr leiten die an den Kulturgii-
tern haftenden Werte dazu an, in der historischen Darstellung eine Auswahl zu
treffen, eine Auswahl derjenigen individuellen Merkmale und Ereignisse, die fiir
die wissenschaftliche Darstellung jenes Kulturgutes von Belang sind: historische
Forschung heiBt, aufgrund bestimmter Werte ein .individualisierende(s) Aus-
wahlprinzip(s)“ anzuwenden. So wird die Fiille ,unwesentliche(r) Andersartig-
keit(en)™ beiseite gelassen, damit dle entscheidende ,historische(n) Individuali-
tat“ herausgearbeitet werden kann.'® Geschlchtsschrelbung ist demnach nicht,
wie Ranke es wollte, einfach der Bericht dariiber, ,wie es eigentlich gewesen
ist*, sondern sie ist ,.eine Auffassung der Wirklichkeit, die das sinnvolle Wirkli-
che heraushebt®, die also eine durch Werte geleitete Auswahl treffen muB. An-
dernfalls konnte sie nur ein ,sinnloses Gewimmel von lauter bloB andersartigen
Gestaltungen, die alle %lelch bedeutungsvoll oder bedeutungslos wiren, kom-
mentarlos aufzeichnen.'

2. Werte

Entscheidend fiir das ,historisch-individualisierende Verfahren® ist also, daB es
immer ein  wertbezichendes™ und deshalb ein auswihlendes ist.>® Aber — so muf
doch jetzt die entscheidende Frage lauten — woher kommen denn die Werte? Wie
entscheidet der Historiker, oder allgemeiner, der Kulturwissenschaftler, iiber die
anzuwendenden Werte? Zunichst mull man sich hier vor einem MiBverstindnis
hiiten. DaB die Kulturwissenschaften Werte benotigen, um zu einer Darstellung
ihrer Objekte zu gelangen, heifit nicht, daB sie selber werten wiirden. Es ist also

14 Ebd., 43 (Hervorhebungen im Original).

15 Ebd., 45 (Hervorhebungen im Original).

16 Ebd, 53.

17 Hat man diese unterschiedlichen Zugangsweisen erkannt, dann kann man sogar sagen, daB
dieselbe Wirklichkeit je nach Methode als Natur oder zls Geschichte betrachtet werden
kann: ,Die Wirklichkeit wird Natur, wenn wir sie betrachten mit Riicksicht auf das Allge-
meine, sie wird Geschichte, wenn wir sie betrachten mit Riicksicht auf das Besondere und
Individuelle.” (ebd., 55; im Original hervorgehoben).

18 Ebd.. 82 (im Original hervorgehoben)

19 Ebd., 84 (Hervorhebungen im Original). Das Ranke-Zitat gibt Rickert ebd., 82.

20 Ebd, 85.
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nicht etwa die Aufgabe des Historikers, seine Gestalten fortlaufend dem Gericht
der eigenen Mafstibe zu unterwerfen. Gegen ein solches Verstindnis der Ge-
schichtswissenschaft erhebt Rickert Protest. Der Historiker erkennt lediglich die
Tatsache, daB in der Kulturgeschichte Werte vorhanden sind, und er orientiert
seine Darstellung an diese Werten. Seine Arbeit ist ,wertbeziehend®, aber nicht
_wertend“.”' Die Bezichung auf Werte ist nach Rickert also lediglich eine Tatsa-
chenfeststellung. ,Es ist eine Tatsache, daB Kulturmenschen bestimmte Werte
anerkennen und danach streben, Giiter hervorzubringen, an denen diese Werte
haften, und die infolgedessen sinnvoll werden.“** Der Historiker geht allein von
dieser Tatsache aus und beschreibt die fiir diese Werte wichtigen Erscheinungen.
Solche Werte sind nicht beliebig, sondern gelten in der Regel fiir den Kulturkreis,
in dem der Historiker lebt und fiir den er schreibt. Es handelt sich etwa um die
,allgemeinen Werte der Religion, des Staates, des Rechts, der Sitten, der Kunst,
der Wissenschaft®.”

Ein Beispiel Rickerts mag den Unterschied zwischen Wertbezogenheit und Wer-
tung illustrieren: ,,.So vermag z.B. der Historiker als Historiker nicht zu entschei-
den, ob die franzosische Revolution Frankreich oder Europa gefordert oder ge-
schédigt hat. Das wiare eine Wertung. Dagegen wird kein Historiker im Zweifel
dariiber sein, daB die unter diesem Namen zusammengefaBten Ereignisse fiir die
Kulturentwicklung Frankreichs und Europas bedeutsam und wichtig gewesen
sind, und daB sie daher in ihrer Individualitit als wesentlich in die Darstellung der
europaischen Geschichte aufgenommen werden miissen. Das ist keine praktische
Wertung, sondern eine theoretische Beziehung auf Werte. Kurz, Werten muB
immer Lob oder Tadel sein. Auf Werte beziehen ist keins von beiden.* ¢

MuB der Historiker aber auch die Frage nach der Berechtigung dieser Werte
stellen? Wer biirgt fiir die Legitimitit der faktisch geltenden Werte? Hier ist Rik-
kerts Abgrenzung eindeutig: Ob die faktische Geltung eines Kulturwertes zu
recht besteht, ist eine Frage, die der Historiker als Historiker nicht beantworten
kann! ,Der objektive’ Wert geht den Historiker, soweit er nur Historiker ist,
nichts an, d.h., er hat nach seiner Geltung nicht zu fra.gnf:n“.25 Deshalb kann, das
sel hier ausdriicklich bemerkt, der Historiker auch nicht vom , Fortschritt” in der
Geschichte sprechen. Denn weil ,die Geschichte nach der Geltung der Werte
nicht zu fragen hat, sondern lediglich darauf Riicksicht nimmt, dafl gewisse
Werte faktisch gewertet werden, so kann sie auch niemals entscheiden, ob eine
Verdnderungsreihe ein Fortschritt oder ein Riickschritt ist“!*® Eine solche Wer-
tung wiirde der Geschichtsphilosophie zufallen. Sie hat Begrindungen vorzule-
gen, die erklaren, warum gewisse Wertungen des geschichtlichen Ablaufes be-

21 Vgl ebd., 87.

22:-Ebd:

23 Ebd., 95. Dabei ist von einer , Allgemeinheit der Kulturwerte* (ebd.) auszugehen.
24 Ebd., 88 (Hervorhebungen im Original).

25' Ebd., 89.

26 Ebd., 94f.
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rechtigt sind. Vollig konsequent beurteili deshalb Rickert beispielsweise die
Aufstellungen des Darwinismus, soweit sie von einem Fortschritt in der Entwick-
lung ausgehen, als eine ..geschichtsphilosophische Bertachtungsweise®, bei der
man ,,Kulturwerte auf Naturvorginge iibertragen” hat.”’

Geht nun allerdings der Historiker bei seiner Darstellung von den allgemein an-
erkannten Werten aus, so schreibt er notgedrungen ein Werk, das nur fiir einen
bestimmten Kulturkreis und sogar nur fiir eine bestimmte Zeit wahr ist. Denn die
Werte unterscheiden sich in unterschiedlichen Kulturen und im Laufe der Zeiten.
Um von diesem ,,Makel“ frei zu werden, miiiten die Kulturwissenschaften von
iberzeitlichen, objektiven Werten ausgehen, die immer in Geltung stiinden und
die demzufolge auch eine Geschichisschreibung erméglichen wiirden, die sich an
diesen Werten in dhnlicher Weise orientieren konnte, wie die Naturwissenschaf-
ten es im Blick auf angenommene zeitlos giiltige Naturgesetze tun. Dasselbe gilt
von dem Versuch, eine Universalgeschichte der Menschheit zu schreiben. Auch
bei einem solchen Unternehmen miiBten universal in Geltung stehende Werte
vorausgesetzt werden, andernfalls beschriebe man eventuell Teile dieser Ge-
schichte mit Hilfe solcher Werte, die fiir diese Teile niemals in Geltung standen.
Diese Fragen fithren zur Disziplin der Geschichtsphilosophie.

3. Wertphilosophie

Rickert hat als Philosoph die Geltung objektiver oder ,transzendenter Werte
angenommen.”® Er hat also die Kulturwissenschaften, die nicht mehr nur Einzel-
phdnomene, sondern das Ganze der Kultur und der Geschichte umfassen wollen,
auf die Basis einer Geschichtsphilosophie gestellt, die fiir normative Werte zu
sorgen hat. Ein solches ,System von objektiven Kulturwerten kann allerdings
nur erarbeitet werden in der Hoffnung, sich im Historischen dem Ueberhistori-
schen anzunahern (...), indem man die Frage stellt, welche allgemeinen und for-
malen Werte der inhaltlichen und fortwiihrend wechselnden Mannigfaltigkeit des
historischen Kulturlebens und seiner individuellen Sinngebilde zugrunde lie-
gen”, % Man hat also nicht ,»alles zu umfassen, was faktisch von diesen oder jenen
Individuen wahr, gut, schon und heilig genannt wird“, sondern es gilt vielmehr

27 Ebd., 104 (Hervorhebungen im Original). — Ebenso ist die marxistische Geschichtsschau, da
sie extrem wertend verfahrt, als , eine praktisch wertende, gewaltsam und unkritisch konstru-
ierende Geschichtsphilosophie® zu bezeichen (ebd., 112).

28  Fur den ausfithrlichen philosophischen Nachweis solcher Werte verweist Rickert (ebd.,
137f) auf sein Werk: Der Gegenstand der Erkenntnis, Tiibingen 1892, 4./5. Aufl. 1921. Vgl.
auch: Rickert, Die Probleme der Geschichtsphilosophie, 147—156, besonders 148 (Hervor-
hebungen im Original): ,,Man vermag in der Tat nicht anders zu bestimmen, was ein trans-
zendenter Wert ist, als indem man sagt, es handle sich dabei um einen Wert von iiberge-
schichtlicher, zeitloser, unbedingter Geltung, und insofern wird auch hier der Begriff ledig-
lich vermittelst der Negation gewonnen. Wir gehen vom immanenten Wert aus und sprechen
thm die Bedingtheit ab, die er als bloB immanenter Wert hat.

29 Heinrich Rickert, Kulturwissenschaft und Naturwissenschaft, 143
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festzustellen, ,,was diese Namen ,verdient‘, d. h. was als ,objektiv® oder iiberin-
dividuell giltiger logischer, sittlicher, asthetischer und religiéser Wert zu verste-
hen ist“.*° So wird Philosophie zu einer ,,Wertwisse:nsv.:haft“.31

Wie aber soll eine Antwort auf diese Frage nach objektiven Werten gegeben
werden? In der existierenden wissenschaftlichen Arbeit wird von solchen Werten
implizit immer schon ausgegangen. So ist ja wissenschaftliche Forschung nur
deshalb sinnvoll, weil der Wert der Wahrheit einer Erkenntnis fir den Forscher
in Geltung steht. | Jeder, der Worte wie wahr, gut, schon, heilig gebraucht, setzt
faktisch Werte als giiltig voraus und behauptet durch die bloBe Bezeichnung
implizite, daB ihre Geltung objektiv oder tiberindividuell ist.“** Der Philosoph
kann solche Werte zunichst ganz allgemein und formal feststellen, er kann ferner
versuchen, sie inhaltlich zu fiillen. Dazu aber muf8 er in den Bereich der ge-
schichtlichen Ausgestaltung dieser Werte blicken, er muf sein Material aus der
Geschichte entnehmen'® Will er etwa als Religionsphilosoph etwas Inhaltliches
iiber den Wert des Heiligen sagen, so wird er die Gestalten der historischen Re-
ligionen untersuchen miissen. Damit aber — und dies ist nun fiir unsere Fragestel-
lung entscheidend — ist die Philosophie, die doch etwas iiber die allgemeine Gel-
tung der Werte in Erfahrung bringen sollte, selbst immer wieder auf den Bereich
des Geschichtlichen und damit des Verinderlichen angewiesen.

4., Geschichte durch Geschichte iiberwinden

Damit nidhern wir uns der Interpretation des in Frage stehenden Zitates Rickerts.
Die Notwendigkeit eines zunéchst nur formal bestimmten Wertes ergibt sich, wie
wir sahen, nach Rickert aus den Bedingungen des menschlichen Denkens selbst.
Dieses fordert ja den absoluten Wert der Wahrheit, ohne den es sinnlos wiirde.
Ahnlich kann dann fiir die Religionsphilosophie aus der Ohnmacht des menschli-
chen Willens das Ideal einer heilige(n) Macht* deduziert werden, ,die das ver-
biirgt, was wir nicht vermogen“.>* Aufgrund der Begrenzheit menschlicher Mog-
lichkeiten wird also auf das Sein Gottes geschlossen: Gott muB sein, da sonst al-
les Denken und alles Sollen sinnlos wiirde.”” Diese Aussage ist ein notwendiger

30 Heinrich Rickert, Die Grenzen der naturwissenschaftlichen Begriffsbildung, 699.

31 Ebd., 700.

32 Ebd, 701.

33 Allerdings kommt auch schon die Begriffsbildung eines formalen Wertes nach Rickert nicht
ohne , allgemeine(n) Formen der geschichtlichen Auffassung der Wirklichkeit” (ebd., 704)
aus, da die Werte fiir Menschen, also fiir geschichtliche und individuelle Wesen in Geltung
stehen sollen.

34 Ebd, 729.

35 Vgl dazu ebd., 730. — Zu vergleichen sind hier die Ausfiihrungen zum Postulat Gottes bei
Kant (Kritik der praktischen Vemunft, A 223-237, bes. 233): Religion ist , Erkenntnis aller
Pflichten als géttlicher Gebote (...), die (...) als Gebote des hochsten Wesens angesehen wer-
den miissen, weil wir nur von einem moralisch-vollkommenen (heiligen und giitigen), zu-
gleich auch allgewaltigen Willen das hochste Gut, welches zum Gegenstande unserer Bestre-
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,»Glaube®, der als solcher ..die Voraussetzung sogar der Realisierung der Wissen-
schaft” darstellt.*®

Doch Rickert fragt, wie wir sahen, weiter: Eine solche formale Erkenntnis, daB es
die absoluten Werte, daB es etwas Gdottliches geben mufl, wenn unser Denken
und Sollen Sinn haben soll, reicht nicht aus, ,,um das ,lebendige® religiése Ver-
halten des Menschen philosophisch zu deuten*’ Religion ist ja immer konkrete
Religion, die zur Kultur und damit zur menschlichen Geschichte in Beziehung
tritt oder sogar als ein Teil dieser Geschichte verstanden werden kann. Es muf} in
der Religionsphilosophie mehr gesagt werden als der Hinweis auf den bloB for-
malen Wert eines Heiligen oder Gottlichen. Hier tritt das Problem des Historis-
mus auf den Plan. Geschichte heift Veranderung, Religionen kommen und ge-
hen. Endgiiltige konkrete Inhalte des formal bestimmten absoluten Wertes sind
hier nicht zu gewinnen. Entscheidend ist nun, daB Rickert diese geschichtliche
Relativitit jeglicher inhaltlicher Gestaltung normativer Werte akzeptiert! Dies
wird deutlich, wenn im Folgenden die Passage ausfiihrlicher zitiert wird, in der
das eingangs erwéhntes Zitat enthalten ist:

»Wer sich (...) auf eine Beurteilung einldft und dann das Geschichtliche bloB
deswegen unbefriedigend findet, weil es sich verdndert, der setzt dabei implizite
schon voraus, es habe einen Sinn, nach einem véllig ungeschichtlichen Leben zu
verlangen und trotzdem mit der Kultur in Verbindung zu bleiben. Er hat also ver-
gessen, daB, wenn er eine geschichtliche Gestaltung verlaBt, weil sie nur ge-
schichtlich ist, er zugleich, solange er Kulturmensch bleibt, immer wieder nach
einer anderen geschichtlichen Gestaltung greift und so stets bei dem beharrt, dem
er zu entfliehen sucht. (...) Es bleibt dabei: wir kénnen, solange wir nicht aus al-
len Kulturzusammenhéangen hinausstreben, die Geschichte nur durch Geschichte
iiberwinden, und das heiBt: wir konnen als Kulturmenschen niemals die Ge-
schichte tiberhaupt, sondern lediglich eine ihrer besonderen Gestaltungen tber-
winden wollen. Wir lehnen also zwar auf das Entschiedenste, auch in bezug auf
die religionsphilosophischen Probleme, jeden Historismus ab, d. h. wir halten es
nicht fiir gerechtfertigt, wenn man von irgendeiner historisch gewordenen Religi-
on sagt, daBl sie fiir immer die einzige Religion bleiben miisse. Jeden Tag kann
ein neues historisches Individuum auftreten und ganz neue historische Michte
bringen, von denen wir bisher keine Ahnung hatten. Dann mag in der Tat alles
bisherige Geschichtliche umgestoBen sein. Aber es wird damit doch wieder
nicht:;sB anderes als eine neue Gestaltung des geschichilichen Lebens zutage tre-
ten.™

»Geschichte durch Geschichte iiberwinden® — das heiBt also fir Rickert, daB} eine
geschichtliche inhaltliche Wertbestimmung von einer neuen, ebenso geschichtlich

bung zu setzen uns das moralische Gesetz zur Pflicht macht, und also durch Ubereinstim-
mung mit diesem Willen dazu zu gelangen hoffen kénnen.

36 Ebd. 731.

37 Ebd. 732

38 Ebd. 735f



124 Karsten Lehmkiihler

werdenden Bestimmung abgelost werden kann. So kann eine historische Religi-
on, die dem allgemeinen religiosen Wert seine konkrete Gestalt gibt, durch eine
neu aufkommende Glaubensrichtung abgelost werden. Immer aber wird es sich
um geschichtliche Ausgestaltungen handeln. Genaugenommen besagt das Zitat
also gerade, daB die Geschichte als Ganzes iiberhaupt nicht iiberwunden werden
kann: bei der konkreten Filllung der absoluten Werte sind wir immer auf ge-
schichtlich gewordene Inhalte angewiesen. Es gibt wohl absolute formale Werte,
aber keine zeitlosen, ewigen /nhalte. Uberwunden wird lediglich eine geschicht-
liche Gestalt durch eine andere. Fir die christliche Theologie angesichts des
Problems des Historismus bedeutet dies das Eingestindnis der historischen Rela-
tivitit des Christentums. Das Christentum ist, jedenfalls vom philosophischen
Standpunkt aus, lediglich eine historische Gestalt des notwendigen religidsen
Wertes.

II. Troeltsch
1. Das Dilemma: Zwischen historischer Relativitdt und normativer Geltung

Emst Troeltsch (1865—1923) ist nicht wie Rickert in erster Linie an einer Ab-
grenzung und Sicherung der Geistes- oder Kulturwissenschaften gegeniiber den
Naturwissenschaften interessiert.”” Sein Ringen kreist immer wieder um die eine
groBe Frage, wie angesichts der historischen Relativitat aller geistigen Gehalte
dennoch normative Orientierung méglich wird. Der Konflikt zwischen histori-
scher Relativitit und normativen Geltungen ist die grofle Frage im wissenschaft-
lichen Werk von Emst Troeltsch.*® Diese Frage bewegt ihn als Theologen natiir-
lich besonders hinsichtlich einer religidsen Orientierung. Sein seit Studienzeiten
mit ihm verbundener Kollege und Freund, der Neutestamentler Wilhelm Bousset,
hatte fiir sich dieses Problem so gelost, daB er den Glauben ausschlieBlich auf
zeitunabhingige Vernunftwahrheiten griinden wollte, wihrend alles Historische,
also etwa auch die Gestalt Jesu von Nazareth, nur Einkleidung dieser ewigen

39  Zu Troeltschs kritischer Aufnahme dieser Unterscheidung vel. den guten Uberblick bei Karl-
Emst Apfelbacher, Frommigkeit und Wissenschaft, 100-106.

40 Vgl z.B. sein Selbstzeugnis in: Emst Troeltsch, Die Stellung des Christentums unter den
Weltreligionen, in: ders., Der Historismus und seine Uberwindung, Fiinf Vortrige, eingel. v.
Friedrich von Hiigel, Berlin 1924, 62-83, 64: , Auf der einen Seite die zerflieBende Uberfiille
historischer Mannigfaltigkeiten und die kritisch-miftrauische Haltung gegeniiber den kon-
ventionellen Uberlieferungen, aus denen die Kenntnis des Wirklich-Gewesenen in immer
neuer Arbeit und und immer nur annihemd gewonnen werden kann. Auf der anderen Seite
die Zusammendriangung auf einen bestimmten praktischen Standort und die hingebende ver-
trauende Lebenshaltung, die sich der gottlichen Offenbarung und Forderung offnet und
beugt. Aus diesem Konflikt, der kein erdachter, sondem ein praktisch erlebter ist, entsprang
im Grunde meine ganze wissenschaftliche Fragestellung,
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Vernunftwahrheiten sein sollte.”’ Doch auch dieser Weg war Troeltsch verwehrt.
Er wuBite, daB eine solche Vernunftreligion letztlich zu leblosen Formalismen
filhren wiirde. Troeltsch suchte demgegeniiber also einen Weg fiir die Religi-
onsphilosophie, der die geschichtliche, konkrete Gestalt der Religionen ernst
nimmt, ohne doch in einen voélligen historischen Relativismus zu verfallen. In
einem Brief an seinen Freund Bousset bringt er dieses Dilemma auf den Punkt;
Es geht um die ,,..Fraglichkeit einer solchen [von Bousset vorgetragenen; K. L.]
Vernunftreligion an und fiir sich. Speist man sie nicht aus den Eindriicken des
konkreten Lebens und verweist man sie auf die Steigerung des Allgemeingiltigen,
so endet man bei Formalismen, so bekommt man allgemeine Gesetze an Stelle
einer lebendigen Gottheit. Das aber ist eine Verkehrung des Eigentlich-
Religiésen. (...) Du hast den springenden Punkt ganz richtig erkannt. Ich bleibe
historisch-psychologisch beeinflusst — kann aus dem Historischen nicht heraus,
weil ich zu einem entschlossenen inhaltlichen Rationalismus nicht den Mut finde
d.h. ihn nicht als den Sachverhalt wirklich entscheidend anerkennen kann. *“*?
Bezeichnend fiir dieses Ringen ist vor allen Dingen der Titel einer bekannten
Schrift Troeltschs, der Untersuchung iiber , Die Absolutheit des Christentums und
die Religionsgeschichte®. Hier weist die Frage nach der , Absolutheit* auf die
Suche nach normativer Geltung, der Hinweis auf die Religionsgeschichte hinge-
gen auf den relativen Charakter alles Historischen.

Wie ist nun Troeltsch mit diesem Dilemma umgegangen? Beide Seiten, Relativi-
tit und Normativitat, sind zur Beantwortung dieser Frage niher zu beleuchten.

2. Bedingungsiose Annahme historischer Relativitét

Zunéchst ist festzuhalten, daB Troeltsch wie wohl kaum einer seiner theologi-
schen Kollegen die Relativierung alles Historischen als Bedingung der Neuzeit
geradezu schicksalhaft akzeptiert und immer wieder betont hat. Fiir ihn waren
damit die Hauptpfeiler der klassischen christlichen Dogmatik zusammengestiirt.
In seinem berithmten Aufsatz ,Ueber historische und dogmatische Methode in
der Theologie* fiithrt er aus, daB zum einen als historisch nur gelten diirfe, was
sich in den innerweltlichen FluB von Ursache und Wirkung (,Korrelation®) ein-
betten 14Bt, zum anderen, daB historische Ereignisse, da sie immer nur relativ
wahrscheinlich, nie aber unbedingt gewiB sind, nicht zu einem zentralen, univer-
salen Heilsereignis gemacht werden kénnen.® Damit ist die gesamte
+Heilsgeschichte®, sind vor allem die Gottheit Christi, sein stellvertretender Siih-

41 Zur Darstellung dieser an dem Philosophen Jakob Friedrich Fries (1773-1843) orientierten
Position vgl. Karsten Lehmkiihler, Kultus und Theologie. Dogmatik und Exegese in der re-
ligionsgeschichtlichen Schule (FSOTh 76), Géttingen 1996, S8-80.

42 Brief an Bousset vom 14.12. 1909, in: Emst Troeltsch. Briefe aus der Heidelberger Zeit an
Wilhelm Bousset 18941914, hg, v. Erika Dinkler-von Schubert, in: Heidelberger Jahrbii-
cher 20, Berlin u.a. 1976, 1952, hier 46.

43 Emst Troeltsch, Ueber historische und dogmatische Methode in der Theologie, in: Gesam-
melte Schriften II, 2. Aufl. Tiibingen 1922, 729-753, vgl. hier 732-736.
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netod fiir unsere Siinde, seine Auferstehung und seine Gegenwart im Gottesdienst
der christlichen Gemeinde fir unmoglich erklart. Troeltsch hat diese Konsequen-
zen mit aller Entschiedenheit gezogen. In seiner Untersuchung tiber , Die Bedeu-
tung der Geschichtlichkeit Jesu fiir den Glauben™ beschreibt er diese Ausgangs-
basis seines Suchens:

,.Die urchristliche religiése Ideenbildung hatte schon im ersten Anfang der Ge-
meindebildung Jesus der Geschichte entnommen und ihn zu einem in geschichtli-
cher Gestalt uns erscheinenden ewigen Christus, Logos und Gott gemacht, der
mit der ewigen Gottheit wesensverwandt ist und daher sehr wohl Gegenstand des
Glaubens sein kann. Die in einer von der Kirche nicht mehr beherrschten Welt
aufkommende geschichtliche Kritik hat ihn nun aber heute der Geschichte, der
Endlichkeit und Bedingtheit, zuriickgegeben.* Das Problem nun, dem sein Buch
gewidmet ist, so fiihrt Troeltsch dann aus, ,.ist sinnlos fiir denjenigen, dem die
Uebermenschlichkeit Christi feststeht und der nur die Aufgabe sieht, sie gegen
die von der Hoffart der Vernunft Geblendeten zu verteidigen (...). Es ist aber
auch sinnlos fiir denjenigen, dem das Christentum eine reale Entschuldung und
Befreiung der Menschheit aus dem Bann von Siinde, Leid und Tod durch eine auf
Gott gerichtete Versohnungstat Christi ist. Sie (sic) hat einen Sinn nur fiir denje-
nigen, dem die evangelische Geschichte ein Gegenstand vorbehaltloser histori-
scher Kritik und Untersuchung ist und dem zugleich das Christentum die Erlo-
sung durch die immer neue personliche Glaubenserkenntnis Gottes ist. Beide
Voraussetzungen (...) gelten nur fiir denjenigen, der das moderne Denken aner-
kennt und zugleich im Christentum unaufgebliche religiose Krifte erkennt. Der
Schl;giber dieser Zeilen stellt sich mit Freuden und Entschiedenheit in diese Rei-
B

Das Dilemma kann also fiir Troeltsch mit Sicherheit nicht so gelost werden, daf3
man, in welcher Form auch immer, zu einer sich auf Heilstatsachen berufenden
christlichen Theologie zuriickkehrt. Die gesuchte Normativitdt kann nicht in der
bloBen Annahme des biblischen Zeugnisses von Gottes Heilshandeln in Christus
liegen. Die Orientierung im Ozean der Geschichte muB durch andere Mittel zu
erreichen sein.

3. Die Suche nach Normativitdt

Im Blick auf eine Orientierung im weiten Feld der historischen Religionen hat
Troeltsch cine erste Antwort in der bereits erwihnten Schrift tber die
-Absolutheit des Christentums™ vorgelegt. Schon im Vorwort zur ersten Auflage
dieses Werkes erklart Troeltsch die ,Gewinnung normativer religionswissen-
schaftlicher Erkenntnisse zum ,,Sinn der Theologie® und zur ,,Hauptabsicht* sei-

44 Emst Troeltsch, Die Bedeutung der Geschichtlichkeit Jesu fiir den Glauben, Tiibingen 1911,
1./17¢f.
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ner Arbeiten.* Als Ziel seiner Bemiihungen wird der ,,Versuch der Gewinnung
des Normativen aus der Historie* genannt.* Sein Anliegen ist damit genau be-
zeichnet: Normen darf es nicht ohne die konkrete Geschichte geben. Aber es darf
auch keine konkrete Geschichte ohne Normen geben! Irgendwie miissen diese
vermeintlichen Gegensitze, also historische Relativitit und normative Entschei-
dungen, zu verbinden sein, ohne daB der alte Weg einer ,,dogmatischen Methode*
beschritten wiirde, daf also die . Sicherheit des Wunders*" in Anspruch genom-
men werden miifite. Dabei sollen, so paradox es auch klingen mag, die Normen
aus der Geschichte selbst gewonnen werden. Als Methode fiir ein solches Ziel
schlagt Troeltsch vor, andere Typen der Religion durch ,hypothetische(s) Nach-
erleben und Nachempfinden® kennenzulernen, um sich dann nach . Abwigung
und Abstufung der verglichenen Werte* in einer ,letzte(n) axiomatische(n) Tat“
endgiiltig fiir eine konkrete Form der Religion zu entscheiden, *®

In der Durchfithrung dieses Programms unterzieht Troeltsch den Begriff des
Historisch-Relativen“"* einer genaueren Uberpriifung. Er kommt zu dem Er-
gebnis, diese Relativitit schliefe keineswegs aus, daB sich im Laufe der Ge-
schichte ,Werte von gemeinsamer Grundrichtung® herausbildeten, daB also eini-
ge wenige Haupttypen von moglichen Antworten aus dem geschichtlichen Strom
herauswiichsen.” Diese Typen nun verlangen eine geschichtsphilosophische
Wertung, Eine Wertung aber verlangt einen MaBstab, der an die zu bewertenden
Phénomene angelegt werden kann. Woher also dieser MaBstab? Wie schon er-
wihnt, soll auch dieser historisch gewonnen werden: Ein solcher Mafstab ,kann
sich nur im freien Kampf der Ideen miteinander erst erzeugen®; er ist _selbst erst
das Erzeugnis der besonderen geschichtlichen Lage und das Mittel ihrer Wei-
terbildung®>" Ein solcher MaBstab, der am geschichtlichen Material selbst ge-
funden werden soll, ist allerdings, so gibt Troeltsch zu, ,Sache der personlichen
Uberzeugung und im letzten Grunde subjektive.*> Dennoch -ist er damit nicht
willkiirlich, weil er ja durch sorgfiltigen historischen Vergleich gebildet wurde.
Es gibt also doch Hoffhung auf Normatives und Allgemeingiiltiges in der Ge-
schichte! Die Geschichte der Religionen selbst zeigt dem Historiker in ihrem
Verlauf, daB sie auf ein , Ziel“ hinstrebt, auf ein Gemeinsames in allen Religio-

45 Zitiert nach: Emst Troeltsch, Die Absolutheit des Christentums und die Religionsgeschichte,
3. Auflage Tibingen 1929, V, VIIL.

46 Ebd., XI. Troeltsch hofft auf die Moglichkeit, daB in diesen relativ-individuellen Erschei-
nungen das Werden geltender und dadurch auf ein gemeinsames Ziel gerichteter Werte nicht
ausgeschlossen® (ebd.) sei.

47 Ebd., XIV.

48 Ebd., XV.

49 Ebd., 43,

50 Dieses ,Herauswachsen der Richtungen auf absolute Ziele aus dem Relativen® (ebd., 47)
erkennt der Historiker, wenn er sich einen Uberblick tiber die thm bekannte Geschichte ver-
schafft.

51 Ebd, 53. Dieser MaBstab ist zu definieren als , die in der Lebensbewegung selbst sich er-
zeugende Einstellung in die groBe geschichtliche Hauptrichtung® (ebd.).

52 Ebd., 54.
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nen, das hier weniger deutlich, dort besser und klarer verwirklicht scheint. Hier
hat fir Troeltsch auch der Entwicklungsgedanke in der Religionsphilosophie sei-
nen guten Platz. Das geschichtliche Material, aus historischer Forschung gewon-
nen, dringt dazu, eine sinnvolle Entwicklung in der Religionsgeschichte zu po-
stulieren und ihr geahntes Ziel riickwirkend als MaBstab zur Beurteilung einzel-
ner Religionsformen anzuwenden!

Wie aber wird nun Troeltsch dieses Ziel inhaltlich bestimmen? Wie wird er das
Christentum als historische Religion beurteilen? In einem kurzen Uberblick iiber
die Weltreligionen scheidet er zunichst die polytheistischen Naturreligionen,
dann auch die ,,Gesetzesreligionen® aus, weil sie den Menschen nicht von der
Natur losreifen und zu Hoéherem verpflichten. Dieses Ziel erreichen erst die
,Erlosungsreligionen®, die den Menschen von der vorfindlichen Welt zu erlosen
suchen.® Unter ihnen aber wird die hochste Form im Christentum erreicht. Die-
ses ist namlich ,,die stirkste und gesammeltste Offenbarung der personalistischen
Religiositdt™, es ist nicht , bloB als der Hohepunkt, sondern auch als der Konver-
genzpunkt aller erkennbaren Entwickelungslinien der Religion® anzusehen.>* Der
MabBstab, der Troeltsch hier vorschwebt, ist also das Ziel einer sogenannten
_personalistischen Erlésungsreligion,> also einer Religion, die auf Erlosung von
der Natur dringt und dabei zugleich die Person des Menschen als ethische In-
stanz in Anspruch nimmt. Eine solche Religion ist bisher im Christentum am be-
sten realisiert, wobei nicht ausgeschlossen werden kann, daB spitere Uberbietun-
gen, etwa ohne die Bindung an Jesus Christus, moglich werden. Jesus Christus
gehort also zu den verdnderbaren historischen Variablen, die Festlegung auf die
spersonalistische Erlosungsreligion* dagegen zum normativen Gehalt der gefun-
denen Idee. Nur sie ist als MaBstab entscheidend, nicht die konkrete geschichtli-
che Ausgestaltung, aus der dieser MaBstab erkannt wurde. Denn ,,(d)as Absolute
in der Geschichte auf absolute Weise an einem einzelnen Punkt haben zu wollen
ist ein Wahn, der nicht nur an seiner Undurchfiihrbarkeit scheitert, sondern auch
an seinem eigenen inneren Widerspruch gegen das Wesen aller historischen Re-
ligiositit.“*® Der MaBstab wird aus den geschichtlichen Keligionen gewonnen,
realisiert sich selbst aber nie vollkommen in einer solchen konkreten Religion.

In spiteren Arbeiten hat Troeltsch dieses Modell weiter modifiziert, ohne es je-
doch grundsitzlich aufzugeben.”” Noch in einer seiner letzten Arbeiten, einem fiir
eine geplante Englandreise ausgearbeiteten Vortrag, bezeichnet Troeltsch sein
Buch iiber die Absolutheit als das Werk, in dem ,Kern und Ausgangspunkt mei-
ner wissenschaftlichen Arbeit am klarsten (...) erkennbar” seien.”® In diesem
Vortrag mahnt er aber auch einige Korrekturen an, die er an den Ergebnissen des

53 Ebd, 67.

54 Ebd., 70, 73.

55 Ebd., 74.

56 Ebd., 80.

57 Vgl. Emst Troeltsch, Meine Biicher, in: gesammelte Schriften IV, Tubingen 1925, 3-18,
dort S. 9 zur Absolutheitsschrift: ,Das Buch ist der Keim alles Weiteren.*

58 Emst Troeltsch, Die Stellung des Christentums unter den Weltreligionen, 62.
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Buches vormehmen zu miissen glaubt. Sein Hauptbedenken geht dahin, daB doch
das Christentum selbst keine homogene Erscheinung, sondern je nach sozialen,
geistigen und nationalen Bedingungen ein hochst variables Phinomen ist. Ande-
rerseits gilt ihm jetzt auch die von anderen Religionen fiir sich proklamierte Ab-
solutheit als eine von deren Standpunkt aus ,.echte Absolutheit”, sind ihm ferner
auch Buddhismus und Brahmanismus ,eine rein humane und innerliche Reli-
giositit“.”® Alle Absolutheit scheint ihm nun noch viel stirker an regionale und
zeitliche Bereiche gebunden und auf sie beschrinkt zu sein, ja auch auf anderen
Gebieten wie beispielsweise der Logik scheine es doch ,unter verschiedenen
Himmeln und auf verschiedenen Béden bis in den tiefsten und innersten Grund
hinein starke individuelle Unterschiede® zu geben.*

Diese erheblichen Einschrankungen fithrten Troeltsch, wie er selber berichtet,”’
zu den weiter ausholenden Studien des groBen Historismusbandes, aus dessen
SchluBpassage das Zitat stammt, das AnlaB fiir unsere Uberlegungen gewesen ist.
Uber weite Teile dieses Werkes referiert und kommentiert Troeltsch die grofen
neuzeitlichen Versuche einer Geschichtsphilosophie. Insbesondere interessiert
ihn die jetzt auf alle kulturellen Phinomene bezogene Frage, wie denn , MaBstibe
zur Beurteilung historischer Dinge“® zu gewinnen seien. Die MaBstabfindung
mul} der Geschichtsphilosophie anvertraut werden. Den gesuchten MaBstab be-
zeichnet Troeltsch jetzt als eine ,gegenwartige(n) Kultursythese“®. Was ist eine
solche Kultursythese? Troeltsch versteht darunter die Festsetzung kultureller,
ethischer, religioser MaBstibe, die in einer bestimmten Kultur fiir eine bestimmte
Zeit gelten. Solche normativen Synthesen miissen also immer wieder neu ge-
schaffen werden. Thre Setzung ist geradezu ein Grundbediirfnis des menschlichen
Geistes, ja es gibt eine ,,Vernunftregion spontaner, autonomer und niemals ru-
hender Erzeugung von MaBstiben des Gesollten®.** Woher aber erhalten sie ihre
Normativitat? Hier wird Troeltsch nun sehr deutlich, indem er sich von jeder
Hoffnung verabschiedet, solche MaBstibe objektiv begriinden zu kénnen. Diese
MabBstibe haben eben keine , Allgemeingiiltigkeit, Zeitlosigkeit, Absolutheit und
Abstraktheit*.®® Sie sind immer _individuelle Setzungen”. In immer neuen Wen-
dungen betont Troeltsch diesen Willen zu einer Setzung, die subjektive Tat und
die damit verbundene persénliche Entscheidung zur Normenbildung, Damit wen-
det sich Troeltsch von aller konstatierbaren Objektivitat solcher Normen ab.

Es hat den Anschein, als sei damit die MaBstabfindung ganz auf das Gebiet des
Subjektiven zuriickgeworfen. Es ist aber entscheidend, daB Troeltsch diesem Ge-

59 Ebd, 75.

60 Ebd. 76.

61 Ebd.

62 Emst Troeltsch, Der Historismus und seine Probleme, 111.

63 Ebd, 116. Vgl auch die Formulierung: ,Idee der von der jeweiligen Gegenwart (...) zu
schaffenden Kultureinheit®, ebd., 112. — Zur Analyse des Begriffes , Kultursynthese vgl.
Hans-Georg Drescher, Emst Troeltsch (wie FuBnote 2), 508-514.

64 Ebd., 166.

65 Ebd.
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danken ein weiteres Postulat zur Seite stellt: Der Philosoph, der MaBstéibe be-
wubBt ergreift, sei davon iiberzeugt, daB seine Tatigkeit letztlich ,eine innere Le-
bensbewegung des Alls oder der Gottheit” aufgreift, daB also sein ,,Denken (...)
in irgendeinem geheimen Bunde mit dem Realen™ steht.®® Damit ist eine meta-
physische Wendung vollzogen. In der Schaffung einer Kultursynthese, eines
MabBstabes zur Beurteilung historischer Dinge, vollzieht sich, so mufl gehofft
werden, die Bewegung des gottlichen Geistes selbst. Die gesuchte Mafstabbil-
dung ist also zum einen eine freie Tat des Betreffenden, zwar angeregt durch hi-
storische Studien und abhingig von der betreffenden Kultur, in ihrer Normativitét
aber keineswegs begrindbar. Sie griindet zum anderen ihre normative und ver-
bindliche Kraft in der willentlich ergriffenen Hoffnung, Gott werde sich des
Denkens des Historikers bedienen, um Normen hervorzubringen, die tatsichlich
mit dem Denken Gottes als des Herren der Geschichte in Beziehung stehen. So
nimmt der Mensch hier teil am Schaffen Gottes, die Bildung von MaBstaben wird
eine spirituelle Tat, die auch durch religiése Sprache ausgedriickt wird:

,Es ist ein apriorisches, das heifit spontanes Schaffen, insofern das Neue wirklich
aus inneren Tiefen hervorbricht und nur durch seine innere SelbstgewiBheit und
seine den Willen bestimmende Macht sich beglaubigt. Aber es ist kein Schaffen
aus dem Nichts und keine Konstruktion aus der Vernunft, sondern ein Umbilden
und Fortfithren, das zugleich die Einhauchung einer neuen Seele und eines neuen
Geistes ist. Das letzte Geheimnis dieser Vorginge ist der Glaube an die darin
offenbare und momentane Vernunft und Kraft des Willens, einen solchen Glau-
ben zu bejahen. (...) Es ist das ja auch das ganze Geheimnis dessen, was die
Theologen Offenbarung nennen. Es ist eine intuitive Einstellung in den Gang der
gottlichen inneren Wesensbewegung, die niemand a priori konstruieren oder auch
nur a posteriori rationalisieren kann, die vielmehr am gegebenen Punkt lediglich
mit einem Gefiihl zwingender Notwendigkeit und Klarheit hervorbricht.“*

Sogar der Begriff der Offenbarung wird also von Troeltsch fiir die Schaffung ei-
ner Kultursynthese bemiiht, und er geht tatsachlich davon aus, dal ein Erspiiren
der gottlichen ,,Wesensbewegung" diesem menschlichen Vorgehen moglich ist.
Im letzten Kapitel seines Werkes nun hat Troeltsch versucht, den Weg fiir eine
konkrete Kultursynthese des europdischen Kulturraumes zu ebnen. Wie soll diese
Aufgabe bewiltigt werden, die , Aufgabe, aus der gewesenen Historie die kom-
mende zu formen®?®® Um eine Kultursynthese zu erstellen bedarf der Historiker
zunichst einen Uberblick iiber diejenigen entscheidenden historischen Grund-
miichte, dic seine Kultur gepragt haben. Troeltsch nennt diese Entstehung der
gegenwirtigen Kultur den ,, Aufbau der grofen Schichtungen unseres Kulturkrei-
ses“ ® Mit Hilfe einer Periodisierung der Hauptetappen europdischer Geschichte
14Bt sich dieses Werden, dieser Aufbau der gegenwirtigen europaischen Kultur

66 Ebd., 166, 168, 183.
67 Ebd., 167f.
68 Ebd., 698.
69 Ebd., 700.



,»Geschichte durch Geschichte tiberwinden®. Zur Verwendung eines Zitates 131

verstandlich machen. Besonders wichtig wird hier fiir Troeltsch, daB die europii-
sche Kultur die Antike und die Modeme verelmgt und durch diesen Antagonis-
mus ihr Leben und ihren Tiefgang erhalt.”® Liegt nun eine gewisse Periodisierung
unserer Geschichte fest, dann soll aus den unterschiedlichen Perioden nochein-
mal dasjenige ausgewahlt und betont werden, was fiir die Gegenwart entschei-
dende Bedeutung hat.”' Was dann tibrigbleibt, nennt Troeltsch , die groBen ele-
mentaren Grundgewalten“’ unserer GCSCh]ChtE die nun in ihrer Bedeutung fiir
die Gegenwart verstandlich zu machen seien.” Als die vier Grundgewalten unse-
rer Kultur macht Troeltsch den hebréischen Prophetismus, das klassische Grie-
chel%t;um, den antiken Imperialismus Roms und das abendlindische Mittelalter
aus.

Nach diesem langen Weg atmet Troeltsch auf: | Das ist das Bild des Aufbaues,
das wir suchten. Mit einem solchen Bild im Kopf kann man dann erst an die
Kulturarbeit der Gegenwart gehen.*” Ist aber damit eine Norm gewonnen? Ist die
Geschichte durch Geschichte iiberwunden?

4., Geschichte durch Geschichte iiberwinden“

Das Bild des Aufbaues unserer Kultur entstand, indem der Blick zuriickgewendet
wurde. Die Hauptpfeiler europdischer Geschichte wurden ausgemacht und in ih-
rer Bedeutung herausgestellt. Damit ist nach Troeltsch nun endlich der Boden
bereitet, um den Blick wieder nach vorne zu wenden, um also eine
~Kultursynthese” zu schaffen, die fiir die Gegenwart und nihere Zukunft die
Norm sein kann. Eine solche Synthese schaffen heiBt nun nichts anderes, als daf8
die Hauptelemente des Aufbaues gesichtet und neu zusammengestellt werden.
Angesichts der gegenwirtigen Lage soll die Besinnung auf diese Elemente dazu
fiihren, aus ihnen die entscheidenden Wegweiser fiir die Zukunft herauszuahnen.
Die Bewegung zwischen Vergangenheit und Gegenwart ist dabei eine doppelte:
In der Vergangenheit gewachsene Kulturelemente werden aus ihrer damaligen
soziologischen Situation herausgelést und zu Prinzipien fiir die Gegenwart, zu
cinem ,ideologischen Gehalt* gemacht. Andererseits werden solche gegenwarti-
gen Prinzipien immer wieder dadurch neu fruchtbar, daB der Blick in ihre konkre-
te Geschichte, auf ihren ,,soziologischen Leib*, das Verstindnis fiir ihr eigentli-

70 Vgl. dazu ebd., 716-718.

71 Die Idee des Aufbaus (...) verlangt, daB wir nur diejenigen groBen Perioden herausnehmen
und betonen, in denen entscheidende Elemente unseres heutigen Lebens erwachsen sind
(ebd., 757).

72 Ebd., 765,

73 Vgl ebd.: ,Diese Grundgewalten in ihrem urspriinglichen Sinn und ihrem Herauswachsen
aus der historischen Bewegung verstandlich zu machen (...), schlieBlich das in der modemen
Welt sich herausbildende Verhiltnis dieser Grundgewalten zueinander und zu dem modernen
Leben zu erfassen: das ist die Idee eines Aufbaues der europaischen Kulturgeschichte

74 Vgl. ebd., 765-767.

75 Ebd., 767.
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ches Wesen scharft. Dieser Vorgang ist dann tatsachlich ., die Losung des Ratsels
des gegenwirtigen Historismus®, von welchem Troeltsch erhofft, daB ,er die
Kraft zur Wiederablésung vom blof Historischen und zu neuen Kombinatio-
nen“’® findet. Neue Kombinationen — das ist das Rezept fiir die Kulturarbeit der
Gegenwart, fiir die Schaffung einer Kultursynthese mit normativer Kraft.”
Nachdem Troeltsch diese Arbeit an der Kultursynthese beschrieben hat, kommt
er zum SchluBwort seines Historismusbandes:

“Die Aufgabe selbst aber, die immer fiir jede Epoche bewuft oder unbewuBt be-
stand, ist fiir unseren Lebensmoment ganz besonders dringend. Die Idee des Auf-
baus heiBt Geschichte durch Geschichte iiberwinden und die Plattform neuen
Schaffens ebnen. Auf ihr muf} die gegenwirtige Kultursynthese beruhen, die das
Ziel der Geschichtsphilosophie ist. (...)*®

Wie wird hier Geschichte durch Geschichte iiberwunden? Uberblickt man
Troeltschs bisher vorgestellte Aussagen zum Problem der Verbindung von histo-
rischer Relativitit und normativer Geltung, dann kann die Antwort nur lauten:
Troeltsch glaubt mit der Idee des Aufbaus und der daraus resultierenden Aufgabe
einer Kultursynthese einen Weg gefunden zu haben, der Orientierung im Ozean
der Geschichte erméglicht, ohne dabei die konkrete Geschichte zu miBachten. Es
ist der Konigsweg, der zwischen volliger Relativitit ohne jede Orientierung auf
der einen Seite, absoluten, geschichtslosen, dogmatischen Wahrheiten auf der
anderen Seite hindurchfithrt. Es ist der Weg zwischen Skylla und Charybdis.
..Geschichte durch Geschichte iiberwinden®, das heifit: geschichtliche Relativitat
durch geschichtlich gefundene Kultursynthese iberwinden.

II1. Vergleich und Ausblick
1. ,, Geschichte durch Geschichte iiberwinden": ein Vergleich

Zunichst kann festgestellt werden: Mit der Formulierung ,,Geschichte durch Ge-
schichte iiberwinden® haben Rickert und Troeltsch jeweils unterschiedliche Ak-
zente in der Geschichtsphilosophie setzen wollen.

Rickert begegnet mit ihr dem Vorwurf, eine Philosophie der Werte sei ja in ihrer
inhaltlichen Ausfithrung immer an geschichtliche und damit relative Inhalte ge-
bunden. Ja, antwortet Rickert, und es kann auch gar nicht anders sein. Wenn wir

76 Ebd., 769.

77 Dabei ist in der Gegenwart einmal die soziologische Struktur unserer Gegenwart zu beach-
ten, zum anderen die grofen geistigen Inhalte, die durch die Geschichte auf uns gekommen
sind. Beide sind dann aufeinander zu beziehen: Die , Aufgzabe einer solchen Kombination®
liegt in dem , Bestreben (...), jene beiden GréBen in der der Gegenwart und Zukunft entspre-
chenden Weise aufeinander zu beziehen, dem ideologischen Gehalt einen neuen soziologi-
schen Leib zu schaffen und den soziologischen Leib mit einer neuen und frischen Geistigkeit,
einer neuen Zusammenfassung, Anpassung und Umbildung der groBen historischen Gehalte
zu beseelen” (ebd., 771).

78 Ebd., 772.
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wirklich einmal einen geschichtlichen Inhalt, die konkrete Bestimmung eines
geltenden Wertes iiberwinden werden, dann nur mit einem neuen, ebenfalls ge-
schichtlich gewordenen Gehalt. Der Begriff ,.Geschichte™, der in dem untersuch-
ten Diktum zweimal verwendet wird, wird also univok gebraucht, er kann an bei-
den Stellen mit der Wendung ,geschichtlicher Inhalt eines formalen Wertes®
wiedergegeben werden. Aus der Geschichtlichkeit unserer Anschauungen kom-
men wir nicht heraus. Lediglich die formalen Werte selbst, die an den konkreten
Kulturgiitern nur haften, sind fiir Rickert iibergeschichtlich, sie sind uns gleich-
sam vom Schopfer mitgegeben. Deshalb sagt Rickert auch, wir kénnen Geschich-
te nur durch Geschichte iiberwinden: Mit diesem _nur* zeigt er, daB seine Aussa-
ge abgrenzenden Charakter hat: Sie beschreibt weniger eine Moglichkeit als eine
Beschrdnkiheit unserer Moglichkeiten angesichts der Geschichte,

Troeltsch versucht, aus dem Strom der Geschichte selbst zu einem MaBstab zu
kommen, der ihm ein Urteil iiber diese Geschichte und zugleich Handlungsan-
weisung fiir die Zukunft werden kann. Weil nun dieser Mafstab tatsdchlich aus
der Geschichte gewonnen werden soll, so kann hier im Sinne Troeltschs behaup-
tet werden, die Geschichte sei durch die von ihr selbst gegebenen Mittel iiber-
wunden. Der Begriff , Geschichte* ist dquivok gebraucht: Zuerst bedeutet er etwa
~Relativitat alles Geschichtlichen®, in der zweiten Verwendung hingegen ist er
mit ,in der Geschichte gefundener MaBstab zu ihrer Beurteilung* wiederzugeben.
Deshalb 148t Troeltsch auch das rickertsche ,,nur weg: Er will die positive Mdog-
lichkeit einer Uberwindung geschichtlicher Relativitit betonen.”

Diese von Rickert deutlich unterschiedene Interpretation des genannten Diktums
ergibt sich aus der grundsitzlichen Kritik, die Troeltsch an Rickerts Entwurf
richten zu miissen glaubt. Er hat sie in seinen Historismusstudien ausfiihrlich
dargestellt.*” Die von Rickert behaupteten objektiven Werte sind von der auto-
nomen Vernunft hervorgebracht; sie sind unabhingig von der konkreten Ge-
schichte. Deshalb ist dieses Wertsystem letztlich doch ,gegen die Geschichte
nicht bloB indifferent, sondern dem Flusse und der Unendlichkeit des Werdens
geradezu entgegengesetzt“®' DaB Werte an der konkreten Geschichte nur
~haften®, nicht aber in ihr selbst gewonnen werden, kommt fiir Troeltsch einer
Entwertung des Historisch-Individuellen gleich: ,Die Voraussetzung einer sol-

79 Beide Philosophen waren sich der Differenz ihres Denkens durchaus bewuBt. Troeltsch warf
Rickert vor, seine Philosophie, die von iibergeschichtlichen Werten ausgehe, entwerte damit
doch wieder die Geschichte. Diese sei ja nur das Material zur Gestaltung der Werte, die
nicht aus ihr stammen (vgl dazu ebd., 150-158). Rickert seinerseits warf Troeltsch eine
Vermischung logischer und historischer Fragen vor (vgl. Rickert, Die Grenzen der naturwis-
senschaftlichen Begriffsbildung, XXIX).

80 Vgl besonders: Der Historismus und seine Probleme, 150-160; 221-242. — Paul Tillich
(Begegnungen. Paul Tillich (iber sich selbst und andere, Gesammelte Werke 12, 171) konnte
im Blick auf dieses Buch sogar sagen, ,das Ziel des gesamten Werkes“ liege in dem
»Wille(n), den Rickertschen Gegensatz von formalem Wertsystem und individueller Wirk-
lichkeit zu iberwinden®.

81 Ebd., 152.



134 Karsten Lehmkiihler

chen Losung ist dann aber der ganz seltsame Begriff eines bloBen ,Haftens® for-
maler Werte an materiellen Kulturgiitern, d. h. an den realen historischen Er-
scheinungen, die damit zum anschaulichen und empirischen Material degradiert
sind, auf dem formale, aus der Vernunft flieBende, nur geltende und nicht seiende
Werte aufsitzen.“*

Uberblickt man nun die in der Verwendung des zitierten Diktums gleichsam ge-
biindelten Positionen, so erscheint der Entwurf Rickerts der klarere und konse-
quentere zu sein. Als Historiker stellt er lediglich die Existenz von jeweils gel-
tenden Werten fest und orientiert seine Darstellung an ihnen. Als Philosoph geht
er davon aus, daB es Werte gibt, die immer und unabhéngig von aller Geschichte
in Geltung stehen. Sie sind gleichsam das Koordinatensystem unserer Welt. Alles
geschichtliche Werden dagegen ist immer relativ. Troeltsch seinerseits steht mit
seinem Entwurf vor schweren Aporien. Auch er kennt ein Absolutes oder Gottli-
ches jenseits aller Geschichte. Auch er betont die Relativitit alles geschichtlichen
Werdens. Aber gleichzeitig will er, daB sich das Absolute in der Geschichte zeigt.
Geschichtliche Erscheinungen miissen mehr sein als nur zufillige Konkretionen
eines Wertes. Bei Rickert liegen die Werte als Norm bereit, bei Troeltsch sollen
sie durch geschichtliche Arbeit gewonnen werden. Damit steht er. anders als Rik-
kert, vor der paradoxen Annahme, aus Relativem werde sich Absolutes oder doch
wenigstens Normatives entwickeln. Selbst in der spéteren abgeschwichten Form
einer nur fir begrenzte Gebiete giiltigen Kultursynthese bleibt doch deutlich der
Anspruch, daB diese Synthese, aus der Geschichte gewonnen, fiir Geschichte
normativ wird.

Dieser Anspruch kann selbst nicht mehr rational-analytisch eingeldst werden; es
1Bt sich auch der Verdacht nicht restlos ausrdumen, dall der MaBstab eben doch
schon immer in der Tasche war, bevor der Historiker zum wertenden Vergleich
der Kulturerscheinungen antrat. Der genannte Anspruch wird aber nun durch den
metaphysischen Gedanken einer Gegenwart Gottes in der Kulturarbeit des Histo-
rikers abgestiitzt. Dall dieser Gedanke in den Berelch der Mystik fithrt, hat
Troeltsch in diesem Zusammenhang selber angedeutet Die metaphysische An-

82 Ebd., 153. — Genau auf diesen Konflikt bezieht sich die prignante briefliche Anspielung
Troeltschs (Brief vom 15.2. 1922; in: Friedrich Wilhelm Graf, Emst Troeltschs Briefe an
Heinrich Rickert, 125-128, 126): ,,Wo ich Reales zu sehen meine, da denken sie Giiltigkei-
ten oder Werte“. Rickert erwihnt eine dhnliche Formulierung Troeltschs und kommentiert
(Die Grenzen der naturwissenschaftlichen Begriffsbildung, XXIX): ,Mit dem Unterschied
von ,sehen® wollen und ,denken® wollen hat Troeltsch den Punkt, der uns trennt, zutreffend
gekennzeichnet, und das bedeutet zugleich: bei so entgegengesetzten Absichten ist eine volle
Verstandigung wohl ausgeschlossen. (...) Eine logische Einleitung in die historischen Wis-
senschaften, wie ich sie anstrebe, muB (...) gerade das zu denken suchen, was der Historiker
nur® sieht. (...) Die Logik aber hat auch das Verhlinis von Anschauung und Begriff zu
denken oder auf Begriffe zu bringen, und falls sie dies Ziel erreichen soll, bleibt ihr nichts
anderes tibrig, als nicht allein das Denken, sondern auch das Sehen zum Gegenstand des
Denkens zu machen

83 Darauf weist zu Recht Apfelbacher (Frémmigkeit und Wissenschaft, 51) hin: ,Indes stellt
sich die Frage, ob man den inneren Sinn jener ,aporetischen® Formel theologisch nicht besser
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nahme der Koinzidenz von géttlichem und menschlichem Geist, die Forderung
einer auf dieser Hoffnung griindenden ,,schopferische(n) Tat“** ist hier das letzte.
was gesagt werden kann. Die Schwierigkeiten eines solchen Programmes sind
Troeltsch wieder und wieder vorgeworfen worden.®” Er hat diese Kritik verstan-
den, aber immer geglaubt, die Paradoxie miisse eben doch gewagt werden. Aus-
driicklich hat er hier von einem , Bekenntnis®, also von einem Akt des Glaubens,
gesprochen *®  Meine Theorie mag Fehler haben; die Absicht ist richtig", stellt er
einmal, die Kritik beantwortend, fest.®’

2. Das gemeinsame Axiom: Historisch und relativ ist identisch

Uber den Differenzen beider Denker darf das ihnen gemeinsame Axiom nicht
vergessen werden. Es ist bereits einmal zitiert worden: ,,Historisch und relativ ist
identisch®. Gott oder das Absolute konnen nicht in einer geschichtlichen, zuf:lli-
gen Gestalt ergriffen werden. Theologen denken bei dieser Formulierung nicht
nur an Probleme einer Geschichtsphilosophie, sondern vor allem an das Zentrum
des christlichen Glaubens, an die Inkarnation. DaB Gott in Christus Fleisch ge-
worden ist, daB er sich an einem Ort, zu einer Zeit greifen, ja, wie der 1. Johan-
nesbrief (1,1) sagt, sich anschauen und betasten 14Bt, dieses genau ist mit dem
genannten Axiom ausgeschlossen. Ganz folgerichtig hat Troeltsch deshalb auch
die Gottessohnschaft Jesu Christi abgelehnt. Sowohl fiir Troeltsch als auch fiir
Rickert steht die Gleichsetzung von historisch und relativ in Geltung, Deshalb ist
auch fiir beide eine nachchristliche Uberbietung der christlichen Religion nicht
ausgeschlossen; und nur deshalb auch muBte das Thema einer ,,Uberwindung®
der Geschichte iiberhaupt angeschnitten werden.

So ist zum SchluB der Uberlegungen die , Geltung® dieses Axioms selbst noch zu
bedenken. Es ist bereits an den Ausfithrungen Troeltschs deutlich geworden, daB,
wenn die Geschichte das Absolute niemals tragen kann, die Inkarnation des Got-
tessohnes im Sinne des Neuen Testamentes und des altkirchlichen Dogmas nicht
gedacht werden kann. Troeltsch ist es auch, der in seinen Schriften noch weitere
Folgen der historistischen Anschauung genannt hat. So weiBt er immer wieder
darauf hin, daB auch jede Art von Heilsvermittlung durch die Kirche, daB vor

verstehen kann, wenn man sich den beschriebenen mystisch-spiritualistischen Untergrund in
Troeltschs Religiositat und Denkart vor Augen halt. Er selbst weist iibrigens auf diesen Zu-
sammenhang ausdriicklich hin, wenn er an der gleichen Stelle, an der vom Uberwinden der
Geschichte durch Geschichte die Rede ist, auf Dantes Divina Comedia und auf Goethes
Faust verweist, um die Richtung anzudeuten, in der die Formel gemeint ist.

84 So z.B.in Was heilit \Wesen des Christentums*?“, in: Gesammelte Schriften I, Tiibingen
1913, 386-451, 428.

85 Vgl dazu die Ausfithrungen bei Karl-Emst Apfelbacher, Frommigkeit und Wissenschaft,
161-241.

86 Vgl. zB. Emst Troeltsch, Zusitze und handschriftliche Erweiterungen, in: Gesammelte
Schriften IV, Tiibingen 1925, 815-851, 817.

87 Ebd., 818.
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allem ein reales Sakramentsverstandnis damit ausgeschlossen ist. Denn niemals
kann ein geschichtliches, zufilliges, sinnliches Mittel ein absolutes Heilsgut tra-
gen. Christologie und Sakramentslehre scheitern gemeinsam daran, dal} sie Ge-
schichtlich-Kontingentes als Triger oder Mittel zur Erlangung des Absoluten be-
haupten.

Wenn nun die historistische Weltsicht dies ablehnen muf3, wenn sie also gerade
diese geschichtlichen ,Mittel“ zur Erlangung des Heiles verneinen muf, dann
begibt sie sich nach theologischem Verstindnis auf den Weg des Spiritualismus.
Denn dieser ist ja genau dadurch gekennzeichnet, dal er Gott und das Heil ohne
geschichtliche Mittel, allein durch innere Erkenntnis oder Offenbarung zu erlan-
gen sucht. Es ist dann auch gerade Emst Troeltsch gewesen, der diese enge Ver-
wandtschaft der modernen historistischen Anschauungen mit den Spiritualisten
vergangener Zeiten gesehen und ausfiihrlich beschrieben hat. Als entscheidendes
Merkmal spiritualistischer Religion hat er dabei die Kultlosigkeit und die Ableh-
nung jeglicher historisch-kontingenter Heilsmittel ausgemacht:

Der Spiritualismus wendet sich, so fiihrt er in den ,,Soziallehren® aus, ,.gegen die
kirchliche Erlosungslehre und die Sakramentslehre. Er kennt kein fertiges Heil als
Ausstattung der [kirchlichen, K.L.] Anstalt, sondern in erster Linie die Offenba-
rung und Erlésung in dem jedesmal gegenwirtigen religiésen Erlebnis; so bedarf
er des Versdhnungsdogmas nicht mehr und findet er in ihm nur die logischen,
ethischen und metaphysischen Widerspriiche, die es auflosen. Er kennt keine
Zueignung des Heilseffektes durch Kult, Sakrament und Kirchenstiftung; so be-
streitet er die ganze Lehre von einer objektiven Heilsbeschaffung und
-vermittelung und lehrt er nur das Vorbild Christi als die Quelle der von ihm
fortwirkenden Geisteskrafte. “**

Troeltsch hat seine eigene Arbeit und die der ,religionsgeschichtlichen Schule*
ausdriicklich in diese Richtung eingestellt.*® Thm war auch deutlich, daB die gro-
Be Gefahr einer solchen spiritualistischen Religion der Verlust der Gemein-
schaftsbildung und des Gottesdienstes ist. Denn wenn der Glaubige alle Kultfor-
men nur noch als Relikt einer vergangenen Dogmatik, alle Historie nicht mehr als
Heilsmittel, sondern bestenfalls als Anregung und Illustration seiner Religion
wertet, dann wird er schwerlich die Notwendigkeit sehen, diesem Kultus beizu-
wohnen und ihn als sein Leben tragend und prigend zu verstehen. Andererseits
betont Troeltsch, genau wie Rickert, daB man nicht von einem Ideal oder forma-
len Wert, sondern nur in einer konkreten Religion leben kann. Bei gleichzeitigem
Festhalten an dem genannten Axiom also wird dem Gldubigen zugemutet, in sol-
chem historischen Kleid leben zu miissen, es aber als solches zu wissen und dar-
in, entgegen aller kultischen Praxis, das Absolute lediglich zu ahnen,”

88 Emst Troeltsch, Die Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen (= Gesammelte
Schriften I), Tiibingen 1912, 868.

80 Vgl ebd., 926-939, besonders 936, FuBnote 504a.

90 Troeltsch hat dieses Problem gesehen und die Kultlosigkeit einer Religion der Gebildeten
beklagt. Vgl. dazu K. Lehmkihler, Die Bedeutung des Kultus fur das Christentum der Mo-
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Bei absoluter Geltung des Axioms von der Relativitét alles Historischen wird
man diese Konsequenzen nicht verhindern kénnen. Nun beruht aber diese Positi-
on selbst auf einer Wahl, auf der Entscheidung, das Axiom ,historisch und relativ
ist identisch® zur Grundlage des Verstindnisses auch der Religion zu machen.
Natirlich kann auch dieses Axiom selbst vom christlichen Glauben her in Frage
gestellt werden. Es ergibt sich dann eine Alternative, die die Theologie seit ihren
ersten Tagen kennt: Auf der einen Seite steht die Botschaft des Neuen Testamen-
tes, daB Gott Mensch wird. Die Erlosung ist hier gebunden an eine Person in
Raum und Zeit. Christus ist das Urmittel, ein konkreter Mensch, an dem das Heil
hingt. Auf der anderen Seite stehen die Versuche, den christlichen Glauben von
diesem Mittel zu lésen, seine Botschaft als eine besondere Erkenntnis, einen
Apell oder eine spirituelle Einigung mit Gott zu verstehen. Diese Versuche rei-
chen von der Gnosis bis zu den modernen Spiritualisten, die Troeltsch in seinen
»Soziallehren™ so eindriicklich beschrieben und in deren Reihe er sich eingestellt
hat. Seine Ablehnung der Christologie und der Sakramentslehre, auf der anderen
Seite seine Hoffnung, die Arbeit an der Kultursynthese moge sich mit den Ge-
danken Gottes selbst verbinden, sprechen hier eine deutliche Sprache. Geht man,
im Gegensatz zu Troeltsch, von der Bezeugung der Inkarnation im Neuen Testa-
ment aus, wird man das Grundaxiom _historisch ist gleich relativ vielleicht ak-
zepieren, aber an gerade dieser Stelle durchbrochen, Liberwunden® wissen. Das
Problem der Relativitit der Geschichte wird dann christologisch beantwortet
werden. Gott ist Mensch geworden, die Zeit hat die Ewigkeit empfangen, finitum
capax infiniti.

deme. Eine Diskussion zwischen Wilhelm Bousset und Emst Troeltsch, in: Die »Religions-
geschichtliche Schule*. Facetten eines theologischen Umbruchs, hg. v. Gerd Liidemann,
Frankfurt 1996, 207-224.
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Entwicklungspsychologische Erkenntnisse der fri-
hen Kindheit und ihre Bedeutung fiir Familie und
Gemeinde'

Wenn wir nach entwicklungspsychologischen Erkenntnissen und ihre Bedeutung
fiir Familie und Gemeinde fragen, dann stellt sich natiirlich die Frage, warum
diese iiberhaupt wichtig sind. Gibt es in der Entwicklungspsychologie Erkennt-
nisse, die fiir die christliche Familie und die Gemeinde Jesu von grundlegender
Bedeutung sind, die nicht auch vom Wort Gottes her gewonnen werden kénnen?
Begeben wir uns nicht auf ein Fachgebiet, das der Gemeinde fremd ist? Besteht
nicht die Gefahr, sich auf einen anderen Erkenntnisgrund als ausschlieflich Got-
tes Wort zu begeben?

Wiire es nicht sinnvoller eine eigene, von der herkdmmlichen sikularen Wissen-
schaft abgetrennte, biblische Entwicklungspsycholgie zu entwerfen?’

All diese Fragen treffen natiirlich nicht nur fiir die Entwicklungspsychologie zu,
sondern fiir alle Wissenschaften.

Fragen tiber Fragen, die nicht leicht zu beantworten sind.

Da es bisher keine , biblische* Entwicklungspsychologie gibt und auch noch nicht
der Versuch unternommen worden ist, eine zu entwerfen, bleibt uns zunéchst
kein anderer Weg als Ergebnisse der sikularen Entwicklungspsychologie aufzu-
nehmen und fiir die Gemeinde fruchtbar zu machen.’

1  Diese Arbeit geht auf eine Referat zuriick, das der Verfasser auf der AfeT-Tagung fiir Prak-
tische Theologie am 10. 3. 1997 in Wolmersen gehalten hat. Der urspriingliche Titel lautete:
Bedeutung und Grenzen der Entwicklungspsychologie fiir Kirche und Gemeinde.

2 Es muB noch umfassender gefragt werden: Ist es nicht notwendig eine ,,Christliche Psycho-
logie zu entwickeln? Die ersten Entwiirfe liegen bereits vor, mit: Willem J. Ouweneel, Psy-
chologie - ein bibelorientiert-wissenschaftlicher Entwurf, Bielefeld/Dillenburg 1993, und
Peter Hiibner, Prolegomena zu einer Christlichen Psychologie, Liidenscheid 0.J. (ca. 1990).

3  Diesen Weg hat bereits Rudolf SeiB beschritten und eine groBartige Vorarbeit geleistet. Sei-
ne Biicher sind entscheidende Wegweisung in dieser Fragestellung. Vgl. Wenn Eltern Chris-
ten sind, Wuppertal 1977; Die seelische Entwicklung im Schulalter, Wuppertal 1979; Identi-
tit und Beziehung, Neuhausen-Stuttgart 1986. Zwei aus dem amerikanischen tbersetzte Bu-
cher haben ebenfalls diesen Weg gewahit und entwicklungspsychologische Erkenntnisse fiir
die Gemeinde fruchtbar zu machen versucht. Sie fanden in den Gemeinden leider zu wenig
Beachtung. Gary Collins, Vom Kind zum Erwachsenen. Psychologie der personlichen Ent-
wicklung, Witten 1980; J.0.Brubaker/R E.Clark, Lemen sie Menschen verstehen. Ein ent-
wicklungspsychologisches Arbeitsbuch, Neuhausen 1982



140 . Wilhelm Faix

Die Frage, ob Wissenschaft iiberhaupt neutral sein kann oder nicht weltanschau-
lich gebunden ist, 148t sich dahingehend beantworten, dass es zwar keine vollig
neutrale wissenschaftliche Forschung gibt’, aber nicht jedes Forschungsergebnis
weltanschauliche Erkenntnisse impliziert. Trotzdem gilt es aus christlicher Sicht
jede wissenschaftliche Arbeit auf ihre Weltanschauung und ihren anthropologi-
schen Ansatz zu uberpriifen. Wissenschaftliche Ergebnisse, die nicht weltan-
schaulich gebunden sind, sind aus christlicher Sicht genau so akzeptabel wie fir
jeden andern. Ist die Validitat der Ergebnisse einsichtig und einigermaBen gesi-
chert, erfolgt die Interpretation dieser Ergebnisse. In der Interpretation kann es
und wird es von christlichem Standpunkt aus gegeniiber anderen Interpretationen
mit anderen weltanschaulichen Voraussetzungen Unterschiede geben.’

Neben dieser grundsitzlichen Frage nach der Validitit wissenschaftlicher Arbeit
und wie weit diese aus christlicher Sicht akzeptabel ist, gibt es noch andere
Griinde warum es notig ist, dass wir uns aus christlicher Sicht mit der Entwick-
lungspsychologie beschiftigen. Ich méchte vor allem zwei Griinde nennen. Der
eine betrifft die gesellschaftliche Entwicklung, der andere die hermeneutische
Frage nach dem Verstandnis des Wortes Gottes.

1. Die gesellschaftliche Entwicklung

Die Kennzeichen unserer postmodernen Welt sind unter verschiedensten Ge-
sichtspunkten hinreichend beschrieben worden. Stichworte wie: Risikogesell-
schaft’, Multioptionsgesellschaft’, Erlebnisgesellschaft®, autistische Gesell-
schaft’ sind nur einige Schlagworte, die durch weitere erginzt werden kon-
nen.'® All diese Beschreibungen sind nur Versuche, den Umbruch unserer Zeit
vom Wir zum Ich, von der Gemeinschaftsbezogenheit zur Ichbezogenheit
zu beschreiben.

Aus christlicher Sicht stellt sich die Frage: Ist diese Entwicklung irreversibel?
Ist die Menschheit diesem Trend machtlos ausgesetzt oder gibt es bestimmte
Bedingungen im menschlichen und gesellschaftlichen Leben, die zu dieser
Entwicklung gefiihrt haben? Stehen Lebensbedingungen und menschliches
Verhalten in Korrelation? Oder anders gefragt: Was sind die Optionen fir

4  Die empirische Wissenschaft strebt dies an.

5 ,Wenn die Priorititen stimmen, wenn Geistliches geistlich beurteilt wird, wenn geistliche
Gemeinschaft nicht verwechselt wird mit seelischer Gemeinschaft, dann kénnen wir die Psy-
chologie im Bereich der Analyse und der Erkenntnis von Entwicklungsprozessen und von
Prozessen zwischenmenschlicher Beziehungen durchaus zur Kenntnis nehmen und anwen-
den.” Rudolf SeiB, Die seelische Entwicklung im Schulalter, a.a.0., 25f..

Ulrich Beck, Risikogesellschaft, Frankfurt (1986) *1992.

Peter Gross, Die Multioptionsgesellschaft, Frankfurt (1994) *1996.
Gerhard Schulze, Die Erlebnisgesellschaft, Frankfurt (1993) *1995.
Reinhard Lempp, die autistische Gesellschaft, Miinchen 1996.

0 Freizeit-Gesellschaft, Nonstop-Gesellschaft, Kommunikations-Gesellschaft, Generations-
Gesellschaft. Heiko Emst, Psychotrends, Miinchen/Ziirich 1996, 12.

— 0 00 ~1 O
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Verbindlichkeit, Bindungsfihigkeit, Gemeinschaftsfahigkeit, Verantwortung,
Akzeptanz von Autoritit u.a.m., wenn diese in der Moderne verloren gegangen
sind?

Genau dieser Frage mochte ich aus entwicklungspsychologischer Sicht versu-
chen nachzugehen. Sicherlich miiite die Antwort, will sie umfassend sein,
durch padagogische, soziologische und sozio-kulturelle Sichten ergénzt wer-
den, aber wir beschrianken uns hier im wesentlichen auf den entwicklungspsy-
chologischen Aspekt.

2. Hermeneutische Voraussetzungen

Wie weit und ob uns Gottes Wort auch entwicklungspsychologische Erkennt-
nisse liefert, soll hier nicht erértert werden. Es stellt sich vielmehr die Frage,
wie weit es hermeneutisch zulissig ist, Gottes Wort im Sinne entwick-
lungspsychologischer Erkenntnisse zu befragen oder gar anzuwenden bzw.
wieweit Gottes Wort entwicklungspsychologische Erkenntnisse impliziert. Es
geht dabei nicht um eine Vermischung oder gar Verschiebung theologischer
Grundaussagen zu Gunsten entwicklungspsychologischer Erkenntnisse. Es gilt
vielmehr theologische Grunderkenntnisse als Ausgangspunkt fiir die Beurtei-
lung entwicklungspsychologischer Forschungsergebnisse zu nehmen.

Nehmen wir als Beispiel die biblische Kemaussage von der Neugeburt des
Menschen. Gottes Ziel mit dem Menschen ist die Erlosung und Rechtfertigung
aus Glauben, die ihre konkrete Verwirklichung in der Neugeburt durch den
Heiligen Geist im Leben des Menschen findet. An den neugeborenen Men-
schen werden vom Wort Gottes her hohe ethische, soziale und diakonische
Anforderungen gestellt. Ein Leben im Lichte Gottes ist ein Leben mit auBeror-
dentlichen Qualitaten (vgl. 1 Thess 2,12; 1 Tim 3,3-13; Tit 1,7ff). Ein neuge-
borener Mensch unterscheidet sich vom Nichtneugeborenen durch seine Le-
bensgestaltung (vgl. Gal 5,16; Eph 5,2.8.15; 4,1.17; Phil 3,17; Kol 1,10:2,6f,
3,7; 4,5; 1 Tess 2,12; 4,1; 2 Thess 3,6.11; 1 Joh 2,6)."" Sollte allerdings ein
Neugeborener Mensch ebenfalls wieder in die alten Verhaltensweisen fallen,
dann sagt Paulus sehr eindeutig, dass dieser nicht ins Reich Gottes gelangen
kann (Gal 5,21; 1 Kor 6,9fF: 1 Kor 15,50).

Es stellt sich die Frage, wie es kommt, dass ein neugeborener Mensch wieder
ins Fleischliche abrutschen kann, bzw. dass ein neugeborener Menschen nicht
sofort und in jeder Bezichung alle Merkmale des neuen Lebens triigt? Damit
stehen wir vor der Frage, wie weit bestimmte Voraussetzungen im natiirli-
chen Leben ein geistliches Leben fordern, erleichtern oder gar bedingen
kinnen. Gibt es natiirliche Voraussetzungen, die sozusagen den Boden fiir
Gottes Wort bereiten, damit darauf geistgewirkte Frucht wachsen kann? Das
Gleichnis vom vierfachen Ackerfeld (Lk 8,4-15) scheint uns in diese Richtung

11 In allen diesen Stellen steht peripateo. Peripateo ist aber im heutigen Sprachverstindnis
konsequent mit ,,Lebensgestaltung® zu ubersetzten.
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zu fithren, wenn von verschiedenen Boden gesprochen wird, auf die der Same
des Wortes Gottes fillt. Nur der Same, der auf guten Boden fallt, bringt 4-
fache Frucht. Aus entwicklungspsychologischer Sicht stellt sich die Frage:
Welche Bedingungen miissen erfiillt sein, damit sich ein ,guter Boden bilden
und Gottes Wort Wurzeln schlagen kann.

Wir wissen aus vielfacher praktischer Erfahrung, dass Menschen, die in kei-
nen geordneten Lebensverhiiltnissen aufgewachsen sind, sich mit einem
geordneten Leben aus Glauben viel schwerer tun, als Menschen, deren
Umfeld bessere Voraussetzungen geboten hat, um ein Leben im Lichte
Gottes zu fithren. Wir kommen nicht umhin festzustellen, dass es durchaus
Bedingungen gibt, die die Entwicklung eines geistgewirkten Lebens beeinflus-
sen. Uns geht es dabei besonders um die Aspekte eines Christenlebens, die
vom Wort Gottes her bedeutsam sind, wie Gemeinschafisfahigkeit, Bindungs-
fahigkeit, Einordnung, Unterordnung, anerkennen einer Autoritdt, Verbind-
lichkeit, Gestaltung des Familienlebens u.a.m.

Kann es zum Beispiel sein, dass die Scheidungsrate auch darum so groB ist,
weil der heutige Mensch sich nicht binden kann? Konnte ein Grund dafiir in
der frithen Kindheit liegen, weil dieser Mensch kein Urvertrauen aufbauen
konnte? Wire dem so, dann hitte die theologische Aussage: ,,bis der Tod euch
scheidet”, auch eine entwicklungspsychologische Seite, namlich, dass der
Mensch auch Lebensbedingungen braucht, die ihn menschlich dazu befihigen,
eine lebenslange Bindung einzugehen.

Oder nehmen wir ein anderes Beispiel. Von einem christlichen Leiter werden
hohe Qualititen verlangt, damit er ein guter Leiter sein kann.'? Greifen wir nur
die Werthaltung ,, Liebe “ heraus. Auch wenn wir theologisch feststellen, dass
die Liebe Gottes ausgegossen ist in unsere Herzen (Rom 5.5), ist sie nicht in
jedem christlichen Leben iberflieBend, und schon gar nicht jeder Leiter kann
die ausgegossene Liebe weiterleiten. Ein Grund kénnte darin zu suchen sein,
das dieser Leiter ohne Liebe aufgewachsen ist, und es ihm darum schwer fallt
Liebe weiterzugeben.

Bei dieser Fragestellung gehe ich hermeneutisch davon aus, dass Gottes Wort
nicht nur Anspruch und Gabe 1st, sondern auch gleichzeitig die natiirlichen Be-
fahigungen anspricht, die es ermdglichen so zu leben wie es Gottes Wort aus-
spricht. Diese natiirlichen Voraussetzungen zu schaffen gehort zum Schop-
fungsauftrag des Menschen.

12 Z.B. wie sie von Kallstadt, Leitungsprinzipien, Wuppertal 1996, beschrieben werden mit den
Begriffen: bedingungslose Liebe, auBergewohnliche Vorschau, stete Ermunterung anderer,
zielgerichtete Disziplin, begeisterndes Motivieren anderer, Risikobereitschaft, selbstlose
Dienstbereitschaft, unbeirrbare Hoffnung, unermeBliche Vorstellungskraft und anhaltendes
Gebet.
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Es stellt sich weiter die Frage, warum wir gerade in unserer heutigen Zeit nach
entwicklungspsychologischen Erkenntnissen fragen und diese in fritherer Zeit
kaum eine Rolle spielten. Dies hat sicherlich verschiedene Griinde.

Drei scheinen mir beachtenswert zu sein:

1. Die Entwicklungspsychologie ist noch eine sehr junge Wissenschaft.”

In der theologischen Ausbildung spielt die Entwicklungspsychologie so gut
wie keine Rolle. Auch in den evangelikalen Ausbildungsstitten
(Hochschulen/Bibelschulen) hat die Entwicklungspsychologie eine unterge-
ordnete Bedeutung, meistens nur im Zusammenhang der Kinderarbeit. Von
daher sind ihre Erkenntnisse im Gemeindealltag auch kaum bekannt. Dazu
kommt, dass sich Gegenstand und Aufgabe der Entwicklungspsychologie
im letzten Jahrzehnt stark verdndert hat.

Die klassischen Stufenmodelle'? (O. Kroh, O. Tumlirz, A. Busemann, Ch.
Biihler, S. Freund), die bis in die 60er Jahre vorherrschend waren, wurden
weitgehend abgelost von der Entwicklungspsychologie der Lebensspanne. '
..Die moderne Entwicklungspsychologie operiert deshalb mit verschiedenen
Entwicklungskonzepten und sieht es als Aufgabe der empirischen For-
schun% zu ermitteln, welche Merkmale die untersuchten Verdnderungen ha-
ben.*'® Empirische Forschungsmethoden 16sen immer mehr die verstehende
Psychologie ab.'” Hier gilt es auch im christlichem Bereich umzudenken.

2. Jede Wissenschaft ist heute so spezialisiert, dass Einzelerkenntnisse nicht
mehr zum Allgemeingut der Bevilkerung werden kénnen.

13

14

15

16

Die Anfange der wissenschaftlichen Entwicklungspsychologie finden sich am Ende des 19.
Jahrhunderts.

Diese Stufenmodelle haben auch in den christlichen Kreisen Eingung gefunden. Sie gehoren
zu den verbreitetsten entwicklungspsychologischen Standardmodellen in der Kinderarbeit.
Z B. Walter Wanner, Jugend aktiv, GieBen 1971, 21ff; ders. Jugendpsychologie, GieRen
1975, 15ff. Als Standardlehrbuch galt tiber Jahrzehnte Heinz Remplein, Die seelische Ent-
wicklung des Menschen im Kindes- und Jugendalter, mit 15 Auflagen und iiber 100 000 Ex-
emplaren. Die letzte Auflage erschien 1971; ferner R. Bergius, Entwicklung als Stufenfolge,
in: Handbuch der Psychologie, Band 3: Entwicklungspsychologie, hrsg. von H. Thomae,
Gottingen 21959, 104-195.

»Die Entwicklungspsychologie beschiftigt sich mit der Beschreibung, Vorhersage und Op-
timierung von Veranderungen tiber die gesamte Lebensspanne von der frithsten Kindheit
(oder gar der Konzeption) bis in das hohe Alter und den Tod.“ Reiner K. Silbereisen, Was
wird aus der Entwicklungspsychologie?, in: Perspektiven der Psychologie. Eine Standort-
bestimmung, Weinheim 1996, 29f.

Oerter/Montada, Entwicklungspsychologie, Weinheim, 3. vollstindig iiberarbeitet Auflage
1995, 2.

Entwicklung ist natiirlich nicht mathematisch zu erkldren. Jedes Alter hat seinen eigenen
Entwicklungsabschnitt. Nicht jedes Kind zeigt in der gleichen Altersphase die selben Verhal-
tensmerkmale. So wissen wir, daBi die Trotzphase nicht immer hervortreten mufl. Vgl. M.
Dieterich, Handbuch Psychologie & Seelsorge, Wuppertal 1980 (*1995), 131f., zitiert:
Handbuch.
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Es kann aber nicht sein, dass wir als Christen wichtige entwicklungspsycho-
logische Ergebnisse dem Zufall iiberlassen, ob sie Beachtung in Gemeinde
und Familie finden. Genauso gilt es darauf zu achten, dass sogenannte wis-
senschaftliche Ergebnisse populdr werden, obwohl sie biblischen Grundaus-
sagen widersprechen ohne dass ihnen widersprochen wird.

3. In einer pluralistischen und offenen Gesellschaft hat die Gemeinde Jesu
keine andere Wahl mehr, als sich selber mit den verschiedenen Wissenschafis-
zweigen zu beschdftigen, um die unterschiedlichen Forschungsergebnisse zu
sondieren und nach eigenen Wertmapstdiben zu interpretieren und nutzbar zu
machen.

Auch in der Entwicklungspsychologie stellt sich die Frage nach der ange-
messenen ,anthrepologischen Kernannahme*'®: Was ist das Wesen des
Menschen? An der anthropologischen Frage entscheidet sich, wieweit aus
christlicher Sicht Forschungsmethode und Hypothesenbildung iibernommen
werden kann. Anthropologische , Kernannahmen wirken selektiv und gene-
rativ: Sie bestimmen, was gefragt, gesehen, untersucht wird und wie inter-
pretieg wird. Wir miissen also auf spezifische Voreingenommenheit gefafit
sein,

Aus christlicher Sicht wird das biblische Menschenbild, dass der Mensch
als Geschopf Gottes (gegen den evolutionistischen Denkansatz) erlésungs-
bediirftig ist und von daher eine finale (eschatologische) Bestimmung hat
(gegen eine Transpersonale Psychologie), fiir die Interpretation von sog.
wissenschaftlichen Ergebnissen bestimmend sein.”® Daraus ergeben sich
ethische Konsequenzen, z.B. in der Sexualerziechung,*'

Wenn wir uns mit der Wissenschaftsfrage und deren Ergebnissen beschéfti-
gen, dann miissen wir uns vor Augen halten, dass die Wissenschaft viele
Fragen des Lebens, des Menschseins und der Zukunft nicht beantworten
kann. Die Wissenschaft beantwortet nicht die Frage, wie wir unser Leben
gestalten ‘sollen, was wir glauben sollen oder wen wir lieben sollen und
worin der Sinn des Leben liegt bzw. was der Sinn des Leben ist.
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Oerter/Mantada, a.2.0., 7.

Ebd.

Dieser Aspekt ist von Rudolf SeiB, (Identitat und Beziehung. Ein zentraler Aspekt verste-
hender Entwicklungspsychologie, a.a.0.) in ausgezeichneter Weise aus christlicher Sicht
herausgearbeitet worden. Es ist, soweit mir bekannt, der erste Versuch eine Entwick-
lungspsychologie vom christlichen Menschenbild her zu entwerfen. Allerdings eingeschrankt
auf den Aspekt von Identitit und Beziehung,

Wenn heute allgemein Homosexualitat als mogliche Variable menschlicher Sexualitit vertre-
ten wird oder gar die Meinung, daB Homosexualitit angeboren ist, dann kann man dieser
Meinung aus christlicher Sicht nicht folgen, weil diese Annahmen keineswegs wissenschaft-
lichen Ergebnissen entsprechen, sondem einer weltanschaulichen Grundhaltung.
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Fragen wir nun nach Erkenntnissen der Entwicklungspsychologie, die fiir Familie
und Gemeinde von grundlegender Bedeutung sind, dann stehen wir weiter vor
der Frage: Welche Erkenntnisse haben Bedeutung?

Auch die Entwicklungspsychologie ist inzwischen eine komplexe Wissenschaft
geworden mit vielen unterschiedlichen methodischen Ansitzen™ und For-
schungsschwerpunkten, so dass sich die berechtigte Frage stellt, welche Er-
kenntnisse sind in Besonderheit fiir Familie und Gemeinde wichtig? Gibt es Kri-
terien, die helfen eine Auswahl zu treffen? Alle diese Fragen sind bisher unbe-
antwortet. Da die Entwicklungspsychologie vorrangig Grundlagenwissenschaft
ist, ist sie nicht unmittelbar anwendungsbezogen.”

Da wir nicht alle Erkenntnisse aufgreifen konnen, nehme ich als Kriterium der
Auswahl, was mir in der augenblicklichen Situation fiir Familie und Gemeinde
besonders wichtig erscheint. Wir kénnten auch als grobes Raster das Kriterium
anwenden, was aus gemeindepidagogischer Sicht wichtig ist. Da aber entwick-
lungspsychologische Erkenntnisse Einflul auf pidagogische, klinische, geronto-
loglsche und andere Praxis hat, gemnnt die Angewandte Entwicklungspsycholo-
gie’® immer mehr an Bedeutung ® Die Kenntnis entwicklungspsychologischer
Sachverhalte ist darum nicht nur bedeutsam fiir Psychologen, Arzte, Erziehungs-
berater, Lehrer, Erzicherlnnen etc., sondern ebenso fiir Eltern und Hauptamtli-
che in der Gemeindearbeit, sowie fiir alle die mit Kindern, Jugendlichen und Er-
wachsenen zu tun haben (also alle Mitarbeiter in der Gemeinde). Das Interesse
von Seiten der Gemeinde ist vorrangig anwendungsorientiert.

22 Es gibt nicht die Entwicklungspsychologie und auch keinen einheitlichen Entwicklungsbe-
griff, sondem gleichzeitig mehrere Entwicklungspsychologien. Vegl. H. M. Trautner, Lehr-
buch der Entwicklungspsychologie, Band 2, Géttingen/Toronto/Ziirich 1991, zitiert: Traut-
ner 2. Jede der verschiedenen entwicklungspsychologischen Theorien hat ihren eigenen me-
thodischen Ansatz und kommt entsprechend zu bestimmten Ergebnissen, die genaugenom-
men nur Teilergebnisse sind. Hier liegt das Problem aller Theorien, sie beanspruchen stets
die ,,ganze™ Wahrheit. Dazu kommt, daB es immer starker zur wechselseitigen Durchdrin-
gung von Entwicklungspsychologie und anderen psychologischen (Allgemeine Psychologie,
Differenzielle Psychologie, Padagogische Psychologie, Wahmehmungs-, Kognitions-, Lern-
und Motivationspsychologie) und auBerpsychologischen (Genetik, Ethnologie, Physiologie,
Soziologie) Disziplinen kommt (interdisziplinire Zusammenarbeit). Vgl. H. M. Trautner,
Lehrbuch der Entwicklungspsychologie, Band 1, a.a.0., 15, zitiert: Trautner 1.

23 Trautner 1, 51.

24 Vgl. Leo Montada, Entwicklungspsychologie und Anwendungspraxis, in: Oerter/Montada,
a.a.0.,, 885ff; Hetzer/Todt/Seiffge-Krenke/Arbinger (Hg,), Angewandte Entwicklungspsy-
chologie des Kindes- und Jugendalters, Heidelberg/Wiesbaden *1995; Emil Schmalohr, Den
Kindern das Leben zutrauen. Seelische Gesundheit in Lebensereignissen. Angewandte Ent-
wicklungspsychologie und -beratung, Frankfurt/M. 1986; Anne Anastasi, Angewandte Psy-
chologie, Weinheim/Basel 21976,

25 Die Entwicklungspsychologie kann darum helfen ,die Erzichung auf die Bediirfnisse und
Moglichkeiten der Erzogenen abzustimmen, schulische Lemanforderungen angemessen zu
gestalten, Begabungen und Fahigkeiten adaquat zu fordem, Risiken fiir die Entwicklung zu
erkennen sowie Verhaltensauffalligkeiten zu beheben oder deren Entstehung zu verhindern®.
Trautner 1, 51.
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Wir fragen also vornehmlich nach Erkenntnissen und ihre Bedeutung fiir Familie
und Gemeinde.

Ich greife im folgenden die Bereiche Anlage-Umwelt, priinatale Forschung,
Prigung, Einflufl der Kultur und Familie heraus, wobei wir genau so gut die
Stichworte Entwicklung des Denkens, Identitdtsfindung, Lernen, Sozialisation,
moralische Entwicklung, Pubertit u.a.m, hétten aufgreifen konnen.

1. Anlage- und Umweltproblem

Die Frage Anlage oder Umwelt, wie sie lange Zeit gestellt und kontrovers dis-
kutiert wurde, stellt sich heute so nicht mehr. Die behavioristische Auffassung
(milieutheoretisch orientierter Ansatz), dass die Macht der Umwelt der alles
entscheidende Faktor fiir die Entwicklung ist, wurde lingst iiberwunden.
Neuere Forschungsergebnisse weisen darauf hin, dass der Anlage offensicht-
lich eine grofiere Bedeutung zukommt, als bisher angenommen wurde. Es geht
nicht mehr um ein Entweder - Oder, auch nicht um die Frage nach der prozen-
tualen Verteilung, sondern um den Zusammenhang von Anlage und Umwelt
(Anlage-Umwelt-Relation).”” Erbanlage und Umwelt befinden sich in einem
standigen InteraktionsprozeB.”®

Ergebnisse der Genforschung scheinen darauf hinzudeuten, dass die Gene
durchaus beeinflufibar sind und sich aktiv an der Entwicklung des werdenden
Lebens beteiligen. Das werdende Leben befindet sich offensichtlich von An-
fang an in einer Wechselwirkung von genetischem Gefiige und Umwelt.”
Hinzu kommt, dass jedes Individuum mit genetischer Anlage und Umweltein-
fliissen individuell umgeht. Insofern ist die jeweilige Identitéit eines Menschen
auch eine Eigenleistung, Die Individualitit eines Menschen ist offensichtlich
keine starre und unabdnderliche Vorgegebenheit, sondern eine flexible und
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Diese ideologisch bestimmte Anschauung findet sich heute noch in der Auffassung, dal3 z.B.
die Geschlechterunterschiede von Mann und Frau erworbene Rollenstrukturen sind, also
umweltbedingt und darum anerzogen.

Vel. Rudolf SeiB, Identitat und Beziehung, 96fF.; Oerter/Montada, a.a.0., 44ff ; Trautner 1,
16ff.; Krech/Crutchfield u.a., Grundlagen der Psychologie, Studienausgabe, hrsg. von H.
Benesch, Augsburg 1997, Band 1, 66ff, zitiert: Krech/Crutchfield.

Krech/Crutchfield, 67.

~Der Entwicklung liegt eine Vielfalt von endogenen und exogenen Steuerungsfaktoren zu-
grunde. Sie wirken sich mit einem unterschiedlichen Grad der Direktheit aus. Im einzelnen
lassen sich fiinf Gruppen von Entwicklungsfaktoren unterscheiden: (1) Allgemein genetische
Determinanten (artspezifischer Genotyp), (2) Individuelle genetische Determinanten
(individueller Genotyp), (3) Reifungsvorgdnge (anatomisch-physiologische Faktoren); (4)
Einflitsse der materiellen Umgebung (physikalisch-chemische Faktoren); (5) Einfliisse der
Lernumwelt (soziokulturelle Faktoren). Uberdies greift das heranwachsende Kind iiber
Selbstregulationsprozesse aktiv in seine Entwicklung ein.“ Trautner 1, 222. Hervorhebung
im Original. Auch wenn wir wissen, daB bei der Intelligenz die Anlage recht hoch ist, so ist
die Angabe von 45-80% doch sehr unprazise. Vgl. M. Dieterich, Handbuch, a.a.0., 130.
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komplexe Erscheinung”.*® Das Wechselspiel zwischen Erbgut und Umwelt ist
bisher nicht priazise zu bestimmen. Dieser Bereich ist noch eine hohere Di-
mension, die bisher wissenschaftlich noch nicht erfaBt werden konnte.*' Soviel
ist bisher gewiB: Die Vererbung gibt die Entwicklungsanweisungen, in wel-
chem Umgang ein LernprozeB moglich ist und wo die Grenzen liegen.* Wo-
bei die Zwillingsforschung gezeigt hat, dass die Erbaidage stiarker beachtet
werden muB, als dies bisher offensichtlich geschah.™

Der uberzogene Machbarkeitswahn (im Sinne von Watson), demzufolge Men-
schen beliebig formbar und manipulierbar sein sollen, ist lingst iiberwunden.
Die wichtigste Botschaft der Verha]tensgenetik lautet vielmehr, dass der
Mensch eme ausgepriigte Individualitdt im menschlichen Verhalten und Erle-
ben besitzt.>* Dies 1st auch eine der entscheidendsten Erkenntnisse der Person-
lichkeitsdiagnostik.*® Da der Anteil der Anlage in vielen Bereichen unbekannt
ist, gilt es besonders auf Umweltfaktoren zu achten, die die Entwicklung be-
emﬂussen So wissen wir, dass die Entwicklung des Denkens, Lernens, Spre-
chens™ usw. in einem deutlichem Zusammenhang mit der Umwelt steht.”’

Es kann deshalb nicht gleichgiiltig sein in welcher Umgebung die Kinder auf-
wachsen. Besondere Anlagen (Vererbung) und gezielte Forderung kann ein-
zelneasPersﬁnlichkeitsdjmensionen unterschiedlich verarbeiteten bzw. hem-
men.

Diese Erkenntnis stimmt mit der biblischen Grundaussage iiberein, dass jeder
Mensch eine einmalige individuelle Schépfing Gottes ist. Fiir die Personlich-
keitsentwicklung des Kindes bedeutet dies, dass jedes Kind in seinen schop-
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Hugo Staudinger/Johannes Schiitter, Die Glaubwiirdigkeit der Offenbarung und die Krise
der modernen Welt, Stuttgart/Bonn 1987, 70.

Von daher ist das Klonen von Menschen auch sinnlos, weil es niemals zwei identische Men-
schen geben wird. Psyche und Verhalten lassen sich nicht Klonen.

Zimbardo, Psychologie, Berlin/Heidelberg *1992, 452,

Peter Borkenau, Anlage und Umwelt. Eine Einfithrung in die Verhaltensgenetik, Géttin-
gen/Bem/Toronto 1993. Es ist auffallend, daB sich wieder starker der ,biologische Deter-
minismus* ausbreitet, der fiir viele menschliche Eigenschaften und Verhaltensweisen ein Gen
verantwortlich machen will. So postuliert man bereits ein Gen fiir Alkoholismus, Treue,
Schizophrenie, Depression und Homosexualitat, was sich allerdings bisher nicht einwandfrei
nachweisen lies. Vgl. Klaus Peter Sesin, Die Mar von den Genen, Die Woche, 6.12.96, 29,
Vgl. Peter Borkenau, a.a.0., 170.

Vgl. Zimbardo, a.a.0., 454; Michael Dieterich, Personlichkeitsdiagnostik, Stuttgart 1996,
Das gilt insbesondere fiir die Sprachentwicklung. Bei (adoptierten) Kindern (in der BRD)
wurde festgestellt, da Miitter doppelt so viel mit Madchen als mit Jungen sprechen. Das
wirkt sich auf Madchen sprachentwicklungsbegiinstigend aus, was sich besonders spéter in
den besseren Schulnoten von Deutsch, Englisch und Franzosisch niederschligt. Was an al-
tersspezifischer Sprachentwicklung verséumt wird, kann nie wieder vollstandig nachgeholt
werden. Auch die intellektuelle Entwicklung korrespondiert mit der Sprachentwicklung, Vgl.
Peter Struck, Die Kunst der Erzichung, Darmstadt 1996, 10 u. 22ff,

M. Dieterich, Handbuch, a.a.0., 130.

Ebd:; 131,
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fungsmaBigen Grundanlagen der Forderung und Entwicklung bedarf. Fiir die
christliche Familie und Gemeinde ist das eine Herausforderung, der sie sich
nicht entziehen darf. Der vom Schopfer einmalig gewollten Personlichkeit gilt
es optimale Bedingungen zu schaffen, damit eine optimale Entwicklung er-
moglicht wird. Es gehort darum zu den wichtigen Aufgaben der Verkiindi-
gung, diese Erkenntnisse fiir den Gemeindeaufbau und die christliche Familie
nutzbar zu machen. Nur so wird es moglich sein, ein gesundes vom Wort
Gottes bestimmtes Familien- und Gemeindeleben zu gestalten.

Die prinatale Forschung

Aus christlicher Sicht gehoren die Erkenntnisse der pranatalen Forschung zu
den bedeutendsten in Blick auf die Wiirde und Unantastbarkeit des menschli-
chen Lebens von seiner Zeugung bis zum Tod. Die Frage wann das menschli-
che Leben beginnt, konnte damit eindeutig beantwortet werden. ,,Die Entwick-
lung eines Menschen als Einzelwesen beginnt mit der Vereinigung zweier Ge-
schlechtszellen (Gameten), einer ménnlichen (Spermatozoon) und einer weib-
lichen (Ovum), im Augenblick der Empfangnis (Konzeption).“”®

Dank der eingehenden Forschungen und Dokumentationen von Erich Blech-
schmidi® konnte hinreichend nachgewiesen werden, dass das biogenetische
Grundgesetz von Emst Haeckel (1866) ein Irrtum ist. Auch die Behauptung,
dass zwar der menschliche Keim von Anfang an ein menschliches Wesen sei,
aber doch in der Entwicklung der menschlichen Organanlage die Stammesge-
schichte widerspiegelte, trifft nicht zu, auch wenn dies immer wieder behaup-
tet wird. "

So kommt Blechschmidt zu einem sehr eindeutigen Ergebnis seiner Forschun-
gen:

_Die Individualitit eines menschlichen Lebewesens bleibt von der Befruchtung
an withrend der ganzen Dauer der Entwicklung bis zum Tode erhalten, und nur
das Erscheinungsbild éndert sich. Das ist heute ein als elementares Prinzip in
der Biologie nachgewiesener Sachverhalt. Danach zu suchen, in welchem
Entwicklungsstadium ein Mensch aus einem menschlichen Ei hervorgehe, ist
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g—Iorst Nickel, Entwicklungspsychologie des Kindes- und Jugendalters, Band 1, Stuttgart
1975, 107.

Vom Ei zum Embryo, Frankfurt/Wien/Ziirich 1970; Die Erhaltung der Individualitit. Fakten
zur Human-Embryologie, Neuhausen-Stuttgart 1982; Das Wunder des Kleinen. Die frithen
Verhaltensweisen des ungeborenen Kindes, Kassel 1985. Eine ausgezeichnete und bisher
wohl uniibertroffene Bilddokumentation des ungeborenen Kindes im Mutterleib bietet Len-
nart Nilsson, Bin Kind entsteht. Bilddokumentation iiber die Entwicklung des Lebens im
Mutterleib, Miinchen (1990) '*1996.

Besonders in populdren Darstellungen, Schulbiichern und Wérterbiichem (z.B. W. D. Froh-
lich, dtv-Wérterbuch zur Psychologie *°1994; Psychologie zum Nachschlagen, Miinchen
1989. Im dtv-Atlas zur Psychologie Bd 2, *1993 - Auflage: 60 Tausend - findet sich wenig-
stens in Klammem der Hinweis , kaum noch akzeptiert™).
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schon im Ansatz verfehlt. Denn ein Mensch wird nicht Mensch, sondern ist
Mensch von der Befruchtung an. ..(...).. Es ist daher irrefithrend, von werden-
dem Leben zu sprechen. Menschsein ist kein Phéinomen, das aus der Ontoge-
nese resultiert, sondern eine Wirklichkeit, die eine Voraussetzung der Ontoge-
nese ist ..(..).. Mit anderen Worten: Das Sein ist der Ursprung des Werdens
und nicht umgekehrt das Werden die Voraussetzung eines Seins.“*” _FEin
Mensch wird nicht Mensch, sondern ist ein Mensch und zwar in jeder Phaqe
seiner Entwicklung, “*

Die Entwicklung im Mutterleib gehort darum zu den wichtigsten Forschun-
gen, weil der erste Lernproze bereits im Mutterleib beginnt. Somatische und
psych:sche Entwicklung sind im Mutterleib noch aufs engste miteinander ver-
bunden.** Embryo und Fotus sind auch weitaus friiher aktiv, als dies von der
werdenden Mutter wahrgenommen wird. Spontane Aktivitit und strukturierte
Aktivitatsmuster konnten bisher festgestellt werden.*’

Da das ungeborene Kind durch den Blutkreislauf mit der Mutter verbunden ist,
nimmt es auch teil an Freude, Leid, Trauer und StreB der Mutter. Der Lebens-
stil und die Gesamtaktivitiit der Mutter haben somii unmittelbaren Ein-
flul auf die Entwicklung des Kindes.

Bisher konnten folgende Entwicklungen im Mutterleib festgestellt werden: *°

1. Das Ungeborene hat ein Seelenleben
Das ungeborene Kind ist ein fithlendes, aufmerksames Wesen mit wachen
Sinnen. Was ihm in den neun Monaten bis zur Geburt widerfihrt, registriert
es und hat Auswirkungen auf sein spiteres Seelenleben. Es kann bereits im
Mutterleib horen und Ereignisse wahrnehmen.
Pranatales Lernen wurde bisher festgestellt bei Musik?’, Schlafrhythmus,
StreBverhalten und Angsten.
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E. Blechschmidt, Die Erhaltung der Individualitit, a.a.0., 25f.

E. Blechschmidt, Vom Ei zum Embryo, 2.2.0,, 31.

Vgl. H. Nickel, 2.a.0,, 107.

Vgl. Martin Domes Der kompetente Siugling. Die priverbale Entwicklung des Menschen,
Frankfurt/M. "1996; Oerter/Montada, a.a.0., 175; Zimbardo, a.2.0., 56f.

Vgl. dazu Thomas Verny, Das Seelenleben des Ungeborenen, Munchen 1981; Wemer
Gross, Was erlebt ein Kind im Mutterleib?, Freiburg/Basel/Wien 1991.

B. Brott, ein bekannter Musiker berichtet: , Als junger Mann war ich verblifft iiber meine
ungewdhnliche Fahigkeit, manche Stiicke ohne Noten zu spielen. Da dirigierte ich eine Parti-
tur zum ersten Mal, und plétzlich sprang mir die Cello-Stimmfithrung ins Gesicht, und ich
wublte, wie das Stiick weitergeht, bevor ich das Blatt umgedreht hatte. Eines Tages erwéhnte
ich das meiner Mutter gegeniiber, einer Berufscellistin. Ich dachte, es wiirde sie verwundern,
weil es ja immer die Cello-Stimme war, die mir so klar vor Augen stand. Sie war auch ver-
wundert. Aber als die hérte, um welche Stiicke es sich handelt, 16ste sich das Ritsel von
selbst. Alle Partituren, die ich ohne Noten kannte, waren diejenigen, die sie gespielt hatte, als
sie mit mir schwanger war.“ Wemer Gross, 2.a.0., 60.
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2. Die Mutter-Kind-Beziehung

Positive wie negative Gestimmtheit der Mutter haben Auswirkungen auf das
Ungeborene.

Gefiihle der Liebe oder Ablehnung, Belastungen, Note, Sorgen und emotio-
nale Storungen der Mutter konnen sich auf die Bezichung zum Kind aus-
wirken. Wobei Untersuchungen gezeigt haben, dass kurzfristige Belastun-
gen (auBer Schreck- und Schocksituationen) sich kaum negativ auf das Un-
geborene auswirken, wihrend langfristige Belastungen, besonders Span-
nungen mit dem Ehemann und der Umwelt, Auswirkungen auf das Kind
haben. :

3. Die Rolle des Vaters

Die Rolle des Vaters wurde bisher wenig in Hinblick auf die Beziehung
zum Ungeborenen beachtet. Inzwischen weiB man, dass die Beziehung des
Mannes zu seiner Frau entscheidend die Schwangerschaft beeinfluBt. Ein
Mann, der seine Frau in der Schwangerschaft vernachlissigt, iibt damit
unmittelbaren EinfluB auf die Entwicklung des Kindes aus. Der Mann ge-
hort zu den wichtigsten Teilen der pranatalen Umwelt. Dabei ist vor allem
entscheidend, dass der Mann das Wohlbefinden der Mutter fordert und er-
hoht und nicht belastet. Da das Kind im Mutterleib auf die Umwelt reagiert,
kann der Vater durch ein tigliches Sprechen mit dem Kind und liebevolle
Atmosphire nicht nur eine gute Bezichung zum Kind aufbauen, sondern
unmittelbar Einfluf auf eine positive Entwicklung des Kindes nehmen.

4. Die Personlichkeitsbildung

Jedes Kind hat bereits eine individuelle Reaktionsweise auf Belastungen im
Mutterleib. Die spiteren Personlichkeitsdispositionen beginnen sich darum
schon im Mutterleib zu formen. Liebevolle Zuwendung, Fiirsorge, frohliche
Offenheit und Zufriedenheit der Mutter und des Vaters haben darum positi-
ve Auswirkung auf die Personlichkeitsentwicklung des Kindes, so wie sich
Angste, StreB, Hartherzigkeit, Streit u.d.m. negativ auf die Persénlich-
keitsstruktur auswirken kénnen.

Zusammenfassend konnen wir sagen: Auch wenn die prénatale Forschung
noch in den Anfingen steckt und die Forschungsergebnisse recht schmal sind,
steht doch eines fest; Fiir die gesunde Entwicklung des Kindes sind die vor-
geburtlichen Faktoren von entscheidender Bedeutung. Gerade aus christli-
cher Sicht miissen wir daran interessiert sein, dass auch das ungeborene Kind
in den SozialisationsprozeB des familidren und gemeindlichen Lebens voll und
ganz mit einbezogen wird. Wenn wir auch nur wenige Hinweise in der Bibel
haben, die die pranatale Forschung bestitigen, so sind diese Hinweise so ein-
deutig, dass sic Beachtung finden miissen (vgl. Jer 1,5; Lk 1,13-17.41; Eph
1,4/5). Diese Aussagen machen deutlich, dass das Ungeborene nicht nur bei
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Gott eine besondere Beachtung findet, sondern auch im Vollzug des Glaubens-
lebens der Eltern wie der Gemeinde Beachtung finden sollte (1 Kor 7,14). In
Herrnhut hat diese Erkenntnis dazu gefuhrt dass Zinzendorf gesonderte Ver-
sammlungen fiir werdende Miitter abhielt. *®

- Bindungsverhalten und friihe Priigung (sensible Phase)

Der Begriff Prigung® kommt aus der Verhaltensbiologie und ist besonders

durch Konrad Lorenz™ populir geworden. Eine zweite Wurzel hat er in der

Tiefenpsychologie (S. Freud), dort allerdings mehr unter den Stichworten

., Sensible oder krmsche Phase “ und , Fixierung “.

Unter Préigung’’ versteht man eine Art ,,Blitzlernen® bei dem ein Organismus

auf eine bestimmte Umweltkonstellation festgelegt wird.

Solche Prigungen erfolgen gewohnlich in einer begrenzten Zeit, wahrend ei-

ner sogenannten ,,sensiblen Phase®.

Es liegt das Bild vom Eindriicken oder Eingravieren eines Zeichens oder Mu-

sters zu Grunde, das fir die Entwicklung von relativer Dauer oder gar irrever-

sibel ist. Das bekannteste Beispiel ist das Géssel Martina, das auf Konrad Lo-

renz gepréigt war und das strikt ablehnte, sich von einer Gansemutter betreuen

zu lassen, ja es fliichtete vor ihr mit intensiven Verlassenheitsrufen.

Die Pragung erfolgt in der sog. sensiblen Phase und wurde in Tierexperimen-

ten nachgewiesen fir die Nachfolgeprigung, sexuelle Pragung, Orts- und

Heimatprdgung, Nahrungsprigung und soziale Prdgung.

Die Prigung vermittelt Schutz, Geborgenheit, Nachfolge- und Nachah-

mungsbereitschaft. Wird ein Tier von seinem natiirlichen Prageobjekt fernge-

halten, kommt es zu Anpassungsschwierigkeiten und Fehlprigungen wic

Taktlosigkeit, Distanzlosigkeit und anormalem Umgang mit Artgenossen (z.B.

homosexuelles Verhalten). Festgehalten werden muB, dass nur artspezifische

Merkmale gepragt werden und keine Individualmerkmale.”

Die entscheidende Frage, die sich stellt, ist, wieweit es moglich ist, die Tier-

versuche und deren Ergebnisse auf den Menscben zu iibertragen.

Der Begriff , Pragung® ist darum umstritten” und ist kritisch zu hinterfragen:

1. Im Unterschied zum Tier besitzt der Mensch eine grofe Plastizitiit und ist
in seiner Entwicklung nach vorne offen, d.h. nicht grundsatzlich festge-
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Vgl. dazu Wilhelm Faix, Die Familie im gesellschaftlichen Wandel. Der Beitrag des Pietis-
mus. GieBen 1997,

Vgl. Eckhard H. Hess, Pragung. Die frithkindliche Entwicklung von Verhaltensmustern bei
Tier und Mensch, Miinchen 1975.

Er redet mit dem Vieh, den Végeln und den Fischen, Wien 1949.

Vel. R. SeiB, a.a.0., 111; H. Nickel, a.a.0., 69ff.

Vgl. R. Sei}, a.a.0., 112.

Oerter/Montada, a.a.0., 183; Trautner 1, 123ff,



157, Wilhelm Faix

legt.”* Der Mensch kann auslesend auf seine Umwelt reagieren. Auch
konnte bisher nicht festgestellt werden, wie weit Erbgut und Fruherfahrung
in einer Wechselwirkung stehen und wie diese sich auswirkt.>
2. Menschliche Fehlpragungen sind nicht irreversibel. Sie koénnen nicht nur
wieder verloren gehen, sondern modifiziert und iiberwunden werden.*®
3. Vom Glaubensstandpunkt aus gibt es keine endgiiltige und unverénderli-
che Lebenspragung. Die Botschaft von der Auferstehung Jesu und der um-
gestaltenden Kraft des Heiligen Geistes widerspricht dem herkémmlichen
Pragungsbegriff (vgl. 2 Kor 4,4ff; 5,17; Eph 4,17{t)).
Hassenstem schldgt darum vor, von ,prigungsihnlichem Lernen® Zu spre-
chen.”’
Bei aller Vorsicht, die geboten scheint, kénnen wir doch an zwei sensiblen
Phasen festhalten in denen pragungsihnliches Lernen stattfindet.
Die erste sensible Phase befindet sich im 1. Lebensjahr und da in besonderer
Weise gleich unmittelbar nach der Geburt.”® Es gibt offensichtlich eine in den
ersten Minuten und Stunden nach der Geburt umfassende sensible Phase, die
durch den engen Korperkontakt zur Mutter (Vater) eine positive Bindungspri-
gung beim Saugling (und bei der Mutter) ausldst. Diese Erkenntnis hat die Ge-
burtspraxis geradezu revolutioniert. Ist dieser erste Kontakt fiir die Mutter-
Kind-Beziehung wesentlich, dann gilt es vorsichtig mit Betdubungsmittel zu
sein, die diesen Kontakt unterbinden oder erschweren. So hat es sich inzwi-
schen auch eingebiirgert, dass die Mutter sofort nach der Geburt (der Saugling
ist noch nicht gereinigt) den Saugling fiir lingere Zeit auf die Brust gelegt be-
kommt. Auch fiir den Vater ist dieser erste Kontakt wichtig, wie eingehende
Studien belegt haben.*
Diese positive Bindungspriigung (vor allem im 1. Lj.) ist von entscheidender
Bedeutung fiir die weitere Personlichkeitsentwicklung. Die Bindungsprigung
ist die Voraussetzung fiir die Vertrauensbildung (Urvertrauen). Mit der positi-
ven Bindungspragung werden die Weichen fiir die Grundfihigkeit vertrauen
zu konnen gelegt und damit die Kontaktfdhigkeit, Zuverlassigkeit, Anpas-
sungsfahigkeit, Gehorsamsfahigkeit, Bindungsfihigkeit, gesunde Gewissens-
bildung und Dankbarkeit (positive Lebensgrundhaltung). Eine fehlende oder
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Vgl. Emil Schmalohr, Frithe Mutterentbehrung bei Mensch und Tier. Entwicklungspsy-
cholgische Studie zur Psychohygiene der frithen Kindheit, Minchen #1975, 147.

Vgl. Klaus Immelmann, Verhaltensbiologie, in: Handbuch psychologischer Grundbegriffe,
hsg. von Herrmann/Hofstatter/Huber/Weinert, Miinchen 1977, 512.

Vel. Berhard Hassenstein, Verhaltensbiclogie des Kindes, Miinchen *1987, 462; Trautner 1,
129.

B. Hassenstein, ebd. Auch Trautner (1,132) fragt, ob nicht besser die Termini ,,des Lernens
und der Sozialisation eine angemessenere Beschreibung und Erklirung der gleichen Vorgin-
ge liefern™.

Vgl. Oerter/Montada, a.a.0., 183f.

Wissilios E. Ftenakis, Viter. Band 1: Zur Psychologie der Vater-Kind-Beziehung, Miinchen
1988,
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fehlentwickelte Bindungspriigung hat entsprechend negative Folgen wie:
Bindungsunfahigkeit, Leerlauthandlungen, Anpassungsschwierigkeiten, mif-
trauische Grundhaltung, Passivitit, autistische Neigung, Taktlosigkeit., Auf-
dringlichkeit, Angst etwas zu verpassen, exzessives Onanieren.

In einer zweiten sensiblen Phase, zwischen 3./4. und 6. Lebensjahr, findet die
sexuelle Pragung statt.™ In dieser Zeit kann es offensichtlich zu festgelegten
Triebstruktur kommen die eine sexuelle Fehlprigung verursachen. Nach dieser
Auffassung prigen sich allgemeine Ziige des Partnerbildes (oder Objektes) ein,
,»hach denen sich dann spiter beim Erwachsenen die partnerschaftliche Anzie-
hung und die Sehnsucht nach Zartlichkeit und Vereinigung ausrichtet*®' Es
gibt offensichtlich aus entwicklungspsychologischer Sicht Bedingungen, die
sexuelle Fehlentwicklungen wie Fetischismus®™ und Homosexualitit fordern
oder gar verursachen.

Gerade im Blick auf die Diskussion um die Homosexualitt, ist der entwick-
lungspsychologische Aspekt bisher zu wenig beachtet worden.®

Aus entwicklungspsychologischer Sicht lassen sich folgende Ursachen erken-
nen, die zur Homosexualitit frithen kénnen.®*

1. Eine zu harte Erziehung, die alle Gefiihle verdriingt, in der die Mutter
hart, gefiihllos und iiberfordert, der Vater weichlich, unzugénglich und see-
lisch verklemmt ist, aber auch eine Familienatmosphire, die das Gegenge-
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»Die sogenannte odipale Phase - sie liegt im 4. bis 6. Lebensjahr des Kindes - kénnte eine
sensible Phase fiir die Priformierung des geschlechtlichen Reagierens beim Menschen sein
Christa Meves, zitiert nach B. Hassenstein, 2.a.0., 118. Hassenstein weist darauf hin, daB es
auch in der Jugendzeit einen ,,LemprozeB der sexuellen Pragung™ gibt und darum auch hier
Fehlentwicklungen entstehen kénnen. Ebd., 319.

Ebd., 119.

Beispiele hierzu finden sich bei B. Hassenstein, a.a.0., 119f, 213f.

Die Annahme, daB Homosexualitit erblich und durch ein »Schwulen-Gen“ verursacht wird,
konnte bisher nicht eindeutig nachgewiesen werden. Vgl. Kl. P, Sesin, a.a.0. Sesin spricht
sogar von einem Flop und einer Mir. Zu einem #hnlichen negativen Ergebnis kommt auch
Christl Vonholdt, Naturwissenschaftliche Erkenntnisse zur Homosexualitit, in: Hof-
mann/Parzany/Vonholdt/Wemer (Hrsg.), Die andere Seite. Homosexualitit und christliche
Seelsorge, Reichelsheim 1995, 141ff. In der Bevélkerung hat sich allerdings durch entspre-
chende Presseberichte die Meinung durchgesetzt, da Homosexualitit erblich sei. Ulrich
Giesekus, Wie kann eine homosexuelle Orientierung entstehen?, spricht von einem
»multikausalen Entstehungsmodell* und nennt biologische Aspekte (Erbanlage und entwick-
lungsbiologische Faktoren) und psychologische Aspekte (tiefenpsychologisches Modell und
lemtheoretisches Modell) nicht aber entwicklungspsychologische Faktoren, in: Michael Die-
terich (Hrsg.), Homosexualitit und Seelsorge, Stuttgart 1996, 66-89.

Beispiele finden sich bei Anemarie Diihrssen, Psychogene Erkrankungen bei Kindern und
Jugendlichen, Géttingen (1954) *1982; vgl. auch B. Hassenstein, a.2.0., 220fF,
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schlecht herabsetzt oder einseitig bevorzugt. Auch ein falsch geprigtes Va-
terbild®’ kann wesentlich zu homosexueller bzw. lesbischer Neigung fiihren.

2. Wenn gegengeschlechtliche Sexualimpulse verdriingt und hart bestraft
werden bzw. wenn grundsiitzlich Hemmungen gegeniiber dem Gegenge-
schlecht bestehen.

3. Friihe sexuelle Verfithrung durch die Eltern oder andere Erwachsene.
Aber auch falsche Sexualerziehung kann zur Homosexualitit fithren, z.B.
eine Uberbetonung der Geschlechtsteile bei der Reinigung. Nach psycho-
analytischer Sicht wird die heterosexuelle Orientierung in der frithen Kind-
heit aufgebaut.®®

4. Fehlender Schutz und Geborgenheit im Elternhaus.
Wird nun in spéteren Jahren von einem gleichgeschlechtlichem Erwachsen
Schutz und Geborgenheit geboten, erwacht auch die sexuelle Neigung zu
diesem.®’

Dieser Befund macht deutlich, wie wichtig eine gesunde Familienerziehung
ist und dass gerade aus chnstlicher Sicht auf die Erziechung eine besondere
Sorgfalt gelegt werden sollte. Zu beachten ist auch die Erkenntnis, dass eine
einseitige Betonung der Strafe auch eine gefdhrliche Nebenwirkung haben
kann.

Wir wollen darum noch kurz auf das Bindungsverhalten eingehen.

Eine sichere Bindung schafft Vertrauen zwischen Mutter (Eltern) und Kind.
Die Schaffung dieses Vertrauensverhaltnisses muf als die wichtigste Erkennt-
nis des Prigungsverhaltens angesehen werden.®® Ein ,sicher gebundenes“ Kind
ist besser in der Lange eine , gesunde” Identitéit aufzubauen.®
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»Der homosexuell Orientierte ist ein in seinen frithen méinnlichen Beziehungen verletztes
Kind. Der Vater ist ausgefallen oder die Bezichung zu thm nicht gelungen. Die Griinde lie-
gen beim Vater und beim Sohn. Der Vater ist aber in jedem Fall gefithlsmaBig fiir den Jun-
gen nicht zuginglich. ..(...).. Die fiir die Entwicklung nétige Identifikation mit dem Vater
miflang.* Joseph Nicolosi, Identitit und Sexualitit. Ursachenforschung und Therapieerfah-
rung bei homosexuellen Mannern, in: Hofmann u.a. (Hrsg,), Die andere Seite, a.2.0., 33.
Trautner 2, 367.

Ein Beispiel hierzu findet sich bei Ulrich Giesekus, Wie kann eine homosexuelle Orientie-
rung entstehen? A.a.0O., 86. Giesekus weist darauf hin, daB homosexuelles Verhalten auch
durch operantes und klassisches Konditionieren erlert werden kann, Ebd., 84fF,

So auch Trautner 1, 124.128.

Vel. Krech/Crutchfield, a.a.0., 68ff.
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Die Folgen, die eine unsichere Bindungm in der Kindheit haben kann, sind
unbestritten. Die Forschungsarbeiten, wie sie von John Bowlby und Rene Spitz
vorgelegt wurden, sind inzwischen in Langzeitstudien an Kindern im Alter von
ein, fiinf und zehn Jahren eindeutig belegt worden.”' Ein Sauglin% ist auf ande-
re Menschen angewiesen. Uber die ,,miitterliche Feinfiihligkeit*' in bezug auf
die Signale des Sauglings verlauft die ,.erste Bindungsaufnahme®.” Bindung
entsteht durch eine wechselseitige Beziehung zwischen Eltern und Kind, dabei
handelt es sich vornehmlich um eine psychische Beziehung.”* Ein neugebore-
nes Kind braucht eine enge Bindung, um die sozialen Spielregeln der Gemein-
schaft zu lernen.

Die Grundannahme der Bindungstheorie™ ist, dass ein Kind lernen mub, ei-
ne Vielzahl von neuen Eindriicken zu verarbeiten. Dazu braucht es eine ver-
laBliche Bindungsperson, die ihm als Sicherheitsbasis’® dient. Diese sichere
Bindung ist die Voraussetzung fiir die kindliche Selbstandigkeit, wie Kriechen,
Laufen, Erkunden, WiBbegier, Spielen, Nachahmen, Sprechen, Gestalten,
Handelns u.a.m. Mit der Verinnerlichung der Bindungssicherheit, wéchst beim
Kind Selbstvertrauen, SelbstbewuBtsein und Selbstwertgefﬁhl”, das spéter zu
einer gesunden Ich-Stiirke wird und die Voraussetzung fiir die Identitiitsfin-
dung ist. Kinder mit einer gesunden Bindungsentwicklung sind selbstéindiger,
konzentrierter, konnen Kontakte mit anderen Kinder eingehen (Spielver-
halten), konnen mit Konflikten besser umgehen und haben ein gesundes Sozi-
alverhalten.”
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Da es unterschiedliche Bindungsqualititen gibt unterscheidet man zwischen umsicher-
vermeidend gebundene, unsicher-ambivalent gebundene und desorganisiert/desorientiert
gebundene Kinder. Vgl. Martin Domes, Die frithe Kindheit. Entwicklungspsychologie der
ersten Jahre, Frankfurt/M. 1997, 222ff.

Karin und Klaus GroBmann, Ist Kindheit doch Schicksal?, Psych Heute, 21. Jg., 8/91, 21-
27.

Martin Domes, Die frithe Kindheit, a.2.0., 221.

»Bezichungen gehoren also von Anfang an zu den Grundbedingungen menschlichen Daseins.
Uberleben ist mit Beziehung verkniipft, dies ist die erste Erfahrung jedes Menschen®. Maja
Storch, Das Eltern-Kind-Verhiltnis im Jugendalter, Weinheim/Miinchen 1994, 31

Vgl. Krech/Crutchfield, a.a.0., 64-74.

Vgl. dazu Ainsworth/Blehar/Waters/Wall, Grundlagen des Bindungsverhaltens, in: Psycho-
biologie, Miinchen 1987, 85-99

Das Kleinkind baut eine ,, innere Representation der Mutter“ auf. dadurch wird es in die
Lage versetzt, eine kurze Zeit ohne Mutter zu sein. Kech/Crutchfield, 71.

»Das Selbstwertgefiihl (Selbstwertschitzung, Selbstachtung) (ist) fiir das emotionale Befin-
den und die innere Einheit (Identitit) des Menschen von zentraler Bedeutung.“ Bemhard
Grom, Religionspsychologie, Géttingen/Miinchen (1992) #1996, 173.

Bindungsmuster, die ein Kind in der Familie kennen lemt, hinterlassen ein , Selbstsystem"
das im Dienst der Angstreduktion bei Stérungen in zwischenmenschlichen Bezichungen
steht. Die , sozioemotionale Bindung® besteht aus Nahe und abhangiger Geborgenheit und
Distanz und Autonomie. , Bindungsstreben und Explorationsstreben™ (Erkundungsstreben)
stehen in einer wesentlichen Beziehung. Ohne eine intakte Bindungsdimension gibt es kein
gliickliches Explorationsstreben. Bindungsstreben ist ein lebenslanger ProzeB, d.h. der
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Bindungsgestorte Kinder (,unsicher gebundene” Kinder), weisen die glei-
chen Merkmale auf wie Kinder mit milieubedingten Verhaltensstorungen in
Heimen.” Dabei kann man davon aus gehen, dass der Grad der Vernachlassi-
gung den Schiden in der Verhaltensentwicklung der Kinder entspricht.
Personlichkeitsschdden geringeren Grades kénnen sich in der Schulzeit der
Kinder und in der Pubertit als Leistungsschwiche verschiedenen Grades, De-
pressivitit, Unselbstandigkeit oder Erziehungsschwierigkeiten auswirken, d.h.
in der ganzen Skala der psychischen Entwicklungsstorungen, die die Befriedi-
gung und den Lebenserfolg dieser Lebensphase fiir Kinder beeintrichtigen. “*°

Verhaltensstirungen treten nicht nur bei Vernachléssigung, sondern auch bei
Uberbehiitung auf, wenn Kinder verzirtelt und verwohnt werden, wenn ihnen
alle Schwierigkeiten abgenommen und jeder Wunsch erfiillt wird.*

Ein Kind braucht darum ein Familie (soziales Umfeld; in der es aufmerksa-
me Zuwendung, verbale Stimulation, intensiven Korperkontakt, Materialanre-
gung (angemessenes Spielzeug) und Responsivitit erfahrt. Alle diese Faktoren,
die die sozial-emotionale Entwicklung fordern, werden meistens unter dem
Stichwort ,,Wirme“ zusammengefalit. Die Anwesenheit von Wirme in den
Beziehungen wirkt sich als Puffer gegeniiber ungiinstigen Einfliissen aus ,,und
scheint bis ins Jugendalter hinein kontrollierende und disziplinierende Mabi-
nahmen der Eltern akzeptabel zu machen, “*

Neuere Untersuchungen® bestitigen, dass wenn Kinder vernachlissigt werden
oder in schwierigen Verhéltnissen aufwachsen nur dann eine gesunde Entwick-
lung nehmen, wenn es ihnen gelingt eine Uberlebungsstrategie zu entwickeln,
die in der Regel mit einer positiven Beziehungserfahrung zusammenhéngt und
das Kind dabei erfihrt: | Ich bin ein wertvoller Mensch®. Kinder, denen dies
nicht gelingt (und das ist die Mehrzahl) werden krank oder leiden an Verhal-
tensstérungen. Zum gleichen Ergebnis kommen auch Untersuchungen von
Kindern, die im Heim aufwachsen. 20 % die keinerlei Storungen aufwiesen,

79

80
81

82
83

Mensch braucht eine lebenslange Bindungsbasis die verlaBlich ist. Dies gilt nicht nur fiir die
frithe Kindheit, sondem auch fiir die Zeit der Adoleszenz und das spitere Leben. Eine
,Identitatsdiffusion” im Erwachsenenalter ist eine Frage der fehlenden starken und tragfahi-
gen Bindung in der Adoleszenz. Maja Storch, a.a.0., 29-34,

Vgl. B. Hassenstein, a.a.0., S.135-227; Norbert Myschker, Verhaltensstérungen bei Kin-
dem und Jugendlichen, Stuttgart/Berlin/Kéln (1993) *1996; Kech/Crutchfield, a.a.0., 68f.

B. Hassenstein, a.a.0., 175f.

Marie Meierhofer spricht von , Wohlstandsverwahrlosung®, Frithe Prigung der Personlich-
keit. Psychohygiene im Kindesalter, Bern 1989, 112.

Oerter/Montada, a.a.0., 110.

Von der amerikanischen Psychologin Eva Slater in Palo Alto (Kalifornien). Slater untersuch-
te 216 Erwachsene in ausfithrlichen Tests auf Erfahrungen in der Kindheit und die Auswir-
kungen im Erwachenenalter. Psy Heute, 24 Jg., 4/97, 8f.
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haben es verstanden Schutzfaktoren zu entwickeln, die vornehmlich in emo-
tionalen stabilen Beziehungen bestanden.*

Der EinfluB der Kultur und Okologie auf die Identitit™

Der Mensch als soziales Wesen ist auf eine Umwelt, Okologie und Kultur an-
gewiesen, die ihm entspricht, die ihn aber auch prigt. Dies trifft fiir die frith-
kindliche Entwicklung in allen Kulturen zu. Die Eltern-Kind-Interaktion ist
transkulturell. Die Universalitét des Bindungsverhaltens kann darum als gesi-
chert gelten. Auch die sensomotorische und generell intellektuelle Entwick-
lung haben universelle Giiltigkeit. Allerdings gibt es im Kulturvergleich auch
betrachtliche Unterschiede im miitterlichen Interaktionsverhalten.

In einer weniger aggressiven Umwelt lernen die Kinder weniger Aggressivitiit.
Positiv ausgedriickt: Eine wohlwollende Umwelt, deren Anforderungen sich
das Kind zu eigen macht, produziert weniger aggressives Verhalten. Bestimm-
te Kulturen fordern darum auch typisch kulturspezifische Identititsziige der
Personlichkeit.*®

In Kulturen mit einfacher sozio-6konomischer Struktur zeigen die Kinder ,ein
starker umsorgendes und verantwortungsvolles Verhalten® und einen ,gering
ausgepragten Egoismus®, wahrend Kulturen mit hoher sozialer und techni-
scher Komflexitdt starkere Verhaltensweisen der ,,Unabhéinigkeitsdominanz™
aufweisen.”’

Um die Unterschiede in der Identititsentwicklung besser erfassen zu konnen,
hat man drei Kategorien des Selbst aufgestellt: Das private Selbst
(Selbsteinschatzung ,ich bin ehrlich®), das offentliche Selbst (Einschétzung
durch andere: ,Die Leute meinen, ich sei ehrlich®) und das kollektive Selbst
(Einschatzung durch die Bezugsperson: ,Meine Familie hilt mich fiir ehr-
lich®).

In individualistischen Kulturen ist das private Selbst am stéiirksten ausgeprigt
(Selbstvertrauen, Unabhingigkeit, Selbstverwirklichung), wihrend in kollek-
tivistischen Kulturen das bezogene Selbst am stirksten ausgeprigt ist
(Konformitat, Gehorsam, Wohlverhalten).

Wir kénnen darum zwei Hauptformen des Selbstkonzeptes unterscheiden:
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Petra Kolip, Freundschaften im Jugendalter, Weinheim/Miinchen 1993, 25ff.; Martin Dor-
nes, Die frithe Kinheit, 2.2a.0., 234.

QOerter/Montada, a.a.0.,106ff.

Wir wissen, daB es eine kulturbedingte Gewissensentwicklung gibt, die fiir die Mission au-
Berordentlich bedeutsam ist. Fiir die Verkiindigung des Evangeliums ist es nicht gleichgiiltig
ob ich Menschen mit einem schamorientierten oder schuldorientierten Gewissen vor mir ha-
be. Vgl. dazu Klaus W. Miiller, Elenktik: Die Lehre von scham- und schuldorientierten Ge-
wissen, em, 12 Jg., 4/96, 98-110.

Qerter/Montada, a.a.0., 107.
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a.) Das unabhéngige Selbst der westlichen Kulturen
,,Das Verhalten wird durch den Bezug zu den eigenen Gedanken und Gefiihlen
organisiert und erhélt seinen Sinn durch sie.“**

@
- Mitarbeiter

b.) Das bezogene Selbst der nichtwestlichen Kulturen

»Die Person wird nicht als getrennt vom sozialen Kontext, sondern als ver-
E‘Sg

kniipft mit anderen Personen, und damit weniger abgehoben, konzipiert.

88 Ebd., 108.
89 Ebd.
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Unsere westliche Kultur ist stark individualistisch und egoistisch geprigt, ent-
sprechend ist das Identitétsverstandnis des Menschen.

Diese Erkenntnis wirft die Frage auf, wie es denn mit dem biblischen Identi-
tatsverstandnis steht und welchem Kulturkreis es mehr entspricht, dem indivi-
dualistischen oder dem kollektivistischen. Die Antwort ist eindeutig: Das bi-
blische Identititsverstindnis ist kollektivistisch gepriigt - oder sagen wir es
biblisch: gemeinschaftlich und gemeinschaftsbezogen. Ein koinonisches Le-
ben ist nicht nur ein, sondern das Kennzeichen echter Jiingerschaft. Wenn dem
so ist, dann stellt sich die Frage, wie kann ein Kind (wie kann der Mensch),
das in einer individualistisch geprigten Kultur und Umwelt aufwachst, Ge-
meinschaft leben, ist es tiberhaupt in der Lage dazu?

Was bedeutet diese Erkenntnis fir unser Gemeindeverstandnis und das Famili-
enleben? Es reicht offensichtlich nicht aus, Gemeinschaft biblisch einzufor-
dern, sondern Lebensrdaume und Lebensformen zu schaffen, in denen Gemein-
schaft gelebt und damit das Kind gemeinschaftsfihig wird.* Eine optimale
Umwelt fiir das Kind bestiinde darin, wenn Familie, Gemeinde und Schule die
gleiche Prigung ausiibten.”’ Da dies nicht der Fall ist, gilt es wenigsten darauf
zu achten, dass dies in Familie und Gemeinde geschieht. Damit dies aber ge-
schehen kann, bedarf es einer stdrkeren Abstimmung von Familien- und Ge-
meindeleben. Auch brauchen Eltern Hilfen, wie sie ihre Kinder in diesem
Spannungsfeld begleiten kénnen. Das Familienleben bedarf der Férderung und
Stirkung,” In der Gemeinde bedarf es einer Jugendarbeit, die iiber die norma-
le ,,Jugendstunde™ Freizeitangebote unterschiedlichster Art anbietet.

Die Familie und ihre Bedeutung fiir die Entwicklung des Kindes”
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Vgl. Markus Printz, Grundlinien emer bibelorientierten Gemeindepadagogik, Wupper-
tal/Zirich 1996, Teil 4: Das Erziehungsfeld, hier bes. Punkt 3: Kriterien und Gestaltungs-
weisen fiir eine Lebensform (S.267-293). Der Schweizer Familientherapeut Willi hat eine
neue Therapieform entwickelt, die ,,0kologische Therapie®, in der er eigens eine neue Be-
ziehung zur Umwelt aufbaut, weil er davon ausgeht, daB der heutige Mensch nur noch
selbstbezogen lebt und der Grund seiner Storungen hier zu suchen ist.. Vgl. , Wir missen die
Umwelt fiir uns gewinnen®, Psy.Heute, 24 Jg., 4/97, 51ff.

Vgl. Ulrich Freischlad, Uber (-) Lebenshilfen fiir junge Christen. Im Spannungsfeld von
Familie, ,Infoland“ und christlicher Gemeinde, Initiative Brennpunkt Erziehung, Informati-
ons- und Maternialdienst 20/1997, S.24f

Zum gleichen Ergebnis kommt auch M. Meierhofer in threm Buch , Frithe Pragung der Per-
sonlichkeit. Psychohygiene im Kindesalter”, a.a.0., 172.

Als erginzende Literatur zur Familiensituation der Gegenwart aus soziologischer, sozialpsy-
chologischer und familienpsychologischer Sicht, siehe: Michael Andritzky (Hrsg) Oikos.
Von der Feuerstelle zur Mikrowelle, GieBen 1992; H.Bertram / W.F.Fthenakis /
Kl.Hurrelmann u.a., Familien: Lebensformen fiir Kinder, Weinheim 1993; Hans Bertram
(Hrsg.), Die Familie in Westdeutschland, Opladen 1991; ders., Die Familie in den neuen
Bundeslandern, Opladen 1992; Hofer/E Klein-Allermann/P.Noack, Familienbeziehungen,
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Das Thema _Familie“ ist in den letzten Jahren neu entdeckt worden. Wir kon-
nen geradezu von einem Trend sprechen, der seit 1988 von den USA zu uns
gekommen ist.®* Durch das Internationale Jahr der Familie* 1994 bekam das
Thema ,Familie“ neuen Auftriecb. Wihrend sich die Sozialwissenschaften
(Soziologie, Sozialpsychologie, Gesellschaftswissenschaft) schon seit lange-
rem mit der Familie beschaftigen, hat die Entwicklungspsychololgie dieses
Thema neu entdeckt. Stand bisher die Mutter-Kind-Bezichung im Interesse der
Forschung, so ist jetzt ein Wandel zur Eltern-Kind-Beziehung bzw. zur Va-
ter-Mutter-Kind-Beziehung” zu verzeichnen. In den neuen entwick-
lungspsycho]ogxschen Lehrbiichern wird nun auch das Thema ,,Familie® be-
handelt.”® Da eine , gesunde Familie die beste Voraussetzung fiir eine gesun-
de Entwicklung des Kindes ist, gilt es, eine Umwelt und ein Erziehungsverhal-
ten anzustreben, das Verhaltensstorungen verhindert.” 7 Wir wissen, dass die
Folge von beeintrichtigten Familienbeziehungen und Scheidungs- und Stief-
familien eine Ursache des niedrigen Selbstwertgefiihls von Jugendlichen und
Erwachsenen ist, was wiederum zu erhohtem Problemverhalten und beein-
trachtigter Leistung fithrt.”® Es ist keine Frage, dass sich die Lebensform der
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Géttingen 1992; F -X. Kaufmann, Zukunft der Familie im vereinten Deutschland, Miinchen
1995; R. Nave-Herz, Familie heute, Darmstadt 1994; R. Peukert, Familienformen im sozia-
len Wandel, Opladen *1996; K1.A. Schneewind, Familienpsychologie, Stuttgart 1991; KI.A.
Schneewind/L.von Rosenstiel (Hrsg.) Wandel der Familie, Gottingen 1992; Norbert F.
Schneider, Familie und private Lebensfithrung in West- und Ostdeutschland, Stuttgart 1994.
Bei einer Umfrage 1988 in den USA gaben 70% der befragten Erwachsen an, daB sie am
liebsten abends zu Hause bei der Familie sind. Noch zwei Jahre zuvor, 1986 waren es nur
ca. 23%. Psych.Heute, 15.Jg., 11/88, 9.

Lothar Schon, Entwicklung des Bezichungsdreiecks Vater-Mutter-Kind, Stutt-
gart/Berlin/Kéln 1995.

Oerter/Montada, Entwicklungspsychologie, a.a.0. Gerade an diesem Lehrbuch, das 1982
zum ersten mal herauskam, 13Bt sich der Wandel sehr gut verfolgen.

. Verhaltensstorungen verhindern und ein sozial addquates, selbsténdiges, verantwortliches
Verhalten etablieren, kann am ehesten ein Erziehungsverhalten, das durch emotionale War-
me, hilfreiche Kontrolle im Sinne notwendiger Grenzsetzungen, kommunikative Offenheit
und unterstiitzendes, positives verstarkendes Verhalten gekennzeichnet ist. Eltem mussen
sich Kindern und Jugendlichen gegeniiber einschitzbar verhalten, d h. sie miissen Konsistenz
in ihrem Erziehungsverhalten realisieren. Sie miissen auch die Heranwachsenden dazu anhal-
ten, Pflichten zu tibernehmen, sich Ziele zu setzten und diese auch zu verfolgen. Dabei ist
das elterliche Verhalten als Hilfe zur Selbsthilfe in dem Sinne zu verstehen, daB mit wach-
sender Selbstindigkeit und Verantwortlichkeit Fremdbestimmung ab- und Selbstbestimmung
zunimmt.“ Norbert Myschker, 2.2.0., 111,

Sabine Walper, Familienbeziehungen und Sozialentwicklung Jugendlicher in Kem-, Ein-
Eltem- und Stieffamilien, Zeitschrift f. Entwicklungspsychologie u. Padagogische Psycho-
logie 1995, Band XXVII, Heft 2, 97.
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Familie in den letzten Jahrzehnten grundlegend gewandelt hat. °° Wir wollen
die Folgen dieses Wandels aus familienentwicklungspsychologischer Sicht
betrachten.

Mit der Pluralisierung des Lebens (die ja die ganz Gesellschaft erfafit hat und
nicht nur die Familie), gingen auch Werte verloren, die fiir das menschliche
Zusammenleben von entscheidender Bedeutung sind.'®

Vier Verluste zeichnen sich deutlich ab:

1. Der Verlust an Tradition.'"'

Tradition hat durchaus eine positive Seite. Der Mensch braucht, um sein
Leben gestalten zu konnen, bestimmte Vorgaben. Das menschliche Leben
ist auf vorbildliches Leben und Handeln angewiesen.'” Als soziales Wesen
braucht das Kind ein geordnetes Umfeld, in das es hineinwachsen kann und
das ihm Muster und Halt gibt, um spéter als erwachszner Mensch sein Le-
ben verantwortlich gestalten zu konnen.'”® Die Eltern sind Modell fiir die
Werteeinstellung der Kinder. ,Eltern kénnen ihre Wertvorstellungen lehren,
indem sie sie vorleben. Wenn sie wollen, dass ihre Kinder Ehrlichkeit
schitzen, miissen die Eltern taglich ihre eigene Ehrlichkeit demonstrieren.
Wenn sie wollen, dass ihre Kinder GroBziigigkeit schitzen, miissen sie sich
groBziigig verhalten. Wenn sie: wollen, dass ihre Kinder sich ‘christliche
Werte® zu eigen machen, miissen sie sich selbst wie Christen verhalten. Das
ist der beste und vielleicht der einzige Weg fiir Eltern, Kinder ihre Wert-
vorstellungen zu ‘lehren’.“'* Was bedeutet das fiir die Wertevermittlung
und den christlichen Glauben?

99 Zum Wandel der Familie heute, siche: Wilhelm Faix, Familie heute. Zwischen Anspruch und
Wirklichkeit, Jahrbuch fiir evangelikaler Theologie 1995, 9.Jg., Wuppertal/Ziirich 1995,
116-145.

100 Allgemein ist eine Zunahme von ,,Selbstentfaltungswerten® (z.B. Autonomie, Selbstandigkeit
etc.) bei gleichzeitiger Abnahme von , Pflicht- und Akzeptanzwerten™ (z.B. Gehorsam, Un-
terordnung etc.) in der Erziehung und im gesellschaftlichen Leben zu beobachten.

101 Es steht auBer Frage, dass die Postmoderne mit ihrer Enttraditionalisierung, Entkonventio-
nalisierung und Entstrukturierung zur Entkopplung aus Lebenszusammenhangen und damit
zum Verlust von Bindungsbereitschaft fithrt. Vgl. Wilfried Ferchhoff, Padagogische Ver-
antwortung auf nachlassende Bindungsfahigkeit, in: G. Brenner/B. Hafeneger (Hrsg.). Pad-
agogik mit Jugendlichen, Weinheim/Miinchen 1996, 56.

102 Tradition bedeutet, daB etwas vorgegeben wird, in das sich der Mensch einfiigt. Die Bibel
spricht in Blick auf das Christen- und Gemeindeleben von notwendigen Traditionen
(Uberlieferungen), die es zu iibernehmen gilt. (1 Kor 11,23fF; Phil 4,9 u.6.)

103 Die Frage der Lebensgestaltung spielt im NT eine wichtige Rolle, siehe dazu den Begriff
peripateo.

104 Thomas Gordon, Familienkonferenz, Miinchen (1972) *°1994, 203,



162

Wilhelm Faix

Ein Kind braucht eine intakte Familie zur Wertevennittlung. Was transpa-
rent vorgelebt wird, ibernimmt das Kind und lebt es nach.'™ Ein von einer
frohen und freien Lebensgestaltung bestimmtes Familienleben mit au-
toritativem Erziehungsverhalten, hoher Unterstiitzung und Wérme und
mittlerer Kontrolle, erweist sich als giinstig fiir die Entwicklung des Kindes.
Es zeigt eine hohe soziale Kompetenz mit geringen Verhaltensproblemen.'®
Nur das, was gelebt wird, vermitteln wir auch den Kindern und damit der
kommenden Generation.

. Der Verlust an Bindung.

Ein Kind braucht, um eine gesunde Personlichkeitsstruktur zu entwickeln,
eine feste Ordnung und Beziehung. Ordnung und Beziehung gehoren zu-
sammen. Die Beziehung fiillt die Ordnung mit Leben. Fehlt die gelebte Be-
zichung, hat es negative Auswirkungen fiir das Kind. Ordnung ohne feste
Beziehung fiithrt in Auflehnung oder gar Ablehnung. Ordnung (Regeln) und
Bezichung sind Voraussetzung, um Vertrauen aufiubauen. Vertrauen ist
wiederum die Voraussetzung fiir die Fiihigkeit sich binden zu kénnen.'"’
Der Verlust an Bindung, als typisches Kennzeichen des modernen Lebens,
ist die Folge des auseinanderbrechenden Familien- und Soziallebens. Ver-
lust an Bindung aber bedeutet auch Verlust an Gemeinschaft und Zusam-
menll?glt und damit Verlust an Treue.'” Die Folge ist egoistisches Verhal-
ten.
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Dies trifft fur gesellschaftliche Werte und Einstellungen genau so zu wie fiir christliche
Werte und Einstellungen, z.B. beten und Bibel lesen, vergeben, Mitarbeit in der Gemeinde,
Vergebungsbereitschaft u.a.m.

Sabine Walper, 2.2.0., 98.

Siehe dazu Punkt 3: Bindungsverhalten.

ZB. in der Ehe, Familie, Freundschaften, gesellschaftlichem Leben, Mitarbeit in der Ge-
meinde. Diese Tatsache hat die katholische Deutsche Bischofskonferenz auf ihrer Vollver-
sammlung (Febr. 1997) richtig erkannt, wenn sie in ihrer Verlautbarung von der
~mangelnden Eheféhigkeit“ des modernen Menschen spricht und dazu auffordert, dalB | die
ganze Erziehung die Menschen ehefdhig machen miisse”. Rhein-Neckar-Zeitung vom
20.2.1997.

Welche Auswirkungen diese Konzentration auf das Ich hat, zeigt sehr anschaulich Heiko
Emst in seinem Buch , Psychotrends. Das Ich im 21. Jahrhundert™. , Die Entgrenzungen be-
deuten einen Verlust an alten Sicherheiten: Eine Umwelt, in der so ziemlich alles im FluB ist,
macht liebgewordene Gewohnheiten schnell obsolet. Regeln, Zustandigkeiten, Verbindlich-
keiten sind dem Zwang zur Verinderung unterworfen, langfristige Bindungen und Vertrage
werden durch Ad-hoc-Regelungen und kurzzeitige Abkommen ersetzt. Was heute noch galt,
kann morgen durch einen neuen Besitzer, durch eine neue Vereinbarung, durch die Revision
alter Vertrige ungiiltig, gemacht worden sein..... Identitit und Loyalitit werden zu Fremd-
wortern in einer entgrenzten Welt: Wo alles unsicher und veranderbar geworden ist, erschei-
nen personliche Bindungen an Personen oder Organisationen als riskant, ja sogar als dumm.“
Aa.0., 51f
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Neuere Untersuchungen haben gezeigt, dass eine gute Mutter-Kind-
Beziehung sich bei Partnerkonflikten und Scheidungsfamilien als , Puffer”
zwischen diesen Konflikten und der Entwicklung erweist. Bei einer beein-
trachtigten Eltern-Kind-Beziehung findet sich eine erhohte Delinquenz von
Jugendlichen, besonders aus Stieffamilien. Der EinfluB auf Einstellungen
und Verhaltensweisen von Kindern und Jugendlichen geht also eindeutig
auf die Gestaltung des Familienlebens und die Integration des Kindes in die
Familie zuriick."

. Der Verlust an Geborgenheit.

Mit dem Verlust an Tradition und Bindung verliert das Kind auch Gebor-
genheit. Fehlende Geborgenheit aber fiihrt zur Unzufriedenheit. Unzufrie-
denheit wiederum macht das Leben unruhig und unstetig, Die Suche nach
Gliick und Geborgenheit findet kein Ende. Es ist auffallend, dass die Sehn-
sucht nach Geborgenheit und Nestwdrme beim heutigen Menschen sehr
groB ist. Fehlende Nestwirme in der Familie hat zur Folge, dass sich das
Familienleben weithin auf wohnen und essen reduziert. Das Familienleben
wird Zur . Mobelgemeinschaft ", Boxenstop“ bzw. ,, Mikrowellenbezieh-
ung“

Die heutige Kleinfamilie wird nur noch durch die emotionalen Beziehun-
gen zusammengehalten. Solange diese einigermafien funktionieren, bleibt
man zusammen, geht die emotionale Beziehung verloren, bricht die Familie
auseinander, die Eltern lassen sich scheiden, die Kinder (wenn sie iiber 14
sind) ziehen aus.

4. Der Verlust an Identitiit

Damit sprechen wir den kritischsten Punkt des modernen Lebens an: die
Identititskrise. Identititskrise ist nicht mehr nur eine Entwicklungskrise im
Jugendalter (Pubertit), sondern wird zum Dauerzustand des Menschen in
der Postmoderne.'” Identititskrise bedeutet, dass der Mensch sich seiner
selbst nicht mehr sicher ist. Wer bin ich eigentlich? ist nicht nur die Frage
des pubertierenden jungen Menschen, sondern des Menschen schlechthin.
Die Identitit als Mann und Frau, als Vater und Mutter ist in Frage gestellit.
»Das Gesetzt lautet: Ich bin ich, und dann: ich bin Frau. Ich bin ich, und

110 Sabine Walper, a.a.0., 98.

111 Vgl. Ahlbomn/Imhof/Velden (Hrsg.), Familie im Brennpunkt, Kassel 1995, 13.

112 Kenneth Gergen, Psych Heute, 18.Jg., 12/91, 24.

113 ,Die hohe Veranderungsgeschwindigkeit in der Industriegesellschaft 148t es nicht mehr zu,

daf die Identitéit des Menschen von einer relativ konstanten Umwelt bezogen werden kann.
Die dadurch bedingte Identititskrise des modemen Menschen macht seine grundstindige
Zerrissenheit offenbar.“ Rudolf Seif, Die seelische Entwicklung im Schulalter, a.a2.0., 69.
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dann: ich bin Mann. In dieser Distanz zwischen Ich und zugemuteter Frau,
Ich und zugemutetem Mann, klaffen Welten «'"*
Wir verzeichnen eine tiefgreifende Verinderung im Rollenverstandnis der
Frau. Der Unterschied zwischen Mann und Frau ist im gesellschaftlichen
Leben gering geworden. Wir verzeichnen eine Annaherung der Geschlech-
ter. Das hat allerdings dazu gefiihrt, dass die Frau weithin unter der Dop-
pelbelastung Beruf und Familie steht, wihrend der Mann sich weitgehend
aus dem familidren Leben zuriickzieht.'"’ Die Vater- und Mutterrolle wird
weitgehend zur Belastung Viele Frauen konnen sich nicht mehr mit der
Mutterrolle und Ménner mit der Vaterrolle identifizieren. Der Verlust an
Miitterlichkeit und Viterlichkeit fithrt zu einer veranderten Eltern-Kind-
Beziehung. Die Gefahr, dass die Bezichungen zwischen Eltern und Kindern
nur noch funktional sind (und auf materielle Absicherung bedacht), ist
groB. Jedes Glied der Familie hat seine Funktion, die es wahrzunehmen gilt.
Funktioniert ein Glied nicht, kommt es zu Konflikten und Beziehungs-
schwierigkeiten.''®
Die Folgen sind vielfaltig:

* Verhaltensstorungen verschiedenster Art bei den Kindern'"”

* Zunahme an Gewalt und Aggression bei Jugendlichen

* geringe Belastungsfahigkeit

* eingehen von frithen Freundschaften.
Es finden sich alle typischen Verhaltensauffilligkeiten bis hin zu Verhal-
tensstirungen wieder, wie wir sie als Folge einer unsicheren Bindung fest-
gestellt haben.''®
Jugendliche aus Stieffamilien sind ,deutlich anfilliger fiir antisoziale Ein-
flilsse Gleichaltriger als Jugendliche aus Kernfamilien, wohingegen vor der
Adoleszenz vor allem Kinder aus Familien mit alleinerziechender Mutter an-
fallig fiir solche Einfliisse sind“.'"®

Aus entwicklungspsychologischer Sicht ist die Familie fiir das Kind unent-
behrlich, vor allem die intakte Familie. Da die Familie heute vielfach ausfillt,
suchen Kinder und Jugendliche nach einem Ersatz fiir die Familie bei Freun-
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Ulrich Beck, Risikogesellschaft, a.a.0., 175.

Laut Statistik beteiligen sich nur 20% der Mznner an der Haushaltsarbeit, 20% tiberhaupt
nicht und 60% nur gering.

Z B. wenn das Kind schlechte Leistungen aus der Schule bringt.

Auf dem TherapeutenkongreB 1994 in Freiburg wurden die vielféltigen psychischen Stérun-
gen (Depressionen, Antriebsschwiche, Schulversagen, Angste, EB- u. Sprachstérungen,
Hautkrankheiten, Bettnissen, Einkoten, Nervositit u.a.) bei Kindern auf den desolaten Zu-
stand der Familie zuriickgefiihrt. Nach einer Untersuchung des Focus, leiden , iiber ein Drit-
tel der Kinder aus Ein-Eltern-Familien unter schweren psychischen Storungen®. 5/95, 137.
Vgl. Martin Domes, Die frithe Kindheit a.a.0., 229ff.

Sabine Walper, a.a.0., 97.
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den in der Jugendszene.'** Es gilt darum, alles daran zu setzten, um das Fami-
lienleben zu stirken und zu foérdern.

Welche Folgerungen miissen aus entwicklungspsychologischer Sicht gezogen
werden?

1. Das Kind braucht die Familie als Lebensraum, um sich gesund entwickeln
zu kénnen.

Die Familie gehort zur Schopfungsordnung Gottes. Gott will die Familie.
Gott will, dass die Familie ein Ort der Gemeinschaft, des Schutzes und der
Erziehung ist.'”

Das neugeborene Kind ist so beschaffen, dass es ohne Familie (sozialen
MutterschoB) nicht lebensfihig ist. Ein Kind braucht , Geborgenheit, Aner-
kennung, Wir-BewuBtsein, Orientierung, Identifikation, Solidaritit, Frei-
zeitbeschiftigung, Emotionalitit, leibliche Versorgung, Geschwisterlichkeit,
Viterlichkeit und sinngebende Weltbildanbindung®.'** All dies kann es nur
in einer intakten Familie finden, darum sind in der heutigen Kleinfamilie die
Eltern durch nichts zu ersetzen, auch nicht (oder nur zum Teil) durch andere
Bezichungspersonen. Kinder brauchen Viter und Miitter, die auch Vi-
ter und Miitter sind, die sich um ihre Kinder ihrem Alter entsprechend
kimmern, die das Familienleben gestalten und dem Kind einen sicheren
Schutzraum (frohe und freie Atmosphire) und Geborgenheit (Wirme) ge-
ben, in der das Kind Vertrauen (gesundes SelbstbewuBtsein) und
.Regelsicherheit“'* (Verbindlichkeit) lernen kanri.

Fir die Familiengestaltung bedeutet dies, dass es Zeiten gemeinsamen Es-
sens, Spiclens, Arbeitens und Feierns geben muB}, sowie einen Tageslauf,
der geregelt und hilfreich fiir das Kind ist. Dabei kommt dem Vater eine
besondere Rolle zu.'** Ein Kind braucht natiirlich Vater und Mutter. Da
aber die Viter die Neigung haben, sich der Erziehungsverantwortung zu
entziehen, gilt es die Viterlichkeit besonders hervorzuheben. Der Vater bil-
det den notwendigen Ausgleich zur Mutter. Vdter sind anders. Sie verhalten
sich anders, machen andere Spiele mit den Kindern, gehen mit thnen anders
um, meistens rauher. Vter vermitteln Sicherheit.'* Entzieht sich der Vater

120 Peter Struck, Die Kunst der Erziehung, a.a.0., 273.

121 Familie im Brennpunkt, a.a.0., 39.

122 Peter Struck, a.a.0., 273.

123 Rudolf SeiB, Wenn Eltern Christen sind, Wuppertal 1977, 27ff.

124 Siehe dazu, Wilhelm Faix, Vatersein - was heifit das?, Adelshofen 1995; ders. Der Mann als
Vater, Adelshofen 1997. Eine Reihe von Befunden weisen auch darauf hin, daB eine Schei-
dung der Eltern in der Kindheit fur Jungen belastender wirkt als fiir Madchen. Sabine Wal-
per, a.a.0., 96. Das 4Bt darauf schliefen, daB der Vaterverlust sich beim Jungen starker
auswirkt, als beim Madchen.

125 So schreibt die Psychologin Penelope Leach: ,, Wenn ich Zucker und Milch in meinem Kaffee
haben will, ist es eben nicht dasselbe, wenn ich zwei Portionen Zucker, aber keine Milch be-
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seiner Verantwortung, fithlen sich die Kinder, insbesondere der Junge, vom
Vater ,,verraten und verlassen®.'*® Vernachlassigt der Vater seine Vater-
pflichten, versucht die Mutter dies auszugleichen; dadurch kommt es oft zu
einer ,,engen unkindgemiBen Bindung an die Mutter®.'*’

Kinder sehnen sich nach einem heilen und intakten Familienleben. '

2. Das Kind braucht die Familie als Lebensraum, um zu lernen, Konflikte
friedlich zu ldsen.

Damit sprechen wir einen schwierigen Bereich im Familienleben an. Unsere
heutige Welt ist voller Konflikte, Auseinandersetzungen, Streit und Gewalt.
Auch die Familie wird davon nicht verschont. Auf die Frage, woher soviel
Aggression und Gewalt kommt,'” gibt es sicherlich verschiedene Antwor-
ten, aber eine Antwort wird zu wenig gegeben und angesprochen: Die feh-
lende Bereitschaft, bereits in der Familie Konflikte auszuhalten und zu
losen.

Der Heidelberger Erziechungswissenschaftler Felix von Cube hat herausge-
funden, dass die Zunahme von Gewalt, Brutalitit, Kriminalitéit, Alkoholis-
mus, Drogenkonsum, Aggression u.a.m. mit der Verwihnung der Kinder
zusammenhingt. Er pladiert dafiir, dass Eltern, statt ihre Kinder zu verwoh-
nen, sie fordern sollen, damit sie lernen die inneren Triebkrifte in positive
Handlungen zu lenken. "’

komme. Vater und Mutter ergénzen einander in thren Unterschieden; das ist nicht nur span-
nend, sondem auch nitzlich........ Mutter und Vater zusammen bilden einen viel stirkeren
Kokon der Sicherheit, als es einer allein bieten kann “ Focus, 5/95, 139.

126 Christa Meves, Pladoyer fiir die Familie, in: Medizin und Ideologie, 17.Jg., 1/95, 34.

127 Ebd.

128 Eine Umfrage unter 15.000 Kindem, die eine Wunschliste schreiben sollten, wie sie sich ein
schénes Familienleben vorstellen, hat folgendes Ergebnis gebracht:

* 56 % aller Kinder wollten mehr mit den Eltern spielen und basteln

* 54 4 % méchten, daB die Eltern 6fter ausgelassen und lustig sind

* 51,3 % wiinschen sich, daB die Familie auch Zeit miteinander verbringt
* 46,3 % der Kinder wollen, daB die Eltern sich nicht so oft streiten.

129 Das Thema Gewalt in der Familie hat in den letzten Jahren stark zugenommen. Autoritirer
Zwang, psychische Vemachlassigung und sexueller MiBbrauch bei Kindem, Ehepartnem
und alteren Familienangehérigen scheint weiter verbreitet zu sein, als man bisher angenom-
men hat. Nach Schitzungen werden jahrlich etwa 4 Millionen Frauen von ihren Ménnem
miBhandelt, etwa 100.000 KindesmiBhandlungen, bis zu 10.000 Fallen registrierten sexuel-
len MiBbrauchs von Kindern und Jugendlichen (die Dunkelziffer wird auf 150.000 bis
300.000 Delikten geschitzt). Vgl. Schneewind, Familienentwicklung, a.a.0., 151.

130 Um das zu veranschaulichen bringt er ein Beispiel aus dem Erziehungsalltag:

,,Sind die Kinder am Abend (endlich) im Bett und wollen sie noch etwas trinken, so wére die
richtige Erziehungsmafinahme die Aufforderung, sich ein Glas Mineralwasser in der Kiiche
(eine Treppe tiefer) zu holen. Das Aktionspotential wiirde genutzt, der Reiz “Wasser” wirkt
nur bei einem ausreichend starken Durst. Der verwihnende Erzieher macht alles falsch: Er
geht selbst in die Kiiche. Bringt er den Kindemn Wasser, so werden sie aggressiv, denn der
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Eine gesunde Familie trigt Konflikte aus und wagt den Kindern Verzicht
zuzumuten. Verzicht kann aber den Kindern nur dann zugemutet werden,
wenn Eltern auch verzichten kénnen. Konflikte konnen nur dort positiv aus-
getragen werden, wo man sich Zeit zum Gesprich nimmt, wo man aufein-
ander hort, sich ernst nimmt und auch vergibt, wenn man aneinander
schuldig geworden ist."”! Damit das Gesprich in der Familie gelingen kann,
ist es wichtig, dass die Ehepartner im Gespriich*? sind und zuallererst sel-
ber tiben, was sie mit den Kindern praktizieren sollen.'*

3. Kinder brauchen die Familie, um Mut zur eigenen Familienbildung zu be-
kommen.

Gerade weil die Familie ins , Kreuzfeuer der Kritik“'** und in die , Krise*'*’
geraten ist, braucht es Mut zur Familie. Mut zur Familie bedeutet zunichst,
eine positive Binstellung zur Familie zu haben, um die Aufgaben in der
Familie nicht nur als Last, sondern auch als Freude zu erleben. Das Famili-
enleben zu gestalten ist sicherlich eine miithevolle Arbeit (aber nicht nur).
Wer sich aber dieser Aufgabe entzieht, entzieht sich der Verantwortung die
Gott Eltern gegeben hat und damit auch der gesellschaftlichen Verantwor-
tung. Weil Gott ein Ja zur Familie hat, konnen auch Eltern Ja zur Fami-
lie sagen.

Familienleben gestalten, bedeutet fiir die Eltern ihren Lebensstil verindern
und einen Lebensstil zu entwickeln, der dem Kind einen positiven Lebens-
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Reiz reicht fuir ihren geringen Durst nicht aus und schafft kein Lusterlebnis. Also geht der
Erzieher noch einmal in die Kiiche und bringt Apfelsaft. Es ist klar, daB solchermafen erzo-
gene Kinder anspruchsvoll werden, jede ‘Entbehrung’ als Frustration empfinden und ent-
sprechend aggressiv reagieren Fordern und Férdern - Erzichen wozu?. In: Schulintern,
11/85, 8f., vgl. auch Comelia Frech-Becker, Férdern heifit Fordern. Uber die Verantwortung
der Eltern fiir den Schulerfolg ihrer Kinder, Frankfurt/M., 1995,

»Seid aber untereinander freundlich und herzlich und vergebt emner dem andern, wie auch
Gott euch vergeben hat in Christus“. (Eph.4,32).

»Es hat sich gezeigt, daB Unstimmigkeiten auf der Elternebene nachweislich mit einer gerin-
geren Selbstkontrolle und Belastbarkeit sowie mit Verhaltensauffalligkeiten auf der Seite der
Kinder gekoppelt sind.“ Schneewind, Familienentwicklung, a.a.0., 155. Das Verhaltnis der
Eltern zueinander ist ausschlaggebend fiir die Familienatmosphire und eine gesunde Eltern-
Kind-Beziehung, ,,Dabei fallen ungliickliche Paare durch eine Reihe von ‘Defiziten’ in ihren
Bezichungsfertigkeiten auf, wozu u.a. Merkmale wie Mangel an aktivem Zuhdren, unkon-
trolliertes und eskalierendes Streitverhalten, Dominanz negativer Gefiihle, reduzierte Selbst-
offnungsbereitschaft, fehlende Problemldsungsfertigkeiten, Zuschreiben von negativen Ab-
sichten und Festhalten an irrationalen Uberzeugungen gehéren “ Ebd., 153. Diese Faktoren
haben natiirlich Auswirkungen auf die kindliche Entwicklung,

Vgl. dazu: W.Veeser, Streit und Auseinandersetzung - ein Widerspruch fiir , christliche®
Ehen und Familien, in: RGA, 89.Jg., 6/94.

134 Kleines Padagogisches Worterbuch, Freiburg 1979, 115,

135

Kl. A. Schneewind/L. von Rosenstiel, a.a.0., 10.
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raum schafft. Wir wissen aus der Familientherapie, dass Kinder ihr Verhal-
ten nur dann #ndern, wenn sich der Lebensstil der Eltern findert. Die
Familie ist ein System. Das Kind ist nur Symptomtriger dieses Systems.
Das System muf sich dndern, dann dndern sich auch die Symptome. ,,Am
Kind &uBern sich die Probleme des Systems Familie meist am schnellsten
oder auch am deutlichsten®.'*®

Aus christlicher Sicht mull noch betont werden, dass die Familie nicht iso-
liert gesehen werden darf Die Familie gehort in den groBeren Rahmen der
Gemeinde hinein. Das aber bedeutet, dass die Gemeinde stirker auf die Be-
diirfnisse der Familie eingehen muB und nicht nur eine Veranstaltungsge-
meinde sein darf. Dabei geht es nicht nur um familiengerechtere Veranstal-
tungen, sondern grundsétzlich um die Sicht, dass die Gemeinde eine Mit-
verantwortung fiir die Familie hat, besonders fiir die Einelternfamilien. Die
Gemeinde darf nicht nur Forderungen an die Familie stellen (als eine Art
geistlicher Polizist), sie aber im praktischen Lebensvollzug sich selbst
iiberlassen. "’ :

Ist eine Gemeinde nicht dazu in der Lage oder lebt eine christliche Familie
in der Diaspora, dann wire es notwendig, iibergeordnete Lebensgemein-
schaften zu bilden, in der sich Familien zusammenschlieBen, um sich ge-
genseitig beizustehen, zu raten und zu helfen, verantwortlich vor Gott zu le-
ben. Die Kleinfamilie ist einfach zu instabil, um den Anforderungen einer
pluralistisch-individualistischen Gesellschaft alleine standzuhalten. In die-
sem Zusammenhang konnten die Haustafeln im Neuen Testament an Bedeu-
tung gewinnen. Sie diirften aber nicht individualistisch ausgelegt und ver-
standen werden, sondern vom sozialen Kontext des Hauses der damaligen
Zeit her. Hier stehen wir am Anfang eines Weges, der noch viel Pioniergeist
und Glaubensmut erfordert."*®

6. Auswertung der Erkenntnisse der frithen Kindheit fiir das geistliche Leben
in Familie und Gemeinde

6.1 Das Einbeziehen des Kindes ins Glaubensleben der Eltern in der vorge-
burtlichen Phase.
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Heide Schmidt, Wenn Kinder ,,Schwierigkeiten® machen, Befreiende Wahrheit, 3/94, 74.

Als kirchengeschichtliches Beispiel wire hier die Hermhuter Briidergemeinde zu nennen, die
schon zu ihrer Zeit erkannt hat, daB die Familie in der Lebensgestaltung und Erziehung der
Kinder Hilfe braucht und darum hat man Kindereltern eingefithrt, die den Eltern beratend
und helfend zu Seite standen, aber auch geistlicher Beistand fiir die Kinder waren. Vgl. dazu
W. Faix, Familie im gesellschaftlichen Wandel. Der Beitrag des Pietismus, a.a.0., 48ff.

Vgl. dazu die Ausfilhrungen des Verfassers in ,Familie im gesellschaftlichen Wandel®,
a.a.0., 109-123.
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Der Glaube bezieht sich auf den ganzen Menschen und hat Auswirkungen
auf den ganzen Menschen. Durch den Opfertod Jesu ist der ganze Mensch
geheiligt (Hebr 10,10). Das hat Auswirkungen auf den Ehepartner und die
bereits geborenen Kinder (1 Kor 7,14), wieviel mehr muB es eine Auswir-
kung auf das ungeborene Kind haben."*® Gott hat schon von der Zeugung an
(und bereits vor der Zeugung) seine Hand auf das Kind gelegt. Es ist sein
Geschopf, das er will, liebt und mit dem er ein Ziel hat (Jer 1,5; Sir 49,9; Lk
1,13-17; Eph 1,4/5).

Es sollte darum selbstverstindlich sein, dass Eltern ihr Kind bereits im
Mutterleib segnen und es ganz bewubt in ihr geistliches Leben mit einbe-
zichen. Gottes Wort lesen, beten und singen, frohe und geloste Gemein-
schaft in der Gemeinde und unter Glaubensgeschwistern 1sen eine positive
Reaktion und LernprozeB beim Kind aus'* (Lk 1,41.44). Die Vorgeburtli-
che Phase scheint fiir Gott eine wichtige Phase zu sein, sie ist bereits eine
Zubereitung fiir den spiteren Dienst (Jer 49,5). Dem Kind im Mutterleib
wird sogar ein gewisses GlaubensbewuBtsein zugesprochen, wenn es in Ps
71,6 heibt: , Auf dich habe ich mich verlassen von Mutterleibe an*. '

6.2 Die frithe Kindheit ist auch fiir die geistliche Entwicklung des Menschen
von entscheidender Bedeutung.

Eine gesunde seelische Entwicklung schafft die beste Voraussetzung fiir ei-
ne gesunde Glaubensentwicklung. Darum ist es die erste und wichtigste
Aufgabe der Eltern, der Gemeinde und der Gesellschaft, die Bedingungen
des Lebens so zu gestalten, dass auch optimale Bedingungen fiir cine ge-
sunde Entwicklung des Kindes gegeben sind.'”? In diesem Zusammenhang
miissen wir ganz neu Mk 10,13-16 lesen lernen, bes. V.16 die emotionale
Zuwendung (in den Arm nehmen, Hande auflegen, Segensgebet) Jesu an
das Kind.

139 Nach 1.Tim 4,5 wird das Essen durch Gottes Wort geheiligt; wie viel mehr trifft das fiir das
werdende Leben im Mutterleib zu (Vgl. Lk 1,44/45).

140 In der Hermhuter Briidergemeinde gab es darum gesonderte Gottesdienste (Segnungs- und
Furbittgottesdienste) fiir Schwangere und Frauen mit Siuglingen. Vigl. Wilhelm Faix, Die
Familie im gesellschaftlichen Wandel, a.a.0., 51f,

141 Wie weit dem Kind im Mutterleib bereits ein eigenstindiger Glaube zugesprochen werden
kann, ist sicherlich nicht zu beantworten. Biblisch gesehen miissen wir diese Frage auch
nicht beantworten, da das Kind durch die Mutter geheiligt ist. Allerdings kann man auch
nicht, wie Gary Collins, dem vorgeburtlichen Kind den Glauben mit der Begriindung abspre-
chen, daB es noch keine kognitiven Fahigkeiten hat. Vom Kind zum Erwachsenen, Witten
1980, 35.

142 Michael Dieterich spricht von einem ,ganzheitlichen Entwicklungsansatz®, Art. Glauben-
sentwicklung, in: M.Dieterich/J Dieterich (Hrsg.) Worterbuch Psychologie & Seelsorge,
Wauppertal 1996, 124,
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6.3 Eine frohe, freie und gemiitliche Atmosphdre in der Familie wie in der
Gemeinde helfen dem Kind, den christlichen Glauben als selbstverstindlich
und zum normalen Leben dazugehdrend aufzunehmen und in den Glauben und
die gelebte Glaubensgemeinschaft hineinzuwachsen.

Das Klima in Familie und Gemeinde ist sehr entscheidend, ob Saugling und
Kleinkind schon eine positive Beziehung zum Glauben bekommen. Je
wohler sich das Kind in der hauslichen und gemeindlichen Atmosphire
fiihlt, desto leichter wichst es in den Glauben hinein.'” Bei nicht gliubigen
Eltern ist dieses Klima eine gute Voraussetzung, damit das Kind spéter mit
dem christlichen Glauben keine negativen Gefiithle (und Erinnerungen)
verbindet.'**

6.4 Das Kleinkind lebt fast ausschlieflich von Beziehungen.

Darum sind feste zuverldssige Beziehungen zu den Eltern (ab den 3. Le-
bensjahr zu anderen Erwachsen) nicht nur wichtig, sondern kénnen ent-
scheidend fiir die Glaubensentwicklung sein.'** ,In der Interaktion zwischen
Vater, Mutter und Kind beginnt sich nicht nur eine Bindung wechselseitigen
Vertrauens und wechselseitiger Loyalitit zu entwickeln, sondern das Kind
empfindet bereits, wenn auch auf einer sehr elementaren Stufe, die fremde
neue Umgebung entweder als eine verlaBliche und fiirsorgliche oder als eine
willkiirliche und vernachlissigende. ' *°

Hat das Kind eine vertrauensvolle (Urvertrauen) Eltern-Kind-Bindung, wird
es ihm nicht schwer fallen, auch eine feste Bindung mit Jesus und Gott ein-
zugehen.
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Insbesondere fiir das Kleinkind gilt der Satz: ,,Die Vermittlung und Entfaltung des religiosen
Lebens ist primir ein emotionaler Vorgang!“, E.Ringel/A Kirchmayer, Religionsverlust
durch religiése Erziehung, Wien/Freiburg/Basel *1986, 226.

Glauben ist ja nicht nur die Féhigkeit des Christen, sondern ein allgemein menschliches Pha-
nomen. James W. Fowler definiert Glauben aus entwicklungspsychologischer Sicht: ,Der
Glaube ist die Art und Weise eines Menschen oder einer Gruppe, in das Kraftefeld des Le-
bens einzutreten. Er ist unser Weg, den vielfiltigen Kréften und Beziehungen, die unserer
Leben ausmachen, einen Zusammenhang und einen Sinn zu geben. Der Glaube ist die Weise,
in der ein Mensch sich selbst in Beziehung zu anderen sieht, auf dem Hintergrund eines ge-
meinsam anerkannten Sinns und gemeinsamer Ziele.” Stufen des Glaubens, Giitersloh 1991,
26. Aus christlicher Sicht wire noch hinzu zufiigen, daB es darum darauf ankommt, daB das
Kind im Kraftfeld des biblischen Glaubens aufwachst.

,Der ProzeB des Glaubenlernens vollzieht sich sehr wohl nach den Gesetzen menschlichen
Lebens uberhaupt, denn Glaubenlernen ist eine menschliche Sache. Indem Kinder, auch
Kleinkinder, in die Symbolwelt ihrer Umgebung hineinwachsen und zu ihr in Beziehung tre-
ten, saugen sie aus dieser Muster und Mosaiksteine von Bedeutungen, auch von Glaubens-
deutungen heraus.“ Albert Biesinger, Kinder nicht um Gott betriigen, Herder, Freiburg
1994, 14.

James W, Fowler, a.a.0., 37.
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Die Bezichungspersonen auflerhalb der Familie werden erst ab 3. Lebens-
jahr wichtig (wie die Erzieherinnen im Kindergarten, Mitarbeiter in der
Gemeinde).

Der Mangel an elterlicher Zuneigung und stindiger Wechsel von Bezie-
hungspersonen verursachen ,Storungen in der Personlichkeitsentwick-

lung“"*” und haben somit unmittelbare Auswirkungen auf den Glauben, eine
christliche Lebensgestaltung und die Mitarbeit in der Gemeinde.

6.5 Es gilt, den Sdugling (wie das Kleinkind) bewuft ins geistliche Leben mit

einzubeziehen.

Da das Kind vom Verhalten der Eltern (spéter im Kindergarten von den Er-
zicherinnen und in der Gemeinde von den Mitarbeitern in der Kinderarbeit
und vom Verhalten der Erwachsenen in der Gemeinde) lernt wer Gott ist
und welche Bedeutung der Glaube fiir das Leben hat, kommt es vor allem
darauf an, dass der Glaube im Alltag gelebt und transparent gestaltet wird.
Wir malen sozusagen den Kindern mit unserem Leben Gott vor Augen. ,,Ob
dieses Gemilde von warmen, hellen Farben strahlt oder ob es kalt und dii-
ster wirkt, liegt an uns®,'*8

Von daher ist es entscheidend, wie der Glaube im Alltag gelebt und im
Miteinander der Familie vollzogen wird. Singen, beten und Geschichten
erzédhlen, sind darum nicht die einzigen Mittel dem Kind die Glaubenswirk-
lichkeit nahezubringen. Der Glaube muB vor allem im Alltagsgeschehen
relevant werden, beim Spielen, Einkaufen, Krankheit, Alltagsstref3 etc. Eine
besondere Bedeutung hat der TagesschluB. Vor dem Schlafengehen erziih-
len, ein Bilderbuch anschauen (es muBl nicht immer eine biblische Ge-
schichte sein), singen, beten und das in einer gemiitlichen Atmosphire,
hinterlaBt beim Kind bleibende Spuren.

6.6 Kann man nun davon ausgehen, dass (wenn alle Voraussetzungen stim-
men) das Kind auf diesem Weg zum Glauben kommt?

Glaube ist ein Geschenk Gottes und nicht machbar, auch nicht von den El-
tern und auch nicht durch die beste Erziehung in der Familie (Phil 1,29; 1
Kor 2,5). Aber wenn wir entwicklungspsychologisch begriffen haben,
welch wichtige Bedeutung die frithe Kindheit fiir die weitere Lebensent-
wicklung hat, dann konnen wir mit gutem Gewissen davon ausgehen, dass
Gott an den Kindern tiber die Eltern wirkt und die Kinder auf diese Weise
in den Glauben der Eltern hineinwachsen. Spater, wenn die Kinder den
Glauben kognitiv erfalit haben, werden sie diese Glaubensbeziechung als ei-

147 M. Meierhofer, a.a.0., 120.
148 Annemarie Pfeifer, Wir erziehen unsere Kinder anders, Neuhausen-Stuttgart 1989, 66.
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gene Entscheidung vor Gott verstehen. Darum ist die erste Pragung im El-
ternhaus durch nichts zu ersetzen.'*’ :

Wenn wir davon ausgehen, dass Glauben sowohl ein kognitiver Vorgang,
wie Vertrauen und Tun ist, dann definiert sich Glauben in der frithen Kind-
heit als Vorgang des Vertrauens. Im Sauglingsalter begegnet uns Glaube
darum noch undifferenziert. Fowler bezeichnet ihn als Vor-Stufe.'™ Es ist
an dieser Stelle hilfreich, wenn wir zwischen Schipfung und Erlésung un-
terscheiden. Glauben und Vertrauen gehéren schopfungsmiBig zum Wesen
des Menschen."”' Unter Schépfungsglaube ist zu verstehen, dass der Saug-
ling eine ,natiirliche® Glaubens- und Vertrauensfihigkeit mitbekommt, die
er liber die ,natiirliche” Eltern-Kind-Beziehung entwickelt.

»Der rettende Glaube entwickelt sich aus der Glaubensfahigkeit, die Gott
uns bei der Schépfung mitgegeben hat: Beides 146t sich nicht voneinander
trennen und hat Geschenkcharakter.“'**

6.7 Hat die Umwelt keinen Einflup in diesem Alter?

Natiirlich hat auch die Umwelt EinfluB, besonders die unmittelbare Umge-
bung in der das Kind aufwiéchst, aber dieser EinfluB ist sekundir. Der Ein-
fluB der Umwelt auflerhalb der Familie nimmt mit dem Alter des Kindes
natiirlich zu. Trotzdem bleibt die Familie der Ort der Primérsozialisation.
Allerdings mufl auch gesagt werden, dass der Glaube vom Kind unter-
schiedlich verinnerlicht wird, ja, dass der ProzeB der religiosen Erziehung
auch in krankhafte Glaubenshaltungen fithren kann. Es gilt aber festzuhal-
ten, dass nicht der Glaube krank macht, sondern die Mutter(Eltern)-Kind-
Beziehung, bzw. die Erziehung selbst.'”

Viele Fehlhaltungen, -entwicklungen und Glaubensprobleme haben ihre Ur-
sache in der frithen Kindheit. Wer in der frithen Kindheit nicht Vertrauen
gelernt hat, wird als Erwachsener sich schwer tun, gefithlsméifBig Gott in al-
len Lebenslagen zu vertrauen. Wer wenig Liebe erfahren hat oder gar Ab-
lehnung und Enttiuschung, wird sich schwer tun, seinen eigenen Lebens-
weg als Liebeshandeln Gottes zu verstehen, besonders dann, wenn sich
Schwierigkeiten und Hindernisse in den Weg stellen.

Wir miissen darum unbedingt begreifen, wie wichtig die friihe Kindheit fiir
den Glauben und die geistliche Entwicklung sind. Die Fahigkeit zu glauben
gehort zu den groBartigsten Geschenken Gottes an den Menschen, aber die-

149 | Religiositit wird also in den meisten Fillen in der Ursprungsfamilie grundgelegt. ... Diese
erste Prigung im Elternhaus ist entscheidend fiir den weiteren Verlauf der Entwicklung der
Religiositit.” Albert Biesinger, 2.2.0., 60.

150 Stufen des Glaubens, a.a.0., 138.

151 Vgl. Francis Bridger, Wie Kinder Glauben, Marienheide/Kassel 1990, 16ff.

152 Ebd.

153 Vgl. Michael Dieterich (Hrsg.), Wenn der Glaube krank macht, Wuppertal/Ziirich 1991,
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se Fahigkeit ist bricchig, wenn Eltern die Vertrauensbildung versaumt ha-
ben. Trotzdem gilt es festzuhalten: fehlendes Vertrauen kann ,hachgelernt“
werden. '

Fazit:

Wenn wir fragen, ob es eine angemessene Art gibt, Kinder schon in den ersten
Lebensjahren zu ,evangelisieren®, dann kénnen wir dies mit Ja beantworten. Al-
lerdings besteht diese Evangelisation vor allem in einer Liebesbeziehung der El-
tern zum Kind. Das Evangelium wird in der friihen Kindheit nicht iiber eine intel-
lektuelle Botschaft vermittelt, sondern ,das verkindigende Evangelium wird ein
Evangelium der Liebkosungen und der liebevollen Worte sein®. Aus diesen
»samenkomern™ kann sich spater Glauben im biblischen Sinne entwickeln.'>

154 Vgl. Francis Brigder, a.2.0., 15.
155 Ebd., 24
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Altes Testament

1. Allgemeine Themen

Roman Herzog. Staaten der Friihzeit: Urspriinge und Herrschafisformen. 2.
iiberarbeitete Aufl.. Miinchen: C.H. Beck, 1998. 329 S., DM 48 -.

Dieses Buch unseres Bundesprésidenten ist in vier Hauptteile eingeteilt: Vermu-
tungen iiber den frithen Staat, Formen des frithen Staates, Modell der Grofraum-
politik, Grundfithrung der Staatsfithrung. Am Schluf folgt ein Ausblick iber die
Frage der Staatsethik, gefolgt von einem Nachwort, Literaturhinweise, Fundstel-
len der wortlichen Zitate, Geographisches Register, Personen- und Sachregister.

In seinen Ausfithrungen bezieht sich Herzog hauptséchlich auf die Geschichte
des alten Vorderen Orients, Agyptens und Chinas, soweit sie in schriftlichen und
architektonischen Dokumenten faBbar ist. Das Buch liest sich wie eine Uber-
blicksvorlesung, nicht nur aufgrund des Inhalts, sondern such wegen des
Sprachstils. Es ist teilweise recht kurzweilig, darin zu lesen, weil humorvolle
Einlagen nicht fehlen. So wird z.B. der alte Ben Cartwright aus den Bonanza-
Filmen als Beispiel fiir eine bestimmte Art von Wirtschaftsfithrung benutzt (118),
oder es ist die Rede von der ,Riihrseligkeit alter Haudegen®, von ,Steppen-
Napoleons® (137), von ,,Seerduberei und dhnlichen unappetitlichen Erscheinun-
gen™ (183) und der beriihmten , Laus im Pelz"* (250). Daneben werden aber auch
Worter benutzt, die wohl nicht zum Sprachschatz eines jeden Menschen gehéren,
wie z.B. ,Entente cordiale”, ,Sekundogenituren®, ,Reskripten®, ,internationale
Courtoisie” und dhnliches.

Es ist schon erstaunlich, daB ein Nichtfachmann so iiber den alten Vorderen
Orient Bescheid weiBl. In den grofien aufgezeigten Linien ist es ein durchaus
lesenswertes Buch. Wenn man jedoch in die Details geht, dann ist es manchmal
schon bedriickend, wie veraltet und teilweise einseitig dieses Buch ist, obwohl es
eine iiberarbeitete 2. Auflage aus diesem Jahr ist. Verschiedene bibliographische
Eintrige zeigen, daB teilweise Literatur bis zum Jahr 1995 beriicksichtigt worden
ist. Das ist jedoch die Ausnahme! Der Forschungsstand ist der der 60er Jahre.
Einige Beispiele sollen das deutlich machen. So werden die Texte des alten
Vorderen Orients nach den frithen Gesamtausgaben zitiert, statt nach dem
kiirzlich abgeschlossenen Werk Texte aus der Umwelt des Alten Testaments, das
die neuen Forschungsergebnisse auch in ihrer Ubersetzung. J. Assmanns Biicher
iber Agypten werden als bahnbrechend bezeichnet, aber es werden leider nur
Ma’at: Gerechtigkeit und Unsterblichkeit im Alten Agypten und Agypten: Eine
Sinngeschichte benutzt. Die fiir die Ausfithrungen so wichtigen Biicher von
Assmann, Schrift, Erinnerung und politische Identitdt in frithen Hochkulturen
(1992) und Stein und Zeit (1991) fehlen. DaB die Hyksos ein asiatisches Vélker-
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gemisch waren (88-89), ist heute nicht mehr haltbar. Siehe dazu die Ausfiithrun-
gen im Lexikon der Agyptologie. DaB der Neobabylonier Nabonidus sich 10
Jahre in Arabien aufgehalten hat, um dort einen eigenen Herrschaftsbereich
aufzubauen (156), ist sicherlich ein interessanter Gedanke, wird aber heute wohl
niemand mehr behaupten wollen. Die Meinung Herzogs, daB die Einberufung
zum Pyramidenbau fiir die &gyptische Bevolkerung keine besondere Last,
sondern nur die Fortsetzung langst eingespielter Belastungen war, scheinen die
Tagebiicher der am Pyramidenbau beteiligten Menschen zu widerlegen. Die
Lachisch Ostraka widerlegen die Meinung, dall die Stadt z. Zt. des Assyrers
Sanherib eine syrische Stadt gewesen sei (254). Die Aussage, daB die Stellung
der Frau unter dem Babylonier Hammurabi zwar nicht gut war, aber nicht so
schlecht wie im mosaischen oder assyrischen Recht (288), miifite belegt werden
und ist so nicht haltbar. Viele Forschungsergebnisse des noch jungen For-
schungsgebietes der Ethnogenese fehlen. Das ist bedaverlich, zumal sie in
einzelnen Artikeln im Lexikon Geschichtliche Grundbegriffe: Historisches
Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland, das seit 1979 erschienen
ist, sehr gut nachzulesen sind. In seinem 11. Kapitel , Streiflichter aus der Biiro-
kratie” fehlt jeglicher Hinweis auf die Biirokratie des damaligen Pantheons.
Uberhaupt wird der hierarchische Aufbau des Pantheons nicht fiir die Argumen-
tation des Buches benutzt, obwohl allgemein anerkannt wird, daB das Pantheon
eine Reflexion der irdischen Herrschaftsformen war.

Was bei Herzog jedoch am meisten verwundert, sind seine Ausfithrungen iiber
die frithen Rechtssysteme (Kap. 12). Fast ausschlieflich benutzt er zur Analyse
den Kodex Hammurabi. Das Kap. enthalt keinen Hinweis und keine Auswertung
der uns erhaltenen Gerichtsprotokolle der damaligen Zeit, die doch fiir das
Verstandnis des Rechts der damaligen Zeit unerldBlich sind. DaB es eine Moder-
nisierung des Rechts bereits in Israel z. Zt. des AT gegeben hat, bleibt unberiick-
sichtigt.

Es ist fir einen Nicht-Assyriologen ein kithnes Unternehmen, die Entwicklung
der Staaten der Frithzeit aufzuzeigen. Bewundernswert und durchaus lesenswert
ist dieses Buch unseres Bundesprisidenten und in seiner Gesamtargumentation
durchaus zutreffend. Als stérend und unangebracht empfand der Rezensent die
bibelkritischen Bemerkungen. Hier schldgt sich die oft wenig konstruktive
Vorarbeit deutscher Theologen nieder. Wenn verschiedene Sachgebiete besser
erforscht worden wiren, hétte es hier und da ein in Nuancen anderes Bild
gegeben.

Helmuth Pehlke
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Jorge Pixley. Heilsgeschichte von unten: Eine Geschichte des Volkes Israel aus
der Sicht der Armen (1220 v.Chr. - 135 n.Chr.). Aus dem nicaraguanischen
Spanisch iibersetzt von Michael Fricke. Niirnberg; Peter Athmann, 1997. 146 S,
DM 29,80.

Das Buch des baptistischen Befreiungstheologen, der in Nicaragua lehrt, ist aus
Bibelkursen fiir Seminaristen und fiir die Landbevolkerung hervorgegangen.

JJIsrael wird chronologisch definiert von Mose bis Simon bar Kochba (von ca.
1220 v.Chr. bis 135 n.Chr.). Damit schlieBt er sowohl die Patriarchenperiode als
auch die des weiteren rabbinischen Judentums und des Christentums aus. , Israel™
wird geographisch auf Paléstina begrenzt. Die Geschichte der jiidischen Gruppen,
die in Agypten, Babylonien oder Persien lebten, wird ausgeschlossen. ,Israel* -
und das ist die wichtigste Definition - war soziologisch gesehen, , wihrend dieser
1300 Jahre ein von Bauern getragenes nationales Projekt, das stets um sein
Uberleben ... kimpfen muBte® (12).

P. geht von zwei Primissen aus: Erstens ist der Exodus fiir Israel als Offenba-
rungsereignis zu werten und wird darum zum theologischen Verstehensschliissel
fiir alles weitere: , Kein Gott, der nicht der Retter der Armen war, konnte der
wahre Gott Israels sein” (15). Mit Hilfe dieses Schlissels entschleiert P. nun das,
was er ,.den ideologischen Sprachgebrauch des AT nennt. Zweitens setzt P. das
Modell der ,asiatischen* oder ,tributiren Produktionsweise™ als einheitlich fiir
den ganzen alten Orient voraus, wie es beispielhaft Gen 47,13-25 beschrieben
wird (15ff). Mittels dieses theologischen und soziologischen Schliissels unter-
wirft P. nun die atl. Texte einer griindlichen marxistischen Tendenzkritik. Beson-
ders seit der Zeit Davids und Salomos sei der revolutiondre Ursprung Israels
immer mehr umgedeutet und den Bediirfnissen der jeweils herrschenden Dynastie
angepalit worden.

Das Buch ist in 15 kurze Kapitel unterteilt, leicht lesbar und mit Schaubildern
der jeweiligen Herrschaftsverhéltnisse illustriert. Wer mit einer sozialgeschichtli-
chen Fragestellung an alttestamentliche Texte herangeht, muf} sich ihrer sparli-
chen Antworten bewuBt sein. Dariiber tduschen die Schaubilder hinweg,

Es ist nicht zu iibersehen, daB P., von den beiden Leitmotiven gefiihrt, sich oft
der groben MiBdeutung schuldig macht. Den universalen Heilsverheifungen
.Deuterojesajas* hélt er entgegen: , Deuterojesaja ist ein wertgewandter Prediger,
erfiillt von einer weitreichenden Vision tiber die universale Bedeutung Israels und
seines Gottes Jahwe. Aus der Sicht der Armen ist jedoch zu sagen, dal} dieser
Vision das Wesentliche fehlt, um diesen weltweiten Auftrag auszufiihren: die
Basis im Volk* (98). Eine Lesart, welche Gott nicht mehr Gott sein 14Bt, sondern
dem Menschen - in diesem Fall den Armen Israels - die Last der Verwirklichung
weltweiten Heils und Gerechtigkeit aufbiirdet, muB prophetische Texte, welche
gerade Gottes Souverénitdt im Blick haben, in argerlicher Weise aktivistisch

“miBverstehen.
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Im letzten Kapitel (,JIsrael unter romischer Vorherrschaft* 63 v.Chr. - 135
n.Chr) erwihnt er im Zuge der ,Volksbewegung in Israel® auch die
.Jesusbewegung“. Das geschieht im selben Atemzug mit Judas, dem Galilier,
Theudas, den Sikariern und Simon bar Giora. P. will ndmlich die vielen Konflikte
der Jahre 6 - 135 n.Chr. als Ausprigungen einer einzigen Volksbewegung sehen.
»Die Jesusbewegung iiberlebte den Tod Jesu* (139). Mit keiner Silbe wird das
Zeugnis der Auferweckung Jesu auch nur erwihnt.

Pixleys Vereinnahmung der Geschichte Israels soll die gewaltsame Revolution
unterdriickter Bauern theologisch legitimieren.

Manfred Dreytza

2. Kommentare, Beitriige zu exegetischen Themen

Michaela Bauks. Die Welt am Anfang: Zum Verstindnis von Vorwelt und Welt-
entstehung in Gen I und in der altorientalischen Literatur. Wissenschaftliche
Monographien zum Alten und Neuen Testament 74. Neukirchen: Neukirchener
Verlag, 1997, 374 S., DM 138,-.

In diesem Werk fillt zundchst die feine Untergliederung des Inhaltsverzeichnisses
auf. Dies erleichtert ebenso wie die gute Gliederung des Literaturverzeichnisses
neben den erginzenden Registern das Nachschlagen von einzelnen Problemen
und Fragen. Uber 2000 FuBnoten versetzen den Leser in die Lage, das reichhaltig
zusammengetragene Material dieser Dissertation nachzuschlagen und selbstindig
nachzuforschen. Die Zusammenfassungen am Ende der vier groBen Abschnitte,
Auslegungs- und Forschungsgeschichte (14-64), Syntaktisch-semantische Unter-
suchung zu Gen 1,1-3 (147-268) und Vergleich der alttestamentlichen Vorwelt-
aussagen mit den orientalischen Texten (269-310), verhelfen dazu, das Gelesene
noch einmal zu bundeln. Sie erméglichen aber auch einen schnellen Uberblick
iiber das jeweilige Kapitel.

Zunichst liefert die Autorin einen Uberblick iiber die Forschungsgeschichte
der ersten drei Verse der Genesis. Dabei setzt sie sich anhand der verschiedenen
Ansitze mit zwei Grundmodellen auseinander: (1) Das Wirken eines Demiurgen,
der die vorgegebene Masse (Gen 1,2) gestaltet, steht dabei (2) der sogenannten
creatio ex nihilo* gegeniiber. Sie versucht mit ihrem Ansatz und seiner Einord-
nung in die Forschungsgeschichte einen dritten Weg plausibel zu machen. Dieser
geht davon aus, daB beide Grundmodelle an der alttestamentlichen Aussageab-
sicht vorbeigehen. Sie sind jeweils spitere theologicgeschichtliche Auseinander-
setzungen mit den Herausforderungen und Fragestellungen ihrer Zeit. Sie ver-
neint dabei, daB man in diesem Text das Dogma von der  creatio ex nihilo“
verankern kann. StoBrichtung des Textes sei - ebenso wie in den Nachbarkulturen
- die theologische Einordnung der Gegenwart. In der Umwelt Israels stimden die
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Legitimation von Herrschaftsverhaltnissen, Atiologien oder die Hintergriinde fiir
die Tempelgrindung im Blickpunkt und der priesterschriftliche Schopfungsbe-
richt stelle ,.eine Antizipation von Israels Lebens- und Kultordnung dar und wird
somit zur Garantieerklarung fiir deren Erhalt“ (310). Allerdings schrinkt sie diese
Abwehrhaltung gegen die ,,creatio ex nihilo“ am Ende ihres Buches dahingehend
ein, daB dieses Dogma ,.ein anderes, gewissermaBen moderneres Bild darstellt,
um ,den Glaubenssatz von der Allmacht Gottes zur Darstellung zu bringen*
(319).

Diesem Uberblick folgt die syntaktische und semantische Analyse von Gen
1,1-3. Hier féllt die detaillierte Zusammenstellung aller Moglichkeiten der
Interpretation auf. Dieses Kapitel wird dadurch zu einem guten Nachschlagewerk
bzw. Einfiihrungslektiire zu der Problematik dieser Verse. Ebenso wie bei dem
vorhergehenden Kapitel bemerkt man hier, daB die Ergebnisse des folgenden
religionsgeschichtlichen Vergleichs bestimmend fiir die Analyse und Beurteilung
sind. So wird wiederholt auf eine jeweils bis dahin unbegriindete These aufge-
baut.

Die syntaktische Analyse kommt zu folgendem Ergebnis:

»Am Anfang als Gott die Welt schuf.

Aber die Erde war noch nicht (vorhanden), sondern es war Finsternis iiber dem
Urmeer.

Und ein Windhauch wehte iiber den Wassern.

Da sprach Gott: Es werde Licht. Und es wurde Licht“ (146).

Dabei ist Vers 1 ein Anakoluth, der einen uberschriftartigen Mottovers darstellt.
Darauf folgt die Vorweltschilderung, die auf typische Weise (so nach dem
religionsgeschichtlichen Vergleich) als negative Kontrastschilderung V.3, den
eigentlichen Beginn der ,Schopfung®, vorbereitet. Die Elemente der Vorwelt-
schilderung, also das, was ,noch nicht* vorhanden ist, werden dann in den
folgenden Versen aufgegriffen und geschaffen. Dabei geht es ,nicht um die
Darstellung praexistenter Stoffe, die der Schopfung zeitlich und sachlich voraus-
gehen, sondern um eine formale, von der »sukzessive(n) Darstellung des Schop-
fungsablaufs (1,3-2,3)« unabhingige Charakterisierung des Zustands der Welt
vor ihrer Einrichtung® (141).

In der semantischen Analyse fillt das wiederholte Ergebnis der ,Polyvalenz*
auf. Beispiclsweise ist der ,Windhauch“ in V.2 einerseits _die zutreffendere
Ubersetzung, die - wie auch der Vergleich mit den Nachbarkulturen zeigen wird -
in die Vorweltmotivik paBt* (141). Andererseits bereitet dies das Handeln Gottes
vor (280,318), was besser mit der Ubersetzung , Geist Gottes angedeutet wiirde.
Bei ihrer Analyse dominiert das ,sowohl als auch®, was eine breite Basis fiir den
folgenden religionsgeschichtlichen Vergleich liefert - oder ist er an dieser Stelle
schon bestimmend fiir diese Ergebnisse?

Dieser Vergleich zeichnet sich durch eine Fiille von Material aus, das unter
dem Aspekt der ,,Vorwelt“ von agyptischen und mesopotamischen Weltentste-
hungsaussagen zusammengetragen wird. Sie hélt dabei Ausschau nach Assozia-
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tionen von Einzelmotiven, aber auch der gesamten Vorstellungswelt. Es dominie-
ren die ,,noch nicht“-Formulierungen, durch welche die Vorwelt als ein Zustand
der lebensfeindlichen Nicht-Ordnung ohne Raum-Zeit-Kategorien dargestellt
wird. Dies sieht die Verfasserin dann auch in Gen 1,2. Die Unterschiede der
Sichtweise, d.h. zum einen einer Theozentrik (Genese der Gétter und ihrer
Bezichung untereinander) in den Umwelttexten im Gegensatz zu einer Geo- bzw.
Anthropozentrik (der Mensch als Hohepunkt der Schopfung und die Erde als sein
von Gott gegebener Lebensraum) stellt sie fest. Allerdings wertet sie das fiir die
Interpretation von Gen 1,2 nicht ausreichend aus.

Zur Methodik der Arbeit ist positiv hervorzuheben, daB die Autorin von An-
fang an versucht, ihren Ansatz von anderen Arbeitsmethoden abzugrenzen. Sie
schliefit eine literarkritische Analyse aus und geht von dem Text als Ganzen aus.
Bei ihr steht die traditionsgeschichtliche Untersuchung im Mittelpunkt mit den
Motiven der ,,Vorwelt” und ihrer Bedeutung. Dabei verzichtet sie zum grobBen
Teil auf Datierungsversuche, sowohl von biblischen als auch auBerbiblischen
Texten (vielleicht setzt sie diese beim Leser voraus?!), nennt hier und da die
unterschiedlichen Gattungen der Texte, ohne aber die Unterschiede in der
Analyse tiefgreifend zu verwenden. Es scheint von sekundirer Bedeutung, ob ein
Motiv in einem Prosatext oder einem Hymnus genannt wird. '

Dies alles soll aber die Leistung nicht schmélern, die in der umfassenden Dar-
stellung der Fragestellung ,,Vorwelt im Alten Orient” liegt.

Heiko Wenzel

Daniel 1. Block. The Book of Ezekiel: Chapters 1-24, The New International
Commentary on the Old Testament. Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1997, xxii +
887 S., $48,00/£32,99.

Zwar wird man nicht sagen kénnen, da dem Hesekielbuch viel Raum in unseren
Hauskreisen und Gottesdiensten gegeben wird, doch in der Forschung gehért es
wohl zu den Bibelbiichern, denen gerade besonders viel Aufmerksamkeit gewid-
met wird und zwar mit einigem Erfolg, so daB man hoffen kann, in ein paar
Jahren eine kleine Renaissance des Hesekielbuches auch in den Gemeinden
anzutreffen. Der vorliegende Kommentar will dazu sicherlich einen Beitrag
leisten. Block wendet sich an Akademiker, Pastoren und Bibelleser allgemein,
und so will ich nach einer Besprechung der Einleitung des Kommentares Jjedem
Teil dieser potentiellen Leserschaft einen Abschnitt widmen und versuchen zu
beurteilen, wie hilfreich der Kommentar fiir jede dieser Gruppen ist.

Der Kommentar bietet acht Seiten zum politischen und sozialen Hintergrund
des Buches und neun Seiten zur Charakterisierung des Propheten, seiner Bot-
schaft und seiner Methoden. Beide Teile diirften besonders fiir Nichtexperten
interessant und hilfreich sein. 24 Seiten sind der Entwicklung von der miindli-
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chen Botschaft zum Buch gewidmet. Das ist ein Gebiet, dem auBerhalb der
Gelehrtenwelt wenig Aufmerksamkeit gewidmet wird, und so ist es besonders zu
begriifien, dafl Block allgemeinverstindlich beschreibt, welche Phasen durchlau-
fen werden vom Empfang einer Botschaft durch den Propheten zum propheti-
schen Buch. Block argumentiert, daB wohl kein langer Zeitabstand die Abfassung
des Buches von den (miindlichen) Predigten des Propheten trennt und befindet
sich dabei in Gesellschaft mit denen, die fiir den groBten Teil des Buches den
Propheten selbst als Redaktor verantwortlich machen. Auf einer Seite wird der
textkritische Zustand des Buches diskutiert (Block schenkt dem traditionellen
hebriischen Text Vertrauen, ohne diesem Sklavisch zu folgen), vier Seiten
werden der jiidischen und christlichen Wirkungsgeschichte des Buches gewidmet
und dreizehn-einhalb Seiten der ~enduring theology of Ezekiel“, wobei erfreuli-
cherweise der Schwerpunkt dorthin fallt, wo er auch im Hesekielbuch liegt (Gott,
Gottesvolk) mit der versténdlichen Ausnahme, daB die Diskussion zum Messias
im Hesekielbuch etwas ausfiihrlicher ist, als man es vom Buch selbst vielleicht
erwarten wiirde. Die Einleitung wird mit einem vierzehnseitigen Literaturver-
zeichnis abgeschlossen.

Bibelwissenschaftlern, die im letzten Jahrzehnt an Hesekiel gearbeitet haben,
ist Block natiirlich kein unbekannter Name mehr. Vorarbeiten zu diesem Kom-
mentar konnten seit 1987 in drei Vetus Testamentum-Artikeln und einer Reihe
von Beitrdgen zu anderen Zeitschriften gelesen werden. Block hat sich dabei als
Jemand gezeigt, der sowohl von Zimmerli als auch von Greenberg (und einer
Reihe anderen) gelernt hat. Fiir diesen ersten Band sind besonders seine 1988 im
Catholic Biblical Quarterly erschienene Diskussion zur Eroffnungsvision in Kap.
1 und der 1991 in Vetus Testamentum erschienene Artikel zu 24 1-14 relevant.
Block argumentierte, daB die Schwierigkeiten im hebriischen Text von Kap. 1
mit der Ausnahme erklirt werden konnen, dall der emotionale Zustand des
Propheten hier seine Spur hinterlassen hat. Dieses Prinzip wird nun im Kommen-
tar auf weitere Stellen angewandt. Doch was in Visionsberichten plausibel
erscheint (neben Kap. 1 ist besonders an Kap. 8 zu denken), wirkt an anderen
Stellen etwas gezwungen (zum Beispiel fiir 21,13-22). Der Artikel zu 24.1-14
bewies Blocks souverine Handhabe der formkritischen Methode, die durchweg
im Kommentar eine gute Anwendung findet. Die evangelikalen Grundiiberzeu-
gungen vom Wert und der Richtigkeit der biblischen Botschaft mégen dem einen
oder anderen Forscher wenig schmecken, doch muB schon recht idiosynkratisch
arbeiten, wer meint, es sich leisten zu konnen, diesen solide erarbeiteten Kom-
mentar zu ignorieren, der iiber 900 Seiten allein im ersten Band umfaBt.

So manchem vielbeschéftigten Pastor wird ein Blick auf die Dicke des Buches
genugen, um dankend abzulehnen, zumal der Kommentar keine praktische
Hilfestellung zur Predigt in Form von Beispielgeschichten 0.4. darreicht. Doch
wer Englisch einigermafen fliissig liest, sollte sich nicht zu schnell abschrecken
lassen, denn selbst dem nichtakademisch Interessierten bietet der Kommentar
weitaus mehr als die (durchaus lesenswerten) stheological implications* am Ende
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Jedes Abschnittes. Zwar werden Prediger, die lediglich eine Handreichung zur
Predigt wollen, sich andere Biicher zu Rate ziehen miissen, doch Pastoren, die
sich ein tieferes Verstandnis der prophetischen Botschaft Hesekiels und Wachs-
tum in ihrem theologischen Verstindnis und in ihrem Glauben erhoffen, sind gut
beraten, Zeit in diesen Kommentar zu investieren; und die ,theological implicati-
ons™ sollten manchen helfen, eine Predigt zu entwerfen, die fest in dem entspre-
chenden Abschnitt gegriindet ist.

Freilich werden nur wenige Bibelleser sich soviel Zeit zum Bibelstudium
nehmen, daB sie den Kauf eines solchen Kommentars ernsthaft in Betracht
ziehen. Selbst viele, denen die Bibel uneingeschrinkt Wort Gottes ist, werden
glauben, dafl ein 90-miniitiger Jesusfilm mehr zum Verstindnis der biblischen
Botschaft beitrigt als ein 900-seitiger Kommentar zu Hesekiel 1-24 und so
werden die allermeisten Hauskreise sich im Zweifelsfall noch einmal den Jesus-
film anschauen, bevor sie ein Buch wie dieses durchackern. Doch wer sich von
FuBnoten (miussen ja nicht gelesen werden) und darin befindlichem Griechisch
(Hebraisch wird in Umschrift geboten) nicht abschrecken 14Bt, wird entdecken,
daB man dem Kommentar vieles abgewinnen kann, ohne alles zu lesen. Der
~Nature and Design“ Abschnitt, der vor der Ubersetzung des Bibeltextes geboten
wird, gibt einen guten Uberblick und sagt einem, wohin die Reise geht. Die recht
zuverldssige Ubersetzung des Bibeltextes macht denjenigen, der kein Hebréisch
kann, weniger abhingig von der deutschen Ubersetzungstradition und die
wtheological implications* geben jeweils einigen Stoff zum Nachdenken und sind
gut versténdlich auch fiir diejenigen, die nicht die Einzelkommentierung gelesen
haben - und wer dann noch Fragen hat, kann immer noch zuriick zur Einzelkom-
mentierung gehen.

Kurzum, fiir diejenigen, die wissenschaftlich am Hesekielbuch arbeiten wol-
len, ist dies ein MuB, doch sei der Kommentar jedem empfohlen, der das Hese-
kielbuch griindlich studieren wall.

Thomas Renz

Walter Dietrich. Die frithe Konigszeit in Israel: 10. Jahrhundert v.Chr, Biblische
Enzyklopadie 3. Stuttgart, Berlin, Kéln: Kohlhammer, 1997, 312 S., DM 44 -,

Mit Walter Dietrichs Die frithe Konigszeit in Israel liegt nun der dritte von zwolf
Biénden der ,Biblische(n) Enzyklopadie“ vor, der sich - wie alle Binde - in vier
Hauptteile gliedert: 1. Das biblische Bild, 2. Die Geschichte, 3. Die Literatur,
und 4. Der theologische Ertrag der frithen Kénigszeit.

Im ersten Teil (13-93) entfaltet Dietrich das biblische Bild der ersten Konigs
Israels: Saul, David, Salomo. In der Art einer Bibelkunde zeichnet D. eindrucks-
voll den Inhalt von 1 Sam 1 - 1 Kén 14 in flottem, gefilligem Stil nach, wobei er
auch einiges von der hohen und hintergriindigen Erzihlkunst dieser Texte
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aufweist. Dal} er keinen Weitblick vom Alten ins Neue Testament eroffnet, ist
wohl mit der Konzeption der Biblischen Enzyklopadie zu erkléren.

Im zweiten Teil (94-201), der die Geschichte der frithen Koni gszeit beschreibt,
setzt D. mit einem ladngeren methodischen Exkurs zur biblischen Geschichtsdar-
stellung ein. So hebt D. hervor, daB die biblischen Erzihlungen iiber die ersten
Konige Israels es nicht leicht hitten, . das Vertrauen des Historikers zu gewin-
nen (96). Vieles an der biblischen Geschichtsdarstellung wirke auf den moder-
nen Betrachter durchaus glaubhaft, sei aber nicht nachpriifbar. Manches, was uns
da erzdhlt wird, werde man als vielleicht moglich, aber eher unwahrscheinlich
einstufen; und manches, was uns als Tatsache berichtet wird, erscheine gerade-
wegs als unmdéglich, z.B. daB , David als zarter Hirtenknabe einen riesenhaften
und bis an die Zihne bewaffneten philistdischen Elitekimpfer besiegt und getotet
hétte (1 Sam 17)“ (97). Die alttestamentlichen Geschichtsschreiber seien in erster
Linie Geschichten-Schreiber, die den Lesenden ins Geschehen hineinziehen und
Geschichte aktuell machten. Thnen sei wohl wichtig, was gewesen ist, aber nicht
unbedingt, wie es genau gewesen ist, sondern wozu es werden soll (101). Gleich-
zeitig warnt D. davor, die biblischen Texte pauschal als historisch unbrauchbar
zu verwerfen. Es gelte, die Texte mittels der ,langerprobten historisch-kritischen
Exegese” sorgsam und Schritt um Schritt auf ihre historische Aussagekraft zu
untersuchen (142). Als Ergebnis prasentiert D. dann eine Ubersicht der bibli-
schen Quellen zur Geschichte der frithen Kénigszeit. In vier Spalten, von links
nach rechts mit abnehmender historischer Prazision, kann der Leser dann ganz
einfach ablesen, welcher Bibeltext mit welchem historiographischen Etikett
versehen wurde (143-148).

Auf tber fiinfzig Seiten entwirft D. ein Bild der Geschichte Israels im 10. Jh.
v.Chr., wobei er den Stoff nach den wesentlichen Bereichen gesellschaftlicher
und staatlicher Titigkeit und nach den unter den Kénigen Saul, David und
Salomo teilweise sehr unterschiedlichen Herrschaftsformen gliedert. DaB er nicht
nur in Detailfragen dem Vermachtnis von Albrecht Alt verpflichtet ist, zeigen
seine m.E. iiberholten Ausfithrungen zur staatsrechtlichen Sonderstellung von
Jerusalem (163) oder zum Status von Juda unter Saul (157). Dessen ungeachtet
leistet D.s soziologisches Verstindnis der Geschichte Israels als Ringen zweier
Gesellschaftssysteme, namlich ,Israel und ,Kanaan“, einen wichtigen Beitrag
zum Verstindnis jener Epoche.

Der dritte Teil (202-273) widmet sich der Literatur iiber die frilhe Konigszeit.
Der literarische Ertrag aus jener Epoche sei allerdings sehr bescheiden anzuset-
zen. Wihrend man eine Forschergeneration zuriick noch von groBen Geschichts-
werken redete (Thronfolgegeschichte Davids, Ladeerzahlung, aber auch das sog.
Jahwistische Geschichtswerk) und fiir das friihstaatliche [srael eine Bliite der
Geschichtsschreibung postulierte (salomonische Aufklirung), rechnet D. damit,
daB das literarische und historiographische Schaffen nur bescheidene Anfinge
nahm. Erst nach und nach entstanden auf deren Grundlage durch Einarbeitung
von Erzihlkrianzen und Novellen immer umfassendere und kunstvollere Werke.
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Daher kann D. im vierten Teil (274-302) den theologischen Ertrag nicht aus der
Literatur der frihen Konigszeit gewinnen, sondern nur aus der Literatur iiber
diese Epoche. DaB D. viele in Geschichten ,.verpackte Botschaften der bibli-
schen Texte zu entschliisseln vermag, darf nicht dariiber hinwegtiuschen, daf
sein Ansatz von einer literarkritischen Engfithrung beherrscht wird. Ein Beispiel
fiir viele: In 2 Sam 6,23 findet sich die Notiz, daB David mit der Saulstochter
Michal keine Kinder hatte. Mit dieser Information kann D. letztlich wenig
anfangen (293), da er die unmittelbar an 2 Sam 6,23 sich anschlieBende Natan-
weissagung (2 Sam 7) als dtr. Spatprodukt isoliert betrachtet. Doch liegt zwi-
schen den beiden Kapiteln ein vielsagender Kontrast vor: einerseits der geniale,
aber letztlich gescheiterte Schachzug Davids, die Einheit Israels durch die
dynastische Verbindung mit dem Hause Saul abzusichern, und andererseits die
gottliche Zusicherung einer bestdndigen Dynastie fiirr das Haus David. DaB in den
eindrucksvollen Makrostrukturen der Samuel- und Kénigsbiicher auch handfeste
Theologie formuliert ist, findet sich bei D. leider nicht erwirmt.

Insgesamt betrachtet liegt mit D.s Band ein fundiertes Werk zur frithen Ko-
nigszeit in Israel vor, das den neuesten Stand der Forschung der unterschiedli-
chen Disziplinen in kompaktem aber nicht langweiligem Stil prisentiert. Auch
wenn man manche Pramissen oder Ergebnisse des Autors nicht teilt, ist die
Lekture fiir den kritischen Leser zweifellos ein Gewinn.

Werner Gugler

R.S. Hess. Joshua: An Introduction and Commentary. The Tyndale Old Testa-
ment Commentaries. Leicester: Inter-Varsity Press, 1996. 320 S., ca. DM 26,50.

Der Kommentar enthalt eine ausfithrliche Einfithrung in das Buch (17-62), eine
Gliederung des Textes (63-66), einen fortlaufenden Kommentar (67-311) und
Landkarten (312-320). Ferner gibt es an verschiedenen Stellen im Kommentar
sicben erganzende Bemerkungen® iiber: Atiologien, die Archiologie Jerichos,
das Datum des Einzuges in Kanaan, die Archdologie Ais, den Altar Josuas auf
dem Berg Ebal, die Ortsbestimmung Heschbons und Ausfiihrungen iiber eine
teilweise oder vollkommene Eroberung Kanaans.

Der Kommentar stellt eine gelungene Arbeit dar, die durchgehend eine christ-
liche konservative Sicht vermittelt und gleichzeitig gediegene exegetische Arbeit
prasentiert, in der auch kritische Fragen besprochen werden. Der Autor hat sich
in der Vergangenheit schon durch diverse wissenschaftliche Artikel und Mono-
graphien als Sachverstandiger der Archéologie des Mittleren Ostens ausgezeich-
net. Die Daten und Ergebnisse auf diesem Gebiet verarbeitet er in vielen FuBino-
ten, die man als ein Hauptmerkmal seines Kommentars ansehen kann. Der Leser
erhalt eine Fille an Information, besonders aus der Geschichte der damaligen
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Zeit. Aus bibeltreuer Sicht ist dies ein wertvoller Kommentar zu einem schwieri-
gen Buch. Das soll an folgenden Punkten illustriert werden.

1. Altertum: Josua enthilt authentische und alte Quellen, die von Ereignissen
im spaten zweiten Jahrtausend v.Chr. berichten (L)

2. Entstehung des Buches (31-41): Was deuteronomistische Quellen und Re-
daktionen betrifft, méchte er die Bezeichnung , deuteronomistisch® in Josua nur
anwenden, wenn damit die selbe theologische Sicht und der gleiche Sprachge-
brauch, wie sie auch in vielen anderen biblischen Texten vorkommen, bezeichnet
werden sollen. Eine Datierung des Deuteronomiums nach dem 7. Jh. v.Chr.
uberzeugt Hess nicht. Viele theologische Gedanken der deuteronomistischen
Themen sind nicht typisch israelitisch sondern im ganzen alten Vorderen Orient
bekannt (D. Block, The Gods of the Nations). Die Eroberungsberichte in Josua 9-
12 stimmen ziemlich mit den mesopotamischen Eroberungsberichten aus 1300-
600 v.Chr. tiberein (L. Younger, Ancient Conquest Accounts). Bemerkungen iiber
das Werk und die Worte Gottes konnen nicht als spétere Einschiibe gesehen
werden, weil sie ein wesentliches Merkmal aller Kriegsberichte aus dem alten
Mittleren Osten sind. Auch das kultische Material ist alt und nicht etwa spéterer
Zusatz (M. Ottoson, Josuaboken). Die Stidte- und Grenzlisten stammen aus der
Frithzeit der israelitischen Landnahme, denn sie stimmen mit der Topographie
der paléstinischen Stadtstaaten der spiten Bronzezeit und der Besiedelung des
Hiigellandes um 1200 v.Chr. iiberein. Hess macht keine Aussage iiber die
Datierung des Buches Josua als literarisches Werk. In seiner Einfiihrung finden
wir keine Diskussion iiber bestimmte Hinweise in den Texten, wie z.B. Jos 5,1.6
(wir, uns); 15,4 (an euch); 18,1 (die Stiftshitte in Silo), die als Datierungshilfe
dienen konnten, Sogar in seinem Kommentar zu 5.1.6 (117-118, 120) vermerkt er
in diesem Zusammenhang noch nicht einmal die Fragen, die umay bzw. way (5,1
SWir) und u5 (5,6 ,uns*) aufwerfen. Das Gleiche gilt auch fiir 055 in 15,4 (,an
euch®, 243). Dies muf als Manko angesehen werden.

3. Gliederung (63-66): Hess gliedert das Buch in drei Hauptabschnitte (1-12,
13-21, 22-24). Diese Gliederung wird nicht erklart. Er weist spéter darauf hin
(262), daB Jos 18,1 literarisch im Zentrum der Verteilungsliste des Landes steht
(H.J. Koorevaar, De Opbouw van het Boek Jozua und J.G. McConville, Grace in
the End), aber in seiner Gliederung bleibt es unberiicksichtigt. Literarische Arbeit
scheint nicht seine Stirke zu sein.

4. Theologie: Er notiert vier Themen: a. Der heilige Krieg und der Bann: b.
Das Land als Erbe; ¢. Der Bund zwischen Gott und Israel; d. Der heilige und
versbhnende Gott. Leider achtet Hess nicht darauf, ob der Schreiber mittels der
literarischen Struktur theologische Akzente setzt. Dadurch fehlt bei Hess die
Theologie der Erfiillung, Vergleiche die SchluBfolgerung in 21,43-45 mit der
Aufrichtung der Stiftshiitte in 18,1; als Hintergrund dafiir siehe Lev 26,11-12.

3. Datierung der Ereignisse und die Chronologie: Es ist auffallig, dafl Hess so
gut wie nie Jahreszahlen angibt. Das scheint Absicht zu sein. Eine Ausnahme ist
die Datierung der spiten Bronzezeit (1200 v.Chr.) auf Seite 40. Die Frage der
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Spét-(Ende des 13. Jh.) oder Frithdatierung (1400 v.Chr.) des Beginns der
Landnahme wird auf S.139-143 erértert. Hess verweist in diesem Zusammenhang
auf 1 Kon 6,1. Dort wird gesagt, dall der Anfang des salomonischen Tempelbaus
480 Jahre nach dem Auszug aus Agypten stattfand. Versteht man diese Zahl
buchstéblich, ist der Beginn der Landnahme auf 1400 v.Chr. zu datieren. Ich
meine, sie wire dann auf 1407 v.Chr. zu legen. Bei einer symbolischen Interpre-
tation der 480 Jahre ist eine spite Datierung der Landnahme moglich. Diejenigen,
die eine symbolische Interpretation der Jahre bevorzugen, meinen, es handelt sich
um 12 Generationen von 40 Jahren. Hess bemerkt, dal eine Generation nicht
unbedingt 40 Jahre sein miisse und erwédhnt in diesem Zusammenhang Gen
15,13.16, wo die angefiihrten 430 Jahre - eigentlich miiitc es 400 Jahre heiBen
(V.13) - wohl auch nicht buchstiblich zu verstehen sind, denn sie werden in V.16
als ein Zeitraum von vier Generationen verstanden. Danach untersucht er die
archdologischen Daten im Ost- und Westjordanland und befiirwortet eine Datie-
rung des Einzuges im 13. Jahrhundert. Er notiert auch allerlei Schwiichen und
UngewiBheiten im Zusammenhang mit dieser Datierung. Am Ende seiner Aus-
fithrungen verweist er auf zwei Wissenschaftler , die eine Friihdatierung des
Einzuges befiirworten. J.J. Bimson, Redating the Exodus and Congquest, weist
darauf hin, daB die Tonware, die zur Datierung der Landnahme herangezogen
wird, aus vermischten Schichten am Ende der Mittleren Bronzezeit stammt,
deshalb miiite sie neu datiert werden. Diese Zerstérungsschichten sind, seiner
Meinung nach, durch die kriegerische Landnahme unter Josua entstanden. Ferner
schlagt Bimson vor das Ende der Mittleren Bronzezeit nicht auf 1550 zu datieren,
was allgemein getan wird, sondemn auf 1450 v.Chr.. Experten in Sachen Kera-
mikdatierung sind damit nicht einverstanden. B.G. Wood, The Sociology of
Pottery in Ancient Palestine untersucht die Keramikware aus Jericho und kommt
zu dem Schlufl, daB sie spater zu datieren sei, als es K. Kenyon getan hatte. Aber
auch thm wurde heftig widersprochen. Hess schlieBt mit der Bemerkung: ., Wenn
die Sichtweisen von Bimson oder Wood akzeptiert werden, dann wird die Frage
der Datierung des Einzuges in Kanaan erneut bewertet werden miissen®.

Schade dafl Hess dem Werk von Bimson nicht gréBere positive Aufmerksam-
keit schenkt, denn Bimson versucht, bei einer Datierung des Einzugs um 1400
v.Chr., die Berichte aus Josua (und dem Richterbuch) und die archéologischen
Funde zu korrelieren. Es ist zugleich typisch fiir Hess, daB er diese Moglichkeit
nicht ausschlieit, selber jedoch leider keinen Beitrag zu der Sichtweise Bimsons
liefert. Hier gibt es nach wie vor immer noch eine Chance und eine Herausforde-
rung fir kanonisch orientierte Wissenschaftler, die 1 Kén 6,1 zur Basis ihrer
Untersuchung machen.

Die symbolische Interpretation dieser 480 Jahre bleibt unbefriedigend, weil sie
von der Spitdatierung des Einzuges, die auf der historisch strittigen Datierung
der archidologischen Funde am Ende des 13. Jh. v.Chr. beruht, stark abhingig ist.
Nirgendwo im AT findet man eine Lehre iiber einen symbolischen Wert von 480
Jahren = 12 x 40 Jahre. Es wird nicht leicht sein aus dem AT heraus zu beweisen,
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daB 40 Jahre die Zeit einer Generation ist, und dah dies in Wirklichkeit 20 Jahre
sind. Die Zahl 40 weist wohl auf einen abgeschlossen Zeitraum hin, wie z.B. bei
der Wiistenwanderung Israels. Diese 40 Jahre sind jedoch nicht nur symbolisch,
sondern auch buchstiblich historisch, weil Mose am Ende seines Lebens sagt,
dab die Wistenwanderung 38 Jahre gedauert hatte (Dtn 2,14). Zu diesen 38
Jahren ist noch gut ein Jahr hinzuzurechnen, nimlich die Reise von Israel aus
Agypten zum Sinai, der Aufenthalt am Sinai und die Reise zur siidlichen Grenze
Kanaans. Die Septuaginta liest in 1 Kon 6,1 statt 480 Jahre 440. 11 x 40? Es sicht
nicht so aus, als wenn die LXX diese Zahl symbolisch verstand. In den Nieder-
landen hat sich um J.G. van der Land eine Gruppe von Wissenschaftlern ge-
schart, die in ihren Untersuchungen zur Archiologie, dgyptischen Geschichte und
biblischen Chronologie von diesen 440 Jahren als Basis ihrer Forschung ausge-
hen. Meines Erachtens geht das nicht, weil in der Chronologie der Richterzeit fiir
Jefta 40 Jahre zu wenig sind. Die Zeit zwischen der Ankunft Israels im Ostjor-
danland und dem Krieg Jeftas mit Ammon betrigt 300 Jahre (Ri 11,26). Mit 480
Jahren kénnen alle chronologischen Daten der Richter, inklusive der 300 Jahre
vor Jefta harmonisiert werden. D.h. 1 Kén 6,1 und Ri 11,26 bilden zwei chrono-
logische Saulen, die eine Einheit bilden und die beachtet werden sollten.

Zum SchluB noch zwei Kostproben fiir die Arbeit von Hess. Jos 2: Rahab, die
Hure (83-84). Hess widersetzt sich der Beschuldigung, das Haus von Rahab sei
ein Hurenhaus, wo die Kundschafter hingingen um ihre Dienste in Anspruch zu
nehmen. Es gehe vielmehr um ein Gasthaus, eine Taverne. In einer FuBnote
verweist er auf H. Schulte, ,Beobachtungen zum Begriff Zona im Alten Testa-
ment™, ZAW 104, 1992, 255-262, ohne dessen Vorschlag, Rahab wire keine
Prostituierte im traditionellen Sinne, sondern eine freie Frau (ohne unter der
Autoritéit des Vaters oder des Ehegatten zu stehen) im matrilinearen Sinne, fiir
die Exegese fruchtbar zu machen.

Jos 9,27: Der Dienst der Gibeoniter am ,,Altar des Herrn, am Ort, den er er-
wihlen wiirde™: Nach Hess’ Meinung (185) erinnere dies den Leser an den Altar
auf dem Berg Ebal in 8,29-35. Es sei derselbe Satz wie in Din 12,5. Das ist
korrekt. Deshalb ist es fraglich ob der steinerne Altar auf dem Ebal der Ort des
zentralen Gottesdienstes war. Der erwihnte Altar ist der bronzene Brandopferal-
tar der Stiftshiitte (vgl. Lev 9,23-24 und Num 7,88-89). Dieser steht ab Jos 18.1
in Silo. Wurde der Altar auf dem Ebal, der ein einmaliges historisches Ereignis
bedeutete (siche Din 11, 29-30 + 27,1-8), nachher je fiir (tdgliche) Opferdarbrin-
gungen benutzt? An dieser Stelle mochte ich auf die wichtige Doktorarbeit von
M.J. Paul, Der archimedische Punkt der Pentateuchkritik, 1987 hinweisen, in der
die Frage der verschiedenen Altire in Ex 20,24-26 und Ditn 12 ausfiihrlich
diskutiert wird,

Der Kommentar ist anregend durch die vielen Argumente, die Hess fiir die
Historizitit des Buches Josua bietet und kann jedem bibeltreuen Theologen und
Jeder Kirchen- oder Gemeindebibliothek nur empfohlen werden.

H.J. Koorevaar
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Tremper Longman 1. The Book of Ecclesiastes. New International Commentary
to the Old Testament. Grand Rapids: Eerdmans, 1998. 306 S., ca. DM 50,-.

»Des vielen Biichermachens ist kein Ende® (Pred 12,12). Tremper Longman II1.
(= L.) gesteht in Anwendung von Pred 1,10-11 selbst ein, daB das Schreiben
eines Kommentars oftmals ,nichts Neues unter der Sonne* bieten kann. Viele
vermeintlich neue exegetische Entdeckungen wurden bereits frither gemacht. So
erhebt sein Kommentar zum Predigerbuch auch nicht Anspruch, einen grofen
Neuentwurf zu prisentieren. Vielmehr wird die relevante exegetische Diskussion
zusammengefalit - was angesichts der zahlreichen Schwierigkeiten, vor die das
Buch stellt, nicht zu unterschétzen ist.

Hinsichtlich Autor und Integritit des Buches bringt er den Anhingern einer
salomonischen Verfasserschaft groBes Verstindnis entgegen, lehnt diese Auffas-
sung aber ab. Den groBen Hauptteil 1,12-12,7 bezeichnet er als , Autobiographie“
eines gewissen ,Predigers” und betrachtet ihn als separate literarische Einheit.
Der Rahmen 1,1-11 und 12,8-14 sei sekundir von einem unbekannten Weisheits-
lehrer hinzukomponiert, um den Leser zum rechten Verstindnis des Buches
anzuleiten (2ff, 21, 31, 61, 274). Wiirde man an Salomo als Verfasser festhalten,
gibe es im AT keine sprachliche Entwicklung (Delitzsch). Dem Rezensenten
bleibt in diesem Zusammenhang unverstindlich, warum die Moglichkeit sprach-
licher Revisionen von vornherein ausgeschlossen wird. Auch heute redet man
immer noch von der ,Luther-Bibel“ oder einfach ,Luther ‘84“, obwohl die
Ubersetzung manche tiefgreifende sprachliche Uberarbeitung erlebt hat. (Siehe
zur weiterfithrenden Diskussion der Verfasserschaft auch R. Schultz in JETh 8,
1994, S. 150-152).

Eine Gliederung des Mittelblocks sei schwierig. L. macht folgenden Vor-
schlag: 1,13-2,26: , Salomos“ Suche nach dem Sinn des Lebens; 3,1-6.9: Fortfiih-
rung der Suche; 6,10-12,7: der weise Rat des Predigers. Innerhalb dieser groben
Gliederung findet L. keine deutliche tiefer gehende Struktur (22). Aber auch im
einzelnen findet sich selten etwas zum Aufbau und zur literarischen Struktur
eines Abschnitts (selbst wenig zum Gedicht iiber die Zeit in 3,1-8; der parallele
Aufbau in 4,17-5,6 wird nicht erkannt usw.).

L. vertritt einen kanonischen Ansatz, so daB immer wieder andere Stellen des
Buches und die sonstige Weisheitsliteratur des AT zur Beleuchtung herangezo-
gen werden. Ausfithrlich werden kanonisch-theologische und innerbiblische
Fragen besprochen (26-40). Dabei bezicht L. auch immer wieder eine christozen-
trische Dimension ein: Was hat diese pessimistische Botschaft dem Christen zu
sagen? Inwieweit relativiert sich das Anliegen des Predigers vom Neuen Testa-
ment her? Es ist lobenswert, daB der Autor sich diesen Fragen stellt und die
Linien durchzuzichen sucht. Dem masoretischen Text wird im allgemeinen
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groBes Vertrauen entgegengebracht. 3,11; 4,17 u.a. werden ohne Emendation
erklart. Zu 1,7 fallt die angenehme Zuriickhaltung gegeniiber Versuchen auf, ein
zugrunde liegendes Weltbild zu rekonstruieren.

Trotz der pessimistisch-skeptischen Deutung des Predigers hat L. einen soliden
Kommentar geschrieben, dem ein schwieriger Briickenschlag gelingt. Auf der
einen Seite ist er sehr angenehm zu lesen und vermeidet theologische F achbegrif-
fe, so dal er einem breiten Publikum niitzlich sein kann. Dennoch werden alle
wesentlichen Probleme angesprochen. Auf der anderen Seite ist L. gut belesen
und kennt sich in der aktuellen Forschung aus, wobei die Auseinandersetzung mit
anderer Literatur und speziellere Fachdiskussionen in die iber 1100 FuBnoten
verbannt werden. Niitzlich sind dem Leser auch die kapitelweisen Zusammenfas-
sungen, in denen der Ertrag der Exegese nochmals gebiindelt wird.

Am umstrittensten wird die grundsétzliche Deutung des Predigerbuches blei-
ben. Seit jeher gehen die Meinungen iiber das Buch weit auseinander. Ist es ein
~Hohelied der Skepsis“ (Heinrich Heine) oder ein ,Hohelied der Gottesfurcht®
(Franz Delitzsch)? Selbst unter den Evangelikalen ist alles vertreten: Walter C.
Kaiser halt den Prediger fiir orthodox, L. halt ihn fiir einen Skeptiker. Das fangt
schon beim Lieblingswort des Predigers an: bedeutet Adbdl (38x im Buch)
lediglich ,,vergénglich®, ,nichtig* oder aber ,sinnlos, , absurd“? L. iibersetzt mit
~meaningless”. In welchem Verhiltnis stehen nun aber die positiven Aussagen
des Buches zu den pessimistischen? Nach L. miissen die scheinbar positiven
Aussagen im Kontext verstanden werden. Das klingt zunichst gut. Zwar ist z.B.
in 2,26 davon die Rede, daB Gott der Geber aller guten Gaben sei, 7,13-14
handelt von Gottes Souveranitit und 12,1 von Gott als unserem Schopfer. Ein
kontextuelles Lesen miisse jedoch den Exegeten Recht geben, die Gott als
»distant, occasionally indifferent, and sometimes cruel® bezeichnen (35); nicht
zufillig werde der Name des Bundesgottes Jahwe vermieden. Auch das re-
frainartige carpe diem, die Aufforderung zum LebensgenuB (2,24-26; 3,12+22;
5,17; 8,15 usw.), sei Ausdruck der Resignation und nicht der vertranenden
Lebensbejahung (34). Wie vertragt sich eine derartige Auffassung mit den
orthodoxen Stimmen im Buch, zB. in 8,12b-13, die den Tun-Ergehen-
Zusammenhang grundsitzlich als gewahrt sehen? Diese Verse geben nach L.
lediglich die orthodoxe Schulmeinung der klassischen Weisheitslehrer wieder.
Sie widersprechen aber der Anschauung des Predigers und werden nur als Zitate
angefithrt, die er dann zu widerlegen versucht. Auf deutscher Seite erfreut sich
diese Zitattheorie besonders durch D. Michel groBer Beliebtheit (dessen Verof-
fentlichungen L. nicht zu kennen scheint, obwohl sie in international anerkannten
Reihen publiziert wurden: BZAW 183, EdF 258).

M.E. miifite mehr der Polaritit im Denken des Predigers Rechnung getragen
werden, wie sie Loader dargelegt hat (BZAW 152). Bereits R. Gordis (Kohelet -
The Man and His World, 1968°) hat gegeniiber solchen Zitattheorien kritisch
angemerkt, daB Zitate auf irgendeine Weise markiert sein miissen, will man nicht
dem Text Gewalt antun. L. bedenkt nicht hinreichend, duB der Prediger keine
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negative Aussage iiber Gott macht (im Gegensatz zu Hiob, der Gott in aller
Schirfe anklagt, z.B. Hiob 9). In der Tat ist die Gotteserkenntnis fiir den Men-
schen begrenzt (3,11; 8,17; 11,5 u.a.), fiir ihn bleibt vieles unklar und ratselhaft.
Dies hat jedoch nicht zur Folge, Gottes Giite infrage zu stellen. Gerade ein
kanonisches Lesen des Buches kann dazu fithren, die positiven Aussagen des
Buches als solche ernst zu nehmen, die der Prediger - bei aller Verganglichkeit -
als ,,Gewinn* (yitron) betrachtet: die Weisheit (2,13-14; 7,11-12; 9,18), Freude
und LebensgenuB (s.0.), die Regierung (5,8; 8,2-4; 10,4+17+20) und die Kennt-
nis der Zeit (3,1+11; 7,10; 8,5-6; 10,10-11+17). Hinzu kommt die Aufforderung
zur Gottesfurcht (3,14; 5.6; 7,18 u.a). Freilich erfihrt dies alles durch das
Negative in der Welt eine gewisse Einschriankung und Relativierung. Zimmerli
beschreibt diesen Sachverhalt mit seiner berithmten »Zwar-aber*“-Formulierung,
Gerade ,.in aller Miithe* kann und soll das Leben weisheitlich gestaltet werden.
Auf diese Weise gelingt es vielleicht besser, dem Spektrum aller Aussagen des
Buches gerecht zu werden. Der Prediger ist und bleibt in der Deutung schwierig
und umstritten. Als ob er es selbst erahnt hitte: | Des vielen Biichermachens ist
kein Ende®.

Walter Hilbrands

Risto Santala. Der Messias im AT im Licht der rabbinischen Schrifien. Neuhau-
sen-Stuttgart: Hénssler, 1997 (hebriische Erstausgabe 1980; engl 1992). 358
Seiten. DM 29.95.

Unkonventionell wird das Thema der alttestamentlichen Messiaserwartung in
dem anzuzeigenden Buch des finnischen Theologen Risto Santala aufgegriffen.
Angeregt von kontrovers gefiihrten jiidisch-christlichen Gesprichen zur Erfiil-
lungsthematik im Neuen Testament hat Santala es als Christ unternommen, dem
innerjiidischen Denken iiber den zu erwartenden Messias nachzuspiiren. Die
Frucht der umfangreichen Lektiire jidischen exegetischen Schrifttums wird in
diesem Buch einer breiteren Leserschaft zuginglich gemacht. Dabei betont
Santala, daBl die von ihm zusammengestellten Auslegungen oft nur schwer
auffindbar und weit verstreut waren. Ungewohnt fiir abendlindische Leser ist,
dal nach der Methode jiidischer Exegese haufig Texte aufgrund von assoziativen
Ankldngen miteinander verbunden und einander ergiinzend interpretiert werden.
Solche Auslegungen durch stichwortartige Verkniipfungen von Aussagen fiihren
zu einer groBeren Zahl messianisch verstandener Abschnitte als iiblicherweise in
der christlichen Exegese.

Im Aufbau des Buches werden nach einer Einfithrung in die Besonderheit der
angewandten Arbeitsweise (11-37) exegetische Zitate zum Pentateuch (44-156),
Psalter (157-215) und den Propheten (216-279) zusammengestellt, die jiidische
messianische Interpretationen von Einzeltexten veranschaulichen. Es folgt eine
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zusammenfassende Auswertung des Erarbeiteten mit einer christologischen
Zuspitzung (283-324). Das Ergebnis iiberrascht und beeindruckt durch die
Vielzahl der Texte und Konzepte, an denen sich messianische Erwartungen an-
kniipfen. Dabei kann, obwohl sehr kundig Belege aus einer Fiille jiidischen
Schrifttums gesichtet wurden, die Vorgehensweise nicht direkt als eine wissen-
schaftliche angesehen werden. Dazu wiren die Einordnung und Bedeutung der
Quellentexte jeweils sorgfiltiger auszuloten und zu gewichten. So wird u.a.
haufig auf Erléduterungen der Targumim zuriickgegriffen, wobei die fiir die
Thematik interessanten, messianisch interpretierten Stellen ausgewihlt wurden,
ohne daf ihr Verstdndnis aus dem Gesamtkontext des jeweiligen targumischen
Denkens heraus diskutiert wiirden. Trotz dieser Einschrinkung kann die Darstel-
lung als eine Fundgrube dienen, die auch die wissenschaftliche Weiterarbeit an
dem Thema anzuregen und zu bereichern vermag,

Ein Ziel des Buches ist es auch, solchen Lesern, denen die Art jiidischer Bi-
belauslegung vorrangig vertraut ist, einen Zugang zum Versténdnis der Texte des
Neuen Testaments zu geben, in denen das Kommen Jesu mittels der Auslegung
alttestamentlicher Zitate erklért wird. Das Buch argumentiert damit, angelehnt an
die Form talmudischer Diskussionen, fiir Jesus als den aufgrund der alttestament-
lichen VerheiBungen vom jiidischen Volk erwarteten Messias und ist damit auch
ein wichtiger Beitrag fiir Judenchristen und das jiidisch-christliche Gespréach.

Herbert H. Klement

Dieter Schneider. Das Buch der Psalmen. 3. Teil: Psalm 101 bis 150. Wupperta-
ler Studienbibel. Wuppertal: R. Brockhaus, 1997. 240 S., geb. DM 44.-, pb. DM
34,-.

Das Erscheinen des 3. Bandes komplettiert Schneiders Psalmenkommentar in der
Wuppertaler Studienbibel. Der Band weicht hinsichtlich seiner Anlage und
Qualitit nicht von den vorausgegangenen Teilen ab (vgl. die Rezensionen in
JETh 10 [1996]: 195-197 und 11 [1997]: 184-185), so daB hier lediglich exem-
plarisch auf einige Probleme hingewiesen werden soll.

Der langste Psalm des Psalters (Ps 119) wird von Schneider recht knapp abge-
handelt, da er in ihm (gegen Delitzsch) keinen Gedankenfortschritt erkennen
kann und sich deshalb damit begniigt, thematische Schwerpunkte aufzuzeigen.
Diese sind indes so allgemein gehalten, daf3 sie zum Verstindnis des Psalms nur
wenig hergeben. Zwar ist Schneider darin zuzustimmen, daf} die 22 Abschnitte zu
je 8 Versen keine Gedankenabfolge a la Delitzsch bieten; einen je eigenen
Schwerpunkt weisen sie aber dennoch auf, wie w.a. Allen gezeigt hat (Psalms
101-150, WBC 21 [Waco, TX: Word, 1987]). Eine resiimierende Auslegung
dieser »Strophen« hitte sicher zu mehr inhaltlicher Substanz gefiihrt und wire
somit fir den Leser hilfreicher gewesen. Ob man ferner Rém 8 im Hinterkopf
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haben muf}, um Ps 119 mit Gewinn lesen zu kénnen (126 Fn. 100), scheint mir
fraglich.

In Ps 150 geht es laut Schneider »um einen ohrenbetidubenden Lirm, der zu-
dem noch stark vom Rhythmus geprigt ist« (237). Dies scheint Schneider nicht
zu gefallen, sinnt er doch dariiber nach, ob die Anbetung nach Vollendung der
Heilsgeschichte iiberhaupt noch des Hilfsmittels der Musik bzw. des Lobpreises
»mit menschlichen Gliedmalien und menschlichen Kiinsten« bedarf (ebd.). Nach
Schneider bleibt dem Beter am Ende »nur noch das Verstummen vor dem
heiligen Angesicht Gottes« (ebd.). Ganz abgesehen von der Frage, ob diese
schopfungsfeindlichen AuBerungen dem alt- und neutestamentlichen Portrat von
der vollendeten Heilsgeschichte gerecht werden, handelt es sich hier um eine
bemerkenswert abschldgige Kritik des 150. Psalms, die doch wohl kaum das
Anliegen des Auslegers sein kann. Sollten wir nicht eher in das Finale Maestoso
des Gotteslobes, mit dem der Psalter endet, einstimmen anstatt es als »Lirm« zu
verurteilen?

Auch zu Ps 108 verzichtet Schneider auf die Einzelauslegung und verweist
statt dessen auf die Anmerkungen zu den Psalmen, aus denen Ps 108 zusammen-
gesetzt ist. Die entsprechenden Stellen (Ps 57,8-12; 60,7-14) werden jedoch nicht
genannt, was die Benutzung des Kommentars erschwert. Zudem wire es loh-
nenswert gewesen, zumindest skizzenhaft darauf einzugehen, inwiefern der in Ps
108 neu geschaffene Kontext dem iibernommenen Material eine neue Wendung
verleiht.

Die hier genannten Beispiele sind insofern typisch, als sie die Hauptprobleme
von Schneiders Kommentierung illustrieren, nidmlich die oft zu Kosten der
Qualitat gehende Kiirze sowie die stellenweise recht eigenwillige Auslegung
Diese Kritik soll jedoch nicht dariiber hinweg tauschen, daB der Kommentar viele
hilfreiche und angemessene Anmerkungen bietet und, wie schon anléBlich der
Besprechung des 2. Bandes erwihnt, in seiner Anlage, die eine gesonderte
Diskussion der Situation der Psalmen erméglicht, positive Akzente setzt.

Karl Méller
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Elke Seifert. Tochter und Vater im Alten Testament: Eine ideologiekritische
Untersuchung zur Verfiigungsgewalt von Vditern iiber ihre Tochter. Neukirchener
Theologische Dissertationen und Habilitationen 9. Neukirchen-Vluyn: Neukir-
chener Verlag, 1997. xiv + 336 S. (pb). DM 78.- / 6S 569,- / sFr 71.-.

Dic evangelische Pfarrerin Elke Seifert legt mit ihrer Dissertation (Marburg
1996) eine feministische Untersuchung iiber sexuelle Gewalt von Minnern gegen
Frauen im AT einschlieBlich der Apokryphen vor. Entgegen dem Titel des
Buches schlieBt sie jedoch einige selbstindige und verheiratete Frauen gleich-
wertig in die Ausfithrungen ein. Die logisch aufgebaute Arbeit vermittelt den
Eindruck einer intensiven und zielstrebigen Auseinandersetzung mit der Bibel
und der einschligigen Sekundérliteratur, von der die Autorin allerdings zum Teil
stark abhangig ist. Seifert beginnt mit einer Einfilhrung in die feministische
Theologie. Dem 1. Kapitel (,,Die Tochter in Beziehung zum Vater®) folgt dann
die umgekehrte Betrachtung des gleichen Themas im 2. Kapitel (,,Der Vater in
Beziehung zur Tochter”). Das abschlieBende 3. Kapitel enthélt die Anwendung
der erarbeiteten Ergebnisse auf die ,,Viterliche Verfiigungsgewalt im Gottesbild
Israels”. Wahrend der Schwerpunkt der beiden ersten Kapitel auf den atl. Erzihl-
texten liegt, konzentriert sich das 3. Kapitel auf die Propheten.

Seiferts Augenmerk gilt der 'sexuellen Gewalt' gegen Frauen im AT, die sie
entsprechend ihren Erfahrungen und seelsorgerlichen Beobachtungen als
~Erfahrungen der Negierung, Trivialisierung, Marginalisierung, Entfremdung und
Gewalt™ beschreibt (viii). Diese gern als '(viterliche) Verfiigungsgewalt' bezeich-
nete Gewalt legt sie ihrer Analyse als empirische Wirklichkeit zugrunde, wobei
sie allerdings uibersieht, dafB sie als Seelsorgerin iiberwiegend mit Problemfillen
konfrontiert wird und ihre Erfahrungen daher keineswegs der empirischen
Wirklichkeit entsprechen. Sodann fillt sie ein Urteil iiber das Ergebnis ihrer
Ausfihrungen, die stets von dem Begriff 'Verfiigungsgewalt' ausgehen und auf
ihn hinauslaufen; diesen Vorentscheidungen zuwiderlaufende Texte werden
umgedeutet oder tibergangen. So werden z.B. die mit den Kénigen Judas verhei-
rateten Frauen, denen insbesondere in 2 Chr bedeutender EinfluBf auf die
Jahweglaubigkeit des Kénigs zugeschrieben wird (z.B. 21,6; 22,2; vgl. 29,2 mit
26,5), oder die ihren Bruder rettende, selbstandige Tat Moses Schwester, mit der
sie der Tochter des Pharao dient (Ex 2), an keiner Stelle genannt. Neben diesen
von auflen herangebrachten Vorentscheidungen nennt die Autorin als innerbibli-
sche Hauptvoraussetzung eine von Ménnern und Gott unterstiitzte ,sexistische,
patriarchale Vorstellungswelt“ (151), in der Frauen zum Besitzobjekt degradiert
wiirden (2 Sam 12,1-4 [!]; 115f) und in der selbstredend Gewalt von Minnern
gegen Frauen ausgeiibt werde (96).

Seifert ist bemiiht, die behandelten Texte sorgfiltig zu exegetisieren und in
ihrem Kontext zu verstehen. So kommt sie auch mit einer feministischen Herme-
neutik zu kontextgerechten Teilergebnissen, wobei es allerdings der Leserin /
dem Leser iiberlassen bleibt, die biblisch akzeptablen von den ideologisch, sprich
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feministisch motivierten Ergebnissen zu trennen. So erscheint es dem Rezensen-
ten durchaus akzeptabel, zu argumentieren, dal der Erzdhler Rahel benutzt, um
den Charakter und die Schwiche Labans darzustellen (140ff), nicht aber, daB Lot
seine Tochter zur Inzucht gezwungen habe und der Erzihler diesen Sachverhalt
falsch darstelle, um Lot schadlos zu halten und seine Tochter zu verurteilen (82ff,
184f). Bedauerlicherweise basiert Seifert die anschlieBende Auswertung ihrer
Befunde jedoch ausschlieBlich auf ihre feministischen Voraussetzungen. So kann
sie behaupten, daB die von den atl. Erzihlern vorgenommene Darstellung von
Frauen als Verfiihrerinnen und die gleichzeitige Negierung ihrer Erniedrigung bei
Inzest (Gen 19; 38; Ruth 3) nicht den heutigen empirischen Frauenerfahrungen
entspreche (93), und daraus folgern, daB das AT fiir Frauen wirklichkeitsfremd
und bedeutungslos sei. Daher liegen gerade in der Mixtur von kontextgemiBen
und feministischen Analysen, der Dominanz der feministischen Hermeneutik und
ihrer Voraussetzungen und der einseitig feministischen Ergebnisse die Hauptge-
fahren der beiden ersten Kapitel.

Die Ergebnisse ihrer Analyse wendet Seifert im 3. Kapitel auf das Verhiltnis
Jahwes zur "Tochter Zion' an. Leider hat sie sich hierbei entschieden, eine bewubt
dem Kontext entgegenstehende feministische Hermeneutik anzuwenden (250f),
so daB dieses Kapitel qualititsméafig deutlich hinter den vorangehenden Kapiteln
zuriickbleibt. Die Autorin argumentiert, da Jahwe die 'Tochter Zion' als eine
~Stadt-Frau* betrachte, zu ihr eine sexuelle Beziehung aufbaue, diese pflege,
mifbrauche, abbreche und wieder erneuere (u.a. Ez 16; 23; 259ff). Jahwe sei
somit ein Vergewaltiger und Zuhélter, der mit seinen Eigenschaften und Wert-
vorstellungen genau in das Verhaltens- und Wertmuster gewalttitiger und
vergewaltigender Ménner passe (265, 301ff). DaB ein so beschriebener Gott
weder Autoritit besitze noch von Frauen verehrt und geliebt werden kénne (319),
ist verstindlich; daB} Seifert dieses Gottesbild aber nur aufgrund ihrer bibelfrem-
den Hermeneutik erhilt, muBl die Leserin / der Leser selbst erkennen.

Fazit: Die Arbeit stellt eine detaillierte feministische Untersuchung zur Besté-
tigung der vorausgesetzten Verfiigungsgewalt von Méannern iiber Frauen im AT
dar. Trotz der sorgfiltigen Exegesen sollten die beiden ersten Kapitel jedoch
aufgrund der feministischen Voraussetzungen und Hermeneutik, der gefihrlichen
Mixtur von exegetisch akzeptablen und unakzeptablen Analysen sowie der
einseitig feministischen Ergebnisse mit Vorsicht gelesen werden. Von der
Lektiire des 3. Kapitels muB dagegen abgeraten werden, sofern man nicht ein
abschreckendes Beispiel fiir die Auswirkungen einer bibelfremden Hermeneutik
auf die Exegese kennenlernen mochte.

Wolfgang Bluedorn
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3. Umwelt und Archiiologie Israels

John H. Walton und Victor H. Matthews. The IVP Bible Background Commen-
tary: Genesis - Deuteronomy. Downers Grove, I1.: InterVarsity Press, 1997. 284
S..,$19.99, DM ca. 39,80.

Bereits 1989 hat Walton ein Buch zum kulturellen Hintergrund der israelitischen
Literatur veroffentlicht. Nun wollen er und Matthews die verschiedenen Aussa-
gen des AT durch Hinweise auf archaologische Funde und Texte illustrieren und
zeigen, daB das AT sich nahtlos in die Kultur des alten Vorderen Orients einrei-
hen [4ft.

GemalB dem Vorwort der Autoren ist dieses Buch fiir den Laien geschrieben.
Es will mit seiner dargebotenen Information den alten vorderorientalischen
Hintergrund des alten Israels erhellen. Walton und Matthews sagen, daB der
Vergleich mit den Kulturen des alten Vorderen Orients wichtig sei, da dieser den
Ausleger davor bewahren kann, theologische Bedeutung in Details hineinzulesen
oder Texte vor dem Hintergrund seiner eigenen Kultur, seiner eigenen Perspekti-
ve und seiner eigenen Weltanschauung zu interpretierer. Manchmal werden
Informationen gegeben, um die vermutete Neugier der Leser zu befriedigen.
Leider kann man die gegebenen Informationen kaum nachpriifen, da keine
bibliographischen Angaben oder Hinweise gegeben werden. So muB der Laie
aber auch der Theologe das Geschriebene fiir bare Miinze nehmen, denn es wird
wohl kaum jemanden geben, der sich in der Agyptologie, in der Hetitologie, in
der Assyriologie und in der vorderorientalischen Archiologie so auskennt, daB er
die allgemeinen Hinweise sofort in den Hauptpublikationen nachschlagen konnte.
Und wenn es jemanden gébe, der es konnte, brauchte er dieses Buch nicht.

Dem Vorwort schliefit sich eine sehr allgemein gehaltene Bibliographie an, die
nur Sekundarliteratur enthélt. Dann werden die einzelnen Biicher des Pentateuchs
kommentiert. Jedes Buch wird mit einer sehr kurzen Einleitung eingefiihrt, in der
sehr allgemein auf die verschiedene altorientalischen Literatur, die zur Illustrati-
on der alttestamentlichen Aussagen herangezogen wird, aufmerksam gemacht.
Dann folgen in kleinen und gréBeren Abschnitten gegliedert die altorientalischen
lllustrationen zum AT. Manchmal steht auf den unteren Seitenhilften ein sehr
begrenzter Exkurs, zB. iiber das Datum des Auszugs (genaues wisse man
dariiber nicht, da alle verfiigbare Daten ambivalent seien). Am SchiuB des Buches
steht ein Glossarium, das im Buch verwendete Namen und Ausdriicke kurz
erklart. Ob allerdings diese sehr knappen Erklarungen fiir den Laien ausreichend
sind, darf bezweifelt werden. Danach folgen verschiedene Tabellen mit den
wichtigsten vorderorientalischen Dokumenten, die fiir das AT von besonderer
Bedeutung sind. Am Ende des Buches sind Landkarten in verschiedenen Grauto-
nen und zwei schwarz-weill Landkarten zu finden.

Das Buch bietet aber mehr als nur altorientalische Hintergrundinformationen.
Es ist héaufig auch ein Kurzkommentar mit guten innerbiblischen Hinweisen,
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Erkldrungen von im alttestamentlichen Text gebrauchten Wortern, Konzepte und
Ortschaften. Besonders ausfithrlich und brauchbar sind die Bemerkungen zu den
Gesetzestexten. Das liegt wohl daran, dafl uns relativ viele altorientalische
Gesetze erhalten geblieben sind. Allerdings stimmt die Bemerkung, dall beson-
ders in den hetitischen Gesetzen der Geschlechtsverkehr mit Tieren verboten war
so nicht. Geschlechtsverkehr war nur mit ganz bestimmten Tieren strikt verboten.
AuBerdem ist die Datierung der mittleren Bronzezeit auf Seite 36 nicht stimmig.
Es wire schon gewesen wenn die Zahl der wehrhaften Ménner im Buch Numeri
mit der Stirke anderer Armeen hétte verglichen werden kénnen. Man sollte auch
eindeutig unterscheiden zwischen den Hetitern aus Kleinasien und denen im-
Land Kanaan, die semitische Namen tragen. Der hebraische Text unterscheidet
eindeutig zwischen b°né cheth und hachittim.

Hilfreich ist der Hinweis auf den dgyptischen Papyrus Anastasi I, der kanaa-
nidische Krieger erwéhnt, die zwischen 210 und 270 cm grofl waren. Fiir den
Hinweis auf die zwei in Transjordanien gefundenen weiblichen Skelette, die ca.
210 cm lang sind, ist man zwar dankbar, aber es fehlt hier der archiologische
Bericht, in dem man mehr dariiber lesen konnte.

Das Buch bietet eine Fiille von Informationen, die aber zum gréfiten Teil fiir
den Laien nicht nachvollzichbar sein dirften. Das ist bedauerlich, da dieses
wertvolle Buch fiir alle Theologen und am alten Vorderen Orient Interessierten
cine groBe Hilfe gewesen sein konnte, wenn die Illustrationen belegt worden
wdren.

Helmuth Pehlke

Wolfgang Zwickel. Die Welt des Alten und Neuen Testaments: Ein Sach- und
Arbeitsbuch. Stuttgart: Calwer, 1997. DM 38.-.

Forschungsergebnisse aus dem Bereich der Biblischen Archiologie will dieses
Arbeitsbuch Lehrern fiir den Schulunterricht zuginglich machen. Begriindet wird
das einleitend u.a. damit, daB es seit Werner Kellers , Und die Bibel hat doch
recht” kein deutschsprachiges Buch zum Thema giibe, das von H. Burkhardt
herausgegebene groBe Bibellexikon enthalte teilweise urspringlich englische
Artikel. Erscheint solch ein abwertender Kommentar als Publikationsbegrindung
im Vorwort schon recht merkwiirdig, so bleibt die so gesteuerte Leseerwartung
im Laufe der Durchsicht zusitzlich enttiuscht. Das Buch gliedert sich in zwei
Teile. Am Anfang (9-100) steht eine Einfihrung in eine Reihe von Aspekten zu
Leben und Umwelt der Bibel, die dann im zweiten Teil (102-257) anhand von
158 Strich- und Rekonstruktionszeichnungen bzw. Schwarzwei3-Abbildungen
von archéologischen Realien wie Miinzen, Stadtplanskizzen oder zeitgengssische
Darstellungen illustriert werden. Den Abbildungen sind jeweils Kurzerldute-
rungen vorangestellt, teilweise werden dabei die bereits im ersten Teil gemachten
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Aussagen wiederholt. Viele dieser Zeichnungen sind denjenigen, die biblische
Inhalte unterrichten, aus Vorlagen fiir Unterrichtseinheiten oder bewihrten
Bibellexika altvertraute Darstellungen. Auffillig ist, daB die Begleittexte sich
ausschlieBlich deskriptiv geben, sie sind als Hintergrundinformation fiir den
Lehrenden gedacht, nicht didaktisch aufbereitet. Trotz der Zielvorgabe 'Schul-
unterricht' finden sich kaum integrierte péddagogische oder didaktisch-methodi-
sche Hinweise, den einzelnen Kapiteln im ersten Teil sind Vorschlige zur Um-
setzung im Unterricht jeweils angehingt. Darunter finden sich eine Reihe anre-
gender Ideen, jedoch auch weniger verstindliche. So wird u.a. unter dem Thema
‘Kult’” mit den Kapiteln Tempel, Opfer, Synagoge zur Veranschaulichung
biblischer Umwelt ein Besuch in einer Moschee nahegelegt (89) oder fiir die
Oberstufe der Film ,.Das Leben des Brian® empfohlen. Eine moderne pidago-
gisch-graphische Gestaltung fehlt ganz. Hier heben sich die aus dem anglo-
amerikanischen Raum tibertragenen und bewihrten Sachbiicher zur biblischen
Umwelt, u.a. Handbuch zur Bibel (Brockhaus-Verlag Wuppertal), Héndler,
Hirten und Propheten (Brunnen-Verlag, GieBen) oder Faszinierende Welt der
Bibel (Herder-Verlag, Freiburg), deutlich positiver ab, die schon durch ihre bunte
Ausstattung auf Schiiler und Lehrende einladend und Interesse fordernd wirken,
abgesehen von den informativeren und anschaulicheren Texten. Auch wenn sie in
manchen Bereichen kontinental-europiische Fragestellungen etwas groBziigig
iiberspringen sollten, so sind sie unabhéngig von der theologischen Ausrichtung
in der methodisch-didaktischen Aufarbeitung meist auf einem deutlich hoheren
Niveau als das hier vorzustellende Buch. Sein Wert liegt in der Auflistung von
Zeichnungen als Kopiervorlagen, von denen einige sicher in einer selbstindig zu
erarbeitenden Unterrichtsreihe zur biblischen Umwelt gut einsetzbar sind.
Herbert H. Klement
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Neues Testament'

1. Hermeneutik, Exegetische Methode, Nachschlagewerke, Sprachwissen-
schaft

Novum Testamentum Graecum. Editio Critica Maior, Bd. IV/1: Jakobus. Hg.
Barbara Aland, Kurt Aland, Gerd Mink und Klaus Wachtel. Stuttgart: Deutsche
Bibelgesellschaft, 1997. XII + 19* + 102 S. (Teil 1: Text), 39 S. (Teil 2: Beglei-
tende Materialien). DM 28 —.

Die Bedeutung dieser epochalen Publikation, von der eine erste Lieferung
vorliegt, 14Bt sich kaum hoch genug einschétzen. In nie dagewesener Vollstindig-
keit, Prézision und Transparenz wird uns hier das verfiigbare Quellenmaterial
zugéinglich gemacht, aus dem der Text gewonnen wird, der die eigentliche Basis
der neutestamentlichen Wissenschaft, ja der christlichen Theologie iiberhaupt
darstellt. Zwar standen auch bisher Grundtextausgaben zur Verfiigung, die eine
optimale Annaherung an das Original boten und deren Apparate auf eine ansehn-
liche Zahl von Varianten und die jeweils relevanten Textzeugen hinwiesen. Dem
Nichtspezialisten muBte jedoch manches undurchsichtig bleiben. Vor allem
konnte er sich (trotz guter Hilfsmittel) kein genaues Bild von den tatsichlich
vorhandenen Varianten und den diesen zugrunde liegenden Zeugen machen. Es
fehlte ihm somit auch weitgehend die Méglichkeit, in der Diskussion um den ur-
springlichen Text und die einzusetzenden Methoden zu einem fundierten Urteil
zu gelangen. Obwohl sich seit der Zeit C. von Tischendorfs (1815-1874) die
Menge des verfiigbaren Quellenmaterials vervielfachte, war es der Textforschung
bisher trotz mehrfacher Versuche nicht gelungen, dessen achte GroBausgabe (die
»editio octava critica maior”) von 1869/72, die das damals bekannte Material
vollstindig und zuverléssig bot, zu ersetzen. Wenn nun nach etwa dreiBigjahriger
Forschungsarbeit die erste Lieferung der Editio Critica Maior mit ihrer umfas-
senden und gleichzeitig vorbildlich transparenten Darbietung des heute erreichba-
ren Zeugenmaterials erschienen ist, kann man sicher nicht anders als mit den
Herausgebern . Freude und groBe Dankbarkeit* (IX) empfinden.

Dieses monumentale Werk kann im vorliegenden Rahmen unméglich ange-
messen gewiirdigt werden. Ich beschrinke mich darauf, es im folgenden kurz zu
charakterisieren. Im iibrigen verweise ich auf die Einfithrung (1*—10%), die — wie
die Ausgabe als Ganzes — durch ihre Allgemeinverstindlichkeit besticht.

Die neue Editio Critica Maior verfolgt zwei Hauptziele:

1. Sie stellt ,das gesamte Quellenmaterial zur Verfiigung, von dem die
Textkonstitution und die Darstellung der Textgeschichte des ersten Jahrtausends

' Die mit einem Asteriskus versehenen Werke werden voraussichtlich im nichsten Jahrbuch rezensiert.
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ausgehen mubB* (1*): a) sdmtliche Varianten aller nichtbyzantinischen griechi-
schen Handschriften sowie einer reprisentativen (sorgfiltig begriindeten) Aus-
wahl von Vertretern des (spéten) byzantinischen Einheitstextes nebst einer Aus-
wahl von Lektionaren sowie der NT-Zitate der griechischen Viter; b) die auf das
Griechische zuriickzufiithrenden Varianten der lateinischen, koptischen und
syrischen Ubersetzungen; c) derjenigen der iibrigen alten Ubersetzungen, soweit
geeignete Textausgaben vorhanden.

2. ,Aufgrund dieses Materials wird der Text der Ausgabe neu konstituiert*
(1*). Erginzungsbinde (u.a. ein textkritischer Kommentar) sollen diese
Textkonstitution begriinden und so eine optimale Uberpriifbarkeit gewihrleisten.

Das Werk wird fiinf Bande umfassen: 1. Evangelien; II. Apostelgeschichte;
III. Paulinische Briefe; IV. Katholische Briefe; V. Offenbarung. Die einzelnen
Lieferungen bestehen aus zwei Teilen: 1. Textteil; 2. Begleitheft (dieses entlastet
den Apparat des Textteils und bietet cine Reihe von Hilfsmitteln
[Abkiirzungsverzeichnis, Handschriftenliste usw.]).

Jede Seite der Edition hat drei Hauptteile:

1. die ,Leitzeile® mit dem konstituierten Text (eine bis zwei Zeilen je Seite);
dabei sind die Worter versweise numeriert (mit geraden Zahlen; die ungeraden
sind fiir die Zwischenrdume reserviert), so etwa die zweite Zeile von S. 10
(Ausschnitt aus Jakobus 1,121):

gnmyyeidoto Toilg Qyomdciy  adTOV. 1,13 undels merpalopevos Aeyetm 611 Gmo  Geob

30 32 34 36 2 4 6 8 10-712

2. das ,,Variantenspektrum®, d.h. eine Auflistung simtlicher Varianten zu einem
bestimmten Textsegment unmittelbar unterhalb der betreffenden Stelle der
Leitzeile (noch ohne Angabe der Textzeugen), z.B. unterhalb der genannten Zeile
zwischen &nnyyeiddato und toig (,,31“ bezeichnet den Zwischenraum; das
fehlende” a steht fiir die Textlesart):

31 KLpLog
0 KVpLog
o Beog

o oyevdng Geog

® o o

3. den , Bezeugungsapparat“ (fiillt den groBeren Teil jeder Seite), der fiir Textles-
art und Varianten sdmtliche Zeugen (sowie anderes Relevantes) auffiihrt, z B.
unter 3/ a (Textlesart): ,,om. [Auslassung] P74. 01. 02. 03. 044. 81. 206T. 996.

1661. 2344, Cyr™SS Did. L:F. K:SB. A™S5 unter b: ,xvprog 04. 61. 180T.

398. 459. 621. 631. 1729. 1842. 1L.593. AnastS. A™55 es folgen entsprechende
Angaben zu ¢, d und e sowie zu den Fillen, bei denen keine eindeutige Zuord-
nung moglich ist (zB. ,b/c ...“: die genannten Zeugen lassen sich mit den
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Varianten b oder ¢ verbinden); schlieBlich werden die (sonst Jakobus enthalten-
den) Zeugen aufgefithrt, die an dieser Stelle eine Liicke aufweisen: .— P20, P23.
..." (an welchen Stellen die einzelnen Handschriften liickenhaft sind, zeigt das
Begleitheft [B10-12]).

Diese und andere Angaben erlauben es jedem Interessierten, sich ein genaues
Bild von jeder bekannten, im ersten Jahrtausend entstandenen (griechischen)
Lesart des Jakobusbriefes und deren Bezeugung zu machen oder auch den
Wortlaut jeder (griechischen) Handschrift an jeder Textstelle zu erschlieBen.

Nicht nur die aus Miinster gewohnte Griindlichkeit, sondern auch die kaum zu
iibertreffende , Benutzerfreundlichkeit, mit denen uns das Team des Instituts fiir
neutestamentliche Textforschung diesen Schatz an Information darbietet, verdie-
nen uneingeschrinkte Bewunderung, Es ist sehr zu hoffen, daB es gelingt, die
Verwirklichung dieses aufwendigen Projektes ziigig voranzutreiben und uns bald
mit weiteren Lieferungen zu bescheren. Und mége die Editio Critica Maior in
vielen neues Interesse an dieser so grundlegenden Disziplin wecken und manche
zu solider ,,Arbeit an der Sicherung des wichtigsten Textes des europiischen
Abendlandes™ (X) ermutigen.

Heinrich von Siebenthal

Gerd Theissen / Dagmar Winter. Die Kriterienfrage in der Jesusforschung: Vom
Differenzkriterium zum Plausibilitétskriterium. Novum Testamentum et Orbis
Antiquus 34. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1997. 348 S., DM 98 —.

Das in Koproduktion zwischen Doktorvater und Doktorandin entstandene Buch
besteht aus drei Teilen. Im AnschluB an eine gemeinsam verfaBte Einfithrung in
die Problemstellung (1-27) pladiert Dagmar Winter im zweiten, umfangreicheren
Teil auf der Basis eines ausfithrlichen Forschungsiiberblicks dafiir, bei der
Bestimmung des authentischen Jesusguts das herkémmliche Differenzkriterium
durch ein von den Autoren entwickeltes Plausibilitétskriterium zu ersetzen (28-
232). Der kiirzere dritte Teil behandelt die philosophische Frage, wie relatives
historisches Wissen iiber Jesus zur Grundlage einer absoluten christlichen
Gewifheit werden kann (233-269), und stellt die deutsche Fassung eines
Vortrags von Gerd Theissen dar, der ein Jahr zuvor mit dem schonen Untertitel
~-My Attempt to Leap Across Lessing’s Yawning Gulf* in englischer Sprache
erschienen ist (SJTh 49, 1996, S. 147-176); in der deutschen Kapiteliiberschrift
ist viel trockener von ,hermeneutischen Aspekten™ die Rede.

Das Differenzkriterium findet sich bereits in der Geschichte der synoptischen
Tradition R. Bultmanns und erhielt seine klassische Formulierung 1953/1954
durch E. Kdsemann. Als sicher authentisch wollte die Bultmannschule nur solche
Jesusworte annehmen, deren Inhalt weder aus dem Judentum noch aus der
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Theologie der Urgemeinde abgeleitet werden kann. In ihrer Auseinandersetzung
mit dieser Maxime legen die Autoren Wert auf die Unterscheidung zwischen
zwel Varianten des Differenzkriteriums. Das auf das Christentum bezogene
Differenzkriterium (DKC) achte unter kirchen- und dogmenkritischen Vorzeichen
auf Unterschiede zwischen den Evangelientexten und dem fiir diese
angenommenen christlichen Hintergrund. Dagegen richte das auf das Judentum
bezogene Differenzkriterium (DKJ) das Augenmerk im Sinn eines religions-
geschichtlichen Vergleichs auf die Unterschiede zwischen den Evangelientexten
und dem aufgrund anderer Quellen rekonstruierten Judentem (21£171). W. legt
besonderen Wert auf die Feststellung, daB die Vertreter der sogenannten Dritten
Frage der Leben-Jesu-Forschung (seit etwa 1980) das DKJ ablehnen und das
DKC wesentlich kontrollierter anwenden, als es zuvor der Fall war (146-174). Im
Zuge dieser jingsten Forschungsentwicklung ist das Pladoyer der Autoren fiir ihr
erstmals von K. Berger so bezeichnetes (XII) historisches Plausibilititskriterium
angesiedelt. Einer ihrer Haupteinwinde gegen das Differenzkriterium lautet, daf
es die historische Einordnung Jesu sowohl ins Judentum als auch in die
Geschichte des Christentums verhindere und ihn damit im Grunde als
geschichtsloses und letztlich einzigartiges Individuum erscheinen lasse (139.172).
Statt dessen wollen die Autoren diejenigen Elemente als echt anerkennen, die
zwar in ihrer Konstellation einzigartig sind, sich aber zugleich plausibel in den
jidischen Kontext einordnen und wirkungsgeschichtlich als Ursprung der
Geschichte des Urchristentums deuten lassen (IX.194).

Im einzelnen werden das bisherige DKJ durch das Kriterium der
Kontextplausibilitdt (183-191.209-212) und das DKC durch das Kriterium der
Wirkungsplausibilitiat (176-183.212-214) ersetzt. Angenchm fillt auf, in wie
hohem MaBe die angelsichsische Literatur einschlieBlich ihres evangelikalen
Anteils rezipiert worden ist. Obwohl die Dritte Frage ihren Schwerpunkt im
Unterschied zu den beiden vorhergehenden nicht im deutschsprachigen Raum hat
(5), wird die angelsichsische Literatur in der deutschen Leben-Jesu-Forschung
keineswegs regelmaBig in diesem Umfang wahrgenommen. Allerdings konnte ich
mich nicht iiberzeugen, daB die als Vorgeschichte des Differenzkriteriums
prasentierten Forschungsbeitrage (28-78) sich ohne weiteres als solche deuten
lassen. Denn die meisten der Autoren, deren Aussagen iibrigens in einem Anhang
im Wortlaut dokumentiert sind (270ff), wandten ihre Beobachtungen zu den
Unterschieden zwischen Jesus und dem Judentum keineswegs als historisches
Kriterium zur Unterscheidung zwischen echten und unechten Jesusworten an
(was W. durchaus gesehen hat: S. 42). Darum fiele es mir schwer, bereits M.
Luther als Vertreter einer Vorform des Differenzkriteriums einzuordnen. M.E.
hitte im forschungsgeschichtlichen Teil eine Konzentration auf das historisch-
kritische Differenzkriterium den Vorzug verdient. Diesem historischen
Differenzkriterium gelten auch die weitgehend nachvollziehbaren kritischen
Einwinde der Autoren.
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Insgesamt erwecken W.’s Ausfithrungen den Eindruck, die Tendenz, Jesus zu
stark vom Judentum seiner Zeit zu isolieren, werde durch die Neigung ersetzt, ihn
weitestgehend mit diesem zu identifizieren, indem die Méglichkeit, daB er zum
zeitgendssischen Judentum in Widerspruch getreten sei, praktisch ausgeschlossen
wird (184.186). An dieser Stelle wire wohl auch das Plausibilitatskriterium
korrekturbediirftig.

In seinen abschlicBenden Erwigungen zur GewiBheitsfrage kniipft T. an das
von Lessing formulierte Problem vom garstigen breiten Graben der Geschichte
an. Seine dessen Gleichnis aufgreifende Antwort lautet, der Mensch konne den
Graben zwar nicht iiberspringen, er konne aber ans andere Ufer gelangen, indem
er in ihn hineinspringe, um ihn zu durchschwimmen (236). In der Sachhilfte
bedeutet dies, der christliche Historiker miisse sich auf eine Beschéftigung mit
den zufilligen historischen Geschichtsquellen des Lebens Jesu einlassen (242)
und sich mit dem hypothetischen Charakter alles historischen Wissens versohnen.
Die Bevorzugung der wahrscheinlicheren Hypothese bleibe sinnvoll, auch wenn
dadurch keine absolute GewibBheit zu erreichen sei (268). T. beschlieBt seinen
Beitrag und damit das gesamte Buch, indem er noch einmal Lessings Bild
aufgreift: Falls wir in den Graben gesprungen sind, konnen wir das andere Ufer
erreichen, ,,wenn sich uns eine Hand hilfreich entgegenstreckt. Diese Hand sei
,,Gottes Gnade, die auch unsere hypothetischen Versuche akzeptiert”. Auf diesem
Weg werde die Bibel ,zum Medium einer GewiBheit, die alle historische
Plausibilitat iiberschreitet (269). Es geschieht nicht oft, da ein historisches
Methodenbuch mit einem Glaubensbekenntnis schlieft. Daran gibt es nichts
herumzukritisieren. Eine Frage bleibt fiir mich am Ende der Lektire allerdings
offen: Hat T. tatsdchlich Lessings Graben durchschwommen? Dieser hatte mit
seinem Bild vom garstigen breiten Graben der Geschichte an eine Behauptung
des Origenes angekmniipft, der in seiner Schrift Contra Celsum (1.2 [SC 132, 1967,
S. 82]) unter Berufung auf 1 Kor 2,4 Wunder und erfiillte Weissagungen als
Beweise fiir diec Wahrheit des Evangeliums ins Feld gefiihrt hatte. Lessing
gestand zwar zu, daB die ersten Christen Wunder erlebt hatten, bestritt aber, dafs
dies in seiner Gegenwart noch der Fall sei. Konnte ein Prediger vor seinen Augen
ein Wunder tun, wiirde er sich ohne Zogern bekehren. Da aber selbst der
zuverlissigste historische Bericht iiber die urchristlichen Wunder nur eine
relative Glaubwiirdigkeit beanspruchen konnte, sei es unmoglich, eine absolute
Glaubensiiberzeugung darauf zu griinden, T. scheint sich somit nur auf einen
Teilaspekt der Frage Lessings konzentriert zu haben (ohne seine Leser dariiber zu
informieren). Das diirfte daher rithren, daB er Wunder im strengen Sinn des
Wortes als grundsétzlich unmoglich betrachtet (234.238, vgl. 215). In
Wirklichkeit ist Lessings Graben allerdings noch ein erhebliches Stiick breiter als
der von T. iiberwundene. Die Frage nach der historischen GewiBheit wird durch
die Wunderproblematik erheblich verschérft. Es fragt sich also auch, ob das Ufer
der christlichen GlaubensgewiBheit so nahe ist, wie T. es vermutet. Ich bezweifle
im Unterschied zu ihm, daB sich die Méglichkeit von Wundern weltanschaulich
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widerlegen 14Bt. Aber ich vermute, daB der um die Wunderfrage verbreiterte
Graben mit einer dhnlichen Strategie zu iiberwinden wire, wie er sie im letzten
Paragraphen dieses anregenden Buches angedeutet hat.

Armin Daniel Baum

Theologisches Begriffslexikon zum Neuen Testament, neubearbeitete Ausgabe.
Band 1: A-H. Hg. Lothar Coenen und Klaus Haacker. Wuppertal/Neukirchen-
Vluyn: R. Brockhaus/Neukirchener, 1997. LI+ 1015 S., DM 158 —

Vor etwa 30 Jahren wurde das Theologische Begriffslexikon zum Neuen Testa-
ment publiziert. Es erfuhr etliche Auflagen und erwies nicht nur Theologen,
sondern auch vielen theologisch Interessierten cinen guten Dienst. Nun schien es
den Herausgebern und dem Verlag nicht mehr ratsam, dieses Werk als Nachdruck
auf den Markt zu bringen. Zuviel habe sich in den letzten Jahrzehnten in der
Theologie verindert.

In der Anlage sind kaum Verénderungen vorgenommen worden. Die griechi-
schen Vokabeln werden in Stichwortartikeln behandelt; es wurden nun lediglich
die Wortfelder, zu denen die Vokabeln gehoren, durch ,Gegensatzbegriffe
erweitert (z.B. Armut und Reichtum oder Freiheit und Sklaverei).

Wie bisher wird in einem Artikel unter I die urspriingliche Bedeutung eines
Wortes im griechischen Raum beleuchtet. Unter I wird der Gebrauch der
Vokabel in der Septuaginta, den Schriften von Philo und Josephus, den Schriften
des Frithjudentums und denen von Qumran untersucht. Da bei der Erforschung
dieser Schriften in den letzten Jahrzehnten groBe Fortschritte erzielt wurden, setzt
die Neubearbeitung hier einen deutlichen Schwerpunkt. Unter ITI wird dann das
Vorkommen, das Gewicht und die Bedeutung der Vokabel im Neuen Testament
dargeboten. Bei manchen Wortfeldern werden noch ,Hermeneutische Uberle-
gungen angefiigt, was frither schlicht ,,Zur Verkiindigung™ hie. Hélt man sich
vor Augen, daB z.T. dieselben Artikel geboten werden ( so L. Coenen zum
Wortfeld ,Bedringnis/Verfolgung™, 124f)) und daB einige Autoren z.B. auf den
Schlager von Nicole ,.Ein biBchen Frieden® (547) oder auf eine EMNID-Umfrage
(613) hinweisen, so fragt man sich, ob man nicht besser die alte Bezeichnung
hétte beibehalten sollen.

An der (bewdhrten) Anlage dieses Werkes hat sich kaum etwas geéndert. Da-
fiir seien alle Artikel iiberpriift und viele iiberarbeitet bzw. neu geschrieben
worden (so heiBt es im Klappentext). Leider werden an keiner Stelle genaue
Angaben tber das AusmaB der Neubearbeitung gemacht. Das ist aber fiir denje-
nigen, der die alte Ausgabe besitzt und iiber eine Anschaffung der Neubearbei-
tung nachdenkt, wichtig zu wissen.
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Auf der einen Seite ist festzuhalten, daB in der Tat eine Reihe von Artikeln neu
geschricben wurde. Diese bieten nicht nur den aktuellen Stand der Forschung,
sondern sind auch fiir die praktische Arbeit etwa eines Gemeindepastors hilf-
reich. Hier sei nur auf die Artikel vobg von T. Séding (267ff) und dbmocTactc
von D. Sanger (769ff) verwiesen. Ahnliches gilt fiir die Artikel edayyéAdiov,
AMotpov, Beuédiog, Elevdepia und andere. Hinzu kommt eine gute bis sehr
gute Bibliographie, die in der Regel bis in die Mitte der 90er Jahre reicht (z.T.
wird auf Werke von 1996 verwiesen!) und neben deutschen auch englische Titel
umfalt.

Auf der anderen Seite werden auch viele Artikel unveréndert aus der alten
Ausgabe iibernommen, so z.B. £éleog, oTAdyyve, aipa, EKAEyopal, TAGY,
mop. Auch die Bibliographie ist hier meist noch auf dem Stand der 60er Jahre.
Deutlich wird dieses zB. bei den bibliographischen Angaben zum Wortfeld
»Herrenmahl®“. Hier werden 28 Werke aus den 60er Jahren, 17 aus den 70er
Jahren, aber nur vier Werke aus dem Zeitraum von 1980 bis 1996 genannt! Wer
sich weiter in diese Thematik einarbeiten will, ist so gezwungen, zu anderen
Werken zu greifen.

Andere Artikel bzw. einzelne Abschnitte scheinen neu zu sein, doch ein ge-
nauer Vergleich mit der ersten Ausgabe zeigt, daB der alte Artikel fast unverin-
dert ibernommen und nur an einigen Stellen erweitert wurde, so z.B. aprog I,
vouen I und tiun L Dieses wird aber nicht sofort erkennbar, da der Verfasser
des fritheren Artikels nicht mehr genannt wird. :

Fiir bedenklich halte ich es, wenn Teile der alten Vorlage mit neuen Bearbei-
tungen zu einem Artikel zusammengestellt werden, wie z.B. bei ZvtoAn. Die
Abschnitte I und II,1-3 wurden fast unverindert tibernommen; I1,4-5 wurde von
F. Avemarie neu erarbeitet. Auch III,1-2a wurde neu geschrieben (aber von K.
Haacker). Der Abschnitt I1I,2b-4 stammt wiederum aus der alten Vorlage. Wenn
man bedenkt, dal zwischen diesen Abschnitten etwa 30 Jahre liegen, so ergibt
sich zwangsléufig die Frage, warum man solche Artikel nicht ganz neu verfaBt
hat.

Es lassen sich keine genauen Angaben iiber den Anteil _alter* Artikel in dieser
Neubearbeitung machen, aber es wird doch m.E. deutlich, daB dieser Anteil zu
hoch ist.

Die Neubearbeitung des Theologischen Begriffslexikons hinterldBt einen
zwiespéltigen Eindruck Zwar erhélt der Leser auf iiber 1000 S. viele gute
Informationen und wird an vielen Stellen iiber den Stand der Forschung infor-
miert. Aber andererseits hitte die Neubearbeitung dieses Werkes deutlich um-
fangreicher ausfallen miissen. Wer iiber die alte Ausgabe des Begriffslexikons
verfiigt, wird sich eine Neuanschaffung mehrmals iiberlegen!

Zum SchluB sei noch auf zwei Versehen hingewiesen. Auf S. 824 muB es statt
Hermeneutische Verkiindigung* , Hermeneutische Uberlegungen“ heiflen, und
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die Abkirzung EdF (XXXVII) bedeutet nicht ,Ergebnisse der Forschung®
sondern , Ertrage der Forschung™,
Michael Schrdder

Weitere Literatur:

Dictionary of the Later New Testament and Its Developments. Hg. Ralph Martin
und Peter Davids. Downers Grove: Inter Varsity Press, 1997. 1040 S.

*Wilfrid Haubeck / Heinrich von Siebenthal. Newuer sprachlicher Schliissel zum
grieschischen Neuen Testament. Band 1: Matthéus bis Apostelgeschichte.
Gieflen: Brunnen, 1997. XXXVI + 896 S., DM 89—

2. Einleitungswissenschaft

Cilliers Breytenbach. Paulus und Barnabas in der Provinz Galatien: Studien zu
Apostelgeschichte 13f.; 16,6, 18,23 und den Adressaten des Galaterbriefes.
Arbeiten zur Geschichte des antiken Judentums und des Urchristentums 38.
Leiden: Brill, 1996. 215 S, hfl 142 —

Cilliers Breytenbach, Professor fiir Neues Testament an der Humboldt-Univer-
sitit Berlin, legt im vorliegenden Werk aufgrund mehrerer in Einzelaufsitzen
veroffentlichter Vorarbeiten eine historische Gesamtrekonstruktion der Wirk-
samkeit des Paulus in der romischen Provinz Galatien vor. Er untersucht im
ersten Teil die Historizitit des Berichts iiber die erste Missionsreise in Apg 13
und 14 (5-97) und lokalisiert im zweiten Teil die Adressaten des Galaterbriefs
(99-173). Eroffnet wird die Analyse mit der Beobachtung, daf der historische
Wert der Apostelgeschichte von namhaften Altertumswissenschaftlern sowie von
angelsdchsischen Neutestamentlern vergleichsweise hoch veranschlagt werde,
~wéhrend die meisten deutschen Exegeten dieses Werk fiir nur sehr bedingt
historisch auswertbar halten* und etwa G. Liidemann 1987 die Historizitit der
Apostelgeschichte erstaunlicherweise untersuchen konnte, ,ohne auf die althi-
storische Forschung zu rekurrieren (6-10). Mit seiner Untersuchung iiber die
Provinz Galatien reiht B. sich in die Gruppe derjenigen deutschen Forscher ein,
die daran arbeiten, den Skeptizismus deutscher Bibelwissenschaftler gegeniiber
den neutestamentlichen Geschichtsbiichern mit methodischen und historischen
Argumenten zu widerlegen (vgl. dazu beispielsweise das in JETh 11, 1997, S.
2171 besprochene Werk von H. Botermann).

Im Anschluf} an einen forschungsgeschichtlichen Uberblick zu Apg 13-14 (16-
20) unterzieht B. den Abschnitt einer Stilanalyse. Diese fiihrt zu dem Ergebnis,
daB die Einzelerzihlungen simtlich im Wortlaut des Lukas vorliegen. Eine
Unterscheidung zwischen der lukanischen Redaktion und der von ihm verwende-
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ten Tradition bzw. die Identifizierung einer von Lukas verarbeiteten Vorlage, sei
es einer antiochenischen Quelle (A. v. Hamack) oder eines Itinerars (M. Dibeli-
us), lasse sich nicht nachweisen. Die Frage nach dem historischen Gehalt der
beiden Kapitel will B. daher hauptsichlich durch die Analyse des in ihnen
enthaltenen Lokalkollorits beantworten. Als positiver Ertrag der Stilanalyse ergibt
sich die Beobachtung mehrerer von den typischen Erzihlformen abweichender
Elemente, die sich anschlieBend in besonderem MaB als Triger der lokalen
Féarbung der Einzelerzéhlungen erweisen (21-31). Im einzelnen fithrt B. vor, daB
sich der in Apg 14.11 erwahnte lykaonische Dialekt tatséchiich fiir das Lystra des
ersten Jahrhunderts nachweisen 14B8t. Fiir die in Apg 14,12 vorausgesetzte ge-
meinsame Verehrung der Gétter Zeus und Hermes in der Stadt Lystra lassen sich
drei inschriftliche Belege anfithren. Der EinfluB der Juden auf das offentliche
Leben, der laut Apg 13,50 in Antiochien durch EinfluBnahme auf die rémische
Aristokratie und laut Apg 14,4f in Lystra durch Beeinflussung des Volkes und
seiner Archonten zur Vertreibung des Paulus und Barnabas fiihrte, wird durch
zahlreiche andere antike Quellen bestitigt. Besonders deutlich 146t sich der
historische Hintergrund fiir die Predigtaussage des Paulus in Lystra erheben, daf
der lebendige Schopfergott ,.euch vom Himmel Regen und fruchtbare Zeiten gab“
(Apg 14,17). Denn den verfiigbaren Quellen zufolge wurde auch im landwirt-
schaftlich geprigten Lystra Zeus als wetterbestimmender Himmelsgott und darum
als Vegetationsgottheit verehrt (31-75).

Aus diesen Beobachtungen und den zutreffenden geographischen Kenntnissen
des Autors sowie den Ubereinstimmungen mit den Paulusbriefen schlieBt B., es
gebe historisch gesehen wenig Grund, die Tatsdchlichkeit der in Apg 13-14
geschilderten Mission des Paulus und Barnabas auf Zypern und in Kleinasien zu
bezweifeln. Wieder einmal zeigt sich: Wahrend H. Conzelmann und G. Liide-
mann nur jeweils zwei Druckseiten bendtigten, um die Historizitit der ersten
Missionsreise bzw. der Zypernmission zu bezweifeln, sind aufwendige Untersu-
chungen notwendig, um solche Zweifel zu zerstreuen. B. hat diese Arbeit gelei-
stet und dazu beigetragen, daB es in Zukunft erheblich schwerer sein diirfte,
skeptizistische Thesen iiber die erste Missionsreise zu wiederholen,

Im zweiten Teil seines Buches begriindet B. seine Entscheidung fiir die siidga-
latische Provinzhypothese. Auch damit stellt er sich im Anschluf} an die von W.
Ramsay inspirierte angelsichsische gegen die Mehrheit der deutschen Forschung,
Da im Rahmen dieser Rezension kein Raum bleibt, niher auf B.’s Argumente
einzugehen, beschrinke ich mich auf einen Hinweis. Wichtig scheint mir das
Argument, daB es in der Landschaft Galatien weder Belege fiir die Existenz von
Synagogen (147) noch inschriftliche oder literarische Zeugnisse fiir eine vorkon-
stantinische Christianisierung gibt (125). Ein wirklich gutes Buch!

Armin Daniel Baum
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David Trobisch. Die Endredaktion des Neuen Testaments: Eine Untersuchung
zur Entstehung der christlichen Bibel. NTOA 31. Gottingen: Vandenhoeck &
Ruprecht, 1996, 183 S., DM 64 —.

Die Untersuchung wurde von der Heidelberger Theologischen Fakultit als
Habilitationsschrift angenommen. David Trobisch fithrt mit ihr seinen For-
schungsansatz aus der Dissertation weiter, nimlich die Paulusbriefe als Buchaus-
gabe zu betrachten (D. Trobisch, Die Entstehung der Paulusbriefsammlung,
Gottingen 1989). T. behauptet: Das Neue Testament, wie wir es heute benutzen,
ist nicht das Ergebnis eines jahrhundertelangen Sammlungsprozesses, sondern
stellt eine Publikation des 2. Jahrhunderts dar. Die Titel, die Anzahl und die
Anordnung der einzelnen Schriften standen von Anfang an fest, gehen also auf
einen einzigen Archetyp zuriick!

T. will durch eine Untersuchung der handschriftlichen Uberlieferung eine
einheitliche Endredaktion des Neuen Testaments schon im 2. Jahrhundert nach-
weisen. DaB die Geschichte des neutestamentlichen Textes die Geschichte der
Erstausgabe (T. nennt sie ,Kanonische Ausgabe) ist, soll durch folgende
Beobachtungen zu belegen sein: a) In siamtlichen Handschriften des Neuen
Testaments werden nomina sacra verwendet. b) Die neutestamentlichen Hand-
schriften hatten von Anfang an die Form von Biichern (codices) und nicht von
Rollen. ¢) Die altesten erhaltenen Gesamtausgaben des Neuen Testaments aus
dem 4. und 5. Jahrhundert gehen hinsichtlich ihres Aufbaus und Umfangs auf
einen gemeinsamen Archetyp zuriick, und auch die iibrigen, fragmentarischen
Handschriften lassen sich in dieses Bild einfiigen. d) Die Titel der neutestament-
lichen Schriften stammen nicht von den Verfassern, sondern geben sich als Teil
einer einheitlichen Endredaktion zu erkennen. Diese Endredaktion hat auch den
Gesamittitel , Das Neue Testament“ formuliert,

Die ersten beiden Beobachtungen (nomina sacra und Kodexform) sind in der
Tat auffallig und suchen nach einer Erklarung. T.’s These kann sie erkléren, doch
scheitert sie m.E. an der mangelnden Beweiskraft der beiden anderen Beobach-
tungen und daran, dal T. wesentliche Sachverhalte aus seiner Argumentation
ausklammert.

Der uns geldufige Gesamttitel , Neues Testament war im 2. und 3. Jahrhun-
dert nur eine unter mehreren Bezeichnungen fiir diese Schriftensammlung; es
fehlt auBerdem ein Titel fiir die Gesamtbibel. AuBerdem 14Bt sich nicht waht-
scheinlich machen, daB die Titel der Einzelschriften erst aus einer Redaktion des
gesamten Neuen Testaments stammen; dafiir sind sie nicht dhnlich genug,

T. hilt es fiir erwiesen, daB die handschriftliche Uberlieferung des Neuen Te-
staments auf einen gemeinsamen Archetyp zuriickgeht, weil die Anzahl und die
Reihenfolge der Einzelschriften in den Abschriften einheitlich sei. Aber schon
die vier iltesten erhaltenen Gesamtausgaben des Neuen Testaments (Sinaiticus,
Vaticanus, Alexandrinus und Ephraemi Rescriptus) stimmen weder im Umfang
(unterschiedliche Aufnahme von heute nicht mehr kanonischen Schriften) noch in
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der Anordnung der Sammlungseinheiten iiberein! Schaut man sich die Liste der
iibrigen Handschriften an, die nach T. den Text in der Reihenfolge der Kanoni-
schen Ausgabe enthalten, kann man nur aus einer einzigen (dem Palimpsest 048
aus dem 5. Jh.) eine Reihenfolge von Sammlungseinheiten erkennen; in ihr folgt
nimlich die Paulusbriefsammlung auf den sog. Praxapostolos, d.h. auf die
Sammlungseinheit der Apostelgeschichte und Katholischen Briefe. Aus allen
anderen Handschriften 1aBt sich in den giinstigsten Fillen nur eine bestimmte
Reihenfolge innerhalb von Sammlungseinheiten erkennen. Als Nachweis einer
Endredaktion des gesamten Neuen Testaments kénnen sie in keinem Fall dienen.
Was der Verfasser als ,Kanonische Ausgabe® bezeichnet, liegt in keiner Hand-
schrift vor.

T. beriicksichtigt die alten Kanonslisten, Zitatreihen, Echtheitsdiskussionen
und Bibeliibersetzungen nicht, sondern beschrinkt sich auf den Vergleich
griechischer Handschriften. Aber wenn es die ,Kanonische Ausgabe® bereits im
2. Jahrhundert gegeben hitte, miiiten die von ihm ausgeblendeten Zeugnisse das
Vorhandensein dieser Ausgabe irgendwie reflektieren. So wird man wohl dabei
bleiben missen, da Umfang und Anordnung des Neuen Testaments bis ins 4.
Jahrhundert hinein weder gesamtkirchlich einheitlich noch iiberhaupt irgendwo
abschlieBend festgelegt waren. Bis dahin war der Kanon der Bibel fiir die Alte
Kirche zwar keine dogmatische, wohl aber eine liturgische GroBe. Kanonisch
wurde eine Schrift dadurch, daB man sie 6ffentlich im Gottesdienst verlas. DaB T.
diesen Sachverhalt nicht zu kennen scheint, muB gegeniiber seiner historischen
(Re-)Konstruktion sehr skeptisch machen. Die gesamtkirchliche Durchsetzung
des Neuen Testaments vollzog sich nicht durch seinen Verkaufserfolg auf dem
Buchmarkt, sondern durch seine Rezeption im Leben der Gemeinde.

SchlieBlich: Selbst wenn es methodisch angemessen wire, allein durch Ver-
gleich der griechischen Handschriften die Urausgabe des Neuen Testaments
rekonstruieren zu wollen, befremdet es doch, daB T. bei den Handschriften nur
Umfang und Anordnung vergleicht, nicht jedoch ihre Textform. Er geht davon
aus, daB} den Herausgebern wie den Kopisten des Neuen Testaments die Uber-
schriften und die Anordnung seiner Teile wichtiger waren als der Wortlaut im
einzelnen. Andererseits hebt er darauf ab, daB beildufige Erwahnungen von
Personen und kurze redaktionelle Notizen zu den Charakteristika dieser
Buchausgabe gehorten. Das 1aBt wieder an der Stimmigkeit der ganzen
(Re-)Konstruktion zweifeln. Denn wenn das Neue Testament bereits im 2.
Jahrhundert als einheitliches Buch eine beherrschende Stellung in der GroBkirche
einnahm, 146t sich die groBe Vielfalt der textlichen Uberlieferung nicht begreifen.

ZusammengefalBit heifit das: Mir scheint der erstrebte Nachweis einer Endre-
daktion des Neuen Testaments nicht gelungen zu sein. Damit eriibrigt sich eine
nihere Auseinandersetzung mit dem, was T. noch im einzelnen zu dieser Redak-
tion ausfithrt. Die Herausgeber der ,Kanonischen Ausgabe“ haben sich nach
Meinung von T. in einem Editorial selbst zu Wort gemeldet, namlich in Joh 21.
Allen Lesern des Neuen Testaments mufte klar sein, daB dies Kapitel das zeitlich
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letzte des ganzen Buches ist und deshalb von den Herausgebern stammen muB.
Aus Joh 21,25 kann man sogar erkennen, daB das Neue Testament von einer
Einzelperson herausgegeben wurde, die den Lesern bekannt war.

T. hat ein beeindruckendes MaB an Fleif und Gelehrsamkeit aufgewendet, um
zu belegen, daBl das Neue Testament, wie wir es kennen, ein Produkt nicht
kirchlicher Tradition, sondern kirchlicher Redaktion ist. Aber wenn man die
Methodik der Redaktionsgeschichte auf einen dafiir ungeeigneten Gegenstand
anwendet (und das ist unser Neues Testament), 1Bt es sich kaum vermeiden, daB
Luftschlgsser entstehen.

Uwe Swarat

3. Kommentare, Beitrige zu exegetischen Themen

Friedrich Avemarie / Hermann Lichtenberger (Hg.). Bund und Tora: Zur theolo-
gischen Begriffsgeschichte in alttestamentlicher, friihjiidischer und urchristlicher
Tradition. WUNT 92. Tiibingen: Mohr, 1996. 342 S.. DM 218 —

Acht Beitrige dieses Tubinger Sammelbandes gehen auf ein im Sommer 1994
durchgefithrtes Oberseminar unter dem Titel , Bund und Tora® zuriick; hinzuge-
kommen sind Aufsitze von B. Ego und W. Gross.

Sieben Beitrdge sind dem Alten Testament und dem Judentum gewidmet.
Heinz-Dieter Neef informiert iiber . Aspekte alttestamentlicher Bundestheologie
(1-23), Beate Ego tiber , Abraham als Urbild der Toratreue Israels* (25-40) in der
Genesis, in Jubilden 16 und bei Philo. Walter Grof entscheidet die im Zusam-
menhang der Diskussion um den SynodalbeschluB , Zur Emeuerung des Verhilt-
nisses von Christen und Juden“ der Evangelischen Kirche im Rheinland vom
11.1.1980 gestellte Frage, ob in Jer 31,31-34 von einem _erneuerten” oder von
einem ,Neuen Bund“ die Rede ist (41-66), mit gewichtigen Griinden im Sinne
der zweiten Option. Anna Maria Schwemer arbeitet in ihrem Beitrag ,Zum
Verhaltnis von Diatheke und Nomos in den Schriften der jidischen Diaspora
Agyptens in hellenistisch-romischer Zeit* (67-109) die vielfaltigen Bedeutungs-
gehalte von ,Bund“ heraus (,Gesetz®, ,Satzung“, , Anordnung®, , Testament*,
~Gnadengeschenk™); dies diirfte die beste Einfilhrung zu diesem Thema sein (ihre
Bemerkung S.105, daB das seltene Vorkommen von 81adkn iiber | die tatsich-
liche selbstverstindliche Bedeutung der Vorstellung von Gottes Bund mit den
Vitern™ tauscht, sollte bei der Diskussion des Verhiltnissen von Gesetz und
Bund in der Theologie von Paulus beachtet werden.) John R. Levison untersucht
in einem englischsprachigen Beitrag die Aussagen von Pseudo-Philo zum Gesetz
und zum Bund (,,Torah and Covenant in Pseudo-Philo’s Liber Antiquitatum
Biblicarum®, 111-127). Hans-Martin Rieger beschiftigt sich unter der Uber-
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schrift  Eine Religion der Gnade® mit der Bundesnomismus-Theorie von E.P.
Sanders (129-161): wenn einzelne Texte — besonders SifDev § 306 und tSan 13,3
— durch diese nicht erkléirt werden kénnen, reicht dies zu ihrer Falsifikation nicht
aus; Stellen, die als Stiitzen der Verdienst-Theorie angefithrt werden, weisen
gegeniiber der Bundesnomismus-Theorie mindestens ebenso viele Interpretati-
onsprobleme auf. Auch Friedrich Avemarie (,,Bund als Gabe und Recht. Seman-

tische Uberlegungen zu 5°rit in der rabbinischen Literatur®, 163-216) reagiert auf
die Studie von E.P. Sanders iiber Paulus und das paldstinische Judentum (1985,
orig. 1977) und will im Gefolge von L. Schiffmans Buch iiber das rabbinische
Verstindnis des Bundes (1987) die Textbasis von Sanders’ Position erweitern. In
einem materialreichen Beitrag zeigt er die Fillle moglicher Bedeutungsgehalte

und Verwendungsmoglichkeiten von 5°7if und findet das Profil der rabbinischen
Soteriologie, wie Sanders es gezeichnet hat, weitgehend bestatigt.

Hermann Lichtenberger will die Bedeutung von ,,,Bund® in der Abendmahls-
iiberlieferung (217-228) behandeln, setzt sich dann aber vor allem mit den
Interpretationen des Kelchworts von B. Lang und K. Berger auseinander und
kommt nach einer knappen Argumentation zu dem (schmalen) Ergebnis, dal das
Stichwort ., Bund* moglicherweise urspriinglich ist und es so ,,durchaus moglich™
scheint, daB Jesus eine im Kelchwort ausgesprochene Stiftung des (neuen)
Bundes als ,,Deutekategorie seiner Lebenshingabe“ verstanden hat.

Gerbern S. Oegema untersucht in seinem Beitrag ,,Versohnung ohne Vollen-
dung? Rémer 10,4 und die Tora der messianischen Zeit” (229-261) das paulini-
sche Gesetzesverstéindnis in seiner Relevanz fiir die Frage der Rettung Israels.
Seine SchluBfolgerung, daB es unter dem Horizont des ,Heilswegs Christi“, der
theologisch und eschatologisch gesehen ein einziger ist, bis zur Parusie zwei
Wege giibe — einen Weg, den Israel geht und der aus Tora, Halakha, Volk und
Land Israel besteht, und den anderen Weg, den ,,die Christen aus den Heidenvol-
kern* gehen und der aus dem Alten Testament, dem Evangelium, dem Doppelge-
bot der Liebe und der Heidenmission besteht (257) — ist mehr als fraglich. Die
Realitdt der urchristlichen Heidenmission als infegrierte Missionierung von
Juden und Heiden durch Missionare, die in der Anfangszeit allesamt Ju-
den(christen) waren, spricht aus historischer Perspektive dagegen. Die dieser
Perspektive entsprechende theologische Argumentation kann an dieser Stelle
nicht dargestellt werden. Leider ist Oegemas Beitrag weder eine zusammenfas-
sende oder weiterfithrende Diskussion des Gesetzesverstindnisses bei Paulus
noch eine Behandlung des Bundesgedankens in der Theologie des Apostels
Paulus (vgl. vor allem 2 Kor 3 und Gal 3-4).

Im letzten Beitrag entfaltet Jorg Frey (,,Die alte und die neue dro8nkn nach
dem Hebriéerbrief”, 263-310) das Motiv des Bundes in ausfiihrlichen Exegesen
zu Hebr 7,22; 8.6; 8,7-13; 9,15-22; 10,15-18; 10,29; 12,24; 13,20 und faBt sein
Ergebnis in 16 Punkten zusammen. Er zeigt, dall die Bundes-Theologie des
Hebréerbriefs das im aktuellen judisch-christlichen Dialog diskutierte Modell des



217

»einen Gottesbundes™ nicht stiitzen kann, im Gegenteil: , Von einer Restitution
der ersten dta81kn kann im Hebr [] keine Rede sein ... sondern nur von der
Aufhebung der alten, irdischen Ordnung und ihrer Ersetzung durch die eschato-
logisch neue, in Christi Tod begriindete Heilsdisposition (301). Wenn der
Hebraerbrief mit seiner Betonung der Unwirksamkeit des Sinaibundes und des
levitischen Opferdienstes auch im krassen Gegensatz zum frithjiidischen und
rabbinischen Denken iiber Bund und Tora steht, konnen die Aussagen des Autors
trotzdem nicht als strukturell antijiidisch oder ,Israel-vergessen® bezeichnet
werden; sie wollen in ihrem argumentativen Kontexi der angefochtenen
(Judenchristlichen) Gemeinde die Unvergleichlichkeit des Heils in Christus
aufzeigen (304).

Den Band beschlieft ein Verzeichnis der Mitarbeiter sowie ausfithrliche Re-
gister (Namen- und Sachregister; hebréische und griechische Begriffe; Stellenre-
gister), ohne die ein Sammelband nur schwer erschlossen werden kann.

Eckhard J. Schnabel

Christian Dietzfelbinger. Der Abschied des Kommenden: Eine Auslegung der
Johanneischen Abschiedsreden. WUNT 95. Tiibingen: Mohr, 1997. XVI + 369
S., DM 168, -.

Seit einem Jahrzehnt erfreut sich Jesu Abschiedsrede nach dem Johannesevange-
lium groBer Beliebtheit. Neben der ausfithrlichen Behandlung in den neueren
grofien Kommentaren zum ganzen Evangelium von R.E. Brown (177 S. zu Joh
13,31-17,26) und R. Schnackenburg (178 S.) sowie einer Fiille von Aufsitzen
gibt es mehrere Monographien, die entweder den ganzen Abschnitt oder Einze-
laspekte griindlich untersuchen. So hat z.B. M. Winter eine griindliche Untersu-
chung der Gattung Abschiedsrede vorgelegt (Das Vermdchinis Jesu urd die
Abschiedsworte der Viter, FRLANT 161, Gottingen 1994). Hervorzuheben sind
die im Aufbau und Anliegen dem zu besprechenden Band dhnlichen Werke
speziell zur Abschiedsrede von F.F. Segovia, The Farewell of the Word
(Minneapolis, 1991) und X. Léon-Dufour, Lecture de I'Evangile selon Jean III:
Les adieux du Seigneur (chapitresi3-17) (Paris, 1993). Einen Wegweiser durch
diese Fiille bietet H.-J. Klauck, ,,Der Weggang Jesu: Neue Arbeiten zu Joh 13-
17% (BZ 40, 1996, S. 236-250). Von Christian Dietzfelbinger selbst lagen bereits
einige Vorarbeiten vor (z.B. EvTh 40, 1980, S. 420-436; ZThK 82, 1985, S. 389-
408; NTS 35, 1989, S. 27-47).

Nach einer knappen Einleitung bestimmt D. mehrere Abschiedsreden: I: Joh
13,31-14,31 , Abschied und Kommen des Offenbarers“ (16-105); II: Joh 15,1-
16,15 ,,Die Gemeinde in der Welt“ (106-226); III: Joh 16,16-33 , Die eschatologi-
sche Freude der Gemeinde in der Angst der Welt“ (227-253); IV: Joh 17,1-26
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-Das Gebet Jesu fiir die Gemeinde* (254-358). Sie werden jeweils ausfithrlich
ausgelegt. Der Band schlieBt mit ,Die vier Abschiedsreden als eine Rede,
Literaturverzeichnis und diversen Registern.

Die erste dieser Abschiedsreden geht auf den Evangelisten zuriick, der durch
sie seiner Gemeinde in ihrer Identititsfindung und Existenzsicherung helfen
mochte. Die anderen drei Abschiedsreden sind Erweiterungen durch die sog.
johanneische Schule (vgl. U. Schnelle, Einleitung in das NT, Gottingen 1994, S.
495-500). Innerhalb dieser methodischen Vorgaben leistet D. griindliche, sowohl
philologische wie theologische Interpretation. Die in den Abschiedsreden vor-
kommenden Themen werden oft durch den Rest des Johannesevangeliums,
teilweise auch in den tbrigen johanneischen Schriften verfolgt. Bei durchgehen-
der Beriicksichtigung jiidischer Quellen findet sich auch gelegentliche Beriick-
sichtigung griechisch-romischer Quellen. Neben dem Gesprich mit exegetischer,
meist deutschsprachiger Fachliteratur alteren (hier vor allem Bultmanns Kom-
mentar und Theologie) und neueren Datums, zeigt D. durch ofters eingestreute
Zitate oder Hinweise auf allgemeine deutsche christliche und sikulare Literatur,
dalB einige Fragestellungen der Abschiedsréden auch in anderem Zusammenhang
auftauchen und verschieden reflektiert und beantwortet werden. Gelegentlich gibt
es hilfreiche Hinweise auf die Wirkungsgeschichte der Abschiedsreden, so z.B.
im evangelischen Liedgut (z.B. 143, vgl. die von Klauck [S. 250] konstatierte
rezeptionsgeschichtliche Fehlanzeige in der Forschung). Die Auslegung beinhal-
tet drei Exkurse: ,,Die Ich-bin-Worte des Johannesevangeliums® (121-129); _ Der
Paraklet™ (202-226); ,Literarkritische Uberlegungen zur dritten Rede” (247-53).
Der eigentlichen Auslegung der verschiedenen Abschiedsreden folgt jeweils die
versuchte Rekonstruktion der Situation der johanneischen Gemeinde, in die
hinein der Evangelist oder der/die Schiiler zur eigenen Gegenwartsbewiltigung
Jesus direkt sprechen lassen (,historische und theologische Besinnung®, XV).

Wo diese Vorgaben fraglich erscheinen, wird man an der Uberzeugungskraft
und Brauchbarkeit der Arbeit D.’s entsprechende Abstriche machen. Trotz dieser
Anfragen bleibt festzuhalten, daB D.’s eigentliche Auslegungen der Abschiedsre-
den nur bedingt von den Préimissen geprégt sind und mit Abziigen auch Lesern
mit anderem Vorverstindnis oft hervorragende, Bekanntes gut aufgreifende und
Neues sorgfaltig prasentierende Einsichten in die Kapitel Joh 13-17 geben. An
ihrer theologischen wie sicher auch seelsorgerlichen Einzigartigkeit ergeben sich
keine Abstriche, wenn man, den Fingerzeigen des Evangelisten folgend, diese
Kapitel als eine Rede des historischen Jesus lesen wiirde, durch die er seine
Junger und Gemeinde auf die Zeit ohne ihn vorbereitet. Trotz mancher unter
dieser Primisse dann zu lésender Fragen (vgl. D. Guthrie, NT Introduction,
London 1970, S. 237-335) belegen die verschiedenen Anfragen m.E., dai man
dies auch mit guten historischen Griinden tun kann. Sowohl fiir Forschung und
Lehre wie auch fiir die Verkiindigung wird man in D.’s Auslegung reichlich
Anregung finden. Zu den besonderen Verdiensten des Autors gehort, immer



219

wieder nach dem Gegenwartsbezug dieser Kapitel fiir Kirche und Gesellschaft zu
fragen und herausfordernde Antworten zu geben.
Christoph Stenschke

James D. G. Dunn (Hg,). Paul and the Mosaic Law. WUNT 89. Tiibingen; Mohr,
1996. 368S., DM 248, —.

Der vorliegende Sammelband enthilt die Referate des dritten Durham-Tiibingen-
Forschungssymposiums iiber Urchristentum und Judentum, das im September
1994 in Durham, England, stattfand und vom dortigen Neutestamentler, Prof.
James Dunn, geleitet wurde.

Die siebzehn Beitrage behandeln das Gesetzesverstindnis im Friihjudentum
(H. Lichtenberger, 7-23), das Gesetzesverstindnis von Paulus in der Zeit zwi-
schen seiner Bekehrung und der ersten Missionsreise (M. Hengel, 25-51), die
Argumentation in Gal 2,11-21 (J. Lambrecht, 53-74; B.W. Longenecker, 75-97),
die Argumentation in Gal 3-6 (G. Stanton, 99-116), das Verhiltnis von Buchstabe
und Geist in 2 Kor 3 (K. Kertelge, 117-130), das mosaische Gesetz in Rom 2
(N.T. Wright, 131-150), die Rolle des Gesetzes nach Rom 3-4 (R.B. Hays, 151-
164), das Gesetz in der Adam-Christus-Antithese in Rém 5,12-21 (O. Hofius,
165-206), das Gesetz in Rom 9-11 (S. Westerholm, 215-237; H. Réisdnen, 239-
246) und in Rom 14-15 (J.M.G. Barclay, 287-308), die Rolle des Gesetzes nach
den Aussagen in 1 Kor 7 (P.J. Tomson, 251-270) und in 1 Kor 9,19-23 (S.C.
Barton, 271-285). Der Beitrag von H. Hiibner ,Zur Hermeneutik von Rém 7
(207-214) fallt thematisch etwas aus dem Rahmen, so anregend die Ausfithrun-
gen Giber das Wollen des Ichs und eine neben der Hermeneutik des Verstehens
notwendige ,,Hermeneutik des Wollens* auch sein mogen.

Was Richard Hays in den ersten Sitzen seines Referats als Vermutung aus-
sprach, daB die Konferenz wohl kaum neue Gesichtspunkte zu Tage bringen
wiirde (151), findet im zusammenfassenden SchluBbeitrag von Dunn (309-334)
seine Bestatigung: Wihrend man sich iiber viele Einzelaspekte einig war, blichen
viele Auffassungen kontrir, oft entlang der bekannten Positionen, nicht selten bis
in terminologische Ungeklirtheiten hinein. Dunn formuliert die Grundproblema-
tik in m.E. weiterfihrender Weise: Es ist hilfreich, die Frage nach dem Ver-
stindnis des Gesetzes bei Paulus in den Kontext der Frage nach Kontinuitat und
Diskontinuitét zu stellen, wobei die Formulierung dieser Frage dic Problematik
verdeutlicht — geht es um Kontinuitéit/Diskontinuitat zwischen dem Alten Testa-
ment und dem Neuen Testament? oder zwischen Israel und der Gemeinde? oder
zwischen dem Evangelium und dem Gesetz? Die dritte Formulierung evoziert die
klassische, von der Reformatoren formulierte Antithese zwischen Gesetz und
Evangelium, wo das groBere Licht des Evangeliums einen tiefen Schatten auf das
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Gesetz wirft. Klar ist, daB} die Spannung zwischen Evangelium und Gesetz in der
Theologie von Paulus adiquat nur auf dem Hintergrund der beiden anderen
Kontinuitidten/Diskontinuititen verstanden werden kann, da die Tora in nicht
unbetrichtlichem AusmaB mit der heiligen Schrift (dem Alten Testament)
iiberlappt und gleichzeitig fiir die Identitat konstitutiv ist (309).

Wenn Dunns Eindruck richtig ist, daf die Diskussion des frithjiidischen Ver-
stindnisses von Gesetz, Bund und Heil starker — als in den alten Frontstellungen
iiblich — die Kontinuitit mit der Position von Paulus gezeigt hat, bei der Diskus-
sion paulinischer Texte jedoch das Problem der Diskontinuitat wieder stirker in
den Vordergrund getreten ist (317), darf man vielleicht doch fragen, ob es
weiterfiihrt, wenn man Neutestamentler iiber diese Fragen debattieren 143t, von
denen man im voraus wei3, daB sie  well-formed and well-informed views"
haben, und man von vornherein nicht erwartet, dal Meinungen geandert werden
(4).

Personlich kann ich mich weithin der von Dunn in seinem Resiimee aufgezeig-
ten Losung der Frage nach dem paulinischen Gesetzesverstindnis anschlieBen: a)
Zwischen Paulus und dem von ihm verkiindigten Evangelium von der Rechtferti-
gung allein aus Gnade und zentralen Betonungen im Alten Testament und im
frithen Judentum gibt es ein groBes MaB an Ubereinstimmung; man denke an die
gemeinsame Uberzeugung, daB die Gemeinschaft mit Gott von der Initiative der
Gnade Gottes abhéngig ist, oder an die gemeinsame Betonung, daB die vom
gnidigen Handeln Gottes erfaiten Menschen bestimmte Verpflichtungen haben.
b) Die Aussagen von Paulus iiber das Gesetz reichen von negativer Verurteilung
bis hin zu positiver Anerkennung. Das Gesetz hat fir Paulus verschiedene
Funktionen; diese diirfen nicht auf das BewuBtmachen von Siinde reduziert
werden. Das Gesetzt fungiert auch als GroBe, die die Identitit Israels als Volk
Gottes markiert, was von Paulus durchaus positiv beschrieben wird (vgl. Gal
3,23-4.2), auch wenn er diese Funktion fiir zeitlich begrenzt halt (Gal 3,22-25;
4,3-7). Eine dritte Funktion des Gesetzes besteht schlieBlich im Aufweis des
Willen Gottes fiir ein Leben, das im Kontext der gefallenen Schopfung glickt
(vgl. 1 Kor 7,19b; Rém 3,31; 8,4; 13,8-10; vgl. 12,14-21). ¢) Auch in Israel gab
es eine Spannung zwischen ,Gabe® und ,Aufgabe”, zwischen gottlicher Gnade,
der Israel seine Existenz als Gottesvolk verdankte, und der Verpflichtung, die es
zu erfiillen hatte. Das Kommen Jesu Christi hat nach der Uberzeugung von
Paulus die heilsgeschichtliche Wende gebracht — aber die Spannung in seiner
Ethik zwischen dem , schon® und dem ,noch nicht* unterscheidet sich weniger,
als man meinen kénnte, von den Propheten des Alten Bundes, die oberflachlichen
Gehorsam brandmarkten und sich nach einem vom Herzen kommenden Gehor-
sam sehnten.

Der Band schlieft mit einer (unvollstdndigen) Bibliographie zum paulinischen
Gesetzesverstiandnis (fiir die Jahre 1980-1994), einem Verzeichnis der Mitarbei-
ter sowie einem Stellen-, Sach- und Autorenregister.

Eckhard J. Schnabel
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Hans-Joachim Eckstein. Verheifung und Gesetz: Eine exegetische Untersuchung
zu Gal 2, 154, 7. WUNT 86. Tiibingen: Mohr, 1996. 257 S., DM 178,—.

Die Arbeit des Heidelberger Professors fiir Neues Testament Hans-Joachim
Eckstein wurde im Wintersemester 1993/94 als Habilitationsschrift (Tiibingen)
angenommen. Sie greift die kontrovers beantworteten Fragen der Gesetzesinter-
pretation durch Paulus im Galaterbrief auf _Bezieht Paulus seine apodiktische
Aussage in Gal 2,16 und Rom 3,20 auch auf Juden oder lediglich auf Heiden
bzw. Heidenchristen? Denkt er an eine prinzipielle oder nur an eine faktische
Unmoglichkeit der Rechtfertigung auf Grund von Toraobservanz? Hat er bei
seiner Kritik die Tora gemal ihrer urspriinglichen Intention und Funktion im
Blick oder ein legalistisch miBverstandenes, zum Leistungsprinzip pervertiertes
und der Siinde anheimgefallenes Gesetz? Versteht der Apostel die Tora vom
Sinai noch als eine gottliche Verfiigung oder nicht vielmehr als eine widergottli-
che, ddmonische GroBe? (1).

Zur Klarung dieser und weiterer Fragen konzentriert sich E. auf die Exegese
der am stirksten umstrittenen Abschnitte: Gal 2,15-21 und 3,6-4.7. Der Titel
semner Arbeit ,,VerheiBung und Gesetz* kiindigt an, wie das Gesetz im Galater-
brief verstanden wird: nicht abstrakt, sondern in Relation zu der den Vitern
gegebenen VerheiBung,

Den ersten Abschnitt (Gal 2,15-21) versteht der Autor als Teil der Rede an
Petrus, formuliert unter den Voraussetzungen der galatischen Situation, den Vers
15 als rhetorisches Eingehen auf die jiidischen und judenchristlichen Gegner und
die Verse 16-21 als den Versuch, einen Konsens zu finden: Der Glaube an Jesus
Christus schlieBt eine Rechtfertigung durch die Befolgung der Tora aus. Zu
diesem Ergebnis findet Paulus (wie in Rom 1,18-3,20), indem .er das Jiidische
Urteil iiber die Heiden aufgreift, es theologisch vertieft und uneingeschrénkt auch
auf den judischen Gesprachspartner bezieht* (37).

Den zweiten Abschnitt (Gal 3,6-4,7) interpretiert E. als Begriindung der vor-
her beschriebenen Uberzeugung des Apostels durch die Zuordnung der Segens-
verheifung an Abraham und deren Erfiillung in Christus (Gal 3,6-14) zur Funkti-
on und Grenze des Gesetzes (Gal 3,19-4,7), die zur Vorordnung der VerheiBung
vor das Gesetz fiihrt (Gal 3,15-18). Auf diese Weise wehre Paulus wie in Rém 4
den gegnerischen Vorwurf ab, ,,daB er durch seine Verkiindigung von der ,Recht-
fertigung fiir alle im Glauben allein® die Schrift auflose® (95). Vielmehr zeige die
Schrift, da das Evangelium der Sinai-Tora zeitlich vorgeordnet und in seiner
Autoritit iibergeordnet ist. Sie belegt auch, daB die Heiden nicht erst nachtraglich
in den Segen Abrahams einbezogen werden, sondern von vomherein dazu
bestimmt waren, Empfinger des Segens zu werden.

Die Funktion des Gesetzes als ,.Padagoge auf Christus hin“ (Gal 3,24) konne
auf den ersten Blick als Hinweis auf die erziehende und vorbereitende Funktion
des Gesetzes im Sinne der Reformatoren (usus elenchticus legis) verstanden
werden. Aber das widerspriche der deutlich geduBerten Uberzeugung des
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Apostels (Gal 2,16.19), daB es unter dem Gesetz nicht zur Erkenntnis der Schuld
kommt. Diese sei die Folge, nicht die Vorbedingung des Glaubens an Christus.
Das Gesetz habe nach Paulus keinerlei Heilsfunktion. Es kénne dem Gottlosen
nicht das Leben, sondern nur den Tod bringen.

Diese Funktion der Tora vom Sinai sei durch das Kommen Jesu Christi und
durch die von ihm erwirkte Erlésung aufgehoben fiir alle, die an Jesus Christus
glauben, Juden wie Heiden. (Gal 4,1-7) Als Sohne Gottes sind sie Erben der
alttestamentlichen Verheilungen. Warum sollten sie ihr Heil noch in der Befol-
gung der Tora suchen? Das wire ,heilloser Anachronismus™,

Die Arbeit iiberzeugt durch die sorgfiltige exegetische Argumentation, die
Gegenpositionen aufnimmt und vor allem am Wortlaut des Galaterbriefs, dann
aber auch im Kontext der Theologie des Paulus priift. Fiir den Leser wire eine
Zusammenfassung und Ubersetzung, wie sie zum ersten Hauptabschnitt geboten
wird, auch bei den Hauptabschnitten III. und V. hilfreich gewesen. Die am
Anfang gestellten Fragen bleiben jedoch im Blick und werden durch die Einzel-
exegese und im SchluBkapitel beantwortet. Die Auslegung des Galaterbriefs wie
auch die Diskussion tiber das Verhiltnis zwischen Christen und Juden wird in
Zukunft auf diesen griindlichen Beitrag nicht verzichten kénnen,

Gerhard Horster

Karin Finsterbusch. Die Thora als Lebensweisung fiir Heidenchristen: Studien
zur Bedeutung der Thora fiir die paulinische Ethik. SUNT 20. Géttingen: Van-
denhoeck & Ruprecht, 1996. 221S., DM 68,—.

Diese bei C. Burchard entstandene Dissertation (Heidelberg 1993/94) behandelt
ein wichtiges Thema, das bei der Diskussion iiber das Verstindnis des Gesetzes
in der Theologie des Apostels Paulus leider meist aufler acht gelassen wird.
Ausgehend von den (scheinbar) divergierenden Aussagen iiber eine positive
(Rém 2.13; 7,10) bzw. eine negative (Gal 2,19; Rom 10,4) Funktion der Tora
will Karin Finsterbusch der Frage nachgehen, ob und inwiefern die Weisungen
der Tora nach der Uberzeugung von Paulus auch ,nach Christus Giiltigkeit
haben. Sie kommt zu dem SchluB, ,,daB die Thora (auch) fiir die tiberwiegend
heidenchristlichen Briefadressaten des Apostels lebensweisende Funktion haben
soll* (12).

Im zweiten Kap. (15-38) behandelt F. als , Schliisseltext Rom 2,12-16. Zwei
Exkurse zur Funktion der Tora fiir die Heiden in der rabbinischen Literatur
fithren zu der Folgerung, daB der im Rém 2,14f beschriebene ,Sonderweg fiir
die Heiden — die Heiden halten aufgrund des ihnen ins Herz geschriebenen
Gesetzes nicht die gesamte Tora, sondern ta. 1700 vopov — sich in die Aussagen
der rabbinischen Literatur gut einfiigt.
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Im dritten und vierten Kap. werden negative AuBerungen iiber die Tora bzw.
Aussagen, die die Giiltigkeit der Tora beschréinken, untersucht. Kap. 3 (39-35)
behandelt unter der Uberschrift Zusammenspiel von Siinde und Thora im alten
Aon* Gal 3,19-22; Roém 5,12-14.20-21; 7,1-13. Kap. 4 (57-96) will kliren, was
die Thora im neuen Aon nicht leistet*, und untersucht dafiir mehrere Texte in Gal
2-6 und Rom 2-3; 6 und 9-10 sowie 1 Kor 9,19-23.

Das finfte Kap. (97-184) soll die bleibende Verbindlichkeit der Tora als
MaBstab fiir das ethische Handeln auch der Heidenchristen aufweisen. Nach
einer knappen Auslegung von Gal 5,13-15 und Rém 13.8-10 eruiert F. das
semantische Feld , Toravokabular (nepinatéw, gpovéw, dpéokw/eddpestoc,
ayaog, tehetog, $eAnpa, mvedpa, 113-155), das sie dann in 1 Thess 4.1-8;
2 Kor 5,1-10; Phil 3,15-21; R6m 8,1-8; 12,1f genauer untersucht. Die Zugehorig-
keit dieser Texte wird evident, wenn man sieht, daB ihnen ein semantisches Feld
(nach K. Berger, Exegese des Neuen Testaments, Heidelberg *1984, S. 137-159)
zugrundeliegt. Wenn in der Mehrzahl dieser Texte die Vokabel vopog nicht
vorkommt, entspricht dies der Praxis in der jiidischen Literatur, wo nicht die
wortliche Wiedergabe der Tora im Vordergrund steht, sondern ,die aktuelle.
nachvollziehbare Auslegung ihrer Intention (183). Paulus fithrt in 1 Thess 4,3ff
und in Rém 2,1 wesentliche Inhalte der mosaischen Tora als gultige Normen fiir
das Verhalten der Heidenchristen an; in Rom 8,1ff betont Paulus, daB der
Opfertod Christi den Zweck hatte, die Erfiillung der Tora zu erméglichen. Uber
den genauen Umfang der ,Tora fiir Heidenchristen® macht Paulus keine explizi-
ten Angaben; nach 1 Thess 4,1ff gehdren mindestens die Bestimmungen fiir
sexuelles Verhalten dazu. ,Geandert hat sich bei Paulus also nicht die judische
Uberzeugung, dall Menschen, die eine Gottesbezichung haben, sich nach Gottes
Gesetz ausrichten miissen. Ungewdhnlich ist auch nicht, daB Paulus Verhalten
nach der Thora thematisiert, meist ohne sich ausdriicklich auf die Thora und ihre
Gebote zu berufen. Innovativ ist jedoch die Voraussetzung, aufgrund deren die
Thora nur erfiillt werden kann: Paulus [macht] ... deutlich daB die Thoraerfiil-
lung immer eine Folge des Zugangs eines Menschen zu Gott durch Christus ist*
(183f).

Wer fiir die These von F. keine Sympathie mitbringt, wird durch ihre Ausfiih-
rungen sicherlich nicht iiberzeugt werden: Die Exegesen einschligiger Stellen
sind viel zu knapp, und der jiidische Hintergrund wird nicht ausfiihrlich und nicht
differenzierend genug dargelegt. Ich kann mich ihrer These in den Grundziigen
anschliefen und halte den Ansatz der Untersuchung des Wortfelds
» Toravokabular® fiir weiterfithrend.

Das Buch schlieft mit einer ausfiihrlichen Bibliographie (189-221); daB Regi-
ster fehlen, liegt wohl eher am Verlag, ist aber trotzdem bedauerlich.

Eckhard J. Schnabel
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Roland Gebauer. Paulus als Seelsorger: Ein exegetischer Beitrag zur praktischen
Theologie. Calwer Theologische Monographien A.18. Stuttgart: Calwer, 1997. X
+389 S. DM 98 —.

Mit vorliegender Untersuchung hat sich der Methodistenpastor Roland Gebauer
im Wintersemester 1995/96 im Fachbereich Neues Testament an der Theol.
Fakultat der Universitat Erlangen habilitiert. Nach seiner 1989 bei TVG-Brunnen
erschienenen Dissertation iiber ,,Gebet bei Paulus“ legt G. nun eine interdiszipli-
ndr angelegte Studie vor, die Exegese und Poimenik miteinander in ein fruchtba-
res Gespréch bringt.

Der erste Teil der Arbeit (5-88) widmet sich allgemein der , Seelsorge als Ge-
genstand der neutestamentlichen Exegese“. Ein erstes Kap. erweist, daB die
bisherigen exegetischen Behandlungen des Gegenstands die Schwiche hatten,
dal} sie methodisch den zugrunde gelegten Seelsorgebegriff nicht befriedigend
klarten. In den Kap. drei bis finf sucht G. in einem Durchgang durch die Ge-
schichte der christlichen Seelsorge und deren systematische Auswertung Katego-
rien fiir das zu finden, was unter ,Seelsorge eigentlich verstanden wird, um von
da her eine Suchhilfe fir das Auffinden der gemeinten Sache im Neuen Testa-
ment zu gewinnen. Kap. sechs und sieben beschlieBen den ersten Teil mit einem
Kurzdurchgang durch die seelsorgerlichen Vorgehensweisen in den auBerpaulini-
schen Schriften des Neuen Testaments einerseits und andererseits der Feststel-
lung, daB die Paulinica der Zentralbereich neutestamentlicher Seelsorge seien.

Der zweite Teil (89-240) bietet einen ausfithrlichen bibelkundlich-
exegetischen Durchgang durch die einzelnen paulinischen Homologumena, um
Gegenstand und Entfaltung des jeweiligen seelsorgerlichen Vorgehens des
Apostels zu erfassen (Kap. 8-14). Da groBe Teile dessen, was Paulus in seinen
Briefen schreibt, als seelsorgerliche Korrespondenz gesehen werden, kommt es
zu einem fiir den Leser manchmal ermiidenden Referat der Gedankenentfaltung
der einzelnen Abschnitte und Kapitel. G. ist dabei auf dem Stand der Forschung,
aber der Erkenntniszuwachs beschrinkt sich doch auf gelegentlich eingestreute
Bemerkungen, wie Paulus gerade seelsorgerlich vorgeht. Immer wieder wird
kommentierend festgestellt, inwiefern sein Vorgehen modernen poimenischen
Grundsitzen entspricht oder nicht.

Teil drei (241-324) arbeitet zunachst in Kap.15 synthetisch drei poimenische
Grundintentionen des Apostels heraus (Gemeinden, die wesentlich mit ihm
ibereinstimmen, Stirkung und Beistand zu geben; bei abweichenden Gemeinden
Korrektur zu bewirken; gefihrdete Gemeinden im Heil des Evangeliums zu
erhalten). Daraus ergeben sich drei Grundtypen paulinischer Seelsorge: 1.
Stirkende u. beistehende Seelsorge; 2. Korrigierende Seelsorge; und 3. Erhalten-
de Seelsorge. Ein weiteres Kapitel zeigt, wie sich diese Grundanliegen immer
wieder auch in der spateren Geschichte der Seelsorge zeigen, ohne daB sich das
poimenische Handeln der Kirche streng an die paulinischen Seelsorgetypen
gehalten hitte, sondern zT. andere Schwerpunkte setzte. Paulinische Seelsorge
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erweist sich als ausgesprochene Gemeindeseelsorge, wobei meist die Gemeinde
als ganze im Blickfeld ist und allenfalls hin und wieder einzelne Gemeindeglieder
namentlich angesprochen werden. Dieser Gemeindebezug ist der modernen
Seelsorge weithin abhanden gekommen. Inhaltlich hat sich heute das Schwerge-
wicht auf Lebenshilfe verlagert. In verschiedenen Grundsituationen kénnte
heutige Poimenik von Paulus lernen: angesichts der Abwendung oder Entfrem-
dung vom Glauben bzw. der Kirche; einer Lebensgestaltung unter Christen, die
dem Evangelium und seinen ethischen Implikationen widerspricht, und dem
Auftreten einzelner Glaubens- und Lebenskrisen bei Gemeindegliedern. Paulus
integrierte seine seelsorgerliche Tatigkeit in das Anliegen des Gemeindeaufbaus.
Zunéchst scheint es sogar dem Buchtitel zu widersprechen, wenn G. formuliert:
~Paulus versteht sich nicht als Seelsorger, aber er wird seelsorgerlich tatig™ (300).
Auch als Seelsorger verstand er sich immer als Verkiindi ger des Evangeliums. Er
iibt nachgehende Seelsorge, wo immer er Notwendigkeiten erkennt. Bei ihm ist
Lebenshilfe untrennbar mit Glaubenshilfe verbunden. Wie hilfreich die Beobach-
tungen G.’s fiir das Gesprich mit der modernen Poimenik sein kénnen, zeigt z.B.
folgender Abschnitt: Es geht ,in der Seelsorge grundsitzlich um mehr als um das
Erzielen von Verantwortungs- und Veranderungsfihigkeit durch Ich-Stirkung,
Auch eine umfassende Wiederherstellung der personalen Identitit wird der
genannten generellen Intention kaum gerecht ... Von Paulus — und vielen anderen
— muB sie sich sagen lassen, daB es in der Seelsorge auch und letztlich sogar
zentral um das Gottesverhéltnis des Menschen, seine Gestaltwerdung im Leben
und seine therapeutische Kraft zur Krisenbewiltigung geht (303). Die Vermitt-
lung von Situation und Evangelium darf nicht dem Klienten iiberlassen bleiben,
sondern hier bedarf es ,einer gewissen Fithrung“ (320) durch den Seelsorger.
Auch bleibt Seelsorge beim Apostel nicht Aufgabe eines Spezialisten; sondern er
ermuntert die Gemeindeglieder, selbst seelsorgerlich titig zu werden, so wie er.

Nachdem seine exegetische Arbeit beendet ist, untersucht G. in einem hoch
interessanten Anhang (325-357) noch den Schriftgebrauch in den verschiedenen
Veroffentlichungen neuzeitlicher Seelsorgekonzeptionen (E. Thurneysen; W.
Trillhaas; H.O. Wolber; H. Faber/E.v.d. Schoot; H.J. Clinebell: H.J. Thilo; 1E.
Adams; H. Tacke; D. Stollberg; W. Jentsch). Herausgearbeitet wird, daB sich
»der Schriftgebrauch der Poimenik vielfach als pseudo-biblische Begriindung der
Jeweiligen Position anhand geeigneter Schriftstellen in nicht selten erheblich
funktionalisierter Auslegung erweist” (357), wobei er diesen MiBstand nicht der
Seelsorgelehre allein anlastet, sondern auch ein Defizit seitens der Exegese im
Zuarbeiten fiir die praktische Disziplin feststellt. Trillhaas, Tacke und Jentsch
schneiden in ihrer Verwendung der Bibel fiir die Fundierung ihrer Seelsorge noch
am besten ab. ‘

Der besondere Wert der Studie von G. liegt in ihrer Interdisziplinaritit. DaB
der Graben zwischen den Bibelwissenschaften und den kirchlichen Handlungs-
wissenschaften iberbriickt wird, ist beiden Seiten zu wiinschen. Wie sachgemal
Bibelwissenschaften arbeiten, die nicht auf die Praxis der Glaubenden und der
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Gemeinde zielen, mufl genauso gefragt werden wie umgekehrt, ob Praktische
Theologie fiir ihre Handlungsanweisungen ohne eine normative und hermeneu-
tisch reflektierte Basis im biblischen Wort auskommen kann. G. hat sich der
mithevollen Arbeit unterzogen, sich in zwei umfangreiche Fachdisziplinen
einzuarbeiten. Das Ergebnis bezeichnet er in sympathischer Bescheidenheit als
einen bloBen ,,Versuch™ (322). Die Schneisen, die er geschlagen hat, kénnen aber
fur beide Seiten fruchtbar sein. Dafiir ist ihm zu danken.

; Helge Stadelmann

Rainer Metzger. Die Rezeption des Matthiusevangeliums im 1. Petrusbrief:
Studien zum traditionsgeschichtlichen und theologischen Einfluf des ersten
Evangeliums auf den 1. Petrusbrief. WUNT 74. Tiibingen: Mohr, 1995,

Bei der vorliegenden Untersuchung handelt es sich um die iiberarbeitete Disser-
tation des Verfassers, der die Aufnahme der aufsehenenecgenden Anzahl von
Berithrungen des Matthausevangeliums zum 1. Petrusbrief (so U. Luz, Das
Evangelium nach Matthdus Bd. I, S. 76) nachzuweisen versucht.

Schon im ersten Hauptteil (7-106) gelingt es M. in exegetischer Kleinarbeit,
die Beziehungen einzelner Stellen aus dem 1 Petr herauszuarbeiten. Dazu zéhlen
die zwei Makarismen (Mt 5,10 in 1 Petr 3,14; Mt 5,11f in 1 Petr 4,13f), der
Vergleich von Mt 5,16 mit 1 Petr 2,12, die letzten Antithesen der Bergpredigt
(Mt 5,38-48) in 1 Petr 3,9 sowie der EinfluB von Mt 548 auf 1 Petr 1,15f
SchlieBlich stellt M. den Bezug zur Versuchungsgeschichte Jesu (Mt 4,1-11) und
den Worten Jesu vom Sorgen (Mt 6,25-34) mit 1 Petr 5,6-9 dar. Die offensichtli-
chen Verbindungen zu Jak und den alttestamentlichen Anspielungen werden
ebenso beriicksichtigt wie auBerbiblische Texte. Wahrend die Rezeption zur
Versuchung Jesu in der ebenfalls 1995 erschienenen Arbeit von D. Wenham in
Follower of Jesus or Founder of Christianity (vgl. Rezension in JETh 1996, S.
255) hinsichtlich der Paulusbriefe nur vorsichtig angenommen wird (348-350),
kann M. beziiglich des 1 Petr einen begriindeten Nachweis fithren. Sein
»petrinischer Petrus* (289) interpretiert Mt 4,1-11 parinetisch, indem er den
gehorsamen Sohn Gottes in seiner Vorbildchristologie wahrnimmt und den
»Widerstand gegen den Diabolos als Gehorsam gegeniiber Gott deutet” (101).

Uber diese einzelnen Verbindungen beider Schriften hinaus erkennt M. im
zweiten Hauptteil (107-264) ecinen weitreichenden theologischen EinfluB.
Zundchst hebt er auf das ambivalente Petrusbild ab (113-115), das sich sowohl
bei Matthdus als auch im 1 Petr beobachten 14Bt: ,Finerseits Besonderung,
Exklusivitat, Autoritt, Apostolizitit, andererseits Kollegialitit, Bruderschaft und
Gemeinschaftssinn® (115). Auch wenn diese Spannung besteht, geht M. aber zu
weit, wenn er Petrus ,als Zeugen der Leiden Christi, nicht aber als Zeugen des
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auferstandenen Jesus Christus versteht” (119f). DaB das Leiden im 1 Petr einen
herausragenden Platz einnimmt, ist klar. Dennoch darf die Auferstehung nicht auf
Kosten des Leidens einseitig beiseite geschoben werden. Obwohl M. die bedeut-
same ,,Wir-Aussage* in 1 Petr 1,3 aber die Auferstehung erkennt, driingt er seine
dahingehenden Fragen in eine Anmerkung ab (120 Anm 60). Ausgewogen
behandelt er den Aspekt ,Petrus und die Gemeinde®, in dem er u.a. die Voll-
macht und Gemeindedisziplin in beiden Schriften (Mt 18,18 - 1 Petr 5,1-5) findet
(121-129).

Einen weiteren starken EinfluB sieht M. in der Ekklesiologie, Christologie und
Eschatologic. Das groBe Thema der Ekklesiologie wird in Unterabschnitten
entfaltet. Dabei treten die Stichworte der Demut (141-148), Bruderliebe (148-
152), die Hirtenmetaphorik (152-155), erneut die Ethik der Bergpredigt (156-
160) und das Gottesvolk- sowie Nachfolgemotiv (160-169) hervor. SchlieBlich
zeigt M. die deutlichen Zusammenhinge beider Schriften im Missionsverstindnis
(170-175) und der alttestamentlich vorgeprigten Termini vom Bauen (176-181).
Angemessen erscheint die Soteriologie innerhalb der Christologie. Es ist erfreu-
lich, dal M. eine klare Stellung zur , Deutung des Todes Jesu als eines Sithneop-
fers fur die Siinden (vgl. Jes 53,4f12) und des stellvertretenden Todes Jesu*
einnimmt (201). Die sich daraus ergebenden Konsequenzen fiir die Ekklesiologie
und Ethik werden dann bei Matthius und Petrus konkret herausgestellt (209-
218). In den Ausfithrungen zur Eschatologie geht M. ausfithrlich auf ,die Ge-
richtsvorstellungen™ bei Matthdus ein (232-343), die, wie schon im ersten
Evangelium, im 1 Petr parénetische Absicht haben (244-256). AbschlieBend folgt
die Darstellung des eschatologischen Heils (256-263).

In einem dritten kiirzeren Hauptteil (265-282) kann der Autor mit Hilfe der
frihchristlichen Schriften aus dem 1. und 2. Jahrhundert, die Matthius aufneh-
men und im Falle des 1. Polykarpbriefs gemeinsam mit dem 1. Petrus zitieren,
nachweisen, dafl das Matthdusevangelium und der 1 Petr weithin einem gemein-
samen , Absender- und Adressatenkreis® bekannt waren (265-271). Am Schlufy
werden die Ergebnisse der Arbeit nochmals iibersichtlich zusammengefaBt (283-
295). Dem 18seitigen Literaturverzeichnis folgt benutzerfreundlich ein Stellen-,
Personen- und Sachregister.

Zuletzt bleibt noch anzumerken, dal fiir M. der 1 Petr eine pseudepigraphische
Schrift ist (14.107). Die Begriindung dazu wirkt gekiinstelt, wenn M. auf
Petrusbild und Apostolat zu sprechen kommt (107-110). Ware M. stringent
seinem eigenen exegetischen Aufweis gefolgt, bliebe nur Petrus, der Jinger des
irdischen Jesus, als Autor des 1 Petr folgerichtig (u.a. 121-133). Fazit: Von den
kritischen Bemerkungen abgesehen, schlieBt M. mit seiner Disseration eine
weitere Liicke in der neutestamentlichen Forschung, indem er exegetisch fundiert
auch unter Heranziehung evangelikaler Arbeiten den 1 Petr als einen der friihe-
sten Zeugen des Matthausevangeliums belegen kann.

Manfred Dumm
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Douglas Moo. The Epistle to the Romans. New International Commentary on the
NT. Grand Rapids: Eerdmans, 1996. XXV+1012 S., US-§ 50—

Douglas Moo, Professor fiir Neues Testament an der Trinity Evangelical Divinity
School bei Chicago, hatte urspriinglich den Aufirag, einen zweibindigen Kom-
mentar in der Reihe ,,Wycliffe Exegetical Commentary zu publizieren. Nachdem
der erste Teilband, der die Kap. 1-8 umfalite, erschienen war, wurde diese
Kommentarreihe eingestellt. Nach einiger Zeit ergab sich fir M. die Moglichkeit,
seine Auslegung mit vielen Verinderungen in der Reihe NICNT erscheinen zu
lassen. Diese Umsténde fiihrten dazu, daB er weit iiber 10 Jahre an diesem Werk
gearbeitet hat. Man kann sagen, daB diese lange Zeit dem Buch sehr zugute
gekommen ist. Es ist immer zu spiiren, daB M. sehr sorgfiltig arbeitet und alle
Argumente gegeneinander abwégt, bevor er zu einem Urteil kommt.

In seiner Einleitung 146t er durchblicken, dal er sich im wesentlichen mit
zwolf anderen Kommentaren auseinandersetzt, die er seine ,exegetical sparring
partner nennt. Die Reihe reicht von Calvin iiber Godet bis hin zu den Standard-
werken von Cranfield (ICC) und Dunn (WBC). Aber auch die deutschen Ausle-
gungen hat M. im Blick. So setzt er sich mit den Werken von Michel, Kuss und
Wilckens (jeweils in deutscher Sprache) und dem Buch von Kéasemann (in
englischer Ubersetzung) auseinander. Die relativ kurze Bibliographie am Anfang
(sechs Seiten) konnte zu dem SchluB verleiten, der Autor habe nur wenig Sekun-
dérliteratur verarbeitet. Die Anmerkungen zeigen jedoch schnell, wie sehr M. mit
der entsprechenden (besonders auch deutschen) Literatur vertraut ist. Dabei greift
er nicht nur auf die entsprechenden bekannten Monographien zuriick (z.B. B.
Janowski, Sithne als Heilsgeschehen, oder P. Lampe, Die stadtromischen Chri-
sten), auch kleinere Arbeiten nimmt er auf (so z.B. I. van Qorschot, Hoffiung fiir
Israel).

Die NIC-Reihe ist eigentlich nicht nur fiir Theologen gedacht; die Kommenta-
re in dieser Reihe sollen auch fiir solche lesbar sein, die nicht Giber Griechisch-
oder Hebriischkenntnisse verfiigen. So hat M. alle griechischen und hebraischen
(!) Worter in die Anmerkungen verbannt. Wer dieses Werk mit Gewinn lesen
will, sollte aber doch iiber einige Kenntnisse der griechischen Sprache verfiigen
(so bietet er z.B. 770f eine griechische Strukturanalyse).

In seiner Einleitung macht M. unmiBverstindlich klar, daB er keine dogmati-
sche Auslegung des Romerbriefes bieten will, ihm geht es um Exegese. Deswe-
gen ist dieser Brief des Paulus zundchst in seinem historischen Kontext zu
verstehen (,,We must appreciate the specific context”, 1). M. geht davon aus, daff
Paulus mit diesem Schreiben nicht nur seine Missionsarbeit in Spanien vorberei-
ten will, sondern auch das Verhiltnis von Juden- und Heidenchristen anspricht,
das auch Thema in der Gemeinde in Rom sein wird. Daneben wird aber auch aus
14,1-15,13 klar, daB Paulus auf ein konkretes Problem der rémischen Gemeinde
anspricht (20). Das Thema des Briefes sei — so M. — mit dem Schlagwort



229

~Rechtfertigung aus Glauben* nur unzureichend erfaBt. M. erkennt — in Anleh-
nung an Wilckens — im Thema , Evangelium® die Mitte dieser Schrift (29).

Was den Wert dieses Werkes ausmacht, ist die sehr ausfiihrliche Diskussion
aller schwierigen Fragen im Romerbrief. So diskutiert er bei der Auslegung von
1,16f (79-90), was Paulus unter Gerechtigkeit Gottes verstanden haben kénnte.
Dabei geht er aus exegetischen Griinden etwas auf Distanz zu den Auslegungen
der Reformatoren und bekundet gewisse Sympathien fiir die Meinung Kédsemanns
(89, wenn auch mit Korrekturen).

Auf S. 423ff geht er der Frage nach, wie 7,14-25 zu verstehen sei, wer mit
dem ,jich* gemeint ist. Auch hier informiert M. iiber alle géngigen Vorschlidge zu
diesem Problemkreis und kommt zu dem Ergebnis, daB Paulus von sich spricht in
der Situation vor seiner Bekehrung, Dabei komme aber auch eine Solidaritit mit
dem Volk Israel zum Ausdruck (,,Ego is not Israel, but ego is Paul in solidarity
with Israel.“, 431).

Auch in der Frage, wie denn der Abschnitt Rom 9—11 zu verstehen ist, wird
der Leser gut informiert, selbst die Frage, ob es eine Mission am Volk Israel nach
dem Holocaust geben konne, wird nicht ausgespart (mit entsprechender Verarbei-
tung der deutschen Literatur zu diesem Thema!). Dabei halt M. daran fest, daB es
eine Errettung des Volkes Israel an Jesus Christus vorbei nicht geben kann (726).

Viele Beispiele lieBen sich noch anfiigen, doch schon so wird klar, daBl M. mit
seiner Auslegung zum Rémerbrief ein beachtliches Werk vorgelegt hat, das man
nur nachdriicklich empfehlen kann.

Michael Schréder

Hans-Jirgen Peters. Der Brief des Jakobus. Wuppertaler Studienbibel, Ergin-
zungsfolge Neues Testament, Wuppertal: R. Brockhaus, 1997. 216 S.. kart DM
32—

Seine Ausfiihrungen leben von der aktuellen theologischen Diskussion und
spiegeln den Alltag des Studienleiters am Bodelschwingh-Studienhaus in Mar-
burg wider. Dieser Kommentar ist mit 473 Anm. und einem reichhaltigen Litera-
turverzeichnis eine gute Fundgrube fiir das eigene weitere Arbeiten am Jakobus-
brief.

Vor allem die ausfiihrlichen Einleitungsfragen und die Thematik , Jakobus und
Paulus® wirken anregend und wecken Interesse fiir die Einzelauslegung. Eine
Beurteilung ist an den selbst gesteckten Zielen zu messen: Die » Wuppertaler
Studienbibel“ will dreierlei: a) Sie will dem Leser helfen, auf den biblischen Text
zu héren, b) sie will dem Leser den Ertrag biblisch-theologischer Wissenschaft
erschlieBen, c) sie will den Leser immer wieder auf die Lebendigkeit und Aktuali-
tat des Wortes Gottes aufmerksam machen. Diesen Zielen ist die Auslegung
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gerecht geworden. Die Aktualisierung der biblischen Texte wird z.B. plastisch in
der Auseinandersetzung ,,Versuchung-Priifung des Glaubens® und bietet Ver-
kiindigern wertvolle Anregungen.

In der nichsten Auflage wiren einige, wenn auch wenige, Themenbereiche
erganzungsbediirftig; 1. Es wird in der gesamten Auslegung sehr unbefangen von
den , Briidern, an die der Brief gerichtet ist, gesprochen. Doch wie wirkt etwa
folgender Satz in der Auslegung auf Frauen, die sich die Bibelworte auch zu
Herzen nehmen sollten: . Jak nennt die Empfénger seines Briefes ,meine Briider".
Damit gibt er sich selber als Bruder zu erkennen und mochte als Bruder zu
Briidern reden® (65)? Gilt der Jakobusbrief also nur Mannem? DaB hier die
Glaubensgeschwister gemeint sind, sollte in einem gerade neu geschriebenen
Kommentar Erwadhnung finden.

2. In der Auslegung zu Jak 5,1-6 (Weheruf gegen die Reichen) geht der Ver-
fasser sehr leichtfilBig iber die Gerichtsrede hinweg, indem er ohne weitere
Begriindung behauptet: ,,Bei den Reichen, an die Jak hier denkt, handelt es sich
nicht um Gemeindeglieder* (177). Sind es wirklich nur die ,,Heiden", die sich auf
den triigerischen Reichtum verlassen, statt ihr Vertrauen auf Gott zu setzen? Sind
denn Christen nie gefahrdet, Intrigen und Korruption fiir ihre eigenen Machtin-
teressen zu benutzen und den Schwicheren zu vergessen? Darf man die
frommen Reichen so konsequent ausblenden? An dieser Stelle besteht eine
enorme Chance, das Wort Gottes als Korrektiv in unserer westlich-reichen
Christenheit zu horen.

Noch ein Satz zum AuBeren: Etwas uniibersichtlich- wirkt die Gliederung von
Kap. 1, die in der Einzelauslegung nicht aufgenommen wird. Die Auslegung folgt
dem anders angeordneten Inhaltsverzeichnis.

Ute Dumke

Ulrich Wilckens. Das Evangelium nach Johannes. NTD 4, 17. Aufl. (1. Aufl. der
neuen Bearbeitung). Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1998. VIII + 353 S,
DM 64,—.

Die groBe Zahl der Auslegungen zum Johannesevangelium wird durch die vollig
neue Bearbeitung von Ulrich Wilckens innerhalb des NTD wesentlich und
gegeniiber der vorhergehenden 16. Aufl. (von S. Schulz, 1987) nicht blof3 in den
Einleitungsfragen erheblich bereichert. Die 300 Seiten Einzelexegese sind durch
je 17 Seiten Einleitung und Grundlagen der johanneischen Theologie eingerahmt.
Im Gegensatz zur vorherrschenden Meinung geht W. von der Grundlage aus, dafs
mit einer literarischen Benutzung der neutestamentlichen Evangelien® zu
rechnen ist (4), wenngleich er sich im Falle des Matthéus tiber eine Vermutung
nicht hinauswagt (3). W. macht einsichtig, daB Johannes ,bei seinen Lesern die
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Kenntnis dieser Evangelienschriften, ja ihr Vertrautsein mit diesen,” voraussetzt
(4). Selbst die viel diskutierten und sich hartnackig haltenden literarischen
Schwierigkeiten (5-11) 16st er meist kompetent auf. Im Volizug seiner Darlegung
lehnt er die redaktionelle Bearbeitung des Johannesevangeliums mit dem Argu-
ment ab, daB es ,im ganzen Neuen Testament keine Schriftengruppe mit einer so
einheitlich-spezifischen Sprache wie das Joh und die Joh-Briefe* gibt (9). Ebenso
distanziert er sich von einer ,Benutzung von Quellen neben den synoptischen
Evangelien™ (9). Daher gehen die ,,Wunder als ,Zeichen® und ihre Zahlung ...
eindeutig auf den Joh.evangelisten selbst zuriick (9). Auch die gravierende
Vermutung der gnostischen EinfluBnahme auf die Reden Jesu stellt sich in
Wirklichkeit umgekehrt dar, d.h. die gnostischen Quellen haben Johannes benutzt
(10).

Einzig das AT zihlt als Quelle des Johannes und zwar ,nicht nur dort, wo
ausdriicklich eine Schriftstelle im Wortlaut angefiihrt wird, sondern durchweg ist
das Zeugnis der Schrift fir das Verstindnis des Joh von elementarer Bedeutung®
(11). Wo W. auf die Unstimmigkeiten in der Erzéhlfolge des Johannes eingeht,
schlieBt er sich der verbreiteten Vermutung an, daB einzelne Blatter bei der
Einbindung in Unordnung geraten sind (5f). Johannes datiert er auf kurz nach 70
n.Chr. In den Fragen um die Verfasserschaft ist W. ein ehrliches Ringen abzuspii-
ren. Fiir ihn stellt der geliebte Jiinger ,einen ,idealen‘ Reprisentanten aller Jiinger
der ganzen Kirche aller Zeiten mitten in den Kreis der Zwolf hinein — und zwar
gezielt zu der ,Stunde®, in der Jesu Sendung sich vollendet™ (16) Damit ist der
geliebte Jinger weder der Zebedaide Johannes noch sonst eine reale Einzelper-
son. Dieser Erklarungsversuch ist keineswegs neu (schon A. Kragerud, Der
Lieblingsfiinger im Johannesevangelium, Oslo 1959). W. hilt letztlich die
Moglichkeit offen, ob der geliebte Jiinger mit Johannes, dem Jiinger Jesu, als
Verfasser des vierten Evangeliums und der Johannesbriefe, nicht doch identisch
sein konnte. Insbesondere das Zeugnis des Papias veranlaBt ihn dazu (17). Zur
Exegese nur soviel: Formal fallt auf, daB Exkurse im Kleindruck in den laufenden
Text eingebunden sind.

Die johanneische Theologie entfaltet W. unter sechs Aspekten, die auf der
walles entscheidenden Mitte” der Einheit Jesu mit Gott basieren (332). Zuerst
wird Jesu Wort als ,,Offenbarungsgeschehen im Prolog (1,1-18) festgehalten
(336). In einem zweiten Aspekt geht es W. ,um die Heilswirklichkeit der Sen-
dung Jesu. Thr Ziel ist die Rettung der Welt vor dem ewigen Verderben® (337).
W. statuiert gegeniiber dem Urchristentum eine neue Darstellungsart der
wendzeitlichen Auferstehungswirklichkeit® in der johanneischen Theologie.
Wiahrend exemplarisch auf Rém 6 mit dem ,.endzeitlichen Auferstehungsleben
Christi verwiesen wird, soll der Unterschied bei Joh darin liegen, daB die
Heilsgegenwart des Auferstandenen ,,durch die Sendung des Geistes* gewahrlei-
stet wird (338). Es bleibt zu fragen, ob diese Divergenz fiir alle urchristlichen
Schriften zutrifft. Sehr schon entfaltet W. im dritten Aspekt ..das Ineinsfallen von
Kreuzigung, Auferstehung und Erhéhung Jesu ... [als] die Folge der im Kreuz



232

bewihrten und vollendeten Einheit des Sohnes mit dem Vater* (341). Einen
gesonderten Abschnitt widmet W. den eschatologischen Zukunftsaussagen und
verbindet damit den Gesichtspunkt, ,.daB} die Erhéhung des Gekreuzigten im Joh
zugleich seine Verherrlichung ist (341f). Weil fiir den Autor ,.die zweimalige
unmittelbare Aufeinanderfolge der VerheiBlung des Geistes und der VerheiBung
der Wiederkunft Jesu selbst (Joh 14,16ff und 16,5ff) parallel stehen, stellen die
Abschiedsreden fiir ihn ,,die traditionelle Erwartung” der Wiederkunft Jesu (1
Thess 4.14-17) in Frage (342). Hier wird offenkundig, da W. strikt zwischen
einer prasentischen und futurischen Eschatologie unterscheidet. Ist es nicht
vielmehr so, daf} gerade bei Johannes eine Unterscheidung nicht vorliegt, sondern
,die Vorstellung eines sich in Etappen vollziechenden Gelangens zur Endvollen-
dung ausdrickt™ wird? (J. Neugebauer, Die eschatologischen Aussagen in den
Johanneischen Abschiedsreden, BWANT 7/20, Stuttgart 1995, S. 117. Diese
wichtige Untersuchung fithrt W. in seinem Literaturverzeichnis nicht auf). In
einem fiinften Aspekt behandelt W. das , Verhiltnis zwischen Glaube und
Unglaube® (342-345). Obwohl er den Glauben als Gabe Gottes vielfach belegen
kann, wehrt er sich angesichts des Unglaubens bei Johannes gegen einen Dualis-
mus, der ,so etwas wie einer ,Pridestination’ Gottes“ gleichkommt (345).
SchlieBlich wendet sich W. der Bedeutung der Schrift zu (346f). Wie auch sonst
im NTD werden in der Exegese kaum andere Positionen diskutiert. Auf Anmer-
kungen wird verzichtet. Zitate anderer Autoren sind teilweise leider ohne Quel-
lenangabe (259). In einer Neuauflage sollte neben dem Abkiirzungs- und Litera-
tur- ein Sach- und Autorenverzeichnis aufgenommen werden.

Fazit: Neben den groBen Kommentarwerken zu Johannes (etwa von Schnak-
kenburg) stellt W.’s Kommentar fiir den Verkiindiger mit wenig Zeit eine leicht
lesbare und solide Auslegung dar.

Manfred Dumm

Ulrich Wilckens. Hoffung gegen den Tod: Die Wirklichkeit der Auferstehung
Jesu. Neuhausen: Hanssler, 2. Auflage 1997. 128 S., DM 14,95.

Das Taschenbuch, das der Neutestamentler und frithere Bischof Ulrich Wilckens
vorlegt, stellt in seiner ersten Hlfte eine Auseinandersetzung mit dem Buch von
G. Ludemann iiber die Auferstehung Jesu dar. Diese findet in methodischer Sicht
in der Einleitung statt (7-27). Wenn Liidemann mit seiner These recht hitte, daB
dem neutestamentlichen Osterzeugnis jede ,objektive” Geschichtsgrundlage
fehle, ginge es nur um einen selbstproduzierten, nur gefiihlten Glauben, der aber
nicht das ganze Leben eines Menschen bestimmen kann. Daher fragt W.:  Hat
Liidemann — dieser einzelne Theologe der Zeit des ausgehenden 20. Jahrhunderts
— bedacht und erwogen, daB er mit seinem Urteil der durch zwei Jahrtausende
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bewiahrten Glaubenserfahrung der ganzen Kirche widerspricht?* (12). W. wirft
Ludemann vor, daB er sich nicht an die von ihm selbst aufgestellte Regel halt,
namlich den eigenen Glauben am Glauben der ersten Zeugen zu messen und von
dort korrigieren zu lassen. Er bemiihe sich nicht einmal darum, _den Horizont
auszuleuchten, unter dem das Osterzeugnis des Neuen Testaments historisch
iberhaupt nur verstandlich wird: némlich die frithjidische Erwartung des end-
zeitlichen Heilsgeschehens, in dem Gott selbst das Heil vollkommen und
endgiltig verwirklichen wird (13). Liidemann setze sich iiber hermeneutische
Grundsitze des Verstehens biblischer Texte in verantwortungsloser Weise
hinweg. Bei genauer Betrachtung seines Buches findet sich nur ein einziger Satz,
der ,als Schlissel fiir seine Urteilsbildung im Blick auf die Frage der Geschicht-
lichkeit des urchristlichen Auferstehungszeugnisses“ dient, nimlich: ,.Doch
haben die genannten Aussagen von der Auferstehung Jesu mit der Umwilzung
des naturwissenschaftlichen Weltbildes ihren wortlichen Sinn verloren* (17f).
Lidemann halte die entscheidende Basis alles biblischen Glaubens, namlich
Gottes schopferische Macht, _in striflicher Oberflichlichkeit fiir naturwissen-
schaftlich widerlegt und entziehe ,mit diesem Vorurteil jedem historischen
Verstehen des neutestamentlichen Zeugnisses der Auferstehung Jesu von vorn-
herein den Boden® (26f).

Gegen Lidemann zeigt W. im ersten Kap. ,Die Auferstehung Jesu: Histori-
sches Zeugnis — Theologie — Glaubenserfahrung® (28-62) anhand von 1 Kor 15,
dall die urpersonliche christliche Glaubens-Erfahrung ... in Gottes Heilshan-
deln® griindet, das sich in der Geschichte Jesu verwirklicht (34). Ausgehend vom
christlichen Gottesverstindnis zeigt W., was im Urchristentum »Auferstehung
von den Toten* heiBt. Die Auferweckung Jesu als des Heilsmittlers fiir alle, die
an ihn glauben, ist die Mitte der ganzen Heilsgeschichte Gottes (42f). Unter
diesem Gesichtspunkt kommt der Frage, ob die Aussage in 1 Kor 15, Christus ist
auferweckt worden, im historischen Sinn wahr ist, zentrale theologische Bedeu-
tung zu. W. bejaht diese Frage und begriindet dies mit der Glaubwiirdigkeit der
biblischen Aussagen, die er in diesem Kap. untersucht. Gott erweist sich als
Gegeniiber, so daB der Glaube nicht auf den eigenen religiésen Fihigkeiten und
Findigkeiten griindet. Weil Gott sich durch sein Handeln als Gott und als Gott fiir
uns erwiesen hat, konnen wir aus dem Glauben an Jesus, den von Gott aufer-
weckten Gekreuzigten leben, ,in tiefem, grenzenlosem, konkretem Vertrauen in
die Allmacht seiner Liebe* (61).

Man kann W. nur fiir diese gelungene, die Auseinandersetzung mit Liidemann
auf die entscheidenden Punkte zuspitzende Arbeit danken.

Im zweiten Kap. ,Die Auferstehung der Christen aufgrund der Auferstehung
Jesu Christi (63-104) zeigt W. auf, welche Bedeutung die Auferstehung Jesu
Christi fiir die Hoffnung der Christen auf die Auferweckung von den Toten hat.
Dieses Thema entfaltet er anhand von 1 Kor 15 und betont die leibliche Aufer-
weckung als biblische Hoffnung, Es wire noch dariiber nachzudenken, welche
Bedeutung die Erscheinung des auferweckten Christus fiir Paulus’
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»Beschreibung™ der Leiblichkeit der Auferweckung hat. Als undeutlich habe ich
W.’s Ausfithrungen zum ,Sein bei Christus“ nach dem Tode empfunden (84-89).
Gleiches gilt fiir die Antwort auf die Frage ,,Werden wir unsere Toten wiederse-
hen?* (90-94), denn wer so fragt, méchte in der Regel wissen, ob es ein Wieder-
erkennen und eine neue Bezichung zu ihnen gibt. Dazu aber sagt das Neue
Testament weder positiv noch negativ etwas, und diese Frage beantwortet auch
W. nicht. Abschliefiend geht W. in diesem Kap. noch auf die Konsequenzen ein,
die sich aus der Auferweckung Jesu fiir das Leben und die Hoffnung der Christen
ergeben und bezieht dies auf unsere moderne Lebenswelt (94-104). Er zeigt auf,
dal} die christliche Auferstehungshoffnung alles Diesseitige als begrenztes Gutes
relativiert.

Im letzten Kap. geht es um die ,,Gemeinschaft der Christen durch die Kraft der
Auferstehung Jesu Christi. Meditation iber Philipper 2, 1-13* (105-128). Diese
Meditation, in der sich manche guten Gedanken finden, geht iiber das Thema der
Auferweckung Jesu hinaus. Insgesamt stellt das Buch von W. eine anregende und
hilfreiche Lektiire dar.

Wilfrid Haubeck

Weitere Literatur:

C.A. Amadi-Azougu. Paul and the Law in the Arguments of Galatians. A Rheto-
rical and Exegetical Analysis of Galatians 2,14—6,2, Bonner Biblische
Beitrage 105, Weinheim: Beltz Athendum, 1996

R.D. Anderson. Ancient Rhetorical Theory and Paul. CBET 18, Kampen: Kok,
1996

Anthony Bash. Ambassadors for Christ. An Exploration of Ambassadorial
Communication in the New Testament, WUNT 11/92, Tibingen: Moht,
1997. XVII + 332 S., DM 98—

Jorg Frey. Die johanneische Eschatologie. Band 1: Ihre Probleme im Spiegel der
Forschung seit Reimarus, WUNT 96, Tiibingen: Mohr, 1997. XiX + 550
S., DM 188 —

Erich Grasser. An die Hebrder. 3. Teilband: Hebr 10,19-13,25, EKK XVII/3,
Zirich/Neukirchen-Vluyn: Benziger/Neukirchener, 1997. X + 428 S.

Hans Hibner. An Philemon. An die Kolosser. An die Epheser. Handbuch zum NT
12, Tibingen: Mohr, 1997. XII + 277 S., br. DM 59— Ln. DM 118~

Jacob Jervell. Die Apostelgeschichte. KEK 3, Géttingen: Vandenhoeck &
Ruprecht, 1997, ca. 700 S., DM 208 —

Ulrich Luz. Das Evangelium nach Matthéus. 3. Teilband: Mt 18-25, EKK 1/3,
Zirich/Neukirchen-Vluyn: Benziger/Neukirchener, 1997. XII + 561 S.

H.-J. Meurer. Die Gleichnisse Jesu als Metaphern (2 Biinde). Frankfurt: Philo,
1997. ca. 800 S., DM 198 —
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Wiard Popkes. Pardnese und Neues Testament. Stuttgarter Bibelstudien 168,
Stuttgart: Katholisches Bibelwerk, 1996. 208 S., DM 59 —

4. Zeitgeschichte und Archiologie

Roland Deines. Die Pharisder: Ihr Verstindnis im Spiegel der christlichen und
Jiidischen Forschung seit Wellhausen und Graetz. WUNT 101. Tiibingen: Mohr,
1997. 642 S., DM 238 -.

Roland Deines legt nach seiner Arbeit iiber Jiidische Steingefiife und pharisci-
sche Frommigkeit (1993) nun seinen zweiten Beitrag zur Pharisderforschung vor.
Es handelt sich um den ersten Teil einer Forschungsgeschichte, der bis zum
zweiten Weltkrieg reicht. Fir die zweite Hilfte, die sich u. a. mit Neusner,
Rivkin und der Qumranforschung befassen wird, liegt bereits das Manuskript
eines Vorentwurfes vor (39). Als Kronung dieser immensen Vorarbeiten werden
wir sicher eine eigene Darstellung des Pharisiismus zu erwarten haben, denn
dieses urspringliche Ziel (515f) scheint D. nicht aufgegeben zu haben. Dabei
kann man sich kaum vorstellen, daB der Umfang des eigenen Entwurfs hinter dem
der zweibédndigen Forschungsgeschichte zuriickbleiben wird.

Aus dem forschungsgeschichtlichen Uberblick lassen sich einige Haupt-
diskussionspunkte der Pharisderforschung herauskristallisieren: Sind neben
Josephus vor allem die apokalyptisch-pseudepigraphen (so Bousset und Gress-
mann) oder die rabbinischen (so Graetz, Elbogen, Moore und Kittel) Quellen
relevant? Sind die Evangelien zu vernachléssigen (so Graetz) oder als wichtige
Quellen einzubeziehen (so Moore)? Oder lassen sich alle verfiigbaren Quellen zu
einem schlissigen Gesamtbild integrieren (so Schlatter, Kittel und Jeremias)?
Handelte es sich bei den Pharisdern um eine primir politische Partei oder um eine
im Grunde unpolitische Frommigkeitsbewegung (so Wellhausen und Schiirer)?
Handelte es sich bei den Pharisdern nur um eine gesetzesstrenge Sekte des Juden-
tums (so teilweise Jeremias und vor allem Neusner) oder um eine breite Volks-
bewegung (so Wellhausen und Montefiore)? Sind die Phariséer im wesentlichen
mit den Schriftgelehrten zu identifizieren (so tendenziell die judische und eng-
lischsprachige christliche Forschung) oder als Praktiker von diesen zu unter-
scheiden (so mit Nachdruck Jeremias)? War der Pharisiismus von einer mechani-
schen, heuchlerischen Gesetzlichkeit bis hin zur Werkgerechtigkeit geprigt (so
Schiirer, Bousset, Weber, Billerbeck und wirkungsgeschichtlich relevant auch
Harnack) oder von einer grundsitzlich durchaus anerkennenswerten Gesetzes-
treue (so teilweise Schlatter und besonders Herford und Moore)? Und schlieB-
lich: Lag der Gegensatz zwischen Jesus und den Pharisiern primar im Bereich
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der Sittlichkeit und Soteriologie oder im messianischen Anspruch Jesu (so
Schlatter)?

Wer sich bei der eigenen Lektiire hin und wieder etwas ratlos mit sehr unter-
schiedlichen und teilweise extremen Aussagen iiber die Pharisder konfrontiert
sah, dem hilft D., sein eigenes Unbehagen besser zu verstehen. Zu hoffen ist, daB
diese ungemein griindliche Arbeit dazu beitrigt, die Pharisserforschung durch die
Konfrontation mit ihrer eigenen Geschichte an die Gefahr unvorsichtiger Urteile
zu erinnern. Der Forschungsiiberblick enthilt auBerdem viele gute Argumente,
die vor einer radikalen Eingrenzung des zuldssigen Quellenmaterials und sinem
zu heftigen Einspruch gegen dasselbe warnen. Und es ist durchaus aufschluBreich
zu erfahren, daB E.P. Sanders keineswegs der erste war, der an der von Schiirer,
Weber, Billerbeck und anderen entwickelten Darstellung des jiidischen Gesetzes-
verstandnisses Kritik geiibt hat.

Obwohl ich zugeben muB, nicht jeden Satz der Arbeit gelesen zu haben, erlau-
be ich mir zwei Anfragen. Gelegentlich scheint D. von der historischen Einord-
nung der Forschungsbeitrige zur inhaltlichen Bewertung hiniiberzugleiten. Dabei
ist mir nicht ganz deutlich geworden, an welchen MaBstiben er die von ihm
dargestellten Forschungsbeitrige miBt. Ruht die Bewertung etwa des Beitrags
von Schlatters (262-299) nicht teilweise auf den Ergebnissen der eigenen Arbeit
an den Quellen? Diese hat D. sicher bereits in erheblichem Umfang geleistet. Sie
ist dem Leser aber, abgesehen von der abschlieBenden Skizze seiner eigenen
Position (534-555), bisher noch verborgen.

Eine zweite Frage betrifft den Umfang der Hintergrundinformationen, die der
historischen Einordnung der einzelnen Forscher in ihre Zeit dienen. Einerseits ist
es auBerordentlich interessant zu erfahren, wie etwa pietistisch gepréiigte Neute-
stamentler und Judaisten ihre Auseinandersetzung mit dem Pharisdismus auch als
Anfrage an ihre eigene Frommigkeit verstanden haben (241.293). Andererseits ist
die Prasentation dieses Materials im Rahmen eines Buchs iiber die Pharisier
stellenweise vielleicht zu umfangreich geraten. Erforderte es beispielsweise die
Darstellung des Beitrags zur Pharisderforschung aus der Feder Kittels (4471),
ausfiihrlich die Bezichung zu seinem Vater, seine Beitrige zur Judaistik und zur
neutestamentlichen Methodik darzustellen (413-446)? Gelegentlich hat man als
Leser den Eindruck, vom relativ schmalen Pfad der Pharisderforschung auf den
erheblich breiteren Weg einer Darstellung der Geschichte des judaistischen
Zweigs der neutestamentlichen Wissenschaft gefiihrt zu werden.

Eine weitere Anfrage betrife die Gattungsbezeichnung, die das von D. vor-
gelegte Werk tragt. Der Titel Dissertation klingt nach understatement. Es kommt
mir vor, als hitte ich schon Habilitationsschriften gelesen, denen das von D.
vorgelegte Werk wenigstens ebenbiirtig ist. Es ist bewundernswert, welchen
Anspriichen an die eigene Arbeit sich der Autor offensichtlich sehr bewuBt stellt.
Wahrscheinlich und hoffentlich bahnt sich hier eine solide akademische Lauf-
bahn an.
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D. hat mit Recht nachdriicklich in Erinnerung gerufen, welch enorme Bedeu-
tung die Pharisder fir das Verstindnis des Neuen Testaments haben. Fir die
Interpretation der Evangelien und der Biographie des Paulus sind sie mit 99
neutestamentlichen Belegen weitaus wichtiger als die Sadduzier (14 Belege) und
erst recht als die Qumranessener, die im Neuen Testament gar keine Rolle
spielen. Auch fiir die Predigt konnte es durchaus hilfreich sein, die Zahl der
befragten Kommentare hin und wieder zugunsten der Lektiire dessen zu reduzie-
ren, was Schiirer, Moore, Jeremias, Schlatter oder neuere Autoren iiber die
Phariséier geschriecben haben. Ich hoffe sehr, daB D.’s eigenz, aufgrund detaillier-
ter Exegese der jidischen und christlichen Quellen erarbeitete Darstellung der
Pharisder, deren Umrisse sich bereits andeuten (534-555), nicht mehr allzu lange
auf sich warten 14Bt. Vielleicht fillt als Nebenprodukt auch einmal ein differen-
zierter Aufsatz iiber Pharisdismus und Evangelikalismus ab. Das kénnte auBeror-
dentlich anregend sein.

Armin Daniel Baum

Matthias Wiinsche. Der Ausgang der urchristlichen Prophetie in der frithkatholi-
schen Kirche: Untersuchungen zu den Apostolischen Vitern, den Apologeten,
Irencius von Lyon und dem antimontanistischen Anonymus. Calwer Theologische
Monographien B. 14. Stuttgart: Calwer, 1997. 315 S.

Der Ubergang vom ,,Urchristentum® zur ,.hachapostolischen Zeit" bzw. zur sog
»Alten Kirche™ birgt immer noch eine Reihe von Ritseln, die zu lésen der
Forschung bis heute nicht gelungen ist. Eine dieser offenen Fragen ist die nach
der Fortsetzung, welche die heute im Vergleich zu fritheren Jahrzehnten gewil
viel niichterner eingeschitzte frithchristliche Prophetie, von der die Berichte der
Apostelgeschichte und vor allem die Korintherbriefe voll sind, in spiteren Jahren
erfahren hat. Um so aktueller ist die Frage, als sich ,charismatische“ Gruppen
unserer Zeit auf jene Propheten berufen und ihre Funktion gar zu gern repristinie-
ren wiirden. Ist diese Linie der Prophetie mit dem Ende des Montanismus und
seinetwegen abgebrochen? Oder was hat Paulus gemeint, als er 1Kor 13,8
niederschrieb?

Die von Matthias Wiinsche in den Calwer Theologischen Monographien ver-
offentlichte, schon 1992 in Kiel als Dissertation eingereichte Arbeit iiber den
»Ausgang der urchristlichen Prophetie in der frithkatholischen Kirche* stellt den
Versuch dar, ein wenig Licht in dieses Dunkel zu bringen, indem die Spur der
Propheten bei den Apostolischen Vitern, den Apologeten, bei Irendus und einem
anonymen Antimontanisten verfolgt wird.

Der Aufbau der Arbeit ist klar: Auf ein einleitendes Kapitel, in dem W. die
seine Analyse leitenden Fragen deduktiv den antimontanistischen Vitern ent-
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nimmt und prazisierend herausarbeitet (es handelt sich 1. um die Stellung und 2.
um die Funktion der Propheten in der frithen Kirche, 3. um die Unterscheidung
von wahrer und falscher Prophetie und 4. um die Inspirationsvorstellung) sowie
die Beschrénkung in der Verwendung der Quellen begriindet (1-12), folgt eine
kurze Skizze des Forschungsstands (nicht etwa der Forschungsgeschichte!) (13-
18). Das eigentliche corpus der Arbeit stellen aber die Kap. 3 und 4 dar, die sich
der Prophetie bei den Vitern der frithkatholischen Kirche widmen, namlich bei
einigen , Apostolischen Vitern” und Apologeten, soweit deren Texte nicht iiber
die selbstgewahlte Begrenzung hinausgehen, und bei Irendus (19-241) und ,bei
den antimontanistischen Vitern®, wie W. etwas anmaBend formuliert, denn in
Wirklichkeit behandelt er lediglich die bei Eusebius iiberlieferten Fragmente
eines anonymen Verfassers. Zusammenfassung der Ergebnisse und Ausblick
sowie Literaturverzeichnis runden das Buch ab.

Zum Inhalt von W.’s Untersuchung nur einige Anmerkungen und Hinweise:
Interessant ist die Beobachtung, daB die Wandercharismatiker, die in der Didache
(wie W. gezeigt hatte) an (biblische und) kirchliche Tradition gebunden sind und
deshalb inhaltlich auf dem Boden der ,GroBkirche* standen, in den etwa zeit-
gleich (vgl. 24f mit 49.60) entstandenen Briefen des antiochenischen Martyrerbi-
schofs Ignatius schon ,an der Grenze zur Haresie* stehen (61); Sie verkiinden
und vertreten ,,schlechte Lehre® (52). Nimmt man die andere Beobachtung hinzu,
daB ,die Gegner [des Ignatius] ... die Bedeutung und Autoritat des Alten Testa-
ments tiberproportional stark” betonten (76), wihrend Ignatius selbst in Jesus
Christus bzw. im Evangelium die Grundlage sieht, auf der eine autoritative
prophetische Lehraussage zu stehen hat (77), so wird der grundsitzliche Charak-
ter dieser Auseinandersetzung im frithen 2. Jahrhundert erkennbar. Noch einen
Schritt weiter geht nach W. der zwischen 130 und 132 entstandene Bamabas-
brief. Hatte sich Ignatius selbst noch implizit als Prophet verstanden, so sah sich
der Verfasser des Barnabas als Lehrer (98). Zwar kannte er noch Prophetie, sah
in ihr aber vornehmlich nach auBen gerichtete Missionspredigt (ebd.).
[Ipogneverv bekam im kirchlichen Sprachgebrauch die Bedeutung ,.predigen*.
Die Tendenz vom Pneumatisch-Ekstatischen hin zum Auslegend-Predigenden hat
sich also verstarkt und erreicht beim ,,Anonymus® (im spaten 2. Jh. n.Chr.) ihren
Héhepunkt (2691F).

Vieles wire noch zu W.’s Arbeit zu bemerken. Nicht nur, weil sie mit man-
chen inzwischen zur Voraussetzung weiterer Forschung gewordenen Hypothesen
bricht, sondern auch, weil die Analyse brauchbare Kriterien zum Umgang mit
prophetischen Bewegungen zu Tage fordert.

Heinz-Werner Neudorfer

Weitere Literatur:

Biddle, Martin. Das Grab Christi. Biblische Quellen, historische Berichte und
neueste archdiologische Erkenntnisse. GieBen: Brunnen, 1997, ca. 160 S.,
DM 29,80
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Alfred Edersheim. Der Tempel: Mittelpunkt des geistlichen Lebens zur Zeit Jesu.
Wauppertal: R. Brockhaus, 1997. DM 49,80

W.H. Harris. The Descent of Christ. Ephesians 4,7-11 and Traditional Hebrew
Imagery. Arbeiten zur Geschichte des antiken Judentums und des Urchri-
stentums 32. Leiden: Brill, 1996. 210 S., hfl 103—

Henning Paulsen. Studien zur Literatur und Geschichte des frithen Christentums.
Hg. Ute E. Eisen. WUNT 99, Tiibingen: Mohr, 1997. ca. 520 S., DM
250~

Loren T. Stuckenbruck. The Book of Giants from Qumran. Texts, Translation,
and Commentary. Texte und Studien zum Antiken Judentum 63. Tiibingen:
Mohr, 1997. XVI + 289 S., DM 190 —

5. NT-Theologie

Gerd Theissen / Annette Merz. Der historische Jesus: Ein Lehrbuch. Gottingen:
Vandenhoeck & Ruprecht, 2. Auflage1997. 557 S., Leinen DM 98 —, kart. DM
Bl

Die beiden Autoren haben ihrem Werk den Untertitel ,,Ein Lehrbuch* gegeben,
und diesen Titel hat das Buch auch redlich verdient. Die hier geleistete didakti-
sche Aufbereitung und padagogische Vermittlung des Stoffes ist m.W. bisher
einzigartig im Raum akademisch-theologischer Literatur. Ausfithrlichkeit in der
Behandlung der Fragestellungen einerseits und Uberschaubarkeit in der Darbie-
tung andererseits wurden hier in brillanter Weise vereint. Mit der Form dieses
Werkes haben die beiden Autoren neue MaBstéibe fiir die Sparte ,, Theologisches
Lehrbuch* gesetzt.

Das Werk gliedert sich nach einer einleitenden Einfithrung in die Geschichte
der Leben-Jesu-Forschung (§ 1) in vier Hauptteile (und 16 Paragraphen), die sich
den Quellen (Teil 1, §§ 2-4), dem zeitgeschichtlichen, chronologischen, geogra-
phischen und sozialen Rahmen der Geschichte Jesu (Teil 2, §§ 5-7), dem Wirken
und der Verkiindigung Jesu (Teil 3, §§ 8-12) sowie seiner Passion und Auferste-
hung (Teil 4, §§ 13-16) widmen. In der Regel wird jeder Paragraph mit einer
kurzen Einfiihrung in die wesentlichen Fragestellungen des Unterthemas und
einer iiberschaubaren Darstellung der bisherigen Forschungsgeschichte eingelei-
tet. Das Ende bildet jeweils eine Zusammenfassung mit hermeneutischer Reflexi-
on und einem Arbeits- bzw. Aufgabenteil fiir den studierenden Leser. Im letzte-
ren soll der Leser z.B. unterschiedliche Quellen bewerten, vorgegebene Argu-
mentationslinien diskutieren oder eine chronologische Tabelle zur ersten Halfte
des ersten Jahrhunderts ausfiillen usw. Die entsprechenden Losungen bzw.
Losungsvorschlage finden sich im Anhang Die Befihigung zu theologischer
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Gesprichsfahigkeit und (inner-)christlicher Apologetik ist als ein wichtiges
Anliegen der Autoren allenthalben spiirbar.

Auch mit den Literaturhinweisen wurde ein im Blick auf das Theologiestudi-
um durchaus angemessener Mittelweg zwischen radikaler Kargheit einerseits und
der Literaturschwemme von TRE und ANRW andererseits gefunden. Es werden
zu Beginn eines jeden Paragraphen jeweils die etwa 20 wichtigsten Veroffentli-
chungen zum Thema genannt, wobei man freilich entsprechende Werke aus der
angelsachsisch-konservativen und evangelikalen Forschung meist vermiBt.

So erfrischend neu die Aufbereitung des Stoffes ist, so wohlbekannt ist dage-
gen der Inhalt. Die Autoren bewegen sich weitgehend im Rahmen der gewohnten
Bahnen der historisch-kritischen Forschung der letzten Jahrzehnte. Dies gilt
sowohl fiir die Bewertung der neutestamentlichen Quellen als ganze als auch fiir
die Bewertung der einschldgigen Jesus-Logien. So nimmt es nicht wunder, dal’
auch Gerd TheiBen und Annette Merz die christologischen Titel erst dem Refle-
xionsprozeB der Urgemeinde zuschreiben. Jesus ,war ein jiidischer Charismati-
ker, der unabhéngig von allen messianischen Rollenerwartungen eine auflernor-
male Ausstrahlungs- und Irritationsmacht ausiibte” (486). Dennoch habe Jesus
ein messianisches SelbstbewuBtsein ,im weitesten Sinne“ gehabt, insofern er
nimlich die Rolle des Messias nicht exklusiv, sondern als ,messianisches Kol-
lektiv zusammen mit seinen Jingern ausiiben wollte (487). Der einzige Titel,
den die Autoren auf Jesus zuriickfithren, ist der , Menschensohn“-Titel, der erst
durch Jesus ,messianisch aufgeladen wurde. Jesus dagegen vertrat eine
. Human-Christologie und wollte dem Menschen schlechthin eine Wiirde geben
(ebd.).

Entsprechend behandeln die Autoren auch die Frage nach Jesu Todesver-
standnis. Sie lehnen es ab, daB Jesus seinen Tod als Siithnetod , fiir die vielen® im
AnschluB an Jes 53 verstanden habe. Wohl lebte Jesus in der , Erwartung seines
maglichen Todes (analog zum von Jesus selbst erwihnten gewaltsamen Ge-
schick der Propheten), ,nicht aber in Todesgewifheit* (379). Vielmehr habe
seine Todeserwartung in einer ambivalenten Spannung mit seiner gleichzeitigen
Zukunftserwartung des hereinbrechenden Gottesreiches gestanden, das fiir ihn
die Rettung vom drohenden Todesgeschick bedeutet hitte. Diese Spannung
kommt nach T. und M. vor allem im Abendmahl zum Ausdruck. Die Autoren
verstehen es als eine , kultstiftende Symbol- und Ersatzhandlung®, deren Bedeu-
tung sich vor allem aus der ,kultkritischen Symbolhandlung” der Tempelreini-
gung erschlieBt. ,Jesus bietet den Jingern einen Ersatz fiirr den offiziellen Kult,
an dem sie entweder nicht teilnehmen kénnen oder dessen Teilnahme kein Heil
vermitteln kann — bis ein neuer Tempel kommt™ (382).

Fazit: Wer im Blick auf ein Examen _fiir die Schule* lemen muBl, dem kann
man das Werk nur allerwirmstens empfehlen. Wer aber  fiir das Leben® lernen
will, der wird bei TheiBen und Merz zwar viel Gewinnbringendes studieren
konnen, sich aber dariiber hinaus noch nach anderen Quellen umschauen miissen.

Volker Gdckle



241

Weitere Literatur:
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Systematische Theologie

1. Systematische Theologie allgemein

Evangelisches Kirchenlexikon, Band 5: Register. Gottingen: V&R, 1997, XLVI + 666
S., DM 286.-.

Ein Registerband ist es nicht wert, rezensiert zu werden, mag manche Leser meinen.
Der Benutzer des Lexikons ist in der Regel anderer Meinung. Wer nicht sicher ist,
einen bestimmten Artikel im Lexikon direkt zu finden, schlagt zuerst im Registerband
nach. Besonders wertvoll fiir den 'suchenden' Leser sind nicht nur die in Erwin
Fahlbuschs separatem Verzeichnis aufgefiihrten Kirchennamen, sondern auch
aktuelle Nachtrage zu den Linder-Artikeln, die in das umfangreiche Sach- und
Begriffsregister eingeflossen sind. Neue Staaten wie Kasachstan, Turkmenien oder
Usbekistan hat Fahlbusch als Herausgeber dieses Registers ebenfalls hier verzeich-
net.

Etwa die Hilfte des Registerbandes (680 S.) umfafit die Sammlung von etwa 5000
kurzen Biographien, die alle in den Textbinden erwihnten Personennamen enthalt.
Auler diesen hat der Herausgeber Martin Greschat noch weitere Namen aufgenom-
men, die fiir die Kirchen- und Theologiegeschichte bedeutsam sind, Darunter
befinden sich auch zahlreiche noch lebende wichtige Personlichkeiten bis etwa zum
Geburtsjahr 1930. Biographien der bedeutendsten Theologen fallen selbstver-
sténdlich umfangreicher aus; allerdings ist nicht immer klar, warum bei einigen
Literaturangaben beigefiigt wurden, bei anderen nicht. Diese lingeren biographischen
Beitriige wurden von einem speziellen Mitarbeiterteam verfaBt (vel. XLII-VI),

Gerade die Sammlung lebensgeschichtlicher Daten von Personen des 20. Jahrhun-
derts wird den Benutzer noch oft zu diesem Band greifen lassen. Hier findet er
Angaben zu ‘jingeren' Theologen wie Kurt Aland, Heinrich Albertz, Brevard Childs
und Helmut Gollwitzer; aber auch zu Katholiken, z.B. Paulo Evaristo Arns, Augustin
Bea, Clodovis und Leonardo Boff, Dom Hélder Camara und Oswald von Nell-
Breuning. Selbstverstandlich diirffen Dorthee Solle, John Hick, Paul Knitter und
Desmond Tutu nicht fehlen, aber auch wichtige Gestalten aus Geschichte und Gegen-
wart der Okumene, wie Eugene Carson Blake, Robert Gardiner, Philip Potter und
Julio de Santa Ana. Die Pipste sind bis hin zu Johannes Paul I und II zahlreich
vertreten. Doch auch das pietistisch / evangelikale Lager wird angemessen beriick-
sichtigt. Nicht nur die klassischen Vertreter des ilteren und neueren Pietismus (auch
Finney, Moody, Sankey, Torrey, Asa Mahan, Pearsall Smith), sondern auch Frei-
kirchlicher wie Oncken, Brockhaus und Vinet sowie noch lebende Evangelikale (Jay
Adams, Billy Graham) sind vertreten. Sogar Heinrich Kemner, Griinder des Geistl.
Riistzentrums Krelingen, und der schwedische Bischof Bo Giertz haben einen
kleinen Eintrag erhalten.
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Schwierigkeiten diirfte der Leser allerdings bekommen, wenn er z.B. den in
Deutschland gingigen Namen des Mystikers Johannes vom Kreuz sucht und nicht
unter dem Stichwort Johannes gelesen hat, daB man auch bei Giovanni, Jan, Jean,
Jodo, Johann, John und Juan nachschlagen soll. So wird er den spanischen Namen
Juan de la Cruz vielleicht nicht finden. Ebenso ist zu bedauern, daB nicht mit Celsos
auf den Eintrag Kelsos verwiesen wird. Trotz dieser Kritik und der auch vorhandenen
Lektoratsfehler (Christian Gottlieb Barth statt C. Gottlob Barth) bestitigt der Regi-
sterband die editorische Qualitiit des jetzt zum AbschluB gekommenen lexikalischen
GroBunternehmens, das schon an anderer Stelle ausfiihrlich gewiirdigt wurde (vgl.
JETh 10, 1996, 264-272).

Jochen Eber

2. Dogmatik

Eduard Buess. Die Zeit ist nahe: Christliche Hoffnung am Ende des 20.
Jahrhunderts. Neukirchen-Vluyn: Aussaat, 1996. 152 S., DM 30.-.

Eduard Buess, emeritierter Professor fiir Praktische Theologie in Basel, gibt als
iber Achtzigjihriger in kompakter Form Auskunft iiber die Aktualitit der
christlichen Hoffnung. In vier Kapiteln gelingt es ihm, vielschichtige
Sachverhalte knapp zu skizzieren und mit einer Fiille von Beispielen, Erlebnissen
oder Zitaten zu illustrieren. In Kapitel 1 analysiert Buess "Das moderne
Weltsystem" mit seinen technischen, wirtschaftlichen, psychologischen und
politischen Dimensionen und verfolgt darin Anzeichen des kommenden Reiches.
Kapitel II thematisiert die "Reichsgemeinde", indem er diese als in via, im
"Ubergang von hier nach dort" kennzeichnet und ihre Eigenart in Sammlung und
Sendung, wie auch auf den verschiedenen Ebenen ihrer gemeindlichen Strukturen
beleuchtet. In Kapitel 11l wendet sich Buess der eschatologischen Problematik im
engeren Sinne zu. Dabei ist dieser Abschnitt "An der Grenze" lokalisiert: dieser
Bereich ist weithin der Erfahrung entzogen und doch nicht nur VerheiBung; er
umfafit Geschehnisse innerhalb der vergehenden Welt, die zugleich deren
Rahmen sprengen (99) - hier werden "die obere Schar", das endgiiltige Heil fiir
Isracl, der Antichrist und das Tausendjéhrige Reich behandelt. Gegeniiber einer
undialektischen Kontinuitit zwischen Schopfung und Vollendung (im Sinne des
evolutionistischen Modells von Teilhard de Chardin), wie auch einer schroffen
Diskontinuitat (in Hoimar von Ditfurths platonisierender Sicht) zeichnet Buess
abschlieBend die biblische Erwartung in der Spannung zwischen "schon jetzt"
und "noch nicht" nach. Zentrum dieser Erwartung ist das neue Kommen Jesu
Christi. Schon jetzt — bei seinem ersten Advent oder in unserer Begabung mit
dem Heiligen Geist — leuchtet die gottliche Doxa auf; zugleich werden wir darin
auf die GroBe seiner noch ausstehenden unverhiillten Offenbarung hingewiesen.
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Indem dabei die Wahrheit im umfassenden Sinn enthiillt werden wird, ist damit
auch das Weltgericht verbunden. Ziel der Hoffnung ist die Auferstehung des
Leibes, die Erwartung des neuen Himmels und der neuen Erde. Wenn dort die
Trennung von Gott iiberwunden sein wird, so schlieBt dies ein, daB dann auch die
gegenwirtig noch so bedrangende Flut von Armut und Elend verwandelt werden
wird.

Eberhard Hahn

Louis Dupré, Don E. Saliers (in Verbindung mit John Meyendorft), Hg, Geschichte
der christlichen Spiritualitdt. Band 3: Die Zeit nach der Reformation bis zur Gegen-
wart. Mit einem Vorwort von Josef Sudbrack Wiirzburg: Echter, 1997. 584 S., 26
s/w Abb., DM 78,-.

Mit dem vorliegenden 3. Band kommt das Standardwerk tiber die Geschichte der
christlichen Spiritualitit zum Abschlufl, Der Zeitraum der Jahre nach der Reformati-
on bis zur Gegenwart enthalt unterschiedlichste Stromungen und Umbriiche, so daB
die bisherige Zweiteilung "mehr geschichtlich” - "mehr thematisch" in den Einzeldar-
stellungen nicht mehr durchgehalten wird.

Im 1. Teil wird in die rém.-kath. Schulen und Bewegungen eingefiihrt, wie die
frithe jesuitische, franzosische und spanische Spiritualitit des 16. und 17. Jh. (Fr. von
Sales, P. de Berulle, Joh. vom Kreuz, Teresa von Avila). Nach der Darstellung der
Volksfrommigkeit der Gegenreformation folgt ein Kapitel iiber den Jansenismus und
Quietismus mit Gestalten, die auch fiir den Pietismus und Evangelikalismus von
Bedeutung sind: Blaise Pascal, Molinos, Madame Guyon, Fénelon. - Unter dem
Stichwort "Einheit in der Vielfalt” wird mit der Darstellung der neueren katholischen
Spiritualitat der erste Teil abgeschlossen. Hier findet man grundlegende Gestalten wie
John H. Newman, philosophisch-theologisch ausgerichtete wie Karl Rahner, Teilhard
de Chardin, Hans-Urs von Balthasar und mystisch-prophetische wie Thomas Merton
sowie neuere Entwicklungen einer Wiederentdeckung der Natur, einer Spiritualitét
der Befreiung und des 6kumenischen und interreligiésen Dialogs.

Der 2. Teil behandelt die nachreformatorische protestantische und anglikanische
Spiritualitit. Hier werden Entstehung des reformierten und lutherischen Pietismus
und dessen geistliche Anliegen als Erneuerungs- und Reformbewegung nachgezeich-
net (personliche Heiligkeit, inneres Wirken Christi, Teilhabe, erfahrbare Verinde-
rung). - Ein eigener Abschnitt behandelt Pietismus und Aufklirung als Alternativen
zur Tradition, wobei John Wesley als aufgeklérter Pietist eingeordnet wird.

Breiten Raum nimmt die Darstellung puritanischer Spiritualitit, des Strebens nach
einer wahrhaft reformierten Kirche ein. Nach einem Abschnitt iiber deren Urspriinge
wird anhand puritanischer Erbauungsliteratur das Grundgeriist dieser Frommigkeit
entfaltet (Kennzeichen der wahren Bekehnung - Leben in frommer Nahe zu Gott -
Wachstum in Gottférmigkeit und Satans List - Gnadenmittel - Néchstenliebe und
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Gemeinschaft mit Gott). Ein weiterer Abschnitt befaBt sich mit der Sprititualitdt der
Baptisten und Quéker, bes. mit den Bereichen Gehorsam, geistliche Fiirsorge,
Gebetsweise und gemeinschaftlicher Frommigkeit; gefolgt von Ausfithrungen iiber
die spirituelle Vision und Disziplin der frithen Wesley-Bewegung,

Die fiir uns Européer horizontweitende amerikanische Perspektive der Darstellung
wird noch verstirkt durch ein eigenes Kapitel tiber die Spiritualitit der af-
ro-amerikanischen Traditionen. Hier geht es u.a. um spirituell transformative Elemen-
te und Themen wie: Geistbesessenheit und ekstatische Kulturen, Zauberei und
Weiterentwicklung zum Gebet, Rituelles Heilen, Gemeinschafistherapien und
Schamanismus in Gemeinschaft. Auch die spirituell politische Dimension in der
Aufnahme biblischer Befreiungsmotive (Exodus, Agypten, Gefangenschaft, Befrei-
ung, gelobtes Land) wird beschrieben.

Der 3. Hauptteil widmet sich der Spiritualitdt der Orthodoxen Kirche, vor allem
der Wiedergeburt der hesychastischen Spiritualitit und den Einfliissen des Westens
auf die russ. Orthodoxie. Ein Kapitel befaBt sich mit der Theosis-Lehre ("Gott wurde
Mensch, so daB der Mensch Gott werden kann") und der ostlichen Trinitits- und
Geistlehre.

Im abschlieBenden 4. Teil "Wege im 20. Jahrhundert" wird zunachst die Spirituali-
tit der Pfingstbewegung beschrieben unter den Stichworten: Rituale und Charakte-
ristika (Geist-Leib-Beziehung; miindlich-narrative Liturgie und Theologie; Ver-
schmelzung und Spannung; Dialektik von Umkehr und Entwicklung); Spiritualitit
und Theologie (Gott als eschatologische Gegenwart; Erlosung als eschatologische
Verwandlung; Kirche als eschatologischer Aufirag). Ein eigenes Kapitel bekommt die
feministische Spiritualidt (Den Geist befreien; Den Geist umarmen: EinschlieBlich-
keit - Verbundensein - Verleiblichung - Befreiung). Im SchluBkapitel geht es um
"christliche Spiritualitit in einem 6kumenischen Zeitalter”, wobei die jeweilige
Relativitit und das dialogische Aufeinander-Angewiesensein der unterschiedlichen
(christlichen) Spiritualititen betont wird. Im diesem Kontext wird der Fundamenta-
lismus als Kontrapunkt gesehen und beschrieben.

Insgesamt enthebt auch eine so instruktive und warme Beschreibung der einzelnen
"Spiritualitaten” und ihrer Geschichte, wie sie im vorliegenden Kompendium inter-
essierten Laien und Fachleuten in die Hand gegeben wird, nicht des theologischen
und geistlichen Urteils. Weil das "Hoffnungswort" Spiritualitat erst durch eine
inhaltliche Nherbestimmung Konturen gewinnt, stellt sich immer auch die Aufgabe
der "Unterscheidung der Geister".

Oskar Foller

Jiirgen Harder. Alles, was Recht ist: Eine Orientierung an der Bibel. TVG-Orientie-
rung 63. Gieflen: Brunnen, 1994. 95 S., DM 17,80.

Wie prigt und durchdringt das biblische Wort unser Verhéltnis zum Recht unserer
heutigen sikularen Staaten? Gibt es hier iiberhaupt eine positive Verbindung, die
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unser Verhiltnis zum staatlichen Recht geistlich bestimmen und zugleich die Eigen-
standigkeit des weltlichen Rechts gelten lassen kann?

Auf dem Hintergrund seiner beruflichen und kirchlichen Erfahrungen gibt der
Jurist Jiirgen Harder Rechenschaft davon, wie sich ihm das Beziehungsfeld zwischen
Bibel und staatlichem Recht darstellt, und gibt damit interessierten Christen eine
hilfreiche Anleitung an die Hand, sich mit den verschiedenen Facetten dieses Fragen-
kreises auseinanderzusetzen. Von der Frage, was Recht ist, iiber die Beziehung
zwischen Recht, Moral und Liebe, das Verhiltnis zwischen Bergpredigt und Recht
und das gesellschaftliche Engagement der Christen spannt sich der Bogen bis hin zur
Frage nach der sozialen Rechtsordnung, nach dem Verhiltnis des Christen zum Staat,
nach dem Widerstandsrecht und nach Sinn und Aufgabe des Strafrechts. Abschlie-
fend wird die Frage nach dem Christen als Jurist gestellt und ein Blick aufs Kirchen-
recht geworfen.

Im Spannungsfeld zwischen der Autonomie und Weltlichkeit des modemen staat-
lichen Rechts einerseits und der letztlich unausweichlichen Verflochtenheit des
Rechts in die Gottesbezichung des Menschen andererseits bleiben gewiBl noch
manche Fragen offen. Aber Harders Weg in diesem Spannungsfeld zeigt, wie eine
schuldige - und im Amt des Richters unerldBliche! - Loyalitat gegeniiber dem
weltlichen Recht (einschlieBlich seiner Weltlichkeit) klar von einem uneingeschrénk-
ten Horen auf die biblische Weisung bestimmt und in dieses eingebunden sein kann.

Das Biichlein ist nicht mitreiBend geschrieben, aber gut lesbar, und die niichterne
Sachlichkeit im Durchdenken der Zusammenhénge ist wohltuend und hilfreich.

Hermann Hafner

Frank Hasel. Scripture in the Theologies of W. Pannenberg and D. G. Bloesch.
Europiische Hochschulschriften: Reihe XXIII, Theologie, Band 555. Bern: Lang,
1996. 337 S., SFr 72,-.

Die theologischen Fragen, die mit der Schriftlehre verbunden sind, erweisen sich als
ein "Dauerbrenner”, der Stoff fiir eine Fiille von Dissertationen hergibt. Frank Hasel
ist Pastor der Gemeinde von Adventisten des 7. Tages in Mannheim (9). Er hat seine
Arbeit 1994 an der Andrews University (Berrien Springs, MI) im Fach Systematische
Theologie eingereicht. Die Monographie ist klar in fiinf Kapitel gegliedert: Im
Einleitungskapitel definiert Hasel Grundlagen und Grenzen seiner Untersuchung,
deren Fragestellung sich auf die Funktion der Heiligen Schrift in der Systematischen
Theologie der Theologen Pannenberg und Bloesch beschrinken will. In diesem
Zusammenhang charakterisiert er auch kurz die theologische Position von beiden und
begriindet seine Auswahl (27-28), wobei man bei Bloesch etwas iiber theologische
Gruppierungen im evangelikalen Lager in den USA erfahrt.

Das zweite Kapitel seiner Dissertation (31-94) widmet der Vf. wichtigen theolo-
giegeschichtlichen Stationen der Funktion der Heiligen Schrift in der Theologie. Mit
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Hilfe des Schemas "von oben - von unten" (Begr: 34) gruppiert er die Positionen der
Reformatoren Luther, Calvin und Zwingli, der prot. Orthodoxie sowie der
Evangelikalen zueinander, wogegen auf der anderen Seite Semler, Gabler,
Schleiermacher und die Neo-Orthodoxen, besonders Karl Barth, zu finden sind. Von
diesem ausgehend (Bloesch) bzw. gegen seinen Entwurf (Pannenberg) wird die
Schriftfrage in der Gegenwart entfaltet. Es ist zu fragen, ob nicht die sachgeméliere
Unterscheidung in dieser Frage nicht "von oben" und "von unten" geheiBen hitte,
sondem: ist oder enthdlt die Schrift als Menschenwort Wort Gottes?

Pannenbergs Schriftlehre im Zusammenhang seiner Systematischen Theologie ist
Gegenstand des dritten Kapitels der Untersuchung (95-158). Dieser Teil, wie auch
der folgende tiber Bloesch, beginnt mit einem biographischen Abrif3, untersucht dann
die Aussagen zur Schriftlehre in den Bereichen Herkunft, Wesen und Gebrauch der
Heiligen Schrift; schlielich folgt eine Analyse der Voraussetzungen seiner Position.
Fiir Pannenberg ist die Bibel ein Zeugnis der religiosen Erfahrung wesentlicher
Offenheit des Menschen fiir das Géttliche (116). Theologische Voraussetzung ist die
Offenbarung des dreieinigen Gottes in der Geschichte und die Selbsttranszendenz des
Menschen auf die Welt und Gott hin. Bloesch (Kap. 4, 159-216) geht von der
theologischen Position eines fideistic revelationalism (S. 167) aus; die Schrift wird
sakramental verstanden, die Botschaft der Bibel ist unfehlbar und irrtumslos (188).

Im SchluBkapitel (Kap. 5, 217-262) vergleicht Hasel Pannenbergs und Bloeschs
Schriftlehre, stellt ithre jeweiligen Starken und Schwiéchen heraus und stellt die
Desiderate der Skriptologie von Pannenberg und Bloesch dar. Leider kann er sich
nicht entschliefien, eine addquate Schriftlehre in Grundziigen zu entwerfen: dies wire
sehr gut moglich gewesen, wenn der V£ den theologiegeschichtlichen Teil auf Karl
Barth als Ausgangspunkt der Untersuchung von Pannenberg und Bloesch beschrinkt
hitte und in Ankniipfung an die Schriftlehre "von oben" bzw. "von unten" und in der
notwendigen jeweiligen Abgrenzung seinen eigenen Standpunkt dargelegt hitte.

In formaler Hinsicht féllt auf, daB die Dissertation nicht ein Verzeichnis der
benutzten Literatur enthilt (zB. die S. 8 ztierte Korrespondenz der beiden
Theologen mit dem Vf), sondern eine selektierte Bibliographie von 75 Seiten
Umfang zum Thema, iiberwiegend Titel aus dem 20. Jahrhundert. Auch viele
deutsche evangelikale Veroffentlichungen werden angefiihrt. Die Bibliographie - wie
auch die entsprechenden Stellen in den Anmerkungen - macht oft den Eindruck, daf
einige der angefiihrten Titel wirklich gelesen, der Rest aber nur aufgefithrt wurde.
Die Anmerkungen sind sehr umfangreich, selten gibt es eine Textseite, deren Umfang
nicht zu ein bis zwei Drittel mit FuBnoten gefiillt wére. In Thnen verweist der Autor
extensiv auf Literatur zum jeweiligen Abschnitt: zu Luthers Schrifilehre, zu Calvin
ete. Leider besitzt das Buch keine Register.

Die Veroffentlichung von Hasels Dissertation ist sehr zu begriiien; wer eine
Einfithrung in die Literatur zur Schriftlehre, nicht nur in diejenige von Pannenberg
und Bloesch, sucht, wird mit den Anmerkungen reichlich bedient.

Jochen Eber
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Friedrich Langsam. Helmut Thielicke: Konkretion in Predigt und Theologie. Stutt-
gart: Calwer, 1996. 350 S., DM 98.-

Friedrich Langsams Buch iiber Helmut Thielicke ist der interessante und gelungene
Versuch, den Prediger und die Predigtweise Thielickes (Th.) zu beschreiben. Er greift
dabei das Hauptanliegen Th.s auf: die Bemiihung um Konkretion in der Predigt. Dies
entfaltet der VE. in seiner Monographie in drei Schritten: In einem ersten, grundle-
genden Teil erlautert er die biographischen und theologischen Hintergrimde der
Konkretion im Sinne Th.s. In einem zweiten Teil wird ausfithrlich ihre methodische
Umsetzung untersucht. Dabei werden ausfiihrliche und exemplarische Predigtanaly-
sen der Predigten Th.s vorgestellt und die Besonderheit seines Stils herausgearbeitet.
Ein dritter Teil bewertet die erkannten Vorgehensweisen des Predigers Th. und
versucht die Nutzbarkeit der Konkretion, wie Th. sie verstand, fiir heutige Verkiin-
digungsarbeit zu beurteilen.

Sehr aufschluBreich ist der erste, grundlegende Teil, in der.l der Autor in das Le-
ben des Mannes einfiihrt, der Professor fiir Systematische Theologie war und
eigentlich nie Gemeindepfarrer werden wollte, jedoch durch seine Predigten Be-
rithmtheit erlangte. Langsam beschreibt die Biographie Th.s als Schliissel zu seiner
Theologie und Predigt: die Weichenstellung seiner Absetzung durch die Nationalso-
zialisten und den Wechsel in ein wiirttembergisches Pfarramt 1940 waren ausschlag-
gebend, daB der Pfarrer Th. zum Prediger wurde. Seit dieser Zeit hat fiir ihn die Pre-
digt den Primat vor der Theologie, diese wiederum soll fortan in den Dienst der
Verkiindigung gestellt werden. Das hat er auch in seiner Zeit als akademischer Lehrer
nach dem Krieg durch seine berithmten Hamburger Predigten getan. Langsam findet
die Bemithung um Konkretion in der Predigt in Th.s theologischem Ansatz begriin-
det, einem relationalen Denken und Personalismus, den er auf Althaus und Luther
zuriickfithrt und als "doppelte Konkretion beschreibt": Gott und Mensch gehéren
zusammen; Mensch und Welt gehoren zusammen. Der Mensch existiert in einer ver-
tikalen und horizontalen Konkretion. Der Mensch kann nicht anders als in der Rela-
tion zu Gott und zu seiner Welt beschrieben werden. Deshalb kann Verkiindigung
nichts "Abgehobenes " sein, sondern nimmt den Menschen ernst in seiner Gottes-
sowie Weltbeziehung Diese "doppelte Konkretion” darf auch nicht aufgespalten
werden, sondemn der Mensch muf} gerade in seiner horizontalen Relation die vertika-
le, Gott, entdecken. Um diese Konkretion in der Verkiindigung auszudriicken, wihlt
Th. den Weg von thematischen Predigtreihen. Er wihlt Text und Themenreihen, in
denen in besonderer Weise die existentiellen Themen des Menschseins vorkommen.
Oft greift er dabei auf die Evangelien zuriick oder auf Texte der Urgeschichte, die fiir
ihn eine fast eine exemplarische Bedeutung als "Urmuster" des Lebens bekommen.
Dabei sucht er jeweils das Textthema im Text, versucht zu erdrtern, wo Menschen
mit ihren spezifischen Lebenssituationen vorkommen. Er "durchquert das Feld der
Ethik", versucht den Menschen in seinen Fragen und Problemen zu orten. Th.s
Maxime ist dabei: "Es soll kein Predigthorer sagen konnen: Ich kam in der Predigt
nicht vor." Th. zeigt sich hier im besten Sinn als kreativer Lehrprediger. Er "halt
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Predigten, die das Leben lehren". Th. spricht selbst von seinen Predigten als eine Art
"Laiendogmatik”,

Im zweiten Teil des Buches entfaltet Langsam sehr genau und differenziert die
Predigtweise Th.s. Zwei Predigten, eine alt - und eine neutestamentliche, die im
Anhang abgedruckt sind, werden analysiert. Diese zwei Predigten werden durch eine
exemplarische Auswahl von Ausziigen anderer Predigten erginzt, in denen wesentli-

che Stilmerkmale zum Ausdruck kommen. Langsam hat fiir diese Untersuchung
jedoch alle 134 Predigten Th.s analysiert (auf insgesamt 1200 Seiten) und die
Ergebnisse hier zusammengefait. Die wesentlichen Methoden und Vorgehensweisen
Th.s werden genauer beschrieben. Langsam weist nach, das Th. fast grundsétzlich die
Methode der Maeutik anwendet. Bei der Méeutik handelt es sich im eine sokratische
Lehrmethode (Hebammenkunst), die durch geschickte Fragen die Antworten aus den
Schiilern zu entbinden sucht. Es geht also um eine dialogische Struktur der Rede, das
Abwagen von Fir und Wider, das Zu-Ende-Denken von Argumenten, das letztlich
einem padagogischen und seelsorgerlichen Anliegen dienen soll. Th. hat ein promi-
nentes Vorbild: Schleiermachers Reden sind stark von Maeutik geprigt. Th. hat aber
keinerlei philosophisches Interesse an der Mieutik, er hat in ihr lediglich eine gute
Form gefunden, den Horer abzuholen. Eine andere Form, die Th. sehr oft anwendet,
sind die Polaritits- und Totalititsaussagen Indem er zwei polare Aussagen zu-
sammenstellt kann Th. die gesamte Lebenswirklichkeit eines Bereiches umfassen
(Wiege - Sarg). Er versucht dadurch Konkretion im umfassenden Sinn zu erreichen.
Eine dritte haufige Form der Konkretion ist die Darstellung personaler Paradigmata
in Form von biblischen Gestalten. Dadurch will er Identifikation erreichen. Durch
Verfremdung der biblischen Geschichten, durch Hineinnehmen des Hérers in bibli-
sche Zeiten oder die Ubertragung der Geschichte in heutige Zeit versucht er die
biblische Geschichte mit der Geschichte des Horers zu "synchronisieren”. Denn die
Geschichten sind fiir thn exemplarische Modelle, die letztlich das Leben der Men-
schen heute widerspiegeln. Hier geht Th. den Weg der existentialen Interpretation,
die den Text in seiner Geschichte ignoriert. An dieser Stelle arbeitet Langsam die
Schwichen der Predigten Th.s heraus. Die Reduktion der biblischen Botschaft auf
die Aneignungsfiihigkeit der Horer, die Gefahr, die Texte zu instrumentalisieren.

Der dritte Teil bewertet die Predigtarbeit Th.s, zeigt ihn als unabléssigen Trans-
formator, der die biblische Botschaft fiir moderne Menschen konkret machte, zeigt
aber auchdie Grenzen der existentialen Auslegung und anthropologischen Engfiih-
rung der biblischen Botschaft. Insbesondere weist Langsam auf das ekklesiologische
Defizit hin, das Th.s Predigten zeigen. Nirgends taucht Gemeinde bewuft auf, Th.
bleibt im Individualtheologischen.

Dies greift der VE nun in seinem SchluBteil auf, indem er die Bedeutung der Ge-
meinde fiir die Verkiindigung heute betont. In unserer heutigen technisierten, multi-
medialen Welt, in der die Glaubwiirdigkeit und Akzeptanz eines Kanzelredners
immer mehr schwindet, wird es je langer je mehr nicht mehr die Aufgabe eines
Verkiindigers sein, die biblische Botschaft konkret zu vermitteln, sondern es wird
Aufgabe der Gemeinde sein, Gottes Wort im Leben zu konkretisieren.
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Damit setzt Langsam einen nachdenkenswerten Kontrapunkt zur Konkretion in
der Predigt, fiir die Helmut Th.s Leben stand. Langsams Darstellung zeigt gewinn-
bringend fiir die eigene Predigttitigkeit die Moglichkeiten und Grenzen der Kon-
kretion auf. Dabei stellt er unserer Generation dic Aufgabe nachzudenken, wie Kon-
kretion heute aussehen kann.

Horst Schaffenberger

Martyn Lloyd-Jones. Fiir Zeit und Ewigkeit: Hinfiihrung zur Heilsgewifheit. Basel/
Gieflen: Brunnen, 1996. 180 S., DM 24,80.

Der bekannte englische Prediger beschaftigt sich in dieser Predigtreihe iiber Joh.
17.1-5 von 1952 mit der Frage des Heils und der HeilsgewiBheit. Lloyd-Jones behan-
delt nicht primar wie Karl Heim in seiner Abhandlung iiber die Gewifheit die Frage
threr Denkméglichkeit. Vielmehr geht es ihm darum, der Gemeinde das Objektive
des Heils in Christus darzulegen, die Herrlichkeit Christi zu loben, um die Christen
aus subjektiven Selbstanalysen und Zweifeln zu befreien (64). Es gibt keine Unge-
wibheit meines Heils und der Vergebung meiner Schuld in Gottes Heilsplan (61).
Christen sollen frohlocken tiber den Sieg Christi am Kreuz, nicht kleinlaut besiegt
sein (10, vgl. 65). So versteht der Vf. das Neue Testament als poetisches Dokument,
als Aufforderung, sich zu freuen (118). Erfahrungen der Nihe Gottes wie bei dem
Puritaner John Flavel, bei Jonathan Edwards und D. L. Moody dienen Lloyd-Jones
als Ilustration fiir das Erfiilltsein mit neuem Leben (157f).

Den Unterschied zwischen falscher Glaubenssicherheit und richtiger Glaubens-
gewibBheit arbeitet Lloyd-Jones nicht heraus. Auf S. 80 wurde die Okonomie der Tri-
nitéit falsch tibersetzt als "Wirtschaftlichkeit". Zu kurz kommt m.E. in der Abhand-
lung von Lloyd-Jones die Uberlegung, daB die Objektivitit des Heils nicht sub-
Jektiven Gefiihlszustinden entsprechen muB. Gerade dem Menschen, der die Gott-
verlassenheit erféhrt, in Anfechtung durch Krankheit, Siinde, Welt und Tod, ja gerade
dem zweifelnden Menschen gilt es, daB er auf das Heil in Christus bauen soll. Die
Tiefe der Anfechtung, die in der Welt aufgrund des Siindenfalls méglich ist, scheint
der V1 nicht zu kennen.

Jochen Eber

Rainer Mayer, Peter Zimmerling, Dietrich Bonhoeffer: Beten und Tun des Gerechen.
Glaube und Verantwortung im Widerstand. GieBen; Brunnen, 1997. 348 S.. DM
19.80.

Der dritte Band mit Aufsitzen zu Leben und Werk Bonhoeffers, den Mayer und
Zimmerling im Brunnen-Verlag ver6ffentlicht haben, ist wie seine Vorgginger ein
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spannender Beitrag in der Bonhoefferdiskussion. Hier wird uns der fromme Bonhoef-
fer in Erinnerung gebracht, ohne dal er nun quasi “evangelikal” vereinnahmt wird.
Nein, dieser Band zeigt deutlich bis ins Detail die Korrelation von Frommigkeit und
Weltverantwortung im Leben Bonhoeffers, insbesondere auch in den Jahren des
aktiven Widerstands und der Geféngniszeit Hier wird auch das Thema Liebe
diskutiert unter Beriicksichtigung der Brautbriefe Bonhoeffer-Wedemeyer.

Im Aufsatz, der dem Band auch seinen Titel gab, zeichnet Mayer nach, wie in der
Biographie Bonhoeffers Spiritualitit und verantwortliches Handeln sich verbinden, ja
das eine aus dem anderen hervorgeht. Zimmerling kniipft daran an, und fragt danach,
wie wir denn heute Bonhoeffer recht rezipieren kénnen. Und wieder wie in einem
Wechselgesprach schlieft sich Mayer an in seinem Fragen nach der politischen
Verantwortung der Kirche. Bonhoeffers Mandatenlehre versucht er fruchtbar zu
machen fiir die dringend nétige ethische Neubesinnung am Ende dieses Jahrhunderts.
Dal3 hier die Kirche in Pflicht genommen wird, erscheint mir sehr wichtig, denn sonst
wiirde “Beten und Tun des Gerechten” individualistisch verkiirzt. Bonhoeffer dachte
aber bis zur Neige seines Lebens immer im Kontext der Kirche als der “irdischen
Gegenwart Christi”.

Zwel Aufsitze des 1996 verstorbenen J. Glenthejs (Mitherausgeber der Bonho-
effer-Werkausgabe) runden den Band ab. In einem werden von Glenthej die biogra-
phischen Schwerpunkte der Jahre 1939-1945 dargestellt. Im anderen versucht er,
Bonhoeffers “unbegreiflich hohen Gedanken der Stellvertretung” aus der Gesamt-
theologic Bonhoeffers heraus zu deuten. Hier haben wir die christologische Mitte,
um die herum die anderen Aufsitze angeordnet sind. Stellvertretung, das ist Kreuzes-
theologie. Und erst von der Stellvertretung Christi kommen wir zur Frage nach dem
stellvertretenden Handeln der Christen. Zur Stellvertretung gehort die Frage nach
dem konkret zu verkiindigenden Gebot in der jeweils konkreten Situation, gehort
auch die Forderung nach Verantwortung und Schuldiibernahme.

“Wer die Fiirbitte nicht ibt, wird der Welt nicht die Liebe Gottes bezeugen kon-
nen, denn die Fiirbitte kann nur aus dem unbegreiflich hohen Gedanken der Stellver-
tretung geiibt werden. Das tiefste Problem der Welt ist die Frage nach dem konkreten
Gebot und der Schuldfrage. Es gibt keine Versshnung ohne Gebotserfiillung und es
gibt keine Erlosung ohne Vergebung der Schuld, keine Kirche ohne Gemeinschaft mit
dem Christus-praesens.”

Ein spannendes Buch zum Lesen, herausfordernd zum Weiterdenken und Beten,
um von Goit her heute neue Visionen iiber die Konkretionen des Aufirags der
Christen und der Kirche zu gewinnen.

Rainer Ebeling
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Alister McGrath. Der Weg der christlichen Theologie: Eine Einfiihrung.
Miinchen: Beck, 1997. 617 S., DM 78 -.

Es gehort nicht zu den Normalititen in der deutschen Biicherlandschaft, dafl
Werke englischsprachiger evangelikaler Theologen einen deutschen (micht-
evangelikalen)Verlag finden. Mit “Der Weg der christlichen Theologie” von
Alister McGrath liegt so ein Ausnahmefall auf meinem Schreibtisch. Das
Verdienst, dieses Werk einem breiteren deutschen Publikum zugénglich zu
machen, kommt dem Verlag C.H. Beck, Miinchen zu, der McGraths Einfithrung
zudem gebunden zu einem sehr sympathischen Preis auf den Markt gebracht hat.
Die gleiche Sorgfalt lieB der Verlag bei der Ubersetzung walten - nur bei den
Namen und der Schreibweise scheint es Probleme zu geben: Anthony Thiselton
wird filschlicherweise mit e geschrieben, Gabriel Fackre lauft im Vorwort als
Gabriel Fakure, Kaliphat mit ph findet nicht einmal mehr im alten Duden
Riickhalt.

Alister McGrath, Jahrgang 1953, ist in GroBbritannien kein Unbekannter.
Neben seinem Lehrstuhl an der Oxford Universitat lehrt McGrath am Regent
College in Vancouver/Kanada und ist als Verfasser zahlreicher Schriften zur
systematischen Theologie an die Offentlichkeit getreten. Das jetzt ins Deutsche
iibersetzte Lehrbuch wurde in GroBbritannien von Blackwell veroffentlicht,
einem der groflen Namen im Verlagswesen jenseits des Kanals. Die Vorstellung
McGraths auf dem Schutzumschlag der deutschen Ubersetzung 148t eine Aussage
weg, die in der Originalversion den kurzen Absatz abschlieBt: “He is a specialist
in the field of theological education.“ Gemeint ist, da McGrath nicht nur ein
hervorragender Theologe, sondern auch ein guter Pidagoge sei. Der deutsche
Leser erfihrt diese Tatsache zwar nicht in der Information des Verlags, wird ihrer
aber bei der Lektiire des Buches sehr schnell ansichtig werden.

Der deutsche Titel “Der Weg der christlichen Theologie” konnte ein
theologiegeschichtliches =~ Werk  nahelegen. Doch  Theologie-  und
Dogmengeschichte sind nur die ersten 130 Seiten. Ein zweiter Teil mit rund 100
Seiten widmet sich den Prolegomena, wihrend der dritte und letzte Teil die
christliche Dogmatik in 10 Abteilungen verteilt auf insgesamt 330 Seiten
darstellt. Wie der Titel des Buches verrit, will McGrath eine Einfithrung
schreiben. Seine Zielgruppe sind Anfinger. “Der vorliegende Band geht davon
aus, dal} seine Leser keinerlei Kenntnisse iiber die christliche Theologie besitzen”
(14). Entsprechend seinen eigenen Vorgaben stellt er so einfach und verstandlich
wie moglich dar. Allerdings ist dies kein Buch fiir jedermann. Ein gewisser
allgemeiner Bildungsstand ist schon Voraussetzung. Die englische Vorstellung
auf dem Buchriicken sagt: “written for absolute beginners at university level.”
Dabei wird klar, daB, entgegen weit verbreiterer Auffassung, -einfache
Darstellung und Gedankentiefe durchaus miteinander vereinbar sind. Immer
wieder werden kurze Zusammenfassungen eingefiigt, die dem Leser helfen, das
bisher Gesagte zu verarbeiten und mit dem dann Folgenden zu verkniipfen. Die
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englische Ausgabe enthélt am SchluB jedes Kapitels Wiederholungsfragen, die im
Deutschen weggelassen wurden. Vielleicht erschien eine solche Darstellung dem
Verlag doch unter der Wiirde eines auch fiir die Hochschulen gedachten
Lehrbuchs. Im laufenden Text werden die FuBnoten auf ein notwendiges
Minimum beschrankt, fiir das weitere Studium wird in einem Anhang zu jedem
Kapitel eine Literaturliste gegeben. Ebenfalls im Anhang finden sich ein Glossar,
sowie ein Personen- und Sachregister.

In seinem ersten Teil gelingt es McGrath, die wichtigen theologiegeschicht-
lichen Entwicklungen auf knappstem Raum zusammenzufassen und darzustellen.
Dabei ist ihm von Anfang an daran gelegen, die Verkniipfungen dieser
Entwicklungen untereinander offenzulegen, wobei er sowohl auf die Sache als
auch auf die entsprechenden Seitenzahlen in seinem Buch verweist. In der
Neuzeit wurden (erstmals in der zweiten Auflage, die der Ubersetzung zugrunde
lag) auch Abschnitte iiber pfingstliche Theologie und den theologischen Beitrag
aus Afrika, Asien und Lateinamerika aufgenommen, nachdem bereits von Anfang
an Evangelikalismus, Befreiungstheologie und auch Schwarze Theologie jeweils
kurz dargestellt wurden.

Der zweite Teil des Buches besteht aus zwei Kapiteln: einer Einfiihrung in die
Fragestellung nach dem Wesen christlicher Theologie sowie einer
Auseinandersetzung um die Quellen christlicher Theologie. Im ersten dieser
beiden Kapitel werden Stichworte wie Wesen des Glaubens (mit einem schr
kurzen aber treffenden Vergleich Luther - Thomas von Aquin), Gottesbeweise,
Wesen der theologischen Sprache und Orthodoxie und Hiresie angesprochen.
Ausfiihrlicher, namlich auf iiber 50 Seiten, verhandelt McGrath die Quellen der
Theologie. Nach einer grundsitzlichen Reflexion iiber Offenbarung und ihr
Wesen kommen die vier moglichen Hauptquellen christlicher Theologie zur
Sprache: Schrift, Vernunft, Tradition und Erfahrung. Mit einem lingeren Absatz
iber das letzte Thema sticht McGrath gegeniiber vielen anderen dogmatischen
Entwiirfen heraus, allerdings fehlt m.E. ein fiir den deutschen Sprachraum
wichtiges Eingehen auf die entsprechenden Gedanken G. Ebelings.

Aus dem dritten Teil seien nur einige Auffilligkeiten genannt: Der
Pneumatologie werden nur 10 Seiten im Zusammenhang der Gotteslehre
gewidmet, der Christologie dagegen drei Kapitel. Das Buch ist in vielem auf der
Hohe der Zeitfragen. So wird als erstes im Kapitel Gotteslehre die Frage gestellt
“Ist Gott mannlich?”, im Kapitel Trinitétslehre werden sechs Modelle der Trinitiit
dargestellt, vier davon aus dem 20. Jahrhundert. Christentum und Weltreligionen
bilden ein eigenes Kapitel, ein gerade von diesem Rezensenten an anderer Stelle
wiederholt geduBertes Desiderat.

Insgesamt kann man dem Beck-Verlag gratulieren, dieses Buch dem deutschen
Publikum zugénglich gemacht zu haben. Thm ist eine weite Verbreitung als Lehr-
und Arbeitsbuch zu wiinschen, die es dann auch moglich machen sollte, in einer
zweiten deutschen Auflage die wenigen Defizite auszugleichen.

Norbert Schmidt
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Adolf Schlatter. Die Griinde der christlichen Gewifheit. Das Gebet. Mit einer
Einfiihrung von Werner Neuer. TVG-Orientierung. GieBen: Brunnen, 1998. 95 S.

Es ist sehr zu begriifen, daB sich der Brunnen Verlag entschlossen hat, anldBlich
von Adolf Schlatters 60. Todestag 1998 zwei kiirzere Schriften von ihm neu
herauszubringen und damit wieder einer gréBeren Offentlichkeit zuginglich zu
machen.

Bei der Neuausgabe, der eine sehr hilfreiche Einfithrung von Werner Neuer (5-
17) vorangeschickt ist, handelt es sich um zwei Schriften, deren Zusammenstel-
lung in einem Buch auf den ersten Blick verwundern mag: einer dogmatisch-
apologetischen Abhandlung iiber die “Griinde der christlichen GewifBheit”
(1917), und einer starker personlich gehaltenen Besinnung uber das Gebet
(1886). Doch hat diese Zusammenstellung zumindest in zweifacher Hinsicht
thren guten Grund: Zum einen geht sie auf Schlatters Zusammenstellung der
Originale in ihrer 2. Auflage zuriick, zum anderen kommt in ihr das elementare
Ineinander von theologischer Wissenschaft und persénlicher Spiritualitit, ja im
weitesten Sinne von Denken und Glauben zum Ausdruck, die als ein
Grundanliegen Schlatters bezeichnet werden muf.

In der genannten dogmatischen Abhandlung, die sprachlich nicht leicht zu
verstehen ist, geht es Schlatter im wesentlichen darum, die Grinde fur den
christlichen Glauben zu benennen und ins Blickfeld zu ricken. Er mochte eine
“Theorie der religiosen Erkenntnis” entwickeln und dabei die aus dem
Nebeneinander von griechischer und christlicher Uberlieferung (Kap. 1) sich
ergebende Frage beantworten: “Wieso gab es .. ein Wissen von Gott und wie
verhielt sich zu ihm der von der Christenheit gepriesene Glaube?” (23). Bevor
Schlatter darum konkrete Begriindungsmoglichkeiten der christlichen
WahrheitsgewiBheit aufzeigt, unternimmt er zuvor u.a. noch eine Bestimmung
des Glaubensbegriffs (Kap. 3). Dabei erweist es sich fiir ihn als wesentlich, daB
der Glaube nicht eine verminderte Form des Wissens ist. sondern ein
personlicher Akt. Nur da, wo sich dem Menschen Gotteserkenntnis erschlieft, ist
christlicher Glaube als Glaube an Goit méglich, dann aber auch geboten (vgl. 32-
34).

Im weiteren Verlauf der Abhandlung kommt Schlatter nun auf die
verschiedenen Griinde fiir den christlichen Glauben zu sprechen. Dabei geht er
von Gottes Offenbarung in der Schépfung und in Jesus Christus aus, um darin ein
zusammenhéngendes Wirken Gottes kenntlich zu machen, 1n dem er sich - auch
heute noch - dem Menschen erschlieBt und so Glauben erméglicht. Die
schopfungstheologischen Kapitel (Kap. 4-10) befassen sich primar mit dem
Menschen und versuchen zunichst, in seinem geschopflichen Sein als einem
denkenden, fithlenden und wollenden Wesen (Kap. 4-6), aber auch in seiner
Siindhaftigkeit (Kap. 7) die Erfahrbarkeit und Erkennbarkeit Gottes aufzuzeigen.

Bemerkenswert ist, dal Schlatter die genannten wie auch die weiteren Themen
seiner Studie nicht nur fir die ihn leitende Fragestellung nach den Griinden der
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christlichen GlaubensgewiBheit “auswertet”, sondern jeweils ganz grundsditzliche
dogmatische und z.T. auch philosophische Uberlegungen prisentiert. So finden
sich zB. in dem Abschnitt iiber “die Wahrheit” (Kap. 4) wichtige
erkenntnistheoretische Ausfithrungen, in denen deutlich wird, daB Schiatter mit
seiner Denkweise keineswegs hinter Kant zuriickfillt, sondern bemiiht ist, die
Moglichkeit von Wahrheit unter den Bedingungen neuzeitlicher Subjektivitit
darzulegen.

Griinde fiir den christlichen Glauben gewinnt Schiatter aber nicht nur durch
den Blick auf die “inwendigen Vorginge”, die den Menschen bestimmen,
sondern auch durch sein Eingebundensein in die Natur (Kap. 8), in die
menschliche Gemeinschaft (Kap. 9) und in die Geschichte (Kap. 10).

[hren AbschluB und Hohepunkt findet die dogmatische Studie durch den
Hinweis auf Christus (Kap. 11) und auf den von ihm gesandten Geist, durch den
Christus weiterhin in den Glaubenden wirksam ist (Kap. 12). Das alles aber
bedeutet: Die SelbsterschlieBung Gottes in Jesus Christus und in seiner
Schopfung greifen ineinander und klingen zusammen, weshalb “durch diese
Ubereinstimmung” die zuvor dargelegte “allgemeine” Gotteserkenntnis (oder -
ahnung) zum konkreten Glauben an Jesus Christus wird (67).

Ergénzt wird die dogmatische Abhandlung Schlatters durch drei Reden zum
Gebet, die wesentlich leichter zu lesen und unmittelbar zuganglich sind und
dariiber hinaus einen seelsorgerlichen Charakter haben. Zwei der Reden
beschéftigen sich mit der speziellen Situation von Lehrern und Erziehern. In einer
ersten Besinnung ermutigt Schlatter gerade im Blick auf die piddagogische Arbeit
zum Gebet, denn “gute Wiinsche” reichen hier nicht aus. Solches Beten ist auch
der Ort, wo der Mensch selbst empfingt, um dann geben zu kénnen: “Bevor ich
anderen Leben weckende Einfliisse darbieten kann, muB ich die lebendige Kraft
in mir selbst empfangen und das geschieht im Gebet” (76). In einer zweiten
Besinnung setzt sich Schlatter mit der Frage nach Macht und Ohnmacht
auseinander, und kommt dabei zu der wichtigen Feststellung: “Auch das Gebet
fithrt uns [...] nicht vor die Frage: Macht oder Ohnmacht? sondern auch fiir den
Beter lautet die evangelische Antwort: beides; unser ist Ohnmacht und Gottes ist
Macht. Unser wird auch die Macht, weil sie Gott auf unser Bitten fiir uns
wirksam werden 14Bt, aber als seine Macht und darum nach seiner Entscheidung”
(80). Ist aber die Macht Gottes und nicht des Menschen, dann bedeutet dies auch,
daB der Glaubende zu seiner Schwachheit und Ohnmacht stehen kann, denn
“Macht und Recht und Hilfe und Sieg [...] fallen und verschwinden [nicht], wenn
sie uns fehlen” (83). Die dritte und letzte Besinnung geht der Frage Wie sollen
wir beten? nach., Darin entfaltet Schlatter verschiedene “Regeln” und Zuginge
zum Gebet. Die ausfiihrliche inhaltliche Skizze der beiden Schriften Schiatters
vonseiten des Rezensenten zeigt, dal er dessen Ausfithrungen fiir bedeutsam und
bedenkenswert hilt. Gerade in einer Zeit, wo die Suche nach kurzzeitigen
Erfahrungen und Erlebnissen (auch im Christentum) immer mehr im Vordergrund
steht, kann Schlatters systematische Studie helfen, zu einer umfassenderen
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Orientierung zu kommen und die Verankerung des Glaubens in der vorgegebenen
Wirklichkeit von Schopfung und Heilsgeschichte zu erkennen. Der Glaube
entbehrt nicht der Begriindbarkeit, sondem laBt sich mit “guten Grinden”
ausweisen (wenn auch nicht “andemonstrieren”). Diese - biblisch begriindete -
These von der Rationalitdt des christlichen Glaubens gilt es m. E. aufzugreifen
und im AnschluB, nétigenfalls aber auch in Abkehr oder Erweiterung von
Schlatters konkreten Ausfithrungen und unter Bezugnahme auf heutiges Denken
zu bewdhren und zu entfalten. DaB es bei einem solchen Unterfangen aber
niemals darum gehen kann, “Kopf” und “Herz” im Glauben gegeneinander
auszuspielen, zeigen schon die Reden zum Gebet am Ende des besprochenen
Buches, in denen die Zentralitit eines Erlebens Gottes (und nicht nur seiner
Gaben) gerade auch in Gebet und Stille herausgestellt wird. Fazit: Wie bei
anderen seiner Schriften so lohnt es sich auch hier, Schlatters (nicht immer
leichten) Gedankengangen zu folgen und sich dadurch zu eigenstandigem Denken
und Glauben anleiten zu lassen.

Jochen Walldorf

John Stott. Christen auf dem Weg ins ndchste Jahrtausend. Moers: Brendow, 1996.
188 S., DM 24,80.

Wenn ein Buch von 1996, das der Rezensent 1997 erhielt und dessen Rezension
1998 erscheint, den Titel Christen auf dem Weg ins ndchste Jahrtausend tragt, ist
dies - schon unter rein merkantilem Gesichtspunkt - ein wenig mifllich. Es bleibt das
Geheimnis des Brendow-Verlags, warum er nicht bei John Stotts Originaltitel The
Temporary Christian ("temporary" wohl im Sinn von "zeitgenéssisch”) blieb. Und
wenn wir schon gleich bei den Gravamina zur Ubersetzung sind: Der Anspruch auf
christliche Zeitgenossenschaft wird durch falsch geschriebene Namen von Schriftstel-
lemn ("Pliny") und Popmusikern ("Bob Geldof") leider ein wenig beeintrichtig;
genauso erstaunt es, wenn "textkritischer Befund" mit "Schriftbeweis" iibersetzt wird.
Im allgemeinen jedoch liest sich der deutsche Text angenehm fliefend und unge-
zwungen - dank Stotts anekdotenreichem und, wie er selbst sagt, "weniger systemati-
schen" Stil.

Systematisch ist nichtsdestoweniger der Anspruch dieses Kompendiums evangeli-
kalen Glaubens, das einer der "herausragenden Theologen der weltweiten evangeli-
schen Allianz" (Klappentext) hier im ersten Band vorlegt. "Teil I: Das Evangelium"
und "Teil II: Der Jiinger" werden nach dem klassischen Schema 'Rechtfertigung - und
dann...' entfaltet; die Teile III-V (Bibel; Gemeinde; Welt) sollen im zweiten Band
folgen. Anliegen Stotts ist es, evangelikalen Christen das "Zuhéren in doppelter
Hinsicht" neu ans Herz zu legen: vertrauend gegeniiber der Bibel, aufmerksam-
kritisch gegeniiber der Zeit. Nur so sei es méglich, den garstigen "Graben" (12) der
Geschichte zu tiberspringen, d.h. die christliche Botschaft modern "riiberzubringen”,
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ohne sie zu manipulieren. "Riiberbringen” ist hier das richtige Wort, derm die
Essentials - "das Christentum ist eine historisch belegte Religion” (11); zeitlose, an
sich gute moralische Werte (30); Absolutheitsanspruch (99) - stehen selbstverstind-
lich nicht zur Disposition. "Wir" haben diese Glaubenswahrheiten im Besitz (56) - so
dalBl wir z.B. entscheiden konnen, wie nahe moderne Jesusbilder dem "Original" (15)
kommen -, das Problem liegt fiir Stott nur in ihrer Ubermittlung,

In der Ubermittlungsfrage ist er durchaus bereit, evangelikale Engfithrungen zu
kiitisieren, vor allem mangelndes Zuhérvermogen (25f.111) und - leider nur sehr
flichtig - die unbewiltigte soziale Frage (112.125f). Der Eindruck bleibt jedoch, daB
die in unserer Zeit besonders vehement vorgetragenen alten Fragen wie die nach der
Theodizee oder nach der Moglichkeit stellvertretenden Sterbens, die ja auch evan-
gelikale Christen als Kinder der Moderne insgeheim umtreiben, nicht richtig
‘herangelassen’ werden. Es geht Stott im Ergebnis daher mehr um eine Revision des
apologetischen Arsenals gegeniiber der Bultmann-Front; Themen wie "Umgang mit
eigenen Zweifeln" oder eine Hermeneutik, die iiber ein Verstindnis des Wortes als
bloBer Information hinausgeht, fallen leider aus. Positiv zu vermerken ist Stotts Auf-
forderung an die Christen, sich bei der Rechenschaft iiber den Glauben ihres eigenen
Verstandes zu bedienen (119) - bedenklich jedoch seine Fiillung der unvermeidbaren
apologetischen Liicken mit der "Aufforderung zur energischen Nichtanpassung" (22),
die dann doch intellektualistisch bleibt: Das kannst du nicht verstehen, das muft du
glauben; glaubst du aber, so liegt dies nach wie vor an der "Beweisfithrung" (56), die
zu verstehen dir nur jetzt eben im Geist moglich ist. Wenn Stott dann auch hinsicht-
lich der "soliden, sichtbaren, greifbaren und éffentlichen” (84) Auferstehung Christi
von "Beweisen" (77) spricht, muB man wohl die weitere Semantik des vermutlich
zugrundeliegenden Begriffs evidence in Rechnung stellen.

So erscheint das Buch mit seinem Frageteil und den zusammenfassenden Ab-
schnitten als didaktisch gut gemachte Gesprichshilfe fiir christliche Hauskreise
("Was glauben wir? Was bedeutet der Herrschaftsanspruch Christi?"). Immer wieder
blitzen gelungene Pointen auf wie die Warnung vor dem kopflastigen "Kaulquappen-
christentum” oder, ebenfalls zum Thema Verstand/Gefiihl: "Nichts vermag das Herz
mehr in Flammen zu versetzen als neu erschlossene Perspektiven der Wahrheit." Als
fruchtbar erweist sich auch die kontinuierliche Reflexion auf die Stellung des Chri-
sten in der Spannung zwischen den Zeitmodi. Hinsichtlich der Vermittlungsfrage
bleibt jedoch noch vieles ungeklart. Auch der vielfach erfreuliche AnschluB an refor-
matorische Grundeinsichten - vgl. die Korrektur des Satisfaktionsmodells (60) oder
das Kapitel iiber Beruf(ung) - ist nicht iiberall erfolgt (moralistisches Siindenver-
standnis, Stellung der Liebe iiber den Glauben). Fiir eine Standortbestimmung mag
"Christen auf dem Weg ins nachste Jahrtausend" angehen; fiir einen Katechismus
aber (Untertitel: "Was sie glauben, Wie sie denken. Was sie leben") hiitte es einfach
griindlicher gearbeitet sein miissen.

Martin Abraham
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Miroslav Volf. Trinitét und Gemeinschaft: Eine okumenische Ekklesiologie. Mainz:
Griinewald; Neukirchen-Vluyn: Neukirchener, 1996. 307 S., DM 56,-

Miroslav Volf, Sohn eines freikirchlichen Pastors aus Kroatien, hat mit der vor-
liegenden Arbeit seine 1993 eingereichte Tiibinger Habilitationsschrift veroffentlicht.
Der Verfasser, der am Fuller Seminary in Pasadena unterrichtet und einen Ruf an die
Universitit Heidelberg erhalten hat, verarbeitet in diesem Buch eigene Erfahrungen
mit der Kirche von seiner Kindheit an bis hin zum zwischenkirchlichen Gesprach. in
dem er steht. Als Ziel seiner Arbeit formuliert Volf, von der Trinitéit ausgehend das
Verhaltnis zwischen Person und Gemeinschaft in der Kirche - tiber bestechende
konfessionelle Modelle hinaus - neu zu definieren (Vorwort, 2-3). Im Dialog mit der
katholischen und orthodoxen Theologie will der Vf. »den freikirchlichen Protestruf
“Wir sind die Kirche!' in einen trinitarischen Rahmen [...] stellen und zu einem
ekklesiologischen Programm [...] erheben« (10).

Im ersten Teil der Monographie, der knapp die Hilfte der Arbeit umfafit, behandelt
Volf in zwei Kapiteln die Ekklesiologien des katholischen Kardinals Ratzinger und
des orthodoxen Metropoliten Johannes Zizioulas. Er hat diese Theologen ausgewiihlt,
da beide "bewuBt der Tradition einen modernen Ausdruck verleihen wollen" (22).
Ratzingers Ekklesiologie konzentriert sich auf die eucharistische Versammlung der
Ortsgemeinde, die durch die hierarchische Amterstruktur der romischen Kirche in
Verbindung steht mit der weltweiten Kirche. Zizioulas entwickelt dagegen seine
communio-Ekklesiologie aus einer am Wesen des dreieinigen Gottes orientierten
Ontologie der Person.

Der zweite Teil der Hochschulschrift présentiert auf 150 Seiten Volfs eigenen
ekklesiologischen Entwurf, der mit der Frage nach der Identifikation von Kirchesein
einsetzt. Hier bringt der Vf. auch John Smyth (1554-1612), den ersten Baptisten, und
seine freikirchlichen ekklesiologischen Kriterien: Gehorsam gegen Gottes Gebot und
biblische Kirchenordnung, ins Spiel (124ff u.6.). Kirche ist die im Namen Christi
versammelte Gemeinde derer, die Christus als ihren Herm bekennen (138ff). Das
gemeinschaftliche Bekennen macht die Kirche. Person und Gemeinschaft ordnet Volf
einander auf pneumatologischer Grundlage zu (K. 4). Das grundlegende 5. Kapitel
der Untersuchung beschiftigt sich mit den Analogien zwischen der Trinitit und der
Ekklesiologie. Die Kirche (K. 6) kann nach Volf nie episkopozentrisch, sondern nur
polyzentrisch strukturiert sein (215). SchlieBlich hebt der Vf. die Katholizitit als
grundlegende nota ecclesiae hervor, die gerade in den freikirchlichen Ekklesiologien
straflich vernachlassigt wird (248). Mit dieser Schwerpunktlegung auf der Katholizi-
tdt (und nicht der Apostoliztit) der Kirche hangt zusammen, daB Volf dem Amt in
der Kirche keine grundlegende Bedeutung zumessen kann; das Amt gehort fiir ihn
nicht zum esse, sondern zum bene esse der Kirche (144). Das 6kumenische Problem
der Amterordnung der Kirchen ist damit nicht gelost, auch wenn der V£ viel Richti-
ges zum Verhiltnis von Charisma, Amt und Ordination zu sagen weiB (235-242) und
damit aus eindeutig freikirchlicher Perspektive Wesentliches zu einer dkumenischen
Ekiklesiologie beitrégt.
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Die umfangreiche Beriicksichtigung englischsprachiger, aber auch franzosischer
Literatur ist ein positives Merkmal von Volfs Monographie. Sie ist streckenweise in
ener sehr schwierigen Sprache geschrieben, wie man es von einer in Deutschland
eingereichten wissenschaftlichen theologischen Arbeit erwartet. Unangenehm fallt
die verhaltnismaBig groBe Zahl von Druckfehlern auf, die es bei einer Arbeit dieses
Ranges nicht geben diirfte.

Jochen Eber

Christian Wachtmann. Der Religionsbegriff’ bei Mircea Eliade. Frankfurt: Lang,
1996. XXVIIIH251 S., DM 89,-,

Christian Wachtmann arbeit als Pastor einer Freien evangelischen Gemeinde in Miin-
ster (Westfalen). Die vorliegende Arbeit hat der Autor 1995 als Dissertation an der
Theologischen Fakultit der Universitit dieser Stadt eingereicht. Mircea Eliade, ein
1986 verstorbener ruménischer Religionswissenschaftler, ist im allgemeinen unter
Theologen kaum bekannt. Wachtmann méchte nun in Form einer »Gesamtschau«
Eliades Werk dem deutschsprachigen Leser vor Augen fithren und sein Verstindnis
von Religion ermitteln (Vorwort, XXIV). Da Eliades Lebenswerk umfassend die
christliche Theologie impliziert und mit ihr ins Gespriich kemmen will, ist es nur
folgerichtig, daB Wachtmann seine Arbeit auch systematisch-theologisch auswertet
und mit dem Begriff der "natiirlichen Religion" bei Karl Barth konfrontiert. Bei
dieser Barth-Interpretation geht Wachtmann von Eliades Religionsbegriff aus (32-
33).

Eliade méchte mit seiner religionswissenschafilichen Arbeit den "Kulturprovin-
zialismus" (12) des Westens iiberwinden und ihn zu einem Dialog mit den nichtwest-
lichen Kulturen bringen. Mit seiner Vorgehensweise iibt er Kritik an den reduktioni-
stischen Deutungsmodellen von Religion, die er in den verschiedenen Wissenschaf-
ten, u.a. bei Hegel, Dilthey, Freud, Marx und in der Theologie bei R. Bultmann findet
(24, vgl. 39-49).

Das »Heilige« im Unterschied zum »Profanen« ist nach Eliade die Grundstruktur
des religiosen Phénomens, das sich in »Hierophanien«, Erscheinungen des Sakralen,
offenbart (52). Im Hauptteil seines Werkes (Kap. 5) beschreibt Wachtmann, wie das
Heilige durch Mythen, Riten und Symbole in der Lebenswelt des religiosen Men-
schen erscheint, aber auch degeneriert oder verféllt. Erwahnenswert ist in diesem
Zusammenhang das Wissen um einen Hochgott in den archaischen Religionen, der
die Menschen erschaffen und sich dann von ihnen entfernt hat, sowie das Wissen um
ein verlorengegangenes Paradies. Durch Ekstasetechniken versucht der Mensch z.B.
in der christlichen Mystik, diese Distanz wieder aufzuheben (vgl. 111-120).

Auch in der modemen Welt ist das Heilige vorhanden; es kann im Alltagsleben, in
Ideologien, in der Suche nach den Urspriingen, ja sogar in so verschiedenen Phino-
menen wie der Hippie-Bewegung und der Freikorperkultur entdeckt werden (Kap.
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VII). Sogar die Massenmedien vermitteln mit Heldengestalten und FilmgroBen
mythische Bilder und Verhaltensweisen (158f); auch der Kunst- und Literaturbetrieb
sowie die Musik weisen in die gleiche Richtung Wachtmann beobachtet in einer
Anmerkung dasselbe im Blick auf die "groflen Namen" der Markenprodukte (158).

Das neunte Kapitel der Dissertation konfrontiert Eliades Aussagen mit Karl Barths
AuBerungen zur natiirlichen Theologie und zur Religion, iiberwiegend aus dem
NachlaBfragment Das christliche Leben (= KD IV/4). Wachtmann stellt trotz forma-
ler Ubereinstimmungen inhaltlich »unversohnliche Differenzen« (216) zwischen
beiden fest. Hier kommt der Vf. aus der Perspektive Eliades auch zu einer deutlichen
Kritik an der Religionskritik des frithen Barth, dessen Denken in dialektischer
Diastase nicht eigentlich christlich, sondern allgemein archaisch-religids sei (217).
Aber auch Eliades Denksystem wird von Barths theologischer Sicht aus infragege-
stellt. AbschlieBend bewertet Wachtmann Eliades Religionsbegriff aus theologischer
Sicht.

Wachtmanns Dissertation vermittelt spannende Einsichten und Durchblicke zur
Theologie, wo man sie aufgrund des Themas eigentlich nicht erwartet hitte. Das
Buch miifite deshalb (wegen seines hohen Preises) zumindest in der Bibliothek jedes
Theologischen Seminars stehen.

Jochen Eber

3. Ethik

Helmut Burkhardt. Einfiihrung in die Ethik: Grund und Norm sittlichen Handelns.
TVG. GieBen: Brunnen, 1996. 200 S., DM 29,80.

Das aus dem Unterricht am Theologischen Seminar St. Chrischona herausgewachse-
ne Lehrbuch ist von dem starken Anliegen des Autors bestimmt, Grundlagen fiir sitt-
liche Normen zu beschreiben, die auch in einer sikularen Gesellschaft nachvollzogen
werden kénnen.

Ein erster Teil ist dem Begriff und Wesen der Ethik, ihrem Zusammenhang mit der
Dogmatik und der Literatur zur Ethik gewidmet Bei allem Verstindnis fiir die
notwendige Auswahl und Kiirze der Darstellung wire doch die Aufnahme von
E.Brunner, Das Gebot und die Ordnungen, sowie eine ausfithrlichere Wiirdigung von
H.Thielicke, Theologische Ethik, wiinschenswert gewesen.

Der zweite Teil befalit sich mit Entwiirfen séikularer Ethik. Dargestellt werden die
positivistische, die utilitaristische, die naturrechtliche Ethik und die Situationsethik.
Dieser Teil hétte gewonnen, wenn die Auseinandersetzung mit P.Singers Prakti-
sche(r) Ethik und J.Fletchers Situationsethik argumentativ gefithrt worden wire.
Kritisch zu hinterfragen ist die Zuordnung von E.Brunner und H.Thielicke zur
Situationsethik, da die gewihlten Belege aus ihren Werken den gesamten Kontext
ihrer Ethik nicht beriicksichtigen.
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Der dritte Teil behandelt die theozentrische Ethik, wie sie sich in der geschichts-
theologischen, der schopfungstheologischen und der eschatologischen Ethik darstellt.
In iiberzeugender Weise begriindet der V. durch seinen schopfungstheologischen
Ansatz, der thn zur Anthropologie, zur Lehre vom Gewissen und von der Humanitt
fithrt, allgemeine ethische Normen. Dabei kommt den Zehn Geboten als Formulie-
rung der Grundwerte des Menschseins ein besonderes Gewicht zu. Die christliche
Ethik versteht er als eschatologische Ethik, die im Beginn der Gottesherrschaft durch
Jesus Christus verwurzelt ist und im Christwerden und Christbleiben des einzelnen
ihre wesentlichen Voraussetzungen hat. Wie eine solche christliche Ethik konkrete
Gestalt annehmen kann, wird durch Uberlegungen zum tertius usus legis (dritter
Gebrauch des Gesetzes), zur Leitung durch den Heiligen Geist und zur
Zwei-Reiche-Lehre beantwortet. Winschenswert wiren in diesem Abschnitt Exkurse
zum dreifachen Gebrauch des Gesetzes, zur Lehre von der Konigsherrschaft Christi
und zur Koinonia-Ethik gewesen.

Alles in allem ein Lehrbuch, auf das viele seit langem gewartet haben und das sich
im Ethik-Unterricht der Theologischen Seminare und Akademien und zum Teil auch
Bibelschulen gut einsetzen 14Bt.

Gerhard Hérster

Heinzpeter Helmpelmann. Gottes Ordnungen zum Leben: Die Stellung der Frau in
der Gemeinde. Theologische Zeitfragen. Bad Liebenzell: Verlag der Liebenzeller
Mission, 1997. 102 S., DM 17,80.

Der Direktor des Theologischen Seminars der Liebenzeller Mission, Heinzpeter
Hempelmann, legt mit diesem Buch eine Stellungnahme zu "Stellung und Dienst der
Frau in der Gemeinde Jesu Christi" vor, die Anfang 1996 von der Leitung der
Liebenzeller Mission in Auftrag gegeben worden war. Sie wurde zunéchst vom
Theologischen Arbeitskreis des Seminars erarbeitet und dann von Hempelmann
formuliert und vorgelegt. Nach Diskussion in verschiedenen Gremien wurde diese
Stellungnahme schlieBlich verabschiedet (97f).

Ausfiihrlich zeigt Hempelmann zunéchst die Beeinflussung der Gemeinde durch
die postmoderne Gesellschaft auf (9-19). Demgegeniiber fordert er von Christen eine
profilierte Darstellung ihres Glaubens als alternative "Gegenkultur" und ein ebenso
profiliertes Lebenszeugnis (20). Dies kann nach seiner Uberzeugung nur geschehen,
wenn nicht einseitig gefragt wird, was eine Frau in der Gemeinde darf und was sie
nicht darf, sondern wenn das von Gott gewollte Verhaltnis zwischen Mann und Frau
positiv und ganzheitlich herausgearbeitet wird. Gleichzeitig muB deutlich werden,
daf} es sich dabei letztlich um "Strukturen zum Leben” handelt (21f).

Hempelmann fordert daher eine konsequente biblische Exegese, die sich von tra-
ditionellen Urteilen 16st: "Die Bibel steht hoher als jede bewihrte Praxis"(25). Als
hermeneutisches Prinzip gilt dabei der Grundsatz, in den biblischen Aussagen den
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grundsitzlichen und fiir alle Zeiten giiltigen Willen Gottes zu suchen und in die
heutige Situation und Zeit zu iibertragen (28). Daher diirfen schwierige Texte wie 1
Kor 14,33ff und 1 Tim 2,8ff nicht von den allgemein verstindlichen Aussagen der
Schrift zum Verhéltnis von Mann und Frau gel6st werden (32f).

In einer griindlichen exegetischen Untersuchung weist Hempelmann dann nach,
dal} das Schweigegebot fiir Frauen in 1 Kor 14,34 auf die Bewertung der propheti-
schen Rede bezogen werden muf (V.29; 44-48). SchlieBlich wird der Frau in 1 Kor
11,5 ja ausdriicklich das Recht auf das offentliche Gebet und die offentliche Prophe-
tie im Sinne des gottesdienstlichen Redens in der Gemeindeversammlung (43) zu-
gestanden. Die Bewertung prophetischer Rede wire ein Akt der Autoritétsausiibung
iber den Mann in geistlichen Fragen, der Gottes Schopfungsordnung nicht ent-
sprechen wiirde. Die gleiche Argumentation sicht Hempelmann dann auch in 1 Tim
2,8-15 gegeben (50f).

Diesen biblischen Befund ordnet Hempelmann nun in den dogmatischen Kontext
der Schopfungs-, Erhaltungs- und Verséhnungsordnung ein (53-68) und wendet sich
dann der gemeindlichen Praxis zu. Er betont die Selbstverstindlichkeit des Ver-
kiindigungsdienstes der Frau (71-78; 86-88), wobei lediglich die autoritative Lehr-
weitergabe den Briidern vorbehalten bleibt (77:88f). Dies bedeutet dann auch, daB
Frauen zwar gewisse Leitungsaufgaben innerhalb der Gemeinde wahmehmen
konnen, aber daB sie dabei nicht "durch ihr Amt einen Mann beherrschen, dominie-
ren, charakterisieren" diirfen (79; 92-95). Aus diesem Grund ist Hempelmann der
Ansicht, daB Frauen nicht das Predigeramt in einer Gemeinde iibernehmen kénnen
(89, Anm. 52). In der Praxis der Gemeinde mochte er daher neben dem Predigeramt
und dem Diakonenamt ein drittes Amt einfithren, das sogenannte Parakletenamt.
Dieses wiirde auch Frauen offenstehen, da es zwar den Verkindigungsdienst ein-
schlieBen, aber die autoritative Lehrverkiindigung ausschlieBen wiirde (90-92).

Trotz der insgesamt sehr klaren Darstellung bleiben nach der Lektiire verschiedene
Fragen offen. Vor allem der abschlieBende Rat Hempelmanns, ein "Parakletenamt”
einzufithren, erscheint fraglich. Sollte man nicht stattdessen die hierarchischen
Gemeindestrukturen hinterfragen, in denen ein Prediger oder Pastor immer zugleich
auch Lehrautoritit beansprucht? Aber auch Einzelfragen bleiben offen: Kann man
z.B. mit Hempelmann in dem Fluch Gottes iiber die Frau in Gen 3,17 ein positives
"Herrschen" des Mannes sehen (56)? Und was meint Hempelmann, wenn er im
Umgang mit der Bibel vor einer "zwanghaften, kiinstlichen, nicht glaubwiirdigen
Harmonisierung von Aussagen" wamt (31)? Trotzdem ein wichtiges und exegetisch
wie dogmatisch griindliches Buch, dem eine weite Verbreitung zu wiinschen ist.

Hans-Georg Wiinch
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Georg Huntemann. Biblisches Ethos im Zeitalter der Moralievolution. Neuhausen:
Hanssler, 1995, 716 S., DM 68.-.

Dieses umfangreiche Kompendium der christlichen Ethik ist das Resultat von 25
Jahren theologischer Lehre des Vfs an der Staatsunabhdngigen Theologischen
Hochschule in Basel und von 10 Jahren Lehrtitigkeit an der Evangelischen Theologi-
schen Faculteit in Leuven. Man konnte dieses Handbuch als die Krone der publizisti-
schen Titigkeit Huntemanns betrachten, als eine Art zusammenfassendes
“Deuteronomium'.

Der Titel des Buches beschreibt zutreffend seinen Inhalt. Seine Methode ist die
der Antwort auf Herausforderungen. Jede Epoche der europiischen Geschichte
enthalt eine typische moralische und intellektuelle Herausforderung, die von der
Kirche eine feste, biblische Antwort verlangt. Als graue Eminenz konservativer
Theologie und Philosophie zeigt Huntemann die tieferliegenden Wurzeln der Moral-
revolution dem Leser auf. Entscheidend waren die antiautoritire Revolution und die
negative Dialektik. Sie lost das Zentrum der biblischen Ethik vollig auf, namlich die
Herrschaft Gottes, des gottlichen Gesetzgebers.

Eine wichtige Feststellung trifft der Vf. mit dem Hinweis auf die Hellenisierung
der christlichen Theologie. Durch metaphysische, sakramentale und hierarchische
Entfremdung werden die jiidischen Wurzeln christlicher Ethik zerstort. Huntemann
sicht in dieser Hinsicht den Verlust metaphysischer Systeme in unserer postmodernen
Kultur als Befreiung an. Quelle christlicher Ethik ist nicht ein metaphysisches
System, sondern Gottes Gebot. Jesus lehrte im wesentlichen Umkehr zur Thora.
Christliche Ethik ist nicht Erotik im Sinn des griechischen Eros, der sich selbst
vervollkommnen will, sie beruht vielmehr auf agape. Deshalb kritisiert Huntemann
die erotisch-asthetisierenden Ziige der evangelikalen Bewegung in unserer postmo-
dernen Gesellschaft. Religion wird zum Gegenstand personlicher Entwicklung und
Schonheit. 4gape dagegen wird als demiitiger Gehorsam gegen Gottes Wort charak-
terisiert.

Im Gegensatz zur Hellenismuskritik des Vfs steht die fast naive Zustimmung zu
Judischen Auslegungen. Dies zeigt sich nicht nur daran, daB er die Halacha anwen-
det, sondern sogar an der Ubernahme der Bergpredigt-Deutung des Pinchas Lapide.
Dies wird umso fragwiirdiger, wenn man den Einfluf des Hellenismus auf die
spateren judischen Traditionen und ihre kasuistische Methode in Rechnung stellt.
Dennoch ist dies ein eigenstindiger Beitrag Huntemanns, der sich auf seine Studien
bei dem jiidischen Philosophen H. J. Schoeps zuriickbezieht. Infolge seiner ausge-
sprochen sympathischen Haltung zu den Rabbinen wundert man sich dariiber, daB er
die Ethik von AT und NT als Einheit betrachten kann. Huntemann deutet die Thora
als Heilslehre und imitatio Dei. Die Ethik des Messias und des Reiches Gottes
verleugnen nicht die Thora. In Leben, Tod und Auferstehung des Messias findet der
Christ die Kraft, verantwortlich gegen Gott und die Thora zu leben.

Huntemanns Ethik sollte man nicht einseitig als gesetzlich oder idealistisch ein-
ordnen. In seiner Auseinandersetzung mit moralischen Konflikten betont er den
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starken Einfluf} der Siinde in unserer Welt und die Unméglichkeit, immer die richtige
Antwort zu finden. Moralische Konflikte lassen sich nicht l6sen, ohne daB man
schuldig wird. Meistens bezieht der Vf. eine konservative Position bei der Antwort
auf ethische Einzelfragen. In seiner politischen Ethik nimmt H. gegen die pietistische
Konzentration auf die individuelle Heilsfrage und Wiedergeburt Stellung, Er fordert
deshalb (in gutem Sinne) politische Predigt und Engagement als integrale Bestand-
teile der christlichen Mission.

Die Stéirke dieses beachtlichen Buches liegen auf dem Gebiet der Theologie, Fun-
damentalethik, Geistesgeschichte und der politischen Ethik. Es ist eher oberfldchlich,
wenn es Details der Bioethik erértert, aber ausfiithrlich beim Thema Technologie. Im
Gegensatz zu anderen Ethik-Kompendien und ihrer Tendenz, pragmatisch und
biblizistisch zu argumentieren, ist Huntemanns Werk ein echter Beitrag zur Diskussi-
on um die Moral. Weil wir tiglich damit konfrontiert werden, hat die Technologie
wirklich mehr Aufmerksamkeit vonseiten der Ethik verdient. Sie ist “Wirklichkeit',
aber nie "Wahrheit', weil sie die tiefergreifende Zerstorung dieser Welt nicht heilen
kann. - Auch wenn nur wenige Leser diesem Buch in jeder Hinsicht zustimmen
werden, ist Huntemanns Antwort auf Probleme unserer Zeit eine Herausforderung
fiir die Evangelikalen.

Patrick Nullens

Alfred Kuen. Die Frau in der Gemeinde. Wuppertal: R.Brockhaus, 1998. 318 S,
DM 34,80.

Die Frage nach Stellung und Aufgabe der Frau in der christlichen Gemeinde ist in
den letzten Jahren zunehmend zu einem “Zankapfel” innerhalb der Christenheit
geworden (11). Kuen mochte in seinem Buch zwei Gefahren ausweichen: Weder
darf das sikulare Denken unser Verstindnis der Schrift bestimmen, noch die
traditionellen, althergebrachten Uberzeugungen (15). Vielmehr ist eine griindliche
und gewissenhafte Untersuchung der biblischen Aussagen notwendig,

Kuen geht dabei geschichtlich vor und untersucht zunéchst die Stellung der Frau
im AT und in der griechisch-romischen Welt. Dabei wird deutlich, dall das Alte
Testament eine groBe Wertschatzung der Frau beinhaltet, angefangen von der
Gleichwertigkeit von Mann und Frau in der Schépfung bis zu den grofen
Frauengestalten des AT (Sara, Mirjam, Debora usw.). Kuen unterstreicht sowohl die
Gleichwertigkeit von Mann und Frau, als auch ihre Andersartigkeit. Diese
Andersartigkeit fithrt zu unterschiedlichen Aufgaben von Mann und Frau in Familie
und Gesellschaft und ist “eine Sache der Ordnung, nicht der Prinzipien” (31f). Erst in
der Zeit nach dem babylonischen Exil entwickelte sich im Judentum eine
zunehmende Geringschitzung der Frau (38). Parallel dazu herrschte in der
griechisch-romischen Welt eine tiefe MiBachtung der Frau (39ff).
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Vor dem Hintergrund der jidischen und der griechisch-romischen
Geringschitzung von Frauen arbeitet Kuen dann anhand der Evangelien heraus, wie
sehr Jesus Frauen achtete und in sein Werk einbezog Bei Jesus findet sich “die
Aufwertung der Frau zur Gleichwertigkeit mit dem Mann”. Frauen nehmen eine
grofie Rolle “bei der Verbreitung des Evangeliums” ein (60). Diese Wertschétzung
der Frau setzt sich auch in der Apostelgeschichte und den neutestamentlichen Briefen
fort (62ff). Sehr interessant ist die Untersuchung Kuens zur Haltung des Apostels
Paulus. Kuen zeigt auf, wie oft Paulus in seinen Briefen die Mitarbeit von Frauen in
seinem eigenen Dienst und dem der Gemeinde lobt und anerkennt.

Auch die Aussage, daB in Christus die Unterschiede von Jude und Grieche, Sklave
und Freier, Mann und Frau aufgehoben sind (Gal 3,28) unterstreicht dies. Deutlich
arbeitet Kuen die Parallelitit zu dem Gebet heraus, das jeder Jude tiglich sprach:
“Herr, ich danke dir dafiir, daB ich kein Heide, daB ich kein Sklave und daB ich keine
Frau bin” (73). Diese trennenden Unterscheidungen sind in Christus aufgehoben.
Kuen macht jedoch auch klar, daB damit nicht automatisch eine Gleichheit der
Aufgaben in der Gemeinde gegeben sein muB (88).

Kuen wendet sich nun den schwierigen Texten in 1 Kor 14,34 und 1 Tim 2.8-15
zu. Dabei zeigt er zunéchst, daB nach 1 Kor 11,5 auch in Korinth das Gebet und das
prophetische Reden (im wesentlichen die Predigt, 104ff) der Frau in den
Versammlungen der Gemeinde erlaubt war (89ff). Zu dem Schweigegebot fiir Frauen
in 1 Kor 14,34 stellt Kuen vier Losungsmoglichkeiten vor. Nach seiner Ansicht
bezicht sich das Schweigegebot nur auf die Bewertung der prophetischen Rede
(V.29; 171-174). Ziel der Aussage des Paulus war daher die Aufrechterhaltung der
gottlichen Ordnung, Frauen sollen in geistlichen Fragen nicht Autoritit iiber Ménner
ausiiben (182). Dieses Prinzip liegt nach Kuen auch der zweiten schwierigen Stelle in
I Tim 2,8-15 zugrunde (186ff). Nicht das Lehren im Sinne der gegenseitigen
Ermahnung oder der prophetischen Zurechtweisung ist hier gemeint, sondern die
autoritative Festlegung der Lehre in einer Gemeinde (232). Auch hier geht es, so
Kuen, um die Autoritéit der Frau iiber den Mann in geistlichen Fragen (233ff).

Nach dieser historischen und biblischen Untersuchung wendet Kuen diese auf die
Praxis an. Er lehnt dabei ebenso entschieden ab, daB eine Frau Alteste sein kann
(281f), wie er auf der anderen Seite dafiir pladiert, daB sie predigen und
evangelisieren oder einem Gemeinderat angehoren darf, der sich aus Altesten und
Diakonen zusammensetzt (284-289).

Alfred Kuen gelingt es mit diesem Buch, in einer grindlichen Untersuchung
vorschnelle Antworten zu vermeiden. Seine Darstellung ist ausgewogen, gut belegt
und zudem gut zu lesen. Bemerkenswert ist auch die ausfiihrliche Bibliographie zum
Thema (311-318). Selbst wenn man in einzelnen Fragen anderer Meinung als der
Autor ist, stellt dieses Buch eine Fundgrube fiir alle exegetisch interessierten Leser
dar. DaB8 dabei die Anwendung auf die Praxis durch die groBe Unterschiedlichkeit
der Gemeindeformen bedingt etwas knapp und allgemein gehalten ausfillt, ist zwar
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bedauernswert, 148t sich aber wohl kaum vermeiden, wenn man sich nicht auf eine
bestimmte Denomination festlegen machte.

Hans-Georg Wiinch

Werner Lachmann (Hg.). Die Arbeitsgesellschafi in der Krise: Konsequenzen fiir den
einzelnen und die Volkswirtschafi. Marktwirtschaft und Ethik 1. Munster: Lit, 1995.
151 S.

DaB Arbeitslosigkeit seit den 1970er Jahren die erstaunlichsten Wachstumsergebnisse
aufweist, weiB heute jedermann. Leitartikler aller Couleur weisen regelmifiig darauf
hin. Im Februar 1998 reihten sich auch die groBen Kirchen durch ihr gemeinsames
Sozialwort in den Chor der Mahner ein. Andern wird sich wohl auch iber die
Jahrtausendgrenze hinaus wenig. Die "Gesellschaft zur Forderung von Wirtschafts-
wissenschaft und Ethik" (GWE) hat sich daher anlaBlich ihrer Herbsttagung 1994 mit
dem Thema beschiftigt, das zum Titel des vorliegenden Buches wurde.

Das von Werner Lachmann herausgegebene Buch sucht die Krise der Arbeits-
gesellschaft aus unterschiedlichen Perspektiven auszuleuchten. Die Themen sind W.
Lachmann "Vom Wert und Sinn der Arbeit" (Anfangs- und Grundlagenreferat:
begriffsgeschichtlicher Uberblick von griechischer Antike, Bibel, Kirchengeschichte,
Ideologien und christlicher Ethik), S. Nover "Die Zukunft der Freizeitgesellschaft"
(Soziologie: Anderung des Zeitempfindenens und der Arbeitszeiten, Freizeitnutzung
und Freizeitverhalten), K. Farmer "Zukunftsprobleme der staatlichen Alterssicherung,
und die Umstellung des Finanzierungsverfahrens als Problemloser!?" (Hintergriinde
der Rentenreform von 1992, Probleme und Diskussion angesichts der demografi-
schen Entwicklung: private Vorsorge), "Workoholismus" (P. Buess - aus medizini-
scher Sicht), H. Burkhardt "Arbeit - Segen oder Fluch: Die Arbeit aus biblischer
Sicht" (Notwendigkeit der Arbeit, ihre Last und ihre Chance im Licht des neuen
Bundes), Sp. Paraskewopoulos "Arbeitslosigkeit aus marktwirtschaftlicher Sicht"
(konjunkturelle und strukturelle Arbeitslosigkeit), F. Schock "Moglichkeiten eines
Unternehmens bei der Bekimpfung von Arbeitslosigkeit" (Sicht eines Unterneh-
mers).

Die fachwissenschaftlichen Vortrage geben dem Sozialethiker wertvolle Hinweise
auf die aktuelle Problematik um Arbeit und Arbeitslosigkeit. H. Burkhardt unter-
streicht in seinem Beitrag, daB Arbeit zum Wesen und zur Bestimmung des Men-
schen gehort und daher nicht ausschlieBlich zur Existenzsicherung aufgrund berufli-
cher Titigkeit. Thr weltgestaltendes und welterhaltendes Ziel kann durchaus auch auf
anderen Feldern gefunden werden. Hier wird nicht zuletzt deutlich, dafl Arbeits-
losigkeit langst nicht mehr eine soziale Frage, sondern vor allem als Sinnfrage gehort
und beantwortet werden mufl. Ein wertvoller, vielseitiger Beitrag,

Klaus Meif
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Historische Theologie’

1. Allgemeines

Atlas: Bibel und Geschichte des Christentums. Hg. Tim Dowley. Wuppertal,
Zirich: Brockhaus, 1997. 160 S. DM 78,-.

Diese deutsche Ubersetzung des zeitgleich bei Hudson in London erschienenen
Kartenwerkes besticht vor allem durch die in Farbgebung und Ubersichtlichkeit
gelungenen computererzeugten Karten sowie durch die Kombination biblischer
und kirchlicher Geschichte. Die knappen Texterlauterungen wollen nicht mehr
als eine erste Hinfithrung zu dem jeweiligen Zeitabschnitt vermitteln, wohl
deshalb verzichten sie weitgehend auf Problemerérterungen wie Datierungen und
Forschungskontroversen (z.B. zum Exodus: 20; zur Taufe Chlodwigs: 82;und zur
Frage, ob Paulus jemals auf Malta war: 69). Die Angaben sind in der Regel
verldBlich, allerdings scheint die Ubersetzung nicht von Fachleuten kontrolliert
worden zu sein (schon die Aufteilung 'dunkles Zeitalter' 5.-11. Jh. und Kirche im
Mittelalter' ab dem 11. Jh. entspricht nicht dem Konzept der deutschen Medii-
vistik; S. 76 ist der Name 'Hilary' (Hilarius) nicht iibersetzt; nach der Karte S. 90
hat Karl der GroBe 768, nach dem Text 771 die Herrschaft angetreten [richtig;
768 Konig mit seinem Bruder Karlmann, seit 771 Alleinherrscher]; S. 92 ist die
Ubersetzung von peregrinatio undeutlich; S. 93 David kommt nicht im Kaisertitel
Karls vor). Fiir die Neuzeit vermag das ausgewihlte Kartenmaterial nicht durch-
gangig zu tberzeugen, zumal der Akzent hier zu sehr auf dem angelsichsischen
Bereich liegt. Wenig aussagekriftig ist beispielsweise die Karte S. 140f zur
okumenischen Bewegung, die lediglich auf einer Weltkarte die Versammlungsor-
te verzeichnet (wobei dann noch Canberra auf der Karte fehlt und Vatikanstadt
fast bis nach Sizilien verrutscht ist; das gute Foto zeigt nicht 'die’ Universitét
Cambridge, sondern das King's College). Gleichwohl wird man die Karten als
Medien im akademischen Unterricht gut einsetzen kénnen.

Lutz E. v. Padberg

Weitere Literatur:

Albrecht Beutel. Protestantische Konkretionen: Studien zur Kirchengeschichte.
Tiibingen: Mohr Siebeck, 1998. 270 S. DM 60, -

Dietrich Mendt. Fiinf Minuten Kirchengeschichte: Ein Kaleidoskop aus 2000
Jahren. 2., vollstandig uberarbeitete Auflage. Berlin: Evangelische Ver-
lagsanstalt, 1998 (1. Aufl. 1987). 200 S. DM 19,80

z Die mit einem Asteriskus versehenen Titel werden voraussichtlich in JETh 13 (1999) rezen-

siert.
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Tausend Jahre Kirche in Berlin-Brandenburg. Hg. Gerd Heinrich. Berlin:
Wichern, 1997. 600 S. 120 sw Abb. DM 68, -

2. Alte Kirche
Weitere Literatur:

*Ernst Dassmann. Kirchengeschichte II/2: Theologie und innerkirchliches Leben
bis zum Ausgang der Spdtantike. Studienbucher Theologie 11,2. Stuttgart:
Kohlhammer, 1998. 230 S. DM 34.-

*Heinz Ohme. Kanon ekklesiastikos: Die Bedeutung des altkirchlichen Kanon-
begriffs. Arbeiten zur Kirchengeschichte 67. Berlin, New York: de
Gruyter, 1998. 640 S. DM 298,-

Friedhelm Winkelmann. Geschichte des frithen Christentums. Minchen: Beck,
1996. 125 S. DM 14,80

3. Mittelalter

Wolfgang Schnabel. Grundwissen zur Theologie- und Kirchengeschichte: Eine
Quellenkunde. Band 2: Das Mittelalter. Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus,
1997. 227 S. DM 68,-.

Mit diesem Mittelalterband schlieBt Schnabel seine 1988 begonnene sogenannte
Quellenkunde in fiinf Bénden ab (vgl. JETh 4 [1990], 180ff; 190f, 5 [1991],
254f; 7 [1993], 218f). Erschienen die ersten Teile nahezu in Jahresfrist, hat die
Erarbeitung des letzten immerhin fiinf Jahre beansprucht, dafiir ist er auch der
umfangreichste. Waren die beiden Abschnitte der Einleitung der ersten vier
Binde gleichlautend, begegnen jetzt zwar noch die gleichen Uberschriften, zu 'A.
Was will diese Quellenkunde?' jedoch kein (!) Text, dagegen zu 'B. Wie geht man
mit dieser Quellenkunde um?' ein ldngerer, der im Vergleich mit der bisherigen
Fassung indes keine neuen Einsichten bringt. Die 'epochengeschichtliche Di-
mension' (10f) gibt einen groben Uberblick, der bereits die Theologiegeschichte
als Schwerpunkt erkennen 14Bt. Die 'geographische Dimension' erschopft sich mit
einer Karte 'Europa um 1050' (11; Worms wird dort in der Gegend von Arles
angesiedelt!), angesichts des zu iiberblickenden Jahrtausends eine erstaunliche
Reduktion. Die 'chronologische Dimension' (12-14) vermittelt Daten, deren
Kurzerlauterungen mit hiibschen, aber nirgendwo erkldrten Symbolen versehen
sind. Die Zusammenstellung ist meistens verldBlich (625-33: nicht Iroschotten,
sondern rémische Missionare haben Northumbrien christianisiert, dessen Konig



269

Edwin, nicht Ethwil heiit; 722: Bonifatius' Taufname ist Wynfreth; 812: Lud-
wigs Kronung war 813; 1008: Olafs Taufdatum ist unsicher; 1050: Adalbert war
1043-1066 Erzbischof), in dieser Form allerdings wenig erhellend.

Folgende Texte sind als représentativ fiir die mittelalterliche Geschichte aus-
gewihlt worden: Benedikt von Nursia, Regula Benedicti; Johannes Damascenus,
Expositio fidei orthodoxae; Anselm von Canterbury, Proslogion und Cur deus
homo; Petrus Lombardus, Sententiarum libri quattuor, Thomas von Aquino,
Summa theologica; Johannes Tauler, Predigten und Jan Hus, De ecclesia. Diese
Quellen werden in der aus den bisherigen Bénden bekannten Weise durch
Schaubilder, Inhaltsreferat und Textausschnitt vorgestellt. Die eigentlichen
Quellenprobchen - anders wird man sie kaum bezeichnen kénnen - machen
gerade einmal 2% des Bandes aus, beim Proslogion umfassen sie sechs halbe
Druckzeilen. Die Inhalte der Texte werden freilich genau und ausfiihrlich von
Schnabel beschrieben, wobei 60% auf Petrus Lombardus (52-108; besonders
hilfreich, da keine deutsche Ubersetzung vorliegt) und Thomas von Aquino (112-
193) entfallen.

Der Wert dieser miihevollen Ausarbeitungen fiir die Beschéftigung mit dem
Jeweiligen Autor kann gar nicht bestritten werden. Das Problem liegt in dem
Anspruch des Gesamtwerkes, Grundwissen zur Theologie- und Kirchengeschich-
te vermitteln zu wollen. Nicht umsonst wird die Theologiegeschichte zuerst
erwahnt, denn allein darum handelt es sich. Und selbst hier vermag die Auswahl
fir das Mittelalter nicht zu iiberzeugen. Anstatt zwei Autoren immens viel Raum
zu gewdhren, hitten besser Texte von Gregor dem GroBen, Gottschalk, Petrus
Damiani, Gregor VIL, Peter Abaelard, Bernhard von Clairvaux, Petrus Waldes:
Franz von Assisi, Marsilius von Padua, Wilhelm von Occam, John Wyclif und
Thomas von Kempen, um nur diese zu nennen, mitberiicksichtigt werden sollen.
Weitaus schwerwiegender aber ist, daB auf Quellen zur eigentlichen Kirchenge-
schichte vollkommen verzichtet worden ist. So erfihrt man schlechterdings nichts
iber die Mission im Mittelalter (die sich immerhin bis ins 14. Jahrhundert
erstreckte), nichts iiber das Verhiltnis von 'Staat und Kirche', nichts iiber die
mittelalterliche Frommigkeit, nichts iiber die Kreuzzugsbewegung, nichts zu den
Reformbewegungen usw. Schnabels Bemithungen um die Erhellung einiger Texte
verdienen Respekt, aber weniger noch als die anderen Binde bietet dieser Teil
nicht einmal einen Einstieg in die vielschichtige Vorstellungswelt des Mittelal-
ters. Was er présentiert ist ein treffliches Beispiel fiir die der Theologie gelegent-
lich mangelnde Bodenhaftung,

Lutz E. v. Padberg
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Armin Sierszyn. 2000 Jahre Kirchengeschichte, Band 2: Das Mittelalter. Neu-
hausen-Stuttgart: Hanssler, 1997. 374 S. DM 39,95,

Als einzelner Autor eine vollstindige Kirchengeschichte schreiben zu wollen, ist
ein hochst anspruchsvolles Unterfangen. Wer es dennoch wagt, kann sich der
guten Wiinsche, aber auch der kritischen Begleitung der Fachkollegen sicher
sein. Denn nur sie vermogen zu ermessen, welche Stoffiille und vor allem welche
Literaturmenge es zu bewdltigen gilt. um eine zweitausendjihrige Geschichte
darzustellen. Sie werden daher auch nicht erwarten, daB ein solcher Einzelkdmp-
fer sich in allen Epochen gleich gut auskennt. Was sie wie die Leser freilich
erwarten diirfen, ist solide Arbeit, die verlaBliche Daten und Informationen
liefert, die die anerkannten neueren Methoden der Geschichtswissenschaft
beherrscht und die sich mit einschligigen Hilfsmitteln auf dem gegenwartigen
Stand der Forschung befindet. Legt man diesen MaBstab an den zweiten Band
von Sierszyns Kirchengeschichte an (zu Band 1 vgl. JETh 10 [1996], 315ff), so
ist der Eindruck zwiespiltig. Das sich an Studenten und 'interessierte Nichttheo-
logen' richtende, wohl aus dem akademischen Unterricht entstandene Buch
behandelt in 26 Abschnitten die wichtigsten Aspekte der mittelalterlichen Kir-
chengeschichte, zeigt Zusammenhinge auf, schligt Briicken in die Gegenwart
und weiB durchaus anschaulich zu erzihlen. Insbesondere die Teile iiber
Ménchtum, Scholastik, Mystik und Vorreformation sind weitgehend gelungen
und ansprechend geschrieben. Generell iiberzeugt Sierszyn immer dann, wenn er
sich der theologiegeschichtlichen Entwicklung zuwendet.

Diesem positiven Eindruck stehen jedoch zahlreiche Bedenken entgegen. Sie
beginnen bereits mit der Konzeption. Das Buch ist aufgeteilt in die vier Teile
Missionsgeschichte (17-117), Geschichte des Monchtums (119-184), Kirche und
Kultur (185-263) sowie Staat und Kirche (265-352). Sierszyn kann sich dabei
zwar auf Wolf-Dieter Hauschilds Lehrbuch der Kirchen- und Dogmengeschichte
(Band 1, Giitersloh, 1995; nicht zitiert) berufen, aber auch dort iiberzeugt die zu
stindigem Hin- und Herblittern notigende Verteilung nicht. Aus guten Griinden
folgen nahezu alle kirchengeschichtlichen Darstellungen der chronologischen
Ordnung, lassen sich doch gerade im Mittelalter die verschiedenen Lebensberei-
che eben nicht trennen (Karls d. Gr. Kaiserkronung, 270ff, mull etwa mit seinen
Missionsaktivititen, 92ff, zusammen betrachtet werden). Ein intensiveres Nach-
denken dariiber, was 'Mittelalter' bedeutet, hitte vor dieser Fehlentscheidung
bewahren kénnen. Die zu diesem Aspekt gebotenen Bemerkungen (15) sind eher
diirftig und lassen vor allem die als Einleitung unerlaBliche Reflexion iber die
Andersartigkeit dieser Epoche vermissen (hier hatte die Lektiire der Biicher von
Horst Fuhrmann, die der Verf bis auf eine Ausnahme, 267, nicht zu kennen
scheint, weitergeholfen).

Was die VerlaBlichkeit der Daten und Informationen anbetrifft, so wirken
empfindlich viele Fehler und Ungenauigkeiten nicht gerade vertrauenerweckend.
Um nur einige zu nennen: 18: Bischofsweihe Wulfilas 336, nicht 341; 38f: vor
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der in verderbter Ubersetzung zitierten Rede hat es keine Predi gt gegeben; 63: die
Briten sind von der Invasion der Angeln und Sachsen, zu denen auch die nicht
erwihnten Jiiten und Friesen gehorten, vor allem assimiliert worden: 65: die
Eiche, unter der Aethelberht (so die heute tibliche Schreibweise) gesessen haben
soll, ist eine Zugabe des Verf.; 66: von einem 'Oberpriester’ ist in dem gesamten
Bericht Bedas nicht die Rede; 80: der angebliche Taufversuch Radbods wurde
nicht von Willibrord, sondern von Bischof Wulfram vorgenommen; 83: Bonifati-
us wird 722 Missionsbischof ohne festen Sitz, nicht fiir Hessen; 85: nicht Wal-
burga, sondern ihre Briider griinden Heidenheim; 88: nicht Tauflinge, sondern
Firmlinge erwarteten Bonifatius; 92: Karl wurde 747, nicht 742 geboren; 99:
Papst Hadrian ist nie in Frankfurt gewesen; 146: das Johanniterkreuz ist acht-,
nicht sechsspitzig (Sinnbild fir die acht Seligpreisungen); 272: Karl hat die
Gegner Leos nicht hinrichten lassen; gestorben ist Karl am 28.. nicht am 14.
Januar 814. Diese Liste lieBe sich fortsetzen.

Hinzu kommen etliche andere Unscharfen, wobei ungenaue Namensformen
noch zu den geringeren MiBlichkeiten gehoren (z.B. 16 - 40ff: Chlodwig [so
richtig] - Chlodowech; 80ff: Radbod - Radpod; 84: Bonifatius - Bonifaz).
Unzuldnglich sind beispielsweise die Bemerkungen iiber 'die Germanen' (37ff),
die entgegen dem Quellenbefund als einheitlich dargestellt werden, weil dem
Verf. wohl die rege Diskussion iiber ihre Ethnogenese entgangen ist. DaB ihre
Religion 'verbraucht' gewesen sei (was auch nach Stammen differenziert werden
miifite), entspricht dberhaupt nicht dem Forschungsstand. Quellenaussagen
werden oft ungepriift zitiert, methodische Hinweise zu ihrer Kritik fehlen. So
wird Martin von Tours S. 42 die "Gabe der Krankenheilung und anderer Wunder-
taten" zugestanden, ohne daB hier oder anderswo die Textsorte Hagiographie
ernsthaft diskutiert wiirde (Verf. scheint, 75f, tatsachlich zu glauben, daf Colum-
ban durch Anblasen ein 1701-BierfaB zum Zerbersten gebracht habe; die Mystik
ist fiir ihn "die edelste Frucht" des Mittelalters, 228; vgl. 230 u.6.). Die frithmit-
telalterlichen Missionsmethoden werden nicht zusammenfassend beschrieben, der
fir das gesamte Mittelalter zentrale Aspekt der memoria nicht erortert, die
Kategorie der compaternitas zur Verbindung von Karolingern und Papsttum nicht
cingefithrt, der Begriff Reichskirchensystem taucht bei der Schilderung der
Ottonen nicht auf usw. Dafiir erfihrt man immerhin, daB sich Karl d. Gr. taglich
zwel Stunden Mittagsschlaf génnte (was er nach Einhard allerdings nur im
Sommer tat). Dazu kommen formale Unzuldnglichkeiten wie eine gelegentlich
allzu schlichte Sprache (230: Hildegard von Bingen erlebte "26 Visionen im
Wachzustand. Es ist ihr dabei zum Jubeln."), viel zu knappe und z.T. unver-
standliche Anmerkungen (22 Anm. 15: "Gegen Hauck." Welcher H. ist gemeint,
welches Buch und was wird dort vertreten?; 30 Anm. 21), fehlende Belege (39,
50, 96f u.6.) und Datierungen (270, 282) und andere Unklarheiten (312: warum
ist Heinrich VI. Tod 'bése, schnell'?). Manches bewegt sich geradezu im vorwis-
senschaftlichen Bereich.
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Dariiber hinaus ist die nur spérlich und oft unvollstindig angegebene Literatur
oftmals veraltet. Wenige Beispiele seien genannt: 40f: Zur Kirche in der romi-
schen Provinz Germania miissen die Arbeiten von Emst Dassmann genannt
werden; zu Chlodwigs Taufe, 46ff, fehlt die gesamte neue Literatur; das gilt auch
firr die frithmittelalterliche Mission und die Karolinger; zu Otto von Freisings
Chronik wird, 309, eine Teiliibersetzung von 1894 angegeben, obwohl eine
neuere Gesamtausgabe in der sonst ofters zitierten Freiherr vom Stein-Ausgabe
vorliegt; 331 findet sich zum Kinderkreuzzug von 1212 der Hinweis auf einen
Aufsatz von 1876; zentrale Arbeiten wie die von Arnold Angenendt fehlen vollig,
iibrigens auch eine Bibliographie. Noch nicht einmal buchintern sind die Anga-
ben kontrolliert, so wird ein wichtiger Aufsatz von Peter Classen mal nach dem
Erstdruck 1965 (270) und mal nach der Sonderausgabe 1985 (92) zitiert, richtig
wire es, die 2. Aufl. von 1988 zu benutzen. Die zahlreichen Unstimmigkeiten
und Fehler bei den Literaturangaben aufzulisten wiirde den Rahmen der Rezensi-
on sprengen und auferdem ermiiden. Auf wenigstens der Angabe neuester
Forschungsarbeiten zu bestehen ist keine Beckmesserei von Spezialisten, sondern
schlichte Notwendigkeit. Denn nur so kann man in einem Uberblickswerk
moglicherweise gewecktes Interesse in die richtige Richtung lenken.

Da aber scheint das eigentliche Problem des Verf. zu liegen: Er kennt sich
offensichtlich in der modernen Mediavistik (abgesehen, wie ausdriicklich betont
sei, von den theologiegeschichtlichen Aspekten) nicht aus, deshalb ist ihm dieses
Buch geradezu zwangsléufig iiber weite Passagen hin miBlungen. Allein die
Benutzung des ihm scheinbar unbekannten Lexikon des Mittelalters (bisher 8
Binde bis zum Buchstaben W, 1980ff) hitte ihn vor den meisten Fehlgriffen
bewahren konnen. So aber kann man abschlieBend nur feststellen, dal der Verf.
sich bei der Abfassung dieses Buches zwar viel Mithe gegeben hat, sich die im
Vorwort angekiindigte Freude bei der Lektiire indes nicht einstellen will, ganz im
Gegenteil.

Lutz E. v. Padberg

Weitere Literatur:

Arnold Angenendt. Geschichte der Religiositdt im Mittelalter. Darmstadt: WBG,
1997. X1V, 986 S. DM 78 - :

Richard Fletcher. The Conversion of Europe: From Paganism to Christianity
371-1386 AD. London: Harper Collins Publishers, 1997. XIV, 562 S. £
25,-

Lutz E. v. Padberg. Heilige und Familie: Studien zur Bedeutung familiengebun-
dener Aspekte in den Viten des Verwandten- und Schillerkreises um Willi-
brord, Bonifatius und Liudger. 2., uiberarbeitete und erweiterte Auflage.
Quellen und Abhandlungen zur mittelrheinischen Kirchengeschichte 83.
Mainz: Verlag der Gesellschaft fiir mittelrheinische Kirchengeschichte,
1997 (1. Aufl. 1981). VIII, 226 S. DM 38,-
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*Lutz E. v. Padberg. Die Christianisierung Europas im Mittelalter. Stuttgart:
Reclam, 1998

4. Reformationszeit
Weitere Literatur:

Irena Backus. Das Prinzip 'sola scriptura’ und die Kirchenvdter in den Disputa-
tionen von Baden (1526) und Bern (1528). Ziirich: Theologischer Verlag,
1997. 158 S. DM 64,-

Emidio Campi. Zwingli und Maria: Eine reformationsgeschichiliche Studie.
Zirich: Theologischer Verlag, 1997. 160 S. DM 65 .-

Ulrich Hinz. Die Briider vom Gemeinsamen Leben im Jahrhundert der Reforma-
tion: Das Miinstersche Kolloguium. Spétmittelalter und Reformation Neue
Reihe 9. Tiibingen: Mohr Siebeck, 1997. 360 S. DM 160,-

Martin H. Jung. Frommigkeit und Theologie bei Philipp Melanchthon: Das
Gebet im Leben und in der Lehre des Reformators. Beitrage zur histori-
schen Theologie 102. Tiibingen: Mohr Siebeck, 1998. XVI, 399 S. DM
178.-

Luther in seiner Zeit: Personlichkeit und Wirken des Reformators. Hg, Martin
Greschat - Giinther Lottes. Stuttgart: Kohlhammer, 1997. 128 S. DM 36,-

Joachim Mehlhausen. Vestigia Verbi: Aufiditze zur Geschichte der evangelischen
Theologie. Arbeiten zur Kirchengeschichte 72. Berlin, New York: de
Gruyter, 1998. 520 S. 268, _

Henning Graf Reventlow. Epochen der Bibelauslegung. Band 1II: Renaissance,
Reformation, Humanismus, Miinchen: Beck, 1997. 430 S. DM 88.-

Heinz Scheible. Melanchthon: Eine Biographie. Miinchen: Beck. 297 S. DM 68

Norbert Schnitzler. Tkonoklasmus - Bildersturm: Theologischer Bilderstreit und
ikonoklastisches Handeln wéhrend des 15. und 16. Jahrhunderts. Miin-
chen: Fink, 1996. 335 S. DM 68.-

5. Neuzeit

Martin Brecht. Ausgewdhlte Aufsditze. Band II: Pietismus. Stuttgart: Calwer,
1997. 686 S. DM 128,-.

Zwei Jahre nach dem Band iiber die Reformationszeit (vgl. JETh 10, 1996, 330-
333; dort auch zur formalen Einrichtung) legt der emeritierte Miinsteraner
Kirchenhistoriker Brecht in einem stattlichen Buch eine Auswahl seiner zahlrei-
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chen Aufsitze zur Erforschung des Pietismus vor. Die 27 Beitrdge aus dem
Zeitraum von 1967 bis 1992 (hauptsichlich aus den 70er und 80er Jahren) sind
weitgehend unverandert belassen worden. Neben verschiedenen Sammelbénden
ist gut die Halfte von ihnen zuerst in den Zeitschriften Bldtter fiir wiirttembergi-
sche Kirchengeschichte (8; dementsprechend liegt ein gewisser Schwerpunkt in
dieser Region) sowie Pietismus und Neuzeit (7) erschienen.

Die vier thematischen Blocke lassen das breite Spektrum der sich stets nahe an
die Quellen haltenden Forschungen Brechts erkennen. Der erste Teil 'Von der
Frommigkeitsbewegung zu Philipp Jakob Spener' (9-250) beginnt nach dem
Priludium zu 'Lutherische Orthodoxie und neue Frommigkeit' bei Philipp Nicolai
mit dem umfangreichsten Aufsatz der Sammlung iiber 'Johann Valentin Andreae:
Weg und Programm eines Reformers zwischen Reformation und Moderne' (35-
107; zuerst 1977). Nach Beitrdgen zu Comenius, dem Chiliasmus und der
Vorstellung vom Heiligen Geist folgt der wichtige Aufsatz 'Philipp Jakob Spener
und das Wahre Christentum' (177-214; zuerst 1977/78), der dessen Sicht Arndts
herausarbeitet und die in der gegenwirtigen Diskussion um die Abgrenzung des
Pietismus bedeutsame Kategorie 'Frithpietismus' fir die Frommigkeitsbewegung
des frithen 17. Jahrhunderts begriindet. Besonders nachlesens- und nachden-
kenswert vor dem Hintergrund aktueller Debatten sind auch die folgenden beiden
Arbeiten zur Reform des Theologiestudiums nach Spener und den Konzeptionen
der Theologenausbildung in Wiirttemberg. Der néchste Block befafit sich mit
'Johann Albrecht Bengel und die Bibelauslegung' (251-408) und beleuchtet die
verschiedenen Aspekte der Theologie dieses Wiirttembergers (Bibelmystik,
Hermeneutik, Theologie der Schrift, Lehre vom Blut Christi, theozentrische
Seelsorge), so daB sich (trotz mancher Wiederholungen) ein eindrucksvolles
Gesamtbild ergibt. Abgeschlossen wird dieser Bereich durch Hinweise zum
Verstdndnis der Berleburger Bibel. "Philipp Matthius Hahn und sein Umkreis' ist
der dritte, thematisch nicht so geschlossene Bereich iiberschrieben (409-559).
Neben zwei Beitrigen direkt zu Hahn werden behandelt das Umfeld von Holder-
lins Jugend, die Anféinge der Christentumsgesellschaft, Thomas Wizenmann und
sein Kreis sowie Pietismus und Aufkldrung in Lippe am Beispiel von Johann
Ludwig Ewald. Zentral fir die Definitionsproblematik ist der Aufsatz 'Der
Spatpietismus - ein vergessenes oder vernachlissigtes Kapitel der protestanti-
schen Kirchengeschichte' (531-559; zuerst 1984), dessen Leitbegriff Brecht
inzwischen in 'nachaufklérerischer Pietismus' umgeindert hat. Der vierte Teil ist
der Erweckungsbewegung gewidmet (561-663). Neben einem Beitrag zum
Schicksal der nach Osten ausgerichteten Erweckungsbewegung in nachnapoleo-
nischer Zeit konzentriert er sich auf Christian Adam Dann, Christian Gottlob
Barth, Hermann Gundert und den Calwer Verlag Den Abschlufl bildet ein
forschungsgeschichtlicher Aufsatz zu den Anfingen der historischen Darstellung
des wiirttembergischen Pietismus aus dem Jahre 1967.
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Insgesamt betrachtet stellt der in jeder Hinsicht gewichtige Sammelband, der
durch Register gut erschlossen ist, ein wertvolles Kompendium fiir die Forschung
dar.

Lutz E. v. Padberg

Hyeong-Eun Chi. Philipp Jakob Sperer und seine Pia Desideria: Die Weiterfiih-
rung der Reformvorschldge der Pia Desideria in seinem spdteren Schrifttum.
Europédische Hochschulschriften Reihe 23, Theologie 562. Frankfurt u.a.: Lang,
1997. 208 S. DM 65,-. :

Die von Johannes Wallmann in Bochum betreute Dissertation aus dem Jahr 1995
versucht - zumindest ansatzweise - eine Liicke zu schlieBen, die in der kirchen-
historischen Darstellung Speners, nicht zuletzt in der Spezialforschung, nicht
immer geniigend beriicksichtigt wurde: Die weitere Entwicklung von Speners
Theologie bzw. die Besonderheit seines Ansatzes, wie wir ihn in der Programm-
schrift des Pietismus, in den Pia Desideria, vorfinden. Chi versucht einer ahistori-
schen Rezeption Speners, ihn allein aus den 1675 entstandenen Pia Desideria
verstehen bzw. darstellen zu wollen, entgegenzutreten. Vorbehaltlich der noch in
vollem Gange befindlichen und noch lange nicht zum Abschluf gekommenen
Bereitstellung der Quellentexte zu Spener fiir die spéte Frankfurter, Dresdner und
Berliner Zeit (ca. 1680-1705) spiirt er anhand der wichtigsten Reformvorschlige
der Pia Desideria einer Weiterentwicklung der Theologie Speners nach (17).

Als bedeutendste Reformvorschldge kennzeichnet er 1. "das Wort Gottes
reichlicher unter uns zu bringen", wobei die Frage nach den unterschiedlichen
Formen und Begrifflichkeiten des gemeinschaftlichen Horens auf das Wort
Gottes und das christliche Leben genannt sind: Collegia pietatis, ecclesiola in
ecclesia und Katechismusiibung, 2. Das geistliche - also allgemeine - Priestertum,
und 3. die Frage nach der Reform des Theologiestudiums.

Da Chi alle Reformvorschlage der Frage nach einer reichlicheren Gegenwart
des Wortes Gottes unter den Menschen zuordnen will, mag es hier geniigen, sich
mit seiner Verhéltnisbestimmung der Begriffe Collegia pietatis, ecclesiola in
ecclesia und Katechismusiibung auseinanderzusetzen. Hierbei fithrt er die
historische Weiterentwicklung des Gedankens vor (85f), die Ausdifferenzierung
der verschiedenen Veranstaltungen und schlieBlich die Bedeutung, die sie fiir
Spener haben (notwendig oder niitzlich; vgl. 86f).

Um die These Chis zusammenzufassen: Er halt den Gedanken der ecclesiola in
ecclesia fiir das entscheidende "Prinzip' (96). Dieses Prinzip kann sich nun in
unterschiedlicher Weise manifestieren, etwa in den Collegia pietatis, von denen
sich Spener schrittweise entfernt, oder in anderen Formen von Zusammenkiinf-
ten, in denen das Wort Gottes miteinander besprochen wird. Der Kemgedanke
dieses 'Prinzips' ist die Aufrichtung der Gemeinschaft der "wahren Christen", die
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aufgrund ihrer Gemeinschaft mit Christus "in einer innersten Gemeinschaft”
stehen (99). Chi beschreibt nun eine Riicklaufigkeit der Betonung der Collegia
pietatis bei Spener. Was wird an ihre Stelle gesetzt? Er findet seit 1685 ein
stirkeres Hervorheben der Hausbesuche (104). Daneben wichst die Bedeutung
der Katechismusiibung bei Spener. Wahrend in der 2. Hilfte der 1670er Jahre
diese als eine Art "Vorstufe" der Collegia pietatis zu gelten hétten (109), tréten
sie spitestens seit der Dresdner Zeit an deren Stelle.

Der dritte Vorschlag in den Pia Desideria - die Reform des Theologiestudiums
- steht in ebenso unmittelbarer Beziehung zu der Frage nach der Erbauung der
Kirche durch die Gemeinschaft mit wahren Christen. Spener fordert studentische
Collegia unter der Leitung eines Professors oder untereinander, die mehr erbau-
lich oder mehr exegetisch ausgerichtet sein konnen. So sehr dieser Zusammen-
hang von Chi richtig dargestellt ist, 148t sich doch erkennen, daf hier noch nicht
tiefgehend genug geforscht worden ist. Das 1iBt sich allein an der Tatsache
erhellen, daB er die Entstehung der Leipziger Collegia philobiblica (1686£f) und
Speners Haltung zu diesen véllig ignoriert. In dhnlicher Weise vermiBt der Leser
die Darstellung der halboffiziellen Predigtwiederholungen, die Spener in der
Frankfurter Zeit (auch im Rahmen der Collegia pietatis) durchgefiihrt hatte und
die von seinen Anhingern (z.B. Joachim Justus Breithaupt in Erfurt) als Mittel
der Erbauung angewandt worden sind. Chi ist sich bewuBt, daB er in seiner
Arbeit nur die wichtigsten Reformvorschlige der Pia Desideria und ihre Weiter-
fiihrung diskutieren kann. Eine umfassende Darstellung wiirde den Rahmen einer
Dissertation bei weitem iiberschreiten, schaut man sich allein die zu bearbeitende
Stoffmenge der Schriften Speners an, die es zu durchforsten gilt, abgesehen von
zu der Fragestellung wichtigen Seitentexten anderer Pietisten. Die vorliegende
Arbeit zeigt wesentliche Weiterentwicklungen an und regt gleichzeitig dazu an,
noch genauer zu differenzieren und die unterschiedlichen Entwicklungen aufein-
ander zu beziehen.

Zur duBeren Form: Immer wieder verwundert es den Rezensenten, wie ein
Angehoriger einer anderen Sprachenfamilie sich nicht nur in die deutsche
Sprache als solche, sondern in ihre neuhochdeutsche Form einzuarbeiten versteht,
um eine solche Arbeit anzufertigen. Dall dennoch stilistische Verbesserungen
vorzunehmen sein konnten, sei hier lediglich angemerkt. Die relativ hohe Zahl
von Druckfehlern, die sich finden, scheint mir jedoch stirker an einer mangelhaf-
ten verlegerischen Begleitung des Druckes zu liegen, die durchaus hiétte vermie-
den werden konnen und sollen.

Klaus vom Orde
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Michael Diener. Kurshalten in stiirmischer Zeit: Walter Michaelis (1866-1953).
Ein Leben fiir Kirche und Gemeinschafisbewegung. TVG Kirchengeschichtliche
Monographien. GieBen: Brunnen, 1998. 639 S. DM 49,-.

Die vorliegende umfangreiche Betheler Dissertation (1996 bei Gerhard Ruh-
bach), u.a. gefordert durch ein AfeT-Stipendium, darf als wichtiger Meilenstein
in der Aufarbeitung von Geschichte und Theologie der Gemeinschaftsbewegung
gelten. Der Autor entfaltet darin Leben und Werk von Walter Michaelis, der iiber
vier Jahrzehnte den Gang des Gnadauer Verbandes entscheidend geprigt hat. 38
Jahre lang war Michaelis dessen Vorsitzender (1906-1911 und 1919-1952),
gerade in den 'stiirmischen’ Jahren der Auseinandersetzungen mit Irrstromungen
in Gesellschaft und Gemeinschaft.

Das Nachzeichnen eines Lebensweges in diesen Jahrzehnten gestaltet sich
schon aus prinzipiellen Griinden schwierig. Michaelis' Biographie umspannt die
Zeit des Kaiserreiches, der Weimarer Republik, des Nationalsozialismus und
Nachlqiegsdeutsch]ands In allen vier Epochen hat Michaelis an vorderster Front
in Kirche und Gemeinschaft ge\wrkt und an den Tageserelgmssen regen Anteil
genommen. Uber sein Engagement in Gnadau hinaus war er in vielen anderen
Werken und Gremien aktiv. Um so mehr ist die Leistung des Autors zu bewun-
dern, der die vielfaltigen gesellschaftlichen und kirchlichen Stringe zusammen-
gebunden und den Menschen Michaelis in seiner Vielfalt und Einheit in seinem
Jjeweiligen zeitgeschichtlichen Kontext dargestellt hat.

Diener zeichnet damit nicht nur eine Biographie nach, sondern gibt auch neue
Einblicke in die komplexe Geschichte der deutschen Gemeinschaftsbewegung,
An allen wichtigen Entscheidungen Gnadaus in der Zeit von 1906 bis 1953 war
Michaelis fithrend beteiligt, man kann ihn wohl ohne Ubertreibung als das
‘geistige Haupt' Gnadaus wihrend dieser Jahre bezeichnen. Seien es die Kontro-
versen iiber die Pfingstbewegung, die dauernde Frage nach der Stellung zur
evangelischen Kirche, die Abgrenzungen gegeniiber der Oxfordbewegung, den
Marienschwestern sowie den amerikanischen Fundamentalisten oder aber das
Verhiltnis Gnadaus zur Weimarer Republik, den Nationalsozialisten, den
Deutschen Christen, der Bekennenden Kirche und zum Kirchlichen Einigungs-
werk - Michaelis bestimmte die Linienfithrung und war Vordenker des Gesamt-
vorstandes. Mit Beharrlichkeit und Ubersicht fiihrte er den Verband durch
manche inneren und 4uBeren Krisen und diirfte dafiir verantwortlich sein, daB
Gnadau in diesen Jahren seine Einheit bewahrte. Seine integrativen Fihigkeiten
und seine kréftige Fithrernatur kamen ihm dabei zu gute. Der ruhige, niichterne,
disziplinierte und pragmatische Charakter von Michaelis wird dabei vom Autor
immer wieder hervorgehoben. Er brachte Erfahrungen als langjshriger Pfarrer in
Bielefeld, als Dozent am Seminar in Bethel, als Missionsinspektor der 'Ev.
Missionsgesellschaft fir Deutsch-Ostafrika' und als freier Evangelist in den
Vorstand ein.
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In der chronologisch vorgehenden Untersuchung bekommt der Leser auch
einen guten Einblick in die theologischen Uberzeugungen von Michaelis. An-
fanglich von der Heiligungsbewegung nicht unbeeinfluBt (Stockmayer), sah er
Jjedoch bald ihre theologischen Schwichen. Michaelis drang von einem lutheri-
schen Ansatz her auf eine theologische Kritik an der Pfingstbewegung und wollte
sich nicht mit einer Diskussion um die dufieren Phidnomene abgeben. Die Berliner
Erklarung hat er aus voller Uberzeugung unterzeichnet.

Eines seiner Hauptanliegen war die Bestitigung der Innerkirchlichkeit Gna-
daus gegen jede separatistischen Tendenzen, wodurch er auch den Konflikt mit
freikirchlich gesinnten Briidern nicht scheute (z.B. Heitmiiller). Seine aktive
Mitarbeit im Kirchenausschul der AltpreuBischen Union und anderen landes-
kirchlichen Gremien vertieften die Beziehungen Gnadaus zur Kirche. Feste
Gemeindestrukturen fiir den Verband lehnte er mit der Uberzeugung ab, daB
schon in der Bibel verschiedenartige Ekklesiologien zu finden seien. Zwar
verwarf Michaelis die Taufwiedergeburtslehre, wollte aber die Kindertaufe nicht
in Frage stellen. Sein Ja zur Volkskirche verband er mit einem Ja zur Kirche als
COrpus permixtum.

Als Kandidat der DNVP forcierte er in den 20er Jahren die politische Mei-
nungsduberung Gnadaus, ohne jedoch mit vollem Herzen in der politischen
Betitigung aufzugehen. Seine frithe Gegnerschaft gegeniiber den Deutschen
Christen fithrte zu erheblichen Kontroversen im Gnadauer Vorstand (Jakubski),
aus denen er jedoch gestirkt hervorging. Allerdings hat Michaelis die Bedeutung
der sogenannten Judenfrage nicht erkannt und sich noch nach dem Krieg negativ
tiber die Einfliisse der 'Reformjuden’ gedufert.

Nach dem Krieg brach Michaelis im Verband eine Debztte iiber die Inspirati-
onsfrage vom Zaun, die seine Ablehnung der Verbalinspiration und der Irrtums-
losigkeit der Bibel offenbarte. Die Vorstandsbriider sind ihm in diesen Fragen nur
teilweise gefolgt. Die Ablehnung des amerikanischen Fundamentalismus (Francis
Schaeffer) mag hier eine Rolle gespielt haben.

Da Dieners Arbeit ein grofier Wurf ist, sind einige wenige kritische Anmer-
kungen nur als Randglossen zu verstehen:

- Der Autor spricht wohl in Anlehnung an Paul Fleisch mehrfach von
"darbystischen Einfliissen" in der Gemeinschaftsbewegung, ohne diese naher zu
untersuchen. Dabei ist der Begriff schon mehrfach kritisiert worden.

- Die Beziige zur Heiligungsbewegung werden sehr knapp dargestellt. Pearsall
Smith vertrat keinen Perfektionismus. Die Bewegung hat sehr wohl im Oberber-
gischen und (besonders) im Wuppertal gewirkt, nicht nur im Osten. Die "Trium-
phreise’ von Smith fand 1875 nur im Westen statt.

- Das Todesjahr von Rubanowitsch war 1941. Der Grund fiir sein Ausscheiden
in Hamburg war nicht die Textkritik, sondern sein Festhalten an der Allverséh-
nungslehre.

- Emil Mayer war nicht Leiter der "Stadtmission", sondern der Strandmission.
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- E.F. Stroter wird leichtfertig "judaisierende [!] Weiterbildung der neudar-
bystischen Lehre" vorgeworfen. Dabei vertrat er mit vielen Gemeinschaftsleuten
einfach dispensationalistische Uberzeugungen. Dagegen wird ebenfalls seine
Allversohnungstheologie nicht beriicksichtigt.

- Vorbild fiir die Blankenburger Konferenz waren die Keswick-Konferenzen,
nicht die jdhrliche Allianzgebetswoche.

- General von Viebahn war Anhénger der Briiderbewegung, nicht der Gemein-
schaftsbewegung. Daher versteht sich auch seine ekklesiologische Kritik an
Michaelis.

- Michaelis wird eine kritische Einstellung zu Blankenburg bescheinigt. Man
sollte jedoch beachten, daB er siebenmal Redner auf der dortigen Allianzkonfe-
renz war.

- Die Debatte Michaelis - Heitmiiller ist von freikirchlicher Seite dargestellt
worden in Ulrich Betz, Leuchtfeuer und Oase, Witten 1993.

Die Dissertation darf als ausgepragte Forschungsarbeit gelten, hat der Autor
doch die entsprechenden Archivalien ausgewertet und somiit bisher ungedruckte
Quellen ans Licht gebracht. Insbesondere die Korrespondenz von Michaelis
wurde ausgewertet. In Hunderten von Fufnoten werden die Fundorte prizise
nachgewiesen. Ausgewdhlte Quellen zu Michaelis werden im Anhang wiederge-
geben, ebenso eine Bibliographie iiber seine umfangreichen Veréffentlichungen.
Fur die zukiinftige Aufarbeitung der Gnadauer Geschichte hat Dieners Monogra-
phie neue MaBstibe geschaffen.

Stephan Holthaus

Karsten Ernst. Auferstehungsmorgen: Heinrich A. Chr. Hdavernick. Erweckung
zwischen Reformation, Reaktion und Revolution. TVG Kirchengeschichtliche
Monographien, Gielien, Basel: Brunnen, 1997. 487 S. DM 59, -.

Der weitgehend in Vergessenheit geratene Konigsberger Alttestamentler Heinrich
Andres Christoph Héavernick (1810-1845) steht im Mittelpunkt dieser kirchenge-
schichtlichen Tiibinger Dissertation von 1995. Als Freund und Schiiler von Ernst
Wilhelm Hengstenberg gilt er als Vertreter einer Respristinationstheologie.
Karsten Emst entfaltet sein Thema in zwei Teilen. Der erste (1-65) versucht eine
Ubersicht und nihere Bestimmung zu dem Begriff 'Erweckung' sowohl im
angelsachsischen wie im deutschsprachigen Raum. Dies wird im zweiten Teil
anhand der Lebensstationen Hévernicks in Halle/Berlin (71-168), Genf (196-
224), Rostock (225-236) und Konigsberg (237-379) jeweils fir die einzelnen
Phasen neu thematisiert und konkretisiert. Die Arbeit schlieBt mit einem umfang-
reichen Anhang (380-487), der neben einer Ubersichtstabelle zu den unter-
schiedlichen Erweckungsstromungen und der Literaturliste auch ein detailliertes
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und weitgehend umfassendes Quellen- und Archivverzeichnis der Briefe, Rezen-
sionen und Veréffentlichungen Havernicks enthalt.

Das Thema der Erweckung ist es, auf dessen Hintergrund die Darstellung Hé-
vernicks erfolgt. So werden zu den einzelnen Lebensabschnitten an den verschie-
denen Orten jeweils EinfluB, Beziehungen und Kontakte mit der Erweckungsbe-
wegung beschrieben, z.T. mit Details, deren Relevanz zur biographischen
Thematik nicht immer direkt erkennbar erscheint. Im Vorwort wird diese Vorge-
hensweise damit begriindet, daB die Beziehung zur Erweckungsbewegung
Havernicks Lebensweg bis in den Bereich des Politischen schicksalhaft gepragt
habe. Fiir Karsten Emst reicht diese allgemeine Feststellung aus, um eine Darstel-
lung und Wiirdigung seines alttestamentlichen Lebenswerkes fiir verzichtbar zu
halten. Dies verwundert, denn dieses Werk ist nicht so umfangreich. Die etwa
zehnjihrige Arbeit an der alttestamentlichen Einleitung (Band 1/1 erschien 1836;
Band 2/2 1844) hat den vierunddreiBigjahrig bereits verstorbenen Alttestamentler
fast die ganze Zeit seines beruflichen Wirkens begleitet. Die Auseinandersetzung
etwa mit der kritischen Pentateuchforschung war dabei ganz sicher keine biogra-
phische Nebensache, sondern wird als der fachspezifische Ort theologischer
Grenzitberschreitung vom Glauben zum Unglauben anzusehen sein. Daneben
wire die Relevanz der wiederholten Beschiftigung mit Daniel, Hesekiel und
Fragen der Apokalyptik durchaus fiir eine Darstellung der Person erwahnenswert.
Der Leser erfihrt zwar im Vorwort, da Hévernick von einem Biographen fiir
"gelehrter, talentvoller” gehalten wird als Hengstenberg, auch Keil reiche an
"Gelehrsamkeit und Scharfsinn" nicht an ihn heran (X), es wird ihm jedoch im
Laufe der Lektiire nicht im Ansatz ermdglicht, dies eigenstandig nachzuvollzie-
hen. Durch den fast vollstindigen Verzicht auf die Einschatzung und Diskussion
seiner alttestamentlichen Leistung bleibt deshalb nach der Lektire der Eindruck
einer unabgeschlossenen, fragmentarischen Begegnung mit der im Titel genann-
ten Person, bei der die Hauptsache nicht zur Sprache kam. Dadurch wirken auch
die biographischen Fixpunkte der Darstellung eher é&uBerlich und nur lose
verbunden aneinandergereiht. Eine integrierende Linie der Phasen und ihrer
Bedeutung fiir Havernicks eigenes theologisches Denken und Entwicklung und
damit seiner Persénlichkeit bleibt unscharf. Wenigstens ein Kapitel iiber Haver-
nicks Werk als Alttestamentler hitte dem Eindruck des Unvollstindigen in der
biographischen Darstellung vielleicht etwas abgeholfen.

Trotz dieser kritischen Anmerkungen zur biographischen Wiirdigung bietet die
Dissertation eine umfangreiche Materialsammlung und Hinweise zu Fragen der
Erweckungsgeschichte. AuBerdem sind in der Darstellung der Hintergriinde und
Intrigen um Havernicks Anstellung als Professor in Preufien - die phasenweise
erstaunlich modern erscheinen - anschauliche Einblicke in die Auseinanderset-
zungen und Kampfe der Zeit und damit in die Kulturgeschichte PreuBens gege-
ben. Hier liegt ein wesentlicher Wert dieses Beitrags, der so die Entwicklungen
und Entscheidungen der Zeit transparent macht und der fiir die Forschung als
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Quelle fiir die Weiterarbeit und allen an der Kirchen- und Erweckungsgeschichte
des neunzehnten Jahrhunderts Interessierten empfohlen werden kann.
Herbert H. Klement

Wilhelm Faix. Familie im gesellschafilichen Wandel: Der Beitrag des Pietismus.
Eine sozialgeschichtliche Studie. TVG Orientierung. GieBen, Basel: Brunnen,
1997. 144 S. DM 19,80.

Der (vermutlich vom Verlag formulierte) Titel des hier zu besprechenden Buches
verspricht mehr, als der Autor einhalten will. Sein Anliegen ist nicht primér ein
historisches, sondern ein piddagogisches. Wilhelm Faix ist Dozent an der Theo-
logischen Fachschule fiir Gemeindepidagogik und Mission in Adelshofen. Das
Buch geht zuriick auf ein Seminar, gehalten im Rahmen einer vom Arbeitskreis
zum 'Jahr der Familie' der Evangelischen Allianz 1994 veranstalteten Fachtagung,
Faix legt hier weniger eine sozialgeschichtliche Studie der pietistischen Familie
vor als vielmehr ein Pladoyer fiir die Entwicklung eines Konzepts der Unterstiit-
zung und der Forderung von Familien im Rahmen einer noch zu etablierenden
Gemeindepadagogik. Anregungen und Motivation dafiir bieten die von ihm
ausgewdhlten Beispiele aus der Geschichte des Pietismus.

Wie ist das Buch aufgebaut? Nach zwei einleitenden Kapiteln iiber "Die Sozi-
alstruktur der Familie im 17./18. Jahrhundert" und "Das geistliche Leben im
17./18. Jahrhundert" geht Faix in drei Kapiteln ein auf: "Die Familie im Pietis-
mus" (Comenius, Spener, Francke, Zinzendorf), "Die Familie im Pietismus von
der Mitte des 18. bis zum Ende des 19. Jahrhunderts" (Oetinger, Oberlin, Christi-
an Heinrich Zeller, Heinrich W_J. Thiersch, Wichern, "Die Mutter in der Fami-
lie"), "Die pietistische Familie am Ende des 19. und zu Beginn des 20. Jahrhun-
derts" (H. Dallmeyer). Einem zusammenfassenden Kapitel 148t er als Abschluf
Erwagungen iber "Die Bedeutung der pietistischen Erziehung fiir die Gegen-
wart" folgen. Auch wenn der Autor gelegentlich auf Schattenseiten aufmerksam
macht, ist sein Fazit doch positiv: "Wir haben keinen Grund, uns iiber manche
Fehlentwicklungen im Pietismus zu erheben, aber viel AnlaB, von den Vitern und
Miittern des Pietismus zu lernen” (109).

Das Urteil des Rezensenten iber dieses Buch ist zwiespiltig. Als Anregung
der Entwicklung einer Gemeindepadagogik ist es zu begriiBen. Auch ist Faix zu
danken, daB er tiberhaupt den Versuch unternommen hat, das bislang unerforsch-
te Terrain 'Familie im Pietismus' zu untersuchen. Der Ertrag dieses Versuchs wird
Jedoch geschmiilert durch folgende Kritikpunkte:

1. Eine dringend notwendige Diskussion und Kldrung des Pietismusbegriffs
fehlt. Der Autor geht stillschweigend von dem zwar in der Umgangssprache und
im allgemeinen Vorurteil, nicht jedoch in der historischer Forschung gingigen
weiten Pietismusbegriff aus, der die bis ins 20. Jahrhundert reichenden Entwick-
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lungen einschlieBt. Der 'klassische' Pietismus Speners, Franckes und Zinzendorfs
steht undifferenziert und gleichrangig neben Erweckungs- und Gemeinschaftsbe-
wegung, Faix betont zwar immer wieder Zeitgebundenheiten und zeigt im ersten
Teil seines Buches auch verdienstvolle Ansitze einer Einbettung der pietistischen
Familie ins historische Umfeld, doch insgesamt unterschitzt er offenbar die
historische Verinderung, die 'der Pietismus' durchlauft. Vielleicht stellt er auch
deshalb die Frage nicht, warum die 'klassischen' Pietisten des 17. und 18. Jahr-
hunderts - insbesondere August Hermann Francke in seinem Riickgriff auf
Comenius und spiter dann Zinzendorf - das Thema Familie und Erziehung sehr
offensiv anpackten, fruchtbare und wegweisende, umfassende Konzepte entwik-
kelten, withrend die von ihm ausgewihlten Protagonisten des 19. und 20. Jahr-
hunderts nur noch defensiv reagieren und sich schlieBlich von neuen padagogi-
schen Erkenntnissen nicht nur abkoppeln, sondern sich in der Negation dazu
definieren.

2. Die Auswahl seiner Quellen wird vom Autor nicht begriindet, erscheint
auch etwas willkiirlich. Die mit Abstand bedeutendsten Theoretiker (und Prakti-
ker) der christlichen Erziehung und Familie aus dem Pietismus, Francke und
Zinzendorf, hitten ausfithrlichere Behandlung verdient; dagegen hitte etwa auf
den Abschnitt iiber die Familie Oetingers ohne Substanzveriust verzichtet werden
konnen, weil er zum Thema nichts beitrdgt. Auch die Behandlung der Quellen
l4Bt viele Wiinsche offen. Im Abschnitt iiber Dora Rappard etwa wird unkom-
mentiert und unkritisch ausfiihrlich das idealisierende Lebensbild Dora Rappard-
Gobat von Veil-Rappard/Simon-Rappard (Basel 1943) ztiert. Quellen, die das
Problematische bzw. das Verungliicken pietistischer Erziehung und Familie
beschreiben, wie der autobiographische Roman Anton Reiser von Karl Philipp
Moritz (1785-90), bleiben vollig aulen vor.

3. Insgesamt hétte ich Faix mehr Mut auch zur bewertenden Kritik gewiinscht
(bei allem Respekt fiir seine menschlich durchaus sympathische Zuriickhaltung).
Diese Kritik hat nichts mit Uberhebung gegeniiber den Vitern zu tun, sondern ist
ein wichtiges Instrument historischen Erkennens.

Um nicht unfair zu werden, mochte ich daran erinnern, dall der Autor selbst
von einem ersten Versuch spricht. Die Richtung wird angedeutet, ein Umrifl
entworfen und wichtige Impulse gegeben. Dafiir ist Faix zu danken. DaB die
Arbeit Entwurfcharakter hat, ist ihm selbst bewuBt und nicht zum Vorwurf zu
machen.

Thomas Baumann
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Martin Gierl. Pietismus und Aufkldrung: Theologische Polemik und die Kommu-
nikationsreform der Wissenschaft am Ende des 17. Jahrhunderts. Veroffentli-
chungen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte 129. Goéttingen: Vandenhoeck
& Ruprecht, 1997. 644 S. 19 Abb. DM 132 -.

Wenn ein Nichttheologe sich ein kirchenhistorisches Thema vornimmt, dann
verspricht dies meist neue Betrachtungsweisen und erhellende Erkenntnisse -
auch in Bereichen, die durchaus schon aus theologischer Sicht oft bearbeitet
wurden. Die vorliegende Arbeit, die im Wintersemester 1994/95 als Dissertation
im Historisch-Philologischen Fachbereich der Universitat Gottingen unter der
Betreuung von Rudolf Vierhaus angenommen wurde, nimmt sich eines For-
schungsfeldes an, das einerseits in den letzten Jahrzehnten reichlich, wenn auch
lingst noch nicht zureichend, bearbeitet wurde: der Entstehungszeit des barocken
Pietismus. Dazu gesellt sich die Zeit der Frithaufklarung. DaB beide geistesge-
schichtlichen Phénomene, die ihre Entstehung dem gleichen Zeitraum verdanken,
sowohl sachlich als auch personenbezogen und lokal viele Berithrungspunkte
aufweisen, ist seit langem bekannt. Exemplarisch sei hier nur auf die Ausfithrun-
gen Karl Barths in seiner Theologiegeschichte verwiesen (§ 3). Die vorliegende
Arbeit nimmt sich nun dieses Fragenkomplexes aus kommunikationshistorischer
und -theoretischer Perspektive an und kommt zu dem Ergebnis, daBf der frithe
Pietismus fiir die Entstehung der neuzeitlichen geistesgeschichtlichen Epoche
eine iiberaus wichtige katalysatorische Funktion einnimmt. Die Entwicklung wird
dargestellt an dem theologischen Streit, den der aufkommende Pietismus entfach-
te, und an der Wirksamkeit Christian Thomasius', der gleichermalBen Frithaufkla-
rer ist als auch im Kontakt mit den Vertretern des Pietismus steht. Als konkretes
Ziel der Arbeit wird bestimmt, "das historisch spezifische Kommunikationsgefii-
ge 'theologischer Wahrheitsschutz' zu rekonstruieren” (11) und dabei die dadurch
neu entstandene Situation der "Wahrheitsverwaltung” (12) und die sich in diesem
ProzeB veranderte Offentlichkeit zur Darstellung zu bringen. Als Quellen werden
dabei die im Druck iiberlieferten, in 12 Bénden gesammelten 'Acta Pietistica, die
in der Géttinger Universititsbibliothek gesammelt sind, ausgewertet (als Neben-
produkt' findet sich eine Auflistung der wichtigsten Stiicke dieser Sammlung in
dem Quellenverzeichnis, 583-608, wieder).

Es ist mithin klar, dafl an dieser Stelle weder der gesamte Argumentationsgang
der Arbeit noch die ausfithrlichen Darstellungen und Bewertungen der einzelnen
behandelten Quellenschriften vorgefithrt werden konnen. So sollen hier nur
einige exemplarische Punkte mit ihren Ergebnissen aufgezeigt werden, die
sowohl fir die Bewertung der pietistischen Bewegung in ihrem damaligen
historischen Kontext neue Aspekte liefern als auch ein positiver AnstoB fiir eine
Selbsteinschatzung bzw. -kritik der in der pietistischen Tradition stehenden
Epigonen sein kénnen.

In einem ersten groflen Abschnitt stellt der Vf. anhand des pietistischen Strei-
tes, der durch den Hamburger Revers im Jahr 1693 hervorgerufen worden war,
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dar, mit welchen kommunikationshistorischen Verfahrensweisen die Frage nach
der - theologischen - Wahrheit gestellt bzw. beantwortet wurde: Dal} es hierbei
nicht um ein innerakademisches 'Theologengezink' ging, liegt in der Natur der
Sache. Die Wahrheitsfrage wurde coram publico gefithrt. Der Offentlichkeit
gegeniiber muBte die Wahrheit - und die méglicherweise entstandene Kritik daran
- verantwortet werden. Dabei wurden allerdings strenge Formen des Disputs um
die Wahrheit, die sich seit dem Mittelalter im Bereich der Wissenschaft heraus-
gebildet hatten, eingehalten. Ausgangspunkt dabei war der 'Elenchus’, der -
ausgehend von der seelsorgerlichen Handlungsanweisung von Mt 18,15ff - eine
bestimmte Form theologischen Disputs entwickelt hatte. Ziel des Disputs war es,
dem Gegner, der zumindest in dem zu behandelnden Fall als heterodox galt, "das
Maul zu stopfen" (114ff). Der Vf umschreibt diese derbe Formel als
"Kritikfunktion der religiésen Offentlichkeit” (115). Die akademische Form einer
Disputation, die einen Opponenten, einen Respondenten und einen Prises der
Veranstaltung vorsah (126), die eine bestimmte Fragestellung vor dem akademi-
schen Publikum zur Besprechung brachten, um eine Einigung zwischen den
Disputanten und der Offentlichkeit herzustellen (127), wurde in den pietistischen
Streitigkeiten ebenso nachgeahmt wie das wesentliche Instrument der Disputati-
on: der Syllogismus (135). Die enorme quantitative Ausweitung der Streitigkeiten
um den Hamburger Revers entprach dabei der disputatorischen Notwendigkeit,
jede einzelne vom Gegner vorgefiihrte Replik zu beantworten, um dann wieder-
um auf jedes Argument eine erneute Antwort zu erhalten. Die Darstellung dieser
und anderer angewandter Kommunikations- und Streittechniken in den Ausein-
andersetzungen am Ende des 17. Jhds. muB hier abgebrochen werden. U.a
aufgrund der Mithineinnahme der Laien in den Kampf um die Rechtglaubigkeit
durch die Pietisten (‘Allgemeines Priestertum') wurde - das sei hier noch erwihnt
- die Offentlichkeit in umfassenderer Weise als bislang mit einbezogen. Der
Kampf um diese (342-417) zeitigt eine ganze Anzahl von Folgen: So wechselt
etwa die Sprache von dem Lateinischen als Gelehrtensprache zum Deutschen und
die Form der Streitschrift wird in einzelnen Stufen abgelost durch das Journal,
das Periodikum (395ff).

Auch beim oberflichlichen Hinschauen wird deutlich, daB die Auseinanderset-
zungen um den Pietismus vor einem Publikum geschehen - und dieses bis zu
einem bestimmten Grad auch generieren -, in dem sich die Frithaufkldrung
wiederfindet. Der Frage nach der Entwicklung der deutschen Frithaufklarung ist
der dritte Abschnitt der Arbeit gewidmet (415-578). Es wird gefragt "nach dem
Zusammenhang zwischen theologischem Wahrheitsschutz und den gelehrten
Kommunikationsverfahren und -maximen, die sich als Basis neuer Wissenschaft-
lichkeit am Ende des 17. Jahrhunderts entwickelten” (415). DaB der Vf. dies
exemplarisch an Christian Thomasius vornehmen kann, ist leicht an dessen
biographischen "Aspekten" als "Medienreformer, philosophischer Jurist und
'pietistischer Zanker" (418) zu erkennen. Hier kénnen die Gemeinsamkeiten und
Beriihrungen mit den Pietisten ebenso wenig dargestellt werden (Francke sucht in
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seinem Verfahren gegen die Leipziger Theologen im Jahr 1689 den Rechtsbei-
stand Thomasius'!) wie ihre Auseinandersetzungen. Jedenfalls wandte er sich
nach Inhalt und Form gegen die bislang geltenden Verfahren des
"Wahrheitsschutzes" anhand von Ketzermacherei. Er setzte dabei auf die "neue
Journalkultur", in die er allerdings die alten Elemente der Streitkultur einflieBen
1Bt (481). Als Beispiel fiir die 'moderne’ Form der Kommunikation sei hier nur
auf seine 'Monatsschriften' (1688ff) verwiesen, in denen er - oft in sehr scharfer
Form - fiktive Gesprachspartner iiber neu erschienene Biicher sprechen lieB.
Inhaltlich geht es ihm darum, "die Grundlagen des Elenchus zu zerstoren ...,
indem er es den Glaubigen iiberlieB, nach eigenem Gewissen iiber Religionskon-
troversen zu befinden" (485). Eine Ketzermacherei war damit nicht mehr mog-
lich.

Was entspringt anstelle der alten Streitkultur? Der V£ versucht das Neue zu
umschreiben mit den Begriffen 'Eklektik', 'Historia literaria’ und 'Hoflichkeitsde-
batte' (487-574). Wie schon Thomasius selbst bezieht sich der Vf auf die
Ausfithrungen des Altdorfer Mathematikers und Physikers Johann Christoph
Sturm, der die Aufgabe der Philosophie in einem an der Frage nach dem richtigen
Handeln orientierten Bearbeiten des Maximums an menschlichem Wissen
bestimmt (490f). Wihrend fiir ihn die Moglichkeiten des Autodidakten und des
Skeptikers wegfallen, bleiben nur die Moglichkeiten des Sektierers, der Autoriti-
ten folgt, und des Eklektikers, der mit Hilfe von ausgeformten Kommunikati-
onsmitteln eine streitorientierte Wissensverwaltung, deren Scheitern von vorn-
herein prognostiziert werden kann (493), iiberwindet, indem er aus einem Meer
von Wissen auswihlen, priifen und durch eigenes Nachdenken und Erfahren
hinzuzufiigen vermag (495), um so zum Erkenntnisgewinn zu gelangen. Thoma-
sius wendet nun die Uberlegungen des Physikers Sturm auf die "Moglichkeiten
von Gelehrsamkeit in erkenntnistheoretischer Hinsicht" an, wobei es ihm not-
wendig erscheint, gegen das iiberkommene System der Wissensiibermittlung zu
polemisieren und Freiraum fiir Innovationen zu erhalten (498). DaB - wenigstens
angesichts der drohenden Ketzermacherei - auch die Pietisten eklektisch argu-
mentieren konnten, zeigt Speners Argumentation beziiglich Jakob Béhme und
anderen als 'heterodox' Gebranntmarkten. Ahnliches stellt der V. fiir die 'Historia
literaria' dar, die das historische Wissen bereitlegt, um es - in neuem Sinn -
polemisch auszuwerten (529). Die Hoflichkeitsdebatte konnte nur einen Fort-
schritt in diesem Sinne beschleunigen.

Der Vf. legt ein volumindses Werk vor, das an dieser Stelle nur iiberaus skiz-
zenhaft vorgestellt werden konnte. Es zeigt den Pietismus an einer Schwelle der
Geistesgeschichte, die erkennen 14Bt, daB die spitere pietistische Tradition nicht
selten hinter ihren Anfingen zuriickgeblieben ist und sich emeut in die Front der
'Ketzermacher' eingereiht hat. Aber jenseits der inhaltlichen Diskussion, in der
die Wahrheit nicht einer vélligen Beliebigkeit anheimgestellt werden darf, wird
erkennbar, daB - schon bevor eine neue Kommunikationsstruktur voll entwickelt
war - die Pietisten der ersten Generation in der Lage waren, mit ihren Kontrahen-
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ten auf fiir die damalige Zeit wissenschaftlich ebenbiirtigem Niveau zu diskutie-
ren. Die vorliegende Arbeit macht neben vielem anderen deutlich, daB sie
innerhalb der theologischen Kommunikationssituation keineswegs eine Nischen-
position einnahmen, sondern einen kommunikationsfihigen und ebenbiirtigen bis
iiberlegenen Gesprachspartner darstellten bzw. darstellen konnten. Vielleicht
liegt hierin die besondere Herausforderung der vorliegenden Arbeit fiir heutige
Vertreter der pietistischen Tradition. Bedeutend herabgesetzt wird allerdings dic
Wahrnehmbarkeit der Arbeit durch die wiederholten Anldufe des VI, eine
Argumentationsstruktur darzulegen, so daB es sehr lange dauert, bis er zur
eigentlichen Aussage kommt. Manchmal scheint er selbst die Weitlaufigkeit
seines Stils zu erspiiren, wenn er etwa nach halbseitigen Ausfithrungen den
Verdacht von Banalitit duBert (303), auch wenn er dieses Verdikt meint in
wiederum recht "banalen” Ausfiihrungen ausrdumen zu kénnen. Ebenso storen
zumindest den Rezensenten Dopplungen eines Gedankens, die dann auch noch
mit dem Satz "Oder anders formuliert" (102) miteinander verbunden werden.
Man hat den Eindruck, daB es dem Vf. nicht nur "SpaB gemacht (hat), diese
Arbeit zu schreiben" (9), sondern daB er sich auch gern schreiben sieht. Selbst
Jjemand, der gewohnt ist, viel und hiufig zu lesen, braucht eine Menge Ausdauer,
um bis zum Ende durchzuhalten. Eine stirkere Disziplinierung beim Formulieren
hitte der Arbeit gut getan. Wenn gleichzeitig vermieden worden wire, die
ohnehin langen barocken Buchtitel nicht mehrfach in voller Linge zu zitieren
(z.B. der Abdruck Von dem Hoch=Loblichen Chur=Scichsischen Befehl ... 1690,
der auf S. 45 sowohl im Text als auch in der FuBnote und noch einmal in der
Bibliographie auf S. 585 erscheint), hétte nicht nur die Seitenzahl, sondern
womdglich auch der Verkaufspreis reduziert werden kénnen. Als vorbildlich mufl
das dreifache Register (Streit-, Personen- und Sachregister) bezeichnet werden.
Schwerwiegender als diese eher formalen Anmerkungen wiegt freilich, daB der
Vf. sich auf wenn auch teilweise "unverzichtbare" (25), so doch durch die
moderne Pietismusforschung in vielen Punkten iiberholte Literatur bezieht und
dabei nicht nur in der Gefahr steht, Fehlurteile zu transportieren, sondern etwa
auch langst ins Reich der Fabel verwiesene Uberlieferungen immer noch zur
Darstellung bringt. So berichtet er im Gefolge von Paul Griinbergs Spenerwerk
von "300 positiven Stellungnahmen zur 'Pia Desideria" (219), obwohl schon
langst nachgewiesen ist, daB sich Griinberg hier eines Ubersetzungsfehlers
schuldig gemacht hat und die Zahl in Wirklichkeit "30" heiflen muB. Erschwe-
rend kommt hinzu, daB der Vf. die beiden Veroffentlichungen, in denen Griin-
berg dieser Fehler nachgewiesen werden kann (némlich: Johannes Wallmann,
"Spener und Dilfeld", in: Festschrifi fiir Walter Elliger zum 65. Geb., Witten
1968, S. 216, und ders., Postillenvorrede und Pia Desideria bei Philipp Jakob
Spener, AGP 14, Bielefeld 1975, S. 472), zumindest nach dem Literaturver-
zeichnis kennen mufBte. Offensichtlich haben sich hier Titel eingeschlichen, die
der Vf. gar nicht oder nur unzureichend gelesen hat. Zum SchluB mag noch auf
einen nicht ganz unbedeutenden Druckfehler hingewiesen werden: Die Uberset-
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zung und Edition eines Werkes von Jean de Labadie durch Johann Jakob Schiitz
geschah nicht 1695 sondern 1675.

Trotz dieser teilweise formalen Monita soll der Eindruck nicht verwischt wer-
den, daB durch die "etwas andere Betrachtungsweise" aus der Kommunikations-
forschung ein bereichernder Aspekt fiir die Pietismusforschung geliefert ist, der
zu der Durchdringung einer komplexen geistesgeschichtlichen und theologischen
Entwicklung eine interessante Nuance hinzufiigt.

Klaus vom Orde

Walter J. Hollenweger. Charismatisch-pfingstliches Christentum: Herkunft,
Situation, Olkumenische Chancen. Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1997.
520 S. DM 98,-,

Der Altmeister der Erforschung der Pfingstbewegung legt hier den Ertrag seiner
jahrzehntelangen Studien zur charismatisch-pfingstlichen Frommigkeit vor. Seine
zehnbandige Doktorarbeit (Handbuch der Pfingstbewegung, Diss. theol, Ziirich
1966), die in einer gekiirzten Version in Deutschland unter dem Titel Enthusia-
stisches Christentum (Wuppertal 1969) erschien, markierte den Anfang der
systematischen Erforschung der Pfingstbewegung. Mittlerweile ist die Forschung
vorangeschritten, die Zahl der Publikationen zum Thema Legion, und Hollenwe-
ger faBt verschiedene seiner Artikel zum Thema in einer Art 'Vermichtnis'
Zusammen.

Der Autor, bekannt durch seine Auftritte auf den Kirchentagen und schon seit
den 60er Jahren eng verbunden mit dem Okumenischen Rat der Kirchen, war
selbst einige Jahre Pastor einer Pfingstgemeinde, trennte sich aber Ende der 50er
Jahre von der Schweizerischen Pfingstbewegung, ohne daB seine Verbindungen
vollig abgebrochen wiren. Von 1971-1989 war er Theologieprofessor in Bir-
mingham.

Ganz im Einklang mit seiner kumenischen Ausrichtung versucht er in dieser
Spétschrift, die Pfingstler fiir die Okumene zu 6ffnen. Hollenweger bemerkt, daf
das Interesse der Pfingstkirchen an der Okumene zuriickgekt und méchte neu fiir
die globale Kirchengemeinschaft Interesse wecken. Theologie und Frommigkeit
der Pfingstler sind fiir ihn nimlich geradezu ideale Fundamente fiir die Okumene,
denn sie spiegeln eine rasseniibergreifende "interkulturelle Theologie" wider, die
gemeinsame Uberzeugung aller Christen werden konnte. Schon der Ursprung der
Pfingstbewegung sei 6kumenisch, pazifistisch, feministisch, liberal und gegen die
Sklaverei gewesen und damit wegweisend fiir die heutige Situation.

Man bemerkt schnell die funktionale Absicht dieser Arbeit und ist verstimmt.
Um seine These aufrecht zu erhalten, miissen Kausalzusammenhinge erst
zurechtgezimmert werden. Eine Hauptthese die Pfingstbewegung habe ihre
Waurzeln in der afrikanischen Religiositit. Deshalb darf nicht Charles Parham
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Vater der amerikanischen Pfingstler sein (Topeka 1901), sondern der schwarze
William Seymour (Los Angeles 1906). Dementsprechend fordert der Autor eine
"Schwarze Pneumatologie”, die an die afrikanischen Riten samt der dortigen
Ahnenverehrung ankniipfen soll. Als Kriterien der Pfingstbewegung erscheinen
plotzlich nicht mehr Geistestaufe und Zungenreden, sondern das Antirassismus-
programm als ein direktes Resultat der Geistestaufe! Pfingstlerische Anpassungen
an die religiosen Traditionen anderer Religionen beschreibt er fiir Mexiko
(Indianerkultur) und Korea (Schamanismus) und stellt sie als wegweisend fiir
eine interkulturelle Okumene hin. Folgerichtig formuliert Hollenweger ein
Pliadoyer fiir einen "theologisch verantworteten Synkretismus" und pladiert fiir
einen Kampf gegen ungerechte Strukturen.

Daneben eruiert er katholische, evangelikale, kritische und 6kumenische Wur-
zeln der Pfingstbewegung, die er allesamt in die Heiligungsbewegung einmiinden
1aBt - auch das eine duferst gewagte These. Ohne grofe Differenzierung wird
Wesleys Theologie und Frommigkeit als "katholisch" bezeichnet, was als Legiti-
mation fiir den pfingstlich-katholischen Dialog angefiihrt wird. Den Evangelika-
len wird kategorisch Dispensationalismus vorgeworfen (229). Mit Moltmann tritt
der Autor fiir einen "Panentheismus" ein und fordert die Pfingstler zum Ablegen
der Satisfaktionslehre auf Immer wieder zitiert Hollenweger AuBenseiter oder
umstrittene Theologen innerhalb (und auBerhalb) der Pfingstbewegung, um den
Eindruck zu erwecken, daB seine Uberzeugungen langst auch von den Pfingstlern
geteilt wiirden. Jonathan Paul, der Vater der deutschen Pfingstbewegung, wird
kurzerhand zum Okumeniker gestempelt, die hagiographische Paul-Biographie
von Emst Giese als "wissenschaftliches Werk" gepriesen. Die Berliner Erklarung
von 1909 wird ohne kritische Wiirdigung in Bausch und Bogen verdammt. Uber
den bekannten evangelikalen Apologeten Francis Schaeffer (nicht "Schaefer”,
432) - den Hollenweger offensichtlich gar nicht selber kennt - werden aus zweiter
Hand ungeheure Unterstellungen und Vorwiirfe erhoben, um die Verwechselung
von "religioser Ideologie" mit dem "Evangelium" zu verdeutlichen.

Auffallend ist die fiir Hollenweger typische Methodik des Buches. Es ist eine
Mischung aus wissenschaftlicher Monographie gepaart mit Gebeten und Medita-
tionen. Fiir Hollenweger ist Theologie "Geschichte im kulturellen Kontext"
(Jesus ist ein geschichtenerzdhlender Rabbi), ein Ansatz, der sicher manche
westlichen Engfithrungen iiberwinden kann, aber dessen Wissenschaftlichkeit
bestritten werden mufl. Hollenwegers spiritueller Ansatz zur Uberwindung von
Konflikten ("gemeinsames Gebet 16st Konflikte") fithrt zur Ausblendung von
Sachdifferenzen. Wenn Tanz und Spiel gleichgestellt werden mit dem Wort, sind
doch wohl die Proportionen verschoben. Charismatische Erfahrungen als
"Versohnungspotential" fiir Gesellschafts- und Kirchenkonflikte iiberdecken und
verschleiern nur tiefsitzende Probleme und werden langfristig keinen Erfolg
haben. Vielleicht werden deshalb in diesem Buch so viele Behauptungen aufge-
stellt, ohne daB irgendwelche Belege oder Quellen angegeben werden.
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Positiv hervorzuheben ist der globale Blick Hollenwegers. Kaum jemand kennt
sich in der internationalen Pfingstbewegung so gut aus wie er. Auch die Samm-
lung von Material ist vorbildlich. Véllig zu recht kritisiert er die Unkenntnis
deutscher Theologen tiber Theologie und Praxis der weltweiten Pfingstbewegung,
die immerhin nach dem Katholizismus langst die gréBte christliche Denomination
1st.

Man wird den Eindruck nicht los: Hier schreibt ein ausgestofiener Sympathi-
sant, der gerne mochte, dal die Pfingstler doch endlich so werden wie er: liberal
und offen fiir andere Religionen und Konfessionen. Um dieses Ziel zu erreichen,
werden jedoch in funktionaler Weise die Fakten und Realitdten der Geschichte
verdreht. Der Wunsch wird zum Vater des Gedankens, die selbstgezimmerte
Geschichte zum Beleg der Argumentation. So darf man aber mit Kirchenge-
schichte nicht umgehen. Und mit dieser Vorgehensweise liefert Hollenweger den
Gegnern der Pfingstbewegung nur noch mehr Argumente fiir ihre Ablehnung,
statt Verstandnis fiir die Entwicklung der Pfingstbewegung wecken zu koénnen.

Stephan Holthaus

Liberalismus, Industrialisierung, Expansion Europas (1830-1914). Hg. Jacques
Gadille und Jean-Marie Mayeur, deutsche Ausgabe bearbeitet und hg. von Martin
Greschat. Die Geschichte des Christentums: Religion, Politik, Kultur. Hg. Jean-
Marie Mayeur, Charles und Luce Pietri, André Vauchez und Marc Venard,
deutsche Ausgabe hg. von Norbert Brox, Odilo Engels, Georg Kretschmar, Kurt
Meier und Heribert Smolinsky. Band 11. Freiburg, Basel, Wien: Herder, 1997
(zuerst Paris: Desclée, 1995). 1110 S. 23 Farbabb., 79 SchwarzweiBabb. DM
248 -.

Emeut ist ein Band dieser umfangreichen Kirchengeschichte vorzustellen (vgl.
JETh 6ff [1992ff]), deren ziigiges Erscheinen nur mit Hochachtung (auch vor der
Leistung der deutschen Herausgeber und Ubersetzer sowie des Verlages!)
registriert werden kann. Anlage, Einrichtung und Qualitdt der verlegerischen
Betreuung (die Farbabbildungen sind diesmal etwas rotstichig geraten) sind
inzwischen vertraut. Der vorliegende Band behandelt etwas mehr als achtizg
Jahre, wozu siebzehn Autoren annihernd 1100 Druckseiten bendtigen, ein
deutlicher Indikator fiir die bleibende Bedeutung der Kirche und ihre Ausdeh-
nung, Aufgrund der starken Missionsbewegung im 19. Jahrhundert war die ganze
Welt in den Blick zu nehmen. Die damit angedeutete ungeheuere Stoffmenge
stellte groBfe Anforderungen an die Konzeption des Bandes, der Handbuch und
Nachschlagewerk in einem ist Der Herausgeber der deutschen Ausgabe, der
durch einschléigige Arbeiten bestens ausgewiesene GieBener Kirchengeschichtler
Martin Greschat, hat mit Ausnahme von zwei Kapiteln iiber den deutschen
Protestantismus (309-326; 656-681) die Beitrage der franzdsischen Originalaus-
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gabe unveriandert belassen und sich auf die Glattung der Ubersetzungen, fiir
deutsche Leser erforderliche Erlduterungen sowie weitere Literaturangaben
beschrinken kénnen. Dadurch bleibt der durchaus willkommene Reiz bestehen,
die deutsche Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts einmal aus franzosischer
Sicht prasentiert zu bekommen. Gerade die entsprechenden von André Encrevé
verfafiten, meist personengeschichtlich orientierten Abschnitte bieten interessante
Perspektiven (40-105; 353-411). Auch wenn der Schwerpunkt der bibliographi-
schen Angaben verstandlicherweise bei der franzosischen Literatur liegt, hat der
Herausgeber doch in starkem Malle die aktuelle deutsche Forschung beriicksich-
tigt (beachtlicherweise wird, 105, sogar das Evangelische Lexikon fiir Theologie
und Gemeinde zitiert; das S. 39 erwihnte Werk von McManners [nicht Mac
Manners] ist bereits 1993 in deutscher Ubersetzung erschienen). In freilich
unterschiedlicher Dichte wird der Benutzer so iiber die rege Forschungstétigkeit
zur Geschichte des Christentums in allen Kontinenten informiert.

Die detaillierte Gliederung (VII-XXII) des siebenteiligen, aus 246 (!) Ab-
schnitten bestehenden Werkes erméglicht nach einigem Blattern raschen Zugriff
zu den einzelnen Themen, denn kaum jemand wird die Mufie haben, den ganzen
Band in einem Zuge durchzulesen (was allerdings hochinteressant ist!). Der erste
Teil behandelt die Zeit des Liberalismus von 1830 bis 1860 unter systematischen
Gesichtspunkten, indem er zunichst die Freiheitsdebatten und das Aufbrechen
der sozialen Frage, sodann das protestantische und katholische Denken sowie den
neuen Missionseifer schildert (7-164). In einem zweiten Durchgang nimmt der
nichste Teil, gegliedert nach Staaten, das Christentum in Europa in dieser Zeit
genauer in Augenschein (167-331). Diese Aufspaltung erleichtert zwar die
Behandlung der zahlreichen Themenbereiche, wirkt aber nicht immer glicklich
(vgl. etwa zu Frankreich 118ff mit 175ff und zur Erweckungsbewegung 73ff mit
312ff). Es ist ohnehin eine Frage, ob sich der Liberalismus, gemeint ist der
philosophische als Erbe der Aufklirung, als Leitbegriff fiir eine Geschichte des
Christentums eignet, zumal in der Einleitung betont wird, daB die religiose
"Erneuerung in ihren unterschiedlichen Aspekten und zeitlich wiederkehrenden
Ausdrucksformen - 1830 bis 1840 und am Ende des Jahrhunderts - als Leitfaden"
(1) genommen worden sei. Priagnanter erscheinen die Begriffe, die Hartmut
Lehmann in einem soeben von ihm edierten Sammelband in den Titel Sakulari-
sierung, Dechristianisierung, Rechristianisierung im neuzeitlichen Europa gefalt
hat (siche die Rezension in diesem Bande). Dieser Einwand gilt auch deshalb,
weil nicht recht einsichtig gemacht werden kann, warum das Jahr 1860 als
Grenze gewdihlt worden ist.

Die gleiche Aufteilung bieten die nichsten beiden Teile. Der dritte erértert
'Die Zeit der Demokratie und der européischen Expansion (1860-1914) weitge-
hend systematisch (katholisches und protestantisches Denken, Missionstheologi-
en, Modernismus und Religionswissenschaften, Antiklerikalismus und soziale
Frage; 335-483), der vierte beschreibt fiir den gleichen Zeitraum das Christentum
in den Staaten Europas (487-710). Wieder ist die Auswahl der Uberschrift
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iiberraschend, kann man doch in diesen Jahrzehnten der Nationalstaaten und des
Imperialismus kaum die Demokratie als Leitbegriff verstehen. Das gilt nament-
lich fiir Deutschland, weshalb der entsprechende Abschnitt auch mit 'Der deut-
sche Protestantismus im Kaiserreich' iiberschrieben ist (656ff, dort sind die
Verweisziffern in den Anmerkungen falsch, sie sind jeweils um 30 zu erhohen;
die Bildlegende, 681, ist etwas grob geraten).

Die folgenden Teile sind weitgehend geographisch und chronologisch geord-
net. Der fiinfte beschreibt die Entwicklung des dstlichen Christentums, aufgeteilt
in russisch-orthodoxe und orientalische Kirchen (713-826), der sechste sehr
ausfithrlich den amerikanischen Kontinent (829-968) und der siebte die christli-
chen Missionen in Afrika, Asien und Ozeanien, jeweils aufgeteilt nach protestan-
tischer und katholischer Mission (971-1084).

Es ist schier unmoglich, bei einem Werk von derartigetn Umfang in Details,
bei denen man sicher unterschiedlicher Meinung sein kann, zu gehen. Die
Leistung der einzelnen Autoren kann am besten gewiirdigt werden, wenn ihr
Werk zu allen Fragen der Geschichte des weltweiten Christentums im 19.
Jahrhundert zukiinftig rege konsultiert wird.

Lutz E. v. Padberg

Edgar McKenzie. A Catalog of British Devotional and Religious Books in German
Translation from the Reformation to 1750. BGP 2. Berlin: De Gruyter, 1997.
XXVI+514 S., DM 248 -.

Edgar McKenzie, Dozent an der Bibelschule Bergstralie in Konigsfeld/ Schwarz-
wald, hat mit dieser Bibliographie einen bedeutenden Beitrag zur Erforschung des
Pietismus und seiner Vorgeschichte geleistet. Der Band dokumentiert intensiv das
Interesse an Erfahrungsaustausch zwischen den Frommen des 16. bis 18. Jahrhun-
derts. In etwa 130 Bibliotheken konnte McKenzie in iber zwanzigjahriger For-
schungstitigkeit 1800 Drucke von englischen Erbauungsbiichern nachweisen, die aus
dem Englischen oder Lateinischen ins Deutsche iibersetzt wurden. DaB bei McKen-
zies bibliographischem Unternehmen erhebliche Schwierigkeiten zu bewiltigen
waren, liegt in der Natur der Sache. Oft wurden die Namen der Verfasser in den
Ubersetzungen nicht nachgewiesen, geschweige denn die Originaltitel. Manche
Drucke, auf die iltere Biicher verwiesen, konnten in den Bibliotheken nicht mehr
gefunden werden, weil sie durch Kriegseinwirkung oder durch fehlendes Sammelin-
teresse verschwunden sind. Die Existenz der meisten Titel konnte der V1. iiberpriifen
oder anhand zuverlassiger Nationalbibliographien belegen. Durch den weit gesteck-
ten Zeitrahmen leistet die Arbeit auch einen Beitrag zur Reformationsgeschichte.
Besonders wichtig war dem Rezensenten die Entdeckung, dal es in vergangener Zeit
viel mehr deutsche Drucke puritanischer Schriften gab, als dies heute der Fall ist.
Den Nachdruck mancher damals viel gelesener Titel wiirde man sich wiinschen. John
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Bunyans Pilgerreise ist ja bis heute bekannt. Aber die Werke eines Lewis Bayly,
Richard Baxter, Joseph Hall, Thomas Manton, John Milton, William Perkins, Isaac
Waltts oder des Evangelisten George Whitefield sind heute nicht mehr auf Deutsch
zugénglich. Deshalb fallt es auch schwer, die Bedeutung puritanischer Frommigkeit
im seminaristischen Unterricht darzustellen und ihre Schriften fiir die gegenwirtige
Erbauung fruchtbar zu machen.

McKenzies Bibliographie gibt einen wertvollen Einblick in den reichen Schatz
iltester evangelischer Frommigkeitshiteratur. Aber sie weckt auch das Interesse an
weiteren Forschungen in den unbearbeiteten Gebieten evangelischer Frommigkeits-
literatur: Wo bleiben Bibliographien oder Monographien zur nicht-iibersetzten
deutschsprachigen Erbauungsliteratur des 18. Jahrhunderts? Wer bearbeitet das 19.
und das nun bald zu Ende gehende 20. Jahrhundert?

Jochen Eber

Johann Lorenz Mosheim (1693-1755): Theologie im Spannungsfeld von Philoso-
phie, Philologie und Geschichte. Hg. Martin Mulsow u.a. Wolfenbiitteler For-
schungen 77. Wiesbaden: Harrassowitz, 1997. 407 S. DM 138,-.

Mosheim, der hauptsdchlich an den Universititen Helmstedt (seit 1727) und
Gottingen (seit 1747) gewirkt hat, gilt als einer der "produktivsten Schriftsteller
der deutschen Theologiegeschichte; sein Werk umfaBt eine Vielzahl von Interes-
sengebieten: Kirchengeschichte aller Epochen, Moralphilosophie (mit praktischer
Ethik), Homiletik, Bibelwissenschaft; er schrieb Arbeiten zur europiischen
Literaturgeschichte sowie zum Platonismus seiner Zeit; er verdffentlichte auch
Beitrdge zu polemischen Zeitfragen und eine Methodologie fiir Ubersetzer" (John
S. Oyer, in: Theologische Realenzyklopdidie 23, 1994, S. 366). Trotz seiner schon
von Zeitgenossen bewunderten stromenden Produktivitit ist sein Werk seit der
immer noch wertvollen Dissertation von Karl Heussi (Johann Lorenz Mosheim:
Ein Beitrag zur Kirchengeschichte des 18. Jahrhunderts, Tiibingen 1906) nicht
mehr Gegenstand einer umfassenden Wiirdigung gewesen. Dies ist umso ver-
wunderlicher, weil Mosheim als Begriinder der modernen Kirchengeschichts-
schreibung gilt und er iiberdies ein Vertreter jener merkwiirdigen Schnittstelle
zwischen Orthodoxie und Aufkldrung ist.

Diese Zuriickhaltung der Forschung ist nun beendet worden, einerseits durch
die Monographie von E.P. Meijering (Die Geschichte der christlichen Theologie
im Urteil Johann Lorenz von Monheims, Amsterdam 1995), andererseits durch
ein Arbeitsgesprich der Wolfenbiittler Herzog August Bibliothek im Jahre 1994,
deren Ergebnisse in dem vorliegenden Band dokumentiert sind. Die ausnahmslos
auf hohem Niveau argumentierenden Beitrige decken die weitgespannten
Arbeitsbereiche Mosheims anregungsreich ab. Der prizisen Einfithrung des
Herausgebers zufolge lassen sie sich vier Bereichen zuordnen: dem entwick-
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lungsgeschichtlichen Aspekt, besonders der antiquarisch-philologischen Ausrich-
tung seiner kirchengeschichtlichen Forschung: seinem Bemiihen um Entkonfes-
sionalisierung der Geschichtsschreibung; dem Problem seiner Haltung der
Orthodoxie gegeniiber und seiner "affektentheoretischen 'Psychologisierung'”
(10). Als Ergebnis wird vor allem deutlich, daB herkommliche Verlegenheits-
klassifizierungen wie 'Ubergangstheologie' wenig hilfreich, ja als iiberholt
anzusehen sind und demzufolge "eine neue umfassende Charakterisierung der
historisch, philologisch und philosophisch orientierten Theologien im Deutsch-
land des frithen 18. Jahrhunderts auf der Agenda steht" (12f)).

Von den einzelnen Beitrdgen, die hier nicht im Detail vorgestellt werden kon-
nen, seien nur wenige Punkte hervorgehoben. Martin Mulsow zeigt instruktiv in
"Eine 'Rettung' des Servet und der Ophiten? Der junge Mosheim und die héreti-
sche Tradition" (45-92), wie Mosheim die "interessegeleitete Geschichtsbetrach-
tung je nach eigenem Standpunkt auf eine Ebene der 'ausgewogenen' historischen
Darstellung hin verschoben" hat (92). Zum gleichen Ergebnis kommen Florian
Neumann in "Mosheim und die westeuropiische Kirchengeschichtsschreibung”
(111-146) und Ulrich Johannes Schneider in "Zum Sektenproblem der Kirchen-
geschichte” (147-191). In "Johann Lorenz Mosheims Auseinandersetzung mit
John Toland" (93-110) weist Henning Graf Reventlow nach, daB Mosheim von
der kanonischen Autoritit der biblischen Schriften ausging und in dieser Hinsicht
ganz orthodox war. In die gleiche Richtung zielt der wichtige Beitrag von E.P.
Meijering iiber "Mosheim und die Orthodoxie” (261-275). Insgesamt betrachtet
wird der sorgfiltig edierte Band die Forschung zur Situation der Theologie im 18.
Jahrhundert sicher entscheidend voranbringen.

Lutz E. v. Padberg

Pietismus und Neuzeit: Ein Jahrbuch zur Geschichte des neueren Protestantis-
mus. Hg. Udo Stréter u.a. Band 22. Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1996
(ausgeliefert 1997). 343 S. DM 98 -.

Nachdem der letzte Band als Festschrift fiir Johannes Wallmann vor allem
Aufsdtze enthielt (s. JETh 11 [1997], 306ff), prisentiert diese Ausgabe des
bekannten Jahrbuches die gewohnte Mischung. Nach einem Gedenkartikel fiir
Erhard Peschke (1907-1996) von Amo Sames folgen sechs Aufsitze, zwei
Miszellen, 19 Rezensionen und die 253 Nummern umfassende Pietismus-
Bibliographie (308-328), alles mustergiiltig erschlossen durch Register.

Der Schwerpunkt des thematisch weitgespannten Aufsatzteils liegt in der Auf-
listung, Diskussion und Edition mehrerer Briefsammlungen. In dem umfang-
reichsten Beitrag prasentiert Katharina Bethge "Epistolae Theologicae: Eine
Quelle zur Erforschung von Leben und Werk Abraham Calovs und der lutheri-
schen Orthodoxie" (12-68). Das dreibéndige Corpus der Briefe des 1686 verstor-
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benen Calov galt seit 1945 als verschollen. Thr einziger Nachweis waren die
Teilveroffentlichungen Theodor Wotschkes (1871-1939). 1991 und 1994 wurden
rund drei Viertel des dritten Briefbandes, der die Korrespondenz der Jahre 1674
bis 1688 umfaBt, antiquarisch angeboten und konnten fiir die Bibliothek des
Evangelischen Predigerseminars Wittenberg zuriickgekauft werden. Durch diesen
gliicklichen Umstand stehen nunmehr 339 Schreiben von Band 3 der Forschung
wieder zur Verfiigung, Erschlossen wird das reiche Material durch eine formale
Briefliste (18-54; ohne inhaltliche Hinweise, aber mit Erlduterungen zu den
Adressaten), Personen- und Korperschaftsregister, eine Liste der bei Wotschke
aus Band 1 abgedruckten Briefe und ein spezielles Literaturverzeichnis. Es ist zu
hoffen, daB diese entsagungsvolle Quellenaufbereitung durch entsprechende
Aktivitaten der Calov-Forschung ihre verdiente Anerkennung findet.

"Mutua Consolatio Sororum: Die Briefe Johanna Eleonora von Merlaus an die
Herzogin Sophie Elisabeth von Sachsen-Zeitz" ediert Markus Matthias (69-102).
Es handelt sich um dreizehn Briefe der Ehefrau (1644-1724) Johann Wilhelm
Petersens- an die Stiefmutter (1653-1684) des Herzogs Moritz Wilhelm (1664-
1718) aus den Jahren 1678 bis 1684, aufbewahrt im Sichsischen Hauptstaatsar-
chiv Dresden (Loc. 8606). Es sind "vermutlich die frithesten, erhaltenen, pietisti-
schen Briefe, die nicht von einem berufenen Theologen, sondern von einer Frau
stammen” (71) und schon deshalb eine einzigartige Quelle fiir die Anfinge der
pietistischen Briefkultur darstellen. Die gerade fiir das Verstindnis der Frommig-
keit zentralen Schreiben werden in sorgfiltiger Edition vorgelegt (77-102).

Eine weitere Briefedition bietet Jiirgen Biichsel, "Arnolds Beziehungen nach
Halle 1695/96, dargestellt an seinen Briefen an den Theologiestudenten Jean
Ernst Wilke" (174-204: Edition 193-204), versehen mit einer eingehenden
Darstellung ihres Wertes insbesondere fiir Arnolds Verhiltnis zu August Her-
mann Francke. Die in der Landes- und Forschungsbibliothek Gotha (Cahrt. A
297, 361-389) autbewahrten Briefe zeigen, wie Amold seine religiosen Vorstel-
lungen einem Theologiestudenten vermittelt hat. Beziiglich des Studiums betont
er vor allem die Lektiire der Bibel, hinter der alle anderen Studienficher zuriick-
treten miiBten. Dafiir sei auch ein intensives Studium der alten Sprachen erfor-
derlich. Hieran und aus anderen Parallelen "wird deutlich, daB Arnold und
Francke sich nicht nur personlich nahestanden, sondern auch in wichtigen
theologischen Fragen iibereinstimmten" (192).

Von den anderen Aufsidtzen sind forschungsgeschichtlich interessant Ao
Sames' "Hallesche Beitrdge zur Pietismusforschung nach 1945" (103-123), der
mit ausfithrlichen bibliographischen Angaben den beachtlichen Ertrag der
Pietismusforschung in Halle herausstellt und dadurch deutlich macht, wie mit der
jetzt moglichen Interdisziplinaritit an bisherige Forschungsleistungen und -
ansétze angekniipft werden kann. Seine iiberarbeitete Fassung einer bei Joachim
Mehlhausen entstandenen Hausarbeit fiir die Erste Ev.-Theol. Dienstpriifung der
wiirttembergischen Landeskirche, "Die Schrift 'Paraenesis votiva pro pace
ecclesiae' (1626) und ihr Verfasser. Ein Beitrag zu den Arndtschen Streitigkei-
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ten", legt Frieder Seebass vor (124-173). In eingehender Interpretation kann er
wahrscheinlich machen, daB diese zum Frieden in der deutschen lutherischen
Kirche mahnende Schrift von Melchior Breler (1589-1627), dem
"schreibfreudigste(n) und heftigste(n) aller Verteidiger Johann Amdts" (168),
verfaBit worden ist. In die Erweckungsbewegung fiihrt Adrianus van der Dussens
Aufsatz 'The Tension between Freedom and Raeson in the Theology of Charles
Grandison Finney' (205-225). Die beiden Miszellen stammen von Martin Brecht,
der sich in vornehm zuriickhaltender Weise mit Johanres Wallmanns iiberschar-
fer Kritik an der Konzeption der neuen Geschichte des Pietismus auseinander-
setzt (226-229 zu Pietismus und Neuzeit 20 [1994], 218-235; dazu JETh 10
[1996], 376f), und Markus Matthias, der die strittige Frage von Johann Wilhelm
Petersens Todestag fiir den 31. Januar 1727 entscheidet (230-233). Es folgen die
Rezensionen von Biichern mit einem weitgeficherten Themenspektrum, die
ebenso wie der vorliegende Band die Lebendigkeit der Pietismusforschung
belegen.

Lutz E. v. Padberg

Pietismus und Neuzeit: Ein Jahrbuch zur Geschichte des neweren Protestantis-
mus. Hg. Udo Striter u.a. Band 23. Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1997
(ausgeliefert 1998). 282 S. DM 80,-.

Sechs der zehn Aufsitze dieses Bandes dokumentieren die Tagung 'Diakonie vor
der Inneren Mission: Pietismus, Fiirsorge und neues kirchliches BewuBtsein in
der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts', die die Historische Kommission zur
Erforschung des Pietismus im Oktober 1995 in Gallneukirchen durchgefiihrt hat.
Thomas K. Kuhn widmet sich in "Diakonie beim frithen Johann Hinrich Wi-
chern" (11-26) der Frage, "wie sich Diakonie, diakonisches Denken und Handeln,
beim jiingeren Wichern entwickelt hat" (11) und beschreibt dazu zunichst
chronologisch vorangehend dessen Entwicklungsgang bis zum theologischen
Examen 1832 und die ein Jahr spéter vorgenommene Griindung des Rauhen
Hauses, um dann systematisch die theologischen und diakonischen Grundlagen
von Wicherns Arbeit zu skizzieren. Es wird deutlich, daB Wichern weniger in
aufklérerischer Tradition stand, sondern ein in die Welt hineinwirkendes Werk
der christlichen Néchstenliebe beabsichtigte. "Wichern nahm vielfiltige prakti-
sche und spekulative Anregungen aus dem Bereich der zeitgendssischen Pid-
agogik und der Erweckungsbewegung auf, um ein eigenstindiges diakonisches
respektive sozialpadagogisches Konzept zu entwickeln”" (25). Inhaltlich schlieBt
sich daran der kurze Beitrag von Gisela Hauss iiber "Die sozialpidagogische
Arbeit in der Armenschullehrer-Anstalt in Beuggen (Baden)" (27-38) an, der ihr
Profil mit dem Rauhen Haus in Hamburg vergleicht. Das Konzept ging auf
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Christian Heinrich Zeller (1779-1860) zuriick, dessen erfolgreiche Ausbildung
von Armenschullehrern von Wichern noch differenziert und spezialisiert wurde.

Die Ergebnisse eines Teils ihrer Dissertation prisentiert Anne Stempel-de
Fallois unter dem Titel "Die Anfinge von Wilhelm Lohes missionarisch-
diakonischem Wirken im Bannkreis von Erweckungsbewegung und Konfessio-
nalisierung (1826-1837)" (39-52). Sie kann belegen, dal Lohe anfangs stérker als
bisher angenommen Impulse der Erweckungsbewegung (auch von Francke, 49)
aufgenommen hat, dann aber seit 1834/35 in seiner Frommigkeitstheologie sich
der Konfessionalisierung o6ffnete. Rudolf Kropf skizziert, eher am Rande der
eigentlichen Thematik liegend, anschaulich "Kirche und Gesellschaft in Ober-
osterreich im frithen 19. Jahrhundert" (53-68) am Beispiel der Auseinanderset-
zung mit den religios-schwirmerischen Bewegungen "Briider und Schwestern
von Zion", "Pdschlianer" und "Boosianer”, die von den Vertretern der katholi-
schen Kirche als "Schwirmer, Ketzer, Sektierer und boswillige Lumpen" (67)
bezeichnet und dementsprechend behandelt wurden. "Die Anfinge der Mutter-
hausdiakonie" erértert Ruth Felgentreff (69-79), sich dabei vor allem auf Theodor
Fliedner konzentrierend. Der letzte Beitrag dieses Themenkomplexes von Arnd
Gotzelmann ist der "StraBburger Diakonissenanstalt - ihre Bezichungen zu den
Mutterhiusern in Kaiserswerth und Paris" gewidmet (80-102) mit dem Ergebnis,
daBl Kaiserswerth aufgrund seines Einflusses auf zahlreiche andere Grindungen
eine "Tendenz zum Monopol" hatte (102).

Die thematisch breit gestreuten weiteren Aufsitze werden eroffnet mit der
Miinsteraner Probevorlesung von Christian Peters, "'Daraus der Lirm des Pie-
tismi entstanden': Die Leipziger Unruhen von 1689/1690 und ithre Deutung durch
Spener und die hallischen Pietisten" (103-130). Wahrend die Ereignisse selbst
durch Hans Leubes Forschungen gut erschlossen sind, ist bislang niemand ihrer
Deutung durch die pietistische Geschichtsschreibung nachgegangen. Das leistet
Peters in gelungenem Zugriff, indem er die Leipziger Unruhen als eigentliche
Geburtsstunde sowohl des Begriffes 'Pietismus' wie auch der entsprechenden
Theologie versteht und analysiert, wie die Geschehnisse von Spener, dem in
Halle lehrenden Franckefreund Joachim Lange (1670-1744) und Johann Heinrich
Callenberg (1694-1760) interpretiert worden sind. Gleichsam als Nebenfrucht
ergeben sich dabei auch Hinweise zu deren Definition des Pietismus. Die quel-
lennahe Studie kommt zu dem Ergebnis, daBl Spener in seiner Schrift Wahrhaftige
Erzdihlung dessen, was wegen des sogenannten Pietismi in Deutschland von
einiger Zeit vorgegangen (1697) "das kritische Potential der Leipziger Unruhen
dem frommen Ubereifer einiger weniger Studenten zuschreibt", den Pietismus
nicht etwa als Einzelereignis, sondern als "eine mit Johann Arndt einsetzende
Epoche neuer kirchlicher Frommigkeit" definiert (128) und damit prototypisch
wirkte. In seiner Bahn minimalisierte Lange 1719 in Apologetische Erlduterung
der neuesten Historie bei der evangelischen Kirche von 1689 bis 1719 die
Ereignisse und verstand den Pietismus als neue Epoche kirchlicher Frommigkeit
und "Weg der wahren Kirche durch die Zeit" (ebd.). Callenbergs umfangreiche
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Neueste Kirchenhistorie von 1689 an (nur als Manuskript in 23 dicken Binden
iberliefert, entstanden Ende der 1720er Jahre; Halle, AFSt: D 77a.b.) schlieBlich
deutet die Ereignisse missionsgeschichtlich als einen zweiten Aufbruch der
Apostel und stimmt in der Definition mit Spener und Lange iiberein. Peters'
Studie macht deutlich, daB die Geschichtsschreibung des hallischen Pietismus ein
zu Unrecht vernachlissigter Forschungsgegenstand ist.

Der Aufsatz von Martin H. Jung, "1836 - Wiederkunft Christi oder Beginn des
Tausendjdhrigen Reichs? Zur Eschatologie Johann Albrecht Bengels und seiner
Schiler" (131-151) zeigt die diesbeziiglichen Unschérfen der Forschung auf und
belegt, dall man 1836 nicht mit dem Weltende, sondern mit dem Beginn einer
tausendjdhrigen, hoheren Stufe der Geschichte rechnete. Erwartete Bengel als
Postmillenniarist die Wiederkehr Christi zum Weltende, so gingen seine Anhin-
ger (Friedrich Christoph Oetinger, Philipp Matthius Hahn, Johann Jakob Fried-
rich) von einer doppelten Wiederkunft 1836 und am Ende der Zeiten aus. Her-
mann Wellenreuthers Beitrag "Bekehrung und Bekehrte: Herrnhuter Mission
unter den Delaware, 1772-1781" (152-174) setzt sich kritisch mit Paradigmen der
Ethnohistorie auseinander und Tania Unliidag prisentiert eine begriffsgeschicht-
liche Skizze zu "Nation und Mission: Das Verstindnis von 'Nation' in program-
matischen Texten der Rheinischen Missionsgesellschaft 1769-1914" (175-199).

Es folgen zehn Rezensionen (darunter zum Evangelischen Lexikon fiir Theo-
logie und Gemeinde), die teilweise den Umfang kleiner Aufsitze angenommen
haben (200-254), sowie die diesmal 121 Nummern umfassende Pietismus-
Bibliographie (255-267). Wie iblich erschlieBen Register den ertragreichen
Band.

Lutz E. v. Padberg

Jan Rohls. Protestantische Theologie der Neuzeit. Band 1: Die Voraussetzungen
und das 19. Jahrhundert, Band 2: Das 20. Jahrhundert. Tibingen: J.C.B. Mohr
(Paul Siebeck), 1996; 1997. 892; 882 S. je DM 98,-.

Es notigt einem Rezensenten gehdrigen Respekt ab, vor einem fast 1800seitigen
ausgereiftem Spétwerk eines ausgewiesenen Kenners der Theologiegeschichte zu
sitzen. Man ist geneigt, schon um des Umfanges und der Komplexitit des
Inhaltes willen das Werk positiv zu wiirdigen. Wer hat heute noch den langen
Atem und die Kraft, ein solches Mammutprojekt anzupacken und erfolgreich zu
Ende zu fithren?

Beide Bande sind aus Vorlesungen des Autors an der Universitit Miinchen
entstanden. Das Proprium seiner neuen Theologiegeschichte liegt in der interna-
tionalen Perspektive. Eine Verengung auf den deutschen Sprachraum wird durch
Exkurse zur Theologiegeschichte anderer Lander vermieden, beschréinkt jedoch
auf den westeuropaischen und nordamerikanischen Raum. Zudem ist beachtens-
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wert, dal} auch Abschnitte iiber die Theologie der verschiedenen Freikirchen und
der evangelikalen Bewegung eingearbeitet worden sind. Selbst AuBenseiter wie
Jean de Labadie, Robert Haldane, Benjamin Warfield, Hermann Bavinck u.v.a.
kommen zu Wort und werden sachlich und emotionslos gewiirdigt. Der Autor
untersucht sogar die geistesgeschichtlichen Spuren der Philosophie und Theolo-
gie bis in die schongeistige Literatur hinein. Da die Theologiegeschichte der
Neuzeit eng mit der Philosophiegeschichte verkniipft ist, bietet dieses Kompendi-
um immer wieder hilfreiche Exkurse zur Entwicklung der philosophischen
Fachdisziplin. Selbst religionssoziologische und -philosophische Fragestellungen
werden kenntnisreich angesprochen.

Rohls wendet sich in seinem Ansatz gegen die 'Verfallstheorie' Barths, der die
Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts unter rein negativem Aspekt betrachte-
te, weil sie nicht zur Dialektischen Worttheologie pafite. Der Autor betont
demgegeniiber die Kontinuitit der theologischen Entwicklung im 19. und 20.
Jahrhundert (auch zur Dialektischen Theologie) und insbesondere die geistige
GroBe der Epoche des Idealismus. Seine Gliederung orientiert sich an der kir-
chengeschichtlichen Entwicklung und fithrt von den Epochen Napoleons, der
Restauration, des Vormirz und der Revolution zu Reichsgrimdung, Bismarckéra,
Imperialismus, Zwanziger Jahre, Nationalsozialismus, Nachkriegszeit und deren
Ausklang. Der Bogen spannt sich iiber Kant, Schleiermacher, Hegel, Rothe,
Ritschl bis hin zu Troeltsch, Barth, Bonhoeffer, Tillich, Gadamer, Moltmann und
Pannenberg, also bis in die unmittelbare Gegenwart (1989). Insbesondere in der
Darstellung der letzten Jahrzehnte wird deutlich, da in der Theologie kaum noch
innovative Entwiirfe vorgelegt wurden, sondern nur Neukombinationen oder
Repristinationen dlterer Modelle vertreten worden sind.

Rohls 14Bt die protestantische Theologie der Neuzeit mit der Aufkldrung be-
ginnen, nicht mit der Reformation. Die Aufkldrung ist fiir ihn die entscheidende
Zésur der Theologiegeschichte, weil hier das Inspirationsdogma und die Uber-
zeugung von der Giiltigkeit der Bekenntnisschriften radikal abgelehnt wurden.
Die Aufklarung war ein Generalangriff auf den Glauben und die Bekenntnisse.
Enthielt die Orthodoxie noch einen Rest von Katholizismus, krempelte die
Aufklarung durch die Vernunftkritik den Glauben vollig um. Mit ihr beginnt der
eigentliche "Neuprotestantismus' als natiirliche Vernunftreligion, aus der sich
spéter als Antipode die subjektive Erfahrungsreligion entwickelte. Schon von
daher erscheint es legitim, da} der Autor nur die Entwicklung des 19. und 20.
Jahrhunderts in das Blickfeld nimmt.

Als Rahmen seiner Darstellung beschreibt er die politischen und kulturellen
Hintergriinde der Zeit. Die Fiille des verarbeiteten Stoffes ist bemerkenswert.
Kaum ein Stein auf dem Weg durch die Jahrzehnte bleibt unberiihrt. Die einzel-
nen Theologen werden kurz, aber préizise und stringent abgehandelt. Auch die
groBen Linien verschwimmen keineswegs in der Detailanlayse. Wie sicher der
Autor die Materie beherrscht, zeigt eine 13seitige zusammenfassende Ubersicht
am Ende des zweiten Bandes, die die wichtigsten Entwicklungen beider Jahrhun-
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derte prignant wiederholt und eigentlich auch als Einleitung zum Gesamtwerk
gelesen werden konnte.

Einzelkritik an einem solchen Monumentalwerk kann leicht geiibt werden,
klingt aber fast wie Norgelei. Nur wenige Punkte seien angefiihrt: der Methodis-
mus ist keineswegs nur eine Frucht der Herrnhuter (1, 145 u. 239). Genausowenig
vertrat Jonathan Edwards eine reine Erfahrungstheologie (147). Die
"Fundamentals" geben nicht eine "konservative calvinistische Theologie" (II, 53)
wieder, denn auch Nichtcalvinisten waren unter den Autoren. Dem Werk hiitte es
gut getan, wenn der Autor die Vorgeschichte (250 S.!) knapper gestaltet hitte.

In einer Art Randmasora werden iibrigens die wichtigsten Ergebnisse der ein-
zelnen Absitze in Leitsitzen kurz zusammengefaBt. Das Druckbild ist etwas klein
geraten, sicher um den Umfang der Bénde nicht noch weiter zu erhdhen. Leider
werden am Ende nur sparliche Literaturangaben gegeben (besonders in Band 2),
angesichts der uniiberschaubaren Literaturfiille jedoch vielleicht keine schlechte
Losung, Weniger ist manchmal mehr. Hervorzuheben ist die sachliche Art der
Darstellungen. Bewertungen des Autors erscheinen nur zwischen den Zeilen.
Alles in allem ein Monumentalwerk, das eine empfindliche Liicke schlieBt und
ins Regal eines jeden wissenschaftlich arbeitenden Theologen gehért.

Stephan Holthaus

Sdkularisierung, Dechristianisierung, Rechristianisierung im neuzeitlichen
Europa: Bilanz und Perspektiven der Forschung. Hg. Hartmut Lehmann. Versf-
fentlichungen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte 130. Gottingen: Vanden-
hoeck & Ruprecht, 1997. 335 S. DM 72,-.

Wir wissen "iiber EinfluB, Bedeutung sowie Varianten des Christlichen in der
Neuzeit viel weniger als iiber viele andere Entwicklungen und Strukturen, die bei
den groBen geistigen, politischen, sozialen, wirtschaftlichen, rechtlichen und
kulturellen Transformationen der westlichen Welt seit dem 17. Jahrhundert eine
Rolle gespielt haben" (10). Und noch zugespitzter: "Bislang jedenfalls ist die
deutsche evangelische Kirchengeschichtsschreibung mit dem Themenbereich der
Sédkularisierung faktisch nicht befaBt" (77). Diese Feststellungen von Hartmut
Lehmann und Martin Greschat sind ebenso iiberraschend wie zutreffend. Grund
genug fiir das Gottinger Max-Planck-Institut fiir Geschichte, sich auf einer
Tagung im Jahre 1994 dieser Thematik anzunehmen. Die Ergebnisse liegen jetzt
in einem 23 Beitrdge umfassenden, hochst instruktiven Sammelband vor. Im Kern
geht es ihnen darum, einen schon fast verlorenen historischen Horizont wieder-
zugewinnen, die Tatsache nidmlich, daB das moderne Europa letztlich nicht
verstanden werden kann, wenn man seine christliche Fundamentierung achtlos
beiseite schiebt und vergiBt, was jahrhundertelang seine Lebenswelt regulierte
und seine Werte und Normen bestimmte.
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Es ist bezeichnend, daB sich die Profanhistoriker dieser Aufgabe stellen, wéh-
rend die Kirchengeschichtler offenbar noch zu sehr von konfessionell besetzten
Themen absorbiert sind. Die damit verbundene Herausforderung fiir die For-
schung ist, wie Lehmann in seinem Einleitungsbeitrag deutlich macht, immens.
Denn die Schwierigkeiten beginnen schon bei der Terminologie, etwa der
Verstindigung iiber einen einheitlichen Begriff von Religion (10f, 315ff). Die
immer wieder begegnende These, seit dem 17. Jahrhundert sei das Christliche
infolge der Sakularisierung marginalisiert worden, 148t sich nicht mehr aufrecht
erhalten. Lehmann schlagt vor, den weithin akzeptierten Begriff Sikularisierung
durch den der Dechristianisierung zu ergénzen, denn er faBt "sehr viel préziser
das Nachlassen eines spezifisch christlichen Einflusses, sei es in der Politik und
bei der Begrindung der politischen Ordnung, bei der Aufrechterhaltung von
offentlicher Moral, im Erziehungswesen, oder beim Umgang mit Krankheit und
Tod, um nur einige von vielen Formen christlicher Prigung des Lebens zu
nennen” (13). Hinzukommen muB unbedingt der Begriff Rechristianisierung,
wird doch bislang viel zu wenig zur Kenntnis genommen, wie intensiv "bereits
im 17.. dann im 18., emeut im 19. und in erheblichem MaBe auch noch im 20.
Jahrhundert christliche Erweckungsbewegungen das tradierte Christentum
verwandelt und mit neuem Leben erfiillt haben" (ebd.). Begreift man die mit
diesen drei Begriffen beschriebenen Phinomene als Wechselverhiltnis, so
werden damit zwel scheinbar feststehende Pridmissen nachhaltig ins Wanken
gebracht: "die These von der angeblich unumkehrbaren Progression der Sikula-
risierung sowie zweitens die These von den eklatanten Fortschritten des Prozes-
ses der Sakularisierung seit Beginn der Neuzeit" (14). Gleichsam nebenbei wird
damit der Erfolg des groBen Projektes Aufklarung in Frage gestellt.

Ohne abschlieBende Antworten geben zu konnen, schreiten die Teilnehmer der
international und interdisziplindr besetzten Tagung das vorgegebene Terrain ab,
dabei durchaus nicht immer in die gleiche Richtung laufend. Das liest sich vor
allem auch deshalb geradezu spannend, weil sich durch direkte Bezugnahme und
Kommentare anregungsreiche Dialoge entwickeln. Aus der so entstehenden Fille
von Perspektiven konnen nur einige Streiflichter gegeben werden. So konstatiert
der Soziologe Alois Hahn in seinem Beitrag "Religion, Sikularisierung und
Kultur" (17-31) niichtern: "Der Verlust des Deutungsmonopols der Kirchen fithrt
einerseits zu einer immer groferen Fragmentierung ihrer Botschaften und damit
zu einer eigentiimlichen Unverbindlichkeit ihrer Lehren. Kirchliche Deutungen
geraten sozusagen in die Situation eines Sammelangebots, aus dem sich Deu-
tungsbediirftige nach Wahl bedienen" (27). Wenn Deutung aber als pure Belie-
bigkeit erscheint, verliert sie unweigerlich ihre existientielle Relevanz. Die
'fundamentalistischen’ Fassungen von Religion - hier verzichtet Hahn leider auf
prizise Definitionen - versteht er als Reaktion auf das Verbindlichkeitsdefizit und
stellt abschlieBend lapidar fest: "Firr die Religionen in Europa allerdings kann"
die Soziologie "bis auf weiteres konstatieren, daB ihnen die Sikularisierung
keinesfalls das Lebenslicht ausgeblasen hat" (31). Auf begriffliche Scharfe dréngt
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der ausfiihrliche Beitrag von Friedrich Wilhelm Graf uber "'Dechristianisierung’.
Zur Problemgeschichte eines kulturpolitischen Topos" (32-66). Zu Recht, zeigt
doch der Aufsatz von Claude Langlois iiber "Déchristianisation, sécularisation et
vitalité religieuse: débats de sociologues et pratiques d'historiens" (154-173),
welche Bedeutungsschattierungen der Begriff in Frankreich enthilt. Ohnehin
wurde durch den internationalen Zuschnitt der Tagung (Beitrdge zur Situation in
England, Amerika, den Niederlanden, Frankreich, der Schweiz, Polen und
RuBland) der Horizont zwar erheblich erweitert, die Definitionsnot aber noch
groBer. Eindrucksvoll sind die Ergebnisse einer Studie zu den religiésen Optio-
nen der Bevolkerung in einigen Grofstidten Rufllands 1990-1992, die Dimitri Y.
Furman prisentierte ("Religion and Politics in Mass Consciousness in Contem-
porary Russia", 291-303; bestitigt durch den Beitrag von Kirill I. Nikonov).
Seine Zusammenfassung: "Perhaps the results of all rationalization and secula-
rization processes are not the victory of rationalism and not the return to religion,
but rather a kind of irrational, adogmatic eclecticism, a kind of ideological mist, a,
multi-colored, ever-changing, Chamaleon-like shifting of beliefs and ideas”
(303). Methodisch einleuchtend zeigt Furman, daB die hinter scheinbar klaren
Umfrageergebnissen liegende Wirklichkeit oft ganz anders aussieht als vermutet.
Wie offen die Forschung in etlichen Bereichen ist, verdeutlicht die Debatte
zwischen Margaret Lavinia Anderson ("Die Grenzen der Sikularisierung: Zur
Frage des katholischen Aufschwungs im Deutschland des 19. Jahrhunderts", 194-
222) und Wolfgang Schieder ("Konfessionelle Erneuerung in den christlichen
Parallelkirchen Deutschlands im 19. Jahrhundert", 223-228).

So vielfiltig die Ergebnisse der Tagung sind, so sehr muf3 der unbedingt not-
wendige interdisziplindre Ansatz erst noch fruchtbar gemacht werden. Die
SchluBbilanz von Wolfgang Schieder ("Sékularisierung und Sakralisierung der
religiosen Kultur in der européischen Neuzeit", 308-313) fillt dementsprechend
niichtern aus und registriert die Zugangsschwierigkeiten. Bei seiner Warnung,
"die christliche Religion im historischen Kontext zu eng auf die konfessionellen
Parallelkirchen festzulegen" (313), hétte er freilich noch dezidierter auf die Rolle
der Freikirchen verweisen konnen, die in dem gesamten Band - wieder einmal -
nur ein Schattendasein fristen. Sie wiren auch bei den Forschungsperspektiven
und -aufgaben zu beriicksichtigen, die Hartmut L.ehmann abschlieBend entfaltet.
Folgt man den Anregungen der Géttinger Tagung, wird das Bild von der Bedeu-
tung des Christlichen fiir Europa deutlich an Konturen gewinnen.

Luiz E. v. Padberg
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Caroline Schroder. Glaubenswahrnehmung und Selbsterkenntnis: Jonathan
Edwards' theologia experimentalis. Forschungen zur systematischen und oku-
menischen Theologie 81. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1998, 219 S. DM
68.-.

Studien zu Themen der amerikanischen Kirchen- und Theologiegeschichte sind
in Deutschland immer noch eine Seltenheit. Dabei diirfte sich mittlerweile
herumgesprochen haben, dal3 die Christenheit des 20. Jahrhunderts langst nicht
mehr von Europa aus dominiert wird. Im Gegenteil: Die amerikanischen Kirchen
haben im Bereich des Protestantismus lédngst ihre fithrende Stellung unterstrichen
und ihren Einfluf} weltweit ausgebaut. Und auch deutsche Evangelikale sind von
der amerikanischen Theologie und Frommigkeit nicht unbeeinfluBlt geblieben.
Grund genug, sich intensiver mit der amerikanischen Religionsgeschichte ausein-
anderzusetzen.

Caroline Schroders Studie iiber die theologische Anthropologie Jonathan Ed-
wards (1703-1758), dem bekanntesten Erweckungstheologen der First Great
Awakening, kommt da gerade zur rechten Zeit. Man lernt darin die Theologie
Edwards in ihrer Vielfalt und Vielschichtigkeit kennen. Seine Anthropologie
entwickelte sich in Kontrast und Abhéngigkeit zu den Auflldrern seiner Zeit.
Alle wichtigen Fragestellungen der Erweckung und Frithaufkldrung wurden von
ihm durchdacht. Das Spektrum seiner Analysen reicht von der Epistemologie
iiber die Ontologie, Teleologie bis hin zur Kosmologie und Religionskritik. Seine
puritanische Prigung zeigte sich u.a. in der Ekklesiologie der 'visible saints', in
der Betonung der Souverinitit Gottes und in der Ablehnung des freien Willens.
Frithaufklédrerisches Gedankengut findet sich dagegen in seinem Voluntarismus
(Glaube als Willensausrichtung), Rationalismus, seiner Auseinandersetzung mit
Locke und seiner Skepsis gegeniiber den Erscheinungen an sich. Dann ist Ed-
wards wieder ganz der Erweckungstheologie, der von Bekehrung, Heiligung,
doppeltem Ausgang und Hingabe des Geheiligten spricht und sich in der Frage
nach der Erkennbarkeit der Wahrheit gegen Locke ausspricht. Amerikanische
Eigenheiten zeigen sich in seinem Hang zum Pragmatismus. Als einer der ersten
wagte sich Edwards an eine Beschreibung von Glaubenswahrnehmungen und hat
auf diesem Gebiet bahnbrechend gewirkt.

Schroders Studie raumt mit vielen Mifverstindnissen auf. Der Erweckungs-
prediger war nicht Prototyp eines 'Hollenpredigers', wenn er auch mit suggestiven
Worten seine Zuhdrer emotional packen konnte. Seine berithmte Predigt Sinners
in the Hand of an Angry God war untypisch fiir seine theologischen Uberzeugun-
gen. Edwards hat sich zudem intensiv mit dem emotionalen Bereich der Erwek-
kung beschaftigt, einer Fragestellung, die angesichts charismatischer Phanomene
der Gegenwart hochaktuell erscheint. Nach anfénglicher Euphorie ging Edwards
mehr und mehr auf Distanz, forderte strenge Kriterien zur Einordnung und
Priifung der ekstatischen Phinomene (durch die Gemeinde) und lehnte am Ende
eine privatistische Erfahrungsreligion, die sich einer verniinftigen Kommunikati-
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on vor der Gesamtgemeinde verweigert, génzlich ab. Obwohl alle Religior nach
Edwards in Erfahrungen besteht, gelte es, Konsistenz zu erreichen und den
enthusiastischen Solipsismus als Gefahr zu bekéampfen. Fiir den Erweckungstheo-
logen gab es klare Unterscheidungsmerkmale fiir authentische religiose Erfahrun-
gen. Eine iiberzogene Betonung der religiosen Erfahrung fithre nach Edwards
dahin, dal man nur noch "sich selbst im Auge" habe (109). Mit religiésen
Erfahrungen kénne man dagegen nur in der Dimension der Demut richtig umge-
hen. Parallel dazu hinterfragte er in seinen spiten Lebensjahren auch die fiir die
Erweckungsbewegung typische triigerische Fundamentierung des Glaubens in
den standardisierten Bekehrungserfahrungen. Hintergrund seiner Kritik an der
damaligen Erfahrungstheologie war die Uberwindung des Strohfeuers religioser
Leidenschaften und das Auffinden von tragfihigen und hinreichenden Fundamen-
ten des Glaubens. Die Anzahl der religiésen 'Affekte’ beweist nach Edwards nicht
den wahren Stand der Religion. Andererseits gibt es keinen Glauben ohne
religiose Affekte.

Edwards - ein Theologe, der in kein Schema paBt, so lieBe sich die extensive
Studie zusammenfassen. Edwards wandte sich gegen den Arminianismus seiner
Zeit wie auch gegen den Antinomismus. DaB die Autorin dem Erweckungspredi-
ger Edwards distanziert gegeniibersteht, wird durch manche polemischen Urteile
deutlich. Problematisch erscheint mir auch, daf Schroder das Schriftverstandnis
von Edwards nicht systematisiert, denn hier liegt der Schliissel zu seiner Theolo-
gie (vgl. jetzt: J. Edwards, Notes on Scripture, Hg, Stephen J. Stein, New Haven
1997). Uberhaupt kommt der 'Philosoph' Edwards zu stark in den Blick, weniger
der Exeget und Prediger. Formal sind der teilweise schlecht lesbare Druck der
Arbeit und die etwas unsystematische Darstellung zu bemangeln. Seit den 60er
Jahren gibt es auch lingst eine deutsche Ubersetzung der berithmten "Siinder-
Predigt" von Edwards (Die Siinder in den Hénden eines zornigen Gottes, Ubers.
Emst Riegger, Langenthal/CH: Pflug Verlag). Insgesamt jedoch bietet Schroder
eine hilfreiche Einfiihrung in die Theologie eines der groBten Erweckungstheolo-
gen aller Zeiten und damit auch indirekt eine Hinfithrung und Problematisierung
mancher Ausprigungen des modemen Evangelikalismus.

Stephan Holthaus

Gottfried SeebaB. Die Reformation und ihre AuPenseiter: Gesammelte Aufsdize
und Vortrage. Zum 60. Geburtstag des Autors hg. von Irene Dingel unter Mitar-
beit von Christine Kress. Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1997. 383 S. DM
98 -,

Viele Festschriften und Sammelbande wirken inhaltlich fast zufillig zusammen-
gestellt und lassen sich daher nur schlecht lesen. Ganz anders diese Sammlung
von Aufsitzen von Gottfried SeebaB. Aus AnlaB seines 60. Geburtstages wurden
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hier 16 seiner zum Teil an entlegenen Stellen erschienenen Forschungsbeitrige
zur Geschichte der Reformation und zur Geschichte des sog. 'Linken Fliigels' der
Reformation zusammengetragen. Letztere machen rund sechzig Prozent des
Buchumfangs aus. Zwei der Beitrige waren zuvor nur auf englisch erschienen.
Auch wenn einige Wiederholungen bei solch einer Zusammenstellung thematisch
benachbarter Einzeluntersuchungen unvermeidlich sind, wirkt das Buch im
wesentlichen wie aus einem GuB. Es bietet einen geradezu spannenden Einblick
in zusammenhingende Bereiche der bewegten Geschichte der Reformationszeit.
Das geographische Zentrum der hier untersuchten Ereignisse bilden die Stidte
Niirnberg und Augsburg samt jenen Personen, die auf die Geschehnisse dort
besonderen EinfluB nahmen: von Luther und Melanchthon bis Bucer und Brenz,
von Karlstadt und Schwenckfeld bis Thomas Miintzer und Hans Hut.

Die mit der Geschichte der Reformation befaBten Beitriage (11-150) werfen
Licht auf die Entstehung der Confessio Augustana, den Einfluf Bucers auf die
Reformation in Augsburg, die Auseinandersetzungen um die dortige Kirchenord-
nung, die facettenreiche Reformation in Niirnberg mit der festgefiigten Position
eines Osiander, dem gelenkigen Agieren des Stadtrates und der feingeistig
reformatorischen Gesinnung eines Albrecht Diirer; und es wird auch - weil dies
fiir die Behandlung der radikalen Reformer von Bedeutung ist - das Verhiltnis
von Evangelium und sozialer Ordnung nach Luthers Bauemschriften im einzel-
nen erhellt. Die Beitrage zur Geschichte des 'Linken Fliigels' der Reformation
(151-349) konzentrieren sich ebenfalls auf den frinkisch-bayerischen Raum: so
werden Bauernkrieg und Taufertum in Franken dargestellt, der Dissent des
'Linken Flugels' in Niirnberg und die konfessionelle Konsolidierung dort sowie
die Wirksamkeit und Tauflehre von und schlieBlich der in Augsburg stattfindende
ProzeB gegen Hans Hut. Diese Einzeluntersuchungen erhalten ihren Kontext
durch eine grundsitzliche und differenzierte Einfithrung in das, was die verschie-
denen Gruppierungen innerhalb des sogenannten 'Linken Fliigels' der Reformati-
on eint und unterscheidet, durch eine Darstellung des apokalyptischen Reich-
Gottes-Verstindnisses von Thomas Miintzer (ohne den die Theologie von Hut
nicht zu verstehen wire) und durch zwei hochinteressante Aufsitze, die die
unterschiedliche Stellungnahme zur Téuferverfolgung von Luther einerseits und
Brenz andererseits herausarbeiten. Etwas aus dem Rahmen fillt schlieBlich der
(allerdings fiir die Geschichte der Hermeneutik aufschluBreiche) Beitrag iiber das
Verstindnis des Alten Testaments bei Schwenckfeld.

Gottfried SeebaB hat durch seine sorgfiltig anhand der Quellen erarbeiteten
Ergebnisse und sein maBvoll abwigendes Urteil entscheidend zur Entstehung
eines differenzierteren Bildes des 'Linken Fliigels' der Reformation in der For-
schung beigetragen, nachdem allzu lange eine gewisse Tendenzgeschichtsschrei-
bung - sowohl auf lutherischer und reformierter als auch auf tauferischer Seite -
die Lage bestimmt hatte. Obwohl Seeball den Versuch einer neuen Typisierung
des Taufertums fiir verfritht hilt, scheinen sich doch zwei Grundtypen von
Téaufern herauszukristallisieren: einerseits ein mehr mystisch-apokalyptisch
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bestimmtes Taufertum (Miintzer, Hut, Denck, u.a.), andererseits ein stirker
ekklesiologisch bestimmtes Téufertum (die Schweizer Téufer, Hubmaier, u.a.);
vgl. dazu 226, 251 u. 253. Innerhalb jeder dieser Gruppen gibt es deutliche
Unterschiede zwischen den einzelnen Vertretern, einschlieBlich des Taufver-
standnisses. Es gibt aber ebenso Gemeinsamkeiten im Grundanliegen, das die
Téufer mit anderen Gruppierungen innerhalb des 'Linken Fliigels' wie den
Spiritualisten und Antitrinitariern teilen: Sie alle waren, iiver die Reformatoren
hinausgehend, an der Wiederherstellung oder Emeuerung des wirklichen Chri-
stentums interessiert (153 u.6.). Wie dieses Anliegen zu realisieren sei, ob im
Bereich der Individual- oder Sozialethik, in der Ekklesiologie oder der Spirituali-
tit - dariiber gingen die Ansichten allerdings weit auseinander.

DaB Seeball besondere Aufmerksamkeit dem im interkonfessionellen Gesprich
bis in die jiingere Zeit hinein heiklen Thema der Tauferverfolgung widmet, sei
hier eigens hervorgehoben. Auch wenn dabei anachronistische Wertungen aus
der Sicht des 20. Jahrhunderts vermieden werden, machen die Ergebnisse der
historischen Analyse doch betroffen. Es zeigt sich, daB in den protestantischen
Gebieten die Obrigkeiten oft zuriickhaltender waren als die Theologen. Auch
Luthers (sowie Melanchthons [und Zwinglis]) Position wird in ihrem Zwiespalt
deutlich. Die Zwei-Regimente-Lehre und das ‘Non vi sed verbo’ werden zwar
angewendet, wenn es um den Anspruch der Duldung und Durchsetzung der
eigenen Reformation geht. Auch gegeniiber den Altgléubigen mahnt man - schon
um des Kaisers willen - zur Beschrinkung auf bloB theologische Auseinanderset-
zungen. Gegeniiber allem, was 'links' der Reformatoren steht, wird aber (gerade
in Kursachsen und in der Schweiz) zu strengem obrigkeitlichem Vorgehen
geraten. Frei bleibt allenfalls die innerliche Glaubensiiberzeugung; jedes Bezeu-
gen derselben wird als Akt des Aufruhrs gewertet und als verfolgungswiirdig
eingestuft. Der ausfiihrliche Aufsatz iiber die Stellung des Johannes Brenz zur
Tauferverfolgung (283-335) zeigt, daB auch im damaligen historischen Kontext
ein anderes Handeln moglich war, als wir es bei den groen Reformatoren
finden. Wer diese Kapitel liest, wird merken, welchen AnstoB zur Glaubensfrei-
heit und zur konsequenteren Trennung von Staat und Kirche die Taufer - mehr
noch mit ihrem Erleiden als mit ihrer Theologie - gegeben haben. Insofern, aber
nicht nur auf diese Thematik beschriinkt, 1adt dieser Sammelband dazu ein,
wesentliche Grundlagen dessen zu bedenken, was uns heute im Blick auf Glau-
ben, Leben und Gesellschaft wichtig ist.

Helge Stadelmann
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Martin Stober. Christoph Friedrich Blumhardt d.J. zwischen Pietismus und
Sozialismus. TVG Kirchengeschichtliche Monographien 2. Giefien: Brunnen,
1998. 287 S. DM 39,-.

Die vorliegende Tiibinger Dissertation (1995) befaBt sich mit den ersten vier
Lebensjahrzehnten des jiingeren Blumhardt, die bisher in der Forschung nicht
bearbeitet worden sind. Anhand von unveréffentlichten Quellen aus verschiede-
nen Archiven entsteht dadurch erstmals ein lebendiges Bild von den Spannungen
und Prigungen im Leben des jungen Blumhardt. Stober will nachweisen, dafB} die
frithen Jahre Blumhardts der Schliissel zum Verstandnis seiner spateren Wirk-
samkeit sind. Gegen die eigene Uberzeugung Blumhardts, der von keinen nach-
haltigen Prigungen wahrend seines Studiums sprach, muB der Autor deshalb
versuchen, doch den EinfluB der Professoren auf Blumhardt deutlich zu machen,
Die Darstellung seiner Vikariats- und Lehrjahre in Bad Boll fillt dagegen um-
fangmaBig sehr kurz aus (nur 50 Seiten gegeniiber 150 zur Studienzeit).

Die Arbeit lduft an einigen Stellen Gefahr, in die wenigen vorhandenen Aufe-
rungen des jungen Blumhardt aus seiner Jugend- und Studienzeit zuviel hineinzu-
interpretieren und zu wenig quellenkritisch zu sein. Von einer einzigen () AT-
Examensarbeit auf die theologischen Prigungen durch den Tibinger Alttesta-
mentler Gustav Friedrich Oehler schlieBen zu wollen, erscheint mir sehr gewagt.
Die Interpretation von Examina muB sich unterscheiden von der Interpretation
eines Werkes aus der Spitzeit eines Theologen. Jeder Priifling steht z.B. in der
Tendenz, das zu schreiben, was der Professor gerne horen mochte, nicht unbe-
dingt das, was er selber reflektiert und fiir sich angenommen hat. In der Studien-
zeit sind viele Studenten - zumal eher durchschnittliche wie Blumhardt - dazu
auch kaum in der Lage. Schon deshalb erscheint ein Vergleich der Theologien
des Studenten Blumhardts mit denen seiner Mentoren gewagt. Diese methodische
Schwiche zeigt sich auch an dem Versuch, anhand einiger weniger Predigten
Blumhardts eine Pragung durch seinen Homiletikprofessor Palmer herzustellen.
Gleiches gilt fiir die Beziehung Landerer - Blumhardt. Damit soll nicht gesagt
werden, daB Professoren nicht ihre Studenten préigen. Aber gerade die mehrmals
ausgedriickte Distanz Blumhardts zu seinem Studium und zur Universititstheo-
logie und die Komplexitéit der menschlichen Personlichkeit mit ihrer Vielfalt von
Abhingigkeiten und Beziehungen sollten zur Zuriickhaltung bei Fragen von
Prigungen fithren.

Trotzdem arbeitet der Autor die grundlegenden theologischen Uberzeugungen
Blumhardts gut heraus: chiliastische Naherwartung, konservative Bibliologie,
Wunderglaube, Reich-Gottes-Theologie, Naturverbundenheit, Erwartung einer
GeistausgieBung, Ablehnung der Bibelkritik und heilsgeschichtliche Hermeneutik
vertrat Blumhardt schon in seiner Studienzeit. Auch die intensive Beleuchtung
der Tiibinger Professoren bringt manche interessanten Hintergriinde an den Tag,
Ohne Frage war bei den Professoren der Einflul von G.F. Oehler und J.T. Beck
auf Blumhardt am groBten. Insgesamt wird deutlich, daB der junge Blumhardt
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stark vom Pietismus des Elternhauses beeinflufit war und in den Wegen des
Vaters gehen wollte. Der Einflufl Tiibingens tritt demgegeniiber zuriick.

Storend wirken einige Wiederholungen im Buch (z.B. zweimaliges Zitieren
eines Briefauszuges von Blumhardt d.A., 64 und 151). Fiir eine Dissertation ist es
auch unverstandlich, daB der Autor am Ende der Arbeit iiber sein Thema hinaus-
gehend appellative Anfragen an die heutige Praxis von Theologie und Frommig-
keit stellt, die zwar tatsdchlich- vorhandene Probleme thematisieren, aber nur
plakative Anworten vermitteln und mehr Fragen aufwerfen als beantworten.

Stephan Holthaus

Ulrike Witt. Bekehrung, Bildung und Biographie: Frauen im Umbkreis des
Halleschen Pietismus. Hallesche Forschungen 2. Tubingen: Verlag der Francke-
schen Stiftungen Halle im Max Niemeyer Verlag, 1996. 257 S. DM 96,-.

Ulrike Witts biographische Studien mit dem bei aller Liebe zur Alliteration doch
etwas sproden Titel Bekehrung, Bildung und Biographie sind die tiberarbeitete
Fassung einer von dem Gottinger Historiker Rudolf von Thadden betreuten
Dissertation (urspriinglicher Titel: 'Wie soll ich zu solchem herrlichen Durch-
bruch aber kommen?' Frauen im Umkreis des Halleschen Pietismus).

Obwohl schon den Zeitgenossen aufgefallen ist, dal die Frauen im Pietismus
eine besondere Rolle spielen, ist die Beteiligung von Frauen an dieser religiosen
Reformbewegung bislang nie Gegenstand einer historischen Untersuchung
gewesen. Klar, daB wir Ulrike Witts Buch mit Spannung aufschlagen. Um es
gleich zu sagen: Die Erwartung wird nicht enttduscht. Zwar ist die Klammer, die
die drei Hauptteile des Buches zusammenhalt, nicht besonders stark, aber dafiir
1st der Ertrag dieser jeweiligen Kapitel schon fiir sich genommen hoch.

Ausgangspunkt der Untersuchung Ulrike Witts ist die Frage nach der Auswir-
kung des Pietismus "auf weibliche Handlungs- und Lebensbereiche": "Wie
verdnderte sich die Lebensfithrung derjenigen, die sich bestimmten religidsen
Gruppierungen anschlossen? Prégten sie unter Einflufl pietistischer Frommigkeit
spezifische Selbst- und Weltbeziige aus?" (10)

Dazu nimmt sie zundchst die mafBgeblich von Frauen getragene ekstatisch-
chiliastische Bewegung der 1690er Jahre in den Blick, die im engen Zusammen-
hang mit der Herausbildung des Halleschen Pietismus stand. Den "extraordinéren
Ereignissen” der 1690er Jahre - den BuBrufen der Adelheid Sybille Schwartz in
Liibeck und den ekstatischen Geisterfahrungen der "drei begeisterten Mégde"
Anna Maria Schuchart in Erfurt, Magdalena Elrich in Quedlinburg und Kathari-
na Reinecke in Halberstadt - stellt sie den "halleschen Weg zum Heil" gegeniiber
und stellt dabei wichtige Gemeinsamkeiten fest. Die "Extraordinaren" wie
Francke halten "an der Méglichkeit einer unmittelbaren Erfahrbarkeit gottlichen
Wirkens fest" - unabhangig von der kirchlichen Heilsvermittlung, Zugleich gibt



308

es entscheidende Unterschiede: Gegeniiber den auBeralltiglichen, unberechenba-
ren und unverfiigbaren ekstatischen Geisterfahrungen wirkt Franckes Konzept
vom Bullkampf wie eine Anleitung, Glaubige "auf den Weg der Bekehrung zu
leiten" (84). Die Entwicklung dieses spezifisch halleschen Konzepts in der
Auseinandersetzung mit den ekstatischen Ereignissen hatte weitreichende Folgen:
"Die Abgrenzung eines 'gewohnlichen’ unmittelbaren Heilsweges von extraordi-
nér-auBeralltiglichen Heilsereignissen stand am Scheidepunkt der Bewegung in
einen radikal-separatistischen und einen gemaBigteren innerkirchlichen Fligel"
(86).

Der zweite Hauptteil ist den "Weiblichen Anstalten in Kalle" gewidmet. Aus-
gehend von einer Darstellung des umfassenden Franckeschen Reformprojekts, in
dem Bildung und Erziehung bekanntlich eine zentrale Rolle spielen, zeichnet
Witt minutios Konzeption und Geschichte des "Gyniceums" und des
"Frauenzimmerstifts" nach. Von der schwierigen Frage der Finanzierung iiber
den Tagesablauf bis zum spiteren Schicksal der Schiilerinnen bekommen wir
anhand aufschluireicher (und gut erschlossener) Quellen einen tiefen Einblick in
die harten Realititen der Umsetzung einer groBen Vision.

Der dritte Hauptteil stellt exemplarische Frauenschicksale aus dem engsten
Kreis des Halleschen Pietismus vor und fragt, "ob und in welcher spezifischen
Weise der hallesche Heilsweg von Frauen aufgenommen und zum MaBstab ihrer
Lebensfithrung gemacht wurde" (18). Unter den hier vorgestellten Frauen finden
sich die Freifrau Henriette Katharina von Gersdorf, die GroBmutter Zinzendorfs
und die Erzieherin Louise Charbonnet.

Angesichts des auBerordentlich positiven Gesamteindrucks treten einzelne
Kritikpunkte in den Hintergrund. Neben Johannes Wallmanns Pietismusdarstel-
lung in der Reihe "Die Kirche in ihrer Geschichte", die Witt als das derzeitige
Standardwerk zum Pietismus bezeichnet, hitte auf S. 4 Anm. 17 natiirlich das
von Martin Brecht u.a. herausgegebene mehrbindige Handbuch Geschichte des
Pietismus (1993ff.) erwihnt werden miissen. Nicht einmal, daB die drei thema-
tisch sehr unterschiedlichen Hauptteile nicht sehr eng miteinander verzahnt sind,
triibt den guten Eindruck. Ulrike Witt argumentiert quellennah und prizise. Sie
hat wohltuend unpritentiés gearbeitet, unspektakulidr, aber ertragreich. IThre
Sorgfalt erstreckt sich bis in die sprachliche Gestaltung - der klare, anschauliche
Stil erleichtert die Lektiire und wirkt erfrischend in der Diirre theorieiiberladener
oder gar zusammengestoppelter Wissenschaftsprosa (besonders in der anfilligen
Sparte 'Dissertation’).

Der Blick Ulrike Witts auf die Frauen im Umkreis des Halleschen Pietismus
hat neben wichtigen Einzelergebnissen und Fortschritten im Detail vor allem ein
wichtiges Resultat: Wir begegnen hier einer pietistischen Wirklichkeit, die in den
auf die Hauptgestalten fokussierten bisherigen Untersuchungen so nicht zu sehen
war. Die Scheinwerfer werden hier von den Protagonisten gleichsam zum
(weiblichen) FuBvolk geschwenkt. Und das verandert und vertieft unser bisheri-
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ges Bild vom Pietismus. Fazit: Ulrike Witt hat hier einen auBerordentlich wert-
vollen Beitrag zur Pietismusforschung geleistet.
Thomas Baumann

Harry Yeide Jr. Studies in Classical Pietism: The Flowering of the Ecclesiola.
Studies in Church History 6. New York: Peter Lang, 1997. XIV, 188 S. DM 74.-.

Ausgehend von seiner Beschiftigung mit der christlichen Ethik wandte sich der
Vf. nach seiner eigenen Auskunft dem Pietismus als einer Bewegung, die "the
most acute attention to disciplined Christian life" (XI) schenkte, zu. Die vorlie-
gende Studie versucht den Pietismus als soziologische Bewegung (XII) zu
beschreiben, die wesentlich gekennzeichnet ist durch das Konzept der Ecclesiola
als einer kleinen Gruppe an der Frommigkeit interessierter Menschen, die zur
verfaliten Kirche gehorten. Mit diesem Konzept sollen die vielfiltigen und
teilweise divergierenden Stromungen und Motive des Pietismus systematisiert
und die unterschiedlichen Zuginge, die in seiner Darstellung im Laufe der
Forschungsgeschichte vorgenommen wurden, beurteilt werden. Ein erster Teil (1-
35) ist der Darstellung des Pietismus einerseits durch Zeitgenossen des klassi-
schen Pietismus, andererseits durch Wissenschaftler in den folgenden Jahrhun-
derten gewidmet, der zweite (37-106) stellt August Hermann Francke, den
Grafen von Zinzendorf und Johann Albrecht Bengel als "great 'actors' in pietist
history" (XII) vor, wihrend der dritte Teil (107-140) mit einer Darstellung
Friedrich Christoph Oetingers und Johann Jakob Mosers als 'Denker' der pietisti-
schen Tradition (XIII) eher den Charakter eines Appendix hat, wie vom Vf. selbst
angedeutet wird (37).

Auf eine Darstellung der Charakterisierung dieser Personen kann an dieser
Stelle verzichtet werden. Sie fiihrt nicht iiber die Kenntnis des einigermaBen mit
den GroBen des Pietismus Vertrauten hinaus. Allenfalls die Person Johann Jakob
Mosers diirfte weniger bekannt sein. Hier soll vielmehr die Hauptthese des
Buches kritisch beleuchtet werden: Der Vf. will die Komplexitit des Phiinomens
Pietismus, das er u.a. durch einen Bericht iiber unterschiedliche Zuginge und
Deutungen darstellt(vom Gedanken einer kirchlichen Parteiung her, im Kontext
der historischen und geistesgeschichtlichen Entwicklung, vom psychologischen
Aspekt her, als eine theologische Weiterentwicklung und als soziologisches
Phénomen), vereinfachen durch die Bedeutung des Ecclesiola-Konzepts. Dabei
erscheint Philipp Jakob Spener nicht in der Darstellung der "actors" des Pietis-
mus, sondern - neben Johann Georg Walch! - gewissermaBen als Kommentator
("interpretator"; 1) im Abschnitt iiber die zeitgendssische Darstellung des Pietis-
mus! Dies kann nur geschehen, wenn man die v.a. durch F.E. Stoeffler vorange-
tricbene These, daB der Pietismus seinen Ausgangspunkt bei Johann Arndt
nehme, konsequent weiterverfolgt. So nimmt der Vf auch zu Beginn seiner
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Darstellung den Definitionsversuch Stoefflers auf: "As the name indicates, it
emphasizes the life of personal piety ..." (4). Pietismus wird demnach durch die
personliche Frommigkeit definiert. Als Speners vornehmliche Aufgabe wird dann
bestimmt, diese nicht in separatistische Gruppen und Bewegungen abgleiten zu
lassen, sondern sie in den verfaBten Kirchen zu etablieren. Als Kern der Pia
Desideria wird also festgehalten: Vertiefte Frommigkeit benotigt die Gemein-
schaft der Frommen und sie soll im Rahmen der Kirche bleiben. Dazu wird das
Ecclesiola-Konzept entwickelt. Um keinen Verdacht zu erwecken, so betont der
V£, vermeide Spener in den Pia Desideria sorgfiltig das Wort 'Pietist’ mit seinen
Derivaten (5).

So sehr die Betonung der Etablierung und Erneuerung der Frommigkeit inner-
halb der Kirche fiir das Bemithen Speners stimmt, so erweckt die Darstellung
doch eine ganze Menge von Fragen: Wenn also der Pietismus durch den Hinweis
auf die personliche Frommigkeit eine sehr weite Definition erfihrt, dann muB
gefragt werden, wieso das Ecclesiola-Konzept in der vorliegenden Studie zu der
nota pietismi schlechthin gemacht wird. Das konnte allenfalls fiir den innerkirch-
lichen Pietismus gelten, der jedoch - die Definition der personlichen Frommigkeit
vorausgesetzt - auch ohne die Konventikelbildung an manchen Stellen in der
Kirche vorhanden ist, wie Hans Leube u.a. nachgewiesen haben. Weiterhin zeigt
gerade die Darstellung des Grafen Zinzendorf, iiberschrieben mit "The Ecclesiola
as Ecumenical Mission" (63-84), daB das Ecclesiola-Konzept gerade nicht auf
den Rahmen einer verfaBten Kirche beschrénkt bleibt. Die Definitionsproblema-
tik, die durch Stoefflers Arbeiten verdeutlicht wurde, ist in der Pietismusfor-
schung mit dem Versuch beantwortet worden, einen Pietismus im weiteren und
im engeren Sinne zu bestimmen. Zu letzterem gehort dann als wesentliches
Kriterium das soziale Element des Konventikels. Allein - von dieser Unterschei-
dung, so erginzungsbediirftig sie ebenfalls noch ist, wird in der vorliegenden
Arbeit nichts erkennbar.

LaBt man diese Unstimmigkeit beiseite, so wird deutlich, daB der Vf. die Ein-
zeldarstellungen jeweils um den Gedanken des Ecclesiola-Konzeptes herum
entwickelt. Neben dem schon genannten Abschnitt iiber Zinzendorf finden sich
Kapitel zu Francke mit dem Titel "Ecclesiola as a School for "'World Improve-
ment" (39-61). zu Bengel mit der Uberschrift "Ecclesiola as Bible Study" (85-
106) und - etwas abgewandelt - zu Oetinger "Ecclesiological Implications of the
Ecclesiola" (109-123). Einzig der Abschnitt iiber Moser fillt aus dem Rahmen
mit "A Pietist Politician" (125-140). Dieser 'rote Faden' muB jedoch darauf hin
befragt werden, ob die verschiedenen Kleingruppen von den Erzichungsveranstal-
tungen Franckes und Bengels (so etwas wie 'Kadergruppen') iiber die 'Chore’ der
Briidergemeine bis zu den von Moser besuchten pietistischen 'Stunden' in Wiirt-
temberg ineins gesetzt werden diirfen. In Wirklichkeit wird man schon im frithen
Pietismus verschiedene Modelle von Gruppen finden, in denen man sich traf, um
im christlichen Glauben weiterzukommen: Collegia pietatis, Katechismusiibun-
gen, Predigtwiederholungen, studentische Collegia usw. Wenngleich die Uber-
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ginge flieBend sind und eine differenzierte Beschreibung der verschiedenen
sozialen Formen zur Erbauung, die der Pietismus hervorgebracht hat, noch
aussteht, so kann doch mit Sicherheit gesagt werden, daB nicht jede Kleingruppe
unter ein 'Ecclesiola-Konzept' zu subsumieren ist - wenn man dieses denn als
soziologisches Phénomen verstehen will (vgl. dagegen die Ausfihrungen von
Hyeong-Eun Chi; siehe meine Rezension zu dieser Arbeit in diesem Band).
Insgesamt 14Bt sich die Arbeit als Uberblick zu wichtigen Personen des Pietis-
mus angenehm lesen. Hervorzuheben sind hierbei die Ausfithrungen vor allem zu
der Wirksamkeit Zinzendorfs in Amerika, die einem deutschen Leser einige neue
Aspekte von dessen Arbeit eroffnen. Formal betrachtet fallen einige Druckfehler
auf, die vielleicht hitten vermieden werden kénnen (68: nicht "Hapsburg",
sondern "Habsburg"; 86: "Herbrechtingen" statt "Herbrecthingen"; 109
"Schnaitheim" statt "Schneitheim" und "Weinsberg" statt "Weinsburg" und einige
mehr). SchlieBlich gilt es noch auf einen Fehler in der Bibliographie zu verwei-
sen, in der die Originalausgabe von Max Goebels Geschichte des christlichen
Lebens in der rheinisch-westphdlischen Kirche mit dem Nachdruck des Brunnen-
Verlags vermischt wird, wenn die fehlerhafte Angabe gemacht wird: "Coblenz:
Brunnen Verlag 1849".
Klaus vom Orde

Weitere Literatur:

Olaf Blaschke. Katholizismus und Antisemitismus im Deutschen Kaiserreich.
Kritische Studien zur Geschichtswissenschaft 122. Goéttingen: Vanden-
hoeck & Ruprecht, 1997. 443 S. DM 78,-

Evangelische Geistlichkeit: Zur sozialen und politischen Rolle einer biirgerlichen
Gruppe in der deutschen Gesellschaft des 18. bis 20. Jahrhunderts. Hg,
Luise Schorn-Schiitte - Walter Sparmn. Konfession und Gesellschaft 12.
Stuttgart; Kohlhammer, 1997. 300 S. DM 69.-

"Geist=reicher Gesang": Halle und das pietistische Lied Hg Gudrun Busch -
Wolfgang Miersemann. Hallesche Forschungen 3. Tiibingen: Verlag der
Franckeschen Stiftungen Halle im Max Niemeyer Verlag, 1997. VI(, 341
S. DM 96,-

Martin Greschat. Christentumsgeschiche 1I: Von der Reformation bis zur Gegen-
wart. Urban-Taschenbiicher 424 = Grundkurs Theologie 4. Stuttgart:
Kohlhammer, 1997. 320 S. DM 35.-

Halle und Osteuropa: Zur europdischen Ausstrahlung des halleschen Pietismus.
Hg. Johannes Wallmann - Udo Striiter. Hallesche Forschungen 1. Tiibin-
gen: Verlag der Franckeschen Stiftungen Halle im Max Niemeyer Verlag,
1998. ca. 350 S. DM 122 -
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Jochen Klepper. Unter dem Schatten deiner Fliigel: Aus den Tagebiichern der
Jahre 1932-1942. Gieflen, Basel: Brunnen, 1997. 674 S.

Rolf-Ulrich Kunze. Theodor Heckel 1894-1967: Eine Biographie. Konfession
und Gesellschaft 13. Stuttgart: Kohlhammer, 1997. 239 S. DM 49.-

Hee-Kuk Lim. Jesus ist Sieger!" bei Christoph Friedrich Blumhardt: Keim einer
kosmischen Christologie. Basler und Berner Studien zur historischen und
systematischen Theologie 67. Bern u.a.: Lang, 1996. 201 S. DM 58,-

Hans Ludwig Nehrlich. Erlebnisse eines frommen Handwerkers im spdten 17.
Jahrhundert. Hg. Rainer Léichele. Hallesche Quellenpublikationen und
Repertorien 1. Tubingen: Verlag der Franckeschen Stiftungen Halle im
Max Niemeyer Verlag, 1997. VIII, 100 S. DM 62.-

Friedrich Christoph Oetinger. Biblisches und emblematisches Worterbuch. Hg.
Gerhard Schifer. Texte zur Geschichte des Pietismus VII/3. 2 Bénde. Ber-
lin, New York: de Gruyter, 1998. 980 S. DM 480.-

*Der Pietismus des neunzehnten und zwanzigsten Jahrhunderts. Hg Ulrich
Gabler. Geschichte des Pietismus. Hg. Martin Brecht, Klaus Deppermann,
Ulrich Gébler und Hartmut Lehmann. Band 3. Gottingen: Vandenhoeck &
Ruprecht, 1998

Rolf Scheffbuch. Ludwig Hofacker: Vor allem Jesus. Neuhausen-Stuttgart:
Hénssler, 1998. 100 S. DM 14,95

Fritz Stachelin. Die Mission der Briidergemeine in Suriname und Berbice im
achtzehnten Jahrhundert: Eine Missionsgeschichte hauptsdchlich in Brie-
Jen und Originalberichten. Nikolaus Ludwig von Zinzendorf. Materialien
und Dokumente, Reihe 2: Leben und Werk in Quellen und Darstellungen,
Band 28,1-3. 7 Teile in 3 Bénden, Hermhut 0.J. [1913-20]. Reprint Hil-
desheim: Olms, 1997. 1942 S. DM 694 -

Gerhard Tersteegen. Fiir dich sei ganz mein Herz und Leben. Eine Auswahl aus
seinen Briefen und Liedern. Hg, Ulrich Bister - Michael Knieriem. GieBen,
Basel: Brunnen, 1997. 280 S. DM 32.-

Gerhard Tersteegen. Ich bete an die Macht der Liebe: Eine Auswahl aus seinen
Werken. Hg. Dietrich Meyer. GieBen, Basel: Brunnen, 1997. 370 S. DM
3%

Klaus Wetzel. Wo die Kirchen wachsen: Der geistliche Aufbruch in der Zwei-
Drittel-Welt und die Folgen fiir das Christentum. TVG Orientierung,
Wauppertal: Brockhaus, 1998. 128 S. DM 19,80

Wider jede Verfilschung des Evangeliums: Gemeinden in Berlin-Brandenburg
1933 bis 1945. Zur Geschichte des Kirchenkampfes. Hg. Erich Schuppan.
Berlin: Wichern-Verlag, 1998. 400 S. 23 sw Abb. DM 48.-

'Wir haben die christliche Freiheit verraten." Das Wort des Bruderrates der EKD
zum politischen Weg unseres Volkes (1947): Eine Dokumentation. Hg,
Hartmut Ludwig. Berlin: Evangelische Verlagsanstalt, 1997. 344 S. DM
34,80
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Nikolaus Ludwig von Zinzendorf. Schrifien. Materialien und Dokumente, Reihe
2: Leben und Werk in Quellen und Darstellungen, Band 30: Authentische
Relation von dem Anlaf, Fortgang und Schlusse der am Isten und 2ten
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Praktische Theologie’

1. Gesamtdarstellungen, Lehrbiicher der Praktischen Theologie

Eberhard Winkler. Praktische Theologie elementar: Ein Lehr- und Arbeils-
buch Neukirchen-Vluyn: Neukirchener, 1997. 236 S. Paperback DM 48-/
Gebunden DM 68.-. :

Der Hallenser Ordinarius Eberhard Winkler hat mit diesem Buch ein niitzliches
und leserfreundliches kleines Einfithrungswerk in die Praktische Theologie
vorgelegt. Wie er selbst im Vorwort (9) schreibt, hat ihn dazu zweierlei motiviert:
Erstens die Absicht, ein kurzgefafites Repetitorium fiir die Examensvorbereitung
von Studenten zu verfassen. Zweitens die Notwendigkeit fiir das Theologische
Seminar der Evang. Lutherischen Kirche in RuBlland, St.Petersburg, eine einfa-
che, gut lesbare Einfithrung in die praktische Disziplin zu schaffen, die die
lutherische Position deutlich markiert. Im Unterschied zu der 1994 erschienenen
"Praktische(n) Theologie” von Peter Bloth, die eher zu einer Problemgeschichte
der PT im 20.Jhd. geraten ist, fithrt Winklers Buch tatsachlich in die klassischen
Handlungsfelder der Disziplin ein. Und im Vergleich zu dem ebenfalls 1994 in
zweiter erweiterter Auflage erschienenen, 660 Seiten starken “Grundrif} der
Praktischen Theologie” von Dietrich Rossler verzichtet das schlanke Bandchen
von Winkler auf alle Saulsriistung von Literaturbelegen und gelehrten Exkursen
und kommt damit dem Studenten und Praktiker umfangmaBig entgegen.

Nach einer kurzen Einleitung zu Begriff, Geschichte und Konzeptionen der PT
(4 S.) wird sinnvollerweise mit einem Kapitel iiber Gemeindeaufbau (“Praktisch-
theologische Kybernetik” / 24 S.) begonnen. Es folgen Kapitel iiber den Gottes-
dienst (34 S.), die Predigtlehre (33 S.), die Kasualien (27 S.), die Seelsorge (36
S.), die Diakonie (29 S.) sowie die Religions- und Gemeindepidagogik (32 S.).
An jedes Kapitel schliefien sich hilfreiche Fragen zur Examensvorbereitung
sowie kurze weiterfithrende Literaturangaben an. Das grundlegende Kapitel iiber
Gemeindeaufbau, dessen ausfithrlichster Paragraph noch dem gesamten Bereich
des Kirchenrechts gewidmet ist, scheint allzu knapp geraten. Wer Winklers
grofBartige Pionierschrift iiber den “Aufbau der Kirche zum Dienst” (S.133-228
ins "Handbuch der Praktischen Theologie’, Bd.1, Berlin [Ost] 1975) kennt und
nun angesichts des Booms der seither erschienenen Gemeindewachstumsliteratur
ein reifes Resimee des Altmeisters der Disziplin erwartet, wird enttiuscht. Zu
knapp fallt die Diskussion der “Konzepte des Gemeindeaufbaus” (25-29) aus.

Der methodische Ansatz fiir praktisch-theologische Arbeit, den Winkler ver-
folgt, wird nicht konsequent deutlich. Entsprechend sind auch die einzelnen
Kapitel recht unterschiedlich aufgebaut. Wenn Praktische Theologie Theorie
zwischen Praxis und Praxis ist, wiirde es sich anbieten, jeweils die vorfindliche

7 Die mit einem Asteriskus (*) versehenen Werke werden im nzchsten Jahrbuch rezensiert.
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Wirklichkeit der einzelnen kirchlichen Handlungsfelder - evtl. auf ihrem ge-
schichtlichen Hintergrund - zu beschreiben, und auf biblischer Basis unter
Einbeziehung aller relevanten Faktoren Kriterien zu entwickeln, um Handlungs-
anweisungen fiir eine (ggf ) verbesserte, jedenfalls aber theologisch legitimierte
Praxis zu formulieren. - Allerdings wird bei Winkler - nicht durchgehend, aber
starker als in vergleichbaren Grundrissen - das Bemiihen deutlich, die Praktische
Theologie in der Bibel (und im Bekenntnis) zu verankern. Auf der anderen Seite
variiert das MaB der Konkretheit der von Winkler gebotenen Handlungsanwei-
sungen merklich von Kapitel zu Kapitel. Am stirksten ausgepriigt ist der Praxis-
bezug im letzten Kapitel, speziell in den Paragraphen zur didaktischen Analyse
und zur Methodik des religionspidagogischen Handelns. Spielt hier eine Rolle,
dal} angesichts der seit der Wende im Osten eingetretenen vollig neuen Situation
konkrete Hilfen fiir ein neu aufzubauendes kirchliches Handeln geboten werden
mulfiten? Was Winkler hier schreibt, ist fiir die Praxis jedenfalls auBerordentlich
hilfreich! Angesichts dessen, daB das Buch vomehmlich fiir Studenten und
Examenskandidaten verfaft ist, hétte man sich allerdings in allen Kapiteln dieses
kompakte Mall an konkreten, praxisbezogenen Handlungsanweisungen ge-
wiinscht, denn fiir sie werden alle Handlungsfelder - und nicht nur das religion-
spadagogisch-katechetische - neu sein. Und Winkler hitte auf all diesen Gebieten
zukunftsweisendes zu bieten, zumal er aufgrund jahrzehntelanger DDR-
Erfahrung jene volkskirchliche Wirklichkeit schon kennt, die - mutatis mutandis -
auch in den alten Bundeslindern die kiinftige Realitit der sich auflésenden
Biirgerkirche in einer weitgehend sdkularisierten Gesellschaft sein wird.

Summa: Fiir die Hand des Studenten ist dies das empehlenswerteste Lehrbuch
der Praktischen Theologie auf dem Markt. Zugleich wiinschte man sich, Eberhard
Winkler erhielte die Gelegenheit, fiir eine kiinftige iiberarbeitete Neuauflage die
genannten Desiderate hinsichtlich Methodik und Praxisbezug aufgreifen zu
konnen.

Helge Stadelmann

2. Aligemeine Themen

Gerhard Besier. Konzern Kirche: Das Evangelium und die Macht des Geldes.
Stuttgart-Neuhausen: Hénssler, 1997. 258 S.

So plakativ wie der Titel ist das ganze Buch, in dem der Heidelberger Professor
fiur Kirchengeschichte seine Analyse der aktuellen volkskirchlichen Situation
vorlegt. Trotz des umfangreichen und nachschlagenswerten Anmerkungsappara-
tes, der wichtige Quellen zugénglich macht, handelt es sich bei "Konzern Kirche"
nicht um eine wissenschaftliche Abhandlung, sondemn eine Mischform aus
Streitschrift, visiondrem Appell, Dokumentation und Traktat.
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Ausgehend von der Uberzeugung, daB die "etablierten Volkskirchen...am Ende
des 20. Jahrhunderts...in ihrer Substanz erschopft" scheinen (9), erkennt Besier in
den kirchenleitenden Kompensationsstrategien und Belebungsversuchen eine
Bestitigung derselben geistlichen Fehler, welche den Mifistand erst herbeigefiihrt
haben. Zur Bestandswahrung setze man (trotz des 1918 erfolgten Ubergangs von
der Staatskirche zur Volkskirche) auf "die Relikte des Staatskirchentums”, die "zu
den letzten Stiitzen der GroBinstitution geworden sind" (10). Diesen Relikten
widmet der Autor je ein kritisches Kapitel: Besonders ausfithrlich wird das
Kirchensteuersystem untersucht (22-105), kurz nur der konfessionell gebundene
Religionsunterricht an o6ffentlichen Schulen thematisiert (106-117) und schlief-
lich die Problematik der staatlichen theologischen Fakultiten als einer weiteren
Privilegierung der beiden GroBkirchen eruiert (118-156). In allen drei Bereichen
kiampfe die Volkskirche, deren "Weg zu einer Minderheitenkirche” im Gefolge
von Wiedervereinigung und "rasant steigenden Austrittszahlen" nicht mehr
aufzuhalten sei (36), eher als Konzern (Titel!) um die machtsichernde Erhaltung
des status quo, denn als geistliche Bewegung um die Erneuerung ihrer inhaltli-
chen Substanz.

Die staatliche Verwaltungshilfe beim Einzug der Kirchensteuern, von der bei-
de Seiten finanziell profitieren (31), will die Kirche auf keinen Fall verlieren,
wobei eine nicht kirchengebundene politische Mehrheit dieses System in Zukunft
bescitigen konnte. Schon jetzt herrscht Sparzwang, was die unprofessionelle
Verschwendung von Geldern (53ff./87ff.) und z.B. die Millionen verschlingende
Erhaltung des theologisch fragwiirdigen und wirtschaftlich erfolglosen
"Deutschen Sonntagsblattes" (47 ff./84 ff) umso unverstindlicher erscheinen
lasse. - Mit spitzer Feder beschreibt Besier die Entscheidungsprozesse des
kirchlichen Verwaltungsapparates und vermittelt Einblick in eine Fiille sonst
schwer zuggnglicher kircheninterner Dokumente. Er erlautert, wie Finanzpolitik
kirchenpolitische Ziele verfolgt, wenn etwa der evangelikale Gnadauer Gemein-
schaftsverband 1995 einen DruckkostenzuschuB fiir die Herausgabe seines neuen
"Gemeinschaftsliederbuches" erhalt (69). Das Motiv fiir diese Gabe findet der
Historiker in einer Vorlage des Kirchenamtes der EKD vom 18.5.95, wo es heifit:
"Mit einer solchen Unterstiitzung wiirde honoriert, dal der Gnadauer Verband im
evangelikalen Spektrum generell...eine kirchenfreundliche und EKD-zugewandte
Linie verfolgt und in seinen Mitgliederverbanden dafiir auch wirbt. Eine Unter-
stittzung durch die EKD fiir das Gnadauer Begleltbuch hitte sicher einen hoch zu
veranschlagenden positiven Signalcharakter."

Auffallend offen hinterfragt der Ordinarius Besier die Verﬂechtung von theo-
logischen Fakultiten und Landeskirchen, zumal "unter den gegenwirtigen
Verhiltnissen gegen den Willen einer Landeskirche kein Theologe zum Universi-
tatsprofessor berufen" werden konne (126). Dennoch bereite das Theologiestudi-
um nur unzureichend auf den Gemeindedienst vor, weshalb viele Pfarrer ange-
sichts einer "lihmenden Sprachlosigkeit der Theologie" in die Ethik flichteten
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und "die Glaubigen...das, was ihre Universitits-Theologen schreiben, oft gar
nicht verstehen" (127).

Das hat Folgen fiir den kirchlichen Umgang mit theologischen Grundsatzfra-
gen, die kaum noch sachlich diskutiert, sondern taktisch harmonisiert werden.
Besier, und das gehért zu den besonders wichtigen Einsichten des Buches,
konstatiert eine Verweigerung der argumentativen Auseinandersetzung und ein
"Alarmsignal fiir die Kirchen der Reformation, wenn...Fragen der Dogmatik... so
behandelt werden, als gehorten sie zu den auBerwesentlichen Dingen" (148f/
vgl.156 und 165: "Der Pluralismus der Wahrheiten...fithrt zur Gleichgiiltigkeit
gegeniiber Irrtimern..."). :

Besier verweist auf die Existenz alternativer Ausbildungsstitten als Kritik des
kirchlich-universitiren Theologiemonopols und zitiert die Freie Theologische
Akademie in Gielen (FTA) in ihrem Anspruch, als "Alternative zum historisch-
kritischen Theologiestudium...zugleich bibeltreu, wissenschaftlich und praxis-
nah" auszubilden und damit "das Anliegen der Wissenschaftsfreiheit zu fordern”
(123).

Bei allem Mut, mit dem der Theologe seine Zunft kritisiert, iibersieht er m.E.
die Wurzel der theologischen Sprach- und Hilflosigkeit: Sie liegt im weltan-
schaulichen Fundament der historisch-kritischen Theologie selbst, welche
Autoritit und Aussage der Heiligen Schrift einer atheistischen Instanz unterwirft
und deshalb ihr Ziel verfehlen mufl. Die inhaltliche Sachautoritit der biblischen
Selbstaussage nicht ausreichend zu beriicksichtigen, ist Besiers erstes MifBver-
standnis.

Daraus resultiert ein zweites, indem er versucht, éine vermeintliche Unver-
niinftigkeit des christlichen Glaubens, gleich einem religiésen Reservat, gegen-
iiber den rationalen Anspriichen der Wissenschaft verteidigen zu miissen
(166.220), so als bleibe der von Lessing postulierte "garstige Graben zwischen
Vernunft und Offenbarung .. unveréndert bestehen" (171). Hier erliegt Besier der
Identifikation von aufkldrerischem Rationalismus mit einer niichternen Rationali-
tit, welche um die Grenze des menschlichen Erkenntnisvermégens weiB. Letztere
aber steht nach biblischem Verstindnis nicht in Spannung zum christlichen
Glauben, sondern ist sein unverzichtbarer Begleiter.

Die genannte Schwiche des Buches bestatigt sich auch in der sonst kenntnis-
reichen Kommentierung des "Falles Liidemann" (140ff). Besier kritisiert zu recht,
daB die Kirchenleitung keine griindliche theologische Auseinandersetzung mit
dem Neutestamentler gefithrt und den Fall lediglich machtpolitisch entschieden
habe, obwohl doch viele seiner Aussagen in der Substanz volkskirchlich mehr-
heitsfihig seien. Er sicht wieder den auf Gleichschaltung bedachten "Konzern
Kirche" am Werk, der einen unbequemen Kritiker der kirchlichen Doppelbodig-
keit ausschalten will (145f.). Das mag vordergriindig zutreffen. Was der Kirchen-
kritiker Besier nicht erkennt, ist die Ursache der theologischen Hilflosigkeit,
welche die meisten Kirchenvertreter in ihrer glaubigen Bindung an die Priamissen
der Bibelkritik mit Liidemann (und vielleicht sogar mit Besier?) teilen. Hier droht
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dem Autor dieselbe Gefahr, der er die Volkskirche erliegen sicht: die Vorschal-
tung einer soziologischen Brille, die den geistlichen Blick verunklart.

Mit bewihrtem Schwung enttarnt Besier schlieBlich die Tendenz der GroBkir-
chen, unbequeme Bewegungen auBerhalb (gelegentlich auch innerhalb) ihrer
selbst mit dem Sektenvorwurf und dem Fundamentalismus-Verdikt zu belegen
(157). Dazu passen kirchenamtliche Repressionen gegen evangelische Pfarrer, die
wegen ihrer (nicht selten evangelikal geprédgten) volkskirchlich unangepafiten
Gemeindearbeit unter Druck geraten, bzw. ihres Amtes enthoben worden sind
(128-139).

Als letzter Mosaikstein zum Verstindnis der gegenwirtigen kirchlichen Ver-
héltnisse wird die "Integration des DDR-Protestantismus in die zweite deutsche
Demokratie” beschrieben (188-208). Auf diesem Feld hat Besier bereits berihmt
gewordene zeitgeschichtliche Studien (u.a. zur Verstrickung der Kirchen in die
Zusammenarbeit mit Organen der Stasi) publiziert. Hier schildert er einen
tiefgreifenden gesellschaftlichen UmwandlungsprozeB, der die Sakularisierung
des liberalen Protestantismus noch weiter beschleunigen werde.

In einem - wenn auch kurz geratenen - abschlieBenden Perspektivkapitel (209-
222) pladiert der Verfasser fiir die Bildung staatsfreier Bekenntniskirchen (222),
nachdem er es durch Vergleiche mit besseren Entwicklungen in den USA fiir
plausibel halt, daB "die faktische Monopolstellung der protestantischen GroBkir-
che und ihres festgefiigten Apparates...ein Wachsen des christlichen Bevolke-
rungsanteils eher verhindert" (221). Die "bekenntniskirchlichen Aufbriiche in
Deutschland" bewertet Besier als "ein ermutigendes Zeichen, freie bekennende
Gemeinden zu bilden" (220). Zur Bestitigung verweist er auf die Studie des
Historikers Thomas C.Reeves, der fiir die USA aufgezeigt hat, daB jene Kirchen
wachsen, die nicht permissiv, pluralistisch und aufgekléart die Anspriiche an ihre
Mitglieder permanent minderten, sondern ein deutliches theologisches Profil
zeigten (209 f.).

Summa; Besiers Streitschrift, erfrischend undiplomatisch und nie langweilig in
der Diktion, will keine ekklesiologische Detailarbeit leisten, sondern eine notige
Diskussion vorantreiben. Der Verfasser benutzt mehr den Sibel als das Florett,
dennoch gelingt ihm damit manch zielgenauer Treffer. Die aktuelle Diskussion
des Gnadauer Verbandes um das sog. 4. Modell (Gemeinschaften als eigensténdi-
ge Gemeinden auBerhalb der Volkskirche) beweist die Dringlichkeit seines
Themas.

Gerade uns evangelikale Landeskirchler fordert Besier zur Rechenschaft dar-
iiber heraus, unter welchen Umstéinden und wie lange der Verbleib in der Volks-
kirche noch als selbstverstiindliche "Platzanweisung Gottes" geistlich verantwor-
tet werden kann Wer die Rede vom "Konzern Kirche" als plakativ kritisiert,
braucht gute Argumente, will er die volkskirchliche Realitit immer noch als
Gottesgeschenk fiir unsere Zeit reklamieren.

Wolfgang Nestvogel
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Marianne Jansson/Riitta Lemmetyinen. Christliche Existenz zwischen Evangeli-
um und Gesetzlichkeit: Darstellung und Beurteilung von Lehre und Leben der
"Evangelischen Marienschwesternschaft” in Darmstadt. Europaische Hochschul-
schriften, Reihe XXIII: Theologie, Bd. 605. Frankfurt/M: P. Lang, 273 S., DM
84,-.

1) Eine wissenschaftliche Besprechung der vorliegenden (gemeinsamen) theolo-
gischen Magisterarbeit zweier Finninnen, die nach 17- bzw. 19jahriger Mitglied-
schaft die 1947 gegriindete "Evangelische Marienschwesternschaft" in Darmstadt
verlassen haben, muf} bestimmte Vorgaben und Standars beachten. Zunichst gilt
es, die Entscheidung der Ev.-Theol.- Fakultit in Helsinki gebiihrend zur Kenntnis
zu nehmen, daB es sich hier um eine wissenschaftliche Forschungsarbeit handelt
und dal "kirchenpolitische Implikationen" (6) nicht im Vordergrund stehen.

Sodann haben die Verfasserinnen und die Leser ein Anrecht auf eine méglichst
objektive Darstellung des Inhalts der Arbeit ohne Steuerung durch "praktische"
(z.B. kirchenpolitische) Interessen.

Zu den Vorgaben gehort auch die Entscheidung der Fakultét in Helsinki, die
speziellen internen Lehrunterweisungen der Oberin, Mutter Basilea (Dr. Klara
Schlink), fir ihre Schwestern nicht nur als interne Informationen oder
"esoterische Geheimlehren" (15), sondern als fiir die Bewiltigung der For-
schungsaufgabe relevante (in Tonbandnachschriften dokumentierte) Quellen
anzusehen: "Erst durch die(se) 'innere Lehre' - so offenbar nicht nur die Auffas-
sung der Verfasserinnen - tritt die eigentliche Quelle dieser Theologie ins Licht"
(5; vgl. 248). "Wie die Nachschriften allgemein, so erheben auch die Berichte
tiber Schlinks Gotteserlebnisse und die charismatischen Botschaften des Ordens
den Anspruch, Heilslehre zu sein und das Denken der Schwestern zu formen"
(15, Anm.5). Die Marienschwesternschaft hat eciner Veroffentlichung der
"Internen Lehrvermittlung" nicht zugestimmt; sie bestreitet offenbar auch eine
adaquate Auslegung durch die ehemaligen Mitschwestern (s.u.). In ihrer Interes-
senabwagung zwischen Wissenschaftsanspruch und Ordensdisziplin haben sie
sich, was die vorliegende Magisterarbeit anbelangt, m.E. nicht so unfair verhal-
ten, es sei denn, man miBbilligt aus ethischen Griinden die eher forschungspoli-
tisch motivierte Preisgabe solcher Interna durch den Hinweis auf das lange
bestehende Vertrauensverhiltnis grundsitzlich. Wieweit die Verfasserinnen das
ihnen als ehemalige Marienschwestern zur Verfiigung stehende Material exakt
ausgewertet haben, ob Fehlinterpretationen, MiBverstandnisse oder Einseitigkei-
ten vorliegen, kann ich nicht nachpriifen. Dasselbe gilt auch fiir die Beantwor-
tung der Frage, ob die Verfasserinnen hier die Unterschiede der "genera loquen-
di" gebithrend beachtet haben: Interne Mitteilungen an die Schwestern seien in
der Regel keine ausgefeilten theologischen Lehrsitze; auch dienten sie eher der
Disziplin als der Lehre, eher praktischen als theoretischen Interessen, was
natiirlich eine Beurteilung nach systematisch-theologischen Kriterien erschwert.
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2) Auch die starken biographischen Komponenten sind hier zu erwéhnen: "Die
Eindriicke und Erlebnisse, die Schlink in ihrem personlichen Leben vor der
Entstehung der Marienschwesternschaft gehabt hat, sind in die Schwesternschaft
eingeflossen. Auch ihre geistlichen Erfahrungen in der Zeit des Ordenslebens
haben grofie Bedeutung fiir die Gemeinschaft bekommen. Die Lehre der Marien-
schwesternschaft ist somit stark von der personlichen Lebensgeschichte der
Grunderin gekennzeichnet" (247). Hinzu kommen auch die von Mutter Basilea
wohl beanspruchten direkten Geistesmitteilungen: "Die entscheidenden Impulse
fiir Leben und Werk der Marienschwesternschaft gehen von Visionen und
Prophezeiungen aus. Was aus den Publikationen nur indirekt zu ersehen ist, wird
in der internen Lehrvermittlung eindeutig: norma normans ist nicht die Heilige
Schrift, sondern die aktuelle Geistesmitteilung. Aus der Diskrepanz zwischen
Schriftwort und Geistwort ergibt sich, daB der Kanon dieser Offenbarungen
prinzipiell offen ist, so daB stets neue Lehren vermittelt werden kénnen. Diese
sind fiir die Schwestern heilsverbindlich, da in ihnen die Stimme Gottes erlebt
wird" (2491).

Endlich ist fiir eine wissenschaftliche Bearbeitung des Gegenstandes auch die
cher meditativ-kreisende, spiralférmige Gedankenfithrung Schlinks schwierig,
Dies zwingt zu hiufigen, durch Querverweise allerdings abgemilderten Wieder-
holungen in der Darstellung,

3) Hat die (inzwischen nicht unumstrittene) Arbeit ihr selbst gestecktes Ziel
erreicht, "in wissenschaftlichem Interesse Theologie und Spiritualitit einer
evangelischen Kommunitit darzustellen und beides anhand der MaBstibe der
Heiligen Schrift und der reformatorischen Lehrtradition zu beurteilen" (6)?
Meine Rezension ist z.B. kein Lehrgutachten zur Frage "Irtlehre"” oder nicht. Fiir
die Verfasserinnen sind uiberprifungswiirdige Gesichtspunkte z.B. die dominie-
rende Rolle der Mutter Basilea, der Bibelgebrauch, Visionen und Geistesmittei-
lungen, die auch fiir Motivation und Disziplin der Schwesternschaft bedeutsam
sind, die von einer Leidensmystik gepragte Erlésungslehre, die Vorstellung von
dem noch heute am Kreuz leidenden Jesus, der von auserwihiten Menschen
durch das von ithnen getragene Kreuz getrostet wird, die radikale Betonung von
Reue und BuBe, gipfelnd in der "mortificatio", ein "gesetzliches" Verstindnis des
Heilswegs, charismatische Elemente und elitenhafte Ziige im Selbstverstindnis
der Schwesternschaft, auch in Verbindung mit einer Braut- und Vereinigungs-
mystik. Die Verfasserinnen restimieren: "Die aus mehrfachen Quellen geschépfte
Theologie Schlinks kann ... von einem Verstehenshorizont her gebiindelt werden.
Als strukturierendes Prinzip hat sich in der Forschungsarbeit die mortificatio
erwiesen. Aus dem Sterben des Ichs leitet Schlink ihre wesentlichen theologi-
schen Begriffe her. Diese kénnten zwar von ihrer Terminologie her 'reformato-
risch' sein, sind jedoch inhaltlich meist anders gefiillt und deshalb schwer analy-
sierbar. Die Begriffe konnen auch unterschiedliche Bedeutungen in verschiede-
nen Situationen haben; die Definitionen sind nicht prizise" (247).
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4) Die Arbeit gliedert sich in drei Hauptteile: Der geschichtliche Hintergrund
der "Evangelischen Marienschwesternschaft" (19-45); - Das theologische System
von Schlink und seine praktischen Konsequenzen (47-196): - Die religiose Welt
von Schlink zwischen Evangelium und Gesetzlichkeit (197-246).

5) Was den geschichtlichen Hintergrund von Mutter Basilea anbelangt, so
weisen die Verfasserinnen auf verschiedene Frommigkeitsbewegungen hin, die
EinfluB} auf sie ausiibten, aber auch auf ihr eigenes Suchen nach Innerlichkeit und
Transzendentem. Die geistlichen Richtungen, die Bedeutung gewannen, waren
die pietistisch geprigte Gemeinschaftsbewegung, die Gruppenbewegung und die
Bruderschaft vom gemeinsamen Leben, aber auch sporadische Kontakte zu
pfingstlerischen Kreisen. Besonders nachhaltig wirkten Lebensgeschichten
christlicher Personlichkeiten, vor allem von Ordensmitgliedern. Auch mystische
Erlebnisse und Visionen, Braut-, Vereinigungs-, Kreuz- und Passionsmystik
spielen eine Rolle. Unter den historischen Vorbildern erscheinen u.a. Johanna
von Chantal, Jeanne Marie Guyon, Theresa von Avila, Josefa Menédez und
Franz von Assisi, insgesamt eher eine quietistische Mystik. Vor allem Schlinks
Begriff der Liebe ist im Kontext quietistischer Mystik zu deuten.

Solche Theologumena haben aber auch eine héchst praktische Bedeutung,
insofern sie die Praxis der Schwesternschaft maBgeblich beeinflussen. Dies gilt
insbesondere im Blick auf die "mortificatio" als dem strukturbildenden Prinzip
des Lebens in der Heiligung innerhalb der Marienschwesternschaft. Unter
"Erlésung" versteht Schlink letztlich "die mystisch-asketisch vollzogene mortifi-
catio" (243). Im Kontext einer eher von ménchischen Idealen und von der
Gruppenbewegung bestimmten Auffassung von "BuBle" sind auch die sog.
"Lichtgemeinschaften" (85, 90) als eine Form der 6ffentlichen Beichte und
Zurechtweisung, bei denen der "Zerbruch des Ichs" konkret wird, zu verstehen,
Der eher psychologisch-anthropologische Schwerpunkt von Schlinks BuBver-
sténdnis soll sich schon in ihrer psychologischen Dissertation von 1934 zeigen.
"Durch permanente BuBiiibungen stirbt der Mensch seinem Eigenleben immer
mehr ab und wird schlieBlich zu einem Nichts. Dadurch erlebt er die Vereinigung
mit Gott in der '‘Brautliebe" (249). Die "Rechtfertigung” hat nur die Bedeutung
einer ersten Heilsstufe (248).

6) Fir Mutter Basilea hangt Jesus wegen unserer Siinden noch heute am Kreuz
(122ff, 146 u.6.). Er nimmt die Oberin in seine Passionsgemeinschaft hinein; "sie
wird gerufen, Gott zu trosten, ihm wohlzutun und andere zu dieser Wohltat der
Liebe gegeniiber ihrem Gott zu rufen” (124). Die Marienschwestern verstehen
sich als Kern einer "Brautschar’, die Jesus durch ihren totalen Gehorsam in
seinem gegenwartigen Leid trostet. Vorbild ist Schlink selber (188); Jesus habe
sein Golgatha mit dem ihrigen vereint (190).

7) BeurteilungsmafBstab der Verfasserinnen sind vor allem Elemente der
Theologie Luthers, insbesondere eine forensische Rechtfertigungslehre. Sie
entdecken "gesetzliches, unreformatorisches Christentum"” (6), "Werkge-
rechtigkeit” (246): Das reformatorische Verstindnis von Heiligung als Tat Gottes
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werde bei Schlink durch eine cooperatio von Mensch und Gott ersetzt; "ihre
Theologie neigt zum Synergismus" (249).

8) Ich breche hier ab. Uber eine Reflexion des eigenen Lebensweges hinaus ist
die Magisterarbeit ein schon beachtenswertes Kapitel historisch-konfessions-
kundlicher Forschung im Rahmen wissenschaftlicher Theologie. Von anderen
Ansitzen und Erfahrungen her kommen andere Marienschwestern und Anhinger
zu anderen Uberzeugungen und Bewertungen. Inzwischen liegt eine ausfithrliche
hektographierte "Stellungnahme" der Marienschwestern vor, die ein anderes Bild
vermitteln mochte; sie kann von dort angefordert werden. Auch haben bereits
interne Gespriche stattgefunden mit dem Ziel einer weiteren Klirung so mancher
uns auch z.T. ungewohnten, z.T. befremdlichen Aussagen und zum Problem der
"Gesetzlichkeit". Offenbar sind verschiedene Interessen im Spiel. Fir mich als
Kirchengeschichtler wire es aber schade, wenn das Ganze auf die kirchenpoliti-
sche oder ethische Ebene verlagert wiirde.

Karl Dienst

Philip Yancey. Der unbekannte Jesus: Entdeckungen eines Christen. Wuppertal: R.
Brockhaus, 1997. 300 S., DM 29,80.

Der Anspruch auf der Riickseite des Buches 16t viel erwarten, denn das vorliegende
Jesusbuch will "ein neues Licht auf die Person Jesu" werfen. Damit liegt die Ver-
offentlichung voll im Trend anderer Biographien iiber Jesus. Der Autor ist Redakteur
bei einer der groBten Zeitschriften der USA, Christianity Today. Wie schon der
Untertitel andeutet, handelt es sich nicht um eine ntl. Forschung, sondern um "Ent-
deckungen eines Christen". Y. beschreibt die wesentlichen Stationen im Leben Jesu
sowie seiner Botschaft und Wunder in Korrespondenz zur westlichen (amerik.)
Kultur. Im journalistischen Stil, der leicht zu lesen ist, gelingt es Y., die gewachsenen
Schalen der christlichen Traditionen tiber die Person Jesu bis zum unvergleichlichen
Kem des Evangeliums herunter zu schélen. Es ist wohltuend, dal sich der Verfasser
beim Abschilen selbst mit seinen ehrlichen Gedanken und Zweifeln einbringt.
Offensichtlich wurde ihm das Evangelium in seinen "Teenager-Jahren (als) rasende
Gesetzlichkeit" (112) vermittelt. Ahnliche christliche Verzerrungen begegnen ihm in
seiner theologischen Ausbildung (156). Darum hinterfragt Y. in seinem Buch nicht
blof die sikular gewohnten Denkstrukturen und unbewufiten Verhaltensweisen der
"christlichen" Kultur, sondern riittelt ebenso an evangelikal unreflektierten Standard-
meinungen.

In seiner Ehrlichkeit entpuppt sich der Autor als ein Kind der Erlebnisgesellschaft.
So schopft er sein Jesusbild nur teilweise aus den Schriften der Evangelien. Einen
wesentlichen Einflufl scheint das Medium Film zu haben (u.a. 11.18.72.86. 87.155).
Auch wenn sich der Autor von den iiblichen "Hollywood-Filmen" iiber Jesus
distanziert (88.206-207), zieht er z.B. vor der Beschiftigung mit den Seligpreisungen
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(SP) "wie gewohnt zunachst die Jesus-Filme" ("fiinfzehn" [!] an der Zahl; 108 u.
206) zu Rate. Wahrscheinlich liegt hier der Grund, warum Y. keine fundierte exe-
getische Erklérung zum Horerkreis der SP aufweisen kann (107-133). Auch die
Auslegung zur ersten programmatischen SP der "geistlich Arman", bleibt daher diinn,
wenn Y. darin einzig die Verzweifelten sieht (119). Statt der iibergroBen Anzahl von
Filmen hétte Y. lieber einige gute Kommentare lesen sollen.

In Kap. 7 versucht Y. die hohen Forderungen und absoluten Ideale der Bergpredigt
(BP) zu thematisieren, unter denen er Jahre lang litt, weil er sie als unerbittliches
Gesetz verstand. Mit Hilfe der Auslegungsgeschichte findet Y. fiir sich eine Antwort
(135-154). Hauptsichlich die beiden russischen Schriftsteller Tolstoi und Dosto-
jewski eroffnen ihm das "zentrale Paradox im Leben Christi" (151). Wenn sich Y.
auch der theol. Problematik Tolstois bewuBt ist, so lemt er bei ihm doch die
"uneingeschrénkte(n) Ideale” der BP kennen, wihrend er im Spannungsfeld dazu bei
Dostojewski die "uneingeschrankte Gnade" (151) fand. Die endgiiltige Losung dieser
Diskrepanz lost Y., indem er die BP weniger als einen "Entwurf fiir menschliches
Verhalten” betrachtet. Vielmehr solle darin deutlich werden, "wie Gott ist" (153). Es
wire zu fragen, ob sich hinter diesem Auslegungsschliissel das dialektische Ver-
standnis von K. Barth verbirgt. Weiter stellt Y. Jesu Gnade als "Beginn einer neuen
Logik" (165) heraus. Engagiert kritisiert er die soziale Mittelschicht amerik. Gemein-
den, weil ihre Mitglieder nicht zur "bunten Gesellschaft sozial Ausgegrenzter” (167,
155-174) gehoren und hinterfragt ihr Verstindnis zum Reich Gottes (257-276). Damit
will Y. zeigen, daf} Jesus mit seinem gegenteiligen Lebensstil und seiner Botschaft
eben doch der groBe Unbekannte ist. Mit den Anfragen seines eigenen Kinderglau-
bens und dessen Weiterentwicklung reflektiert Y. ausfiihrlich die Wunder und den
Leidensweg Jesu bis zur Himmelfahrt (175 - 256).

Ab S. 277 biegt Y. dann endlich in die Zielgerade ein und faBt zusammen, was er
iiber Jesus Neues herausgefunden hat. Fazit: Y. will mit seinem Jesusbuch "jeglicher
Gesetzlichkeit ein Ende machen" (153). Dieses Anliegen ist ihm gelungen. Wer unter
seiner gesetzlichen Prigung leidet, dem kann das Buch durchaus eine Hilfe sein.
Auch der Verkiindiger findet reichlich Predigtbeispiele und kann ggf. lernen, wie ntl.
Geschichten zeitnah erzihlt werden konnen. Theologisch beurteilt bleibt es jedoch
fraglich, ob der "unbekannte Jesus" iiber Romane und den Hauptpfad des historisier-
enden Jesusfilms zu erschlieBen ist. Diese Vorgehensweise der Evangelienrezeption
blieb nicht ohne exegetische Folgen. Formal ist anzumerken, daB der Verfasser im
laufenden Text keine FuBnoten vermerkt. Dennoch sind iiber 80 Titel auf 300 Seiten
verarbeitet. Der an Quellen interessierte Leser muB sich auf ein fleiBiges Hin- und
Herbléattern einstellen, denn die Literatur- und Bibelangaben finden sich zwar am
Ende der Kapitel, aber sie sind uniibersichtlich angegeben.

Manfred Dumm
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3. Gemeindebau
Weitere Literatur:

* Manfred Josuttis. 'Unsere Volkskirche' und die Gemeinde der Heiligen. Giiters-
loh: Giitersloher Verlagshaus Chr. Kaiser, 1997. 187S.

* Ralph Kunz-Herzog. Theorie des Gemeindeaufbaus: Elkklesiologische, sozio-
logische und frommigkeitstheoretische Aspekte. Zurich: TVZ, 1997. 398 S,
78,- DML

4. Homiletik

Rainer Oechslen. Resonanz: Walter Liithi als Vorbild der Predigtkunst. Mit
Erinnerungen von Rudolf Bohren. Ziirich: Theologischer Verlag, 1997. 112 S,
DM 26,-.

Was macht die erfolgreiche Predigt aus? Kann Predigt heutzutage nachhaltige
Wirkungen ausiiben? Der evangelische Theologe und Gemeindepfarrer Rainer
Oechslen beantwortet diese Grundfragen der Homiletik anhand einer Untersu-
chung, die sich einem Vorbild fiir Prediger widmet: Walter Liithi (1901-1982). In
seiner Zeit als Pfarrer am Berner Miinster (1946-1968) war Liithi in der Schweiz
eine Institution. Seine Predigten sprachen Massen an und hinterlieBen Spuren bis
hin zu Politik und Literatur. Die von ihm herausgegebenen Predigtbande wurden
in groBen Auflagen gedruckt und in viele Sprachen iibersetzt. Als er am 15.
September 1968 seine Abschiedspredigt hielt, lauschten ihr 2000 Menschen.

In seiner kleinen Studie spiirt Oechslen dem Geheimnis dieses Predigers nach -
durchaus im Blick auf die gegenwirtige Situation evangelischer Predigt. ,,Wer die
Wirkung Liithis verstehen will, muB seine Predigten auf sich selbst einwirken
lassen. Seit die Stimme dieses Predigers verklungen ist, sind wir dazu auf die von
ihm herausgegebenen Predigtbéinde angewiesen” (28). Eingehend studiert und
analysiert der Verfasser Liithis Predigtreihe iiber das Buch des Predigers Salomo
(1951-1952) und préazisiert in der Auseinandersetzung mit der gegenwartigen
Homiletik, daB Prediger heute von Walter Liithi drei grundlegende Dinge lernen
kénnen:

1. die Liebe zu den kleinen Leuten und ihrer Welt, die zugleich eine Liebe zu
den Horern ist. Liithi ist volksverbunden, begegnet den einfachen Leuten mit
wacher Aufmerksamkeit, Liebe und Respekt, indem er beobachtet, was sie tun,
und hort, was sie sagen. Das Ergebnis sind anschauliche Predigten.

2. die griindliche Auslegung des Predigttextes und sein Zutrauen zum Wort der
Schrift. Liithis Predigten beruhen auf sorgfiltiger exegetischer und hermeneuti-
scher Arbeit. Ausdriicklich bekennt sich Liithi zu dem hermeneutischen Prinzip,
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die Bibel durch die Bibel auszulegen und den Predigttext innerhalb des Gesamt-
zeugnisses der Bibel zu verstehen. Seine Predigt hat den Mut zum Schriftge-
brauch und Schriftbeweis und das Zutrauen, daB sich das Wort der Schrift
Aufmerksamkeit verschafft.

3. die Verbindung von Predigt und Seelsorge. Liithi war nicht nur ein leiden-
schaftlicher Prediger, sondern auch ein groBer Seelsorger. Seine Predigten
werden zu einem Akt der Seelsorge an den Hérerinnen und Hérern.

Rudolf Bohren, emer. Professor fiir Praktische Theologie hat zu diesem Buch
ein Geleitwort und seine Erinnerungen an Walter Liithi, bei dem er das Hand-
werk der Predigt gelernt hat und von dem er in seinem Predigtamt tief beeinfluf3t
und geprigt worden ist, beigesteuert. Aus vielen sonst nirgends festgehaltenen
Szenen und Begebenheiten 146t er ein facettenreiches Bild Walter Liithis entste-
hen.

Diese spannende Untersuchung kann man nicht nur Pfarrern und Homiletikern
empfehlen, sondern auch allen, die Walter Liithi kennenlernen und sich mit thm
beschaftigen wollen. Leider ist diesem Buch keine Bibliographie der von Liithi
erschienenen Predigtbinde beigegeben. Zu bedauern ist auch, daB diese kleine
Studie doch etwas zu teuer ist. Bleibt zu wiinschen, daBl das Buch von Oechslen
dazu beitragen moge, daBl vertieft iiber die Grundfragen eines ertragreichen
Predigtdiestes nachgedacht wird.

Rudolf Bergen

Weitere Literatur:
Friedrich Langsam. Helmut Thielicke: Konkretion in Predigt und Theologie.
Stuttgart: Calwer, 1996. 350 S., DM 98- (s. die Rezension dazu in diesem

Band des Jahrbuchs, im Teil der Buchbesprechungen zur Systematischen
Theologie [Dogmatik]).

5. Seelsorge

Michael Dieterich. Persdonlichkeitsdiagnostik: Theorie und Praxis in ganzheitli-
cher Sicht. Wuppertal und Ziirich: R. Brockhaus, 1997 (Band 1 der Hochschul-
schriften aus dem Institut fiir Psychologie der ThH Friedensau bei Magdeburg).

Der Titel des Buches deutet an, daB Dieterich sich mit diesem Band eine 3fache
Aufgabe gestellt hat: Personlichkeitsdiagnostik unter den Gesichtspunkten 1. der
Ganzheitlichkeit, 2. der theoretischen Fundierung und 3. des Praxisbezuges. Er
unterzieht sich damit einer Aufgabe, zu der es bisher im deutschsprachigen
christlichen Bereich keine umfassende Veroffentlichung gab. Hierbei geht der
Autor grindlich, besser gesagt sogar 'von Grund auf vor. Er beginnt mit einem
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guten Uberblick der klassischen Ansitze zur Personlichkeit. Es folgen Stellung-
nahmen zu aktuellen Versuchen im christlich-evangelikalen Bereich, psychologi-
sche Erkenntnisse in die Seelsorge einzubeziehen (z.B. Biicher von LaHaye oder
Hallesby, das Enneagramm oder auch Testansitze wie DISG oder Gaben-Test).
Er stellt den Zugang zu psychologischen Wissensstandards her und gibt eine
Beurteilung der angesprochenen Ansiitze aus psychologisch-wissenschaftlicher
Sicht. Auch solche Ansitze, die die Aufnahme von psychologischer Erkenntnis
im gemeindlichen Bereich ginzlich ablehnen (Antholzer, Schirrmacher) greift er
auf und bewertet diese unter psychologischen und theologischen Gesichtspunkten
- zum Teil durchaus kimpferisch, durchweg aber mit durchdachten Argumenten.

Ausgehend von seinen Ausfithrungen iiber die psychologische Forschung zur
Personlichkeit entwirft er unter Beriicksichtigung wissenschaftstheoretischer
Uberlegungen ein aus verschiedenen klassischen psychologischen Ansitzen
abgeleitetes Personlichkeitsmodell. Dieses wird durch die geistliche Dimension
erginzt. Auf der Basis seines Modells entwickelt er dann Kriterien fiir die
Bewertung von personlichkeitsdiagnostischen Ansidtzen, die im Verlauf des
Buches auf alle erwihnten Verfahren angewendet werden. Diese Kriterien
entsprechen weitgehend den Standards in der wissenschaftlichen Psychologie,
sind jedoch um die Aspekte 'Forderdiagnostik' und 'Ganzheitlichkeit' ergénzt.

Den Hauptteil des Buches bildet die Darstellung seines eigenen psychodia-
gnostischen Programmes - seiner 'Testbatterie!, wie Psychodiagnostiker sagen
wiirden. Der Grundgedanke hierbei ist, daB sich empirische (sprich: Fragebogen-
verfahren, strukturierte Interviews) und hermeneutische (sprich: Beobachtungen,
Eindriicke) Zuginge erginzen, und auBlerdem (im Unterschied zu sakularen
Verfahren) die geistliche Dimension Beriicksichtigung erfahren mufB. Diesen
Grundgedanken stellt er in einer Matrix dar, in der jedes der im weiteren Verlauf
des Buches vorgestellten diagnostischen Verfahren eine exakte Zuordnung
erfahrt.

Das Herzstiick seiner Testbatterie stellt der Personlichkeitsstrukturtest (PST)
dar, ein nach Dimensionen klassischer psychologischer Testverfahren entwickel-
ter Fragebogen, der nach der Auswertung (kostenpflichtig durch ein privates
Institut, dessen Adresse angegeben wird) Auskunft iber Wesensmerkmale des
Probanden auf der Ebene der Tiefen- und Grundstruktur gibt. Ergénzt wird dieses
Verfahren durch verschiedene Fragebdgen, strukturierte Interviews und Beobach-
tungshinweise (Lebensstil- und Skriptanalyse, Kontrolliiberzeugung, Diagnose-
bogen, Glaubensstilreflexion), so daB schluBendlich die von ihm vorgegebene
Matrix in jedem Feld gefiillt und die Diagnostik komplettiert ist. Die Fragebogen
und Interviewleitfdden sind (bis auf den PST) im Buch abgedruckt.

Obwohl Dieterichs Ausfithrungen eine Grindlichkeit in der Empirie haben, die
kein anderer deutschsprachiger christlicher Autor im Psycho- oder Seelsorgebe-
reich erreicht, wiire zu erwihnen, daBl an manchen Stellen die Notwendigkeit
weitergehender empirischer Belege deutlich wird. Dies sollte fiir die Forschung
auBerst anregend sein, zumal der Band als Hochschulschrift erscheint.
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Insgesamt gelingt es Dieterich, ein logisch schliissiges und umfassendes Kon-
zept zur Personlichkeitsdiagnostik unter Einbeziehung der Glaubensdimension
() vorzulegen. Den im Titel genannten Aufgaben wird er dabei weitgehend
gerecht. In bezug auf die Aufgabe 'Ganzheitlichkeit' bleibt er auch hier der von
ihm schon in vorherigen Veroffentlichungen vertretenen Vorgehensweise treu,
weitgehend anerkannte Erkenntnisse aus der Psychologie zu iibernehmen und
diese um geistliche Aspekte zu ergéinzen. Auf die haufig geauBerte Forderung
nach einer ganz anderen, von Grund auf von der Bibel herkommenden Psycho-
logiec geht er nicht ein, eine griindlichere Auseinandersetzung wire jedoch
wiinschenswert. - Anders als die sehr kurz ausfallende theologische Diskussion,
besticht die Fundierung seiner Ausfiihrungen in psychologischen Theorien durch
groBe Griindlichkeit. Man kann damit rechnen, in dieser Beziehung bei Dieterich
fundiert, aktuell und allgemeinverstindlich informiert zu werden. Uberhaupt liegt
hierin eine der groBen Stirken des Buches. Es bildet insgesamt eine Theorie aus
einem GuB, die in sich schliissig und weitgehend vollstindig ist. Die zweite
Stirke des Buches liegt in seinem Praxisbezug. Dieterich bietet einen umfassen-
den Ansatz zur Personlichkeitsdiagnostik an, der mit seiner pragmatischen
Orientierung deutliche Hilfestellungen fiir Seelsorger und Psychotherapeuten gibt
- nicht nur fiir diejenigen, die sich der Miihe unterziehen wollen, sich fiir solch
umfangreiche Diagnostik ausbilden zu lassen und diese zu betreiben. Quasi
nebenbei bietet er fachkundige Stellungnahmen zu verschiedenen seelsorgerli-
chen oder psychotherapeutischen Ansdtzen in der aktuellen christlich-
evangelikalen Literatur und Reflexionen zur Beziehung von Glaubensstil und
Personlichkeit, die sehr lesens- und nachdenkenswert sind. Es ist Dieterich
gelungen, als erster ein Werk vorzulegen, das ein umfassendes Bild ganzheitli-
cher Personlichkeitsdiagnostik bei einer gleichzeitig weitgehenden psycholo-
gisch-wissenschaftlichen Orientierung bietet.

Karl Pliiddemann

Samuel Pfeifer und Hansjorg Braumer. Die zerrissene Seele: Borderline-
Storungen und Seelsorge. Wuppertal: R. Brockhaus, 1997.

Mit dem vorliegenden Band wollen die Autoren psychiatrische und psychothera-
peutische Kenntnisse zu Borderline-Storungen vermitteln und zugleich die fiir
Pastoren oder Gemeindeglieder aufkommenden seelsorgerlichen Fragen aufgrei-
fen. Sie geben damit interessierten Seelsorgern wichtige Hilfestellungen zum
Verstindnis und zum Umgang mit einer Gruppe von Ratsuchenden, die haufig als
extrem schwierig erlebt werden. Hierbei tragen Pfeifer als Psychiater und Bréu-
mer als Theologe die jeweils ihrem Fach entsprechenden Aspekte bei.

So schillernd, impulsiv und unverstehbar Betroffene von anderen erlebt wer-
den, so schwer ist es zu formulieren, was sich hinter der Diagnose 'Borderline-
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Storung' verbirgt. Pfeifer meistert diese Aufgabe durch eine gut verstindliche
Darstellung der diagnostischen Leitlinien und des inneren Erlebens von Borderli-
ne-Patienten. Durch verschiedene Fallbeispiele wird die Schilderung plastisch
erginzt. Die von Pfeifer gegebene Darstellung orientiert sich weitgehend an
psychiatrischen und psychoanalytischen Modellen, neuere, der Verhaltensthera-
pie nahestehende Ansitze bleiben unerwihnt. Mancher wird beim Lesen den
Eindruck haben, daB noch kein umfassendes, integrierendes Bild von Borderline-
Storungen entsteht. Dies liegt jedoch nicht an der Art der Darstellung, sondern ist
in der Natur des Themas begriindet.

Nach der umfassenden Einfithrung zu Borderline-Stérungen durch Pfeifer
schlicBen sich Beitridge von Briaumer an. Er wendet sich einem Thema zu, das
mancher an dieser Stelle vielleicht nicht erwartet hatte: Der Frage nach Krankheit
oder Diamonie. Diese kann in Gemeinde schnell zu einer heil diskutierten Frage
werden, wenn es Betroffenen auch nach intensiven Hilfeversuchen nicht besser
geht oder die Ratsuchenden selber von einer Ddmonenaustreibung eine schnelle
Erleichterung in ihrem Leiden erhoffen und auf entsprechende Dienste dringen.
Wohl wissend, daB auf diese Fragen keine einfache Antwort moglich ist, entwik-
kelt er Leitlinien, die auf grindlicher und nachvollziehbarer theologischer
Uberlegung beruhen. Er gibt eine ausgewogene Darstellung der Rolle Satans und
seiner Damonen an die Hand, aus der heraus er zu prakfikablen Hinweisen
kommt, die bei der Unterscheidung zwischen Damonie und psychischer Krank-
heit hilfreich sein kdnnen.

Das nichste Kapitel des Buches gibt einen Uberblick iiber AusmaB und Folgen
von sexuellem MiBbrauch - eine der haufigsten Entstehnngsbedingungen von
Borderline-Stérungen. In seiner allgemeinen Darstellung wird das Kapitel
dariiber hinaus der enormen gesellschaftlichen und seelsorgerlichen Relevanz
gerecht, die dieses Thema bereits fiir sich alleine hat.

Die Ausfithrungen werden weiter abgerundet durch Hinweise zu Gesprichs-
fiihrung und Beziechungsgestaltung und zur Zusammenarbeit zwischen Arzt und
Seelsorger. Es werden Vorgehensweisen fiir die Praxis skizziert, die mit schwer
gestorten Menschen befaBten Seelsorgern helfen konnen, einerseits eine zuge-
wandte und hilfreiche Beziehung aufrechtzuerhalten, andererseits jedoch die
cigenen Grenzen zu wahren. Dies kann bei Notfillen, z.B. bei Suizidgefahr,
entscheidend dafiir sein, daB der Seelsorger handlungsfihig bleibt und in der
Lage ist, groBeres Unheil abzuwenden.

Insgesamt deckt der Band ein weites Feld an psychotherapeutisch und seelsor-
gerlich relevanten Themen ab, die in den Zusammenhang 'Borderline-Storung'
gehoren. Das Buch ist pragmatisch orientiert, und es gelingt in jedem Fall ein
fundierter, weitgehend aktueller Uberblick in leicht verstindlicher Darstellung,
Obwohl die verschiedenen Beitrige nicht explizit verbunden sind, erganzen sie
sich in Form unterschiedlicher Herangehensweisen ans Thema. Der besondere
Wert des Buches liegt darin, dal es den Autoren gelingt, den Leser in eine
licbevolle Sicht der Betroffenen hineinzunehmen. Sie zeigen, dal man Men-
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schen, die im Umgang sehr anstrengend und krdnkend sein konnen, von ihrem
Leidensdruck und ihrer Geschichte her besser verstehen kann - ohne sich in der
Beziehung zu ihnen selber aufzugeben. Dies allein befihigt zwar niemanden
dazu, Betroffene unmittelbar zu 'heilen’' - gegen solch eine Hybris wiirden sich
die Autoren deutlich verwahren. Es wiére jedoch zu wiinschen, da das Buch
dazu beitrigt, daBl Betroffene in christlichen Gemeinden Seelsorger finden, die in
der Lage sind, iiber lange Zeit hinweg und durch manche Krise hindurch eine
positive (und damit heilsame) Beziehung zu ithnen aufrechtzuerhalten.

Karl Pliiddemann

Weitere Literatur:

Roland Gebauer. Paulus als Seelsorger: Ein exegetischer Beitrag zur Prakti-
schen Theologie. Calwer Theologische Monographien A.18. Stuttgart:
Calwer, 1997. X+389 S., DM 98.- (s. dazu die Rezension in diesem Band
des Jahrbuchs bei den Buchbesprechungen zum Neuen Testament
[Kommentare, Beitrdge zu exegetischen Themenl]).

* Klaus Winkler. Seelsorge. Berlin: de Gruyter, 1997. 561 S.

6. Evangelistik und Missionswissenschaft

Risto Ahonen. Evangelisation als Aufgabe der Kirche. Forschungen zur Prak-
tischen Theologie 15. Frankfurt/M: Peter Lang, 1996. 174 S., DM 49 -.

Risto Ahonen ist finnischer Missionswissenschaftler und schreibt hier im Auftrag
der Synode der ev.luth. Kirche Finnlands eine zusammenfassende Studie iiber die
theologischen und pastoralen Grundlagen der Evangelisation als zentraler
Aufgabe der Kirche. Ziel ist es, ,.einen theologischen Konsens zu finden, der fiir
moglichst viele Kreise unserer Kirche akzeptabel sein kénnte™ (7). Das bei P.
Lang veroffentlichte Buch ist eine Ubersetzung aus dem Finnischen.
Ausgangspunkt der Untersuchung ist eine Analyse der Diskussion in den drei
groBen missionstheologischen Strémungen der Gegenwart: ¢kumenisch, evan-
gelikal und romisch-katholisch. Die 6kumenische Hauptlinie sieht Ahonen in der
Suche nach ,Balance zwischen Verkiindigung und gesellschaftlicher Verantwor-
tung® (45). Man suche beides zu intergrieren, lege aber einen Schwerpunkt auf
die gesellschaftspolitische Verantwortung. Eine Gefahr hierbei sicht Ahonen in
einer legalistischen Prigung durch mangelnde Unterscheidung zwischen Gesetz
und Gnade, allgemeiner und speziellen Offenbarung. Auf der Weltmissionskon-
ferenz in San Antonio 1989 habe der ,Schwerpunkt der Mission auf dem Bild
von Christus als einem Beispiel (Vorbild), nicht als einer Gabe™ gelegen (43). In
Melbourne 1980 seien ,die Armen in so weite heilsgeschichtliche Zusammen-
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hinge eingeordnet, daf sie stellenweise als Subjekte der Missionstétigkeit
erscheinen® (42). Die evangelikale Lausanner Bewegung versuche hingegen die
Linie von Edinburgh 1910 und die heilsgeschichtliche Tradition von Willingen
1952 fortzusetzen. Der Schwerpunkt hier liege auf der Verkiindigung des Evan-
geliums an die Unerreichten. Kritisch duBlert sich Ahonen iiber ein mangelndes
Kirchen- und Sakramentsverstindnis in der Bewegung. In der r6misch-
katholischen Diskussion spiegele sich die Auseinandersetzung zwischen
Lausanne und der ékumenischen Bewegung wieder. In allen drei Traditionen
habe man sich jedoch seit 1974 auf einen missionstheologischen Konsens
zubewegt, in dem zwar unterschiedliche Schwerpunkte gesetzt wiirden (s.0.),
insgesamt aber die Evangelisation als Wort und Tat umfassende, ganzheitliche
und kontextbezogene Weitergabe des Evangeliums verstanden wiirde. Der
Konsens drohe allerdings durch einen zunchmenden religiosen Relativismus
gefihrdet zu werden.

Von dieser Zusammenschau ausgehend entwirft Ahonen nun eine lutherische
Evangelisationstheologie, in die er die Ergebnisse der systematischen Theologie
und der neueren Lutherforschung zu intergrieren sucht.

Zunichst weist er die trinitarische Grundlage der Mission als ,Das Handeln
Gottes in der Welt* (Kapitel 3) auf. Die Schopfung, die imago Dei und das
allgemeine Gesetz Gottes seien im weitergefassten Sinn Evangelium und bildeten
die Grundlage fiir die eigentliche Evangelisation: ,,Gott hat namlich schon vor
dem Verkiinder der guten Nachricht die Menschen in vielfacher Weise angespro-
chen und auf ihr Leben eingewirkt. Jeder Mensch ist bereits Objekt der Liebe und
Firsorge Gottes gewesen” (71). Die Schopfung verkiindet die Fiirsorge Gottes,
die imago Dei im Menschen gibt ihm seine Idenfitit und weist hin auf die
eschatologische Vollendung (74), das Gesetz Gottes, das in der goldenen Regeln
zusammengefasst werden kann, soll als ,allgemeines Lebensgesetz die Grund-
lage des gesellschaftlichen Zusammenlebens bilden. Vor dem Siindenfall lebte der
Mensch gerechtfertigt in Gottes Giite und Heiligkeit. Durch seine Siinde geriet er
in Spannung zum Gesetz Gottes, das ihn nun verdammt. Diese Not treibt den
Menschen zu Christus, ,,der das Gesetz fiir uns erfiillt und uns mit dem heiligen
Gott versohnt hat“ (80). Die durch die Schopfung gegebene ,religiose Natur® des
Menschen, die ihn zwar auf die Suche nach Gott, aber zugleich in die Irre fithrt
(75), hat nach Ahonen eine dreifache Bedeutung fiir die Evangelisation: (a) Es
gibt keinen wirklichen Sékularismus, sondern nur sehr unterschiedliche Aus-
rucksformen menschlicher Religiositét. (b) Die Erneuerung der Gesellschaft mul
im Rahmen der Regimentenlehre und ,,auf der Basis des ersten Glaubensartikels
und des Gesetzes Gottes geschehen® (76). (¢) Kontext und Kultur als Umwelt des
Menschen sind in der Evangelisation kritisch emstzunehmen, ohne dabei einem
Anthropozentrismus zu verfallen (78).

Wihrend der erste Glaubensartikel Grundlage und Horizont der Evangelisa-
tion sei, beschreibe der zweite Glaubensartikel den zentralen Inhalt der Evangeli-
sation: die Versohnung des Siinders mit Gott durch Christus: , Die Evangelisation
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erhélt ... nach Paulus ihren eigentlichen Inhalt aus dem Erlésungswerk Christi
(87). Die Botschaft von Christus sei ,nicht bloBe Mitteilung, sondern ... eine
lebenverandernde, befreiende Kraft“, weil Gott in ihr gegenwirtig sei. Wirksam
werde dieses Heil allein durch den Glauben, der ,ein Gesamtausdruck fiir das,
was zwischen Gott und dem Menschen geschieht” sei. Der Glaube sei sowohl
Geschenk Gottes als auch die Annahme der Gabe durch den Menschen. Im Blick
auf den in Okumenischen Dokumenten vertretenen Heilsuniversalismus stellt
Ahonen fest: ,,An keiner Stelle des Neuen Testamentes wird gesagt, daB ein
Mensch von Natur aus zum Reich Gottes gehore. Die Gemeinschaft mit Christus
eroffnet sich nur durch Taufe und Glaube® (91). Fiir die Evangelisation bedeut-
sam ist nach Ahonen die Unterscheidung zwischen dem opus alienum Dei und
dem opus proprium Dei. Ersteres als das geheime uneigentliche Werk Gottes,
durch das der Mensch durch die Néte des Lebens fiir Gott gedffnet oder ver-
schlossen wird. Letzteres als das eigentliche Reden Gottes im Evangelium.

Im dritten Glaubensartikel sicht Ahonen die Realisierung der Evangelisation
durch den Heiligen Geist in der Gemeinde. Der Heilige Geist ist untrennbar mit
dem geschriebenen Wort verbunden, ,weshalb auch die Bibel als besondere
Offenbarung Gottes immer der Ausgangspunkt miindlicher Verkiindigung ist
(95). Er schafft die Gemeinde und bildet in Wort und Sakrament ihren gottlichen
Grund, der bereits vor den Glaubenden existent sei. Er griindet die Gemeinde
durch Taufe und Bekehrung, die beide im NT mit dem Begriff der Wiedergeburt
umschrieben wiirden. Obwohl Glaube und Taufe fiir Ahonen untrennbar zusam-
mengehoren (102), sei die Taufe als Form und Norm des christlichen Lebens
entscheidend. Im lutherischen Verstindnis sei sie Ziel und Ausgangspunkt der
Evangelisation. Am Rande wird erwihnt, daB diese ,, Taufpraxis der europdischen
Volkskirchen ... zu kritischen Fragen gefithrt hat“ und die ,uneingeschrinkte
Taufpraxis der Volkskirchen ... in Zukunft auf eine Reihe von Problemen stofen*
konnte (104).

Nach dieser trinitéitstheologischen Grundlegung geht es im vierten Kapitel um
die Zuordnung von Evangelisation und Diakonie. Wort und Werk, Evangelisation
und Diakonie diirften nicht als Gegensitze verstanden werden, ,weil weder
Predigt noch Dienst allein eine neue Wirklichkeit schaffen, sondem der Heilige
Geist” (123). Deswegen seien die ,Arbeitschwerpunkte nach Situation und
Bedarf zu setzen“. Ahonen warnt allerdings: , Die Kraftresourcen der Diakonie
sind ... begrenzt“ (120). Es gehe darum nicht an, daB sie die Kirche | fiir die Ziele
revolutiondrer Bewegungen® einspannen lieBe, ,da alle menschliche Aktivitit
mehr oder weniger von der Siinde verdorben sei“. Hier miisse die Kirche
Selbstkritik iiben und ,sich an eben die Berufung und Aufgabe erinnern, der-
entwegen sie in der Welt ist” (121).

Im fiinften Kapitel beschreibt Ahonen die Evangelisation als zentralen Inhalt
und Kern der Mission” (132), die dariiberhinaus die o.g diakonisch-
gesellschaftliche Komponente habe. Mission, Evangelisation und Diakonie
miissten unterschieden, konnten aber nicht getrennt werden. ,Das Leiden des
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Menschen wirft ... die Grenzen zwischen den verschiedenen Arbeitsbereichen um
und zwingt dazu, alles als ein Ganzes zu denken.“ Voraussetzung fiir die Mission
der Kirche sei ,jmmer die Gegenwart des Heiligen Geistes, das neue Leben und
die Gemeinschaft (koinonia) in Christus® (134). Von da ausgehend sei Evangeli-
sation ,,Verkiindigung in einem enger gefassten Sinn, die auf die Entstehung des
Glaubens und eine Erneuerung des Lebens hinzielt.“ Daher sollte sie die elemen-
taren Grundlagen des Glaubens beleuchten und , komplizierte Gedankengebilde
vermeiden® (156). Bezugnehmend auf die deutsche Gemeindeaufbauliteratur
(Herbst, Seitz) betont Ahonen, daB ,bei der Evangelisation die besten Ergebnisse
erreicht werden, wenn sie in die regelmiBige Aktivitat der Gemeinde eingebun-
den ist® (142). Hier sei vor allem entscheidend, daB die Gemeinde wie eine
.,GroBfamilie” sei .jin der sich jedes einzelne Mitglied zuhause fiihlt und jeder
seinen eigenen Weg findet, um am Leben der Gemeinde teilzunehmen und nach
seinen Fahigkeiten Verantwortung zu tragen (146).

Das Buch schliefft mit einem Plédoyer fiir die oben theologisch und pastoral
umrissene ,.Evangelisation als Basisaufgabe der Gemeinde™ (Kap. 6). Im Anhang
befinden sich ein Verzeichnis der Quellen und Literatur sowie ein Personenregis-
ter.

Ahonens Untersuchung ist zundchst hilfreich als knappe und ausgewogene
Ubersicht und Einfithrung in die internationale Diskussion zum Thema. Sein von
der lutherischen Theologie geprigter Entwurf zu den Grundlagen und Span-
nungspunkten der Evangelisation erginzt und korrigiert manche Einseitigkeiten
und regt zu weiterem Nachdenken an. Besonders die trinitarische Grundlegung
und die Ausrichtung auf die Gemeindepraxis bewahren vor Engfithrungen und
schwebenden Allgemeinplitzen. Der Schwerpunkt der Ausfithrungen liegt
allerdings stirker im theologischen, weniger im praktischen Bereich. Aus nicht-
lutherischer Sicht schwierig nachzuvollziehen empfinde ich die Bewertung der
Taufe als geheimnisvolles Werk Gottes im Menschen (103), wobei einige Seiten
vorher das Schopfungshandeln Gottes in dhnlicher Weise bewertet wird (71).
Hier bliebt m.E. die Frage offen, worin der Unterschied zwischen einem getaufen
und nichtgetauften Nichtglaubenden besteht. Insgesamt ist das Buch ein wichtiger
Beitrag zum Okumenischen Gesprich zur Erneuerung der missionarischen
Gemeinde, indem es hilft, die theologischen Grundlagen zu klaren.

Friedemann Walldorf

Klaus-Peter Jorns. Die neuen Gesichter Gottes: Was die Menschen heute wirklich
glauben. Miinchen: C. H. Beck, 1997. 267 S., DM 25,80.

1992 wurde in ausgewihlten Gebieten der alten wie der neuen Bundeslander eine
Umfrage zum Glauben der Menschen durchgefiihrt und Anfang 1993 der Offen-
tlichkeit vorgestellt. In dem vorliegenden Band findet sich nun die ausfiihrliche
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Auswertung dieser Umfrageergebnisse. Jorns legt dabei vor allem Wert auf den
Unterschied zwischen den offiziellen Glaubenslehren der Kirchen und dem, was
die Menschen wirklich glauben. Aufgrund der Umfrageergebnisse fordert er eine
Revision unserer theologischen Tradition™ (228).

Die Umfrage selbst wurde in Zusammenarbeit mit dem Institut INTERSOFIA
durchgefiihrt, und zwar in verschiedenen Bezirken und Gemeinden Berlins sowie
im Hunsriick (V). Auch zwei Gymnasien in Wolfsburg wurden einbezogen (30-
32). Joms geht bei der Gestaltung und Auswertung der Umfrage von einer
Vierzahl (Quatemnitit) der Lebensbeziehungen aus: die personalen Beziehungen,
die Beziehungen zur Erde, die Beziehungen zu Werten und Ordnungen und die
Beziehungen zur Transzendenz (20f). Diese vier Bereiche lassen sich zwar nicht
genau gegeneinander abgrenzen, umschreiben aber auf der anderen Seite den
gesamten Erfahrungshorizont des Menschen. Joms These, die er in der Umfrage
zur Diskussion stellt, ist, daB} die Bezichungen des Menschen zur Transzendenz
alle anderen Bereiche beeinflussen und umgekehrt. 'Dies bedeutet dann aber
zugleich, daB das transzendente Gegeniiber (Gott) ein bestimmtes, mit der
jeweiligen Lebenssituation verbundenes ,Gesicht® hat, das sich sowohl im
Verlauf der eigenen Biografie, als auch durch die Verinderungen der Ge-
sellschaft wandelt (27f).

Aus diesem Grund untersucht Jorns zunéichst den vierten Bereich der Quater-
nitdt, die Beziehungen zur Transzendenz. Er unterscheidet dabei erneut vier
unterschiedliche Sichtweisen: den Gottgldubigen, den Transzendenzglaubigen,
den Unentschiedenen und den Atheisten (56f). In der anschlieBenden Darstellung
der anderen drei Quaternititsbereiche wird diese Differenzierung immer wieder
zugrunde gelegt. Auf diese Weise werden die unterschiedlichen Einstellungen der
Menschen zu ihren Mitmenschen, zur Erde und zu Werten und Normen den
unterschiedlichen Haltungen gegeniiber der Transzendenz zugeordnet. Die
Untersuchung ergibt eine Vielzahl hochinteressanter Ergebnisse. Die vielen
tabellarischen Ubersichten und die im Anhang abgedruckte Grundauswertung der
Fragebogen ermdglichen eine sehr gezielte Verwendung der Umfrage iiber die
Auswertung Jorns’ hinaus. Leider sind die tabellarischen Ubersichten sehr
schlecht erkennbar und die Legenden lassen sich nur schwer den Tabellen
zuordnen, da die Graustufen im Druck nur schwer zu unterscheiden sind.

Neben dieser duBeren Kritik sind aber auch schwere inhaltliche Mingel an-
zumerken. Jorns selbst geht ganz offensichtlich von einem postmodernen Stand-
punkt aus, wenn er dazu auffordert, die Dogmatik den heute geglaubten
.Gesichtern” Gottes anzupassen (228). So schlieBit er beispielsweise aus der
Erkenntnis, ,daf die Hélle als Strafort nach dem Leben kaum noch Glauben
Jfindet* (85), daB die Kirche auch den Himmel stirker ,hier, in diesem Leben'
ansiedeln sollte (87). Dabei zeigt Jorns selbst eine erschreckende Unkenntnis der
biblischen Aussagen iiber die Hélle, wenn er diese als den ,Herrschaftsbereich
des Satans, der wiedergottlichen Macht* beschreibt (81).
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Jorns geht davon aus, daB ,die Entdogmatisierung auch der Gottgldubigkeit
weiter voranschreiten wird” (211). Damit Menschen Heil erfahren und mit Gott
in Verbindung bringen kénnen, mufl dieses Heil nach Ansicht Joms’ innerhalb
der Quaternitat der Lebensziehungen des Menschen erkennbar werden. Es darf
also nicht schwerpunktmafig auf ein eschatologisches oder soteriologisches Heil
bezogen werden, sondern muB} im Gegenteil im praktischen Alltag erfahrbar sein
(200). Jorns weilB, daB er sich mit dieser Forderung der Verddachtigung aussetzt,
die religiose Volksmeinung zur Glaubensnorm zu erheben (228). Er selbst sieht
darin jedoch nichts anderes als den Versuch, Glauben wirklich fir unsere Zeit
elementar erfahrbar zu machen, indem ,.die historisch-kritische Erforschung der
biblischen Uberlieferung durch eine theologische Kritik* ergiinzt wird (228).

Sieht man einmal von dieser Tendenz der Umfrageauswertung ab, ist das Buch
von Joms durchaus zu empfehlen. Es lassen sich viele Erkenntnisse daraus
ableiten, die fiir die Gemeindearbeit wie auch fir die evangelistisch-
missionarische Arbeit wichtig sind. Allerdings sollte beachtet werden, dal} die
Umfrage von 1992 stammt, so daB Einzelergebnisse heute durchaus anders
ausfallen kénnten.

Hans-Georg Wiinch

Hans Ulrich Reifler. Missionarisches Handeln am Ende des 20. Jahrhunderts:
Eine Einfithrung in die Missiologie. Giefen: Brunnen, 1997.

Hans Ulrich Reifler war von 1976 bis 1991 Missionar in Siidamerika. Seit seiner
Riickkehr ist er Dozent fir Missiologie am Theologischen Seminar von St
Chrischona. Mit seinem Buch verfolgt er das Anliegen, "eine praxisbezogene und
allgemeinverstindliche Einfithrung in die wichtigsten Bereiche der Missiologie
zu geben" (XIII). Hierzu dienen acht sorgfiltig untergliederte Kapitel. Das erste
befaBt sich mit grundsatzlichen Fragen der Missiologie, gefolgt von knapp 60
Seiten tiber "das Erbe der deutschsprachigen Missiologie", die eine zusammenge-
fafite Darstellung wichtiger Ereignisse, Bewegungen, Dokumente, Institutionen
und Biographien aus deutscher bzw. schweizerischer Sicht bieten. Die folgenden
fimf Kapitel sind den wichtigsten missionswissenschaftlichen Disziplinen
gewidmet:

* Missionstheologie (59 Seiten)

* Missionsanthropologie (23 Seiten)

* Transkulturelle Kommunikation (11 Seiten)
* Missionsstrategie (33 Seiten)

* Missionspraxis (35 Seiten)
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Den Abschluf bildet ein kurzes Kapitel mit fiinf "Kennzeichen einer evangelika-
len Missiologie firr das 21. Jahrhundert". Dabei werden richt nur evangelikale
Positionen zu aktuellen missionstheologischen Kontroversen dargestellt (z.B. zur
Einzigartigkeit und AusschlieBlichkeit des Heils in Jesus Christus), sondern auch
Themen aufgegriffen, die innerhalb der evangelikalen Missionsbewegung disku-
tiert werden (wie etwa die Frage nach dem Verhilinis von Evangelisation und
sozialer Verantwortung). Der Anhang enthélt mit der Lausanner Verpflichtung
und dem Manifest von Manila den Wortlaut zweier wichtiger Dokumente der
Lausanner Bewegung,

Nach meiner Einschitzung handelt es sich insgesamt um einen gelungenen
Versuch, ein Lehrbuch mit deutlichem Bezug zur Praxis vorzulegen. Hierbei
macht sich die langjihrige Missionserfahrung des Autors ebenso angenehm
bemerkbar wie seine Fahigkeit, diese Erfahrungen theologisch zu reflektieren und
Lehrinhalte sinnvoll zu strukturieren. Neben seiner fachlichen Kompetenz ist sein
Anliegen in Sachen Weltmission zu spiiren, das er leicht verstindlich und
motivierend zu vermitteln versteht. Die beriicksichtigten Quellen umfassen
deutsche und englische Biicher sowie Artikel aus Magazinen wie evangelikale
missiologie oder Evangelical Missions Quarterly. DaBl dariiber hinaus hiufig
Zitate aus Nachrichtenblittern von Missionswerken und Berichte von Mis-
sionaren einflieBen, bestitigt die begriilBenswerte Praxisnihe des Buches.

Im Stil eines Missiologieunterrichts, wie er an Bibelschulen erteilt wird, stellt
Reifler die wesentlichen Aspekte heutiger Missionsarbeit zusammen. Gerade weil
das verarbeitete Material und die vorgestellten Modelle héufig in komprimierter
Form wiedergegeben sind, mag es stellenweise - je nach Vorbildung oder Erwar-
tung des Lesers - als oberflichlich und liickenhaft empfunden werden, was aber
vor allem dadurch bedingt ist, dal das Buch als Einfithrung konzipiert wurde.
Von daher stellen die Literaturhinweise am Ende der Kapitel eine Hilfe fir den
Leser dar, der sich eingehender mit einem Thema befassen mochte. Allerdings
sind die Literatur- und Quellenangaben nicht immer auf dem aktuellen Stand:
Serving as Senders (Neal Pirolo) beispielsweise ist seit einigen Jahren als deut-
sche Ausgabe erhiltlich (Berufen zum Senden). Auch Perspectives on the World
Christian Movement, A Reader liegt als revidierte Auflage (1992) vor. AuBerdem
konnten durchaus einige bedeutsame Veroffentlichungen ergénzt werden. Insbe-
sondere im 4. und 5. Kapitel (Missionsanthropologie, Transkulturelle Kommuni-
kation), kénnte sich die vergleichsweise umfangreiche internationale Literatur
deutlicher niederschlagen, v.a. die Biicher von Paul Hiebert.

Hilfreich sind auch die didaktischen Fragen am Ende eines jeden Kapitels,
wenngleich sie etwas mechanisch nur auf Stoffwiederholung abgestimmt wirken.
Hier waren zusétzliche Fragen, die vertiefende Diskussion und kritische
Auseinandersetzung anregen, wiinschenswert. iiberhaupt kénnte unter didak-
tischen Gesichtspunkten das Buch noch besser aufbereitet werden: A4 Format ist
bei dhnlichen Veroffentlichungen mit Lehrbuchcharakter (auch vom selben
Verlag) durchaus ublich; die langeren Zitate sollten unbedingt abgesetzt werden;
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grafische oder tabellarische Ilustrationen (wie in englischsprachigen Veroffentli-
chungen dieser Art oft iiblich) wiirden zur Veranschaulichung beitragen.

Diese Verbesserungsvorschlige triiben jedoch keinesfalls den positiven Ge-
samteindruck des Buches. Ich empfehle es jedem Bibelschiler in meinem
Missionsunterricht. Dariiber hinaus kann man die Lektiire allen missions-
bewuBten Christen ans Herz legen - unabhingig davon, ob sie als Gesandte oder
als Sendende an der Erfiillung des unvollendeten Auftrages mitarbeiten méchten.
Als eine besondere Stirke des Buches empfinde ich, daB das Thema aus
deutschsprachiger Perspektive angegangen wird. Dies ist sicher im Zusammen-
hang mit einer evangelikalen Missiologie zu sehen, die auch hierzulande
zunehmend an Profil gewinnt. DaB sich diese Entwicklung fortsetzt, indem
weitere Lehrbiicher dieser Art - auch zu missiologischen Einzeldisziplinen -
verfaBt werden, liegt sicher ganz im Interesse weltmissionarisch gesinnter
Christen.

Michael Miezal

Christian Weber. Missionstheologie bei Wilhelm Lohe: Aufbruch zur Kirche der
Zukunft. Die Lutherische Kirche: Geschichte und Gestalten Bd. 17. Gitersloh:
Giitersloher Verlagshaus, 1996. 576 S.

Diese umfangreiche Monographie ist in den Jahren 1992 bis 1994 an der Augu-
stana Hochschule Neuendettelsau als Dissertation entstanden. Vom Verfasser
leicht bearbeitet, wurde sie von der Historischen Kommission des Deutschen
Nationalkomitees des Lutherischen Weltbundes in die Reihe "Lutherische Kirche
- Geschichten und Gestalten" aufgenommen. Damit wird angedeutet, daB es sich
hier um eine historische Personlichkeit handelt, die vom Verfasser kurz als
"Dorfpfarrer" (11) bezeichnet wird. Unter diesem bescheidenen Stichwort erfaBt
Weber das Leben und Wirken von Johann Konrad Wilhelm Léhe (1808-1872),
dem "feinsinnigen Franken" (wie Julius Richter ihn nennt) und Mann Gottes aus
dem groBen Missionsjahrhundert.

Mit der Veroffentlichung dieses Werkes haben Verfasser und Herausgeber der
heutigen Generation einen erheblichen Teil aus dem geistlichen Erbe der Kir-
chen- und Missionsgeschichte des vergangenen Jahrhunderts vermittelt. Von
Herrnhut her pietistisch angehaucht und missionarisch beeinflufit, wurde Lohe
nicht nur Erweckungsprediger seiner Lutherischen Landeckirche, sondern auch
der Griinder der verzweigten Neuendettelsauer Anstalten, wobei die Neuendettel-
sauer Mission eine hervorragende Rolle gespielt hat. Daher wird uns in diesem
Buch weit mehr als der Lebenslauf eines Dorfpfarrers vorgestellt. Die Beschrei-
bung der vielschichtigen Missionstétigkeit, die teils von Lohe inititert, teils von
ihm gefordert wurde, bildet einen integralen Teil, ohne welchen die Geschichte
der Weltmission liickenhaft geblieben wire. Die Diaspora- und Indianermission
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in Nordamerika, sowie die Mission auf Neuguinea sind dafiir beispielhaft (146f;
196ft; 344ff).

Was Leserinnen und Lesern beim ersten Blick auffallen muB, ist die Thematik
von Kirche und Mission, von Ekklesiologie und Missiologie. Das darf aber
keineswegs als Doppelthema gedeutet werden, denn bei Lohe gehéren Kirche
und Mission so verschriankt zusammen, wie sie auch im Neuen Testament als
unzertrennbar zusammengehorend dargestellt werden. Mission liegt im Charakter
der Kirche. Deshalb war Lohe der Uberzeugung, daB sich die Missionare von
selbst finden wiirden, wenn nur die Kirche sich ihrer Mission bewuBt wire.
"Neutestamentliche Kirche und Mission sind ... voneinander unzertrennlich”,
lautete Lohes unermiidliche Predigt (244).

In Lohes Person verband sich der Mann der Kirche als Hirte mit dem Mann
der Mission unter Gottes Aufirag. Somit ist Lohes praktische Theologie eine
Missionstheologie und diese wiederum eine umfangreiche Ekklesiologie, tief
verwurzelt im Lutherischen Konfessionalismus. Gerade diese Schwerpunkte -
Mission, Kirche und Konfession - bildeten einen gemeinsamen Nenner, auf dem
sich Lohe mit Zeitgenossen wie Karl Graul (1814-1864), Leiter der Leipziger
Mission, Ludwig Harms (1808-1865), Griinder der Hermannsburger
"Bauernmission" und Ludwig A. Petri, Pfarrer in Hannover, begegnete (408ff).
Wenn im einzelnen auch markante Unterschiede in ihrer Ekklesiologie hervortre-
ten, die nicht iibersehen werden diirfen, so war doch die Integration von Mission
und Lutherischer Kirche das gemeinsame Anliegen dieses einmaligen
"Missionsquartetts" (vgl. 351f).

Lohes Missionsverstindnis hat sich im Wandel der Zeiten und im Kontext der
geschichtlichen Entwicklung seiner Kirche im 19. Jahrhundert gebildet und
entfaltet. Dabei spielten die strukturellen Aspekte wie Missionsvereine und -
kranzchen, Missionswerke und -konferenzen eine kaum iiberzubewertende Rolle.
Aber auch die internen ekklesiologischen Bekenntnisentwicklungen, sowie die
externen Bestrebungen, Kolonien und Lutherische Kirchen im Ausland - beson-
ders in Nordamerika - zu griinden, haben sein missionstheologisches Denken und
missionarisches Handeln entscheidend mitgeprégt. Daher sprach Lohe sowohl
von innerer und duBerer Mission, als auch von Juden- und Heidenmission.
"Innere Mission fiihrt zur duferen", behauptete er (317). Aber jeder Zweig mull
in der Kirche eingebunden bleiben. Sobald diese zwei GroBen getrennt werden,
verlieren sie ihre gegenseitige Befruchtung, Mission war fiir ihn weit mehr als
nur Christenpflicht; Mission war unabdingbare Notwendigkeit fiir die Existenz
der Kirche (vgl. 200; 244; 263ff). Ein Grundsatz Lohes lautet: "Kirche braucht
Mission - Mission braucht Kirche" (102).

In der Mitte stand immer das Bekenntnis. Weber kommentiert, daB Lohe durch
die Mission zum Bekenntnis und durch das Bekenntnis den Weg zur Kirche fand
(263). So war es in Deutschland. So sollte es auch im Ausland sein. Sobald die
Lutherische Kirche in Nordamerika von der deutschen unabhiingig geworden ist,
soll sie "rettende Arme zu Indianern und Auswanderern ausstrecken" (317).
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Innere und dufere Mission sind nicht reihenfolglich, sondern gleichzeitig auszu-
fihren. :

Webers AnlaB} zu diesem umfangreichen Werk scheint in einer aktuellen Pro-
blematik verankert zu sein, die der Verfasser sowohl in der umstrittenen Welt-
mission, als auch in einer schwindenden konfessionellen Identitit zu finden
glaubt. Das Neuendettelsauer Diakonie- und Missionswerk ist von beiden in
Mitleidenschaft gezogen worden, was zur Frage nach Neuorientierung gefiihrt
hat. Dazu schreibt der Verfasser: "Die 'Misere!, die [nach Gensichen] im Neben-
einander von kirchenloser Mission und missionsloser Kirche' besteht und bislang
die 'Entstehung einer Kirche in Mission effektiv verhinderte', kann noch nicht als
iiberwunden gelten" (16). Dieses Buch soll zur Riickbesinnung helfen und die
Fragestellung von Lohes Ansatz zu einer Integration von Mission und Kirche
klaren. Durch die Darstellung von Lohes Missionstheologie ist es Weber gelun-
gen, diesem Ziel ndherzukommen.

Um Lohes breites Spektrum seiner Missionstheologie in den Griff zu bekom-
men, hat der Autor biographisch-historisch gearbeitet. Auf diesem Wege versucht
er zunichst streng chronologisch vorzugehen und die verschiedenen Phasen in
Léhes Denken und Handeln zu erforschen und nachzuzeichnen. Dazu hat er die
Korrespondenz und Schriften Lohes als Priméarquellen und die vielen Biicher
tiber Lohes Lebenswerk und Missionstheologie verarbeitet. Die mehr als 2000
Fufinoten und iiber 40 Seiten Primir- und Sekundirliteratur (437-479), sowie
eine 43seitige Auflistung der bisher unverdffentlichten Schriften Loéhes zur
Mission (502-545) sind Beweis fiir die Griindlichkeit, mit welcher der Autor
seine wissenschaftliche Arbeit ausgefiihrt hat. Zeittafeln, Tabellen, Karten und
Namenregister sind wertvolle Instrumente, die den Leserinnen und Lesern den
Text erlautern helfen. Was sie aber als Liicke empfinden werden, ist das Fehlen
eines Sachregisters.

Das Buch ist Missionsleitern und Dozenten, Pfarrerinnen und Pfarrern sowie
Pastoren in Freikirchen bestens zu empfehlen. Auch sollte es in keiner Bibel-
schul- und Kirchenbibliothek fehlen.

Hans Kasdorf
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