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REZENSIONEN

Franz Mussner: DIESES GESCHLECHT WIRD NICHT VERGEHEN. Judentum
und Kirche. Herder Verlag, Freiburg u.a., 1991 (185 Seiten, 39.— DM).

Wie bei allen Aufsatzsammlungen war auch hier die Frage, was ist neu, was kennt
man schon, was war noch wichtig, nachgedruckt zu werden? Der vorliegende Sammel-
band (ob er als Komplettierung zu einer «Trilogie» nach «Die Kraft der Wurzel» anzu-
sehen ist, sei dahingestellt) enthélt 17 Beitrdge, von denen 12 bereits veroffentlicht sind
(zwei in KATROS 1981/87, die iibrigen in Festschriften 1975-1991). Die eigentliche
Klammer aller seit dem «Traktat tiber die Juden» publizierten Arbeiten ist das ungebro-
chene, leidenschaftliche Engagement M.s, zu einer Kidrung des christlich-jiidischen Ver-
hiltnisses beizutragen. Mit Uberschneidungen ist deshalb ebenso zu rechnen wie mit
einzelnen «Unausgewogenheiten.»

Der erste Beitrag zum katholisch-jidischen Dialog seit 1945 bringt nur eine knappe
Ubersicht bekannter Fakten. — In eine substantiell interessante Diskussion fiihrt die Er-
orterung von «Dieses Geschlecht» in Mk 13,30, dem auch der programmatische Buch-
titel entnommen ist. Hier, und auch an anderen Stellen des Buches, kommt das schwie-
rige Thema der Naherwartung, der Parusie (i.S. von «Erstankunft») in den Blick, bis
hin zu den Auswirkungen einer (in enttduschender Weise) ausgebliebenen oder verzo-
gerten «Wiederkunft.» Manche Fragen bediirften einmal einer vertiefenden Behand-
lung: Hat Jesus bereits von einer «Naherwartung» geredet? Hat er sich unklar ausge-
driickt oder sogar geirrt («unerfiillte Prophezeiung»)? Was bedeutet der Begriff «Men-
schensohn» (statt «Messias») in diesem spannungsgeladenen (apokalyptischen) Umfeld?
Ist diese Erwartung bereits erfiillt «im Glauben an den Gekreuzigten und Auferstande-
nen,» und warum redete man alsbald von einem «Wiederkommen» (Mussner: «Parusie-
christus»)? Welche Bedeutung kommt dann der offensichtlich noch in der Urgemeinde
gehegten «Naherwartung» zu (Apg; Paulus in 1 Thess um 50 n.Chr., also noch vor Ab-
fassung von Mk)? Schliesslich geht es letztlich auch um die Frage der Glaubwiirdigkeit
von «Jesu Wort» (Mk 13,31!) Wenn sich ndmlich Christen in eine Art mystischen Erfiil-
lungsglauben «gefliichtet» haben, kénnte die positiv bleibende Funktion des («verstock-
ten») «jiidischen Volkes» (fiir die M. eintritt!) leicht ebenso bedeutungslos werden wie
das noch ausstehende «Ende». Was ist in diesem Zusammenhang «das (zu verkiinden-
de) Evangelium»?

Unter «Heil fiir alle» als «Grundgedanke des Romerbriefes» befasst sich M. mit
der Frage nach dem «Sonderwegy fiir Israel. Seine These: «Ganz Israel» wird auf einem
«Sonderwegy» gerettet werden durch den «Parusiechristus» selbst, ohne vorausgehende
«Bekehrung» zum Evangelium. Bei Rom 11,26 stort die iibliche Ubersetzung von asé-
beia mit «Gottlosigkeit», denn das zugrundliegende hebr. péscha bedeutet mehr Verfeh-
lung, Abfall und Siinde. Und was ist mit dem «Jetzt» in 11,31?

Es folgt eine vorwiegend «syntaktisch-semantische Analyse von Rém 11,27» («Der
von Gott nie gekiindigte Bund»), wobei auch das Problem der «Verstockung» (keine
«Stinde»!) angesprochen und im Zusammenhang mit Jer 31,33 von einem «erneuerten
Bund» geredet wird.

Auch «Warum muss es den Juden post Christum noch geben?» kreist um die Funk-
tion der «andauernden Verstockung Israels dem Evangelium gegeniiber». — «Die “Lo-
gik” Gottes nach Rom 9-11» klirt auf drei Seiten, dass das Paradigma «Israel» der He-
gel’schen «Logik» («der gefihrlichste Deutsche») fiir immer widersteht. — Sodann bietet
M. «Hilfen aus Rom 9-11 zum Abbau des christlichen Antijudaismus», bei denen auch
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der Frage nachgegangen wird, was unter «ganz Israel» in Rém 11,26 gemeint ist, nim-
lich «das Volk der Juden in seiner diachronen Erstreckung von Abraham any.

«Paulinischer Antijudaismus» wird im Widerspruch zwischen 1 Thess 2,14-16 und
Rom 9-11 erortert. Bei seiner Frage nach einer «Entwicklung» im Denken des P. ver-
misste ich jenen Hinweis auf die Arbeit von U. Schnelle, Wandlungen im paulinischen
Denken (1989), der das sehr differenziert behandelt.

Natiirlich darf kein Beitrag iiber Rom 10,4 «Christus, des Gesetzes Ende» fehlen.
Der Standpunkt M.s ist klar: telos wird mit «Ende» iibersetzt, die Zeit des Glaubens
16st die Zeit des Gesetzes ab. Die jid. Anfragen, bes. von H. J. Schoeps (P. hat das Ge-
setz missverstanden, denn es ist «Bundesgesetz») sind bekannt. Auch hier miisste wohl
die kurz angesprochene Bedeutung des «Damaskuserlebnisses» als einer «Sonderoffen-
barung» (Gal 1,12) etwas vertieft werden in ihren Auswirkungen auf P. (postmessiani-
sches Argumentieren? Aonenwende schon da? Messianisches Zwischenreich? Gal 6,2
«Gesetz des Christus» und «Tora Jesu»). Es ist schade, dass gerade dieser bereits 1977
erschienene Beitrag (in «Paulus-Apostat oder Apostel?») nicht auf den Stand der Dis-
kussion gebracht wurde (als einzige Anderung fiel mir auf, dass der Kommentar von
Kédsemann nicht mehr als der letzterschienene bezeichnet wird).

In «Die Stellung zum Judentum in der “Redequelle” und ihrer Verarbeitung bei
Mt» geht M. ganz (zu?) selbstverstidndlich von einem «Antijudaismus» des Mt aus, nur:
Die moglichen «bedeutenden Ansitze zur Israelkritik schon in der Predigt Jesu» sollten
einmal abgekldart werden gegeniiber den Akzentsetzungen in dem «Abldsungsprozess
der Urkirche von Israel». Weitere Beitrige sind: «Die Erzéhlintention des Lukas in der
Apostelgeschichte», «Uberlegungen cines Biblikers zum “Historikerstreit”» und «Ge-
meinsame Aufgaben und Ziele von Juden und Christen gegeniiber der modernen Welt».

Sehr bedenkenswert, besonders fiir die 0kumenische Arbeit, erscheint mir ein «au-
thentischer Kommentar» iiber: «Das Wesen des Christentums ist bitte Transliteration
synesthiein, «spielt doch iiberall, im AT. und NT., das «gemeinsame Mahl» (sei es bei
Jesus mit den «Sundern und Zollnern», oder zwischen Juden- und Heidenchristen in der
Mission von Petrus und Paulus) eine ausserordentlich grosse Rolle, wobei dem Vollzug
der Umkehr entscheidende Bedeutung zukommt. Im pastoralen Bereich stossen wir auf
das Thema «Volkskirche» oder «Gemeindekirche». Der Autor: Auch in Zukunft muss
die Kirche ein «offenes System» bleiben. Vollig einleuchtend ist es allerdings nicht,
wenn M. meint, dass das ntl. bitte Transliteration synesthiein «zunachst nichts mit dem
zu tun (hat), was wir heute “Interkommunion” nennen». Wir sollten durchaus den Mut
haben, unser «interkonfessionelles» Hick-Hack in der Abendmahlsfrage diesem bibli-
schen Verdikt zu unterstellen, zumal es bei uns heute nicht mehr um das Problem von
«reinen» oder «unreineny» Speisen wie bei einem ehemaligen Agapemahl geht. Mit Recht
weist M. darauf hin, dass es nach Rom 11,32 um das Erbarmen Gottes iiber alle geht
und dass «die geringste Selbstgerechtigkeit in der 6kumenischen Arbeit» den Fortgang
hindert. Bitte Transliteration synesthiein ist ein 6kumenisches «Programmwort».

«Bemerkungen zur Eschatologie des Corpus Paulinum» finden sich in «Das Reich
Christi». Dabei tauchen die spannungsgeladenen Fragen von oben wieder auf. «Nun
(reprisentiert) der auferweckte und erhohte Christus die Gegenwart des Heils, wihrend
das Reich Gottes weithin der Zukunft vorbehalten bleibt. Damit war auch das Paru-
sieproblem im Grunde so entschirft, dass ihre Verzogerung kaum zu Glaubenskrisen
fithrte.» Genau das ist mir sehr die Frage! Immerhin heisst es etwas weiter, dass «auch
das Nachlassen der “Naherwartung” eine wichtige Rolle gespielt habe». Der Verlust an
«futurischer Eschatologie» konnte kaum ausbleiben. Sollte P. nicht vielleicht doch ein
(post-) «messianisches Zwischenreich» («Reich Christi») im Sinn gehabt haben (1 Kor
15,24.28)?
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Zur Ekklesiologie des Epheserbriefes («Was ist die Kirche?») meint M., dass dieses
«Einheitsprogramm» des Briefes zum Dauerprogramm der Kirche bis zum heutigen
Tag» geworden ist.

Programmatische Thesen zu einer «Theologie nach Auschwitz» beschliessen den in-
teressanten Band. Mir ist jedoch nicht klar, ob es das je geben kann und wird: Aufbau
einer «Theologie nach Auschwitz», denn auch die Exegeten werden sich von daher al-
lenfalls Anstosse zum Umdenken geben lassen, aber keine eigene (neue) «Theologie» er-
moglichen oder entwickeln.

Fiir beide Sammelbiande der «Trilogie» hitte man sich eine registermissige Er-
schliessung gewiinscht.

Hans L. Reichrath

Julie Kirchberg, THEO-LOGIE IN DER ANREDE ALS WEG ZUR VERSTANDI-
GUNG ZWISCHEN JUDEN UND CHRISTEN, Tyrolia-Verlag Innsbruck/Wien
1991 (568 Seiten, 48.— DM/340.— S).

Obwohl die Autorin einer diesem umfangreichen Werk zugrundeliegenden Disser-
tation (Kath. Fakultit der Ruhr-Universitit Bochum 1988) ihren Ausgangspunkt einer
«Wiederentdeckung des Judentums durch die Kirche» bei der sog. Judenerklarung in
«Nostra aetate» (Art. 4) und dem 2. Vatikanischen Konzil gewihlt hat und deren Ent-
stehung in allen Stadien kritisch darstellt, bleibt sie dabei auch theologisch nicht stehen,
gerade angesichts der mehr deprimierenden Feststellung, dass dieser «Prozess (heute),
ein Vierteljahrhundert nach dem Konzil, tiber erste Anfinge noch kaum hinausgekom-
men ist». Man spiirt auf Schritt und Tritt, wie ernst sie ihre griindliche Arbeit genom-
men und den informierenden und kontrolliecrenden Kontakt zu «Judaisten» gesucht hat.
Die Auszeichnung mit dem Karl-Rahner-Preis fiir theologische Forschung 1990 belegt
die Qualitat der Studie.

Nach einer klaren Absage an die iberkommene «Judenmission» (fiir Katholiken
seit langem eigentlich kein Problem mehr — ganz im Unterschied zu prot. Kreisen) wer-
den «Ansitze christlich-jiidischer Verhédltnisbestimmung» abgehandelt: Die Suche nach
der seit dem «Urschisma» verlorenen Einheit, das Pendeln zwischen «Zeitgenossen-
schaft» und «Asymmetrie» und eine «Abrahamitische Okumene». Ohne Illusionen zu
wecken, werden sieben sehr beachtenswerte Thesen zu einer jidisch-christlichen «Oku-
mene» formuliert (S. 78/79). Die Suche nach einem «offenbarungstheologischen Neuan-
satz» zeigt, welche Schwierigkeiten doch eine christliche Kirche (hier noch auf «latei-
nisch») hat, ihr «Offenbarungsverstindnis» zu definieren, zu differenzieren und abzu-
grenzen, z.B. wenn iliber die Konzilskonstitution «Dei Verbum» und ihrer Aussage, dass
«Gott sich selbst» offenbart, von einer «tiefgreifenden Neuorientierung» gesprochen
werden muss. Oder wenn im Zusammenhang mit «Glauben» endlich iiber das altbe-
kannte «Fiir-wahr-Halten» hinausgegangen wird «Personenoffenbarung» statt «Lehrof-
fenbarung»). Oder welche Probleme die «geschichtlich-sakramentale Struktur der Of-
fenbarung» — einschliesslich der «ekklesialen Dimension» — bereitet im Vergleich mit he-
briischem Denken, das die Zweideutigkeit eines Begriffes «Offenbarung» meidet. Uber-
all werden auch die Schwierigkeiten deutlich, die die Kirche damit hat, ihr «Nadelohr»
Jesus Christus zu begreifen als den fiir sie (!) einzig moglichen Zugang zu «etwas», was
vorher schon da war und danach immer noch da ist, wobei aber vermieden werden
muss, das «Vorher» nur als «praeparatio evangelica» zu verstehen.
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Auch die trinitarische Struktur hat von altersher ihre Tiicken: Christus inkarna-
torisch-kurzschliissig als «Gott selbst» zu sehen, tibersieht die eigene existentielle Theo-
zentrik des Menschen Jesus von Nazareth, und ruft mit der «Vergottlichung eines Men-
schen» unweigerlich den Widerspruch des Judentums hervor.

Das hat natiirlich alles auch mit einem Sprachproblem («Verstindigung») zu tun
und deshalb auch mit einem (moglicherweise: neuen) Verstdndnis von «Theo-logie», de-
ren Begriff eben «von heidnischgriechischen Urspriingen her zur frithkirchlichen Got-
teslehre gefiihrt» hat, wihrend es auf jiid. Seite dafiir «kein Pendant in Gestalt einer
theologischen Systematik» gibt (Problem der «Asymmetrie», auf christl. Seite des «Pa-
radigmenwechsels»!).

«Ob in polemischer oder in apologetischer Farbung, fiir das christliche wie fiir das
judische Verstindnis von Theo-logie ist bis in die jiingste Vergangenheit die dogmatisch
verengte Theo-logiekonzeption neuscholastischer Pragung bestimmend geblieben.» (8.
104). Es gilt, «die urspriingliche Mehrdimensionalitit der Rede-von-Gott wiederzuent-
decken»!

Auf diesem Weg entwickelt J. K., einem Anstoss des Lutheraners E. Schlink fol-
gend, die «Doxologie als locus theologicus» in einer durchaus 6kumenischen Perspekti-
ve: Wenn niamlich im Bereich solcher «elementaren Aussagen des Glaubens», wie Gebet
und Verkiindigung, Verstindigung méglich ist, muss dies auch fiir den theologischen
Diskurs gelten. Positiv wird die «Liturgische Bewegung» in der Ostkirche hervorgeho-
ben und die «Spannung zwischen Gebet und Lehre» tiberdacht, bei der es nicht dazu
kommen darf, dass die Sprache der Liturgie zum Ersatz fiir theologische Argumenta-
tion wird («Komplexitat von Theo-logie»).

So néhert sich die Verf. dem «jiidischen Beten: Theo-logie in der Anrede». Dazu
Petuchowski: «Der Jude betet Theo-logie.» Man méchte noch an Ps 109,4 erinnern, der
gewOhnlich untreffend libersetzt wird: ’ani tefilla — Ich (bin) Gebet. Genau hier ist der
Nachholbedarf fiir christliche Unkenntnis und gelegentliche Uberheblichkeit besonders
gross. Deshalb ist es mir sehr die Frage, ob die etwas optimistische Feststellung zutrifft:
«Was zum Verhiltnis von Doxologie und Theo-logie im Blick auf die innerchristliche
Okumene erarbeitet worden ist, gilt mutatis mutandis auch fiir das christlich-jidische
Gesprach.» Doch die Verf. will «nicht den Weg eines kurzschliissigen Liturgieverglei-
ches» beschreiten. Darum befasst sich ein grosser zweiter Teil konkret mit der «Theo-lo-
gie judischer Stammgebete» (S. 120-295), «um dadurch eine kritische Selbstverstindi-
gung christlicher Theo-logie» vorzubereiten. Eine beeindruckend informative Darstel-
lung, die durch den Abdruck von Gebetstexten (hebr.-deutsch), Tefilla-Versionen
(hebr.) und Rabbinischen Kon-Texten (hebr.-deutsch) erginzt wird (Anhang S. 430-
588).

J. K. verkennt allerdings nicht, «dass christlich-theologische Reflexion zwar die Not-
wendigkeit der Verstindigung mit jiidischem Gottesverstindnis einsichtig macht, dass
sie jedoch zugleich durch ihre eigenen systematischen Kategorien eben diese Verstandi-
gung eher verstellt». (S. 296) Welche Moglichkeiten zur Verstindigung konnen nun ge-
wonnen werden «aus einer Korrelierung von Hermeneutik des Gebets und Theo-logie
der Offenbarung»?

Dieser Aufgabe stellt sich der dritte und letzte Teil mit einer «Sprachphilosophi-
schen Vergewisserung» und einer Abhandlung «Zur Bedeutung des Gebets in dialogi-
scher philosophisch-hermeneutischer Theologie». Dabei werden «Gebet und Offenba-
rung im Sprachdenken Franz Rosenzweigs» ebenso untersucht wie «Gebet und Wortge-
schehen in der Theo-logie Gerhard Ebelings», also «neue Hermeneutik» in kritischer
Auseinandersetzung mit der Kerygma-Theologie Rudolf Bultmanns entwickelt, dessen
Verstiandnis von Offenbarung als «Anrede» wichtig ist, fiir den aber der historische Je-
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sus fiir den Glauben keine Rolle mehr spielt und der die theologische Relevanz des
Wortes Gottes im AT. bestreitet.

Abschliessend wird anhand einiger Beispiele angedeutet, «wie eine Auslegung
christlicher Theo-logie in der Anrede sich darstellt», doch «diesen gebetstheologischen
Ansatz weiter auszuarbeiten» sei «eine Aufgabe, die sich unsere Theo-logie im Zusam-
menwirken ihrer Disziplinen zu stellen hat».

Ein umfangreiches Literaturverzeichnis (in dem wichtige Neuerscheinungen nach
1988 fehlen) rundet das interessante Buch ab, dessen wegweisende Schlusserwagungen
liber «das christliche Proprium im Lichte jiidischer Theologie» weitergefithrt werden
sollten.

Hans L. Reichrath

Michael J. Pragai: SIE SOLLEN WIEDER WOHNEN IN THREM LAND. DIE
ROLLE VON CHRISTEN BEI DER HEIMKEHR DER JUDEN INS LAND ISRA-
EL. Mit einem Vorwort von P. Laurentius Klein. Bleicher Verlag 1990 (363 Seiten, 38.—
DM).

Wenn man beim Herangehen an dieses mit grosser Anteilnahme, spannend ge-
schriebene Buch gewisse Pramissen unberiicksichtigt ldsst, konnte man vielleicht vor-
schnell das Fehlen einiger Aspekte oder auch Namen kritisieren: Der Verf., wohl ein ge-
biirtiger Berliner, aber ein tiberzeugter Zionist und Israeli, war vor seiner Pensionierung
jahrelang staatlicher Beauftragter fiir den Kontakt mit den christlichen Konfessionen,
und er schrieb sein (1987 in Englisch erschienenes) Buch — so der Untertitel — bewusst
nur iiber die Rolle «von Christen», nicht «der Christen». Natiirlich liessen sich kritische
Riickfragen stellen, je nach dem eigenen Standort, so etwa wenn prozionistische christli-
che Standpunkte mit auch eigensiichtigen theologischen Besitzanspriichen auf das «Hei-
lige Land» zu moderat dargestellt werden, oder wenn fundamentalistischen Biblizisten
nicht deutlicher entgegengetreten wird, die den Staat Israel mit ihren «Erfiillungs»-Vi-
sionen mehr um ihres eigenen Heils willen iiberfrachten, das nun einmal mit der endzeit-
lichen «Erlésung Israels» gekoppelt ist. Einem deutschen Leser mag auffallen, dass flur
die Nachkriegszeit nur zwei, miteinander kaum vergleichbare, Personen namentlich her-
vorgehoben werden: Prilat Hermann Maas, der schon wihrend der Naziherrschaft fiir
die Juden eintrat und litt und zurecht als erster Deutscher schon 1950 offiziell nach Isra-
el eingeladen wurde, sowie der «Zeitungsmagnat Axel Springer», der publizistisch und
finanziell viel fiir Israel getan hat, bei dem die eigentliche Einordnung jedoch hin und
wieder schwerfiel. Man wiinschte sich auch die Erwdahnung der ab dem Berliner Kir-
chentag 1961 laufenden evangelischen Bemiithungen um eine «kritische Solidaritdt» mit
Israel.

Doch dies alles kann die unbestreitbar grosse Bedeutung dieses Buches nicht
schmalern, die darin liegt, dass die Rolle von Christen an diesem Prozess iiberhaupt ei-
gens thematisiert und im Rahmen weltpolitischer Ereignisse nachgezeichnet wird, und
dass die fiir das Schicksal Israels vor, bei und nach der Staatsgriindung existentiell be-
stimmenden Staaten Grossbritannien und USA extensiv dargestellt werden. Der
Schwerpunkt der Dokumentation im anglo-amerikanischen Raum entspricht histori-
schen Abldufen (angefangen bei prot.-calv.-puritanisch-alttestamentlichen Stromun-
gen), und macht z.B. im deutschsprachigen Raum mit einer Literatur bekannt, die uns
in Ubersetzung zumeist nicht zuginglich ist. Hier strdmt eine {iberraschende Vielfalt mit
zumeist hohem Engagement auf uns ein, und hier hdren wir nicht nur Illusionéres, son-
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dern auch hochst Realistisches liber die Bedeutung des Landes fiir das jiidische Volk,
iiber seine Besitzverhiltnisse, von Feudalherrschern und ihren armen Untertanen, von
seiner diinnen Besiedlung (Juden gab es immer dort! — aber mehr «Araber», ohne
Volksbewusstsein!), von der Verwahrlosung der Landereien, bis Juden sie unter unsagli-
chen Leiden und Opfern urbar und fruchtbar machten, auch zum Vorteil der Araber,
tiber die englische Mandatsmacht und ihr unklares Verhéltnis zu Juden und Arabern,
von «arabischem Terror» gegen die wachsende Ausdehnung der Juden, von deren Si-
cherheitsbediirfnis gegen die feindliche Umwelt als dem Holocaust Entkommene, usw.

Was bei der wohlwollenden Darstellung «christlicher Zionisten» (aus der Sicht des
Israeli scheint alles «Westliche» «christlich» zu sein) vielleicht zu vermissen ist, ist der si-
cher da und dort vorhanden gewesene (antisemitische) Wunsch, die «Judenfrage» in Eu-
ropa, durch Forderung der Auswanderung nach Israel zu 16sen, was ja heute die «Pali-
stinenser» veranlasst zu erkldren, der Westen moge sein Judenproblem (samt seiner
Schuldverhaftung) nicht auf ihre Kosten 16sen.

Obwohl bekannt und von spiteren Piapsten und dem 2. Vatik. Konzil aufgefangen
und teilweise korrigiert, hat mich, als Christ!, am meisten erschiittert, was 1904 Kardi-
nal Merry del Val, Staatssekretidr im Vatikan, erklirte, als der (erste) Besuch Theodor
Herzl’s bei Papst Pius X. anstand: «So lange die Juden die Gottheit Christi leugnen,
konnen wir uns doch nicht fiir sie erkldren. Nicht als ob wir ithnen Ubles wollten. Im
Gegenteil, die Kirche hat sie immer in Schutz genommen (sic!). Fur uns sind sie die not-
wendigen Zeugen des Vorganges, wiec Gott auf der Erde war. Aber sie leugnen Christi
Gottestum.»

Hat sich im Tiefsten substantiell wirklich schon alles gedndert? Was soll man da-
von halten, wenn im Nov. 1991, nach Beginn der Nahost-Friedensverhandlungen in
Madrid, der Apostolische Delegat des heiligen Stuhles in Amman, der auch Prisident
der Universitdt Bethlehem ist, ungestraft erkldren kann, die Paldstinenser wiirden heute
genauso verfolgt wie die Juden von den Nazis verfolgt worden seien, und die Juden gin-
gen gegen die Araber harter vor als Hitler gegen die Juden!?

Der Autor iiberschreibt sein letztes Kapitel mit «Israel bewahrt das Gedéchtnis sei-
ner Freunde». Das ist wahr, und wer auf der Welt tut dies so noch?! Aber es ist inzwi-
schen ebenso wahr, dass die Juden, dass Israel, gelernt haben, realistisch, um nicht zu
sagen «normal», auf seine Feinde zu reagieren. Seine Existenz jedenfalls hdngt davon
ab. Gott gebe, dass in dieser pluralen, wenig homogenen Demokratie (die einzige im
Nahen Osten!) die Kréifte die Oberhand behalten oder erhalten, die bereit und stark ge-
nug sind, den schwierigen Prozess der Ausséhnung mit einem noch weniger homogenen
und schier unberechenbar erscheinenden «arabischen Lager» voranzutreiben. Biblischer
oder islamischer Fundamentalismus und politische Rechthaberei sind dabei von Ubel!

Hans L. Reichrath

Helmut Schwier, TEMPEL UND TEMPELZERSTORUNG. Untersuchungen zu den
theologischen und ideologischen Faktoren im ersten jldisch-romischen Krieg (66-74
n.Chr.), Freiburg (Schweiz): Univ.-Verlag; Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1989
(= NTOA, Bd. 11), XII, 421 S. und 9 Karten.

«Auf beiden Seiten, der romischen wie der jiidischen, hat es ideologische und theo-
logische Faktoren gegeben, die den (ersten jlidisch-romischen) Krieg mitausgelost, be-
gleitet und verschirft haben. Es ist Aufgabe der vorliegenden Untersuchung, die Inter-
aktion von ideologischen und theologischen Faktoren in diesem Krieg und dem realen
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Kriegsverlauf zu erforschen, wobei die Zerstorung des Jerusalemer Tempels im Zentrum
steht; an ihr soll die gegenseitige Abhédngigkeit zwischen «realer» und «ideologischer»
Kriegfiihrung gezeigt werden» (S. 1). Mit diesen Worten beschreibt VI das Anliegen,
das er mit seinem Buch, der iiberarbeiteten Fassung seiner Heidelberger Dissertation
von 1988, verfolgt hat. Und indem er hinzufiigt: «Hierbei wird auch die neue Hypothese
entfaltet, dass die Zerstorung des Jahwetempels auf ideologischer Ebene mit der Zer-
storung des kapitolinischen Jupitertemples, der im Zuge der romischen Burgerkriege
unter Mitwirkung der Flavianer niederbrannte, in Verbindung zu bringen ist» (S. 1f),
weist er zugleich auf eines der Ergebnisse hin, die seine Untersuchung erbracht hat.

Vf beginnt mit einer (erneuten) «Analyse der Ereignisgeschichte» (S. 4-54) der
Jahre 66-74. Seinem Thema entsprechend ist er dabei insbesondere an der Klirung des
Zusammenhangs zwischen dem jiidisch-rémischen Krieg und den innerjiidischen Aus-
einandersetzungen speziell in Jerusalem einerseits sowie den Biirgerkriegsunruhen und
der Erhebung Vespasians in Rom andererseits interessiert. Dieser 1. Teil, die ereignisge-
schichtliche Rekonstruktion bildet indessen nur gleichsam den Rahmen und den Hinter-
grund fiir die eigentliche Untersuchung, den II. Teil «Theologische und ideologische
Faktoren im Kontext der Tempelzerstorung». In grosster Ausfiihrlichkeit analysiert VI
zuerst die theologischen und ideologischen Elemente der jiidischen Seite und ihre jewei-
ligen Trigergruppen (S. 55-199), von der Konzeption der Heiligkeit und Reinheit des
Tempels und der damit verbundenen Erwartung seiner Unzerstorbarkeit einerseits und
Befiirchtungen im Falle seiner Entweihung andererseits bis hin zu den messianischen
Hoffnungen vom Eingreifen Gottes in Verbindung mit den Vorstellungen vom Heiligen
Krieg. Eine gelungene Zusammenfassung dieser Analyse findet der Leser in der «tabel-
larischen Ubersicht der Gruppierungen und Programme» (S. 200-201).

Dasselbe geschicht sodann im Blick auf die romische Seite (S. 202-307). Da Vf sich
offenbar scheut, hier ebenfalls von theologischen Elementen zu reden, ldsst er es mit
«ideologischen Elementen» sein Bewenden haben. Doch sind die Vorstellungen von ei-
ner Pax Romana oder/und Jupiters Garantic der Existenz romischer Herrschaft etc.
nicht auch «theologisch» begriindet? In jedem Falle folgerichtig interpretiert Vf im An-
schluss an diese Analysen «die Zerstorung des Jerusalemer Tempels als Ergebnis der
ideologisch-theologischen Auseinandersetzungen» (S. 308-337) zwischen der rémischen
und der jidischen Seite und der sie jeweils bildenden Gruppierungen, wie er in seiner
o.e. Hypothese bereits angedeutet hatte. Ein «historischer Ausblick» und ein Aufweis
der «theologischen Implikationen» (S. 338-362) der Tempelzerstorung fiir die Romer ei-
nerseits und insbesondere fiir die Juden (und Christen) andererseits runden die Untersu-
chung ab.

Es ist eine bemerkenswerte Arbeit, die Vf vorgelegt hat, eine Arbeit, die durch die
Griindlichkeit der ihr zugrundeliegenden Quellenstudien und Diskussion der bei ihrer
Auswertung herangezogenen bewundernswert umfangreichen Sekundérliteratur (Quel-
len-und Literaturverzeichnis: S. 363-405) ebenso beeindruckt wie in ihren Ergebnissen
liberzeugt. Die Erwartungen, die Vf durch seine, in gewissem Sinne neuen Fragestellun-
gen beim Leser geweckt hat, werden nicht enttiuscht. Bewiesen hat er vielmehr, dass
auch ein vieldiskutiertes Thema von neuem zu diskutieren sich dann nicht nur lohnt,
sondern auch spannend wird, wenn die zu seiner Bewiltigung herangezogenen Quellen,
auch wenn es «nur» die alten und daher «ldngst» bekannten sind, wirklich neu gelesen
werden, wie es Vf getan hat. Fiir alle kiinftige neutestamentliche Zeitgeschichte sollte
dieses Buch eine Pflichtlektiire sein.

S. Schreiner
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Peter W. L. Walker, HOLY CITY, HOLY PLACES? Christian Attitudes to Jerusalem
and the Holy Land in the Fourth Century, Oxford: Clarendon Press 1990, XVIII, 438,
S. 8°. Ln. £ 45.00.

Wie die Ereignisse des 4. Jh. die Geschichte der christlich-jiidischen Beziehungen
nachhaltig, wenn nicht sogar entscheidend beeinflusst haben, so gilt dies auch fiir das
Verhiltnis der Christen zum Heiligen Land und zu den Stitten der Bibel. Seit Konstan-
tin, der erste «christliche Kaiser» Roms, 325 seine Residenz nach Byzanz verlegt hatte,
erlangte die Provinz Palaestina zentrale Bedeutung, aus geopolitischen, aber auch aus
theologischen Griinden. Welche praktischen Konsequenzen sich daraus ergaben, hat
jungst G. Stemberger in seinem Buch «JUDEN UND CHRISTEN IM HEILIGEN
LAND. Paldstina unter Konstantin und Theodosius» (1987) erneut untersucht (s. die
Rezension in: JUDAICA 46 [1990], S. 48f). Welchen Niederschlag all dies im zeitgends-
sischen christlich-theologischen Denken gefunden hat, demonstriert P. Walker in sei-
nem hier anzuzeigenden Buch anhand zweier grosser Theologen des 4. Jhd., die zudem
im HI. Lande ansissig gewesen sind: die Bischéfe Eusebius von Caesarea (gest. 339) und
Kyrillus von Jerusalem (gest. 386).

Ausgehend von einem Blick auf die zeitgeschichtlichen Verhiltnisse zu Lebzeiten
der beiden Bischofe (S. 3-34) und — im Falle des Eusebius — einer Darstellung der
Hauptlinien seiner Theologie vor (S. 51ff) und nach 325 (S. 93ff), untersucht Vf im Fol-
genden (Exposé: S. 35-50) unter Heranziehung simtlicher Schriften der beiden Bischofe
(s. die Bibliographie: S. 415ff), wie sich deren Verhéltnis zu Jerusalem und den anderen
heiligen Stdtten, und das meint im vorliegenden Kontext: den mit dem Leben Jesu ver-
bundenen, theologisch gestaltete. Dabei geht Vf zunichst geographisch vor, alle theolo-
gisch relevanten Stitten in Galilda, Judda und Jerusalem mit den Augen der beiden Bi-
schofe betrachtend (S. 133-308), um sodann einen systematischen Vergleich zwischen
den Positionen Eusebius’ und Kyrillus’ (S. 311-401) vorzunchmen.

Das Ergebnis des Meisterstiicks an minutiéser Untersuchung ist iiberraschend und
bemerkenswert zugleich: Filir Eusebius war allein der Tempel eine «heilige Stétte» (ge-
wesen). In seiner Zerstérung sah er ein Urteil Gottes nicht nur iiber diese Stétte, son-
dern damit zugleich auch iiber die Konzeption einer «heiligen Stadt». Jerusalem war da-
her weder vor noch nach 325 eine «heilige Stadt», und ebenso wenig waren es auch die
anderen «heiligen Stédtten», deren «Christianisierung» er sich vehement widersetzte.
Theologisch war fiir ihn die Geographie des H1. Landes nicht von Belang. Ganz anders
Kyrillus. Ohne zu z6gern ibernahm er die jiidische Vorstellung von Jerusalem als der
«heiligen Stadt» und dem «heiligen Lande»; aber er beeilte sich, sie zu christianisieren.
Die Zerstorung des Tempels war ihm Gottes Urteil iiber deren (d.i. der Juden) Tempel
und Konzeption einer heiligen Stiétte, nicht aber der «heiligen Stadt» schlechthin. Und
ebenso verhilt es sich bei ihm mit den anderen heiligen Stétten. Bleibt die Frage, ob Ky-
rillus’ Konzeption am Ende nicht — nur — der Versuch (gewesen) ist, etwas geschichtlich
Gewordenes, politisch Gestaltetes theologisch zu legitimieren.

Zur Provokation geradezu wird dieses Ergebnis, wenn man es, wie es Vf im «Epi-
logue» tut (S. 402-405), im Kontext der heutigen Auseinandersetzung zwischen Juden,
Christen und Muslimen um die heiligen Stitten liest. Und Vf fragt, wo in diesem Streit
Eusebius und Kyrillus ihren Platz, und dies in wortlichem Sinne, hitten. Wihrend er bei
Kyrillus sicher wire, dass er «would certainly have found his “home” in East Jerusalem
and its “old city”», da er hier «a Christian “holy city” in both belief and practice» ange-
troffen hitte, in der «the truth of the Incarnation and the Redemption is celebrated», so
kann er im Blick auf Eusebius nur die Frage stellen: « Would Eusebius thus have found
himself (...) located perhaps in the theological equivalent of “no man’s land” the re-
mains of which can still be seen between East and West Jerusalem?»

S. Schreiner
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Adelheid Jochum, DIE BESCHREIBUNG PALASTINAS IN DER ENGLISCHEN
COTTON VERSION VON MANDEVILLE'S TRAVELS (um 1356), Frankfurt am
Main-Bern-New York-Paris: Peter Lang 1990 (= Europiische Hochschulschriften
XIV/209), 111, 261 S. 8°. pb. SFr. 70.—.

Dass die mittelalterliche Reisebeschreibung eine eigene Literaturgattung reprasen-
tiert, die an feste Konventionen und literarische Formen gebunden war und als solche
intensiv gepflegt wurde, unabhingig davon, ob es sich um den Bericht einer tatsichlich
absolvierten Reise des betreffenden Autors handelt oder nur um die am Schreibtisch
vorgenommene Kompilation von Reisebeschreibungen anderer, ist lingst gesehen. Mit
threr Dissertation hat Vfn nun eine solcher Reisebeschreibungen vor dem Hintergrund
der mittelalterlichen Beschreibungslehre (S. 27-35) untersucht. Es handelt sich dabei um
die unter dem Titel Mandeville’s Travels bis ins 19. Jhd. héchst populire Reisebeschrei-
bung, als deren Autor heute von der Mehrheit der Forscher der Englinder John Man-
deville angesehen wird, der die beschriebene Reise nach eigenen Angaben zwischen 1322
und 1356 absolviert haben will (S. 15). Grundlage der Untersuchung ist die kurz nach
1400 entstandene englische Version der urspriinglich franzosischen Reisebeschreibung
(die &lteste Handschrift datiert von 1371). Fiir ihre Untersuchung ausgewihlt hat Vfn
aus den umfangreichen Travels jenen Teil, der die Beschreibung Paléstinas, und zwar in
den Grenzen des Lateinischen K&nigreiches von Jerusalem (1099-1187), enthilt. Geglie-
dert nach den 24 Stationen der «Reise», von Tyros iiber Haifa und Jerusalem bis hinab
zum Toten Meer und wieder hinauf zum See Genezareth (S. 36-218) analysiert und ver-
gleicht Vfn alle Angaben zu Stddten, Landschaften, Gebduden etc., einschliesslich der
jeweiligen Entfernungen zwischen ihnen, mit dem, was dazu in zeitgendssischen, d.h.
nach 1100 verfassten christlichen Paldstinabeschreibungen zu lesen ist. Von Juden oder
Muslimen verfasste Reiseberichte werden in die Untersuchung nicht eingezogen. Dabei
interessiert Vfn ebenso der Vergleich der Faktographie wie der Vergleich der literari-
schen Charakteristika zwischen den herangezogenen Texten.

Wenn es auch Vfn, wie ihre quantifizierende Zusammenstellung der Untersu-
chungsergebnisse — nach 1) Beschreibung von Ortschaften (S. 219-226); 2) Beschreibung
von Bergen (S. 227-229); 3) Beschreibung von Gewassern (S. 230-233); 4) Beschreibung
von Gebiduden (S. 234-239); 5) Beschreibung von Personen (S. 240-248) und 6) Be-
schreibung von Tieren und Pflanzen (S. 249-252) geordnet — belegt, mit ihrer Arbeit pri-
mér um einen literaturwissenschaftlichen Beitrag zu tun gewesen ist, so hat sie dennoch
dank ihrer sorgfiltigen Analyse auch des faktographischen Bestandes zugleich demjeni-
gen eine aufschlussreiche Lektiire beschert, der weniger an der mittelalterlichen Be-
schreibungslehre und -literatur, als in erster Linie vielmehr an der historischen Geogra-
phie bzw. der Geschichte der geographischen Erforschung Paldstinas interessiert ist.

Stefan Schreiner

Hans Peter Riiger, DIE WEISHEITSSCHRIFT AUS DER KAIROER GENIZA.
TEXT, UBERSETZUNG UND PHILOLOGISCHER KOMMENTAR, Tiibingen:
Mohr 1991 (= WUNT 53), IX,176 S. gr. 8°. Ln DM 98.—.

Diese Untersuchungen zur «Weisheitsschrift aus der Kairoer Geniza» sind das letz-
te Werk, das der Autor beenden konnte, wenn er auch dessen Erscheinen nicht mehr er-
lebt hat. Am 2. Nov. 1990 ist er, im Alter von 57 Jahren, gestorben. In ihrem Geleitwort
wiirdigen ihn die beiden Herausgeber der WUNT, M. Hengel und O. Hofius, als einen
«hervorragenden Alttestamentler und Judaisten», der zugleich ein «begnadeter Philolo-

!



ge und Semitist» gewesen ist. Davon zeugt auch sein letztes Werk in wiederum beein-
druckender Weise.

Die hier untersuchte Weisheitsschrift aus der Kairoer Geniza ist seit Beginn dieses
Jahrhunderts durch entsprechende Veroffentlichungen A. E. Harkavys und S. Schech-
ters bereits bekannt. Erneut ins Gesprach gekommen ist der Text, dessen Handschrift
insgesamt 9 beidseitig beschriebene Blitter umfasst, durch K. Bergers 1989 unter dem
Titel «Die Weisheitsschrift aus der Kairoer Geniza. Erstedition (sic!), Kommentar und
Ubersetzung» erschienene Neuausgabe, vor allem durch die darin vom Autor vertretene
These hinsichtlich Entstehung und Datierung der Schrift «um 100 n. Chr. in Agypten».

Bergers These ebenso wie seine Edition und Ubersetzung werden von H. P. Riiger
einer kritischen Uberpriifung unterzogen. Zu diesem Zweck werden zunichst eine voll-
stindige neue Ubersetzung des Textes (S. 22-39) und sodann eine photomechanische
Reproduktion der Handschrift (jeweils linke Seite) mit dazugehoriger Transliteration
des hebriischen Textes (jeweils rechte Seite) geboten (S. 42-77). Sie bilden die Grundla-
ge des daran anschliessenden philologischen Kommentars (S. 80-168), in dem Vf den ge-
samten Text, Zeile fiir Zeile eingehend sprachlich analysiert, d.h. seine Lesung und
Ubersetzung mit aller nur wiinschenswerten Sorgfalt philologisch begriindet. Dabei
schopft er aus seinem reichen Fundus an semitistischem Wissen wie an Kenntnis der
rabbinischen und mittelalterlichen jiidischen Literatur gleichermassen, wie den zu einer
Vielzahl von Zeilen, zum sprachlichen Ausdruck wie zum Inhalt, beigebrachten Paralle-
len zu entnehmen ist. Die Ergebnisse seiner Analysen, und damit zugleich seine Antwort
an K. Berger hat Vf, gleichsam vorgreifend, in der Einleitung (S. 1-19) zusammenge-
fasst.

Bergers Frithdatierung der Schrift wird dabei griindlich widerlegt; denn es lésst sich
mit Sicherheit nicht mehr sagen, als dass die Weisheitsschrift «zwischen der Wende vom
6. zum 7.Jh.n.Chr. auf der einen und dem 12.Jh.n.Chr. auf der anderen Seite verfasst
worden ist», wobei «in Anbetracht der mancherlei Berithrungen» zwischen «ihr und
dem sefdr hovot ha-levavor des Bahya b. Joseph b. Paquda eher an das Ende als an den
Anfang der genannten Zeitspanne» zu denken ist (S. 15). Korrigiert werden durch den
Kommentar des weiteren zahlreiche Fehldeutungen des Textes, die durch Bergers fal-
sche Lesung entstanden sind (einige Beispicle sind S. 2f zusammengestellt). Auf Einzel-
heiten kann hier nicht eingegangen werden. Was schliesslich die Bestimmung von Ort
und Umfeld der Entstehung der Schrift angeht, so mahnt Vf zu Zurtickhaltung. Rei-
chen die vorhandenen Anhaltspunkte fiir eine Bestimmung des Entstehungsortes nicht
aus, so darf aufgrund ihres Inhaltes hinsichtlich des Entstechungsumfeldes vermutet wer-
den, dass die Schrift im Kreise der seit etwa 8.Jh.n.Chr. bezeugten «Um Zion und Jeru-
salem Trauernden» ihren Ursprung hat (s. 17).

Mit seiner hier angezeigten Textausgabe, gelungenen Ubersetzung und sorgféltigem phi-
lologischem Kommentar hat H.P. Riiger fiir alle weitere Beschaftigung mit der Weis-
heitsschrift aus der Kairoer Geniza ein Fundament geschaffen, wie man es sich tragfihi-
ger nicht wiinschen kann.

S. Schreiner
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Uriel Simon, FOUR APPROACHES TO THE BOOK OF PSALMS, from Saadiah
Gaon to Abraham ibn Ezra. Translated from the Hebrew by Lenn J. Schramm, Albany,
NY: State University of New York Press 1991, XII, 364 S. gr. 8°. § 24.50.

Wie aus dem Titel zu entnehmen ist, hat es sich Vf zur Aufgabe gemacht, vier
_Interpretationsmuster der Psalmen zu untersuchen. Mit der Nennung der Namen Saad-
Jasund Ibn Esras weist der Untertitel diese als zwischen dem 10. und 12.Jh. entstandene
Werke, also als Ergebnisse der mittelalterlichen (jiidischen) Bibelexegese aus. Wenn so-
mit Vs Buch auch primir als Beitrag zur weiteren Aufhellung der mittelalterlichen jii-
dischen Bibelauslegung, ihrer Geschichte, Methodologie und Resultate anzusehen ist, so
15t es dennoch kein Buch von nur historischem Interesse, wie der Leser schon nach der
Lektiire weniger Sdtze und Seiten feststellt. Denn die von Vf diskutierten, das Wesen
der Psalmen betreffenden «mittelalterlichen Fragen» sind letztlich Fragen geblieben, die
sich auch die «moderne» Bibelwissenschaft, mithin die Theologie, immer wieder neu
stellt und zu stellen hat, ein Beleg nicht zuletzt dafiir, dass die Bibel und die Auslegung
threr Texte beriihrende Fragen offenbar Fragen sind, auf die es eine «ein fiir allemal»
gliltige Antwort nicht geben kann.

Nach dem «Preface» (S. VII-XII) wendet sich Vf, dem Titel des Buches entspre-
chend, zunichst Saadjas Psalmenauslegung (S. 1-57) zu, die — wie Vf meint — fiir alle
nachfolgende Psalmenexegese eine Quelle der Inspiration gewesen ist, auch wenn letzt-
lich nur wenige Exegeten bereit gewesen sind, sich den Ergebnissen der Auslegung Saad-
Jas im einzelnen anzuschliessen. In diesem wie in den iibrigen Kapiteln geht es Vf indes-
sen nicht um Einzelheiten der Auslegung, also um die Auslegung einzelner Psalmen
oder Psalmenverse, jedenfalls nicht in erster Linie, sondern vielmehr um die Konzep-
tion, die die untersuchten Exegeten mit dem Psalmenbuch verbunden haben. Fiir Saad-
Ja waren die Psalmen nicht, wie die Weisen des Talmud gelehrt haben, durch den HI.
Geist inspirierte Hymnen und Gebete, fiir ihn war der Psalter, wie er in den beiden Ein-
leitungen zu seinem Tafsir («Kommentar») zu den Psalmen deutlich gemacht hat, eine
Art zweiter Pentateuch, nimlich das dem Propheten David offenbarte «andere Fiinf-
buch Gottes».

Saadja gelangte zu seiner Position in Auseinandersetzung mit der Ansicht der Ka-
rder, die Vf im zweiten Kapitel (S. 58-111) am Beispiel der beiden wohl bedeutendsten
arabisch schreibenden kardischen Exegeten Salmon b. Yeruham und Yefet b. Ali Halevi
(beide lebten und wirkten im 10. Jh. in Jerusalem) abhandelt. Demnach haben die Ka-
rder mit ihrer Ablehnung der «miindlichen Tora» zugleich auch den rabbanitischen Sid-
dur abgelehnt und stattdessen die Psalmen der Bibel, und nur sie, als das ebenso ewig
unveranderliche wie verbindliche «Gebetbuch Israels» — Vf spricht von «the Jew’s man-
datory prayerbook» — angesehen, in dessen Texten, die fiir sie prophetischen Ursprungs
sind, sie die Vergangenheit und Gegenwart Israels gedeutet und seine Zukunft antizi-
piert fanden.

Haben Saadja die Psalmen ihrer literarischen Form und die Karder sie ihres «ge-
schichtlichen Sitzes im Leben» beraubt, so ist es das Bemiihen und Verdienst Mose ibn
Giqatilahs aus Cordoba (11. Jh.) gewesen, dessen ebenfalls arabisch geschriebener Psal-
menkommentar Gegenstand der Analyse im dritten Kapitel (S. 113-144) ist, beiden, der
literarischen Form wie dem geschichtlichen Sitz im Leben der Psalmen gerecht zu wer-
den. Fiir ihn war der Psalter kein durchgingig konzipiertes «Buch», sondern eine
Sammlung von Einzeltexten. Als solche waren ihm die Psalmen keine «Prophetien»,
sondern «Gedichte, Hymnen und Gebete», deren Texte jeder fiir sich betrachtet und da-
tiert werden muss, und Mose b. Giqatilah datierte sie mehrheitlich in die Zeit nach dem
babylonischen Exil, und zwar aus inhaltlichen wie formalen Griinden.

Demgegeniiber versuchte Abraham ibn Esra, dem das vierte und seiner Bedeutung
wegen zu Recht auch lingste Kapitel (S. 145-295) gewidmet ist, einen Kompromiss zwi-
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schen Saadja und Mose b. Gigatilah, insofern als er in den Psalmen prophetische und li-
turgische Poesie erkannte. Wenn er bei einzelnen Psalmentexten der Spitdatierung
durchaus auch zuzustimmen bereit war, sie jedenfalls nicht aus theologischen Griinden
verwarf, so hielt er andererseits doch insgesamt daran fest, dass die Psalmen von David
oder anderen prophetisch inspirierten Personen verfasst worden sind. Die von den Ka-
rdern aus dem prophetischen Charakter der Psalmen gezogenen exegetischen Konse-
quenzen lehnte er jedoch entschieden ab. Um diese Position Ibn Esras genauer doku-
mentieren zu konnen, hat Vf dankenswerterweise im Anhang seines Buches (S. 308-333)
die vor nicht allzu langer Zeit entdeckten Einleitung und Kommentar (zu Ps 1 und 2,1-
5) in hebriischem Text und englischer Ubersetzung beigefiigt.

Es ist ein ausserordentlich gelungenes und interessantes Buch, das Vf hier vorgelegt
hat. Es gewihrt einen tiefen Einblick in ein wichtiges Kapitel der Auslegungsgeschichte
der Bibel, das im Kreise der Exegeten weit mehr Beachtung verdient, als es im allgemei-
nen bislang gefunden hat. Immer wieder beeindruckt Vf den Leser nicht nur durch seine
Vertrautheit mit der umfianglichen mittelalterlichen (vorab exegetischen) Literatur (vgl.
die Bibliographie: S. 297-307), sondern ebenso durch seine Souverdnitdt und Sorgfalt,
die er beim Umgang mit den judaeo-arabischen und hebriischen Texten allenthalben
hat walten lassen. Bleibt am Ende Vfund Verlag und insbesondere dem Ubersetzer da-
fiir zu danken, dass sie dieses zu vielfiltiger Weiterarbeit anregende, im Original bereits
1982 erschienene Buch, nun in einer dem Original gegentiber verbreiteteren Sprache und
damit hoffentlich zahlreichen Leserschar zugéinglich gemacht haben.

S. Schreiner

Hans-Georg von Mutius, RECHTSENTSCHEIDE JUDISCHER GESETZESLEH-
RER AUS DEM MAURISCHEN CORDOBA. Quellen zur Wirtschafts- und Sozialge-
schichte der jlidischen Minderheit in Spanien und Nordafrika im 10. und 11. Jahrhun-
dert, Frankfurt/M.-Bern-New York-Paris: Peter Lang 1990 (= JUDENTUM UND
UMWELT, Bd. 28), XIII, 163 S. 8°. pb. DM 56.00.

derselbe, RECHTSENTSCHEIDE MORDECHAI KIMCHIS AUS SUDFRANK-
REICH (13./14. JAHRHUNDERT), Frankfurt/M.-Bern-New York-Paris: Peter Lang
1991 (= JUDENTUM UND UMWELT, Bd. 31), III, 192 S. 8°. pb. DM 63.00.

Ohne jeglichen Vorbehalt wird man Vf — mindestens unter den deutschsprachigen
Judaisten — den Fachmann in allen die Responsenliteratur vornehmlich des Mittelalters
betreffenden Fragen nennen kénnen. Seine Vertrautheit mit dieser vielfdltigen Literatur
und seine Souverdnitidt im Umgang mit den zugegebenermassen nicht immer einfachen,
im Gegenteil, oft hochst komplizierten Texten hat er mit seinen beiden neuen Biichern
um ein weiteres Mal eindrucksvoll unter Beweis gestellt, mit denen er die Reihe seiner
Ubersetzungen mittelalterlicher Responsenliteratur auf nunmehr sechs Binde verlingert
hat.

Im ersten Band legt Vf, wie er sicher zu Recht vermutet, «die bisher wohl altesten
Zeugnisse spanisch-jiidischer Rechtsgelehrsamkeit in deutscher Ubersetzung vor». Es
handelt sich dabei um Responsen, die aus der Feder des um die Mitte des 10. Jh. aus
dem italienischen Bari nach Cordoba zugewanderten Gelehrten Mose b. Henoch und
seines Sohnes Henoch b. Mose stammen, die nacheinander in Cordoba das Amt des jii-
dischen Gemeindeoberrichters innehatten. Die zeitgeschichtlichen Verhiltnisse ihrer
Wirksamkeit nicht nur, sondern auch das Leben der jiidischen Minderheit im islami-
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schen Siidspanien erlidutert Vf in seiner instruktiven Einleitung. Die Texte selber wurden
vor tiber hundert Jahren schon von Joel Miiller gesammelt und ver6ffentlicht. Auf die-
ser Veroffentlichung basiert diese Ubersetzung.

Die Responsen selber ordnet Vf folgenden fiinf «Fallgruppen», zu: 1) Entscheidun-
gen zu Frauen- und Familienfragen unter Einschluss des ehelichen Giiterrechts (Mose
b. Henoch: S. 1-22; Henoch b. Mose: S. 54-115), 2) sonstige Schuldrechtsverhiltnisse
(Mose b. Henoch S. 23-33; Henoch b. Mose: S. 116-124), 3) Prozess- und Urkundenwe-
sen (Mosc b. Henoch: S. 34-36), 4) Gebetsordnungen und Feiertagsheiligung (Mose b.
Henoch: S. 37-47); Henoch b. Mose: S. 125-132) und 5) Beziehungen zu Nichtjuden ein-
schliesslich Apostaten (Mose b. Henoch: S. 48-53; Henoch b. Mose: S. 133-146). Inner-
halb der einzelnen Responsen wird eine Vielzahl von Themen und Problemen abgehan-
delt, von der ein Blick in den ausfiihrlichen Sachindex (S. 149-159) einen Eindruck ver-
mittelt wie er natiirlich auch beim Erschliessen der Texte sehr niitzlich und hilfreich ist.
Wenn auch der grosste Teil der Texte, wie schon die Ubersicht zeigte, mit Frauen- und
Familienfragen zu tun hat, so zeigen sie doch ebenso wie auch die anderen, insbesonde-
re die der fiinften Gruppe, was jiidisches Leben im Alltag des islamischen Siidspanien
im 10. Jh. bedeutete. Handelt es sich bei diesen Responsen primir auch um Beispiele
angewandter Halacha, also jiidischer Gesetzesauslegung und -anwendung, so bezeugen
sie doch auf ihre Weise zugleich einen Einfluss der Rechtspraxis der Umwelt, insofern
als das in Hinsicht auf die Rechtsfahigkeit der Frauen liberalere malikitische Recht sei-
ne Spuren in den Responsen hinterlassen hat.

Wie in den Responsen der beiden spanisch-jidischen Gesetzeslehrer, so nehmen
auch in Mordechai Kimchis Responsen Ehe- und Familienrechtsfragen den breitesten
Raum ein, wie wiederum der Blick in den Sachindex (S. 182-188) belegt und dabei zu-
gleich zeigt, dass noch viele andere Probleme in ihnen verhandelt werden. Auf Einzel-
heiten kann hier indessen nicht eingegangen werden. Uber den Autor der Responsen,
den Enkel des Bibelkommentators und Sprachwissenschaftlers David Kimchi, ist sonst
nicht viel bekannt. Sicher ist nur, dass er nach 1300 in Carpentras gewirkt hat. Was von
thm bekannt ist, hat Vf in seiner Einleitung zusammengetragen. Auf eine lingere Dar-
stellung der zeitgeschichtlichen Verhiltnisse verzichtet er diesmal allerdings ganz. Text-
grundlage fiir die Ubersetzung der elf bereits in Edition vorliegenden Responsen bildet
die vor 25 Jahren erschienene Ausgabe Abraham Sofer’s. Das noch teilweise unedierte
zwolfte Responsum ist nach handschriftlicher Vorlage erginzt.

Gleich den zuvor verdffentlichten Binden hat Vf auch diese wieder mit hilfreichen
Erlduterungen zum Text sowie zu den Sachen in den Fussnoten versehen. Als durchge-
henden Kommentar will Vf diese Erliduterungen aber ebenso wenig verstanden wissen
wie als Auswertung der Texte. Seine Aufgabe sicht er in der Bereitstellung von Material:
«Die historische, vor allem sozialgeschichtliche Auswertung der hier in Ubersetzung
vorgelegten hebrdisch-aramdischen Rechtsgutachten» will er «dem kompetenten Leser
uberlassen».

Denn, so fiigt er hinzu und hat damit ohne Abstriche recht, «sie muss von einem
Philologen nicht unbedingt geleistet werden, zumal die Ubertragung derartig schwerer
Texte in eine moderne Sprache ohnehin den anstrengenderen Teil ihrer Erschliessung
darstellt».

S. Schreiner
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