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Rezensionen.

The Interpreter’s Bible, A Commentary in Twelve Volumes, Volume VII:
General Articles on the New Testament, The Gospel According to St.
Matthew, The Gospel According to St. Mark, New York/Nashville, 1951,

XXIV and 917 pages.

Es haben sich 6 Herausgeber mit 36 theologischen Beratern und 124
exegetischen und praktischen Mitarbeitern zu einer einmiitigen Werkge-
meinschaft zusammengeschlossen, um einen vollstindigen Kommentar des
AT und NT herauszubringen, in dem die ewiggiiltige Wahrheit des Wortes
Gottes fiir englisch sprechende biblisch interessierte Kreise, vorab fiir Ge-
lehrte und Pfarrer der verschiedenen Denominationen, im Glauben an den
Heiligen Geist als den eigentlichen Schriftausleger (p. XVII), frei von Pole-
mik und Extravaganzen neu erkldrt und gedeutet werden soll.

Das ganze Werk ist auf 12 Binde veranschlagt. Der 7. Band liegt vor.
In einem Geleitwort gibt Nolan B. Harmon von der Abingdon-Cokesbury
Press das Ziel des Unternehmens bekannt. G. A. Buttrick als Haupt des Her-
ausgeberstabes redet im Vorwort von der Art des Vorgehens und der Ge-
staltung der einzelnen Binde. Hierauf folgen 14 Aufsitze, die (p.3—227)
zusammengenommen als kurze Kinleitung ins NT angesprochen werden
Lkonnen.

R. H. Strachan sagt, was in der Urgemeinde, in den Evangelien, bei Pau-
lus und in den johanneischen Schriften «Evangelium» bedeutet. Henry J.
Cadbury gibt einen Ueberblick iiber die urchristliche Literatur. Bruce M.
Metzger charakterisiert die einzelnen Schriften nach ihrer linguistischen
Eigenart, sucht sie in die Geschichte der griechischen Sprache einzuordnen
und gibt Richtlinien und Beispiele dafiir, wie die drei Elemente des Koine-
Griechischen, des Semitischen und des Christlichen deutlich erkannt und
voneinander unterschieden werden kénnen. Alfred M. Perry fiihrt in die ver-
wickelten Fragen ein, die mit dem Entstehungsprozell der Evangelien zu-
sammenh#éngen, wobei er gegeniiber der Vierdokumentenhypothese B. H.
Streeters wie gegeniiber der noch zu keinem endgiiltig klaren Krgebnis
gekommenen deutschen Formkritik Vorsicht empfiehlt: einerseits ist die
Tradition flieBender, als dall sie in hypothetisch zu erschlieBende Quellen
festgelegt werden diirfte, andrerseits darf die formgebende Kraft einer reli-
givsen Gemeinschaft gegeniiber dem schopferischen Ursprung selber nicht
iiberschitzt werden. S. Vernon McCasland entrollt vom geographischen,
historischen, moralischen, philosophischen und religiosen Gesichtspunkt aus
ein Bild von der griechisch-rémischen Welt im hellenistischen Zeitalter und
schlieBt diesen allgemeinen Ausfiihrungen einen Abschnitt iiber das helle-
nistische Judentum an. Morton S. Enslin schildert die politischen Verhilt-
nisse in Paldstina von Alexander dem Groflen bis zum bitteren Ende im 2.
Jhdt. n. Chr. und redet von der Bedeutung, welche Gesetz und Hoffnung im
jidischen Leben gespielt haben. Vincent Taglor sucht aus den Evangelien
herauszuarbeiten, wie Jesus seinen Dienstweg in einer wahrscheinlichen
zeitlichen Aufeinanderfolge bestimmter geschichtlicher Begebenheiten von
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Galilda nach Jerusalem machte, und hebt sich so vorteilhaft ab von allen
hyperskeptischen Eroérterungen in den letzten Jahrzehnten, die vor lauter
Betonung der einzelnen Jesuslogien den Sprecher der Logien selber ohne
rechtes Fleisch und Blut durch Palidstina wandern lieflen. Clarence T. Craig
148t von den jiidischen Reichsgotteskonzeptionen sich das Neue abheben,
das Jesus in seiner Reichsgottespredigt gebracht hat, grenzt sich gegeniiber
Dodds «realisierter Eschatologie> ab und definiert im weiteren die Kirche
als den gldubigen Rest, der auf das Reich wartet. Amos N. Wilder gibt eine
literarische und historische Analyse der Bergpredigt und schlieft ihr die zu
beachtenden Interpretationsgrundsiitze an, wobei sowohl der «context of
salvation» als auch das Ziel praktischen Tatgehorsams im Auge zu be-
halten sind. Walter Russell Bowie vergleicht die Gleichnisse Jesu mit ihren
alttestamentlichen Analogieformen und unterstreicht vor allem, dafl sie ein
positives Bekehrungs- und Belehrungsziel haben, dafl sie die irdische Welt
fiir die Welt des Vaters Jesu transparent machen und so vor den Einseitig-
keiten eines bloBen Transzendentalismus wie eines blofen Immanentismus
zu bewahren vermégen.

Ernest F. Scott stellt das Leben der Jerusalemer Urgemeinde geschicht-
lich dar, das auf dem Geheimnis der Auferstehung Jesu, der selber uner-
kldarlichen Erfahrung davon und auf der Gabe des Geistes basierte. Dabei
wird die Tatsache unterstrichen, daf es jedem einzelnen Glédubigen anheim-
gestellt blieb, unter der Leitung des Heiligen Geistes seine Ueberzeugungen
vom unerklidrlichen Geschehnis frei zu interpretieren. Die Wahl der Sieben
geschah im Interesse des hellenistischen Wirkungskreises der Urgemeinde,
aus dem die ersten Pioniere der Heidenmission hervorgingen. Die jerusale-
mische Mutterkirche, die ihre miindlichen Ueberlieferungen in Dokumenten
aus der heidenchristlichen Kirche zum L.eben erwachen sah, schattete be-
reits in den Augen der mit ihr verbunden bleiben wollenden heidenchrist-
lichen Gemeinden die christlich universale Einheit ab. William H. P. Hatch
gibt einen Abrill vom Leben des Paulus und erzihlt, ohne auf die kritischen
Probleme néher einzugehen, was sich aus den Paulusbriefen und der Apo-
stelgeschichte zusammentragen 1a8t. Paul S. Minear entrollt ein Bild vom
Menschen und Christen Paulus, dem hart angefochtenen und angefeindeten
Kampfer, dem Sklaven Christi, der sich in der Freiheit Christi gegeniiber
den ihm verliehenen Gaben (Apostolat, Prophetie, Gabe der Liebe) dankbar
erwies, dem Heidenapostel, der sich gegeniiber den Neugewonnenen im Glau-
ben an die Universalitit von Verdammnis und Vergebung verantwortlich
wullte, dem Mann der Kirche, der die einzelnen Glieder des Leibes Christi
zum Ablegen des alten und Anziehen des neuen Menschen aufrief. Massey H.
Shepherd Jr. gibt einen Ueberblick iiber das nachapostolische Zeitalter, wo-
bei regional die Entfaltung des christlichen Glaubens und Lebens in Pali-
stina, Syrien, Kleinasien, Griechenland, Aegypten, Rom und dem Westen
kurz skizziert wird.

Jedem der einzelnen Aufsiitze ist eine Bibliographie beigegeben, in der
neben vorwiegend englischen und amerikanischen auch deutsche und (sel-
tener) franzosische Autoren genannt werden.

Den Erklirungen des Matthdus- und des Markusevangeliums gehen ein-
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leitende Abschnitte voraus. Sherman E. Johnson schildert den Charakter des
Matthiusevangeliums: es wird fiir Predigt, Lehre, ja das kirchliche Leben
im ganzen wichtiges Material geordnet; Petrus erscheint als ein christli-
cher Idealrabbi; es handelt sich um ein Jiidisches und Antijiidisches mi-
schendes 6kumenisches Evangelium., Johnson geht auf Rahmenwerk und
Aufbau ein, untersucht das Problem der beniitzten Quellen und charakteri-
siert die Matthdus eigentiimliche Sprache. Er lillt die Schrift gegen 100 in
Syrien entstanden sein, wobei der historische Jiinger Matthius in der Weise
am Zustandekommen des nach ihm benannten Evangeliums beteiligt gewesen
sein mag, dall er sich durch die Sammlung von Jesusworten verdient ge-
macht hat. Der Verfasser war ein durch die Theologie und die geistlichen
Lebensnotwendigkeiten seiner Kirche beeindruckter <Evangelisty, der das
ihm iibergebene und von ihm gewé&hlte Material zuverldssig und verantwor-
tungsvoll, d. h. in der Ehrfurcht gegeniiber geschehenen Heilsfakten und
aus Liebe zu der ihn umgebenden Christenschar weitergab.

Frederick C. Grant 148t das Markusevangelium in der Einleitung an eine
Kirche gerichtet sein, die ein Martyrium hinter sich und vielleicht wieder
vor sich hatte. Miindliche Traditionen, die in der réomischen Gemeinde um-
liefen, und allenfalls geschriebene Quellen, die mitheniitzt worden sein
mogen, weisen dem Inhalt und oft auch der Form nach nach Paléstina, sind
aber bereits durch das Medium der griechisch sprechenden Heidenkirche
hindurchgegangen. Da Johannes Markus sowieso eine schattenhafte Figur
ist, tut es nicht viel zur Sache, ob man ihn den Verfasser sein 148t oder
nicht. Das Evangelium muf} als praktisch anonymes Werk studiert werden.
Ein direkter paulinischer Einfluf} ist nicht wahrnehmbar; Paulus und «Mar-
kus» leben vielmehr in einer weitgehend gemeinsamen heidenchristlichen
Luft. Die Theologie und die Christologie des Markus sind die Theologie
und die Christologie der Heidenkirche seiner Zeit. Jesus ist Gottessohn
und Menschensohn zugleich. Der Verfasser 1a8t den Titel «Sohn Gottes» als
einen heidnischen religiosen Wertbhegriff von der Kirche iibernommen wer-
den, wahrend der Titel «Menschensohn» ein an der Auferstehung Christi
orientiertes Nachdenken iiber den Weg Jesu erraten 148t und schwerlich
von Jesus selber gebraucht worden ist (?).

Jede Kommentarseite enthilt zunéichst in zwei Spalten nebeneinander-
gedruckt die englische Uebersetzung des Bibeltextes von 1611 (die King’s
James Version) und die im Erscheinen begriffene Revised Standard Ver-
sion, so daBl dem Leser gute Vergleichsmoglichkeiten geboten werden.

Es war offenbar das Bestreben der Herausgeber, die Kluft zwischen
wissenschaftlicher Exegese und praktischer Theologie auszufiillen. Darum
schlielen sich auf jeder Seite unterhalb des Bibeltextes nicht nur exege-
tisch knappe Erlduterungen an, die u. a. auch auf Uebersetzungsvarianten
hinweisen und oft neueste Literatur erwihnen (fiir Matth. Johnson, fiir
Mark. Grant), sondern breite praktische Erwigungen, die fiir das Matthius-
evangelium George A. Buttrick und fiir das Markusevangelium Halford E.
Luccock zum Verfasser haben.

Als Beispiel greifen wir die Erérterungen zu Mark. 5, 21—43 her-
aus. Jairus ist nicht der Gefangene der Tradition, sondern dem Experi-
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ment gegeniiber offen. Er ist der Typus fiir Eltern, die ihre Verant-
wortung gegeniiber ihren Kindern fiithlen (V.22). Jesus mul} seine
Hand legen (V.23) auf die verschiedenen Charaktereigenschaften der
Jiinger, aber auch auf das Familienleben, die Sorgen, Verwirrungen
und Konflikte des menschlichen Lebens, aber auch auf die herrschenden
okonomischen Systeme. Jesus 1dBt sich durch die Bitte des Jairus
storen (V.24) und wird so in seinem Handeln zur kritischen Frage an
ein planendes und organisierendes Jahrhundert, das sich dagegen
striubt, unvorhergesehene Unterbrechungen eigener Planungen willig
in Kauf zu nehmen. Der Mensch «cannot serve God and the order of the
day» (p.720). Das blutfliissige Weib ist der Typus des Menschen, der
auf dem letzten Loche pfeifend noch zu Jesus schreit (V.251f.). V.28
wird als Hinweis nicht auf einen magischen Aberglauben der Irau,
sondern auf ihren echten Glauben hin gedeutet, der wihrend einer
Zeremonie oder innerhalb einer Institution sich ereignen kann. V.31
zeigt den echten gottlichen Individualismus, den hier Jesus vor dem
Massendenken der Jiinger in Schutz nehmen muf}, Jesus iibt V. 35 £, die
Kunst des Ignorierens im Wissen um Gott, der das letzte Wort hat; er
wird so zum Ansporn fiir Christenmenschen, die im Atomzeitalter die
Hoffnung auf Gottes Zukunftshandeln nicht fahrenlassen diirfen. Das
Gelédchter der Trauergesellschaft V.40 fiihrt zu weiteren Beispielen
des Geliichters in der Kirchengeschichte: man hat gelacht iiber den ge-
henkten Konig der Christen, iiber die Forderung der Abschaffung der
Sklaverei usw. Schliefilich richtete Jesus seine Aufforderung <aufzu-
stehen» nach V.41 in die Bergwerkstitten von England im 19. Jhdt.
oder durch die Gestalt einer Josephine Butler zur Schar der Prostitu-
ierten.

Gewil}, das ist keine Exegese mehr und will auch keine Exegese sein.
Es ist Anwendung, die deutlich verraten 1&8t, in welcher Weise vom Bibel-
wort her dann auch gepredigt werden soll. Es sollen keine blof lehrhaften
AeulBlerungen an den Mann gebracht, aber es soll auch nicht in der Form
einer strengen Homilie Vers fiir Vers ausgelegt werden, sondern die bibli-
sche Geschichte soll gleichsam mit dem ganzen Gewicht des mit ihr kom-
menden inkarnierten Wortes hineingestellt werden in den englisch-ameri-
kanischen Alltag mit all den Problemen und Niéten, die dieser mit sich
bringt. Man kann die Verlingerungen der Exegese in die alltagsbezogenen
Darlegungen hinein manchmal allzu gewagt und zu fern abliegend, jeden-
falls als sehr subjektiv und zuféllig empfinden. Aber dall solche Versuche
gemacht werden miissen, dariiber sollte kein Streit sein. Wir glauben, daf}
The Interpreter’s Bible nicht nur dem gelehrten Theologen die bestehenden
wissenschaftlichen Probleme neu wachzurufen, sondern vor allem auch den
Pfarrern im Amt zu dienen vermag, die Sonntag fiir Sonntag vor die Auf-
gabe gestellt sind, das bleibende Wort Gottes so einem gegenwértigen Ge-
schlecht zu sagen, dafl die Inkarnation des Wortes darauthin wirklich ge-
glaubt werden kann.
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Pierre Bonnard, L’Epitre de saint Paul anx Galates; Charles Masson,
L’Epitre de saint Paul aux Ephésiens (Commentaire du Nouveau Testa-
ment, publié sous la direction de P. Bonnard, O. Cullmann, J. Héring, F. L.
Leenhardt, Ch. Masson, Ph. H.Menoud, Th. Preisst et Chr. Senft), Neu-
chatel et Paris, Delachaux et Niestlé, 1953, 228 p., br. Fr.12.50, rel. Fr.
15.50.

Drei Jahre nach seinem Phil.kommentar (s. ThZ 1952, S.135-137) legt
Bonnard seinen Galaterbriefkommentar vor. Der Galaterbrief ist nach B.
anfangs Winter 56/57 nicht lange vor dem Romerbrief in Korinth verfaflt
und an die nordgalatischen Christengemeinden Kleinasiens gesandt wor-
den, um ihnen die radikale Negation des Kreuzes tiber jedes religiése Un-
ternehmen des Menschen in Erinnerung zu rufen und ihnen damit gegeniiber
einer in die Gemeinde einbrechenden judaistischen Hiresie festen Stand
zu geben. B. teilt den Brief in drei grofle Teile ein: wihrend Paulus im
ersten Teil einen autobiographischen Beweis seiner Unabhingigkeit fiihrt
(1, 11—2, 21), wendet er sich im zweiten Teil (3, 1—4, 31) Schriftargumen-
tationen zu, durch die das Verhiltnis von Gesetz, Glaube und Verheillung
geklirt wird, und st68t schlieflich im dritten Teil (5, 1—6, 10) zum Thema
der evangelischen Freiheit vor, die als Befreiung des Christus zu konkre-
ten Liebesaktionen verstanden werden mull, wobei die Einheit von Gesetz
Christi und Geist Christi aufleuchtet.

Die Stellung des V'erf. zu den wichtigsten Problemen des Briefes kommt
deutlich in den sechs Exkursen zum Vorschein, die knapp und deutlich das
‘Wesentliche herausarbeiten: 1. In der Verhdltnisfrage von Gal. und Apg.
mull man sich vor Augen halten, daB in keiner der beiden Schriften proto-
kollarische Berichte iiber die stattgehabten Ereignisse vorliegen, sondern
vom subjektiven Standort ihrer Verf. aus unternommene Interpretationen.
Wenn Paulus seine Unabhiingigkeit von der Jerusalemer Gemeinde betont,
so schliellt das nicht aus, dall er aus der Gemeinde zu Damaskus die ur-
christliche Tradition empfing, in deren Interpretation er sich dann seiner
eigenen Stellung als von Christus berufener Heidenmissionar bewult ge-
worden ist. Dafl Paulus in Arabien nicht in meditierender Einsamkeit ver-
harrt, sondern missioniert hat, wird man schon darum fiir wahrscheinlicher
halten, weil die Bekehrung des Apostels alles in allem genommen als so-
fortige Indienststellung seiner aktiven Menschenkrifte verstanden werden
mull. In Jerusalem trat Paulus insofern mit apostolischem Selbstbewulitsein
auf, als er keine Autorisation bei der jerusalemischen Oberbehorde suchte,
sondern beim Konzil ein «einleitendes Referats> hielt, das die Debatte er-
offnen und schliefilich zur einmiitigen Erkenntnis fithren durfte, daB die
missionarische Interpretation des Evangeliums durch Paulus richtig sei.
Apg. 11 und 15 meinen denselben Jerusalemer Besuch, der auf 43/44 fest-
zulegen ist, wihrend das Aposteldekret vielleicht einen BeschluBl der Kirche
zu Antiochia in spiterer Zeit darstellt.

2. Bei aller sachlichen Gleichheit des jerusalemischen und des paulini-
schen Apostolates ist keine Identitit festzustellen. Wohl wird die Autoritit
der Jerusalemer Apostel in keiner Weise in Frage gestellt. Paulus weill
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sich aber micht nur fiir einen Teil, sondern fiir die Gesamtkirche verant-
wortlich. Die Frage nach der apostolischen Legitimation wird zur Frage
nach dem apostolischen Verkiindigungsinhalt. Was Paulus ist, entscheidet
gich an dem, was er predigt. So geschieht die Verteidigung des Apostolates
nur zur Verteidigung des Evangeliums, dem Paulus dienen will.

" 8. Der Gal. und der Rém. behandeln dasselbe Thema, aber es kommt im
Gal. polemisch, im Rém. deskriptiv zur Sprache. Wihrend der Gal. die ge-
schehene Rechtfertigung betont, legt der Rom. Gewicht auf die sich weiter
vollziehende Rechtfertigung. Schon im Gal. und erst recht im Rom. wird
die Ingebrauchnahme sowohl juristischer als auch mystischer Ausdriicke
und Bilder durch Paulus deutlich, so dafl eine Entwicklung in der paulini-
schen Gedankenwelt ebensowenig erkennbar wird wie die Abwertung der
Rechtfertigung als eines «sekunddren Kraters». Wéhrend im Gal. die Ge-
schichte der Menschheit als Geschichte des Fluches und der Knechtschaft
vor Augen tritt, lenkt der Rom. den Blick vielmehr anf die durch den Fluch
keineswegs entkriiftete gittliche Barmherzigkeit, die in der Geschichte der
Menschheit ihre Illustration findet.

4, Von der Kreuzigung des Fleisches und des Gliubigen kann im Gal.
die Rede sein (5, 24; 6, 10), ohne dafl im Unterschied von Rém. 6 explizit
an die T'aufe erinnert wiirde und ohne daf} ein o0v Xpiot®begegnete. B. inter-
pretiert den Gal. nicht vom Rém. aus und grenzt sich an mehreren Stellen
seines Komm. (p. 77, 88, 115s.) von Schliers sakramentaler Interpretation
ab. Was Rom. 6 steht, beruht nach B. gerade nicht auf einer sakramentalen
Konzeption. Alle Taufaussagen miissen in der Linie eines historisch-ju-
ristisch-perstnlichen Realismus gesehen werden, der das Wesentliche am
Paulinismus ausmacht.

5. Die historische Befreiungstat des Christus am Kreuz, die den Gnaden-
sinn der menschheitlichen Fluchgeschichte offenbart, ruft den Einzelnen in
der Predigt zum Glauben an die proklamierte Befreiung und damit zum
personlichen Uebergang aus dem Sklaventum in das Leben der Freiheit in
der Liebe, was ihm durch den Heiligen Geist im Herzen versiegelt wird und
wozu er sich in der Kirche durch die Taufe 6ffentlich bekennt.

6. Unter dem Gesetz ist im Gal. der ganze Wille Gottes zu verstehen,
wie er in den Schriften des Alten Bundes offenbart worden und wie er vom
jlidischen Menschen als Instrument seiner eigenen religitsen Anmalung
gehandhabt worden ist. Fillt Gott im Kreuz Christi sein Urteil iiber den
Menschen in seiner religiosen Verkehrung, so trifft dieses Urteil damit
auch das vom Menschen zum Biésen hin verwendete Gesetz. Es kommt aber
die Kontinuitdt des gittlichen Willens darin zum Ausdruck, dafl Gott sein
sich als ungehorsam erweisendes Volk mittels des «Zuchtmeisters» an sei-
ner Hand hélt, bis es und mit ihm alle Menschen in der Heilszeit des Neuen
Bundes zum Gesetz Christi gerufen sind, das den Gliubigen zu einem be-
freiten Leben in konkreten Aktionen der Liebe hilft und ihn vor jedem
letzten Endes entscheidungslosen Automatismus der Liebe bewahrt. So fiihrt
die der menschlichen Untreue gegeniiber iiberlegene Treue Gottes schlieB-
lich dazu, daBl Gesetz und Geist in Harmonie miteinander zu stehen kommen.



378 Rezensionen

Masson kommt auf Grund seiner Epheserbriefexegese zu folgenden Er-
gebnissen: Der Eph. ist gegen das Ende des 1. Jh. von einem Paulus-Schiiler
wahrscheinlich in Ephesus als Rundschreiben fiir verschiedene Gemeinden
verfallt worden. Der Verf. will die Stimme des Apostels Paulus in sciner
Zeit und nach dem Maf seiner Interpretationsfihigkeit einer moglichst wei-
ten Christenheit horbar machen. Er verwendet dabei seinen eigenen Stil
und modifiziert die paulinischen Gedanken in vier Punkten: 1. Die paulini-
sche Lehre vom Gestorbensein des Gladubigen mit Christus in der Taufe hat,
wie 2, 1—11 deutlich werden 1aBt, jede Wichtigkeit verloren. 2. Der Verf.
entwickelt eine besondere Lehre vom «Mysterium Christi», die das Zusam-
mensein von Juden und Heiden in der Kirche und damit ihre gemeinsame
Teilhaberschaft am Heil zum Inhalt hat. 3. Nicht daB die Kirche in und
trotz ihrer gliedschaftlichen Verbundenheit eine Einheit darstellt, ist dem
Paulus-Schiiler wichtig, sondern dafl sie durch die «Apostel, Propheten,
Evangelisten, Hirten und Lehrers als den <«Biéndern» mit dem Haupt Chri-
stus verbunden bleibt. 4. Wiahrend Paulus vom Satan spricht, redet sein
Schiiler vom Teufel und entwickelt eine Didmonologie (2, 2; 6, 12), die dem
Apostel selber fremd ist. Trotz allen diesen Modifikationen paulinischer
Lehre sind aber Schiiler und Lehrer derselben Wahrheit gegeniiber ver-
antwortlich gewesen und dienen mit ihren Schriften innerhalb des kirch-
lichen Kanons der Verkiindigung desselben Evangeliums.

Der Verf. verwertet auch aullerpaulinische liturgische Tradition. So
schaltet er 1, 3—14 einen sechsstrophigen Hymnus ein (2mal 9, 4mal 8 Zei-
len), der mit seinen chiastisch oder alternativ sich folgenden KEndsilben
klangliche Schonheit verrit und ungewohnte Begriffe oder grammatika-
lische Eigenartigkeiten zur Herstellung der Assonanz oder der notigen
Silbenzahl notwendig macht. 5, 14 wird wohl ein christliches Hymnenfrag-
ment unbekannter Herkunft verwendet. Leider konnte sich M. nicht mehr
mit Chr. Maurers Aufsatz «Der Hymnus von Epheser 1 als Schliissel zum
ganzen Briefe» (Ev. Theol. 1951/52, H. 4, S.151—172) auseinandersetzen,
der wie N. A. Dahl (Adresse und Proémium des Eph., ThZ 1951, S. 262 ff.)
den Hymnus dem Autor selber zuschreibt.

M. will 4, 7 ff. keine Anspielung auf die paulinischen Charismen sehen
und versteht die Ferne der Heiden in Kap. 2 als Ferne von Israel und in-
sofern als Ferne von Gott, seinen Verheilungen und Geboten. Fraglich
scheint mir, ob man bei éoppayiodnte 1, 13 wirklich an die Taufe denken
darf, wo doch dort und 4, 30 die Versiegelung deutlich als Werk des Heili-
gen Geistes bezeichnet wird. Selbstverstindlich hat die Kirche «friih» (aber
wann zuerst?) von der Taufe als dem Siegel gesprochen. Aber es ist doch
sehr zu fragen, ob nicht der 2. Klemenshrief und Hermas der Taufe zu-
schreibt, was Paulus und sein Schiiler noch durchaus dem Heiligen Geist
zugeschrieben haben wollten (s. 2. Kor. 1, 22). Wohl sind das Werk Christi
in der Taufe und das Werk des Geistes in der Versieglung cinander zu-
geordnet, aber die personale Beziehung des Geistes zum Menschen legte
den Zeugen der ersten Zeit wesentliche Hemmungen auf, die Taufe als
solche geradezu ein Siegel zu nennen. Die Aoristform 1, 13 braucht sich
auch nicht auf den Taufakt zu beziehen, sondern kann den Moment bezeich-



Rezensionen 379

nen, in dem die Angeredeten zum Glauben kamen, was sie ihrerseits zum
Empfang der Taufe gedringt hat.

M. hebt heraus, dall der Verf. 2, 1—10 wohl von einem Mitauferweckt-
sein mit Christus, aber nicht in Anlehnung an Rém. 6 von einem Mitgestor-
bensein mit Christus in der Taufe rede. Der Zusammenhang mit der Ge-
dankenwelt des Paulus sei immerhin noch so fest, dal die Konsequenzen
einer solchen verhéngnisvollen Auslassung noch nicht sichtbar werden
mufBiten. Immerhin sieht M. in der Ueberspringung der soteriologischen
Bedeutsamkeit des Heilstodes Christi den Ursprung des dann bald in die
Kirche einbrechenden Moralismus; die Aufforderung, mit der Siinde zu
brechen, kénne dann nur noch als Mahnung zu moralischem Gehorsam
aufgefallt werden. Aber mufl das wirklich so verstanden werden? Dal} der
Autor um die soteriologische Bedeutsamkeit des Heilstodes Christi weil,
das gibt er an manchen Stellen zu erkennen (2, 4. 13. 16; 4, 9; 5, 2. 25). Er
will diese Seite des Evangeliums nicht iiberspringen. Es haben aber nun
Auferstehung und Erhéhung Christi, gerade im Blick auf die quantitativ
und qualitativ gewichtigen Mahnungen, bei ihm das Uebergewicht. Hier
scheint er nicht nur von Paulus abhiingig zu sein, in dessen Briefen ja die
Parédnesen nie zu kurz kommen, sondern von anderen Strémen der urchrist-
lichen Ueberlieferung bewullt zu leben. Man kann z. B. die Mahnungen
des Jakobusbriefes oder der Pastoralbriefe, wenn man sie von der spiteren
kirchlichen Entwicklung her zu verstehen sucht, als Einbruch des Moralis-
mus werten. Sobald man aber den Blick riickwiirts wendet, d. h. nicht die
spitere Entwicklung das Blendlicht sein liflt, das auf die biblischen Texte
fdllt, sondern die geschehene Auferweckung Jesu Christi ernst nimmt,
dann zeigt alles ein ganz anderes Gesicht. Dann erweisen sdmtliche Mah-
nungen, dall der Auferstandene konkret gegenwirtig ist in seiner Ge-
meinde. Man hat auch bei den aullerkanonischen friihchristlichen Schriften
in jedem einzelnen Fall, ja Vers fiir Vers zu priifen, ob nicht der mahnende
Herr selbst hinter den Mahnungen steht. Formulierschwierigkeiten, gedank-
liche Einseitigkeiten oder Schwerfilligkeiten der betr. Verfasser diirfen
den Exegeten nicht dazu verfithren, in systematischer Abfertigung sich
dem fordernden Gehalt bestimmter Texte zu verschlieBen. Wie wire die
tatsiichlich geschehene Auferstehung Christi dann noch ernst genommen!?

Das fithrt uns zu einer weiteren grundsétzlichen Frage. M. geht in kei-
ner Weise auf die in sich diskutablen Moglichkeiten ein, die deuteropauli-
nische Begriffswelt von der Gnosis beleuchten zu lassen. Der Verf. scheint
vor allem mit den Kommentaren und dem ThW gearbeitet zu haben. Dies
konnte manchem, der aus der Schule Bultmanns kommt, als eine Verarmung
erscheinen. Fillt denn nicht gerade aus der zeitgendssischen Welt des Hel-
lenismus manches Licht auf das Verstindnis neutestamentlicher Verse? Ja,
gehort nicht zu einem wissenschaftlichen Kommentar auch dies und nach
Vielen vor allem dies dazu, dafl durch eine Fiille von Beziehungen zur
aullerchristlichen Welt des Judentums und Heidentums erst aufgedeckt
werden kann, wie einzigartig und eigenartig das neutestamentliche Zeugnis
in dieser Welt sich vernehmbar gemacht hat? Wir sind die Letzten, die
solch dringend notige Randarbeiten gering schiitzen konnten. Die Zeugen
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des Neuen Testamentes selber sind es ja, die sich der sich ihnen von dorther
bietenden Bilder und Begriffe bedienen. Und doch scheint mir nun bei M.
und B. eine Moglichkeit neutestamentlicher Exegese vorzuliegen, die im
Gesprich mit vielen Auslegern direkt auf die christliche Sache losgeht,
ohne Parallelen oder Gegenstimmen laut werden zu lassen. Handelt es sich
dabei um eine Wissenschaftlichkeit zweiten Grades? Die so vorgetragene
Exegese konnte jener optimistischen Meinung, als ob die Beiziehung von
Parallelen zum sachlichen Verstdndnis eines Bibeltextes nur klirend wir-
ken kénnte, mit einem vielleicht noch unverfroreneren Optimismus ent-
gegentreten, daBl die im Neuen Testament zur Verhandlung kommende Sache
gelber zur Exegese des dargebotenen Stoffes mehr hilft als alle beigezoge-
nen Parallelen, die nicht nur erleuchten, sondern auch blenden und ver-
blenden kénnen. Dabei kann es sich niemals darum handeln, sich mit Scheu-
klappen ausschlieBlich biblischen Texten zuzuwenden — das wire ein un-
guter Biblizismus! Wenn aber die weite Fiille der aullerbiblischen Welt
den biblischen Exegeten zur demiitigen Kenntnisnahme des hier flutenden
geistigen und religitsen Lebens aufruft, so wird die in den biblischen
Texten zur Darstellung kommende Sache den Freund der Antike, der in
jedem biblischen Exegeten stecken mul}, bei dem Hauptverhandlungszegen-
stand festhalten, den ins Licht zu stellen er gerufen ist.

Und nun haben wir gegeniiber dem welschen Bibelwerk noch etwas auf
dem Herzen. Die bisher erschienenen Bédnde zeichnet vorbildliche Kiirze aus.
In unserer schnellebigen Zeit, die innerhalb der Theologie zur Verherr-
lichung des Summarischen fithren konnte, werden solche Biicher gern ge-
lesen. Was konnte hilfreicher sein als kurze Texthemerkungen und klare
knappe Sidtze zu jedem Bibelvers! Und doch melden sich Bedenken. M. fragt
(p. 142. 145. 152), inwiefern ein liturgisch geprigter Text analysiert wer-
den diirfe. Er hat hier Hemmungen: es gelte «de ne pas le traiter en texte
doctrinal, si riche qu’il soit d’ailleurs en éléments doctrinaux. Expression
de la foi de I'Eglise, il est destiné & étre prié ou chanté plutét qu'analysé»
(p.152). Nun ist ohne weiteres zuzugeben, daBl ein biblischer Text auch
zerredet werden kann. Diese Gefahr darf aber nicht dazu fithren, dall man
sich von vornherein verbietet, einen Gesangs- oder Gebetstext zum Gegen-
stand einer Meditation zu machen, in der man in nachdenkendem Dienst
die gegebenen Worte zu bewegen hat, nicht um sie zu zerreden, sondern
um sie fliissig zu behalten, daBl sie, durch den Filter des Intellekts hin-
durchgegangen, wieder neu gebetet oder gesungen werden konnen. Hier
scheinen mir die exegetischen Bemiihungen Bonnards und Massons in ihrer
vorbildlichen Knappheit zu wenig weit zu gehen. Dies mag nicht nur mit
der Intention der Verf. sondern vor allem auch mit der Anlage des ganzen
verdienstlichen, von Delachaux und Niestlé gestarteten Unternehmens zu-
sammenhingen. Wer sich zum Ziel setzt, weder den Bibeltext zu zerreden
noch einfach Vers fiir Vers knapp herauszuheben, was «da steht», sondern
in Hin- und Herbewegung des gesamten Textes die Sache des Evangeliums
in ihrer Fiille zum Leuchten zu bringen, der wird sich die exegetische Pro-
piddeutik der welschen Kommentarreihe als dringend nétigen Dienst gern
gefallen lassen.
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Mathias Rissi, Die Zeit- und Geschichtsauffassung der Johannesapokalypse.
Abhandlungen zur Theologie des Alten und Neuen Testamentes, hrsg. von
W. Eichrodt und O. Cullmann, Nr. 22, Ziirich, Zwingli-Verlag, 1952,
179 S., Fr. 13.50.

In deutlicher, wenn auch nicht sklavischer (s. S. 63, 88, 137) Abhéngig-
keit von O. Cullmann zeigt der Verf., wie in der 69/70 entstandenen, apo-
stolischen Johannesapokalypse sich eine einheitliche Geschichtstheologie
geltend macht, in der die Endzeitgeschichte, die vom Christusereignis der
Vergangenheit bis zur Parusie reicht, und die Vollendungsgeschichte, die
von der Parusie bis zur Versohnung des Alls sich erstreckt, in einen groflen
Heilsablauf hineingestellt sind, der durch alle Drangsale und Gerichts-
schldge hindurch schlieBlich und unweigerlich zu einer Allbekehrung fiih-
ren mufl. Es ist klar, dall von dieser seiner Grundposition aus Rissi jede
rein religionsgeschichtliche, jede rein zeitgeschichtliche und jede rein end-
geschichtliche Betrachtungsweise in rein futurischem Sinn, aber auch die von
Lohmeyer in seinem Kommentar vertretene Abstraktion von konkreter Zeit
und Geschichte ablehnen mufl. Der Aufril der Apokalypse (1,1 bis 3, 22:
Einleitung mit Christusvision und den 7 Gemeindebotschaften; 4, 1 bis 19, 10;
Endzeitgeschichte bis zur Parusie; 19,11 bis 22, 21: Vollendungsgeschichte
nach der Parusie) enthiillt bereits etwas von der inneren Einheitlichkeit
des Buches als eines echten Kunstwerkes.

Der Verf. unterzieht im Anschluf an Cullmanns Buch «Christus und
die Zeit», das ihm den Anstoll zu seiner Dissertation gegeben hat, die Zeit-
begriffe in der Apok. einer Untersuchung. Er betont, dal bei allem Hinein-
ragen der zur Schopfung gehdrenden Zeitlichkeit in die Erlosungswelt
doch Gott der Herr der Zeit bleibt. Die Endzeit wird als Zeit des Christus,
des Antichristus und der Kirche verstanden. Dabei gewinnt das Israel
nach dem Fleisch eine besondere Bedeutung. Dreimal offenbart sich seine
Besonderheit: das Weib von 12, 1 ist die Personifikation der im Himmel
weilenden Gemeinde der Glaubigen aus Israel vor dem historischen Chri-
stusereignis, das Weib von 12, 5. 13 f. der judenchristliche Teil der Kirche,
das herniederkommende Jerusalem von Kap. 21 endlich meint (entspre-
chend Rom. 11, 26) die Wiederannahme des ganzen Israel nach der Parusie.
Diese Besonderheit Israels nach dem Fleisch bedeutet aber keine Absonde-
rung. Denn in den zwei Zeugen von Kap. 11 sieht der Verf. den judenchrist-
lichen und den heidenchristlichen Teil der Kirche im selben kéniglichen,
priesterlichen und prophetisch-missionarischen Dienst verbunden. Sie sind
identisch mit den 144 000 von Kap. 14, die nicht die selig Vollendeten, son-
dern die ganze zwischenzeitliche Kirche darstellen, und miissen von der
Schar der Mirtyrer 6, 9—11 und der Schar der abgeschiedenen Gldubigen im
Himmel 7, 9—17 deutlich unterschieden werden. Der Antichrist, der mit
dem ersten Tier von Kap. 13, aber auch mit dem ersten Reiter von Kap. 6
identisch ist, darf nicht mit dem romischen Staat gleichgesetzt werden, auch
wenn in Kap. 17 die iibermenschlich-ddimonische und die menschlich-poli-
tische Linie ineinanderliegen, sondern stellt die vielleicht hiretisch, viel-
leicht politisch aus einer ddmonischen Hintergriindigkeit hervor wirksame
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Gegensatzfigur des Christus dar, wie sich bis in viele Einzelziige hinein
nachweisen liBt. Das Tausendjihrige Reich ist das offenbar gewordene
messianische Reich der Kirche. Der Zweite Tod ist der Anlafl fiir Gottes
ziichtigende Erziehungsliebe.

Es ist schade, dafl der Verf. sich nicht mit A. Farrer, A Rebirth of
Images (Glasgow, 1949), auseinandergesetzt hat. Unter Beriicksichtigung
nicht nur der Astralmythologie, die von Rissi doch wohl allzu schnell ab-
getan wird, sondern vor allem auch des jiidischen Festkalenders bekommt
der englische Autor wie Rissi die geschlossene Einheitlichkeit der Apo-
kalypse zustande. Ohne dafl er es besonders betont, erreicht er doch durch
ein zweimaliges Abschreiten des Jahresfestkreises und die Eingliederung
der Apok. in die einzelnen Jahresquartale, die von je zwei Festen umschlos-
sen sind, eine zeitliche Linie, von der aus sicher Verbindungslinien zu
Rissis Buch gezogen werden konnten.

Hie und da erheben sich Fragen und Einwinde. Weist 8, 1 nicht eher
auf die festlose Zeit im Sommerquartal hin als auf das Chaos als Andeutung
des Weltendes (8. 12, 34), wenn nicht mit O. Roller (Das Buch mit sieben
Siegeln, ZNW 1937, S.109) an die <Kenntnisnahme und Priifung der Innen-
schrift (als Schuldurkunde!) durch das Lammy zu denken ist? Die Drei-
eckszahl von 666 ist nicht 8, wie Rissi behauptet (S. 79), sondern 36, deren
Dreieckszahl 8 ist. Die Heuschrecken von 9, 3 sind nicht wirkliche Heu-
schrecken — sie sollen nach 9, 4 dem Gras gerade keinen Schaden zufii-
gen! —, sondern skorpionenartige Dimonenwesen, die die Menschen angrei-
fen (s. 8. 31). 17, 8 (das Tier ¢«war und ist nicht und wird sein») ist trotz
der scharfen Ablehnung Rissis (S.102) vom dédmonischen Antichristen zu
verstehen. Es ist eine deutliche Parodie dessen, der «war und ist und kom-
men wird» (4, 8): das Wesen des Antichristlichen besteht in einer fiir die
Gegenwart bedeutungslosen Vergangenheit als verheilungslosem Gewe-
sensein und in einer die Parusie nachidffenden abstrakten Zukiinftigkeit,
die in keiner Weise auf die Gegenwart bittender Menschen bezogen ist
(s. 22, 20) und die darum der wirklichen Gegenwirtigkeit als des gniidigen
Zusammenseins von Gott und Mensch ermangelt.

Wir miissen hier abbrechen. Die Arbeit Rissis gibt einen guten Anstol,
die Apokalypse als prophetische Botschaft an die Kirche «zwischen den
Zeiten» wieder ganz neu zu horen. Sie ist kein fantastisches Bilderbuch,
das den Sekten fiir gerade diesem Buche so fremde Datumsberechnungen
zu iiberlassen wiire. Auch «verbaut man sich das Verstéindnis der Apok.,
wenn man in ihr einseitig nur ein Mértyrerbuch siehts (S. 141). Das Buch
Rissis ist eine Hilfe fiir den in Angriff zu nehmenden Versuch, das letzte
Buch der Bibel weder in die Elbe noch in den Rhein zu werfen, sondern es
wieder der Gemeinde Christi nach 1,11 zuriickzugeben, damit die Selig-
preisung 1, 3 wahr werden kann.

Glarus. Werner Bieder.
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Giinther Bornkamm,' Das Ende des Gesetzes. Paulus-Studien, Beitrige zur
evangelischen Theologie (Theologische Abhandlungen, herausgegeben
von E. Wolf, Band 16). Miinchen, Chr. Kaiser-Verlag, 1952, 210 S.

Bornkamm legt hier eine Sammlung von Paulus-Studien vor, von denen
drei schon vor 1939, neun nach 1945 geschrieben worden sind. Zehn von den
zwolf Studien sind hin und her schon publiziert worden. Von den unver-
6ffentlichten zwei Studien vernimmt man nicht, wann sie entstanden sind.
Die auBlerordentlichen politischen Verhéltnisse sind verantwortlich dafiir,
daf die Aufsitze an sehr verschiedenen Orten erschienen und heute dem Le-
ser auch sehr unzuginglich sind. Darum hat Bornkamm sich entschlossen,
gie in einem Sammelband zusammenzufassen und jedermann zuginglich zu
machen. Dieser Entstehungsgeschichte entsprechend sei in wenigen Sédtzen
auf den Inhalt der einzelnen Abhandlungen hingewiesen.

Unter dem Titel «Die Offenbarung des Zornes Gottes» bringt die erste,
zugleich dlteste Abhandlung (1935) eine thematische Exegese zu Rom, 1—3.
Die Offenbarung des Zornes Gottes von Rém. 1,18 ist mit der Offenbarung
der Gerechtigkeit Gottes von Rom. 1, 16. 17 eng verbunden. Erst jetzt, im
heilsgeschichtlichen viov der dmoxdhuyig dikaroolvng kommt alle adikia an den
Tag, damit aber auch die épyfh. — Der zweite Aufsatz, <Taufe und neues
Leben bei Paulusy iiberschrieben und 1939 erstmals verdffentlicht, behandelt
die Frage nach dem Verhiltnis von Indikativ und Imperativ (Rom. 1, 12 ff.
u. a.m,) mit einer Untersuchung iiber den Taufabschnitt Rém. 6, 1—11. Die
Notwendigkeit des Imperativs hat ihren Grund in der Verborgenheit des im
Indikativ ausgesagten neuen Lebens. «Die Taufe ist die Zueignung des
neuen Lebens, und das neue Leben ist die Aneignung der Taufe», schlielit
der Aufsatz. — Die exegetische Studie zu Rom.7 — «Siinde, Gesetz und
Tody (1950) — nimmt im alten Streit um die Deutung der Verse 7—25 auf
der Seite derjenigen Stellung, die die Verse in ihrer Gesamtheit als Dar-
stellung des Seins unter dem Gesetz verstehen, wobei Bornkamm allerdings
die einschrénkende und treffende Bemerkung macht, dall diese vergebene
und iiberwundene Vergangenheit als solche doch auch wieder Gegenwart
ist. — Auf eine Predigtmeditation iiber Rom. 11, 33—36 (1951) folgt eine
wissenschaftlich wertvolle Abhandlung iiber «Paulinische Anakoluthe» (un-
veroffentlicht). Bornkamm fiihrt dabei den Nachweis, dall diese Anakoluthe
als sprachliche Phianomene durch die Sache bedingt, ja teilweise (z. B. Rém.
5,12) hochster Ausdruck der Sache sind. — Im Aufsatz iiber 1. Kor. 13 ¢«Der
kostlichere Weg» (1937) weht Kirchenkampfluft. Die éydnn ist nicht &pyov,
sondern Geschenk der Gnade Gottes in Christus. — Die unverosffentlichten
Austithrungen «Zum Verstéindnis des Gottesdienstes bei Paulusy geben in
einem ersten, 1. Kor. 14 und 11 betreffenden Abschnitt («Die Erbauung der
Gemeinde als Leib Christi») dem Gottesdienst der Gemeinde seinen Platz
im <«Horizont des geschichtlichen Miteinanders, das die Vollendung erst vor
sich hat», was im Gegensatz steht zu der in Korinth wirksamen gnostischen
Auffassung. Der zweite Abschnitt, «Die Stellung des Anathemas in der
christlichen Abendmahlsliturgie», macht klar, dall hier Zusammenh#nge be-
stehen, die oft zu wenig beachtet werden: Einladung und Abweisung sind
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immer wieder eng miteinander verbunden, was eine Erérterung von 1. Kor.
16,22; Did. 1C, 6; Off. 22; 1. Joh. 5, 6 ff.; 1. Kor. 11, 27 ff.; Luk. 22, 21—23
und 1. Clem. 34 erkennen li8t. — In der folgenden Predigtmeditation iiber
Gal. 5,13.15 (1938) wird versucht, die Freiheit vor Mifdeutungen zu schiit-
zen. <Die Hiresie des Kolosserbriefesy (1948) : Bornkamm entwirft anhand
des Negativs, wie es im Kolosserbrief vorliegt, das Positiv; d.h. die Be-
kiampfung verrit, worum es sich handelt, nimlich um ein gnostisiertes Ju-
dentum mit iranisch-persischen und chalddischen Elementen. Geschichtlich
befindet sich auf der Linie dieser Hiresie die spitere Sekte der Hypsistarier
— und der alte Goethe, der als der bedeutendste Vertreter der im Kolosser-
brief bekdmpften Hiresie anzusprechen ist. — «Christus und die Welt in
der urchristlichen Botschafty (1950): Unter Ablehnung aller Mythologisie-
rung wird eine streng christologische Auffassung des Verhiltnisses Chri-
stus — Welt vertreten. Ethelbert Stauffer erfahrt scharfe Ablehnung, Karl
Barths Deutung von Rém. 13 ebenfalls. — Die Skizze iiber «Mensch und Gott
in der griechischen Tragddie und in der urchristlichen Botschafty setzt nach
einem kurzen Querschnitt durch das religiése Denken der Tragiker in eben-
so knapper Zusammenfassung den christlichen Glauben gegen jenes reli-
giose Denken der Griechen ab. Alles Gemeinsame vermag das Trennende
nicht zum Verschwinden zu bringen (1951). — Die letzte Studie, «<Die Frage
nach Gottes Gerechtigkeity, 1937 erstmals als Gemeindevortrag gehalten,
beschiftigt sich mit der alten Frage, die heute, begleitet vom Atheismus,
neu gestellt ist: Wie steht es mit der Gerechtigkeit Gottes? Die Antwort
auf diese Frage gibt auch jetzt wieder die Rechtfertigungslehre.

Bornkamm ist ein sorgféltiger und zuriickhaltender Exeget. Fr tischt
keine Sensationen auf. In den IF'ragestellungen erweist er sich als Schiiler
Bultmanns, in den Antworten weicht er jedoch den <existenzialen Zauber-
lésungen» aus und wahrt sich volle Unabhéngigkeit. Die Kriegs- und Nach-
kriegsverhéltnisse mégen das Erscheinen eines solchen Sammelbandes recht-
fertigen. Die Resultate der einzelnen Abhandlungen sihe man jedoch gerne
in durchgehende Kommentare verarbeitet. Zum mindesten wiire der Leser
fiir ein Stellenregister dankbar, wonach er aber umsonst Ausschau hiilt. Da
es sich um zahlreiche Einzelthesen handelt, wiirde eine kritische Erorterung
zu weit fithren. Aber auch wenn da und dort Vorbehalte gemacht werden
miissen, ist doch mit Dankbarkeit festzustellen, dal hier sauber und sach-
lich gearbeitet wird.

Hilterfingen. Robert Morgenthaler.

Gustave Bardy, La Théologie de I'Eglise de saint Irénée au concile de Nicée,
Unam Sanctam 14, Paris, Maubourg, 1947.

Die Absicht des Verfassers ist, eine Uebersicht iiber die Entwicklung
bzw. Entfaltung des Kirchenbegriffes und der mit ihm zusammenhéngenden
Funktionen der Kirche zu geben. Grundsitzlich neue Erkenntnisse soliten
und konnten in dem durch das Thema weit gespannten Rahmen nicht ge-
geben werden. Der Verfasser ist sich offenbar auch des schwankenden und
teilweise nicht vllig erhellten Materials durchaus bewubt gewesen (Intr.).
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Was den Aufbau der Untersuchung anbetrifft, so ist die Uebersicht iiber die
Hiresien (ch. I), die Darstellung wesentlicher Gedanken der groflen Alexan-
driner zur Ekklesiologie (ch.II) zweifellos eine gute Zusammenfassung
dieser wichtigen Abschnitte in der alten Kirchengeschichte, Das Herz des
Verfassers schligt jedoch besonders mit in der umfassenden Darstellung
der Krise um 250 mit ihren Auswirkungen fiir die Entscheidung zwischen
Episkopat und Primat, «<Féderalismus und Zentralismusy (Cyprian! ch. IIT),
wihrend ch. IV mit den organisatorischen Weiterungen und der dem Zen-
tralismus zustrebenden Selbstentfaltung der Kirche bei aller wertvollen
Einzelausfithrung betr. kirchenrechtlicher Quellen doch mehr den Charak-
ter des abschliefenden résumé hat. Vorteilhaft ist die sehr ausgedehnte
Zitierung von Viterstellen einschl. Uebersetzung ins Franzdsische, gibt sie
doch ebenso wie die Beziehung auf neuere, besonders franzosisch-katholi-
sche Literatur auch dem Nicht-Fachgelehrten die Moglichkeit zu einer
schnellen Informierung. Somit bieten Ausziige und Anmerkungen des Ver-
fassers einen relativ leichten und geordneten Zugang zu dem im Thema
angefalliten Gegenstand. Es erklirt sich ganz von selbst hieraus, daf bis-
herige grundlegende Arbeiten nicht iiberholt sein wollen und kénnen. Das
ist zum guten Teile auch schon dadurch bedingt, dafl die Untersuchung von
bestimmten dogmatischen Voraussetzungen her ausgerichtet ist. Jede «Neue-
rung» innerhalb der Geschichte der alten Kirche wird abgelehnt; so richtig
diese These sein mag, so ist sie doch m. E. nicht klar gegen eine «Entwick-
lung» abgesetzt, ebenso wie eine subjektiv nicht gewollte «Neuerung» gegen-
iiber einem tatséichlich geschehenen Fortschritt. Ist etwa der Widerstand
Cyprians ein retardierendes oder zu Unrecht iiberwundenes Element inner-
halb der Entwicklung (vgl. ch. III) ? Der Verfasser kann nicht umhin, p. 251
eine gewisse Entwicklung in der Begriindung des Primats von Victor zu
Stephan anzuerkennen; besonders auffallend ist die Begriindung der Not-
wendigkeit des Zentralismus mit dem Fiihrerprinzip allgemein soziologi-
schen Charakters, die Notwendigkeit der Hegemonie (p.250). Die Infrage-
stellung des Primats vom Osten her wird darum in ihrer Tragweite nicht
ganz deutlich. Die Entwicklung des monarchischen Episkopats aus der Man-
nigfaltigkeit seiner Vorstufen im 1. und 2. Jahrhundert bleibt im einzelnen
unerwihnt (p.192/93). Der Zentralismus allein ist durch Christi Wort und
die apostolische Tradition prédestiniert (p.254). Die Entwicklung der Kir-
che verlduft suivant un plan voulu par I’Esprit divin (p.8). Die Ausein-
andersetzung des Amtes mit den Charismatikern ist kaum beriihrt, ebenso
nicht oder weniger tiefgehend die Frage des Bullsakramentes in seiner Knt-
wicklung und hierbei Differenzierung der Siindenklassen und Exhomologese
(p. 71 £f.); als Glaubensregel wird zu einlinig nur das Taufsymbol ange-
deutet und die umfangreiche, aber auch problemgefiillte regula fidei bzw.
veritatis der antignostischen und antimonarchianischen Viter iibergangen
(p. 76 £f.). Das Edikt des Callist soll seine Parallele in einem solchen des
Bischofs von Karthago, d.h. des Primas von Afrika haben (p.73), eine
m. E. unwahrscheinliche Annahme; die unbedenkliche Inanspruchnahme der
’Amootohikn mopddooig fiir Hippolytin dessen Absicht, kirchenrechtliche Regeln
i. w. aus der Tradition zu geben (p.110), mag einem vielleicht zu selbst-
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sicher gewordenen wissenschaftlichen Brauch folgen. Nicht ganz sachgemil
diirfte dem Gnostiker Clemens Alex. die Bezeichnung als réve fiir einen
Teil seiner Theologie erscheinen (p.112/13). Auch ist es fraglich, ob der
genauer definierte Begriff «<Mystiker» auf Clemens und Origenes angewandt
werden darf (p.128). Trotz dieser Ausstellungen und Fragen, die sich im
wesentlichen an die Gesamtausrichtung des Buches richten, ist es doch
durchaus als eine wertvolle Erginzung der Literatur zu betrachten, die
dieses wichtige Teilproblem der Patristik behandelt.

Hippolyte, Commentaire sur Daniel Introduction de Gustave Bardy, texte
établi et traduit par Maurice Lefévre (Sources Chrétiennes), Paris, Ed.
du Cerf, Maubourg, 1947.

Wenn wir uns zunéchst mit der Uebersetzung und Darbietung des
Textes beschiftigen, so mull gesagt werden, dall die Uebersetzung des alt-
slawischen Textes ins Franzisische schon deshalb verdienstlich ist, weil
diese Ausgabe sehr handlich und leicht beziehbar ist, angesichts der fiir
weitere Kreise sicherlich nicht besonders erhiiltlichen Ausgabe G.N. Bon-
wetschs (Griech.-christl. Schriftst. Pr. Akademie 1897). Sie ist verdienstlich
wegen des Einschlusses der 1911 verdffentlichten griechischen Meteores-
Fragmente (Met) (TU 38, 1). Damit ist ein Text gewonnen, in welchem
die Liicken verhiltnismillig selten sind (p.64), wenn auch z. B. noch ein
so wichtiger Abschnitt wie I, 17 (p. 103) nach wie vor auf den altslawischen
Text (S) angewiesen ist. Infolgedessen gehort es auch zum Verdienst dieses
vom Uebersetzer zusammengestellten Textes, dall er die Liicken in den
bisherigen griechischen und slawischen Zeugen einschl. A (Vatopedi) und S,
d. h. in schon éltester Vorlage aufzeigt. Vorteilhaft erweisen sich manche
sachliche Verweisungen auf neuere Literatur und Parallelstellen in Schrif-
ten Hippolyts inkl. Chronik, besonders hiufig zu Buch IV. Mitunter erweist
sich die Uebersetzung des altslawischen Textes aus der deutschen Ueber-
setzung Bonwetschs ins Franzosische als schwierig (z.B. p. 203, V «mal-
heur»), zumal schon Bonw. die schwankende Textgrundlage in diesen alt-
slawischen Zeugen aufzeigt. Ueberhaupt werden Méngel und vorldufige Un-
vollkommenheiten einer Ausgabe des Daniel-Kommentars erkennbar an
Josef Zieglers Sammlung von Indices, die eine hochst verdienstliche, wenn
auch naturgemil noch nicht ganz abschliefende Vorbereitung fiir eine neue
textkritische Ausgabe des Daniel-Komm. darstellt (Der Bibeltext im Daniel-
Kommentar des Hippolyt von Rom, von Josef Ziegler, Nachr. Ak. Wiss.
Gottingen I. Philol.-Hist. K1. Jahrg. 1952 Nr. 8). Einige kleinere Ausstel-
lungen mégen angemerkt sein: Die besonders im I. Buche des Kommentars
erheblichen Met-Einsitze wédren noch besser zu kennzeichnen. Der Ueber-
setzer unterldft es an manchen Stellen, seine eigene Uebersetzung griechi-
schen Textes im Zusammenhang des S kenntlich zu machen, z. B, p. 123. 125
ad I, XXX u. XXXII; p. 127 ad I, XXXIII; p. 209 ad III, VIf.; p.253 ad III,
XXVIIIL. Der Uebersetzer iibernimmt (und daraus ist ihm kein Vorwurf
zu machen) um des gewohnten wissenschaftlichen Zitierens willen, selbst
offenbare Fehler der Bonwetsch-Ausgabe: Z#hlung TV, LII—LIV, wobei
LIIT ausgelassen ist; die Zahlung I, VIII statt I, X p. 89, 14, Bonw. z#hlt
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doppelt I, X in seiner Ausgabe p. 16, 16 und 17, 21; p. 166, 6 Anm. iibernimmt
er Bonwetschs Angleichung aus S gegeniiber A = 60 statt 6, die nicht un-
bedingt gutgeheiflen werden miifite. Der Uebersetzer hat sie allerdings.
kenntlich gemacht. Ein eigener Fehler in der Z&hlung ist ihm offenbar IV, X
unterlaufen: p.281,1 statt 282,7. P.91 vor I, XII fehlt S «denn es spricht
die Schrift> vgl. Bonw. p. 19, 27. Diese formalen Mingel, besonders die
Nichtmarkierung eigener Uebersetzungseinschiibe, verhindern es leider, das
Werk als eine vollwertige Ergénzung der Bonw.schen Ausgabe anzusehen.
‘Wertvoll ist die Einfithrung Bardys in Exegese und Theologie des Daniel-
Kommentars. Das Werk ist in seiner Art fiir Studenten und Uebungen be-
sonders geeignet. Die franz. Uebersetzung ist trotz kleiner Freiheiten zu-
verlassig. Die Ausgabe Bonwetschs konnte es nicht iiberfliissig machen und
sollte es auch nicht; es wollte sie in begrenztem Maflle erginzen, und diese
Absicht ist ihm auch gelungen. Es sollte aber auch zu einer Neuausgabe des
Daniel-Kommentars anregen wie iiberhaupt der Aufnahme bisher zerstreu-
ter Ausgaben von Hippolyt-Schriften in die Akad. Sammlung den Weg be-
reiten.

Mainz. A. Hamel.

Joseph Bohatec, Der Imperialismusgedanke und die Lebensphilosophie
Dostojewskijs (Ein Beitrag zur Kenntnis des russischen Menschen), Graz-
Koln, Hermann Bohlaus Nachf., 1951, 364 S.

Bekanntlich hat Dostojewskij in seinem «Tagebuch eines Schriftstel-
lersy politische Gedanken entwickelt, die ein ausgesprochen imperialisti-
sches Geprige tragen und in einem merkwiirdigen Kontrast zu der vor
allem seine groflen Romane beherrschenden Idee der Allmenschlichkeit und
Alliebe stehen. Woher kommt das? Aus dem Bediirfnis, die politischen
Ixpansionstendenzen des russischen Nationalismus durch eine religids-
humane Ideologie moralisch zu verbrimen? Aus der spannungsreichen Dy-
namik der politischen und religiésen Gedankenwelt des groflen russischen
Dichters? Oder ist der von der Forschung schon oft behauptete Gegensatz
vielleicht nur scheinbar, hervorgerufen durch ein Millverstindnis des Im-
perialismusgedankens Dostojewskijs?

Wir sind Bohatec, der schon als Calvin-Forscher einen ausgezeichneten
Ruf besitzt, zu groflem Dank verpflichtet, dall er in sehr sachkundiger und
methodisch sauberer Weise diesen Fragen nachgegangen ist. Als Frucht
seiner Bemiithungen legt er nichts Geringeres als eine eigentliche Mono-
graphie iiber die politische und religiose Philosophie Dostojewskijs vor,
die sich — um das Hauptergebnis der Studie gleich vorwegzunehmen —
als eine innere Einheit prisentiert. Das bedeutet, dall die politische Ideo-
logie des Dichters und damit auch seine Konzeption des Imperialismus von
der ihm eigenen, den Charakter einer christlichen Lebensphilosophie be-
sitzenden religios-ethischen Gedankenwelt getragen und so auch nur von
ihr her zu verstehen ist.

Es wiirde selbstredend den Rahmen einer Buchbesprechung sprengen,
wollte der Rezensent versuchen, die griindliche, alle Quellen sorgsam her-
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anziehende und deshalb sehr iiberzeugende Beweisfithrung des Verfassers
nachzuzeichnen. Darum sollen nur einige Punkte hervorgehoben werden,
die, weil sie zum Teil ganz neue Aspekte bieten, eine besondere Beachtung
verdienen.

Bedeutsam fiir den heutigen Stand der Forschung ist an Bohatecs Werk
die Abklirung des Verhédltnisses von Dostojewskij zum Panslawismus. Dal}
der russische Dichter und Denker panslawistischen Ideen huldigte, hat man
immer schon gewult und bleibt natiirlich unbestritten. Es ist aber nicht
richtig, in ihm einfach einen politischen Panslawisten sehen zu wollen, wie
das zur herrschenden Auffassung gehort. Bohatec zeigt in einem eindriick-
lichen Kapitel «Ruflland und die Orientfrage» (S.173 ff.), daB} die eigent-
lichen Ziele Dostojewskijs den Panslawismus bei weitem iibersteigen. Rull-
land soll zwar den Slawen seine tatkriftige Hilfe gewdhren und ihre poli-
tische Einigung nach Kriften zu beférdern suchen, aber die slawische Eini-
gung ist fiir ihn nicht Selbstzweck, sondern nur ein Mittel zu hoherem
Zweck. <Das die politische Gedankenwelt Dostojewskijs beherrschende
Prinzip ist daher in erster Linie nicht der Panslawismus, sondern, wenn
man einen etwas ungelenken Ausdruck gebrauchen darf, der Panortho-
doxismus oder, da RuBlland der Triger des orthodoxen Gedankens ist, der
Panrussismusy (S.177). «Dem Panrussismusgedanken gebiihrt der Primat,
dem Allslaventumgedanken die Prioritiaty (S.183).

Noch an einem andern, mit diesem freilich zusammenhéngenden Punkte
grenzt sich Dostojewskij von den Panslawisten seiner Tage ab. Das alte
Slawophilentum baut sich auf dem Gegensatz zwischen der @stlichen und
der westlichen Kultur, zwischen Ruflland und Europa auf. Dostojewskijs
Slawophilentum weill zwar auch um diesen Gegensatz, aber trotzdem kann
es sich niemals von Europa trennen (S.114). <Europa ist uns ebenso eine
Mutter wie RuBlland; wir haben ihm vieles entnommen, werden ihm wieder
manches entnehmen und nicht undankbar sein wolleny, schreibt der Dichter
in seinem Tagebuch (S.113). Was ihm vor Augen schwebte, war ein Russen-
tum, das Kuropa nicht ausschlof}, sondern einschlof3, «denn ein echter Russe
ist Allmenschy» — wie es wieder in seinem Tagebuch heillt — und «die All-
menschlichkeit ist eine russische Nationalidee» (S.115).

In diesem Sinne deckt sich fiir Dostojewskij der Panrussismus mit der
Idee der Allmenschlichkeit, die iiber den politischen Panslawismus weit
hinausfiihrt und die Verkérperung der «echten», d. h. nach seiner eigenen
Art verstandenen Orthodoxie bedeutet. Dies zeigt Bohatec besonders im
dritten und zentralen Teile seines Werkes: «Die lebensphilosophischen
Grundlagen der Ideologie Dostojewskijs». Es handelt sich um zwei glin-
zende Kapitel, die auf kongeniale Art in den denkenden Glauben und das
glaubende Denken des russischen Dichters einfiihren. Sorgféltig wird dabei
den auBerrussischen Geistesmiichten nachgegangen, die auf Dostojewskijs
Konzeption des Lebens Einflufl nahmen, wie vor allem die durch Solowjew
vermittelte romantische Philosophie eines Schelling und Carus. Von diesen
Geistern gingen entscheidende Anstdfle zu einem dialektischen und univer-
salistischen Verstindnis des Lebens aus, das sich in modifizierter Gestalt
im Schrifttum des genialen Russen wiederfindet. Charakteristisch fiir Do-
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stojewski]j ist nun die konsequente Beziehung seines Lebensbegriffes auf
Jesus Christus. In ihm allein, genauer in seiner allverséhnenden Liebs,
zeigt sich das wahre, weil ewige Leben Gottes. So ist Christus die «Krénung
des Lebensy, und zwar nicht nur im menschlichen, sondern auch im kosmi-
schen Sinne. «Ohne ihn zerbricht die ganze Welt», alles wird zu «Schmutz
und Siinde» (S.278). Als die kosmische Zentralkraft im prignantesten Sinn
des Wortes bewiltigt Christus die auseinanderstrebenden, das Leben ver-
nichtenden Krifte der Natur und bringt sie «in Harmonie» (S.279).

Dieses Christusleben, das sich in der Christusliebe konkretisiert, tragt
bei Dostojewskij einen schlechthin totalen Charakter (S. 286). Es bringt
denn auch fiir den russischen Dichter, was Bohatec schon im ersten und
zweiten Hauptteil seines Werkes auszufithren unternimmt, sowohl die Lb-
sung der sozialen Frage (Einigung der Klassen) wie die Losung der poli-
tischen Frage (Einigung der Vélker). Geschichtlicher Triger dieses so-
zialen und politischen Erlésungswerkes ist das russische Volk, ein Begriff,
den Dostojewskij nicht im staatsrechtlichen Sinne, d.h. nicht als Summe
aller im russischen Staate wohnenden Untertanen, sondern vielmehr zur Be-
zeichnung der untersten Schichten der Gesellschaft, nimlich der Bauern
und Arbeiter gebraucht (S.79). Das Volk blieb von der Entartung der rus-
sischen Gesellschaft frei (S.78), es hat die Eigenart der russischen Seele
bewahrt (S. 81 {f.), jene «allverbindende Kraft», die gerade auch das Kenn-
zeichen Christi ist. Darum hat nach Dostojewskij das russische Volk «das
tiefste Wesen Christi und seiner Lehre angenommeny, es ist das christliche
Volk im wahren Sinn des Wortes (S.88). Ja der Dichter geht in seiner
Idealisierung des russischen Volkes so weit, daBl er es mit der orthodoxen
Kirche identifizieren und dann sagen kann: «Das russische Volk ist der
Leib Christi oder Kérper Gottesy (S.95), eine These, die notwendiger-
maflen die Grenze zwischen russischem Nationalismus und Christentum un-
deutlich machen mufl, Weil nun dergestalt nach Dostojewskij der russische
«Volksimperialismus» der Imperialismus des Lebens, eben des Lebens bzw.
der Liebe Christi ist, darum wird ihm die Zukunft gehoren (S.289) und
darum ist er auch nicht die Verneinung, sondern die Erfiillung der Idee
der Allmenschlichkeit.

Es versteht sich, daBl in dieser engsten Verbindung des Vilkisch-Natio-
nalen mit dem Christlich-Kirchlichen ungeheure Gefahren stecken, fiir die
den Klarsehenden schon lange, sicher aber seit 1933 die Augen aufgegangen
sind. Auch Bohatec bringt da und dort seine Vorbehalte an, obwohl er, eine
streng wissenschaftliche Linie wahrend, mit seinen Wertungen zuriickhélt.
Es wire aber hilfreich gewesen, wenn der Verfasser das Fragwiirdige am
Imperialismusgedanken Dostojewskijs im Hinblick auf die aktuelle Situa-
tion noch bewuBter und bestimmter hervorgehoben hétte, nicht zuletzt um
der tiefen und bleibenden Einsichten des groBen Dichters willen gerade in
der Frage des Machtproblems, wie sie dem Leser im Schlufiteil des Buches
sehr eindriicklich vor Augen treten. Desungeachtet bleibt das Werk von
Bohatec seiner wissenschaftlichen Griindlichkeit, seiner klaren Linienfiih-
rung und seines substantiellen Gehaltes wegen eine bewundernswerte
Leistung. Wer sich ernsthaft mit der religiésen und politischen Gedanken-
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welt Dostojewskijs befassen will, wird an dieser umfassenden Monographie
nicht voriibergehen diirfen.

Neuhausen am Rheinfall. ‘ Arthur Rich.

Theologia Viatorum, Jahrbuch der Kirchlichen Hochschule Berlin, IT und
III, Berlin, de Gruyter, 1950/51, 247 8. / 187 S.

Der von Walter Delius herausgegebene Band II ist Bischof Dibelius
zum 70. Geburtstag gewidmet und stellt an den Anfang eine Wiirdigung des
verdienten Kirchenmannes durch Kurt Scharf. Fritz Maaf geht den Wand-
lungen der Gemeindeauffassung in Israel und Juda nach. Aus dem Gottes-
volk wird die Kultgemeinde, aus dieser erwichst die exklusive Gesetzes-
gemeinde. Gottesbegegnung und Glaube sind das wichtigere Gemeinschafts-
band als Blutsverwandtschaft, Sprache und politisches Erleben. Meinhard
Paeslack liefert einen Beitrag zur Geschichte des Wortes «Oikumeney im
Neuen Testament. Es bedeute hier nicht Gemeinschaft der Christen in aller
Welt, auch nicht die Masse der zu Bekehrenden, sondern die Gemeinschaft
der Heiden, «die durch griechischen Geist kulturell geeinigt und durch das
romische Reich zusammengejocht sindy. Martin Schmidt geht dem Urteil
nach, welches Kirche und &ffentliches Leben in der lutherischen Erwek-
kungsbhewegung des 19. Jahrhunderts gefunden haben. Er beschrinkt sich
dabei auf die séichsische Kirche. Anderswo werden die Zustinde und die
Kritik von neupietistischer Seite her nicht viel anders gewesen sein. Am
Schlul} des instruktiven Artikels werden einige Griinde angedeutet, warum
die Erweckungsbewegung ohne grolle Wirkung geblieben ist. Hier kann
man natiirlich in guten Treuen verschiedener Meinung sein. Walter Delius
umreillt die 6kumenische Stellung des reformierten Pfarrers Herman Dal-
ton, der von 1858 bis 1888 in Petersburg wirkte und mit rémischen und ortho-
doxen Priestern Kontakt suchte. Die Urteile Daltons iiber die kirchlichen
Verhiltnisse in Rullland sind scharf, aber wohl zutreffend. Jiirgen Winter-
hager befallt sich mit der «Ueberwindung des anglikanischen Kirchenbe-
griffs im 6kumenischen Raum des 20. Jahrhunderts», wobei er durchblicken
148t, daB trotz dem Vormarsch des Kongregationalismus und der Refor-
mierten calvinistischer Prigung in der 6kumenischen Bewegung der Angli-
kanismus nur scheinbar iiberwunden sei. Heinrich Vogel ringt in notwendig
Torgo bleibenden Ausfiihrungen um das schwere Problem der Gerechtig-
keit Gottes in ihrem Verhiltnis zur «I'aktizitdt des unschuldigen Leidens
in der Geschichtey. Giinther Harder gibt einen Beitrag zum christlichen
Rechtsdenken, indem er Christusbotschaft und Recht miteinander in Ver-
bindung zu bringen sucht. Es werden eindringliche, programmatische Sitze
geprigt, die aber 6fters wegen ihres pointierten Ausdrucks millverstéindlich
und angreifbar werden, was wohl beabsichtigt ist. Erwin Reisner dullert
sich iiber die «Logik des Logos». Die Ausfiihrungen sind tiefsinnig, die
Sprache ist ungenielbar. Was soll z. B. ein Satz wie der folgende bedeuten:
«Das erotische Mit ist das Mit ohne Mitte und eben darum auch ohne Gleich-
gewicht»? Siegfried Knak setzt sich mit der Kritik des holléndischen Mis-
sionswissenschaftlers J. C. Hoekendijk an der Stellung der deutschen Mis-



Rezensionen 391

sion zum Problem Kirche und Volkstum auseinander. Vieles sei an dieser
Kritik verzeichnet, in manchem aber kénne man von Hoekendijk lernen.
Hildebrecht Hommel sucht aus Vergils 4. Ekloge eine neue Deutung heraus-
zulesen. Er glaubt beweisen zu konnen, dal} sie anléflich der Geburt des
C. Asinius Gallus gedichtet worden sei, und billigt ihr den Rang einer
religiosen Prophetie zu. Natiirlich aber darf Vergils «<Messianismus» nichts
mit christlicher Religiositdt zu tun haben. Erich Henschel bietet eine neue
Uebersetzung von Act. 18,5 an: «Paulus beschrinkte sich auf seine Lehr-
und Missionstatigkeit.» Karl Kupisch arbeitet die neueste Literatur iiber
Jacob Burckhardt auf, nicht ohne eine eigene anregende Skizze einiger
Wesensziige Burckhardts zu geben. Gedanken zu R. Quaatz’ «Fragmenten
zur Frage der Gemeinschaft> und der Jahresbericht des Rektors schlieflen
den Band ab.

Band IIT ist dem Kurator der Kirchlichen Hochschule, Reinhold Quaatz,
gewidmet. H. Hommel veroffentlicht seine Festvorlesung, die anldfilich der
Immatrikulationsfeier am 4. November 1950 gehalten worden ist, Er dullert
sich darin iiber das Studium generale und die Universitas und kommt dann
auf ein Spezialgebiet seines Fachs, den Bericht des Tacitus iiber die nero-
nische Christenverfolgung, zu sprechen. Mit dem «odium humani generis»
sei die «schlechthin reichsfeindliche Gesinnung» der Christen gemeint. Er-
win Reisner dullert sich iiber das Problem der Einordnung der Philosophie
in das theologische Studium. Er wihlt dazu die Themastellung «Philosophie
als Frage». Die Philosophie ist fiir ihn der Wechselbalg der Theologie;
«denn die Philosophie ist das, was von der Theologie iibrigbleibt, wenn sie
Gott verliert, also eine Theologie ohne Theos» (S.39). Mégen sich Philo-
sophen und Theologen iiber derartige, gewollt fragwiirdige Thesen strei-
ten; die Welt wird davon — mit Recht — nicht allzu viel Notiz nehmen.
Heinrich Vogel dullert sich auf eine Art und Weise zum Modethema <«Ke-
rygma und Mythos», dall die Aporie erneut verstindlich wird, in der sich
heute die theologische Verkiindigung befindet, und zwar die aller Schattie-
rungen. Martin Schmidt steuert einen guten und griindlich belegten Beitrag
iiber Speners Pia Desideria bei, vergleicht sie mit den dhnlichen Schriften
GroBgebauers und Hoburgs und untersucht in knappen Ziigen das Ver-
héltnis der drei zu Luther. Karl Kupisch umreilit die Stellung Wilhelm Hein-
rich Riehls, vor allem innerhalb der deutschen Geschichtswissenschaft des
19. Jahrhunderts. Gerhardt Giese schneidet das heikle Thema «Glaube und
Erziehung» an. In guten Sitzen grenzt er die Erzichung gegen die Schulung
ab, umschreibt den Schutz kindlicher Eigenwiichsigkeit und tritt fiir Ge-
sinnungs- und Gewissensfreiheit ein. Hoffen wir, dal das alles auch in einer
kirchlich bestimmten Erziehung hochgehalten werde. Die Geschichte der
Kirche lehrt, daB es meist nicht der Fall gewesen ist. Walter Delius ruft
in Erinnerung, daB im Jahre 1895 schon eine kirchliche Hochschule geplant
worden sei. Interessant ist vor allem, was Bodelschwingh in dieser Rich-
tung vorgesehen hat. Martin Fischer gibt eine Momentaufnahme «Vom Le-
ben unserer Hochschule heute».

Die beiden Binde bieten besonderes Interesse als Versuch, das wissen-
schaftliche Leben an der Kirchlichen Hochschule in einer bestimmten Ein-
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heit zur Darstellung zu bringen. Diese Tendenz tritt zwar nicht aufdring-
lich in Erscheinung, ist aber nicht zu verkennen. DafBl das christliche
Fundament fiir eine abendléindische Hochschule das einzig richtige ist, das
steht auller Frage. Stets neu als Frage gestellt ist dagegen die Art und
Weise, wie man dieses Fundament legt.

Bern, Kurt Guggisberg.

Hendrik van Oyen, Evangelische Ethik, Grundlagen, Basel, Friedrich Rein-
hardt AG., 1953, 228 S.

Dieses kleine Buch ist der erste Band einer geplanten Ethik; die fol-
genden Binde werden die Bereiche der Arbeit, der Ehe und des Staates
erortern. Der Verfasser hat es versucht, miglichst einfach und lebensnahe
in die Fragen hineinzufiihren, damit es auch dem gebildeten Laien zuging-
lich sei. Er verzichtet deshalb fast ganz auf theologische Auseinander-
setzungen, kann aber natiirlich fachliche Ausdriicke nicht vermeiden.

Dieser erste Band gliedert sich in drei Teile: Glaube, Liebe und Hofi-
nung. Das Hauptthema des ersten Abschnittes ist die Lage des «natiirlichen»
Menschen und die befreiende Macht des Evangeliums und, als Weiterfiih-
rung dieser I'ragen, das Thema von Gesetz und Evangelium. Der Mensch
vor der Gnade wird als der Angefochtene charakterisiert. Er ist, so be-
hauptet van Oyen, in der Regel ein Mensch des guten Willens, kein ver-
stockter Siinder. Das heillt aber, dall er unter dem Gesetz lebt, unter dem
Zwang des Gesetzes; er findet aber hier keinen wirklichen Halt, arbeitet
sich deshalb in eine unlésbare Krisis immer tiefer hinein und ist somit
schliefilich ein Mensch der Angst und der Verzweiflung; Gott ist ihm der
Deus nudus, der Deus absconditus und deshalb wie ein verzehrendes Feuer.
Oder der Mensch ist ein Mensch des Gewissens, d. h. gepriigt von einer tiefen
Sehnsucht nach Ganzheit, Integration der Seele mit sich selbst und der
Umwelt; somit mufl er schlieBlich sich selbst ein Objekt des Hasses werden.
Das Gesetz als solches erlost nicht, auch das mosaische Gesetz nicht. Zwar
weill van Oyen von der der sinaitischen Gesetzgebung vorangehenden Gnade.
Trotzdem wendet er sich direkt gegen die mit dem Namen Karl Barths ver-
kniipfte Reihenfolge «Evangelium und Gesetz». Gewil} spricht er von «der
duberst komplizierten Problematik des Gesetzes bei Paulusy; und doch
vertritt er altreformatorisch eindeutig die Liehre von dem Usus paedagogi-
cus legis. Das Gesetz ist ein Kerker, ein Zuchtmeister, wie er es aus Gal. 3,
22 und 24 glaubt lesen zu miissen. Mit Christus ist die Zeit des Gesetzes
zu Ende, nicht nur die Zeit der jiidischen Mifldeutung des Gesetzes.

Eine griindliche Auseinandersetzung mit diesem ganzen Fragenkomplex
ist hier natiirlich unmoglich. Es seien nur einige Fragen gestellt: Ist wirk-
lich der Mensch ohne Christus so, wie er uns hier begegnet? Kennzeichnet
ihn diese Not? Der Verfasser verweist einmal auf S. Kierkegaards Schilde-
rung der Religiositét A. Man konnte auch an K. Heim denken; oder vielleicht
an das, was uns etwa G. Wingren als Luthers Lehre vom Wirken Gottes im
Beruf, vom Entblofitwerden des Menschen im Ringen mit den alltiglichen
Aufgaben darbietet. Ist aber der moderne Mensch nicht eher ein Mensch
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des guten, des unbeschwerten Gewissens, wie es z. B. Reinhold Niebuhr
meint («The easy conscience of modern man»)? Redet nicht K. Barth richtig
(Dogmatik II/1, S.144) davon, wie der natiirliche Mensch «in seinem objek-
tiven Elend immer und iiberall jenen reichen Mann» spiclt? Und miilite nicht
alles, was iiber Siindenerkenntnis zu sagen wire, unter dem Vorzeichen von
Joh. 16,9 stehen und folglich wesentlich anders aussehen als das, was wir
hier finden? Uebrigens weill auch van Oyen (S.158), dafl der idealistischen
Ethik die Siinde «eine pathologische Erscheinungy ist, weil diese Ithik den
<gesundeny Menschen voraussetzt. Kann man dann noch den kantianischen
Imperativ als eine Wiederholung des «Donners vom Sinai» bezeichnen? Ich
weill, daB es hier leichter ist zu fragen als zu antworten.

Der zweite Abschnitt («Liebe») stellt uns vor das Problem der Ein-
heitlichkeit des gottlichen Gebotes. Wiahrend christliche Ethiker bekannt-
lich hier oft auf eine mehr oder weniger gebrochene Zweilinigkeit (etwa
das Gebot des Schiopfers und das des Erlésers) hinauslaufen, weist van Oyen
auf eine Dreigliederung hin. In bewullt nicht-biblischer Weise spricht er
von der Agape (Liebe der Hingabe), der Philia (Liebe der Ordnung) und
dem FEros (Liebe der Erzeugung). Die beiden letzten Begriffe diirfen nicht
unmittelbar und ungebrochen aus der Agape hergeleitet werden. Sie sind
schipfungsmélige Gegebenheiten, dem Menschen als «Mandatar» Gottes in
der Geschopflichkeit verliehen, damit er hier die Berufung Gottes zum
Dienst im kreatiirlichen Dasein vernehme.

Der Mensch versteht aber von sich aus weder das Wesen der Ordnung
noch dasjenige der Erzeugung. Die Lebensordnungen, in denen die biirger-
liche Moralitidt und der politisch-soziale Humanismus zu ihrem Recht kom-
men sollten, fithren den Menschen wegen seiner inneren Zerrissenheit in
eine Not, eine Verkrampfung. Er versucht innerlich frei zu werden von der
Zwangsmacht der Ordnungen und gerdt dann unter die Anklage des Ge-
wissens. Oder er verzichtet auf jeden Versuch, erlést zu werden, und endet
dann vielleicht im Nihilismus, dem Willen zum Verzweifeln und Verneinen.
Und der Eros, die Liebe der Erzeugung, an sich ein Ausdruck der natiir-
lichen Vitalitit, der eine helle Freude am Schaffen, an Kulturarbeit sein
sollte, versteht sich nicht mehr als Geschenk Gottes. Das Schaffen bleibt
nicht Lobpreis des Auftraggebers. Der Mensch nimmt es in seine eigene
Hand; selbstsiichtig, selbstherrlich, bisweilen titanisch 16st er sein Schaffen
aus dem Dienst am Nichsten heraus, indem er vielleicht seinen iiberheb-
lichen Eigenwillen als «Fernstenliebe» tarnt.

Die Agape hat nun nicht diese beiden Formen der Liebe zu verdréngen.
Sie bleiben. Durch «die Anwaltschaft des Heiligen Geistes in Jesus Chri-
stus» wird es aber dem Menschen gegeben, den eigentlichen Sinn der Philia
und des Eros zu verstehen. Diese beiden bleibenden Grundformen der «Man-
datarschaft> des Menschen werden nun erkannt als Formen des Dienstes
an der Gemeinschaft, in die der Mensch vom Schépfer hineingestellt ist,
und so wird die Verkrampfung des Menschen aufgelockert; es gibt eine
<Entspannung», eine «Freimacht», welche Gott verleiht. Soviel ich sehe,
wird die Losung in einer <hierarchischen» Ordnung gesucht: «Der eros soll
auf die sittliche Ordnung bezogen werden, diese auf die Ndchstenliebe, diese
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auf die Gottesliebe» (S.195). Das heilit aber auch, dall die «Feuergewalt
der gobttlichen agape» «alles Wollen zur Erzeugung und alle Horigkeit der
Ordnung» durchhaucht (S.2011.). Und dadurch erst wird echte Begegnung
und wahrhafte Gemeinschaft geistig freier Menschen ermoglicht. Insofern
behauptet sich die Agape als die hohere Form.

Zweifelsohne wird die christliche Ethik mit den hier ertrterten Fra-
gen nie fertig. Wir stehen gerade hier vor dem vielleicht schwierigsten
Problem, mit dem wir iiberhaupt in der Ethik zu ringen haben. Jeder ernst-
hafte Versuch, einen neuen Weg zu zeigen, mull schon deswegen begriil}t
werden. Auch hier mufl ich aber mein Bedenken anmelden. Nicht nur die
Ausdrucksweise, sondern auch der Inhalt scheint mir nicht hinreichend bi-
blisch fundiert. Kennt doch das Christentum in allem Ernst nur das eine
Gebot der Agape. Dall aber van Oyen an der Notwendigkeit einer Lehre
von der Philia und dem Eros festhélt, liegt, wenn ich richtig verstehe, daran,
daBl er meint, die Agape sei nur das Ereignishafte, das Unberechenbare, das
Nicht-Kontinuierliche und schon deshalb unverwendbar als ein «Sollgesetz
fiir alle Welty. Falls dies richtig wiire — und die von der Existenzphiloso-
phie befruchtete Theologie behauptet ja immer wieder, dal} es richtig sei —
wiare wohl die hier angebotene Lésung die «moglichst beste». Meines Er-
achtens ist es aber nicht richtig. Hier scheiden sich somit unsere Wege.
Das bedeutet wahrhaftig nicht, daB man sich nicht immer wieder befragen
lassen muB. Und van Oyens Buch mul} eine solche ernste Anfrage werden.
Schon deshalb verdient es den Dank auch des Andersdenkenden.

Im letzten Teil («Hoffnung») behandelt der Verfasser ganz kurz (S.
216—224) «die Priifung», «die Freude» und «das Gebety. Nicht ohne Span-
rung wartet der Leser auf die weitere Behandlung konkret ethischer
Probleme.

Kopenhagen. N. H. Soe.

Miszellen.

Du sollst nicht stehlen.

In dem soeben erschienenen Sammelband Kleine Schriften zur Geschichte
des Volkes Israel I (Miinchen 1953) bringt A. Alt eine bisher noch nicht ver-
offentlichte Studie iiber Das Verbot des Diebstahls im Dekalog (S.333—340).
Den Anstol} zu dieser Untersuchung bildet die Tatsache, daf} die Erwihnung
des achten Gebotes «in unmittelbarem Zusammenhang mit den gegen die
Person des Mitmenschen selbst... gerichteten Missetaten, und damit mehr
oder weniger weit abseits von dem Verbot des Dekalogs erfolgt, mit dem
sich sein Verbot nach der herkémmlichen Auffassung sachlich am néchsten
beriihrt, nimlich von dem Verbot des Begehrens von fremdem Gut. Eine
befriedigende Erkldirung fiir diese merkwiirdige Anordnung hat bisher meines
Wissens niemand gegeben» (von mir hervorgehoben). Aus diesem Grunde
«dringt sich die Vermutung auf, dall in der herrschenden Auffassung, so
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