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ZUR EINFUHRUNG

Mit dem Jahrgang 1996 legt der »Arbeitskreis fiir evangelikale Theo-
logie« bereits den 10. Band seines »Jahrbuchs fiir evangelikale Theo-
logie« vor. Vergleicht man den frithesten mit dem aktuellen Band, so
stellt man unschwer Gemeinsamkeiten, aber auch Veridnderungen
fest: Gewandelt hat sich vor allem die duBere Gestalt. Das cover, das
einst in einem blassen Blauton begann, hat sich iiber gelb zu einem
sympathischen rot entwickelt. Hierin sind wir berechtigten Anregun-
gen mancher Leser gefolgt und hoffen nun auf Kontinuitidt. Ebenso
verdndert hat sich der Umfang: Von 159 Druckseiten auf runde 400
sind unsere Beitrage zur Theologie angewachsen. Handelte es sich in
den ersten Jahren zudem um die fotomechanische Wiedergabe eines
Typoskripts, so liegen die jiingeren Bédnde in (inzwischen schénem
und auch von den vielen Tippfehlern fritherer Binde gereinigtem)
Druck vor — ein Verdienst des R. BROCKHAUS-Verlags, der die
Publikation von Anfang an begleitet und im technischen Bereich ver-
antwortet hat. Geldnge es jetzt noch, den Erscheinungstermin um ei-
nige Wochen vorzuziehen, das Gliick der Herausgeber ware anni-
hernd vollkommen ... Verdndert hat sich in den zehn Jahren auch die
quantitative Gewichtung. Band 1 enthielt noch einen rund 100 Seiten
(63%) umfassenden Aufsatzteil, 11 Seiten Berichte und nur 22 Seiten
Buchinformation. Die Berichte sind inzwischen in die gesondert er-
scheinende AfeT-Mitglieder-Zeitschrift »Evangelikale Theologie« aus-
gewandert. Von grofien Tagungen (AfeT-Konferenz, FEET/GEET-Ta-
gungen) erscheinen eigene Berichtsbinde. Band 10 des JETh bringt
etwa 160 Seiten (ca. 37%) Aufsitze und mehr als 270 Seiten (ca.
63%!) Buchinformation. Der Grund liegt auf der Hand: Zum einen
hat sich der »Markt« evangelikaler theologischer Literatur deutlich
erweitert; zum andern werden nun in geringem Umfang auch solche
Biicher rezensiert, die nicht aus dem evangelikalen Raum kommen,
aber doch eine Rezension aus unserer Sicht wert sind. Auch der Um-
fang der einzelnen Rezensionen hat zugenommen. Geblieben ist aber
(so hoffen die Herausgeber) trotz eines gewissen Spektrums der Bei-
trage die klare Richtung, die durch die Verwurzelung des AfeT in der
Evangelischen Allianz und ihren Grundsétzen begriindet und hoffent-
lich auch in Zukunft gewdhrleistet ist. Geblieben ist (das laBt auch
der vorliegende Jahrgang erkennen) eine quantitative Akzentuierung
besonders der Aufsitze im Bereich der Bibeltheologie und hier wie-
derum im Bereich des Neuen Testaments — ein Umstand, den der
Exeget natiirlich nur begriilen kann, der aber keineswegs beabsich-
tigt ist. Gedndert hat sich leider auch nichts an der weitgehenden
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Ignorierung seitens der Kirchen sowie der universitiren Theologie.
Hier scheint kein Gesprichsbedarf vorzuliegen — schade!

Band 10 enthélt — wie schon angedeutet — erneut ein Ubergewicht
exegetischer Beitrdge. Dazu gehort zunichst Helmuth Pehlkes Aufsatz
tiber »Das Verhiltnis der Archdologie zur Exegese«, eine Frucht der
AfeT-Tagung von 1995. Auf breiter Front haben Neutestamentler mit-
gearbeitet: Manfred Dumm hat sich mit der »Imitatio« als einem ver-
nachldssigten Gebiet der Forschung beschiftigt, Efa Linnemann einen
Vortrag iiber »Echtheitsfragen und Vokabelstatistik« geliefert, in dem
sie sich vor allem mit der wortstatistischen Argumentation im Blick
auf die Pastoralbriefe befaBt. Rainer Riesners Vortrag anldBlich der
Verleihung des Johann-Tobias-Beck-Preises an ihn ist dem Problem
von »Chronologie und Theologie bei Paulus« gewidmet, und Chri-
stoph Stenschke hat iliber »Die Bedeutung der Propheten und des
Prophetenwortes der Vergangenheit fiir das lukanische Menschen-
bild« gearbeitet. Ein praktisch-theologischer Aufsatz rundet diesen
JETh-Jahrgang ab: Wilhelm Faix schreibt tiber »Geistliches Handeln
im Gemeindeaufbau«.

Auch zu den Herstellungskosten dieses Bandes hat die Haug-Taxis-
Stiftung wieder einen erklecklichen Beitrag geleistet, fiir den ihr Her-
ausgeber, Verlag und Leser des Jahrbuchs zu herzlichem Dank ver-
pflichtet sind.

Heinz-Werner Neudorfer

PS.: Restexemplare fritherer Jahrgénge von JETh kénnen zu einem
Stiickpreis von 5 DM zuziiglich Versandkosten iiber das Albrecht-Ben-
gel-Haus (Ludwig-Krapf-Strafie 5,72072 Tiibingen) bezogen werden.



Helmuth Pehlke

Das Verhiltnis der Archédologie zur Exegese!,
dargestellt an drei Beispielen

Seit Jahrhunderten hat man immer wieder versucht, die einzelnen
Funde der Archiologie bestenfalls als Bestatigung und schlimmsten-
falls als Beweis der VerldBlichkeit der biblischen Aussagen heranzu-
ziehen.2 Aber die einzelnen Grabungsfunde miissen immer erst von
den betreffenden Wissenschaftlern interpretiert werden, um mit Er-
eignissen, die in der Bibel berichtet sind, in Beziehung gesetzt werden
zu konnen. Bestenfalls konnen sie das in der Bibel Gesagte bestati-
gen, nie aber beweisen.? In iiber 90% der Fille werden die Funde
jedoch nur das in der Bibel Berichtete wahrscheinlich machen kon-
nen, mehr jedoch nicht.# Es hat und es wird auch immer wieder Fun-
de geben, mehr als manchen von uns lieb ist, wo die sogenannte ar-
chiologische Evidenz den Berichten der Bibel widerspricht.> Donner

1 Diesem Aufsatz liegt ein Referat zugrunde, das auf der AfET-Tagung 1995 in
Bad Blankenburg gehalten wurde. Der Stil der miindlichen Rede wurde weitest-
gehend beibehalten. Die Zeitangaben beziehen sich auf die vorchristliche Zeit, es
sei denn sie sind anders gekennzeichnet.

2 Vgl. E. Noort, Biblisch-archiiologische Hermeneutik und alttestamentliche Ex-

cgese. Antrittsrede an der theologischen Hochschule der reformierten Kirchen in
den Niederlanden am 12. Oktober 1979, Kampen 1979, 4-6; ders., »Fundamenta-
lismus in Exegese und Archiiologie. Eine Problemanzeige«, JBTH 6 (1991), 326-
331; Chr. Frevel, »»Dies ist der Ort, von dem geschrieben steht ...« Zum Verhilt-
nis von Bibelwissenschaft und Palédstinaarchidologie«, BN 47 (1989), 36-37.
Die Zielbestimmung der britischen Palestine Exploration Society war bei ihrer
Griindung im Jahr 1870: »... whatever goes to verify the Bible history as real, in
time, place and circumstances, is a refutation of unbelief«, zit. nach R. de Vaux,
»On Right and Wrong Uses of Archaeology«, in: JA. Sanders (Hg.), Near
Eastern Archaeology in the Twentieth Century, New York, 1970, 67. W.E. Albright
hat sich spéter dhnlich geduBert. Siche ders., Archaeology and the Religion of
Israel, Baltimore 1968, 176ff.

3 So konnte durch das Auffinden von Keilschrifttexten die Existenz von Belsazar
in Dan 5 bestitigt werden und auch, daB er Daniel zum dritten Mann im Konig-
reich machte (V. 16). Siehe S. Smtih, Babylonian Historical Texts, Relating to the
Downfall of Babylon, London 1924, 88; R.P. Dougherty, Nabonidus and Belsaz-
zar. A Study of the Closing Events of the Neo-Babylonian Empire, YOS XV,
New Haven 1929.

4 Vgl. A.R. Millard, Bibel und Archiologie. Kann die Archéologie die geschichtli-
che Wahrheit der Bibel beweisen?, GieBen 1980, schreibt, der Beitrag der Ar-
chiologie besteht darin, »die Kulisse und die Biihnencinrichtungen fiir das
»Drehbuch Bibel< zu beschaffen«.

5 Wie z.B. die Landnahme; dazu aber weiter unten.



sagt zu Recht, dall zwischen Archdologie und Bibel im giinstigen Fal-
le ein Ergdnzungs-, aber kein Bestitigungsverhaltnis besteht.o

Die materiellen Funde, die in der Archédologie gemacht werden,
sind von grofem Wert, aber sie sind intrinsisch nicht von groBerer
Objektivitdt oder in ihrer Aussage genauer als irgendeine andere Art
von Evidenz. Funde miissen interpretiert werden und jede Interpreta-
tion bedeutet, daB eine Auswahl getroffen wurde. Durch die Wahl des
Interpreten werden andere Mdoglichkeiten notwendigerweise ausge-
schlossen. Hinzu kommt noch, daf3 die Archéologie ein strukturiertes
Zeichensystem erst weitgehend selbst erstellen mulB3, wihrend die Ex-
egese bereits ein strukturiertes Zeichensystem, den Text, vorliegen
hat.” Weder die biblische Archdologie noch die biblische Interpretati-
on kann jemals ganz objektiv und ganz wissenschaftlich sein, so wie
wir heute diese beiden Worter verstehen. Keine Wissenschaft wird
wohl jemals in der Lage sein, die Aussagen der Bibel zu beweisen
oder zu widerlegen.® Obwohl biblische Wahrheit auf historischen Tat-
sachen basiert, ist doch ihre Natur fundamental religios und spirituell
im Charakter. Und das ldBt sich durch stumme Zeugen weder bestéti-
gen noch verneinen.?

Der Archiologe selbst ist an der Unsicherheit der Interpretation
der archiologischen Funde aufgrund ihrer Ambivalenz beteiligt. Fiir
jeden Wissenschaftler, besonders fiir die, die in den Geisteswissen-
schaften tétig sind, ist Objektivitdt ein immer gegenwiirtiges Pro-
blem.!? Es ist nun mal so, da} einige von Natur aus schneller vertrau-
en und andere vorsichtiger sind. Einige sind von Natur aus Romanti-
ker, andere sind Skeptiker und andere kénnen ohne Harmonie nicht
leben. Wissenschaftler jeglicher Couleur bilden dazu keine Ausnahme.

6 Einfithrung in die biblische Landes- und Altertumskunde, Darmstadt 21988, 52.

7 JM. Oesch, »Fundamentalismus und Fundamentalistische Versuchung im Span-
nungsfeld von Archéologie und Bibelx, in: J. Niewiadomski (Hg.), Eindeutige
Antworten? Fundamentalistische Versuchung in Religion und Gesellschaft, Thau-
er 21988, 123; Sh. Bunimovitz, »How Mute Stones Speak. Interpreting What We
Dig Up«, BARev 21:2 (1995), 59.

8 Ebd., 124; sowie fiir die Archdologie speziell F. Brandfon, »The Limits of Evi-
dence: Archaeology and Objectivity«, MAARAV 4:1 (1987), 5-43.

9 Sieche Th.W. Davis, »Faith and Archaeology: A Brief History to the Present«, BA-
Rev 19:2 (1993), 54-59.

10 Keiner hat sich wohl innerhalb der Archiologie und Exegese so damit beschaf-
tigt wie der amerikanische Archdologe William G. Dever, »Archacology, Texts,
and History-Writing: Toward an Epistemology«, in: L.M. Hopfe, Uncovering An-
cient Stones. Essays in Memory of H.N. Richardson, Winona Lake 1994, 107. Be-
reits 1982 schrieb JM. Miller dhnliches. Siche ders., » Approaches to the Bible
Through History and Archaeology: Biblical History as a Discipline«, BA 45:4
(1982), 211.



Zu dieser einleitenden Ausfiihrung iiber die Natur der archdologi-
schen Evidenz und das sich daraus ergebende Verhiltnis zur Bibel
muB aus verschiedenen Griinden auch noch eine Eingrenzung kom-
men. Durch Grabung gefundene Inschriften werden hier nicht be-
riicksichtigt, da das ein eigenes Wissenschaftsgebiet ist und auch den
Rahmen hier sprengen wiirde. Nur eine werde ich als Beispiel fiir
verschiedene Interpretationen anfithren, um zu zeigen, dal} selbst bei
schriftlichen Zeugnissen Wissenschaftler sehr unterschiedlich inter-
pretieren.

Der Begriff: Biblische Archiologie

Der erste Archidologe im modernen Sinn war der Agyptologe Sir
Flinders Petrie. Er machte die erste systematische Ausgrabung 1890
am Tell el-Hesi.!! Von da an ging es eigentlich ziigig voran, was auch
an den Griindungen von archiologischen Gesellschaften sichtbar
wird.12

Zunichst wurden die Stadte der Assyrer und Babylonier ausgegra-
ben, da man dort grofie und spektakulire Funde erwartete. Bei den
Ausgrabungen in Ninive wurde in den Jahren 1849 und 1853 die Bi-
bliothek Assurbanipals mit ca. 30 000 Tafeln und Fragmenten gefun-
den.!3 Dann stie3 man 1887 und in den folgenden Jahren bei Grabun-
gen in el-Amarna auf die damalige diplomatische Korrespondenz des
dgyptischen Konigshauses mit den einzelnen paldstinischen Stadtfiir-
sten.! Im Jahre 1929 entdeckte man den alten Stadtstaat Ugarit (Ras
Schamra) und veranstaltete in diesem und den folgenden Jahren Gra-

11 V. Fritz, Einfiihrung in die biblische Archiologie, Darmstadt 1985, 33.

12 1865 The Palestine Exploration Fund
1870 American Society of Biblical Archaeology, die aber nur bis 1884 existierte
1877 Der Deutsche Verein zur Erforschung Paléstinas
1892 Ecole pratique d’études bibliques du Couvent St. Etienne
1898 Deutsche Orient-Gesellschaft
1900 American School of Oriental Research
1902 Deutsches Evangelisches Institut fiir Altertumswissenschaft des Heiligen

Landes
1919 British School of Archaeology.

13 H. Schmokel, Funde im Zweistromland, Gottingen 1963, 267-272; S. Lloyd, Die
Archédologie Mesopotamiens, Miinchen 1981, 255-256.

14 Bis zum Jahre 1987 hat man 380 Briefe geziihlt. Vgl. W. Moran, Les Lettres d’El-
Amarna. Litératures Anciennes du Proche-Orient 13, Paris 1987. Jetzt auch in
englischer Sprache erhiltlich: The Amarna Letters, Baltimore 1992.
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bungen, die dann wieder eingestellt wurden.!> Die Grabungstitigkeit
wurde 1948ff weiter fortgefiihrt. 1920ff wurde in Nuzi, 1936ff in Mari
gegraben. 1947 wurden Qumran und die nahegelegenen Hohlenfunde
entdeckt. 1974 fingen die Grabungen auf dem Tell Mardikh (Ebla) an.
Die Ergebnisse und Funde dieser Grabungen versuchte man mit be-
stimmten Ereignissen in der Bibel in Zusammenhang zu bringen.10

Die Bezeichnung Biblische Archiologie ist eine Ubersetzung des
amerikanischen Ausdrucks biblical archaeology und war von William
Foxwell Albright im Jahre 1932 geprigt worden. W.E. Albright war kein
Fundamentalist, obwohl ihn manche dafiir halten. Er verband mit der
Bezeichnung biblical archaeology folgendes: Einmal die Zeit, aus der
die Funde stammen, d.h. die Zeit von ca. 9000 v. Chr. bis 700 n. Chr.,
dann die Geographie, d.h. alle Linder, die im AT erwéhnt werden, also
vom Atlantik bis Indien, die phonizischen Kolonien in Nordwestafrika,
von Spanien bis zum Indus-Tal. Die Lénder, die in diesem Bereich
lagen, nannte er Lander der Bibel. Zuletzt beinhaltet der Ausdruck die
Dokumente, derentwegen man Archéologie betreibt, d.h. Stidte, Mau-
ern, Gebiude, Griber, Haushaltsutensilien, etc.!?

Nach Albright wurde sein Student G.E. Wright der Exponent der
biblischen Archiologie. Er sah urspriinglich, genauso wie sein Lehrer,
als Ziel der Archiologie, das Verstehen der Bibel durch die Funde zu
fordern.!® Da Gott sich in der Geschichte offenbart, suchte er in der
Archdologie die historica realia, aufgrund derer die Bibel und letzt-
endlich Gott zu verstehen ist.!® Seine Biblische Archidologie, Gottin-
gen 195820, ist ein archédologisches Handbuch, in dem er eine Zusam-
menfassung der archédologischen Entdeckungen des alten Vorderen
Orients gab und diese auf die Bibel anwandte.

15 D. Kinet, Ugarit — Geschichte und Kultur einer Stadt in der Umwelt des Alten
Testaments, Stuttgart 1981.

16 Fiir Ebla siehe: D.N. Freedman, »The Real Story of the Ebla Tablets: Ebla and
the Cities of the Plain«, BA 41 (1978), 143-164; M. Dahood, »Ebla, Ugarit and
the Old Testament«, VTS 29 (1978), 81-112; G. Pettinato, »Ebla and the Biblex,
BA 43 (1980), 203-216; A. Archi, »Further Concerning Ebla and the Bible«, BA
44 (1981), 145-154.

17 W.E Albright, Archaecology and the Religion of Israel, Baltimore 51968, 176-178;
ders., Von der Steinzeit zum Christentum, Bern 1949, 9-69; ders., »The Impact of
Archaeology on Biblical Research — 1966«, in: D.N. Freedman/J.C. Greenfield
(Hgg.), New Directions in Biblical Archacology, Garden City 1971, 1-3.

18 W.F. Albright, Archacology of Palestine and the Bible, New York 1932.

19 G.E. Wright, God Who Acts: Biblical Theology as Recital, London 1952; W.G.
Dever, »Biblical Theology and Biblical Archaeology: An Appreciation of G. Er-
nest Wright«, HTR 73 (1980), 1-15.

20 Titel des Originals: Biblical Archaeology, Philadelphia 1957; 2. und rev. Aufl. 1962.

L ]
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Dieses Buch rief in Deutschland sehr kritische Rezensionen her-
vor.2! Wright antwortete darauf zunédchst 1958 mit seinem Artikel:
»Archaeology and Old Testament Studies«.22 Im Jahre 1960 schrieb er
iiber die Historizitdt der Patriarchen das Essay »Modern Issues in
Biblical Studies: History and the Patriarchs«.23 Darauf antwortete
v. Rad in der gleichen Zeitschrift mit dem Aufsatz »History of the
Patriarchs«.24

In dieser Auseinandersetzung ging es um die von Albright und
Wright seit 1939 erhobene Anklage gegeniiber der Alt-Noth-v. Rad-
Schule, daB die primonarchische Geschichte Israels durch die Ar-
chiologie lebendig wiirde, wohingegen Alt, Noth und v. Rad dem Ni-
hilismus verfallen wiren, da sie mit theologischen Voraussetzungen
sowie mit formkritischen und traditionsgeschichtlichen Methoden den
Hexateuch neu verstehen wollten.2s

Die eigentliche Frage in dieser Diskussion war, ob es moglich wiire,
einen historischen Hintergrund fiir die Patriarchen aus der Archiolo-
gie zu erschliefen oder nicht. Die Deutschen verneinten und vernei-
nen dies.26 Deshalb wurde auch Werner Kellers Buch: »Und die Bibel
hat doch Recht«?7 als eine Reprisentation der biblischen Archiologie
angeschen.

21 Z.B. K. Elliger in TLZ 84 (1959), 94-98; M. Noth, »Hat die Bibel doch Recht?«
FS Giinther Dehn, Neukirchen-Vluyn 1957, 7-22; und wieder 1960 »Der Beitrag
der Archéologie zur Geschichte Israels«, VTS 7 (Congress Volume: Oxford) 1959,
Leiden 1960, 262-282.

22 JBL 77 (1958), 39-51.

23 Exp. Tim. 71 (1960), 3-7.

24 Exp. Tim. 72 (1960/61), 213-216.

25 Vgl. J. Bright, »The School of Alt and Noth: A Critical Evaluation, in: S. Sand-

mel (Hg.), Old Testament Issues, London 1969, 157-193. Siehe auch J.A. Soggin,
»Ancient Biblical Traditions and Modern Archaeological Discoveries«, BA 23
(1960), 95-100; und EC. Fensham, »The Bible as History«, Nederduits-Gerefor-
miert Theologisch Tijdskrift 2:2 (1961), 103-112.
Die Diskussionen der beiden Schulen wurden in weiteren Publikationen zur Ge-
schichte Israels fortgesetzt. Vgl. M. Noth, Geschichte Israel, Gottingen 1950. Eng-
lische Ubersetzung, 1958. John Bright, History of Israel, Philadelphia 1959;
deutsch: Geschichte Israels, Diisseldorf 1966. — Eine komplett iiberarbeitete
4. Aufl. wird von einem Team junger Wissenschaftler jetzt vorbereitet. — Dariiber
hinaus schrieb Bright ein kleines Biichlein, Early Israel in Recent History Writ-
ing: A Study in Method, Chicago 1956; deutsch: Altisrael in der neueren Ge-
schichtsschreibung. Eine methodologische Studie, Ziirich 1961.

26 S. Herrmann, Geschichte Israel in alttestamentlicher Zeit, Miinchen 1973, 75ff
denkt, dafl die Patriarchen keine Fiktion, sondern historische Personlichkeiten
gewesen sein miissen, aber die vorausgesetzten geschichtlichen Ereignisse blei-
ben im Dunkeln, sie entziehen sich jeglicher Datierbarkeit.

27 Diisseldorf/Wien 1955.
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Seit gut zwanzig Jahren, praktisch nach dem Tode Albrights, geriet
die biblische Archiiologie zunehmend ins Feuer der Kritik. Sie betonte
die historische VerldBlichkeit der biblischen Berichte und die Méglich-
keit der Korrelation mit archidologischen Daten. Dieses wurde und
wird zunehmend verneint, damals besonders von Noth und jetzt von
N.P. Lemche, Th. Thompson, G. Ahlstrom, u.a.28 Es kam eine neue Ar-
chiiologie (new archaeology), die es nicht als ihr Ziel ansah, die bibli-
schen Berichte durch mégliche archidologische Funde zu verifizieren,
sondern ihr Ziel ist in erster Linie ein soziologisches: eine Analyse
aller LebensiduBerungen. Man will wissen, wie die Menschen in der
jeweiligen Epoche gelebt haben. Deshalb ist die Anordnung der Ort-
schaften, Form, GréBe und Innenausstattung der Hauser wichtig. Au-
Berdem méchte man wissen: Was wurde gegessen, wie wurde gekocht,
gab es bestimmte Wohnviertel, wie war die Flora, wie die Fauna und
wie das Klima beschaffen, usw.? Aus diesem Grunde gehoren heute
zum Stab der Mitarbeiter einer Ausgrabung nicht nur der Archéologe,
der Epigraphist und der Architekt, sondern auch der Geograph, der
Klimatologe, Botaniker, Zoologe, Anthropologe, Demograph, Indu-
striegeschichtler, Computerprogrammierer u.a. Die Neue Archiologie
versucht auch die Funde aus den Grabungsschichten der einzelnen
Tells, die man der gleichen Zeitepoche zuordnet, miteinander zu ver-
gleichen. Man will das menschliche Leben einer ganzen Region dar-
stellen. Gesucht werden charakteristische Siedlungsmuster, Bevolke-
rungsverteilungen, verkehrsgeographische Differenzierungen, dkono-
mische und gesellschaftliche Beziehungen und Strukturen.?

Nach diesem notwendigen Ausflug in die Geschichte der biblischen
Archiologie — er war notwendig, um zu zeigen, welche Entwicklung
dieses Fachgebiet genommen hat, um dann besser die archédologi-
schen Berichte einordnen zu konnen — ist die Frage zu stellen: Was
erwartet der Ausleger und auch der Bibelleser von der Archéologie?

28 N.P. Lemche, Early Israel. Anthropological and Historical Studies on the Israelite
Society Before the Monarchy, Leiden 1985, bes. 386-391; W. Dietrich/W. Stege-
mann (Hgg.), Biblische Enzyklop#die, Bd. I: N.P. Lemche, Die Vorgeschichte Isra-
els. Von den Anfingen bis zum Ausgang des 13. Jahrhunderts v.Chr., Stuttgart
1995; Th.L. Thompson, Early History of the Israclite People. From the Written
and Archaeological Sources, Leiden 1992, bes. 77-126. Was die Zeit der Patriar-
chen betrifft, siche ders., The Historicity of the Patriarchal Narratives, BZAW
133, Berlin/New York 1974: G.W. Ahlstrom, The History of Ancient Palestine
from the Paleolithic Period to Alexander’s Conquest. With a Contribution by
G.0. Rollefson, edited by D. Edelman, JSOT Suppl. 146, Sheffield 1993, bes. 19-
53; G. Garbini, History and Ideology in Ancient Israel, London 1988.

29 O. Keel/M. Kiichler/Chr. Uehlinger, Orte und Landschaften der Bibel. Bd. 1:
Geographisch-geschichtliche Landeskunde, Ziirich/Géttingen 1984, 362-367.
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Allgemein kann man sagen, daBl erwartet wird, da die Archidologie
fiir die biblischen Berichte, die vielen Menschen unglaubwiirdig vor-
kommen, da sie einem anderen Kulturkreis und einer anderen Zeit
angehoren, die historische VerldBlichkeit beweisen soll. Man befiir-
wortet also einen apologetischen Gebrauch der archdologischen Fun-
de. Zweitens mochte man durch die Archdologie die einzelnen bibli-
schen Berichte und Aussagen illustriert bekommen. — Wir haben oben
bereits gezeigt, da} die Natur der archédologischen Funde die Histori-
zitat der Bibel nicht beweisen kann. Was kann aber die Archidologie
dann leisten?

Was will und was kann die Archiiologie?
Die Eigenart der Archiologie

Die Archidologie kann kein Ereignis aus dem historischen Bereich be-
weisen. Die Brandschicht in der Stratigraphie eines Tells sagt nur aus,
daB3 der Ort zu einer bestimmten Zeit durch Feuer zerstdrt worden
ist. Sie sagt nicht aus, wann es geschehen ist, noch durch wen oder
was das Feuer entstanden ist. »Ob der Brand durch ein militédrisches
Eingreifen oder durch eine Naturkatastrophe oder durch menschliche
Unachtsamkeit verursacht wurde, ist mit archdologischen Mitteln
kaum zu sagen.«3¢ Selbst wenn man annehmen wiirde, die Brand-
schicht sei durch eine militdrische Attacke verursacht worden, sagt
die Brandschicht immer noch nicht aus, wer der Angreifer war. Erst
wenn der Ausgridber auf eine Schicht stoft, die schwere Zerstérungs-
spuren aufweist, wie eingestiirzte Mauern, verbrannte Gebédude, und
auch in der gleichen Schicht menschliche Uberreste zu finden sind,
wie Skelette, Kriegsgerit, Kleidungsreste u.d., aber in der direkt dar-
auf folgenden Schicht eine abweichende Architektur gefunden wird
und auch die Keramik andere Formen und andere Bemalung auf-
weist, konnte man die Vermutung dufiern, ein fremder Angreifer habe
die Stadt erobert. Selbst in diesem giinstigen Fall ist und bleibt es
eine Vermutung. So gut wie keine Grabung hat bisher ein solch kom-
plettes Bild ermoglicht. Gibt es aber in den zwei aufeinander folgen-
den Schichten diese Unterschiede nicht, dann ist mit archdologischen
Mitteln nicht zu sagen, ob es sich um einen kriegerischen Angriff von
auflen, um einen Biirgerkrieg oder um eine Palastrevolte gehandelt
hat. Das heiB3t, die Deutung eines auch archéologisch feststellbaren

30 E. Noort, Biblische-archiologische Hermeneutik, 8.
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Ereignisses kommt immer von aufen. Archdologische Fakten sind im-
mer interpretierte Fakten.3!

Es gibt auch noch andere Schwierigkeiten, und zwar vor Ort. So ist
eine Lehmziegelmauer nur von Experten von der sie umgebenden
Erde zu unterscheiden, und manchmal haben selbst auch die Speziali-
sten damit Schwierigkeiten. Auch die Keramik 145t sich nicht immer
einwandfrei chronologisch einordnen, obwohl die Keramiktypologie —
hiermit werden Grabungen historisch eingeordnet und kulturell aus-
gewertet — heute einen sehr hohen Standard erreicht hat. Man kann
dennoch nicht davon ausgehen, da3 mit einer neuen ethnischen Be-
siedelung sich auch das Aussehen der Keramik dnderte; als klassi-
sches Beispiel sei hier die sogenannte Philister-Keramik genannt. »In
der Praxis wird nun vielfiltig angenommen, dort wo Philisterkeramik
angetroffen wird, habe auch eine Herrschaftsposition der Philister be-
standen.«3 Aber die Herrschaftsposition der Philister ergibt sich
nicht aus dem archiologischen Material, sondern aus den Texten, de-
ren Aussagen auf die Keramik iibertragen werden.*

Eine zweite Schwierigkeit vor Ort betrifft die Identifikation des
Tells mit einem bestimmten Ort der Bibel. Klassisches Beispiel ist Ai
(et-Tell), wo iiber Jahrzehnte die Diskussion iiber die Identifikation
gefiihrt wird.

31 Ebd.; W.G. Dever, »Archaeology, Texts, and History-Writing«, in: Uncoverings
Ancient Stones; sagt auf S. 107: »... while in theory archaeology does recover
objective »facts< from the.past — for example, a pot, a stone tool, a figurine, the
foundations of a building, perhaps the entire plan of a village, or even a written
text — the apprehension of the reality of any of these is always dependent on
present, subjective human interpretation.« Und auf S. 108 schreibt er: »Thus ar-
chaelogists are better off speaking not of »laws< or »proofs< or even of »factse, but
rather of various probabilities, some of which are better (i.e., more useful) than
others.« Siehe auch Chr. Frevel, »Dies ist der Ort, von dem geschrieben steht ...«,
BN 47 (1989), 43-44.

32 E.Noort, Biblische-archiologische Hermeneutik, 19-20.

33 Ders., Die Seevélker in Palistina, Kampen 1994, 113-128; Sh. Bunimovitz, »Pro-
blems in the >Ethnic< Identification of the Philistine Material Culture«, TA 17
(1990), 210-219.

34 Folgende Orte wurden schon mit dem biblischen Ai gleichgesetzt: Et-tell; chirbet
heiyan; chirbet chudriya; chirbet el-hay; und ein namensloser Tell, 2,5 km siidlich
von el-Bireh gelegen. Vgl. Z. Zevit, »Archaeological and Literary Stratigraphy in
Joshua 7-8«, BASOR 251 (1983), 24ff und JJ. Bimson, Redating the Exodus and
Conquest, JSOT Suppl. 5, Sheffield 1978, 217; D. Livingston, »Location of Biblical
Bethel and Ai Reconsidered«, WTJ 33 (1970), 20-44; ders., »Traditional Site of
Bethel and Ai Questioned«, WTJ 34 (1971), 39-50. A.E Rainey antwortete darauf
mit dem Essay »Bethel is still Beitine, WTJ 33 (1970), 175-188, und in der Buch-
rezension »Review of Bimson 1978«, IEJ 30 (1980), 249-251; J.A. Callaway, »New
Evidence on the Conquest of Ai«, JBL 87 (1968), 312-320; ders., The Early
Bronze Age Citadel and Lower City at Ai (et-Tell), Cambridge MA. 1980.
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Ist ein Tell falsch identifiziert, kann die Korrelation mit dem bibli-
schen Text nicht stimmen.3?

Eine andere Schwierigkeit ist, daB} an den meisten Tells nur ein sehr
kleines Gebiet ausgegraben wurde. Z.B. von Aschdot wurden ca. 2%
ausgegraben; von Tell Beit Mirsim (Debir) nur % der Oberfldche, vom
Arad der FB (Frithbronzezeit) ca. 4%, usw. Wenn aber nur 5% der
Fliche ausgegraben wird, dann kann man nicht mit Sicherheit sagen,
daB die Interpretation der archdologischen Fakten zutreffend ist.36

Viele Grabungen werden nicht veroffentlicht, da entweder alles
Geld in die Grabung gesteckt wurde, so daf} kein Geld fir die Verof-
fentlichung iibrig bleibt, oder der Archédologe hat keine Zeit oder kei-
ne Lust, einen abschlieBenden Bericht zu schreiben, Tatsachen, die
von vielen bemingelt werden.?’

AuBer diesen Eigenarten der Archidologie werden auch iiber die
Funde Diskussionen unterschiedlichen Inhalts gefiihrt. Als Beispiel
sei hier das kiirzlich gefundene Fragment einer Inschrift vom Tell
Dan zu nennen. Der Archiologe Biran und der Epigraphist Naveh
lesen in der neunten Zeile, Fragment A, dieser Inschrift »Haus Da-
vid« (bytdwd) und datieren die aramiische Inschrift in das 9. Jh.3®
Um dieses Wort — oder sind es zwei? — hat sich seitdem eine heftige
Diskussion entwickelt. Die einen sagen, daB hier zum erstenmal in
der Geschichte das Herrscherhaus David inschriftlich erwahnt wird.?
Andere lehnen diese Interpretation rundweg ab und wollen sie 150

35 Vgl. H.J. Franken, »The Problem of Identification in Biblical Archaeology«, PEQ
108 (1976), 3-11; JM. Miller, »Site Identification: A Problem Area in Contempor-
ary Biblical Scholarship«, ZDPV 99 (1983), 119-129.

36 Vgl. K.A. Kitchen, The Bible in Its World. The Bible and Archaeology today,
Downers Grove 1978, 12.

37 H. Shanks, »Archaeology’s Dirty Secret«, BARev 20:5 (1994), 63-64.79.

38 A. Biran/J. Naveh, »An Aramaic Stele Fragment from Tel Dan«, IEJ 43 (1993),
87. Siehe auch S. Ahituy, »Suzerain or Vassal? Notes on the Aramaic Inscription
from Tel Dan, IEJ 43 (1993), 246-247; H. Shanks, »David found at Dan«, BARev
20:2 (1994), 26-39; P. Kaswalder/M. Pazzini, »La stela aramaica di Tel Dan«, Riv-
Bib 42 (1994), 193-201 und A. Lemaire, »Epigraphie Palestinienne: Nouveaux
Documents. I. Fragment de stéle araméene de Tell Dan (IXe s.av. J-C.)«, Henoch
16 (1994), 87-93. Letzterer mochte als Hintergrund des Berichtes die Schlacht
von Ramoth in Gilead sehen (2Kén 8,28-29; 9.1-15); B. Halpern, »The Stela from
Dan: Epigraphic and Historical Considerations«, BASOR 296 (1994), 63-80
mdochte die Inschrift als Produkt des Aramiers Ben-Hadad II ansehen, der hier
seine Auseinandersetzung mit Joas oder Joahas verewigt hat (S. 74). Vgl. E.
Puech, »La stéle de Bar-Hadad a4 Melgart et les rois d’Arpad«, RB 101 (1994),
215-241.

39 A. Biran/]. Naveh, »An Aramaic Stele ...«, IEJ 43 (1993), 93; A. Rainey, »The
>House of David< and the House of the Deconstructionists«, BARev 20:6 (1994),
47; D.N. Freedman/I.C. Geoghegan, » House of David« Is Therel«, BARev 21:2
(1995), 78-79.
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Jahre spéter datieren.® Ja, wird nun David in dieser Inschrift erwahnt
oder nicht? Wenn ich die Diskussion richtig verfolgt habe, muf3 man
sagen, es ist durchaus moglich, daB David erwihnt wird, es besteht
aber auch die Moglichkeit, dall bytdwd einen uns noch unbekannten
geographischen Ort meint. Wahrscheinlicher scheint aber das erstere
zu sein, besonders angesichts der neu gefundenen Fragmente der Tell
Dan Inschrift.4!

Wir sehen, wie schwierig es ist, wirklich eindeutige Schliisse aus
den Funden zu ziehen, selbst aus schriftlichen Dokumenten.

Der Gebrauch der Archiologie durch die Exegeten

Die Archiologie kann von den Exegeten nur gewinnbringend ge-
braucht werden, wenn der Exeget sich der verschiedenartigen Limita-
tionen der Archdologie bewuft ist. Die Niitzlichkeit der Archédologie
fiir den Exegeten mochte ich an einigen Beipielen illustrieren.

Beispiel 1: Urgeschichte

In der Urgeschichte kénnen die archéologischen Funde nur als Typen
oder Modell Verwendung finden. Da die biblischen Texte eine vorge-
schichtliche Zeit schildern, ist eine direkte Korrelation mit archdolo-
gischen Funden so gut wie unmaoglich.

40 PR. Davies, »»House of David« Built on Sand. The Sins of the Biblical Maxim-
izers«, BARev 20:4 (1994), 54-55 und ders., »Bytdwd and Swkt Dwyd: A Compa-
rison«, JSOT 64 (1994), 23-24; N.P. Lemche/Th.L. Thompson, »Did Biran Kill Da-
vid? The Bible in the Light of Archaeology«, JSOT 64 (1994), 3-22; EH. Cryer,
»On the Recently-Discovered sHouse of David«< Inscription«, SIOT 8 1994, 1-19;
E. Ben Zvi, »On the Reading >Bytdwd< in the Aramaic Stele from Tel Dan«,
JSOT 64 (1994), 25-32; E.A. Knauf/A. de Pury/Th. Rémer, »*BaytDawid ou
*BaytDod? Une relecture de la Nouvelle inscription de Tel Dan«, BN 72 (1994),
60-69. Siche auch die Leserbriefe von PR. Davies, N.P. Lemche, J.B. Vincent, JK.
Hoffmeier in BARev 21:2 (1995), 15-22 und die von A.R. Millard, M. Ha-Yehudi
und K.L. Noll in BARev 20:6 (1994), 68.70.72.

41 Siehe besonders dazu die Leserbriefe von Millard und Ha-Yehudi. A. Biran,
»More Fragments from >David« Stela Found at Dan«, BARev 20:5 (1994), 22; A.
Biran/J. Naveh, »The Tel Dan Inscription. A New Fragment«, IEJ 45 (1995), 1-18.
Auf Grund der neu gefundenen Fragmente denken die Verfasser, daB3 der Ara-
miier Hasael der Autor der Stele war. Nach ihrer Rekonstruktion der Zeilen 7
und 8 des neuen Fragments werden die juddischen Konige Joram und Ahasja
erwihnt. Es bleibt abzuwarten, ob sich diese Rekonstruktion durchsetzen wird.
Zu der Bezeichnung bytdwd siche jetzt besonders G.A. Rendsburg, »On the
Writing Bytdwd in the Aramaic Inscription from Tel Dane, IEJ 45 (1995), 22-25.
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Eines der Probleme fiir die Exegese ist Genesis 4.22, wo es heift:
»Thubal-Kain war ein Vater aller Himmernden, jedes Kupfer- und
Eisenbearbeiters.« Nach herkommlicher Vorstellung kann die Bear-
beitung von Kupfer und Eisen nicht zu gleicher Zeit stattgefunden
haben. Kann die Archiologie helfen, dieses Problem zu 16sen?

Thubal-Kain ist nicht zu identifizieren, aber archédologische Funde
zeigen, daB man bearbeitete Kupfergegenstinde schon aus dem 7.
und 6. Jt. gefunden hat. Kupferschmuck wurde bereits seit ca. 7000
hergestellt.®2 KupferguB ist seit Mitte des 6. Jt. bekannt. Bronze (An-
timonbronze) fand man bei den Sumerern bereits im 4. Jt. vor.¥ In
Arslantepe fand man unter anderem neun Schwerter und zwolf
Speerspitzen aus dem 4. Jt., die aus Arsenkupfer hergestellt wurden.*
Die klassische Bronze (Kupfer-Zinn-Legierung, Mischung 9:1) fand
man in den Griabern des beriilhmten Konigsfriedhofs von Ur (ca.
2700).%5 Zinn-Bronze ist vom spiten Chalkolithikum an in vielen Ge-
bieten Anatoliens und an der Mittelmeerkiiste zu finden.4

In Susa hat man weitaus groBere und mehr Kupfer- und Bronzege-
genstande gefunden als im siidlichen Mesopotamien. Aus der Zeit um
4000 fand man siebzig Gegenstinde und aus der Zeit zwischen 3500-
3000 einhundertzehn Objekte. Aber nicht nur die Zahl, sondern auch
das Gewicht der Objekte ist auBergewohnlich. Man fand Artikel, die
wogen um ein Kilogramm. Aus der Zeit um 2100 fand man Kupferge-
genstinde von mehr als dreihundert Kilo.#” Schon um 4000 be-
herrschte man die Technik des MetallgieBens in offenen Formen und

42 Vgl. NH. Gale, »Metals and Metallurgy in the Calcolithic Period«, BASOR
282/283 (1991), 41-42.

43 R. Pértner, »Catal Hiiyiik. Eine Terrassenstadt in der Steinzeit«. Alte Kulturen
ans Licht gebracht. Neue Erkenntnisse der modernen Archiologie, Dissel-
dorf/Wien 1989, 54; H. Klengel (Hg.), Kulturgeschichte des alten Vorderasien,
Berlin 1989, 38-39.

44 N.H. Gale, BASOR 282/283 (1991),41.

45 H. Klengel, Kulturgeschichte, 38; R. Portner, Alte Kulturen, 54. Welche fortge-
schrittenen handwerklichen Fihigkeiten man bereits Mitte des 3. Jt. im Umgang
mit Bronze hatte, zeigen die Plastiken aus Tell Agreb und Chafadschi. Siche A.
Moortgat, Die Kunst des Alten Mesopotamien. Bd. I: Sumer und Akkad, Koln
1982, 67-68, Tafel 52-55.

46 K.A. Yener, »Swords, Armor, and Figurines«, BA 58 (1995), 105. PR.S. Moorey,
Ancient Mesopotamian Materials and Industries. The Archaeological Evidence,
Oxford 1994.

47 Vgl. H.I Nissen, Grundziige einer Geschichte der Friihzeit des Vorderen Orients,
Darmstadt 21990, 90-91.
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konnte Hohlkoérper durch ein spezielles Wachsausschmelzverfahren
herstellen.*8 Axte wurden bereits mit Holmléchern hergestellt. 4

Im siidlichen Paléstina lag das Herz der Metallverarbeitung im Ge-
biet um Beerseba. Die dortigen Metallwerkstitten bezogen ihr Kup-
fererz (Malachit) von der anderen Seite der Arabah.5

Aus der Zeit des Konigreichs von Akkad (um 2340) wurde ein le-
bensgrofier Kupferkopf eines Konigs gefunden. Er wurde im Hohl-
guBverfahren hergestellt. Das bedeutet, daf3 die Schmelzéfen bereits
iiber eine grofe Leistungsfahigkeit verfiigt haben miissen. Hohe
Schmelztemperaturen wurden durch Steigerung der Luftzufuhr mit-
tels Blasrohr oder Blasebalg erzielt. Wenigstens fiir Ur (um 2100) ist
das gesichert.>!

Im Jahre 1975 wurde im Norden Iraks eine fragmentarische, auf
einer Plinthe, Sdulenplatte, sitzende Figur aus Kupfer gefunden. Sie
ist ebenfalls im HohlguBverfahren hergestellt worden. Das Kupfer hat
einen Reinheitsgrad von 98,2%. Der gefundene, an der Hiifte abge-
brochene Teil der Plastik wiegt ca. 160 Kilo. Das Gesamtgewicht der
Figur wird auf 250-300 kg geschitzt.52 Wahrscheinlich wurde diese
Menge von Kupfer in einer Schmelzanlage gewonnen. In Uruk (3200-
2800) hat man ein Werkstattgeldnde ausgegraben, das wohl eine
Schmelzanlage war. Aus der Farbe der Erde ist zu schlieBen, daB3 dort
mit sehr hohen Temperaturen gearbeitet wurde.>3

Im siidlichen Levant sind in Hunderten von Ortschaften, vom Golan
bis in die siidliche Negev, Kupferindustrien gefunden worden. Die
einen produzierten Gebrauchsgegenstiande, die anderen Kultobjekte.5*

Auch in Europa ldBt sich die Metallverarbeitung ebenfalls bis in
die neolithische Zeit (5. Jt.) verfolgen.

48 Vgl. H. Weippert, Paléstina in vorhellenistischer Zeit. Handbuch der Archiologie,
Vorderasien II, Bd. 1, Miinchen 1988, 123.

49 Fiir die in Susa gefundenen Gegenstinde siche E. Pernicka, Buchbesprechung
tiber E Tallon, Métallurgie susienne I: De la fondation de Suse au XVIlIe siécle
avant J.-C. (1) et (2), Paris 1987, INES 51 (1992), 68-71.

50 In Schigmim, Tell Abu Mater (Be’er Matar) und Neve Noy hat man Metallwerk-
stitten ausgegraben. Siehe dazu die einzelnen Artikel und die dort angegebene
Bibliographie in E. Stern u.a. (Hgg.), The New Encyclopedia of Archaeological
Excavations in the Holy Land, New York u.a. 1993.

51 H. Klengel, Kulturgeschichte, 97. Siche auch H.G. Bachmann, »Diisenrohre und
Geblasetopfe: Keramikfunde aus Metallverarbeitungs-Werkstatten«. Bogazkoy V.
Funde aus den Grabungen bis 1979. Ausgrabungen des Deutschen Archédologi-
schen Instituts, Berlin 1984, 107-115.

52 H. Klengel, Kulturgeschichte, 97.

53 H.J Nissen, Grundziige der Friihzeit, 90.

54 N.H. Gale, BASOR 282/283 (1991), 37-41.

55 Ebd:



Im Gegensatz zur Kupfer- und Bronzegewinnung und -Verarbeitung
hat man die Eisengewinnung immer mit den Hethitern in Verbindung
gebracht, die als die Erfinder des Schmelzens von Eisenerz galten.
Eisengegenstiinde, die in ganz frithen archdologischen Schichten ge-
funden worden waren, sah man als meteoritisches Eisen an. Unter-
stiitzt wurde diese Sicht durch den dgyptischen Ausdruck »Metall des
Himmels« (bia’n pet) und den hethitischen »schwarzes Eisen vom
Himmel« (AN.BAR.GE5 nepisis).57 Angesichts neuerer Arbeiten auf
dem Gebiet des Nickelgehalts bei Eisen muf} diese bis heute bestehen-
de Meinung einer spiten Entwicklung der Eisengewinnung in Zweifel
gezogen werden.’8

Bisher hat man ca. vierzehn Objekte aus Eisen gefunden, die man
alle in die Zeit vor 3000 v. Chr. datiert. Das bisher wohl &lteste Stiick
kommt aus Samarra im nordlichen Irak, am Tigris gelegen. Es ist ein
eigenartiger Gegenstand von 4,3 cm Liange mit vier Seiten. Es ist aus
geschmolzenem Eisen geformt worden und wird ca. 5000 v. Chr. da-
tiert.5 Aus der Frithbronzezeit (FB, 3000-2000) mehren sich die Ei-
senfunde, die aus drei Gebieten kommen: Mesopotamien, Anatolien,
Agypten.® Aus der Mittelbronzezeit (MB, 2000-1600) kommen
Eisenstiicke aus Anatolien, Agypten, Zypern und Kreta.6! Aus der
Spatbronzezeit (SpB, 1600-1200) wurden Eisengegenstinde in Meso-
potamien, Palistina, Anatolien, Agypten, Zypern, griech. Festland und
Kreta gefunden.®

Erst von der Eisenzeit (EZ, 1100-332) an werden Waffen und
Werkzeuge zum allgemeinen Gebrauch aus Eisen hergestellt, obwohl
es vorher schon eiserne Axte, Pfeilspitzen und Keulen gegeben hat.63

56 R.J. Forbes, Studies in Ancient Technology, Bd. IX, Leiden 1964, 229.

57 Vgl. PM. McNutt, »The Development and Adaption of Iron Technology in the
Ancient Near East«, Proceedings: Eastern Great Lakes and Midwest Biblical So-
cieties 12 (1992), 51.

58 Siehe besonders J. Piaskowski, »The Earliest Iron in the World«, in: G. Sperl

(Hg.), The First Iron in the Mediterranean. Proceedings of the Populia/Piombino
1983 Symposium. PACT 12, Strasbourg 1988, 37-46.
J.C. Waldbaum, »The First Archaeological Appearance of Iron and the Transition
to the Iron Age«, in: TA. Wertime/J.D. Muhly (Hgg.), The Coming of the Age of
Iron, New Haven/London 1980, 79 weist darauf hin, da meteorites Eisen als
solches nicht erkannt wurde. Der dgyptische Ausdruck wurde fiir alle Arten von
Eisen gebraucht. Siche auch JK. Bjorkman, »Meteors and Meteorites in the An-
cient Near East«, Meteorica 8 (1973), 91-124.

59 J.C. Waldbaum, Iron, 69.

60 Ebd., 70-71.

61 Ebd., 74.

62 Ebd., 76-77.

63 Ebd., 82-91.
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Diese archidologischen Funde werden durch die uns iiberlieferten
schriftlichen Dokumente bestitigt. So z.B. aus der MB in den Kiiltepe
Texten aus Kappadozien®, oder im berithmten Anitta Text aus dem
Althethitischen%s, sowie in Texten aus Alalakh®, Mari®’ und Agyp-
ten®. In der SpB wird Eisen zum diplomatischen Verhandlungsobjekt,
wie aus einem Brief (um 1250) des heth. Konigs Hattuschilisch an
den Assyrerkonig Salmanassar I. (?) hervorgeht.®? Aus der gleichen
Zeit gibt es noch eine Reihe anderer Texte, in denen Eisen erwidhnt
wird. Sie kommen aus Assyrien, Nordsyrien, Agypten und aus den
Stadten Bogazkdy, Susa, Mari, Alalakh, Qatna, el-Amarna, Mitanni,
Ugarit und Nuzi.”

Auf Grund dieser Funde kann man sagen, da3 es dem Menschen
von 5000 v. Chr. an moglich gewesen war, Kupfer und Eisen herzu-
stellen und zu bearbeiten.

Beispiel 2: Kamele in den Patriarchenerzihlungen

Ein zweites Problemfeld in der Frithgeschichte ist die Domestikation
der Kamele. Allgemein gilt noch, dal die Domestikation des camelus
dromedarius erst in der Eisenzeit stattfand. Meistens wird ein Datum
zwischen 1200-1000 angenommen.” Sollte die Zihmung des Kamels
tatsdchlich zu dieser angenommenen Zeit stattgefunden haben, dann
miite die Erwdhnung von Kamelen in Gen 12,16; 24,10-67; 30.43;
31,34; 32,15; 37,25; und auch Ex 9,3 ein Anachronismus sein. Daf} die-
se Bibelstellen durchaus ihrer Zeit entsprechend berichten, wird an
folgenden Fakten sichtbar.

Prihistorische osteologische Funde und Abbildungen des Kamels
zeigen an, dal es bereits in vorgeschichtlicher Zeit im heutigen Iran
vorkam, und zwar im Westen bis nach Kaschan — im westlichen Zen-
traliran gelegen an einer alten und wichtigen Karawanenroute, ca.
drei Kilometer siidwestlich von Tepe Siyalk —, im Siiden bis nach Ma-

64 Chicago Assyrian Dictionary, 1:2:96; R. Maxwell-Hyslop. »The Metals amutu and
asi’u in the Kiiltepe Texts«, Anatolian Studies 22 (1972), 160.

65 J.C. Waldbaum, Iron, 75.

66 D.J. Wiseman, The Alalakh Tablets, London 1953, 107.

67 G. Dossin, Archives royales de Mari. Bd. 5, Paris 1952, 21, Nr. 5, Z. 9.

68 1D. Muhly, »How Iron Technology changed the Ancient World«, in: Age of
Iron, 44.

69 A. Goetze, Kizzuwatna and the Problem of Hittite Geography, New Haven 1940,
29-39.

70 PM. McNutt, »Development and Adaption«, Proceedings 12 (1992), 52.

71 W.E Albright, »Zur Zihmung des Kamels«, ZAW 21 (1949/59), 315; W. von So-
den, Einfilhrung in die Altorientalistik, Darmstadt 1985, 88, Anm. 13; H. Klengel,
Kulturgeschichte, 37.

20



kran, dem alten Gedrosia, im Kiistengebiet von Belutschistan, im siid-
dstlichen Iran und im siidwestlichen Pakistan, und zwar im Bereich
von menschlichen Siedlungen. AuBerdem ist es auf einer Axt (2500-
2000) aus Makran abgebildet.”

Knochen des Dromedars wurden in Harappa, zweitgroBte Stadt
der Indus Zivilisation, im mittleren stlichen Pakistan, Punjab, gefun-
den.” Auch in Mohenjo daro, der groBiten Stadt der Indus Zivilisati-
on, am rechten Ufer des Indus im siidlichen Pakistan gelegen, fand
man Knochen des Dromedars aus dem 3. Jt.74

In Cong depe, im siidlichen Turkmenistan, wurden Kamelknochen
aus dem 4. Jt. gefunden. Im 3. Jt. verzeichnet man eine Hidufung von
Kamelknochen mit einem gleichzeitigen scharfen Anstieg in der
menschlichen Population. Daraus schlieBt man auf eine Kohabitation
von Kamel und Mensch.”

In Arabien fand man ein Kamel-Fossil in der Azraq Oase, das in
das spite Pleistozin datiert wird.?® Felsenzeichnungen von Kamelen
im zentralen und siidlichen Teil der Halbinsel werden in das Paleo-
lithikum (ca. 10 000) datiert.”” In Kilwa, zwischen Saudi-Arabien und
Jordanien gelegen, fand man die Zeichnung von einem kleinen Dro-
medar, das in seiner kiinstlerischen Darstellung den Zeichnungen der
Steinbocke gleicht, die aus dem Mesolithikum stammen. Zwel Jahre
spiter fand man die Zeichnung von einem wohl ausgewachsenen
Dromedar. Bemerkenswert ist, daB Kamelknochen und Terrakotten
meistens zusammen mit Haushaltsutensilien gefunden wurden.”

In Agypten ist das Kamel seit der pridynastischen Zeit (vor 3200)
bekannt, darauf lassen Knochen, Abbildungen und ein Seil aus Ka-
melhaar (3./4. Dyn., um 2500) schlieBen.”

72 B. Campagnoni/M. Tosi, »The Camel: Its Distribution and State of Domestication
in the Middle East During the third Millenium B.C. in Light of Finds from Shar-I
Sokhta, in: Approaches to Faunal Analysis in the Middle East, 96.98.

73 B. Prashad, Animal Remains from Harappa. Memoires of the Archaeological
Survey of India. Bd. 51, Delhi 1936, 58-59.

74 R.BS. Sewell/B.S. Guha, »Zoological Remains«, in: J. Marshall (Hg.), Mohenjo
Daro and the Indus Civilisation. Bd. 11, London 1931, 660; R. Meadow, »A Camel
Skeleton from Mohenjo-Daro«, in: B.B. Lal/S.P. Gupta (Hgg.), Frontiers of the
Indus Civilisation, New Delhi 1984, 133-139.

75 B. Compagnoni/M. Tosi, Faunal Analysis, 100.

76 EE. Zeuner. A History of Domesticated Animals, New York 1963, 340.

77 M.M. Ripinsky, »The camel in ancient Arabia«, Antiquity 69 (1975),295.

78 Ebd., 295-296.

79 B. Brentjes, »Das Kamel im Alten Orient«, Klio 38 (1960), 23-52; M.M. Ripinsky,
»The Camel in the Archaeology of North Africa and the Nile Valley«, in: Popular
Archaeology I1I; 6-7 (1974), 10-15; ders., »Camel Ancestry and Domestication in
Egypt and the Sahara«, Archaeology 36:3 (1983), 21-27. G. Caton-Thompson,
»Egypt, Camel«, Man 34 (1934), 21.
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In Paldstina und Mesopotamien fand man an den verschiedensten
Orten Kamelknochen, so am stidlichen Ufer des Sees Genezaret in
einem neolithischen Stratum der Yarmuk Kultur.8 Kamelknochen aus
dem priakeramischen Neolithikum kommen aus Ain al-Assad, Jordani-
en, und aus Shaar Ha-Golan.8! Auch die grofien lexikalen Listen der
altbabylonischen Zeit (ca. 2000-1700) zeigen etwas von dem Wissen
der Menschen tiber das Kamel und seine Domestikation.®? Ein sumeri-
scher Text aus Nippur (Ende des 3., Anfang des 2. Jt.) erwdhnt Kamel-
milch, die Dumuzi getrunken haben soll.83 Kamelknochen wurden in
den Hiuserruinen von Mari der vorsargonischen Epoche gefunden
(25./24. Jh.).%¢ Aus der Mitte des 2. Jt. stammt ein Siegel mit einer
Abbildung eines Trampeltieres, auf jedem Hoker sitzt eine Person.85

AuBer den oben aufgefiihrten archdologischen Funden gibt es noch
zwel wichtige Fundstitten, die in der Diskussion tiber die Domestikati-
on der Cameliden beachtet werden sollten. Eine Ausgrabungsstitte ist
Shahr-i-Sokhta, im stdlichen Turkmenistan, siidostlicher Iran, gelegen.
Dort wurden Kamelknochen, Kameldung in einem Tongefdl und Ka-
melhaar gefunden. Die relativ groBe Siedlung stammt aus dem 3. Jt.
Aufgrund des Konnex der Fundorte miissen die Tiere vor 2500 gestor-
ben sein.’¢ Der Kameldung war offensichtlich kurz nach dem Aus-
scheiden im Gefdl3 gesammelt worden. Durch eine Vergleichsanalyse
des Zoos in Rom ergab sich, daf} die Exkremente von einem jungen
Tier stammen miissen, das mit Heu gefiittert worden war. Der Raum,
in dem das Gefdfl mit dem Kot gefunden worden war, ist in die Jahre
2700-2600 zu datieren.8” Es ist also durchaus méglich, dali bereits vor
2500 das Kamel als Haustier in Shar-i-Sokhta gehalten wurde.

Der zweite wichtige Fundort ist die kleine Insel Umm an-Nar, die
dem Scheichtum Oman vorgelagert ist. Auf dieser Insel hat man mehr
als zweihundert Kamelknochen gefunden sowie auch Abbildungen in

80 M. Stekelis, »A New Neolithic Industry: the Yarmukian of Palestine«, IEJ 1
(1950/51), 1-19.

81 J. Zarins. »Pastoralism in Southwest Asia: the Second Millenium B.C«, in: I. Clut-
ton-Brock (Hg.), Walking Larder Patterns of Domestication, Pastoralism, and
Predation, London 1989, 147.

82 K.A. Kitchen, Alter Orient und Altes Testament, Wuppertal 1965, 34; W.G. Lam-
bert, BASOR 160 (1960), 42-43.

83 Chicago Assyrian Dictionary. Bd. I:2. S.v. ibilu.

84 A. Parrot, Syria 32 (1955), 323.

85 Heimpel, RLdA. Bd. V, 1980, 330-332.

86 B. Compagnoni/M. Tosi, »The Camel, in: Faunal Analysis, 92.

87 Ebd.



Relief auf Grabsteinen. Beides, die Knochen und die Abbildungen,
werden um 2500 datiert.58

Aus den oben beschriebenen Funden kann man schlieBen, daf3 eine
Domestikation des Kamels im Alten Vorderen Orient vor der Zeit
Abrahams durchaus denkbar, ja sogar wahrscheinlich ist.®? Die Ka-
mele, die im Buch Genesis erwihnt werden, miissen kein Anachronis-
mus sein. Daf} spiter Kamele in Israel nicht mehr erwiihnt werden,
konnte mit der Klassifizierung des Kamels als unreines Tier zusam-
menhingen (Lev 11,4; Din 14,7). Obwohl David Kamele besaf3, un-
terstanden sie doch einem Nicht-Isracliten, einem Ismaeliten (1Chr
27,30). In der Abraham-Erzdhlung werden sie nur erwéhnt, wenn lan-
ge Transportwege zu meistern sind (Gen 24,10ff; 31,34). Sie tragen
spiter das Gepick der Konigin von Saba (1Kén 10,2).%0

Beispiel 3: Die Landnahme

Bei der Landnahme begegnen uns verschiedene Probleme. Einmal der
Zeitpunkt der Berichte iiber die archdologischen Grabungen. Zwei-
tens die verschiedenen Landnahmemodelle in der alttestamentlichen
Wissenschaft. Drittens die Datierung des Exodus und, damit verbun-
den, der Landnahme. Viertens die Grabungsberichte iiber Ai, Hazor
und Jericho. Fiinftens der biblische Bericht iiber die LLandnahme.

1. Die fritheren archiologischen Berichte

In den fritheren Berichten iiber die archdologischen Grabungen der
in Josua erwihnten Stiddte waren die Archéologen davon iiberzeugt,
eine Zerstérungsschicht gefunden zu haben, die nur auf die Israeliten
hinweisen konnte.9! Man machte darauf aufmerksam, dafl es einen

88 D.T. Potts, The Arabian Gulf in Antiquity. Vol. I: From Prehistory to the Fall of
the Achaemenid Empire, Oxford 1990, 129-130.

89 Es ist schon interessant, da Th. Thompson, der den biblischen Erzvitererzéihlun-
gen jegliche Historizitdt abspricht, in seinem Buch: Early History of the Israelite
People, Leiden 1992, 321 schreibt: »Camel domestication reaches back at least to
the second half of the third millenium, and camel caravans are involved in trade
in Palestine from the Late Bronze period at the latest.«

90 A. Millard machte mich darauf aufmerksam, daB es zur Zeit Abrahams Pferde
gab. Spiiter, z.Z. Salomos, wurden Pferde als Kennzeichen des Reichtums angese-
hen, jedoch zu Abrahams Zeit waren es Kamele.

91 WE Albright, »Archaeology and the Date of the Hebrew Conquest of Palest-
ine«, BASOR 58 (1935), 10-18; ders., Von der Steinzeit zum Christentum, Bern
1949, 273ff; 1. Bright, Geschichte Israels, Diisseldorf 1966, 116-119. Die deutsche
Ausgabe war eine Ubersetzung der amerikanischen 2. Aufl. In seiner 3. Aufl. Phil-
adelphia 1982, 129-133 duflerte er sich schon wesentlich vorsichtiger. G.E. Wright,
Biblische Archiologie, Gottingen 1958, bes. 62-63.
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Kulturbruch nach 1175 gegeben hiitte, der hauptsichlich an der unter-
schiedlichen Keramik festgemacht wurde. Neuere Untersuchungen
haben jedoch gezeigt, daB die Keramik der SpB (1550-1200) kontinu-
ierlich bis ins 11. Jh. hinein gebraucht wurde. Auch 148t sich eine
neue, andersartige Siedlungsschicht nicht feststellen.%2 Diese Ansicht
von einer stddtevernichtenden Landnahme wurde besonders durch
die Albright-Schule vertreten. In der alttestamentlichen Wissenschaft
haben sich aber verschiedene Modelle der Landnahme entwickelt, da
kein Modell die sogenannte archidologische Evidenz mit dem bibli-
schen Bericht in Einklang zu bringen vermag.

2. Die verschiedenen Landnahme-Modelle der alttestamentlichen
Wissenschaft

a) Das Eroberungsmodell (Invasionshypothese). Dieses Modell wird
besonders durch Albright und seine Schiiler vertreten?3, also auch von
John Bright in seiner Geschichte Israels. Die Landnahme der Israeli-
ten soll im 13./12. Jh. durch kriegerische Eroberung geschehen sein.
Die Berichte des Buches Josua seien substantiell historisch zuverlissig,
denn sie wiirden durch auBerbiblische Zeugnisse bestitigt. Die archio-
logischen Funde werden als external evidence angesehen, da die Ar-
chéologie gezeigt hitte, dafl eine Zerstorung der palistinischen Stidte
im 13. Jh. stattfand. Der Beweis dafiir waren die gefundenen Brand-
schichten. Nachdem die Stadte in Schutt und Asche gelegt wurden, soll
ein Kulturabbruch feststellbar sein, denn die ndchsten Besiedelungs-
strata seien materiell viel drmlicher und konnten den sich ansiedeln-
den Israeliten zugeschrieben werden. Aber die Brandschichten kénnen
verschiedene Ursachen gehabt haben, wie z.B. natiirliche Feuersbriin-
ste, Kriege der kanaanidischen Stadtstaaten untereinander, Feldziige
der Agypter, der Einfall der Seevélker oder — und am wahrscheinlich-
sten — durch die Kdmpfe wihrend der Richterzeit.%* Dieses Modell
verschwindet zunehmend aus der wissenschaftlichen Diskussion.

92 W.G. Dever, »Unresolved Issues in the Early History of Israel: Toward a Syn-
thesis of Archaeological and Textual Reconstructions, in: D. Jobbling u.a. (Hgg.),
The Bible and the Politics of Exegesis. FS N.K. Gottwald, Cleveland 1991, 203.

93 Diese Ansicht wurde auch in neuerer Zeit vertreten. Siehe u.a. B.S.J. Isserlin,
»The Israelite Conquest of Canaan«, PEQ 115 (1983), 85-94; B. Mazar, »The
Early Israelite Settlement in the Hill Country«, BASOR 241 (1981), 75-85; J.A.
Sauer, »Prospects of Archaeology in Jordan and Syria«, BA 45 (1982), 73-82; S.
Yeivin, The Israelite Conquest of Canaan, Istanbul 1971.

94 E.M. Merrill, »The Late Bronze/Early Iron Age Transition and the Emergence of
Israel«, BibSac 152 (1995), 152-158. Interessant ist die Bemerkung von W.G. De-
ver, »Israel, History of Archaeology and the >Conquest«, in: The Anchor Bible
Dictionary. Bd. I11:555: »While modern archaeology may call into question the
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b) Das Einwanderungsmodell (Infiltrationshypothese). Dieses Modell
der Landnahme ist von Albrecht Alt entwickelt worden.% Er argu-
mentiert, dal die israelitische Eroberung des westlichen Palistina
eine graduelle und allgemein friedliche Angelegenheit von einzelnen
Stimmen und Klans war, die von der Steppe ins zentrale Bergland
zogen. Die nomadischen und halbnomadischen Stimme kamen jedes
Jahr mit ihren kleinen Herden, um nach einer Sommerweide zu su-
chen. Jedes Jahr sind dann die Gruppen weiter in das Landesinnere
gezogen. Nach einiger Zeit erlernten sie dann die Landwirtschaft und
lieBen sich in den Dorfern nieder. Erst spiater kamen die Israeliten in
ernsthaften Konflikt mit der einheimischen Bevélkerung und erober-
ten die kanaandischen Stadtstaaten. Noth folgte Alts Hypothese.% Sie
wurde dann in neuerer Zeit von Manfred Weippert weiter ausge-
baut.’

Diese besonders in der deutschen Forschung lange Zeit hindurch
dominierende Erkldrung griindete sich hauptsédchlich auf die Wande-
rungen der Steppen-Nomaden. Eine Neubestimmung des Wesens des
Nomadentums bzw. des Verhiltnisses von Nomaden und SeBhaften
hat auch diese Hypothese in Mif3kredit gebracht.?

historicity of Joshua, it provides rather dramatic corroboration of the account in
Judges, even in obscure details.«

95 Die Landnahme der Israeliten in Palistina, Leipzig 1925.

96 M. Noth, Geschichte Israels, Gottingen 1986, 67-82. So auch G. Fohrer, Ge-
schichte Israels. Von den Anfingen bis zur Gegenwart, Heidelberg 1977; S. Herr-
mann, Geschichte Israels in alttestamentlicher Zeit, Miinchen 1973, schreibt auf
S. 133: »An diesem Resultat Alts ist grundsatzlich kaum etwas zu verdndern.«
Vgl. ders., »Basic Factors of Israelite Settlement in Canaan«, in: Biblical Archaeo-
logy Today: Proceedings of the International Congress on Biblical Archaeology,
Jerusalem 1984, Jerusalem 1985, 47-53; I. Finkelstein, The Archaeology of the Is-
raelite Settlement, Jerusalem 1988.

97 Die Landnahme der israelitischen Stimme in der neueren wissenschaftlichen
Diskussion, Géttingen 1967. Siche auch S. Mittmann, Beitrage zur Siedlungs- und
Territorialgeschichte des nordlichen Ostjordanlandes, Wiesbaden 1970, bes. 208-
231; D. Viehweger, »Uberlegungen zur Landnahme israelitscher Stimme unter
besonderer Berticksichtigung der galildischen Berglandgebiete«, ZDPV 109:1
(1993), 20-22.

98 W. Thiel, »Geschichte Israels«, in: W.H. Schmidt u.a. (Hgg.), Altes Testament,
Stuttgart 1989, 99; vgl. LR. Kupper, »Le role des nomades dans I'histoire de la
Mesopotamie ancienne«, JESHO 2 (1959), 113-127; L.T. Luke. Pastoralism and
Politics in the Mari Period. A Re-Examination of the Character and Political
Significance of the Major West Semitic Tribal Groups in the Middle Euphrates,
1828-1753 B.C. Ph.D. Dissertation. University of Michigan, 1965. Vgl. dazu A.S.
Gilbert, »Modern Nomads and Prehistoric Pastoralists: The Limits of Archaeolo-
gy«, JANES 7 (1975), 53-71.
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¢) Das Revolutionsmodell (-hypothese). Im Jahre 1962 publizierte der
Amerikaner G.E. Mendenhall die These, daB die Landnahme Israels
als Basis eine innere Revolte hatte.?? NK. Gottwald hat dieser These
eine breite theoretische Grundlage gegeben!®, die allerdings von
Mendenhall entschieden abgelehnt wird.!%!

Es wird eine grofe soziale und wirtschaftliche Kluft zwischen den
Stidten einerseits und dem von den Stadtstaaten abhéngigen Land
mit seiner Dorfbevilkerung andererseits gesehen. Der wirtschaftliche
und kulturelle Niedergang der Stadtstaatengesellschaft verschirfte
den Gegensatz und verstirkte die Opposition der Landbevolkerung
gegen die Stadtherrenschaft. Dadurch entstanden Randgruppen der
Bevolkerung. In einer von den Ausgestofenen und von der Bauern-
schaft getragenen Revolution gegen das Stadtstaatensystem (peasant’s
revolr), die ausgelost wurde durch eine religidse Motivation, gelang
schlieBlich der Sturz des feudalen Stadtesystems. Dabei wurden Stdd-
te zerstort und die Herrenschicht abgeschafft, oder durch vertragliche
Regelungen wurde das Verhiltnis neu geordnet. Israel ist jetzt nicht
mehr eine ethnische Einheit, sondern eine religios-sozial bestimmte
Grofe.102

Aber auch diese Konzeption ist abzulehnen, denn es ist im hoch-
sten Grade unwahrscheinlich, daB durch eine gut koordinierte Revo-
lution von Bauern und Kleinviehziichtern die gut organisierten kana-
aniischen Stadtstaaten iiberrannt wurden und daraus dann Israel ent-
stand. Die Siedlungen im Hiigelland von Palastina widersprechen
auch dieser Hypothese, da sie ohne nennenswerte Verteidigungsanla-
gen waren und wohl meistens nicht mehr als achtzig Médnner gehabt
haben diirften. Sie legten ihre Felder in Terrassen an, um die Hange
zum Acker- und Weinbau zu nutzen. Unter ihren Hausern fand man
oft ausgemauerte Zisternen, was auf eine langere ungestorte Bauzeit
hinweist.103 Ferner betonen die biblischen Texte, daf3 Israel von auB3en
nach Palistina gekommen ist und eigentlich nicht in dieses Land ge-
hort, sondern daB es ihm von seinem Gott Jahwe geschenkt worden
war. AuBerdem sprechen die biblischen Texte von einem so grund-

99 »The Hebrew Conquest of Palestine«, BA 25 (1962), 66-87. Zuletzt »Ancient Is-
racl’s Hyphenated History«, in: D.N. Freedman/D.E Graf (Hgg.), Palestine in
Transition, Sheffield 1983, 91-103.

100 The Tribes of Yahweh. A Sociology of the Religion of Liberated Israel, 1250-1050
B.C.E. Maryknoll, New York 1979.

101 »Ancient Isracl’s Hyphenated Historye, in: D.N. Freedman/D.E. Graf (Hgg,), Pa-
lestine in Transition, The Emergence of Ancient Israel, Sheffield 1983, 91-102.

102 W. Thiel, »Geschichte Israels«, 100.

103 D. Vieweger, »Uberlegungen zur Landnahme«, ZDPV 109:1 (1993), 21-22 und
die dort angegebene Literatur.

26



siatzlichen Unterschied zwischen Kanaan und Israel, daB} es fast un-
moglich ist, darin nur zwei soziale Schichten innerhalb der kanaanii-
schen Gesellschaft zu sehen.1* Ferner bekennt Gottwald selbst, daf3
er unsicher ist, wie, wenn tiberhaupt, dieses Modell der Landnahme
archéologisch getestet werden konnte.105

d) Das Evolutionsmodell. Diese Hypothese ist mit dem Revolutions-
modell verwandt, jedoch nicht identisch. Das Werden Israels wird
ebenfalls aus innerkanaandischen Verhaltnissen erklart. Eine peasant’s
revolt wird aber abgelehnt. Man meint auf alttestamentliche Texte
verzichten zu konnen oder jedenfalls sie in ihrer Bedeutung stark zu-
riickdridngen zu miissen, damit sozialwissenschaftliche Modelle oder
archdologische Erkenntnisse, besonders die der new archaeology, ihre
eigentliche Bedeutung erhalten.1%

Zuniachst erkldrte der Hollander C.H.J. de Geus die Entstehung Is-
raels als friedliche Entwicklung aus einer seBhaften amoritischen Be-
volkerung.l?” Der Didne N.P. Lemche baute dieses Modell weiter aus,
indem er Israel als eine kanaandische soziale Entwicklung (evolution)
ansah. Die Trennung unfreier Bauern oder Pichter von ihren Herren
in die geringer besiedelten zentralen Gebirgsregionen spielen dabei
eine grofie Rolle, denn aus ihnen bildeten sich durch einen ProzeB
der Retribalisierung um 1200 agrarische Gemeinschaften, die schon
durch die Stele des Merenptah als Istael bezeugt sind. In dieser sozia-
len Entwicklung spielen religiose Einfliisse kaum eine Rolle, da die
wichtigen Eigenarten des Jahweglaubens aus der kanaandischen Reli-
gion kamen.108

Alle vier Modelle basieren auf bestimmten Voraussetzungen, die
mit dem schriftlichen Bericht im Buch Josua wenig gemeinsam haben.
Es geht in diesen Hypothesen um methodische, historische und theo-
logische Grundsatzfragen.!? Bevor wir uns jetzt den Grabungsberich-

104 Ebd., 100f. Siche auch S. Yeivin, Israelite Conquest, 235.

105 »The Israelite Settlement as a Social Revolutionary Movements, in: Biblical Ar-
chaeology Today, Jerusalem 1984, 40.

106 D. Viehweger, »Uberlegungen zur Landnahme«, ZDPV 109:1 (1993), 23.

107 The Tribes of Israel. An Investigation into Some of the Presuppositions of Martin
Noth’s Amphictyony Hypothesis, Assen 1976, 156-181, bes. 173.

108 W. Thiel, »Geschichte Israels«, 101. Vgl. N.P. Lemche, Early Israel, 411-432. Eine
ausfiihrliche Kritik an Lemche findet man bei E. Otto, »Sozialgeschichte Israels:
Probleme und Perspektiven — Ein Diskussionspapier«, BN 15 (1981), 87-92; ders.,
»Historisches Geschehen — Uberlieferung — Erkldrungsmodell: Sozialhistorische
Grundsatz- und Einzelprobleme in der Geschichtsschreibung des frithen Israel,
BN 23 (1984), 63-80. »Isracls Wurzeln in Kanaan: Auf dem Weg zu einer Kultur-
und Sozialgeschichte des antiken Israels«, ThRev 85 (1989), 5.

109 R. Rendtorff, Das Alte Testament. Eine Einfiihrung, Neukirchen-Vluyn 21985, 23;
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ten zuwenden, miissen wir zundchst das Datum des Exodus und der
Landnahme bestimmen.

3. Die Datierung des Exodus und der Landnahme

Es gibt zwei Daten fiir den Exodus. Die einen meinen, er wiire im 12.
Jh. geschehen!!0, die anderen nehmen ein Datum in der zweiten Half-
te des 15. Jh. an.!!! Bimsons Datierung fiir den Exodus im 16. Jh. hat
sich bisher nicht durchsetzen konnen.'?

Die Frithdatierung nimmt als Ausgangspunkt 1Kén 6,1. In seinem
vierten Regierungsjahr fing demnach Salomo an, den Tempel zu bau-
en, vierhundertachtzig Jahre nach dem Auszug. Allgemein wird ange-
nommen, daB} dieses vierte Regierungsjahr 966 war.!3 Das wiirde den
Exodus in das Jahr 1446 datieren. Vierzig Jahre wiren fir die Wii-
stenwanderung abzuziehen, somit hitten wir fiir die Landnahme ein
Datum um 1406. Folgt man der Chronologie der LXX, die statt der
480 Jahre 440 liest, dann hitte die Landnahme um das Jahr 1366 statt-
gefunden, zur Zeit der el Amarna-Briefe, also zwischen SpB I und II,
also im 14. Jh. Dann wire der Pharao des Exodus entweder Thutmo-
se oder Amenhotep II. gewesen. Sollte diese Datierung richtig sein,
dann kann man nicht erwarten, dal dic Schichten aus dem zwdlften
Jahrhundert auf die Eroberung des Landes durch Josua hinweisen.

4. Die Grabungsberichte

Um zu kldren, ob die biblischen Berichte von der Landnahme im
Buch Josua mit der archiologischen Evidenz tibereinstimmen, muf3
geklirt werden, welche Stidte die Israeliten nach den Berichten im
Buch Josua eingenommen hatten.

W.G. Dever, »Archaeology and the Israclite »Conquests, in: Anchor Bible Dic-
tionary. Bd. 111:546.

110 I Bright, Geschichte Israels, 111; K.A. Kitchen u.a., »Chronologie des Alten Te-
staments«. Das Grofe Bibellexikon. Bd. 1:238.

111 E.H. Merrill, Kingdom of Priests. A History of Old Testament Israel, Grand Ra-
pids 1987, 66-75; B.K. Waltke, »Palestinian Artifactual Evidence Supporting the
Early Date of the Exodus«, BibSac 129 (1972), 33-47.

112 1.J. Bimson, Redating the Exodus and Conquest, Sheffield 1978. Siche die Kritik
von: A.F. Rainey, Rezension iiber JLJ. Bimson, Redating the Exodus and Con-
quest, IEJ 30 (1980), 250; W.H. Stiebing, Jr., »Should the Exodus and the Israelite
Settlement be Redated?«, BARev 11:4 (1985), 58-69; T.L. Thompson, The Origin
Tradition of Ancient Israel, Sheffield 1987, 67; M. Bietak, »Contra Bimson«, BA-
Rev 14:4 (1988), 54.

113 E.R. Thiele, The Mysterious Numbers of the Hebrew Kings, Grand Rapids 1965,
28£.55; K.A. Kitchen, Alter Orient Altes Testament, 31; I. Bright, Geschichte Isra-
els, 111 datiert dieses Jahr um 958 v.Chr.

28



Es waren gemi des Buches Josua folgende Stiidte und Ortschaf-
ten, die erobert wurden: Arad, Horma, Debir, Hebron, Eglon, La-
chisch, Libna, Makkeda, Bethel, Ai, Jericho und Hazor. Nach dem
Buch Numeri (Kap. 21,30) kdmen noch Heschbon und Dibon dazu.
Die Stadte Horma (egal, welchen Tell oder Chirbeth man als Horma
identifiziert), Arad, Heschbon, Ai zeigen wihrend der SpB entweder
nur eine sehr unbedeutende Besiedlung oder gar keine, und es ist
auch keine Zerstérungsschicht festzustellen, die man in das 13. Jh. da-
tieren konnte, und, soweit wie ich informiert bin, auch keine Schicht,
die auf eine Zerstorung durch die Israeliten im spéten 15. oder frii-
hen 14. Jh. hinweist. Hebron und Debir waren wihrend der SpB be-
wohnt, aber wir haben keinen Hinweis, dal diese Stidte durch die
Israeliten oder ein anderes Volk wihrend dieser Zeit zerstért worden
sind.!# Die Stadt Bethel war wiahrend der SpB bewohnt und wurde
mehrmals zerstort.!!5> Dall man in allen diesen Stddten keinen eindeu-
tigen Hinweis auf eine Eroberung durch die Israeliten finden konnte,
liegt auch daran, da3 die biblische Erzdhlung von der Landnahme im
Buch Josua ausdriicklich sagt, daB3 nur Ai, Jericho und Hazor von den
Israeliten verbrannt wurden.!16

Jetzt wollen wir uns aber den Ausgrabungsberichten der drei Stid-
te zuwenden, von denen der biblische Text sagt, sie seien von Josua
und seiner Armee verbrannt worden, um zu sehen, ob der biblische
Bericht durch die arch@ologischen Funde bestitigt werden kann.

Jericho ist die erste Stadt, die Josua niederbrannte. Das Problem ist
hier die Besiedelung. Nach Kenyon und Watzinger war Jericho wiih-
rend der SpB nicht bewohnt.!'7 Die Stadt wurde am Ende der MB
(ca. 1550) vernichtet und erst in der Eisenzeit wieder besiedelt.118 Die
MB-Kultur ist in Jericho iiberdeckt von einer starken Erosionsschicht,
die darauf hindeutet, daB die SpB-Kultur eine lingere Zeit der Erosi-

114 IM. Miller, » Archaeology and the Israclite Conquest of Canaan: Some Methodo-
logical Observations«, PEQ 109 (1977), 87; V. Fritz, »Die Landnahme der israeli-
tischen Stamme in Kanaan«, ZDPV 106 (1990), 64 macht darauf aufmerksam,
daB die Zerstorung der Stadte am Ende der SpB auBerordentlich schwer zu da-
tieren sei, »da nur an wenigen Orten eindeutig datierbare Fundstiicke aufge-
taucht sind«.

115 JM. Miller, PEQ 109 (1977), 87: Wihrend der Landnahme war die Stadt wohl
bewohnt (ca. 1400-1200), siche W.G. Dever, »Beitin, Tell«, in: The Anchor Bible
Dictionary. Bd. I:651.

116 Siehe Jos 6,24 (Jericho); Jos 8,28 (Ai); Jos 11,12-13 (Hazor).

117 C. Watzinger, »Zur Chronologie der Schichten von Jericho«, ZDMG 80 (1926),
131-136; K. Kenyon, »Some Notes on the History of Jericho in the Second Mille-
nium BC«, PEQ 83 (1951), 101-138.

118 K.M. Kenyon, Digging up Jericho, London 1957, 262.
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on schutzlos preisgegeben war.!?® Deshalb ist eine Datierung nahezu
unmoglich. Vor kurzem hat jedoch B. Wood die Funde Kenyons neu
untersucht und ist zu dem Ergebnis gekommen, dafl eine befestigte
Stadt um 1400 vernichtet worden sei. Wir miissen abwarten, ob sich
das neue Studium der Keramik von Brian Wood durchsetzen wird.!2
Die archiologischen Funde beziiglich Jericho sind so ambivalent, daf3
I. Finkelstein sagt: »... the character of this important site remains
shrouded in fog.«121

Ai ist die zweite Stadt, die Josua niederbrennen lie3. Das Problem
mit der Stadt Ai ist nicht das seiner Identifikation!?2, da fast aus-
nahmslos alle Wissenschaftler Ai mit et-Tell und Bethel mit Beitin
gleichsetzen. Eigenartig ist die Bezeichnung »Ruine« (Ai) von frithe-
ster Zeit an (Gen 12,8) und die archiologisch nicht nachweisbare Be-
wohnung der Stiitte wihrend der SpB. Wiahrend der Zeit von 2400-
1200 lassen sich keine Siedelungsreste nachweisen. Erst von ca. 1200
siedelten dort wieder Menschen, die die teilweise noch bestehenden
Stadtmauern der FB-Stadt benutzten, die aber bereits an einigen Stel-
len zerstort waren.'23 Noch bis zum heutigen Tag geben die Stadt-
mauerreste der FB-Stadt eine imposante Kulisse ab. Die Mauern ste-
hen noch teilweise sieben Meter hoch, und die Verteidigungsanlagen,
die man ausgegraben hat, waren bis zu acht Meter breit.!24 Deshalb

119 K.M. Kenyon, Archiiologie im Heiligen Land, Neukirchen-Vluyn 1967, 203-204.

120 B. Wood, »Did the Israelites Conquer Jericho? A New Look at the Evidencex,
BARev 16:2 (1990), 44-59; ders., »Dating Jericho’s Destruction: Bienkowski is
Wrong on all Counts«, BARev 16:5 (1990), 45-49.68; R. Riesner, »Die Mauern
von Jericho. Bibelwissenschaft zwischen Fundamentalismus und Kritizismuse,
ThBeitr 14 (1983). 79-86. Siehe jetzt B. Wood, The Sociology of Pottery in An-
cient Palestine: The Ceramic Industry and the Diffusion of Ceramic Style in the
Bronze and Iron Ages, JSOTS 103, Sheffield 1990. Kontra Wood siehe P. Bien-
kowski, »Jericho was Destroyed in the Middle Age, Not the Late Bronze Age«,
BARev 16:5 (1990), 45£.69.

121 The Archacology of the Israelite Settlement, 297.

122 Vgl. D. Livingston will das biblische Ai mit Chirbet Nisya gleichsetzen, das nahe
el-Bireh (Bethel) liegt; ders., »The Location of Biblical Bethel and Ai Recon-
sidered«, WTJ 33 (1970/71), 20-44; ders., »Traditional Site of Bethel Questionedx,
WTJ 34 (1971/72), 39-50; kontra A. Rainey, »Bethel is Still Beitin«, WTJ 33
(1970/71), 175-188; ders., »Letter to the editor: Rainey on the Location of Bethel
and Ai«, BARev 14:5 (1988), 67-68; B.K. Waltke, »The Date of the Conquests,
WTJ 52 (1990), 193. Eine Zusammenfassung der Argumente gibt W.H. Sticbing,
Ir., »New Archaeological Dates for the Israelite Conquest: Part II: Proposals for
an MB Il C Conquest«, Catastrophism and Ancient History 10:2 (1988), 61-71;
1.1 Bimson, Redating the Exodus and Conquest, Sheffield 1978, 215-225.

123 Vgl LA Callaway, »Ai«, in: Anchor Bible Dictionary. Bd. I:130.

124 J.A. Callaway, »Ai«, in: The New Encyclopaedia of Archaeological Excavations in
the Holy Land (NEAEHL) 1993, Bd. [:44.
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ist Millards Ansicht!25, dal} die damaligen Ruinen der Stadt als Flieh-
burg fir die Bewohner der umliegenden Ortschaften gedient haben
konnten, sehr plausibel, zumal die Verteidigungsanlagen zur Zeit Jo-
suas in einem weitaus besseren Zustand gewesen sein miissen als
heute. Allerdings erkldrt auch Millards Hypothese nicht die fehlende
Brandschicht. DaR die Ereignisse, wie sie uns in Jos 7 und 8 beschrie-
ben werden, den ortlichen Gegebenheiten entsprechen, ist durch Z.
Zevit nachgewiesen worden.!26

Hazor war die dritte Stadt, die eine Brandschicht aus der SpB auf-
weisen sollte. Die Stadt Hazor besteht aus einer Ober- und einer Un-
terstadt. Fiir die Oberstadt hat man einundzwanzig Besiedelungs-
schichten vom 29. Jh. bis zum 2. Jh. identifiziert. In der Unterstadt
identifizierte man fiinf Schichten, die den Schichten XVII-XII (18.-13.
Jh.) der Oberstadt parallel sind.}2’ Es scheint nach dem Bericht von
Y. Yadin, dem verantwortlichen Archiologen fiir Hazor, so zu sein,
daB nur die Stadt, die in Stratum drei (MB IIC) gefunden wurde,
einer groRBen Feuersbrunst zum Opfer fiel.1?® Diese Stadt ist aber
nach der heute allgemein akzeptierten Datierung am Ende des 16. Jh.
vernichtet worden!??; also rund hundert Jahre zu frith, um mit Jos 11
korreliert zu werden. Allerdings hat Yadin in seinen friitheren Berich-
ten iiber Hazor dieses Stratum um rund hundert Jahre frither da-
tiert.130 Demnach wire es durchaus moglich, daB die MB IIC-Stadt
durch Josua mit Feuer vernichtet wurde. Dal Hazor eine sehr wichti-
ge Stadt im nordlichen Paldstina war, wird auch durch zeitgendssische
Dokumente belegt.13! Mit den gegenwirtig akzeptierten Datierungen
ist es jedoch unmdéglich, exakt zu bestimmen, welche der Zerstorungs-
schichten den Israeliten zugerechnet werden sollte.

5. Der biblische Bericht

Es ist darauf zu achten, daf das Buch Josua zwischen einer Einnahme
einer Stadt und einer Zerstorung unterscheidet. Nur im Zusammen-

125 Schiitze aus biblischer Zeit, 99.

126 »Archaeological and Literary Stratigraphy in Joshua 7-8«, BASOR 251 (1983),
23:35.

127 Y. Yadin, »Hazor«, in: NEAEHL. Bd. 11:606.

128 Ebd., 11:595; ders., Hazor II: An Account of the Second Season of Excavations,
Jerusalem, 1960, 92; ders., »The Fifth Season of Excavations at Hazor, 1968-1969«,
BA 32 (1969), 54-55.

129 »Hazor«, in: NEAEHL. Bd. 11:595.

130 Y. Yadin, »The Third Season of Excavation at Hazor, 1957«, BA 21 (1958), 31.
Siehe auch die Diskussion in IJ. Bimson, Redating, 192-200; M. Bietak, »Contra
Bimson«, BARev 14:4 (1988), 54.

131 NEAEHL, I1:594.
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hang der Eroberung der Stiddte Jericho, Ai und Hazor gebraucht der
hebridische Text das Wort saraf, »brennen, verbrennen«. Ja, Jos 11,13
sagt explizit, daB} Josua von allen Stidten, die auf einem Hiigel stehen,
keine verbrannte (lo’ serafam), sondern nur Hazor verbrannte (saraf)
er. Von den anderen Stddten, die oben erwihnt sind, wird nur gesagt,
daB er sie einnahm (lakad'3?) und die Bevélkerung mit der Schirfe
des Schwertes schlug.’®® Fin aufmerksamer Leser des Buches Josua
gewinnt den Eindruck, daf} es bei der Eroberung des Landes in erster
Linie um die Ausrottung der Bevolkerung ging.!134 Die Stddte sollten
unzerstort bleiben, da Israel sie zum Wohnen brauchte. Dtn 6,10-11
sagt, da} Jahwe dem Volk das Land geben wird, daf} er ihren Vitern
geschworen hat: »GrofB3e und schone Stddte, die du nicht gebaut hast,
Hauser voller Giiter, die du nicht gefiillt hast, ausgehauene Brunnen,
die du nicht ausgehauen hast, Weinberge und Olbiume, die du nicht
gepflanzt hast«. Und in Dtn 19,1 heilit es, daf3 Israel in den Stiadten
und Hédusern der Kanaaniter wohnen wird. Nach der Landnahme er-
innert Josua (Kap. 24,13) das Volk, dafl das geschah, was der Herr
gesagt hatte. — »Ich habe euch ein Land gegeben, um das ihr euch
nicht gemiiht habt, und Stédte, die ihr nicht gebaut habt, um darin zu
wohnen, und ihr eBt von Weinbergen und Olbidumen, die ihr nicht
gepflanzt habt.« — D.h. nimmt man diese biblischen Berichte so, wie
sie dastehen, dann sucht man weitestgehend vergeblich nach Zersto-
rungsschichten wihrend der Landnahme in den Ruinen der Stidte,
die das Buch Josua erwihnt.

Unschwer 14aBt sich erkennen, daB3 die archidologischen Funde die
Berichte der Bibel iiber die Landnahme weder bestéitigen noch ver-
neinen. Aufgrund der ausgesprochen kleinkammerigen Landschafts-
struktur Paldstinas und hinsichtlich der archidologischen Funde hat es
wohl eine unterschiedliche regionale und lokale Besiedelung gegeben.
Somit wire auch eine generelle, fiir das ganze Land giiltige Landnah-
me-Hypothese auszuschliefen. Insgesamt 4Bt sich jedoch sagen, daf
die Archédologie in einigen Fillen die Schilderungen der Bibel durch-
aus glaubhaft macht.

132 Man koénnte lakad auch mit »iibernehmen« iibersetzen; siche 1Sam 14.47.

133 Er vollstreckte den Bann. Nach Dtn 7,1-3 beinhaltete das: Ausrottung der Bevol-
kerung, keinen Bund mit ihnen schlieBen, keine Verschwigerung, niederreiBen
ihrer Altire, zerbrechen ihrer Steinmale, abschlagen ihrer heiligen Pfihle, ver-
brennen ihrer Gotzenbilder mit Feuer.

134 Die Begriindung dafiir liefert Dtn 7,1-6; 20,16-18 vgl. Num 21,2-3.
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Manfred Dumm

»Nachahmung« — ein vergessenes Thema?

Exegetisch-systematische Analyse im Kontext der urchristlichen Ge-
meindesituation!

1. Einleitung
L.1. Warum die Themenstellung besondere Beachtung verdient

Die Gemeinde Jesu steht innerhalb der sikularen Welt vor groBen
Herausforderungen. Zurecht analysiert A. Toffler unsere Zeit als
Powershift2? Dabei ist nicht nur an die gewaltigen Machtverschiebun-
gen in Osteuropa zu denken, sondern eben auch an die beeinflussen-
den Krifte der Postmoderne im eigenen Land. Die Kennzeichen der
postmodernen Gesellschaft lassen sich in aller Kiirze als Mixtur von
Formen, Werten und Lebenskonzepten, als Uberladung von Informa-
tionen, Uberstimulation durch die Medien und als Struktur der Gefiih-
le bezeichnen3 Diese pluralistische und zusehends gottentfremdet
werdende Gesellschaft kann darum keine Leitbilder fiir eine sinnvolle
und hilfreiche Lebensgestaltung mehr bieten. Der Powershift bewirkt
in der Gesellschaft und im Raum der Kirche zwei Extreme. Zum einen
wird die spirituelle Erfahrung gesucht, aber ohne Verbindlichkeit#,
zum anderen neigen viele verunsicherte Leute zum Fundamentalis-
mus.> W. Brezinka® ist daher recht zu geben, wenn er schreibt: »... die

1 Dieser Artikel basiert auf M. Dumms Masterarbeit, die am 18. August 1995 von
der Columbia International University, South Carolina/USA und der Freien
Hochschule fiir Mission in Korntal anerkannt wurde. Die Ausfiihrungen sind er-
heblich gekiirzt.

2 A. Toffler, Powershift: Knowledge, Wealth and Violence at the Edge of the 21st
Century, New York 1991.

3 T Gitlin, »The Postmodern Predicament«, WQ 13 (1989), 67-76.

4 Ein Beispiel, wie das verpflichtende Wort Gottes innerhalb der Evangelischen
Kirche in der Leitungsspitze aufgegeben wird, zeigt die Hamburger Bischéfin M.
Jepsen. Zitat: »Seien wir doch froh, daB endlich die Frauen und Miinner, die nicht
heterosexuell sind, angstfrei das Leben mitgestalten konnen auch in kirchlichen
Berufen. Die Leitbildfunktion der Pastoren und Pastorinnen spielt iiberall eine
grofie Rolle ...« (Hervorhebungen vom Verf.), zit nach: »Militirseelsorge: Uber-
raschender Vorschlagg, idea Spektrum vom 29.9.1994, 8.

5 Vgl dazu auch J. Wietzke/K. Willms, Fundamentalismus — verstehen und mit ihm
umgehen, Jahrbuch Evangelischer Mission 27 (1995).

6 W. Brezinka, Erziehung als Lebenshilfe: Eine Einfithrung in die piddagogische
Situation, Wien #1981, 56.
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meisten modernen Familien sind zu klein, und viele Eltern sind zu
schwach, um auf sich allein gestellt gegen den Druck einer laxen Um-
welt eine moralisch anspruchsvolle und (doch) lebensfrohe Familien-
kultur pflegen zu konnen.« Folglich greift Frustration und Depression,
Uberingstlichkeit oder Gleichgiiltigkeit auch in der Gemeinde Jesu
um sich. Die Predigten, apologetischen Vortridge und gut gemeinten
Aufforderungen bleiben oft ohne Wirkung, weil sie dem alltdglichen
Leben mit seinen Anforderungen nicht entsprechen.

Auf diesem Hintergrund will die Untersuchung dem theologisch-
exegetischen Fundament der EinfluBkraft des Vorbildes, insbesondere
in ihrer Konkretion zur Nachahmung, nachgehen. Ethische Werte und
ein attraktiver Lebensstil werden dabei nicht durch Appelle gefor-
dert, sondern in der umgestaltenden Kraft Gottes vorgelebt. Denn
swir alle brauchen Ideale, Vorbilder, Ziele, an denen wir uns orientie-
ren kénnen, nach deren Verwirklichung wir streben kénnen. Ohne sie
sind wir einem Gefiihl der Leere ausgesetzt.«’

Hinzu kommt ein weiterer bedeutsamer Aspekt. Unter dem Ein-
fluB der amerikanischen Gemeindeaufbaubewegung wurden in den
80er Jahren euphorisch Konzepte und Methoden zum Gemeindeauf-
bau im deutschsprachigen Raum diskutiert. Die geistlich durchdrun-
gene Kraft des Vorbildes und die Wirkung zur mimesis fiir den Ge-
meindebau scheint allerdings in Deutschland nicht erkannt worden
7u sein.8 Von Ausnahmen in Gemeinden abgesehen, sind vor allem
die verbindlichen Lebensgemeinschaften zu nennen, die die beeinflus-
sende Kraft des vorbildlichen Lebens, das zur Nachahmung fiihrt, mit
Erfolg praktizieren. Insgesamt muf aber festgestellt werden, daB die
praktischen Fragen, wie zum Beispiel die Gewinnung und Foérderung
von Mitarbeitern oder die Vermittlung einer missionarischen Gesin-
nung und die Leidensbereitschaft im Zusammenhang mit der mimesis
theologisch-exegetisch noch nicht reflektiert wurden. Bei der Durch-
sicht der deutschsprachigen Literatur konnte festgestellt werden, daf3
eine exegetisch-theologische Grundlegung zur mimesis als gesonderte
Arbeit — ohne kritischen Ansatz — im deutschen Protestantismus nicht

7 M. Mitscherlich zit. nach: H.-K. Hofmann, Anstiftungen: Chronik aus 20 Jahren
0JC: Die GroBfamilie der Offensive und ihre Pddagogik, Seelsorge, Okologie,
Moers 1988, 19.

8 Einzig die katholischen Exegeten R. Reck und P. Lippert nchmen die Nachah-
mung zumindest am Rande auf. R. Reck, Kommunikation und Gemeindeaufbau:
Eine Studie zu Entstehung, Leben und Wachstum paulinischer Gemeinden in
den Kommunikationsstrukturen der Antike, SBB 22, Stuttgart 1990, 214-216; P.
Lippert, Leben als Zeugnis. Die werbende Kraft christlicher Lebensfiihrung nach
dem Kirchverstindis neustamentlicher Briefe, Stuttgart 1968, 173-175.
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vorliegt. Die folgende Untersuchung ist ein Versuch, diese Liicke zu
schlieBen. Primar wird der exegetische Befund erhoben. Die sich aus
dem ntl. Fazit ergebenden Konsequenzen fiir den Gemeindebau? be-
ziehungsweise die Gemeindepiddagogik!® konnen innerhalb der Ex-
egese nur angedeutet werden und bediirften einer zweiten Arbeit.

1.2. Theologische Vorbemerkungen

Auf die Einleitungsfragen zu den Briefen wird weitgehend verzichtet.
Die Briefe sind in der Reihenfolge ihrer angenommenen Entstehungs-
zeiten geordnet.!'! Das Stammwort wuéopar erscheint in variierten
Formen in folgenden ntl. Belegstellen: wwuntai (1Thess 1,6), pumral
(1Thess 2,14), wuetotow (2Thess 3,7), wuelodon (2Thess 3,9), pnral
(1Kor 4,16), uunrai (1Kor 11,1), cvpupuntai (Phil 3,17), wumrai (Eph
5,1), punrai (Hebr 6,12), uueiote (Hebr 13,7) und wyod (3Joh 11).

1.2.1. Vorentscheidungen

Die erste Person Plural »unsere« und die anderen »Wir«-Aussagen
bei Paulus werden heute immer noch fast generell als »Ich«-Aussage
verstanden.!? Fiir die Untersuchung hat diese Erklirung erhebliche
Konsequenzen, denn die gemeinsame Priigekraft des Missionarsteams
miilte dann vollig ignoriert werden. Darum werden die Pluralaussa-
gen auf die Lebens- und Dienstgemeinschaft von Paulus und seinem
Team bezogen. Weiter setzt die Arbeit voraus, daB Paulus und die

9 Man darf gespannt sein, ob das Modell und die Prinzipien von Willow Creek, die
u.a. besonders die nachahmeswerte Vorbildlichkeit beinhaltet, in Deutschland
greifen kann.

10 Nachahmung des Vorbildes innerhalb der Gemeindepadagogik, vgl. dazu M.
Printz, Grundlinien einer bibelorientierten Gemeindepidagogik: Piadagogische
und praktisch-theologische Uberlegungen, Wuppertal 1996, insbes. 131-157.

11 W.G. Kiimmel, Einleitung in das Neue Testament, Heidelberg 211983. 1/2Thess ca.
50-51; 1Kor ca. 54-55; Phil ca. 56-58; Eph ca. 80-100; Hebr ca. 80-90; 3Joh ca.
90-110. Auch evangelikale Forscher sind mit dieser Reihenfolge weitgehend einig,
wobei sie Eph (ca. 60) und Hebr (ca. 70) zeitlich frither ansetzen. Die vorliegen-
de Untersuchung geht ebenso von der friheren Datierung aus. Vgl. dazu D.A.
Carson/J.D. Moo/L. Morris, An Introduction to the New Testament, Grand Ra-
pids 1992, 309.400.

12 Vorgetiihrt bei E. von Dobschiitz, Die Thessalonicher-Briefe, KEK 10, Gottingen
71909, 67-68. Seine Begriindung ist nicht stichhaltig. Anders vgl. C.-J. Thornton,
Der Zeuge der Zeugen: Lukas als Historiker der Paulusreisen, Tiibingen 1991,
insbes. 364-367.
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nicht-paulinischen Schreiber die Wortgruppe puuéopan aus ihrem kul-
turellen Milieu iibernommen haben.!3 SchlieBlich ist vorausgesetzt,
daB Paulus mit der Jesusiiberlieferung vertraut war.!4

1.2.2. Zwei Begrenzungen

Erstens findet sich die griechische Wortgruppe ppéopcn und das
Konzept der mimesis nicht nur im NT, sondern ebenso in zahlreichen
antiken Schriften, zum Beispiel in der griechischen Philosophie und
Rhetorik, im Judentum, in den Schriften von Qumran, im Erziehungs-
wesen der Antike, in den Apokryphen der LXX sowie in der Litera-
tur der apostolischen Viiter. Der vorliegende Artikel wird diesen Be-
reichen nicht nachgehen, weil die zeitgeschichtliche Herkunft des
Wortes nicht zur Fragestellung gehort. Auf diesem Gebiet liegen zahl-
reiche Forschungen vor.!> Zweitens erscheint, wie bekannt, der Be-
griff dnohovdém ausschlieBlich!s in den Evangelien!?, und die Wort-

13 U.a. vgl. M.E. Hopper, The Pauline Concept of Imitation (Ann Arbor: University
Microfilms International, 1984), 190; G. Haufe, »Christus als Vorbild in der friih-
christlichen Pariinese«, ThGespriich (1992), 15-24 (15).

14 Vgl B. Gerhardsson, Die Anfinge der Evangelientradition, Wuppertal 1977, 25-
31. Jiingst auch P. Stuhlmacher, Biblische Theologie: Bd. 1 Grundlegung. Von Je-
sus zu Paulus, Géttingen 1992, 221.

15 Vgl zum Vorkommen der mimesis in der griechischen Philosophie und Rhetorik
B. Fiore. »The Function of Personal Example in the Socratic and Pastoral
Epistles«, analecta biblica, 105 (Ph.D. Diss. von Rom 1986), 101-163. Sowie im
Judaismus, in Qumran und in der LXX u.a. M.E. Hopper, a.a.0., 65-89; H. Kos-
mala, »Nachfolge und Nachahmung Gottes«: I. Im griechischen Denken. II. Im
jiidischen Denken, Essays and Review: vol. 2: New Testament, Leiden 1978, 138-
185.186-231. Zum Auftreten der mimesis im antiken Erziehungswesen u.a. B. Fio-
re, a.a.0., 33-36; E.A. Castelli, »Mimesis as a Discourse of Power in Paul’s Let-
ters« (Ann Arbor, Mich.: University Mircofilms, 1987), 106-115. Das Konzept der
mimesis bei den apostolischen Vitern vgl. M.E. Hopper, a.a.0., 176-181 oder G.
Haufe, a.a.0., 15-24. Ein Durchgang von den friihchristlichen Vitern bis ins 18.
Jahrhundert. Cothenet, Edouard, Canon Etienne Ledeur, Pierre Adnes, Aime So-
lignac und Bernhard Spaapen, Hg. von Imitation Christ, ibers. von den Schwe-
stern Simone Inkel und Lucy Tinsley, Indiana 1974, Religions Experience Series,
vol. 5, The Spiritual Tradition von Canon Etienne Leddeur, 37-66.

16 Der Begriff findet sich zwar je viermal in der Apg (12,8.9; 13,43 21,36) und in
den Briefen. Es liegt jedoch eine andere Bedeutung vor. Die Belegstellen in der
Apg sprechen jeweils vom normalen Hinter-jemand-Hergehen. In 1Kor 10,4 wird
vom atl. »nachfolgenden« Felsen Christus gesprochen. 1Tim 5,10 spricht von den
dlteren Witwen, welche jedem guten Werk »nachgegangen« sind. In 1Tim 5,34
sind Siinden erwihnt, die vorausgehen, und solche, welche »nachfolgen«. SchlieB3-
lich spricht Offb 14,4 betont von jenen, die dem Lamm gefolgt sind. Das kommt
dem Sinn des Wortes in den Evangelien nahe. 1Petr 2,21 ist dhnlich.

17 Die AusschlieBlichkeit bezieht sich ebenso auf die Wendung »hinter mir« (dmtiow
wov) hergehen (Mt 3,11; 4.19; 10,38; 16,23; 16,24: Mk 1,7.17; 8,33.34; Lk 9,23;
14,27; Joh 1,15.27.30).
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gruppe ppéopar kommt einzig in den Briefen vor. Dieser Tatbestand
wiirde es nahelegen, beide Begriffe exegetisch zu untersuchen und
miteinander zu vergleichen. Die Arbeit konzentriert sich freilich auf
den ntl. Befund der Wortgruppe pipgopod.

2. Der forschungsgeschichtliche Uberblick!s

Dieser Uberblick kann aus Raumgriinden nicht dargestellt werden.
Zusammenfassend soll aber darauf hingewiesen werden, daB die The-
sen von W. Michaelis (1942), »dall Paulus keine eigentliche Nachah-
mung Christus ... gegeniiber kennt, sondern nur ein gehorsames
Nachfolgen der Lebens- und Willensgemeinschaft«!?, heute weithin20
widerlegt sind.2! Aus dem iiblichen Rahmen fillt die Forschungsarbeit
von E. Tinsley?2 (1960), die im deutschsprachigen Raum weitgehend
unbeachtet geblieben ist. Tinsley verfolgt das Konzept der mimesis,
wie es sich in »Israel’s imitatio Dei« auf dem Weg mit Gott im
Konig-, Priester- und Prophetentum als Sendung darstellt. Dieses
Konzept der atl. mimesis sieht Tinsley durch Jesus aufgenommen, der
den Weg Israels im Gehorsam zur Torah erfiillt. Tinsley zieht das Fa-

18 In der Thesis werden 33 reprisentative Forschungen aus der Jesus-Paulus-For-
schung, der Ethik und gesonderter Wortstudien zum exegetisch-theologischen
Wortfeld der mimesis im deutsch- und englischsprachigen Rawm seit 1940 unter-
sucht und ausgewertet.

19 Ebd., 676.

20 M.J. Wilkins liegt mit seinem 1992 erschienen Artikel »Imitate/[mitator«, The An-
chor Bible Dictionary, Bd. III, 392, ganz im Gefille von Michaelis. Ja, es scheint,
als habe er die beiden Standardwerke von A. Schulz, Nachfolgen und Nachah-
men: Studien tiber das Verhiltnis der neutestamentlichen Jiingerschaft zur
urchristlichen Vorbildethik, StANT 6, Miinchen 1962, und H.-D. Betz, Nachfolge
und Nachahmung Jesu Christi im Neuen Testament, BHT 37, Tiibingen 1967,
falsch verstanden, wenn er beide fiir die Betrachtungsweise, der Gleichheit von
Nachfolge und Nachahmung, vereinnahmen will. So auch Wilkens, Following the
Master: Discipleship in the Steps of Jesus, Grand Rapids 1992, 306-308.322-323.
Vegl. dagegen A. Schulz, a.a.0., 265 und H.-D. Betz, a.a.0., 168. Auch E. Lohse
folgt Michaelis, »Nachfolge Christi: 1. Im Neuen Testament«, RGG?, 1286-1288.
1286-1287.

21 So schon H. Schlier, Der Brief an die Epheser: Ein Kommentar, Diisseldorf 1957,
231, Anm. 1. Vgl. auch D.M. Stanley, »Become Imitators of me: The Pauline Con-
ception of Apostolic Traditions, Bibl 40 (1959), 859-877.861. Stanley betont die
mimesis zurecht als Gefdhrt der apostolischen Uberlieferung (ebd., 877). Val.
dazu B. Gerhardsson, a.a.0., 22-25. Auch P-G. Miiller, Der Traditionsproze3 im
Neuen Testament. Kommunikationsanalytische Studien zur Versprachlichung des
Jesus-Phdnomens, Freiburg 1.Br. 1982, 217-230.

22 E.J. Tinsley, The Imitation of God in Christ: An Essay on the Biblical Basis of
Christian Spirituality, The Library of History and Doctine, Philadelphia: 1960.
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zit, »The imitation of Christ is the means whereby the Christian parti-
cipates in and makes his own the saving events of the way of Israel
which had been uniquely summed up and transformed in Christ.«?
Nach der einseitigen Arbeit von H.D. Betz?* tendieren die jiingsten
Forschungen, trotz ihrer vielfiltigen Meinungen, zur grundsitzlichen
Anerkennung einer aus der Vorbildlichkeit entstandenen Nachah-
mung. Diese Arbeiten leisten einen wichtigen Beitrag zur ekklesiolo-
gischen?5, missionarischen? und padagogischen?’ Bedeutung der mi-
mesis. MaBstab der mimesis ist dabei das Kreuz Jesu, das ausschlief3-
lich in der Kraft des Auferstandenen lebbar ist. Zumindest dieser
Sachverhalt kann als iiberzeugendes Ergebnis festgehalten werden.
Die differenzierte Bedeutung der Nachahmung auf dem Hintergrund
der jeweiligen Gemeindesituation bzw. in der Beziehung zum Vor-

23 Ebd. 135

24 H.-D. Betz, a.a.0., 168: »Der Aufruf zur mimesis ist in keiner Weise an der ethi-
schen und sittlichen Vorbildlichkeit des historischen oder einer préexistenten
Christusfigur oder des Paulus orientiert, sondern am Christusmythos.« Dazu M.
Hengel, Nachfolge und Charisma: Eine exegetisch-religionsgeschichtliche Studie
zu Mt 821f und Jesu Ruf in die Nachfolge, BZNW 34, Berlin 1968, 94, Anm. 2
Die Erfindung der Mysterienreligionen wire aus dem Wunsch entstanden, die
mimesis »irgendwoher abzuleiten, weil (Betz) das Judentum dazu nicht aus-
reicht«.

25 G. Haufe, a.a.0., 15-24; E.A. Castelli, Mimesis as a Discourse of Power in Paul’s
Letters, (Ann Arbor, Mich.: University Microfilms International, 1987). Sie be- .
tont vor allem den sozialen Aspekt und die Wiederherstellung der Einheit. Auch
M.E. Hopper, a.a.0. Vgl. innerhalb der Paulusforschung u.a K. Schéfer, Gemein-
de als Bruderschaft. Ein Beitrag zum Kirchenverstindnis des Paulus, Europdi-
sche Hochschulschriften, Reihe XXIII, Bd. 333, Frankfurt a.M. 1989, 359-368.
Schifer interpretiert die mimesis innerhalb seines paulinischen Kirchenverstdnd-
nisses, wobei er Gemeinde als Bruderschaft versteht. Unter diesem Blickwinkel
versteht er die Nachahmung als »einen aus der pln. theologica crucis entwik-
kelten, sich in Dienen und Lieben manifestierenden und insofern briiderlichen
Lebensentwurf, der das verbale Lehren des Apostels begleitet und das Evangeli-
um anschaubar-existentiell darstellt« (ebd., 368).

26 Innerhalb der Paulusforschung vgl. wa O. Haas, Paulus der Missionar: Ziel,
Grundsiitze und Methoden der Missionstitigkeit des Apostels Paulus nach sei-
nen eigenen Aussagen, Miinsterschwarzacher Studien, Hg. Missionsbenediktiner
der Abtei Miinsterschwarzach, Nr.11, Miinsterschwarzach 1971. Er wiirdigt die
missionarische Bedeutung der Nachahmung (ebd., 72-79).

27 Vgl. WP De Boer, The Imitation of Paul: An Exegetical Study, Kampen 1962,
213. Auch bei D.M.W. Williams, The Imitation of Christ in Paul with Special Re-
ference to Paul as Teacher (Ann Arbor: University Microfilms International,
1967), 454. E. Feifel, Der piadagogische Anspruch der Nachfolge Christi. Ein Bei-
trag zur Neuorientierung in der katholischen Religionspadagogik. FS EX. Ar-
nold, Donauwdrth 1968, insbes. 99-113.125ff; R. Riesner, Formen gemeinsamen
Iebens im Neuen Testament und heute, Theologie und Dienst 11, GieBen 1977,
9-13.
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gang des apostolischen Gemeindebaues und ihrer Griindung sowie
die theologisch-systematische Einordnung ist noch nicht ausreichend
erarbeitet.?8 In der nachfolgenden Darstellung sollen diese Aspekte
der Nachahmung in Kiirze ausgefiihrt werden.

3. Die Wortgruppe pipéopol im NT

3.1. Der erste Thessalonicherbrief

3.1.1. Uberblick

Der 1Thess ist neben Paulus von zwei Mitverfassern2?, Silvanus und
Timotheus (1,1), kurz nach der Abreise von Paulus aus Thessalonich
(Apg 17,10) entstanden. Im wesentlichen dient der Brief zur Stirkung
der jungen Gemeinde in ihren Leidenserfahrungen (1,6-7; 2,13-16;
3,23.12). Dazu fungiert das eschatologische Thema der Parousia
(1,10; 2,12.19; 3,13; 4,15.17; 5,23). Die Aussagen iiber die mimesis ste-
hen jeweils in diesem Umfeld (1,3-10; 2,13-16) und insbesondere im
unmittelbaren Kontext der Leidensaussagen (1,6; 2,14). Im Unter-
schied zu allen anderen paulinischen Belegen3? wird im 1Thess die
mimesis bereits als Tatsache festgestellt. Daher sind die Aussagen
tiber das vorbildliche Verhalten von Paulus und seinem Team wiih-
rend der Gemeindegriindung von Wichtigkeit. Die mimesis-Aussagen
(1,6; 2,14) stehen im ersten Teil (1,2-2,16) der ungewohnlich langen
Danksagung (1,3-3,13), die auf die Gemeindegriindung zuriickblickt.
In beiden Belegen zur mimesis wird der gleiche Ausdruck ppunrtai
verwendet, der die Christen in Thessalonich beschreibt, wie sie Nach-
ahmer der Missionare, des Herrn (1,6) und der Gemeinden Gottes
(2,14) geworden sind.

3.1.2.Exegese zu 1Thess 1,5-7

Zum Schlull der ersten Satzverbindung (1,2-5) wird mit 6t. auf die
Folgen der Erwéhlung zur Starkung der Gemeinde hingewiesen (1.5).

28 Eine recht gute Darstellung vgl. E. Larsson, »pupéopars, EWNT, Bd. II, 1053-
1057. Vgl. dazu bereits E. Larsson, Christus als Vorbild: Untersuchung zu den
paulinischen Tauf- und Eikontexten, Uppsala 1962. Daraus zwei Thesen: »Die
bewuBte Nachahmung ... (gehort) zu einem Teil der Nachfolge« und orientiert
sich am »heilsgeschichtlichen Muster ... (Phil 2,5-11)«. Ebd., 17.234.

29 Vgl. W.-H. Ollrog, Paulus und seine Mitarbeiter: Untersuchungen zu Theorie und
Praxis der paulinischen Mission, WMANT 50, Neukirchen-Vluyn 1979, 183-189.

30 Vgl 2Thess 3,7.9; 1Kor 4,16; 11,1; Phil 3,17; Eph 3,1.
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Die Sequenz beinhaltet die Vergewisserung (oidate)3! der Erstver-
kiindigung, und ergédnzend mit der intensivierenden Redeweise3?,
arha zat (1,5b), die Kraftwirkungen3? (zai €v duvapel xol &v mvedpo-
T Gylw). Dazu gehort die Art der Lebensweise (otot)3* der Missiona-
re, wie sie der Frucht des Geistes entspricht3s. Neben der Verkiindi-
gung des Wortes ist wahrscheinlich von Krafttaten in Zeichen und
Wundern die Rede?, die in der Frucht des Geistes vorgelebt werden.
Diese vollméachtige Anwesenheit der Missionare hatte eine missiona-
rische Wirksamkeit (vgl. 1,9), denn in der weiteren Aufzdhlung der
Danksagung, die mit »ol neu ansetzt¥’, schlieft sich die Feststellung
der Nachahmung an (1,6). Mit dem Hauptverb &yevijdnre (seid ge-
worden) wird die Nachahmung der Gemeinde bereits festgestellt
(1,6). Sie wird auf die Missionare (hu®v) und den xvpiov (Herrn)
bezogen. Aufschluff iiber den Inhalt der Nachahmung ergibt sich
durch das Verb dgyduevol (aufgenommen habt). Dieser im Aorist ste-
hende Ausdruck setzt die Verkiindigung des Evangeliums voraus, die
Christus zum Inhalt hat (1,9; 5,9-10; vgl. Apg 17,3). Paulus will sagen,
daB die Thessalonicher das Evangelium (1,5), das hier als Ao0yov
(Wort) bezeichnet wird (vgl. 1.8), glaubend angenommen haben.’

31 A. Horstmann, »otda«, EWNT, Bd. II, 1206-1209 (1206).

32 C. Wanamaker, The Epistles to the Thessalonians: A Commentary on the Greek
Text, NIGTC, Grand Rapids 1990, 79.

33 H. Schlier, Der Apostel und seine Gemeinde: Auslegung des ersten Briefes an
die Thessalonicher, Freiburg i.Br. 1972, 21; T. Holtz, Der erste Brief an die Thes-
salonicher, EKK VIII, Neukirchen-Vluyn 1986, 47. Auch C.A. Wanamarker,
a.a.0., 79 und W. Rebell, Alles ist moglich dem, der glaubt: Glaubensvollmacht
im frithen Christentum, Miinchen 1989, 126-127. Anders diejenigen, die duvdpet
auf die Kraft des Wortes beschrianken. U.a. B. Henneken, Verkiindigung und Pro-
phetie im ersten Thessalonicherbrief: Ein Beitrag zur Theologie des Wortes, SB
29, Stuttgart 1969, 29-33. Ebenso W.E Horn, Das Angeld des Geistes: Studien zur
paulinischen Pneumatologie, FRLANT 154, Gottingen 1992, 122.

34 W. Bauer, »otoc«, BDR, a.a.0., 1140. -

35 Die gleiche Wendung findet sich in Gal 5,22: »... das so Beschaffene« meint die
Frucht des Geistes.

36 W. Rebell sicht Rom 15,18-19 als »hermeneutischen Schliissel« zu 1Thess 1,5,
weil der Rémerbeleg ein Gesamtriickblick auf das Wirken des Paulus offenlegt.
W. Rebell, Erfiilllung und Erwartung. Erfahrungen mit dem Geist im Urchristen-
tum, Miinchen 1991, 170. Vgl. ausfiihrlich G. Fee, God’s empowering presence.
The holy Spirit in the letter of Paul, Peadbody 21994, 43-48.

37 E. Larsson, »upéopais, EWNT, Bd. II, 1053-1057 (1055). Anders J.L. Boyes. Er
nimmt Bezug auf das vierfach vorkommende Verb yivopau in 1,5-7 und verbindet
daher Vers 5 und 6; I.L. Boyes, »Graceful Imitation: Imitators of us and the Lord
(1 Thessalonians 1:6)«, 139-146, in All Things New: Essays in Honor of Roy A.
Harrisville, hg. v. AL Hultgren, J. und J.D. Kingsbury, WW 1, St. Paul 1992, 142,
Anm. 4. Auch G. Fee, a.a.0., 45-46.

38 Aéyopal ist eine »Umschrclbung des Glaubensbegrlffes« G. Grundmann, »0€y0-
pawe, ThRWNT, Bd. I1, 49-59 (51).
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Zunichst kann daher festgestellt werden, dafl mit der Annahme des
Wortes das ppnrtai-Sein beginnt.3?

Die Satzstruktur von 1,6 zielt weiter auf die prapositionalen Wen-
dungen mit dem modalen Dativ hin. Von daher ist die inhaltliche Be-
sonderheit des puntai-Gewordenseins bestimmt. Infolge® der glau-
benden Wortannahme werden die Thessalonicher »in viel Drangsal«#!
gefiihrt.42 Die enge Verbindung zur zweiten prdpositionalen Wendung
ist unbedingt gegeben, »in Drangsal mit Freude*? des heiligen Gei-
stes« (1,6¢c), und bestimmt das besondere Kennzeichen der Nachah-
mung. Diese besteht demnach in der Art und Weise, wie in den Be-
driangnissen gelebt wird. Statt der menschlichen Reaktion von Hirte,
Verbitterung und Resignation strahlen die Thessalonicher in den
Schikanen des Alltags Freude aus. Ohne Zweifel ist dieses Verhalten
ausschlieBlich auf die Wirkung des Herrn zuriickzufiihren, der im
Geist prasent ist. Der eschatologische Charakter des Briefes 143t dar-
auf schlieBen, daf es sich um die Freude der endzeitlichen Hoffnung
handelt.* Es ist auffallend, dafl der Geist gerade mitten in Bedring-
nissen die Frucht der Freude wirkt und damit Kraft zum Ausharren
im Glauben schenkt (vgl. Rom 5,1-5). Nicht unbedeutend ist die Be-
obachtung, dafl das vorbildliche Leben der Missionare ergédnzend zur
Erstverkiindigung Kraftwirkungen geschehen (1,5a: éyeviin) lieB.
Das punrai-Gewordensein der Gemeinde dagegen wird in erster Li-
nie durch die Frucht des Geistes, nimlich die Freude (Gal 5,22), in
Leidenserfahrungen geprigt.

Nach diesen Ergebnissen kann nun die Frage gekldrt werden, in
welchem Sinne die Thessalonicher pnrol der Missionare »und des
Herrn« (1,6) wurden. Dabei ist es auffillig, daB3 die Missionare vor

39 Anders W.P. De Boer, a.a.0., 114. Er kann keinen Zusammenhang zwischen der
Annahme des Wortes und dem pupnrai-Sein feststellen, weil er im Leben Jesu
keine Analogie vorfindet.

40 Der Aorist des Verbes dgEdpevou ist hier von temporaler Bedeutung, Das heilit,
die Wortannahme ist von iibergeordneter Bedeutung, weil ein vorzeitiges Ge-
schehen. Ebenso C. Wanamaker, a.a.0., 81. Anders EE Bruce, 1 & 2 Thessalo-
nians, WBC 45, Waco 1982, 10.

41 R. Riesner vermutet, daB die Gemeinde soziale Diffamierungen erlebte, die sich
im tiglichen Leben der Gemeinde auswirkten (vgl. Apg 17.5). R. Riesner, Die
Frithzeit des Paulus: Studien zur Chronologie, Missionsstrategie und Theologie
des Apostels bis zum ersten Thessalonicherbrief, WUNT 71, Tiibingen 1994, 311.

42 Schon der historische Jesus hat dies in seiner Jiingerlehre vorausgesagt, daB die
»Bedringnis oder Verfolgung wegen des Wortes« eintreffen werde, weil die Leu-
te »sofort ... Anstofi« nehmen (Mk 4,17; vgl. auch Mk 8,31.34-35).

43 Die paradoxe Freude im Leiden ist auch sonst bei Paulus erwidhnt (vgl. 2Kor
6,10a; 7,4; 8,2; Kol 1,24).

44 So 1,10; 2,19; vgl. Phil 4 4-5. Die Drangsal ist wahrscheinlich als Zeichen der apo-
kalyptischen Zeit zu deuten. So auch C. Wanamaker, a.a.0., 82.
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dem Herrn genannt werden. Daf3 mit der Vorrangstellung der Missio-
nare die gegenwirtige Repridsentation des Herrn zum Ausdruck
kommt, wurde hinreichend erkannt.4> Daneben darf aber, wie schon
in 1,5 gezeigt, die geistgewirkte Vorprigung der Missionare in der
Verkiindigung und vorbildlichen Lebensweise nicht iibersehen wer-
den. Dabei gilt es zu beachten, dafl nicht Paulus als einzelner préagend
wirkte, sondern zusammen in der Dienstgemeinschaft mit Silvanus
und Timotheus. »Weil die Gemeinschaft inniger Kontakt ist, darum
muB sie beeinflussend, gestaltend, bestimmend (und) wandelnd wir-
ken«# (vgl. 2,7-8). Diese Gemeinschaft bestand in der Leidens- und
Auferstehungsgemeinschaft des Herrn, denn auch die Missionare er-
lebten Verfolgung und wurden inmitten von Bedringnissen ermutigt
(2,2).47 Von daher ist es einsichtig, dal3 Paulus in seiner Anfangsver-
kiindigung die Drangsale als gemeinsames Schicksal ankiindigt,
»denn 1hr selbst wit, daB wir dazu bestimmt sind, denn auch als wir
bei euch waren, sagten wir euch vorher, dall wir Drangsale haben
wiirden« (3,3-4). Damit ist jeder Christ zum puntc-Sein im Leiden
bestimmt. Indes kann der ganze Brief zeigen, daf sich die Lebensfiih-
rung der Missionare wihrend der Gemeindegriindung und das Ge-
wordensein der Gemeinde aufeinander beziehen.#® In diesem Zusam-
menhang gewinnt die Wendung omotav eloodov (einen wie beschaf-
fenen Eingang) an Gewicht (1,9; 2,1), denn im Wort elcodov (Ein-
gang) muf} einerseits das aktive Auftreten der Missionare und gleich-
zeitig die positive Aufnahme seitens der Thess mitgehort werden.®
Die dynamische geistgewirkte Pragekraft der Vorbilder und das Sich-
prigen-lassen-Wollen der Thessalonicher hat weitreichende Wirkung
zum ppnrai-Gewordensein der Gemeinde und zugleich zum timog-

45 J. Roloff, Apostolat — Verkiindigung — Kirche: Ursprung, Inhalt und Funktion des
kirchlichen Apostelamts nach Paulus, Lukas und den Pastoralbriefen, Giitersloh
1965, 119. Auch H. Ollrog, a.a.O., 118.

46 R. Luther, Neutestamentliches Worterbuch: Eine Einfiihrung in Sprache und
Sinn der urchristlichen Schriften, Stundenbiicher 27, Bielefeld #1976, 73.

47 Unmittelbar bevor die Apostel nach Thessalonich kamen, haben sie »gelitten ...
und (wurden) miBhandelt« (2,2a). Statt jedoch entmutigt zu sein, »wurden (sie
vielmehr) freimiitig in ... Gott, das Evangelium Gottes ... unter viel Kampf«
auch in Thessalonich zu verkiindigen (2,2). Hier wird besonders das Handeln
Gottes betont. £

48 Vgl. u.a. 2.8 und 3,6 (3,12) mit 4,9; 3,3 (3,10) mit 3,6 und 1,8; 3,3-4 und 2,2 (2,13-
14) mit 1,6 (2Thess 1,4). Die Trias in 1,3 reflektiert besonders die Vorprigung der
Missionare. Die in Klammern stehenden Belegstellen sind aus der Fiirbitte der
Missionare entnommen. Paulus und sein Team erwarten, dall die wesentliche
Prigung vom Herrn ausgeht.

49 W. Bauer, »eloodoc«, Griechisch-deutsches Worterbuch zu den Schriften des
Neuen Testaments und der iibrigen urchristlichen Literatur, Berlin #1937 (Neu-
druck 91988), 396.
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Gewordensein® der Gemeinden an anderen Orten und glaubens-
weckend in der heidnischen Umgebung (1,7).5!

Nun kann der sogenannte Zusatz »und des Herrn« einer Klirung
zugefiihrt werden (1,6b). Obwohl der »tpuog aufs ganze gesehen im 1.
Thess zum »wichtigsten Hoheitstitel«52 Jesu gehort und als der aufer-
standene und wiederkommende Herr beschrieben wird, bildet 1.6
eine gewisse Ausnahme (vgl. auch 2,15). Weil die Christen durch die
Annahme des Wortes in Leiden gefiihrt werden, beinhaltet #\ptoc
den Gekreuzigten.”® Mit letzter Schirfe lassen sich die christologi-
schen Titel im 1Thess sicher nicht voneinander abgrenzen, denn das
wpnrai-Gewordensein ist nicht ausschlieBlich durch den Gekreuzig-
ten> geprigt. Vielmehr wirkt, wie oben deutlich wurde, gerade der
erhohte HerrS durch seinen Geist. Die meist als eigenartige Formu-
lierung verstandene Wendung »und des Herrn« (1,6) ist darum weder
als psychologischer Nachklapp der Bescheidenheitsé noch als »Selbst-
korrektur«’? des Paulus oder gar als »rhetorische Klangfarbe«® zu
verstehen. Es bleibt dabei, die Wendung »und des Herrn« muf3 auf
den gekreuzigten und auferstandenen Herrn gedeutet werden, der
kraftvoll durch den Geist und im Wort durch die Prisenz der Missio-

50 Durch die Konjunktion dote in 1,7 (»so daB ihr allen Glidubigen in Mazedonien
und Achaja zu Vorbildern geworden seid«) wird die SchluBfolgerung gezogen.
Unverkennbar wird das pupmtnc-Sein in der Beziehung zum timoc-Sein gestellt.
Vers 6b, »nachdem ihr das Wort in Drangsal mit Freude des Heiligen Geistes
aufgenommen habt«, wird klar als Schnittstelle deutlich, weil es die Nachahmung
prézisiert und zugleich die Begriindung zum Vorbildsein abgibt. Eine Uber-
schneidung des uunmc-Gewordenseins und des timog-Gewordenseins ist festzu-
stellen.

51 Der Begriff motevovow im Prisens-Partizip beinhaltet wohl auch die Zukunfts-
bedeutung, im Sinne von »zum Glauben kommen werden«. Der Kontext besti-
tigt dies (1,7-8).

52 T.Soding, »Der erste Thessalonicherbrief und die friihe paulinische Evangeliums-
verkiindigung. Zur Frage einer Entwicklung der paulinischen Theologie«, BZ 35
(1991), 180-203 (190), Anm. 28.

53 Der Herr setzt notwendig immer den Gekreuzigten voraus (Phil 2,5-11).

54 So A. Oepke/G. Heinzelmann/H. Rendtorff, Die kleinen Briefe des Apostels Pau-
lus, NTD 8, Gottingen 51949, 161.

55 M. Wolters, »Der Apostel und seine Gemeinden als Teilhaber am Leidensge-
schick Jesu Christi: Beobachtung zur paulinischen Leidenstheologie«, NTS 36
(1990), 535-557 (551), Anm. 62. Obwohl Wolters das Leiden thematisiert, hilt er
es fiir viel wahrscheinlicher, da8 Paulus hier von der mimesis »des erhohten
Herrn spricht, die durch den Geist hergestellt wird«. Differenzierter H.-D. Betz,
a.a.0., 144. Er erkennt im Herrn »den gegenwirtigen Christus, der freilich kein
anderer ist als der gekreuzigte Jesus«.

56 E.von Dobschiitz, a.a.0., 72.

57 M. Dibelius, An die Thessalonicher I-Il. An die Philipper, HNT 11, Tiibingen
292553,

58 E.von Dobschiitz, a.a.0., 111.
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nare in die Gemeinde und wiederum durch sie dariiber hinaus wirkt
(1,7-9). Das wuntoi-Gewordensein kann darum als Geistprigung des
Herrn bezeichnet werden.

SchlieBlich sei noch auf die Wendungen woi Upelg wuntol (1,6a:
Und ihr seid unsere Nachahmer) und tpég tomog (1,7a: ihr ein Vor-
bild) hingewiesen. Das Personalpronomen im Plural, budg (ihr), ist
mit dem Substantiv im Singular, Tomog (Vorbild), verbunden. Auch
wenn diese Formulierung im Rahmen der Gemeindeanrede normal
ist, scheint es doch nicht zufillig, daB die Pragung zur Nachahmung
(1,6) und zur Vorbildlichkeit (1,7) durch die Lebens- und Dienstge-
meinschaft geschieht. Wenn diese Deutung richtig ist, dann besitzt die
Dienstgemeinschaft eine besonders prigende Wirkung fiir den apo-
stolischen Gemeindebau. Zuletzt mu noch die dynamisch ekklesiolo-
gisch-missionarische »Kette« vom »Urtypos«® des Herrn tiber Paulus,
bzw. seinen Mitarbeitern als piuntai des Herrn und zugleich als
tomoc fiir die Gemeinde der Thessalonicher bis zur Gemeinde als
pwnrat der Apostel, des Herrn und ihrerseits als Tomog fiir ihre Um-
gebung herausgestellt werden (1,8-10). Der néchste mimesis-Beleg
(2,14) vertieft und ergénzt den Inhalt der mimesis.

3.1.3. Exegese zu 1Thess 2,13-15

Es ist anerkannt, daB zwischen beiden mimesis-Belegen und ihrem
unmittelbaren Kontext (1,5-7 und 2,13-14) ein strukturelles Muster®
vorliegt. Das spezifisch Neue der mimesis-Aussage besteht darin, daf3
die Gemeinde der Thessalonicher als » Ausweis der lebendigen Wirk-
samkeit«6! (2vepyeiton) des Wortes Gottes im gemeinsamens? Glau-
bensvollzug (2,13b) in die gleichen Leiden und damit in die Schick-
salsgemeinschaft der Gemeinden in Judda®, »in Christus Jesus«% ge-

59 Ahnlich W. Marxsen, »Christliche« und christliche Ethik im Neuen Testament,
Giiterloh 1989, 171-181 (172). Obwohl W. Marxsen den pupmig in seiner Bedeu-
tung etwas iiberzieht, verdienen seine Ausfiihrungen zu 1Thess 1,6-7 Beachtung,

60 J. Lambrecht, »Thanksgivings in Thessalonians 1-3«, 183-205, in: R.E Collins
(Hg.), The Thessalonian Correspondence, BETL LXXXVII, Leuven 1990. So
auch R.C. Tannehill, Dying and Rising with Christ: A Study in Pauline Theology,
BZNW 32, Berlin 1966, 102.

61 M. Wolters, a.a.0., 555.

62 Gerade im Plural Indikativ Prisens Aktiv von miotevovolv kommt der gemein-
sam praktizierte Glaube zum Ausdruck.

63 Vgl. die parallele Satzstruktur in 2,14:

%o, Vel Vo TV diwy oupguietdy ratag
%ol o0Tol Vo Ty Tovdaiwy.

64 Spricht vom Einbezogenwordensein in das Heilsgeschehen von Kreuz und Auf-
erstehung. Vgl. dazu F. Neugebauer, »Das Paulinische »In Christus«, NTS 4
(1957/58), 124-138 (132).
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fiihrt werden (2,14). Anscheinend liegt sogar eine heilsgeschichtliche
Schicksalsgemeinschaft des Herrn Jesus, der atl. Propheten® und der
Missionare vor. Das Verb éndiete (2,14b: erlitten habt) steht zwar fiir
sich alleine genommen im Aktiv Aorist Indikativ, aber vermutlich ist
infolge der Priposition vmwo eher die passive Bedeutung dominie-
rend. Von dieser exegetischen Deutung ausgehend, richtet sich das
wpnrai-Gewordensein an keinem Vorbild aus. Vielmehr ist es allein
Paulus, der das Leidensgeschick der Thessalonicher im »nachhinein«
mit der Leidensgemeinschaft und ihrer Bewihrung in der Wirksam-
keit des Wortes der Gemeinden in Judda verbindet. Die Weiterfiih-
rung mit 2,15 zihlt die Vorwiirfe und nachfolgend die Konsequenzen
(2,16)57 gegen die Verfolger, die Juden, auf.

Der bisherige Befund bestimmt das puntai-Gewordensein der
Thessalonicher eindeutig nicht als priskriptive ethische Aufforderung,
sondern ist beschreibend und bezeichnet ein Geprigtwordensein
durch den im Geist gegenwirtigen Herrn. Dieses passive Geschehen
beinhaltet das Sich-prigen-Lassen durch die innige Lebensgemein-
schaft der Missionare wihrend der Anfangsphase der Gemeinde®s,
aber auch den Imperativ, indem sich die Gemeinde gemeinsam am
Herrn Jesus Christus und seinem Wort orientiert. Mit M. Wolter kann
die Feststellung des wunrai-Gewordenseins treffend zusammengefaB3t
werden. Paulus zielt darauf ab, »die Gemeinde trostend ihrer Identi-
tat als von Gott erwihlte eschatologische Heilsgemeinschaft zu verge-
wissern, indem sie die bedriickende Leidenswirklichkeit als ein kon-
stitutives Element christlicher Heilswirklichkeit sichtbar zu machen
sucht, d.h. als eine Erfahrung, die nicht einen heillosen Entfrem-

65 Aufgrund ciner Textvariante kénnen entweder atl. oder ntl. Propheten gemeint
sein. vgl. EE Bruce, a.a.0., 42. Hochstwahrscheinlich ist neben Jesus auf das atl.
Prophetengeschick verwiesen, weil Paulus Jesustradition aufnimmt (vgl. Mt
23,31-36). So H.H. Schade, Apokalyptische Christologie bei Paulus: Studien zum
Zusammenhang von Christologie und Eschatologie in den Paulusbriefen, GTA
18, Gottingen 1984, 126-130. Auch C. A. Wanamarker, a.a.O., 116f

66 R.C. Tannehill, a.a.0., 103, Anm. 8.

67 Dieser Text (1Thess 2,14-16) ist in der ntl. Wissenschaft enorm umstritten. Thm
werden antijudische Tendenzen und eine nachpaulinische Redaktion unterstellt.
Fiir die Frage der Nachahmung muf diese Diskussion nicht aufgenommen wer-
den. Vgl. zur Diskussion C. Wanamaker, a.a.0., 114-119. Aus dem deutschsprachi-
gen Raum wire etwa auf I. Broer zu verweisen. 1. Broer, »Der ganze Zorn ist
schon iiber sic gekommen: Bemerkungen zur Interpolationshypothese und zur
Interpretation von 1Thess 2.14-16«, in: R.E Collins (Hg.), The Thessalonian Cor-
respondence, a.a.0., 137-159.

68 Die von der Kraft Gottes erfiillte Anwesenheit der Missionare ist betont. Vagl.
H.H. Schade, a.a.0., 122. Die Nachahmung wurde daher von innen abgewonnen;
vgl. K. Schiifer, a.a.0., 366. Er bezieht dies allerdings auf 1Kor 4,16.
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dungszustand der Gottesferne markiert, sondern positiv in den Voll-
zug heilvoller christlicher Existenz hineingehort«.

Somit 4Bt sich folgendes Ergebnis festhalten: Nach dem bisherigen
Befund kann pypnral im 1Thess mit »Geprégte« libersetzt werden.”

3.2. Der zweite Thessalonicherbrief

3.2.1. Uberblick

Der zweite Thessalonicherbrief wird kurz nach dem ersten Brief ge-
schrieben sein. Es ist anzunehmen, daB in der Gemeinde oder in de-
ren Umfeld Irrlehrer auftreten, die durch eschatologische Téduschun-
gen die Gemeinde verunsichern (2,2-3). Bestiarkt durch diese Reden
haben einige in der Gemeinde ihr Nicht-arbeiten-Wollen gerechtfer-
tigt (3,6-16). Schon wihrend der Gemeindegriindung gab es Proble-
me mit der Arbeitseinstellung (1Thess 4,11; 5,14). Im Gegensatz zum
ersten Brief steht mimesis innerhalb der Gemeindeermahnung (3,6-
16). Zuletzt gilt hervorzuheben, daBl in beiden Belegstellen (3,7.9) pu-
uetodoun in der Verbalform steht. Insofern ist im 2Thess das geforderte
Verhalten herausgestellt. Erneut ist mimesis eng mit typos verbunden
(3,9). Nach der Aufforderung zur Fiirbitte beginnt der gezielt ekkle-
siologische Ermahnungsabschnitt (3,4-16). Inhaltlich wird die Verant-
wortung der Gemeinde gegeniiber den unordentlich lebenden Bri-
dern thematisiert und die Gemeindezucht schrittweise erldutert
(3.6.7-16).

3.2.2. Exegese zu 2Thess 3,(6)7-9(10)

Mit der begriindenden Konjunktion ydo (3,7: denn) wird die Vorran-
gigkeit der Nachahmung vor der gebotenen Gemeindezucht (3,6) ge-
fordert: Diese besteht darin, sich von den unordentlichen Briidern,
die nicht nach der Uberlieferung leben, zuriickzuziechen. Bedeutsam
ist auch die Beobachtung, daB die Konjunktionen 6t (denn) in 3,7b
und &AA Tva (sondern damit) in 3,9b die motivierende Begriindung
zur Nachahmungsforderung einleiten. Zweimal wird also die Nachah-
mungsforderung durch das vorbildliche Leben der Missionare be-
grilndet. Und erst am Schluf}, in 3,10, wird einleitend mit der Kon-
junktion xoi ydo (denn auch) die Arbeit als bereits geboten unterstri-

69 M. Wolter, a.a.0., 537 (Hervorhebungen im Original).
70 Es scheint, daB Holtz der mimesis einen aktiven Sinn verleiht, weil er vom
»Nachgestalten« spricht bzw. »Nachfolgen« Christi. T. Holtz, a.a.0., 48.
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chen: »Denn auch als wir bei euch waren, geboten wir euch dies:
wenn jemand nicht arbeiten will, soll er auch nicht essen.«

Gleich zu Beginn in 3,7 zeigen sich zwei bemerkenswerte exegeti-
sche Beobachtungen: Zum einen liegt die Betonung des Begriffes
otdate (ihr wilt) auf dem Prisens.”! Das heiflt, die Thessalonicher
wissen bereits, was ithnen im ethischen Vorbild der Apostel vor Augen
gefithrt wurde. Zugleich entspricht die geordnete Arbeit den bei der
Gemeindegriindung empfangenen Uberlieferungen (3,10). Anderer-
seits ist die Kombination von g 8¢el (wie es notig ist) mit puelotal
(nachahmen) von herausragender Bedeutung. Die Besonderheit be-
steht darin, dal eine ethische Ermahnung, und zwar die der Arbeit
(3,8b), mit det eingefiihrt wird.”? Paulus will also sagen: Angesichts
der unordentlich lebenden Briider (3,6) ist es dringend und unbe-
dingt von Gott gewollt, 6¢173, dall die Gemeinde den geordneten Le-
bensstil der Missionare nachvollzieht.

Es mul} gefragt werden, warum gerade jetzt der Aufruf zur mimesis
derart akut ist und nicht schon vorher, denn von Anfang an gab es
Arbeitsunwillige (1Thess 3,11; 2Thess 3,10). Offenbar waren dies aus
dem Heidentum stammende Christen (1Thess 1,9), die noch ihrer fri-
heren Arbeitseinstellung verhaftet waren.” Es ist durchaus denkbar,
daB sich die Christen trotz des ersten Briefes (4,11; 5,14) durch die
euphorische Naherwartung der Irrlehrer haben beeinflussen lassen
(vgl. 2,2-3). Dadurch wurde ihre bereits negative Arbeitseinstellung
verscharft und fihrte zur undisziplinierten Lebensfithrung.”s

Eine bloBe Arbeitsscheu trifft nicht zu, sondern es handelt sich um
einer Tauschung erlegene Briider. Aufgrund des Einflusses dieser Irr-
lehre ist die Dringlichkeit zum Nachvollzug der Arbeitseinstellung
der Missionare geboten.”s Ohne Zweifel ist der Arbeitsalltag eng mit
der Eschatologie verbunden.”” Die Missionare setzten dem negativen
Beispiel ihr eigenes Vorbild entgegen, das wegen der verbindlichen
Uberlieferung im Herrn mafBigebend fiir die Gemeinde ist. Der Nach-

71 A. Horstmann, a.a.0., 1206.

72 C. Wanamaker, a.a.0., 283 (vgl. auch 1Thess 4,1).

73 Vgl dazu Lk 12,12;15,32; 18,1; Mt 26,54; Mk 9,11; Apg 9.,6.

74 Vgl. zur Arbeitscinstellung der Heiden M. Hengel, »Die Arbeit im frithen Chri-
stentume«, TBe 4 (1986), 174-212.

75 Das mepiegyolopévoue, »sich unniitz umhertreibend« (3,11), scheint dies zu be-
stidtigen. Es beinhaltet ebenso die »unniitze Betriebsamkeit«(vgl. M. Dibelius,
a.2.0., 47) wie das »stark gestikulierende Reden« (vgl. E. von Dobschiitz, a.a.O.,
314, Anm. 2). Dieses Verhalten kénnte im Sog der in 2,2 erlduterten Situation
entstanden sein. :

76 Vgl Phil 3,17 und 3Joh 11-12, in denen ebenfalls das negative Vorbild zum richti-
gen Nachvollzug mahnt.

77 So auch in 1Kor 15,58.

47



vollzug der geordneten Arbeit der Missionare ist darum zugleich Ge-
horsam gegeniiber der Uberlieferung (2,15; 3,6).

Die vorbildliche Lebensweise der drei Boten und die Aufforderung
zum Nachvollzug wird auf einem zweifach negativen Hintergrund,
3,7b-8a 071 o0x (weil nicht) und o0de (nicht) begriindet, so daB3 die
positive Lebenshaltung zur Arbeit um so deutlicher hervortritt (3,8b:
i), Erstens haben die Missionare nicht »unordentlich gelebt ...
und nicht geschenkweise Brot gegessen ..., sondern in Miihe und An-
strengung nachts und tags« gearbeitet. Zweitens wird die Motivation
zu dieser Lebensweise im Rechtsverzicht zusammengefalit (3,9)7,
denn grundsitzlich ist es Missionaren und Gemeindelehrern gestattet,
den Lebensunterhalt von der Gemeinde zu beziehen.” Der freiwillige
Rechtsverzicht wihrend der Gemeindegriindung in Thessalonicher
hatte das Ziel (3,9), daB die Missionare sich »selbst als Vorbild ...
geben«, damit die Gemeinde zur Nachahmung motiviert wird. Die
Missionare »geben« sich selbst. Das heifit, sie setzen ihre ganze Exi-
stenz ein. Freiwillig verzichten sie auf den angebotenen Lebensunter-
halt. Mit diesem Lebensstil sagen sie Ja zu den zusétzlichen Belastun-
gen in ihrem Alltag. Dahinter steht jedoch keine sozial-idealistische
Einstellung, denn die Missionare »geben«, 3,9b: d@uevs0, sich fiir die
Gemeinde, 3,9b: duiv (euch), im Dienst Jesu. Die vorbildliche Lebens-
fithrung der Missionare wird geradewegs zur »parinetische(n) Wer-
bung«.3! Dieses Leben hat Modellcharakter, besonders im sozialen
Umfeld. In dieser Weise hat das Leben in der Nachahmung durchaus
gesellschaftlich missionarische Wirkung. Ebenso muf} beachtet wer-
den, daB die Nachahmung in Gestalt der geregelten Arbeit eine Vor-
rangstellung gegeniiber der Gemeindezucht besitzt. Der Trennung
von den unordentlich lebenden Briidern muf} die geordnete Lebens-
fithrung der Gemeinde vorausgehen, sonst verliert jegliche Gemein-
dezucht ihre Glaubwiirdigkeit und Vollmacht.

Somit lieBe sich folgendes Zwischenergebnis festhalten: Die Be-
deutung von ppeiotol im 2Thess beinhaltet den praktischen Nach-
vollzug der vorgelebten Arbeit.

78 In Korinth wird die Motivation zum Rechtsverzicht mit der Verkiindigung des
Evangeliums erklart (1Kor 9,12b.16-18). Letztlich ist das gleiche gemeint (1Thess
2.9):

79 Vgl 1Kor 9.4-12a; Gal 6,6; 1Tim 5,17b-18.

80 Die Missionare haben sich nichts schenken lassen. Eher ist es umgekehrt: sie
geben sich selbst im Sinne Jesu hin. Mk 10,45: »Denn der Sohn des Menschen ist
nicht gekommen, sich dienen zu lassen, sondern zu dienen und zu geben
(dotvan) sein Leben als Losegeld fiir viele.«

81 I Hainz, Ekklesia: Strukturen paulinischer Gemeinde-Theologie und Gemeinde-
Ordnung, BU 9, Regensburg 1972, 354.
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3.3. Der erste Korintherbrief

3.3.1. Uberblick

Im Unterschied zu den Thessalonicherbriefen verwendet Paulus im
Korintherbrief zweimal die personliche Wendung pwunrtoi pov, »mei-
ne Nachahmer« (4,16; 11,1). Es diirfte als gesichert gelten, daB die
kurzen Aufforderungen jeweils am Abschlufl groBerer Redeeinheiten
stehen (Kap. 1-4 und Kap. 8-11).82 In jedem dieser Abschnitte werden
Probleme der Gemeinde verhandelt. Wihrend in Kapitel 1-4 vor al-
lem die Parteienbildung (1,10-16) und die Uberheblichkeit einiger
Briider (1,19-22; 3,18-21) thematisiert werden, steht in Kapitel 8-11
der ethische Umgang mit der heidnischen Kultur zur Diskussion.

3.3.2. Exegese zu 1Kor 4,16

Der erste mimesis-Beleg ist kurz: »Ich bitte euch nun, werdet meine
Nachahmer« (4,16) und kann darum fiir sich alleine genommen nicht
verstanden werden. Schon ovv (nun) in 4,16 weist auf 4,14-15 zuriick.
Ob nun zwischen 4,16 und 4,17 eine Zisur vorliegt3? oder nicht84, zur
inhaltlichen Erkldrung der Nachahmung muf3 Vers 17 nicht herange-
zogen werden.85 Aus den beiden unterschiedlichen Verben ermahnen

82 Vgl. M.M. Mitchell, »Paul and the Rhetoric of Reconciliation: An Exegetical In-
vestigation of the Language and Composition of 1. Corinthians« (Diss., Universi-
ty of Chicago, 1989), u.a. 207.237.256. So auch H.-D. Betz, a.a.0., 154-155. Auch G.
Fee, The First Epistle to the Corinthians, NICNT, Grand Rapids 21993, 183-194.

83 A. Schulz, a.a.0., 309.

84 Die unmittelbare Fortsetzung mit duét Totito in 4,17 ist unbedingt gegeben, weil
damit die Sendung von Timotheus begriindet wird. Die Korinther brauchen of-
fensichtlich ergédnzend zum Aufruf der Nachahmung den Dienst des Erinnert-
werdens an die Wege des Paulus, die der Lehre entsprechen, um die Nachah-
mung nachvollzichen zu kénnen. Die jingste Paulusforschung ist sich iiberwie-
gend einig, daf3 die Lehre vom Weg eine »relativ festgefiigte Lehrtradition« war.
J. Roloff zitiert in O. Merk, »Nachahmung Christi: Zu ethischen Perspektiven in
der paulinischen Theologie«, in: Neues Testament und Ethik. FS Schnackenburg,
Freiburg i.Br. 1989, 200, Anm. 136. Vgl. auch P.J. Tomson, Paul and the Apostolic
Tradition, 144-149, in Paul and the Jewish Law Halakha in the Letter of Apostle
to Gentiles, in: Y. Aschkenasy (Hg.), Compendium Rerum Judaicarum ad Novum
Testamentum/Section III, JTECL 1, Maastricht 1990. So auch schon D.M.W. Wil-
liams, a.a.0., 454. Die Lehrtradition wurde nicht bloB formal weitergegeben, son-
dern gehort zu den eigenen Wegen von Paulus, was der Kontext belegen wird
(Kap. 1-4 und insbes. 4,9-13). Was Paulus lehrte, lebt er. Somit ist er lebendiger
Traditionstrager.

85 Anders W. Michaelis. Er leitet aus 4,17 sein Hauptargument fiir seine Nachah-
mungserkldrung ab. W. Michaelis, a.a.0., 670. Ebenso W. Schrage, »Das apostoli-
sche Amt des Paulus nach 1Kor 4,14/17«, in: A. Vanhoye (Hg.), L'Ap6tre Paul:
Personnalité, Style et Conception du Ministere, BETL, Louvain 1986, 114.
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(4,14: vovderdv) und ermutigen (4,16: tagoxak®d), die das piadagogi-
sche Handeln der einzigartigen Vaterschaft®® von Paulus involvieren,
ergibt sich eine zweifache Struktur des Textes (4,14-16). Einerseits
schreibt Paulus »dieses« (tavta) in Kap 1,10-4,16 und insbesondere
4,9-13%87 um zu ermahnen (4,14: vouvtetr®v), andererseits will Paulus
durch sein vorbildliches Leben zur Nachahmung ermutigen (4,16: ma-
paxah®). Unter anderem wird der Mahnrede iiber die Parteienbil-
dung, das falsche Riihmen von Menschen, die Unmiindigkeit und die
Uberheblichkeit korrigierend die Ermutigungsrede dagegenstellt. Zu-
gleich ist damit die nachahmenswerte Lebensweise in der Verkiindi-
gung des Gekreuzigten als Kraft Gottes und davon abgeleitet die er-
gianzende Dienstgemeinschaft mit Apollos als Diener Christi (3,5-6;
4,1-2.6) und die Leidensbereitschaft (2,1-5; 4,9-13), die nicht bloB pas-
siv leidet, sondern in der Kraft der Auferstehung proaktiv handeltss,
berichtigt. Darum konnte die Untersuchung zeigen, daff die Nachah-
mung in 1Kor 4,16 nicht die ganze Ethik, sondern Teilbereiche des
Gemeindelebens enthilt.

In der Argumentation (Kap. 1-4) steht offensichtlich das »Evangeli-
ume«, das Wort vom Kreuz als Kraft Gottes, durch das die Korinther
gezeugt wurden (4,15b), unverkennbar im Mittelpunkt.#? Es kann da-
her angenommen werden, daff hinter den Spannungen in der Ge-
meinde ein christologisches Unverstindnis steht. Gerade der unmit-
telbar vorausgehende Abschnitt (4,9-13) bringt das christologische
Unverstdndnis zum Ausdruck (4,7-8), denn Paulus distanziert sich mit
»beiBende(r) Ironie« (4,8) von der arrogant »aufgeblihten« (4,6-8;
vgl. 419) Denk- und Lebensweise. Eine herrschende Stellung oder
falsche Abhéngigkeit darf aber nicht herausgehort werden, denn Pau-
lus bleibt »Diener Christi« (3,5; 4,1), und so erfolgte die Zeugung, wie

86 Diese Tatsache begriindet das unkiindbare Recht seiner Vaterschaft und gibt ihm
von daher das fiirsorgliche Vaterrecht, dal man ihm Gehor schenkt und im be-
sonderen auf seine Zurechtweisungen achtet. Vgl. die Belegstelle bei G. Heinrich,
Handbuch iiber den ersten Brief an die Korinther, KEK 5, Géttingen 71888.

87 W. Schrage, »Das apostolische Amt ...«, a.a.0., 113. Sanders zieht den Kontext
bis 3,5 aus. B. Sanders, »Imitating Paul«, HarvTR 74:4 (1981), 353-363 (354).

88 Vgl. z.B. wie Paulus mitten in Schméhungen gesegnet, in der Verfolgung aushilt
und in der Verldsterung gute Worte sagt. Im Hintergrund scheint das Verhalten
des leidenden Gottesknechtes, »der fiir die Ubeltiiter gebetet hat« (Jes 53,12; vgl.
Lk 23,34); ebenso ist die Jesusiiberlieferung, die auch Lukas verwendet, mitzuhd-
ren: »Liebt eure Feinde ... segnet die Verfluchenden euch, betet fiir die Milhan-
delnden euch« (Lk 6,27-28) angedeutet.

89 S.J. Hafemann preBt den Aufbau in Kap. 1-4 in einen Chiasmus, der sich jedoch
so nicht nachweisen ldBt. S.J. Hafemann, Suffering and Ministry in the Spirit:
Pauls Defence of his Ministry in II Corinthians 2:14-3:3, Grand Rapids 1990, 54.

90 H. Lietzmann, An die Korinther I/II, HNT 9, Tiibingen 51969, 19.
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die beiden prépositionalen Wendungen anzeigen, »in Christus Jesus
durch das Evangelium«. Darum kann die geistliche Vaterschaft von
Paulus nichts anderes als eigene »Teilnahme an der gottlichen Vater-
schaft (und) Teilnahme an dem heilspidagogischen Handeln des gro-
Ben Vaters«“! in Christus Jesus sein. Paulus ist somit in seinem Vater-
sein Représentant der Vaterschaft Gottes. Darum will Paulus seine
unmiindigen Kinder nicht an sich selbst binden, sondern zur »Miin-
digkeit« und »Selbstdndigkeit«? in Jesus Christus anleiten.

Dall der Ruf zur Nachahmung mit moagoxah® eingefiihrt wird,
scheint auf dem Hintergrund des Erarbeiteten geradezu plausibel zu
sein. Nach H. Schlier beinhaltet der Ausdruck mapoxahid ein dreifa-
ches: es ist ein »beschworendes Aufrufen, ein bewegendes Bitten
(und) ein ermutigendes Zureden«%, weil der Vater um seine Kinder
besorgt ist. Ja, Paulus will, daB seine Kinder so werden wie ihr geistli-
cher Vater. Weil Paulus seinen Kindern eine von Christus geprigte
Lebensgestaltung wihrend der Gemeindegriindung vorlebte, kann er
nun zur persdnlichen Nachahmung ermutigen. Abschlieffend kann ge-
sagt werden, da3 Paulus mit dem véterlichen Lockruf beschworend
und bittend zur Nachahmung (4,16) einlddt und mit der Sendung des
Timotheus (4,17) seine geliebten Kinder an die Lehre vom Weg% er-
innern will, bevor er als Vater zum angedrohten letzten Mittel seiner
Gemeindeerziehung greift, dem Stock (4,21).

3.3.3. Exegese zu 1Kor 11,1

Der zweite mimesis-Beleg ist erneut kurz: »Werdet meine Nachahmer,
wie auch ich Christi« (11,1). Es ist glaubhaft, daf} der Sitz im Leben die
Beantwortung von drei Fragen ist, die den Umgang mit den Heiden
und speziell den Verzicht oder Genufl des Gotzenopfertleisches regeln
(10,25.27.28). Die Exegese kann mit 10,31 beginnen, weil der Satzauf-
takt mit eite ovv (ob nun) zum einen den vorherigen Abschnitt biin-
delt (10,23-31) und andererseits die Aufforderung zur Nachahmung
einleitet (10,31-11,1). Mit dem Hinweis auf die Ehre Gottes in 10,31
fait Paulus die vorausgehenden Anweisungen zusammen, die sich aus
der missionarisch gebotenen Freiheit und der Verpflichtung zum Be-

91 G. Groppo zitiert in »Praxis der Jugendseelsorge: Wege«, Halbbd. 2, »Gespréchs-
seelsorge« in: W. Jentsch (Hg.), Handbuch der Jugendseelsorge: Geschichte —
Theologie — Praxis, Teilb. 4, Giitersloh 1986, 1055.

92 WP De Boer, a.a.0., 213-214.

93 H. Schlier, »Vom Wesen der apostolischen Ermahnung nach Rém 12,1-2«, in:
ders., Die Zeit der Kirche: Exegetische Aufsdtze und Vortrége, Freiburg 1972,
74-89 (76).

94 Die Formulierung 6dotg pov (meine Wege) wurzelt im AT, beinhaltet ethische
Anweisungen und den Heilsweg in Christus.

51



kenntnis ergeben (10,25-30). Hinzu kommen die innergemeindlichen
Konflikte zwischen den angefochtenen Schwachen im Glauben und
den sorg- und riicksichtslosen Starken, wie sie seit 8,1 beschrieben
werden. Der doxologische Aspekt, unter dem das ganze Tun steht
(10,31), korrigiert »den Ubermut der Starken« und »die Angstlichkeit
der Schwachen« in der Gemeinde gleichermaBen.®s Mit seinem Tun
Gott ehren bedeutet, die »Gewichtigkeit, Macht oder Autoritiit«% Got-
tes anzuerkennen. Bevor Paulus zu seiner Nachahmung aufruft, ver-
sucht er die Siinde (8,12) der selbstsiichtigen Starken und die unglau-
bige Angstlichkeit der Schwachen zu tiberwinden, indem er die Ehre
Gottes zum letzten MaBstab allen Handelns macht.?7 Damit erreicht
das Tun, das die mimesis einschlieft, seinen theologischen Hohepunkt,
denn die Verherrlichung Gottes hat oberste Prioritit.

Nach 10,31 wird die UnanstoBigkeit in allem Tun gefordert. Die
Gemeinde wird ermahnt, »unanst6Big, sowohl fiir Juden als auch fiir
Griechen als auch fiir die Gemeinde Gottes« zu sein (10,32). Der Be-
griff dmpooxomor (unanstoBig) beinhaltet das Bild des Steines, an
welchem der andere zu Fall kommt.%8 Die aufgeblihte Erkenntnis
und die Grundhaltung, daB »alles erlaubt« sei (10,23), kann den ande-
ren zu Fall bringen und ist darum Siinde (8,9.11-13). Diese Gefahr
will Paulus verhindern.

Es geht deshalb darum, die Juden, Griechen und die Gemeinde
Gottes (10,32b) nicht durch anstoBiges Leben am Zugang zur Ret-
tung (10,33c) zu behindern (10,27a). H.-D. Wendland weist auf die
lehrreiche Dialektik hin, daB die Korinther zwar Gemeinde sind, aber
trotzdem anstoBig gegen die Gemeinde Gottes handeln kénnen. Das
heiBt, durch den Ruf zur Nachahmung miissen sich die Korinther
wieder »zu dem zuriickholen lassen, was sie eigentlich durch Gottes
Heilshandeln sind«.1% Wer dem anderen in oder auflerhalb der Ge-
meinde durch sein abstoBendes Handeln den Weg zum Helil versperrt,
macht sich schuldig (8,9). Selbstverstiandlich wirkt das alltdgliche Ver-
halten des einzelnen Christen iiber die eigene Gemeinde hinaus. Dar-
um muf der anstoBige Lebensstil vermieden werden. Nur an der Bot-
schaft des »Gekreuzigten« darf der andere zu Fall kommen (1,23),
weil sie zum Wesen des Evangeliums gehort (1,18). Das Tun zur Ehre

95 H.-D. Wendland, Die Briefe an die Korinther, NTD 7, Géttingen 91980, 61.
96 H. Petri, »Herrlichkeit«, Das groBe Bibellexikon, Bd. IT, 567.
97 Die Verherrlichung Gottes hat auch sonst oberste Prioritit (vgl. dazu 1Kor 6,20;
Rém 1,21; Kol 3,12-17; Gal 1,5).
98 H. Balz, »modnopuas, EWNT, Bd. TIT, 417-418.
99 Vgl. 2Kor 6,3; 1Tim 3.7.
100 H.-D. Wendland, a.a.O., 96.
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Gottes (10,31) fiihrt Paulus in der selbstlos gelebten Hinwendung
zum Nichsten vor Augen. Dieser wird mit seiner jeweiligen Pragung,
jiidisch oder griechisch, weites oder enges Gewissen, ernst genom-
men, erstens, um die Gemeinde zu erbauen (10,23: olxodopéw) und
zweitens die Vielen zu retten: »Ich habe mich allen zum Sklaven ge-
macht, damit die Vielen ich gewinne« (9,19). So wird die Ehre Gottes
durch die Rettung anderer gemehrt. Die missionarische Wirkung des
alltdglichen Lebens bekommt ein grofes Gewicht.

Mit der vergleichenden Konjunktion xattog xéym (wie auch ich)
fithrt Paulus, der nun an 10,33b von der zweiten Person Plural in die
erste Person Singular wechselt, sein eigenes Vorbild vor Augen. Auf-
fallend ist, daB sich die gleiche Konjunktion in 11,1 findet. Es scheint
sich daher ein gewisses Muster zwischen 10,33 und 11,1 abzuzeichnen.
In 10,33 wird die bedeutsame Grundgesinnung aus 10,24, »Niemand
suche das Seine, sondern das des anderens, in abgewandelter Form
aufgenommen. Paulus driickt es folgendermafBlen aus: »... in allen
Dingen allen zu gefallen ... dadurch, daB3 ich nicht meinen Vorteil
suche, sondern den der Vielen, daB sie errettet werden.« Die struktu-
relle Aufschliisselung des Satzes zeigt, daf es Paulus um die Rettung
der Vielen geht (10,33d: iva. cwd®owy [damit sie gerettet werden]; vgl.
9,22-23: tva. oow [damit ... ich rette]). In Verbindung mit 11,1 wird
deutlich, daB Paulus mit dieser uneigenniitzigen Grundhaltung selbst
»Nachahmer« Christi ist, »denn auch Christus hat nicht sich selbst zu
Gefallen gelebt« (Rém 15,3). Wihrend also Paulus mit 10,33 sein vor-
bildliches Handeln aufzeigt, fordert er in 11,1 die konkrete Nachah-
mung seiner selbst. Paulus und die Gemeinde stehen damit unter
demselben normativen Standard.!0! Was Paulus in Kapitel 9,22, »ich
bin allen alles geworden, damit ich auf alle Weise einige errette«, be-
schreibt, entspricht dem Vorbild Christi. Weil Paulus selbst »Nachah-
mer« Christi ist, darum kann er die Gemeinde zur Nachahmung sei-
ner selbst aufrufen. Was Paulus fordert, lebt er selbst. Das verglei-
chende »addc in 11,1 hat hier anscheinend »begriindenden Sinn«.102
Die ganze Existenz von Paulus ist daher auf die eschatologische Ret-
tung der Vielen ausgerichtet.l03 Mit 10,33b, »dadurch, daB ich nicht

101 M.E. Hopper, a.a.0., 133. Ahnlich W. Wolbert, a.a.0., 258.

102 FE Blass/A. Debrunner, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, bearb.
E Rehkopf, Géttingen 51979, 383. Auch D.M. Stanley, a.a.0., 874.

103 Damit sieht sich Paulus vielleicht in die rettende Sendung Jesu nach Mt 20,28,
sgleichwie ... er gekommen ist ... zu dienen und zu geben sein Leben als Lase-
geld fiir viele« (vgl. auch Mk 10,45; Jes 53 4), einbezogen. Erst durch den Opfer-
tod Jesu (vgl. Mk 12,24), die Auferweckung und Erhohung zum Herrn, wurde die
Rettung der Vielen ermaglicht. Es ist sicher nicht iiberinterpretiert, wenn auf-
grund der zuriickliegenden Anspielungen auf die Schriftzitate zusammen, mit der
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meinen Vorteil suche, sondern den der Vielen, daf} sic gerettet wer-
den«, nimmt Paulus die rettende Kraft des Kreuzes (1,18.21) auf, das
die Vergebung der Siinden beinhaltet.!% Indem nun Paulus die Ge-
meinde zu seiner Nachahmung ermahnt, puuntat pov yiveade, gibt er
ihnen den gleichen Sendungsauftrag. Gleichzeitig orientiert Paulus
die verschiedenen Gruppen, die Starken und die Schwachen, weg
vom Egoismus und ruft sie hin zui gemeindeaufbauenden und missio-
narischen Grundhaltung, die allen Prédgungen alles zu werden ver-
sucht, um viele fir Christus zu gewinnen (10,24.33; vgl. 8,1; 10,23).
Dieses selbstlose Verhalten entspricht Christus. Die ethischen Konse-
quenzen innerhalb des Gemeindelebens und insbesondere die selbst-
lose Suchbewegung, um die Vielen durch Christus zur Rettung zu
fithren, werden durch das personliche Vorbild und die Selbstempteh-
lung des Paulus nicht nur motiviert, sondern verbindlich gefordert.
Das wpnroai-Sein ist deshalb im Tun gelebte Mission und modellhaf-
tes Verhalten, das einladend auf die Umwelt wirkt und die Gemeinde
erbaut. Damit ist eine Vergleichbarkeit mit 1/2Thess gegeben.

3.4. Philipperbrief

3.4.1. Exegese zu Phil 3,17

Die vorliegende mimesis-Aussage birgt einige exegetische Probleme.
Insbesondere die Wendung cuppipumtal pov ist schwer zu verstehen
(3,17a), nicht zuletzt deshalb, weil diese spezielle Form weder im NT
noch sonst in der griechischen Literatur der Antike vorkommt.195 pp-
nroi wurde ja bereits von Paulus verwendet!%, darum ist das Besonde-
re in der Vorsilbe ouv (mit) in der Kombination mit jupnrai zu suchen.
Die einfache Reduktion des Begriffes cuppipntal, »Mitnachahmer«!07

Deutung von 10,33 die Gemeinde mit dem Aufruf zu pwnrai zugleich in die
suchende Retterliebe Christi einbezogen wird.

104 Eine Verbindung zu Jes 53,11-12 kann vermutet werden, denn der Begriff »vie-
len« ist dort gleich zweimal zu finden und steht im Kontext der Darstellung des
leidenden Gottesknechtes. Es ist aber auch moglich, daB Paulus die Begriffe »Su-
chen« und »Retten« aus der hinter Lk 19,10, »... denn gekommen ist der Sohn
des Menschen, zu suchen und zu retten das Verlorene, stechenden Uberlieferung
aufgenommen hat.

105 G.E Hawthorne, Philippians, WBC 43, Waco 1983, 160. Bei E Josephus ist zwar 41
mal die Wortgruppe wpéopan angefiihrt, der Ausdruck ovppnral ist nicht be-
legt. K.H. Rengstorf, A Complete Concordance to Flavius Josephus, Bd. 3, Leiden
1979, 114.

106 WVgl. 1Thess 1,6;2,14; 1Kor 4,16; 11,1.

107 So E. Dietzfelbinger, Das Neue Testament. Interlineariibers. Griechisch-Deutsch,
Neuhausen 41990, 862.
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auf »Nachahmer«, wie dies W. Michaelis!08 vorschldgt, ist keine Losung.
Es ist zwar richtig, da3 rein sprachlich der Genitiv, der fiir den perso-
nalen Charakter spricht, fehlt. Doch, und das scheint wenig beachtet,
bezieht sich der nadwmc-Satz auf 3,17a. Entscheidend ist der Plural
nuéc (uns), der sich offensichtlich auf die Formulierung cvppipmrol
wov (meine Mitnachahmer) bezieht. Damit erhilt cUv seinen eigenen
Wert. 199 v ist darum am besten mit der Wendung »mit den anderen
zusammen« zu libersetzen.!'0

Paulus will also sagen: Werdet mit anderen zusammen meine Nach-
ahmer. Auch dieser Losungsversuch ist umstritten.!! Wenngleich
grammatische Schwierigkeiten im Verstehen von cuppiuntal pov blei-
ben, diese Untersuchung folgt der Annahme, daf Paulus seine Nach-
ahmung und die der anderen fordert. Dabei sind die »anderen«
héchstwahrscheinlich die bereits bewéhrten Mitarbeiter, die Paulus im
Brief auffiihrt.!2 Obwohl die »Briider« normalerweise fiir die ganze
Gemeinde stehen,!* muf3 davon ausgegangen werden, daB3 in 3,17a nur
ein Teil der Gemeinde angesprochen ist, denn die Mitarbeiter, die »an-
deren«, sowie explizit die So-Wandelnden und die »Feinde des Kreu-
zes Christi« werden ja deutlich von der ganzen Gemeinde unterschie-
den (3,18). Daher ergeht die Aufforderung zur mimesis nicht an die
ganze Gemeinde, sondern an einzelne Christen, die sich anscheinend
durch die Feinde des Kreuzes haben beeinflussen lassen.!14

108 W. Michaelis, a.a.0., 667.669, Anm. 13. Er spricht von einer »tautologischen Bil-
dung«.

109 Es wire maglich, daBl hinter ov ein semantischer Gehalt steht, der mit ovppog-
quiopevos (3,10) und ovpuogpov (3,21) in Verbindung steht und damit eine
Ahnlichkeit zu 1Kor 11,1 (»so wie ich Christi«) aufweist. Aus dem gesamten
Brief 1Bt sich nachweisen, daB Paulus nach dem Lebensmodell von 2,5-11 lebt
(vegl. etwa 1,1.4.30; 2,8.1(}.17). Gleiches gilt fiir seine Mitarbeiter, Timotheus und
Epaphroditus (vgl. etwa 2,19-21.25.30).

110 W. Bauer, »ouppuuntijcs, Worterbuch, 1295-1296 (1296). Jiingst auch W. Haubeck/
H. von Siebenthal, Neuer sprachlicher Schliissel zum griechischen NT. Romer-
Offenbarung, Gief3en 1994, 179.

111 Selbst diese Ubersetzungsmoglichkeit schafft grammatische Probleme, denn nun
ist das oUv von puunrai geldst und erscheint in einem eigens geschaffenen Satz-
teil. Vgl. dazu W.P. De Boer, a.a.0.,177-178.

112 Etwa: Timotheus, den die Gemeinde im vertrauten Umgang kennenlernte (2,22),
Epaphroditus, den Paulus »Mitarbeiter und Mitstreiter« bezeichnet (2,25), einen
Gefiihrten (4,3), sowie »Euodia ... und Syntyche«, zwei Frauen, und »Klemens«
(4,2), die im Verkiindigungsteam von Paulus »mitgekdmpft« haben (4,3), die »iib-
rigen Mitarbeiter« (4,3c), sowie die »Aufseher und Diener« (1,1).

I v el = 1:2: 5011 324 1108

114 Nach einer Vermutung von H. Késter sprechen die genannten Kennzeichen der
»Feinde« fiir christliche Missionare mit jiidischem Hintergrund. Vgl. weiter H.
Koster, »The Purpose of the Polemic of a Pauline Fragment«, NTS 8 (1961/62),
317-332 (328). H. Kaster geht von der Annahme aus, daf das Typische der Irrleh-

55



Nach der Aufforderung zur mimesis leitet die Konjunktion xol
einen weiteren Imperativ ein: »und seht auf die, welche so wandeln,
wie ihr uns zum Vorbild habt« (3,17b). Die Briider sind demnach auf-
gefordert, auf die So-Wandelnden zu sehen. Mit anderen Worten: Die
Briider sollen sich an den So-Wandelnden orientieren.!5 Mit der ver-
gleichenden Konjunktion xadwg legitimiert Paulus die Wandelnden
als nmormatives Vorbild, weil die Wandelnden offensichtlich so wie
Paulus und seine Mitarbeiter leben.!!6 Die Briider werden also zur
Orientierung an die So-Wandelnden verwiesen und zum aktiven
Nachahmen mit anderen zusammen aufgefordert. Es ist aber aufféllig,
daf Paulus die So-Wandelnden nicht zur Nachahmung empfiehlt,
sondern sie »nur« als Vorbild einfiihrt. Das ldBt darauf schlieBen, daB
zwischen den So-Wandelnden und Paulus ein Unterschied besteht.
Obwohl sich ottw mepuratodvrag (so wandeln) und tdmog stark an-
nédhern, liegen trotzdem keine Wechselbegriffe vor.!17

Zur horizontalen Umorientierung der gefidhrdeten Briider — weg
von den Irrlehrern hin zu den vorbildlich Wandelnden unter Einbe-
ziehung ins Glaubensleben —, muf die im Ich-Stil verfalite Redeein-
heit 3.4-14, welche vorbildlichen Charakter hat, einbezogen werden.
Neben dem Wechsel des Personalpronomens vom Singular zum Plu-
ral markiert das zusammenfassende odv (nun) in 3,15, »So viele nun
vollkommen sind, laBt uns darauf bedacht seinl!«, einen Einschnitt.
Das Bild des Laufers (3,12-14) erkldrt den dynamischen Charakter
des Vollkommenseins (3,15). Weil die Vollkommenbheit der Christen
mit der Lebenswende zu Christus begonnen hat!’® und in der ge-
schenkten Rechtfertigung durch den Glauben an Christus (3,9) griin-
det, liegt kein ethisch-moralischer Idealzustand vor. Der Terminus
téheloc ist vielmehr die zeitliche Vorwegnahme der eschatologischen
Ganzheit im gegenwirtigen Gemeindeleben.!!? Dazu ist die Gemein-
de »gelangt« (3,16: épdaoauev).1?0 Wesentlich fiir das Verstédndnis von

rer zwar in der Sprache des Glaubens téhog, 9e0g, d0Eq, aber in Verbindung mit
der Redeweise des Unglaubens dmdheia, xowkic, aioydvn beschrieben wird
(3,19).

115 W. Bauer, »oxoném«, Worterbuch, 1260. » Auf ein Ziel blicken, spihen, achtgeben«.

116 'W. Bauer, »ottw, olitwce, Worterbuch, 992-995 (995). »So« (otitw) hat Bezug auf
das folgende: »wie« (nadmg).

117 Wie schon in 2Thess 3,9.

118 Im profangriechischen Sprachgebrauch hat die Wurzel tel- von téhretog (Voll-
kommenheit) die Bedeutung von »herumdrehen ... (oder) Drehpunkt«, an dem
»das eine Stadium endet und das andere beginnt«. R. Schippers, »1éhog«, ThBNT,
Bd. I1, 1491-1497 (1491).

119 Vgl R. Schippers, ebd., 1496. ;

120 Obwohl durch die Korrespondenz der Begriffe ovuppooguopevog (3,10) und
ovppoogov (3,21) cine Textverbindung zwischen 3,10 und 3,21 erkennbar ist und
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ovppunTod ist die Deutung von otowyely in 3,16. G. Delling kommt zu
dem Ergebnis, dal dieser Ausdruck in erster Linie nicht die Bewe-
gung, sondern die gleiche Ordnung betont, in die man sich einfiigt.
Paulus mahnt demnach die Gemeinde, in »Ubereinstimmung mitein-
ander« auf der vorgegebenen »Spur« der Heilsgrundlagen (3.4-
15a.16a) zu bleiben (1,27; 4,1b).121 Mit dieser Interpretation wird die
iberlieferte Lehre (vgl. 4,9) ins Zentrum gestellt. Erst aus dieser in-
neren Geschlossenheit heraus kann die Gemeinde den Irrlehrern
standhalten. Diesem Zweck dient das bekenntnisartige und vorbild-
hafte Reden von Paulus (3,5-14). Aus dieser Sichtweise kann die Be-
schreibung seines persdnlichen Werdegangs keine Selbstbespiegelung
sein, sondern hat festigende, einigende, aber auch scheidende Wir-
kung. Die Ubereinstimmung in den grundlegenden Heilsaussagen ge-
hort zum zielorientierten Lebensstil der cuppipmrat.

Gewicht liegt auf dem Ausdruck »bedacht sein«. Paulus wiinscht,
daB auf die oben ausgefiihrte Vollkommenheit das Denken (qoo-
v@uev)!22 einheitlich, aktiv und zielorientiert ausgerichtet ist (3,15b).
Als abstrakter Denkvorgang darf das nicht verstanden werden. Zu-
sammen mit der Parallelstelle (2,2-5)!23 erklért sich goovéw vor allem
in seiner einheitlichen Lebensausrichtung, die auf Christus, seine Wie-
derkunft und davon abgeleitet auf die Bediirfnisse des anderen aus-
gerichtet ist. DaB es nicht unbedeutend ist, was die einzelnen denken,
zeigt sich an den Irrlehrern, die ganz auf das Irdische ausgerichtet
sind (3,19). Das Denken, Sinnen, Trachten und Wollen des einzelnen
in der Gemeinde wird daher den eigenen Lebensstil und damit den
der Gemeinde wesentlich priagen und die Ziele bestimmen.!24

somit dic Nachahmung das Thema der Umgestaltung einschlieBt, spielt dieser
Punkt im Kontext der Irrlehrer (3,16-18) wohl keine Rolle. Die darin griindende
Lebensgemeinschaft mit Christus gibt Anteil an der Kraft der Auferstehung, aber
auch Anteil an seinem Leiden. Beides dient zur Umgestaltung, 3,10: cvppooqi-
Copevog (gleichgestaltet).

121 G. Delling, »otoyéw«, ThWNT, Bd. VII, 666-669 (669), Anm. 21. In diesem Be-
griff ist schon das »Vorbild« mitzuhren (vgl. Rom 4,12).

122 Der Begriff ppovipeyv, »denken, spielt bei Paulus eine bedeutende Rolle. Von
26 Belegen im NT sind 23 bei Paulus zu finden. Allein der Philipperbrief weist 10
Stellen (1,7; 2,2a.2b; 2,5; 3,15a.15b; 3,19; 4,2.10a.10b) auf.

123 2,2-5: »dasselbe denkt (goovijte), dieselbe Liebe habt, einmiitig das Eine den-
kend (qpoovotvreg) ... in der Dienstgemeinschaft (haltet) einander hervorragend
iiber cuch selbst ... Dies denkt (qeoveite) unter euch ... in Christus Jesus« (In-
terlineariibers.).

124 So ist es verstindlich, daB Paulus in den Auseinandersetzungen der Gemeinde
mit Nachdruck seine Art zu denken (1,6.7) zum Denken am Wort Gottes (4.,8.9)
anleitet (vgl. R6m 12,2; 2Kor 10,5).
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Die Ergebnisse des Kontextes konnen nun konkret auf den Ruf
zur Mitnachahmung iibertragen werden. Paulus will also sagen: Wer-
det, was ihr seid! Charakteristisch weisen die Begriffe im Kontext
(3,12-16) alle in die gleiche Richtung.!?5 Das heifit, die Lebensausrich-
tung und die geordnete Gemeindegestaltung soll sich einerseits in
Ubereinstimmung auf die Heilstatsachen von Kreuz und Auferste-
hung und die daraus resultierende geschenkte Gerechtigkeit durch
den Glauben griinden. Zum anderen soll sich der gemeinsame Glau-
benslauf am eschatologischen Ziel orientieren (3,20-21).

Der dynamische Lauf wird immer wieder ein willentliches Umori-
entieren erfordern. Dieser ProzeB beinhaltet ein Dahintenlassen der
Selbstgerechtigkeit und des Egoismus, ein Leben aus der Stindenver-
gebung und die Bereitschaft, in der Kreuzesgemeinschaft mit Christus
zu leiden. Dennoch kann die Vorwegnahme der eschatologischen
Ganzheit zumindest ansatzweise im Gemeindealltag erfahren werden.
Der Ruf, zusammen mit den anderen Nachahmer von Paulus zu wer-
den, ist damit zugleich Aufforderung, verbindlich am Glaubensleben
teilzunehmen. Aufgrund der gemeinsamen Lehrgrundlage der Heils-
tatsachen wird die gefihrdete Gemeinde zur Einheit'?¢ gefiihrt. Schon
der Ausdruck cvppuntal beinhaltet demnach das ekklesiologische
Element, weil es die Nachahmung von Paulus mit anderen zusammen
meint. Nachahmung ist darum konkretes Tun, das im briiderlichen
Miteinander sichtbar wird.

Aufgrund des exegetischen Befundes geht die vorliegende Untersu-
chung von der These aus, dal angesichts der massiven Beeinflussung
der Irrlehrer ein einfacher Ruf zur Nachahmung zu kurz gegriffen
hitte und darum zur Nachahmung mit anderen zusammen aufgefor-
dert wird. Das heiBt, die Steigerung vom einfachen Terminus pupntol
zu cvppntal hat seelsorgerliche Griinde, denn auf diese Weise wer-
den die gefihrdeten Gemeindeglieder hineingenommen in den kon-
kreten Glaubensvollzug bereits bewihrter Mitarbeiter. Die Einbezie-
hung ins Glaubensleben anderer hilft zum einen zur Umorientierung,
andererseits fiihrt es zur praktischen Anleitung im Christsein. Die Er-
mahnung zur Nachahmung mit anderen zusammen ist darum die be-
ste Hilfe, die der abwesende Paulus geben kann. Aus diesem Grunde
ist die Annahme durchaus berechtigt, daf Paulus den speziellen Be-
griff cuppunrol selbst gebildet hat.

125 Die Begriffe tereheiopon und dubxw (3,12.13) sind mit »zum Ziel kommen« (R.
Schippers, »téhog, a.a.0., 1491-1497) und mit »auf das Ziel zulaufen« (W. Bauer,
»onomocs, Worterbuch, 1260) zu tibersetzen.

126 So auch P. O’Brien, Commentary on Philippians, NIGTC, Grand Rapids 1991,
445.
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3.5. Exegese zu Eph 5,1

3.5.1. Einleitung

Auch der Eph-Beleg, innerhalb der gro3en Parédnese (4,1-6,20), enthilt
einen im NT einzigartigen Imperativ yiveode oUv punrol tot deod:
»Werdet nun Nachahmer Gottes« (5,1). Die auBergewdohnliche Formu-
lierung!?” der Nachahmung Gottes hat die jiidische Forschung, so zum
Beispiel M. Buber, als »zentrale Paradoxie« empfunden. »Eine Para-
doxie — denn wie vermochte der Mensch den Unsichtbaren, Unfa3ba-
ren, Gestaltlosen, nicht zu Gestaltenden nachzuahmen?«!2 Das Emp-
finden von Buber ist zu verstehen. Doch der Kontext 16st die Para-
doxie auf. Auf der einen Seite ist die Konjunktion »ai zu beachten, die
den Aufruf zur Nachahmung mit Vers 2 »und wandelt in Liebe, wie
auch der Christus euch geliebt« verbindet. Auf der anderen Seite zieht
yiveode odv (5,1: werdet nun) eine SchluBfolgerung und bindet das
Vorausgehende (4,31-32) an die mimesis-Aussage.

3.5.2. Die Stellung innerhalb der Pardnese

Die Einbindung der mimesis-Aussage in die ganze Parédnese (4,1-6,20)
wird durch die schlufifolgernden Sitze, die einleitend jeweils mit der
Konjunktion ouvv (nun) beginnen, in Verbindung mit dem Ausdruck
neguratéw (wandeln) deutlich. Diese Sitze strukturieren den Ermah-
nungsteil, wie ein Uberblick zeigt:
4,1: Magaroh®d obv Dpdg 2yo ... dElng megumatiioot
»Ich ermahne euch nun, ... wandelt wiirdig«
4,17: Totto oOv héyw ... unnéETL DUAS TEQUTATELY
»Dies nun sage ich, ... daB ihr nicht mehr wandelt«
5,1: Diveode oty pntel 1ot He0d ... »ol sepuroteite &v dyday
»Werdet nun Nachahmer Gottes ... und wandelt in Liebe«
5,15: Bhémete oUv dupipdc nde meolmarteite
»Seht nun genau zu, wie ihr wandelt«

Weil durchgehend mepuratéw (wandeln) benutzt wird, korrespondie-
ren diese Leitworte. Hinzu kommt eine wichtige Beobachtung. Es ist
auffillig, daB der Imperativ zum »Wandel in Liebe« in Verbindung
mit der mimesis nur in 5,1-2 mit der selbstlosen Liebe Christi und
seinem Opfertod begriindet wird: »Wandelt in Liebe, wie auch
(rotwg nat) der Christus euch geliebt und sich selbst fiir uns dahin-

127 Wenn der Epheserbrief wirklich ein Rundbrief war, dann ist der unpersonliche
Aufruf zur Nachahmung verstindlich. Zur Rundbrieftheorie vgl. D.A. Carson/D.J.
Moo/L. Morris, a.a.O., 309-311.

128 M. Buber, »Nachahmung« Gottes«, Werke, Schriften zur Bibel 2, Miinchen 1964,
1053-1065 (1060).
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gegeben hat.« Die christologische Begriindung verleiht der mimesis-
Aufforderung innerhalb der Parinese (4,1-6,20) eine zentrale Stel-
lung.12? Wenn Paulus den Imperativ zur Nachahmung Gottes genau in
die theologische Mitte der Parinese positioniert und den Inhalt als
Lebenswandel in Liebe definiert, ist es wohl exegetisch legitim, alle
Imperative der Parinese in die Aufforderung zur Nachahmung einzu-
schlieBen.!30 Daher beinhaltet die Aufforderung zur Nachahmung
Gottes umfassend das Christsein. Als Definition — im Rahmen des
Epheserbriefes — bote sich dann an: Nachahmung ist damit das geist-
erfiillte Leben (5,18-19), das sich im Miteinander und im Dienst fur
Familie und Hausgemeinde (4,1-32) und iiberhaupt in allen Lebens-
bezichungen (5,25-6,9) sowie in der geistlichen Kampffithrung (4,26;
6,17) realisiert. Die Nachahmung Gottes dient der qualitativen Er-
bauung der Gemeinde (4,25-32). Wahrend im ganzen Abschnitt die
ethisch-ekklesiologische Motivation zum nachahmenswerten Verhal-
ten dominiert, wird in Vers 30 die pneumatologisch-eschatologische
Verantwortung herausgestellt: »Und betriibt nicht den Heiligen Geist
Gottes, mit dem ihr versiegelt worden seid auf den Tag der Erlosung
hin.« Auch dieser Imperativ ist in der Aufforderung zur Nachahmung
enthalten. Mit diesen wenigen Bemerkungen deutet Vers 30 in Ver-
bindung zur mimesis erstmalig die Moglichkeit an, dal die vom Geist
durchwirkte Nachahmung nicht nur zum Stillstand kommen, sondern
sogar ganz verloren werden kann.

3.5.3. Textstruktur zu Eph 4,32-5,2

Die beiden Konjunktionen xadmg xai (so wie) in 4,32b und 5,2b ste-
hen parallel, wihrend sich die Aufforderung zur Nachahmung Gottes
in 5,1 durch obv (nun) als schluBfolgernde Steigerung von 4,32 ab-
setzt. Das verbindende »ai (und) zwischen 5,1 und 5,2 setzt die Nach-
ahmung Gottes mit dem »Wandel in Liebe« parallel. Es ist duferst
interessant, daB Paulus die Aufforderung zur Nachahmung genau in
die Mitte (5,1a) der beiden xadwc-Sitze (4,32b; 5,2b) plaziert. Das
Vorbild der Nachahmung wird somit von zwei Seiten bestimmt: von
der Vergebung Gottes (4,32b) und der Liebe in Christus (5,2b) am
Kreuz. Beides gehort untrennbar zusammen.

129 M. Barth, Ephesians: Translation and Commentary on Chapters 4-6, AB, Garden
City 1960, 585.

130 M.E. Hopper bezicht nur die Imperative von 5,3-20 ein. M.E. Hopper, a.a.0.,
165-166. Anders A.T. Lincoln, Ephesians, WBC 42, Dallas 1990, 299.
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Offensichtlich liegt in 4.32, »Werdet aber!3! zueinander giitig, mit-
leidig, und vergebet einander«, ein Klimax zur Vergebung hin vor.
Aus der »beharrlichen Freundlichkeit«!3 wichst das tief empfundene
Erbarmen und daraus die Bereitschaft zur Vergebung.!3 Der einma-
lig bei Paulus!3* gebrauchte xadwc-Satz, »wie auch Gott in Christus
euch vergeben hat« (4,32b), bestitigt die Begriindung der zu gewéah-
renden Vergebung. Daneben wird von der gegenseitigen Vergebung
gesprochen, die sich im Miteinander der Gemeinde zu bewihren hat.
Kadwg hat einen kausalen und vergleichenden Sinn.!3% Die kausale
Bedeutung ist bereits vorausgesetzt, was auch der Aorist ¢yapioato
(vergeben) bestdtigt. Darum wird auf die einmalige Erlésung am
Kreuz »in Christus« hingewiesen. AuBerdem beinhaltet der Ausdruck
yooiCopol, »vergebet«, das unverdiente Geschenk der Gnade, ydotg,
Gottes (1,6; 2,8) in der Hingabe des »Christus« (5,2; vgl. Rom 5,8).136
Beides hat die Gemeinde bereits erfahren (1,7). Gottes innerstes We-
sen wird in der beharrlichen Freundlichkeit und im tief bewegten Er-
barmen durch den Tod Christi am Kreuz anschaulich. Der ganze Satz
148t erkennen, daB das Gewicht von xatwg auf dem vergleichenden
Sinngehalt liegt. Eindeutig ist deshalb das Heilsgeschehen am Kreuz
Mafstab und Vorbild des nachzuahmenden Handelns in der Gemein-
de. Um die volle Bedeutung vor Augen zu fiithren, zitiert Paulus of-
fenbar eine urchristliche Bekenntnisformel: »Wie auch Christus uns
(Muag)!137 geliebt und sich selbst fiir uns (vmée MudY) hingegeben hat
als Gabe und Schlachtopfer, Gott zu einem Duft von Wohlgeruch.«
Der Aorist fyydmmoev (geliebt hat) und mapédwxev (dahingegeben
hat) weist auf die einmalige freiwillige Selbsthingabe Christi im erlo-
senden Kreuzestod hin. So zeigt sich in der volligen Selbstlosigkeit

131 Mit yiveode (4,32: werdet aber) wird zusammenfassend, im Kontrast zum ge-
meindezerstérenden Verhalten (4,31), zur gemeindeaufbauenden Lebensfithrung
aufgefordert. :

132 Walter Lohrmann, Frucht und Gaben des Heiligen Geistes, Theologie und Dienst
13, GieBen 1978, 23-24 (23). 1Kor 13,4.

133 Anders K. Berger, »yagiCopows, EWNT, Bd. ITI, 1093-1095 (1095). Er iibersetzt
yapiCopar (4,32a) mit »seid freundlich« untereinander, denn fiir ihn geht es im
Kontext »nicht um Schuld«. Die negativen Verhaltensweisen sprechen jedoch
eindeutig von Siinden, die das Gemeindeleben zerstoren, den Geist Gottes betrii-
ben und darum der Vergebung »Gottes in Christus« bediirfen (4,32b; 5,1-2).

134 M.E. Hopper, a.a.0., 162.

135 A.T. Lincoln, a.a.O., 310.

136 »Es erweist aber seine Liebe zu uns Gott (dadurch), daB (als) noch Siinder wa-
ren wir, Christus fiir uns gestorben ist« (vgl. auch Rém 8,32).

137 Im Kontext findet sich das Personalpronomen »euch« (z.B. 4,32; 5.3). Die zitierte
Bekenntnisformel erklirt indes den »merkwiirdigen Wechsel« zu »uns«. J. Gnilka,
Der Epheserbrief, HTKNT 10/2, Freiburg i.Br. 1971, 245.
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Jesu der Erweis uneingeschrinkter Liebe und die Willigkeit, stellver-
tretend »fiir uns«, das heiBt fiir unsere Siinden, zu sterben (1,7). Das
Vorbild Christi erhélt noch eine Vertiefung, wenn die Annahme
stimmt, dafl das urchristliche Bekenntnis in Jes 53.4-5 wurzelt: »...
unsere Leiden hat er getragen ... unsere Schmerzen ... auf sich gela-
den, durchbohrt um unserer Vergehen willen, zerschlagen um unserer
Siinden willen.« Folglich wird der leidende Gottesknecht zum MaB-
stab der Gemeindeethik. Diese gottliche Liebe hat nichts mit der
menschlich sentimentalen Wohlfiihlliebe gemeinsam. Ganz im Gegen-
teil. Hier werden freiwillig Lasten und Leiden, ja, Schmerzen der an-
deren zur Auferbauung der Gemeinde getragen. Die Liebe Christi ist
ein WillensentschluB im freiwilligen Gehorsam gegen Gott.13 Die alt-
testamentliche Opfersprache »als Gabe und Opfer« nimmt den prie-
sterlichen Dienst und das Schlachtopfer auf. Beides, das Ganzopfer
und der vermittelnde Priesterdienst, sind in Christus vereint.!3? Die
Hinzufiigung »Gott zu einem Duft von Wohlgeruch« ist darum keine
»rhetorische Auffiillung«!40, sondern, wie Eichrodt herausarbeitet,
Gottes Beschwichtigungsgeruch fiir Gott in der Annahme des Op-
fers.14! Die aufopfernde Liebe Christi hat demnach durch seine Ganz-
hingabe die Versohnung und damit Vergebung zwischen Gott und
den Menschen erwirkt. Die liebende Hingabe Christi (5,2b) und das
vergebende Handeln Gottes »in Christus« (4,32) gehoren zusammen.
Hiermit ist die Nachahmung theologisch und christologisch begriin-
det. Die Nachahmung Gottes geschieht demgemil in der Nachah-
mung Christi.!¥2 Und Christus hat, um die Frage Bubers in Kiirze zu
beantworten, das Wesen des unsichtbaren Gottes offenbart und abge-
bildet.

Wesentliches Merkmal der Nachahmung Gottes im Epheserbrief
ist die Tatsache, daB die ungeheure Forderung der Vergebung im Indi-
kativ, Gottes geliebtes Kind zu sein, wurzelt (5,1b). Die Konjunktion
@c weist auf die Voraussetzung hin, entsprechend dem Kindsein
Nachahmer Gottes des Vaters zu werden (5,1a). Die imperativische
Prisensform von yiveode bringt den Reifeprozel der nachahmenden
Kinder zum Ausdruck. Unter den liebenden Zuwendungen des Vaters
(vgl. 1,3-14; 3,14-21) reifen die Kinder immer mehr zu Nachahmern

138 Vgl Hebr 10,5-10. In der Selbsthingabe Jesu wird das Tun des Willens Gottes von
Christus herausgestellt.

139 Vgl Lev 1,3-9; Rom 8,34; Hebr 9,11-15.

140 R.Schnackenburg, Der Brief an die Epheser, EKK X, Ziirich 1982, 217.

141 Etwa Gen 8721; Lev 1, 9.13.17; 26,31; Ez 6,13. Vgl. W. Eichrodt, Theologie des
Alten Testaments, Bd. 1, Berlin 31948, 62.

142 Vgl. auch H. Schlier, Der Brief an dic Epheser. Ein Kommentar, Diisseldorf
1957, 231.
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des Vaters heran. Damit ist das liebende Vater-Kind-Verhiltnis die
Grundlage zur Nachahmung. In 5,1 scheinen auch Anklidnge zur Je-
sustradition bei Lukas vorzuliegen. So ist es denkbar, dafi Paulus Lk
7,47, »Wem viel vergeben ist, der liebt viel«, aufnimmt. Die Nachah-
mung Gottes des Vaters besteht darum in der Weitergabe der unver-
dienten grenzenlosen Liebe in der gegenseitigen Vergebung. So ist
das Geforderte bereits gegeben. Die Forderung zur Nachahmung ist
daher nicht unerfiillbares Gesetz, sondern Evangelium und kann von
den geliebten Kindern Gottes erwartet werden. Daraus ergibt sich ein
grundsétzlicher Merksatz: Die Nachahmung Gottes macht nicht zu
Kindern Gottes. Es ist umgekehrt: Erst die geliebten Kinder Gottes
konnen Nachahmer Gottes werden!!*3 Gotteskindschaft und Nachah-
mersein gehoren zusammen (vgl. 1Kor 4,15-16).

3.6. Uberleitung

»Sitz im Leben« der zuriickliegenden Entfaltung, der paulinischen
Aussagen zur Wortgruppe péonat, sind konkrete Krisen in der Ge-
meinde. Das paulinische Merkmal besteht in der Tatsache, dal Paulus
jeweils die Gemeinden zur Nachahmung aufruft, die er und sein Mit-
arbeiterteam gegriindet haben. Ein personliches, vorbildliches Ver-
haltnis war daher immer gegeben. Es ist erstaunlich, da3 die Termino-
logie pipéopon nun auch in den nicht-paulinischen Schriften zur An-
wendung kommt. Inwieweit sich die paulinische Konzeption der
Nachahmung mit dem Hebrder- und 3. Johannesbrief deckt, ist im fol-
genden zu priifen.

3.7. Hebraerbrief

3.7.1. Einleitung

O. Michel!* hat die regelmiBig vorkommenden pardnetischen Ab-
schnitte!4S als »letzte Zuspitzung« der christologisch-soteriologischen
Grundlage erkannt. Die seelsorgerlich ausgerichteten Weisungen, die
bis zur scharfen Warnung reichen (u.a. 4,11; 6,1-8; 10,26-31; 12,15-17),

143 Nach M. Luther zit. nach: J.B. Webster, »The Imitation of Christ«, TynBul 37
(1986), 95-120 (101). Anders W. Michaelis, a.a.0., 674. Gerade in 5,1 ist nach Mi-
chaelis grundsitzlich ein Abstand »zwischen Gott und Mensch« festgehalten,
»und es konne daher schlechterdings keine Nachahmung gemeint sein, durch die
man dem Vorbild gleich oder dhnlich zu werden versucht«.

144 O. Michel, Der Brief an die Hebrier, KEK 13, Géttingen 71975, 27.

145 Vgl 2,1-4; 3,1-2.7-19; 4,14-16; 5,11-6,20; 10,19-25; 12,1-29; 13,1-7 u.a.
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lassen die Ermiidungserscheinungen und den geistlichen Stillstand
(5,11; 12,12-13) einer Gemeinde in der zweiten Generation vermuten
(2,3; 13,7). Die Lage ist besonders ernst, denn die Gemeinde steht
offenbar vor einem ernecuten Glaubenskampf (10,32-34; 12,1.4). Weil
der Verfasser des Briefes um eine vom falschen Verstindnis des AT
gefihrdete Gemeinde ringt, wendet er unter anderem die typologi-
sche Auslegung des AT an. Auf diese Weise wird zur Glaubensfestig-
keit und berechtigten Hoffnung ermutigt und ermahnt. Der zweimali-
ge Aufruf zur mimesis iiberrascht daher nicht (6,12; 13,7), sondern
ordnet sich folgerichtig in die Vorbild-Theologie des Hebréerbriefes
ein. Neben dem Substantiv punrai (6,12: Nachahmer) wird auch das
Verb wpetode (13,7: ahmt nach) verwendet.

3.7.2. Exegese zu Hebr 6,12

Der Verfasser ringt mit leidenschaftlichem Verlangen, »daf} jeder« in
der Gemeinde »denselben« schon bewiesenen »Eifer«!4¢ im Dienst an
den Heiligen (6,10) nun »aber« auch »zur volle(n) GewiBheit der
Hoffnung bis ans Ende« einsetzen soll (6,11). Das selten gebrauchte
Wort mhepogogic!4” ist im Hebr zutreffend als »volle GewiBheit«
iibersetzt (10,22), denn der Gemeinde wird die »vorliegende Hoff-
nung« (6,18), deren Inhalt das bereits erreichte Heil (6,19) und Jesus
»als Vorlaufer« ist (6,20), als volle GewiBheit beschrieben. Deshalb ist
jeder einzelne aufgerufen, mit Eifer diese Hoffnung bis zum Ziel, TéA-
oc — d.h. ein Leben lang — festzuhalten (6,11). Wie die Textstruktur
zeigt, dient das eifrige Festhalten der Hoffnung dem Ziel, Nachahmer
zu werden: »damit ihr nicht trige werdet, sondern Nachahmer derer,
die durch Glauben und Ausharren die Verheifungen erben«. Wih-
rend in 5,11 das Triigesein bereits eingetreten ist und als mangelnde
Aufnahmefihigkeit des gehorten Wortes Gottes erkldrt wird, stehen
die Folgen in 6,12 noch aus. Darauf weist die Verneinung pi) in Ver-
bindung mit dem im Konjunktiv stehenden Aorist yévnotde (ihr wer-
det) hin.148 Also hat der Ausdruck vwdpog (trige) hier eine nuancier-
te Bedeutung, die der »lebendige(n) Spannkraft«'4° des hoffenden
Glaubens. Diese soll nicht verspielt werden, was vollends zum Abfall
fithren wiirde. Durch die Aufhebung von pm (6,12a: nicht) ist aus-

146 Der Eifer ist Frucht des Geistes. So z.B. Rém 12,11: »... im Eifer nicht zogernd,
im Geist brennend, dem Herrn dienend« (u.a. auch 2Kor 7,12; 8,7.16; Eph 4,3).

147 Der Begriff ist selten im NT gebraucht. Sonst nur noch bei Paulus. Vgl. 1Thess
1,5 und Kol 2,2.

148 Diese grammatische Form weist auf die »stirkste Verneinung zukiinftigen Ge-
schehens« hin. E.G. Hoffmann/H. von Siebenthal, a.a.0., 355.

149 H. Peisker, »vopog«, TF'WNT, Bd. IV, 1120.
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driicklich gesagt, dall das angespannte, eifrige Festhalten an der Hoff-
nung zu Nachahmern werden 14Bt.

Jeder einzelne in der Gemeinde soll folglich die Hoffnung fixieren,
damit die Christen zu Nachahmern »derer werden, die durch Glau-
ben und Langmut die VerheiBungen erben« (6,12). Vorbild der Nach-
ahmer sind die, die »durch Glauben und Ausharren die VerheiBun-
gen« erben. Die Identitdt der Ererbenden ist fiir diese Untersuchung
nicht wichtig. Vielleicht kann aus der grammatischen Form des Pri-
sens Aktiv der Schlufl gezogen werden, da3 die »Ererbenden« mitten
unter der Gemeinde leben. Ausschlaggebend ist allerdings die Fest-
stellung, da3 die Ererbenden in vorbildlicher Weise ithren ausharren-
den Glauben leben und dadurch die Verheifungen!s® erlangen. Inhalt
der Nachahmung ist nicht der Eifer!5!, sondern der Glaube, der ein
Leben lang an der verheilenen Hoffnung ausharrend festhilt. Der
Wechsel vom Singular (6,11: »jeder von euch«) zum Plural (6,12: »da-
mit ... ihr werdet Nachahmer«) ist bedeutsam. Im Eifer des einzel-
nen, der in der vollen Gewillheit die Hoffnung konsolidiert, vollzieht
sich die Nachahmung der Gemeinde. Dem einzelnen in der Gemein-
de kommt darum groBe Verantwortung zu. Infolgedessen ist es nicht
gleichgiiltig, wie der einzelne seinen personlichen Glauben lebt. Je-
dermann braucht das durch »Gewohnung« eingeiibte Horen (5,14) in
der personlichen Beziehung zu Jesus und in der »Versammlung«
(10,25). Nur so kann die volle Gewilheit der Hoffnung bis zum Ziel
durchgehalten werden. Wer hier Abstriche macht, kommt unweiger-
lich in eine Glaubenskrise hinein und gefdhrdet sich selbst und die
Gemeinde (6,12). So beeinfluBit jeder mit seiner Glaubenshaltung die
ihn umgebende Gemeinschaft, ob er dies bewufit will oder nicht.

Mit 6,13ff wird der Inhalt des Nachahmens exemplarisch an Abra-
ham (Gen 22,16-17) prazisiert (6,13-15). Damit greift der Verfasser
aus der Schar der »Ererbenden« (6,12) das fiir die Hebraer entschei-
dende Glaubensvorbild heraus (2,16; 7,1.2.4; 11,8.17). Allerdings liegt
der Akzent eindeutig zuerst auf Gottes Handeln (6,13). Gott selbst
garantiert, da} Jesus »als Vorldufer« die Hoffnung sichert, denn auch
er ist mit einer »eidlichen Versicherung ... fiir die Ewigkeit« einge-
setzt (7,28; 6,20). Ein wesentlicher Bestandteil der Nachahmung, auf

150 Auffilligerweise wird in 6,12 der Plural eémayyehiag und in 4,1 und anschlieBend
an 6,12 in 6,13.15 der Singular verwendet. Trotzdem scheint hier kein festes Kon-
zept vorzuliegen, weil einmal der Plural und dann wieder der Singular gebraucht
wird (vgl. 4,1;6,12.15.17; 7.6; 8,6; 9; 10,36; 11,9.13.17.33.39). Vom AT herkommend
gilt: es gibt nur eine VerheiBung (6,18: »festzuhalten an der vorliegenden Hoff-
nung«, vgl. Apg 26,6-7) mit je verschiedenen Aspekten. Vgl. dazu W.C. Kaiser, Jr,
Toward an Old Testament Theology, Grand Rapids 1991, 264.

151 W. Bauer, »uupéopaie, Worterbuch, 865. Bauer tibersetzt u.a. mit »nacheifern«.
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den sich der Gliubige verlassen kann, besteht darum in der rechtlich
zugesicherten VerheiBung Gottes.!5 Insofern kann selbst die Sitinde
Gottes VerheiBungen nicht aufheben. Die ewig giiltige VerldBlichkeit
der Zusagen Gottes werden gerade in der atl. Verankerung verstarkt
und zur Hilfe fiir die Briefempfinger an der individuellen Lebensfiih-
rung von Abraham anschaulich gemacht. Hier zeigt sich, dafl die ver-
heiBenen Worte zur Erfiillung kamen. Dieser typologische Schriftge-
brauch dient zur Vergewisserung, daf} sich geduldige Ausdauer und
eifernder Glaube lohnen.

3.7.3. Exegese zu Hebr 13,7(8)

Einleitung. Kapitel 13 scheint urspriinglich eine Katechese gewesen
71 sein.l33 Wahrscheinlich wurde sie von denen iiberliefert, die das
Wort des Herrn gehort haben (2,4; 13,7). Daher erfahren die Hebréer
vielleicht nichts Neues, sondern werden an die Gemeindeanweisun-
gen erinnert. Ob die Anweisungen (13,1-6) mit ihren einzelnen Er-
mahnungen durch die Verse 7-8 zusammengefaBt werden, muf$ offen
bleiben. Eine sprachliche Verbindung ist nicht feststellbar. Es kann
nur vermutet werden, daB die fyyovpevor (Fithrer) die Anweisungen
(13,1-6) nicht nur »gesagt«, sondern auch im »Glauben« bis zum
»Ausgang des Lebenswandels« selbst gelebt (13,7) haben. Wihrend
die ersten Fiihrer der Gemeinde schon gestorben sind, wird mit 13,8
der Bleibende betont: Der Aufruf zur Nachahmung der bereits voll-
endeten Gemeindefiihrer und die Ermahnung zum Gehorsam gegen
die gegenwirtigen »Fiihrer« (13,17) korrespondieren. Es ist zu fragen,
warum die Nachahmung der bereits verstorbenen Gemeindeleiter
und nicht der gegenwirtigen Fiihrer gefordert wird, die doch klar vor
Augen stehen.

Der Satz (13,7), der zur mimesis des »Glauben(s)« auffordert, hat
entsprechend der ganzen Parinese einen rhythmischen Stil. Nach
dem Gedenken und Anschauen soll nachgeahmt werden. Die padago-
gische Zielsetzung mufB mitgehort werden, denn dieser Zweischritt
leitet zum dynamischen LernprozeB der mimesis an. Der Imperativ
Prisens Aktiv pvnuovetete (gedenkt) fordert die Hebréer auf, das
begonnene Gedenken an die Gemeindefiihrer fortzusetzen. Die
»Fiihrer«!54 werden zwar nicht mit Namen genannt, doch scheinen es

152 E. Grasser scheint einseitig zu sein, weil er die mimesis im Hebr wohl nur »als
typische Termini des sittlichen Bemiihens ... und der Tugendlehre« interpretiert.
E. Griisser, Der Glaube im Hebrierbrief, MThSt 2, Marburg 1965, 125.

153 O.Michel, a.a.0.,283.

154 Der Plural erscheint nur dreimal im NT (Hebr 13,7.13.24). Wichtig ist Hebr
13,24, weil die »Fiihrer«, »fyyoupévaov dpdve, als eigene Gruppe unter den »Hei-
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beeindruckende Personlichkeiten gewesen zu sein, deren sich die Ge-
meinde gerne erinnerte. Der Plural fyyovpuévwv (Fiihrer) verdient
Beachtung. Die Gemeinde wird somit von Anfang an von einem
Team und nicht von einer dominierenden Einzelperson geleitet
(13,17.24).

Nach dem Imperativ des Erinnerns wird zum Anschauen aufgeru-
fen. Die Anweisung zum wiederholt genauen Anschauen iiber »den
Ausgang des Lebenswandels« ist notwendig. W. Bauer!ss zeigt, daB
sprachlich in £xfoow, Ausgang, der »Erfolg« beziehungsweise der
»Ertrag« des Lebens enthalten ist. Die Hebrder werden hiermit be-
sonders auf die Ausreifung und Frucht eines bewihrten Glaubens-
lebens verwiesen.!5¢ Das ausgereifte Glaubensleben gilt es sich durch
wiederholtes Anschauen einzuprigen. Auf diese Weise ist der Ge-
meinde ein qualitativ hohes Vorbild gegeben. Die Blickrichtung ist
bedeutungsvoll. Nicht das einzelne Glaubenserlebnis wird zur Nach-
ahmung empfohlen!?, sondern das bewihrte Glaubensleben!s8. Nach
der Textstruktur stehen das gesagte Wort Gottes und die Ausreifung
des Glaubenslebens parallel. Das Fithrungsteam ist demnach zweifach
qualifiziert. Sie haben das Wort Gottes gesagt und selbst kontinuier-
lich bis zur Ausreifung gelebt. Daraus ergibt sich der Merksatz: Zur
nachahmenswerten Vorbildlichkeit gehort das Vorsagen und Vorleben
des Wortes Gottes.

Vordergriindig ist es eine Uberraschung, wenn der Verfasser nicht
den Nachvollzug der Lebensgestaltung einklagt!s?, sondern unter dem
wiederholenden Betrachten des ausgereiften Lebenswandels die ge-
meinsam fortdauernde Nachahmung, ppetotte, des Glaubens fordert.
Es ist zu fragen, ob der Verfasser den Glauben gegen die Lebensfiih-
rung ausspielt. Das ist keineswegs der Fall, denn der Glaube ist ja
Grundlage fiir die Lebensgestaltung. Der Brief bestitigt dies ausrei-

ligen« gegriit werden. Das ldBt auf eine Gemeindestruktur schliefen. Ebenso ist
der Singular nur dreimal im NT belegt (Mt 2,6 und Lk 22.26: »... der GroBere
unter euch sei wie der Jiingere und der Fiihrende, 6 1jyovuevoc, wie der Dienen-
de« und Apg 14,12: »Paulus der Fithrende das Wort«.)

155 W. Bauer, »&xpaoig«, Worterbuch, 393-394. Der Miirtyrertod ist aus der Wendung
nicht zwingend herauszulesen.

156 Ausdriicklich preist Jesus solche Leute selig: Lk 11,28: »... selig (sind) die Horen-
den das Wort Gottes und Bewahrenden«.

157 Es sollte zu denken geben, daB nicht das Spektakulire oder das einzelne Glau-
benserlebnis zur Nachahmung empfohlen werden.

158 Das Lebensalter spielt keine Rolle, um Vorbild sein zu kénnen. Vgl. 1Tim 4,12:
»Niemand dich wegen der Jugend verachte, sondern ein Vorbild sei der Glaubi-
gen im Reden, im Wandel, in (der) Liebe, im Glauben, in (der) Reinheit!«

159 Im Gegensatz zu den paulinischen Belegstellen zur mimesis (Eph 5.,1; Phil 3,17;
2Thess 3,6-7).
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chend. Immer wieder wird aufgrund des zugesagten beziechungsweise
gehorten und rechtméBig verbiirgten Wortes die Vorbildlichkeit des
durchgehaltenen Glaubens und das ungebrochene Vertrauen auf Got-
tes VerheiBBungen vor Augen gefiihrt (6,12-15; 11,1ff). Selbst die Ge-
meindeleiter haben das »Heil ... durch den Herrn ... gehort« (2,3)
und glaubend angenommen. Dadurch hat der Herr die Rechtskréftig-
keit!®0 und Giltigkeit des Heils — auch fiir die gegenwdrtig lebende
Gemeinde - »bestitigt« (2,3).161 Die Lebensgestaltung im Glauben
erhilt von da kolossale Wichtigkeit und bekommt geradezu exegeti-
schen Charakter.!62

Nach dem Verstandnis von 2,3-4 smd aus den Horern zunéchst die
Verkiindiger des Heils geworden. Deswegen kann davon ausgegangen
werden, daB die verstorbenen Gemeindeleiter (13,7) mit den Erstver-
kiindigern unter den Hebrdern identisch sind!%3, denn sie haben »das
Wort Gottes« gesagt (Aorist!). Es gibt berechtigte Griinde, anzuneh-
men, daB den Gemeindegriindern einzelne atl. und ntl. Uberlieferun-
gen vorlagen Kapitel fiinf und sechs lassen sogar auf eine reiche Kate-
chesensammlung schliefen: »die Grundbegriffe des Anfangs der Lehr-
worte Gottes« und »die Anfangslehre von Christus« (5,12; 6,1).16¢ Der
ausgereifte Glaube, der eine verdnderte Lebensgestaltung zur Folge
hatte, ist Anzeichen, daf die Verkiindiger des Wortes selbst im bestin-
digen Horen und glaubenden Annehmen des Wortes geblieben sind.
Vermutlich haben die Gemeindefiihrer ebenso wie die Gemeinde im
Glauben in den »fritheren Tagen ... viel Leidenskédmpfe erduldet« und
waren mit »Schmihungen und Drangsale(n) zur Schau gestellt«
(10,32-33).

Dieser durchgehaltene Glaube konnte allerdings nicht aus eigener
Starke und Kraft gelebt werden. So fiigt der Verfasser vermutlich ein
urchristliches Bekenntnis!®S ein, das die christologische Begriindung

160 Das Wort Béfaog (2,3; 13,9) hat juristischen Charakter. Vgl. H. Schlier, »pé-
Batog«, ThRWNT, Bd. I, 600-603.

161 Das Heil wird aber auch »durch Zeichen sowohl als auch durch Wunder und
verschiedene Machttaten und Zuteilungen (des) heiligen Geistes« bestatigt (2,3-
4). Erstaunlicherweise erleben die Gemeindegriinder damit dhnliches wie schon
Paulus (vgl. etwa 1Thess 1.5). Hier wie dort wird jedoch nicht zur Nachahmung
der Gaben aufgefordert.

162 Vgl. Joh 1,18: »Niemand hat Gott jemals gesehen; der eingeborene Sohn, der in
des Vaters SchoB ist, der hat ihn kundgemacht«, éEnynoato. Jesus hat Gott aus-
gelegt, er hat durch sein Leben erklért, wer und wie Gott ist.

163 So auch F Laub, Verkiindigung und Gemeindeamt. Die Autoritit der fjyotpevol
‘(Hebr 13,7.17.24), SNTU 6/7 (1981/82).

164 R. Riesner, Jesus als Lehrer: Eine Untersuchung zum Ursprung der Evangelien-
Uhcriieferung, WUNT 2/7, Tiibingen 31988, 57.

165 Ahnlich vgl. Ex 3,14; Offb 1,4.8; 4,8; 11,27; 16,5.
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fur diesen vorbildlichen Glauben gibt (13,7): »Jesus Christus gestern
und heute derselbe und in den Ewigkeiten.« Obwohl die Gemeinde-
griinder schon gestorben sind, kann ihr von Jesus Christus geprigter
Glaube zur Nachahmung empfohlen werden, weil »Jesus Christus ge-
stern und heute derselbe« ist. Er hat den Gemeindegriindern die aus-
harrende Glaubensstarke gegeben (12,2) und ihren Glauben zur Aus-
reifung gebracht. In den Glaubensvorbildern ist demzufolge das Han-
deln von Jesus Christus selbst zu sehen. Die Tatsache, daB »Jesus
Christus ... heute derselbe« bleibt, soll die Gemeinde im konkreten
Ho6ren des Hebrierbriefes zur Nachahmung des Glaubens motivie-
ren. Christus allein ist die Garantie, da3 der in ihn gesetzte Glaube,
wie schon zu Lebzeiten der Gemeindegriinder, auch »heute« nach
dem Wandel der Zeit nicht enttduscht wird.

Es ist schlieBlich noch auffallend, da im Blick auf die Nachah-
mung die bereits verstorbenen Gemeindegriinder den gegenwirtig le-
benden vorgezogen werden. So soll nun nach dem Grund fiir die un-
terschiedlichen Aufrufe einerseits zur Nachahmung (13,7) und ande-
rerseits zum Gehorsam (13,17) gefragt werden. Der geforderte Ge-
horsam wird mit der besonderen Aufgabe der Gemeindefiihrer be-
griindet, »denn sie wachen tber (die) Seelen« (13,17). Die geistliche
Leitungsfunktion der Gemeindefiihrer erkliart damit den geforderten
Gehorsam. Ein triage und miide gewordenes Glaubensleben wird da-
gegen am besten durch den vorbildlich ausgereiften und bewihrten
Glauben der vollendeten Gemeindegriinder motiviert. Allein das ist
entscheidend: Die Nachahmung soll sich an denen ausrichten, die
schon ans Ziel gekommen sind.

3.8. Der dritte Johannesbrief

3.8.1. Einleitung

Die drei Vokative im Brief (2; 5; 11: »Geliebter«) sollen den Empfén-
ger aufmerken lassen. Der dritte Gebrauch 148t nicht nur aufhorchen,
sondern wird durch die negative Ermahnung verstirkt: 11, »Geliebter,
ahme nicht nach das Bose«. Darum ist die verneinend formulierte
Ermahnung eine Warnung vor falscher mimesis. Neben dem Haupt-
thema der Gastfreundschaft wird zugleich die Problematik der Ge-
meindefiihrung verhandelt, denn Diotrephes versucht, mit autoritaren
Mitteln auf Kosten der Gemeinde eine Fihrungsposition zu gewin-
nen (9). Der Verfasser ist sehr beunruhigt iiber den negativen Ein-
fluB, den Diotrephes ausiibt, denn offensichtlich wird sein Verhalten
m der Gemeinde nicht gehindert. Aus diesem Grunde scheint der
Brief iiberhaupt geschrieben worden zu sein. Johannes, der Verfasser,
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weill um die infizierende Wirkung des bosen Vorbildes. Er ist in Sorge
um »den geliebten« Gaius, und darum erfolgt die Ermahnung: »...
ahme nicht nach das Bose, sondern das Gute« (11). Das Gewicht der
Ermahnung wird aber besonders durch die theologische Begriin-
dung!% »Wer Gutes tut, ist aus Gott; wer Boses tut, hat Gott nicht
gesehen« unterstrichen (11). Die Satzstruktur von 11 zeigt, daBl expli-
zit die Aufforderung »ahme ... nach ... das Gute« vorhanden ist.
Denn die Gegeniiberstellung von é&hha (11) hebt das pn (11) auf.
Zweifellos beinhaltet die Warnung vor der Nachahmung des Bosen
die Aufforderung zur Nachahmung des Guten (11), und die theologi-
sche Begriindung ist zugleich inhaltlich die Mitte des Briefes. Es kann
angenommen werden, da} Johannes zu den Gemeindegriindern zihlt,
weil er verantwortliche Briider sendet, die ihn iiber den Zustand der
Gemeinde informieren (4). Nach dem Gesamteindruck des Briefes
kann das, was R. Bultmann zum ersten Brief schreibt, sicher auch hier
gelten: »Der Verfasser des Schreibens (ist) sich seiner Autoritét be-
wubBt, ... und zwar als ... Triger der Tradition«!67 (vgl. 1Joh 1-3).

Es kann von mehreren'®® Hausgemeinden ausgegangen werden.
Der missionarische Dienst der Reisebriider ist nur dann durchfiihr-
bar, wenn die einzelnen Hausgemeinden den Dienst der Gastfreund-
schaft und damit zugleich die Bruderliebe praktizieren. So werden die
Gemeindeglieder »Mitarbeiter« in der Verbreitung des Evangeliums
(7-8). Das ist der Rahmen, in dem die Aufforderung zur mimesis er-
geht und der deren Inhalt bestimmt.

3.8.2. Exegese

Vers 11 hat zwar den Klang einer allgemeinen Regel, aber der erste
Satz (11) ist eine konkrete Anweisung an Gaius. Beachtenswert ist
die Tatsache, daB die im Imperativ Priasens stehende Weisung ppod
(ahme nach) in Verbindung mit der Negation w1 (nicht) gewdhnlich
auf »etwas schon Bestehendes«!%® hinweist, was aber aufhoren soll.
Die grammatische Erklirung wiirde voraussetzen, da Gaius durch
»das Bose« schon beeinfluB3t ist. Eine totale Vereinnahmung liegt al-
lerdings nicht vor, denn Gaius wandelt in der Wahrheit (3) und hat
»treu ... an den Briidern, und zwar an Fremdenc, in Liebe vor der

166 Der ganze Brief weist nur noch eine kurze theologische Begriindung in Vers 6
auf, »wiirdig Gottes« zu handeln, was die Bedeutung von Vers 11 um so mehr
hervorhebt.

167 R.Bultmann, Die drei Johannesbriefe, KEK 14, Gottingen #1969 (1934), 17.

168 Der Plural der »Wollenden« weist auf verschiedene Gastgeber oder Hausge-
meinden hin (9).

169 E Blass/A. Debrunner, a.a.0., 275. So auch vgl. Lk 2,10; Joh 19,21; Eph 4,28.
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Gemeinde gewirkt (5-6). Es ist zu beriicksichtigen, da} im Sprachge-
brauch von Johannes der Begriff xoaxov nicht den Teufel, sondern das
bose Verhalten bezeichnet (vgl. Joh 18,23.30; Offb 2,2; 16,2).170 Der
erste Satzteil konnte demnach frei iibersetzt etwa so lauten: Gelieb-
ter, ahme nicht das bése Verhalten nach. Mit dieser Anweisung allein
ist es freilich nicht getan. Darum wird Gaius durch die Antithese zur
mimesis des Guten aufgerufen. Der beste Schutz gegen das negativ
beeinflussende Vorbild bietet die Vorstellung des positiven Vorbildes
mit dem Ziel, »das Gute« zu tun.!”! Es ist zu fragen, was »das Gute«
beinhaltet, das nachgeahmt werden soll. Allein schon die Gegeniiber-
stellung des bosen Verhaltens legt es nahe, im Guten ebenso die gute
Handlungsweise zu sehen. Der 3. Joh sagt eindeutig, daf} es sich dabei
um das gute Tun der Gastfreundschaft und Versorgung der Reisebrii-
der handelt (5-6). Obwohl ot schlicht als Tun zu definieren ist,
muf} das im Imperativ Prasens stehende Verb pupod doch mit »nach-
ahmen« iibersetzt werden, weil zumindest indirekt auf ein nachah-
menswertes Vorbild verwiesen wird. Mit der Alternative, »nicht ...
das Bése, sondern das Gute« zu tun, ist darum auf das Verhalten von
Diotrephes (10) und Demetrius (12) verwiesen.

Die chiastische Stellung der beiden Sitze (11b.11a) liefert in unmifB3-
verstindlicher Deutlichkeit die jeweilige theologische Begriindung zur
mimesis-Alternative (11b): »Wer Gutes tut, ist aus Gott, wer Boses tut,
hat Gott nicht gesehen« (11a). Das Tun des einzelnen wird auf sein
personliches Verhiltnis zu Gott zuriickgefiihrt. Indem Johannes auf
den Ursprung der jeweiligen Handlungsweise zurlickfiihrt, setzt er
Gaius nicht unter Druck, sondern stellt ihn vor die Autoritit Gottes.
Die Reihenfolge der Teilsétze ist zwar syntaktisch umkehrbar, theolo-
gisch falsch ist aber die Aussage: aus Gott ist, der Gutes tut. Das Parti-
zip 6 dyadomoudv, der Gutes tut, spricht vielmehr von einem Men-
schen, der wesensmiBig das Gute tut, weil er »aus Gott« ist (vgl. 1Joh
3,9: »aus Gott geboren ist«). Darum gilt: Wer aus Gott ist, der tut das
Gute. Das Tun des Guten ist demnach allein von Gott gewirkt und
entspringt aus der Liebes- und Lebensgemeinschaft mit Gott.172

Die Aufnahme und das groBziigige Weiterversorgen der Reisebrii-
der ist verpflichtend, »damit wir Mitarbeiter der Wahrheit!7? werden«

170 S.S. Smalley, 1-3John, WBC 51, Waco 1984, 359. Der Teufel wird bei Johannes
diuépohog (1Joh 3,8) oder mit dem Ausdruck movnoog (Bose) belegt (1Joh 2,13).

171 Vgl. Rém 12.21: »LaB dich nicht vom Bésen tiberwinden, sondern iiberwinde das
Bose mit dem Guten«.

172 Zieht man zur Erkldrung den ersten Brief heran, dann gilt, daB die Zeugung
»aus Gott« zu »Kinder(n) Gottes« (1Joh 3,9-10) macht, die — wie im folgenden
gezeigt wird — in ihrem Verhalten dem Wesen Gottes entsprechen sollen.

173 G. Bertram, »ovvepydcs, ThWNT, Bd. VII, 869-875 (874). Der Dativ dhndeiq
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(8) und weil bei Verweigerung die Ausbreitung der Wahrheit, das
heiBt, die Botschaft von Jesus Christus, auf dem Spiel steht. Gaius
wandelt »in der Wahrheit« (3-4) und ist somit »Mitarbeiter der Wahr-
heit« (8). Vom gesamten Brief her liegt es nahe, das Nachahmen als
Wandel in der Wahrheit zu definieren. Eines diirfte klar sein: Die Ge-
wihrung der Gastfreundschaft und die weitere Unterstiitzung der
Missionare (7) ist Teilnahme an der Missionsverantwortung.

Aus der ersten Hilfte des Chiasmus (b-a) kann nun der Schlufl
gezogen werden: Der »das Gute Tuende« (11b) ist pnrai Gottes
und handelt darum entsprechend dem Wesen Gottes, wie es in der
Hingabe des Sohnes vorbildlich geoffenbart worden ist. Die Nachah-
mung Gottes griindet damit im Kindsein Gottes.!'’* Die Aufforderung
zur mimesis ergeht an den einzelnen, weil der punrai Gottes aus der
bleibenden Gemeinschaft mit Gott lebt. Aus dieser Lebensgemein-
schaft empfingt er die Liebe Gottes, um »das Gute« zu tun und »in
der Wahrheit« zu wandeln. »Das Gute« beinhaltet die Bruderliebe,
die sich im hingebungsvollen Tun der Gastfreundschaft bewihren
muB. Zugespitzt 148t sich sagen, daB es sich um die mimesis der Gast-
freundschaft handelt. Die Verpflichtung der Gastfreundschaft fiihrt
daher aus der personlichen Gemeinschaft mit Gott in den selbstlosen
Dienst fiir die Gemeinde. Es ist ein Liebesdienst. puntai Gottes sind
darum keine Leute, die aus egoistischen Griinden »Erste sein« (10)
wollen. Vielmehr bewihren sich die Nachahmer Gottes in der liebe-
vollen und opferbereiten Aufnahme der Reisebriider. Damit unter-
stiitzen und fordern sie die Hausgemeinden und die Missionsarbeit.
Im Blick auf die konkrete Lage von Gaius kann nun festgestellt wer-
den, daB Gaius schon puntai Gottes ist, weil er in der Wahrheit wan-
delt (3) und somit »das Gute« tut. Aber aufgrund der eventuell ge-
schehenen Beeinflussung und der akuten Konfliktsituation wird Gai-
us nochmals nachdriicklich zur Nachahmung bezichungsweise zum
Tun des Guten ermahnt.!” Das Partizip, 6 raxomoudv, »der Boses

(Wahrheit) bezieht sich auf das Zusammenwirken der einzelnen Gemeinde-
glieder.

174 Gotteskindschaft und mimesis gehért auch in den paulinischen Briefen zusam-
men (1Kor 4,14.16 und Eph 5,1).

175 Zur Hilfe wird Gaius an »das gute« vorbildliche Verhalten von Demetrius, der
im Kontrast zu Diotrephes (11) steht, erinnert, den er personlich aus der Vergan-
genheit kennt (12). Allerdings wird das vorbildliche Handeln nicht ausgefiihrt,
denn Gaius weif selbst um die Bruderliebe von Demetrius. Das tiber ihn ausge-
stellte gute Zeugnis in der Vergangenheit hatte immer noch seine Wirkung. In
dieser Weise hatte das Zeugnisablegen forensische Bedeutung, denn die Gast-
freundschaft von Demetrius wurde vor dem Forum der Gemeinde bezeugt. Vor
Gaius, der nachahmen soll, steht daher ein beglaubigter Zeuge als Vorbild.
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Tuende«, beschreibt das wesensmiBige Verhalten eines Menschen,
der »Gott nicht gesehen hat« (11a). Die gleiche theologische Begriin-
dung, jedoch mit einer anderen vorausgehenden Wendung, findet sich
im ersten Brief: »... jeder Siindigende nicht hat gesehen Gott« (1Joh
3,6). Das heif3t, jeder, der bewuBt im Tun der Siinde bleibt, hat Gott
in seiner aufopfernden Liebe in Christus am Kreuz zur »Verséhnung
fiir unsere Siinden« (1Joh 4,10) nicht gesehen. Der Begriff »sehen«
wird bei Johannes auch im Sinne von »glauben« verwendet (vgl. Joh
3,36; 6,36; anders Joh 20,29). So gilt festzuhalten, daB der Boses Tuen-
de oder, anders gesagt, derjenige, welcher bleibend in der Siinde lebt,
keine personliche Glaubensbezichung zu Gott hat. Folglich kann er
die Briider nicht lieben (1Joh 3,10). Zuletzt muB3 noch festgestellt
werden, da} der Aufruf zur mimesis des Guten gleichzeitig eine radi-
kale Absage an alles bose Verhalten einschliet. Wiirde Gaius die mi-
mesis des Guten wihlen, was jedoch offenbleibt, miifite er sich zumin-
dest innerlich von den beeinflussenden Liigenreden des Diotrephes
und allem bosen EinfluB vor Gott lésen (10) und gegebenenfalls in
der Gemeinde Stellung beziehen.

4. Theologisch-systematische Folgerungen

Nach dem exegetischen Durchgang werden die Ergebnisse zuerst
stichwortartig unter anderem in dogmatische Kategorien eingeteilt!76,
um dann den ntl. Befund mit einem kurzen Ausblick auszuwerten.

1. Der doxologisch-theologische Aspekt. Die Tatsache, dal3 die Nach-
ahmung im 1Thess zentral in der riickblickenden Danksagung des
Wirkens Gottes und als Tun zur Ehre Gottes (1Kor 10,31) ausgewie-
sen wird, verleiht der mimesis ihren doxologischen Charakter.

2. Der christologisch-soteriologische Aspekt des ppmtai-Seins wird
darin offenkundig, dal den Thessalonichern in der glaubenden An-
nahme des Wortes Gottes das Heil geschenkt wird (1Thess 1,6) und
sie damit einbezogen werden in das Heilsgeschehen von Kreuz und
Auferstehung (1Thess 2,14). Die Zeugung zur Gotteskindschaft durch
die Vermittlung des Evangeliums geht nachweislich dem Aufruf zur
Nachahmung voraus (1Kor 4,15-16; Eph 5,1; 3Joh 11), weil sie in der
geschenkten Rechtfertigung wurzelt (Phil 3,17). Obwohl sich die
Nachahmer an den Vorbildern auszurichten haben (1Kor 4,16; 11,1;

176 Dabei sind zeitweilige Uberschneidungen unvermeidlich.



Phil 3,17), ist die Norm des geforderten Verhaltens von der aufop-
fernden Liebe des Gekreuzigten abgeleitet (1Kor 1-4; Eph 5,1-2). Es
wurde deutlich, daB dieser hohe Standard ausschlieflich in der Kraft
Gottes, das heiBt, in der Kraft des auferstandenen Herrn Jesus Chri-
stus nachvollzogen werden kann (1Kor 4,14-16; Hebr 13,7-8).

3. Der pneumatologische Aspeki. Ohne Zweifel enthilt das Nachah-
mer-»Gewordensein« (pupntai) in 1Thess 1,5-7 einen zentralen Stel-
lenwert, indem die Frucht des Geistes insbesondere im Leiden einen
vorbildlichen Glauben schenkt. Diese geistgewirkte Lebensweise in
der Teamarbeit der Missionare und im gemeinsamen Glaubensvollzug
der Gemeinde motiviert zu einer dauerhaften Vorbildlichkeit des ge-
lebten und verkiindigten Glaubens (1,7-9). Im Epheserbrief dagegen
kommt der pneumatische Gesichtspunkt unter einem negativen Vor-
zeichen zur Sprache, weil es vor einem Verharren in der Siinde warnt
und damit das Betriiben des Geistes zur Folge hat, wahrend die
Nachahmung zur wechselseitigen Vergebung bereit ist (Eph 4,30-5,1).

4. Der ethisch-ekklesiologische Aspekt der mimesis geschieht im quali-
tativen Aufbau der Gemeinde. In dieser Weise dient der konkrete
Aufruf, der die gesamte Gemeindeethik einschlieBt (Eph 5,1-2), in
den anderen Briefen jedoch jeweils Teilaspekte der Pardnese beinhal-
tet (2Thess 3,7.9), wesentlich zur Wiederherstellung oder Festigung
der Einheit in der Gemeinde (1Kor 4,16; 11,1; Phil 3,17; Eph 5,1). Im
2Thess wird die Nachahmung in erster Linie zur Voraussetzung der
Gemeindezucht gefordert (2Thess 3,7). Es ist bedeutsam, dal gerade
der individualistische Glaube und die Ethik des einzelnen zur Nach-
ahmung der ganzen Gemeinde fithren (Eph 5.1; Hebr 6,11-12; 3Joh
11). In der Belegstelle des Phil wird gar der Ruf zur Nachahmung als
Einweisung ins Glaubensleben anderer verstanden.

5. Der eschatologische Aspekt und das Leiden. Insbesondere tritt die
eschatologisch verbiirgte Hoffnung dort zu Tage, wo im Vollzug der
Nachahmung Leiden erfahren wird (1Thess; Phil 3,14-16;) oder die
Gemeinde auf Grund ihrer Nachlissigkeit in Gefahr steht (Eph 4,30-
5,1; Hebr 6,11-12). Weil die Erlosung Christi das selbstlose Leiden aus
Liebe beinhaltet, werden die Nachahmer, sofern sie das Heilsgesche-
hen als MaBstab gelten lassen, unweigerlich in unterschiedlichste For-
men des Leidens gefithrt (1Kor 4,9-16; 10,32-11,1; Eph 5,1-2).

6. Der missiologische Aspekt. Der Herr, der durch den Geist Paulus
und seinem Team eine nachahmenswerte Vorbildlichkeit schenkte

(1Thess 1,5-7), 16ste geradezu eine dynamisch missionarische Wirkung
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aus, indem, tiber Paulus und sein Team hinaus, die Thessalonicher zu
Nachahmern und dann selbst zum wirkungsvollen Vorbild fiir ihre
heidnische Umgebung wurden. In 1Kor 10,32-11,1 und im 3Joh 11 ist
das Leben der Nachahmer mit der Gastfreundschaft verbunden, die
neben der gemeindeaufbauenden Funktion besonders auch gelebte
Mission ist.

7. Die Bedeutung des Wortes (logos). Die Aufnahme des Wortes (logos)
und das Nachahmer-Gewordensein entsprechen einander (1Thess 1,6).
Weiter ist gerade das Nachahmer-Gewordensein im gemeinsamen
Schicksalsleiden mit anderen Gemeinden und dem Herrn Jesus Erweis
fiir die gottliche Wirkung des Wortes im gemeinsamen Leben der
Gldubigen (1Thess 2,13-14). AuBerdem ist das verheiene Wort
Grundlage des ausharrenden Glaubens, welcher nachgeahmt werden
soll.

8. Der pidagogische Aspekt kommt besonders in den Gemeinden zum
Tragen, die Paulus und sein Team gegriindet hat (1Thess 1,5-6; 1Kor
4,14-16; Phil 3,17177), denn Paulus ruft nur diejenigen zur Nachah-
mung auf, welche ihn und sein Team wihrend der Anfangsphase der
Gemeinde vorbildhaft unter den Gemeinden erlebt haben. In 1Kor
4,16 gehort die Ermutigung zur Nachahmung deutlich zur Erzie-
hungsaufgabe des geistlichen Vaters Paulus.

9. Die vollmichtige Wirkung der nachahmenswerten Dienstgemein-
schaft. Die Untersuchung konnte zeigen, daB die vorbildliche Lebens-
und Dienstgemeinschaft unter der geistgewirkten Herrschaft des
Herrn eine vollméchtige Wirkung zur Nachahmung aufweist (1Thess
1,5-7; 2,13-14; 1Kor 4,16!78; Hebr 13,7). Dieser gemeinsam transparent
vorgelebte Glauben griindet, stirkt und korrigiert Gemeinde.

10. Der antagonistische Aspekt ist besonders im Phil ausgepriigt, in-
dem der Ruf zur Mitnachahmung als Umorientierung weg von den
Feinden des Kreuzes Christi deutlich benannt wird. Eine dhnliche

177 Vgl. insbesondere Phil 4,9: »Was auch ihr gelernt habt und iibernommen habt
und gehdrt habt und gesehen habt an mir, das tut!« Dazu D. Hesselgrave: »Es ist
ein fundamentales Gesetz der Pidagogik, daB man lernt durch Tun ... Lernen,
das nur ein Anhdufen von Informationen ist, verdient es kaum, so genannt zu
werden.« D.J Hesselgrave, Planting Churches Cross-Culturally: A Guide for
Home and Foreign Missions, Grand Rapids 1980, 309-310.

178 Obwohl der Aufruf zur Nachahmung allein von Paulus ergeht, beinhaltet das
Nachzuahmende doch die erginzende Dienstgemeinschaft von Paulus und Apol-
los (vgl. 1Kor 3,4-6; 4.6).
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Intention zeigt sich in 3Joh 11. Explizit wird die Nachahmung der
Siinde, die in der fehlenden Gottesbeziehung wurzelt, als Moglichkeit
erwogen.

5. Die Ergebnisse des ntl. Befundes

5.1. Terminologie

Die vorgegebenen Definitionen der Wortgruppe wucopar bei W. Bau-
er mit »nachahmen, nachfolgen« und »nacheifern«!” sind durch »Ge-
prigte« und »nachahmen mit anderen zusammen« zu ergénzen.

5.2. Die drei Aspekte der Nachahmung

5.2.1. Der trinitarische Aspekt

Zuerst ist die Nachahmung geistliche Gemeinschaft mit Gott dem Va-
ter, Jesus Christus, dem Sohn, und dem Heiligen Geist. Es ist immer
der dreicinige Gott, der prigt. Die hohe Berufung der Nachahmung
zielt darum letztlich auf die Wesensangleichung mit Gott dem Vater.
Jesus Christus, der Sohn Gottes, offenbart das verborgene Wesen
Gottes, das es nachzuahmen gilt. Aber — und das muf} hervorgehoben
werden — wenn das NT von Nachahmung spricht, ist die Erlosung
durch Jesus Christus bereits vorausgesetzt. In zweifacher Hinsicht
vermittelt Jesus Christus die Nachahmung Gottes. Christus ist norma-
tives Vorbild, und gleichzeitig besteht die Einzigartigkeit Jesu darin,
daB er die Kraft zum dauernden Nachvollzug schenkt. Der dynami-
sche Prigungs- und Umgestaltungsprozel zur Nachahmung wird vom
Geist Gottes bewirkt. Insbesondere die Friichte des Geistes gehoren
untrennbar zum Wesen der Nachahmung. Die Gaben des Geistes da-
gegen konnten in den Exegesen nicht als Inhalt der Nachahmung
nachgewiesen werden. Wichtig bleibt, daB die Nachahmung vor allem
ein geistliches Geschehen ist, selbst durch menschliche Vorbilder hin-
durch. Der Imperativ an die geliebten Kinder Gottes besteht darin,
sich dem Wirken des dreieinigen Gottes auszusetzen, so daB3 eine Ein-
prigung des Bildes Jesu Christi in ihnen erwirkt werden kann. Beides,
der Indikativ und Imperativ, muf im individuellen Glaubensleben des
einzelnen in der Gemeinde zur Wirkung kommen.

179 W. Bauer, »jupéopais, Warterbuch, 865.
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5.2.2. Die Vermittlungen

Die Besonderheit der Nachahmung Gottes in Christus besteht in der
Vermittlung. Im Grunde kann nur von einer absteigenden Vermitt-
lung gesprochen werden, und diese bezieht sich auf Christus, der das
unsichtbare Wesen Gottes anschaubar gemacht hat. Eine weiter ab-
steigende Linie kann, entgegen manchen Forschern!s0, nicht an be-
stimmten Personen festgemacht werden, denn neben Paulus sind un-
terschiedlichste Vermittler feststellbar. Alle ntl. Vermittler verweisen
einzig auf Gott in Christus. Nachahmung fiihrt darum nicht in Abhén-
gigkeit von Menschen, einer bestimmen Gruppe oder irgendeiner
Lehre, sondern in eine tiefere Beziehung zu Christus in der Gemein-
de. Weiter werden hier alle zur Nachahmung empfohlenen Vorbilder
deutlich. Neben Paulus, der sich selbst zur Nachahmung empfiehlt,
wird nur noch im 3Joh zumindest indirekt auf einen einzelnen als
Vorbild hingewiesen. Ansonsten werden in den ntl. Briefen auf die
noch lebenden (2Thess 3,7.9; 1Kor 4,16; 11,1) oder bereits vollendeten
Gemeindegriinder (Hebr 13,7), eine bewihrte Gruppe (Phil 3,17) und
die Ererbenden in der Gemeinde (Hebr 6,12) sowie Abraham als
Vorbild (Hebr 6,131f) verwiesen.

5.2.3. Die Wechselseitigkeit

Die wechselseitige Vorbild- und Nachahmerfunktion, das Ineinander
von Prigen und Gepréagtwerden, besteht zwischen den Gemeinden
(1Thess 2,14) und im Miteinander in der Gemeinde (Eph 4,32-5.2).
Somit stehen die Nachahmer in einer wechselseitigen Verantwortung.
Eine isolierte Nachahmung oder eine solche neben der Gemeinde ist
im NT nicht feststellbar.

Restimee: Diese drei Aspekte der Nachahmung sind untrennbar in-
einander verwoben. Von einem »Unselbstindigwerden«, das den
Nachahmer in eine unfreie »kopienhafte Abhéngigkeit« zu seinem
Vorbild fithrt, kann gerade nicht gesprochen werden.18! Gleiches gilt
fiir eine Heiligenverehrung im katholischen Sinne. In erster Linie ist
die Nachahmung ein geistliches Geschehen, das sich im Glau-
bensleben des einzelnen vollzieht, sehr wohl aber durch das Vorbild
vermittelt wird und sich in der wechselseitigen Gemeinschaft entfal-
tet. Folglich fihrt die vom Geist Gottes gewirkte Nachahmung in die
Miindigkeit und geistliche Reife. Auf diese Weise entwickeln sich im

180 H.H. Henrix »Von der Nachahmung Gottes: Heiligkeit und Heiligsein im bibli-
schen und jidischen Denken«, EA 65 (1989), 177-187 (178) und E. Larsson,
»upgopans, EWNT, Bd. II, 1053.

181 W. Michaelis, »upéouais, ThWNT, Bd. IV, 661-678 (675) Anm. 28.
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ProzeB3 der Nachahmung standhafte Christen, die fihig sind, fiir ande-
re richtungsweisend zu sein.

5.3. Die erstaunliche Einheit

Obwohl alle Belege der Wortgruppe ppéopol in den Briefen geson-
dert untersucht wurden, weisen die theologischen Folgerungen eine
inhaltliche Kontinuitdt auf. Damit wird die innere Einheit des NT
sichtbar. Sie soll im folgenden kurz zum Ausdruck kommen: An ober-
ster Stelle muB die Gotteskindschaft erwihnt werden, die untrennbar
zum Nachahmersein gehort. Indem die geliebten Kinder nachahmen,
ehren sie Gott. In dieser Weise kann die Nachahmung als gelebter
Gottesdienst im Alltag bezeichnet werden. So gehort die Nachah-
mung zur Pariinese, die den Gehorsam aller Gebote einschlief3t. Ent-
scheidend sind jedoch die zur Nachahmung empfohlenen Vorbilder.
Nicht die Fehlerlosigkeit und das Ideal macht sie zu Vorbildern, son-
dern Gott, der zum Beispiel den ausgereiften Glauben, die gelebte
Einheit, das Standhalten im Leid in Verbindung mit einem proaktiven
Handeln in der Kraft Gottes, die fortdauernde Vergebungsbereit-
schaft, die opferbereite Liebe oder den freiwilligen Rechtsverzicht in
ihnen wirkte. Die menschlichen Vorbilder stellen immer einen oder
mehrere Aspekte dar, hinter denen Christus beziehungsweise die
Gottesebenbildlichkeit als eigentliches Ziel steht. Damit gehort die
Aufforderung zur Nachahmung zur grofiten Berufung. Allerdings be-
steht die Moglichkeit, dieser Berufung nicht gerecht zu werden. So
kann der lebenslange Proze3 der Nachahmung unwiderruflich durch
Ungehorsam und Nicht-héren-Wollen des Wortes Gottes verloren
werden. Die verbindliche Einbindung in die Gemeinde bietet daher
den besten Schutz, daB die christusorientierte Nachahmung nicht auf-
hort. Gerade im Lebensraum der Gemeinde wird das Nachahmen
eingeiibt, damit die Gemeinde sichtbarer Reprédsentant des Herrn vor
der Welt wird und Mitarbeiter fiir die missionarische Bewegung zuge-
riistet werden.

5.4. Die seelsorgerliche Zielsetzung

Dariiber hinaus steht der Aufruf zur Nachahmung im Dienst des Ge-
meindewachstums. Paulus und der Schreiber des Hebréerbriefes so-
wie Johannes waren zutiefst am Wachstum der Gemeinde interessiert.
Mit Besorgnis sahen sie die Fehlentwicklungen. Aus fiirsorglicher Lie-
be heraus entstanden die unterschiedlichen Aufforderungen zur
Nachahmung. »Sitz im Leben« der Wortgruppe wpéopar sind darum
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konkrete Gemeindeprobleme. Faktisch wird puuéopar in acht ver-
schiedene Gemeindeumstidnde hineingesprochen. Einerseits im Indi-
kativ (1Thess 1,6; 2,14), um die Gemeinde in ihrem Leidensweg zu
stirken, vor allem aber im Imperativ zur Nachahmung. Die kurze
Ubersicht stellt die verschiedenen Gemeindesituationen dar.

Vorbereitende Gemeindezucht. Obwohl einige Briider in der Ge-
meinde nicht fiir ihren eigenen Lebensunterhalt sorgen, ruft Paulus
die Gemeinde dringend zur Nachahmung der geordneten Arbeit auf.
Vor der vollméchtigen Durchfiihrung der Gemeindezucht soll die Ge-
meinde selbst glaubwiirdig leben. Nur so kann die Gemeinde die un-
ordentlichen Briider zur Umkehr bewegen (2Thess 3,7.9).

Wiederherstellung der Einheit. Die Gemeinde hat die zentrale Bot-
schaft, »das Wort vom Kreuz«, aus dem Blick verloren. Darum wird
die Leidensbereitschaft durch Uberheblichkeit und geistliche Arro-
ganz ersetzt. In der Folge treten verschiedene Probleme im Miteinan-
der auf: Spaltungen, Eifersucht und Streit bestimmen die Gemeinde.
Aus diesem Grund ruft Paulus zu seiner eigenen Nachahmung auf,
um die Gemeinde zum Kreuz in der Kraft Gottes und damit zur Ein-
heit zuriickzufiihren (1Kor 4,16).

Gemeindeaufbau. Der Ruf zur Nachahmung korrigiert die verschie-
denen Gruppen in der Gemeinde zu einem Lebensstil, der von den
eigenen Bediirfnissen absieht und dafiir um die Auferbauung der an-
deren besorgt ist. Ganz besonders fordert der Ruf dazu auf, im mis-
sionarischen Lebensstil die Rettung der Vielen zu suchen (1Kor 11,1).

Umorientierung. Die Aufforderung zum Mitnachahmen geschieht in
der Auseinandersetzung mit Irrlehrern und dient dazu, deren Einfluf3
zu hindern. Es zielt auf Umorientierung zu Christus und fithrt in den
gemeinsamen Glaubensvollzug (Phil 3,17).

Vergebungsbereitschaft. Die Ermahnung zur Nachahmung Gottes
will zur Konfliktlosung einer Gemeinde fiithren, die durch Siinde zer-
stritten ist und darum in der Gefahr steht, den Geist zu ddmpfen
(Eph 5.1). Daneben leitet der Ruf zur Nachahmung zur gegenseitigen
Vergebung und selbstlosen Liebe an, die die Gemeinde und Familie
in ihrer Einheit und Auferbauung férdern.

Bewahrung. Die Anweisung, den ausharrenden Glauben nachzuah-
men, soll vor akutem Glaubensabfall bewahren (Hebr 6,12; 13,7).

Gastfreundschaft. Die individuelle Anordnung, nachzuahmen dient
zur Erhaltung der Gastfreundschaft in den Hausgemeinden. Denn
diese sind Ausgangspunkt der Mission und Ort der Unterweisung.
Daneben soll die Ermahnung zu einem geschwisterlichen Fiihrungs-
stil in der Gemeinde fithren (3Joh 11).

Fazit. Die meisten Aufforderungen zur Nachahmung beziehen sich —
entsprechend der Gemeindesituation — auf konkrete Bereiche der Ge-
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meindeethik. Obwohl gleiches fiir den Epheserbrief zutrifft, erweitert
Paulus die Nachahmung auf den gesamten Lebenswandel in Liebe und
schlieBft damit die Gemeinde-, Familien- und Berufsethik ein. Diese
umfassende Bedeutung der Nachahmung beinhaltet damit alle Ermah-
nungen des Christseins. Das Besondere liegt jedoch darin, dal die Er-
mahnung immer an einem Vorbild ausgerichtet wird. Obwohl der Ruf
zur Nachahmung im 3. Johannesbrief an einen einzelnen ergeht, dient
er dem Zweck, die Gemeinde dem Evangelium gemiB zu fiihren.
Wiihrend die Hebrder zur Nachahmung des ausharrenden Glaubens,
der sich auf die VerheiBungen Gottes griindet, aufgerufen sind, wird
die Gemeinde der Thessalonicher gerade darin vergewissert.

5.5. Ermutigungs- und Mahnelemente der Nachahmung

Der Vergleich der Ermutigungs- und Mahnelemente zu puuéopou las-
sen als gemeinsamen Nenner die selbstlose Liebe des gekreuzigten
Herrn erkennen. Selbst die deutlichen Ermahnungen, die den drin-
genden Nachvollzug einfordern, werden durch das hingebungsvolle
Vorbild motiviert. Die engagierte Redeweise, in der zum Nachvollzie-
hen aufgefordert wird, ist durch eine beeindruckende Lebensgestal-
tung mit Christus abgedeckt. Besondere Aufmerksamkeit mufl den
paulinischen Belegen zukommen, weil die Forderung zur Nachah-
mung mit dem vorbildlich dienstbereiten Einsatz des Lebens verbun-
den ist. Hinzu kommt das liebevoll viterliche Zureden und Ermuti-
gen, das in der engen Verbundenheit des Vaters zu seinen Kindern
griindet. Es muf3 Beachtung finden, daB auf diesem Weg die Gemein-
de in die verpflichtende Gemeindeethik eingewiesen wird. Wichtig ist,
daB die Forderung zur Nachahmung letztlich eine werbende Bitte
bleiben muf, weil der auferstandene Herr den gehorsamen Nachvoll-
zug bewirkt.

5.6. Das wnrai-Sein in der Beziehung zum tmog-Sein

Das ppnric-Sein und das tumog-Sein beziehen sich aufeinander und
sind im 1Thess zumindest im Blick auf die Annahme wie auch die
Priigung des Wortes und in der Bewihrung im Leiden in der Frucht
des Geistes in der Anfangsphase deckungsgleich. Die unterschiedli-
chen Ausdriicke sind allerdings bewuf3t gewihlt, weil sie einen Reife-
prozeB des geistlichen Lebens darstellen. Im Vergleich zum pupntig
ist der TOmog bereits einer, der das priagend weitergibt, was er selbst
empfangen hat. Im Prozef des Nachahmens werden die Thessaloni-
cher also selbst zu nachahmenswerten Vorbildern.
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5.7. Die Nachahmung in ihrer Bedeutung fiir die urchristliche
Gemeindegriindung und -stirkung

Der geschichtliche Vorgang der Gemeindebildung kann nur angedeu-
tet werden, weil die Einleitungsfragen der Briefe und detaillierte hi-
storische Hintergriinde nicht Teil der Fragestellung waren. Trotzdem
trat die Tragweite der Nachahmung fiir die urchristliche Gemeinde-
griindung klar zutage.

5.7.1. Teamarbeit

Obwohl profilierte Einzelpersonlichkeiten zu den Gemeindegriindern
und Erstverkiindigern zdhlten, wurde grundsitzlich im Team gearbei-
tet.182 Diese Glaubens- und Dienstgemeinschaft hatte eine enorm
pragende Wirkung, so dafl einzelne in den Hausgemeinden das ver-
bindliche Leben miteinander unter der Wirkung des Geistes nach-
ahmten und durchhielten, sogar in der Abwesenheit der Apostel
(1Thess). Es bestand auch die Gefahr der Fehlentwicklung, wie das
an den Hebrdern deutlich wird. Das wiederum ist ein wichtiges Indiz
dafiir, daB3 die Nachahmung, neben der sozialen Beziehung der Vor-
bilder, besonders der fortlaufenden Priagung durch das Wort Gottes
und der Aufforderung zur Nachahmung gegenwértiger oder aus der
Erinnerung personlich bekannter Vorbilder im Gemeindevollzug be-
darf.

5.7.2. Hausgemeinden

Neben der dialogischen Lehrweise in der Offentlichkeit und in den
Hiusern hatten besonders die Hausgemeinden eine herausragende
Funktion. Das Zusammensein in den Hausern ermoglichte die innige
Lebensbeziehung zu den Gemeindegriindern. Hier wurde der Glaube
schlicht und einfach im Alltag vorgelebt. In dieser Weise waren die
Hausgemeinden »Griindungszentrum und Baustein der Ortsgemein-
de, Stiitzpunkt der Mission, Raum des Gebets, Ort der katechetischen
Unterweisung«!®3 (1Thess 2,7-9; 3Joh 10-11). In den Hausgemeinden
wurde die Gastfreundschaft gepflegt, die Geistesgaben und Bruder-
liebe praktiziert. Diese personliche Umgebung war bester Nahrboden
fiir die Eintibung der Nachahmung. Wichtig ist vor allem die Beob-
achtung, dafl die Nachahmung des geistlichen Lebens nicht gefordert,
sondern aus innerer geistgewirkter Ergriffenheit tibernommen wurde.

182 Vgl dazu W.-H. Ollrog, a.a.0., 183-189.
183 H.-J. Klaucke, Gemeinde — Amt — Sakrament: Neutestamentliche Perspektiven,
Wiirzburg 1989, 27.
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Was anders will letztlich der Zusatz »und des Herrn« (1Thess 1,6)
aussagen? Besonders der 1. Thessalonicherbrief, der auf die Gemein-
degriindung zuriickblickt, 146t diese Zusammenhédnge klar werden.
Ob die ntl. Schreiber und insbesondere Paulus im vorbildlichen Le-
ben ein Konzept zur urchristlichen Gemeindegriindung sahen, kann
mit letzter Sicherheit nicht gesagt werden. Der Befund konnte aller-
dings in diese Richtung weisen.

5.7.3. Die Schrift als Mittel der Pragung

Ausdriicklich wird die Pragung durch die Schrift in Verbindung mit
der Nachahmung betont. Einmal ist zumindest indirekt auf das AT
verwiesen, indem auf das nachahmenswerte Glaubensvorbild Abra-
hams aufmerksam gemacht wird, der den VerheiSungen beziehungs-
weise dem Wort Gottes vertraut. Daneben ist die Verkiindigung des
Evangeliums vorausgesetzt, die nach der Annahme des Wortes den
lebenslangen Prozefl der Nachahmung in Gang setzt. Dabei griindet
der nachahmenswerte Glaube auf die rechtlich verbiirgten Verhei-
Bungen Gottes. Mehrfach konnte gezeigt werden, dafl der einzelne
der Prigung durch das Wort bedarf und zugleich den gememsamen
Glaubensvollzug in der Gemeinde notig hat, in der das Wort Gottes
kraftvoll zur Wirkung kommt. In einem gewissen MaBe gibt der Le-
bensstil Auskunft dariiber, ob der einzelne im Prédgungsprozel3 durch
das Wort steht. Wenn eine Einprigung stattfindet, dann stellen die
Nachahmer in ihrem Leben dar, was das Wort sagt. Obgleich in Ver-
bindung mit der mimesis keine Jesusworte zitiert werden und die Be-
lege zu dxolovdéw nicht zur Fragestellung dieser Untersuchung ge-
horten, konnten doch gewisse Ankliange zur Jiingerunterweisung Jesu
ausgemacht werden. Daneben lassen sich drei weitere Punkte anfiih-
ren. Erstens ist das Faktum hervorzuheben, da3 die Ermahnung zur
Nachahmung, vielleicht mit Ausnahme des 3. Johannes, sich auf be-
reits vorausgesetzte Uberlieferungen, Katechesen, relativ festgelegte
Lehrworte Jesu und der lebendigen Evangelienerzdahlung bezieht, die
den Gemeinden bekannt waren. Zweitens kann angenommen wer-
den, daB die Gemeindegriinder durch ihr eigenes Leben die Nachfol-
geworte Jesu vorgelebt haben, weil sie als Nachahmer Christi vom
Heil und von der Lehre gepridgt waren. In dieser Weise wurden die
Gemeindegriinder selbst lebendige Traditionstridger der Jesusiiberlie-
ferung. Drittens steht der Aufruf zur Nachahmung Christi 6fters in
Verbindung mit bekenntnisartigen Wendungen. Diese Beobachtung
kann auf das Interesse der urchristlichen Gemeinden am Leben Jesu
und seinem Heilswerk als maBgebendes Vorbild zur Nachahmung
hinweisen.
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5.7.4. Normierendes Vorbild fiir die Gemeindestdarkung

Es kann festgehalten werden, dal die ntl. Schreiber neben der Lehre
und dem Wort Gottes um die Kraft des vorbildlichen Lebens wufiten
und darum den konkreten Ruf zur Nachahmung zur Korrektur in
Gemeindekrisen einsetzten. Dabei wird das jeweilige Vorbild als ver-
bindlicher Mafistab verstanden. Dennoch wurde das Vorbild nicht als
Gesetz postuliert. Im Gegentelil, die Kraft Gottes befidhigt erst zum
vorbildlichen Leben. Damit ist es ein vollméchtiges Vorbild. Auf diese
Weise wird den Gemeinden und den darin geféhrdeten Christen be-
wult, dal auch sie zur Nachahmung des Vorbildes fihig sein werden.
Sehr treffend bemerkt R. Bohren: »Im Vorbild begegnet uns der
Geist in einer Person, in der er Gehorsam wirkt ... Die Erfiillung des
Gebotes wird vorgemacht.«18 Obwohl eine schmale Textbasis zu mi-
mesis vorliegt, scheint es nicht tibertrieben zu sein, in den Imperati-
ven zur Nachahmung einen Grundgedanken zur ntl. Gemeindekor-
rektur zu entdecken. Voraussetzung bleibt dabei die personliche Be-
ziehung zum Vorbild. Das erkldrt zugleich, warum im R&merbrief
nicht zur Nachahmung eines personlichen Vorbildes, wohl aber zur
Lehre als Vorbild verwiesen wird (Rém 6,17).

6. Ausblick

Nach dem exegetischen Befund der Wortgruppe pwéoupon kann nun
der Versuch unternommen werden, DenkanstoBe fiir die heutige Ge-
meindepraxis anzudeuten. Vorweg erfolgt eine kurze Auswahl der Li-
teratur, die sich der Praxis der Nachahmung angenommen hat. Wenn
ich es recht sehe, dann wurden weder Fragen liber die Gemeinde-
griindung und der Evangelisation noch der Gemeindekorrektur, in
bezug auf die Nachahmung, zumindest im deutschsprachigen Raum,
wenig Beachtung geschenkt. Diejenigen allerdings, die sich damit be-
schiiftigen, nehmen immer wieder Bezug auf 2Tim 2.2 als die ntl
Schliisselstelle.!85 Diese Finseitigkeit wurde in der jiingst ibersetzten
Arbeit »Mentoring: Wir brauchen geistliche Viter und Miitter« iiber-
wunden.!8¢ Allerdings wird der Begriff des Mentoring iiberdehnt, was

184 R. Bohren, Predigtlehre, Miinchen 1971, 399.

185 U.a. G.W. Kuhne, Evangelisation, und was dann? Die Dynamik der personlichen
Nacharbeit, Bad Liebenzell 1979, 26; ders., Jiingerschulung. Schritt um Schritt,
Hurlach 1984.

186 PD. Stanley/I.R. Clinton, Mentoring. Wir brauchen geistliche Viter und Miitter,
Greng-Murten 1994. Auch A. Louf/M. Dufner, Geistliche Vaterschaft, Miinster-
schwarzach 1984. Vgl. schon E. Feifel, Der padagogische Anspruch der Nachfolge
Christi. Ein Beitrag zur kath. Religionspidagogik, Donauworth 1968, bes. 99-113.
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vielleicht an der fehlenden exegetischen Grundlage liegt.187 Dennoch
weisen die Autoren hilfreiche Schritte in die Praxis und zeigen, wie
dem einzelnen verschiedene Vorbilder zur Nachahmung und damit
zur Jinger- und Leiterschaft gegeben werden konnen. Weil es keinen
einzigen idealen Mentor gibt, und hier besteht die Verbindung zum
ntl. Befund des Vorbildes und der Nachahmung, der alle Mentortypen
in sich vereinigt!®8 muf es im Laufe des Lebens oder in einer Phase
des Lernens zu mehreren Beziehungen kommen. L. Richards arbeitet
in seiner »Christian Education« die Ergebnisse der Verhaltensfor-
schung und die theol. Uberlegungen der mimesis heraus, die er auf
die Jiingerschaft bezieht und diese fiir die Ortsgemeinde anwendet.!8?
Neben diesen Arbeiten scheint im deutschsprachigen Raum einzig R.
Bohren! speziell auf den wechselseitigen ProzeB3 zwischen Vorbild
und Nachahmung einzugehen und praktisch pastoraltheologische
Konsequenzen zu entwickeln. An dieser Stelle muf3 die Dissertation
von M. Printz wiirdigend hervorgehoben werden. Obwohl er im Rah-
men seiner gemeindepiddagogischen Untersuchung die mimesis exe-
getisch nur streift, sind seine praktischen Folgerungen dennoch fiir
die Lebensform in der Gemeinde in bezug auf die Nachahmung
hochst relevant.191

Aus dem ntl. Befund der Nachahmung lassen sich nachfolgende
DenkanstoBe fiir die heutige Gemeindearbeit aufzeigen:

Gastfreundschaft. Fiir die Personlichkeitsbildung junger Leute in
der Gemeinde wiren neben dem Jugendleiter und seinem Team ver-
schiedene Beziehungen eine Hilfe. Hier konnen etwa Einladungen
zum Mittagessen beim Pastor und anderen Gliedern der Gemeinde
positiv pragend wirken, wenn ein ganzheitliches Christsein mit Spiel
und geistlicher Existenz eine Einheit bildeten.!9?

187 Grundlage der umfangreichen Forschung wurden 600 historische Leiter. Vgl
auch M. Heinemann, Die Rezension des genannten Buches in JETh 9 (1995),
387-389.

188 PD. Stanley/I.R. Clinton, a.a.0., 35. Jiingermacher, geistlicher Leiter, Coach, Seel-
sorger, Lehrer u.s.w.

189 L. Richards, Christian Education. Seeking to Become Like Jesus Christ, Grand
Rapids 1988, insbes. 84-85. In Thesen beschreibt er das nachahmenswerte Vorbild.
U.a. betont er die regelmiBige, langzeitige Beziehung zum Vorbild, die Beobach-
tung des Vorbildes in der Vielgestalt der Lebenssituationen, Klarheit in den
Wertvorstellungen und die Einheit von Glauben und Leben. Zu erwidhnen wire
u.a. noch R. Habermas/K. Issler, Teaching for Reconciliation. Foundations and
Practice of Christian Educational Ministry, Grand Rapids 1992, z.B. unter dem
Stichwort: Soziales Lernen, 117-121.

190 Ebd., 394-401.

191 M. Printz, a.a.0., 267-307.

192 Vgl. dazu W. Faix »Das offene Haus, in: ders., Familie heute. Zwischen Anspruch
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Ganzheitliche Ausbildung. Neben dem Lehrauftrag an Bibel-, Missi-
onsschulen und Seminaren, sollten Lehrer und Dozenten den Studie-
renden die Moglichkeit bieten, durch die Ubernahme von Teilverant-
wortlichkeiten an Diensten teilzunehmen.!®3 Selbst beim Religi-
onsunterricht und iiberhaupt im Lehramt konnen prigende Bezie-
hungen wachsen, wenn der Lehrer die Schiiler in seine Wohung ein-
l14dt und kurze Wochendfreizeiten einplant.

Identitiit der Lehrerpersonlichkeit. Junge Leute brauchen keine
»Verbalvorbilder«, die den proklamierten Weg selbst nicht gehen. Ge-
fragt sind Eltern, Erzieher, Ausbilder und Lehrer, die neben positiven
Erfahrungen auch durch schmerzliches Scheitern und Leid im Leben
durch die Kraft des Herrn gereift sind. Durch selbstlose Hingabe, wie
bei Paulus und seinen Mitarbeitern, wird der Erzieher zum nachah-
menswerten Vorbild.194

Co-Mentoring. Der lebendige Prozef zwischen Vorbildlichkeit und
Nachahmung kann ebenso zwischen den Dozenten stattfinden, indem
Lehrer derselben Fachrichtung, die an unterschiedlichen Schulen und
Universitidten unterrichten, regelmiBigen Austausch arrangieren, um
iiber Erfahrungen und Literatur auszutauschen.

Soziale Kategorie. Weil Vorbild und Nachahmung soziales Leben
voraussetzt, sollte der Pastor und Gemeindepéddagoge zur wiederhol-
ten Begegnung mit seinen Gemeindegliedern!?>, ebenso aber auch
mit der Gemeinde Fernstehenden bereit sein. Allerdings ist dies nur
unter einem Gemeindekonzept durchzuhalten, das dem Leib-Glied-
Denken (1Kor 12) und damit der Teamarbeit einen hohen Stellen-
wert beimif3t.

Anfechtungen und Leid. Das in der Kraft Gottes erfahrene und be-
wiltigte Leid gehort wesentlich zu einem nachahmenswerten Vorbild.
»In dieser Perspektive bekommen die Anfechtungen und Leiden
eines Predigers positiven Sinn.«!% Sie sind als Schulbeispicle zu ertra-
gen, wie R. Bohren meint. Und er stellt die Frage, ob die Pastoren
durch ihre Leidensscheu nicht ihre eigene Verkiindigung vom Ge-
kreuzigten torpedieren und damit jegliche Vorbildlichkeit verhindern.

und Wirklichkeit. Ein Beitrag zum internationalen »Jahr der Familie« 1994, JETh
9 (1995), 116-145 (144-145).

193 In diesem Zusammenhang ist es beeindruckend, daB Henri Nouwen, ein ehema-
liger Professor fur Spiritualitdt und Pastoraltheologie an der Harward Universi-
tit in New York, mit einem Behinderten zu Diensten unterwegs ist. Vgl. dazu
H.JM. Nouwen, Seelsorge, die aus dem Herzen kommt, Freiburg i.Br. 1989.

194 Vgl. S. Biuerle, Die Personlichkeit der Lehrer in ihrer Bedeutung fiir die Schiiler,
Glaube und Erziehung 4/5 (1995), 27-28.37-39.

195 R.Bohren, a.a.0., 396-397.

196 Ebd., 396.
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Materielle Sorgen. Wie der Prediger selbst, so wirkt das finanzielle
Verhalten der Gemeinde, wie z.B. Geiz oder GroBziigigkeit, exempla-
risch fiir die Welt.197

Verkiindigung. Weil die nachahmenswerte Vorbildlichkeit existenti-
ell besteht, darum sollte sich der Pastor auch selbst in seiner Verkiin-
digung mit einbringen.!?8

Gemeindegriindung und Evangelisation. In Fragen um die Gemein-
degriindung und die Evangelisation wire zu fragen, ob bewegliche
Teams, die eine Zeitlang in der Gemeinde und unter den Leuten le-
ben, nicht mehr bewirken konnten.

197 Vgl. ebd., 396-397.
198 Das »Sich-Aufplustern« geistiger Erlebnisse und das »Armsiinder-Geplérr« ist
dabei nach R. Bohren vollig fehl am Platz (ebd., 400).
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Eta Linnemann
Echtheitsfragen und Vokabelstatistik

1. Wortlisten als Beweismittel in Echtheitsfragen

Von Schleiermacher bis Schnelle, vom Beginn des 19. Jahrhunderts
bis zum Ende des 20., wird durch Auflistung von Vokabular die Echt-
heit neutestamentlicher Schriften oder Abschnitte in Frage gestellt.
Es werden einerseits Sammlungen von Wortern vorgelegt, die man
angeblich zu erwarten hitte, wenn der pritendierte Verfasser der
wirkliche Verfasser gewesen wire, andererseits Listen solcher Worter,
die angeblich nicht zu seinem Wortschatz gehoren. Dieses statistische
Argument ist zwar nur eines unter mehreren, aber man sollte sein
Gewicht nicht unterschitzen. Es hat den Vorteil, objektiv zu erschei-
nen, sei es, daB es auf den Sprachgebrauch, sei es, da} es auf den Stil
bezogen wird.

Wiirde es jemand wagen, gegen die Echtheit einer Schrift rein stili-
stische Argumente vorzubringen, die er nicht durch statistische Be-
weisgriinde aus dem Wortschatz zu decken versucht? Wiirde jemand
allein mit historischen Erwigungen die Echtheit einer Schrift bestrei-
ten, ohne die geringste literarische Handhabe gegen sie zu besitzen?
Wahrscheinlich nicht. Eine Uberpriifung der statistischen Argumenta-
tion mit dem Wortschatz konnte deshalb nicht nur diese Argumenta-
tion in Frage stellen, sondern letztendlich die gesamte Unechterkld-
rung neutestamentlicher Schriften als unhaltbar erweisen. Aber selbst
dann, wenn sie nur eines ihrer Argumente endgiiltig aus dem Wege
raumt, hat sie sich gelohnt.

Die Argumente gegen die Echtheit biblischer Schriften werden von
der historisch-kritischen Theologie in Mogelpackungen geliefert, die
ihren Inhalt groBer und gewichtiger erscheinen lassen, als er in Wirk-
lichkeit ist. Leider wird ein Teil dieser Packungen auch von einigen
evangelikalen Theologen unbeanstandet ibernommen und weiterver-
kauft. Andere haben uns dagegen den guten Dienst getan, solche
Verpackungen aufzureiffen und aufzuzeigen, wie hohl sie sind.

Die Echtheitsfrage spielt in der neutestamentlichen Einleitungswis-
senschaft in verschiedenen Bereichen eine wichtige Rolle; einer von
ihnen ist der Komplex der Pastoralbriefe; ihn wéhlen wir als Exempel
aus.

Auch gegen die Echtheit der Pastoralbriefe wird unter anderem
vorgebracht, daB typisch paulinisches Vokabular in ihnen fehlt und
statt dessen untypisches verwendet wird. Eine Liste von etwa zwei
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Dutzend solcher Worter erscheint beeindruckend, allerdings nur so
lange, bis man sie auf ihre Stichhaltigkeit gepriift hat.

Udo Schnelle! nennt 24 »charakteristische Termini fiir die Theologie
der Pastoralbriefe« [siehe Liste 1, S.99]. Drei davon — evoéfeLa, ndog
und Yywaively — kommen in der Tat nur in den Pastoralen vor; vier
weitere — SudaoroMa, Empdveia, xadaog und owtre — liberwiegend.
Es werden aber auch Worter genannt, die in allen Pastoralen zusam-
men nur viermal, in den zehn iibrigen Paulusbriefen dagegen 39mal
vorkommen (giprjyn) oder in denen das Zahlenverhiltnis 4:53 (8-
xawoovv), 20:84 (Aoyog), 35:142 (wionig), 6:71 (66Ea), 7:139 (mvetpa)
ist, womit nur die hervorstechendsten Relationen genannt sind.

»Die Pastoralen weisen erhebliche Differenzen zur Theologie der Protopaulinen

auf«, stellt Udo Schnelle fest [Liste 2]. »Es fehlen Begriffe wie Gerechtigkeit Got-

tes, Freiheit, Kreuz, Sohn Gottes oder Leib Christi. Die Antithese Fleisch und Geist
erscheint nicht.«?

Verschwiegen wird hier, daB dwaiootvn deo® nur in Rom (8x) und
2Kor (1x) vorkommt, hevdepio in Rom, 1Kor und 2Kor je einmal
und Gal viermal steht, aber sonst nirgends. Yiog ¥eo® oder seine
Aquivalente finden sich zwar 7x in Rom, 2x 1Kor und 4x in Gal. In
2Kor, Eph, Kol und 1Thess sind sie jedoch nur je einmal vertreten,
und in Phil, 2Thess und Phlm fehlen sie vollig. Zravpdg liest man
weder im Rom noch im 2Kor, weder in den Thessalonicherbriefen
noch in Phlm. Das Wort kommt in den 13 Paulusbriefen nur 10x vor.
S@dpa Xototod steht nur 1x in Rém, 3x in 1Kor, 8x in Eph, 1x in Phil
und 5x in Kol; odipE im Gegensatz zu mwvedpa 1aBt sich zwar 13x in
Rom und 7x in Gal nachweisen, sonst aber nur je 1x in 1/2Kor, Kol
und — im 1Tim!

Behaupten kann man viel, aber ungepriifte Erinnerung fihrt
manchmal in die Irre. Beweiskriftig sind nur Statistiken, die auch
stimmen!

In den historisch-kritischen Einleitungen zum Neuen Testament
wird der falsche Eindruck erweckt, es gébe ein typisches paulinisches
Vokabular, das in allen echten Briefen vorhanden sei und nur in den
Pastoralen fehlt. Dieser Eindruck tduscht.

60 Worter werden bei Morgenthaler3 als Vorzugsworter des Paulus
zusammengestellt. Das sind jedoch nicht — wie man erwarten sollte —
Waérter, die im Neuen Testament nur bei Paulus vorkommen, sondern
es sind vielmehr Worter, die in fast allen neutestamentlichen Schrif-

Einleitung in das Neue Testament, Gottingen 1994, UTB 1830, 381.

Ebd.

Statistik des Neutestamentlichen Wortschatzes Ziirich 1958. Anderungen im Bei-
heft zur 3. Aufl. wurden beriicksichtigt.

LI N =
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ten vorkommen und dementsprechend auch in den meisten Paulus-
briefen zu finden sind. Die relative Hiufigkeit bei Paulus kommt
tiberwiegend dadurch zustande, dafl bei ihm 13 Schriften zusammen-
addiert werden.

Selbst von diesen ausgewahlten 60 Wortern kommen nur 17 in al-
len paulinischen Briefen vor. Klammert man den Philemonbrief aus,
sind es 21. LaBt man aufer dem Philemonbrief auch die Pastoralbrie-
fe beiseite, bleiben es immer noch nicht mehr als 30, also die Hilfte
der paulischen »Vorzugsworters, die in jedem der restlichen Briefe zu
finden sind. Die iibrigen sucht man, abgesehen von Philemon und den
Pastoralen, in ein, zwei, drei oder gar fiinf weiteren paulinischen Brie-
fen vergeblich. Gerade jene acht Vorzugsworter, die in allen drei Pa-
storalbriefen fehlen, vermiB3t man auch an anderer Stelle [siehe Liste
3, S.100]. Vergleicht man die Haufigkeit des Vorkommens der paulini-
schen Vorzugsworter in den einzelnen Briefen, dann fillt auf, daB sie
in der Regel Schwerpunktworter in einem der drei grofien Paulus-
briefe sind. Etwa die Hilfte der Vorkommen konzentriert sich auf
einen Brief, und auch der Rest ist nicht gleichmifBig verteilt. Es han-
delt sich also bei den paulinischen Vorzugswortern keineswegs um
Worter, die im paulinischen Schrifttum regelmifBig vorkommen und
die gleichméfig darin verteilt sind, weshalb man sie in jedem echten
Paulusbrief mit Fug und Recht erwarten diirfte.

Die acht Vorzugsworter, welche in allen drei Pastoralen fehlen,
kommen insgesamt 382mal bei Paulus vor. Im Durchschnitt erscheint
jedes dieser Worter 48mal, wobei sich diese Vorkommen auf 13 Brie-
fe verteilen. Selbst wenn die Verteilung in Entsprechung zum Wortbe-
stand gleichmiBig geschehen wire, hitten kleinere Briefe leer ausge-
hen miissen. Das Fehlen dieser Worter in den Pastoralen tragt also
fir die Echtheitsfrage nichts aus.

Eindrucksvoller erscheint es, wenn gegen ihre Echtheit vorgebracht
wird, dall ganze Wortgruppen, die fiir Paulus charakteristisch sind, in
den Pastoralen fehlen. Aber auch dieser Einwand macht nur so lange
Eindruck, bis man ihn einer genauen Priifung unterzieht [siehe Li-
ste 4, S.101]:

Amoralvntery und damoxdaivyis kommen bei Paulus je 13mal vor,
das sind 26 Worter unter 32 303. Im giinstigsten Fall konnte die Wort-
gruppe in den 13 Paulusbriefen je zweimal vorhanden sein, da sich
aber die Vorkommen auf Rom (3+3), 1Kor (3+3), Gal (242) und
2Thess (3+1) konzentrieren, gehen sechs Paulusbriefe leer aus.

Die 30 Vorkommen der Wortgruppe évepyeiv verteilen sich auf
Eph (7), 1Kor (5), Gal (4), Phil, Kol und 2Thess (je 3), 2Kor (2) sowie
Rom und Phlm (je 1). Hier gehen nur die Pastoralen leer aus, aber
bei derartigen Zahlenverhiltnissen ist kein Staat damit zu machen.

89



Kavydodar ete. fehlt; hat das denn nicht Gewicht? Nein, denn von
den 55 Vorkommen konzentrieren sich 47 auf die drei groBBen Briefe
(Rom 8; 1Kor 10; 2Kor 29), der Rest verteilt sich auf Gal (3), Phil (3),
Eph und 1Thess (je 1).

Die Wortgruppe mepLooevewy etc. hat insgesamt 48 Vorkommen.
Davon konzentrieren sich 22 auf den 2Kor, 7 auf den 1Kor, 6 auf Phil.
Rom hat 5, 1Thess 4, Eph und Kol gerade noch einen, 5 Briefe gehen
leer aus.

“Yraxovew etc. kommt nicht vor, das ist doch bedeutsam! Nein, die
Wortgruppe findet sich bei Paulus ganze 22mal, und 11 Vorkommen
davon konzentrieren sich auf den Rém. Fiir den 2Kor bleiben noch 3
{ibrig, fiir Eph und Kol je 2, Phil und Phlm je 1 und 7 Briefe gehen
leer aus, darunter sogar der 1Kor! AuBerhalb der Paulusbriefe kommt
diese Wortgruppe tibrigens 14mal vor!

dpoveiv ete. fehlt. Das sind aber auch nur 33 Vorkommen, von de-
nen sich 15 auf Rém und 10 auf Phil konzentrieren. 1Kor hat 3, 2Kor
2, fiir Eph, Gal und Kol blieb je eines iibrig, und 6 Briefe gehen leer
aus.

In den Bereich der Minizahlen gelangt man bei den Wortern, die
belegen sollen, dal den Pastoralen ein unpaulinisches Konzept der
Eschatologie und der Gemeinde zugrunde liegen soll; da werden
Worter mit einem, fiinf, sechs oder acht Vorkommen zur Beweis-
grundlage fiir schwerwiegende Thesen gemacht! ITagovola, das Wort,
das die eigentlich paulinische eschatologische Konzeption belegen
soll, kommt zwar 14mal bei Paulus vor, aber nur in 5 Briefen: 1Kor
2mal, 2Kor 3mal, Phil 2mal, 1Thess 4mal, 2Thess 3mal. Es fehlt sogar
im Romerbrief! Von diesen 14 Stellen sind 6, ndmlich 1Kor 16,17;
2Kor 7,6.7; 10,10; Phil 1,26 und 2,12, ohne Bezug zur Wiederkunft
Jesu. An einer weiteren Stelle, in 2Thess 2.8, kommt das Wort map-
ovoia in unmittelbarer Verbindung mit £mu@dvela vor, seinem angeb-
lichen eschatologischen Gegenbegriff. Damit scheidet auch eines der
6 Vorkommen von &mugpdvero aus. 2Tim 1,10 und Tit 3,4 beziehen sich
auf das erste Kommen Jesu, also blieben nur 1Tim 6,14 und 2Tim
4,1.8 iibrig, um die Annahme einer eschatologischen Gegenposition in
den Pastoralen zu untermauern! So etwas gehort in den Bereich der
Spielerei und hat mit Wissenschaft nichts zu tun.

Bedeutender erscheinen die Wortlisten, die PN. Harrison* gegen
die Echtheit der Pastoralen vorbringt. Er riumt zwar ein, da das
Fehlen eines Wortes oder auch eines halben bzw. eines vollen Dut-
zends paulinischer Worter noch nichts besagt. Den stindigen Ausfall

4 The Problem of the Pastoral Epistles, Oxford 1921, 31f und 36f.
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einer solchen Masse paulinischen Vokabulars hilt er jedoch fiir einen
wesentlichen Einwand gegen die Echtheit der Pastoralen.

Betrachten wir diese Listen im einzelnen. Aus den 2629 Waortern,
die bei Paulus vorkommen, sind in der ersten Liste 88 (= 3,35%) und
i der zweiten Liste 112 (= 4,26%) herausgefiltert nach dem Ge-
sichtspunkt, dal sie in allen drei Pastoralbriefen fehlen. Listen von
Fehlbestidnden in derartigem Umfang hitte man ebensogut fiir jeden
anderen paulinischen Brief erstellen kénnen.

In der ersten Liste der »Paulinische Worter, die in den Pastoralbrie-
fen fehlen« [siehe Liste 5, S. 102] werden keineswegs Worter aufge-
fiihrt, die in jedem der iibrigen zehn paulinischen Briefe vorkommen.
Ihre Verteilung ist sehr unterschiedlich. Ein Wort findet sich nur in drei
und sieben in vier Briefen. 41 sind nur in fiinf Schriften, also nur in
jedem zweiten Paulusbrief auBerhalb der Pastoralen, anzutreffen.

Nur noch neunzehn dieser Worter oder 21,59% kommen in sechs
der Briefe vor; bei sieben schmilzt die Zahl auf 10, bei acht auf 6, bei
9 auf ganze vier, oder 4,54%, und bei zehn ist absolute Fehlanzeige.
Keines der aufgelisteten 88 Worter ist in allen fiir echt gehaltenen
paulinischen Schriften nachzuweisen. 78 Worter oder 88,64% fehlen
mindestens in drei Paulusbriefen auBerhalb der Pastoralen.

Auch die quantitative Verbreitung der 88 Worter ist gering. 50
Worter oder 56,82% der Liste sind weniger als 13mal vertreten, kon-
nen also von vornherein nicht fiir alle Schriften reichen. Ein hoher
Prozentsatz der Worter kommt selbst in den langen Briefen nur ein-
mal vor. Mit welchem Recht sollte man ein Wort in dem kurzen Titus-
brief erwarten, das selbst der mehr als zehnmal so lange Rémerbrief
nur einmal hat?

Bei einem Sollbestand von 880 Vorkommen sind in den zehn auf-
gelisteten Briefen 238 Einmalvorkommen festzustellen oder 27,05%.

Fehlbestande, d.h. der Ausfall von aufgelisteten Wortern in einzel-
nen Briefen, lassen sich fiir alle paulinischen Schriften nachweisen,
wenngleich sie naturgemil in den langeren Paulusbriefen nicht ganz
so héufig wie in den kiirzeren sind. Sie betragen 377 Vorkommen
oder 42,84%.

Der Istbestand beschrinkt sich auf 503 Vorkommen oder 57,16%
vom Soll. Davon sind jedoch nur 265 Mehrfachvorkommen, das sind
52,68% vom Istbestand oder 30,11% vom Soll. 238 Vorkommen —
47.32% vom Istbestand und 27,05% vom Soll sind Einmal-Vorkom-
men. Kommt ein Wort in anderen Paulusbriefen nur einmal vor, dann
ist es kein Echtheitskriterium, wenn es in den Pastoralen fehlt.
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Sollbestand Fehlbestand Istbestand
880 Vorkommen 377 Vorkommen 503 Vorkommen
42.,84% vom Soll 57,16% vom Soll

e

Einmalvorkommen Mehrfachvorkommen
238 265
27,05% vom Soll 30,11% vom Soll
47,32% vom Ist 52,68% vom Ist

Nur zehn der Worter lassen sich in mehr als sieben Briefen nachwei-
sen; das sind 11,36% von Harrisons Liste und 1,88% der 532 Worter,
die in mehr als einem Paulusbrief und auch sonst im NT vorkommen.
Damit verfliichtigt sich das Hauptargument gegen die Echtheit der
Pastoralen, das Harrison aus ihr gewinnen will, ndmlich die Unwahr-
scheinlichkeit, daB der Autor nach wenigen Jahren bei der Produktion
von drei Briefen keines dieser 88 Worter mehr gebraucht habe. Die
Verteilung ihrer 1229 Vorkommen auf die Seiten der zehn akzeptier-
ten Paulusbriefe ergibt zwar einen hiibschen Durchschnittswert fiir
alle 88 Warter, aber das ist graue Theorie. Angesichts der ungleichmé-
Bigen Verteilung der Worter kommen die meisten nur in wenigen der
10 Briefe vor. Das Argument ist somit erledigt.

Ein ernsthafter Einwand gegen die Echtheit der Pastoralen
scheint sich jedoch zu erheben, wenn Harrison der Nachweis gelun-
gen sein sollte, daf 112 Partikeln, Pripositionen und Pronomen, die
in den zehn Paulusbriefen vorkommen, in den drei Pastoralbriefen
fehlen.

Wo Harrison zitiert wird, entsteht hidufig der Eindruck, diese 112
Items wiirden in den zehn akzeptierten Briefen ausnahmslos zu fin-
den sein. Dieser Eindruck verfliichtigt sich jedoch, sobald man das
schwer zugingliche Buch in die Hand bekommt. Harrison stellt ndm-
lich selber fest: »Von den 112 Partikeln etc. auf dieser Seite hat R6m
58, 1Kor 69, 2Kor 53, Gal 43, Eph 22, Phil 29, Kol 18, 1Thess 27,
2Thess 12 und sogar Phlm hat in seiner 1% Seite 12« (ebd., 35).

Das bedeutet im Klartext: Selbst der lange Romerbrief hat von die-
ser Liste nur 51,79%, etwas mehr als die Hilfte. Die giinstigste Pro-
zentzahl ist 61,601% und die niedrigste, die zweimal vertreten ist,
10,71%. Natiirlich sind zehn Prozent mehr als nichts, als die 0% in
allen drei Pastoralen. Man darf aber nicht vergessen, daB3 die Liste
von vornherein nach dem Gesichtspunkt ausgesucht ist, dafl diese
Worter nicht in den Pastoralen vorkommen. Die 77 paulinischen Par-
tikeln etc., die man auch in den Pastoralen findet, sind von vornher-
ein weggelassen. Das sind 40,74% von den insgesamt 189 paulini-
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schen Partikeln etc, die Harris kennt. Der Anteil, den die Pastoral-
briefe an ihnen haben, ist also keineswegs unerheblich.

Sehen wir uns die Liste der 112 genauer an [siehe Liste 6, S. 104]:

36 Worter aus dieser Liste, also 32,14%, kommen nur einmal bei
Paulus vor und konnen deshalb billigerweise in den Pastoralen nicht
erwartet werden. Im Unterschied dazu finden sich die nicht aufgeli-
steten 77 Partikeln im Minimum zweimal, einmal in einem der Pasto-
ralen und einmal in einem der anderen Paulusbriefe. Wenn man ob-
jektiv sein will, dann darf man den 77 Partikeln etc., welche die Pa-
storalen aufweisen, lediglich 78 gegeniiberstellen, die dort fehlen.

Keine der 112 Partikeln etc. ist in zehn Paulusbriefen vorhanden,
nur eine oder 0,89% in neun, vier = 3,57% in acht und je sechs oder
5.36% in sieben und in sechs. 96 oder 85,71% kommen nur in hoch-
stens fiinf der 10 Briefe vor, davon, wie bereits vermerkt, 36 oder
32,14% nur in einem, 60 oder 53,57% in 2-5. Anders gesagt: die 112
Partikeln, Prapositionen und Pronomen haben einen

Sollbestand Fehlbestand Istbestand
1120 Vorkommen 777 Vorkommen 343 Vorkommen
69,38% vom Soll 30,62% vom Soll

e

Einmalvorkommen Mehrfachvorkommen
183 160
16,34% vom Soll 14,29% vom Soll
53,35% vom Ist 46,65% vom Ist

Der Fehlbestand betriigt also mehr als zwei Drittel der moglichen
Vorkommen. Von den tatsidchlichen Vorkommen sind 53,35% nur ein-
mal zu finden. Nur 25 Wérter kommen oft genug vor, um wenigstens
theoretisch fiir alle 13 Briefe zu reichen; das sind 22,32%. Praktisch
ist diese Prozentzahl noch zu hoch gegriffen, da sie weithin eine
gleichmiiBige Verteilung der Vorkommen in Rechnung stellen mubB,
die im allgemeinen gar nicht gegeben ist.

Die gewaltige Liste von 112 Partikeln ist also auch eine Mogelpak-
kung. Uberdies mif3t Harrison mit zweierlei MaB>:

1. Die 77 paulinischen Partikeln, Pronomen und Pripositionen, die
sich auch bei den Pastoralen finden, werden gar nicht erst aufgelistet.
Dadurch wird ein Vergleich unmoglich gemacht. Es 1a3t sich weder
feststellen, wie viele Worter dieser Liste jeweils in einem, zwei oder

5" Ebd: 38
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drei Pastoralen zu finden sind noch in wie vielen der zehn iibrigen
Paulusbriefe sie vorkommen.

2. Als Negativum wird vermerkt, dafl alle 77 bei den Apostolischen
Viitern und den Apologeten erscheinen. Es fehlt jedoch eine Gegen-
kontrolle, wie viele von den aufgelisteten 112 dort ebenfalls zu finden
sind. Es wird auch kein Nachweis erbracht, daf} diese Worter zur Ab-
fassungszeit der 10 fiir echt gehaltenen Paulusbriefe noch nicht in
Gebrauch waren. Der Leser wird lediglich mit einer Suggestivaussage
manipuliert.

3. BEs wird eingewendet, da »die groe Mehrheit in praktisch je-
dem Buch des Neuen Testamentes« vorkommt.

a) Es fehlen konkrete Angaben, wie grof die Mehrheit ist;

b) »in praktisch jedem Buch« ist eine verschwommene Aussage, die
nicht iiberpriifbar ist, da die Liste der 77 Partikeln etc. fehlt;

¢) in dem Mafe, wie diese Partikeln etc. auch sonst im Neuen Te-
stament vorkommen, kann man unméglich gegen sie einwenden, dal3
sie bei den Apostolischen Vitern und bei den Apologeten zu finden
sind. Die beiden Argumente stellen sich wechselseitig in Frage.

4. Merkwiirdigerweise wird als Negativargument vorgebracht, da3
36 von den 77 Partikeln, die in allen Pastoralbriefen vorkommen, alle
im Rém zu finden sind, 35 in 1Kor, 2Kor, Eph, Phil und Gal, 33 in
Kol, 31 in 2Thess und 30 in 1Thess und Phlm. Diese hohe Abdeckung
durch die sogenannten echten Paulinen spricht doch eindeutig fiir die
Echtheit der Pastoralen. Auferdem wird hier das unter 3 genannte
Argument entwertet: die »grofe Mehrheit« schmilzt zusammen auf
36-30, d.h. auf 46,75%-38,96%, ist also keine Mehrheit und schon gar
nicht groB. Mit einem Kunstgriff wurden iiberdies aus einem Tatbe-
stand zwei Argumente fabriziert: Ein Wort, das in jedem Buch des
Neuen Testaments zu finden ist, muB3 doch von vornherein auch in
den Paulusbriefen vorkommen!

5. Eine Reihe von Einzelaussagen wird zu einem Negativargument
zusammengefaBt, die eigentlich gar nicht negativ zu bewerten sind:

a) »Von den verbleibenden 41 kommen 7 nur in einem Paulusbrief
vor.« D.h. im Klartext: in den drei Pastoralen und einem weiteren
Paulusbrief. Zum Vergleich: Aus der Liste mit den 112 kamen 36 nur
in einem Paulusbrief vor, das sind 32,14%, hier dagegen sind es 7 von
77 oder 9,09%! AuBerdem kommen sie zusitzlich zu diesem einen
noch in 1-3 Pastoralen vor, in Wahrheit also in zwei bis vier Briefen.

b) »17 kommen nur in einem der Pastoralen vor.« In der Liste der
112 wird kein AnstoB daran genommen, daf von den 27 Wortern im
1Thess nur 8 im 2Thess vorkommen. Selbst von den 69 Wortern des
1Kor fehlen im 2Kor 23 und umgekehrt von den 53 Wortern des 2Kor
neun im 1Kor. Von den 22 Woértern des Eph sind nur 6 mit denen des
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Kol identisch. Wenn man nicht zweierlei Mal3 anlegen will, dann ist
diese Feststellung Harrisons ohne Belang.

c) »10 kommen nur einmal in den Pastoralen vor.« Das sind 30
Einmalvorkommen unter dem Ist-Bestand von 231 oder 12.,99%.
Zum Vergleich: Die Zahl der Einmalvorkommen im Galater ist 18
von 43 oder 41,86%, die Zahl der Einmalvorkommen in beiden Thes-
salonichern ist 23 von 39 oder 58,97%! Nicht alles, was man als Argu-
ment vorbringt, ist auch als Argument zu gebrauchen!

Die Argumente Harrisons, die beweisen sollen, dafl die 77 paulini-
schen Partikeln etc., die in den Pastoralbriefen vorkommen, kein Ge-
gengewicht sind gegen die 112, die darin fehlen, halten einer Nachprii-
fung nicht stand. Wenn es um die Echtheitsfrage in bezug auf die Pa-
storalen geht, diirfen Harrisons Listen ebenso vergessen werden wie
alle iibrigen, die man vorgelegt hat, um deren Echtheit zu bestreiten.

2. Die Wortvorkommen in den Paulusbriefen — die Voraussetzung fiir
sachgemiiBie statistische Argumentation in Echtheitsfragen

Wir wenden uns jetzt der Frage zu, wie es generell mit den Wortvor-
kommen bei Paulus steht [siehe Diagramm, S. 109].

Es werden 13 Paulusbriefe gezihlt. Sortiert man sie nach ihrem
Wortbestand, d.h. nach ihrer Linge ein, dann steht der erste Timo-
theusbrief auf Platz sieben, der zweite Timotheusbrief auf Platz zehn
und der Titusbrief auf Platz zwolf.

Wir sollten uns klarmachen, daB die Pastoralbriefe kleine Briefe
sind. Dazu soll das folgende Vergleichsmaterial dienen [siehe Liste 7,
S. 107]:

Auf Grund dieser GroBenverhiltnisse ist von vornherein damit zu
rechnen, da3 ein erheblicher Prozentsatz des paulinischen Vokabulars
in den Pastoralbriefen fehlen muB. Das hat nichts mit der Echtheits-
frage zu tun. Kein Theologe ist bisher auf die Idee gekommen, wegen
fehlenden paulinischen Vokabulars den Philemonbrief fiir unecht zu
erkldren. Daran zeigt sich bereits deutlich: Das Argument des fehlen-
den Vokabulars ist nicht der Grund, sondern nur ein Vorwand fiir die
Bestreitung der Echtheit der Pastoralen.

Wie wir sahen, konnten Wortlisten paulinischen Vokabulars, die man
zusammengestellt hat, um den Wortschatz der Pastoralbriefe davon
abzuheben, diese Funktion weder qualitativ noch quantitativ erfiillen.

Das eigentlich paulinische Vokabular, d.h. Worter, die sich im NT
nur bei Paulus finden, ergibt erst recht kein Indiz fiir Echtheitsfragen,
denn sein Vorkommen ist so geringfiigig, dal’} man keines dieser Wor-
ter in allen 13 Paulusbriefen erwarten kann [siche Liste &, S. 108].
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1132 Worter aus dem Wortschatz des Paulus kommen im paulini-
schen Schrifttum nur einmal vor. Diese Einmalworter (once-used-
words) umfassen also 42,96% des paulinischen Vokabulars. 596 oder
52.70% dieser Einmalworter sind neutestamentliche Hapaxlegomena;
sie machen 22,62% des paulinischen Wortschatzes aus. Die iibrigen
finden sich noch an anderer Stelle im Neuen Testament, kommen
aber bei Paulus nur einmal vor. Man konnte sie paulinische Hapaxle-
gomena oder kurz Hapaxpaulinen nennen. Es sind 536 oder 20,34%
vom paulinischen Vokabular [siche Liste 8, Spalte 4+5].

In jedem der Paulusbriefe gibt es einen erheblichen Anteil an Ein-
mal-Waortern. Sie setzen sich zusammen aus ntl. Hapaxlegomena, aus
paulinischen Hapaxlegomena und aus Einmalvorkommen von Wor-
tern, die sowohl im NT als auch im corpus Paulinum mehrfach zu
finden sind, aber in dem betreffenden Paulusbrief nur ein einziges
Mal. Der Prozentsatz der Einmalvorkommen variiert in den einzel-
nen Briefen; er liegt abgerundet zwischen 45,5 und 73,5%. Im allge-
meinen lidRt sich feststellen: je kiirzer der Brief, umso groBer die Zahl
der Einmalvorkommen [sieche Liste 8, Spalte 3].

Der Aufmerksamkeit entgangen ist m.E. bisher, daBl es auBer den
neutestamentlichen Hapaxlegomena auch Worter gibt, die zwar
mehrfach, aber nur in einer einzigen Schrift vorkommen. Man konnte
sie Mia-graphi-legomena oder Einschriftworter nennen. Paulus hat
davon neunzig, die sich wie folgt verteilen: [siehe Liste 8, Spalte 6]
Rom 16; 1Kor 19; 2Kor 26; Gal 6; Eph 5; Phil 2; Kol 1; 1Thess 1;
2Thess 2; 1Tim 9; 2Tim 3; Tit 0; Phlm 0. Von diesen 90 Wortern kom-
men 16 dreimal, vier viermal, eines fiinfmal und eines sechsmal vor;
alle iibrigen sind Doppelvorkommen.

Der hohe Anteil der Einmalwérter und Einmalvorkommen sowie
die zusitzlichen Einschriftworter in den Paulusbriefen haben zur Fol-
ge, daB das Vokabular in den einzelnen Briefen nicht deckungsgleich
ist. In jedem Brief finden sich Worter, die in allen iibrigen fehlen, und
jeder Brief 1iBt Worter vermissen, die dem Leser aus anderen Brie-
fen vertraut sind und die man gewohnt ist, fiir typisch paulinisch zu
halten.

Vokabular, das nur einmal vorkommt, kann man billigerweise nicht
{iberall erwarten. Dieser Befund fiihrt simtliche Versuche ad absur-
dum, mit dem Hinweis auf nicht vorhandenes paulinisches Vokabular
oder auf das Vorkommen von »unpaulinischen« Wértern — in einfa-
cher oder mehrfacher Ausfithrung — den Beweis fiir die Unechtheit
eines Paulusbriefes zu fiithren.

. Wie ein HexenprozeB unweigerlich zur Verurteilung fithrt, wenn er
einmal angestrengt wird, so ist das Urteil der Unechtheit einer bibli-
schen Schrift unausweichlich, sobald sie einmal unter Verdacht gera-
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ten ist, und die anderen entgehen diesem Urteil nur deshalb, weil
man sie von vornherein iber solchen Verdacht erhaben hilt.

Sobald endlich angefangen wird, wissenschaftlich zu arbeiten, und
sdmtliche Briefe nach den gleichen Kriterien untersucht werden, stellt
sich heraus, daB sich die Pastoralbriefe nicht grundsitzlich von den
tibrigen Paulusbriefen unterscheiden. Ein Unterschied ergibt sich le-
diglich aus ihrer Struktur als kleine Briefe, und darin stimmen sie mit
den ibrigen kleinen Briefen im Neuen Testament iiberein: der Pro-
zentsatz der Worter, die im Brief nur einmal vorkommen, ist héher.

FaB3t man mit einem statistischen Trick drei kleine Briefe zu einem
mittelgroBen zusammen, kommt es notwendig zu einer Verzerrung,
weil die Spezifika des kleinen Briefes dann in einem einzigen Brief,
der kein kleiner mehr ist, verdreifacht werden [vgl. Liste 8, Spalte 3].

Der hohe Anteil, den die Pastoralen an den neutestamentlichen
Hapaxlegomena haben [vgl. Liste 8, Spalte 5], ist zugegebenermaBen
ein auffélliges Phianomen, darf aber nicht isoliert werden. Vergleicht
man allgemein den Prozentsatz der ntl. Hapaxlegomena am Wort-
schatz der einzelnen Paulusbriefe, dann stellt man fest, daB er zwi-
schen 3,64% und 12,75% variiert. Der Mittelwert liegt bei 8,14%,
fiinf Werte liegen darunter und acht dariiber. Es gibt keinen Stan-
dardwert, der als MaBstab fiir Echtheit gelten koénnte. Sobald man
anfingt objektiv, also wissenschaftlich im wahren Sinn, zu arbeiten
beginnt, l6sen sich die Einwdnde gegen die Echtheit der Pastoralen
auf wie Nebel in der Sonne.

Es gibt, das soll nicht vergessen werden, auch eine Anzahl von
Mehrfachwortern, die zwar nur bei Paulus, aber in mehreren Schrif-
ten vorkommen. Geben sie vielleicht doch ein Indiz in Echtheitsfra-
gen? [Siehe Liste 8, Spalte 7]

Diese Gruppe umfaBt 167 Worter, also nur 6,34% vom paulini-
schen Vokabular. 79 davon finden sich nur zweimal, je einmal in
einem Brief. 41 kommen dreimal vor und verteilen sich je nachdem
auf zweil oder drei Briefe. Viermal erscheinen 18 Worter, fiinfmal acht
in unterschiedlichen Kombinationen. Sechsfach finden sich acht Wor-
ter und siebenfach vier. Achtfach kommen drei Wérter vor, neunfach
zwel, zehnfach und 13fach eines. Keines dieser mehrfach vorkommen-
den Worter ist aber einigermafien gleichmiBig iiber die Paulusbriefe
verteilt.

Das zuletzt genannte, das mit 13 Vorkommen als einziges in allen
Paulusbriefen vertreten sein konnte, ist neunmal im 2Kor, zwelmal in
Gal, je einmal in 1/2Tim zu finden.

Im iibrigen sind die Pastoralbriefe unter diesen paulinischen
Mehrfachwortern sehr gut vertreten. Selbst dann, wenn man die an-
gegebene Zahl der Vorkommen bereinigt, indem man die Summe
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derjenigen Waorter abzieht, die nur in den Pastoralen vorkommen,
konnen sie gut mithalten. Will man objektiv bleiben, muf3 man diese
Bereinigung natiirlich auch an den anderen Gruppen von Briefen
vornehmen. Zum Vergleich werden jeweils diejenigen Briefe heran-
gezogen, die den einzelnen Pastoralbriefen im Wortumfang am néch-
sten kommen.

167 paulinische Mehrfachworter  davon in den Pastoralen 63 = 37,72%

nur in den Pastoralen 19 in den Past. u.a. Pls.br. 44 = 26,35%
in 1Tim 45 = 26,95% bereinigt 27 = 16,07%

in Kol 33 = 19,76% bereinigt 22 = 13,17%

in 2Tim 25 = 15,12% bereinigt 15 = 8,98%

in 1Thess 17 = 19.18% bereinigt 14 = 8,38%

in Tit 24 = 14.37% bereinigt 14 = 8,38%

in 2Thess 11 = 6,59% bereinigt 8 = 4,79%

Auch die paulinischen Mehrfachwoérter eignen sich also nicht, um ge-
gen die Echtheit einzelner paulinischer Briefe zu argumentieren. Ihr
Vorkommen ist geringfiigig (6,26%) und ihre Verteilung zu unregel-
miBig dazu. Uberdies macht der hohe Anteil, den die Pastoralen an
ihnen haben, sie eher zu einem Zeugen fiir als gegen ihre Echtheit.

Wenn die Mogelpackungen aufgerissen werden und die Zahlen auf
den Tisch kommen, dann verfliichtigen sich die Argumente fiir die
Unecht-Erklirungen, und es stellt sich heraus, daf die Wahrheit siegt.
Was fiir die Paulusbriefe zutrifft, gilt auch fiir das Neue Testament im
allgemeinen. Das Vokabular gibt keine Argumente fiir Unecht-Erkla-
rungen her — sei es fiir ganze Schriften oder sei es fiir einzelne Ab-
schnitte derselben.

Die Hapaxlegomena hat man zwar stets gerne dafiir in Anspruch
genommen; aber das verbietet sich, wenn man erkennt, daB3 35,61%
der Worter des Neuen Testamentes Hapaxlegomena sind. Dartiber
hinaus ist aber das Phinomen der Einmalwérter (once used words
oder Singles) in allen neutestamentlichen Schriften so stark verbrei-
tet, daB sich die gesamte Argumentation mit angeblich fehlenden ech-
ten oder vorhandenen unechten Wortern verbietet. Mit dieser Argu-
mentation lieBe sich jede beliebige Schrift oder jeder beliebige Ab-
schnitt im Neuen Testament mit gleichem Recht — oder besser gesagt
mit gleichem Unrecht — fiir unecht erklaren. Das wiirde den Romer-
brief ebenso treffen wie die Pastoralen, das 13. Kapitel des 1. Korin-
therbriefes gleichermaBen wie den angeblich unechten MarkusschluB3.
Dieses Verfahren konnte nur deshalb so lange angewendet werden,
weil man in der historisch-kritischen Theologie nicht einmal den Mi-
nimalforderungen fiir wissenschaftliches Arbeiten geniigt hat - die
Verhiltnisse allgemein zu untersuchen oder wenigstens einen Gegen-
vergleich anzustellen.
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Liste 1: Charakteristische Termini fiir die Theologie der Pastoralbriefe
(nach Udo Schnelle)
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Liste 2: Theologische Termini, die in den Pastoralbriefen fehlen
(nach Udo Schnelle)

tn u
TS e I e A e D £
pee e e o e o
Sduooouvn Heot ) Bos L et sfe e st R Rl = e e
Ehgviieoia 7 1 1 e L e e N R i T e B
ga%Eg ZU Vet pa) 4t do o el Gt
0TV EOS 10 - 2 - 3 1 2 2 - = = = =
ompo XoLotow 18 ey B SR S B I e e R e e
viog feod 14 G e | gl = S e TN
Liste 3: Die Verteilung paulinischer Vorzugsworter,
die in den Pastoralbriefen fehlen
s
£ o iR
% w & :g‘: g > = =
PRl e hanl 2 L
gesami: 42 63 42 35 33 20 9 51
Rom 7094 Worter 23 4 5 5 10 4 13 5
1Kor 6807 Worter 7 it 22 6 13 7! 46 14
2Kor 4448 Worter 5 14 2 20 - 5 10 7
Eph 2425 Worter - 2 5 1 - 2 9 -
Gal 2220 Worter 2 - 2 2 5 4 il 5
Phil 1624 Worter 1 6 2 1 - 4 3 3
1Tim 1586 Worter - - - - - - - -
Kol 1577 Worter 2z 6 1 - - 7 8 -
1Thess 1472 Worter 2 2 P - 5 4 1 3
2Tim 1235 Worter - = = 5 - = = =
2Thess 824 Worter - 2 1 - - - - 2
Tit 663 Worter - - - - - - - -
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Liste 4: Fiir Paulus charakteristische Wortgruppen,

die in den Pastoralbriefen fehlen

amoxahvmrewy,| évepyely, | wovydodal, | mepuooevew, | DmoxovEw, (POOVETV
dmonrdiuic ,év)égyeta, WU";‘XT]P«O'« neg'wosut ua, VIraron (cpgtj)vnua),
Evéoymua, ROUVYNOIG TEQLOOOS, PooWMaIs,
Eveoytig TEQLOOG, podvipto,
TEQLOOOTEQOS POOVIIWG
Rom 3,3 1,—-- Sol.2 3,-1,—- 4,7 9,4,-2
1Kor 99 IR 6,3,1 gy g = L
2Kor =2 2,—— - 20,3,6 TOR2eA2276 -3 1,--1
Eph 1.2 4,3, -, - 1,-- 1,———- 2,- -=1,-
Gal pE 4,— -~ 2,1,- e e | s e
Phil 1,- 2,1,— - 1,2,— R | 1,- 10,—, -, -
1Tim — — — — — —
Kol s Tte E e ik 1=
1Thess - 1,-—- =1 R | = -
2Tim — — — — — —
2Thess 3,1 1 = e 2= s
Tit = e - b = =
Phim e B A el = B
Analyse von Hansons Liste
I Sollbestand Fehlbestand Istbestand

377 Vorkommen
42.84% vom Soll

880 Vorkommen

503 Vorkommen
57,16% vom Soll

-

Mehrfachvorkommen

Einmalvorkommen
238
27,05% vom Soll
47.32% vom Ist

Fehlbestand
777 Vorkommen
69,38% vom Soll

II  Sollbestand
1120 Vorkommen

265

30,11% vom Soll
52,68% vom Ist

Istbestand
343 Vorkommen
30,62% vom Soll

-

Mehrfachvorkommen

Einmalvorkommen
183
16,34% vom Soll
53,35% vom Ist

160

14,29% vom Soll
46,65% vom Ist
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Vergleich des Wortschatzes

Wortzahl im Rom 7094 Wortschatz im Rom 1063

Wortzahl im 1Tim 1586 = 22,36% Wortschatz im 1Tim 535 =50,33%
Wortzahl im 2Tim 1235 = 17,41% Wortschatz im 2Tim 455 = 42.80%
Wortzahl im Tit 663 =9,35% Wortschatz im Tit 298 = 28,03%
Wortzahl bei Paulus 32393 Wortschatz bei Paulus 2629

Wortzahl im 1Tim 1586 = 4,91% Wortschatz im 1Tim 595 =20,35%
Wortzahl im 2Tim 1235 =3,82% Wortschatz im 2Tim 455 =17,31%
Wortzahl im Tit 663 = 2,05% Wortschatz im Tit 298 =11,34%

Liste 5: Paulinische Worter, die in den Pastoralbriefen fehlen

I. Im NT nur in vier paulinischen Briefen: dyadwotvn, dmewu, a-
AOTNG, eindy, elep, Evéoyera, xevow, brtegfolr).

1L. In anderen ntl. Biichern und in fiinf Paulusbriefen:

k L
E g = = = 2 =
8 8 8 F -8
GdED - 2 3 1 - i = = 1 8
aipo 3 4 1 3 = 1 = = 22 12
axpofuotic 10 Z - 3 1 = 2 = = = 18
arhog - 23 4 2 - 1 - 1 - - 3
avoryn 1 3 3 - - - - 1 - 1 9
akiwg 1 - - - 1 1 i 1 - - 5
Gotevng il 9 1 il - - - 1 - - 13
deELog it - 1 1 1 - 1 = - - 5
Suarhiun 2 1 2 3 1 = = = = = 9
S0EGLW 5 2 2 1 - = = = 1 = 11
Ehetdegog 2 6 - 6 1 = 1 = = = =16
£EEpyOpOL 1 2 3 - - : = 1 = = 8
tEovievim 2 3 1 1 - - - 1 - - 8
Erouvog 2 3 1 2 7 - - - -

£0® 13 3 2 1 - 1 - = = - 20
gvhoyio 2 1 3 1 1 = = = = = 8
Cijhog 2 1 5 1 = 1 = = = = 10
Hopog 1 - 1 1 1 = ik = = = 5
novahopfave 1 1 - = 1 3 == 1 o = 7
#OTOETILW 1 1 1 = = = 1 = =
®aTeQydLopaL 1 1 6 - 1 1 = = = o 20
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Fotsot E 3 s ~ - = = .E‘:’ E S 5
e REsdicios s S0 EL S U
HOOYMLCL 1 3 3 1 - 2 - - - - 10
HOMOG - 2 4 it - - - 3 1 - 11
U£QOg 3 7 4 - 2 - 1 = - - 17
VL0 1 6 - 2 1 = = 1 - - 11
vouiteTEm 1 1 - - - 2 2 1 = 7/
Ao 1 2 il - 1 - 1 - - = 6
NOUQUTTWLOL 9 - 1 1 5 - 2 - - - 16
Togovoia - 2 3 - 2 4 3 - 14
mheovalw 3 - 2 - - 1 - 1 1 - 8
mheoveEia 1 - 1 - 2 - 1 1 - - 6
TAjowpa 4 il - 1 4 - 2 - - - 12
TVEVUATIAOG 3 13 1 3 - 2 - - - 22
coplo 1 17 1 - 3 - 6 - - = 28
OTaVOG 2 - 3 1 2 2 - - - 10
TEAELOG il 3 - - i 1 2 - - -~ 8
TOEYW 1 3 - 2 - 1 - - 1 - 8
VARV 4 - - - 2 1 2 - 2 - 11
Dmdoyw 1 5 7 2 - 2 - - - 12
DoTépnua 1 4 = — 1 1 1 = — 8
popeopon 3 - 2 2 i - 1 - - - 9
In sechs Briefen:
dxadagoio 2 1 - i 2 - 1 2 - 9
GmorahvmTw 3 3 - 2 1 1 - - 3 - 13
amoraivpig ) 3 2 2 2 - - - 1 - 13
£moToM) il 2 8 - - - 1 1 4 - 17
evayyeriCopon 3 6 2 6 2 - - 1 - - 20
£xdoog 3 2 - 1 - 1 1 - 1 - 9
HOTELW 2 3 1 - - - - 1 2 it 10
ROUYGOLOL 5 5 17 2 1 1 - - - 31
Rowwvia 1 3 4 1 - 3 - - - i 13
WECOG - 2 1 - - 1 1 1 1 - 7
dpeihw 3 5 2 - 1 B - - 2 1 14
mapohapfavo - 3 2 - 2 2 1 - 11
ToQvELR - 4 1 1 1 - 1 1 - - 9
TOOOWITOV - 2 12 3 - - il 3 1 - 22
OROTOG 2 1 2l - 3 - 1 2 - = 11
ot o et b ot = Slin el dE ip e S R
POOVEW 8 i 1 1 - 10 1 - - - 22
Aopw 3 3 8 - = 8 2 2 - - 26
oo 1 Do WS Felres e s e ] 7
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e = g & g
In sieben Briefen:
amothvionm 22 7 5 2 - 1 2 2 - - 41
Prémaw 6 7 7 1 i 3 3 - - - 28
yvwoltw 3 2 I il 6 2 3 - - 18
VoL 2 4 1 1 3 - 2 1 - - 14
e0donEW 2 7 2 1 - = 1 2 1 - 11
%EVOC - - ;| 1 1 2 1 2 - - 12
TMEQLOCELW 3 3 10 - 1 5 1 3 - - 26
TRAOCM 10 2 2 1 1 1 - 1 - - 18
GUVEQYOS 3 1 2 - - 2 1 1 - 2 12
Yuym 1 2 - 1 2 1 2 - = 13
In acht Briefen:
OEYOLLOL - 5 1 1 1 1 2 1 = 13
toydCopar 4 4 1 1 1 - il 2 4 - 18
Dhirpic 5 SeeomedlE TRl o D e e R
ompo 13 43 9 1 Y 3 8 1 - - 87
vidg 12 2 4 13 4 - 2 3 1 - 41
yopilopal 1 1 5 1 2 2 3 - 1 16
In neun Briefen:
EVEQYEW 1 7 2 4 4 1 1 1 il = 17
£} 0QLOTEWD 6 6 1 - 2 1 3 3 2 1 25
00QAVOg 2 2 3 1 4 1 5 2 1 - 21
TEQTTOLTED 4 2 5 1 8 2 4 4 ) - 32
gesamt 244 283 206 96 102 83 89 74 42 1051229

Liste 6: Paulinische Partikeln, Prapositionen, Pronomen usw.,
die in den Pastoralbriefen nicht vorkommen:

In einem Brief:
I. Sonst nicht im NT: Rom #jtol — 1Kor S16meg 2, wtt ye, V1), GOTeQEL
— 2Kor fvixa 2, Dreghiay 2.

I1. In anderen ntl. Biichern: Rém dmévavtt, 8000, petakl, mov, hoet
— 1Kor &1, émdvm, Shwg 3, ovdémote, moivuv — 2Kor Eowdev, pnu 2,
tmepdvm 2, dugodtepol 3 — Phil éEavtiig, xaimep — 1Thess toryapoty —
Kol vevavtioc.

104



1Thess
2Thess

~
L=

Rom

1Kor

Dl Kor.
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oo & | Epp
Phil

Kol

(35}
—
—
=

In einem Brief:

inkl. Wieder-
holungen

S S| Phim
bei

(%]
[
—
o

In zwei Briefen:
1. dmepexmeplocol - = = = 1 < = 2 e 5
Ty 1 - - - = = = = = i
II. dig - = = = = 1 = 1 < £
Eveney 2 = 4 = = = = 2% & =
ETELON) - 4 - = = 1 o, = a5 i
Epamat 1 1
Tjhirog - - B il = = 1 = = =
oo 1 - 2
RAY ; - 5 1 = = = = = = =
HOTEVOLVTL 1 - 2

|

I

I

I
—

|
—_

I

I

I

HATEVOITLOV
pevouvye
opolwg
dpwg

ob | - 3 - = = = = i &z

1

|
—
|

I

I

|

outeig =
obmw -
TAVTOG 1
motog 1
0og =
TOO0UTOG =
TOVVAVILOV -

S ERTI T U N
|
|
|
I
|
|

R Y
1 I
= |
— |
I I
| —_
| 1
| 1
| 1
I I
BN NL R G WN AN BE N WO WRN LD NDW

DOE E 1 = = = = 1 = = =
In drei Briefen:
dva -

{5l
=]
| —
I |
—_
| b2
iy
(It
[ricind]
I

anag -
&vi (= Eveom) -
el 3
Emerta =
£wc (Prip.) 2
dmoiog -
Omou 1
Opehov -
ANV
OGS 2 - 3 = - = = = = 1
oD 1 8 - 1 - - = = = S 10

L R, R R T
w
I
I
1
|
I
I
I
o
o)
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2 2 2
= = = = 2 = o < < E =

o sis B albeEs ss 0l & E o2n

In vier Briefen:

II. »addmeo 6 2 4 - - 2 - 4 = = 16
oD ) 1 Pl e T G e ol St R P
vai 1 = - - 1 - = = 1 9
O uév ... O B¢ - 1 - 1 1 il - = - - 4
ov ) 1 1 - = - 1 = = = 6
olte 10 15 - 5 - = = 5 = = 35
oyl 3 18 1 - = = = 1 = = 18
mapd (acc.) 7 3 2 2 - - = = = = 14
UUETEQOG il 2 1 1 - - - - = = 5

1. eini 1 it = ) = = 1 b & = 5
elmep 3 2 il - - - e = 1 = 7
g - 2 5 2 = = 1 = — =10

In fiinf Briefen:

I dvri 2 - - - - 1 = = = & 3
anTog 6 1 3 - - - - — - = = 4
diyou = 1 - 1 - - - - - = 2
OVRETL 1 3 - - = = = = o 4
EL( TR = 1 1 o = = = it = = 2
TE - 2 - - - 1 = = = = 3
domep 1 4 = = = = = = x 5

In sechs Briefen:
av 7 8 5 3 - 1 1 - - 25
6 oDTog 6 17 9 - 1 8 - 1 - 42
£puowToi 1 6 4 1 - 1 - - - 1 14
vuvi 0 7 4 2 - 1 - 2 - - 2 18
Omwg 3 1 2 1 - - - = 1 1 9
bréo (ace.) Rl e G T e e L Rt oY

In sieben Briefen:

G 11 5 3 ] 1 = - i 1 - 27
YE 3 3 2 1 2 1 1 - = = 15
£TL S 4 1 3 - 1 - = 1 1 16
ey 2 10 9 2 1 2 - 1 - - 27
1018 1 6 1 3 - - 1 il 1 - 14
Mote 5 14 7 5 - 3 - 3 2 - 39
In acht Briefen: :
o10 6 2 9, 1 5 1 - 2 - 1 27
glTe 4 27 14 2 6 6 2 2 - 63
£uog 2 9 3 2 = 2 1 - 1 3 23
aiv TS P e T e e e
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2 2 =
Re el 2 el R R e
Fortsetzun ; = = = T -
: - = ECESS i Bea i s SRS 5
In neun Briefen:
II. Exaotog 3 22 2 2 5 2 1 2 il = 42
Summe Waorter 58 69 53 =322 29 18 27 12 1]
inkl. Wieder-
holungen 187- 288 163 89 38 54 31 51 15 16 932
In mind. fiinf Briefen
inkl. Wiederholungen 116 165 100 50 25 39 20 22 13 12 562
Liste 7:
I. Die Pastoralbriefe im Vergleich mit dem Rémerbrief
Wortschatz des Rom 1063

Wortbestand des Rém 7094

Wortbestand des 1Tim 1586 = 22,36%
=17,41%

Wortbestand des 2Tim 1235
663

Wortbestand des Tit

9.35%

Wortschatz des 1Tim
Wortschatz des 2Tim
Wortschatz des Tit

535 = 50,33%
455 = 42.80%
298 =28,03%

I1. Die Pastoralbriefe im Vergleich mit den Paulusbriefen insgesamt

Wortbestand des Paulus 32393

Wortbestand des 1Tim
Wortbestand des 2Tim
Wortbestand des Tit

1586 =4.91%
1235 =3,82%
663 =2,05%

Wortschatz des Paulus 2629
535 =20.35%
455 =1731%
298 =1134%

Wortschatz des 1Tim
Wortschatz des 2Tim
Wortschatz des Tit
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Rainer Riesner

Chronologie und Theologie bei Paulus!

1. Einfiihrung: Die neue Uniibersichtlichkeit

Sollte ich die Situation der Bibelwissenschaft in Deutschland pau-
schal charakterisieren, so fiele mir als Schlagwort ein: die neue Un-
iibersichtlichkeit. Als ich im Jahr 1969 mit dem Studium der Evangeli-
schen Theologie begann, war das noch anders. Gewi}, wir lebten da-
mals im Jahr eins nach der 68er-Revolution. Politisch war an den Uni-
versititen viel in Bewegung gekommen. Viele Bastionen wurden ge-
schleift, aber es gab Burgen, die blieben fest, so altersgrau sie auch
scheinen mochten. Eine dieser festen Burgen war die protestantische
Exegese des Alten und Neuen Testaments, wie man damals noch sag-
te. Alles war sehr iibersichtlich. Das begann schon mit dem Literatur-
angebot. Der Anfinger in der neutestamentlichen Exegese hatte
nicht die Qual der Wahl zwischen fast einem Dutzend Methodenlehr-
biichern. Es gab nur eines, und zwar gleich fiir Altes und Neues Testa-
ment zusammen.2 Ubersichtlich war, um beim Thema unserer Tagung
zu bleiben, auch die Lage in der Pentateuchforschung. Nicht einmal
Hellmuth Frey, der Alttestamentler der damals erst drei Jahre alten
Bekenntnisbewegung »Kein anderes Evangelium«, zweifelte an der
Quellenscheidung3 Der Student hatte JEDP in Otto EiBfeldts von
der Wissenschaftlichen Buchgesellschaft neuaufgelegter Hexateuch-
Synopse aus dem Jahr 1922 schwarz auf gelblich-weifl vor sich.* Nur
ein auf die Gerichtspropheten spezialisierter Forscher wie Hans Wal-
ter Wolff sah kiinftiges Unheil voraus. Er begann im Mai 1968 seine
Antrittsvorlesung in Heidelberg mit den Worten: »Noch leben die
Schreibtischmérder des Elohisten unter uns.«

Ubersichtlich war auch die Situation im Neuen Testament, nicht zu-
letzt bei unserem Thema der paulinischen Chronologie. Mit § 13 der

1 Vortrag, gehalten anléBlich der Verleihung des Johann-Tobias-Beck-Preises in Bad
Blankenburg am 20. August 1995.

2 0. Kaiser/W.G., Kiimmel/G. Adam, Einfiihrung in die exegetischen Methoden,
Miinchen 1966.

3 Das Buch der Anfinge. Kapitel 1-11 des ersten Buches Mose (Die Botschaft des
Alten Testaments 1), Stuttgart 1949.

4 Hexateuch-Synopse. Die Erzahlung der fiinf Biicher Mose und des Buches Josua
mit dem Anfange des Richterbuches in ihre vier Quellen zerlegt ..., Darmstadt
21962 (Leipzig 1922).

5 Zur Thematik der elohistischen Fragmente im Pentateuch, EvTh 29 (1969), 59-72
(59).
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»FEinleitung« von Werner Georg Kiimmel lag eine quasikanonische
Chronologie vor. Auch aus diesem Grund konnten die Kandidaten
und damals auch schon Kandidatinnen Examen und Berufsaussichten
ruhig entgegensehen. Kiimmel formulierte den damals unstrittigen
methodischen Grundsatz, »daf3 die aus den Paulusbriefen zu erschlie-
Bende Reihenfolge der paulinischen Missionstétigkeit so ausgezeich-
net mit den Angaben der Apostelgeschichte iibereinstimmt, dafl wir
allen Grund haben, die relative Chronologie der Wirksamkeit des
Paulus der Kombination beider Quellen zu entnehmen«.® Das Ende
dieser chronologischen Ubersichtlichkeit kann man auf das Jahr ge-
nau datieren. 1980 erschien die Habilitationsschrift von Gerd Liide-
mann »Paulus, der Heidenapostel«. Ubrigens wuBte der aufmerksame
Leser der FuBnoten dieses Buches schon damals, was Professsor Lii-
demann von der Auferstehung Jesu hélt.”

Worin bestand der revolutiondre Umbruch, den Gerd Liidemann
durch sein Werk in der paulinischen Chronologie herauffiihrte? Gera-
de darin, daB} der vorhin zitierte Grundsatz von Werner Georg Kiim-
mel aufgegeben wurde. Eine Chronologie des Paulus, so lautet die
neue methodische Primisse, darf nur aus den Angaben der echten
Paulus-Briefe erhoben werden. Erst in einem gesonderten Schritt kon-
nen allenfalls zutreffende Einzeltraditionen der Apostelgeschichte in
diesen Rahmen eingepaBt werden. In Liudemanns Neochronologie
wird der Erste Thessalonicher-Brief nicht auf das Jahr 50 datiert, wie es
seit der Veroffentlichung der Gallio-Inschrift im Jahr 1905 weitgehend
communis opinio war.8 Liidemann datiert dieses Schreiben bereits auf
41 n.Chr. Nun konnte man denken, wie schon es doch eigentlich sei,
daB die Urchristen ihre angeblich parusiebedingte Schreibhemmung
schon ein Jahrzehnt frither iiberwanden, als meist zugestanden wird.
Aber so recht gliicklich wird man mit der Frithdatierung des Ersten
Thessalonicher-Briefes dann doch nicht. Nach Gerd Liidemann hat
sich ndmlich in dem vollen Jahrzehnt bis zur Abfassung des Ersten
Korinther-Briefes die Theologie des Paulus grundlegend gewandellt.

Es soll nun im folgenden nicht der Frage nachgedacht werden, ob es
solche Wandlungen bei Paulus gegeben hat. Ich méchte nur aufgrund
einiger seit Liidemanns Buch erschienener Veroffentlichungen, die der
gleichen methodischen Primisse folgen, eine grundsatzliche Feststel-
lung treffen. Diese neuen Arbeiten gehen in ihren chronologischen
Entwiirfen so weit auseinander, daB wir folgern miissen: Entweder

6 Einleitung in das Neue Testament, Heidelberg 141969, 178.

7 Paulus, der Heidenapostel I: Studien zur Chronologie (FRLANT 123), Géttingen
1980, 192f Anm. 87.

8 E.Bourguet, De rebus delphicis imperatoriae aetatis capp. II, Paris 1905, 63.
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besitzt der Geschichtsrahmen der Apostelgeschichte wenigstens eine
relative Zuverlissigkeit, oder wir miissen fiir immer die Hoffnung be-
graben, zu einer einigermallen konsensfahigen Paulus-Chronologie zu
kommen.® Wie Entwicklungsargumente allenfalls relativen Wert besit-
zen, kann man an der Zuordnung von Galater- und Romer-Brief se-
hen. Einige Forscher halten die beiden Schreiben wegen ihrer ver-
wandten Thematik in unmittelbarer zeitlicher Ndhe zueinander ent-
standen.!® Wieder andere folgern aus den jeweiligen Aussagen iiber
das Gesetz, daB ein langer Abstand zwischen beiden liegen miisse.!!

Wir wollen an einem Beispiel versuchen, was in manchen der neue-
ren Arbeiten zu wenig geschieht, nimlich erst einmal alle historisch-
chronologischen Daten sichten, bevor wir zu weitergehenden Schliis-
sen kommen. Und zwar soll das bei der Frage geschehen, in welchem
Jahr der Apostel Paulus seine Berufung erfuhr. In einem SchluBiteil
werden dann noch einige Richtungen angedeutet, wo der theologi-
sche Ertrag dieser anscheinend erst einmal bloB chronologischen Fra-
gestellung liegen kann. 4

2. Das Datum der Berufung des Paulus
2.1. Das Selbstzeugnis des Apostels

Es ist methodisch durchaus richtig, mit den Selbstaussagen des Paulus
zu beginnen. Im Galater-Brief gibt er an, daB er nach seiner Berufung
bei Damaskus (Gal 1,15-17) drei Jahre spiter nach Jerusalem ging
(Gal 1,18) und dann vierzehn Jahre spéter noch einmal (Gal 2,1). Lei-
der beginnen die Probleme schon hier. Sind die beiden Jahresanga-
ben hintereinander zu rechnen oder jeweils ab der Berufung? Gram-
matisch ist beides moglich.!2 Je nachdem fand das sogenannte Apo-
stelkonzil rund dreizehn oder rund fiinfzehn bis sechzehn Jahre nach
der Berufung statt. Aber hier entsteht schon das néchste Problem. Ist
das in Galater 2,1ff geschilderte Treffen mit den Jerusalemer »Sdu-
len« (Gal 2,9) wirklich mit der Versammlung von Apostelgeschichte
15 zu identifizieren? In der angelsidchsischen Exegese bestreitet das
eine offenbar wachsende Minderheit von Forschern, zu der nicht blo

9 Vgl R. Riesner, Die Friihzeit des Apostels Paulus. Studien zur Chronologie, Missi-
onsstrategie und Theologie (WUNT I/71), Tiibingen 1994.
10 U. Borse, Der Standort des Galaterbriefs (BBB 41), Kéln/Bonn 1972,
11 G. Howard, Paul: Crisis in Galatia. A Study in Early Christian Theology (SNTS.
MS 35), Cambridge 21990.
12 Vgl. CJ. Hemer, The Book of Acts in the Setting of Hellenistic History (WUNT
1/49), Tiibingen 1989, 262f
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Evangelikale gehoren.!3 Und selbst wenn Galater 2 und Apostelge-
schichte 15 gleichzusetzen wiren, gibt es Probleme, zu einer absolu-
ten Datierung zu kommen. Die Datierungen des Apostelkonzils vari-
ieren zwischen 43/44 n.Chr.!# und 49/50 n.Chr.!5. Auch an diesem Bei-
spiel sehen wir, wie schwierig, ja unmoglich es ist, allein aufgrund der
paulinischen Angaben zu einer absoluten Chronologie zu kommen.

2.2. Die Sieben-Jahre-Uberlieferung

Lukas verbindet die Berufung des Paulus mit einer Verfolgung der
Jerusalemer Urgemeinde, wihrend der einer der hellenistischen Sie-
ben, Stephanus, das Martyrium erlitt (Apg 7,58ff). Nun ist auch diese
Verbindung bezweifelt worden, aber dagegen kann man jetzt auf eine
ausgezeichnete Untersuchung von Klaus Haacker im renommierten
Sammelwerk »Aufstieg und Niedergang der Romischen Welt« hinwei-
sen.16 Darf man die chronologische Verbindung zwischen Stephanus-
Martyrium und Paulus-Berufung festhalten, dann ist jene altkirchli-
che Uberlieferung zu priifen, die ein Datum fiir diese Verfolgung an-
gibt. In verschiedenen Nachrichten wird das Stephanus-Martyrium
sechs bis sieben Jahre nach der Kreuzigung Jesu datiert.!” Geht man
von dem heute iiberwiegend akzeptierten Kreuzigungsdatum 30
n.Chr. aus, dann hitte die Verfolgung der Hellenisten um 36/37 n.Chr.
stattgefunden. Ein Vorzug dieses Ansatzes wire, daf sich mit ihm ele-
gant die juristischen Probleme des Verfahrens gegen Stephanus Iosen
lieBen. Man konnte dann annehmen, daB nach der Abberufung des
Pilatus an der Wende von 36 auf 37 n.Chr. (Jos, Ant XVIII 89ff.122ff)
in einer Zeit der Vakanz der Hohe Rat das ius gladii usurpiert hitte,
wie das im Jahr 62 n.Chr. mit der Hinrichtung des Herrenbruders Ja-
kobus tatsichlich geschah (Jos, Ant XX 200-203). Die Datierung der
Berufung des Paulus auf 36/37 n.Chr. war vor allem in der élteren,
traditionsgebundenen katholischen Exegese beliebt. So begegnet sie
in der idlteren Ausgabe der in vieler Hinsicht ausgezeichneten »Jeru-
salemer Bibel«.!8

13 Zuletzt R.A. Martin, Studies in the Life and Ministry of the Early Paul and
Related Issues, Lewiston 1993, 155-186.

14 A. Suhl, Paulus und seine Briefe. Ein Beitrag zur paulinischen Chronologie (StINT
11), Giitersloh 1975.

15 R. Jewett, Paulus-Chronologie. Ein Versuch, Miinchen 1982.

16 Zum Werdegang des Apostels Paulus. Biographische Daten und ihre theologische
Relevanz, in: W. Haase, ANRW II 26.2, Berlin/New York 1995, 815-938.1924-1933.

17 Vgl R. Riesner, Die Friihzeit des Apostels Paulus, a.a:.0., 52-56.

18 Die Bibel. Die Heilige Schrift des Neuen und Alten Bundes (hg. v. D. Arenhoe-
vel/A. Deissler/A. Vogtle), Freiburg 1.Br. #1972, Zeittafel 15*.
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Aber an diesem Beispiel sehen wir, dal wir, auch wenn es uns
verlockend ins Konzept passen wiirde, altkirchliche Traditionen nicht
einfach unhistorisch-unkritisch benutzen diirfen. Sieht man die einzel-
nen Belege fiir die Sieben-Jahre-Tradition durch, stellt man nidmlich
fest, dal} sie sich hinsichtlich der absoluten Datierung, die zwischen 29
und 41 n.Chr. schwankt, durchgehend widersprechen. Konstant bleibt
nur ein Zeitraum von sechs bis sieben Jahren zwischen der Kreuzi-
gung Jesu und dem Stephanus-Martyrium. Etwas skeptisch stimmt
einen die Verwendung der Symbolzahl Sieben. In der Tat behaupten
die Pseudoklementinischen Rekognitionen aus dem 2. oder 3. Jahr-
hundert n.Chr., die Jerusalemer Urgemeinde habe sich wiahrend einer
Jahrwoche ungehindert ausbreiten koénnen (PsClemR I 43,3 [GCS
51,33]). Fiir das tatsachliche Vorliegen einer Jahres-Wochen-Spekula-
tion spricht auch, dafl es eine abweichende altkirchliche Uberliefe-
rung gibt, die nicht auf diese Weise erklédrt werden kann.!”

2.3. Die Zwei-Jahre-Uberlieferung

Wer in die neutestamentliche Zeittafel der gebrduchlichen Luther-Bi-
bel hineinsieht, dem werden zwei Daten fiir die Berufung des Apo-
stels Paulus angeboten.?0 Einmal erscheint das Jahr 35 n.Chr. Es ist
ganz offensichtlich vom Apostelkonzil zuriickgerechnet. Allerdings
iiberrascht die Absolutheit des Datums etwas. Fiir das Apostelkonzil
werden namlich die Alternativdaten 48 und 50 n.Chr. angegeben, so
dafl der Ausgangspunkt undeutlich ist. Zum anderen bleibt unklar,
auf welche Weise die drei bzw. vierzehn Jahre in Galater 1-2 ausge-
wertet werden. Zur Ehre der Herausgeber sei aber gesagt, dal sie in
Klammer noch ein zweites Datum fiir die Berufung des Paulus hinzu-
fiigen, ndmlich 32 n.Chr. Damit wiirde aber die Berufung des Apo-
stels sehr nahe an die Kreuzigung Jesu herangeriickt, die auf 30
n.Chr. angesetzt ist. Wie kommt man auf dieses ungewohnlich friihe
Berufungsdatum?2!

Wer sich eingehender mit der paulinischen Chronologie befaf3t,
dem wird schnell klar, daf hinter dem frithen Berufungsdatum die
Autoritit des grofen Adolf von Harnack steht.2 Er 148t sich insofern
mit John A.T. Robinson23 vergleichen, als beide in ihrer spéteren Zeit

19 Vgl. R. Riesner, Die Frithzeit des Apostels Paulus, a.a.0., 56-60.

20 Die Bibel nach der Ubersetzung Martin Luthers, Stuttgart 1985, Anhang 50.

21SBhd. S

22 Chronologische Berechnung des »Tags von Damaskus«, SPAW.PH 1907 I, Berlin
1907, 375-399.

23 Wann entstand das Neue Testament?, Wuppertal 1986.
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liberale Theologie mit einem historisch konservativen Herangehen an
die neutestamentlichen Quellen verbanden. Harnack hat darauf hin-
gewiesen, dafl in gnostischen Traditionen des 2. Jahrhunderts, wie sie
uns Irendus aufbewahrt hat (Adv Haer I 3,2; 30,14), die Erscheinun-
gen des Auferstandenen anders als bei Lukas (Apg 1,3) nicht blof
vierzig Tage dauern, sondern ganze achtzehn Monate. Fiir ein relativ
hohes Alter dieser Uberlieferung spricht, daf sie auch in der »Him-
melfahrt des Jesaja« erscheint (Ascls 9,16), einer orthodoxen Schrift
mit stark judenchristlichem Charakter, deren Traditionen teilweise bis
in das 1. Jahrhundert n.Chr. zuriickreichen.?? Auf die Bedeutung die-
ser drei Quellen hatte iibrigens unabhidngig von Harnack auch der
konservative Forscher Friedrich Westberg hingewiesen.?> Harnack
verband das Ende der Erscheinungen des Auferstandenen nach an-
derthalb Jahren mit der Berufung des Paulus als letztem Apostel, wie
sie in 1. Korinther 15.8 vorausgesetzt wird.

Allerdings hat die These von Harnacks einen bedeutenden Schon-
heitsfehler, denn weder die gnostischen Quellen noch die »Himmel-
fahrt des Jesaja« nennen explizit Paulus. Ich meine, hier auf das »mis-
sing link« hinweisen zu konnen. Merkwiirdigerweise kam der bedeu-
tende Patristiker Adolf von Harnack in diesem Zusammenhang nie-
mals darauf zu sprechen, daB es eine altkirchliche Uberlieferung gibt,
welche die Berufung des Paulus ausdriicklich »in das zweite Jahr
nach der Hinaufnahme des Herrn« datiert.26 Das konnte damit zu-
sammenhingen, daB diese Uberlieferung am ehesten aus einem sehr
spaten liturgischen Werk bekannt ist, ndmlich aus der unter Papst
Gregor XIII. (1572-1585) zusammengestellten Ausgabe des »Martyro-
logium Romanum«. Dort heiit es zum 25. Januar »conversio sancti
Pauli Apostoli, quae fuit anno secundo ab Ascensione Domini«.*’ Die
Tradition 146t sich aber zweifelsfrei bis zu Isidor von Sevilla in seiner
Schrift »De ortu et obitu patrum« (PL 83,150) zuriickverfolgen. Die-
ser »letzte abendlindische Kirchenvater«, wie ihn Karl Baus genannt
hat28, war am Ausgang des 6. Jahrhunderts ein gelehrter Sammler al-
terer Uberlieferungen.

In der Tat glaube ich, daB es ein noch viel dlteres Zeugnis fiir diese
chronologische Uberlieferung gibt. Es handelt sich um die apokry-

24 Vgl. E. Hammershaimb, Das Martyrium Jesajas (JSHRZ II/1), Giitersloh 21977,
19.

25 Die biblische Chronologie nach Flavius Josephus und das Todesjahr Jesu, Leipzig
1910, 50f.

26 Vgl. R. Riesner, Die Friihzeit des Paulus, a.a.0., 61-63.

27 Martyrologium Romanum Gregorii Papae XIII, Rom 1930, 20.

28 LThK V (1960), 186.
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phen Paulus-Akten, die vor Tertullians Schrift iiber die Taufe (vgl. De
Bapt 17) zwischen 185 und 195 in Kleinasien entstanden sind. In der
Einleitung des Codex Brixianus zu diesen Akten heiBt es »N(a)mque
anno secundo post ascensionem (domini b)eatus Paulus apostolus con-
versus est ad ... fidem« (TU NF 7/2, 130). Paul Corssen hat mich
iiberzeugt, daB diese Einleitung einen integralen Bestandteil der Ak-
ten bildet?? und somit die ausdriickliche Uberlieferung von der Beru-
fung des Paulus im zweiten Jahr nach der Himmelfahrt bis in die
zweite Hilfte des 2. Jahrhunderts n.Chr. zuriickverfolgt werden kann.
Damit befinden wir uns in der Zeit, in der gnostische und orthodoxe
Traditionen die Erscheinungen des Auferstandenen allgemein nach
achtzehn Monaten, also im zweiten Jahr nach Kreuz und Auferste-
hung Jesu, enden lassen. Eine solche frithe Ansetzung ist auch mit
verschiedenen Auswertungen der Angaben von Galater 1-2 durchaus
vereinbar.30

Wir haben einen Ausflug in die Zeit der Kirchenviter gemacht, um
eine neutestamentliche Frage besser losen zu konnen. Ich hoffe, daB3
deutlich geworden ist, daB hier ein lohnendes Forschungsfeld liegt,
und mochte junge Evangelikale ermuntern, sich hier einzuarbeiten.
Mit einer Gestalt wie Theodor Zahn kénnen wir uns auf eine groBe
Tradition berufen.3! Allerdings geniigt es auch in diesem Fall nicht,
blof die Griber der Viter zu schmiicken, sondern wir miissen ihre
Arbeit mit modernen Kenntnissen und Methoden fortfithren.’?> Wir
koénnen uns namlich nicht mehr darauf verlassen, dafl uns die patristi-
sche Arbeit von konservativen Katholiken und hochkirchlichen
Anglikanern abgenommen wird. Inzwischen ist es im Zuge der sozial-
geschichtlichen Forschung Mode geworden, auch die frithe Viterzeit
umzuwenden. Deutlich wurde dieser neue Trend unter anderem an
der Begriindung der Zeitschrift »Second Century«, die ausdriicklich
den Graben zuschiitten will, den eine starke Stromung der protestan-
tischen Exegese zwischen neutestamentlicher und patristischer For-
schung aufgerissen hat.

Doch kommen wir nun abschlieBend zur Frage, welche theologi-
sche Bedeutung eine sehr frithe Datierung der Berufung des Paulus
haben konnte, wie sie sich uns nahegelegt hat? Wir wollen dabei vier

29 Die Urgestalt der Paulusakten, ZNW 4 (1903), 22-47.

30 Vgl. R. Riesner, Die Friihzeit des Apostels Paulus, a.a.0., 284f.

31 Vgl U. Swarat, Alte Kirche und Neues Testament. Theodor Zahn als Patristiker,
Wuppertal 1991.

32 Vgl R. Riesner, Einfithrung, zu: T. Zahn, Einleitung in das Neue Testament, Wup-
pertal 1994 (Leipzig 11906/1907), ITI-VIL.
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Richtungen andeuten, in denen weitere lohnende Antworten zu su-
chen sind.

3. Magliche historisch-theologische Konsequenzen
3.1. Paulus und der irdische Jesus

Im Zweiten Korinther-Brief spricht Paulus davon, dal »er nun Chri-
stus nicht mehr nach dem Fleisch kennt, wie er ihn friiher gekannt
hat« (2Kor 5,16). Uns allen ist bewuBt, welche Rolle diese Stelle fiir
Rudolf Bultmann gespielt hat, um eine Riickfrage nach dem histori-
schen Jesus als theologisch illegitim zu brandmarken.’® Diese Inter-
pretation scheitert schon allein daran, daB xatd odoxa nicht als Ad-
jektiv zu Xoiotog zu ziehen ist, sondern als Adverb zu ywooxely, wie
unter anderem mein Lehrer Otto Betz gezeigt hat.3* Hinter dieser
theologischen Diskussion ist eine éltere historische Diskussion ver-
schwunden, nimlich ob Paulus Jesus wihrend seines irdischen Wir-
kens begegnet ist. Diese Debatte hat auch zu eher skurilen Vorschla-
gen gefiihrt wie dem, mit dem reichen jungen Mann von Markus
10,17-22 sei Paulus gemeint.3S Die Frage selbst aber ist keineswegs
abstrus.

Nach der Apostelgeschichte befand sich Paulus zur Zeit der Ste-
phanus-Verfolgung in Jerusalem (Apg 7,58ff). Man hat das zu Un-
recht mit dem Hinweis auf Galater 1,22 bestritten, wonach der Apo-
stel »den christlichen Gemeinden in Judda t@® mpoowmy unbekannt
gewesen« sei. Aber das bezieht sich auf seine Zeit als Christ, als er
nach seiner Berufung nur einzelne Reprisentanten der Urgemeinde
kontaktierte (Gal 1,17-19). Immerhin kannten die juddischen Ge-
meinden Paulus als den, »der uns verfolgt hatte« (Gal 1,23), und das
kann wohl schlecht in absentia erfolgt sein.3® Die skeptische For-
schung schwankt im Blick auf Angaben des Lukas merkwiirdig hin
und her. Gerne nimmt man ihm ab, daB Paulus aus Tarsus und mithin
der griechischen Diaspora stammt (Apg 22,3), obwohl es dazu keine
Bestitigung in einem der Briefe gibt. Wiirde man nur nach den Brie-

33 Theologie des Neuen Testaments (hg. v. O. MERK), Tiibingen 71977, 294.

34 Fleischliche und »geistliche« Christuserkenntnis nach 2. Korinther 5,16, in: Jesus,
der Herr der Kirche. Aufsitze zur Biblischen Theologie IT (WUNT 1/52), Tiibin-
gen 1990, 114-128.

35 A.M. Pope, Paul’s Previous Meeting with Jesus, Expositor 26 (1923), 34-48.

36 Wahrscheinlich ist der mit dmi eingeleitete Dreizeiler in Gal 1,23 cin direktes Zitat
der aus frischer Erinnerung formulierten Eindriicke der paléstinischen Gemein-
den. Vgl. E. Bammel, Galater 1,23, ZNW 59 (1968), 108-112.
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fen vorgehen, konnte man eher auf die Idee kommen, daB3 Paulus aus
Jerusalem stammte. Eine wirkliche jiidische Ausbildung, wie sie Gala-
ter 1,13f voraussetzt, konnte, wie Martin Hengel gezeigt hat, ein Pha-
risder (Phil 3,5) damals nur in der heiligen Stadt erhalten.3

Paulus war also im zweiten Jahr nach der Kreuzigung Jesu in Jeru-
salem, und er befand sich schon zur Ausbildung in fritherer Zeit in
dieser Stadt. Chronologisch ist es also ohne weiteres moglich, daf3
Paulus Jesus in der heiligen Stadt begegnet ist. Es ist chronologisch
noch nicht einmal unmdoglich, dal Paulus zu den Augenzeugen der
Hinrichtung Jesu zdhlte. Vor Damaskus hat der Apostel Jesus offen-
bar im Lichtglanz des Gottesthrones gesehen (2Kor 4,6 vgl. Apg
9,3ff). Trotzdem hat er keine triumphalistische Christologie ausgebil-
det, sondern wollte »Jesus Christus nur als den Gekreuzigten ken-
nen« (1Kor 2,2). Hat ihn bei dieser Erkenntnis auch festgehalten, dal
er das grausige Sterben des Gottessohnes selbst mit ansah? Konnte
seine Christusschau bei Damaskus auch eine des Gekreuzigten gewe-
sen sein, dhnlich der des Sehers von Apokalypse 5 und 6? Hat Paulus
auch deswegen die Identitdt von Gekreuzigtem und Verherrlichtem
so beharrlich festgehalten? Wir kénnen diese Fragen hier nur stellen.

3.2. Die Anerkennung des paulinischen Apostolats

Mitte der fiinfziger Jahre war das Apostolat des Paulus in der Gemein-
de von Korinth bei manchen hochst umstritten (2Kor 11,1ff). Um so
erstaunlicher ist, welche wichtige Rolle die Jerusalemer »Sidulen« Pau-
lus schon in den ersten zwei bis zwolf Jahren nach seiner Berufung
zubilligten (Gal 1,17-19; 2,9). Das wird viel verstidndlicher, wenn die
Christophanie vor Paulus nur wenig mehr als ein Jahr nach Kreuz und
Auferstehung Jesu erfolgte und nicht fiinf oder gar sieben Jahre spéter.
Die spéte Opposition in Korinth 148t sich meines Erachtens von daher
verstehen, daB die Konkurrenten des Paulus, die er evdomdotolol
nennt (2Kor 11,13), sich vor allem auf ihre pneumatische Vollmacht
beriefen, die sich in rhetorischer Brillanz (2Kor 11,6), ekstatischen Of-
fenbarungserlebnissen (2Kor 12,1ff) und auch in »Zeichen und Wun-
dern« (2Kor 12,12) duBerte. Eine zu spite Berufung wird jedenfalls im
Zweiten Korinther-Brief als Problem nicht sichtbar.

37 Der vorchristliche Paulus, in: M. Hengel/U. Heckel, Paulus und das antike Juden-
tum (WUNT 1/58), Tiibingen 1991, 177-291 (212-256). Vgl. schon M. Hengel, Zur
urchristlichen Geschichtsschreibung, Stuttgart 21984, 71£
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Zwei weitere Sachverhalte kénnen bei einem sehr frithen Beru-
fungsdatum ebenfalls leichter eingeordnet werden. David Wenham38
hat, aufbauend auf den Beobachtungen friiherer Forscher3?, zu zeigen
versucht, daB Paulus seine Berufungs-Christophanie in Gal 1-2 in
Parallele zur messianischen Offenbarung an Petrus bei Caesarea Phil-
ippi setzt (Mk 8,27-30 vgl. Mt 16,16-18), in 2. Korinther 3-4 aber auch
zur Verkldrung vor den drei Jiingern auf dem Berg (Mk 9,1-10). Ein
solcher legitimierender Bezug auf vordsterliche Ereignisse scheint
wiederum verstdndlicher, wenn die Berufung des Apostels nicht bis
zu einem Jahrzehnt spéter stattfand. Paulus hat sich in groBer Selbst-
verstandlichkeit "als den letztberufenen Apostel bezeichnet (1Kor
15,8). Fragt man, wer aufler den Zwolfen (1Kor 15,5) von Paulus
noch zu den amnoorohot “Incot Xpiwotot im eigentlichen Sinn gezéhlt
wird, so mufl man sagen, sehr wenige. Aufler dem Herrenbruder Jako-
bus (Gal 1,18) waren es am ehesten noch Barnabas (1Kor 9,1.6) und
vielleicht Silvanus (1Thess 1,1 vgl. 2,7) — also ziemlich genau jener
Kreis, der auch bei Lukas iiber die Zwolf hinaus dafiir in Frage
kommt.#? Wenn Paulus es schaffte, in einen autoritativen Kreis aufge-
nommen zu werden, der moglicherweise weniger als zwanzig Manner
umfafte, dann fiigt sich auch das wiederum besser in eine Chronolo-
gie ein, die mit einer Berufung wenig mehr als ein Jahr nach der
Auferweckung Jesu rechnet.

3.3. Das Alter der Rechitfertigungslehre

Zu den exegetischen Abhandlungen, die ich in meinen ersten Seme-
stern nicht blof3 mit Interesse, sondern mit Faszination las, gehorte eine
schmale Broschiire aus der Feder von Joachim Jeremias »Der Schliis-
sel zur Theologie des Apostels Paulus«.#! Jeremias zeigt darin, was

38 Paul: Follower of Jesus or Founder of Christianity?, Grand Rapids 1995, 200-
205.357-363. Vgl. auch D. Wenham/A.D.A. Moses, »There are some standing here
...«: Did They Become the »Reputed Pillars« of the Jerusalem Church? Some
Reflections on Mark 9:1, Galatians 2:9 and the Transfiguration, NovT 36 (1994).
146-163.

39 J. Chapman, St Paul and the Revelation to St Peter, Matt. XVI,17, RBen 29
(1912), 133-147; J. Dupont, La Révélation du Fils de Dieu en faveur de Pierre (Mt
16,17) et de Paul (Gal 1,16), RSR 52 (1964), 411-420.

40 Vgl. E.E. Ellis, A Special Note on the Apostles and the Twelve, in: The Gospel of
Luke (NCeB), London 21974, 132-135. Gegen die weitverbreitete Annahme, Lukas
beschrianke den Aposteltitel auf die Zwolf, vgl. K. Haacker, Verwendung und Ver-
meidung des Apostelbegriffs im lukanischen Werk, NovT 30 (1988), 9-38; R. Ries-
ner, Jesus als Lehrer. Eine Untersuchung zum Ursprung der Evangelien-Uberlie-
ferung (WUNT II/7), Tiibingen 31988, 460£

41 Calwer Heft 115, Stuttgart 1971.
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Paulus seiner hellenistischen Umwelt verdankt und wieviel mehr sei-
ner jildischen Herkunft. Es wird deutlich, wie stark der Apostel i der
urkirchlichen Tradition verankert ist, nicht zuletzt auch in der Jesus-
Uberlieferung. Aber der eigentliche Schliissel zur Ausprigung der spe-
zifischen Theologie des Paulus liegt nirgends anders als in der Beru-
fung durch den Auferstandenen bei Damaskus. Hier hat sich Paulus als
Offenbarung erschlossen, daB der, den er als gekreuzigten Pseudomes-
sias und damit als von Gott Verfluchten kannte (Gal 3,13 vgl. Dtn
21,23), in Wahrheit der zu Gott erhohte Kyrios und Gottessohn ist.
Jesu Hinrichtung am Kreuz durfte nicht mehr als Fluchtod, sie mufite
als stellvertretender Siihnetod verstanden werden, und das konnte
auch das paulinische Verstdndnis der Torah nicht unverdndert lassen
(Gal 3,10-14). Seyoon Kim# und Christian Dietzfelbinger** haben ge-
zeigt, wie auch die paulinische Rechtfertigungslehre in der Christus-
Offenbarung bei Damaskus wurzelt. Die Arbeiten dieser beiden sind
ein bemerkenswertes Zeichen dafiir, daB in der neutestamentlichen
Wissenschaft Konsens auch zwischen sehr unterschiedlichen Forschern
moglich werden kann. Der eine ist Schiiler von Frederick F. Bruce und
I. Howard Marshall, der andere gehort eher in die Traditionslinie, die
von Rudolf Bultmann ausgeht. Es muf} also bei wichtigen Themen
nicht fiir alle Zeit bei der neuen Uniibersichtlichkeit bleiben.

Wenn die Berufung des Paulus um 31/32 n.Chr. stattfand, dann war
seine Rechtfertigungslehre bereits in der Mitte der dreiBiger Jahre ein
urchristliches Thema (vgl. Gal 1,18) und nicht erst in der zweiten Half-
te der vierziger. Das konnte auch fiir die Frage nach der Datierung des
Jakobus-Briefes (vgl. Jak 2,14ff) relevant sein. In Galater 2,16 scheint
Paulus vorauszusetzen, daB Petrus die Uberzeugung von der Rechtfer-
tigung »nicht durch Werke des Gesetzes, sondern durch den Glauben
an Jesus Christus« eigentlich teilt. Wenn die paulinische Rechtferti-
gungslehre aber schon seit den dreifiger Jahren diskutiert wurde, dann
kann man das noch eher zum Nennwert nehmen, als darin eine rheto-
rische Vereinnahmung des Petrus durch Paulus zu sehen.

3.4. Die Ubernahme christologischer und soteriologischer Bekenntnisse
Das Bekenntnis zum himmlisch erhohten Kyrios wurde genausowenig

erst von Paulus erfunden wie die Einsicht in seinen Kreuzestod als
Siihne fiir menschliche Schuld. Im Blick auf die Paulus-Briefe fiihrte

42 The Origin of Paul’s Gospel (WUNT I1/4), Tiibingen 21984.
43 Die Berufung des Paulus als Ursprung seiner Theologic (WMANT 58), Neukir-
chen-Vluyn 1985.
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die formgeschichtliche Untersuchung auch zu durchaus konservativen
Ergebnissen. Auf die Wichtigkeit traditionellen Formelgutes bei Pau-
lus hatte schon an der Jahrhundertwende der Balte Alfred Seeberg
aufmerksam gemacht. Dieser konservative Forscher war sozusagen
ein Formgeschichtler vor der Formgeschichte. Mit Recht wurde sein
grundlegendes Werk »Der Katechismus der Urchristenheit«# von
Ferdinand Hahn neu herausgegeben. Wie Paulus traditionelles Gut an
wesentlichen Stellen seiner christologischen und soteriologischen Ar-
gumentation bewuft einsetzt, zeigt jetzt immer wieder Peter Stuhlma-
cher im ersten Band seiner »Biblischen Theologie«.4> Wo und wann
hat Paulus dieses vorformulierte Traditionsgut iibernommen? Man
verweist in der Regel auf den Kreis der »Hellenisten« und die Ge-
meinde in Antiochien und kdme so in die Mitte der vierziger Jahre.
Ausgangspunkt fiir diese angenommene Traditionslinie ist oft die
Ubereinstimmung zwischen Paulus (1Kor 11,23-25) und Lukas (Lk
22,19f) in der Abendmahlsparadosis sowie die Verbindung des dritten
Evangeliums nach Antiochien, bei der merkwiirdigerweise auch von
eher skeptisch eingestellten Forschern die altkirchliche Uberlieferung
rezipiert wird. Mit Oscar Cullmann# sollte man allerdings fragen, ob
Paulus so grundlegende Uberlieferungen nicht schon in jener Chri-
stengemeinde iibernommen hat, in der er getauft wurde, also in Da-
maskus (Apg 9,18f).

Dafiir scheinen mir zwei einander ergdnzende Beobachtungen zu
sprechen. Zum einen zeigt Paulus besonders engen Kontakt zur luka-
nischen Sonderform der Jesus-Uberlieferung, und diese mochte ich
aus konservativ-judenchristlichen Kreisen in Jerusalem herleiten, die
sich erst um den Herrenbruder Jakobus und spiter um seinen Nach-
folger Symeon Bar-Kleopha als Gemeindeleiter der »Hebrider« schar-
ten.%7 Diese Kreise aber hatten in ihrer vorchristlichen Zeit offenbar
Verbindung zu einer Spielart des Essenismus.8 Fiir einen ehemaligen

44 ThBii 26, Miinchen 1966 (Leipzig 1903).

45 Biblische Theologie des Neuen Testaments I: Grundlegung. Von Jesus zu Paulus,
Gottingen 1992, 223ff.

46 Die Tradition als exegetisches, historisches und theologisches Problem, Ziirich
1954, 151,

47 Vgl. R. Riesner, Prigung und Herkunft der lukanischen Sonderiiberlieferung,
ThBeitr 24 (1993), 228-248; James’s Speech (Acts 15:13-21), Simeon’s Hymn (Luke
2:29-32) and Luke’s Sources, in: JB. Green/M. Turner, Jesus of Nazareth: Lord and
Christ. Essays on the Historical Jesus and New Testament Christology. FS I. How-
ard Marshall, Grand Rapids/Carlisle 1994, 263-278.

48 Vgl. B. Pixner, Wege des Messias und Stitten der Urkirche. Jesus und das Juden-
christentum im Licht neuer archiologischer Erkenntnisse (SBAZ 2), Giefien
21984, 180-207.402-411; R. Riesner, Das Jerusalemer Essenerviertel und die Urge-
meinde. Josephus, Bellum Judaicum V 145; 110Q0Migdasch 46,13-16; Apostelge-
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Pharisder verrit Paulus auffallend viel Berithrungen mit Sprache und
Vorstellungen, wie wir sie sonst nur aus Qumran kennen.* Zu den
Uberraschungen der neuverdffentlichten Qumran-Texte gehorte un-
ter anderem, daf sich zu dem meist fir eine paulinische Schoépfung
(Gal 2,16; Rom 3,20) gehaltenen Begriff »Werke des Gesetzes« (Egyo
10D vopov) in einem halachischen Brief aus der I'V. Hohle (4QMMT
C 27) eine genaue hebriische Entsprechung (7mni »wyn) findet (DJD
X 62). Ich mochte vermuten, daB diese terminologischen und motivi-
schen Beriihrungen mit Qumran auf die Zeit des Paulus in der juden-
christlichen Gemeinde von Damaskus zuriickgehen.

Das grundlegende Bekenntnis, das Paulus in 1. Korinther 15,3ff mit
Traditionsterminologie zitiert, weist nach ihm selbst auf die Jerusale-
mer Apostel zuriick (1Kor 15,11). Auffillig ist, daB eine Einzelerschei-
nung vor Petrus auBer durch Paulus (1Kor 15,5) nur von der lukani-
schen Sonderiiberlieferung (Lk 24,34) bezeugt wird und daf iiberhaupt
nur bei Paulus in diesem Zusammenhang eine eigene Christophanie
vor dem Herrenbruder Jakobus Erwihnung findet (1Kor 15,7). Meines
Erachtens kommen wir mit diesem Bekenntnis bis in die dreiiger Jah-
re nach Jerusalem zuriick. Vor lingerer Zeit hat Martin Hengel in der
Festschrift zum siebzigsten Geburtstag von Oscar Cullmann einen her-
ausfordernden Aufsatz mit dem Titel veroffentlicht »Chronologie und
Christologie«.5 Er vertritt darin die Ansicht, daB sich in den beiden
Jahrzehnten zwischen der Kreuzigung Jesu und dem sogenannten Chri-
stus-Hymnus im Philipper-Brief (Phil 2,6-11) christologisch mehr ereig-
net hat als in den folgenden siebenhundert Jahren altkirchlicher Dog-
menbildung. Vielleicht diirfen wir aufgrund der frithen Datierung der
Berufung des Paulus diesen Zeitraum auf das Jahrzehnt bis zur Verfol-
gung durch Agrippa I. (41-44 n.Chr.) verkiirzen, als die Zwolf Jerusa-
lem aufgeben muBten (Apg 12,1-17).5! Dieses Jahrzehnt ist der ver-
standlichste Zeitraum fiir die Ausbildung jener christologischen und
soteriologischen Credoformeln, die Paulus in allen seinen Briefen so
selbstverstandlich voraussetzt. Auch das ist ein konkreter Hintergrund
dafiir, da Paulus noch im Rémerbrief die Heidenchristen als geistliche
Schuldner der Jerusalemer Urgemeinde betrachtet (Rom 15,25-27).

schichte 1-6 und die Archiologie, in: W. Haase, ANRW II 26.2, Berlin/New York
1995, 1775-1922.

49 Vgl. J. Murphy-O’Connor/JH. Charlesworth (Hgg.), Paul and Qumran, Chicago
#1992,

50 Christologie und Chronologie. Zu einer Aporie in der Geschichte des Urchristen-
tums, in: H. Baltensweiler/B. Reicke, Neues Testament und Geschichte. FS Oscar
Cullmann, Ziirich/Ttibingen 1972, 43-67.

51 Vgl. R. Riesner, Christology in the Early Jerusalem Community. A Brief Sketch,
Mishkhan [Jerusalem] 24 (1996), 1-12.
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Christoph W. Stenschke!

Die Bedeutung der Propheten und
des Prophetenwortes der Vergangenheit
fiir das lukanische Menschenbild

1. Einleitung

Am Ende seines Riickblicks in die atl. Vergangenheit zieht Stephanus
m seiner Rede eine Verbindungslinie zwischen der Verwerfung Jesu
und dem Umgang mit den Propheten der Vergangenheit: »Die Viter
haben getotet, die zuvor verkiindigten das Kommen des Gerechten,
dessen Verrdter und Morder seine Jerusalemer Horer jetzt geworden
sind. Dieses Versagen im Umgang mit dem durch die Propheten erge-
henden Gotteswort manifestiert sich auch im mangelnden Halten des
durch Weisung von Engeln empfangenen Gesetzes (7,52-53). Blickt
man von jenen Momenten im Jerusalemer Tempelbezirk in die Zu-
kunft, so setzt sich dieses tragische Bild menschlicher Verwerfung von
Gott Geschickter und Ausgewiesener (2,22) in der Apostelgeschichte
(in Jerusalem und dariiber hinaus) fort. GemidB Jesu Ankiindigung
werden nun Apostel und ihre Mitarbeiter von Juden und Heiden ver-
worfen und verfolgt.

Der Riickblick auf die im Lk-Ev aufgezeichnete Vergangenheit
zeigt, daB3 und wie sich Jesus als Gottesbote in Auseinandersetzung mit
»diesem Geschlecht« befindet und wie und warum es zu den Ereignis-
sen kam, die von Stephanus verhandelt werden. Doch scheint Lukas
ein noch weiterer Blick in die Vergangenheit wichtig zu sein, ndmlich
der Umgang der Vorfahren der gegenwirtigen Generation mit den
Gottesboten der Vergangenheit, denen nun Jesus und die Apostel ent-
sprechen. Die gegenwirtige Verwerfung des und der Gottesboten dh-
nelt der Vergangenheit, ja iibertrifft sie sogar. Was in der Vergangen-
heit geschah, Israel und das gewaltsame Geschick der Propheten?,

1 Mein Dank gilt zuerst Dr. E. Schnabel, der mich einlud, zum Thema der letztjdhri-
gen Studienkonferenz in der Facharbeitsgruppe Neues Testament beizutragen. Ei-
nige beildufige Beziige zum Konferenzthema (Geschichte Israels) sind in der vor-
liegenden Fassung beibehalten. Prof. LH. Marshall, Dr. A. Baum und Dr. H. Lind-
ner haben durch ihre Hinweise und Kritik meinen Beitrag wesentlich bereichert.
Mein Dank gilt ferner dem Vorstand des Arbeitskreises, der durch ein Stipendium
meine Doktoralstudien in Aberdeen ermdoglicht hat. Abkiirzungen gem. Abkiir-
zungsverzeichnis TRE (IATG?2), hg. v. SM. Schwertner, Berlin/New York 1994.

2 So der Titel der Studie von H.O. Steck, WMANT 23, Neukirchen-Vluyn 1967, Fra-
gestellungen und Forschungsiiberblick bis 1965, 15-17.
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wirft seinen Schatten auf Gegenwart und Zukunft.? Angesichts dieses
moglichen Riickblicks in die Vergangenheit kann man erwégen, ob die
gegenwirtigen Ereignisse auf ein tieferes Problem menschlichen Um-
gangs mit Gott und seinem Wort hindeuten, das bereits in der Vergan-
genheit offenbar wurde, in der Gegenwart nicht verborgen bleibt, sich
in Zukunft wieder zeigen wird und Gottes Heilshandeln in Jesus not-
wendig gemacht hat. Wir wollen nach der Bedeutung dieses tragischen
Kontinuums fiir die Theologie des Lukas weiterfragen, genauer nach
dem, was Lukas iiber Menschen sagt, die so handeln, also nach seiner
Anthropologie.

Letztere gehort zu den »Kellerkindern« moderner Lukasfor-
schung.4 Dieses geringere MaB an Aufmerksamkeit mag zum Teil den
Lukasschriften inhirent sein und darauf zuriickgehen, dafl Lukas
nicht in erster Linie von Menschen und iiber Menschen schreiben
mochte, sondern von dem Gottmenschen, der »gekommen ist, zu su-
chen und selig zu machen, was verloren ist« (Lk 19,10).5 Ferner muf3
beachtet werden, daB Lukas unter Umstdnden gar keine eigene An-
thropologie in diesem Sinne entwickelt hat oder entwickeln wollte:
Das Neue, »die Ereignisse, die unter uns zur Erfiillung gekommen
sind« (Lk 1,1), ist Jesus. Hier »entwickelt« Lukas »Theologie«. Die
Menschen dagegen, denen Jesus und seine Nachfolger begegnen, sind
nichts Neues, das dem zu ihnen gesandten Retter vergleichbar wire.

3 Wegen der umfassenden Perspektive (Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft), die
Lukas durch Fortfiihrung des Evangeliums in der Apostelgeschichte bietet, eignet

. sich sein Evangelium besonders, diesen Verweisen auf die Vergangenheit nachzu-
gehen. Von insgesamt 144 Vorkommen von mpogijmg im NT fallen 59 (d.h. 41%)
auf die Lukasschriften (Lk: 29, Apg: 30), die wiederum 28% des NT ausmachen
(nach I.B. Green,The Theology of the Gospel of Luke, New Testament Theology,
Cambridge 1995, 2, Anm. 5). Eine #hnliche Konzentration mit 37 Verweisen auf
die Propheten findet sich nur bei Mt.

4 Vgl. mein knapper Uberblick in »The Need for Salvatione, in: I.H. Marshall/D.
Peterson (eds.), The Book of Acts in its Theology, A1CS VI, Carlisle/Grand Rapids
(im Druck), dort Lit.! Uberblick bis 1977 bei J.-W. Tacger, Der Mensch und sein
Heil: Studien zum Bild des Menschen und zur Sicht der Bekehrung bei Lukas,
StNT 14, Giitersloh 1982, 11-18. Eine Ausnahme bildet die Areopagrede (Apg
17,16-31), deren Auslegung und Bedeutung fiir das lukanische Menschenbild frei-
lich umstritten ist (vgl. C.H. Gempf, »Athens, Paul at«, in: G.E. Hawthorne/R.P.
Martin (eds.), Dictionary of Paul and His Letters, Downers Grove/Leicester 1993,
51-54).

5 Fiir die Betonung des Heils bei Lukas vgl. I.H. Marshall, Luke: Historian and
Theologian, Exeter 31988, 77-215; der linguistische Befund bei A. George, »L’Em-
ploi chez Luc du vocabulaire de salut«, NTS 23 (1977), 308-320.

6 Vagl. H. Flender, Heil und Geschichte in der Theologie des Lukas, BEvTh 41, Miin-
chen 1965, 121.
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J-W. Taegers Monographie ist bislang die einzige umfangreichere
Studie, die der Frage nach dem Menschen und seinem Heil in den
Lukasschriften gewidmet ist. Taeger kniipft an fritheren Untersuchun-
gen und Analysen an (z.B. P. Vielhauer, H. Conzelmann) und argu-
mentiert fiir eine Sicht des Menschen bei Lukas, die sich von der an-
derer ntl. Autoren (und christlicher Dogmatik) radikal unterscheidet.
Nach Taeger ist der Mensch »kein salvandus, sondern ein corrigen-
dus«.7 Nicht Errettung und Heil, sondern Korrektur ist von vonnoten.
Eine umfangreiche Auseinandersetzung mit Taegers ausfiihrlicher
Analyse konnen wir hier nicht leisten. Doch mochten wir aufzeigen,
daB die eingestreuten Hinweise auf die Propheten der Vergangenheit,
von Taeger nicht geniigend berticksichtigt, seine Analyse des lukani-
schen Bildes des Menschen problematisch erscheinen lassen.

Um einige Antworten zu finden, werden wir — soweit Unterschei-
dung moglich ist — zuerst zu kliaren suchen, wie Lukas Identitét, Auf-
trag und Botschaft der atl. Propheten versteht. Im zweiten Abschnitt
werden wir seine Hinweise auf das Schicksal der Propheten beleuch-
ten. Jeweils am Ende dieser knapp den Befund darstellenden Ab-
schnitte wollen wir nach dem Beitrag zum lukanischen Menschenbild
fragen.

2. Die Verweise auf Propheten der Vergangenheit im lukanischen
Doppelwerk

2.1. Identitit und Auftrag der Propheten

Gleich zu Beginn des Lk-Ev verkiindet Zacharias programmatisch,
daB »Gott vorzeiten durch den Mund seiner heiligen Propheten gere-
det hat« (1,70). Bevor Lukas auf Identitat und Schicksal der atl. Pro-
pheten und das ihrer Verkiindigung (damals und) in der Gegenwart
zuriickkommt, wird hier gleichsam definiert, wer diese Menschen wa-
ren und worin ihr Auftrag bestand: Propheten sind heilige, »weil in
besonderer Weise Gott zugehorig(e)«® Menschen, durch die Gott

7 Mensch, 225. Zusammenfassung und Diskussion bei U. Schnelle, »Neutestamentli-
che Anthropologie: Ein Forschungsbericht«, ANRW 11.26.3 (im Druck) und W.
Radl, Das Lukas-Evangelium, EdF 261, Darmstadt 1988, 105-111. Den zweiten
Schwerpunkt der Arbeit Taegers, nimlich »die Sicht der Bekehrung«, das »Wie«
dieser Rettung, miissen wir hier, da es zu sehr in die lukanische Soteriologie fiih-
rend, auler acht lassen.

8 H. Schiirmann, Das Lukasevangelium, Erster Teil: Kommentar zu Kap. 1,1-9,50,
HThK IIL.1, Freiburg i.Br./Basel/Wien 41990), 87, Anm. 38 (vgl. Apg 3,21). Nach
C.E Evans, Saint Luke, TPI New Testament Commentaries, London/Philadelphia

125



sprechen und wirken kann.? Die hier berichteten Ereignisse der Ge-
genwart (1,5-66, vs. 67-68) entsprechen dem vor langer Zeit verkiin-
digten Gotteswort. Es erging im Wort dieser heiligen Propheten. Da-
her ist das Prophetenwort der Vergangenheit zuverldssig und kann
Ereignisse der Gegenwart ankiindigen, erkldren und legitimieren.
Gleichzeitig bestitigen die Ereignisse der Gegenwart und ihr Verlauf
das Prophetenwort der Vergangenheit. Das Prophetenwort wird als
Vorausankiindigung des kommenden Messias verstanden.!® Diese
Uberzeugung gehort zu den lukanischen Leitmotiven:

Der Dienst des Johannes mit seiner Verkiindigung der Bufitaufe zur Vergebung der
Sitinden erfiillt, was »geschrieben steht im Buch der Reden des Propheten Jesaja«
(3,4). In Nazareth liest Jesus aus dem Buch des Propheten Jesaja und erhebt an-
schliefend den Anspruch, daB diese Verheiung in ihm und seinem Auftreten er-
fiillt ist (4,17). In der dritten Leidensankiindigung betont Jesus erncut: »Alles wird
vollendet werden, was durch die Propheten von dem Menschensohn geschrieben
ist« (18,31). In der kiinftigen Belagerung und Zerstérung Jerusalems wird alles er-
fiillt, was geschrieben ist (21,22)." Die prophetische Voraussage von Jes 53,12 muf
sich an Jesus erfiillen (22,37). Die Jinger auf dem Weg nach Emmaus sind Toren
und »trigen Herzens, all dem zu glauben, was die Propheten damals (iiber die jet-
zige Gegenwart) geredet haben (24.25). Weil alles erfiillt werden muB, was von ihm
geschrieben steht im Gesetz des Mose, in den Propheten und in den Psalmen
(24.44), kann Jesus bei Mose und allen Propheten anfangen und auslegen, was in
der ganzen Schrift von ihm gesagt war (24,27).

Wie Zacharias haben auch die Jiinger das Privileg, Augenzeugen der
angebrochenen messianischen Erfiillungs- und Heilszeit zu sein: Selig
sind die Augen, die sehen, was sie sehen. Viele Propheten und Koni-
ge!2 wollten sehen, was die Jiinger sehen, und haben’s nicht gesehen,

1990, 184 handelt es sich nur um »a pious expression of later Judaism«. Doch
entspricht es durchaus dem lukanischen Prophetenbild, wenn er mit diesem Ad-
jektiv ihren Status unterstreicht, und sie so von anderen Menschen oder (falschen)
Propheten, die in seiner Umwelt bekannt waren, abgrenzt (vgl. R. Meyer, ThWNT
VI, 823.36-825.37; 826.29-827.45).

9 So auch G. Friedrich, ThWNT VI, 829-836.

10 Vgl. Lk 1,69.76; Apg 7,52-53. Evans, Luke, 558 faft fiir dic Apg zusammen:
»Luke’s emphasis on the prophets as witnesses to the Christian message (cf. Acts
3,18.21.24; 10,43; 13,26f) and to the word of salvation (Acts 24,14f)«.

11 Die hier und in Lk 19,41-44 angekiindigten und auf Erfiillung harrenden Ereignis-
se werden mit Prophetenworten dhnlichen Ausdriicken beschrieben (so C.H.
Dodds Analyse (»The Fall of Jerusalem and the »Abomination of Desolation««,
JRS 37 [1947], 47-54), zusammengefaBBt bei J.A. Fitzmyer, The Gospel According
to Luke I-IX, AncB 28, Garden City 21986, 54.61 und interpretiert (vgl. Hos 9.7;
Dtn 32,35; Jer 5,29; Mi 7,4 und I.H. Marshall, The Gospel of Luke: A Commentary
on the Greek Text, NIGTC [repr. Grand Rapids 1986], 773).

12 Nach M. Miyoshi, Der Anfang des Reiseberichts Lk 9.51-10,24: Eine redaktionsge-
schichtliche Untersuchung, AnBib 60, Rom 1974, 133 bringt diese Kombination
»die messianische Hoffnung der Propheten und der davidischen Konige zum Aus-
druck, zumal die messianische Hoffnung Davids in Apg 2,26 durch ér’ éAnidL aus-
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und horen, was die Jiinger horen, und haben’s nicht gehort (10,24).
Die Propheten lebten in Hoffnung und Zuversicht auf Gottes zukiinf-
tiges Handeln. Doch gilt diese Seligpreisung nicht allen Zeitgenossen
(10,23: Jesus wendet sich nach dem Lobpreis des Vaters »zu seinen
Jiingern und spricht zu ihnen allein«). Nur die Jiinger ziehen, im Ge-
gensatz zu den Zeitgenossen und dhnlich dem Zacharias, aus dem
Gesehenen und Gehorten die richtigen Konsequenzen in ihrer Be-
reitschaft zur Nachfolge.!3

Heulen und Zihneklappern ist das Schicksal derer, die versdumten,
durch die enge Pforte einzugehen, wenn sie die Patriarchen Abraham,
Isaak und Jakob und alle Propheten im Reich Gottes sehen werden,
sich selbst aber hinausgestoBen finden (13,28).14 Das gegenwirtige
Geschlecht ist dann durch seine Verweigerung von BufBle und Glau-
ben von den eigenen Vitern geschieden. Mit der Zulassung zum
eschatologischen Freudenmahl erhalten die einst gemordeten, jetzt in
ihren christologischen und eschatologischen Voraussagen unverstan-
denen und ihrem ethischen Appell vernachlissigten, doch dann aufer-
weckten Propheten die gottliche Anerkennung, die Menschen ihnen
verweigert haben.

Die Erzdhlung vom reichen Mann und armen Lazarus endet mit
dem Hinweis auf die bleibende Bedeutung von Gesetz und Prophe-
ten (16,29-31). Niemand braucht von den Toten zur Warnung zuriick-
zukehren, daf} die Lebenden Mose und die Propheten haben, auf die
man horen soll. Den Einwand, dal} ein Bote aus dem Totenreich ef-
fektiver wire, weist Abraham zuriick: Wer sich Moses und den Pro-
pheten verweigerte, wiirde sich auch nicht iiberzeugen lassen, wenn
jemand von den Toten auferstiinde. Im Gesetz und bei den Propheten
ist ndmlich bereits »mit hinlédnglicher Deutlichkeit von den Pflichten
der Reichen den Armen gegentiber die Rede ... und auch von dem
Schicksal, das die Reichen erwartet, wenn sie diesen Pflichten nicht
nachkommen« (vgl. nur Ex 22,20-26; Dtn 15,1-11; Jes 10,1-4; Am 2,6-16;

gesprochen wird«. Doch ist Davids Hoffnung Auferstehungshoffnung (vgl. C.K.
Barrett, A Critical and Exegetical Commentary on the Acts of the Apostles I:
Preliminary Introduction and Commentary on Acts [-XIV, ICC, Edinburgh 1994,
145).

13 Vel 11,14-23 und J. Nolland, Luke 9:21-18:34, Word Biblical Commentary 35B,
Dallas 1993, 576. Doch handelt es sich um (géttlich) »gegebene« Einsicht, vgl.
8.,8-10.

14 Mit diesem Mahl (vgl. 13,29) erfiillt sich die prophetische Ankiindigung der escha-
tologischen Volkerwallfahrt zum Gottesberg (Jes 2,2f; 49,12; Mi 4,1; weitere Bele-
ge bei Marshall, Luke, 568).
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5,11f; 8,4-10; Hab 2,6-16).15 Wer das derartige Bedeutung tragende,
warnende und richtungsweisende Gesetz und Prophetenwort!® ver-
nachlissigt oder dariiber hinaus zu horen hofft, hat mit drastischen
Konsequenzen zu rechnen, denen zu entgehen nur durch Umkehr
und Gehorsam méglich ist.'? Die kontrastreiche Beschreibung der
mangelnden Barmherzigkeit des schwelgenden Reichen mit dem vor
seiner Haustiir siechenden Armen (16,19-21)18 zeigt das Ausmal sei-
nes Versagens im Horen und Umsetzen des in Gesetz und Propheten
ergangenen Gotteswortes.

15

16

17

18

19

In ihrer »Geldgier« verweigern sich auch die mit der Lazaruserzihlung angeredeten
Pharisier (16,14) den Forderungen von Gesetz und Propheten. Daher iiberrascht
nicht, wenn sie den Propheten Johannes (7,26.30), das Zeugnis der Propheten von
Jesus und Jesus selbst verkennen und verwerfen. Gleich nach dem Bericht der Tem-
pelreinigung, die u.a. finanzielle Interessen der priesterlich-aristokratischen Jerusa-
lemer Fithrung empfindlich in Frage gestellt hat (19,45-46)", und Jesu anschlieBen-

Stuttgarter Erkldrungsbibel (SEB), 2. ed. (Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft,
1992), 1302.

Verantwortungsloser Umgang mit materiellen Giitern ist Indikator der inneren
Haltung eines Menschen (zur prophetischen Sozialkritik vgl. C.J. Vos, »Riches L5«,
ISBE 1V, 187; G. Fleischer, Von Menschenverkaufern, Baschankiihen und Rechts-
verkehrern: Die Sozialkritik des Amosbuches in historisch-kritischer, sozialge-
schichtlicher und archiologischer Perspektive, AM.T 74, Frankfurt a.M. 1989, 1-12
(dort Lit. bis 1988). Auffillig ist, daB Lukas bei seinem Interesse an den Propheten
der Vergangenheit (vgl. Anm. 4), einem der Merkmale ihrer Botschaft, ndmlich
der Sorge um rechten und falschen Umgang mit materiellen Giitern, sowohl in
seinen Anklagen als auch Pardnesen entspricht. Mit ihnen sicht er im Besitz und
Streben nach Giitern eine enorme, oft genug zu moralischer Entgleisung fithrende
Gefihrdung des Menschen: »No other NT writer ... speaks out as emphatically as
does Luke about the Christian disciple’s use of material possessions, wealth and
money«, Fitzmyer, Luke I, 247-251 (247), vgl. Green, Theology, 112-121 und B.E.
Beck, Christian Character in the Gospel of Luke, London 1989, 28-54.

Lukas berichtet die vorbildliche Umkehr des Zachéus, der nach eigenen Angaben
unredlichen Reichtum aufgehéuft hat. Er zéhlt zu den »Verlorenen, die zu su-
chen und selig zu machen der Menschensohn gekommen ist (Lk 19,8-10). Nach J.
Jeremias, ThWWNT VI, 491.28-492.2, handelt es sich um eine Redeweise der Pro-
pheten: »Um seine Sendung zu beschreiben, verwendet er das uralte Welterneue-
rungsmotiv der Sammlung der zerstreuten, dem Verderben preisgegebenen Herde
...; die Ankniipfung an Ez 34 ist Lk 19,10 besonders deutlich«.

Vgl. Lk 12,13-21. In beiden Erzihlungen geht es um »die Torheit einer rein weltli-
chen Einstellung zum Leben ... das einzige Vergehen der in diesen Gleichnissen
getadelten Minner besteht darin, daB sie ihren Reichtum ausschlieBlich zur Erfiil-
lung personlicher Wiinsche verwendeten« (M. Tolbert, »Die Hauptinteressen des
Evangelisten Lukas, in: G. Braumann (Hg.), Das Lukas-Evangelium: Die redakti-
ons- und kompositionsgeschichtliche Forschung, Darmstadt 1974, 337-353 (353);
vgl. auch Lk 6,20-26.

Vgl. J. Jeremias, Jerusalem in the Time of Jesus, London 1969, 48-49.92-99.138.198;
zum Tempelhandel Bill. I, 760-70.850-52 (Kaufhallen als Tagungsort des Synedri-
ums (852), 851c bezeugt stattliche Gewinnspannen im Handel).
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der tiglicher Lehrtitigkeit im Tempel berichtet Lukas die unvermeidliche Reaktion
der religiosen Fiithrung. Sie trachteten danach, daf sie ihn umbrichten (19,47). Das
Volk, das nichts zu verlieren hat, ist auf Jesu Seite (19,48). Das Jesu »Tempelreini-
gung« deutende (Schrift)wort (19.46) besteht aus Prophetenworten (Jes 56,7; Jer
7.11), ein weiteres Indiz, daBl die Propheten auch in der Gegenwart miBachtet wer-
den.? Man ehrt die Propheten und verweigert sich doch gleichzeitig ihrer Weisung:
Das gewaltsame An-sich-Reiflen der Hduser der in Gesetz und Prophetenwort?! be-
sonders bedachten Witwen geht reibungslos einher mit zum Schein verrichteten
langen Gebeten und der bereits beschlossenen Beseitigung Jesu (20,47; 19.47).

Auch die Riickkehr Jesu von den Toten wird sie nicht iiberzeugen, denn »... wem
es gelungen ist, sich gegen die Stimme Moses und der Propheten zu immunisieren,
dem wird es ein Leichtes sein, sich auch der Botschaft von der Auferstehung und
der vom Auferstandenen erneuten Umkehrforderung (vgl. 24.46f; Apg 2.38; 531;
11,18; 17,30f; 20,21; 26,19f) zu entziehen«.2

Die Propheten der Vergangenheit sind Gottes Reprédsentanten und
Sprecher. Sie sind seine zuverldssigen Zeugen, denen gottliche Aner-
kennung zuteil wird. Daher ist ihrem Wort Glauben zu schenken und
Folge zu leisten. Werden ihre Voraussagen herangezogen, um die
eschatologische Gegenwart zu deuten, sind es die Worte von Men-
schen, deren Glaubwiirdigkeit feststeht.

Welche Hinweise auf das lukanische Menschenbild sind nun zusam-
menzutragen?

In Vergangenheit und Gegenwart bendtigen und empfangen Men-
schen das von aullen in direkter Anrede, durch Engelsvermittlung
oder im Prophetenwort an sie ergehende Gotteswort. Angesichts die-
ses an sie gerichteten Wortes miissen Menschen antworten und fin-
den sich dann im Einklang mit oder in Widerspruch zu diesem Wort.

20 MiBbrauch oder heuchlerischer Gebrauch von Tempel und Kult sind héufig Ge-
genstand prophetischer Verkiindigung.

21 WVgl. z.B.: Ex 22,21-23; Jes 1,17.23; 10,2; Jer 7.6; 22,3; Ez 22,7; Sach 7,10; D.E. Hol-
werda, »Widow«, ISBE 1V, 1060-1061.

22 SEB, 1302. Ahnlich Nolland, Luke II, 831: »... the resurrection of Jesus (as indeed
the earlier ministry of Jesus himself) makes no impact upon them because, despite
whatever they may seem to be on the surface, they have, in their failure to attend
to God’s call upon them in the law, already hardened their hearts to the voice of
God (Acts 7,51-53, cf. further the way that Luke in the Infancy Gospel locates
perceptiveness to the new thing that God is doing in the hearts of those who are
righteous according to the law (e.g. 1,5; 2,25.39), and then later in the hearts of
those who have responded to the ministry of John the Baptist (7,29-39)«. Bedro-
hung oder Verlust materiellen Gewinnes sind die einzigen Motive, die Lukas fiir
die Ablehnung des Evangeliums und seiner Boten unter Heiden angibt (Apg
16,19; 19,24-27). In allen anderen Fillen wird heidnischer Widerstand von jiidi-
scher Seite angefacht. »Geldgierige« sind kaum zu iiberzeugen und ggf. zu bitte-
rem Widerstand bereit (vgl. auch Lk 18,18-26). Die Apg berichtet die anhaltende
Ablehnung der Jerusalemer religiosen Fiihrung.
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Die Tatsache, Notwendigkeit und Bedeutung dieses Gotteswortes
mufl bei Uberlegungen zur lukanischen Sicht natiirlicher Theologie
und menschlichen Erkenntnisvermogens, z.B. in der Auslegung der
Areopagrede, berticksichtigt werden.

Wie verhalten sich das von den Propheten vorausgesagte Erfiil-
lungsgeschehen und menschliches Handeln, das »lediglich« den Plan
Gottes erfiillt?2> Richtig beobachtet Wilson die Verkniipfung zweier
Motive: »Auch wenn die Apg die Schuld »der Juden< am Tod Jesu
unterstreiche, so sei doch zu beachten, daf sie zugleich 1. davon tiber-
zeugt ist, »Jesu Tod sei die notwendige Erfiillung des von Gott vorher-
bestimmten Planes«< (158), 2. auf >das Unwissen« der Juden hinweist
...«2* Doch behaftet der unwissentliche?> menschliche »Beitrag« zur
Erfiillung des im voraus angekiindigten Planes Gottes mit Schuld. Es
war kein unabinderlich schicksalshafter Beitrag: »Die Einwohner Je-
rusalems und ihre Oberen haben, weil sie Jesus nicht erkannten, die
Worte der Propheten, die an jedem Sabbat vorgelesen werden, mit
ihrem Urteilsspruch erfiillt« (Apg 13,27). Da das Prophetenwort be-
kannt war, entschuldigt Unwissenheit nicht.26 Doch bringt Kenntnis
nicht notwendig Verstandnis mit sich.2’ Die Aufhebung der Unwissen-
heit durch die Verkiindigung verstiarkt die bereits bestehende Verant-
wortlichkeit, erneuert Gerichtsankiindigung und Bufruf.

Es gab in der Vergangenheit Menschen wie die Propheten, die sich
durch Gottes Initiative berufen, (mit dem Geist) ausriisten und in
den Dienst nehmen lieen. Der Riickblick in die Geschichte Israels
ist nicht ausschliefflich negativ. Mit Zacharias, Maria, Elisabeth, Si-
meon und Hanna beschreibt Lukas in den Kindheitsgeschichten
Menschen, die Gottes gegenwirtiges Handeln als Erfiillung vergange-

23 Diskussion dieses Aspektes bieten IT. Squires, The Plan of God in Luke-Acts,
MSSNTS 76, Cambridge 1993, 155-185 und Flender, Heil, 128-131.

24 S.G. Wilson, »The Jews and the Death of Jesus in Acts«, in: P. Richardson/D.
Granskou (eds.), Anti-Judaism in Early Christianity: Vol. 1: Paul and the Gospels,
Waterloo 1986, 155-164 (nach der Zusammenfassung und Ubersetzung von M.
Rese, »Die Juden« im lukanischen Doppelwerk: Ein Bericht iiber eine ldngst noti-
ge >neuere« Diskussion, in: C. Bussmann/W. Radl (Hgg.), Der Treue Gottes trau-
en: Beitridge zum Werk des Lukas. FS G. Schneider, Freiburg i.Br. 1991, 61-79 (70),
Anm. 22.

25 Auf Juden bezogen nur in Apg 3,17 und 12,27. Vgl. G. Schneider, Die Apostelge-
schichte: I. Teil: Einleitung, Kommentar zu Kap. 1,1-8,40, HThK V.1, Freiburg i.Br.
1980/82, 322, Anm. 72: »Das Motiv liegt bereits Lk 23,34 vor: Die >»Unwissenheit<
begriindet einerseits Jesu Bitte um Vergebung; andererseits macht sie die Verge-
bung von Siinde nicht tiberfliissig« und Apg 17,23.30.

26 Vgl. Barrett, Acts I, 640.

27 Unverstindnis zeichnet Menschen der Vergangenheit und Gegenwart: 2,50; 8,9-10;
9.45; 18.34; 24,25-27.32; Apg 7,25; 8,30 (vgl. J. Roloff, Die Apostelgeschichte, NTD
5, Berlin (Ost) 1988, 140; 28,26-27.
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ner Prophetie erkennen und sich willig in dieses Erfiillungsgeschehen
einordnen. Doch handelt es sich um ungewohnliche Menschen:

1. Nur vom heiligen Geist erfiillte Menschen wie Elisabeth, Zacha-
rias und Simeon (Lk 1,41.67; 2,25)?8 erkennen und bekennen die Zu-
sammenhinge zwischen VerheiBung und Erfiillung und kénnen sie in
prophetischer Rede fortfithren: In seinem Lobgesang »prophezeit«
Zacharias, vom heiligen Geist erfiillt (¢émpogntevoey, 1,67; vgl. 2Petr
1,21).2? Seine Nachbarn, wie auch die spiteren Zeugen der Erfiillung
in Jesu Auftreten, bleiben blind fiir die sich vor ihren Augen vollzie-
hende Erfiillung des prophetischen Wortes und kommen tiber Furcht
und Verwunderung nicht hinaus (1,65-66). Nach den Kindheitsge-
schichten mit ihren geisterfiillten Akteuren wird von niemandem —
vor »Offnung« der Schrift durch den Auferstandenen (Lk 24.26.27.
32.45) — gesagt, die Ereignisse und ihre Bedeutung verstanden zu ha-
ben. Selbst die durch Leidensankiindigungen in den Plan Gottes ein-
geweihten Jiinger reagieren mit Unverstdndnis. Die wiederholt im
Evangelium begegnende Bereitschaft zur Nachfolge ist nicht unbe-
dingt mit eigener oder vermittelter Einsicht in den Erfiillungscharak-
ter der gegenwirtigen Zeit gekoppelt.

2. Den so reagierenden Menschen wurde das anbrechende Erfiil-
Iungshandeln verkiindigt (so Maria und den Hirten; 1,28-38; 2,8-14).
Das richtige Verstehen der Propheten und des Erfiillungscharakters
der eigenen Zeit entspringt nicht menschlicher Potenz.

3. Weiter handelt es sich hier um Menschen, die nicht nur mit Ge-
setz und Propheten vertraut sind, wie Sprache und Inhalt ihrer Lob-
lieder verraten®, sondern ihnen bereits Folge leisten (1,6; 2,22-24).
Darauf diirfte auch zuriickzufiihren sein, dal Zacharias, Elisabeth, Si-
meon und Hanna »alle in irgendeiner Beziechung zum Tempel« ste-
hen.? Sie haben mit den Propheten auf die Erfiillung des Propheten-
wortes gewartet (2,25)32 und ihm in der Erwartungszeit entsprochen.

28 Diese Menschen stehen zwischen den bei Lukas erwihnten atl. und urchristlichen
Propheten (vgl. Friedrich, 836.28-837).

29 Vgl. J. Nolland, Luke 1-9,20, Word Biblical Commentary 35A, Dallas 1993, 85 und
E. Schweizer, ThWNT VI, 405. Geisteswirken und prophetische Rede sind eng
miteinander verbunden (405.7-14; 407.7-8; vgl. Apg 28,26). Das lukanische Interes-
se an den Propheten entspricht dem am Geist (401.34-402.3).

30 Zusammenstellung der atl. Beziige bei R.E. Brown, The Birth of the Messiah: A
Commentary on the Infancy Narratives in the Gospels of Matthew and Luke (rev.
ed.), London 1993, 358-360.386-389.456-461 und S. Farris, The Hymns of Luke’s
Infancy Narratives: Their Origin, Meaning and Significance, JSNT.S 9, Sheffield
1985, 108-150.

31 Friedrich, 837.40-48.

32 Vel Lk 2,38; 10,24
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Hier bereits erscheint die in 16,19-31 thematisierte enge Verkniipfung von Ethik —
in der Bereitschaft zum Gehorsam gegeniiber dem Gotteswort — und der Féhigkeit
zu Erkenntnis und Glauben.® Die Haltung zum Gotteswort ermoglicht oder ver-
wehrt Erkenntnis (der Erfiillungszusammenhénge) und damit Antwort im Glauben.
Welche Position man Jesus gegeniiber einnimmt, scheint also — noch bevor man auf
ihn trifft — durch die Haltung zum Gotteswort der Vergangenheit weitgehend be-
stimmt zu sein.

Versagen angesichts des Gotteswortes vereint Vergangenheit und Ge-
genwart. Diese Gehorsamsverweigerung angesichts des notwendigen,
bereits ergangenen und MiBstinde aufzeigenden Gotteswortes mit
gleichzeitigem gekonnt-heuchlerischem Uberspielen, manifestiert ei-
nen geistlichen Zustand des Menschen, zu dessen Anderung weitere
Korrektur allein nicht ausreichen wiirde. Die wenigen Menschen, die
sich von diesem dunklen Hintergrund abheben, stehen in unmittelba-
rer Nihe zu gottlichem Eingreifen durch Verkiindigung oder Geistes-
wirken. Thre positive Antwort ist nicht endogenen, sondern exogenen
Ursprungs.

2.2. Das Schicksal der Propheten

Nachdem das lukanische Verstindnis von Identitit und Auftrag der
Propheten und der gegenwirtigen Relevanz und Rezeption ihres
Wortes umrissen ist, soll weiter nachgefragt werden, wie Menschen
der Vergangenheit mit den von Gott gesandten Boten des Gotteswor-
tes umgegangen sind.

In Jesu programmatischer Antrittspredigt in Nazareth finden sich
erste Hinweise auf das Schicksal der Propheten. Jesus verweigert sich
dem Wunsch der Nazarener, ebenso von grofien Taten zu profitieren,
wie sie in Kapernaum geschehen sind, und illustriert seine Aussage,
daB kein Prophet etwas in seinem Vaterland gilt (Lk 4,24), mit dem
Schicksal der Propheten Elia und Elisa (4,24-27).

Zur Zeit Elias gab es viele Witwen in Israel. Trotzdem wird Elia zu
einer Witwe nach Sarepta im (heidnischen) Gebiet von Sidon ge-
sandt; er gewihrt wundersame Versorgung und erweckt ihren Sohn.
Was den Witwen Israels versagt blieb, empfing diese Frau, weil Elia in
seinem zum Baalskult iibergelaufenen Vaterland als einer, der fiir den

33 Vgl Nolland, Luke II, 831, auch die Charakterisierung von Cornelius in Apg
10,2.4.22 und dessen sofortiger Gehorsam gegeniiber dem Engelsauftrag (10,7-8,
vgl. Lk 1,6.11!). Ferner zeichnet sich Cornelius durch den rechten Umgang mit
seinen materiellen Giitern aus (10,2; vgl. Lk 7,5). Das Zogern des »reichen« Jiing-
lings, seinen Besitz zu verkaufen und mit den Armen zu teilen, hindert sein Einge-
hen in das Reich Gottes (Lk 18,18-26).
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Gott auftritt, von dem Israel abgefallen war, nichts galt (1K6n 16,29-
18,14), verworfen wurde und flichen mufte.

Auf die im Hintergrund stehende Apostasic und das ihr folgende Gericht deutet,
neben ausbleibendem Regen und nachfolgender Diirre*, vielleicht auch die lukani-
sche Interpretation der Zeitangabe in 1Ko6n 18,1 (»im dritten Jahr«): »Zur Zeit als
der Prophet Elia nichts im eigenen Land galt«, war »der Himmel verschlossen drei
Jahre und sechs Monate lang ...« (4,25; vgl. Jak 5,17f). Diese Zeitangabe ist »a figu-
re suggestive of divine retribution«, und weiter »a period of 3.5 years is symbolic of
persecution and distress ...«

Neben dieser Frau, zu der ein Prophet gesandt wurde, erscheint ein
Mann, der einen Propheten aufsucht.36 Keiner der vielen erwidhnten
aussatzigen Israeliten zur Zeit Elisas’” hat den Propheten um Heilung
aufgesucht und wird geheilt; doch Naeman, der aus Syrien angereist
kam, wird durch Befolgen prophetischer Anweisung geheilt (2Kon
5,1-27).

Die Verweigerung grofler Taten, die angesprochene Ablehnung, be-
grindet mit Verweisen auf die Vergangenheit und die Ankiindigung
des »Ubergangs der Gotteshilfe auf die Heiden«® bringt die Menge
auf. Von Zorn erfiillt, wollen sie nun Jesus umbringen.’® Ihn trifft —
nicht unvorbereitet — »das tibliche Prophetenlos«*), das erneut besti-
tigt, dal in Vergangenheit und Gegenwart »ein Prophet im eigenen
Umfeld nichts gilt«. Daher kann Jesus, wenn er von seinem Dienst

34 Diirre und Hungersnot gelten als Gottesgericht iliber Apostasie und sollen zur
Umkehr bewegen: z.B. Jer 3,3; 14,1-6.12.13.15.16.22; Am 4,6-9 (vgl. Dtn 11,17;28,4-
5.8.12.17-18.22-24.38-42.48; 1K6n 8,35-40; vgl. L. Goppelt, ThWWNT VI, 14.27-15.35).
Neben Gerichtszeichen ist die Diirre in 1K6n 17-18 Kriegserkldarung an Baal (G.E
Hasel, »Famine«, ISBE II, 281-283), dessen 450 Propheten mit den 400 Propheten
der Ashera, die »vom Tisch Isebels essen«, das Ausmall des Abfalls aufdecken.
Deren Forderung begleitet die systematische Ausrottung der wahren Propheten
(18,4.14). Aus Niederschldgen und Fruchtbarkeit ihres Landes hétten Heiden Gott
erkennen sollen (Apg 14,17; Barrett, Acts I, 681-683 vgl. Jer 5,23-24!).

35 Marshall, Luke, 188-189 (mit Belegen); Bill. III, 760f; Schiirmann, Lukasevangeli-
um I, 238, Anm. 122.

36 Zu 4,27 vgl. D.L. Bock, »Elijah and Elisha«, in: JB. Green/S. McKnight/I.H.
Marshall (eds.), Dictionary of Jesus and the Gospels, Leicester/Downers Grove
1992, 203-206 (205f). Paarweise Gegeniiberstellungen, hdufig Mann — Frau, begeg-
nen wiederholt im Lk-Ev, z.B. Lk 1,18.38; 7,37-30; 10,38-42; 17,11-19; 19.47-48.

37 Im Hintergrund wird 2Kon 7,3-10 stehen, wo zur Zeit Elisas vier aussétzige Min-
ner vor den Toren Samarias erwdhnt werden (vgl. 2Chr 26,19-21; 2Sam 3,28f).

38 E Hauck, Das Evangelium des Lukas (Synoptiker IT), ThHK III, Leipzig 1934, 65;
vgl. Apg 22,21-22. Doch liegt der Schwerpunkt nicht im Hinweis auf die Heiden-
mission, sondern auf der Illustration der Verwerfung im eigenen Land (vgl. J.
Lambrecht, EWNT II, 285-290 (287).

39 Vel Apg 19.28; Jer 11,18-23. FEO. Fearghail (»Rejection at Nazareth: Lk 4,22«,
ZNW 75 [1984], 60-72) zeigt, daB V. 22 und 28f in die gleiche Richtung weisen.

40 Hauck, Lukas, 65.
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und der ihm entgegenschlagenden Ablehnung spricht, auf das Pro-
phetengeschick der Vergangenheit verweisen.4!

Jesus spricht unter Hinweis auf die Propheten auch vom zukiinfti-
gen Geschick der Jiinger. Ihre enge Verbindung mit Jesus (vgl. 21,12-
19) 1iBt sie sein Schicksal teilen. »An jenem Tag« werden Menschen
die Jiinger hassen und ausstofien, ihre Namen schmihen und als bose
verwerfen, um des Menschensohnes willen. Die Jinger sollen sich
freuen, denn ihr Lohn ist gro im Himmel. Ferner braucht sie diese
Ablehnung nicht zu tiberraschen, denn dhnlich sind die Vorfahren ih-
rer Zeitgenossen bereits in der Vergangenheit mit den Propheten ver-
fahren (6,23.26).%2 Diese Erkenntnis und das Wissen, in dieser Traditi-
on zu stehen, kann die Jiinger vor zweifelnder Unsicherheit bewah-
ren. Der Ankiindigung Jesu entspricht, daB3 die Jinger neben Missi-
onsinstruktion auch Unterweisung fiir den Fall ihrer Ablehnung er-
halten (Lk 9,5; 10,10-12). Die in der Apostelgeschichte berichtete Ab-
lehnung von Gott Gesandter folgt dem prophetischen Muster der
Vergangenheit. Die Verwerfung der Gottesboten und des von ihnen
verkiindigten Gotteswortes, iiber Vergangenheit und Gegenwart hin-
aus in die Zukunft, kennzeichnet das Verhaltnis Gott — Mensch.

Fine #dhnliche Kontinuitdt wird in der Anerkennung der falschen
Propheten in der Vergangenheit® und an jenem zukiinftigen Tag
sichtbar. Reden alle den Jiingern wohl, miissen sie Gottes-Wehruf ho-
ren (6,26). Verwerfung der wahren Gottesboten und ihres Wortes,
geht — nahezu zwangsldufig — Hand in Hand mit Anerkennung der
Minner, die sich in falscher Weise als Propheten Gottes ausgeben
oder Falsches verkiindigen. Fiir die falschen Propheten folgert Nol-

41 Evans, Luke, 275: beschreibt 4,25-27 als »commenting on the ministry (11,31-32;
10,13-15)«: Es ist interessant festzustellen, daf} genau diese Abschnitte einige der
Hinweise auf die Vergangenheit enthalten! 6,1-4 fillt ebenfalls in diese Kategorie,
ohne jedoch Heiden zu erwihnen.

42 Nolland, Luke I, 286: »Rejection by the Jewish people was the classic fate of the
true prophet of God.« Vgl. 1Kon 19,10.14; Jer 2,30; Neh 9,26; 2Chr 36,15-16; weite-
re Auflistung bei Friedrich, 836, Anm. 348. Vgl. PS. Minear, To Heal and to Reveal:
The Prophetic Vocation According to Luke, New York 1976, 122-147.

43 Vgl 1Ko6n 22; Jes 28,7-8; Jer 5,31; 6,13; 14,14; 23,16-17; 33,7.8.11.16; 34,9; 35,1;
36,1.8; Klgl 2,14; 4,13; Ez 13,1-7; Mi 2,11; 3,5; Sach 13,2; R. Rentorff, ThWWNT VI,
805.21-806.12; Friedrich, 831.857-858; A. Oepke, ThWWNT III, 576-578; 1. Meyer, Je-
remia und die falschen Propheten, OBO 13, Fribourg (CH)/Géttingen 1977. L
Meyer/EL. Hossfeld, Prophet gegen Prophet: Eine Analyse der atl. Texte zum The-
ma: Wahre und falsche Propheten, BiBe 9, Fribourg (CH) 1973. In dhnlicher Weise
werden in 2Petr 2,1 die yeudodiddonahol den falschen Propheten im Gottesvolk
der Vergangenheit gleichgestellt.
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land: »False prophets gained general approval because they represen-
ted nothing that would unsettle the status quo.«#

Dieses Urteil erinnert an die Beschreibung der Haltung von Menschen der Vergan-
genheit in Lk 17,26: Von Noah, seinem Archebau und dem kommenden Gottesge-
richt wollte man sich im Treiben und Vertreiben des Alltags nicht beeintrichtigen
lassen.® Die Generation »in den Tagen des Menschensohnes« (17,26) entspricht in
ihrer »gedankenlosen Geschiftigkeit« (SEB, 1304) und mangelnden geistlichen
Achtsamkeit den Zeitgenossen Noahs und Lots (17,29). Eine weitere gefihrliche
Kontinuitét zwischen Vergangenheit und Zukunft tritt zutage, dic nicht ohne Bezie-
hung zur mangelnden Korrekturfihigkeit der Menschen durch das Gotteswort ste-
hen dirfte (siehe oben zu Lk 16,14-31; 19,45-47; 20,47!). Sorgen, Reichtum und
»kurzsichtiger und selbstsiichtiger LebensgenuB« (SEB, 1280) koénnen selbst den
aufgekeimten Samen des Gotteswortes und seine Tréiger ersticken (8,14).

Dal} in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft Liige gefordert, gerne
gehort und deren Verkiindigern Anerkennung gezollt wird, beschei-
nigt geistliche Blindheit und verdinglicht die Ablehnung des echten
Gotteswortes. Wo echtes Gotteswort nicht interessiert, geniigen
Schein und Farce des gezdhmten, lediglich als gottlich ausgegebenen
Wortes. Einige Menschen waren bereit, sich um Status und Gewinns
willen als Gottesboten auszugeben und dieses Amt zu miBbrauchen.

Der »dem endzeitlichen Propheten entgegengestellte(n), seiner Umkehrbotschaft
sich versagende(n)«%, in ihrer UnbuBfertigkeit und ihrem Unglauben ein Zeichen
fordernden Generation wird kein Zeichen gegeben als nur das Zeichen des Prophe-
ten Jona (Lk 11,16.29-32). So wie Jona Zeichen fiir die Leute von Ninive war, so wird
es auch der Menschensohn fiir dieses Geschlecht sein. Wihrend sich die Niniviten
durch das ihnen gewéhrte Zeichen und die Ankiindigung des bevorstehenden Ge-
richts zur BuB3e bringen lieBen, versagt das gegenwirtige Geschlecht angesichts eines
GroBeren als Jona.” Die beispielhafte Umkehr der Niniviten auf Jonas BuBruf hin
(11,33) liegt auBerhalb der gezeichneten Linie der Prophetenverwerfung. Doch ist
diese Ausnahme selbst ein auBergewdhnlicher Fall: Lukas identifiziert Jona nicht als
Propheten.*® In der von Lukas erwidhnten Mission wird Jona nicht zu den gewdhnli-
chen Hoérern atl. Propheten gesandt, sondern zu ihren heidnischen Feinden. Daher
spielt dieses Ereignis in Gleichsetzung der Vergangenheit und Gegenwart in der Ver-
werfung der Gottesboten keine Rolle. Auch der Bericht dieser Mission ist innerhalb
der Schriftpropheten in Form und Inhalt ungewéhnlich: Das Augenmerk liegt weni-
ger auf Identitdt und Reaktion der Angeredeten auf das warnende Gotteswort als

44 Luke I, 288, vgl. Schiirmann, Lukasevangelium I, 462-464.

45 Doch bezeichnet Lk Noah nicht als »Prediger der Gerechtigkeit«, vgl. 2Petr 2,5
und 1Petr 3,20 oder als Prediger der BuBe (vgl. Or. Sib. 1.129; 1Clem 7.6; fiir Noah
als Prediger und seine Botschaft im frithen Judentum vgl. R.J. Bauckham, Jude, 2
Peter, WBC 50, Waco 1983, 250-251).

46 W. Wiefel, Das Evangelium nach Lukas, ThHKNT 3, Berlin (Ost) 1988, 223.

47 G. Schneider, Das Evangelium nach Lukas: Kapitel 11-24, OTKNT 3.2, Giiters-
loh/Wiirzburg 21984, 270.

48 Mit MT und LXX (lediglich im Buchtitel in Codex A »"lovig mpogijmc«). Vgl. J.
Jeremias, TWWNT III, 411.10-22; H.-J. Zobel, »Jona/Jonabuch«, TRE XVII (1988),
229-234.
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vielmehr auf dem mit seinem Auftraggeber hadernden Boten, der sich weder mit sei-
nem Auftrag noch dessen Konsequenzen abfinden kann. Ferner geschicht die Ver-
kiindigung und Verwerfung der als Propheten bezeichneten und von Lukas erwihn-
ten Gottesboten ohne begleitende Zeichen, wihrend Jona gerade in diesem zeichen-
haften Charakter eingefiihrt wird als to onpelov Tova.*

In den Wehrufen gegen Pharisier und Schriftgelehrte (11,37-52)
kommt Jesus erneut auf die Propheten zu sprechen (11,47-50).50
Nachdem Lukas bereits summarisch erklirte, dall die Propheten im
eigenen Land nichts galten (4,25-27) und verworfen wurden (6,22),
wird nun ihr Schicksal im eigenen Land und seinem Heiligtum the-
matisiert: Die Viiter der Schriftgelehrten haben die Propheten geto-
tet. Ist der (Propheten-) Denkmalbau’! der gegenwirtigen Generati-
on als Zeichen von Bedauern und festem Vorsatz, aus Fehlern der
Vergangenheit zu lernen, zu werten? Doch ist an Lob nicht zu den-
ken: Durch ihren Griberbau werden die Morde der Viter bezeugt
und gebilligt®?:

»The >partnership< of the generations is expressed at the end of the verse« as »they
killed ...; you built« ... TW. Manson catches the point with his, »They killed the pro-
phets: you make sure they stay dead.<% ... »Lukan polemic here interprets the tomb
building as ... a celebration of the death (murder) of the prophets involved ...«

Die Ablehnung hilt an: »Durch die Prophetengriber bezeugen die
Erbauer, daB ihre Viter die Propheten umbrachten. Sie ergreifen
aber auch Partei fiir die Prophetenmérder ..., weil sie nur tote Pro-
pheten zu ehren wissen.«5 In der Ablehnung Jesu und seiner Boten

49 Vgl. Jeremias, 411.23-413. R.H. Smith, »Sign of Jonah«, DJG, 754-756.

50 In den vorausgehenden Weherufen werden einige Anliegen prophetischer Verkiin-
digung aufgenommen.

51 Beispiele und Funktion dieser »Heiligengriber« in der judischen Volksfrommig-
keit bei J. Jeremias, Heiligengriber in Jesu Umwelt (Mt 23,29; Lk 11,47): Eine
Untersuchung zur Volksreligion der Zeit Jesu, Gottingen 1958, ferner ders., »Drei
weitere spitjiidische Heiligengriiber«, ZNW 52 (1961), 95-101.

52 Auch der Zusammenhang zeigt, daB kaum mit Lob zu rechnen ist: Anstatt an die
unertriiglichen Lasten, die sie anderen Menschen mit ihrer Geselzesauslegung auf-
biirden, selbst Hand anzulegen (46), oder sich der Forderung des Gesetzes zu stel-
len und dem Recht und der Liebe Gottes zu entsprechen (42), befleiBigt sich die
angeredete religitse Fiihrung des Griiberbaus.

53 The Sayings of Jesus, London 1949, 101.

54 Nolland, Luke II, 667; auch Evans, Luke, 507.

55 Schneider, Das Evangelium nach Lukas: Kapitel 11-24, 276; Hauck, Lukas, 163. 1.
Chapman, »Zacharias, Slain Between the Temple and the Altar«, JThS 13 (1912),
398-410 (405) interpretiert in Verkniipfung mit 11,46: »Your fathers killed the pro-
phets, and openly rejected their teaching. You on the contrary, pretend to be very
different, and to have your forefathers’ actions in horror; you build grand memori-
als to those whom they murdered. But in reality by your interpretations and tradi-
tions you have buried the moral teaching of the prophets in the ornamental sepul-
chres of formalism, under the pretence of the most scrupulous obedience«.
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werden sich die Zeitgenossen vergangenen Geschlechtern gegeniiber
als ebenbiirtig erweisen. Mit Bezug auf die umfassende Verwerfung
der Gottesméinner prophezeit die Weisheit Gottes’: »Daher will ich
Propheten und Apostel zu ihnen senden.«57 Doch schldgt dieser Sen-
dung wie in der Vergangenheit Verfolgung und Mord entgegen: »...
und einige von ihnen werden sie téten und verfolgen.« »The tomb
builders of vs. 47-48 will in this way reveal their true colors, and thus
the real meaning of their commemoration, by continuing the pattern
of their forebears.«* Weil die gegenwirtige Generation, in deren Zeit
sich die HeilsverheiBungen erfiillen, die Verfolgung der Gottesboten
uneingeschriankt fortsetzt, selbst schuldig wird und das »MaB voll-
macht«, wird sie sich fiir alles Blut der Gottesboten verantworten
miissen®, das vergossen wurde seit Erschaffung der Welt, von Abels
Blut an bis hin zum Blut des Secharja, der umkam zwischen Altar
und Tempel.! Wie ein langer Abschnitt der Geschichte Israels in und
mit dem Exil endet, so wird hier angekiindigt, daB iiber Generationen
hinweg angesammelte Widerspenstigkeit und die Verweigerung der
im Prophetenwort geforderten Umkehr das Gericht Gottes herbei-
fithren werden. Tragweite und Umfang der Verwerfung der Gottesbo-
ten wird an der Erwidhnung ihrer »Eckpunkte« deutlich: Abel bis
Secharja, »von dem ersten Ermordeten ... bis zum letzten ermorde-
ten Propheten«.62

56 Diskussion der Identitit der »Weisheit Gottes« bei Marshall, Luke, 502-503.

57 Im Stil entspricht Lukas hier prophetischer Argumentation: Auf die Weherufe (Jes
5,8-23; Jer 23,2) folgt die ebenfalls mit 8w totto eingeleitete Gerichtsankiindi-
gung (5,24-25; Jer 23.2).

58 Nolland, Luke II, 668.

59 Gleich der Generation vor dem Exil, die die Siinden vergangener Generationen
ungeniert fortgefiihrt und iibertroffen hat, z.B. Zedekiah 2Chr 36.11-16, vgl. auch
2Ko6n 17,7-23; Jer 7,21-28; 25.

60 Nolland, Luke II, 668: »prophets and apostles< function as a comprehensive desig-
nation for messengers of God«, namlich »of those with an intimate link with God«
(vgl. Gen 20,7; Lk 22,32; Apg 14,21-22; 15,32.41; 18,23). DaB3 Abel zu den »Prophe-
ten« gerechnet werden kann, »implies a very broad use of the term« (Marshall,
Luke, 506). Daher kénnen auch Lot, Noah (vgl. zu Lk 17,26-29) und Moses unter
die Propheten gerechnet werden (fiir Mose als Prophet vgl. Rentorff, 803.30-
804.13, und Friedrich, 832, Anm. 337).

61 Vgl 2Chr 24,20-22: Da andere Propheten auf taube Ohren stieBen (19), wirkte
Secharja, vom Geist Gottes ergriffen, als Ankliger und BuBprediger gegen
Joaschs Apostasie. Er fiel einer Verschworung zum Opfer und wurde »im Vorhof
am Hause« des Herrn gesteinigt (vgl. Lk 11,51).

62 Schneider, Das Evangelium nach Lukas: Kapitel 11-24, 276; Evans, Luke, 509:
»Since II Chronicles may by these times have stood at the end of the OT«, »from
Abel to Zechariah« could mean »from first to last«, and be a semi-proverbial
expression for all the rebellion against God in the divinely ordered history of
God’s peoplex.

137



Die Propheten brachten Erkenntnis, wihrend die im folgenden Weheruf Angerede-
ten Erkenntnis wegnehmen und verwehren (11,52). Jesu Warnung und Gerichtsan-
drohung wird nicht angenommen: Die Angeredeten erweisen sich als Nachfahren
derer, die Propheten gemordet haben: »sie dringen heftig auf Jesus ein, horchen ihn
mit vielen Fragen aus, und belauern ihn, ob sie etwas aus seinem Munde erjagen
konnen« (11,53-54).

Einige Pharisder warnen Jesus vor Mordabsichten des Herodes. Jesus
148t sich davon nicht beirren, daB er »heute und morgen und am fol-
genden Tag noch wandern« muB, um sein Ziel zu erreichen, »denn es
geht nicht an, daB ein Prophet umkomme aufB3erhalb von Jerusalem«
(13,31-33). Herodes wird der Stadt trauriges Privileg nicht antasten
konnen, wieder einen Propheten Gottes zu verwerfen und zu toten.5
Jerusalem hat sich den Versuchen géttlicher Sammlung (in der Sen-
dung der Propheten und im Dienst Jesu®) »unter seine fiirsorgende,
schiitzende und belehrende Obhut«® verweigert: »Ihr habt nicht ge-
wollt« (13,34). Anstatt in Jerusalem die Sammlung Israels zu vollen-
den, erwartet ihn sein Tod. Weil die Stadt wiederum verkannt hat, was
zu ihrem Frieden dienen wiirde (19,41-44), ist sie nun dem Unter-
gang geweiht.

Im eingangs erwihnten, ersten »Geschichtsriickblick« der Apostel-
geschichte spricht Stephanus von der Verwerfung Moses (7,25.35.39%7).
Der Verwerfung des Gottesboten Mose folgt ungehemmter Gotzen-
dienst am Sinai und andauernde Anbetung fremder Sterngottheiten.®
Umrahmt von Hinweisen auf die Verwerfung der Gottesboten er-
scheint in enger Verkniipfung, als weiteres »kontinuierliches« Motiv
vom Sinai bis hin zum Exil iber Babylon hinaus, die Neigung zum
Gotzendienst. Der Beginn des schluBendlich zum Exil fithrenden, von
den Propheten unaufhérlich gescholtenen Gotzendienstes (Am 5,25-
27) wird bereits in die Wiistenwanderungszeit datiert. In Apg 7,51-53
zieht Stephanus die gleichen Konsequenzen aus der Geschichte Israels,
wie sie sich aus dem Riickblick auf die Propheten im Lk-Ev ergeben
haben: »Welchen Propheten haben eure Viter nicht verfolgt? Sie ha-
ben getotet, die zuvor verkiindigten das Kommen des Gerechten, des-

63 Vgl Lk 11,51; Jer 2,2.30; 26,20-23; Apg 7,57-60.

64 Vgl.5,17; 6,17 und Nolland, Luke, 742.

65 Hauck, Lukas, 186.

66 Vel Lk 1,79;2,14. :

67 Mose wird nicht als Prophet bezeichnet, doch verweist er auf »ecinen Propheten
wie mich« (Dtn 18,15; Apg 7,37). Erst 7,36 erwihnt seine Zeichen und Wunder,
denen jedoch weitere Ablehnung folgt (7,39).

68 Vgl. EE Bruce, »Stephen’s Apologias, in: B.P. Thompson (ed.), Scripture: Meaning
and Method. FS A.T. Hanson, Hull 1987, 37-50 (43-47); Dtn 28,36.64; Jos 24,14.
Analog erklart die Verkennung und Verwerfung Gottes als des Schopfers Ur-
sprung und Ausdrucksformen heidnischen Gotzendienstes (Apg 17,24-25.29).
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sen Verrdter und Morder ihr nun geworden seid.« Die Hinrichtung
Jesu korreliert dem Prophetenmord der Vergangenheit.5

Wieder ist nach dem im Schicksal der Propheten enthaltenen Bei-
trag zum lukanischen Menschenbild zu fragen.

Die von Lukas aufgeschlagenen Akten der Vergangenheit berichten
iber Verfolgung und Mord der Gottesboten. Mogen die jeweiligen
Anlasse verschieden sein, so kennzeichnet diese Konstante der Ver-
weigerung Menschen bis hinein in die Gegenwart. Das personliche
Geschick der Propheten gleicht dem oben erwihnten Umgang mit
ihrem Wort. Jesu Ablehnung, die gegenwirtige und zukiinftige Verwer-
fung seiner Jiinger und des Planes Gottes entspricht aufgrund dieser
anthropologischen Kontinuitat den Ereignissen der Vergangenheit.

Die Verwerfung echter und Anerkennung falscher Propheten, so-
wie die andauernde Fehleinschitzung der Absicht Gottes (13,34-35)
und jener Menschen, denen Gott hochste Anerkennung zollt (13,28),
diagnostiziert geistliche Blindheit. Doch dieser Erkenntnismangel ist
nicht schicksalhaft, sondern entspringt bewuBtem Widerstand: »Ihr
habt nicht gewollt« (13,34).70 Nollands Beobachtung, daB »prophets
and disciples have in common a conformity to the divine will that
does not find favour with those among whom they are placed«’! er-
klart zum Teil diesen Widerstand.

Lukas verriit einen Faktor, der Erkennen und Anerkennen eines Propheten beein-

fluBt. Wahrend das Volk zu Recht Johannes als groBen Propheten ansicht (20.6;

3,21), versagt ihm die Jerusalemer Fiihrung, die sich bereits seinem Umkehrruf ver-

weigert hat (7,30), diese Anerkennung. Reaktion auf die Botschaft des Johannes

(3,7-18) scheint dessen Einschitzung zu bedingen (7,29): »Jene gaben der durch den

Téufer ausgesprochenen BuBforderung Gottes recht ... Sie zogen aus der berech-

tigten Forderung Gottes die notwendige Folgerung ...« Die Fiihrung dagegen ver-

achtete, was Gott ihnen (in Verkiindigung und Dienst des Téufers) zugedacht hatte
(7.30).

Zeitgleich mit Widerstand kénnen Menschen, ohne sich innerlich dem
prophetischen Wort in seinem bleibenden ethischen Anspruch und im

69 Vgl. Bruce, »Stephen’s Apologia«, 48. In der Synagogenpredigt im pisidischen An-
tiochien (auBerhalb Paléstinas, Apg 13,16-41) spielen im Riickblick auf die Ge-
schichte Israels die Propheten keine wesentliche Rolle. Thr Schicksal wird nicht
eigens thematisiert (Vgl. 13,20.40). .

70 Einige dieser Aussagen finden sich in Abschnitten, die die Dringlichkeit der BuBe
betonen und wie ein »letzter Aufruf zur BuBe« (Hauck, Lukas, 183-184) erschal-
len, um zur Umkehr zu bewegen. Ankiindigung des zukiinftigen Gerichts soll zu
Umkehr in der Gegenwart fiihren. Auch die prophetische Ankiindigung des kom-
menden Gerichts soll Haltung und Handlungen der Gegenwart prigen oder bes-
ser: um-prigen. Die Angesprochenen sind nicht als hoffnungslos aufgegeben.

71 Luke I, 286.

72 Hauck, Lukas, 100.
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Ausschauen nach der Erfiillung zu stellen (11,42-51), an der Heraus-
forderung zum Recht und der Liebe Gottes vorbeigehen, aber auf
peinliche Verzehntung von allerlei Krautern bedacht sein und sich
eifrig dem Bau der Prophetengriaber widmen. Innerer Widerspruch
kann mit groBer duBerer Religiositit auf dem leichteren Weg der Au-
Berlichkeiten einhergehen.

Abfall von Gott, sich symptomatisch an der Verwerfung seiner Pro-
pheten/seines Messias und des Gotteswortes manifestierend, bedingt
Gerichtsverfallenheit (vgl. Lk 11,51; 19,43-44), von der nur Buf3e und
Glauben rettet. DaB beides nicht in menschlicher Verfiigungsgewalt
liegt, deutet Lukas an (Apg 5,31; 11,18).

Gerade das Schicksal der Propheten zeigt, da3 die notwendige und
in ihrer Botschaft liegende Korrektur ihr Ziel nicht erreicht hat. Statt
sich der Botschaft der Propheten in Umkehr und neuer Bundestreue
zu beugen, hat man in der Vergangenheit die Boten beseitigt.”? Wie-
der wird deutlich, daB mehr als weitere Korrektur vonndten ist, um
Menschen in solchem Widerstand in die Gemeinschaft mit Gott zu-
riickzufithren und fiir die angebrochene und auf Vollendung warten-
de Herrschaft Gottes vorzubereiten.

3. Resultate und Reflexion
3.1. Anthropologie

Bei dem Riickblick auf die Propheten der Vergangenheit will Lukas
nicht in erster Linie Anthropologie entfalten: In der Predigt Jesu sind
sie letztlich dem in seinem Dienst und seiner Verkiindigung an Israel
ergehenden Anklage- und BuBlruf zugeordnet. In diesen Aussagen
geht es nicht um den Menschen an sich, sondern um Gottesvolk und
Gotteswort. Sie haben diese Funktion auch fiir den jiidischen Leser
und dienen dariiber hinaus der Vergewisserung christlicher Leser (vgl.
3.3). Sie sind nicht primér gedacht zur systematischen Darstellung der
mangelnden Korrekturfahigkeit und Erlosungsbediirftigkeit des Men-
schen (auch im Hinblick auf die »positiveren« Hinweise auf Men-
schen der Vergangenheit und Gegenwart; vgl. 3.2). Selbst wenn StoB-
richtung und Funktion andere sind, so dienen sie doch auch der Cha-
rakterisierung des lukanischen Menschenbildes.

Fiir das lukanische Menschenbild 148t sich festhalten, daf3 sich
Menschen der Vergangenheit und Gegenwart, im Umgang mit den

73 Vgl Jer 2,20.34; 5,3.
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Propheten der Vergangenheit und den Gottesboten der Gegenwart,
als Menschen im »Widerspruch« zu dem an sie ergehenden Gottes-
wort erweisen.’* Dieser Widerspruch ist eine Konstante im Verhéltnis
Gott — Mensch. Daher verwundert nicht, wenn diese Menschen als
Teil und Reprédsentanten eines »verkehrten Geschlechts« angespro-
chen werden.”s

Da prophetische Ankiindigung verkannt und deren anhaltender
Korrekturruf in Vergangenheit und Gegenwart nicht beherzigt wurde,
beschreibt Lukas in den unter »uns zur Erfiilllung gekommenen Er-
eignissen« gottliches Heilshandeln, das, um wirksam zu sein, Prophe-
ten und prophetische Korrektur iibertreffen muf3 und weit tbertrifft.
Weitere, selbst eindringlichere oder effektivere Korrektur wire ange-
sichts der die ganze atl. Zeit umfassenden Korrekturverweigerung
nicht ausreichend: Der lukanische Mensch ist nicht nur ein corrigen-
dus in Abwandlung der eingangs vorgestellten These Taegers, sondern
ein salvandus et corrigendus. Menschen miissen durch gottliches Ein-
greifen »gerettet werden« und bediirfen anschlieBender Korrektur.

Auf diesem Hintergrund entfaltet sich lukanische Soteriologie als
wirkliche Frohbotschaft. Weil die frither gesandten Knechte nichts er-
reichen konnten, sendet der Besitzer des Weinbergs seinen Sohn. Auch
wenn den Sohn des Weinbergbesitzers bei der Forderung des Gebiih-
renden das Los fritherer Knechte trifft, so fiihrt sein Leiden doch tiber
deren Schicksal hinaus. Bevor der Besitzer zum Gericht iiber die Pich-
ter kommt — soweit das Gleichnis (Lk 20,9-19) —, erweckt Gott, von
Menschen unerwartet, seinen Sohn und Knecht Jesus und sendet ihn,
zu segnen, indem ein jeder sich bekehre von seiner Bosheit (Apg 3,26).
Sein vergossenes Blut erwirbt eine Gemeinde Gottes, die durch Emp-
fang des Geistes zu anderen Menschen wird (20,9-18; 11,50; Apg 20,28;
2,38). Durch Gottes Heilshandeln werden aus unkorrigierbaren Men-
schen heilige Menschen, Glaubige und Jiinger, die nun Gottes Wort
und Willen entsprechen.”7 Menschen, die den von Gott zum Herrn und
Christus gemachten Jesus gekreuzigt haben (Apg 2,36), werden zu
Christianern, zu »Anhédnger(n) des Christus, den ihm Zugehorigen«’s

74 In Anlehnung an E. Brunner, Der Mensch im Widerspruch: Die christliche Lehre
vom wahren und wirklichen Menschen, Ziirich 51985.

75 Diesen Aspekt des lukanischen Menschenbildes beleuchte ich in »The Need for
Salvation«, vgl. Anm. 4.

76 Daher folgt dem Ruf in die Nachfolge die Jiingerbelehrung. In der Apg gehort
Unterweisung und Stiarkung der neuen Christen zu den vordringlichen Aufgaben
christlicher Missionare (z.B. 11,26; 13,1.43; 14,3.22).

77 Heilige: Apg 9,13.32.41; 26,10; Glaubige: 2,44; 4,32; etc; Jinger (»Lernende«; 37
mal in Lk, 28 mal in Apg).

78 W. Grundmann, ThWNT IX, 529.7.
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(Apg 11,26; 26,28). Fiir sie haben Rebellion und Widerstand ihr Ende
gefunden. Wird mit diesem Heilsangebot Gottes des Menschen einzige
Hoffnung verworfen, gehen Menschen dem Gericht iiber ein verkehr-
tes Geschlecht entgegen (Apg 2.,40).

3.2. Antijudaismus?

Fragen nach dem Verhltnis von Juden und Christen und nach einem
moglichen Antijudaismus in der lukanischen Darstellung werden ver-
starkt — verkniipft mit der Frage nach »The Purpose of Luke-Acts«”
— beinahe zum »storm center« innerhalb der neueren Forschung zum
lukanischen Doppelwerk.8 Reses Forschungsiiberblick zeigt, daf hier
die alttestamentlichen Beziige noch nicht ausreichend beachtet wur-
den. Unter den dort vorgestellten Studien versucht scheinbar nur
D.R.A. Hare die »negativen Aussagen iiber »die Juden< in Lk-Ev und
Apg« mit dem »prophetischen< Antijudaismus« in Verbindung zu
bringen.8! Mochte man diesen angeblichen Antijudaismus auch mit
der Prisentation der jiidischen Vergangenheit im Lukasevangelium
und der Apostelgeschichte identifizieren, mufl man ferner den »nega-
tiven« Grundton einiger atl. Biicher berticksichtigen.8?

Welchen Beitrag leistet unsere Untersuchung zu dieser Diskussion?
Sicher zeichnen diese Verweise auf die Ablehnung der Gottesboten
der Vergangenheit ein holzschnittartiges Bild.33 Jedoch sind diese

79 R.Maddox, FRLANT 126, Géttingen 1982.

80 Vgl. z.B. Rese, »Judeng, 61-79; L. A. Weatherly, Jewish Responsibility for the Death
of Jesus in Luke-Acts, ISNTS 106, Shefficld 1994; ders., » Anti-Semitisms, DIG,
13-17: Green, Theology, 68-72; J.A. Fitzmyer, Luke the Theologian: Aspects of His
Teaching, New York 1989, 175-202.

81 »The Rejection of the Jews in the Synoptic Gospels and in Actsc, in: A. Davies
(ed.), Antisemitism and the Foundations of Christianity, New York 1979, 27-47
(mir nicht zugiinglich). Zusammenfassung bei Rese, »Juden, 71 (Anm. 26: »Zu
ersterem (prophetischem Antijudaismus) zéhlt Hare den Vorwurf, Israel habe im-
mer den Propheten Gottes widerstanden und sie verfolgt (Lk 11,47-51;13,33f; Apg
7:52) i«

82 Vgl. z.B. die Chronikbiicher oder Dtn 32. In der Bewertung miBten ebenfalls Ent-
stehungszeit und Hintergrund der Lukasschriften gebtihrend veranschlagt werden.
Im ersten Jahrhundert gibt es reichlich Hinweise auf die Polemik sich einander
befehdender jiidischer Gruppen, z.B. die scharfe Kritik Qumrans am Jerusalemer
Establishment, vgl. Bruce, »Stephen’s Apologia, 48; L.T. Johnson, »The New Te-
stament’s Anti-Jewish Slander and the Conventions of Ancient Polemic«, JBL 108
(1989), 419-441.

83 Vgl. Johnson, »Anti-Jewish Slander«, 430-441 zu den dahinterlicgenden rhetori-
schen Konventionen. Einen dhnlichen Ansatz in der Erklarung vergleichbarer po-
lemischer Aussagen im Galaterbrief verfolgt J.D.G. Dunn, »Echoes of Intra-Jewish
Polemic in Paul’s Letter to the Galatians«, JBL 112 (1993), 459-477.
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Aussagen, sowohl im Evangelium als auch in der Apostelgeschichte,
in eine differenziertere Darstellung eingebunden, auf die hinzuweisen
ist. Dabei mufl man nicht, mit E. Haenchen, von einem »nicht immer
beachteten merkwiirdigen Widerspruch in der Apg« sprechen.8* Lu-
kas weill Positives liber Juden der Vergangenheit und Gegenwart zu
berichten:

Die postulierte Kontinuitdt zwischen Vergangenheit und Gegen-
wart bleibt nicht einseitig negativ. Lukas kennt in der Vergangenheit
innerhalb des Volkes, das seine Propheten verworfen und gemordet
hat, eben diese gehorsamen, »heiligen« Propheten, die sich von Gott
in den Dienst nehmen lieBen. Zu ihnen sind andere Ménner wie
Mose, die Richter und Samuel zu zdhlen (Apg 13,20). David erscheint
als Prophet, seine Voraussagen werden in den gegenwartigen Ereig-
nissen erfiillt. Ein Vorfall aus dem Leben Davids wird herangezogen
(Lk 6,3-4). Noah und Lot unterscheiden sich von ihren Zeltgenossen
(Lk 17,26-29).

Wie in atl. Zeit, so gibt es auch in der Gegenwart einzelne, dle posi-
tiv auf Gottes Boten und sein Wort reagierens’, z.B. einige Menschen
der Kindheitsgeschichten, Joseph von Arimathea und die groBe An-
zahl von Bekehrungen in der Apg®. In den Hinweisen auf die Pro-
pheten der Vergangenheit und dariiber hinaus wird deutlich, dal sich
Lukas seinerseits keiner pauschalen Verwerfung schuldig macht.’7

Nach A. von Harnack zeigen diese positiven Aussagen die historische Zuverléssig-
keit des Lukas: »Der Jude ist der Gegenspieler in dieser dramatischen Geschichte

. ohne jede Verallgemeinerung und Ubertreibung der wirkliche Jude in seinen
mannigfaltigen Schattierungen ... Wo Lukas Giinstigeres tiber einzelne jiidische
Gruppen und Personlichkeiten weil, verschweigt er es nicht und opfert die Wirk-
lichkeit nicht der Geschichtstheologie ... Diese Unparteilichkeit in der Berichter-
stattung an einem Punkte, wo ihm Parteilichkeit so auBerordentlich nahe lag, ist ein
wertvoller Beweis fiir die Gerechtigkeit, der sich der Historiker Lukas befleifsigt
hat.«#% Entsprechend berichtet Lukas auch Negatives iiber Christen (z.B. Apg 5,1-
11:16,1;8,18-23; 15,39,20.:29-30).

84 Die Apostelgeschichte, KEK III, Gottingen #1961, 680 (Beispiele fiir beide Ele-
mente S. 680-682).

85 Vgl H. Schiirmann, Das Lukasevangelium: Zweiter Teil, Erste Folge: Kommentar
zu Kapitel 9,51-11,54, HThK 3.I1.1, Freiburg i.Br. 1994, 82. Auffallig ist, daf} viele
der »positiven« Figuren mit dem heiligen Geist in Verbindung gebracht werden.

86 Vgl 2,41-47; 4,4; 5,14; 6,1.7; 21,20; »Teilerfolge« in 13,43; 14,1-6; 17.4-5.10-13.

87 Positive Aussagen iiber die Juden der Gegenwart bei Rese, »Juden«, in Verweisen
auf Maddox (63), Haenchen (65), Holden (64, Anm. 7) und Gaston (70; bibliogra-
phische Angaben, 79).

88 Die Apostelgeschichte, Beitrdge zur Einleitung in das Neue Testament III, Leipzig
1908, 8-9.13 (Hervorhebung v. Verf.).
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Wir erinnerten uns bereits, da3 es bei den Verweisen auf die Pro-
pheten der Vergangenheit nicht um das Verstdndnis des Menschen an
sich geht, sondern um Gottesvolk und Gotteswort. Wie steht es bei
Lukas um den Menschen auBlerhalb der Sphire von Gottesvolk und
Gotteswort? Der von Haenchen postulierte »merkwiirdige Wider-
spruch, vielleicht spricht man besser von Ausgewogenheit, ist — mog-
licherweise noch weniger beachtet — nicht auf die Darstellung der Ju-
den im Doppelwerk beschriankt: Lukas stellt jener Interpretation
(durch Selektion) der Geschichte Israels und des zeitgendssischen Ju-
dentums ein dhnliches Bild des vergangenen und gegenwirtigen Hei-
dentums gegeniiber?®:

Die Heiden der Vergangenheit, im Fall Ninives und der Kénigin aus dem Siidland
pointiert und lobend Juden gegeniibergestellt, bieten bei weitem kein einheitlich
»positives« Bild: Die BuBe von Tyros und Sidon bliebt rein hypothetisch (Lk 10,13-
15); Gerichtsreife charakterisiert diese heidnischen Stddte und Sodom; selbst die
Ereignisse, auf die in den knappen Verweisen in 4,26-27 angespielt wird, sind nur
bedingt vorbildlich. Die heidnischen Zeitgenossen Noahs und Lots bestimmt Hedo-
nismus und eifrige Geschéiftigkeit in Kombination mit mangelhaftem geistlichem
Gespiir (17,26-29; vgl. 12,30). In der Apostelgeschichte schildert Lukas ein Athen,
das von vielen und vielen Géttern iiber die Jahrhunderte hinweg errichteten Alté-
ren strotzt, deren Priisenz auf ein g:undlegendes MiBverstindnis im Verhiltnis Gott
— Mensch deutet. Das Gottesvolk in der Wiiste fordert handgreifliche Gétter, wic
sie die gotzendienerischen Agypter haben, und wird zur Strafe dahingegeben, eben-
falls wie Assyrer und Babylonier Sterngétter und Planeten zu verchren (7,40-43).
Diese Verse, die das Volk beschuldigen, immer schon gotzendienerisch gewesen zu
sein, heben die Unterscheidung von Juden und Heiden beinahe auf In der Gegen-
wart ist es der heidnische Konig Herodes, der Johannes festsetzen und umbringen
14Bt. Immer wieder verwischen Heiden die Unterscheidung Mensch — Gott, es
kommt zu weiteren schweren Fehleinschitzungen (z.B. Apg 12,22-23; 28,4-6). Lukas
erwithnt ein angeblich vom Himmel gefallenes Gétterbild, dem »rasende« Vereh-
rung zuteil wird (19,35.28), berichtet von gegen das Evangelium gerichteten, massi-
ven finanziellen Interessen in Philippi und Ephesus und von tumultuarischen Aus-
schreitungen.

J.T. Sanders rhetorische, mit Verneinung rechnende Frage: »... where-
as Luke regularly condemns »the Jews« for killing Christ and for va-
rious other things, does he ever equally condemn any other non-Chri-
stians?« ist im Hinblick auf das hier umrissene Material entschieden

89 Parallelen in der Darstellung von Juden und Heiden sind erkennbar, vgl. z.B.
Jesu Tempelreinigung mit ihren Folgen (Lk 19,45-48) und Apg 16,19. Ahnhches
wiederholt sich, als der lange (19,10) und erfolgreiche (19,18-20) Dienst des Pau-
lus in Ephesus das Gewerbe der heidnischen Silberschmiede zu gefihrden droht
(19.23-40).

90 Dies wird berichtet und thematisiert in Apg 17,16.24-25. Vgl. C.J. Hemer, »The
Speeches of Acts: II. The Areopagus Address«,TynB 40 (1989), 239-259 und H.
Kiilling, Geoffenbartes Geheimnis: Eine Auslegung von Apostelgeschichte 17,16~
34, AThANT 79, Ziirich 1993, 50-85 (vgl. meine Rezension in NT; im Druck).
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zu bejahen! In seiner provokativen Engfithrung iibersieht Sanders
ferner, daB Gott eben Israel erwihlt und sich diesem Volk, durch
Gottesboten in Vergangenheit und Gegenwart in Gericht und Heil,
besonders offenbart hat, eben zuerst diesem Volk in Jesus seinen Hei-
land gesandt hat und dal} die erwdhnten Ereignisse zum groBen Teil
auf jiidischem Boden stattfinden. Aufgrund dieser Gegebenheiten
kann Lukas in seinen Schriften allgemein menschliches Versagen und
Widerspruch an eben diesem Volk demonstrieren.

Diese Beobachtungen miiiten vor der Anklage und Verurteilung
eines »antisemitischen Lukas« stirker beriicksichtigt werden. Viel-
leicht darf man aus dieser Perspektive an Sanders und andere Verfech-
ter dieser These einmal die Frage richten, aufgrund welcher Vorausset-
zungen und Motive dieser, von exegetischer Redlichkeit nicht notwen-
dig geforderte antisemitische Vorwurf ins lukanische Stammbuch ge-
schrieben wird.”? Ist es denkbar, daB Lukas mit seinen Aussagen iiber
den jiidischen und den heidnischen Menschen, mit seiner Sicht eines
nur wenig korrekturfihigen und géttlicher Erlosung bediirfenden
Menschen (ohne Riicksicht auf dessen ethnischen oder religiosen Hin-
tergrund) nicht in das heute gingige Menschenbild und Selbstver-
stindnis zu passen scheint und deshalb disqualifiziert wird? Sanders
appelliert im SchluBvotum seiner » Anklageschrift«: »Der heutige Le-
ser des lukanischen Doppelwerkes miiite nun fragen, ob nicht die
Polemik des Lukas gegen >Juden< innerhalb des Christentums (und der
westlichen Welt) zu einem Sauerteig geworden ist, vor dem wir alle auf
der Hut sein miiten.«*? So sehr seinem Aufruf, allen Formen antijiidi-
scher Polemik Einhalt zu gebieten, beizupflichten ist, wird man die zu
Lukas geschlagene Briicke zuriickweisen und anmerken wollen, daf3
unter Umstdnden das Menschenbild von Humanismus und Aufkldrung
zu einem maligebenden Sauerteig geworden ist, an dem nun das Men-
schenverstdndnis biblischer Autoren gepriift, gewogen, und wo zu
schwer befunden, gegebenenfalls mit Schlagwortern belegt und ver-
worfen wird.

Johnson spricht hier von einer Zensur, die »... is frequently based on the premise
that texts should reflect our liberated self-understanding and practice. If they offend

91 The Jews in Luke-Acts, London 1987, xvii.

92 Dies ist vielleicht der gravierendste, wenn auch nicht der einzige Anklagepunkt,
der gegen Lukas erhoben wurde, vgl. z.B. W.G. Kiimmel, »Lukas in der Anklage
der heutigen Theologie«, ZNW 63 (1972), 149-165 (Braumann, 416-436 und Radl,
Lukas-Evangelium, 138-145). Ahnliche Fragen an die weltanschaulichen Voraus-
setzungen stellt U. Wilckens, »Interpreting Luke-Acts in a Period of Existentialist
Theology«, in: L.E. Keck/JL. Martyn (eds.), Studies in Luke-Acts. FS P. Schubert,
Nashville 1966, 60-83.

93 The Jews in Luke-Acts, 317 (dt. nach Rese, »Judenc, 69).
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our sensibilities, they are dispensable. Either we cut them out of the canon, or we
modify the translation. Censorship can apply itself not only to anti-Jewish but also to
sexist, racist and agist texts. ... The premise that sacred texts must always confirm
and never challenge contemporary ideology is perhaps the most problematic aspect
of this approach.«”

Das jiidisch-christliche Verhiltnis wire weniger belastet, der notwen-
dige und zu begriiBende Dialog eher vorangebracht und dem Bemii-
hen um lukanische Theologie mehr gedient, wenn, statt einseitig die
negativen Aussagen iiber Juden heranzuzichen, das gesamte lukani-
sche Menschenbild beriicksichtigt wiirde. Wiirde man dieses Men-
schenbild dann als »antihumanistisch« oder als dem heutigen entge-
gengesetzt bezeichnen, bliebe es immer noch einzelnen iiberlassen, in-
wieweit sie sich in ihrem Selbst- und Menschenverstindnis von der
lukanischen Sicht bestimmen lassen oder in Widerspruch zu ihr treten
mochten.

3.3. Absicht und Anwendung

Im Vorwort zu beiden Biichern schreibt Lukas, dal er Theophilus
iiber die Dinge, die unter uns zur Erfiillung gekommen sind, Gewil-
heit geben mochte. Wozu also die Riickschau auf die Propheten der
Vergangenheit, in einem Werk, das solche GewiBheit vermitteln will?
Dienen sie, neben dem bereits Erwiihnten, auch dieser explizit erklér-
ten Absicht des Verfassers? Die Ereignisse der Gegenwart (des Be-
richtes und seiner Leser) sind wenig verwunderlich, wenn man in die
Geschichte zuriickblickt. Zur Verwerfung des Messias durch sein Volk
und Ablehnung der Nachfolger Jesu kam und kommt es, weil die da-
malige und eigene Gegenwart ein weiterer Fall der Geschichte der
Verwerfung der Gottesboten ist. Unter dieser historischen Perspekti-
ve wird die eigene Gegenwart und das eigene Erleben dem Gewif3-
heit bediirfenden und suchenden Leser verstandlicher und weniger
verunsichernd. Was aktuell geschieht, hat aufgrund dieser anthropolo-
gischen Kontinuitit »Tradition«. Weil Gottes Wort und seine Verkiin-
diger immer AnstoR erregen, kénnen christliche Leser mit ihrer eige-
nen Ablehnung rechnen und dieser gefater — da nicht iiberrascht —
begegnen.

Fragen wir weiter nach der Relevanz dieser anklagenden Bezug-
nahmen auf Propheten, Prophetenwort und Prophetengeschick fiir
die Verkiindigung der Kirche%, so ist, neben obigen, Ausgleich schaf-

94 »Anti-Jewish Slander«, 421.
95 Vgl. Minear, To Heal and to Reveal, 148-166.
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fenden Modifikationen durch jeweils andere Beispiele aus Geschichte
und Gegenwart, zu unterstreichen, daf3 der Kontext dieser Verweise
nicht aufer Sichtweite geraten darf, nimlich: Trotz kontinuierlicher
Verwerfung der Gottesboten und des Gotteswortes in Vergangenheit
und Gegenwart ringt die Kirche in den Lukasschriften um die Juden
und bringt ihnen zuerst das Evangelium. Bei allen Riickschligen, die
freilich »ins Bild« passen und daher nicht aus der Bahn zu werfen
brauchen, kommt es nicht zu Resignation und (nun beiderseitiger)
Verwerfung. Doch kommt es zur angekiindigten Spaltung des alten
Gottesvolkes (Lk 2,34) in solche, die dem Ruf folgen, und jene, die
traurigen Widerstand gegen Gottes Wirken fortsetzen und sich die
Gerichtsandrohung zuziehen. Der Riickblick mag helfen, die Gegen-
wart zu verstehen, doch muf} die Vergangenheit fiir den Ausblick in
die Zukunft und das gegenwirtige Handeln der Kirche mit dem Pro-
prium lukanischen Anliegens, seiner Soteriologie, zusammengesehen
und préasentiert werden.

Lukas macht seinen Lesern die Verwerfung Jesu und der apostolischen Verkiindi-
gung und vielleicht auch ihre eigene Zuriickweisung mit dem Schicksal der echten
Gottesboten versténdlich. Wo christliche Predigt ihm folgt und zur Deutung der ei-
genen Gegenwart bei der Geschichte Israels Anleihen macht, wird man sich an Lu-
kas und seiner Ausgeglichenheit, seinem soteriologischen Leitmotiv und seinem
Aufruf, unermiidlich an der Ausbreitung des Evangeliums und seiner Festigung
durch Katechese beteiligt zu sein, orientieren miissen. Im Gegensatz zu Lukas kann
und wird heutige Verkiindigung und Lehre, im Riickgriff auf beide Testamente —
durch Illustration mit deren sowohl vorbildlichen, als auch warnenden Ereignissen
und mit Bezug auf Juden und Heiden —, die eigene Existenz und die Welt, in deren
Zusammenhang sie geschieht, zu deuten und herauszufordern suchen.

Die sichtbar gewordene anthropologische Kontinuitit erinnert daran,
dall das neue Gottesvolk, infolge seines Menschseins, derselben Ver-
suchung zu Ablehnung und Verweigerung ausgesetzt ist, der das alte
Gottesvolk unterlag.?® »Die Verwerfung der die Botschaft Jesu ableh-
nenden damaligen Generation Israels wird als drohende Moglichkeit
auch immer zugleich den eigenen Gemeinden des Lukas, auch der

96 Ob und inwieweit Lukas in der Apg bewuBt so erzihlt, daB sein Bericht Erinne-
rungen an atl. Ereignisse und ihre Schilderung wachrufen, muf} hier offenbleiben.
Maogliche Beziige sind z.B. a) Apg 5,1-11 und Lev 10,1-7 (vgl. Num 25?); b) Apg
6,1 und das Murren in der Wiiste z.B. Num 14,1-4; 17,6 und die Vernachldssigung
der besonderer Sorge anbefohlenen Witwen (vgl. auch das prophetische Engage-
ment fiir die Witwen); ¢) die Gefahr falscher, gewinnsiichtiger Lehrer (Apg 20,30)
und die atl. falschen Propheten (dhnliche »Vorbeugung« durch Lehre, Ermahnung
und Einsetzung von Altesten und Richtern (z.B. Apg 14,27, Ex 18,13-26, Dtn 1,13-
18; 16,18-20; vgl. auch Apg 27 und Jona 1; vgl. EE Bruce, ANRW I1.25.3 (1988),
2578). Siehe B.S. Rosner, »Acts and Biblical History, in: B.W. Winter/A.D.Clarke
(eds.), The Book of Acts in Its Ancient Literary Setting, A1CS I, Carlisle/Grand
Rapids 1993, 65-82 (71-75) (Lit.!).
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dritten christlichen Generation, vorgehalten, die damals vom Glau-
bensabfall in heidnischer Umwelt bedroht waren — dhnlich wie Chri-
sten unserer Tage.«%7 Bei dieser Folgerung aus dem Postulat anthro-
pologischer Kontinuitit bleibt jedoch zu beriicksichtigen, dall Lukas
mit dem das neue Gottesvolk konstituierenden Pfingstereignis auch
einen tiefen anthropologischen Einschnitt markiert. Hier wiire weiter
zu fragen, wo und wie — im Vergleich zum alten Gottesvolk — dieser
heilige Geist, jetzt auf alle Gldubigen ausgegossen, zum Wirken
kommt. Dem eschatologischen Gottesvolk bleiben, neben dringlicher
Orientierung am warnenden Beispiel, das Gebet und die Hoffnung,
daR der dieses neue Volk konstituierende Geist — trotz der Hypothek
anthropologischer Kontinuitit — im Leben des einzelnen und der Ge-
meinschaft zunehmend an Einfluf} gewinnt.

97 Schiirmann, Lukasevangelium I1.1, 82, 4. Mit Johnson, »Anti-Jewish Slander, 433,
konnte man auch von einem »protreptic discourse« sprechen, dhnlich der polemi-
schen Auseinandersetzung hellenistischer Philosophenschulen: »In these dis-
courses such polemic is used to provide a negative counterimage to the positive
ideal ...«
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Wilhelm Faix

»(Geistliches Handeln« im Gemeindeaufbau

Pastoraltheologische Erwiigungen zu einem umstrittenen Thema!

Die Frage nach dem »geistlichen Handeln«? stellt sich heute von ver-
schiedenen Seiten. Da ist die Sehnsucht der modernen Menschen
nach religivsem Kultus, der seinen Niederschlag in den verschiedenen
Praktiken neuer Religiositit findet und auch im interreligivsen Dia-
log an Bedeutung gewinnt.3

Auf der anderen Seite ist die Forderung nach einer vollmichtigen
Evangelisation (Power Evangelism), in der »Zeichen und Wunder«
und die dffentliche Krankenheilung stark in den Mittelpunkt riicken.4
Neu belebt wurde die Frage nach der Manifestation des Heiligen
Geistes im Leben des Glaubenden durch den sog. »Toronto-Segen«.

Ich mochte meine Erwédgungen aber nicht an den aktuellen Prakti-
ken festmachen, da es zu dieser Thematik inzwischen geniigend Lite-
ratur gibt.5 In den meisten dieser Verdffentlichungen geht es um Pro

1 Es handelt sich hier um eine iiberarbeitete, erweiterte und mit Anmerkungen ver-
sehene Fassung eines Vortrags, den der Verfasser beim »Arbeitskreis fiir Gemein-
deaufbau der Ev. Landeskirche Baden« am 13. November 1989 und auf der »Kon-
ferenz fiir bibeltreue Ausbildungsstitten« am 24. November 1995 in Beatenberg
(CH) gehalten hat.

2 »Geistliches Handeln« ist kein theologischer terminus technicus und ist darum im
allgemeinen Sprachgebrauch unscharf. Wenn ich ihn trotzdem gebrauche, dann aus
Mangel eines besseren Begriffs, der das, was ich zur Sprache bringen méchte, aus-
sagt. Geistlich steht fiir pneumatikos (1Kor 3,1-3; 2,4-5.12-13), Handeln fiir den das
»Wort« erganzenden Vollzug. Wobei ich Handeln hier im engeren Sinne vor allem
auf das Segnen und Handauflegen beschrinken mochte. Ich setze darum den Be-
griff »geistliches Handeln« in Anfithrungszeichen.

3 Hier steht nicht die biblische Wahrheitsfrage im Vordergrund, sondern das ge-
meinsame religidse Erlebnis.

4 Vgl J. Wimber/K. Springer, Vollmichtige Evangelisation. Zeichen und Wunder
heute, Hochheim 1986; ders., Heilung in der Kraft des Geistes, Hochheim 1987.

5 Zur neuen Religiositét siehe: H. Burkhardt, Wiederkehr der Religiositiit, GieBen
21993; J. Sudbrack, Neue Religiositit —~ Herausforderung fiir die Christen, Mainz
*1987; G. Schmid, Im Dschungel der neuen Religiositit, Stuttgart 1992; Beyer-
haus/v. Padberg (Hgg.), Eine Welt — Eine Religion?, Asslar 1988. Zum »Toronto-
Segen« ist inzwischen eine fast uniibersehbare Flut von Artikeln in den verschie-
densten Zeitschriften und Stellungnahmen von Gremien, Organisationen und Kir-
chenleitungen erschienen, auf deren Nennung hier verzichtet werden mufB. Als
Buchveroffentlichungen seien genannt: Guy Chevreau, Der Toronto-Segen, Wies-
baden 1994; Siegfried GroBmann, Weht der Geist, wo wir wollen? Der »Segen von
Toronto« und seine Auswirkungen, Wuppertal/Kassel 1995; Jiirgen Tibusek, Gottes
umwerfender Segen. Der Toronto-Segen, GieBen 1995; Dave Roberts, An ihren
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und Kontra, nicht aber um die Frage, wie »geistliches Handeln« heute
praktiziert werden kann. ;

Wir sollten dariiber nachdenken, ob uns als »Kirche des Wortes« in
der Auseinandersetzung mit unbiblischen Entwicklungen nicht der bi-
blische Aspekt »geistlichen Handelns« verlorengegangen ist, der gera-
de in einer »Erlebnisgesellschaft«6 fiir den Gemeindeaufbau an Be-
deutung gewinnt.

Als Kirche der Reformation stehen »Wort und Sakrament« im Mit-
telpunkt unserer Ekklesiologie. Daraus entwickelte sich ein Gemein-
debild von der horenden (Predigt) und empfangenden (Sakrament)
Gemeinde.” Beliebt ist in diesem Zusammenhang das biblische Bild
der Gemeinde von Hirte und Herde.

Dieses passive Gemeindebild versucht man zu Recht in der neueren
Gemeindeaufbauliteratur zu iiberwinden, indem die Gemeinde als
eine aktiv mitarbeitende Gemeinde verstanden wird.® Allerdings ste-
hen hier (zu Recht) Fragen der Konzeption, Strategie, Aktion, bibli-
schen Begriindung, der Mitarbeiter, des Dienstes, des geistlichen Le-
bens der Mitarbeiter, des Pfarrers u.a.m. im Mittelpunkt der Ausfiih-
rungen, wihrend die Frage nach dem »geistlichen Handeln« gar nicht
gestellt wird.® Liegt das daran, dal} es nicht gesehen wird oder daf} es
bewufit gemieden wird, um Schwierigkeiten aus dem Wege zu gehen?

Friichten werdet ihr sie erkennen. Toronto-Segen — Vorboten einer Erweckung?,
Solingen 1995.

6 Der Begriff »Erlebnisgesellschaft« ist zur klassischen Trendbezeichnung der ge-
genwirtigen gesellschaftlichen Entwicklung geworden. Vgl. dazu Gerhard Schulz,
Erlebnisgesellschaft. Kultursoziologie der Gegenwart, Frankfurt/M. (1993) 51995.

7 Christian Mollers Gemeindeaufbaukonzept beruht auf diesem Gemeindebild. Chr.
Moller, Gottesdienst als Gemeindeaufbau, Géttingen 21990, ders. Lehre vom Ge-
meindeaufbau, Bd 2, Géttingen 1990, S.303ff., ders. Wovon die Kirche lebt. Gewil3-
heit-Gemeinschaft-Sakrament, Géttingen 1980; vgl. auch: R.Blank/C.Grethlein,
Einladung zur Taufe — Einladung zum Leben. Konzept fiir einen tauforientierten
Gemeindeaufbau, Stuttgart 1993.

8 Pointiert formuliert Michael Herbst: »Nach allem bisher Gesagten gibt es keine
passiven Glieder der Gemeinde, sondern nur Mitarbeiter«. Missionarischer Ge-
meindeaufbau in der Volkskirche, Stuttgart, (1987) 31993, 362.

9 Als Beispiele seien genannt: F, Schwarz/Chr.A. Schwarz, Theologie des Gemeinde-
aufbaus, Neukirchen-Vluyn (1984) *1987; Christian A. Schwarz, Praxis des Ge-
meindeaufbaus. Gemeindetraining fiir wache Christen, Neukirchen-Vluyn, 1987;
M. Herbst, Missionarischer Gemeindeaufbau in der Volkskirche, a.a.O.; Kl. Eick-
hoff, Gemeinde entwickeln, Géttingen 1992; Donald A. McGavran, Gemeinde-
wachstum verstehen. Eine grundlegende Einfithrung in die Theologie des Ge-
meindeaufbaus, Lorrach 1990; G.W. Peters, Gemeindewachstum. Ein theologischer
Grundri3, Bad Liebenzell 1982. Bei McGavran findet sich ein kleiner Abschnitt
(S:177-184) unter dem Thema »Krankenheilung und Gemeindewachstums, in dem
er lediglich Krankenheilungen beschreibt und betont, daff sie zum Gemeinde-
wachstum beitragen, ohne andere geistliche Handlungen zu erwéhnen oder gar zu
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1. Biblische Aspekte »geistlichen Handelns«

Die Frage des Handelns in den biblischen Texten ist bisher kaum un-
tersucht und auf ihre theologische Relevanz gepriift worden. Eine
einseitig ausgerichtete Worttheologie ist nicht am Handlungsablauf
des biblischen Textes interessiert, sondern an seiner theologischen
Aussage.10

Wir fragen darum nach dem »geistlichen Handeln« bei Jesus und in
der Urgemeinde.

1.1. Das »geistliche Handeln« im Leben Jesu

Im Leben Jesu kann man nur schwer zwischen »geistlichem Handeln«
und sonstigem Handeln unterscheiden. Sein Leben entspricht als
Ganzes dem Willen Gottes (Joh 4,34; 6,38 u.a.). Es ist von der Exou-
sia Gottes gekennzeichnet: in der Proklamation des Reiches Gottes,
im Ruf zur Nachfolge, in der Siindenvergebung, in der Lehre und in
den Machttaten iiber Natur, Ddmonen und Krankheit.

Wir konnten geradezu von einem Lebensstil des geistlichen Han-
delns bei Jesus sprechen. Auffallend ist dabei, dal Jesus keine feste
Form (einen bestimmten Ablauf) in seinem Handeln kennt. Wort und
Handeln wechseln sich ab oder ergidnzen sich. Die Zusammengehdrig-
keit von Wort und Handeln kommt besonders deutlich bei der Spei-
sung der Fiinftausend (Mk 6,30-44 par.) und der Heilung des Blinden
bei Bethsaida (Mk 8,22-26) zum Tragen.

Die Speisung ist eine der eindriicklichsten Geschehnisse, an dem wir
erkennen konnen, wie »geistliches Handeln« sich in Vollmacht voll-
zieht:

e Jesus sieht die Not der Menschen (hat geistlichen Durchblick)

(V. 34)
e verkiindigt ihnen Gottes Wort (V. 34)
e nimmt das Wenige, was da ist (fiinf Brote und zwei Fische) (V. 38)

beschreiben, wie sich solches Handeln vollzieht. Er weist lediglich auf 6ffentliche
Heilungsgottesdienste hin.

10 Dies laBt sich gut am Beispiel der Brotvermehrung zeigen. Wéhrend die meisten
Ausleger die Brotvermehrung sakramental auf das Abendmahl deuten (W. Grund-
mann, E. Lohmeyer, H. Strathmann, E. Schweizer, R. Schnackenburg, O. Cull-
mann, Urchristentum und Gottesdienst (1944) 41962; ders., Der joh. Kreis, Tiibin-
gen 1975, 16 u.a.), vergeistigen es andere bzw. deuten es christologisch (I.H.
Marshall, G. Maier, W. de Boor, A. Pohl, E Rienecker). Anders J. Schniewind,
NTD, Das Evangelium nach Markus, (1937) 1963 und Ch.K. Barrett, Das Evan-
gelium nach Johannes, 1990. Es geht nicht um kirchliche Riten, sondern um Jesus
als Spender des Lebens.
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richtet den Blick zum Vater im Himmel (V. 41)

spricht ein Dankgebet (V. 41)

teilt Brot und Fisch aus (V. 41)

die Jiinger verteilen Brot und Fisch an die Menschen (V. 41)

e o o @

Im Brotwunder wird deutlich, wie sich vollméchtiges Handeln voll-
zieht. Es waren nie mehr als fiinf Brote und zwei Fische vorhanden.
Brot und Fisch wurden in den Hidnden Jesu immer weniger, bis alles
ausgeteilt war. Jesus spricht nicht ein Gebet, und plotzlich liegen 5000
Brote vor ihm (wie in Mirchen). »Geistliches Handeln« und natiirli-
ches Handeln gleichen einander. Es ist etwas Alltdgliches, was Jesus
tut, und doch ist es etwas Besonderes. Es ist ein Handeln im Glauben.
Jesus erwartet von den Jiingern, daf} sie daraus selber »geistlich han-
deln lernen« (Mk 6,52).11

Bei der Heilung des Blinden haben wir auch eine Handlungsfolge.
Nach der Bitte der Helfer, da3 Jesus den Blinden anfassen (d.h. hei-
len) mochte, handelt Jesus folgendermaBen:

e er nimmt den Blinden bei der Hand,
er fithrt ihn hinaus vor das Dorf,
er bestreicht seine Augen mit Speichel,
er legt ihm die Hédnde auf,
er spricht mit ihm,
er legt ihm nochmals die Hénde auf,
und der Blinde kann sehen.

Jesus geht auf die Situation dieses Menschen ein. Er ist blind. Der
Tastsinn ist fiir ihn stark ausgeprédgt. Ein Blinder ist darum fiir die
Beriihrung besonders zugénglich.

Wenn wir das Handeln Jesu betrachten, dann stellen wir fest, daly
er ganz unterschiedlich vorgeht. Einige Beispiele: Er beriihrt!? die
Menschen oder faBt sie an (Mt 8,1-4.14-15; 9,25.29; 20,34; Mk 1,31;

11 Jesus tadelt die Jiinger, weil sie nicht begriffen haben, was die Brotvermehrung fiir
sie bedeutet. Jesus erwartet offensichtlich, daB die Jinger tiber dem Brotwunder
eine Einsicht gewinnen (ouvinu = etwas begreifen, eine Einsicht in Gottes All-
macht und Handeln bekommen, vgl. Bauer Warterbuch 1564; EWNT, Bd. III, Sp.
734ff), um selber so handeln zu kénnen.

12 Beriihren hat pédagogisch mit Kontaktaufnahme zu tun, darum spricht man auch
vom haptischen (von dmto) Sinn. Der Erzieher stellt durch die Beriithrung eine
Beziehung her. Chr. Schweizer/]. Prekop, Was unsere Kinder unruhig macht ...,
Stuttgart 1991, 20. Uber die Beriihrung entsteht beim Kleinkind das Bindungsver-
halten (die Fahigkeit eine Bindung einzugehen), das spéter fiir ein verbindliches
Leben ausschlaggebend ist. Verstehen wir das Beriihren der Kranken durch Jesus
aus pddagogischer Sicht, dann wiirde er damit eine Beziehung zum Kranken
kniipfen und eine Bindung mit ihm eingehen.
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5,41; Lk 14.4), gebietet und spricht ein Machtwort (Mt 8,6.23-27.28-34;
9,32; Mk 5.41; Lk 7,14), legt die Hdnde auf (Mt 9,18; Mk 5.23; 6,5;
7,32f; 8,25), spricht Trost und Mut zu (Mk 7,29; Mt 8,5-13; 9,1-8.20-22),
wendet verschiedene Kombinationen an (Mk 7,33; 8,22-26).

Auffallend ist, dal die Hédnde dabei eine wichtige Rolle spielen.
Man ist geradezu in der Versuchung, von »Wort« und »Hand«!3 zu
sprechen. Die Hand verstéarkt das Wort.

Bei Jesus bilden Wort und Tat eine Einheit.!4 Er konnte heilen, weil
die Dynamis Gottes in ihm war (Mt 12,28; Lk 5,17; 6,19; 11,20).15 Das
Handeln Jesu ist gleichzeitig ein Zeichen des gegenwirtigen Reiches
Gottes (Mt 12,28; Lk 11,20).16

1.2. Die urchristliche Praxis

Wir wissen nicht sehr viel von der urchristlichen Praxis des »geistli-
chen Handelns«, aufler der Bestatigung, dall die Apostel die Heiltdtig-
keit Jesu fortsetzen. Den besten Einblick gibt uns die Apostelgeschich-
te. Sie schildert uns eine Reihe von »geistlichen Handlungen«, z.B.
Losen (1,26), Taufen (2.41; 8,12£36; 9,18; 10.48; 16,15.33; 18.8; 19.5;

13 Die Frage, warum Jesus die Hidnde gebraucht, ist bisher kaum gestellt und beant-
wortet worden. Es ist aber véllig unzureichend, wenn A. Allwohn die Verbindung
zur magischen Medizin herstellt, die damals und heute glaubt, durch die Hand
heilende Kraft zu iibertragen. Evangelische Pastoralmedizin, Stuttgart 1970, 34.
Ahnlich argumentiert auch W. Biihne, wenn er davor warnt, dal3 die meisten
Handauflegungen »Ahnlichkeiten mit okkulten Heilmethoden« hitten und die
Handauflegung Jesu »in erster Linie eine Identifikation mit der betreffenden Per-
son und mit dem Volk Israel« sei und damit alttestamentliche Prophetie in Erfiil-
lung ginge. Spiel mit dem Feuer, Bielefeld 1989, 192.194. Die Hand aber verkor-
pert im AT wie im NT in unserem Zusammenhang die gottliche Macht. Vgl. E.
Lohse, Art. yeip, ThWWNT IX, 413ff; F. Laubach, Art. Hand, ThRBNT II, 628f.

14 »Wort und Tat gehtren demnach bei Jesus zusammen. Das Wort deutet die Tat,
und die Tat beglaubigt das Wort. Wort und Tat zusammen machen die Vollmacht
Jesu aus.« W. Weber, Krankheit und Heilung aus biblischer Sicht, in: G. Propach
(Hg.), Predigt und heilt, GieBen 1985, 17.

15 »Gottes Kraft wirkte sich in ihm aus, sie befdhigte und treibt ihn zum Heilen.«
I Behm, Die Handauflegung im Urchristentum, Leipzig 1911, 157, (Neuauflage
1968).

16 »Wenn man das Kreuz von der Auferweckung her versteht und wenn man — wie
Blumhardt — der zerstérenden Macht der Krankheit ansichtig wird, dann darf man
durchaus damit rechnen, daf3 der, der seine Macht iiber den Tod schon in der
Auferweckung Jesu von den Toten bewiesen hat, auch heute Zeichen dieses ein-
brechenden Reiches Gottes schenken will und kann, dann muff man — wie Blum-
hardt es richtig sah — die Krankenheilungen Jesu als zeichenhaften Vorschein die-
ses verheilenen Reiches Gottes verstehen und darf diese Zeichen nicht auf Jesus
beschrinkt sein lassen.« U. Eibach, Heilung fiir den ganzen Menschen?, Neukir-
chen-Vluyn 1991, 139f (Hervorhebung im Original).
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22,16), Brotbrechen (2,42.46f; 20,7.11; 27,35), Hinde auflegen (5,16;
6,6; 8,15-17; 9,12.17; 13,3; 19,6; 28,8f an Ungldubigen), Zeichen und
Wunder durch die Hinde der Apostel (2,43; 5,12; 6.8; 8,6f; 14,3; 15,12;
19.11), Fasten und Beten (13,2f; 14,23), zeichenhaftes Handeln (21,11;
27.34-36), Gebieten (3,6f; 13,9ff; 14,10), Tote aufwecken (9,40f; 20,91f),
und im erweiterten Sinn kénnte man auch das gemeinsame (kniende)
Gebet (4,24-31; 8,15; 9.40; 20,36; 21,5) zéhlen.

In den anderen Schriften des N1 wird uns nicht viel von solchem
Handeln berichtet, aufler Andeutungen, die aber als ganz selbstver-
standlich (im Sinne von Mk 16,17) genannt werden, wie: Abendmahl
(1Kor 11,23ff), Zeichen und Wunder (R6m 15,19; 2Kor 12,12; Hebr
2,4), Segnen (Hebr 11,20-21; Rom 12,14), Handauflegung der Altesten
(1Tim 4,14; 1,18; 2Tim 1,6), Gabe zu heilen (1Kor 12.28), Krafitaten
(2Kor 12,12) und das Gebet iiber Kranken (Jak 5,13-18)

Die Ausriistung zum vollméchtigen Handeln ist eine Folge des
empfangenen Heiligen Geistes, der ein Geist der Kraft ist (Apg 1.8;
Rom 15,19a; 2Tim 1,7), darum gehort zu den Wesensmerkmalen eines
Christenlebens und der Gemeinde die Kraft und Vollmacht Gottes
(1Kor 1,24; 2,4-5; 4,19-20; 2Kor 6,6; 1Thess 1,5).17

Dieser iiberwiegend positiven Erwahnung steht der warnende Hin-
weis gegeniiber: Timotheus soll niemandem zu schnell die Héinde auf-
legen (1Tim 5,22). Auch den Hinweis, dal am Ende der Zeit Satan
mit Zeichen und Wundern versuchen wird, die Gemeinde Jesu zu be-
triigen und zu verfithren (2Thess 2,17; Mt 24,24), gilt es zu beachten.
Damit wird vor einseitiger oder gar leichtfertiger Handhabung ge-
warnt. Das darf allerdings nicht dazu fithren, daf diese beiden Stellen
zum hermeneutischen Schliissel aller anderen Stellen werden. Sonst
geschieht eben keine Unterscheidung von richtiger und falscher
Handhabung, sondern grundsitzliche Verwerfung.18

In diesem Zusammenhang gilt es auch das Wort aus 2Tim 3,5 zu
beachten, wenn Paulus von Leuten spricht, die nach auflen hin die
richtige Frommigkeit vertreten, aber die Kraftwirkung des Frommig-
keitslebens verleugnen.!® Fiir Paulus gehort zur Unterscheidung die
Uberpriifung des Lebens auf die Auswirkung der Frommigkeit.

17 Vgl. dazu JI. Schniewind; O. Michel, Vollmacht, hg. v. O.S. v. Bibra, Neuhausen/Stutt-
gart 1988, 17.

18 Die Frage der Unterscheidung gehort sicherlich zu den schwierigsten Aufgaben
der Gemeinde Jesu. Vgl. dazu O. Féller, Charisma und Unterscheidung, Wuppertal
21995.

19 Offensichtlich gibt es einen Unterschied zwischen der formalen Bejahung der
Frommigkeit und der gelebten Wirklichkeit mit ihrer Auswirkung. »Aber die
ebotfeiwe bietet thnen nicht nur eine Form an, der sie sich gelegentlich anpassen,
sondern hat Kraft, die das eigensiichtige Begehren iiberwindet ... Diese Kraft ist
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1.3. Wort und Werk

Es stellt sich damit die Frage nach dem Zusammenhang von Wort
und Werk. Der Zusammenhang von »Wort und Sakrament« gehort zu
den Grundaussagen reformatorischer Theologie. Aber damit ist nur
zum Teil erfaBBt, was uns in der Schrift als »geistliches Handeln« be-
schrieben wird.

Gehen wir von der neutestamentlichen Begrifflichkeit aus, dann fin-
den wir die Wortpaarung »Wort und Sakrament« so nicht im NT, dafiir
aber »Wort und Werk« (Rom 15,1820; Apg 7,22; Kol 3,17; 2Kor 10,11;
2Thess 2,17). Die Erga (Werke) gehoren zum Wort. Wobei der Begriff
Erga im NT eine sehr umfassende Bedeutung hat. In unserem Zusam-
menhang interessiert uns nur, wieweit die Frage nach dem »geistlichen
Handeln« mit unter die Erga fallt. Die guten Werke gehoren zum fe-
sten Bestandteil des aus Glauben gerechtfertigten Menschen.2!

Neben Erga begegnen uns weitere Begriffe, die ein vollméchtiges
Handeln beinhalten, wie: Werke des Glaubens in Kraft (2Thess 1,11),
Krifte unter euch wirken (Gal 3.5; dhnlich 1Kor 12,10; 2Kor 12,12),
ferner das Begriffspaar Geist und Kraft (1Kor 2,4; 1Thess 1,5; 2Tim
1,7) und Dynamis (Rom 15,19; 1Kor 4,19-20). Es stellt sich hier die
Frage, der wir allerdings nicht weiter nachgehen kénnen, worin sich
die Erga allgemein von den »Werken der Kraft« (Gal 3,5) unterschei-
den?22

Wir wollen 1Thess 1,5-10 etwas néher betrachten. Es fillt auf, daB
in V. 5 zwischen Wort23, Kraft, Heiligem Geist und volliger Uberzeu-
gung?* unterschieden wird.

fiir sie nicht vorhanden ... Daraus entsteht unvermeidlich jene religiose Haltung,
die mit Gedanken, Forschungen und Dichtungen beschiftigt ist.« A. Schlatter, Die
Kirche der Griechen im Urteil des Paulus, Stuttgart, 21958, 252f.

20 Auffallend ist, da keiner der bekannten Romerbrief-Kommentatoren (B. Weiss, E
Godet, A. Schlatter, A. Nygren, O. Michel, E. Kdsemann, H.W. Schmidt, H. Schlier,
U. Wilkens, P. Stuhlmacher, W. de Boor, H. Krimmer) auf das Begriffspaar »Wort
und Werk« eingeht. O. Michel zeigt aber den Zusammenhang von Wort und zei-
chenhaftem Handeln auf, wenn er schreibt: »Wort und Zeichen, Wort und Ereig-
nis, in denen Gottes Kraft sich offenbart, gehéren fiir das Urchristentum zusam-
men: das Wort ist zeichenhaft, und das Zeichen ist worthaft«. Der Brief an die
Roémer, KEK, 121963, 366.

21 »Die guten Werke sind als wichtigster Topos der Gemeindeethik Teil einer auf
Gemeindesituation bezogenen Parinese (1Tim 2,10; 2Tim 2,21 u.6.).« Art. £oyov,
EWNT II, 126.

22 H. Schlier bezieht Gal 3,5 auf »Heilungen und Austreibungen«, KEK, Der Brief
an die Galater, Gottingen 1971, 125.

23 Auffallend ist die klare Abgrenzung: o0x ... év Aoy pévov.

24 ITknpogoola ist mit »volle Gewifheit«, »feste Uberzeugung, »hichste Gewifheite,
»geistgewirkite innere Zuversicht« zu iibersetzen, EWNT III, 255; Bauer, Worter-
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Warum unterscheidet Paulus diese Aussagen?
Wiirde er lediglich meinen, dal das Wort (des Evangeliums) in der
Kraft des Heiligen Geistes verkiindigt wurde, dann hitte er nicht ovx
uovov hinzufiigen brauchen. Mit xoi év wird »Kraft und HI. Geist«
zur Aufzihlung, die gleichberechtigt neben dem »Wort« stehen.?

Handeln in Vollmacht driickt sich offensichtlich auf vielfdltige
Weise aus26;

e in der Verkiindigung des Evangeliums,

 in Kraftwirkungen?’,

* im Heiligen Geist?8.

Wort, Kraft und HI. Geist wirken aber nicht losgeldst von der Person,
sondern driicken sich in der »vollen Uberzeugung<? von Paulus und
seinen Mitarbeitern aus. In Wort, Kraft und Heiligem Geist driickt
sich die Vielfalt des gottlichen Lebensprozesses im Leben des Glau-
benden aus.3

Die Verbindung von Person (im Sinne von Lebensgestaltung) und
Weitergabe des Evangeliums wird besonders deutlich hervorgehoben
durch: »Ihr seid unsere Nachahmer geworden« (V. 6).3!

Die Voranstellung von »unser« vor »des Herrn« besagt, daB Paulus
und seine Mitarbeiter die sichtbaren Représentanten des Herrn sind.32

Der Gesandte ist wie der Sendende.®

Das Leben des Boten tritt in der Verkiindigung nicht in den Hinter-
grund, vielmehr leuchtet das Evangelium Christi durch das Leben des

buch, 1330, (vgl. Kol 2,2; Hebr 6,11; 10,22) statt mit »viel Vergewisserungs, T. Holz,
EKK XIII, 47.

25 »Der Unterschied zwischen >Wort< und >Kraft< 148t vermuten, dal} sich »>Kraftx
hier nicht auf die vollmichtige Wortverkiindigung bezicht, sondern auf Kraftraten,
die die Wortverkiindigung begleiten.« W. Rebell, Alles ist moglich dem, der glaubt,
Miinchen 1989, 125.

26 »In groBer Fiille gottlicher Kraft«, EWNT III, 255.

27 In diesen Zusammenhang gehort die Wortfamilie évéoyewe, Eveoyéw, Evégynpa,
vgl. 1Kor 12,6.10; Kol 1,29; Jak 5,16.

28 Der HI. Geist gibt die Kraft zu einer dem Wort gemiiBen Lebensgestaltung (Gal
5,16.25).

29 Ev aknoogpooic TOAL.

30 Tivopow (3x in V. 5-6) driickt ein Geschehen aus.

31 Zur Bedeutung von g sieche Manfred Dumm, Die Wortgruppe HEOpOL im
NT, Masterarbeit, Colombia, South Carolina/FHM Korntal 1995 und in diesem
Band S. 33-86.

32 Im Sinn des Wortes Jesu: »Wer euch hort, der hort mich ...« (Lk 10,16).

33 Vagl. jiidisches Botenrecht: »Der Gesandte eines Menschen ist wie dieser selbst.«
Bill I, 590; I1, 558: ferner J.-A. Biihner, Der Gesandte und sein Weg im 4. Evangeli-
um, Tiibingen 1977, 1911f.
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Boten hindurch und wird so fiir eine Vorbildfunktion fallbar und zur
Nachahmung moglich.3

Bezieht sich Wort (V. 5) auf den Inhalt der Verkiindigung, so die
Kraft auf das Handeln und der Heilige Geist auf die Quelle der Le-
bensgestaltung.3

Die Lebensgestaltung der Thessalonicher fand trotz grofer Triibsal
in der Freude des Heiligen Geistes statt, was zur Folge hatte, daB ihr
Leben zum Vorbild (Typos) fiir die Menschen in Mazedonien und
Achaia wurde (V. 7).

Wir stoBen damit auf eine bemerkenswerte Tatsache, die wir auch
bei Jesus finden, daBl Wort und Werk (Handeln) eine innere Einheit
bilden.

Dabei geht es offensichtlich nicht um zwei Arten der Vollmacht,
auch nicht um zwei Moglichkeiten der Verkiindigung des Evangeli-
ums, einmal im Wort und ein anderes Mal durch die Tat, sondern um
das eine Evangelium, das sich in Wort und Werk vollzieht (vgl. 2Thess
2,17; Tit 3,8.14).

Die Vollmacht des Evangeliums hat offensichtlich zwei Seiten (vgl.
auch 1Thess 2,8): Einmal ist es ein objektives Geschehen, das aus-
schlieBlich und alleine von Gott gewirkt wird, zum andern ein subjek-
tives Ergriffensein der Person vom Evangelium, das sich im Handeln
erweist.3

Wir kénnen diese Ausfiihrungen mit dem Wort des Apostel Paulus
in 2Kor 13,10 zusammenfassen, wenn er dort davon spricht, daBl Gott
ihm die

»Vollmacht gegeben hat, Gemeinde zu bauen«.

Das Ziel allen Dienstes, in Wort und Werk, ist das Bauen der Ge-
meinde. Auffallend ist auch, daB das Erlebnis als solches nicht im Vor-
dergrund steht, sondern geistgewirktes Handeln aus Glauben. Der
Dienst, wie ihn Paulus auf vielfaltige Weise beschreibt, erfordert Ein-

34 »... nicht Lehrsitze, sondern es sind die Lebensgesetze des Evangeliums, die an
dem apostolischen Weg des Paulus anschaubar und so auch lehrbar werden.« T.
Holz, a.a.0., 48.

35 Die Frage der Lebensgestaltung ist in diesem Zusammenhang wichtig, vgl. 1Thess
2,11-12; 4,1, auch 2Thess 3.7 u.a., negutatéw ist um des besseren Verstdndnisses
willen mit »Lebensgestaltung« zu iibersetzen.

36 »Die gleiche Funktion hat die Machttat der >Zeichen und Wunder< und des Gei-
stes, auf die Rom 15,19 als Wirkung Christi im Wort und Werk des Apostels ver-
wiesen wird. Und ebenso gehéren hierher die »Zeichen des Apostels, die »in Zei-
chen, Wundern und Kriiften< ergehen, 2Kor 12,12. Denn auch sie dienen ja nur der
Bestitigung der Botschaft.« T. Holz, a.a.0., 47.
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satz, Opferbereitschaft, ja Hingabe des ganzen Lebens (Rom 12,1-2;
vgl. auch Kol 1,2937).

2. Moglichkeiten »geistlichen Handelns« im Gemeindeleben38

Der neutestamentliche Befund enthilt keine verbindlichen Anwei-
sungen, wie und in welcher Form geistliches Handeln stattfinden soll.
Damit ist im Gemeindeleben eine gewisse Offenheit gegeben, die zu
unterschiedlichen Praxisformen fiihren kann. Entscheidend wird hier
das Gemeindebild und die vorhandene Tradition sein, auf der das
»geistliche Handeln« praktiziert wird bzw. zuriickgewonnen werden
mulb.
Es sind vor allem zwei Bereiche zu nennen:

2.1. Die Kasualien

Die Kasualpraxis ist in der Kirche eine liturgisch festgelegte Hand-
lungsweise. Sie gehort zur Institution Kirche und zum Amt des Pfar-
rers/Pastors. Weithin haben die Kasualien ihre inhaltliche Bestim-
mung als »geistliche Handlung« in Vollmacht verloren. Die meisten
Menschen (auch die sog. Kerngemeinden) wissen nicht mehr, welchen
Sinn die verschiedenen Riten in der Taufe, Konfirmation, Trauung,
verschiedenen Jubilden (z.B. Hochzeitsjubilden, goldene Konfirma-
tion) und Abendmahl haben. Es sind Rituale geworden, die inhaltlich
kaum gefiillt sind.

Nicht die Handlung an sich (institutionalisiert, liturgisch eingefaBt
und amtsmiBig vollzogen) erfiillt schon den Sinn (das wire magi-

37 Man beachte das Wortspiel: elc 6 nal ®om® GywvILOPEVOS ®aTO THV EVEQYELCY
abTod Ty Evepyoupéviy év épol &v duvduel, »auf dieses Ziel hin miihe ich mich
ab und kidmpfe gemiB seiner Wirksamkeit, die sich in mir in Kraft als wirksam
erweist«.

38 Die Frage, wie weit sich »Zeichen und Wunder« nur auf die ntl. Zeit beschréinken
(Dispensationalismus) stellt sich hier nicht, weil es uns nicht um diese spezielle
Frage der Machtdemonstration des Evangeliums in »Zeichen und Wundern« geht,
auch nicht um die Frage des doppelten Auftrags (W.J. Bittner, Heilung Zeichen
der Herrschaft Gottes, Neukirchen-Viuyn 21988; U. Bach, »Heilende Gemeinde?«
Versuch, einen Trend zu korrigieren, Neukirchen-Viuyn 1988), sondern um ein in-
nergemeindebauendes Handeln, das zu keiner Zeit in der Gemeinde Jesu umstrit-
ten war. Uns geht es nicht um die hermeneutische Diskussion. Trotzdem wiirde
ich mich G.W. Peters (Gemeindewachstum, a.a.0.) anschlieBen, der lapidar fest-
stellt, »daf die Bibel an keiner Stelle das Zeitalter der Wunder beendet. Will man
das also in dogmatischer Weise tun, dann geht man iiber die Bibel hinaus« (178).
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sches Denken), sondern der aus Glauben vollzogene und im Glauben
empfangene Akt.

»Geistliche Handlung« bedarf darum der inhaltlichen Erkldrung
und der GewiBheit, dal Gott hier wirksam wird. Die Kerngemeinde
mufB darin unterwiesen werden, damit sie den Akt der Handlungen
bewuBt im Glauben annehmen und vollziehen kann. Es geht also um
die inhaltliche Bestimmung des Taufaktes3, Trauaktes und der Seg-
nung. Es ist bedauerlich, wenn es immer mehr dazu kommt, daf3 die
kirchliche Trauung an Bedeutung verliert, weil es ja auf die standes-
amtliche ankommt. Der Trauakt hat dadurch weithin seine Bedeu-
tung verloren.#0 Begehrt ein der Gemeinde Fernstehender solch eine
»geistliche Handlung«, dann ist es notwendig, da3 er darin umfassend
unterrichtet wird, im echten Sinne des Wortes evangelisiert, damit er
den Vollzug des Handelns versteht und moglichst im Glauben vollzie-
hen kann. Nur so werden die Kasualien in einer Volkskirche gemein-
debauend wirken.

2.2. Das Segnen als gemeindepidagogisches Handeln

Wenn ich hier vom gemeindepddagogischen Handeln spreche, dann
darum, weil es um den gemeindeaufbauenden Aspekt des »geistlichen
Handelns« geht und nicht nur um ein personliches Erlebnis. Die Be-
schrinkung der Seelsorge auf die Pflege der Seele als individualisti-
sches Individuum (l6sen von personlichen Konflikten, Problemen,
Verhaltensweisen etc.) steht in der Gefahr, da nur noch der Mensch
sich selber sieht und nicht mehr als Teil der Gemeinde, als Glied am
Leib Christi. »Geistliches Handeln« sollte aber immer einen Gemein-
debezug haben.

Hierher gehoren vor allem das Gebet iiber Kranken und das
Segnen.

39 So fordert zu Recht Claus Westermann, daB bei der Siuglingstaufe zwischen Tauf-
akt und Segnung unterschieden werden muB. »Das mogliche MiBverstéindnis der
Taufe kann nur dadurch beseitigt werden, daf beide Handlungen voneinander un-
terschieden und dem Segen bei der Taufe seine Eigenbedeutung zuriickgegeben
wird ... Jede Bemiihung um eine neue Ordnung der Taufe muf von einer Unter-
scheidung von Taufakt und Segnung ausgehen.« Der Segen in der Bibel und im
Handeln der Kirche, Miinchen 1968, 108.

40 Immer mehr evangelikale und bekennende Christen verschieben die kirchliche
Trauung auf eine Zeit nach der standesamtlichen Trauung, nicht nur um Tage, son-
dern oft um Monate oder gar ein Jahr. Die Griinde hierfiir mégen personlich
einsichtig sein, verfehlen aber den Sinn einer kirchlichen Trauung,
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Beim Gebet iiber Kranke geht es um den Heilungsdienst der Ge-
meinde.#! Der biblische Begriff der Krankheit umfafit den ganzen
Menschen (ob somatisch, psychisch oder psycho-somatischer Natur) 42
(Mt 9,35; 10,11).

Eine Heilung (auch umfassend nach Jak 5,15 zu verstehen) der
Kranken geschieht durch die Verkiindigung, das allgemeine Gebet
und das spezielle Gebet unter Handauflegung.

Die Praxis der Handauflegung bei Kranken gilt es zuriickzugewin-
nen. Um das zu erreichen, ist eine lehrmédfige Aufarbeitung und um-
fassende Unterweisung der Gemeinde notwendig. Arztliche Hilfe und
Gebet iiber Kranke sind keine Gegensitze, sondern zwei sich ergén-
zende Formen, dem Kranken zu helfen.

Die Handauflegung ist nicht nur eine Mdoglichkeit mit biblischem
Vorbild, sondern eine Anweisung (Jak 5,14.16). Sie gehort zu den
Grundbestandteilen neutestamentlichen Gemeindelebens (Hebr 6,2).43

41 In dieser Frage herrscht gewohnlich groBe Zuriickhaltung im evangelikalen Be-
reich. Nicht nur, daB in der Gemeindeaufbauliteratur dieser Aspekt fehlt, sondern
auch in der sonntaglichen Verkiindigung. Es wire sicherlich interessant, Predigthil-
fen daraufhin zu untersuchen, z.B. die bekannte Predigthilfe »Zuversicht und Stér-
ke«, wieweit dort in biblisch relevanten Texten dazu Hilfen geboten werden. Ich
greife eine Nummer (5/91) heraus, in der drei Heilungstexte (Mk 7,31-37; Lk
17,11-19; Mt 15,21-28) behandelt werden. In allen wird zwar die Moglichkeit der
Krankenheilung angesprochen, aber es werden keine Hinweise gegeben, wie dies
geschehen kann. Wihrend die Heilung nur erwidhnt wird, gibt es ldngere Ausfiih-
rungen iiber falsche Erwartungen und viele Beispiel wie Gott auch in der Krank-
heit und durch die Krankheit getragen hat. Bei kritisch arbeitenden Theologen
werden die Wundertexte zum ethischen Appell und zur Mitmenschlichkeit hin ge-
deutet. »Eine auf Partizipation und Wiederholung ausgerichtete Hermeneutik bi-
blischer Heilungsgeschichten kann sich nicht mit threm historischen Schriftsinn
(sensus litteralis) begniigen, sondern braucht eine symbolische Auslegung, die
tiber das Predigtwort hinaus auf eine entsprechende kommunikative Praxis
dringt.« H. Theurich, »Der Kranke will Heilung. Christus schenkt mehr: sein
Heil«. Was bedeuten die neutestamentlichen Heilungsgeschichten fiir heutige
Menschen?, theologica practica 1 (1989), 41. Die ntl. Wunderberichte kann man
auch von der psychosomatischen Medizin oder der Tiefenpsychologie her deuten.
So mochte E. Drewermann den Heilungsgeschichten ein Modell fiir einen neuen
Umgang miteinander abgewinnen. Tiefenpsychologie und Exegese II, Olten/Frei-
burg i.Br. 1985, 241.

42 Zur Auseinandersetzung mit den verschiedenen weltanschaulichen Deutungen der
Krankheit siehe U. Eibach, Heilung fiir den ganzen Menschen?, Neukirchen-
Viuyn 1991.

43 »Das alles sind Weisungen, vor denen es kein Zuriickweichen gibt! ... Dabei ist
uns die Ausflucht verwehrt, zu sagen, das seien eben die Apostel gewesen und
solche Vollmacht sei ihnen allein vorbehalten geblieben. Nein! Ausdriicklich wird
hier an diesem Punkt iiber die apostolische Zeit hinaus verwiesen.« J. Schniewind,
Die Vollmacht der Kirche, in: Schniewind/Michel, Vollmacht, a.a.O., 19.
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Das Segnen* gehort zu den »geistlichen Handlungen« in der Bibel,
das nicht an bestimmte und festgelegte Rituale gebunden ist. Die
Aufforderung »Segnet!« gilt jedem Glaubenden. Gott ist ein segnen-
der Gott. Nach dem Schopfungsakt von Adam und Eva heiBt es:
»... und Gott segnete sie« (Gen 1,28). Abraham und Israel sind Se-
genstriger (Gen 12,3; Sach 8,13). Mit der Gabe seines Sohnes schiit-
tet Gott die Fiille des himmlischen Segens auf den Glaubenden aus
(Eph 1,3). Weil es so ist, darum sind Christen Segenstriger (R6m
15,29) und zum Segnen berufen (1Petr 3,9). Das Segnen hat eine hei-
lende, stirkende und missionarische Kraft (Num 6,22ff; Mt 5.44; R6m
12,14; 1Kor 4,12). Segnen ist eine Glaubenstat im Namen des lebendi-
gen Gottes (Hebr 11,20.22).45

Die Bibel kennt unterschiedliche Segnungen?6: den Elternsegen, die
Kindersegnung, das Segnen von Menschen, das Segnen zum Dienst,
das Segnen von Kranken u.a.m.

Die Form des Segnens ist dabei nicht festgelegt, es findet aber in
der Handauflegung seine stirkste Konkretion.

Weil die Heilige Schrift so grundsitzlich vom Segnen spricht, gilt es,
eine angemessene Form im Gemeindealltag zu finden, damit die Ver-
heiBung, die auf dem Segnen ruht, auch in Erfiillung gehen kann.

»Der segnende Mensch — das ist der, der sich hat segnen lassen. »Ich will dich seg-
nen, und du sollst ein Segen sein«. Dieses Wort Gottes an Abraham ist und bleibt
das Grundgesetz alles Segnens. Wir konnen nicht mehr geben, als wir von Gott
empfangen haben ...

Das Segnen ist das innerste Wesen des Schopferischen, es ist das Schopferische
in gottlichen Linien; es ist wohl zumeist das Verborgene, Unscheinbare, oftmals
nicht in der duBeren Wirklichkeit Erkennbare, aber es ist eine Auswirkung der gott-
lichen Herrlichkeit, ja ein stilles, seliges Teilhaben an ihr.

44 Vgl dazu C. Westermann, Der Segen in der Bibel und im Handeln der Kirche,
a.a.0; P. Brunner, Der Segen als dogmatisches und liturgisches Problem, in: Pro
ecclesia I, 339ff.

45 »Der erhohte Herr (ist) nicht nur in ereignishafter Weise, also im verkiindigten
Wort, im Akt der Siindenvergebung, im Akt des Rufes in die Nachfolge bei seiner
Gemeinde gegenwirtig, sondern auch in seinem Segen, den er seiner Gemeinde
hinterlieB, in einem Bleiben, in einem Dabeisein alle Tage, also in einer stetigen,
nicht ereignishaften Weise, in der eulogia Christou, die Paulus Rém 15,29 meint.«
C. Westermann, a.a.0.,, 87.

46 Zu den verschiedenen Segnungsarten siche E. Schick, GieBen 1984; H. Rennings/
A. Heinz (Hgg), Heute segnen. Werkbuch zum Benediktionale, Freiburg i.Br.
1987; W. Schumann, Segen und segnen, Missionarische Dienste 118, Amt f. miss.
Dienste der Ev. Landeskirche in Wiirttemberg 1985; P. Zimmerling, Vom Segnen,
seinem Wesen und seiner Kraft, in: Brennpunkt Seelsorge 4/95, 128ff In dieser
Ausgabe finden sich auch verschiedene praktische Berichte iiber das Segnen, z.B.
wie Eltern ihre Kinder segnen kénnen.
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Segnen, das ist das Mitteilen, das Weitergeben von Kriften, die in der himmli-
schen Herrlichkeit ihren Ursprung und ihr Ziel haben, an andere.«

3. Was geschieht im »geistlichen Handeln«?

Wenn wir nach dem Geschehen fragen, dann nicht, weil hier etwas
vor sich geht, was sonst nicht passieren kann. Es geht lediglich darum,
sich bewuBt zu machen, welche Bedeutung »geistliches Handeln« im
Gemeindeaufbau hat.

»Geistliches Handeln« ist stets an die Exousia Gottes gebunden
und darf deshalb nicht leichtfertig vollzogen werden. Nicht das Han-
deln an sich ist gefihrlich, sondern das falsch praktizierte Handeln.

3.1. Der ganze Mensch*®

Der Mensch ist eine Geist-Seele-Leib Einheit. Im »geistlichen Han-
deln« wird der Aufspaltung von Ratio und Emotion (Gefiihl) entge-
gengetreten. Der ganze Mensch ist beteiligt und wird angesprochen.
Das Durchdringen des Menschen mit dem Heiligen Geist ist das Ziel
der Heiligung. Der Pneumatikos ist der Mensch, der vom Pneuma
durchwirkt, erfiillt und ganz in Besitz genommen wurde (1Kor 2,15-
3,1ff). Es ist der neue Mensch (zawvog avipwmog Rom 6,4), die neue
Kreatur (xouvn xtiows, 2Kor 5,17; Gal 6,15). Die Hingabe des ganzen
Lebens an den dreieinigen Gott kann im »geistlichen Handeln« sei-
nen besonderen Ausdruck finden.4?

3.2. Die personliche Zuwendung

Beim geistlichen Handeln (gleich, welcher Art) geht es um die ganz
personliche Zuwendung. Der, an dem gehandelt wird, wei3, daB es

47 E. Schick, a.a.0.,9.11.

48 Zur Frage des ganzheitlichen Verstdndnisszs des Menschen, U. Eibach, Ganzheitli-
ches Denken als Herausforderung von Theologie, Seelsorge und Diakonie, in: Hei-
lung fiir den ganzen Menschen?, a.a.0., 68-94; vgl auch H.W. Wolff, Anthropologie
des Alten Testaments, Miinchen 21974, 25f£.41ff.

49 »Der Leib ist das Ausdrucksfeld des Subjekts (Person) und das Eintrittsfeld seiner
Mit- und Umwelt; der Leib ist das Schnittfeld von Naturhaftigkeit, Geistigkeit und
Sozialitit des Menschen. Die naturhafte, die seelisch-geistige und die soziale Exi-
stenz durchdringen sich im Lebensvollzug und bilden so eine Ganzheit, aber nicht
als statische Grofe, sondern die Ganzheit bildet sich in den Beziehungen, in de-
nen Leben sich ereignet, immer neu heraus. Leben ist ein Geschehen, das sich in
Beziehungen vollzieht.« U. Eibach, Heilung fiir den ganzen Menschen?, a.a.O., 69.
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jetzt ausschlieBlich um ihn geht. Diese konkrete Zuwendung ist dar-
um meistens auch mit einer inneren Gemiitsbewegung verbunden.

Das personliche Gebet, das Spiiren der Hidnde (bei Handaufle-
gung) wirkt stirkend und hat zur Folge, dal der Betreffende tiefer
ergriffen wird. Ergriffensein und Geistwirkung gehen oft Hand in
Hand, aber nicht grundsitzlich. Geistgewirktes Ergriffensein und
emotionale Regungen sind nicht dasselbe und miissen darum unter-
schieden werden. Das ist nicht immer leicht, weil die biblische An-
thropologie keine Trennung zwischen Kopf und Herz, zwischen Ver-
nunft und Gefiihl kennt. Nun wissen wir aber, dal3 der biblische Be-
griff Herz Symbol fiir die Zentralfunktion des Menschen ist und
Denken (Ratio), Gefiihl (Emotionen), aber auch Empfindungen, Wil-
le, Gewissen und Affekte mit einschliefit. Die Reaktionen auf solche
personliche Zuwendung sind darum bei jedem Menschen anders, bei
dem einen ohne innere Regungen, bei einem andern mit starken Ge-
fithlsausbriichen.>?

3.3. Die personliche Vergewisserung

Beichte und Zuspruch der Vergebung sind Durchbruch zur Gewil3-
heit. »Diese GewiBheit schenkt uns Gott durch den Bruder. Der Bru-
der zerreiBt den Kreis der Selbsttiuschung«, schreibt Bonhoeffer sehr
treffend.s!

Besonders Kranke, Angefochtene und Leidende brauchen diese
Vergewisserung aus dem Mund des Bruders und der Schwester. Wo
anders als gerade in dieser Situation braucht der Mitarbeiter die Ge-
meinde. Im Dienst ist er fiir die Gemeinde da, jetzt ist die Gemeinde
fiir ihn da.

50 Das Gemiit ist die Quelle der kognitiven, affektiven und sozialen Prozesse. Vgl.
dazu Martin Schreiner, Gemiitsbildung und Religiositit, Goéttingen 1992. Mit Blick
auf die gegenwirtige verkiirzte Anthropologie (Ratio und Emotion) schreibt
Wolfgang Brezinka: »Die hohere Bewertung von Intelligenz und kritischem Den-
ken wurde mit Geringschitzung fiir das Gemiit verbunden. Das bedeutete eine
Abkehr von einem wirklichkeitsgerechten Menschenbild und vom alten Ideal des
Gleichgewichts zwischen Vernunft und Gefiihl, Kopf und Herz ... Psychologisch
steht auBer Zweifel, daB Wertorientierung der Menschen von emotionalen Bin-
dungen abhingt ... Wir richten uns nach dem, was uns »ans Herz gewachsen ist¢
oder >woran unser Herz hingt«« Erziehung in einer wertunsicheren Gesellschaft,
Miinchen/Basel, 31993, 17.

51 GL, Miinchen 01961, 100.
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3.4. Der konkreten Zuspruch

Das Wort im Munde des Bruders wiegt mehr als das Wort im eigenen
Herzen.2 Das Wort des Trostes, der Aufrichtung oder der Ermahnung
gilt nun ausschlieflich dem, an dem die Handlung vollzogen wird.
Solch ein Wort ist darum leichter zu fassen. Es dringt tiefer ins Herz
hinein. Es ist nicht ein Wort (es wird sich in den meisten Fillen um
ein Gotteswort handeln), das allen gilt, sondern dem Betreffenden al-
lein, damit wird es zum wegweisenden Wort.

3.5. Heilung und Erneuerung>?

Dies trifft besonders beim Gebet iiber Kranken zu. Das im Glauben
gesprochene Gebet ist nie wirkungslos, auch dann nicht, wenn der
Betreffende nicht sofort von seiner Krankheit geheilt wird.

Erneuerung, Trostung, Stirkung am inwendigen Menschen gehort
auch zur Heilung.

Wiederholtes Gebet und Handauflegung wird in manchen Fillen
notwendig sein. Jede Heilung und Erneuerung ist ein zeichenhaftes
Geschehen auf die endgiiltige Erlosung hin.>*

3.6. Beauftragung und Sendung

Die Frage der Sendung darf nicht nur grundsitzlich mit Blick auf die
missionarische und evangelistische Tatigkeit einer Gemeinde verstan-
den werden, wie dies weithin geschieht®S, sondern sollte in der Beauf-
tragung und Sendung der einzelnen Mitarbeiter konkret werden.>

52 Vgl. D. Bonhoeffer, ebd., 14.

53 J. Schniewind zeigt in seinem Aufsatz »Die geistliche Erncuerung des Pfarrerstan-
des« den Zusammenhang zwischen Wort und Handeln auf, wenn er schreibt: »Er-
neuerung unserer Verkiindigung bedeutet Erncuerung der urchristlichen Charis-
matik ... Diese Charismatik schlieft die Charismatik der Handauflegung (1Tim
4,14: 2Tim 1,6) in sich ... Die Erneuerung unseres Handelns betrifft zunichst die
briiderliche Gemeinschaft. Die Charismatik (1Kor 12,4ff) bedeutet Uberwindung
von Ehrgeiz und Neid, von Trigheit und Unruhe. Die Erneuerung unscres Han-
delns ruht in dem Glauben, dal Gott scine opera extra nos und per nos tut (Phil
2.12f; Eph 2,8-10; Mt 5.16), in dem Glauben, da unsere Werke, in Gott getan,
Gottes sichtbares Wort sind.« Zur Erneuerung des Christenstandes, hg. v. H.-J.
Kraus/O. Michel, Gottingen 1966, 65f

54 Vgl U. Eibach, a.a.O., 148.

55 Z.B.bei K. Eickhoff, Gemeinde entwickeln ..., a.a.0., 336ff.

56 Vgl. W. Faix, Basisgruppenarbeit, GroBalmerode ?1978.
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Niemand kann sich selbst senden. Fiir den Gemeindeaufbau ist es
besonders bedeutsam, dafl die ganze Gemeinde hinter jedem Mitar-
beiter steht.

Darum ist das Segensgebet tiber Mitarbeitern gleichzeitig Beauftra-
gung und Sendung zum Dienst. Der Mitarbeiter weifl nun: er steht im
Auftrag der Gemeinde an dieser Aufgabe. Die Gemeinde wiederum
weil sich fiir diesen Mitarbeiter verantwortlich.

So werden Wildwuchs, Figenwille und Egoismus beschnitten. Der
Mitarbeiter weil3 sich von der Gemeinde angenommen.

3.7. Bevollmichtigung und Stirkung

So wichtig eine griindliche Zuriistung und Schulung der Mitarbeiter
in der Gemeinde ist: die unmittelbare Vollmacht kann durch nichts
ersetzt werden.

Vollmacht ist nicht nur den Vollamtlichen gegeben, sondern jedem
Glied der Gemeinde, besonders aber denen, die in einem bestimmten
Dienst stehen.

Der Zuspruch bzw. die Bitte um Vollmacht kann sich sowohl auf
einzelne zu erfiillende Aufgaben beziehen wie auf einen Dienstbe-
reich, in dem ein Gemeindeglied steht. »Das Gebet der Heiligen hat
Macht, die Erde und den Himmel zu bewegen. Das Gebet der
Gemeinde besitzt die exousia des Auferstandenen. Das Gebet ge-
schieht im Namen Jesu. Das heiBt nichts Geringeres, als daff Jesus
selber betet.«57

4. Wie kann geistliches Handeln praktiziert werden?
Soweit es sich um die Kasualpraxis handelt, ist durch die Liturgie
eine bestimmte Form vorgegeben. Anders ist es beim Gebet iiber

Kranken, beim Segnen und beim Abendmahl.
Es bieten sich folgende Moglichkeiten an:

4.1. In der personlichen Seelsorge

Die personliche Seelsorge ist der Ort, wo sich solches Handeln voll-
ziehen kann. Einmal, weil Seelsorge ein verborgenes Handeln und

57 J. Schniewind, Die Vollmacht der Kirche Christi nach dem Neuen Testament,
a a5
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darum vor MiBverstandnissen geschiitzt ist. Zum andern, weil der
Seelsorger priifen kann, ob solches Handeln im Einzelfall angebracht
ist. Zum dritten, weil es in gegenseitigem Einverstdndnis und Abspra-
che geschehen kann.

4.2. Im Mitarbeiterkreis

Dies setzt allerdings einen Mitarbeiterkreis voraus, der fiir »geistli-
ches Handeln« offen ist.

Die Aufgabe des Mitarbeiterkreises besteht ja vor allem darin, Fra-
gen des Dienstes und des Gemeindelebens durchzusprechen. Das
Segnen und Beauftragen von Mitarbeitern fiir ihre jeweilige Aufgabe
in der Gemeinde, wie auch das Beten iiber und fiir Mitarbeiter konn-
ten hier ihren Platz finden.

Aus dem Mitarbeiterkreis kénnen sich auch Leute finden, die zu-
sammen mit dem Pfarrer/Pastor auf Wunsch und Bitte zu Kranken
gehen, um mit ihm zusammen iiber ihnen zu beten. (Ich setze voraus,
daB die Kircheniltesten zum Mitarbeiterkreis gehoren.) Auch das
Abendmahl hat im Mitarbeiterkreis seinen besonderen Platz als Stér-
kungsmahl, Erneuerungsmahl der Gemeinschaft und Sendungsmahl
in den Dienst.

4.3. Im Gottesdienst

So wie sich die Kasualien vor der ganzen Gemeinde und unter Anteil-
nahme vollziehen, so ist es durchaus auch denkbar, daf die Beauftra-
gung von Mitarbeitern in einem Gottesdienst vollzogen wird, wenn:
e die Gemeinde richtig unterwiesen ist,
e der Gemeinde regelmifBig Rechenschaft von der Arbeit der Mit-
arbeiter gegeben
e und die Gemeinde als Ganzes zur Mitverantwortung erzogen
wird.
Solche Gottesdienste werden die Ausnahme sein bzw. konnten dann
zu einem normalen Geschehen werden, wenn einzelne Mitarbeiter
neu in eine Aufgabe gestellt werden bzw. wenn sie ihren Dienstbe-
reich wechseln.

4.4. In einer gesonderten Versammlung

Eine solche Versammlung wire dann gerechtfertigt, wenn z.B. Mitar-
beiter nicht im Gottesdienst offentlich beauftragt und gesegnet wer-
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den konnen. Es konnte im Anschluff an den normalen Gottesdienst
geschehen fiir alle, die daran teilnehmen wollen. Es mag auch vom
Predigttext oder von einer besonderen Situation her geboten erschei-
nen, das Angebot geistlichen Handelns der Gemeinde zu machen.
Nun wird eingeladen, nach dem Gottesdienst in einen gesonderten
Raum zu kommen, wo dann ein Gespriach mit Gebet stattfinden kann
(gegebenenfalls mit Beichte, Absolution, Segnen, Handauflegung).

Aber auch hier geht es nicht darum, jeden unterschiedslos zu be-
handeln, sondern auf jeden einzelnen so einzugehen, wie er es
braucht und wie es verantwortet werden kann.

5. Welchen Sinn und Zweck hat das »geistliche Handeln«
im Gemeindeautbau?

»Geistliches Handeln« ist nie Selbstzweck oder Befriedigung egozen-

trischer Ziele oder Stillen von emotionalen Sehnsiichten. Alles, was in

der Gemeinde geschieht, soll dem Aufbau der Gemeinde dienen.
Inwiefern tragt »geistliches Handeln« zum Gemeindeaufbau bei?

3.1. Der einzelne wird bewufit in einen gemeindlichen Prozef3
integriertss

Dadurch entsteht eine natiirliche Verbindlichkeit, die nicht auf Re-
geln aufgebaut ist, sondern im geistlichen Vollzug ihren Ursprung hat.

Die weithin herrschende Unverbindlichkeit der Gemeindeglieder
und Mitarbeiter hat oft ihre Ursache darin, dal keine personliche
geistliche Beziehung zur Gemeinde besteht. Das unpersonliche Ge-
meindeleben fiihrt zum unpersonlichen Umgang miteinander.

Viele Gemeindeglieder leiden unter einer sogenannten distanzier-
ten und kiithlen Atmosphire in der Gemeinde. »Geistliches Handeln«
schafft eine personliche, herzliche und vertrauensvolle Atmosphire.

58 Aus gemeindepédagogischer Sicht vollzieht sich »geistliches Handeln« im Erzie-
hungsfeld der Gemeinde. Vgl. dazu Markus Printz, Grundlinien einer bibelorien-
tierten Gemeindepddagogik, Wuppertal/Ziirich 1996, 231ff. »Die Chance, die sich
der Gemeinde Jesu Christi bietet, besteht darin, ihr Miteinander als eine pidago-
gisch fruchtbare Lebensform zu gestalten« (240).
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5.2. Das Leib-Glied-Denken wird gefordert>®

Im Leib-Glied-Denken geht es darum, daf jedes einzelne Gemeinde-
glied weiB, daB es vom anderen Glied abhingig ist und dieses Glied
zur Erginzung und Korrektur braucht. Das Leib-Glied-Denken ist
die Voraussetzung fiir die biblische Charismenlehre.

Das Einsetzen der Gaben bedarf der Hilfe, Korrektur und Ergin-
zung durch die Gemeinde. Gerade im »geistlichen Handeln« kommt
die Verantwortung der Gemeinde dem einzelnen gegeniiber zum Tra-
gen, aber der einzelne lernt, sich als Teil der Gemeinde zu verstehen.

5.3. Das seelsorgerliche Miteinander wird gefordert

»Geistliches Handeln« ist, wenn es richtig praktiziert wird, stets seel-
sorgerliches Handeln, das zu einem seelsorgerlichen Verhalten fiihrt.
Die neutestamentliche Gemeinde ist in ihrem Wesen eine seelsorger-
liche Gemeinschaft. Wer das NT unter diesem Gesichtspunkt liest,
wird sich fragen, wo und wie in unseren Gemeinden dieses seelsor-
gerliche Miteinander zum Tragen kommt (z.B. Phil 2,1-5).

5.4. Das Priestertum der Gliubigen wird praktiziert

Nirgendwo im NT steht, daf »geistliches Handeln« ausschlieBlich ans
Amt gebunden ist. Diese Verengung fithrte zum Ein-Mann-System
und damit zu einem Gemeindeverstindnis, das ausschlieflich vom
Hirte-Herde-Denken geprigt ist. Das Einbeziehen von Gemeinde-
gliedern ins »geistliche Handeln« fordert die Mindigkeit, Verantwor-
tung und vor allem den missionarischen ProzeB.

5.5. Die missionarische Verantwortung wird gefordert

Missionarische Verantwortung erwichst nicht aus dem missionari-
schen Appell oder aus einem schlechten Gewissen oder gar aus
einem frommen PflichtbewuBtsein, sondern aus der inneren geistge-
wirkten Triebkraft des Gesandtseins: »Die Liebe Christi drangt/treibt
uns«, schreibt Paulus (2Kor 5,14). »Geistliches Handeln« hat nur

59 Zur Frage des Leib-Glied-Denkens im Gemeindeaufbau siehe W. Faix, Teamar-
beit. Konzeption eines erwecklich-missionarischen Gemeindeaufbaus, Adelshofer
Impulse, Heft 4, 8f.
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dann seinen Sinn, wenn es zur Erneuerung und Vertiefung dieser Lie-
be kommt, die zu missionarischer Verantwortung fiihrt.

5.6. Das Unterscheiden der Geister wird geférdert

Die Unterscheidung der Geister gehért in die Praxis und nicht nur an
den Schreibtisch. Nur dort, wo geistliches Leben vollzogen wird und
darum auch schiefgehen kann, ist es moglich, Falsches und Richtiges
zu unterscheiden. Nur wo etwas falsch gemacht wird, kann Korrektur
stattfinden. Nur wo Unterscheidung eingeiibt wird, kann Scheidung
der Geister praktiziert werden (Hebr 5,14; 12,11).60

5.7. Die geistliche Reife, Vertiefung und Verwurzelung im Glauben
wird gefordert

Das Ziel Gottes mit jedem Gemeindeglied ist die feste Verwurzelung
im Glauben und die Befdhigung zum Dienst (Eph 3,14-4,16). »Geistli-
ches Handeln« steht auch unter dieser Zielsetzung eines geisterfiill-
ten, gesunden und einsatzfreudigen Christseins. Die Gemeinde Jesu
braucht standhafte Mitarbeiter. Wenn »geistliches Handeln« dazu bei-
trdgt, dann sollte es einen festen Platz in Gemeindeleben haben.
Wenn aber Reife und Verwurzelung geschieht, dann ist es Gnade
(Hebr 13,9).

60 »Das allgemeine Unterscheidungsvermdgen des Christen wird vertiefi und ge-
schérft im Vollzug und Wachstum in der Hingabe und Heiligung (vgl. R6m 12,1-2;
Hebr 5,14), im treuen Gebrauch des Wortes Gottes (Horen, Lesen, Tun; vgl. Joh
8,31f; Hebr 4,12; Eph 6,17) und im gehorsamen Eingehen auf die Winke des Heili-
gen Geistes«, O. Foller, a.a.0., 386 (Hervorhebung im Original).
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Altes Testament

1. Aligemeine Themen

Howard G. Hendricks/William D. Hendricks. Bibellesen mit Gewinn:
Handbuch fiir das personliche Bibelstudium. Ubers. Gisela und Bernd
Flock und Joachim Pletsch. Dillenburg: Christliche Verlagsgesell-
schaft, 1995. 360 S., DM 29,80

Dieses Buch ist das Produkt von vierzig Jahren Erfahrung als Lehrer
begeisterter Theologiestudenten im Fach »Methoden des Bibelstudi-
ums«. Howard Hendricks, Professor fiir Christliche Pddagogik und
Direktor des Zentrums fiir Christliche Leiterschaft am Dallas Theolo-
gical Seminary, bietet Anleitung fiir seine Leser, damit sie Gottes ge-
schriebene Offenbarung lesen, verstehen und anwenden lernen. Die-
sem Anliegen war das Lebenswerk von Hendricks gewidmet (S. 6,
engl. Originalausgabe [Living by the Book, Chicago: Moody, 1991
spricht er sogar von der »Leidenschaft seines Lebens«). Obwohl er
wegen seiner originellen Gedanken und aktuellen Ausdrucksweise als
Redner bekannt ist, hat er zusitzlich seinen Sohn William Hendricks
als Co-Autor miteinbezogen, um den Lernstoff noch benutzerfreund-
licher gestalten zu lassen.

Das grundlegende Anliegen dieses Buches ist, jedem den Zugang
zu gewinnbringendem Bibelstudium zu erméglichen, gleich, wie lange
er Christ ist. Voraussetzung ist Offenheit fiir Gott, Bereitschaft zur
Lebensidnderung und Willigkeit, sich Miihe zu geben (S. 33-38). Die
anvisierte Leserschaft sind nicht nur Studenten der Theologie und Bi-
belschiiler, sondern in erster Linie Laien ohne akademische Ausbil-
dung. Hendricks erkldrt deshalb zuerst einige Grundkenntnisse, z.B.
wie man eine geeignete Studienbibel auswihit. In allgemeinverstand-
licher Sprache wird dann in 45 Kapiteln eine solide, sachliche und
bibelgerechte Methode des induktiven Bibelstudiums vermittelt.

Die Darstellung besteht aus vier Hauptteilen: (1) Motivation: »War-
um soll ich die Bibel studieren?« (4 Kapitel); (2) Beobachtung: »Was
sehe ich im Text?« (22 Kapitel); (3) Auslegung: »Was sagt der Text
aus?« (12 Kapitel); (4) Anwendung: »Was bedeutet der Text fiir mich
und fiir andere?« (7 Kapitel). Es folgt am Ende des Buches eine
Kurzbibliographie mit zusitzlichen Hilfsmitteln.

Hendricks will vermeiden, daB der Bibelleser ohne ausreichende
Beobachtung des Textes allzu schnell zur Auslegung kommt. Er legt
besonderes Gewicht auf die Bedeutsamkeit der literarischen Struktur
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eines Textes. Einundzwanzig Varianten literarischer Struktur werden
beschrieben und exemplarische Beispiele dazu geboten (S. 128-132,
153-173). Grammatische Strukturen, die mehr Grundwissen fordern,
werden dagegen nur oberflichlich behandelt (S. 125-127).

Nach Hendricks ist die Einstellung entscheidend, die einer zum Bi-
bellesen mitbringt. Wie ein Sherlock Holmes Fakten sammelt, um den
Tater zu entdecken; wie ein Wall Street Borsenspekulant Finanz-
trends verfolgt, um erfolgreich investieren zu konnen; wie ein Pilot
aufmerksam auf die Wettervoraussage hort, damit er den besten Flug-
plan aufstellt — so sollte der Bibelleser hochstes Interesse zum Lesen
der Bibel mitbringen, damit er die Friichte der Bibel ernten kann (S.
87). Er sollte mit Verstand und Geduld zum Wort Gottes kommen,
aber auch mit Respekt fiir ihre gottliche Inspiration (S. 29-32), mit
Phantasie (S. 113-116) und mit einem Verstdndnis fiir die Relevanz
dieser Lektiire (S. 327).

In jedem Teil des Buches werden die Anleitungen reichlich er-
ginzt mit Beispielen und mit praktischen Ubungen, wobei der Leser
die erklirten Prinzipien personlich testen kann. (Padagogen sagen ja,
daB einer 10% von dem Gelesenen behilt, aber 90% von dem Geta-
nen.)

Der Herausgeber behauptet, dafl dieses Handbuch eine Liicke
schlieBt, »die bisher in der deutschen Bibelliteratur offensichtlich vor-
handen war« (S. 9). Der Rezensent stimmt mit dieser Beurteilung
iiberein und hofft, daf viele Laien und auch angehende Theologiestu-
denten dieses Buch entdecken und dabei mehr Gewinn und Freude
beim personlichen Bibelstudium erwerben.

Jim Anderson

Hlustrated Encyclopedia of Bible Places. Hg. John Bimson. Leicester:
Inter-Varsity Press, 1995.319 S., ca. DM 40— (£ 14.99)

In diesem Band, geschrieben von siebzig vorwiegend britischen Ge-
lehrten, werden alle rund 1140 Ortsnamen der Bibel auf drei Ebenen
behandelt: (1) Die Bedeutung und Wichtigkeit von 830 Stddten, DOr-
fern, Lindern und Staaten werden in kiirzeren Artikeln erldutert. (2)
Fiir iiber 12 besonders bedeutungsvolle Orte wie Babylon und Jeru-
salem werden Sonderartikel mit farbigen Bildern, Karten, Zeichnun-
gen und Stadtplinen geschrieben. (3) In einem Ortsverzeichnis wer-
den dazu die ca. 300 iibrigen weniger bedeutenden Orte mit den ent-
sprechenden Bibelstellen einfach aufgelistet.
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Soweit es nach dem aktuellen Stand des Wissens moglich ist, wer-
den in den Artikeln die geographischen Lagen der biblischen Orte
ermittelt. Standorte sind aber oft schwer zu identifizieren, denn die
meisten Stitten wurden zwischen der biblischen Zeit und heute nicht
kontinuierlich bewohnt. J. Bimson zicht neben Hinweisen aus dem bi-
blischen Text auch #dgyptische und friihjiidische Quellen, Schriften der
frithen Kirchenviter sowie aktuelle Ortsnamen und archdologische
Evidenzen fiir die Identifizierung der biblischen Standorte mit heran
(S. 14-15). Auch linguistische Parallelen werden berticksichtigt. Ob-
wohl z.B. die Lokation von Lehi, wo Simson 1000 Philister totete
(Richter 15), unbekannt ist, bieten J.D. Douglas und J. Bimson eine
mogliche Losung: Khirbet es-Siyyaj wird als geographischer Standort
fiir Lehi vorgeschlagen, weil »Siyyaj« ein Lehnwort vom griechischen
Swyov (»Eselskinnbacke«) sein konnte. In einigen alten griechischen
Ubersetzungen des Alten Testaments wird Lehi mit Zwaryov ibersetzt.
Trotzdem schlagen andere Alttestamentler einen anderen Ort fir
Lehi in der Nihe von Beerseba vor (S. 198). Ebenso bleibt auch die
Lage vieler anderer biblischer Orte letztlich unbekannt. Hilfreich ist
es, daB alle Varianten von Namen eines biblischen Ortes in dem Orts-
verzeichnis alphabetisch aufgelistet werden. Der Leser wird im Ver-
zeichnis jeweils darauf hingewiesen, wenn der Artikel unter einem
anderem Namen geschrieben wird. Wertvoll sind auch die Quellenan-
gaben, die an weit mehr als die Hilfte der Artikel angehéingt werden.

Leider gibt es im Buch keinen Satz von Karten der biblischen Lén-
der. Auch wenn die Lage eines Ortes verbal erkldrt wird, wére es
wiinschenswert, den Ort auf einer Karte im Band identifizieren zu
konnen. Die Bibelstellen, in denen ein bestimmter Ortsname vor-
kommt, werden in den Artikeln oft nicht vollstandig angegeben. Da-
fiir braucht man die Erginzung einer zuverlissigen Konkordanz. Weil
Ortsnamen auf Englisch oft anders geschrieben werden als auf
Deutsch, kann der Leser nicht sicher sein, da er den auf Englisch
geschriebenen Namen in einer deutschen Konkordanz oder im deut-
schen Atlas findet. Noch gibt es im deutschsprachigen Raum keinen
ausfiihrlicheren Band iiber die biblischen Ortsnamen, der den aktuel-
len Stand des Wissens vergleichbar mit dem vorliegenden Buch wi-
derspiegelt. Die Orte und Landschaften der Bibel (Othmar Keel/Max
Kiichler/ Christoph Uehlinger. Band 1: Geographisch-geschichtliche
Landeskunde, 1984; Band 2: Der Siiden, 1982. Benziger: Vandenhoeck
& Ruprecht, DM 128, pro Band) berichtet zwar mit vielen Details
iiber biblische Ortschaften, aber Band 3 und 4 sind noch nicht verof-
fentlicht worden, so daB viele Orte der Bibel noch nicht behandelt
sind. In den Registern des 4. Bandes des Biblisch-Historischen Hand-
worterbuches (Hg. Bo Reicke & Leonhard Rost. Bande 1-3: 1962;
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Band 4: 1979. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht. DM 178,-) wird
zwar unter anderem versucht, alle Namen, die Orte in Palidstina von
der Steinzeit bis zu den modernen Siedlungen getragen haben, aufzu-
listen (S. 3-4). Trotzdem sind die eigentlichen Artikel Gber Orte der
Bibel in den Bidnden 1-3 dieses Handworterbuches weder vollstidndi-
ger noch ausfiihrlicher als in der [llustrated Encyclopedia of Bible
Places, ganz abgesehen davon, dal diese Binde den Stand des ar-
chédologischen Wissens von 1962 widerspiegeln.

Berticksichtigt man alle Faktoren einschlieBlich des bescheidenen
Preises des Bandes, ist die lllustrated Encyclopedia of Bible Places
sehr zu empfehlen. Eine Ubersetzung auf Deutsch wiirde den Ge-
brauch allerdings erleichtern.

Jim Anderson

Jiirgen Schwennen. Biblische Eigennamen: Gottes-, Personen- und
Ortsnamen im Alten Testament. Neuhausen-Stuttgart: Héanssler, 1995.
796 S., DM 49,95

Vorliegende Neuerscheinung bietet eine vollstindige Namenskonkor-
danz zum Alten Testament. Eine Mammutaufgabe, in die ungeheuer
viel Fleil und Miihe investiert wurde. Wie geht der Autor vor? Ein
Name erscheint jeweils in der hebriischen Form (des unvokalisierten
masoretischen Textes) und einer deutschen Form, die dem »hebrii-
schen Wortlaut« moglichst getreu entsprechen will. Ist man des He-
briischen nicht méchtig, fithrt dies zu vielleicht ungewdhnlichen Er-
gebnissen: so wird z.B. »Salomo« mit »Schelomoh«, »Eva« mit »Cha-
wah, »Jesaja« mit »Jeschajahu«, »Mose« mit »Moscheh« wiedergege-
ben, um ihnen »ihren genuinen Klang zu belassen« — ein in linguisti-
scher und auch praktischer Hinsicht fragwiirdiger Ansatz. Bewul3t hat
sich der Autor dabei von Gkumenischen Schreibweisen distanziert
(S. 3). Ausgangsbasis des Buches bildet die Namensiibersicht am
Ende der Konkordanz von Lisowsky. Jeweils wird angegeben, um was
fiir eine Art Namen es sich handelt (Ort, Gebiet, Berg, Flu3, Monat
usw.); auch das Genus wird jeweils angegeben (ohne daB3 aber dem
Unkundigen irgendwo die Zeichen erkldrt werden). Soweit gesichert,
wird dann die Wortbedeutung angefiigt, manchmal auch verwandte
Worte aus anderen semitischen Sprachen oder gar dem Agyptischen;
bei den volkstiimlichen Namensdeutungen (z.B. der zwolf Stammes-
viter) wird der jeweilige Abschnitt (manchmal einige Verse) in einer
deutschen Ubersetzung und der zentrale Vers mit der Namensdeu-
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tung auf Hebréisch wiedergegeben. Dem schlieBt sich eine Auflistung
aller alttestamentlichen Bibelstellen an, wobei Genitiv-Verbindungen
separat angefiihrt werden, was eine sehr sinnvolle Systematisierung
darstellt. AbschlieBend werden manchmal bei Personen noch Kurzin-
formationen wie Familienverhiltnisse, Status, Regierungszeit, Rolle
im AT usw., bei Orten die geografische Lage oder arabische Bezeich-
nung genannt, die aus einigen géngigen Lexika und Kommentaren
einflieBen. Ein deutsch-hebriisches und hebriisch-deutsches Register
und eine Bibliografie runden das fast 800 Seiten starke Werk ab.

DaB es bei solch einem Vorgehen trotz aller Sorgfalt zu Versdum-
nissen und UnregelméBigkeiten kommt, ist natiirlich bedauerlich, je-
doch unvermeidlich. So kann der Rezensent unter JHWH die Geni-
tiv-Verbindung »Gesetz Jahwes« (17mal im AT) nicht entdecken.
Beith El (Bethel) erscheint zwar im hebriisch-deutschen Verzeichnis,
nicht jedoch im deutsch-hebrdischen. Wihrend sich im deutschen Text
nur wenige Druckfehler finden (z.B. S. 247: Ps 195,45, S. 690: Neschile-
mith, S. 37; Tributloisten, S. 59: Personenamen), ist die Anzahl der
Druckfehler bei der Wiedergabe hebriischer Worte, vor allem bei der
Zitierung ganzer Verse Legion. Selbst auf den ersten Seiten — von
denen man erwarten sollte, daB noch konzentriert Korrektur gelesen
wurde — ist der Zustand nicht hinnehmbar. Der Rez. hat sich die er-
sten 30 Seiten der Konkordanz (S. 9-39) vorgenommen und ist im
reichen MaBe fiindig geworden: S. 9 zu Aviel: statt (hebr.) bkrwt lies
bkwrt; S. 15 zu Even Bohan: statt rw’bn lies rwbn; S. 19 zu Avraham:
statt * “wdt lies ‘I “wdr; statt *bqhm lies brhm; S. 20 zu Avschalom: statt
bbyt lies byt; S. 21 zu Eglajim: statt yllh lies yllth; zu Adad: statt wybhr
lies wybrh; S. 25 zu Adoniram: statt ’rdm lies drm; S. 27 zu Aharon:
statt *hrwn lies *hrn; S. 34 zu Ezbaji: statt fsrw lies hsrw; statt “zny lies
zby; S. 35 zu Achav: streiche wmmbh; statt “d lies °/; ergdnze: »(Ahab),
der Sohn Omris wurde Konig tiber Israel im 38. Jahr Asas, des Konigs
von Juda. Und ...«; S. 36 statt ys¥ k lies ysr [; statt ksqgyhw lies
ksqdyhw: S. 38 zu Achas: statt b'y’r lies b'yr; statt bmw lies bnw, S. 39:
erginze »... des Konigs (von Juda)«. Dem Rez. ist aus eigener Erfah-
rung bewuBt, wie miihselig das Korrekturlesen (auch gerade hebrii-
scher Texte) ist, aber dieses Ausmafl mindert den Wert des Buches
doch. Von Nachschlagewerken darf und muf} Prizision erwartet wer-
den kénnen.

Auch mufB3 man kritisch fragen, fiir welchen Leserkreis dieses Buch
gedacht sein soll. Das Vorwort (S. 9) verspricht wohl zuviel, wenn es
»Studenten und Lehrern und Bibellesern« die Lektiire empfiehlt. In-
teressierte Laien werden ohne Hebriisch-Kenntnisse das Buch nicht
benutzen kénnen. Der Rez. hat mit potentiellen Kandidaten die Pro-
be aufs Exempel gemacht und ist zu einem negativen Ergebnis ge-
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langt. Zumindest eine Einfiihrung in das hebriische Alfabet wiére ne-
ben einer Einfithrung in die Benutzung des Buches unerldBlich! Zwar
gibt es zwei Register (von denen das erste dem deutschen, das zweite
dem hebriischen Alfabet folgt) — aber eben ohne Seitenangaben. Des
- weiteren wird die vom Autoren propagierte »Umschrift« vor uniiber-
windliche Hindernisse stellen (s.0.). In beiden Punkten ist die Kennt-
nis des hebr. Alfabetes und der hebr. Schreibweise der Namen vor-
ausgesetzt. Wer weill schon, dal Gomorra unter »Amorah«, Samaria
unter »Schemron«, Hesekiel unter »Jecheskel«, Agypten unter »Miz-
rajime, das Schilfmeer unter »Jam Suph« usw. zu suchen ist? Ein zu-
sitzliches Register fiir die herkommliche Schreibweise (z.B. nach den
Loccumer Richtlinien) mit Seitenangabe (!) oder entsprechende
Querverweise wiren unerlidBlich, um das Buch fiir den Bibelleser be-
nutzbar zu machen.

Auf der anderen Seite bietet die Konkordanz dem Fachmann zuwe-
nig Diskussionsraum (vor allem bzgl. der oft strittigen Etymologien),
so daB er lieber gleich zu den professionellen Nachschlagewerken
greifen wird. Das umstrittene Adam in Hos 6,7 wird nicht erwihnt,
Gottesbezeichnungen wie El Schaddai (48mal im AT) u.a. ebenfalls
nicht. Es wird behauptet, daB die Nennung Abimelechs in Ps 34,1
eine Namensverwechselung sei. Bei den geheimnisvollen »Rephai-
thern« (Refaim) wird in bezug auf die Wortbedeutung lediglich auf
das akkadische rabu, »die GroBen, die Fiirsten«, verwiesen. »Li-
wjathan« (Leviatan) sei eine »phonizische mythologische Drachenge-
stalt«. Die Bemerkungen zu Onan bzgl. der Onanie wirken in solch
einem Werk deplaziert.

Ob »durch dieses Buch der Zugang zum Verstiandnis der biblischen
Personen- und Ortsnamen in der Ursprache des Alten Testaments ge-
bahnt und damit die Botschaft erschlossen« wird (Buchumschlag),
scheint angesichts der angefiihrten Mingel leider fraglich. Wer im-
stande ist, mit dem Buch richtig umzugehen, wer zudem iiber (zumin-
dest elementare) Hebriisch-Kenntnisse verfiigt und wem der »Hang
zur Etymologisiererei« (J. Barr) steht (entgegen den Erkenntnissen
der modernen Semantik {iber den nur begrenzten Wert von Etymolo-
gien), wird fiir die vollstindige Anfiihrung der Bibelstellen dankbar
sein und zu einem Studium der Bibel selbst angeregt. Und dann hitte

das Buch ein lohnenswertes Ziel erreicht.
Walter Hilbrands
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2. AT-Einleitung

Raymond B. Dillard u. Tremper Longman III. An Introduction to the
Old Testament. Grand Rapids, MI: Zondervan, 1994. 473 S., ca. DM
43— ($ 24,99)

Als Alttestamentler am Westminster Theological Seminary in Phil-
adelphia (R.B. Dillard 1971-1993; T. Longmann, seit 1980; R.B. Dillard
starb 1993 kurz vor Abschlul des Manuskripts — die Endredaktion
lag bei T. Longman) stehen die Autoren in der Nachfolge von E.L
Young, dessen Einleitung (1949, 21960) konservativen evangelikalen
Studenten neben derjenigen von Archer, Harrison und LaSor/Bush/
Hubbard als Klassiker bekannt ist. Anders als die genannten, u.a. von
einem konservativ-apologetischen Interesse bestimmten Biicher, will
die anzuzeigende Einleitung bei einer konservativ-evangelikalen
Grundhaltung das Gewicht nicht auf eine Verwerfung historisch-kriti-
scher Positionen (Pentateuchfrage u.a.) konzentrieren, sondern den
Dialog mit kritischen Ansidtzen aufnehmen und ihre Ergebnisse mit
Respekt priifen. Damit soll das in der theologischen Situation heute
gegebene neue gegenseitige Horen aufeinander aufgegriffen werden,
wie es sich etwa in der theologischen Arbeit von B.S. Childs aus-
driickt, der synchrone und diachrone Arbeitsweisen nebeneinander
stellt. Die Einleitung setzt sich als Ziel, weniger der Geschichte der
Interpretation nachzugehen, als vielmehr den Bibelleser mit der not-
wendigen Kompetenz auszustatten, die Biicher und Texte der Bibel
heute leichter zu verstehen.

Als spezielle Einleitung angelegt, werden die einzelnen Biicher von
Genesis bis Maleachi (protestantischer Kanon) nacheinander nach
folgendem Schema besprochen: a) Bibliographie, b) Historischer Hin-
tergrund, c) Literarische Form, d) Theologische Botschaft, e) Neute-
stamentlicher Bezug. In der vorangestellten Bibliographie, durch-
schnittlich etwa eine Seite, wird nach Kommentaren und Einzelstudi-
en unterschieden. Etwas gewohnungsbediirftig ist dabei, da3 alle in
der folgenden Abhandlung erwihnten Titel aufgefiihrt sind, auch
dann, wenn sie mit dem betreffenden biblischen Buch eigentlich
nichts oder nur peripher zu tun haben.

Die Auseinandersetzung mit historisch-kritischen Positionen findet
meist unter b) statt. Zusammenhingende Exkurse etwa zur Penta-
teuchkritik, zur Chronologie oder zum DtrG fehlen. Die ohnehin kur-
zen Diskussionen bei den einzelnen Biichern fithren deshalb zu Wie-
derholungen, manchmal auch mit unterschiedlichen Ergebnissen. So
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wird die Datierung des Auszugs im Zusammenhang des Buches Ex-
odus im Anschluf} an J. Bimson (Redating the Exodus, 1978) um 1447
v.Chr. diskutiert (S. 59f), die Datierung der Landnahme unter Josua
(S. 110) wird angesichts eines fehlenden Forscherkonsenses offenge-
lassen; die Arbeit von Bimson scheint hier nicht bekannt (»Today’s
archaeology too often becomes tomorrow’s footnote about earlier
mistaken efforts«, S. 111). Fiir die Auslegung der Vorderen Propheten
wird eine eigene Fassung des DtrG (Josua-Konige) vorausgesetzt
(S. 112, 127), welcher Art es gedacht ist, ist nicht erkennbar. Eher des-
interessiert wird vermerkt, da} es verschiedene Ansichten dariiber
von Noth iiber Smend bis Cross gibt (S. 122f); eine kritische Wiirdi-
gung der Ansitze fehlt.

Zur Pentateuchfrage erfolgt eine kurze Darstellung der klassischen
Quellenhypothese mit der abschlieBenden Auswertung (S. 47f), dal
im derzeitigen Stand der Forschung sich die Positionen annihern. In
der historisch-kritischen Tradition gehe der Trend zu traditionsge-
schichtlichen (R. Rendtorff) bzw. synchronen Ansitzen (B.S. Childs).
Evangelikale Theologen nidhmen dagegen manche Positionen der
Quellenscheidung auf. Als Beispiele hierfiir werden genannt: G.J.
Wenham (Genesis 1-15. Word 1987, xxxvii-xiv), der sich P als alte
Quelle und J als Endredaktor vorstellen konne, dabei implizit die
Moglichkeit einer Identitit von J und Mose offenhielte, und A.P. Ross
(Creation and Blessing, Baker 1988), bei dem J als Quelle und P als
Mose anzusehen seien (S. 47). Dillard/Longman sprechen sich fiir
eine mosaische Verfasserschaft weiter Teile des Pentateuchs aus, wo-
bei Quellenschriften eingearbeitet worden seien. Beziiglich deren
Identitit, ob J, E, D, P oder anders, wollen sie sich jedoch offen und
undogmatisch halten, denn der Ausgangspunkt fiir heutige Leser sel
der gegebene Text in seiner Endgestalt (S. 48).

Die Begriindung, daB die Relevanz der Bibel in ihrer Endgestalt
liege, dient auch bei anderen Zusammenhéngen zu einem eher grofBzii-
gen bzw. nachldssigen Umgang mit den Ergebnissen diachroner Theo-
logie. Die Fragen der historischen Genese z.B. beim Danielbuch mit
seinen aramaiischen sowie hebriiischen Anteilen, den narrativen Texten
und den Visionsberichten und deren Datierungen werden als schwie-
rig, aber letztlich unerheblich fiir die Exegese gewertet: »It is imposs-
ible to resolve this issue conclusively. It makes little difference in our
understanding of the final text« (S. 346). Ahnliche lakonische Wertun-
gen, daB letztlich die Ergebnisse historisch-kritischer Theologie von
geringem Belang seien, da man davon unabhéngig sich ja im Trend der
Forschung auf den Text in seiner Endgestalt beziehen konne und miis-
se, finden sich hiufig am Schluf von Einzeldiskussionen. DaB hier eine
erhebliche Schwiiche des Buches liegt, liegt auf der Hand.
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So unbestritten vorteilhaft und aufBerordentlich bereichernd die
Aufnahme synchroner Ansitze fiir die Exegese sein kann, die Aus-
blendung einer Relevanz der historischen Verankerung der Texte fiir
ihr Verstindnis muf als Scheinlosung erscheinen. Gerade evangelika-
le Exegese muf} sich bei allen Schwierigkeiten im Detail der Fragen
nach der Historie annehmen, will sie nicht doketisch die Bodenhaf-
tung der Offenbarung einbiiBen. Selbst wenn der Trend der Zeit die
historischen Fragen zur Bibel vollstindig ausblenden und die Bibel
nur noch selektiv als dsthetische oder als am Leser-Interesse orien-
tierte Texte lesen sollte, wire es fiir einen Glauben an den Gott der
Bibel, dessen Identitidt aus seinen Geschichtstaten erschlossen wird,
kaum moglich, die Relevanz historischer Fragen zu iibersehen. Wer
das Kommen des Wortes in Raum und Zeit, Geographie und Historie
bekennt, wird die Texte der Heiligen Schrift mit entsprechenden Fra-
gen lesen miissen. Die Antworten und methodischen Pramissen histo-
risch-kritischer Exegese sind zu problematisieren, nicht die Fragestel-
lung nach der historischen Verankerung als notwendigem Lesehori-
zont. Anders wird man kaum einer Doketisierung der Exegese entge-
hen, bei der mit dem Schwinden der historischen Relevanz auch die
der theologischen einhergeht. Die Meinung von Dillard/Longman, hi-
storisch-kritische Ergebnisse konnten unkritisch als interessante Mei-
nung angesehen werden, die zu diskutieren man sich gleichzeitig ei-
gentlich ersparen konne, da sie eine synchrone Exegese nicht wesent-
lich beeinflusse, kann nicht tiberzeugen.

Bei dieser grundsitzlichen, kritischen Anfrage an eine starke Ten-
denz im hermeneutischen Ansatz dieser Einleitung bleibt doch auch
auf Vorziige hinzuweisen. Zu jedem biblischen Buch finden sich Kurz-
fassungen theologischer Diskussionen, durchweg aus einer konserva-
tiven Perspektive her gesehen, mit einer Zusammenfassung wichtiger
Argumente, wie man sie in anderen Einleitungen kaum findet. Insbe-
sondere auf evangelikale Theologen wird verwiesen. Dafl Vollstindig-
keit und Tiefe bei einem solchen Buch nicht iiberall erwartet werden
kann, muf} nicht betont werden. Die Beobachtungen zu den literari-
schen Formen (Punkt ¢) fallen unterschiedlich aus. Auch wenn gele-
gentlich Arbeiten referiert werden, die erkenntlich nur aus Sekundir-
literatur bekannt sind, sich bei den wenigen deutschen Titeln ortho-
graphische Schwichen einstellen (z.B. S. 235) und sich auch andere
Unausgewogenheiten (s.0.) zeigen, sei das Buch deshalb trotz der an-
gesprochenen Kritik insgesamt als eine neue, evangelikal ausgerichte-
te Einleitung empfohlen.

Herbert H. Klement
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Erich Zenger u.a. Einleitung in das Alte Testament. Kohlhammer Stu-
dienbticher Theologie Bd. 1,1. Stuttgart/Berlin/Kéiln: Kohlhammer,
1995. 447 S., DM 39,80

Als im deutschsprachigen Raum bislang erste groflere Einleitung in
den katholischen Kanon des AT, der auch die deuterokanonischen
Biicher einschlieBt, wird die von E. Zenger herausgegebene Arbeit im
Vorwort vorgestellt und damit auch die Herausgabe erldutert. Nicht
dafl es keine Einleitungen geben wiirde, die sich der alttestamentli-
chen Apokryphen angenommen hétten (u.a. O. Eifeld 31964; L. Rost
21979); hier wird jedoch der katholischen Ordnung gefolgt, d.h. es
wird die Geschichte von Susanna als Dan 13 besprochen, die Biicher
Tobith und Judith nach Esra und vor Esther etc. Neben Erich Zenger,
auf den die Konzeption und weiterhin der Hauptteil der Texte (220
Seiten) zuriickgehen, haben mitgearbeitet: Georg Braulik (Deutero-
nomium, Einfilhrung DtrG), Herbert Niehr (Josua, Richter, Samuel,
Kénige, Daniel), Georg Steins (Chronik, Esra, Nehemia), Helmut En-
gel (Makkabder, Tobith, Judith), Ludger Schwienhorst-Schonberger
(Hiob, Spriiche, Kohelet, Hohelied), Silvia Schroer (Weisheit), Johan-
nes Marbock (Sirach), Hans-Winfried Jingling (Jesaja), Ivo Meyer
(Jeremia, Klagelieder, Baruch/Brief Jeremias) und Frank-Lothar
Hossfeld (Ezechiel). Das Buch versteht sich als Lehr- und Studien-
buch fiir den universitdren Unterricht und ist deshalb mit zahlreichen
Inhaltstabellen und Graphiken didaktisch ausgestattet worden.
Formal folgt die Behandlung der einzelnen biblischen Biicher
einem mit geringen Variationen gleichen Schema: 1. eine breitere Li-
teraturliste getrennt nach Kommentaren und Einzelstudien; 2. Auf-
bau des Buches (synchron); 3. Entstehung des Buches (diachron);
3. Geschichtlicher Kontext; 4. Schwerpunkte der Theologie und
5. Theologiegeschichtliche Relevanz des Buches. In dieser Liste wird
begriiBenswerterweise anders als in der Tradition der alten Einlei-
tungen ein starkeres Gewicht auf die synchrone Perzeption der bibli-
schen Biicher in ihrer Endgestalt gelegt. Wihrend dabei fiir die dia-
chronen Fragen nach der historischen Verortung der Biicher meist
ein traditioneller Stand der historisch-kritischen Forschung rezipiert
wird, bietet die synchrone Wahrnehmung der Biicher die Moglich-
keit zu Einsichten und Verstehenshorizonten, die in der ausschlief3li-
chen Fokussierung klassischer Einleitungen auf.die Hypothesen zu
den Textgenesen methodisch weitgehend ausgeblendet waren. Dieser
Ansatz erscheint verheiBungsvoll, wenn er in dieser Einleitung auch
weitgehend nur tastend eingebracht wurde und leider kaum Einflul3
auf die diachrone Darstellung der Biicher erkennen lat. Es liegt da-
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mit eine Einleitung vor, die in der Beachtung der Endgestalt eine
Reihe hilfreicher Ansitze beisteuert, jedoch in weiten Teilen — zu oft
mit der kurzlebigen und Alternativansitze ausgrenzenden Beanspru-
chung eines Forscherkonsenses — traditionelle Fragestellungen und
Antworten kaum weiterfithrt oder Engfiihrungen iiberwindet. Hier
bieten die vorhandenen Einleitungen von B.S. Childs oder R. Rend-
torff im Kontext historisch-kritischer Arbeit wesentlich mutigere An-
sitze.

Inhaltlich gibt es, wie bei einem Werk mit mehreren Autoren kaum
anders zu erwarten, durchaus Unterschiede in der Darstellung. Wih-
rend z.B. Niehr in der Bearbeitung der Vorderen Propheten eher aus-
getretene Positionen noch einmal leidenschaftslos zusammental3t, ver-
sucht z.B. Zenger nach einem Abril zur Pentateuchforschung einen
eigenen KompromiBansatz zu begriinden. Danach sei die Genese des
Pentateuch als Mischung von drei Uberlieferungsstromen (oder Quel-
len: nicht-priesterliche Texte dhnlich wie J; priesterliche Texte wie P;
deuteronomische Texte wie D) zu begreifen, die vor ihrem Zusam-
menflieBen je ihre eigene Geschichte gehabt hitten. Der erste Strom
sei zu einer ersten iibergreifenden Geschichtsdarstellung in der Zeit
Hiskias als Reflex auf die Zerstorung Samarias geworden, von Zen-
ger Jerusalemer Geschichtswerk genannt und JG sigliert (@hnlich wie
traditionell JE oder eine Art spétdatiertem J). Nach der Zerstorung
Jerusalems wurde JG fortgeschrieben zu einem Exilischen Geschichts-
werk, als dirJG abgekiirzt. Dazu als teilweiser Gegenentwurf entstand
nach Zenger ebenfalls in der Notzeit des Exils unter Einfluf der
Theologie Jeremias und Hesekiels die Priesterliche Grundschrift (PY),
die spiter von Exilsriickkehrern nach Jerusalem mit weiteren Mate-
rialien angereichert (supplementiert, deshalb PS) worden sei. Der
dritte Strom »entspringt« mit einem hiskianischen Dtn, das z.Zt. Josi-
as iiberarbeitet worden sei, und miindet dann exilisch in das »DtrG«
ein. Ein Vorschlag fiir eine Abbreviation der verschiedenen Dtn-Aus-
gaben wird hier nicht mehr unterbreitet, genausowenig wie eine Spe-
zifizierung dessen, was Zenger unter DtrG versteht — angesichts der
polyphonen Forschungssituation zum DtrG (H. Weippert 1985, 249),
in der die verschiedenen Ansitze lediglich schulimmanent konsensfa-
hig scheinen (H.D. Preufl 1993, 245), wire ein Hinweis darauf, was
sich fiir ihn hinter dem Kiirzel DtrG verbirgt, heute zum Versténdnis
der Aussage notig. Fiir den Zusammenfluf der drei Strome (dtrJG;
PS:; Dtn aus DtrG) bietet Zenger dem Leser in Analogie zu Ansitzen
von W.H. Schmidt zwei Alternativen zur Auswahl. — Ob dieser Ver-
such einer Rettung der klassischen diachronen Ansitze zur Penta-
teuchentstehung tatsichlich die Fragen der Losung néhergebracht
hat, darf bezweifelt werden.
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Als anregend konnen die Beobachtungen zum synchronen Aufbau
und der Anordnung der Texte gelten (u.a. Bundesbuch 120; Deutero-
nomium 83; Rut 145; Spriiche 156f; Kohelet 264f; Hohelied 273; Do-
dekapropheton). Insbesondere die Ausfithrungen zum literarischen
Aufbau des Psalters verdienen Aufmerksamkeit. Hier findet die neue-
re Psalmenforschung, die durch einen nordamerikanischen (G.H.
Wilson; J.C. McCann; PD. Miller w.a.) und einen deutschsprachigen
Forscherkreis (N. Lofink, E. Zenger, E-L. Hossfeld; M. Millard u.a.)
reprasentiert wird, volle Aufnahme. Das Augenmerk richtet sich auf
die Verkettung der Psalmen durch Stichworte (schon bei I. Delitzsch,
M. Buber), die Art der Zusammenstellung von Psalmengruppen und
die »Architektur« des Psalters als Ganzem. Die Obsession der form-
geschichtlichen Psalmenforschung mit der Suche nach und — bei Be-
darf — kreativen Konstruktion von jeweils einem vorkanonischen, li-
turgischen, kultischen etc. »Sitzen im Leben« der Einzelpsalmen bzw.
Psalmteile tritt hier deutlich zurtick hinter dem Interesse an der Be-
deutung und Funktion des Psalms im Buch der Psalmen. Da mit E.
Zenger ein Hauptbeteiligter der Forschungsrichtung zu Wort kommt,
ist hier bereits in knapper, lehrbuchméBiger Zusammenfassung ein
aktueller Trend der Psalterforschung zugénglich gemacht.

Insgesamt liegt damit eine weitere historisch-kritisch orientierte
Einleitung vor, die als Lehrbuch zum Gebrauch fiir Studenten ge-
dacht ist. Die Aufnahme synchroner Ansitze ist zu begriillen, die In-
tegration mit diachronen Ansitzen ist wenig erfolgt. Dall Einsicht in
synchrone Zusammenhinge gelegentlich »natiirlich die Sicherheit li-
terarkritischer Rekonstruktionen vermindert« (so G. Braulik, »Die
Funktion von Siebenergruppierungen im Endtext des Deuteronomi-
ums«. FS N. Fiiglister, hg. EV. Reiterer. Wiirzburg: Echter 1991, 49),
wird in der vorliegenden Einleitung leider noch nicht exemplifiziert.
Hier liegt weiterer Forschungsbedarf vor.

Herbert H. Klement
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3. AT-Exegese

Martin Holland/Volker Steinhoff. Das Buch der Richter und das Buch
Rut. Wuppertaler Studienbibel. Reihe Altes Testament. Wuppertal/Zii-
rich: R. Brockhaus, 1995. 316 S. (kt.). DM 38,-

Der vorliegende Band der Wuppertaler Studienbibel enthilt die
Kommentare zum Buch der Richter von Martin Holland (S. 13-234)
und zum Buch Rut von Volker Steinhoff (S. 235-316). Die Anlage bei-
der Kommentare folgt der bewihrten Art der Wuppertaler Studienbi-
bel. Beide Kommentatoren bieten eine Einleitung, eine eigene Uber-
setzung, gefolgt von der Auslegung des Buches, und ein Literaturver-
zeichnis, das jeweils iiberwiegend deutschsprachige Literatur auflistet.
Holland bietet zudem ein Orts-, ein Personen- und Vélker- sowie ein
Stichwortregister.

In Hollands knapper Einleitung zum Buch der Richter (Ri) wird
die Enttduschung Gottes iiber Sein Volk zum Hauptthema des Ri ge-
macht. Der Gotzendienst der Israeliten enttiusche Gott, so daBl Gott
Israel strafe, indem Er sich zuriickziehe. Den Ri 2 dargelegten Kreis-
lauf erwihnt Holland dagegen nur am Schluf3.

Der moglichst wortgetreu am MT orientierten Ubersetzung des Tex-
tes folgt die homiletische Auslegung und schlieBlich eine homiletische
Zusammenfassung der einzelnen Abschnitte. Die Ubersetzung wirkt
allerdings oft zu holprig (z.B. 1,14: »sie verfithrte ihn, zu fordern von
ihrem Vater das Feld«) und ist in Teilen bei aller erstrebenswerten
Genauigkeit ungenau (z.B. 6,2, richtig ist: die Sohne Israels machten
sich [d.h. bauten sich] Locher/Zisternen). Einer der problematischsten
Bereiche ist jedoch die Textkritik, was stellvertretend anhand der Be-
handlung der LXX verdeutlicht werden soll. Hier unterscheidet Hol-
land die beiden wichtigsten Manuskripte, den Codex Alexandrinus und
den Codex Vaticanus, meist nicht konsequent (z.B. S. 78, Anm. g [zu
423], richtig ist: A bietet nbptog ¢ tedg, und B folgt MT: 6 Veog),
wihrend er die LXX in anderen Fillen ungenau zitiert (z.B. 2,15: »sie
schrien zu Jahwe« [S. 55; der Rezensent konnte dieses »Zitat« jedoch
nur im Apparat der BHK3 zu 2,15 und der BHS zu 2,16 finden]). Die
Lesarten und Ergiinzungen einzelner Versionen tauchen sogar in der
Ubersetzung auf (z.B.7,5; 16,14; 20,30; 21,11), wobei diese allerdings in
den Anmerkungen ausgewiesen sind. Es bleibt jedoch zu fragen, ob die
textkritische Analyse dem Leser wirklich helfen wird.

Leider flieBen in den Kommentar auch historisch-kritische Anmer-
kungen ein. So datiert Holland zwar »wesentliche Teile des Buches«
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vor die Davidszeit und schlieB3t »regulire Quellenschriften« aus (8. 20),
jedoch findet er immer wieder Hinweise auf Quellen, wie z.B. das aus
der Richterzeit stammende (S. 84) Deboralied als »vielleicht das élte-
ste hebriische Stiick tiberhaupt« (S. 20) oder die aus davidischer Zeit
stammende Liste der nicht eroberten Stddte (S.35). Holland deutet an,
dafB die Gideonerzdhlung aufgrund der beiden Namen >Gideon< und
»Jerubbaal< eine Sammlung verschiedener Erzdhlungen sein konne
(S. 94), und er kann sich — wenn auch mit Vorbehalten — mit einem
Deuteronomistischen Rahmen, den er in 1,1-3,6 sieht, sowie mit Noths
Theorie der Amphiktyonie (s. z.B. zu 1,28; 3.3; oder S. 98) anfreunden.
An seiner Auslegung wird zudem deutlich, daB Holland mit einer Ab-
fassung oder zumindest Redaktion des Ri nach dem friithen 8. Jh. v.Chr
rechnet (vgl. S. 58, 144). Gliicklicherweise bleiben diese Ausfiihrungen
jedoch in diesem in einer konservativen Reihe erschienenen Kommen-
tar ohne bedeutsamen Einflul} auf die Auslegung.

Holland gliedert das Ri in vier Teile: 1. »Der drohende Untergang
des Volkes Gottes« (1,1-3,6); 2. »Die Not Gottes« (3,7-9,57); 3. »Got-
tes Umgang mit den Seinen« (10,1-16,31); 4. »Israel ohne Gott« (17,1-
21,25). Die Auslegung bietet eine knappe Erklarung fast jedes Verses.
Nach einigen archidologischen Hinweisen werden die Verse und Ab-
schnitte des Ri auf die heutige Zeit der Gemeinde Jesu sowie das
Leben des Christen und seine Beziehung zur Welt angewandt. Theo-
logisch wird der Text typologisch-dispensationalistisch ausgelegt. So
erkliart Holland richtungweisend: »Mit prophetischem Blick erkennt
das Richterbuch den geistlichen Hintergrund des Volkes Gottes und
dessen Fiihrung Gottes durch sieben Epochen« (S. 73). Mit Hinweis
auf das Verb v¢/7, das »der in der Bibel am héaufigsten vorkommende
Begriff fiir Gottes Rettung« sei (S. 54), argumentiert er, daf die Rich-
ter Israel Heil gebracht hitten, iibersieht dabei jedoch, daB diese
Waurzel im Ri nur fiinfmal in Verbindung mit nur vier Richtern ge-
braucht wird. In den Richtern sieht Holland typologische »Retterge-
stalten«, mit denen Gott seine zukiinftige Rettung durch Jesus Chri-
stus vorausschatte. Drei kurze Beispiele sollen hier zur Veranschauli-
chung geniigen. Schamgar illustriere den gescheiterten Versuch Got-
tes, Israel durch einzelne Menschen zu retten, so daBl Goftt spiter
selbst kommen muBte. Gideon wird als Glaubensheld dargestellt, der
jedoch auch Fehler machte. Simson schlieBlich weise als ein Vorbild
im Glauben (Hebr 11) auf Christus hin, der durch Seinen Tod viele
rette. In der Auslegung zu Kap. 17-21 konzentriert sich Holland auf
die Darstellung des gottlosen Handelns Israels und iibertragend auch
des heutigen Volkes Gottes und des einzelnen Christen. — Da sich
Holland fast ausschlieBlich auf die typologische Auslegung konzen-
triert, bietet er kaum griindliche Exegese, die den Text in seinem lite-
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rarischen oder historischen Kontext verstindlich machen wiirde. Dies
ist bei einem offensichtlichen Mangel an deutschsprachigen Kommen-
taren zum Ri zu bedauern. Wer allerdings einen erbaulichen und auf
Christus hinweisenden Kommentar sucht, wird diesen Kommentar
gerne benutzen.

Holland bezieht den Leser stindig in die Auslegung ein. Beson-
ders in der ersten Hilfte des Kommentars présentiert er seine Er-
gebnisse oft als rhetorische Fragen, oder er stellt eine Frage, um den
Leser zum Mitdenken zu bewegen. Einige dieser Fragen sind aller-
dings ohne zusitzliche Vorkenntnisse nur schwer zu beantworten, so
daB dieser Stil auch ermiidend und unbefriedigend wirken kann.
Sehr zu begriiBen sind Hollands Querverweise auf andere biblische
Biicher, die den dargestellten Sachverhalt erldutern oder kurze
Wortstudien bieten. Auch hier ist der Leser gefordert, die angefiihr-
ten Verse sinnvoll zu verbinden. In der Einleitung fehlen die Uber-
schriften vor den Ausfiihrungen zur Verfasserfrage, Abfassungszeit
und zur Stellung im Kanon. Vor allen Dingen aber kann man Hin-
weise auf die zwei beim Ri stark voneinander abweichenden Versio-
nen der LXX, den Codex Alexandrinus und den Codex Vaticanus, er-
warten, auf die Holland auch des ofteren hinweist. Im Literaturver-
zeichnis fehlen u.a. die Veroffentlichungen von Noth, Weiser und an-
deren zitierten Autorititen. Fiir den gewihlten homiletischen Ansatz
wire zudem die Beriicksichtigung der Auslegungen von Dale Ralph
Davis, Such a Great Salvation: Expositions of the Book of Judges,
Expositor’s Guide to the Historical Books (Grand Rapids, Mich.:
Baker, 1990), und Gary Inrig, Gottes Kraft reicht weiter ...: Ein Gang
durch das Buch der Richter, Ubers. Peter Arhelge, Uberarb Dieter
Boddenberg, 2. Aufl. (Dillenburg: Christliche Verlagsgesellschaft,
1989), hilfreich gewesen.

Die Auslegung zum Buch Rut (Rt) stammt aus der Feder von Vol-
ker Steinhoff. In seiner Einleitung sieht Steinhoff die Signifikanz des
Buches, das wahrscheinlich in den ersten Regierungsjahren des Ko-
nigs David geschrieben worden sei, darin, dafl es die Vorgeschichte
Davids erzihle. Das Rt, das »literarisch und theologisch ... zum Fein-
sten [gehort], was das Alte Testament zu bieten hat« (S. 240), wird als
literarische Finheit ausgelegt und im Gefolge Campbells als »histori-
sche Kurzgeschichte« (S. 243) beschrieben. So legt Steinhoff in seiner
80seitigen Auslegung einen literarischen Schwerpunkt, auch wenn er
sich wohl aus Platzgriinden auf die grundlegenden Aussagen konzen-
trieren muB. Neuere literarische Methoden bleiben jedoch unberiick-
sichtigt. Der stilistische Aufbau des Rt wird im Wechsel von Erzéh-
lung und Dialog gesucht, und seine theologische Botschaft, die in fast
jeder Handlung sichtbar werde, zicle auf die gelebte und erfahrene
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Ton (»Giite, leidenschaftliche Loyalitit und Treue, verldBliche Liebe,
die Wort hilt« [S. 239]).

Die eigene Ubersetzung ist am MT orientiert und liest sich — von
wenigen Ausnahmen abgesehen — fliissig. Die grammatisch-historische
Exegese mit ihrem Schwerpunkt auf Wortstudien konzentriert sich
auf die einzelnen Satzteile jedes Verses und bietet eine erfrischende,
gut nachvollziehbare und gut belegte Auslegung im jeweiligen histori-
schen und literarischen Kontext. Die Erlduterungen zum historischen,
v.a. sozialen Hintergrund erhellen die Sitten im alttestamentlichen Is-
rael und die Verhaltensweisen der beteiligten Personen, wiihrend die
auf dem hebrédischen Text basierenden Wortstudien zu zahlreichen
Wortern ihre Bedeutung in ihrem literarischen Kontext im entspre-
chenden Vers, Kapitel und im Rt entfalten. So gelingt es Steinhoff,
das Rt verstiandlich auszulegen. Die Prisentierung der hebriischen
Worter in einer eigenen, leicht lesbaren Umschrift mit einer unmittel-
bar folgenden Ubersetzung wird zudem dem angesprochenen Leser-
kreis, der in der Gemeinde zu suchen ist, entgegenkommen.

Das Rt wird in seine vier Kapitel aufgeteilt. Das erste Kapitel beto-
ne das Thema der Riick- bzw. Heimkehr, was durch den hiufigen Ge-
brauch der Wurzel 212 deutlich werde. Anschaulich wird das Dilemma
von Noomi beschrieben, die in der Fremde ihren Mann und ihre Séh-
ne verliert und somit aller Zukunftsaussichten beraubt ist, als sie fast
alleine nach Bethlehem zuriickkehrt. Das zweite Kapitel habe das
Lob wegen erwiesener 707 und Segenswiinsche zum Thema. So wer-
de Rut fiir ihre 707 Noomi gegeniiber und Boas fiir seine 7917 Rut
gegeniiber gelobt. Steinhoff gelingt es, den biblischen Bericht an-
schaulich und leicht verstidndlich auszulegen, wozu die ausfiithrlichen
Erlduterungen zu Erntegepflogenheiten im alttestamentlichen Israel,
die Beschreibung der schrittweisen Annahme Ruts in den Familien-
verband Boas’ und der dreiseitige Exkurs zu 982 erheblich beitragen.
In der Auslegung zum dritten Kapitel konzentriert sich Steinhoff auf
die gezielte Planung und Durchfiithrung der Absicht Noomis, Rut 16-
sen zu lassen, und Boas’, Rut zu 16sen. Obwohl Jahwe in diesem Ka-
pitel nur zweimal genannt werde, sei doch deutlich, dal Er mit Seiner
701 am Werk sei. Ein Exkurs zur Leviratsehe rundet Steinhoffs Er-
lauterungen zum dritten Kapitel ab. Im vierten Kapitel gehe es
schlieBlich um die von Boas geschickt eingefddelte offentliche Besté-
tigung der privaten Abmachungen der vorhergehenden Nacht. Im
Happy End richte sich das Augenmerk sodann auf Rut, die eine neue
Zukunft erhalten habe, und Noomi, deren Familie durch die Levirats-
ehe erhalten bleibe.

DaB die Richterzeit zwischen 1200 und 1020 v.Chr. (S. 246) angesie-
delt wird, hat keinen Einfluf} auf die Auslegung. Aufgrund der Anlage
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des Kommentars werden kaum homiletische Hilfestellungen gegeben.
Positiv sind die fast 150 FuBnoten zu nennen, die Quellenangaben
und weitere Hintergrundinformationen enthalten. Einige FuBnoten
bieten jedoch statt des vollstindigen Erstbelegs nur einen Kurzbeleg
(z.B. S. 242, FuBnote 7; oder S. 263, FuBnote 26), was besonders dann
auffillt, wenn das zitierte Werk im Literaturverzeichnis, das aber nur
eine Auswahl der zitierten Veroffentlichungen bietet, fehlt.

Summa: Trotz der angemeldeten Kritik gelingt es Holland, das in
der Gemeinde hiufig vernachlissigte Buch der Richter fiir eine Le-
serschaft zuginglich zu machen, die das Alte Testament typologisch
auf Christus und die Zeit der Gemeinde hin interpretiert. Diese Le-
ser werden in dem Kommentar zahlreiche Beispiele sowie erbauliche
Predigt- und Bibelstundenhilfen finden. — Steinhoffs Kommentar zum
Buch Rut ist fiir voll- und nebenamtliche Mitarbeiter in der Gemein-
de geeignet, die dieses Buch in seinem literarischen und historischen
Kontext verstehen wollen, ohne mit neueren literaturwissenschaftli-
chen Auslegungsmethoden konfrontiert zu werden, und die nicht auf
unmittelbare homiletische Hilfe angewiesen sind. Der Kommentar
wird daher getrost seinen verdienten Platz in der Privatbibliothek des
(leitenden) Gemeindemitarbeiters einnehmen diirfen.

Wolfgang Bluedorn

Beat Weber. Psalm 77 und sein Umfeld: Eine poetologische Studie.
BBB 103. Weinheim: Beltz-Athenium, 1995. 362 S., DM 98—

Als Ausdruck eines gewissen Unbehagens gegeniiber einer primar hi-
storisch-genetisch bestimmten Psalmenauslegung mochte Beat Weber
seine Untersuchung zu Psalm 77 verstanden wissen. Die Veroffentli-
chung geht zuriick auf die von Klaus Seydlitz betreute und im Som-
mer 1994 an der Universitit Basel angenomme gleichnamige Disser-
tation. Wahrend die »klassische« historisch-kritische Psalmenfor-
schung sich auf gattungs- und kultgeschichtliche Erhebungen und die
Erarbeitung eines sozio-historischen Milieus konzentrierte (Psalm als
Textdokument), der kanonische Ansatz Psalmen in ihrer Einbettung
in Psaltersammlungen und Kanonisierungsprozesse bedenkt (Psalm
als Glaubenszeugnis), wihlt Weber seinen Ausgangspunkt bei einem
literaturwissenschaftlichen Ansatz (Psalm als Kunstwerk). Der Erhe-
bung der »poetologischen« Dichte nachgeordnet seien dann die histo-
rischen und redaktionsgeschichtlichen Fragen ebenfalls aufzugreifen,
der synchronen Wahrnehmung des Psalms gebiihre jedoch ein metho-
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disch begriindeter Vorrang. Dieser Ansatz versucht zu erfassen, ob
und wenn ja, welchen Einflu3 die poetische Gestaltung einer Aussage
auf ihren Inhalt austibt (R. Alter: »What difference does it make to
the content of the psalms that they are poems?«). Neben den Arbei-
ten von R. Alter und J.L. Kugel schliet sich Weber fiir seine Studie
vor allem an die Psalmenforschung von Adele Berlin (The Dynamics
of Biblical Parallelism, 1985; Biblical Poetry through Medieval Jewish
Eyes,1991) an.

Die Ausfiihrungen gliedern sich in drei Hauptteile: Der erste (An-
ndherungen, S. 1-35) begriindet die gewihlte Vorgehensweise, der
zweite (S. 36-198) konzentriert sich auf die poetologische Untersu-
chung des gewéhlten Psalms, der dritte (S. 199-309) ergédnzt diachrone
und kanonische Betrachtungsweisen. Ein Ergebnisresiimee und drei
Anhédnge (S. 310-326) nebst Bibliographie runden die Arbeit ab.

Im Zweiten Teil vor allem wird der gewihlte literaturwissenschaft-
liche Ansatz exemplifiziert. Weber analysiert einen siebenstrophigen
Aufbau (I: 77,2-4; II: 5-7; II1: 8-10; IV: 11-13; V: 14-16; VI: 17-19; VII:
20-21). Zunidchst werden die Strophen kolonweise untersucht. Nach
der jeweiligen textkritischen Erorterung und Ubersetzung wird detail-
liert der Befund zu den Fragehorizonten Grammatik, Semantik und
Poetik erhoben und davon getrennt abschliefend die Aussagetendenz
(Pragmatik/Rhetorik) zusammengefaBt. Nach dieser Analyse erfolgt
die Beschreibung der Architektur des Psalms nach Strophen und
Stanzen. Weber fafit jeweils die ersten und letzten drei Strophen zu je
einer Stanze zusammen, wodurch die mittlere Strophe VI als (kiirze-
re) Scharnierstanze gleichzeitig eine verbindende/iiberleitende wie
strukturell und inhaltlich zentrale Funktion wahrnimmt. Eine Reihe
von Beobachtungen zur Verzahnung der Strophen untereinander und
intertextuelle Verweise erginzen die Gliederung.

Eine Gattungszuweisung in die klassischen Gruppen Individualkla-
gelied, Volksklagelied, geistliches Lied etc. hilt Weber fiir wenig dien-
lich. Obwohl in der ersten Person geschrieben, artikuliert das spre-
chende >Ich« des Psalms doch ein Wir-BewuBtsein, so dall Weber die
Bezeichnung >Mittlerklage« wihlt, nicht zuletzt deshalb, weil sich das
sprechende Ich mit der Nennung von Mose und Aaron am Schluf3
(77,21) auch als in deren Tradition betend begreifen lassen kann
(5. 193ff). :

Die Entstehung des Psalms setzt eine nationale Katastrophe vor-
aus, wie sie mit dem Exil oder der Zerstorung des Nordreichs gege-
ben wire. Weber findet Indizien fiir einen Nordreichsbezug des
Psalms (V. 16: »Du hast dein Volk mit [deinem] Arm erlost, die Nach-
kommen Jakobs und Josephs«), die eine hiskianische Entstehung
denkbar erscheinen lassen, ein exilischer Hintergrund erscheint ihm
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jedoch eher wahrscheinlich; als moglich konne auch eine exilische re-
lecture (mit oder ohne Textfortschreibung; Psalmen als Wiederver-
wendungsliteratur) einer im Kontext der Zerstérung des Nordreichs
entstandenen Erstfassung angesehen werden. Sicherheit lasse sich
nicht gewinnen, jedoch scheint ihm die Theologie des Psalms im Ver-
gleich zu dem von ihm mit der géngigen Bibelkritik spdtexilisch ange-
setzten Dtjes trotz mancher Beziige wegen des noch nicht ausgeprag-
ten eschatologischen Horizontes diesem zeitlich vorgeordnet werden
zu miissen (S. 247).

Uberlegungen zur Verortung des Psalms in der Gruppe der Asaf-
psalmen und im Psalter widmet sich das abschlieBende Kapitel des
dritten Hauptteiles. Diese Erorterungen zur Theologie der redaktio-
nellen Anordnung des Asafpsalters und seiner Einbindung in das
dritte Psalmbuch sowie seine Funktion innerhalb des theologischen
Aufbaus des ganzen Psalters greifen Ansatze neuester Forschungsent-
wicklung (vgl. u.a. K. Seybold/E. Zenger [Hgg.], Neue Wege der Psal-
menforschung. FS W. Beyerlin. Freiburg i.Br. 1994) auf und fiihren sie
weiter. Diese von einem synchronen/kanonischen Ansatz ausgehen-
den Analysen verdienen ganz sicher das Interesse evangelikaler
Theologen.

Insgesamt vermag diese Arbeit dem exegetischen Forscher eine
Vielzahl von AnstoBen zur Anatomie des Psalms zu vermitteln. Als
die Lektiire beeintrachtigend wirkt jedoch eine nomen- und fremd-
wort-trichtige Sprache, die sicher mit der Entstehung als Dissertation
begriindet ist, jedoch den Zugang zu den Ergebnissen, insbesondere
auch dem methodischen Ansatz, fiir ein breiteres Lesepublikum nicht
erleichtert. Eine separate Darstellung des Ansatzes, die nicht nur die
Kommunikation mit dem Forscherkollegen vor Augen hat, sondern
auch den Studierenden und interessierten Exegeten informieren und
einfithren will, wire als Erginzung anzuregen. Dies scheint umso
wichtiger, als der gewihlte Ansatz ja u.a. in dem von vielen Evangeli-
kalen seit langem geteilten Unbehagen an der traditionellen, gene-
tisch orientierten Psalmenexegese eine Begriindung hat und auch fiir
die Anwendung in der Gemeindepraxis unmittelbar hilfreiche Zugin-
ge zu vermitteln vermag. Eine solche didaktisch-methodisch orientier-
te Einfithrung in die Psalmen- und Psalterexegese, wie sie hier auf
Forschungsebene vorgestellt ist, wire deshalb sehr zu begriilien.

Herbert H. Klement
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Dieter Schneider, Das Buch der Psalmen. 1. Teil, Psalm 1-50. Wupper-
taler Studienbibel, Reihe Altes Testament. Wuppertal und Ziirich:
R. Brockhaus, 1995. 332 S., DM 39 —

Der Psalmenkommentar besteht aus zwei Teilen: einer zwanzigseiti-
gen Einleitung zur Psalmensammlung und der Auslegung der einzel-
nen Psalmen. Diese Auslegung der Psalmen wird wiederum geglie-
dert: Am Anfang steht jeweils eine Ubersetzung des Psalms vorwie-
gend aus dem hebridischen Text, gefolgt von einzelnen Bemerkungen
zur Ubersetzung, dann eine Situationsbeschreibung des Psalms, wobei
entweder die Situation geschildert wird, aus der heraus der Psalm
entstanden sein kdnnte, oder die Zielsituation, in die der Psalm hin-
einspricht. Am Schluf} folgt eine extrem kurze Gliederung und die
Einzelauslegung, wobei der Autor versweise vorgeht.

Die Einzelauslegungen zu den Psalmen 1-50 sind von unterschiedli-
cher Linge. Die Linge der Auslegung wird offensichtlich nicht von
der Lange des individuellen Psalms bestimmt, wie folgende Beispiele
zeigen sollen: Psalm 1 besteht aus 6 Versen mit 4 Seiten Auslegung;
Psalm 2 besteht aus 12 Versen mit ebenfalls nur 4 Seiten Auslegung;
Palm 18 hat 51 Verse, dafiir werden 10 Seiten Auslegung angeboten;
Psalm 19 hat 15 Verse mit 4 Seiten Auslegung; Psalm 22 hat 32 Verse,
die auf 7 Seiten erkldrt werden: Psalm 32 hat 11 Verse mit ebenfalls 4
Seiten Auslegung; Psalm 50 hat 23 Verse, die ebenfalls nur auf 4 Sei-
ten erklart werden. Die unterschiedliche Linge der Einzelauslegung
macht deutlich, daB3 auch das Niveau der Auslegung von unterschied-
licher Qualitdt sein kann.

Es wiirde den Rahmen dieser Buchbesprechung sprengen, wenn
man durchgehend auf die Einzelauslegungen eingehen wiirde. Des-
halb soll exemplarisch an einzelnen Psalmen gezeigt werden, welches
Niveau die Auslegung hat. So wird z.B. Psalm 1 allgemein gut ausge-
legt, jedoch fehlen Ausfithrungen iiber die Funktion als einleitender
Psalm in die gesamte Psalmensammlung mit den zu diesem Thema
wichtigen Arbeiten, z.B. von Wilson und Millard. Fiir die Auslegung
von Psalm 2 wiinschte man sich, daBB der Autor etwas mehr die einzel-
nen Verse und Aussagen erklirt hitte. So fehlt z.B. in Psalm 2 der
eindeutige Bezug zum Neuen Testament. Es wird auch nicht erklirt,
worin der Unterschied der Aussage von Psalm 2,9 im Alten und Neu-
en Testament liegt. Wir haben zu diesem Vers lediglich einen Hinweis
auf die Septuagintalesung im Neuen Testament. AuBlerdem wird in
Psalm 2 die doch nicht unwesentliche Aufforderung »Kiil den Sohn«
ebenfalls nicht erklirt. Die Auslegung von Psalm 8 ist teilweise eigen-
willig. So wird auf Seite 78 gesagt, dal David mitten im Beten eine
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Offenbarung iiber das Wesen des Menschen erhélt. Es wird aber nicht
gezeigt, und man kann es auch nicht zeigen, wie diese Aussage an-
hand des Psalms zu begriinden wire. Auch in Psalm 8 fehlt eine chri-
stologische Auslegung, wie der Psalm sie im Hebréerbrief erfahrt.
Und in der Auslegung zu Psalm 22 vermifit man den christologischen
Bezug dieses Psalms. Vollkommen unerklirlich ist, weshalb in Vers 17
der letzte Satz des hebriischen Textes nicht iibersetzt wird und auch
in den Bemerkungen zur Ubersetzung nicht auf die andersartige Le-
sung der Septuaginta hingewiesen wird. Der dritte Satz des 17. Verses
fallt unter den Tisch. Gut ist allerdings in Psalm 22, dal der Autor
zunichst versucht, ihn von. dem Blickwinkel Davids her auszulegen.
Das kann aber, da der Psalm auch im Neuen Testament zitiert wird,
nicht die einzige Auslegungsmoglichkeit sein. Sehr erfreulich ist, daf3
in der Auslegung zu Psalm 23 die eindeutige Aussage gemacht wird,
daB dieser Psalm nicht aus der Vorstellungswelt eines Hirten, so wie
wir ihn heute kennen, entstanden ist, sondern daf3 der Hirte ein Titel
fiir den altvorderorientalischen Konig war. Leider wird aber dieser
Gedanke in der Auslegung dann nicht konsequent verfolgt. Die Aus-
legung zu Psalm 32 ist insgesamt recht zufriedenstellend, ohne dafl
aber in die Tiefe gegangen wird. Die Auslegung zu Psalm 45 umfaft
lediglich 3 Seiten, obwohl der Psalm aus 18 Versen besteht. Hier wird
recht pauschal versucht, diesen — zugegebenerweise nicht leichten —
Psalm zu erkldren. Dadurch gewinnt man den Eindruck, daB3 die Aus-
legung darum eher oberflichlich ist, weil man diesen Psalm keiner
bestimmten Situation zuordnen kann.

Zusammenfassend ist zu der Einzelauslegung zu sagen, daf3 sie
recht unterschiedlich ist. Man wiinscht sich hdufig mehr Erkliarungen
zum Bibeltext. Wertvoll wire sicherlich auch gewesen, wenn jeder
Psalm mit einer thematischen Uberschrift versehen worden wire und
wenn die Einteilung zu den einzelnen Psalmen aus vollstindigen Sit-
zen bestanden hitte. Die Einleitung zu den Psalmen ist einerseits
recht brauchbar und andererseits auch eigenwillig. So wird z.B. auf
Seite 15 gesagt, daB die Erwdhnung der Psalmen in Lukas 24,44 ein
spezieller Hinweis auf diese sei. Es wird iibersehen, dafl Lukas 24,44
die sogenannte Kanonformel enthilt. Psalm 119 wird als ein Mon-
strum bezeichnet, was nun nicht der Tatsache entspricht, da Psalm 119
eine literarische und theologische Kostbarkeit ist. Zu den Psalmen-
tiberschriften wird auf Seite 19 gesagt, daB sie historisierende Bei-
schriften wiren, die erst spiter im Zuge der Uberlieferung hinzuge-
kommen seien. Es wird aber nicht begriindet, weshalb man diese An-
sicht vertritt; die Ansicht wird von Kraus lediglich kommentarlos
iibernommen. Sehr vermift wurden Ausfithrungen iiber die Psalmen
innerhalb des israelitischen Kultus und iiber die Erwdahnung der Op-
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fer in den einzelnen Psalmen. AuBerdem wire es wiinschenswert ge-
wesen, wenn der Autor etwas liber die Psalmen als Lieder geschrie-
ben hitte. Die Einfithrung in die literarische Eigenart der Psalmen
kommt wesentlich zu kurz, der Autor kennt lediglich drei Auspragun-
gen des Parallelismus. Zur poetischen Sprache gehért aber mehr als
nur der Parallelismus, sondern auch andere rhetorische Mittel wie
etwa Leitworter, Stilfiguren, Tropen usw. Erfreulich ist, daB der Autor
das Thronbesteigungsfest und einen Bundesfestkult als Sitz im Leben
fir die Psalmen ablehnt. Eigenartig und eigenwillig sind seine Aus-
fihrungen tiber das Gebet. So soll es in Israel ein Tempelarchiv gege-
ben haben, in dem Gebetshilfen vorhanden gewesen seien. Uns fehlt
jedoch ein Hinweis im Alten Testament darauf. Unverstindlich ist der
Satz auf Seite 29, da3 Beten nicht spontan méglich wire. Ebenso un-
verstandlich ist die Aussage auf der gleichen Seite, daB die spontan
gesprochenen Gebete oft kraftloser wiren als die mit gepflegter und
entwickelterer Gebetssprache.

Zusammenfassend kann gesagt werden, da8 Schneiders Auslegun-
gen zu den Psalmen 1-50 von unterschiedlicher Qualitiit sind, daf die
Auslegungen zu verschiedenen Psalmen, obwohl nicht in die Tiefe ge-
gangen wird, doch recht brauchbar sind, daB aber auf der anderen
Seite die Auslegung von einer gewissen Eigenwilligkeit geprigt ist.

Helmuth Pehlke

Gorden J. Wenham. Genesis 16-50 Word Biblical Commentary. Dallas:
Word Books, 1994. 517 S., ca. DM 48—

Victor P. Hamilton. Genesis 18-50. New International Commentary to
the Old Testament. Grand Rapids: Eerdmans, 1995. 774 S., ca. DM 64—

Einen Kommentar iiber das erste Buch Mose (Genesis) zu schreiben
gleicht dem Vorhaben, Eulen nach Athen zu tragen. Denn die Gene-
sis ist das am haufigsten kommentierte Buch des Alten Testaments.
Und sollte es nach dem Erscheinen von Westermanns monumentaler
dreibidndiger Auslegung (mit insgesamt 1850 Seiten) noch etwas Neu-
es unter der Sonne zu entdecken geben? Sowohl Wenham als auch
Hamilton sind sich dieser Last bewuft und nehmen die Herausforde-
rung an (s. jeweils die Vorworte zum ersten Band), wodurch zwei re-
nommierte englischsprachige evangelikale Reihen um je einen zwei-
bandigen Genesiskommentar bereichert sind. Wihrend die NICOT-
Serie als konservativer gilt, gibt es unter den WBC auch Biinde mit
kritischen Ansdtzen. Dennoch gibt es im deutschsprachigen Raum
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nichts Vergleichbares auf evangelikaler Seite von derartigem Niveau.
Hamilton, Professor in Wilmore/Kentucky, USA, ist der Verfasser
eines bibelkundlichen Handbook on the Pentateuch (Grand Rapids,
1982), wihrend Wenham, Professor in Cheltenham, GB, vor allem
durch seine Kommentare zu Leviticus (NICOT) und Numeri (TOTC)
bekannt wurde, die in mancher Hinsicht vorbildlich und uniibertrof-
fen sind.

Aber wie ist es nun um Wenhams und Hamiltons neuen Genesis-
Kommentar bestellt? Beide Fortsetzungsbinde greifen die im ersten
Teilband dargelegten Ansiitze auf und entfalten sie fiir die Patriar-
chengeschichten. Wenham und Hamilton sind mehr oder weniger an
das Schema ihrer Reihe gebunden: W. bietet im WBC jeweils ab-
schnittsweise ausfiihrliche bibliografische Angaben, die bei neuerer
Literatur sogar Vollstindigkeit anstreben, eine Ubersetzung mit
einem Anmerkungsteil, der grammatische und textkritische Hinweise
beinhaltet, alsdann Beobachtungen zu Form, Struktur und Kompositi-
on. Danach folgt eine versweise Kommentierung und eine zusammen-
fassende Erklirung des Abschnittes. Auf diese Weise ist der Kommen-
tar sehr ibersichtlich aufgebaut und gut benutzbar; auf Fulinoten
kann deshalb auch verzichtet werden. Der Leser hat so die Moglich-
keit, seinem Interessenschwerpunkt gemif diesem oder jenem Be-
reich mehr Aufmerksamkeit zu widmen, und kann z.B. technische
Fragen leicht iiberspringen. H. im NICOT beginnt nach der Uberset-
zung unmittelbar mit der versweisen Auslegung und macht dabei in
extensiver Weise von FuBnoten Gebrauch. Liegen neutestamentliche
Zitate oder Anspielungen vor, werden noch Exkurse iiber die »neute-
stamentliche Appropriation« angeschlossen, in denen sehr sachlich
die Gemeinsamkeiten und Unterschiede présentiert und der Zitatge-
brauch prizise analysiert wird. H. widersteht dabei dem Versuch, das
AT christologisch zu vereinnahmen und zum anderen die jeweilige
besondere Intention der NT-Zitate zu verkennen.

Die unterschiedliche Vorgehensweise spiegelt sich aber auch in
unterschiedlichen Ansitzen und Gewichtungen wider: Wihrend W.
von der Quellentheorie als einer Art Arbeitshypothese ausgeht, sich
dann aber detailliert und differenziert mit ihr am jeweiligen Textab-
schnitt auseinandersetzt und die neueren Forschungsergebnisse ein-
flieBen 14Rt, ist H. in dieser Hinsicht weit weniger an einer Diskus-
sion der traditionellen Quellenkritik interessiert. Im ersten Band
(S. 11-38) findet sich ein forschungsgeschichtlicher Abriff — erstaunli-
cherweise unter der Uberschrift »Komposition« —, der abschlieBend
mit einem Zitat aus 2Tim 3,7 (»immer lernen, aber nie zu einer
[iibereinstimmenden] Erkenntnis der Wahrheit kommen«) kommen-
tiert wird.
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Einige Beispiele mdgen H.s Umgang mit der Quellenscheidung ver-
deutlichen: Gen 20 (Frau-Schwester-Triplette mit Gen 12,10-20 und
Gen 26) wird gidngigerweise dem Elohisten zugeschrieben, wihrend
Gen 18-19 (bis auf 19,29) vom Jahwisten stammen soll. H. weist aber
auf einige literarische und inhaltliche Verbindungen zwischen beiden
Perikopen hin, um die Integritit zu beweisen. In Gen 28,10-22 (Jakob
und die Himmelsleiter) werden die Doppelungen einfach mit einem
Zitat von Whybray »widerlegt«, in Gen 37,25-30 (der Verkauf Josefs)
hilt H. die Ismaeliter fiir den allgemeineren, die Midianiter fiir den
spezifischeren Begriff. Die Annahme des sekundidren Charakters von
Gen 49 wird durch die Behauptung abgetan, daf3 dies mehr Probleme
schaffe als lose (S. 647f). Auf die Problematik von Gen 34 wird gar
nicht eingegangen (s. hingegen die Diskussion bei W., S. 307-310). Nicht
selten finden sich pauschalierende Ausdriicke wie »most commenta-
tors« (S. 191, 647), »it has been standard to interpret« (S. 245). Die
Tendenz zu dieser Art von Apologetik tut manchmal der sachlichen
Darstellung, wie man sie von einem wissenschaftlichen Kommentar
erwarten darf, zu einem gewissen Grad Abbruch. Haufige Gesprichs-
partner sind iibrigens bei H. vor allem Speiser und Westermann, bei W.
vor allem Cassuto, Gispen, Gunkel und Westermann.

Die besondere Qualitit von W.s Kommentar fiallt bei einem Ver-
gleich sofort ins Auge. In bezug auf Gen 20 werden zunichst die Ar-
gumente der Literarkritik vorgebracht, um anschliefend anhand der
neueren Forschung und zahlreicher eigener Detailbeobachtungen
konkret am Text die Unzuldnglichkeit dieser Argumente darzulegen.
Zwar zieht W. in Erwédgung, daB3 aufgrund des héaufigeren Gebrauchs
von Elohim statt Jahwe in Gen 20-22 diese Kapitel eine andere ge-
schichtliche Tradition hinter sich haben als die iibrige Abrahamsge-
schichte, zeigt dann aber mit zahlreichen Belegen (deren Anzahl die
von H. bei weitem iibersteigt) die starke lexikalische und konzeptio-
nelle Anbindung an den vorangehenden Kontext, bes. Gen 18-19, auf
— etwas, was man bei traditionellen deutschen Kommentaren wie z.B.
Westermann vergebens suchen wird. Dariiber hinaus entdeckt W. in
Gen 20, das er in neun Szenen untergliedert, eine wohldurchdachte
konzentrische Form (H. sieht nur eine Einteilung in vier symmetri-
sche Szenen). Derartige chiastische Strukturen will W. z.B. auch fiir
Gen 16; 17; 18-19 und 22 wahrscheinlich machen, ist aber in seinen
Schlufifolgerungen sehr behutsam, wie W. insgesamt ein literarisches
Feingefiihl und Gespiir fiir die Asthetik von Texten an den Tag legt.
Immer wieder zeigt sich, daf} die veraltete und simplifizierende Kate-
gorisierung in prosaische und poetische Texte nicht durchfiihrbar ist,
da die Narrative als literarische Kunstwerke verstanden werden wol-
len (was aber keineswegs im Gegensatz zur Historizitét steht).
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Hinsichtlich der Gliederung der Genesis geht H. traditionell vor:
Urgeschichte 1-11; Abrahamzyklus 12,1-25,18; Isaak/Jakob-Zyklus
25,19-36.,43; Joseferzdahlung 37-50. Hingegen nimmt W. die zehn Tole-
dot-Formeln dahingehend ernst, daf} er sie konsequenterweise auch
zur Gliederung seines Kommentars heranzieht: Abrahamerzidhlung
11,27-25,11; Familiengeschichte Ismaels 25,12-18; Isaakerzdhlung
25,19-35,29; Familiengeschichte Esaus 36,1-37,1; Joseferzdhlung 37,2-
50,26. Die Josefgeschichte sieht W. nicht als unabhédngige Einheit in
der Genesis, sondern als zweite Hélfte der Jakobgeschichte, die in
25,19 beginnt (S. xxvi).

Aufs Ganze gesehen also zwei solide evangelikale Kommentare,
denen eine weite Verbreitung zu wiinschen ist, da sie eine groBe Be-
reicherung fiir den deutschsprachigen Raum darstellen. Zum Gliick
muf der Rez. sich nicht zwischen beiden entscheiden. Diirfte er auf
eine einsame Insel nur einen mitnehmen, wiirde er allerdings ohne
Zogern Wenham den Vorzug geben. Dieser ist auf der einen Seite
durchsichtiger und anregender, auf der anderen Seite zeichnet er sich
durch seine angenehme (typisch britische) Zuriickhaltung, seine Aus-
gewogenheit, die faire Auseinandersetzung mit der Forschung und
seine besonderen Stdrken auf literarischem Gebiet aus.

Walter Hilbrands

4. AT-Theologie

Brevard S. Childs. Die Theologie der einen Bibel. Bd. 1: Grundstrukiu-
ren. Aus dem Engl. iibersetzt von Christiane Oeming. Freiburg/Basel/
Wien: Herder Verlag, 1994, 411 S., DM 88,—. Titel cer engl. Original-
ausgabe: Brevard S. Childs. Biblical Theology of the Old Testament:
Theological Reflexion of the Christian Bible. London: SCM Press Ltd.,
1992.

Vorliegendes Buch ist ein bedeutender Versuch, den »Eisernen Vor-
hange, der die Bibel seit Gablers Rektoratsrede (1787) von der Dog-
matik trennt, beiseitezuschieben. Er trifft auch im deutschen
Sprachraum in eine Zeit, welche der Biblischen Theologie und der
Kanonfrage vermehrte Aufmerksamkeit widmet (JBTh; Gese; Doh-
men/Oeming u.a.).
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Childs’ Werk, fliissig geschrieben und hervorragend iibersetzt, glie-
dert sich in fiinf Kapitel:

In den Prolegomena (Kap. 1, S. 20-74) werden nach einem for-
schungsgeschichtlichen Riickblick gegenwirtige Modelle der Bibli-
schen Theologie diskutiert und die klassischen Zuginge der Alten
Kirche und der Reformation dargestellt.

Kap. 2 (S.76-122) ist der Suche nach einem neuen Ansatz gewidmet.
Die eigentiimliche Natur des christlichen Kanons im Unterschied zum
jiidischen bestehe im Zusammenschlufl des atl. Glaubenszeugnisses in
seiner eigenen Integritdt mit dem ntl. Glaubenszeugnis. Beide Teile
behielten ihre Eigenstdndigkeit. Das AT sei VerheiBung, doch werde
seine Stimme durch die Erfiilllung in Jesus Christus nicht zum Schwei-
gen gebracht. Sie wiirden zusammengehalten durch ihr gemeinsames
Zeugnis von Jesus Christus. Das Evangelium von ihm werde mit Hilfe
des Alten Testaments verstanden, dennoch sei dieses nicht eine blofRe
traditionsgeschichtliche Fortsetzung des Alten (gg. Gese). Als Heilige
Schrift der Kirche lege das AT weiterhin sein eigenes Glaubenszeugnis
ab. Die Biblische Theologie habe zur Hauptaufgabe, »... auf die ganze
christliche Bibel mit ihren beiden sehr verschiedenen Stimmen zu ho-
ren, die nach dem Bekenntnis der christlichen Kirche beide Glau-
benszeugnis von Jesus Christus ablegen« (S. 103). Childs wehrt sich
gegen jede iibergreifende hermeneutische Theorie, »... durch welche
die Spannung zwischen dem Glaubenszeugnis des Alten Testaments in
seinem FEigenrecht und dem des Neuen Testaments mit seinem trans-
formierten Alten Testament aufgelost werden konnte« (ebd.). Der
Verf. fordert eine fortwihrende theologische Reflexion, »die Denkbe-
wegung von der Bibel als Glaubenszeugnis hin zum Hauptinhalt ihres
Glaubenszeugnisses« [d.h. Jesus Christus, M.D.]. Biblische Exegese be-
wege sich dialogisch zwischen Text und Realitét. »Biblische Theologie
vollzieht eine dhnliche Denkbewegung ... Ihr kritischer Schwerpunkt
liegt darauf, die unterschiedlichen Aspekte jener Realitit, die in mehr-
facher Form im biblischen Text beider Testamente bezeugt ist, zu ver-
folgen und zu versuchen, eine theologische Beziehung zwischen den
Testamenten zu etablieren« (S. 112). »Aber das Herz des Unterneh-
mens ist christologisch; sein Inhalt ist Jesus Christus und nicht sein
eigenes Selbstverstdndnis oder seine eigene ldentitdt« (S. 113). Das
umfangreiche Kap. 3 (S. 124-248) versucht, das Glaubenszeugnis des
fiir sich allein genommenen AT wahrzunehmen. Darin stellt der Verf.
seinen eigenen hermenecutischen Ansatz zwischen historischer Kritik
und konservativer Verteidigung vor (Abschn. I »Methodologische Pro-
bleme, S. 124-134). Der Verf. grenzt sich sowohl von der theologisch
liberalen Wissenschaftstradition ab, welche jede dogmatische Bindung
hinter sich gelassen hat, als auch von der konservativen christlich-jidi-
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schen Tradition, welche angesichts der Herausforderungen durch die
historische Kritik diese entweder hinterfragt oder modifiziert, damit
die biblische Tradition nicht beeintrichtigt wiirde. Childs verfolgt
einen dritten Ansatz, dessen Ziel es ist, »... der theologischen Integri-
tit von Israels Glaubenszeugnissen Gerechtigkeit widerfahren zu las-
sen, wihrend man zur selben Zeit frei die Komplexitit alles menschli-
chen Wissens und auch die ernsthafte Herausforderung der Moderne
an jedweden Anspruch gottlicher Offenbarung anerkennt« (S. 127). Er
wehrt sich eindeutig gegen den Vorwurf einer »Vermittlungstheolo-
gie«, die Elemente der Orthodoxie und des Liberalismus verbindet,
ohne einem von beiden gerecht zu werden; eher wire die Bezeichnung
»dialektisch« mangels besserer Alternativen addquat. Auf diese Weise
will er das Glaubenszeugnis von Israels Geschichte weder historisch-
kritisch rekonstruieren, noch in eine getrennte Sphire der Heilsge-
schichte verweisen, sondern durch »... eine moderne konstruktive Re-
flexion ... vom biblischen Glaubenszeugnis (verbum) zu seinem theo-
logischen Hauptinhalt (res) in den Grenzen der Hebréischen Bibel
vordringen« (S. 129). Childs wehrt sich gegen den Vorwurf, sein kano-
nischer Ansatz blende die historische Tiefendimension aus (S. 133). In
13 Abschnitten faBt der Verf. dann die atl. Traditionsstréme zusammen.
Jeder Abschnitt bietet gleichzeitig einen instruktiven Uberblick tiber
den gegenwirtigen Stand der Forschung. Ein Exkurs tiber »Das theo-
logische Problem der alttestamentlichen Geschichte« (Abschnitt XV)
rundet dieses Kap. ab.

GemiB dem Ansatz des Verf.,, wonach uns die christliche Bibel als
Sammlung zweier kanonischer Schriften, die des AT und NT, die je in
ihrer Eigenart und Unterschiedlichkeit, aber auch Einheit gelesen
werden wollen, gegeben ist, folgt als Kap. 4 (S. 250-378) die Darstel-
lung des Glaubenszeugnisses des fiir sich allein genommenen Neuen
Testaments.

Die Frage nach der exemplarischen Durchfiihrung des hermeneuti-
schen Programms beantwortet Kap. 5 (8. 380-405). Anhand von Gen
22.1-19 (Opferung Isaaks) und dem Gleichnis von den bosen Wein-
girtnern (Mt 21,33-46) wird jeder Text zunidchst fiir sich allein gehort,
die Auslegungsgeschichte betrachtet und dann auf dem Hintergrund
des NT bzw. AT neu vernommen. SchlieBlich versucht der Verf,, die
Abschnitte im Kontext Biblischer Theologie zu reflektieren.

Man kann dieses Buch nicht unbeteiligt aus der Hand legen. Es
liest sich streckenweise wie ein theologisches Verméchtnis, etwa wenn
der Verf im Anschluf an das Weingirtnergleichnis (Mt 21,33-46)
fragt: »Wird diese Generation von Christen das Reich Gottes erhal-
ten, indem es ein Volk wird, das Friichte der Gerechtigkeit hervor-
bringt, oder wird das Reich Gottes von ihr weggenommen und einem
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anderen zugeeignet werden?« (S. 404). Hier wird Theologie nicht als
’art pour P’art betrieben, sondern unter dem Blickwinkel letzter Ver-
antwortlichkeit vor dem Herrn der Kirche. Der Verf. fordert dariiber
hinaus eine fruchtbare Zusammenarbeit zwischen der Biblischen
Theologie und Dogmatik; beide Disziplinen seien kein Selbstzweck,
sondern niitzliche Werkzeuge, durch die der Zugang zur Heiligen
Schrift ermoglicht werde. Zudem sei das Gesprich mit anderen Diszi-
plinen, die sich mit der Bibel beschiftigen, erforderlich.

Man kann Childs nur zustimmen in seiner Forderung nach einer ge-
samtbiblischen und kanonischen Exegese, welche die Eigenstindigkeit
und Verbundenheit beider Testamente beachtet. Und daB das Zeugnis
von Jesus Christus beide Testamente vereint, ist eine Aussage, die man
in der alttestamentlichen Wissenschaft gegenwirtig nur selten ver-
nimmt. Childs will sowohl dem Anliegen neuzeitlichen Denkens, wie es
sich in der historischen Kritik duBert, gerecht werden als auch dem
biblischen Zeugnis. Dabei kommen dem Leser Fragen: Wie entkommen
wir der Sackgasse, in die uns die modernen Versuche der Geschichtsre-
konstruktion gefiihrt haben? Kénnen wir von den biblischen Texten auf
den wirklichen Verlauf der Ereignisse zuriickschlieBen? Childs setzt bei
der Aporie an, die von Rads traditionsgeschichtliche Schau hinterlassen
hat: die uniiberbriickbare Kluft zwischen der kritischen Rekonstruktion
der Geschichte Israels und deren Glaubenstraditionen, aus denen ande-
rerseits auch kein historisches Bild mehr zu gewinnen sei. Womit gelingt
Childs eine Verbindung zwischen dem historischen Bild von Israels Ge-
schichte und dem Bild theologisch reflektierter Traditionen? Kann eine
theologische Dialektik das leisten? Muf3 man nicht doch vielmehr eine
grundlegende Kohérenz von alttestamentlichem Glaubenszeugnis und
historischer Wirklichkeit annehmen?

Corrigenda: S. 10, Uberschrift zu Kap. 5/1; S. 28, Titel H. Oeming;
S0 6 ion 8. 95 Z 8 o 8333 7 195vio IS 3884 69 vt
(Clericus); ebenso S. 389, Z. 3 v.o.

Manfred Dreytza

John H. Sailhammer. Introduction to Old Testament Theology: A
Canonical Approach. Grand Rapids: Zondervan, 1995. 327 S., ca.
DM 36,-

Das vorliegende Buch will evangelikale Studenten durch einen um-
fassenden Uberblick iiber die Disziplin in das Studium der alttesta-
mentlichen Theologie einfiihren. Es beschiftigt sich insbesondere mit
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Fragen, die gekldrt werden miissen, bevor man eine alttestamentliche
Theologie entwerfen kann.

In einem Einftihrungskapitel kldrt der Verfasser erstens, daB3 altte-
stamentliche Theologie die Wissenschaft von der Offenbarung Gottes
ist, nicht Religionswissenschaft, und zweitens, daB das »Alte Testa-
ment« eine selbstindige Einheit ist, die jedoch von einer gréferen
Einheit her definiert wird, ndmlich im Blick auf die Zusammengeho-
rigkeit mit dem Neuen Testament. Alttestamentliche Theologie ist
also eine christliche Disziplin: das Studium und die Darstellung des-
sen, was im Alten Testament geoffenbart wird, wobei Sailhammer be-
wuBt die Gegenwartsform wihlt (»To speak of the OT as revelation
ist not to speak in the past tense«, S. 21). Sailhammers kreativer Neu-
ansatz liegt in der Anwendung der »Komponentenanalyse« aus der
Linguistik, vorgestellt im zweiten Kapitel des Buches. Komponenten-
analyse heifit, daB ein Begriff oder eine Sache anhand einer Liste von
Merkmalen definiert wird, die in der Regel als »zutreffend« (+) oder
»nicht zutreffend« (-) registriert werden konnen. Anstatt verschiede-
ne Gesamtentwiirfe zu einer alttestamentlichen Theologie direkt mit-
einander zu vergleichen, erlaubt dieses Hilfsmittel dem Verfasser, alt-
testamentliche Theologie anhand einer Liste von bindren Oppositio-
nen (Text-Ereignis, Kritik-Kanon, beschreibend-bekennend, diachro-
nisch-synchronisch) zu definieren. Kapitel 3 fragt, ob sich eine AT-
Theologie auf die geschichtlichen Ereignisse, die das AT bezeugt,
griinden soll oder auf den Text des AT selbst (Zext +/-). Kapitel 4
behandelt die Frage, ob einer AT-Theologie ein kritisch rekonstruier-
ter Text oder der Text in seiner kanonisch gewordenen Form zugrun-
de gelegt werden soll (Kritik +/-). Ob das Alte Testament wie andere
Biicher moglichst objektiv beschrieben werden soll oder eine beson-
dere »bekennende« Hermeneutik bendtigt (beschreibend +/-), wird in
Kapitel 5 behandelt. Kapitel 6 behandelt die alte Fragestellung, ob
man diachronisch oder synchronisch vorgehen soll (diachronisch +/-).
Das siebte Kapitel faBt die Ergebnisse in einem Vorschlag fiir eine
kanonische AT-Theologie zusammen, indem noch einmal die einzel-
nen Entscheidungen begriindet werden. Das Buch hat vier Anhénge,
deren Material zwar groBtenteils bereits an anderen Stellen verdf-
fentlicht wurde, aber hier durchaus seinen Platz als konkrete Veran-
schaulichung des Sailhammerschen Ansatzes hat. Anhang A behan-
delt das mosaische Gesetz und die Theologie des Pentateuch. Anhang
B untersucht Kompositionsstrategien im Pentateuch. Anhang C wid-
met sich der Erzéhlwelt des ersten Buches Mose, und Anhang D
nimmt 1Chr 21,1 als Beispiel fiir »inter-biblical interpretation«. Ein
Autorenverzeichnis und ein recht ausfiihrliches Sachregister schlieBen
das Buch ab. Der deutsche Leser wird besonders dankbar dafiir sein,
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daB Zitate in den Fullnoten haufig im (deutschen oder lateinischen)
Original angegeben sind, da die englische Ubersetzung im Haupttext
gelegentlich nicht ganz akkurat ist.

Wer Sailhammer kennt, wird sich iiber die Entscheidungen, die er
getroffen hat, kaum wundern. (1) Offenbarung geschieht nicht in der
Heilsgeschichte, sondern im Text. Deshalb ist der Text in den Blick
zu nehmen, nicht das Ereignis hinter dem Text. (2) Der Text hat fiir
uns eine normative Autoritdt in seiner kanonischen Form, nicht in
einer seiner Vorformen. Deshalb ist der Text in seiner Endgestalt zu
untersuchen. (3) Da die Bibel kein Buch wie jedes andere ist, soll
sie auch nicht so behandelt werden. Wir brauchen eine hermeneutica
sacra. (4) Ob das Material diachronisch oder synchronisch prisen-
tiert wird, entscheidet sich letztlich daran, wozu man die AT-Theolo-
gie verwenden will. Wer das AT so prédsentieren will, wie es sich
selbst darstellt, wird den »synchronen« Ansatz wihlen. Doch wichti-
ger als Sailhammers eigene Entscheidungen ist seine Definition der
Stellen, an denen Entscheidungen getroffen werden miissen. Des
Verfassers erklirtes Ziel ist es, nicht nur seine Position darzulegen,
sondern es dem Studenten zu ermdglichen, seine eigenen Entschei-
dungen zu treffen (obwohl Sailhammer andererseits kaum einen
Zweifel daran 14ft, daB ein Evangelikaler sich letztlich so zu ent-
scheiden hat, wie er sich entschieden hat). Unsere Hauptfrage muBl
also sein: Hilft uns diese Komponentenanalyse, durchdachte Ent-
scheidungen im Blick auf eine AT-Theologie zu treffen? Ich will den
Faden von hinten her aufrollen.

Diachron +/-: Sailhammer verweist hier auf die »Systemtheoriex,
wonach man den Wert von Systemen nicht im direkten Vergleich mit-
einander mif3t, sondern am Zweck, fiir den sie jeweils entworfen wur-
den. Eine synchrone Darstellung des Materials z.B. eignet sich besser,
die Botschaft des AT als Ganzes mit der Botschaft des Koran zu ver-
gleichen. Eine diachrone Darstellung nach Biichern dagegen ist eine
groBere Hilfe fiir den Bibelleser. Der beabsichtigte Zweck bestimmt
also, fiir welche Darstellung man sich entscheidet (weshalb die Dis-
kussion dieser Komponente sich auf zehn Seiten beschrianken kann).
Die »Systemtheorie« scheint mir einen wichtigen Beitrag beim Nach-
denken iiber die Form (oder vielleicht sogar das Wesen?) einer AT-
Theologie zu leisten.

Beschreibend +/-: Sailhammer gibt der Besprechung dieser wichti-
gen Polaritit wesentlich mehr Raum als der vorigen (69 Seiten allein
in Kapitel 5), und was er hier an Material aus der Interpretationsge-
schichte zusammentrégt, ist lesenswert. Aber ich halte die Art und
Weise seiner Darstellung fiir problematisch, da sie letztlich zwei ganz
verschiedenartige Fragen beantworten will. Erstens, ob wertneutrale
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wissenschaftliche Arbeit moglich ist, und zweitens, ob die Bibel eine
hermeneutica sacra benotigt. Diese letzte Frage beantwortet Sailham-
mer mit einem klaren Ja. Leider wird von ihm die erste Frage nie
direkt beantwortet, doch bekennt er sich dazu, dall — zumindest aus
apologetischen Griinden — Geschichte Israels mit den herkémmlichen
Methoden der Geschichtsschreibung beschrieben werden sollte, und
d.h. unter Zugrundelegung der drei Prinzipien Kausalitit, Korrelation
und Analogie (S. 52f, vgl. S. 255f). Als Gegenthesen dazu konnte man
formulieren: (1) Wissenschaft geschieht nie in einem wertneutralen
Raum. Ein Christ wird christliche Voraussetzungen nie aufgeben koén-
nen, solange sie sich in der faktischen Wirklichkeit als zutreffend er-
weisen. Insofern als Heilsgeschichte Geschichte ist, kann sie unter-
sucht werden wie andere Geschichte auch, doch jede Geschichts-
schreibung geschieht unter bestimmten Voraussetzungen. Eine Ge-
schichte Deutschlands unter christlichen Voraussetzungen zu schrei-
ben wire genauso falsch wie das Schreiben einer Geschichte Israels
unter atheistischen Voraussetzungen, selbst wenn christliche Voraus-
setzungen bei dem einen einen gréferen Unterschied machen werden
als bei dem anderen. (2) Gottes Wort »wurde Fleisch« im Menschen-
wort und kann deshalb als solches im Bereich Literaturwissenschaft
untersucht werden. Das mufB nun nicht heiflen, daf jede Methode, die
in der Literaturwissenschaft erdacht wurde, gleichermafBen hilfreich
ist, und schon gar nicht, da} die Behandlung des AT als Menschen-
wort allein bereits die angemessene Antwort auf dieses Wort ist. Wie
in der Literaturwissenschaft allgemein wird beim Studium der Bibel
freilich ein christlicher Ansatz einen Unterschied machen. — Man muB}
diesen beiden Gegenthesen keineswegs zustimmen, um zu erkennen,
daB wir es in Wirklichkeit mit zwei Fragen zu tun haben, der Frage
nach den weltanschaulichen Voraussetzungen jeglicher wissenschaftli-
chen Arbeit, und der Frage, ob die Bibel eine eigene Hermeneutik
benotigt. In jedem Fall ist diese Diskussion um eine hermeneutica
sacra, bei der Sailhammer tbrigens hédufig auf Johann Jakob Ram-
bach und Gerhard Maier zuriickgreift, dulerst wichtig, bevor man
eine AT-Theologie entwerfen kann.

Kritik +/-: Obwohl die einzelnen Methoden der Exegese hier mit
schonen Schaubildern (wenn auch manchmal etwas einseitig) darge-
stellt werden, scheint die Beschiftigung mit dieser Polaritdt auf An-
hieb am wenigsten zur Diskussion um den Entwurf einer evangelika-
len AT-Theologie beizutragen, da man sich im evangelikalen Raum
wohl einig ist, daB einer AT-Theologie die Botschaft der Texte in ihrer
Endgestalt zugrunde liegen sollte. Die wichtigere Frage, ob ein Wissen
um etwaige Vorformen das Verstdndnis des Endtextes beeinfluf3t,
wird nicht ausdriicklich gestellt. Ich vermute, Sailhammer wiirde mit
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»Nein« antworten, doch fragt man sich dann, warum er 5.Mose 33-34
und andere Stellen als Ergidnzungen der kanonischen Redaktion
identifizieren muf. Letztlich will auch Sailhammer den alttestamentli-
chen Kanon nicht behandeln, als wenn er an einem Tag vom Himmel
gefallen wire. Dennoch bereitet die Betonung auf die kanonische Ge-
stalt des Textes hier den Boden fiir die Ablehnung der grammatisch-
historischen Exegese in Kapitel 5, die dort im wesentlichen damit be-
griindet wird, daff diese Form der Exegese einen garstigen histori-
schen Graben aufreiBe zwischen »damals« und »heute«, den es in
Wirklichkeit nicht gebe.

Text +/-: Das Hauptziel der Diskussion in diesem Abschnitt ist, zu
zeigen, dal} es einer AT-Theologie nicht um die Bedeutung von Ereig-
nissen gehe, sondern um die Bedeutung von Texten. Das Argument
kann zwei Formen annehmen: (1) Eine AT-Theologie ist eine Darstel-
lung der Offenbarung im AT. Das AT ist ein Text, kein Ereignis. Also
ist das Objekt einer AT-Theologie ein Text, kein Ereignis. (2) Eine
AT-Theologie beschiftigt sich mit Offenbarung. Offenbarung ge-
schieht in Texten, nicht in Ereignissen. Also beschiftigt sich eine AT-
Theologie mit Texten, nicht mit Ereignissen. Die zweite Argumentati-
onsreihe erfordert eine ausfithrliche Auseinandersetzung mit heilsge-
schichtlicher Theologie, die Sailhammer nicht liefert. Diese Diskussi-
on kann hier nicht im einzelnen wiedergegeben werden. Ich frage
mich jedoch, ob es nicht letztlich Sailhammers System von biniiren
Oppositionen ist, das ihn an dieser Stelle zwingt, eine Entweder-
Oder-Entscheidung zu treffen, zu der sich bisher viele evangelikale
Theologen vielleicht mit Recht nicht genétigt sahen. Sowohl diese Ar-
gumentationsreihe als auch die erste leidet m.E. sehr darunter, daf}
Sailhammer die Frage nach der Moglichkeit von Ereignissen, »Bedeu-
tung« zu haben, und die Frage nach dem Wesen von Texten nicht
grundsitzlicher stellt.

Vielleicht muf} deshalb zum Schluff noch auf ein paar Dinge hinge-
wiesen werden, die Sailhammer mehr oder weniger stillschweigend
voraussetzt. (1) Sailhammer glaubt, dall Gottes Wort in keiner Weise
situationsgebunden ist, d.h. Gott hat zu jeder Zeit zu jeder Gemein-
schaft das Gleiche zu sagen. Es gibt gerade deshalb keinen — noch
nicht einmal methodischen — Unterschied zwischen dem »what a text
meant« (Was ein Text bedeutete) und »what a text means« (Was ein
Text bedeutet) (z.B. S. 179). (2) Sailhammer ist der Ansicht, daB sich
die Bedeutung einer Schriftstelle nie gedandert hat, also auch nicht im
Kanonprozef3. Das erlaubt Sailhammer, ein bichen ungenau dariiber
zu sein, ob das Ziel der Exegese die Intention des urspriinglichen Au-
tors oder des kanonischen Redaktors (the »canonicler, S. 240) ist. Er
argumentiert in der Tat, daB die Intention des Autors eines biblischen
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Buches durch eine Methode erkannt wird, die auf Verkniipfungen
achtet, die im kanonischen Redaktionsprozef3 hergestellt wurden
(S. 156). (3) Sailhammer hilt es fiir ausgemacht, daB jede Erzdhlung
im AT historischer Bericht sein will mit dem Ziel, ein moglichst akku-
rates Bild eines Geschehens zu vermitteln (»Bild« im Sinne von Foto,
nicht Gemiilde). (4) Sailhammer setzt voraus, daB »meaning« eine Ei-
genschaft von Texten ist, und nicht z.B. das Ergebnis des Aktes einer
Person. AuBlerdem, da3 Worter sich auf Dinge in der Welt beziehen,
Texte aber auf »Dinge« in einer Erzéhlwelt (S. 202ff). Diese letzte
Voraussetzung fillt nicht in den engeren Bereich einer AT-Theologie,
und man muf} es daher dem Verfasser nachsehen, da} er solche philo-
sophischen Voraussetzungen nicht geklart hat (irgend etwas muf3 man
schlieBlich voraussetzen diirfen, wenn man nicht das Rad immer wie-
der neu erfinden will). Diese Voraussetzungen, mit denen Sailhammer
arbeitet, miissen diskutiert werden, denn sie haben weitreichende
Konsequenzen und sind m.E. falsch.

Dieses Buch kann zum Weiterdenken anregen, deshalb wird es
auch zum Lesen und zum Weiterdenken empfohlen. Freilich — weiter-
denken muf} man wohl.

Thomas Renz

Michael L. Brown. Israel’s Divine Healer. Studies in Old Testament
Biblical Theology. Grand Rapids: Zondervan, 1995. 462 S., DM 34,-

Ende 1971 betrat der damals sechzehnjiahrige Michael L. Brown, der
in einer konservativ-jiidischen Familie aufgewachsen war, sich aber
nun mit dem Woodstock Idealismus identifizierte, eine kleine italie-
nische Pfingstgemeinde in New York, um seine beiden besten Freun-
de zuriick zur »Wirklichkeit« zu holen. Das war wohl der erste
Schritt auf dem Weg zu diesem Buch. Brown erzihlt im Vorwort, wie
er bald durch das Zeugnis dieser Gemeinde zum Glauben kam und
wie er anschliefend zum einen eine Heilung an sich selbst erlebte
und zum anderen von seinem Vater zum Ortsrabbi geschickt wurde.
Damit war der Beginn fiir zwei Entwicklungen gelegt. Die eine fiihr-
te Brown letzlich zu pfingstkirchlichem Engagement rund um den
Globus (siche S. 244), die andere zu wissenschaftlicher Arbeit am
Alten Testament, u.a. mit einer Dissertation unter Baruch Levine
zum Thema »I am the Lord Your Healer: A Philological Study of the
Root 831 in the Hebrew Bible and the Ancient Near East« (New
York, 1985).
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Vor diesem Hintergrund ist es nicht weiter verwunderlich, daB3 der
Verfasser sein Feld weit abgesteckt hat und mit vorliegendem Buch
sowohl Akademiker als auch »Laien« ansprechen will. Das Buch soll
die erste vollstindige und systematische Behandlung eines wichtigen
biblischen Motivs bieten: »Israels gottlicher Heiler«. Brown unter-
sucht in einem Einfiihrungskapitel hebriische Worter, die im Zusam-
menhang von »Heilung« stehen, und konzentriert sich dabei beson-
ders auf die Wurzel 827 (s.u.). Das erste Hauptkapitel ist dann der
Rolle von menschlichen Arzten und Heilungsgottheiten im Alten
Vorderen Orient gewidmet und miindet in einer Zusammenfassung
historischer jiidischer und christlicher Positionen zum Problemkreis
»menschliche Arzte und gottliche Heilung«. Danach werden die The-
men Krankeit und Heilung in drei Kapiteln exegetisch im Alten
Testament untersucht (Thora und Geschichtsbiicher, Poesie und Weis-
heitsliteratur, prophetische Biicher). Das fiinfte Kapitel versucht auf-
zuzeigen, wie entsprechende Themen im Neuen Testament weiterent-
wickelt werden. Das sechste Kapitel bietet abschlieBende Uberlegun-
gen. Die Lesbarkeit des Buches ist fiir den allgemeinen Leser erhoht
durch die Verwendung von Endnoten statt Fufinoten. Der Haupttext
beldauft sich damit auf weniger als 250 Seiten in angenehmer Schrift-
grofle. Die 1361 Endnoten in kleinerer SchriftgroBe schlieffen sich auf
172 engzeilig gedruckten Seiten an. Sie bieten vor allem Literaturhin-
weise. Das Buch bietet eine ausgewéhlte Bibliographie und verschie-
dene Verzeichnisse.

Brown entfaltet im wesentlichen die folgenden Thesen: (1) Die
Grundbedeutung von 837 ist nicht »heilen« (so praktisch durchweg in
Bibeliibersetzungen iibersetzt), sondern »wiederherstellen, ganz ma-
chen«. (2) Das »Heilungsmonopol« Gottes ist nicht so sehr ein Hei-
lungsmonopol gegeniiber menschlichen Arzten, sondern gegeniiber
den Anspriichen anderer Gottheiten. Der eine Gott Israels ist auch
der eine Heiler Israels (Ex 15,26), und zwar geistlich und korperlich.
(3) Krankheit ist ein Fluch, Gesundheit und Heilung sind ein Segen.
Auch wenn aus mancher Krankheit Gutes kommen kann, wird nir-
gends in der Schrift Krankheit als etwas Gutes angesehen. Niemals
verspricht Gott, sein Volk mit Krankheit zu segnen. Zwar darf man
nicht sagen, dafl jede Krankheit Folge einer spezifischen Siinde ist,
doch wird im Alten Testament Krankheit regelmaBig mit Stinde in
Bezichung gebracht, Gesundheit dagegen mit Gehorsam und Segen.
Ausgenommen hiervon sind insbesondere Behinderungen und Al-
terskrankheiten. (4) Dieser Glaube, daff Siinde und Ungehorsam der
Weg zu Tod und Zerstérung sind, Weisheit und Gottesfurcht dagegen
zu langem Leben fiihrt, findet auch in der Weisheitsliteratur seinen
Ausdruck. Das Buch Hiob warnt jedoch dagegen, dies allzu schema-
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tisch auszulegen. (5) Die Rede der Propheten von der »Krankheit«
und »Wiederherstellung Israels« darf nicht vergeistlicht werden. Die
Propheten reden hier nicht nur von »Siinde« und »Vergebung«, son-
dern von der Krankheit und Wiederherstellung der Nation. Deshalb
darf auch Jes 53 (»er trug unsere Krankheit«) nicht ausschlieBlich
geistlich interpretiert werden. (6) Im Neuen Testament wird mit dem
Kommen des gottlichen Heilers Israels in menschlichem Fleisch eine
ganz neue Dimension der Heil(ung)sgeschichte ertffnet, die in der
Kirche ihre Fortsetzung findet. Gott will den ganzen Menschen, nicht
nur einen geistlichen Bereich im Menschen, wiederherstellen und tut
dies ansatzweise schon jetzt. Ein Christ darf sich deshalb in Krank-
heit erwartungsvoll an Gott wenden und um Heilung bitten.

Dies ist ein »heilsames« Buch fiir diejenigen, die an alttestamentli-
cher Biblischer Theologie interessiert sind, denn Krankheit und Hei-
lung sind in unseren Theologien oft weniger prominent als in der Bi-
bel selbst. Dennoch hat das insgesamt ausgewogene Buch diesem
Rezensenten auch einige »Bauchschmerzen« bereitet. Der Leser mag
entscheiden, ob dies auf einen tiberempfindlichen Magen oder auf
ungesunde Speise zuriickzuftihren ist. (1) Der Verfasser bekennt sich
zu einer Arbeitsweise, die er als skomparativ«, »kanonisch« und
skonservativ« bezeichnet. Das mittlere Element ist es, das es ihm er-
laubt, weitgehend a-historisch zu arbeiten. Brown behauptet zwar,
keinen spezifischen kanon-kritischen Ansatz zu haben (vgl. S. 253,
Anm. 26), doch bedeutet fiir ihn »kanonisch« nicht nur Konzentra-
tion auf die vorliegende Form des Textes (statt auf hypothetisch er-
schlossene Quellen und Vorstufen des Textes), sondern auch Verzicht
auf ein Fragen nach der spezifischen historischen Funktion eines
Textes. Die einzige historische Unterscheidung ist zwischen alttesta-
mentlicher Literatur und neutestamentlicher Literatur, die klassisch
als Gesetz und Gnade interpretiert werden (S. 235). (2) Der Verfas-
ser wendet sich mit Recht gegen eine Weltanschaung, die »geistli-
ches« Leben und »leibliches« Leben strikt trennen will, als ob Gott
nur fiir den »geistlichen« Bereich zustindig wire. Doch fithrt ihn das
ganz unnétigerweise dazu, mit Hinden und Fiien gegen Interpreta-
tionen zu kimpfen, die manche prophetische Rede als metaphorisch
auslegen. Das muf aber schiefgehen, weil die Propheten regelméfig
poetische Bildrede verwenden. Wenn z.B. Jesaja von Israel als einem
kranken und wunden Korper spricht (Jes 1), dann redet er poetisch
von den nationalen und sozialen Néten, die Israel sich durch seine
Siinde zugezogen hat. Ist es dabei wirklich notig, darauf zu beharren,
daB Menschen schlieBlich bei Belagerung und Krieg krank und ver-
letzt werden (S. 187), um eine »buchstdbliche« Interpretation zu ret-
ten? Beruhigend nur, daB sich selbst Brown geschlagen gibt, wenn
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die Propheten von kranken Schafen reden (Ez 34; Sach 11), und von
der Anwendung von »purely physical imagery« spricht (S. 200). Erst
auf S. 242 scheint Brown einzusehen, da3 die Frage, ob die Prophe-
ten metaphorisch reden oder nicht, von der Frage, ob sie iiber nur
Geistliches reden oder nicht, unterschieden werden kann (und
muf!). (3) Der Verfasser setzt gelegentlich eine Unterscheidung zwi-
schen »natiirlich« und »iibernatiirlich« voraus, die aber nirgends aus-
gefiihrt wird. In seiner Unterscheidung zwischen »covenantal heal-
ing« (Heilung im Rahmen des Bundes) und »prophetic healing«
(Heilung durch einen Propheten) spricht Brown von siibernatiirli-
cher Gesundheit«, »iibernatiirlicher Krankheit« und »libernatiirlicher
Heilung nach Bekehrung« (S. 92f; vgl. »iibernatiirliche Fruchtbar-
keit« auf S. 87). Er scheint an manchen Stellen eine Unterscheidung
zwischen kleineren, »neutralen«, menschenverursachten Krankheiten
zu machen, fiir die Arzte zustindig sind (S. 46, 127, 241, vgl. S. 274,
Anm. 59), und iibernatiirlichen Krankheiten, die von Gott verursacht
werden und nur von ihm geheilt werden konnen (S. 187). Wenn dem
so ist, miiite das direkter angesprochen (und begriindet) werden,
und selbst dann bleibt die Frage, was »iibernatiirliche Gesundheit«
ist. Andere Leser mogen sich andere »Bauchschmerzen« zuziehen,
von denen ich nur ein Beispiel nenne: Der Verfasser hilt es nicht
mehr fiir nétig, die Theorie, wonach Heilungswunder nach der Apo-
stelzeit aufgehért haben, zu widerlegen. Er weist nebenbei darauf
hin, daB Augustinus diese Theorie anfdnglich vertrat, dann aber fal-
lenlief3, als er merkte, wie viele Wunder noch in seiner Zeit gescha-
hen (S. 64), und erwiihnt, daB die Theorie in den letzten Jahren unter
Beschuf3 kam (S. 425, Anm. 94).

Trotz dieser Gefahr, verstimmt zu werden, sollte das Buch nicht
ignoriert werden von denen, die das Thema Krankheit und Heilung
biblisch untersuchen wollen. Das Buch mag sogar selbst Medizin zu
gesundem Denken werden, wenn es nicht zu schnell verschlungen
und mit einer Prise Salz eingenommen wird.

Thomas Renz

Walter C. Kaiser. The Messiah in the Old Testament. (r_‘rwrrzrirnd'Rap.id_s;
MI: Zondervan, 1995. 256 S., ca. DM 30,— ($ 17,99)

Wihrend andere Arbeiten zum Thema >Messias im AT« bisher entwe-
der von der Erfiillung im Neuen Testament her (evangelikal) oder
aber als thematische Besonderheit der hebriischen Bibel auf der lin-
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guistischen und grammatischen Ebene (nicht-konservativ) ausgegan-
gen seien, beansprucht das Buch von W.C. Kaiser, die Fragestellung in
einer eigenstandigen Form, ausgehend von Uberlegungen zur alttesta-
mentlichen Theologie, zu entfalten. Dies macht zunédchst neugierig,
bei genauerem Hinsehen erweist sich der Anspruch jedoch als wenig
gerechtfertigt. Denkvoraussetzung fiir W.C. Kaiser ist eine Position,
die wie die christliche Tradition seit apostolischen Zeiten das Kom-
men Jesu als Erfiilllung alttestamentlicher Verheiung versteht und
das AT vom NT her fokussiert. So informiert das Kapitel tiber den
Messias im Pentateuch im ersten Satz, dall darin sechs messianische
Bibelstellen zu finden seien, von ihm als direkte prediction/Vorhersa-
gen verstanden (Gen 3,15; 9,25-27; 12,1-3; 49,8-12; Num 24,15-19; Dtn
18,15.18). DaBl die angesprochenen Texte in ihrem eigenen Kontext
auch ohne die neutestamentliche Zuspitzung — bei einer zugestande-
nen impliziten Offenheit fiir die christologische Interpretation — fiir
vorchristliche Leser eine verstindliche Aussage gemacht haben konn-
ten, kommt dabei nicht wirklich in den Blick.

Als Raster fiir alttestamentliche Theologie versteht W.C. Kaiser die
Entwicklung des »promise-plan of God«, der sich durch die biblischen
Perioden (W.C. Kaiser unterscheidet eine vor-patriarchische, patriar-
chische, mosaische, vor-monarchische, monarchische und propheti-
sche) immer erneuert hat. Die dabei exegetisch und alttestamentlich-
theologisch gewichtige und je unterschiedliche Akzentuierung von
VerheiBungsinhalten kommt fiir W.C. Kaiser kaum in den Blick, fiir
ihn gilt: »The promise was a single one« (S. 29). So durchschreitet er
die alttestamentlichen Schriften und findet die bereits im Neuen Te-
stament und seit den Zeiten der alten Kirche christologisch aufge-
nommen Texte wieder. Worin der Fortschritt gegeniiber den bekann-
ten Ausfithrungen von E Delitzsch (Messianische Weissagungen in ge-
schichtlicher Folge. 1890; Nachdruck: Gieflen/Basel: Brunnen 1992, vgl.
Rezension JETh 7 [1993], 138f) oder dem katholischen Paul Heinisch
(Christus der Erloser im Alten Testament. Graz: Styria 1955) oder den
Biichern von Erich Sauer u.a. bestehen soll, ist nicht erkennbar. Zum
syrisch-ephraimitischen Krieg Jesaja 7 z.B. merkt W.C. Kaiser an, daf}
damals sehr viel auf dem Spiel gestanden hitte, »for were Pekah and
Rezin successful, everything that God incorporated into his ancient
covenant with Israel would be lost — not to speak of the cancellation
of the impending events of Christmas and Easter« (8. 159). Die Frage
dringt sich auf, ob hier nicht von einem vielschreibenden Autor zu
schnell ein weiterer Titel zusammengestellt wurde. Er ist zwar evan-
gelikal, hat aber theologisch im Grunde wenig beizutragen, ganz zu
schweigen von der trotz des Anspruchs nicht gefiihrten iiberzeugen-
den Diskussion mit Ansétzen alttestamentlicher Theologie, die das
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Recht auf eine simplifizierte christologische Interpretation alttesta-
mentlicher Texte als problematisch anzusehen sich genétigt sehen.
Herbert H. Klement

Tizerr:;égzor_lgn_anIIIDa_melG Reid. God Is a Warrior. Studies in
Old Testament Biblical Theology (SOTBT). Carlisle: Paternoster,
1995.224 S., ca. DM 19— (£8.99)

Die Untersuchung von Longman und Reid ist Teil einer neuen Reihe
von Studien zur alttestamentlichen Theologie, die zugleich in den
Kontext einer biblischen Theologie gestellt werden sollen, wie der Ti-
tel »Studies in Old Testament Biblical Theology« zeigt.

Als grundlegenden Ansatz verfolgen die Autoren in der vorliegen-
den Studie ein chronologisches Vorgehen, wobei sie fiinf verschiedene
Phasen unterscheiden: (1) Gott kdampft fiir sein Volk Israel gegen des-
sen Feinde, (2) Gott streitet gegen Israel, (3) die Propheten des Alten
Testaments erwarten und verkiindigen das Kommen eines miéchtigen
gottlichen Kriegers, (4) die Evangelien und neutestamentlichen Briefe
sprechen vom Kampf Jesu gegen die Michte und Gewalten, und (5)
die Kirche erwartet die Wiederkunft eines gottlichen Kriegers, der die
geistlichen und menschlichen Feinde Gottes richten wird. Im An-
schluf} an diese einleitende Orientierung folgt ein recht knapper For-
schungsiiberblick, der vor allem auf Gerhard von Rads Arbeit zum
Heiligen Krieg eingeht, jedoch auch vorausgehende Studien sowie die
sich an von Rad anschlieBende Diskussion erwihnt. Von den zehn
Kapiteln des Hauptteils sind jeweils fiinf dem Alten bzw. Neuen Te-
stament gewidmet. Als vorrangiges Ziel ihrer Studie geben die Auto-
ren an, die biblisch-theologische Entwicklung des Themas herausar-
beiten zu wollen.

Im alttestamentlichen Teil wird zunichst der Heilige Krieg behan-
delt, in dem Gott fiir sein Volk Israel in den Kampf zieht und ihm
dadurch den Sieg ermoglicht. Das dritte Kapitel stellt den gegenteili-
gen Fall dar, wo Gott als Israels Feind auftritt, um das Volk fiir seine
Stinden zu bestrafen. Kapitel vier behandelt den »Tag des Herrn«,
d.h. die Erwartung des richtenden Eingreifens Gottes zugunsten sei-
nes Volkes, die vor allem in der apokalyptischen Literatur zu finden
ist. Im fiinften Kapitel geht es um Gottes Kriege gegen die Chaos-
méchte, die haufig durch das Meer symbolisiert werden oder die im
Meer lauern. Daran schlief3t sich ein Vergleich der alttestamentlichen
Darstellungen vom gottlichen Krieg mit denen altorientalischer Texte
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(z.B. der Baal-Texte von Ugarit und des babylonischen Schopfungs-
epos Enuma Elisch) an. Der neutestamentliche Teil behandelt zu-
ndchst in zwei Kapiteln die synoptischen Evangelien. Longman und
Reid zeigen auf, da3 die Evangelisten Jesu irdisches Wirken sowie
seine Passion und Auferstehung als siegreichen Kampf gegen Satan
und die Ddmonen darstellen. Dall damit das alttestamentliche Motiv
vom gottlichen Krieger aufgenommen wird, ist besonders anhand der
vielen Anspielungen und Verweise auf entsprechende alttestamentli-
che Texte ersichtlich. Ahnlich verhilt es sich mit den paulinischen
Briefen, in denen Jesu Sieg iiber die Michte und Gewalten sowie die
Erwartung eines eschatologischen »Tages des Herrn«, d.h. der Wie-
derkunft Jesu zum Gericht, eine wichtige Rolle spielen. Gemeinsam
ist den Evangelisten sowie dem paulinischen Corpus also eine spiritu-
elle Deutung des Motivs vom gottlichen Krieger, der nun eben nicht
mehr gegen die Heiden in den Kampf zieht. Dariiber hinaus wird die
Rolle der Gldubigen in diesem Krieg behandelt, den sie, ausgeriistet
mit der Waffenriistung Gottes (Eph 6), zu kdmpfen haben. Das ab-
schlieBende Kapitel geht schlieBlich auf die Offenbarung ein, wo die
alttestamentlichen Motive eine »Wiedergeburt« erfahren (die Auto-
ren sprechen von einer »rebirth of images«). Hier nun ist die gottli-
che Kriegsfilhrung wie im Alten Testament nicht auf die geistliche
Ebene beschriankt, da das Endgericht neben der Vernichtung Satans
und der Damonen auch die endgiiltige Ausrottung aller Stinder durch
Jesus, den gottlichen Krieger, einschlief3t.

Im Rahmen einer Beurteilung der vorliegenden Arbeit mufl zwi-
schen dem alt- und neutestamentlichen Teil unterschieden werden,
die in Umfang und Qualitdt deutliche Unterschiede aufweisen. Unge-
achtet des Titels der Reihe werden dem Alten Testament nur ganze
60 Seiten gewidmet, die es nicht zulassen, dem vielfdltigen Befund
gerecht zu werden. Die Darstellung bietet denn auch grofBtenteils
nicht viel mehr als eine Aneinanderreihung der biblischen Aussagen,
die nur duBerst knapp kommentiert werden. Diese skizzenhafte Aus-
fithrung fithrt zudem zu einigen Verkiirzungen und Ungenauigkeiten.
Beispielsweise wird unter dem Stichwort »Gott als Feind« auf die
Fiille der prophetischen Ankiindigungen, wonach Gott als Heerfiihrer
eines feindlichen Heeres gegen Israel marschiert und sein eigenes
Volk ins Exil fiihrt, nicht eingegangen. Zudem wird der »Tag des
Herrn« als nachexilisch-apokalyptisches Phinomen prasentiert. Zwar
ist es korrekt, dal die Vorstellung vom »Tag des Herrn« ein wichtiger
Bestandteil der Apokalyptik ist, doch z.B. Amos 5,18-20 zeigt sehr
deutlich, daB Israel bereits vor dem Exil einen solchen Tag erwartete.
Ein positiver Aspekt der Untersuchung zum Alten Testament sind je-
doch die zahlreichen Verweise auf den altorientalischen Hintergrund,

214



selbst wenn sie, wie die gesamte Darstellung, recht knapp ausgefallen
sind. — Der neutestamentliche Teil nimmt demgegeniiber wesentlich
mehr Raum ein, was sich auch inhaltlich positiv auswirkt. Zwar wird
auch hier nicht in allen Punkten eine detaillierte Argumentation ge-
boten (so daB an manchen Stellen der [unbegriindete?] Verdacht der
Uberinterpretation aufkommen mag), doch die Interpretation des
Wirkens und Leidens Jesu sowie der paulinischen Briefe unter Be-
riicksichtigung der alttestamentlichen Motive vom géttlichen Krieger
sowie dem »Tag des Herrn« enthiilt viele interessante Beobachtun-
gen. Zudem trigt auch die Bezugnahme auf die Apokryphen, Pseud-
epigraphen und die Schriften von Qumran wesentlich zum Verstind-
nis der neutestamentlichen Aussagen bei.

Wer eine umfassende Studie zum Motiv des géttlichen Kriegers er-
wartet, wird insbesondere vom ersten Teil des Buches enttiuscht sein.
Demgegentiber kann der zweite Teil zumindest als Beispiel dafiir gel-
ten, wie das Studium des Neuen Testaments durch die Beriicksichti-
gung des alttestamentlichen und jiidischen Hintergrunds wichtige Im-
pulse erhélt. Anders ausgedriickt: es wird in der Tat deutlich, da} die
neutestamentlichen Schreiber Jesu Wirken u.a. vor dem Hintergrund
der hier besprochenen Motive des Alten Testaments verstanden und
dargestellt haben. Hilfreich fiir eine weitergehende Auseinanderset-
zung mit dem Thema ist schlieBlich eine relativ ausfiihrliche Biblio-
graphie, welche die wichtigste Sekundirliteratur auffiihrt. Dariiber
hinaus finden sich ein thematischer Index sowie ein Autoren- und Bi-
belstellenregister, die ein gezieltes Nachschlagen erméglichen.

Karl Mdéller
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Neues Testament!

1. Hermeneutik, Exegetische Methode, Nachschlagewerke,
Sprachwissenschaft

Jorg_ %rgy—Eu;ge;x Drewermann und die biblische Exeigese Eine metho-
disch-kritische Analyse. WUNT II/71. Tiibingen: Mohr, 1995. 281 S.,
DM 54 -

In der Tiibinger WUNT-Reihe erscheinen nicht nur Dissertationen,
sondern gelegentlich auch Monographien, die, wie J. Freys Arbeit
tiber Drewermanns tiefenpsychologische Bibelauslegung, auf einer
wissenschaftlichen Hausarbeit zur 2. Kirchlichen Dienstpriifung beru-
hen. Im Niveau macht sich das nicht unbedingt bemerkbar.

Mit dem kirchlichen Ursprung des Buches hingt jedenfalls die Mo-
tivation des Autors zusammen, der als Vikar durch Fragen interessier-
ter Gemeindeglieder zu einer fundierten Auseinandersetzung mit
Drewermann herausgefordert wurde (S. IV). Dartiber hinaus wurde
ithm durch den Kontakt mit Kollegen und die Durchsicht gingiger
Predigthilfen deutlich, wie weit Drewermanns Bibelauslegung in die
Verkiindigungspraxis eingedrungen ist (S. 3). So stellt sein Beitrag die
bisher griindlichste Auseinandersetzung mit der Bibelexegese Dre-
wermanns dar.

Nach einer kurzen Einfiihrung in die Relevanz der Themenstellung
(S. 1-8: Kap. 1) zeichnet F. zunéchst die Biographie Drewermanns und
seinen Konflikt mit der Amtskirche nach (S. 9-37: Kap. 2). Die Dar-
stellung der Position Drewermanns geht von einer Beschreibung sei-
ner Hermeneutik aus (S. 38-86: Kap. 3), analysiert dann die von ihm
eingesetzten thetorischen Mittel (S. 87-112: Kap. 4) und fiihrt an-
schlieBend anhand von Mk 5,1-20; Joh 4,1-42; 20,1-10; 21,1-14 den
Vollzug der von Drewermann praktizierten Bibelauslegung vor
(S. 113-171: Kap. 5). DaB E sich dabei auf johanneische Texte konzen-
triert, diirfte daher rithren, daff hier ein eigener Arbeitsschwerpunkt
liegt. Den Abschluf} bilden eine ausfiihrliche Kritik des Drewermann-
schen Ansatzes (S. 172-227: Kap. 6) und einige Uberlegungen zu
einem sachgemilBeren hermeneutischen Modell (S. 228-254: Kap. 7).

1 Die mit einem Asteriskus versehenen Werke werden voraussichtlich im nichsten
Jahrbuch (11/97) rezensiert.
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In einem ausfiihrlichen Literaturverzeichnis (S. 255-271) findet man
eine umfangreiche Auflistung der wichtigsten Diskussionsbeitrige, die
F. gut kennt. An vielen Stellen seiner Studie referiert er die Kritik
dlterer Diskussionsbeitrédge, a8t sie ausfiihrlich zu Wort kommen und
kntipft vielfach daran an. Besonders hilfreich wird seine Arbeit da-
durch, da er sich nicht mit dem Nachweis begniigt, dal Drewer-
manns Theologie mit der biblisch dokumentierten Theologie der
Apostel unvereinbar ist, sondern analysiert, durch welche methodi-
schen Weichenstellungen und Vorgehensweisen es zu einer solchen
Entfernung vom historischen Christentum kommen konnte.

Zu den iiberzeugend begriindeten Kritikpunkten Es an der Bibel-
auslegung Drewermanns gehoren folgende: 1. Drewermanns Ankniip-
fung an die historisch-kritische Methode ist insofern einseitig, als er
tast ausschlieflich ihre negativen historischen Urteile iibernimmt
(S. 47, 181). 2. Letztlich bestreitet Drewermann den religiosen Nutzen
historischer Arbeit an der Bibel (S. 64, 133, 173, 176, 198f). Seine Me-
thode kann daher nicht einfach an die historisch-kritische »angehidngt«
werden (S. 175). 3. Drewermann verschweigt das durchaus vorhandene
Interesse der historisch-kritischen Methode an der Relevanz und theo-
logischen Bedeutung der Bibeltexte fiir den Leser (S. 178). 4. Die her-
angezogenen »religionsgeschichtlichen« Parallelen bleiben in der Re-
gel dullerst vage (S. 57,179, 195-197,220). 5. Drewermann geht mit den
von ihm ausgelegten Texten willkiirlich um (S. 44) und praktiziert eine
teilweise textwidrige Allegorese (S. 169f). »Der biblische Text vermag
unter Drewermanns Zugriff letztlich nichts anderes mehr zu sagen als
die Wahrheiten einer dogmatisch vorausgesetzten Tiefenpsychologie«
(S.194). 6. Drewermann bedient sich eines unangemessenen und uner-
traglich polemischen Stils (S. 92, 125). Im tbrigen steht die Lange der
Satze hdufig in keinem Verhiltnis zu ihrem Aussagegehalt (S. 96).
7. Der mehrfach gegen Drewermann vorgebrachte Gnosisverdacht ist
nicht ganz unberechtigt (S. 202).

An zwei Stellen hat E mich allerdings nicht vollstidndig liberzeugt.
In seinem 4. Kap. iiber die »Sprache Eugen Drewermanns« (S. 99-
112) wirft er ihm (im AnschluB an N. Rubeli) vor, seine Auslegung
der Evangelien sei antijiidisch. Zutreffend ist sicher, daf} Drewer-
mann die Schriftgelehrten und Pharisder (sowie die Malerei Chagalls)
in einer wissenschaftlich iiberholten und karikierenden Weise charak-
terisiert. Da er in ihnen aber nicht nur die offiziellen Reprisentanten
der jiidischen Orthodoxie, sondern jeder (einschlieBlich der christli-
chen) Religion erkennt, sollte man meines Erachtens mit dem ver-
nichtenden Vorwurf des Antijudaismus duflerst zuriickhaltend sein.

Ein zweites Fragezeichen setzte ich hinter Es »Suche nach neuen
Wegen« (S. 243-254). Hier fillt bei der Beschreibung der geistlichen
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Schriftauslegung auf, dafl das Werk Gerhard Maiers mit keinem Wort
erwihnt wird. Das ist kaum berechtigt. AuBerdem hétte F. meines Er-
achtens bei seiner Beschreibung der Rezeptionsdsthetik deutlicher
herausstellen konnen, daf er diese nicht im eigentlichen Sinne als Al-
ternative zur Produktionsisthetik betreibt. Da er sich dadurch von
einer radikalen Rezeptionsésthetik unterscheidet, wéare auch eine dif-
ferenzierte Definition des Begriffs »Sinn (eines Textes)« hilfreich ge-
wesen (vgl. E. Hirschs Unterscheidung zwischen significance und
meaning). Meinem Eindruck nach ist die von E geforderte rezeptions-
isthetische Fragestellung keineswegs so neu und anders wie die
eigentliche Rezeptionsisthetik, sondern von kompetenten Exegeten
schon frither berticksichtigt worden. Aber das sind Feinheiten.

Es mag sein, daf sich Drewermann selbst durch Fs Kritik nicht
iiberzeugen 14Bt — falls er sie iiberhaupt zur Kenntnis nimmt. Aber
wer immer zwar von Drewermann fasziniert, aber fiir verniinftige Ar-
gumente aufgeschlossen ist, mul nach der Lektiire dieser »metho-
disch-kritischen Analyse« von der grundsitzlichen Haltlosigkeit des
Drewermannschen Unternehmens tberzeugt sein. Das konnte man
von élteren »Streitschriften« gegen Drewermann nicht in jeder Hin-
sicht sagen. Insofern ist E (bzw. sein Buch) in methodischer Hinsicht
sicher ein mehr oder weniger definitiver Anti-Drewermann.

Armin Daniel Baum

John Goldingay. Models for Interpretation of Scripture. Grand Ra-
pids/Carlisle: Eerdmans/Paternoster, 1995. X + 328 S., US-$ 20,~

Der Direktor von St. John’s Theological College, Nottingham, legt mit
vorliegendem Buch eine Weiterfithrung seines bereits 1981 (1990)
verdffentlichten Approaches to Old Testament Interpretation vor und
bietet gleichzeitig einen Begleitband zu seinem 1994 erschienenen
Models for Scripture.

Im Gegensatz etwa zu Marshalls New Testament Interpretation
(1977) oder Klein/Blomberg/Hubbards Introduction to Biblical Inter-
pretation (1993) geht J. Goldingay (dhnlich wie Satterthwaite/Wright
[Hg.]. A Pathway into Holy Scripture [1994]) viel starker theologisch
und philosophisch, viel stirker hermeneutisch als spezifisch exege-
tisch an die Fragestellung heran. Das Werk ist ein Bindeglied zwi-
schen Thiseltons The Two Horizons (1980) und New Horizons (1992),
Osbornes The Hermeneutical Spiral (1991) sowie G. Maiers Biblische
Hermeneutik (1990) einerseits und exegetischen Handbiichern (siehe
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z.B. oben genannte Werke) andererseits. G. setzt sich dabei mit derart
diversen Autoren wie Shakespeare, Tolstoy, Nietzsche, Marx, Freud
und Buber ebenso auseinander wie mit Wittgenstein, Lonergan,
- Kiing, Kant, Heidegger, Gadamer, Fuchs, Forsyth, Descartes, Childs,
Calvin, Bultmann, Bonhoeffer und Barth.

In vier Verstdndnismodellen (siehe bereits in Models for Scripture)
geht G. der gestellten Frage von angemessener Schriftinterpretation
nach: die Schrift als »bezeugende Tradition« (Teil I, S. 13-86); als »au-
toritativer Kanon« (Teil II, S. 87-138); als »prophetisches Wort« (Teil
I, S. 139-199) und als »erfahrene Offenbarung« (Teil 1V, S. 201-287).
Dabei liegt der Akzent in Teil I auf der »Schrift als Erzéhlung« (be-
schreibendes und vergewisserndes Element), in Teil IT auf »Schrift als
normativer Kanon« (vorschreibendes und ermahnendes Element), in
Teil IIT auf »Schrift als prophetisches und inspiriertes Wort« (beauf-
tragendes und vergegenwirtigendes Element), in Teil IV auf »Schrift
als Erfahrung« (expressives und antwortendes Element). Dabei sind
die vier Elemente Ausdruck unterschiedlicher literarischer Genres:
Evangelium, Gesetz, Prophetie und Weisheit.

Wichtig ist fiir G., vom Charakter der Schrift zu einer angemesse-
nen, viergeteilten Schriftinterpretation zu schreiten. Er plidiert fiir
eine »offene Methodik«, die dem Text angemessen ist (S. 7).

Problematisch ist G.s Kritik an der Bedeutung historischer For-
schung als Teil des Interpretationsprozesses (S. 15-21). Das Problem
liegt wohl darin, daB} G. es versdumt, sein Verstdndnis von »histori-
scher Forschung« klar zu definieren. Meint er die historisch-kritische
Erforschung nach Troeltscher Manier, oder meint er die historisch-so-
ziologische Beachtung der Umwelt biblischer Texte? Aus dieser Un-
klarheit ergibt sich eine relativ skeptische Einschdtzung historischer
Arbeit. Denn was G. selbst zugesteht, verneint er dann im Laufe sei-
ner Ausfithrungen (S. 15-21), namlich daB die Faktizitit (factual basis)
narrativer Texte die Berechtigung (validity) fiir die theologische Aus-
sage liefert. Genau dieser wichtige und grundlegende Punkt verliert
sich in den ansonsten recht instruktiven Seiten von Teil I. Hier wire
eine Auseinandersetzung etwa mit V.P. Longs The Art of Biblical Hi-
story (1994) durchaus empfehlenswert.

Das Buch ist reich an Erfahrungen und Einsichten. G. bemerkt u.a.,
dafl im Lauf seiner Predigterfahrungen Predigttexte »immer linger
geworden sind« und somit die Botschaft und Einblicke des Textes
eher vermittelt werden als die eigenen Einblicke, als wenn von einem
»kurzen« Text gepredigt wird (S. 9). G. ist ganz und gar davon liber-
zeugt, daf} die Schrift selbst predigt und deshalb Textauslegung und
nicht Themenpredigt im Vordergrund des Predigtdienstes stehen muf
(S. 9ff).
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Insgesamt kann der Leser bei G. viel iiber den eigenen Verstehens-
horizont lernen und das eigene Interpretationsvorgehen in Auseinan-
dersetzung mit Philosophie und gegenwirtigen Stromungen priifen.

Hans F Bayer

Hearing the New Testament: Stmte_gies for [ﬁferpretation. Hgf?oel B.
Green. Grand Rapids/Carlisle: Eerdmans/Paternoster, 1995. XVI +
444 S., US-$ 24,99, £ 15,99

J. Green ist Professor fiir Neues Testament am kalifornischen Ameri-
can Baptist Seminary of the West und bekannt durch seine Studie
The Death of Jesus (Tiibingen, 1988) und als Mitherausgeber des her-
vorragenden Dictionary of Jesus and the Gospels (Downers Grove,
1992), um nur zwei Werke zu nennen. Sein letztes Buch (The Theolo-
gy of the Gospel of Luke, Cambridge, 1995) zeigt, daBl G. mit neueren
exegetischen Zugidngen und Methoden vertraut ist und diese zur Er-
hellung lukanischer Theologie in oft ganz erfrischender Weise frucht-
bar machen kann.

Im vorliegenden Band bieten zwanzig Aufsitze knappe, allgemein-
verstindliche Einfiilhrungen in neuere Strategien und Zuginge zur
Auslegung des Neuen Testaments. Nach Vorstellung der jeweiligen
»Strategie« folgt die beispielhafte Anwendung auf folgende Beispiel-
texte: Lk 3,1-20; Joh 4,1-42; 1Kor 11,2-34; Jak 4,13-5,6; Offb 5. Ab-
schlieBend folgen hilfreich kommentierte Vorschlage weiterer Litera-
tur (Bibliographien, Einfiihrungen und beispielhafte Einzelstudien).
Schon diese Seiten machen das Buch duferst hilfreich.

Nachfolgend sollen alle Autoren und Themen genannt werden, um
einen Gesamteindruck zu vermitteln. Anschliefend werden drei Bei-
trige aufgegriffen. In G.s »Die Herausforderung, auf das NT zu ho-
ren« geht es um das Verstehen »hinter, in und vor« dem Text. In die-
ses Schema werden die weiteren Beitrdge eingeordnet (S. 1-9). B.
Chilton geht es um Traditionsgeschichte und die Leben-Jesu-For-
schung (S. 37-60). R. Bauckham beleuchtet die Bedeutung und rechte
Verwendung auferkanonischer jadischer Schriften fiir die Auslegung
des Neuen Testaments (S. 90-108; ausfiihrlich zu Jak). L. Alexander
schreibt zur Bedeutung griechisch-romischer Literatur und Kultur in
der Interpretation (S. 109-126). B. Ehrman behandelt neutestamentli-
che Textkritik (S. 127-145).

M. Turner bringt moderne Linguistik (Phonologie, Morphologie,
Syntax, Struktur- und Diskursanalyse) und Neues Testament vorbild-
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lich miteinander ins Gespréach (S. 146-174). Green selbst zeichnet We-
sen und Anwendungsmdoglichkeiten der Diskurs-Analyse fiir die neu-
testamentliche Auslegung nach (S. 175-196). J. Bailey behandelt die
Gattungsanalyse (S. 197-221). R. Hays und Green untersuchen, wie
die Verwendung des Alten Testaments durch die neutestamentlichen
Autoren (direkte Zitate, Anspielungen [linguistic echoes], Zusammen-
fassungen alttestamentlicher Geschichte und Lehraussagen und Pri-
sentierung des Stoffes in Anlehnung an alttestamentliche Muster
[type-scenes], z.B. Joh 4,1-42 und Gen 24,10-41; 29,1-20, Ex 2,16-22
[S. 228]) und die somit entstehende »Intertextualitidt« zu berticksichti-
gen sind (S. 222-238). M. Powell stellt auf Erzidhltechnik konzentrierte
Literarkritik vor (narrative criticism; S. 239-255), wiahrend es C. Black
um rhetorische Analyse und Kritik geht (S.256-277).

E. McKnight untersucht AusmafB3 und Bedeutung von Vorausset-
zungen in der neutestamentlichen Auslegung (S. 278-300). J. und P.
Levinson schreiben zu den globalen Perspektiven in und fiir die Aus-
legung (S. 329-348): neutestamentliche Interpretation in Lateinameri-
ka, Asien und Afrika: Wie die »Unterdriickten« die Bibel aus ih-
rer (?) befreiungstheologischen Sicht lesen. S. Schneiders stellt femi-
nistische Hermeneutik vor (S. 349-369). R. Wall umreif3it, was es heift,
das Neue Testament in und von seinem kanonischen Zusammenhang
her zu lesen (S. 370-393). S. Fowl schreibt zu Theologie und Ethik
(S. 394-410). AbschlieBend bindet Green den Sack zusammen und
prisentiert — unter Bezugnahme auf die vorangehenden Strategien —
Gedanken zur praktischen Ubung des Lesens des Neuen Testaments
(S. 411-427), gute knappe Regeln, wie festzustellen ist, ob ein be-
stimmtes biblisches Gebot — z.B. die in Rom 16,16 geforderten heili-
gen Kiisse — kulturell bedingt und nur begrenzt relevant ist. Stellenre-
gister und Autorenverzeichnis runden den Band ab.

Anthony C. Thiselton zeichnet die historische Perspektive neutesta-
mentlicher Auslegung nach. Nach dem ersten (und durchaus zu be-
griilBenden) Paradigmenwechsel hin zur Freiheit historischer Erfor-
schung der neutestamentlichen Schriften in ihrem eigenen histori-
schen Zusammenhang, endet die historische Methode in der Sackgas-
se eines institutionalisierten, universalen Paradigmas. Lange angekiin-
digt kommt es seit Ende der 60er Jahre zu einem weiteren Wechsel:
Als Reaktion auf historische Dominanz sucht man pluralistische Frei-
heit und mochte den »Effekten« des Textes grofere Aufmerksamkeit
widmen. Mit P. Ricoeurs Unterscheidung geht es von dem »Hinter-
grund« eines Textes (historische Umstinde und Entstehung) in den
»Vordergrund«: Was bewirkt ein Text im Leser, was setzt er in Bewe-
gung, und zwar fiir die Horer und Gemeinschaften von Lesern und
Horern? Freilich wird unter beiden Paradigmen Geschichte und
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Theologie getrennt. Meisterhaft und leidenschaftlich warnend zeich-
net T. die Konsequenzen dieser Flucht vor der Geschichte fiir die
Theologie nach (S. 24): »Werden Texte lediglich als die Konstruktio-
nen frith(christlich)er, glaubender Leser-Gemeinschaften angesehen,
nur entworfen, um dem Glauben »Welten« zu projektieren — ganz un-
abhéngig davon, ob diese irgendwie mit der aulersprachlichen Sach-
lage verkniipft sind —, dann bricht der sogenannte >Christus des Glau-
bens«< zusammen, als ob der historische Jesus wenig oder nichts mit
diesem Konstrukt zu tun hétte.«

Bevor Stephen C. Barton in schr hilfreicher Weise soziologische
Perspektiven (Soziologie, Anthropologie) fiir die neutestamentliche
Auslegung darstellt und auf ihre Grenzen und Gefahren hinweist,
pladiert er ebenfalls fiir »historical criticism« (S. 61-67). Hierbei han-
delt es sich jedoch lediglich (wie oft und nicht immer hilfreich in der
englischsprachigen Diskussion) um ein zu begriiBendes Hinweisen
auf und methodisches Ernstnehmen der Geschichtlichkeit des Neuen
Testaments und nicht um ein Plddoyer fiir die Anwendung der histo-
risch-kritischen Methode in Troeltscher Prigung. Dal} diese seit lan-
gem und oft immer noch vorherrschende Methode mit ihren weltan-
schaulichen Voraussetzungen, in ihrem praktischen Vollzug und ihren
Konsequenzen nicht eigens dargestellt wird, zeigt das — nicht immer
gesunde — Selbstbewuftsein, mit dem neuere Strategien antreten, und
vielleicht auch eine gewisse Geschichtslosigkeit und Blaudugigkeit ge-
geniiber dem Weiterleben (durchaus in flotteren Kleidern) jener phi-
losophischen Voraussetzungen. Dieser Mangel an klarer Definition
und Abgrenzung ist die Schwiche dieses Bandes.

Kevin J. Vanhoozer untersucht die Bedeutung der Leser in der neu-
testamentlichen Interpretation und die verschiedenen Wechselwir-
kungen zwischen Text und Leser. Wie entsteht die Bedeutung des
Textes? Ist sie diesem inhdrent, und mu} (und kann) sie entdeckt
werden, oder wird sie vom Leser (und dessen Interessen) erst »ge-
schaffen«? V. unterscheidet konservative und radikale Ansétze des
Textwiderhalls beim Leser (reader response). Von ersteren ist viel zu
lernen. Fazit: Der jeweilige Ort des Lesers ist nicht Hindernis in der
Auslegung, darf aber auch nicht zu heiligem Boden werden (S. 305).
Mit neutestamentlichen Texten soll man sich nicht »kritisch auseinan-
dersetzen«, sondern sich, glaubend und zur Anderung in Weltan-
schauung und Ethik bereit, davorsetzen und sie gemél ihrem Wesen
und ihrer Absicht lesen. Deren Beriicksichtigung ist Verantwortung
und ethische Pflicht der Leser (S. 301-328).

Vielversprechend ist, daB} viele dieser neuen Strategien von gréfe-
ren Texteinheiten ausgehen, sich nicht im Aufspiiren und Rekonstru-
ieren weitgehend hypothetischer Quellen verlieren und die heutige
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Relevanz der Texte nicht aus den Augen verlieren. Evangelikale Bi-
belleser, die diesen bunten Markt neuer »Lese«-Moglichkeiten betre-
ten wollen, miissen freilich priifen, welche dieser Strategien mit dem
Offenbarungsanspruch der Bibel und ihrem geschichtlichen Gewand
zu vereinbaren sind (Thiseltons Beitrag steht nicht umsonst an erster
Stelle!). Oft fehlt die theologische Kritik der Strategie. Nicht alle der
vorgestellten Strategien sind neu. Vieles, was nun methodisch entwik-
kelt und ausgefeilt wird, hat immer schon zu sauberer Auslegung ge-
hort. Manches, was in konservativer Auslegung oft zu finden war und
(anderswo) unter der Alleinherrschaft historischer Kritik verloren-
ging, wird nun als »Stein der Weisen« wieder entdeckt. Stark der Psy-
chologie und -analyse verpflichtete Ansitze werden in diesem Band
nicht abgedeckt. Gleiches gilt fiir den methodischen Ansatz von Exe-
geten, die sich einer sog. biblischen Theologie verpflichtet fiihlen
(vgl. P. Stuhlmacher, Wie treibt man Biblische Theologie? Neukirchen-
Vluyn 1995). Dies diirfte mit den intendierten Lesern zusammenhén-
gen, da sich letztere Zuginge im deutschsprachigen Raum wohl gro-
Berer Beliebtheit erfreuen. Ob dies der von Thiselton identifizierte
Paradigmenwechsel war, ist und bleibt, mufB sich zeigen. Fest steht,
daf alle, die das Neue Testament reflektiert lesen wollen, neben viel
methodischer Verunsicherung auch eine spannende Zukunft erwarten
koénnen.

Freilich ist es interessant zu sehen, daf3 die an deutschen Fakultiten
immer noch kithn propagierte historisch-kritische Methode anderswo
lingst nicht diese Rolle gespielt hat und spielt und daB die Suche
nach Alternativen (neben spannenderem Arbeiten) zu durchaus
fruchtbaren Ergebnissen gefiihrt hat. Neue, andere Fragen fordern
und geben entsprechende Antworten. Ferner ist interessant, daB3 diese
Diskussion mit wenigen Ausnahmen (z.B. W. Iser, G. Theien) in eng-
lischer Sprache stattfindet und von der deutschen Universitits-Bibel-
wissenschaft weitgehend ignoriert wird.

Christoph Stenschke

Weitere Literatur:

Biblia Sacra Utriusque Testamenti: Editio Hebraica et Graeca. Stutt-
gart: Deutsche Bibelgesellschaft, 1994. 2547 S., DM 148 —

R.H. Stein, Playing by the Rules: A Basic Guide to Interpreting the
Bible. Grand Rapids: Baker, 1994

Die Zukunft des Schriftprinzips. Hg. Richard Ziegert, Bibel im Gesprich
2, Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft, 1994.281 S., DM 38,
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2. Einleitungswissenschaft

Weitere Literatur:
Erich Mauerhofer. Einleitung in die Schriften des Neuen Testaments.

Bd. 2: Romer-Offenbarung. Neuhausen: Hannsler, 1995. 350 S., DM
3095

3. Kommentare, Beitriige zu exegetischen Themen

Clinton E. Arnold. The Colossian Syncretism: The Interface Between
Christianity and Folk Belief at Colossae. WUNT 11/77. Tubingen:
Mohr, 1995. XII + 378 S., DM 118.—

Wer sind die Gegner, die Paulus beim Schreiben des Kolosserbriefs
im Auge hat? Vielfiltig sind die Losungsvorschlidge, die C. Arnold
kurz mit Namen nennt (S. 1f): Sind es Gnostiker oder solche, die eine
griechische Philosophie vertreten, oder wendet sich Paulus gegen jii-
dische Mystiker? A. mochte in seiner Untersuchung (eine an der Uni-
versitiat Tiibingen entstandene und von P. Stuhlmacher betreute Dis-
sertation) zeigen, daf} nicht ein bestimmtes System oder Lehrgebdude
im Hintergrund steht. Er méchte aufzeigen (S. 5), daB die Gemeinde
in Kolossd von einer bestimmten Mischung von verschiedenen reli-
gidsen Stromungen beeinflulit wurde; dafiir schlagt er den Begriff
»Folk belief« vor. :

Die Untersuchung von A. besteht aus drei grofen Abschnitten. Zu-
erst untersucht er die Bedeutung der Engelverehrung, danach fragt er
nach der »Philosophie« in Kolossid, und in einem letzten Abschnitt
legt er dar, warum der Kolosserbrief die theologische Antwort des
Paulus auf die Situation in Kolossi ist.

Im ersten groBen Abschnitt (S. 8-102) untersucht er die sog. »magi-
schen« Texte, die seiner Meinung nach bisher viel zu wenig beriick-
sichtigt wurden. Unter magisch versteht er, wenn ein Mensch ein ho-
heres Wesen bzw. einen Engel anruft, um von ihm Schutz und Hilfe
zu erbitten. In der Tat bietet A. eine ganze Reihe von Belegen aus
dem heidnischen, jidischen, aber auch christlichen Umfeld (u.a. er-
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wihnt er die Beschliisse 35 und 36 des Konzils von Laodizea 350
n.Chr, die auf eine Engelverehrung eingehen), die zeigen, daB die
Menschen immer wieder zu Engeln gebetet haben. An dieser Stelle
wird aber auch deutlich, daB A. mit einer wichtigen Voraussetzung
arbeitet, die er selber offen anspricht (S. 17ff). Die meisten seiner Be-
lege stammen aus dem zweiten oder dritten Jahrhundert n.Chr. A.
nimmt nun an, daB sie auch die Zeit erhellen kénnen, in der der Ko-
losserbrief geschrieben wurde. Er vermerkt selbst, da an dieser Stel-
le heftige Kritik einsetzt (S. 17). Ob dann aber der Hinweis, wir wiir-
den Jesus auch nicht in das zweite Jahrhundert datieren, weil wir erst
aus dieser Zeit Papyrusfragmente haben (S. 17f), wirklich hilfreich ist,
mag man bezweifeln. A. nennt zwar noch weitere Argumente und
Untersuchungen (S. 18-20), die nahelegen, dal Magie, also die Anru-
fung hoherer Wesen bzw. Engel, auch zur Zeit der Abfassung des Ko-
losserbriefs im romischen Reich und besonders in Kleinasien verbrei-
tet war. Dennoch bleiben einige Zweifel, ob das Vorgehen A.s an die-
sem Punkt so berechtigt ist.

Zum Schluf} des ersten Abschnitts legt Arnold dar, was dieses fiir
die Auslegung der donoxeia td@v ayyéhwv in Kol 2,18 bedeutet. Er
kommt zu dem Schluf, da auch in der Gemeinde in Kolossid die
Engel um Schutz und Hilfe angerufen wurden. Sie seien zwar nicht
Gegenstand gottlicher Verehrung, sie haben aber zunehmend eine
Rolle im Glauben der Christen gespielt.

Im zweiten Abschnitt (S. 103-244) versucht A. zu erhellen, wie die
»Philosophie« der Kolosser ausgesehen haben konnte. Dabei gilt sein
Hauptaugenmerk zwei Wendungen, die den Exegeten viel Kopfzerbre-
chen bereitet haben: éupatedm (S. 104-157) und otouyeia ToU #OOUOU
(S. 158-194). Die Wendung in Kol 2,18 & £édpaxev éufarevwv versteht
er zunichst so, daB} & 6paxev Objekt zu ufaretmv ist und mochte es
mit »entering the things he had seen« (S. 155) iibersetzen. Er versteht
darunter, daf} einige in der Gemeinde in bestimmte Mysterienkulte
eingefiihrt wurden. Dabei haben sie bestimmte Visionen und Erfah-
rungen gemacht; dies wird mit dieser Wendung zusammengefaBt.

Nach einer griindlichen Untersuchung der Wendung: otouyeio tot
®roopouv kommt A. zu dem SchluB, daB zwei Verstindnisse dieses Be-
griffs moglich sind (S. 189): Zum einen konnten die vier Elemente
(Feuer, Wasser, Erde, Luft) gemeint sein, die gottlich verehrt werden.
Zum anderen konnte dieser Begriff so verstanden werden, daB3 ge-
heimnisvolle Michte und Geister diese vier Elemente regieren und
somit auf das Leben der Menschen EinfluB nehmen. A. greift die
zweite Moglichkeit auf, daff die Menschen dem EinfluB dieser feindli-
chen Michte, der otoyyelo 1ol »oouov, ausgesetzt und von ihnen be-
droht sind.
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Am SchluB des zweiten Abschnitts faBt A. seine bisherigen Ergeb-
nisse zusammen und versucht darzustellen, wie die Situation in Kolos-
si ausgesehen haben konnte. Die Menschen erleben Katastrophen
(Erdbeben, Uberschwemmungen ...) und schliefen daraus, dafi ihr
Leben von feindlichen Michten bedroht ist. Deswegen suchen sie
Hilfe bei Engeln und rufen sie um Schutz und Hilfe an. Eine weitere
Hilfe ist fiir sie die Einfithrung in Mysterienkulte, dort erleben sie
Besonderes (Visionen, Ekstase ...) und meinen, so einen Einblick in
die unsichtbare Welt bekommen zu haben. In der Gemeinde in Ko-
lossi kommen nun Menschen zum Glauben, die gerade auf diesem
Gebiet Erfahrungen gemacht haben. Dies sehen sie als eine Hilfe fiir
ihren Glauben an und mochten, daB auch andere diese Erfahrungen
machen. Sie wollen ihr altes Leben, ihren alten Glauben, mit dem
Glauben an Christus verbinden.

Es ist wohltuend zu sehen, wie A. selbst betont, daB3 dies nur ein
Versuch ist (S. 228) und daB man an der einen oder anderen Stelle
durchaus anderer Meinung sein kann (S. 231f). Aber es iliberzeugt,
daB Paulus in Kolossi nicht ein bestimmtes System vor Augen hat,
sondern daB viele religiose Stromungen sich dort vermischt haben.
Weitere Forschungen und Auswertungen von archdologischen Funden
werden zeigen, ob sich die Zusammensetzung dieser Mischung genau-
er bestimmen 1aBt.

In einem letzten Abschnitt (S. 245-312) legt A. dar, daB der Kolos-
serbrief eine theologische Antwort auf diese religiose Mischung ist.
Paulus versucht mit seinen Gedanken — wie z.B.: Christus ist der Herr
iiber alle Michte, in ihm ist die Fiille, und Gott hat die Michte und
Gewalten ihrer Macht entkleidet — genau in die Situation der Men-
schen zu sprechen.

Immer wieder weist A. in diesem letzten Kapitel auf die Parallelen
zu den anderen Paulusbriefen (so z.B. S. 296ff) und kommt zu dem
SchluB, daB dieser Brief auch von Paulus geschrieben wurde (aus-
driicklich in seiner Einleitung S. 6f).

Es l4Bt sich sagen, daB A. eine wichtige Untersuchung vorgelegt
hat. Viele neue Einsichten iiber die religiose Situation der damaligen
Zeit (besonders in Kleinasien) lassen sich gewinnen. Der Kolosser-
brief wird an einigen Stellen verstindlicher. Es bleibt zu hoffen, daf3
die Ergebnisse dieser Untersuchung (nicht zuletzt hinsichtlich der
Verfasserfrage) aufgegriffen werden.

Michael Schroder
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Oscar Cullmann. Das Gebet im Neuen Testament. Zugleich Versuch
einer vom Neuen Testament aus zu erteilenden Antwort auf heutige

Fragen. Tiibingen: Mohr, 1994. IX + 194 S., br. DM 54,—, geb. DM 98—

Das Buch von O. Cullmann ist nicht nur eine exegetische Monogra-
phie tiber Das Gebet im Neuen Testament, sondern zugleich Antwort
auf heutige Schwierigkeiten mit dem Beten. Der Untertitel zeigt an,
daB C. kritische Fragen unserer Zeit zum Gebet aufgreift. Dieses
Buch, das in seinem 93. Lebensjahr erschienen ist, kann als ein Ver-
méichtnis angesehen werden, in dem der Verfasser seine Leser auf die
wichtige Quelle christlichen Lebens hinweist. »Das Beten ist zugleich
grofite uns verliehene Gnadengabe und schwierige Aufgabe, die ge-
lernt sein muB« (S. 2).

Im ersten einleitenden Teil geht C. auf »Schwierigkeiten des Betens
und Einwinde gegen das Beten« ein (S. 7-23). Dabei geht es zum
einen um Schwierigkeiten, die sich aus dem Beten fiir uns ergeben,
und zum anderen um prinzipielle Einwdnde gegen das Beten generell
oder gegen bestimmte Gebetsformen. C. zeigt auf, dafl die Stellung
zum Gebet, zum Reden mit Gott, eng mit der Gottesauffassung, mit
dem Reden iiber Gott, zusammenhéngt.

Im zweiten exegetischen Teil geht C. den neutestamentlichen Aus-
sagen iiber das Gebet in vier Kapiteln nach: 1. Das Gebet in den
synoptischen Evangelien (S. 25-91); 2. Das Gebet bei Paulus (S. 91-
116); 3. Das Gebet im Johannesevangelium und in den Johannesbrie-
fen (S. 116-142); 4. Ubersicht iiber das Gebet in den anderen neute-
stamentlichen Schriften (S. 143-151). Im folgenden kann nur auf eini-
ge wichtige Ergebnisse der exegetischen Untersuchung eingegangen
werden.

Im 1. Kapitel geht es vor allem um das Gebet bei Jesus, der in Mt 6
seinen Jiingern gezeigt hat, daB Gott unsere Gebete nicht braucht,
aber trotzdem will, daB seine Geschopfe zu ihm beten (S. 29). C. geht
zunichst auf das Bittgebet ein, das in den synoptischen Evangelien
den groBten Raum einnimmt und auch die Bitte um materielle Giiter
einschlieBt. Zur Fiirbitte schreibt er: »Die Kraft eines jeden Fiirbitte-
gebets besteht darin, daf die Betenden sich mit Gottes Willen verei-
nen und so dazu beitragen, daf ein Wall der Liebe um die gelegt
wird, fiir die sie beten« (S. 36). Ausfiihrlich geht C. auf die Frage der
Gebetserhdrung ein, die Jesus verheiBen hat. Von daher soll Beten im
Glauben an Gottes Giite geschehen, aber auch in der Bereitschaft zur
Unterwerfung unter Gottes Willen. Dadurch wird die Nichterhérung
eines Gebets »so entschirft, da} sie vom Licht dieses auf unser Heil
zielenden Willens iiberstrahlt und auf dieser neuen Ebene zur Erho-
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rung wird« (S. 43). Dies zeigt C. anhand des nicht erhorten Gethse-
manegebets Jesu auf.

Am Schluf} des 1. Kapitels legt C. das Vaterunser aus (S. 49-91). Fir
diese sorgfiltige Auslegung kann man ihm nur dankbar sein. Ich
mochte auf zwei Aussagen hinweisen. Zur fiinften Bitte um Verge-
bung schreibt er: »Glaube an Gott ist Glaube an den vergebenden
Gott. Wir miissen also wissen, daf} wir selbst, wenn wir um Vergebung
bitten, von seiner Vergebung her denen, die uns ein Leid zufiigen, ver-
geben miissen, so wie wir iiberhaupt von Gottes Liebe her selbst Liebe
iiben miissen. Andernfalls wissen wir nicht, was wir tun, wenn wir die
5. Bitte des Vaterunsers sprechen« (S. 75). Die sechste Bitte versteht
C. kausativ: Veranlasse, dal} wir nicht in die Versuchung durch den
Teufel gelangen (S. 82). Da wir wissen, welche Versuchungen uns be-
sonders bedrohen, wo wir unsere Schwichen haben und in welchen
Situationen wir besonders gefdhrdet sind und der Teufel leichtes Spiel
mit uns hat, konnen wir Gott bitten, dal er uns nicht in solche Situa-
tionen gelangen 14Bt, »daff die Versuchung uns erspart bleibe, obwohl
es zum gottlichen Plan gehort, dafl wir versucht werden« (S. 85f).

Im 2. Kapitel wendet sich C. dem Gebet im Corpus Paulinum zu.
Ausgehend von Rom 8,12-27, besonders V. 15 und 26, und Gal 4,6
kommt er zu der ihm wichtigen These, dal der Heilige Geist in unse-
rem Beten spricht, »dafl der Heilige Geist als der Sprechende in un-
serem Gebet Subjekt ist« (S. 96). Auch wenn dies nach C. das
menschliche Reden beim Gebet nicht ausschlie3t, hat mich diese The-
se und seine Auslegung von Rom 8,26 nicht tiberzeugt. Dies gilt auch
fiir sein Verstindnis der Glossolalie als einer Sprache, die mit keiner
menschlichen Sprache verwandt ist (in Apg 2 und an anderen Stellen
erscheint sie eher als Sprechen in menschlichen Sprachen, die aber
dem Sprechenden unbekannt sind) und die seine These vom Beten
als Sprechen des Geistes stiitzen soll. Miiite man nicht eher sagen,
daR der Heilige Geist, der uns bei der Annahme an Kindes Statt,
wenn wir zum Glauben kommen, verliechen wird, uns in die Gemein-
schaft mit Gott stellt und uns so erméglicht, selber zum himmlischen
Vater zu beten?

Im dritten Teil wagt C. eine Synthese der neutestamentlichen Aus-
sagen iiber das Gebet und geht auf heutige Fragen zum Gebet ein,
damit seinen einfiihrenden Teil wieder aufnehmend. So stellt er noch
einmal den Zusammenhang zwischen der Gottesvorstellung und dem
Gebet heraus. Der allmichtige und der liebende Gott gehoren nach
C. zum unaufgebbaren biblischen Kern. »Weil er der transzendente
Gott ist, kann er uns helfen, und weil sein transzendentes Wesen Lie-
be ist, will er uns helfen« (S. 166). SchlieBlich geht er auf systema-
tisch-seelsorgliche Fragen ein: Gottes Vorherwissen und sein Wille,
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daB wir trotzdem zu ihm beten (S. 168-170); Unverinderlichkeit des
gottlichen Plans und gottliche Freiheit, Gebete zu erhéren (S. 171-
174); das Gebet und die Frage nach Gottes Allmacht iiber das Bose
(S.174-179).

Weil, wie C. sagt, das Gebet zu den groBen Gaben gehort, die Gott
aus Liebe seinen Geschopfen schenkt, weil er uns das Beten ermog-
licht, deshalb kénnen und miissen wir beten (S. 155). »Beten ist die
liebevolle Hinneigung zu Gott, indem wir unsere Note vor ihn brin-
gen, wie das Kind sie vor seine Eltern bringt« (S. 169). Daher lohnt es
sich, sich mit den Aussagen des Neuen Testaments iiber das Gebet zu
beschéftigen. Dazu hat C. uns eine sehr gute Anleitung gegeben, die
zum Beten ermutigt. So ist dieses Buch ein wichtiges Buch, das nicht
nur Theologen lesen sollten, zumal es allgemein verstdandlich geschrie-
ben ist. Es informiert nicht nur iiber das Gebet, sondern zeigt auch
die Bedeutung des Betens fiir unser Christsein auf. Ich kann es des-
halb nur empfehlen. Bedauerlich ist nur die groBe Anzahl von Druck-
fehlern.

Wilfrid Haubeck

Robert H. Gundry. Mark: A Con;ﬁeﬁfa-r_); on his Apology for the
Cross. Grand Rapids: Eerdmans, 1993. LV + 1069 S., US-$ 59,99

Der Untertitel dieser ausfiithrlichen und zum Teil kleingedruckten
Kommentierung des Markusevangeliums 148t bereits erkennen, mit
welcher Arbeitshypothese R. Gundry vorgeht: Markus verfaf3t sein
Evangelium als Verteidigung des anstofigen Todes Jesu. Entgegen
einer weitverbreiteten Ansicht beabsichtigt Markus keine Korrektur
einer friithchristlichen theologia gloriae durch eine theologia crucis
vorzunehmen; vielmehr wird die anfangliche theologia gloriae bis in
die Passion und Auferstehung Jesu durchgehalten.

Damit wird zugleich deutlich, da3 weder Gemeindekatechese noch
Biographie im Vordergrund der Markusprisentation stehen. Nach G.
handelt es sich beim Markusevangelium um eine apologetische und
evangelistische Schrift. Mit dieser Grundposition stellt sich G. auch
quer zu vielen dlteren und den meisten zeitgendssischen Theorien.
Leider werden bei G.s weithin berechtigtem Rundumschlag (Intro-
duction, S. 1) auch Themen vom Tisch gefegt, die fiir die Erkldarung
des Markusevangeliums immerhin von historischer Relevanz sind und
in G.s Detailkommentierung dann doch bedeckt behandelt werden:
so etwa ein mogliches, historisch begriindetes Messiasgeheimnismotiv
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(im Unterschied zu Wredes Hypothesenkonstrukt) oder auch eine hi-
storisch verankerte Modifikation der allgemeinen Messiaserwartung
mit Hilfe des Menschensohn-Terminus (vgl. etwa Kingsbury, Christo-
logy). Vielleicht sind die zwei genannten Beispiele deshalb so leicht
vom Tisch gefallen, weil G. gezielt und vor allem auf der literarischen
Ebene arbeitet und historische Fragestellungen, die iiber die Frage
hinausgehen, ob ein bestimmter Text markinisch oder traditionell ist,
eher stiefmiitterlich behandelt. Zu den Ausnahmen gehdren u.a. die
Tatsache, da G. ausfiihrlich den Bezug zwischen Petrus und Markus,
den der Kirchenvater Papias deutlich hervorhebt, ertrtert. Ferner be-
kriftigt G., da Mk 13 nicht als Riickblick auf die Zerstdrung Jerusa-
lems gewertet werden kann; vielmehr blickt Mk 13 auf ein zukiinftig
erwartetes Ereignis.

Wie in seinem vieldiskutierten und umstrittenen Kommentar zum
Matthiusevangelium (Matthew: A Commentary on His Literary and
Theological Art, 1982), konzentriert sich G. hier vor allem auf die
Textebene (Introduction, S. 16). Allerdings ist G. bei Markus nun viel
vorsichtiger, was die redaktionelle Kreativitat angeht. Wihrend er bei
Matthius Markus und Q als Vorlagen annimmt und somit meint, fe-
sten Boden beziiglich der redaktionellen Arbeit von Matthdus unter
den FiiBen zu haben, ist bei Markus augenscheinlich kein objektiv
belegbares Material vorhanden, anhand dessen die redaktionelle Té-
tigkeit des Markus dokumentierbar wire (Introduction, S. 23). Hierin
stimmt G. mit Arbeiten wie der von R. Riesner (Jesus als Lehrer)
iiberein, ohne dessen wichtige Arbeit jemals zu erwéhnen.

Allerdings sollte dies nicht den Eindruck erwecken, als wire G.
nun plétzlich von seinem im Matthduskommentar ausfiihrlich darge-
legten methodischen Ansatz abgewichen. Nur aufgrund der unsiche-
ren Quellenlage bei Markus ist G. entsprechend vorsichtig (Introduc-
tion, S. 22).

Neben G.s Skepsis hinsichtlich alter und neuer Theorien tiber Mar-
kus-Motive wird auch deutlich, daB er ernsthafte und dulerst lesens-
werte Anfragen an »reader-response criticism« und klassische Form-
kritik (vor allem als fragwiirdige Basis fiir historische Kritik) stellt
(Introduction, S. 24).

Was beobachtet G. auf der literarischen Ebene? Fiir manchen kriti-
schen Leser mogen G.s Erklarungen wichtiger thematischer Frage-
stellungen zum Markusevangelium (noch) nicht ausreichen. Dazu ge-
horen die bereits durch Wrede gestellte Frage der Schweigegebote
bei Markus (ohne daB Wrede die Frage auch nur anndhernd zufrie-
denstellend beantwortet hitte) sowie die sog. Dubletten (vgl. vor al-
lem Mk 4,35-41 mit 6,45-52; vgl. 6,35-44 mit 8,1-9; ohne daB Bult-
mann, Geschichte der synoptischen Tradition, die Frage iiberzeugend
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beantwortet hitte). Dennoch ist zu bemerken, daB} G. einiges zur ver-
standnisfordernden Diskussion dieser (und anderer) Themenbereiche
beitrégt.

Als Beispiel seiner exegetischen Detailarbeit sei die Perikope Mk
8,27-9,1 herausgegriffen (S. 425-456): 1. G. bietet eine kurze Gliede-
rung und Charakterisierung der Perikope. 2. Kleinere Versabschnitte
und Worter werden vor allem im Co-Text erortert und nach Gramma-
tik und Stilfiguren untersucht. Ziel der Einzelauslegung ist es, den Ge-
dankengang des Markus nachzuzeichnen und jeden Einzelgedanken
sinnvoll in diesen Gedankengang einzufiigen. Die wichtige Schwelle
von 8,30 zu 8,31 wird zwar als historisch angesehen, der Wechsel von
»Christus« zu »Menschensohn« Jesus selbst zuerkannt, jedoch ohne
Vertiefung der historischen und christologischen Implikationen. Ne-
ben den obengenannten Betonungen versucht G., den traditionellen
Charakter von Einzelaussagen gegen formkritische Uberlegungen zu
vertreten. Insgesamt ist dies ein guter Anfang, jedoch nicht das Ende
eines potentiell reichen Ertrags. Eine eigenartige Zurtickhaltung ist
hinsichtlich Mk 8,27-9.1 zu bemerken. Warum dringt G. nicht in die
historische Situation ein und erklért theologisch, was sich als Botschaft
Jesu darstellt und den Horer (Leser) anspricht, herausfordert und in
die Nachfolge ruft?

3. Durch die folgenden (etwas uniibersichtlich gegliederten)
»Notes« werden Einzelfragen in Auseinandersetzung mit Sekundérli-
teratur erortert; dabei werden Details ausgezeichnet vertieft und be-
grindet, doch bleibt hier der gleiche Eindruck einer unvollendeten
Kommentierung (z.B. S. 447 hinsichtlich Kingsburys Analyse der Ver-
bindung zwischen »Christus« und »Menschensohn, der G. grundsitz-
lich zustimmt).

Der Kommentar, dem eine ausfithrliche Bibliographie und Einlei-
tung vorangeht, endet mit Mk 16,8 und wird durch interessante
Kapitel iiber Absicht (S. 1022ff), Ursprung (S. 1026ff), Gliederung
(S. 1045ff) und Genre (S. 1049ff) des Markusevangeliums sowie
einen Autorenindex abgerundet.

Als exegetische und vor allem theologische Gesamterkldarung des
Markusevangeliums ist der Kommentar zu spezialisiert, als aktuelle
und hdufig gewissenhaft und iiberzeugend préasentierte Diskussion
kritischer und exegetischer Einzelfragen zum Markusevangelium ist
der Kommentar sehr zu empfehlen.

Hans F Bayer
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Scott Hafemann. Paul, Moses and the History of Israel: The Letter/

Spirit Contrast and the Argument from Scripture in 2 Corinthians 3.
WUNT 81. Tiibingen: Mohr, 1995. XII + 497 S, DM 228 —

Die hier anzuzeigende groBe Monographie von S. Hafemann, Profes-
sor am evangelikalen Gordon-Convell Theological Seminary, will die
Bedeutung der schwierigen Aussage von 2Kor 3,6, »der Buchstabe t6-
tet, aber der Geist macht lebendig«, kldren. Die Studie steht damit im
Brennpunkt von drei grofen exegetischen und theologischen Diskus-
sionen: der Diskussion um das Verstiandnis des alttestamentlichen Ge-
setzes in der Theologie des Apostels Paulus, der Diskussion um die
heilsgeschichtliche Konzeption des Zueinanders von Altem und Neu-
em Bund, von Israel und Gemeinde Jesu Christi, von Gesetz und
Geist, und der Diskussion um die urchristliche Hermeneutik in der
Auslegung alttestamentlicher Passagen und ihrer Anwendung auf
christliche Realititen. Bei allen drei Debatten ist die Bibliographie
immens; ohne buchhalterisch vollstindig sein zu wollen, ist H. mit al-
len relevanten Positionen im stindigen Gesprich (allerdings muf} die
Sekundirliteratur iiber das ca. 500 Namen auflistende Autorenregi-
ster erschlossen werden; die fiir WUNT-Bénde tbliche Bibliographie
fehlt leider).

In der Exegese von Origenes bis zur Reformation verstand man
den Kontrast zwischen »Buchstabe« und »Geist« vor allem als herme-
neutisches Prinzip, d.h. 2Kor 3,6 war der entscheidende Beleg fiir die
Unterscheidung zwischen Literalsinn und einem geistlichen Sinn der
Schrift und somit fiir die allegorische Methode. Die Integration der
von den antiochenischen Theologen vertretenen »realistischen« oder
»heilsgeschichtlichen« Interpretation von 2Kor 3,6 wurde zur theolo-
gischen Unterscheidung von Gesetz und Evangelium, Altem und
Neuem Bund, Judentum und Christentum. In der Reformationstheo-
logie wurde diese Interpretation aufgebrochen: Erstens lehnt man die
allegorische Methode ab und rekurriert auf den Literalsinn der
Schrift. Zweitens ist yodupa in 2Kor 3,6 nicht mehr die buchstébliche
Auslegung des Alten Testaments, sondern ein Verweis auf das mosai-
sche Gesetz, das infolge seiner unerfiillbaren Gehorsamsforderung
»totet« bzw. schon allein deshalb »tétet«, weil es Forderungen erhebt
und so eine legalistische Werkgerechtigkeit produziert. Im Gegensatz
dazu ist mvedpa ein Verweis auf das Evangelium, das infolge seiner
VerheiBung von Leben und der Macht des Heiligen Geistes »lebendig
macht«. Nun hat die Paulusinterpretation seit den spéten 70er Jahren
das traditionelle Verstindnis der Antithese von Gesetz und Evangeli-
um als Schliissel fiir das Gesetzesverstiandnis von Paulus in Frage ge-
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stellt. Gleichzeitig haben E. Kédsemann, J.C. Beker und andere neu
argumentiert, dafl die heilsgeschichtliche Bedeutung der Antithese
von Gesetz und Evangelium Konsequenzen fiir die paulinische (und
damit christliche!) Hermeneutik besitzt.

H. will angesichts dieser Forschungslage 2Kor 3 als zentralen Text
neu untersuchen, ohne ein bestimmtes Paradigma der Paulusinter-
pretation vorauszusetzen, aber mit konsequenter Positionierung des
Kap. in den Kontext von 2Kor 2,14ff wo Paulus das Wesen seiner
Rolle als Vermittler der Offenbarung der Herrlichkeit Gottes an sein
Volk erldutert — eine Erlduterung, die notwendig ist, weil der »Dienst
des Geistes« von Paulus von Leiden begleitet ist. In Kap. 1-2 entwik-
kelt H. die These, daB Paulus in 2Kor 2,14-3,3 implizit sein apostoli-
sches Wirken als eschatologisches Gegenstiick des Wirkens Moses
darstellt, des Mittlers par excellence zwischen Jahwe und seinem Volk
(S. 39-186). Die versteckten Verweise auf die Berufung Moses in 2Kor
2,16b und 3,4f zeigen, dal Paulus das Manko seiner personlichen Le-
bensumstdnde (vor allem seine Leiden) analog zu den Einwiinden
Moses gegen seine Berufung durch Gott (Ex 4,10 LXX), die sich in
den Berufungsgeschichten der alttestamentlichen Propheten wieder-
finden, verstanden hat. So bekraftigt Paulus seinen Anspruch auf Au-
toritdt und »Fahigkeit« zum Apostelamt. Und so versteht er sich in
2Kor 3,6a als »Diener« des Neuen Bundes, d.h. als Vermittler des ver-
heiBenen Geistes als die allen (Glaubenden) zugingliche Gegenwart
Gottes im verheilenen Neuen Bund (vgl. die Hinweise in 2Kor 3 auf
Jer 31,31-34; Ez 11,19; 36,26f), der sich in seinem Dienst verwirklicht
(S. 110-156).

Im zweiten Teil (Kap. 3-5) untersucht H. den Unterschied zwischen
der dwaxovio. von Paulus und der von Mose in 2Kor 3. Er behandelt
zunichst die Rolle Moses in Ex 32-34, als Gott zum zweiten Mal das
Gesetz gab, nachdem in der Episode vom Goldenen Kalb die siind-
hafte Natur Israels manifest und somit Gottes bleibende Gegenwart
in seinem Volk zum Problem geworden war (S. 189-254). Wie im Be-
richt von der »ersten« Schopfung in Gen 1-3 folgt auf die am Sinai
erfolgte Wieder-Erschaffung eines Volkes, das Gottes Gegenwart er-
fahren sollte, ein »Fall«, der das Volk von der Herrlichkeit Gottes
trennt — symbolisiert in der Decke, die Moses vor sein Gesicht tun
mubBte, weil das Volk wegen seiner Herzenshirtigkeit den Glanz der
Herrlichkeit Gottes nicht ertragen konnte: Die Gegenwart Gottes
verlangt durchgehenden Gehorsam seines Volks. Wegen der Siinde Is-
raels mit dem Goldenen Kalb konnte die urspriingliche Absicht des
sinaitischen Bundes — dafl Gott inmitten seines Volkes wohnen sollte
(Ex 19,5f; 24,9f; 25.8; 28.45f) —, noch ehe die Tafeln des Zeugnisses
ausgehindigt werden konnten, nicht verwirklicht werden. Die direkte,
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ohne Vermittlung erfolgende Gegenwart Gottes wiirde fiir das Volk
in seinem rebellischen Zustand nur Gericht bedeuten.

In Kap. 4 (S. 255-334) untersucht H. den Vergleich des Dienstes von
Paulus und Mose in 2Kor 3.7-11: Paulus nennt wieder das neue escha-
tologische Leben der Korinther als Beleg fiir die urchristliche Uber-
zeugung, daf sich die VerheiBungen eines Neuen Bundes von Jeremia
und Hesekiel (proleptisch) in Jesus Christus erfiillen. Die Aussage,
daB »der Buchstabe titet«, ist auf dem Hintergrund von Ex 32-34 zu
verstehen: Nicht das Gesetz per se ist mit »Tod« verbunden, sondern
es war die Vermittlung der Herrlichkeit Gottes auf dem Angesicht
Moses, die Gottes Gericht iiber das rebellierende Volk brachte — und
das Volk getotet hitte, wenn Mose keine Decke vor sein Gesicht ge-
tan hitte. Eine semantische Analyse von xotagyéw im Corpus Pau-
linum und die Interpretation der Passivform xatagyovuévny in 2Kor
3,7c zeigen, dal Paulus Ex 34.29ff entsprechend seinem urspriingli-
chen Kontext interpretiert: Paulus sagt nicht, da3 die Herrlichkeit auf
dem Angesicht Moses von selbst »aufhorte«, sondern daf3 die Decke
Moses (Subjekt) die Herrlichkeit Gottes mit ihrer Todeskonsequenz
fiir das siindige Volk »beendete« — das Volk konnte weiterleben, Isra-
el wurde nicht zerstort, der Bund wurde erneuert (Ex 34,10), jedoch
so, daP jetzt eine Vermittlung durch Mose notwendig ist (vgl. Ex 24.8:
»das Blut des Bundes, den der Herr mit euch geschlossen hat« mit Ex
34,27: »habe ich mit dir und mit Israel einen Bund geschlossen«) und
daB diese Vermittlung der Herrlichkeit Gottes ein »Dienst des Todes«
ist (2Kor 3,7a). Im Unterschied zu diesem Dienst Moses, so argumen-
tiert Paulus, ermoglicht sein apostolischer »Dienst des Geistes« als
der effektiv vorhandenen Realitit des Neuen Bundes, der Herrlich-
keit Gottes zu begegnen, ohne vernichtet zu werden (3,8). Der Alte
Bund ist nicht linger der Ort der Offenbarung von Gottes Herrlich-
keit in der Welt: der Neue Bund der neuen Heilszeit ist angebrochen
(vgl. 3,9-11).

Im 5. Kap. (S. 335-436) erldutert H. die magonoia des Apostels, die
ohne die Decke Moses auskommt (2Kor 3,12-18): Das theologische
und historische Problem. das sich in Israels Siinde mit dem Goldenen
Kalb manifestierte, wird im neuen Bundesvolk, der eschatologischen
Gemeinde, iiberwunden. Die Transformation, von der in 3,18 die
Rede ist, ist die Grundlage fiir die Aussage in 2Kor 5,14-17, daB} die
eschatologische »neue Schépfung« mit dem Tod und der Auferste-
hung Jesu Christi angebrochen ist. Und diese Transformation als Aus-
druck der Neuen Schopfung bekriftigt die Legitimitdt von Paulus als
Gesandtem Gottes — deshalb braucht er zusitzlich zu den korinthi-
schen Christen selbst keine weiteren Empfehlungsbriefe. Als »neue
Kreaturen« in Christus sind die Korinther Zeugen dafiir, da die Aus-
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wirkungen des Siindenfalls auf die Menschheit in Gen 3 und fiir Isra-
el als Berufene Gottes in Ex 32-34 durch den apostolischen Dienst
von Paulus aufgehoben werden.

Die Decke in Ex 34,29-35 verwies Israel (immer) auf die Notwen-
digkeit einer Ersetzung des sinaitischen Bundes durch eine neue
Heilsordnung. Was Jeremia und Hesekiel zu dem »Problem« des (Al-
ten) Bundes sagten, demonstriert bereits Ex 34,29ff: Obwohl der Bund
erneuert wurde, blieben die Herzen der Israeliten »verhirtet«, so dal
sie den Bund nicht halten konnten (vgl. Dtn 29,3). Das heif3t: schon
von Anfang an schaute der Alte Bund des Gesetzes ohne Gottes Geist
implizit auf eine Zeit, in der das Gesetz auf ein Volk treffen wiirde,
dessen Herzen verdndert und in die Lage versetzt wurden, Gottes
Bund zu halten. Das »Problemc, fiir das Paulus eine Losung sucht, ist
nicht das mosaische Gesetz, sondern die Geschichte von Israels Her-
zenshértigkeit, beginnend mit der Stinde in der Episode mit dem Gol-
denen Kalb und ihren Konsequenzen in Ex 32-34. So geht die »Herr-
lichkeit« der Tora nicht »verloren«. Und so kann 2Kor 3 nicht mehr als
paulinische Kritik des Gesetzes verstanden werden, auch nicht im Sin-
ne einer Kritik an einem legalistischen Mifbrauch des Gesetzes (von
dem in 2Kor 3 nicht andeutungsweise die Rede ist).

Im Blick auf die exegetische Methodik von Paulus kommt H. zu
dem Ergebnis, da3 der aktuelle Konsens aufzugeben ist, wonach die
Exegese von Paulus als christologische (Kdsemann, Stuhlmacher),
eschatologische (Koch) oder ekklesiologische (Hays) Hermeneutik
anzusehen sei, die aufgrund ihrer spezifischen Interessen Bedeutun-
gen aus alttestamentlichen Texten herauslese, die eine unvoreinge-
nommene Exegese dort nicht findet. »Paul’s view of the letter/Spirit
contrast and his understanding of their respective ministries in 2Cor
3:6-18 have been consistently derived from a careful, contextual read-
ing of Exodus 34:29-35 in accordance with its original canonical in-
tention ... What is transformed by the Spirit is not the fext, but the
people who read it« (S. 453.455).

Damit ist dieses wichtige Buch nicht nur ein grundsitzlicher Beitrag
zu Kernfragen der paulinischen Theologie und zur aktuellen Paulus-
diskussion. Es fordert gleichzeitig heraus, die urchristliche Hermeneu-
tik unabhingig von den gingigen (Vor-)Urteilen neu zu bedenken.

Eckhard J. Schnabel
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Hermut Lohr. Umkehr und Siinde im Hebrierbrief. BZNW 73. Berlin:
de Gruyter, 1995. IX + 375 S., DM 168,-

Die vorliegende Arbeit ist eine in der Schule Erich Gréflers geschrie-
bene Bonner Dissertation, die der Frage nachgehen will, wie die (ur-)
christliche Predigt zwischen der Botschaft von der einmal geschehe-
nen Befreiung von der Siinde und der Wahrnehmung der fortdauern-
den Siindhaftigkeit vermittelt (S. 2). Dabei verzichtet H. Lohr auf
eine These zu den Abfassungsverhiltnissen (S. 4.8) sowie auf eine
dogmatische »Kontextualisierung« der Exegese etwa im Topos der
Erwihlungslehre.

Die Frage nach der erneuten petdvola wird erst durch die spezifi-
sche Fassung des Stndenbegriffs akut. Deshalb untersucht L. zu-
nichst »Siinde im Hebréerbrief« (S. 11-135). Im Abschnitt »inhaltli-
che Prizisierungen I« (S. 13-68) skizziert L. kurz den alttestamentli-
chen kultischen Kontext der Siindenvorstellung des Hebr, die Aussa-
ge vom »Wegnehmen der Siinde« (10,4.11) und metaphorisch ausge-
driickte Vorstellungen von der Siinde (in 3,13; 11,25; 12,1.4), ehe er
die Hypothese diskutiert (S.22-68), der Hebr iibernehme aus der kul-
tischen Tora die Unterscheidung von Stinden, die sithnbar, und Siin-
den, die unsiihnbar sind, und entwickle somit aus einer kultischen
Fundamentalunterscheidung sein Urteil iber die Unmoglichkeit einer
zweiten BuBe: Christus hat, anders als der alttestamentliche Kult, in
dem nur die leichtere Kategorie der unwillentlich begangenen Siin-
den gesiihnt werden konnten, eine Befreiung von allen, auch von den
willentlich begangenen Siinden gebracht. Nach diesem einmaligen
Opfer gibt es keine zweite Moglichkeit eines Generalerlasses, son-
dern nur eine Vergebung der ldBlichen Siinden von Christen. L.
kommt zu dem SchluB, dafl diese Hypothese weder vom Sprachge-
brauch noch vom Gedankenduktus des Textes gestiitzt wird, zumal
die mahnenden Aussagen des Hebr nicht ohne weiteres mit Rechts-
bestimmungen verglichen werden kénnen und unterschiedliche Be-
wertungen von Handlungen und damit verschiedene Stindenkategori-
en auf sehr verschiedene Weise zustande kommen konnen.

Ausgehend von der Uberlegung, daB unter Siinde oder Verfehlung
das Inkriminierte und aus der Sicht des Verfassers das zu Vermeiden-
de zu verstehen ist, behandelt L. im Abschnitt »inhaltliche Prazisie-
rungen Il« (S. 69-133) die mahnenden bzw. warnenden Passagen des
Hebr, um so das Siindenverstdndnis des Textes niaher zu bestimmen.
Untersucht werden 2,1-4; 3,7-4,13; 6,9-12; 10,19-25.32-39; 12,1-4.15-
17.25-29. Ergebnis: Der mehr vorausgesetzte als erlduterte Siindenbe-
griff des Textes ist nicht anthropologisch, sondern theologisch kon-
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zentriert — Siinde ist Siinde gegen Gott, Abkehr vom Heil, Glau-
benslosigkeit.

Auf diesem Hintergrund behandelt L. dann im zweiten Teil der Ar-
beit die »Umkehr im Hebrierbrief« (S. 137-289). Hier zahlt sich aus,
daB3 der Verfasser philologisch-linguistische Kompetenz besitzt: Die
Bedeutung von petdvola kann nicht in einer isolierenden Vorgehens-
weise bestimmt werden, sondern muf3 im »Kontext seiner Konsozia-
tionen« sowie »aus analogen Wendungen in der jiidischen und christ-
lichen Literatur der Zeit« verstanden werden (S. 137). Ein erster Ab-
schnitt untersucht »petdvowa im Hebraerbrief« (S. 139-162). Nach
einer Darstellung der Wortgeschichte erdrtert L. die Bedeutung der
Wendungen »Umkehr von den toten Werken« (6,1), »zur Umkehr er-
neuern« (6,6) und »Raum zur Umkehr« (12,17). Die upetavoia ist
»nicht nur Disposition oder Entscheidung des Menschen, auch nicht
nur seine Sinnesdnderung oder Reue, sondern zugleich ihm gewéhrte
(bzw. entzogene) Gabe«, vor allem mit Bezug auf die erstmalige Zu-
wendung zum Glauben (S. 287).

Der zweite Abschnitt (S. 163-289) untersucht den »BuBtext« 6,4-6
in seinem unmittelbaren Kontext 5,11-6,3 sowie 6,7-12, um die Aussa-
ge von der Unmoglichkeit der erneuten petdvoiwa im Kontext der Zu-
sammenhénge und Begriindungsstrukturen, die sich auch sonst im
Hebr erweisen lassen, zu erhellen. Es ist an dieser Stelle nicht mog-
lich, die Exegese L.s im einzelnen darzustellen (in Exkursen werden
behandelt a) die Frage nach den Katechismusstiicken in 6,1-2 [S. 181-
187] und b) die Argumentation Verbrugges von 6,4-6 [S. 236f], in
einem »Anhang« die Frage nach der Naherwartung als Begriindungs-
zusammenhang [S. 229-234]). Ohne dall der Verfasser dies explizit
sagt, ist der Bulirigorismus eine Konsequenz des einmaligen univer-
sal-soteriologischen Opfers Christi und der individual-soteriologi-
schen Entsprechung in der Bekehrung, die deshalb ebenfalls nur als
einmalige denkbar erscheint (S. 248). L. kommt zu dem Schluf: Inso-
fern die pevdvoio als das frither in der erstmaligen Zuwendung zur
Heilsordnung des Opfers Jesu Christi Geschehene, an das jetzt erin-
nert wird, in den Blick kommt, sagt der Hebr die Unwiederholbarkeit
aus: »Ein Zuriick zu diesem Anfang gibt es in der Ordnung Gottes
nicht« (S. 287). Die Unmoglichkeit der erneuten Umkehr wird, das
zeigen die Begriindungen, nicht auf beim Individuum liegende sub-
jektive und psychologische Sachverhalte zuriickgefiihrt, sondern er-
scheint als von Gott gesetztes Faktum. Der Hebr argumentiert »mit
einer Rechts- und Strafordnung, welche die Sanktionen des alten
Bundes iibertrifft und das in seiner Grofie hervorgehobene eschatolo-
gische Heil und den Heilsbringer schiitzt« (S. 288). Die perdvoia be-
inhaltet »eine eschatologische, nicht aber eine irresistible oder unwi-
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derrufliche Gnadenerfahrung. Ihre Wirkung kann durch die Siinde in
Frage gestellt oder sogar zunichte gemacht werden« (ebd.).

L. will diese Aussage des Hebr nicht vorschnell als der befreienden
Botschaft Jesu oder der Verkiindigung des Apostels Paulus wider-
sprechend qualifizieren oder als christliche Gesetzespredigt abtun.
Der Verfasser spricht im Vollzug seiner pastoralen Aufgabe seine
Adressaten als Gldubige an, die auf dem Wege sind und die jetzt
durch #uBere und innere Probleme bedriingt sind. Weil die dpooria,
als Gegenbegriff zur wiotg (bestimmt als Durchhalten), das Zuriick-
bleiben nach dem Schwachwerden, dic Preisgabe der Gottesbezie-
hung in Anfechtungen und Verfolgungen ist, ist eine erneute petd-
voua im Sinne der Erstbekehrung unmdoglich (S. 294). Gerade deshalb
wire es vorschnell, so L., theologische Sachkritik zu {iben. Man sollte
vielmehr erwigen, ob sich Aussageinhalte und Aussagevollzug nicht
wechselseitig beeinflussen. Dies scheint bei den schroffen Aussagen
iiber die Unmoglichkeit einer zweiten Umkehr der Fall zu sein: Die
Beschreibung christlicher Existenz als Bewihrung in der Zeit und auf
dem Weg impliziert eine strukturelle Nétigung, die den Verfasser in
seiner pastoralen Aufgabe veranlaBte, die Gldubigen schirfstens zu
warnen. »Will man Glaubende auf dem Weg halten oder ermutigen,
so konne man sie nicht immer erneut zum Anfang zuriickfiihren«
(S. 295). An dieser Stelle wiinscht man sich eine Diskussion der z.B.
von B. Lindars (The Theology of the Letter to the Hebrews, Cam-
bridge 1991, S. 68-71) vertretenen These, die pastorale Zielsetzung des
Hebr lasse angesichts der rhetorischen Situation geradezu »some ele-
ment of exaggeration« erwarten. L.s Verstindnis des »BuBtextes«
6,4-6 entspricht im wesentlichen der Auslegung von P. Ellingworth
(The Epistle to the Hebrews, Grand Rapids/Carlisle 1993, S. 317-325).

Seine Antwort auf die theologische Kritik am Hebr fiihrt L. zu ho-
miletischen Erwigungen: »Wer aufgrund der skizzierten Bedenken
den Hebr nicht zum Vorbild seines Redens von Gott wihlt, muf also
wissen, was er damit einkauft. Man kann den Gldubigen schwerlich
immer erneut suggerieren, vor der Wahl zu stehen — und es ist auch
die Wahl Gottes, die in der das Heilsdrama nachzeichnenden Predigt
jeden Sonntag neu vorgefithrt wird. Zumindest besteht doch die Ge-
fahr, daB hier der immer neue Zuspruch der Gnade einhergeht mit
einer immer erneuten Predigt von Gesetz. Wer wird da zuletzt die
Oberhand gewinnen? Vermutlich wird auf solche Weise die Glaub-
wiirdigkeit der Heilszusage unterminiert und die Spannkraft des
Glaubens nicht gehalten, sondern ermiidet« (S. 295f).

Die exegetische Entfaltung der Aussagen des Hebr zu Stinde und
Bekehrung/Umkehr fiihrt bei einer ganzen Reihe von Texten zu hilf-
reichen Einzelbeobachtungen. Manche Abschnitte sind allerdings
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recht knapp. So wiinscht man sich z.B. fiir die Frage der Unterschei-
dung zweier Arten von Siinde im alttestamentlichen Siindopfergesetz,
die in einem »Exkurs« behandelt wird (S. 28-31), mehr inhaltliche In-
formation als den Hinweis, daB nicht exakt gesichert sei, was mit
»Absichts-« und was mit »Irrtumssiinden« zu bezeichnen sei. Gene-
rell vermi3t man Zusammenfassungen der Ergebnisse in den einzel-
nen Artikeln. Eine schnelle Orientierung zum Gedankengang L.s ist
deshalb erschwert.

Etwas seltsam ist die Aussage, dal man im Neuen Testament »ge-
wil« auch auBerhalb des Hebr die »Verkniipfung von hoher Theolo-
gie mit pastoraler Abzweckung« finden kann (S. 4): Ob sich hier nicht
das unbewubite Vor-Urteil (vor allem deutscher) Theologen zeigt, die
Autoren der neutestamentlichen Schriften, mindestens aber der Apo-
stel Paulus, seien in erster Linie Schreibtischtheologen gewesen? So
zeigt gerade der so intensiv theologische Romerbrief eine auf gleiche
Weise fundamentale wie konkrete pastorale Zielsetzung — nicht erst
ab Kap. 12, sondern schon in den Kap. 6-8! Diese Bemerkung zeigt
allerdings das genuine homiletische Interesse von L., das in den
SchluBbetrachtungen »Perspektiven der Paraklese« (S. 286-297) in
hilfreich-provozierender Weise zugespitzt wird.

Die Tatsache, daf L. den auf CD-ROM gespeicherten Thesaurus
Linguae Graecae fiir lexikalische und semantische Untersuchungen
verwendet hat (Vorwort S. Vi), erlaubt wortgeschichtliche Urteile von
groBerer Zuverlassigkeit; allerdings stiitzt sich L. zumeist doch recht
nachhaltig auf die iiblichen Lexika-Artikel. Die Verwertung der rele-
vanten Sekundirliteratur ist nahezu erschopfend (30 S. Bibliogra-
phie), die Kommentare von W.L. Lane (WBC, 1991), H.-F. WeiB
(KEK, 1991) und P. Ellingworth (NIGTC, 1993; vgl. die Rezension in
JETh 9, 1995, S. 209-211) sind stindige Diskussionspartner, dasselbe
gilt fiir die neueren und neuesten Monographien und Artikel. L. fiihrt
die Auseinandersetzung mit den Positionen anderer Autoren fast aus-
schlieBlich in den FuBnoten, was zwar mit der Gattung »Dissertation«
konform geht, fiir die Lesbarkeit der Arbeit jedoch nicht gerade for-
derlich ist.

In wichtigen monographischen Untersuchungen des Themas »Be-
kehrung/Umkehr« wird nur selten auf die Aussagen des Hebr einge-
gangen (S. 6, Anm. 19). Nicht zuletzt deshalb kann niemand an der
Studie von L. vorbeigehen, der sich mit dem Thema der Bekehrung in
urchristlicher Zeit, aber auch mit dem neutestamentlichen Begriff der
Siinde beschiftigt.

Eckhard J. Schnabel
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Adolf Pohl. Der Bric:)_E des Paulus an die Galater. Wuppe;‘[-éler Studien-
bibel, Ergidnzungsfolge Neues Testament. Wuppertal und Ziirich: R.
Brockhaus, 1995. 255 S., kart. DM 35—

Die Auslegungen der Wuppertaler Studienbibel sind in erster Linie
nicht fiir Theologen gedacht. Sie wollen den Mitarbeitern in den Ge-
meinden eine Hilfe sein, den Bibeltext besser zu verstehen. Hat man
diese Zielgruppe vor Augen, lat sich sagen, daB A. Pohl mit seiner
Kommentierung des Galaterbriefs ein beachtliches Werk vorgelegt
hat. Der Leser erhilt eine sehr ausgewogene, gute Auslegung und vie-
le wichtige Informationen.

Auf anndhernd 17 Seiten behandelt P. alle wichtigen Einleitungsfra-
gen. Hilfreich ist besonders der Abschnitt iiber die Gegner des Paulus
(S. 22ff). Sorgfiltig legt P. dar, daff Paulus sich nicht pauschal gegen
die Juden wendet, sondern solche im Blick hat, die nur auf Einhal-
tung ganz bestimmter Vorschriften pochen (Beschneidung, Sabbat
und Speisegebote). Diese seien ein Teil der judenchristlichen Gemein-
de; so bezeichnet P, sie als »christliche Judaisten« (8. 23ff).

In der Frage, an wen der Galaterbrief adressiert war, entscheidet
sich P, fiir die nordgalatische bzw. Landschaftshypothese. Damit ist die
Annahme verbunden, da} die Ereignisse in Gal 2,1ff mit dem Bericht
iiber das sog. Apostelkonzil Apg 15 iibereinstimmen (8. 28.69f). Somit
ist fiir P klar, daB der Galaterbrief 53/54 n.Chr. geschrieben wurde.
Damit wird die Position vertreten, wie sie in vielen Einleitungen und
Kommentaren vertreten wird. Leider geht P. nicht auf die neueste
Diskussion ein, die u.a. durch R. Riesner angestoflen wurde (R. Ries-
ner: Die Friihzeit des Apostels Paulus, Tiibingen 1994; hier besonders
S. 248ff), obwohl dieses Buch im Literaturverzeichnis aufgefiihrt ist.
Riesner nennt viele Argumente fiir die siidgalatische oder Provinzhy-
pothese und damit fiir eine frithere Datierung des Galaterbriefs. Es
zeigt sich, daB} die Diskussion an diesem Punkt noch lange nicht abge-
schlossen ist.

Pohls eigene Ubersetzung wird in einem nachfolgenden Abschnitt
(»Zur Ubersetzung«) ausfiihrlich erldutert und begriindet. Immer
wieder zieht er die Fachliteratur zu Rate, wigt die Argumente gegen-
einander und kommt dann zu einem Urteil. Besonders gut zu erken-
nen ist dies am Abschnitt Gal 1,6-9 (S. 42f), wo er auf iiber einer
Seite seine Ubersetzung erldutert. Dabei fiihrt er neben den Kom-
mentaren (Betz, MuBner, Schlier, Oepke, Ridderbos) und den Wor-
terbiichern (ThWNT und EWNT) auch die Grammatik von BlaB3-De-
brunner-Rehkopf an. Der Leser spiirt, wie sorgfiltig P. am griechi-
schen Text gearbeitet hat.

240



Den Anmerkungen zur Ubersetzung folgen dann einige Vorbemer-
kungen. Hier werden wichtige historische Informationen gegeben (so
z.B. auf S. 32f und 243ff, wo der Leser Wissenswertes iiber das Brief-
schreiben in der Antike erfahrt); strittige Fragen werden erldutert (S.
69f: Bezieht sich Gal 2,1ff auf den Bericht vom Apostelkonzil in Apg
15?), oder es werden ausfiihrliche Informationen zum Verstdndnis ge-
geben, die in der Kommentierung zu viel Platz beanspruchen wiirden
(so z.B. die Ausfithrungen iiber das Anathema auf S. 43-45). Auch an
dieser Stelle 148t sich sagen, da3 P. seinen Lesern alle notwendigen
Informationen an die Hand gibt. Besonders hilfreich ist es, wenn P.
immer wieder den judischen Hintergrund beleuchtet und so zum bes-
seren Verstandnis hilft (so z.B. seine Anmerkungen iiber Abraham im
Neuen Testament und im Judentum auf S. 121f oder die Ausfiihrun-
gen iiber die Beschneidung auf S. 198-200).

Die gleiche Sorgfalt 146t P. auch bei der Kommentierung erkennen.
Sorgsam legt er Vers fiir Vers aus, auf die sich ergebenden Fragen geht
er angemessen ein. Erkennbar wird dieses z.B. an der Auslegung von
Gal 3,13f (S. 133-137). Er geht nicht nur auf den Fluchtod Jesu ein,
sondern erldutert ausfiihrlich, was es heifst, daB3 wir losgekauft wurden.
Er geht auf die entsprechende Literatur ein und schildert plastisch,
was »Loskauf« damals bedeutete. In diesem Zusammenhang geht er
auch auf den alttestamentlichen Hintergrund ein (go’el, S. 134f).

Es 1aBt sich feststellen, dal P. einen guten und hilfreichen Kom-
mentar vorlegt. Man hat immer wieder den Eindruck, der Verfasser
hat sich tiber viele Jahre hinweg mit dieser Schrift des Neuen Testa-
ments auseinandergesetzt. So ist eine Auslegung entstanden, die je-
dem Mitarbeiter in der Gemeinde nachdriicklich zu empfehlen ist.

Zwei Fragen ergeben sich zum SchluB. P. arbeitet fast ohne Anmer-
kungen (es sind nur 60 Anmerkungen im ganzen Kommentar).

1. Wenn Literatur erwihnt wird, so wird in der Regel im Text nur
der Verfasser und die entsprechende Seitenzahl genannt. Das Nach-
schlagen im Literaturverzeichnis gestaltet sich dann etwas miihsam.
Dabei kommt es immer wieder vor, dal3 aus Literatur zitiert wird, die
im Verzeichnis nicht aufgefiihrt ist (z.B. S. 117, Anm. 38 wird ein Zitat
von Miihlen genannt oder S. 155, wo auf ein Werk von Kehl verwie-
sen wird). Ein Arbeiten mit FuBnoten wiirde dem Leser an dieser
Stelle weiterhelfen.

2. Es fallt auf, daB P. in seinem Kommentar (wie auch in seiner
Auslegung zum Markus-Evangelium in der gleichen Reihe) ohne be-
sondere Exkurse auskommt. Wiirde es nicht die Benutzerfreundlich-
keit deutlich erhohen, wenn P. zu wichtigen Themen seine Ergebnisse
zusammenfassen wiirde? Ein Beispiel mag das Thema »Gesetz und
Evangelium« sein (die wissenschaftlichen Kommentare haben an die-
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ser Stelle zum Teil sehr umfangreiche Exkurse). Gute Ausfiihrungen
hierzu finden sich an verschiedenen Stellen seiner Auslegung. Wer
sich an dieser zentralen Stelle des Galaterbriefes umfassend informie-
ren mochte, der muf fleiBig blittern.

Michael Schroder

James M. Scott. Paul and the Nations: The Old Testament and Jewish
Background of Paul’s Mission to the Nations with Special Reference to
the Destination of Galatians. WUNT 84. Tiibingen: Mohr, 1995. 276 S.,
DM 178,

J. Scott hat als Stipendiat der Alexander-von-Humboldt-Stiftung
1992/93 in Tiibingen eine Forschungsarbeit iiber die Relevanz der jii-
dischen Vélkertafeltradition fiir die paulinische Mission geschrieben.
Er ist Mitarbeiter an evangelikalen Projekten wie The Dictionary of
Paul and his Letters (1993) und dem mehrbandigen Werk The Book
of Acts in Its First Century Setting und hat keine Hemmungen, das
Jahrbuch fiir evangelikale Theologie zu zitieren (S. 189, Anm. 34).

Die Ausgangsfrage, mit der S. sich 1992 an die Arbeit gemacht hat,
lautete (S. VII): Wer waren die Adressaten des Galaterbriefs? Diese
Frage hat er auf den letzten 15 Seiten seines Buches (S. 201-215) be-
antwortet. Vorausgeschickt hat er seine griindlichen Untersuchungen
zum jiidischen Konzept der Geographie, dessen Relevanz ihm im
Laufe seiner Beschiiftigung mit dem Thema deutlich wurde. Er fiihrt
im 1. Kap. die Volkertafel-Texte des Alten Testaments und der friihji-
dischen Literatur vor (S. 5-56) und wendet die hier gewonnenen Er-
kenntnisse im 2. bis 4. Kap. auf die paulinischen Briefe (und die Apo-
stelgeschichte) an, indem er nacheinander den Begriff &dvog (S. 57-
134) und die Volkertafel (S. 135-180) bei Paulus sowie die Adressie-
rung des Galaterbriefs (S. 181-215) analysiert.

S. untersucht im 1. Kap. zunichst die Aufteilung der Welt unter die
Noahsohne Sem, Ham und Jafet in der Urgeschichte (S. 6-8). Er stellt
fest, daBR nach antiker jiidischer Vorstellung Israel das Zentrum der
Welt ausmacht (S. 9). In der jidischen Geographie stelle Gen 10 den
fundamentalen Orientierungspunkt dar (S. 54). Darauf werde aber in
der neutestamentlichen Forschung so gut wie nicht eingegangen
(S. 57). Besonders interessant ist S.s Vermutung, das Einsammeln der
Tempelsteuer aus der Diaspora in Jerusalem setzte den Besitz einer
Weltkarte, die auf der Volkertafel basiert haben diirfte, in den prie-
sterlichen Kreisen Jerusalems voraus (S. 24).
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Im 2. Kap. kommt S. zu dem Ergebnis, in der LXX und der helleni-
stisch-jiidischen Literatur bezeichne der Ausdruck £dvn 1. die Viélker
einschlieBlich Israel, 2. die Voélker ausschlieBlich Israel oder 3. die in-
dividuellen Heiden im Unterschied zu den Juden (S. 120). Diese Er-
kenntnis wird anschliefend auf paulinische Aussagen iiber seine Mis-
sion (wie Rom 10,18; 11,25f; 15,15f; 16,4; Gal 1,15f; 2,1f; 3.8) ange-
wandt (S. 121-134).

Stellen, an denen Paulus mehr oder weniger deutlich auf die jiidi-
sche Volkertafeltradition Bezug nimmt, behandelt S. in Kap. 3. In
Rom 15,19a interpretiert er das 6o Tegovooliu xai ®Ouio als Hin-
weis darauf, daB3 die christliche Heidenmission sich in den Augen des
Paulus um den Mittelpunkt Jerusalem herum ausdehnt, wo sich die
Gebiete von Sem, Ham und Jafet treffen. Dabei fithle Paulus sich mit
seiner Mission in Kleinasien und Europa fiir das Gebiet der Jafetiten
zustiandig (S. 136-149). Die geographische Aufteilung der beiden Ar-
beitsgebiete zwischen Petrus (Judda) und Paulus (iibrige Volker) in
Gal 2,1-10 beruht nach S. auf der Volkertafel. Petrus sei wahrschein-
lich nicht nur Judia, sondern das Gebiet Sems insgesamt zugewiesen
worden (vgl. den Hinweis auf Babylon in 1Petr 5,13), wihrend das
Gebiet Hams im Text ausgespart bleibe (S. 151-157). Der in Gal 2,11-
14 geschilderte Konflikt begann nach S. wahrscheinlich mit dem
Ubergriff Jerusalemer Leiter (Petrus) auf das Gebiet Jafets (Paulus);
Petrus habe moglicherweise aufgrund der Volkertafel in Jub 8-9
Kleinasien zu seinem Gebiet gerechnet (S. 158f). Auch in 2Kor 10,13
erkennt S. in dem Hinweis des Paulus, er rithme sich nicht i ta dpue-
Toa, einen indirekten Hinweis auf eine Usurpation des paulinischen
Missionsgebiets durch andere Missionare (S. 159-162). Summa sum-
marum: »the Apostle to the nations had a missionary strategy based
on the Table of Nations« (S. 179).

Ahnliche Anklinge an die alttestamentliche Volkertafel findet S.
auch in den lukanischen Schriften. Die Aussendung der Siebzig in Lk
10,1-12 deutet er als Anspielung auf die siebzig (bzw. zweiundsiebzig)
Volker der Volkertafel (S. 127f, 163). Das Fehlen einer regelmafBigen
Struktur und den Wechsel zwischen Vélker- und Liandernamen in der
Auflistung der Diasporajuden verschiedenster Herkunft beim Pfingst-
fest (Apg 2,5-11) erklart S. auf dem Hintergrund der Volkertafeltradi-
tion und verbindet damit die These, in Apg 2 wiirden dementspre-
chend nur einige Volker pars pro tofo genannt (S. 165-167). Und
schlieflich erhebt er eine dreigliedrige Struktur der Apg auf dem
Hintergrund der jiidischen Volkertafeln: Sem (Apg 2,1-8,25), Ham
(8,26-40) und Jafet (9,1-28,31) (S. 167-176).

Das abschliefende 4. Kap. konzentriert S. im Rahmen seiner Ur-
sprungsfrage nach den Adressaten des Galaterbriefs auf die umstrit-
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tene Frage, ob die Bewohner Siidgalatiens in der Antike als »Gala-
ter« (Gal 3,1) angeredet werden konnten? Aufgrund der Identifizie-
rung von Gomer (Gen 10) mit den Galatern durch Josephus (Ant.
[,123.126) kommt S. zu dem Schluf, daff Paulus im Rahmen einer auf
die judische Volkertafeltradition gegriindeten Geographie alle Be-
wohner der rémischen Provinz Galatien als »Galater« ansprechen
konnte. »From a Jewish point of view, all inhabitants of Roman Gala-
tia are Gomerites/Galatians« (S. 215).

Mir scheint, daf} die exegetische Beweisfithrung nicht an allen Stel-
len, an denen neutestamentliche Aussagen auf dem Hintergrund der
jildischen Volkertafeltradition interpretiert werden, liberzeugend ist.
Die Einstufung von Apg 8,26-40 als zweiten von drei Hauptteilen des
Buches erscheint mir nicht gerechtfertigt. Und nach dem Wortlaut
von Gal 2,11-14 hat Paulus nicht das Kommen des Petrus, sondern
seine Heuchelei im Verhiltnis zu Juden- und Heidenchristen kriti-
siert. Unabhingig davon bietet diese griindliche Arbeit aber viel in-
teressantes Material, das bisher fiir die Interpretation des Neuen Te-
staments noch nicht herangezogen worden ist.

Ihre Entstehungsweise verrit die Monographie iibrigens durch die
conclusions, die (im Computerzeitalter) iiber weite Strecken bis in
den Wortlaut hinein tibereinstimmen.

Armin Daniel Baum

Ulrike Wagéner. Die Ordnur'f;gwdes »Hauses Gottes<: Der Ort von
Frauen in der Ekklesiologie und Ethik der Pastoralbriefe. WUNT
11/65. Tiibingen: Mohr, 1994. X + 291 S., DM 88,

Die im Wintersemester 1992/93 in Miinster angenommene Disserta-
tion wurde fiir den Druck an einigen Stellen iiberarbeitet und erwei-
tert. U. Wagener geht von 1Tim 3,14f als einer Schliisselstelle fiir die
ethischen und gemeindeordnenden Bestimmungen der Pastoralbriefe
(Past.) aus. »Das Haus mit seinen Strukturen bildet ... sowohl das
Modell fiir die Ordnung der Kirche als auch die Norm fiir das Verhal-
ten der einzelnen. Ekklesiologie und Ethik der Pastoralbriefe werden
in dieser Leitvorstellung vom oixog veo¥ grundgelegt« (S. 1). Sie
fragt danach, in welchem inneren Zusammenhang die auffillige Pré-
senz des »Frauenthemas« mit der Konzeption der Gemeinde als
»Haus Gottes« steht.

In einem ersten Teil bietet sie eine kritische Darstellung der neueren
Forschungsgeschichte zu den Themen »Haustafel — Stiandetafel — Ge-
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meindeordnung« (S. 15-65). Im zweiten Teil untersucht sie 1Tim 2,9-
3,1a exegetisch unter dem Thema »Die Frau im Gottesdienst« (S. 67-
113). Der dritte Teil ist der ausfiihrlichste, in dem sie 1Tim 5,3-16 unter-
sucht unter dem Thema »Das Witwenamt« (S. 115-233). In einem vier-
ten Teil faBt sie ihre Ergebnisse zusammen: »Die OIKOZ-Ekklesiolo-
gie und -Ethik der Pastoralbriefe — eine Strategie zur Restriktion der
aktiven Teilhabe von Frauen und zur Absicherung ménnlicher Herr-
schaft in der Gemeinde« (S.235-245). Ein Literaturverzeichnis, ein Stel-
len-, Sach- und griechisches Begriffsregister runden die Arbeit ab.

W. versteht die Past. als pseudepigraphische Schriften, ohne dies
niher zu begriinden, weil sich diese Hypothese in der Forschung
weitgehend durchgesetzt habe (S. 3). Daraus schlie3t sie auch fiir die
Past., »daB pseudonyme Schreiben in aktuellen dogmatisch-ethischen
Auseinandersetzungen verfalt werden, um den Standpunkt einer
Konfliktpartei autoritativ abzusichern« (S. 3). Dabei ging es nach W.
um den Versuch, mit Hilfe der ekklesiologischen Leitmetapher »Haus
Gottes« eine ménnliche Fiihrungsrolle in der Gemeinde zu propagie-
ren und Frauen aus solchen Leitungsfunktionen auszuschalten (8. 65,
236, 243). W. datiert die Past. in den Zeitraum zwischen 120 und 150
n.Chr.; ihre Begriindung finde ich allerdings wenig iiberzeugend -
selbst wenn man Pseudonymitidt annimmt.

Interessant ist W.s traditionsgeschichtliche Herleitung der Haus-
und Stindetafeln in den Past. von der antiken Okonomik, die auf Pla-
to und Aristoteles zuriickgeht, aber eine Wirkungsgeschichte bis in
die Zeit des romischen Kaiserreichs hat. In diesen Schriften geht es
um die Fragen der rechten Ordnung des Hauses, in dem jede Person
ihren festen sozialen Rang und bestimmte soziale Pflichten hat. W. ist
der Auffassung, daR »die Pastoralbriefe sprachlich wie inhaltlich eine
besonders enge traditionsgeschichtliche Beziehung zum neopythago-
reischen Schrifttum, insbesondere zu den Frauenspiegeln und Briefen
an Frauen, aufweisen« (S. 63); diese Literatur ist etwa ins 2. Jahrhun-
dert n.Chr. zu datieren (S. 90).

Die exegetische Untersuchung der beiden Texte in den Past. kann
nicht im einzelnen dargestellt werden. Am Anfang steht jeweils eine
literarische Analyse. [hr folgt zu 1Tim 2,9-3,1a eine traditions- und
redaktionsgeschichtliche Untersuchung, in die eine begriffs- und mo-
tivkritische Analyse integriert ist; zu 1Tim 5.3-16 werden diese metho-
dischen Schritte voneinander getrennt. Dabei wird an mehreren Stel-
len paralleles Material vor allem aus der hellenistischen Umwelt (teil-
weise hell.-jiidische Parallelen) einbezogen. Hilfreich fiir das Lesen
sind die zusammenfassenden Abschnitte.

Bei der exegetischen Untersuchung kommt W. zu folgenden Ergeb-
nissen. In 1Tim 2.,9-3,1a iibernimmt der Autor in seiner Schmuckpari-
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nese (V. 9f) einen traditionellen Topos hellenistischer Frauenspiegel
sowie in seinem Lehrverbot (V. 11f) eine christliche Gottesdienstregel
(S.110). Beide Parénesen zielen auf dieselben Adressatinnen: wohlha-
bende und wirtschaftlich unabhingige Frauen, die ihren Anspruch auf
eine profilierte Stellung in der Gemeinde vertreten, wobei ihr Reich-
tum die Grundlage fir ihre Autoritit und EinfluBposition darstellt
(S. 111). Ihren Anspruch auf eine profilierte gemeindliche Funktion
will der Verfasser der Past. durch eine »sexualisierende Interpreta-
tion« zuriickdringen. Durch die Ubertragung des oixoc-Modells auf
die Gemeinde wird die Ausiibung des kirchlichen Leitungsamtes auf
Minner beschrdnkt. Zugleich werden die Frauen »mit zweifelhafter
theologischer Begriindung auf ihre Reproduktionsfunktion verwie-
sen« (S. 113).

Bei der Untersuchung von 1Tim 5,3-16 kommt W. zu dem Ergebnis,
daB der Verfasser eine traditionelle Witwenregel (V. 3.5.9.11f) aufge-
nommen hat, in der das Witwenamt in asketisch und prophetisch-cha-
rismatischer Tradition stand und der er distanziert gegeniibersteht
(S. 228f). Er gestaltet sie durch seine am oixoc orientierte ekklesiolo-
gische und ethische Leitvorstellung um. Dadurch wird »solchen Frau-
en, die noch Funktionen in der Familie auszuiiben haben ... die Auf-
nahme in gemeindeoffizielle Tatigkeiten verwehrt« (S. 231). Frauen
im gebirfdhigen Alter werden durch V. 14 auf ihre Rolle als Ehefrau,
Mutter und Verwalterin des Haushalts verwiesen. So werden Frauen
»weitestmoglich von der Partizipation an gemeindeamtlichen Funk-
tionen ausgeschlossen« (S. 231).

In der Arbeit von W. sind viele gute exegetische Einzelbeobachtun-
gen zu finden; ihre motivkritischen Analysen konnen an manchen
Stellen den historischen Hintergrund erhellen. Dafiir kann man ihr
dankbar sein. Auch hat sie sicherlich damit recht, daB manche Exege-
se der beiden schwierigen Abschnitte im 1. Timotheusbrief die
»Standort- und Interessengebundenheit der Forschung« erkennen
ldBt (S. 218, Anm. 269), nur muB sie dies dann auch fiir sich selber
gelten lassen. So ist zu fragen, ob es in den Past. wirklich um die
»Machthierarchie der Geschlechter« als einem Zentralproblem von
Kirche und Theologie geht (S. 245), ob nicht eine sexualititsbetonte
Argumentation in 1Tim 2,9ff erst hineingelesen wird, ob in beiden
Abschnitten die Frauen auf ihre »Reproduktionsfunktion« festgelegt
werden sollen, ob der Reichtum der Frauen in beiden Abschnitten
wirklich die von W. angenommene Rolle spielt (vgl. etwa S. 219f),
auch wenn in 1Tim 2,9ff in erster Linie Frauen aus der gehobenen
Gesellschaftsschicht betroffen sind.

Weder die Behauptung einer nachpaulinischen Interpolation von
1Kor 14,33b-36 (S. 92f) noch die einer spiiteren Glosse von 1Tim 5,16
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(S. 226) sind iiberzeugend, da sie keinen textgeschichtlichen Anhalt
haben; lediglich 1Kor 14,34f finden sich in einigen Handschriften
nach V. 40 (vgl. dazu die differenzierte Beurteilung von Christian
Wolff, Der erste Brief des Paulus an die Korinther II, ThHK 7/11,
S. 140-143). Solche Hypothesen verweisen eher auf Verstdndnis-
schwierigkeiten des Exegeten.

Der Begriff dwdaororio begegnet in den Past. nicht 14mal (so
S. 101), sondern 15mal. Leider setzt sich W. nicht mit der interessan-
ten, wenn auch vielleicht gewagten Studie von Richard und Catherine
Clark Kroeger aus dem Jahre 1992 (I Suffer Not a Woman. Rethink-
ing 1Timothy 2:11-15 in Light of Ancient Evidence) auseinander; die-
se kommen zu 1Tim 2,12 zu der ungewohnlichen Ubersetzung: »I do
not permit woman to teach nor to represent herself as originator of
man but she is to be in conformity [with the Scriptures] [or that she
keeps it a secret.] For Adam was created first, then Eve« (S. 103).
Erfreulich ist die geringe Anzahl von Druckfehlern.

Wilfrid Haubeck
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1. Petrusbrief: Studien zum traditionsgeschichtlichen und theologi-
schen Einflufy des 1. Evangeliums auf den 1. Petrusbrief. WUNT
11/74, Tiibingen: Mohr, 1995. IX + 340 S., DM 108~

Peter Pilhofer. Philippi: Bd. 1 Die erste christliche Gemeinde Europas.
WUNT, Tiibingen: Mohr, 1995. ca. 320 S., DM 160,—-

Wolfgang Reinhardt. Das Wachstum des Gottesvolkes: Untersuchun-
gen zum Gemeindewachstum im lukanischen Doppelwerk auf dem
Hintergrund des Alten Testaments. Gottingen: Vandenhoeck & Ru-
precht, 1995. 387 S., DM 78— [s. dazu die Rez. in diesem Band von
JETh, S. 4111f].

Thomas Soding. Das Liebesgebot bei Paulus. Minster: Aschendorff,
1995. X + 330 S., DM 90,—-

Ben Witherington. Paul’s Narrative Thought World: The Tapestry of
Tragedy and Triumph. Louisville: Westminster/Knox 1994

Women in the Church: A Fresh Analysis of 1Timothy 2:9-10. Hg. A.
Kostenberger, Th.R. Schreiner, H.S. Baldwin. Grand Rapids: Baker,
1995. 334 S. § 21,99 [s. dazu die Rez. in diesem Band von JETh,
S. 4211f].

4. Zeitgeschichte und Archiiologie

The Book of Acts in Its Palestinian Setting. Hg. Richard J. Bauckham.
The Book of Acts in Its First-Century Setting Bd. 4. Grand Rapids/
Carlisle: Eerdmans/Paternoster, 1995. XIV + 526 S., $ 37,50, £ 29,99

Die ersten beiden Sammelbénde dieser Serie haben die Apostelge-
schichte in ihrem Verhiltnis zur antiken Literatur und in ihrem grie-
chisch-romischen Umfeld beleuchtet (vgl. JETh 9, 1995, S. 239-242).
Bd. 3 war Paulus als romischem Gefangenen gewidmet. Als vierter
Band erscheint wiederum ein Sammelband. Hier sind die bisher be-
kanntesten Autoren zu finden, auch wenn mehrere von ihnen sich
nicht als evangelikal bezeichnen diirften. R. Bauckham, Professor fiir
Neues Testamant in St. Andrews (Schottland), ist durch seinen WBC-
Kommentar zum 2. Petrus- und Judasbrief und seine hervorragende
Darstellung der Theologie J. Moltmanns bekannt geworden. Doch
sind es seine Arbeiten zur jidischen Apokalyptik und zur Johannes-
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offenbarung (The Climax of Prophecy: Studies on the Book of Revel-
ation), die ihn in besonderer Weise qualifizieren, den Band dieser Se-
rie zum paléstinisch-jiidischen Milieu der Apostelgeschichte heraus-
zugeben. Vierzehn Autoren unterschiedlicher Nationalitdt und Her-
kunft (Althistoriker, Judaisten, Neutestamentler) treten Bauckham
mit Beitrdgen zur Seite.

T. Rajak zeigt - unter starker Beriicksichtigung von Josephus — wie
sehr Pal.(dstina) im 1. Jahrhundert n.Chr. multinational und damit
multikulturell zu verstehen ist (S. 1-14). D.W.J. Gill umreift knapp die
romische Politik in Judéa (S. 15-26, kaum iiber die Standardwerke zur
Zeitgeschichte hinausgehend). M. Hengel (deutsch bereits ZDPV 98,
1983) zeigt, daB3 die Angaben der Apg zur Geographie Pal. (Kiisten-
ebene, Jerusalem, Tempel) durchaus mit einem Reisebegleiter von
Paulus als Autor zu vereinbaren sind (S. 27-78; vgl. jedoch JM. Scott
im 1. Band der Reihe, S. 483-544). M.H. Williams Uberlegungen zu
den Eigennamen in der Apg sind fiir deren Verstiindnis nur bedingt
hilfreich (S. 79-113). Ganz hervorragend ist S. Masons Kapitel zu Ho-
hepriestern, Sadduzéern, Pharisdern und zum Sanhedrin in der Apg
(S. 115-177, bes. hilfreich zu den jeweiligen Erwihnungen dieser
Gruppen im Text sind die S. 133-158). R. Riesner untersucht literari-
sche, archéologische und epigraphische Quellen zu den Synagogen Je-
rusalems und Pal. (S. 179-211) und beleuchtet Lk 4,16-18; 7,1-10; Apg
1,13; 6,9; 24,12; Jak 2,2f D.A. Fiensey zeigt, wie sehr die Urgemeinde
in ihrer sozio-6konomischen Zusammensetzung die soziale und kultu-
relle Vielfalt der Stadt zur Zeit der Apostel widerspiegelt. Es geht um
Tempel- und Laienadel, Landbesitzer, arme und reiche Priester und
Leviten, Kaufleute, Handwerker und Arbeiter (S. 213-236).

W. Reinhardt demonstriert meisterhaft, dal die hohen Zahlenanga-
ben in Apg 2,41 und 4,4 historisch durchaus plausibel sind. Er rechnet
mit bis zu 120.000 Einwohnern Jerusalems (gegen J. Jeremias). Nach
seinen Ausfithrungen (S. 237-265) wartet man mit Spannung auf das
Erscheinen seiner Wuppertaler Dissertation Das Wachstum des Got-
tesvolkes. D.K. Falk untersucht die Gebete der Jerusalemer Gemeinde
auf dem Hintergrund anderer jiidischer Gebete vor 70 n.Chr. (in Syn-
agoge, Tempel, Privathaus; Gebetszeiten; S. 267-301). J. Murphy-
O’Connor beleuchtet aus frithchristlicher archédologischer Perspektive
den moglichen topographischen Hintergrund von Apg 2.44f (S. 303-
321). B. Capper schreibt zum pal.-kulturellen Hintergrund der urge-
meindlichen Glitergemeinschaft (Apg 2.44f; 432-511; 6,1-6). Er ver-
weist auf bisher vernachléssigte essenische Vorbilder (108, Josephus,
Philo, vielleicht auch Einfliisse durch das Jerusalemer Essenerviertel;
vgl. 8. 190-192, 323-356). E. Bammel falt mit meines Erachtens nicht
zutreffenden Folgerungen die Fille jiidischen Vorgehens (in der Apg)

249



gegen Christen in Pal. zusammen (S. 357-364). S. Legasse geht es dar-
um, wie die Apg den unbekehrten hellenistischen Juden Saulus als
Biirger von Tarsus und Rom portritiert, um seine Ankunft und Aus-
bildung in Jerusalem und um seine Rolle als Christenverfolger darzu-
stellen (S. 365-390).

I. Schwartz vergleicht den Bericht vom Wirken Petri in Lydda (Apg
9,32-35) mit den rabbinischen Hinweisen auf den aus Lydda stammen-
den Ben Stada. Ist Petrus (als Wunderheiler) ebenfalls ein Mesit, ein
Volksverfithrer? (S.391-414; nach Schwartz wurde Jesus nicht als Mesit
eingestuft). AbschlieBend untersucht Bauckham Jakobus und die Jeru-
salemer Gemeinde (Apg 12,1-17; 15,13-21). Es geht um Jerusalem als
Zentrum, den Ubergang der Gemeindeleitung von den Zwélfen zu
den Altesten (S. 427-441), von den »Siulen« zum »Schutzwall« (Gal
2.9; Hegesipp), um die Jerusalemer Gemeinde und die (Aufsicht iiber
die) Heiden(mission) (S. 452-467) vor und nach dem Apostelkonzil
und Pauli letzten Besuch in Jerusalem (8. 415-480).

C. Hemer und andere haben enorme Mengen Hintergrundmaterial
fiir das griechisch-romische Milieu der Apg zusammengetragen. Der
vorliegende Band erginzt das pal.-jiidische Milieu, das bei der Inter-
pretation der Apg oft nicht genligend beriicksichtigt wurde. Dank der
umfangreichen Indizes kann das prasentierte Material fiir die exegeti-
sche Arbeit am Text leicht herangezogen werden. Verzeichnisse mo-
derner Autoren, antiker Quellen (12 Spalten Josephus!), der Bibel-
stellen, antiker Orte sowie Namen- und Sachregister beschliefen den
Band. Jedem Beitrag geht eine Zusammenfassung voran. In den Fuf3-
noten wird neben Bekanntem auch die neueste Literatur zur For-
schung und neutestamentlichen Zeitgeschichte erschlossen. Ange-
sichts mehrfacher Erwdhnung im Evangelium und in Apg 8,5-25 ver-
mift man einen Beitrag zu den Samaritanern bei Lukas. Ferner hitte
man mit Apg 13,6 und 19,13-15 nach Verbreitung und Bedeutung jii-
discher Magie fragen konnen.

Vieles vom Gebotenen erhellt ebenso andere neutestamentliche
Schriften, vor allem die Evangelien, und wird auch fiir die von Inter-
esse sein, die sich unabhdngig vom Neuen Testament mit Judentum,
Pal. im 1. Jahrhundert oder mit Josephus beschéftigen. Liest man im
Band, wird man sich immer wieder des wesentlich jiidischen Charak-
ters der Apg bewult. Dem Ziel, die Apg in ihrem gesamten Milieu im
ersten Jahrhundert und die Beginnings of Christianity auszuleuchten,
ist die Serie mit diesem Band einen bedeutenden Schritt ndher ge-
kommen.

Zweil weitere Binde sollen die Serie noch 1996 abschlieBen. Zu
wiinschen wire, dal die evangelikale britische Tyndale Fellowship
(Cambridge), auf die diese Serie zuriickgeht, nach jeweils fiinf Bén-
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den Gospel Perspectives und nun sechs Binden zur Apg, sich jetzt
dem Briefteil des Neuen Testaments zuwendet. Das angenchme
Druckbild und der gelungene Schutzumschlag (mit der Abbildung
eines erst 1990 in Jerusalem gefundenen Ossariums) kleiden den In-
halt in ein attraktives Gewand.

Christoph Stenschke

Roland Deines. Jiidische Steingefifie und pharisiische Frommigkeit:
Ein archiologisch-historischer Beitrag zum Verstindnis von Joh 2,6
und der jiidischen Reinheitshalacha zur Zeit Jesu. WUNT 11/52. Tiibin-
gen: Mohr, 1993. XX + 322 S., DM 98—

Vor bald vierzig Jahren veroffentlichte Joachim Jeremias ein Werk,
das bis heute fiir alle unverzichtbar ist, die sich wissenschaftlich mit
dem Land Jesu beschiftigen: Heiligengriber in Jesu Umwelt (Gottin-
gen 1958). Das Buch trug den Untertitel »Mt 23,29; Lk 11,47. Eine
Untersuchung zur Volksreligion der Zeit Jesu«. Die Arbeit von Ro-
land Deines erinnert nicht nur in der Titelgebung an das Werk des
groBBen Gottinger Gelehrten. D. entwickelt die Methode von Jeremias
kongenial fort und bietet einen originellen, weiterfilhrenden Beitrag
zu einem neutestamentlichen Thema, das bei weitem nicht nur einen
einzelnen Vers wie Joh 2,6 betrifft. Dort heifit es im Zusammenhang
mit Jesu Besuch bei einer Hochzeit im galildischen Kana (vgl. dazu
BiKi 43, 1988, S. 69-71): »Es waren dort aber sechs steinerne Wasser-
kriige fiir die bei den Juden iibliche Reinigung aufgestellt; sie faten
je zwei bis drei MaB [d.h. zwischen 80 und 120 Liter].«

Ein erstes Kap. behandelt die Problematik von archiologischen
und literarischen Zeugnissen als Quelle fiir die pharisiische From-
migkeitspraxis in neutestamentlicher Zeit (S. 1-23). Hier lernt der Le-
ser auf knapp tiber 20 Seiten mehr als in mancher dicken Abhand-
lung. Das zweite Kap. ist der Geschichte der Interpretation der johan-
neischen Steinkriige gewidmet (S. 24-38). Hier waren die Wege der
Auslegung nicht selten Abwege; archdologische Erkenntnisse wurden
von Exegeten kaum herangezogen.

Den Hauptteil bildet Kap. 3 mit einer grindlichen Untersuchung
der jiidischen Steingefdfe aus Jesu Umwelt (S. 39-165). Sie erweisen
sich im ganzen jiidischen Siedlungsgebiet als ein sehr weit verbreite-
ter Haushaltbestandteil, wobel in Jerusalem als der Stadt des Tempels
eine besondere Hiufigkeit auffillt. Das vierte Kap. (S. 166-246) ent-
faltet in minutioser Exegese der rabbinischen sowie auch einiger an-
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derer Quellen (z.B. der Tempelrolle aus Qumran) die Erkldrung fiir
die Héufigkeit der an sich ja unhandlichen Steingefdfe: Im Gegensatz
etwa zu Behiltern aus Keramik galten solche aus Stein als rituell
nicht zu verunreinigen. Im fiinften Kap. kehrt D. zum Johannes-Evan-
gelium zuriick (S. 247-277). Er kann auf gekiinstelte allegorische und
theologische Interpretationen verzichten, indem er Joh 2,6 auf dem
Hintergrund der zeitgenossischen Reinheitshalacha sowie der johan-
neischen Wassersymbolik erldutert. In einem kurzen Schlufikapitel
(S. 278-285) wendet sich D. aufgrund des archédologischen Befundes
gegen die moderne Tendenz, die Pharisder als eher marginale Er-
scheinung der Zeit Jesu zu betrachten.

Die Arbeit zeigt die Relevanz archéologischer und religionsge-
schichtlicher Einzelfragen, um den Ritseln des vierten Evangeliums
auf die Spur zu kommen. D. erwégt wegen der Kenntnis und des In-
teresses an Reinheitsfragen, »daB hier ein priesterlicher Verfasser, der
aus einem Jerusalemer Milicu stammen koénnte, sich darum bemiihte,
[in Joh 2,1-12] sowohl die Kontinuitat als auch die Spannung zwi-
schen dem Alten und dem Neuen in symbolischer Weise aufzuzeigen«
(S. 277). Die angezeigte Untersuchung ist als Vorarbeit zu einer Tii-
binger Dissertation iiber den Pharisdismus entstanden. Nichts hilft
besser gegen interessengeleitete Ansitze als eine feste Verbindung
neutestamentlicher Exegese mit soliden judaistischen und zeitge-
schichtlichen Kenntnissen. Man hofft deshalb, in Zukunft noch mehr
aus der Feder dieses Verfassers zu lesen.

Rainer Riesner

Hartmut Stegemann. Die Essener, Qumran, Johannes der Taufer und
Jesus: Ein Sachbuch. Herder Spektrum 4128, 4. iiberarb. Aufl. Frei-
burg: Herder, 1994. 381 S., DM 19,30

Das Qumran-Buch des Gottinger Professors fiir Neues Testament, das
zum ersten Mal im November 1993 erschien, liegt jetzt in vierter iiber-
arbeiteter Auflage vor. Das ist nicht verwunderlich, denn dem interna-
tional anerkannten Experten ist das Kunststiick gelungen, zwei vollig
unterschiedliche Lesergruppen anzusprechen. Er hat ein Sachbuch ge-
schrieben, das diesen Namen wirklich verdient, und dennoch fiir den
interessierten Laien teilweise geradezu spannend zu lesen ist. Die
Fachleute hingegen finden Ansichten von St. zusammengefaf3t und
weitergefiihrt, die jahrelang nur in einer ungedruckten Dissertation
greifbar waren (Die Entstehung der Qumrangemeinde, Bonn 1970).
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Gegeniiber vorherigen Auflagen unterscheidet sich die vierte vor al-
lem durch vermehrte Quellenbelege. Auf wichtige textliche Zusiitze
wird im Nachwort hingewiesen (S. 378).

In den ersten beiden Kap. informiert St. kurz {iber die Entdek-
kungsgeschichte der Schriftrollen (S. 9-15), ihren Publikationsstand
und die Altersbestimmung (S. 16-22). Hier ist noch ein véllig neuer
Cl4-Test nachzutragen, der weitgehend die paldographisch ermittel-
ten Datierungen bestétigt hat (A.JLT. Jull/D.J. Donahue/M. Broshi/E.
Tov, Radiocarbon Dating of Scrolls and Linen Fragments from the Ju-
dean Desert, Radiocarbon 37,1995, S. 11-19). Das dritte Kap. setzt sich
ebenfalls eher knapp mit den Negativbestsellern Verschlufisache Jesus
(M. Baigent/R. Leigh), Jesus von Qumran (B.E. Thiering) sowie Jesus
und die Urchristen (R. Eisenman/M.O. Wise) auseinander (S. 23-52).
Ausfiihrlich werden dagegen im 4. Kap. die Ausgrabungen der Rui-
nenstdtte Qumran beschrieben (S. 53-85). Der Verfasser weist hier
mit Recht Interpretationen als Festung oder Landvilla zuriick und
verteidigt die Annahme einer Essener-Niederlassung. Dabei erwigt
St. Qumran als Herstellungsort fiir Schriftrollen, die mit den am To-
ten Meer reichlich vorhandenen Mineralien behandelt werden konn-
ten. Noch nicht heranzuziehen vermochte der Verfasser den ersten
Band des endgiiltigen Ausgrabungsberichtes (J.B. Humbert/A. Cham-
bon, Fouilles de Khirbet Qumrin et de Ain Feshkha I, Gottingen
1994). Geradezu kriminalistisch ist im 5. Kap. die Schilderung des En-
des von Qumran durch die gegen Jerusalem ziehenden Romer im
Jahr 68 n.Chr. und des damaligen Verbergens von Schriftrollen in
Hohlen (S. 86-115). Hier scheint manches etwas allzu prézise, aber
das Szenario ermangelt nicht einer gewissen Plausibilitét.

Das Herz des Buches schldgt in den beiden folgenden Kapiteln. St.
gibt im 6. Kap. eine ausgezeichnete Ubersicht iiber den Bestand der
Qumran-Bibliothek (S. 116-193). Anschliefend verteidigt er im 7.
Kap. erfreulicherweise den Zusammenhang von Qumran und seinen
Schriftrollen mit der essenischen Bewegung (S. 194-291), der auch in
Deutschland von einigen wenigen Forschern (K. Berger, M. Kling-
hardt) bezweifelt wird. Das von St. entworfene Bild der Geschichte
und Lehrentwicklung der Essener bleibt in vielen Einzelheiten hypo-
thetisch, ist aber gewiB eine der am besten begriindeten Theorien. Zu
Recht unterstreicht der Verfasser die Breite des Essenismus, schief3t
aber wohl doch iibers Ziel hinaus, wenn er ihn als die fast wichtigste
jidische Stromung zur Zeit des Zweiten Tempels erscheinen ldBt.
Problematisch ist auch die Unterbewertung der Ehelosigkeit bei den
Essenern (S. 267-274). Hier mufl man vor allem auf Veroffentlichun-
gen von E. Qimron hinweisen (Celibacy in the Dead Sea Scrolls and
the Two Kinds of Sectarians, in: J. Trebolle Barrera/L. Vegas Montaner,

233



The Madrid Qumran Congress I, Leiden 1992, S. 287-294). Sehr zu-
riickhaltend sind St.s Ausfiihrungen zur essenischen Messiaserwar-
tung (S. 284-290), die so viele offentliche Kontroversen ausgelost hat.
Den beriihmten Text 40521 deutet er auf die Propheten als die »Ge-
salbten« Gottes (anders C.A. Evans, The Recently Published Dead
Sea Scrolls and the Historical Jesus, in: B. Chilton/C.A. Evans, Study-
ing the Historical Jesus, Leiden 1994, S. 547-566; O. Betz/R. Riesner,
Jesus, Qumran und der Vatikan, Giefien 61995, S. 111-115). Zum gan-
zen Komplex gibt es jetzt wichtige Arbeiten von E Garcia Martinez
(Messianische Erwartungen in den Qumranschriften, JBTh 8 [1993],
S. 171-208) und J.J. Collins (The Scepter and the Star. The Messiahs of
the Dead Sea Scrolls and Other Ancient Literature, New York 1995).

Schon aufgrund ihrer relativen Kiirze schwicher erscheinen die
vier letzten Kapitel tiber Johannes den Taufer (S. 292-313), Jesus
(S. 314-352), das Urchristentum (S. 353-362) und das rabbinische Ju-
dentum (S. 361-364) in ihrem Verhdltnis zu Qumran. Aber auch hier
findet man viele bedenkenswerte Beobachtungen und Thesen. Aus-
driicklich zustimmen mochte ich der Annahme, dall sich hinter den
»Herodianern« der Evangelien (Mk 3.,6; 12,13; Mt 22,16) Angehorige
einer essenernahen Religionspartei verbergen (S. 364). Die Kirchen-
viiter und unter ihnen nicht zuletzt Epiphanius von Salamis (Panarion
19,5; 20) haben hier noch mehr gewuBt, als man oft meint. Erwigens-
wert ist die Vermutung, bei nichtidentifizierten yoapuoteic konne es
sich gelegentlich um essenische Schriftgelehrte handeln (S. 363f).
Nicht tiberzeugt hat mich die Kritik an moglichen Beziehungen zwi-
schen jenen Judenchristen und Essenern (S. 224f), die auf dem Jeru-
salemer Stidwesthiigel lebten (dazu jetzt Das Jerusalemer Essenervier-
tel und die Urgemeinde, in: W. Haase, ANRW II 26/2, Berlin 1995,
S. 1775-1922).

Ernsthaft zu priifen ist die Mdglichkeit, daf3 einige in der Mischna
mitgeteilte Traditionen auf essenische Kreise zurlickgehen. Man darf
gespannt sein, ob die kiinftige Diskussion die Voraussage von St. be-
wahrheiten wird, »dali manches rabbinische Schulhaupt, dem es bis-
lang niemand ansah, von den Essenern herstammte« (S. 363). Hier gibt
es bei manchen élteren Forschern bemerkenswerte Ansitze. So hat in
einem wenig beachteten Aufsatz N.N. Glatzer die Ansicht vertreten,
daPB Hillel der Altere zwar kein Essener war, aber in starkem MaBe in
seiner Lehre auf essenische Anschauungen reagierte (Hillel the Elder
in the Light of the Dead Sea Scrolls,in: K. Stendahl, The Scrolls and the
New Testament, New York 1957 [21992] S. 232-244;298-301).

Einige Karten und Pline runden die Darstellung ab. AuBer einem
Verzeichnis diskutierter Stellen aus den Qumran-Schriften (8. 372-376)
gibt es keine Register. Recht sparsam ausgefallen sind auch die Litera-
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turhinweise (S. 379-381). Vor allem auf dem Gebiet der Textausgaben
hat sich seit St.s vierter Auflage Entscheidendes getan. Es existieren
jetzt auch anniihernd vollstindige Ubersetzungen der Qumran-Texte
ins Englische (F. Garcia Martinez, The Dead Sea Scrolls Translated,
Leiden 1994) und Deutsche (J. Maier, Die Qumran-Essener. Die Texte
vom Toten Meer I/II, Miinchen 1995). Trotz aller zum Teil sich sprung-
haft vollziehenden Neuentwicklungen bleibt St.s Buch eine der mit
Abstand wichtigsten Veroffentlichungen zu den Schriftrollen von
Qumran und ihren essenischen Besitzern.

Rainer Riesner

Weitere Literatur:

Der Jerusalemer Talmud. Sieben ausgewihlite Kapitel. Ubers., kommen-
tiert und eingeleitet v. Hans-Jiirgen Becker. UB 1733. Stuttgart:
Reclam, 1995.352 S., DM 14—

Johann Maier. Die Qumran-Essener: Die Texte vom Toten Meer. Bd. 1:
Die Texte der Hohlen 1 bis 3 und 5 bis 11. Bd. 2: Die Texte der
Héhle 4. UTB. Basel: Reinhardt, 1995. DM 99,60

* Ekkehard W. Stegemann / Wolfgang Stegemann, Urchrisiliche Sozi-
algeschichte. 1995

5. NT-Theologie

David Wenham. Paul: Follower of Jesus or Founder ofWC}zﬁsrian.ity?
Grand Rapids/ Cambridge: Eerdmans, 1995. XVI + 452 S., US-$ 21,99

Wenn die Theologie des Paulus tatséchlich in ihren Grundziigen auf
Jesus zuriickgeht, warum verweist Paulus in seinen Briefen dann nicht
viel hiufiger auf die Jesustradition der Evangelien? Warum 1df3t Pau-
lus diese Frage scheinbar mit allgemeinen Aussagen iiber Tod und
Auferstehung Jesu auf sich beruhen?

D. Wenham rahmt sein Buch tiber thematische und terminologische
Beziige zwischen Jesus (Evangelien) und Paulus mit direkten Stel-
lungnahmen zum vorangestellten Fragenkomplex ein: Kap. 1 eroffnet
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die Thematik mit der Frage, inwieweit Paulus Erzdhlungen und Aus-
sagen Jesu benutzte. Dahinter steht fiir W. die Problematik der Ein-
heit oder Spannung zwischen den Evangelien und dem Corpus Pau-
linum (8. 1-11). In Kap. 9 (S. 373-411) kehrt W. zu diesem zentralen
Fragenkomplex zuriick und présentiert zusammenfassend Bereiche
a) sehr wahrscheinlicher Benutzung der Jesustradition (S. 381-383),
b) wahrscheinliche Beziige (S. 383f) sowie ¢) plausible Bezugspunkte
(S. 384f). W. geht in Kap. 9 ferner der Frage nach, in welcher Weise
Paulus Jesustradition aufnahm und in seine Briefe einbezog.

W. beantwortet die Frage des Untertitels seiner Arbeit dergestalt,
daB sich Paulus bei gewissenhafter Analyse der einschldgigen Stellen
und Themen als Nachfolger Jesu (der allerdings AuBerordentliches
zur Forderung christlichen Denkens und Lebens beitrug [S. 409]) und
nicht als Begriinder des Christentums erweist (S. 408-410).

Bei aller Flexibilitdt und Kreativitit, die bei Paulus gegeniiber der
Jesustradition bemerkbar ist, schlieBt W.: »[Paul] maintained Jesus’
perspective and priorities, and he could with justification claim that
»we have the mind of Christ« (1Cor 2:16)« (S. 409) ... »For all the
importance of his interpretation, Paul would have been horrified at
the suggestion that he was the founder of Christianity« (S. 409f).
Nach W. bestimmen zweil ineinander flieBende Quellen das Funda-
ment der paulinischen Theologie: die Damaskusbegegnung mit dem
erhdhten Jesus einerseits und die frithchristliche, apostolische Tradi-
tion andererseits.

Zwischen den Kap. 1 und 9 erortert W. Einzelfragen zur gestellten
Thematik, indem er zu jeweiligen Themen Jesus mit Paulus vergleicht
und den Versuch einer umsichtigen Bezugsbestimmung unternimmt:
Kap. 2 (S. 34-103) »Das Reich Gottes«; Kap. 3 (S. 104-137) »Wer ist
Jesus?«; Kap. 4 (S. 138-164) »Warum die Kreuzigung«; Kap. 5 (S. 165-
214) »Jesus und die christliche Gemeinschaft«; Kap. 6 (S. 215-288)
»Leben aus Liebe«; Kap. 7 (S. 289-337) »Die Parusie des Herrn«, Kap.
8 (S.338-372) »Jesu Leben und Dienst«.

Sehr komplexe Themen wie etwa »Jesus-Matthdus/Paulus und die
Tora« werden relativ knapp und fiir manchen Leser etwas unbefriedi-
gend behandelt (S. 219-224, 225-230). Dennoch sind W.s Verweise auf
die Schopfungsordnung und den Neuen Bund (Jer 31,31-34) fiir Jesu
Gesetzesverstdndnis tatsdchlich von Bedeutung (Stichwort »Herzg;
S. 222). Ebenso ist die knappe Zusammenfassung des paulinischen
Toraverstindnisses durchaus zutreffend (bes. S. 227f; vgl. wiederum
die Bedeutung von Jer 31,31-34). Was vor allem zu kurz kommt, ist
die Prisentation der Problematik, die diesbeziiglich in der modernen
Theologie und Exegese zwischen Jesus/Matthidus und Paulus gesehen
wird (z.B. Vielhauer, Sanders, Jiingel, Luz).
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Weniger iiberzeugend ist die Diskussion der Frage, warum Paulus
die signifikante Lehre Jesu iiber das Reich Gottes nicht besonders
aufgreift (S. 78-80) und andererseits Gemeindeterminologie benutzt.
W. liefert zwar wichtige Erklarungsansiitze, bleibt jedoch dem Leser
letztendlich eine zufriedenstellende Losung schuldig.

Angesichts der Komplexitit des gestellten Gesamtthemas ist je-
doch kaum zu erwarten, daB sich auf 400 Seiten alle Einzelfragen in
detaillierter Diskussion erortern lassen. Der Beitrag W.s will groBe
Linien aufzeichnen, an denen jeweils weitergearbeitet werden muf.

Am Ende der Lektiire wird der Leser den Eindruck nicht verleug-
nen konnen, da der natiirliche Bezug zwischen Jesus (Evangelien)
und Paulus viel groBer ist, als weitldufig angenommen wird. Allein
das Kap. 8 (S. 338-372) weist nach, daB Paulus sehr wohl iiber Jesu
Geburt, Taufe, Versuchung, Wundertaten, Umgang mit den Armen,
Verklarung, Leiden, Kreuzigung, Auferstehung und Erhdhung unter-
richtet war — also iiber die narrativen Grundelemente der kanoni-
schen Evangelien.

W. legt somit ein empfehlenswertes Werk vor, auf dem in Einzel-
punkten weiter aufgebaut werden kann.

: Hans E Bayer

Eaﬁérd Schweizer. ;Tesus, das Glegéhﬁis Gottes: Was Wissen wir wi}kﬁé}z-
vom Leben Jesu? Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1995. 120 S,
DM 18,80

Das Buch des emeritierten Neutestamentlers aus Ziirich war, wie er im
Vorwort mitteilt, nicht geplant. Es entstand infolge von drei Vorle-
sungsreihen zur Leben-Jesu-Forschung in Ottawa (Kanada), Hong-
kong und Princeton (USA) sowie durch die Beschiiftigung mit zwei
neuen Verdffentlichungen zum historischen Jesus, die durch ihre kriti-
sche Analyse Aufregung und Protest nicht nur in evangelikalen Kreisen
hervorgerufen haben: J.D. Crossan, The Historical Jesus (San Francisco
1991) und G. Liidemann, Die Auferstehung Jesu (Gottingen 1994).

E. Schweizer behandelt die Frage »Was wissen wir wirklich vom
Leben Jesu?« und setzt sich dabei argumentativ mit den genannten
Verdffentlichungen auseinander. Er zeigt, daB deren Ergebnisse bei
historisch-kritischer Analyse der neutestamentlichen Schriften nicht
haltbar sind. Insofern ist das Buch eine gute Argumentationshilfe. An-
dererseits schreibt Sch. unverkennbar als bekennender Christ; das ist
aber keineswegs eine Schwiiche, sondern eine Stirke dieses Buches.
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In finf Kapiteln geht Sch. der Frage nach, was wir wirklich vom
Leben Jesu wissen. Das erste Kap. widmet er einem forschungsge-
schichtlichen Uberblick zur Leben-Jesu-Forschung im 20. Jahrhun-
dert, das er mit der Frage abschlieft, ob wir angesichts der Wahl zwi-
schen Bultmanns Riickzug auf den Glauben der frithen Kirche und
Kidsemanns Forderung nach Riickgriff auf das Leben Jesu mit vielen
historischen Wahrscheinlichkeitsurteilen nicht resignieren miissen.
Der Autor verneint dies und vertritt die Auffassung, daff Gottes Tat
durch den historischen Jesus unser Heil bewirkt, was in den folgen-
den Kapiteln an den Texten des Neuen Testaments aufgewiesen wer-
den soll.

Nachdem er im zweiten Kap. Auskunft tiber seine Kriterien fiir hi-
storische Urspriinglichkeit gegeben hat (sachliche Schwierigkeit, Un-
dhnlichkeit, mehrfache Bezeugung, Zusammengehorigkeit, Grund fiir
Verwerfung Jesu), zeigt er, dal die Gleichnisse Jesu diesen Kriterien
standhalten. Sie verschaffen ihren Lesern einen unmittelbaren Zu-
gang zum Leben Jesu. Denn sie sind nicht auf rationale Erklirung
(nach A. Jilicher u.a.) angelegt, sondern verschaffen den Zuhorern
einen erlebnisorientierten Zugang. Sie vermitteln auf eine einzigarti-
ge Weise, wie Gott durch Jesus zu seinen Menschen kommt. In die-
sem Sinn dienen sie einer impliziten Christologie.

Im dritten Kap. zeigt Sch., wie in der frithen Christenheit bei der
Fortschreibung und Erginzung der Gleichnisse daraus eine explizite
Christologie geworden ist. Der zweite Teil des Kapitels entfaltet die
implizite Christologie, die in der Verkiindigung Jesu, in seinen Hei-
lungen und in seiner Gemeinschaft mit Siindern zum Ausdruck
kommt. Es schlieBt mit dem schonen Satz, iiber den Pietisten sich
nur freuen konnen: »Aber wenn wir unser Leben, sein Ziel und sei-
nen Sinn nicht verlieren wollen, sollten wir diesen lebenden Jesus
Christus in dieses Leben einlassen, ihn reden, in uns handeln, uns
fithren lassen, bis wir (nach einem Vers in 1Joh 3,2, der fiir mich in
den letzten zehn Jahren immer wichtiger wurde) sihn sehen werden,
wie er ist.««

Das vierte Kap. handelt von Jesus dem Gekreuzigten. Es geht den
Tatsachen nach, die wir tiber die Kreuzigung Jesu wissen, und erortert
die Frage, wie Jesus selbst zu seinem kiinftigen Sterben Stellung ge-
nommen hat. Eine zentrale Stelle nimmt in diesem Zusammenhang
das »Gleichnis vom mit-leidenden Vater« (Lk 15,11-32) ein. Sch. zeigt,
wie auf diesem Hintergrund des Lebens Jesu die explizite Christolo-
gie der frihen Kirche zum Kreuzestod entstehen konnte. :

Das fiinfte Kap. ist der synoptischen und paulinischen Uberliefe-
rung zur Auferstehung Jesu gewidmet. Die nicht harmonisierbaren
Unterschiede in der Uberlieferung werden vorgestellt und die Aus-
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einandersetzung mit den Halluzinationsthesen von Liidemann ge-
fithrt. Nach Sch. »kann mit groBer Wahrscheinlichkeit als historisch
feststehend gelten:« der eindeutige Wechsel im Leben der Jiinger, der
zu einer Jahrhunderte andauernden Bewegung fiihrte; die Tatsache,
daf3 die Kirche diese Bewegung auf Kreuz und Auferstehung Jesu zu-
riickfithrte; die Uberzeugung der in 1Kor 15,5-8 Genannten, den auf-
erweckten Jesus gesehen zu haben; die den Frauen zuteil gewordene
Offenbarung am Grab Jesu.

LaBt sich mehr nicht sagen? Vom Historiker, der iiber Wahr-
scheinlichkeitsurteile nie hinauskommt, wohl kaum. Theologen sind
aber nicht nur Historiker. Wie wiire es, wenn sie damit ernst machen,
daB} sich das Entscheidende des Lebens Jesu der historischen Nach-
frage entzieht? Was wiirde es bedeuten, wenn nicht nur die Gleich-
nisse Jesu, sondern auch die Berichte von der Verkiindigung und den
Heilungen Jesu, von seinem Umgang mit Siindern und von Kreuz
und Auferstehung die Leser auf eine einzigartige Weise in die Be-
gegnung mit Gott hineinziehen, der sich durch Jesus offenbart? Erst
auf dem Hintergrund eines solchen Verstindnisses der Heiligen
Schrift ist meines Erachtens der schéne Satz moglich, den Sch. am
Ende des dritten Kapitels formuliert hat. Es wiirde manche miihsa-
me historische Rekonstruktion zwar nicht tberfliissig machen, aber
doch relativieren.

Gerhard Horster

Peter Stuhlmacher. Wie treibt man Biblische Theologte? Biblisch-theo-
logische Studien 24. Neukirchen-Vluyn: Neukirchener Verlag, 1995.
96 S., DM 22,80

Der Band enthilt die deutsche Fassung von Vorlesungen, die der Tii-
binger Neutestamentler P. Stuhlmacher 1993 in den USA und 1994 in
Norwegen gehalten hat. Sie stellen weithin eine Zusammenfassung
der Ausfihrungen dar, die St. im ersten Band seiner 1992 erschiene-
nen Biblischen Theologie des Neuen Testaments vorgelegt hat (vgl
dazu JETh 9 [1995], S. 249-254). So ist die Darstellungs- und Argu-
mentationsweise sehr komprimiert — bietet aber dadurch den Vorteil,
dal} der interessierte Leser, der sich nicht gleich in die Materie und
ihre zahlreichen Einzelprobleme vertiefen will, hier eine Kurzdarstel-
lung einer in sich duferst komplexen und auch umstrittenen exege-
tisch-theologischen Thematik findet. — Im einzelnen geht es um fol-
gende Problembereiche und ihre Entfaltung:
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1. »Anlage und Durchfithrung einer Biblischen Theologie« (S. 13-
25): Grundlegend fir St.s Programm ist eine doppelte hermeneutische
Einsicht: Erstens miissen in einer Biblischen Theologie die Texte ih-
rem Anspruch gemif nicht nur als historische Quellen, sondern auch
als Glaubenszeugnisse interpretiert werden, so daB sich hierbei histo-
rische und dogmatische Gesichtspunkte iiberschneiden. Zweitens
muf der von den Anfingen der Kirche an zu beobachtenden engen
Zusammengehorigkeit von Altem und Neuem Testament dadurch
Rechnung getragen werden, daB} jeder Kanonteil jeweils vom anderen
her bzw. auf den anderen hin ausgelegt wird.

Die Position St.s im Rahmen der Prolegomena einer Biblischen
Theologie kommt am stirksten bei der Frage nach der »Durchfiih-
rung der biblisch-theologischen Fragestellung« zur Geltung. So ist es
nach St. aufgrund seiner Einschdtzung von Werden und Wirkung der
Septuaginta nicht mehr moglich, von einer periodischen Trennung
zwischen Altem und Neuem Testament zu sprechen, so dafl es
»hochst problematisch« wird, »das Neue Testament zeitlich und in-
haltlich scharf vom Alten zu trennen« (8. 20). Weiter erhebt St. die
Forderung, den Bezug des Neuen Testaments auf das Alte in seiner
ganzen Breite zu erheben, was sich vor allem dahingehend duBert,
daB »die traditionsgeschichtlich komplexen Beziehungen zwischen
den beiden Testamenten vollstindig« berticksichtigt werden (S. 22).
Dabei ergibt sich als beherrschender Blickwinkel die neutestamentli-
che Christusbotschaft, an der auch die »wesenhafte Verbundenheit
von Altem und Neuem Testament« sichtbar wird. Denn sie »ist durch
und durch alttestamentlich formuliert und bezeugt das von dem einen
Gott fiir Juden und Heiden gewirkte endzeitliche Heil«.

2. »Die Verkiindigung Jesu und die neutestamentliche Christologie«
(S. 26-39): St. entscheidet sich dafiir, in der Biblischen Theologie mit
der Verkiindigung Jesu einzusetzen — womit die synoptischen Evange-
lien zum Ausgangspunkt der Darstellung werden. Bei der auf dieser
Textbasis zundchst vorzunehmenden Rekonstruktion des Wirkens
Jesu ist methodisch von einer weitgehenden historischen Zuverlédssig-
keit der Evangelientradition auszugehen, die auf einem Personal- und
Traditionskontinuum zwischen vorosterlicher und nachosterlicher
Zeit beruht. Unter diesen Voraussetzungen und der Beriicksichtigung
alttestamentlicher Zusammenhénge ist sowohl mit einem vordsterli-
chen MessiasbewuBtsein und -bekenntnis als auch mit einem Siihn-
todverstindnis bei Jesus zu rechnen. Die neutestamentliche Christo-
logie entfaltet dann primir die soteriologischen Implikationen des
Siithnetodes Jesu, wobei die von alttestamentlich-jiidischer sowie Jesu
eigener Auferstehungserwartung her gedeuteten »Ostererscheinungen
... die neutestamentliche Bekenntnis- und Traditionsbildung verur-
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sacht haben« (S. 37 — an dieser Stelle kommt es zu einem gewissen
Widerspruch zum zuvor behaupteten vorosterlichen Ansatz jener Be-
kenntnis- und Traditionsbildung).

3. »Das Zeugnis des Paulus und der johanneischen Schule« (S. 40-
59): Als dem ersten von zwei weiteren theologischen Hauptbereichen
des Neuen Testaments wendet sich St. der paulinischen Theologie zu.
Hier gilt als biblisch-theologischer Grundsatz: »Die Lehre des Apo-
stels griindet ... in der Offenbarung des erhohten Christus vor Da-
maskus, schlie3t sich aber der Formulierung nach an die ihm schon
vorgegebene Bekenntnistradition an und fithrt diese durch die chri-
stologische Auslegung der Heiligen Schrift fort. Dementsprechend hat
er das ihm aufgetragene Evangelium als Heilsbotschaft von der Got-
tesgerechtigkeit in Christus ausformuliert« (S. 42). Es gibt nach St.
also auch hier ein Traditionskontinuum. Es reicht iiber das vorpaulini-
sche Christentum, die Verkiindigung Jesu und das antike Judentum in
das Alte Testament zuriick und kulminiert im siihnetheologischen
Verstidndnis des Todes Jesu durch Paulus im Horizont des nahen End-
gerichts.

Fiir die johanneische Theologie als dem zweiten hier zu nennenden
Bereich sieht St. den biblisch-theologisch entscheidenden Beitrag in
der Ausbildung der Logos-Christologie. Sie liegt im héchst entwik-
kelten Stadium und in wirkungsgeschichtlich entscheidender Sicht in
Joh 1,1-18 vor und besagt, daB} sich Gott in dem mit ihm wesensglei-
chen Logos der Welt als Schopfer und Erloser offenbart, »so daB die
Welt in dem Logos Gott begegnen und ewiges Leben empfangen
darf« (S. 56). Dabei kann St. aufgrund der ihm eigenen Rekonstrukti-
on der johanneischen Traditionsbildung eine Linie tiber 1Joh 1,1-4 zu
Apk 19,11-16 zuriickverfolgen, deren Wurzeln er in Weish 18,14-16
erblickt. — Das gemeinsame Bekenntnis der paulinischen und johan-
neischen Verkiindigung lautet: Gott offenbart sich der Welt nur in
Christus und eroffnet ihr durch den »Opfergang« und die Auferwek-
kung seines Sohnes das endzeitliche Heil, das im Glauben ergriffen
wird.

4. »Der christliche Kanon, seine Mitte und seine Auslegung« (S. 60-
76): Die Arbeit der Biblischen Theologie ist nach St. erst dann voll-
stéindig getan, wenn sie abschlieBend elementare hermeneutische Fra-
gestellungen bedenkt. Zu ihnen gehort die Frage nach dem biblischen
Kanon, die St. dahingehend beantwortet, daf} sich das Werden des he-
briischen Alten Testaments, die Ubersetzung und Ausformung der
Septuaginta und die Ausbildung des Neuen Testaments christlicher-
seits miteinander verbunden und iiberschnitten haben, so daB von
einem vielschichtigen gemeinsamen »kanonischen ProzeB« beider Bi-
belteile gesprochen werden kann. Dieser Umstand sowie die zu er-
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wartenden theologischen »Schwierigkeiten« sind der Grund dafiir,
daB dem Alten und dem Neuen Testament nicht jeweils eine eigene,
selbstindige Mitte zuerkannt werden diirfen. Vielmehr ist das Han-
deln des einen Gottes in Schopfung, Erwidhlung Israels und dem
Christusgeschehen, das dem Glaubensgehorsam die Teilhabe an der
Gottesherrschaft eroffnet, die eine gemeinsame Mitte beider Testa-
mente. Thre »geisterfiillten Texte ... wollen im Geist ausgelegt wer-
den« (S. 74). Deshalb muB die Auslegung sich nicht nur des Hilfsmit-
tels historisch-kritischer Methoden bedienen, sondern dariiber hinaus
umgriffen werden von der Bereitschaft, sich der Offenbarung Gottes
zu unterstellen. Nur so kann sie zu dem werden, was sie biblisch-
theologisch sein soll: Wahrheitszeugnis von der rettenden »Offenba-
rung des einen Gottes in und durch Christus« (S. 75). — Den AbschluB
des Buches bildet ein Gesamtiiberblick iiber den Stand der Arbeit
Biblischer Theologie und eine Zusammenfassung (S. 77-92).

Eine kritische Wiirdigung des Buches fillt m.E. auBerordentlich
schwer. Denn sie kann sich nicht nur an dem orientieren, was von
evangelikaler Seite her an St.s Entwurf grundsitzlich zu begriiflen ist.
Die Schwierigkeit der Beurteilung liegt darin, daB St. durch die ihm
vorgegebene Begrenzung des Umfangs gezwungen ist, durchweg the-
tisch zu argumentieren. So kann die Darbietung von Prolegomena
und Durchfiihrung einer Biblischen Theologie des Neuen Testaments
auf faktisch insgesamt 64 (!) Seiten wohl kaum mehr leisten als eine
erste Einfithrung in die Position des Autors. Im einzelnen miiite na-
hezu iiberall sehr viel mehr gesagt werden, was St. in zahlreichen Ver-
offentlichungen zur Thematik — besonders im ersten Band seiner Bi-
blischen Theologie — ja auch getan hat. Eine wirklich sachliche Aus-
einandersetzung mit seiner Position kann deshalb nicht unter Abse-
hung von diesen Verdffentlichungen geschehen. Dafiir ist aber hier
nicht der Ort. Deshalb sollen im folgenden lediglich einige Anfragen
geduflert werden:

Kann die Bestreitung einer zwischentestamentarischen Zeit wirk-
lich das Gewicht tragen, das ihr auferlegt wird — nidmlich ein traditi-
onsgeschichtliches Kontinuum zwischen Altem und Neuem Testament
zu gewihrleisten, aufgrund dessen eine zeitliche und inhaltliche (!)
Trennung beider Testamente nur noch sehr bedingt moglich ist?
Droht hier nicht das grundlegend Neue des Christusgeschehens — ins-
besondere der Osterereignisse — zu einem lediglich innovativen Im-
puls im Rahmen einer gesamtbiblischen Traditionsgeschichte zu ver-
blassen? DaB hier Schwierigkeiten liegen, scheint auch aus dem oben
(Punkt 2) bemerkten Widerspruch hervorzugehen. In diesem Zusam-
menhang wire auch zu fragen, ob die vom Alten Testament herkom-
mende siithnetheologische Deutung des Todes Jesu bei Paulus wirklich
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so beherrschend im Vordergrund steht. MiiBte hier nicht doch stirker
in kreuzestheologischer und forensisch-juridischer Hinsicht differen-
ziert werden? Analog wire auch die Engfithrung der johanneischen
Christologie auf den Logos-Aspekt und ihre traditionsgeschichtliche
Herleitung zu hinterfragen. Diesbeziiglich wird man auf den zweiten
Band der Biblischen Theologie gespannt sein diirfen. Was die Frage
nach der Mitte der Schrift angeht, iiberzeugt die kanonsgeschichtlich
und dogmatisch (?) begriindete Zuriickweisung einer jeweils selbstiin-
digen Mitte beider Testamente nicht, weil hier der exegetisch-histori-
sche Aspekt zu stark ausgeklammert zu sein scheint.

Trotz dieser Anfragen im einzelnen ist der Entwurf St.s gerade fiir
eine sich dem Wahrheits- und Offenbarungsanspruch der Bibel ver-
pflichtet wissende Theologie von unschitzbarem Wert. Denn es geht
in ihm letztlich um die Geltendmachung dieses Anspruchs fiir den
heutigen Menschen als dem letzten Ziel aller Theologie. Das aber
kann nur aus der existentiellen Betroffenheit von diesem geschicht-
lich bedingten Anspruch geschehen. Von daher halte ich auch die von
St. befiirwortete Synthese von historisch-kritischer und pneumati-
scher Exegese fiir eine angemessene und erstrebenswerte methodi-
sche Vorgabe.

Roland Gebauer
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1994
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braerbrief, Evangelien und Offenbarung. Epilegomena. Goéttingen:
Vandenhoeck, 1995. ca. 350 S., DM 78—

* Manfred Korn. Die Geschichte Jesu in verinderter Zeit. Studien zur
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Mohr, 1993. IX + 319 S., DM 98,—-

* Wolfgang Kraus. Das Volk Gottes. Zur Grundlegung der Ekklesiolo-
gie bei Paulus. WUNT. Tiibingen: Mohr, 1995
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Systematische Theologie

1. Allgemeine Themen

Evangelisches Kirchenlexikon: Internationale theologmche Enzyklopi-
die, Bd. 1: A-F, 706 S., Bd. 2: G-K, 768 S., Bd. 3: L-R, 869 S., Bd. 4: S-Z,
720 S. Hg. Erwin Fahlbusch, Jan M. Lochman, John Mbiti, Jaroslav
Pelikan und Lukas Vischer in Zusammenarbeit mit Ulrich Becker
[u.a.]. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1986. 1989. 1992. 1996; je
Band Subskrlptlonsprels DM 248.- bis DM 298,

Die Textbinde des Evangelischen Kirchenlexikons (EKL) sind in die-
sem Jahr mit dem vierten Band abgeschlossen worden — Grund ge-
nug, das in dritter, vollig tiberarbeiteter Auflage vorliegende Werk zu
besprechen. Ziel der ersten Auflage (1956-1959) war »eine zusammen-
fassende Darstellung der theologischen Arbeit und des kirchlichen
Lebens, die den heutigen Verhiltnissen entspricht«. Als dieses Pro-
gramm im Vorwort zum ersten von drei Bédnden formuliert wurde,
ging man von einer groBen Nachfrage nach einem derartigen Werk
aus. War ja noch nicht einmal der erste Teil der Religion in Geschichte
und Gegenwart, 3. Auflage (RGG, ab 1957) erschienen, dessen Aqui-
valent in der Theologischen Realenzyklopddie (TRE, ab 1977) noch
lange nicht in Sicht.

Inzwischen wirkt die Religion in Geschichte und Gegenwart bei vie-
len Themen, besonders im Bereich der Okumene, reichlich iiberholt.
Die Theologische Realenzyklopidie wird erst im néchsten Jahrtau-
send (oder vielleicht nie?) fertig werden, und im evangelikalen Be-
reich ist dem EKL mit dem Evangelischen Lexikon fiir Theologie und
Gemeinde (ELThG) innerhalb von drei Jahren (1992-1994) eine preis-
glinstige Konkurrenz erwachsen. Die neugefafite dritte Auflage in Eh-
ren, aber kann sich das EKL gegen diese enorme evangelische Kon-
kurrenz an kurz- und langfristigen Lexikonprojekten behaupten? Von
der katholischen Konkurrenz ganz zu schweigen, denn das Lexikon
fiir Theologie und Kirche erscheint gegenwértig ebenfalls in iiberar-
beiteter Auflage (LThK, seit 1993). Auf diesem umkampften Markt
kann sich ein Lexikon nur behaupten, wenn es ein besonderes Profil
besitzt — wenn es bietet, was den anderen fehlt.

Geht man zuerst einmal vom Preis aus, so hebt sich das EKL wohl-
tuend von den anderen groferen theologischen Enzyklopéddien ab;
liegt doch der Preis pro Band bei etwa gleicher Seitenzahl um etwa
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100 bis 150 DM unter dem der Konkurrenz. Ein Band des ELThG
kostet zwar nur 40% des umfanggleichen Bandes beim EKL. Dafiir
enthélt er durch geringere Zeilenzahl und groBere Schrifttypen min-
destens 25% weniger Text, die vielen Theologen-Portrits noch nicht
einmal eingerechnet. Vom Preis-Leistungsverhiiltnis ausgehend wiire
die Entscheidung fiir das EKL mithin zu rechtfertigen.

Der Preis ist zwar fiir Studenten ein wichtiges, jedoch nicht fiir je-
den Kéufer das entscheidende Argument, um ein Lexikon zu erwer-
ben. Es kommt auf den Inhalt, auf die Qualitit und die Auswahl der
Artikel an. Was kann das EKL in dieser Hinsicht bieten? Das EKL
wollte schon in seiner ersten Auflage »kurze, zuverlissige Informati-
on« aus zwel Bereichen, der theologischen Arbeit und dem kirchli-
chen Leben, bieten (Vorwort, Bd. 1). SchwerpunktmiBig legte das zu-
sammenfassende Handwdrterbuch Nachdruck auf die Darstellung der
kirchlichen Verhiltnisse, »und zwar unter gegenwirtigem und ékume-
nischem Aspekt« (Vorwort, Bd. 1). Lehre und die geschichtliche Ent-
wicklung sollten nur insofern in den Blick kommen, als sie den Hin-
tergrund flir die aktuelle Situation abgeben. Biographische Artikel
sollten deshalb nur in Auswahl Aufnahme im EKL finden. Die Auto-
ren des Lexikons kamen aus dem Bereich der Evangelischen Kirche
in Deutschland und besalen daher den fiir die Ausrichtung wichtigen
Gegenwarts-und Gesellschaftsbezug. Schon in der 1. Auflage wollte
das EKL nicht »einseitig fiir eine bestimmte Auffassung Partei ergrei-
fen«, wenn kirchliche und theologische Themen kontrovers diskutiert
wurden (Vorwort, Bd. 1). Man kénnte seine Position demnach als
eine sachlich beschreibende und pluralistische charakterisieren.

Diese grundlegende Ausrichtung des Lexikons ist auch in der drit-
ten Auflage beibehalten worden. Sie wurde allerdings, ohne einen Wi-
derspruch zu dieser Basis zu schaffen, in zwei Bereichen entschrinkt:
durch die weltweite Verpflichtung neuer Autoren und durch die ziel-
strebig erweiterte tkumenische Ausrichtung des Inhalts. Nicht um-
sonst trigt das EKL den Untertitel Internationale theologische Enzy-
klopiidie, und seine Ubersetzung ins Amerikanische hat lingst begon-
nen. »Lehre und Leben der christlichen Kirchen werden in weltwei-
tem Zusammenhang vorgestellt, um dem Leser iiber den eigenen
kirchlichen und kulturellen Rahmen hinaus ékumenische Perspektiven
zu erdffnen«, heiBit es jetzt im Vorwort (Bd. 1, S. I1). Die Uberarbei-
tung des Werkes ist notwendig geworden, um »den neueren theologi-
schen und kirchlichen Entwicklungen als auch den verinderten Be-
dingungen Rechnung [zu] tragen, unter denen sich christliches Leben
in der Gegenwart entfaltet« (ebd.). Der gesellschaftliche Wandel mit
seinen vielen neuen Themen soll ebenso dokumentiert werden wie
der EinfluB von Gesellschaft und Kultur auf die Kirche und umge-
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kehrt. Konsequent wird das iiberlieferte Evangelium auf die »Heraus-
forderungen der Zeit« und die »Probleme des gegenwirtigen christli-
chen Lebens« bezogen (ebd.). Nicht nur der neueste Wissensstand
der Theologie, sondern auch »gegenwirtige Probleme und Erfahrun-
gen kirchlichen Lebens« im Rahmen der Gesellschaft will das Lexi-
kon in seinen Artikeln darstellen (ebd., S. IV). Die Beitrdge und
Ubersichtsartikel sollen »aus der Provinzialitit im theologischen
Denken und kirchlichen Leben herausfithren« (ebd.). Mit diesen Aus-
sagen diirfte dem Leser die Zielsetzung dieser dritten Auflage, die
evangelische Universalitiit, deutlich geworden sein.

DaB dieses Ziel im Spannungsfeld zwischen deutscher evangelischer
Kirchlichkeit und internationaler 6kumenischer Enzyklopédie nicht
immer problemlos zu realisieren ist, diirfte dem Leser angesichts des
schieren Umfangs der darzustellenden Themen von selbst einleuchten.
Um mit der Sprache zu beginnen: Hatten die Rezensenten der 1. Auf-
lage noch bemingelt, daB bei den Lemmata ausldndische Literatur
nicht vollstindig aufgefiihrt war (Vorwort zu Bd. 3, 1959), so diirfte bei
der dritten Auflage kaum jemand diese Klage wiederholen kénnen.
Natiirlich hat man die Vollstdndigkeit als Kriterium fiir Literaturanga-
ben angesichts der sich laufend vergréfernden Publikationslawine auf
dem Weg zur dritten Auflage stillschweigend aufgegeben. Aber auch
»das eigene Studium und das Auffinden weiterer Literatur« wird dem
Leser nicht mehr so leicht gemacht wie in der ersten Auflage (Vorwort,
1. Bd.). Infolge der Internationalitit des Mitarbeiterstammes miif3ten
die Leser am besten in multikultureller Umgebung aufgewachsen sein,
um an einigen Beitrigen des EKL weiterarbeiten zu kdnnen. Sicher-
lich sind (besonders die in den Landerartikeln genannten) fremdspra-
chigen Buchtitel niemals alle per Fernleihe innerhalb Deutschlands zu
erhalten, und an mancher Universititsbibliothek wird man sich Ge-
danken iiber die neue Internationalitit theologischer Forschung ma-
chen. Deutsche, englische, franzgsische und italienische Sprachkennt-
nisse sind bei den Literaturangaben der Artikel Katechismus, Katholi-
zismus, Renaissance, Sakrament und Strafe erforderlich — um nur eini-
ge zu nennen. Beitridge wie jener iiber Afro-Amerikanische Kulte set-
zen fiir das Weiterstudium Spanisch und Portugiesisch voraus. Dank-
bar nimmt der ausgebildete Theologe angesichts dieser Vielfalt die
Artikel zur Kenntnis, in denen nur Latein gefordert wird, Hebriisch
(fast ausnahmslos in Umschrift) und klassisches Griechisch (in griechi-
schen Buchstaben). Natiirlich wird gelegentlich auch auf holldndische
Literatur verwiesen (Religionspsychologie); die besten Titel zur ost-
kirchlichen Orthodoxie sind sowieso in Neugriechisch verfait (Chri-
stologie in der orthodoxen Theologie; Kirche, orthodoxe; Orthodoxe Ka-
tholische Kirchen), und wer wollte es einem Koreaner veriibeln, im
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Beitrag iiber sein Heimatland Literatur in seiner Muttersprache anzu-
geben? Internationalitdt zeugt von Leistung, aber sie hat auch ihren
Preis. Als durchschnittlicher Leser wird man dankbar, da bei den
Literaturangaben zum Artikel Arbeiterpriester nur Franzosisch als
Fremdsprache verlangt wird oder bei Pfarrer, Pfarramit nur Franzo-
sisch und Englisch. Die sprachliche Diversitit 148t erahnen, in was fiir
enorme Unkosten sich der Verlag mit der Ubersetzung dieser Beitrige
stiirzen muflte. Dagegen ist der Aufwand fiir die Redaktionsarbeit an
einem »normalen« Lexikon geradezu als licherlich gering anzusehen.
Die Ubersetzungen machen durchweg einen philologisch soliden Ein-
druck, von der Fremdsprachlichkeit des Originals ist fast nichts zu
sptiren. Beim Artikel Jugendarbeit 5. In den USA sind dem Ubersetzer
die entsprechenden Gruppen in Deutschland und ihre iibersetzten Na-
men allerdings nicht bekannt gewesen: Jugend fiir Christus, Jugend-
bund »Entschieden fiir Christus«, Navigatoren und Campus fiir Chri-
stus (Bd. 2, S. 897). Ebenfalls ist im Artikel Nordamerikanische Missio-
nen das Werk Jugend mit einer Mission (Youth with a mission, Bd. 3, S.
774) wohl nicht bekannt gewesen. Dagegen kann man dem emeritier-
ten Erlanger Missionswissenschaftler N.-P. Moritzen im Artikel Stu-
dentenmissionen bescheinigen, daf} er sich auskennt (Bd. 4, Sp. 524f).
Schopfung 5. Kreationismus wurde von einem Amerikaner verfaB3t.
Deshalb werden in diesem Beitrag deutsche Ubersetzungen der ange-
gebenen Literatur und deutschsprachige Institutionen bzw. Autoren
(A.E. Wilder-Smith, H.W. Beck, das Studienkolleg Wort und Wissen in
Baiersbronn, die Arbeit der Gustav-Siewerth-Akademie in Weilheim-
Bierbronnen) nicht genannt. Aus diesen und weiteren Beobachtungen
an anderen Artikeln gewinnt man den Eindruck, daf deutschsprachige
evangelikale Arbeit in deutschen nichtevangelikalen Lexika erst regi-
striert wird, wenn sie mindestens dreiBig Jahre alt ist. Dabei hat Ingrid
Reimer die ensprechenden Initiativen in ihrem Standardwerk iiber
evangelistisch-missionarische Werke in der Bundesrepublik zumindest
in einem groben Uberblick schon lidngst erfaBt. Doch scheint dieses
Werk noch ldngst nicht die Aufmerksamkeit zu bekommen, die es ei-
gentlich verdient hat. Ein weiteres Beispiel fiir die Tatsache, daB3 evan-
gelikale Arbeit iibergangen wird oder unbekannt ist, ist der Beitrag zu
Naturwissenschaft und Theologie. Jirgen Hiibner hat zwar Ausgezeich-
netes zu diesem und zu Stichworten wie Eugenik, Euthanasie, Geneti-
sche Beratung und Gesundheit/Krankheit geliefert, aber bei diesem
Thema verweist er nur unkonkret auf »biblizistische Gruppen, die
eine »Schopfungswissenschaft« entwickeln (Bd. 3, Sp. 652) — das hiitte
entfaltet werden konnen. Es miiite eine Hauptaufgabe evangelikaler
Theologie in den néchsten Jahren sein, durch Offentlichkeitsarbeit und
personliche Begegnung mit theologischen Spezialisten jeder Couleur

267



das publizistische Ghetto zu iiberwinden, in das man sich selbst mit
eigenen Zeitschriften und Verlagen hineinmandvriert hat.

Evangelikale Themen sind jedoch keineswegs unterreprisentiert.
Gemif der Schwerpunktlegung des Lexikons wird die kirchenge-
schichtliche Seite der Themen in Artikeln zu Erweckungsbewegung,
Evangelikale Bewegung, Gemeinschafisbewegung usw. gebiindelt: E.
Geldbach stellt im Artikel Evangelikale Bewegung ausgewogen de-
ren verschiedene Hauptstromungen dar, und stellt zu Recht fest: »Im
Evangelikalismus leben heute diejenigen Bewegungen wieder auf,
die vor der Engfithrung durch den Fundamentalismus bestimmend
waren« (Bd. 1, Sp. 1187f). Im Beitrag Erweckungsbewegung hat der
Basler Kirchengeschichtler U. Gébler sehr prédzise Hauptgestalten
und Hauptstromungen, auch europaweit, zusammengefalit. » Erwek-
kungstheologie« von G. Wenz und E.G. Ernst geht hingegen nur auf
Deutschland und die USA ein. J. Ohlemacher stellt als Kenner die
Gemeinschaftsbewegung souveridn dar, nennt als Griinde fir das ten-
denziell immer stirker werdende freikirchliche Selbstverstandnis der
Gemeinschaftsbewegung den Einfluff der freikirchlichen Evangelika-
len und den Aufbau alternativer Institutionen (Bd. 2, Sp. 81), womit
er wohl die vielbeschworenen Parallelstrukturen meint. Ob es nicht
ein weiterer Grund fiir die Separation sein konnte, dal3 sich nicht
nur die Lage in Gnadau, sondern auch in der Volkskirche selbst seit
1888 gedndert hat? Im Beitrag zum Pietismus vertritt Martin Brecht
seine bekannte These von dessen Fortsetzung in der Erwek-
kungsbewegung, in der Gemeinschaftsbewegung und der Evangelika-
len Bewegung. Die Geistliche Gemeindeerneuerung stuft er als
neueste Welle des Pietismus ein (Bd. 3, Sp. 1219). Dieses Urteil diirf-
te sowohl bei Pietisten als auch bei landeskirchlichen Charismati-
kern, deren kirchlicher Hintergrund weit Uber den Pietismus hinaus-
geht, keine volle Zustimmung finden. Ein Hohepunkt in der Darstel-
lung evangelikaler Themen und Kirchen ist der Methodismus-Artikel
von Geoffrey Wainwright, der auch das Verhiltnis von Theologie
und Doxologie, Dogma und Gemeindefrommigkeit, reflektiert. Da-
gegen leidet K.H. Voigts Darstellung der Evangelisch-Methodisti-
schen Kirche unter einem Anti-Gnadau-Affekt: T. Christlieb habe die
Gemeinschaftsbewegung mit dem Ziel umgestaltet, den Methodis-
mus iiberfliissig zu machen, und somit dessen Ausbreitung behindert
(Bd. 1, Sp. 1201). Ob Christliebs anti-freikirchlicher Kurs tatséchlich
so einfluBreich gewesen ist, darf getrost bezweifelt werden, da er
1889 starb, die Gemeinschaftsbewegung aber erst ein Jahr vorher,
1888, gegriindet worden war.

Doch ansonsten ist die Darstellung des Pietismus im Lexikon, treu
seiner Unparteilichkeit, stets neutral-deskriptiv. Der Fundamentalis-
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mus-Artikel von James Barr ist absolut unpolemisch, der Beitrag
tiber den Internationalen Rat Christlicher Kirchen (ICCC) ebenfalls.
Die Evangelische Allianz wird von Waldron Scott dargestellt. Bei
diesen wie bei den anderen Beitragen wurden offensichtlich Kenner
der Materie gewihlt. Es wurden fast ausnahmslos Autoren gewon-
nen, die iiber das bearbeitete Thema eine Dissertation oder Mono-
graphie geschrieben haben. Somit ist die Qualitit der Information
gewihrleistet. Um einige Beispiele zu nennen: D. Ritschl schreibt
iiber medizinische Ethik; K. Rennstich tiber Korruption; Paul Hoff-
mann zur Logienquelle; H.-W. Gensichen zur Missionsgeschichte. W.
Hollenweger bearbeitet die Pfingstkirchen, Giinter Altner die Okolo-
gie, J. Scharfenberg die Pastoralpsychologie, D. Stollberg die Seelsor-
gelehre. Jiirgen Roloff widmet sich Paulus, Frieder Schulz den Peri-
kopen, und Anastasios Kallis schreibt mit umfangreichen Literatur-
angaben iiber Orthodoxe Katholische Kirchen und iiber die Philoka-
lie. Natiirlich werden Linderartikel meistens von Einheimischen ge-
schrieben, oft auch von dem englischen Archivar der Basler Mission,
Paul Jenkins. Eine ganze Reihe illustrer Autoren konnten fiir das
Lexikonprojekt gewonnen werden: aus dem Ausland zum Beispiel
Jan Milic Lochman und Geoffrey Wainwright; Annemarie Schimmel
schreibt iiber Pakistan und Sufismus. Im Inland arbeiten u.a. I.UL
Dalferth, Wolfgang Huber, Michael Welker und Eduard Lohse mit.
Auch jiingere Professoren wie Martin Karrer und Wolfgang Scho-
berth kamen zum Zug. Michael von Briick, der iiber Indien schreibt,
und Peter Beyerhaus, der die Glaubensmissionen darstellt, stehen
schiedlich-friedlich im gleichen Autorenverzeichnis. In der Auswahl
der Verfasser driickt sich somit ebenfalls die von den Herausgebern
angestrebte positionelle Breite aus. Dritte-Welt-Autoren sind in einer
fiir ein deutsches Lexikon bisher unerreicht hohen Zahl vertreten.
Sie schreiben vornehmlich, wenn ich recht sehe, iiber ihre regionalen
und ldnderspezifischen Themen, weniger die Hauptartikel. Diese
werden nach wie vor mehrheitlich von der »westlichen« Theologie
der Achse USA-Europa beigetragen (vgl. dazu »Européische Theo-
logie«, Bd. 1, Sp. 1178-1183). Ob das heillen soll, dal Theologie im-
mer noch hauptsidchlich ein Geschift der nordlichen Erdhélfte ist?
Die Integration rémisch-katholischer und orthodoxer Autoren wurde
dagegen umfassend gemeistert.

Die zahlreichen Verfasser erméglichen dem Lexikon, die program-
matisch geforderte Weite auch thematisch in etwa 1500 Sachbeitrigen
einzulosen. Die Biicher des Alten und Neuen Testaments werden je-
weils einzeln aus historisch-kritischer Sicht behandelt, auch wichtige
Einzelthemen wie Dekalog, Konigium in Israel, Seligpreisungen und
Synoptiker. Im Fachbereich Kirchengeschichte dominiert augen-
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scheinlich eine groBlere Zahl von detaillierteren Beitrdgen zur Alten
Kirche. Generell sind hier jedoch — nach der Intention des Lexikons —
die Uberblicksartikel starker vertreten, zum Teil sind sie reich an Ein-
zelheiten, wie EW. Grafs Beitrag zur Liberalen Theologie. Ein Ver-
gleich mit anderen Lexika wie RGG, TRE oder ELThG bestitigt den
Vorrang von aktuellen Beitrdgen aus den Gebieten Ethik und Sozio-
logie. In welchem anderen Lexikon finden sich Artikel zu »Ausléin-
derarbeit«, »Friedenserzichung«, »Kreativitit«, »Sterbehilfe« und
»Subkultur«? Breit dokumentiert sind ebenfalls Begriffe aus der
Praktischen Theologie und der Psychologie, die im Arbeitsbereich des
kirchlichen Pfarramts wichtig werden. Aus dieser Perspektive erkli-
ren sich auch die zahlreichen Eintrage zu padagogischen Themen, zu
Liturgik, Kirchen-und Sektenkunde sowie Religionswissenschaft. Im
Bereich des Katholizismus wurden nicht nur die Themen Misereor,
Lourdes und Neuscholastik, sondern auch Oberammergau mit einem
eigenen Artikel bedacht. Und selbst das katholische Lexikon fiir
Theologie und Kirche wird im Detail noch darin tibertroffen, dal im
EKL ein eigener Artikel zur Bulle Sublimis Deus von Papst Paul III.
(1534-1549) abgedruckt ist. Hans-Jirgen Prien hat diesen ansonsten
weitgehend unbeachtet gebliebenen Text unter dem Stichwort
»Magna Charta der indianischen Menschenrechte« gewiirdigt (Bd. 4,
Sp. 538).

Kirchen aus der dkumenischen Bewegung sind nicht nur mit Ein-
zelthemen (»Autokephalie«, »Konziliaritdt«, »Orthodoxe Missionswer-
ke« ...), sondern auch in den alle Fachbereiche iibergreifenden Arti-
keln vertreten. So wird zum Beispiel beim Artikel Taufe (Bd. 4, Sp.
662ff) nicht nur nach der biblischen Basis des Themas zuriickgefragt.
Es folgen weiter Informationen zu Taufritus und -praxis in der Kir-
chengeschichte und in verschiedenen Kirchen und Lindern, wobei
Baptisten, Katholiken, die evangelischen, orthodoxen und die anglika-
nischen Kirchen jeweils in eigenen Abschnitten vorgestellt werden.
Diese okumenische Breite der Themenentfaltung diirfte fiir ein
deutschsprachiges Lexikon bisher einmalig sein. An diesem Punkt sind
andere Lexika durch die schnelle Entwicklung der kumenischen Be-
ziehungen in den letzten dreiBig Jahren schon lange iiberholt.

Kein anderes theologisches Lexikon hat die Staaten dieser Erde
mit etwa 150 Linderartikeln so umfangreich dokumentiert wie das
EKL. Die kleinen pazifischen Inselstaaten sind unter dem Stichwort
Pazifische Linder zusammengefaft. Auch Europa, Jugoslawien
(1988), das Volk der Kurden, die Malvinen (Falklandinseln), Paléstina,
Pariavolker und kleine Staaten wie Kuweit (1989 — vor dem
Golfkrieg) wurden beriicksichtigt. Beim umfangreichen Beitrag iiber
die Sowjetunion gesteht der Herausgeber Fahlbusch die Schwierigkei-

270



ten ein, die man mit dem gesellschaftlichen Umbruch der letzten Jah-
re hatte: »Die politischen Verdnderungen in Osteuropa seit 1989 ha-
ben die lexikographische Planung von Linderartikeln tiberholt« (Bd.
4, Sp. 297). Da das EKL jetzt iiber einen Zeitraum von zehn Jahren
veroffentlicht worden ist, kann es auf diese enormen Umbriiche ver-
stdndlicherweise nicht schneller reagieren. Entsprechend zeichnen die
zwischen 1985 und 1994 entstandenen Beitrdge zu Christen fiir den
Sozialismus, Kirche im Sozialismus, Marxismus, Marxismus und Chri-
stentum, Religioser Sozialismus und Sozialismus / Sozialistische Ge-
sellschaft den Interpretationsumschwung nach, der mit dem Nieder-
gang des realen Sozialismus in den Lindern Osteuropas eingetreten
ist. Die einzelnen Linderartikel bringen jeweils statistische Informa-
tionen zur Demographie und zur kirchlich-religiésen Situation. Die
Beschaffung aktueller Daten ist in manchen Staaten der Dritten Welt
auch heute noch nicht einfach. Generell wird auf Barretts World
Christian Encyclopedia von 1982 verwiesen; bei manchen Artikeln
finden sich auch neuere Literaturangaben. Unbekannt scheint den
EKL-Mitarbeitern Patrick Johnstones groles Handbuch Operation
World (1974, 5. Aufl. 1993, dt. Gebet fiir die Welt: Informationen iiber
alle Linder der Erde) zu sein, das statistische Daten zu den Kirchen
aller Linder der Erde bietet.

Die Qualitdt des EKL zeigt sich in der groflen Zahl von Verweisen
bei einzelnen Stichwortern und sogar zu Abkiirzungen, zum Beispiel
wird man bei PCC auf die Pazifische Kirchenkonferenz verwiesen.
Natiirlich kommt es gerade in diesem Bereich auch einmal vor, da
der eine oder andere Verweis fehlt oder daB sich eine Information
wiederholt. So wird der Leser beim Artikel Afrika nicht auf Schwarze
Kirchen und Schwarze Theologie verwiesen. Der Beitrag zu den evan-
gelischen Kommunititen verweist fiir den katholischen Bereich auf
Orden und Kongregationen, aber auch dort sind die wichtigsten evan-
gelischen Institute aufgezdhlt (Bd. 3, Sp. 906). Die Llullische Kunst
des mittelalterlichen Theologen und Missionars Raimundus Lullus
wurde nach der katalanischen Schreibweise dieses Namens einge-
reiht; eine Entscheidung, die nicht einmal die dritte Auflage des LThK
teilt. Doch wird der Registerband, der 1997 erscheinen soll, mit sei-
nem Stichwortverzeichnis dieses Problem sicherlich kldren. Fiir den
Registerband ist auch eine Sammlung von 5000 Biographien vorgese-
hen, die somit getrennt von den Sachartikeln des EKL dargestellt
werden. Diese Zusammenstellung kénnte der erste Schritt zu einem
separaten kirchlich-theologischen biographischen Handbuch sein!

Mit diesen Beobachtungen diirfte die inhaltliche Ausrichtung des
Evangelischen Kirchenlexikons in seiner evangelischen Universalitiit
hinreichend charakterisiert sein. Zur Kontinuitit seines lexikalischen
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Profils hat sicherlich beigetragen, da3 Erwin Fahlbusch, der schon vor
vierzig Jahren als Redaktionssekretidr die erste Auflage mitgestaltet
hat, zu den Herausgebern gehort. Das EKL zeichnet sich aus durch
seine zeitliche und sachliche Nidhe zu den aktuellen und den Stan-
dardthemen, die in einer pluralistischen Kirche, in Gemeinde und
Pfarramt diskutiert werden. Der Praxisbezug findet sich auch in der
Beriicksichtigung psychologischer, humanwissenschaftlicher, sozial-
wissenschaftlicher und entwicklungspolitischer Fragen, wobei Kir-
chen- und Sektenkunde nicht zu kurz kommen. Auch Fragen der Mis-
sion werden in angemessenem Umfang behandelt. Es bleibt zu hof-
fen, daB der Verlag sich wie bei anderen groBeren Werken zu einer
glinstigeren Studentenausgabe in Paperback entschlieBen wird. Und
warum sollte er nicht auch einmal neue Wege beschreiten und Pio-
nierarbeit auf dem Gebiet der theologischen Lexikographie leisten:
EKL auf CD-ROM?

Jochen Eber

Andreas Hornung Messian?whc: Juden zwischen Kirche und Israel:
Entwicklung und Begriindung ihres Selbstverstindnisses. GieBen, Ba-
sel: Brunnen, 1995. 144 S., DM 24,80

Vor einigen Tagen sagte mir ein Mitarbeiter eines freien Missionswer-
kes, er sei iiberzeugt, da heute die Gemeinden eine neue Chance
erhielten, ihr Verhiltnis zu den Juden in Ordnung zu bringen. Dazu
ladt er immer mehr messianische Juden ein, weil sie mit viel Liebe,
Kraft und Spiritualitit in diese Richtung weiterhelfen koénnen. DaB
dies wahr ist, habe ich selber miterlebt. Nun sind aber diese messiani-
schen Juden keine Theologen — und doch haben sie uns Theologen wie
Nicht-Theologen viel zu sagen. Das wird definitiv klar durch das Buch
von Hornung, der einerseits Geschichte und Selbstverstéindnis der
messianischen Juden beleuchtet und andererseits die ach so leid- und
schuldvolle Kirchengeschichte in dieser Sache aufdeckt — dies nicht
erst im 20. Jh., sondern bereits in hohen Mafe in der Alten Kirche!

P. Beyerhaus macht im Vorwort klar, da Hornung eine klaffende
Liicke fiillt, da es bisher kaum zuverldssige Quellen tiber das messia-
nische Judentum gibt. Was ist es denn, das messianische Judentum?
»Juden, die an Jesus Christus als den Messias Israels und Erloser der
Welt ‘glauben und die an ihrer jiidischen Identitdt festhalten«
(S. XIII); oder: »Der messianische Jude sieht sich selbst als Teil des
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universalen Volkes Gottes, genauso jedoch als jemand, der noch eine
Rolle spielt in Gottes Absichten durch die Nation Israel« (S. 19).

Messianische Juden gehoren in die Schnittfliche von zwei sich
iiberschneidenden Kreisen: Kirche und Israel. Gerade deshalb ist ihre
Identitédt oft ein Ringen, meist aber angefochten von beiden Kreisen.
Von den Juden werden sie oft als Verriter angesehen. Von der Kirche
her begegnete man ihnen von allem Anfang an mit Skepsis und
Feindschaft. Die »Enterbungstheorie« durchdrang die kirchliche
Theologie auf ungeheuerliche Weise: die Kirche lose das alte Bundes-
volk als Volk Gottes ab, weshalb den Juden keine Bedeutung mehr
als Volk Gottes zugebilligt wurde (und alle glaubten es!). Eine andere
Verhaltensweise der Kirche, erst seit jiingstem, ist die »tolerante«; es
gebe zwei verschiedene Biinde, einen fiir Israel und einen fiir die Kir-
che (weshalb Mission unter den Juden dahinfalle).

Hornung widerlegt beides aufgrund biblischer Untersuchungen im
fiinften Teil des Buches. Schon vorher plddiert er fiir die »Olbaum-
Theologie«, die er bei David Stern findet: »Stern interpretiert dieses
Bild vom Olbaum (R6ém 11,17-24) so, daB es nur einen Stamm gibt,
nur ein Israel. Die Heiden sind als wilde Zweige eingepfropft in den
Stamm Israel, aber sie bilden nicht allein das neue Israel. Auch bilden
die jiidischen und heidnischen Glidubigen nicht ein neues Israel, da
die ausgebrochenen Zweige immer noch als Israel identifizierbar
sind, auch wenn sie nicht teilnaben am Saft des Stammes. Gott be-
wahrt sie auf wunderbare Weise, so dal sie als ausgebrochene Zweige
nicht absterben, sondern tiberleben, und wieder eingepropft werden
konnen. So haben die echten Zweige, die eingepropften wilden und
die ausgebrochenen echten jeweils ihre Teilhabe an dem einen Israel«
(S. 20).

Vor allem aufgrund von Eph 2 und Rém 9-11 hilft Hornung anhand
von Leitlinien (S. 111f) zu einem guten Umgang mit Juden, der die
Mission voll einschlieBt, aber in buBfertiger Haltung und in einer Art,
die »die Kirche Israel nicht an ihrem (heidenchristlichen) Erbe teilha-
ben l4Bt, sondern Israel an sein eigenes Erbe erinnert ...« (S. 112).

Ich schlieBe mit zwei Thesen, die mir durch die Lektiire dieses Bu-
ches deutlich geworden sind. In ihnen wird die Dringlichkeit dieses
Themas sichtbar:

1. Wer sich Christ nennt, muB3 ein versdhntes Verhiltnis mit den
Juden haben.

2. Wer noch wenig iiber das messianische Judentum weill (und
liber die damit zutage tretenden Siinden unserer kirchlichen Vergan-
genheit!), der sollte sich dieses Buch zuoberst auf die Biicherliste
setzen.
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Ich bin iiberzeugt, dafl die messianischen Juden einen Auftrag an uns

Christen wahrzunehmen haben. Wenn wir ihm Raum schaffen, wer-

den wir selber mehr gesegnet sein, um zu segnen (Abrahamssegen!).
Hansjorg Kagi-Studer

Erich Lubahn. Auf der Suche nach der unsichtbaren Wirklichkeit: Die
Notwendigkeit der Geisterunterscheidung. Stuttgart, Christliches Ver-
lagshaus, 1993. 240 S., DM 14,95

In einer Zeit des spirituellen Bedarfs, einer Sehnsucht nach Sinn,
einem unbefangenen Zugriff auf alles, was Ubersinnliches ins Dies-
seits hilfreich einbindet, ist eine Orientierung zur Unterscheidung der
Geister dringend angesagt.

Der Theologe und Volkswirt Dr. Erich Lubahn, Pastor em. der
Evangelisch-methodistischen Kirche und langjahriger Leiter der Bi-
belkonferenzstitte Langensteinbacherhohe, versucht mit seiner Verof-
fentlichung, die Wirklichkeiten im sichtbaren und unsichtbaren Be-
reich aufzudecken und Orientierung anzubieten. Gleich im Vorwort
bringt er seine Intention zum Ausdruck: »... bin ich mir bewuBt, >hei-
Be Fisen< zu beriihren, die nicht nur Zustimmung, sondern auch kriti-
sche Ablehnung erfahren werden« (vgl. ebd., S. 8). Mit der kritischen
Ablehnung kann man leider nicht sparsam umgehen, wenn man An-
spruch und Wirklichkeit seiner Ausfithrungen vergleicht und wesentli-
che Aussagen von ihm zum Thema durchdenkt. Dabei ist selbstver-
stindlich zuzugeben, dal der Rezensent wie der Autor seine Ansich-
ten zum Thema hat und sich sachkundig versteht. Beide haben ferner
ihre Sicht der okkulten und transzendenten Seinsweisen, wie auch die
entsprechenden Systeme, diese zu verdeutlichen.

Beim Lesen des Textes von Lubahn fiel besonders auf, welche Au-
toren dem dann folgenden Text ein Geleitwort gaben. Theologen,
Psychiater und Arzte geben ihren wohlwollenden Kommentar, so daf3
der unbedarfte Leser sich durch diese Autorititen gehalten weil,
selbst wenn ihm die eine oder andere Ausfithrung zum Thema bizarr
oder gar unglaublich erscheint. Dies in Sonderheit auch deshalb, weil
die weitergegebenen Erlebnisse des Autors aus der Okkult-Seelsorge
nicht als hinlingliche Beweise der dann folgenden Argumente ange-
sehen werden kénnen, da sie ausgesucht und entsprechend passend
eingesetzt wurden. Nachfolgend seien exemplarisch die einzelnen
Themenaspekte wie: das AuBergewohnliche ist gefragt, erweitertes
Weltbild, Engel-Dédmonen-Geister, Medialitit des Menschen, vorge-
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stellt und diskutiert. Dariiber hinaus bleiben die Kapitel iiber Kran-
kenheilung und Handauflegung unerwihnt, weil sie in einer ausfiihrli-
chen Rezension den vorgegebenen Rahmen sprengen wiirden. Auch
in ihnen gibt es etliche Aspekte, die kritisch diskutiert werden miis-
sen. Diese Kritik, die sich notwendig auf das ganze Buch bezieht, ent-
steht deshalb, weil der Autor Referenzautoren bemiiht, die an sich
unbedingt zu befragen sind, wenn neben wissenschaftlichen Aussagen
die Bibel als Wort Gottes unbedingte Prioritdt hat. Da letzteres fiir
den Rezensenten Voraussetzung fiir die Behandlung des in der Lu-
bahn-Veroffentlichung abgehandelten Themas ist, 148t sich gerade
von dieser Prioritatensetzung her C.G. Jung in seinen AuBerungen
nur ablehnend aufnehmen, ebenso Jakob Bohme, Elisabeth Kiibler-
Ross und Friedrich W. Doucet.

Von Jung iibernimmt Lubahn das Denken im Kontext des kollekti-
ven UnbewuBten mit der These: »Jung 6ffnete mit seiner These das
Tor zwischen Immanenz und Transzendenz, der sichtbaren und der
unsichtbaren Welt. Diese Offnung fiir sich ist wertneutral. Entschei-
dend ist, in welche Bereiche wir durch sie vordringen« (vgl. ebd.,
S. 31). Die Verkniipfung einer These Jungs mit der Aussage, das »Tor«
zwischen Immanenz und Transzendenz sei wertneutral, ist sehr pro-
blematisch, weil Jung selbst es nicht wertneutral sah, sondern durch
»das Tor« ins Reich der Magie eindrang. Jungs Psychologie ist okkult
und magisch, weshalb er auch heute bei entsprechenden Protagoni-
sten des New-Age und der Esoterikszene hoch im Kurs steht, so daB
er als Vordenker und Prophet gefeiert wird.

An anderer Stelle verweist Lubahn auf die Schrift von Kiibler-Ross
— »Interviews mit Sterbenden« — und sagt: »Meine Erfahrungen mit
Sterbenden stimmen grundsitzlich mit dem iiberein, was die Psycho-
therapeutin Elisabeth Kiibler-Ross [...] schildert und analysiert« (vgl.
ebd., S. 39). Auch hier miiite sich der Autor ndher kundig machen, um
zu erfahren, daB3 vor der Todesliige der E. Kiibler-Ross nur zu warnen
ist, da sie die Radikalitat des Todes nicht sieht und die Auflésung der
Todesangst nur sublimiert, wenn sie davon spricht, daB Sterben wie das
Ablegen des Wintermantels beim Aufkommen des Friihlings sei. Dar-
iber hinaus ist eindeutig nachzuweisen, daB Frau Kiibler-Ross selbst
an Reinkarnation glaubt und diese an sich personlich erfahren zu ha-
ben glaubt (vgl. Klaus Berger, »Die Todesliige. Elisabeth Kiibler-Ross
— wie sie wurde, was sie ist«, in: factum Nr. 6, Berneck 1990, S. 257-261).
Was ist davon zu halten, wenn Lubahn Doucet zitiert und damit darauf
hinweist, daB die Toten unter uns leben? Alles kommt schlieBlich dar-
auf an, wie wir die Verbindung von sichtbarer und unsichtbarer Welt
denken. Ich stimme Lubahn zu, wenn er im Sinne des modellhaften
Verstehens hierzu Hans Rohrbach zitiert, der in seiner Schrift: »Un-
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sichtbare Michte und die Macht Jesu«, Wuppertal 1988, ein Modell der
Durchdringung von sichtbarer und unsichtbarer Welt ausfiihrt und so
zur biblischen Gesamtwirklichkeit kommt. Dem kann man folgen;
doch nicht mehr Lubahn, wenn er dieses Denken integriert und erwei-
tert, so daB etwa folgendes von ihm gesagt werden kann: »... hat jeder
Mensch, ob ihm das bewuft ist oder nicht, eine Beziehung zur sichtba-
ren und zur unsichtbaren Welt. Wie sein irdischer Leib auf die sichtba-
re, so ist sein »innerer Mensch« auf die unsichtbare Welt gerichtet« (vgl.
ebd., S. 54). Diese Explikation ist zu weitreichend, um einfach nur
behauptet oder mit dem Hinweis auf 2. Korinther 4, 16ff. belegt zu
werden. Was heiBt Bezichung in diesem Kontext, wenn der innere
Mensch zur unsichtbaren Welt Kontakt haben soll? Und was soll diese
These im Durcheinander der esoterischen und okkulten Systeme unse-
rer Tage verdeutlichen und welche Unterscheidung der Geister ermog-
lichen? Wird hierdurch nicht mehr Verwirrung als hilfreicher Durch-
blick gegeben? Was soll der Leser lernen, wenn ihm der Autor emp-
fiehlt, sich neu auf die Hilfe der Engel zu besinnen? — »Wenn wir es
nicht lernen, uns neu auf die Hilfe von Engeln einzulassen, dringen
sich leicht bose Michte in unser Leben, die uns zu bestimmen trach-
ten« (vgl. ebd., S. 66). In den USA ist die Sehnsucht nach Engeln weit
verbreitet, so daf sie in jeder nur vermarktbaren Weise angeboten
werden. Wie wiirde Lubahns Empfehlung hier dankbar aufgenommen
werden! Christen ist geboten, sich nach der Bibel zu orientieren und
im Gebet Jesus Christus und Gott den Vater um Hilfe anzurufen, nicht
um Engel zu bitten, die Gott allein aus Gnade, Fiirsorge und Barmher-
zigkeit zu seiner Zeit sendet, ohne daB wir dies unmittelbar auch als
»Engelhilfe« erfahren oder um eine solche Hilfe direkt wiiBten. Fer-
ner, wie ist die Abgrenzung zu den Engeln der Finsternis, wenn wir
wissen, daf} gerade sie den Anschein des Lammbaften tragen, vorzu-
nehmen? Anthropologisch gefihrlich ist ferner die These, daf} jeder
Mensch die Geister anzieht, die ihm gemdf sind, wenn vorher von
Engeln, Ddmonen und Geistern im Text gesprochen wurde. Hier er-
scheint im Hintergrund eine Dimonologie zu sein, die im hohen Mafe
Bedenken hervorbringt. Beispiele sind dann schnell zur Hand: Aus der
Neigung zur Sparsamkeit kann dann der negative Geist des Geizes
werden, aus der Anlage zur Sensibilitit der Geist des Pessimismus
entstehen etc. Wer solche Kausalketten anbietet, hat dann spater auch
keine Probleme beim Exorzismus, da er dann ja weif3, welch ein Geist
ihm begegnet.

Nach solchen Thesen wird es schwer, dem vorgelegten Buch die
Erfiillung seiner Absicht zu bestdtigen. Als letzten Beleg dieses Ein-
drucks sei Lubahns Haltung zur Medialitét zitiert: »Medialitét ist eine
Anlage zum Erfassen iibersinnlicher Phinomene. Sie ist jedem Men-
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schen in die Wiege gelegt, aber in ihrer Intensitdt verschieden. [...]
Deutlich wird das auch durch die Tatsache, daB jeder Mensch ein Ge-
wissen hat« (vgl. ebd., S. 84). Die Verbindung von Medialitit und Ge-
wissen als einer quasi entsprechenden Definition oder als Beleg fiir
ein spiritistisches Phdnomen ist iiberaus bedenklich. Zunehmend
dringt sich die Frage auf, ob der Autor sich nicht selbst in den
Fallstricken seiner Referenzautoren verfangen hat, von denen er dem
Leser seines Buches in seinem Vorwort schon sagt, daf3 er »anstoBige
Publikationen« (vgl. ebd., S. 10) finden wird. Damit wird das gut ge-
meinte Anliegen zu einem schlecht gemachten, weil es zutreffende
Sachverhalte in ungliicklicher Weise verbindet, so da} keine Hilfe zur
Geisterunterscheidung gegeben wird, sondern vielmehr zum Ver-
stdndnis des Lubahnwerkes selbst sehr um die rechte Unterscheidung
gerungen werden muB. Leider ist das Buch, trotz Register und aus-
fihrlichem Literaturverzeichnis, kein gelungenes Werk zur Unter-
scheidung der Okkultphdnomene und damit nicht als Handreichung
fiir die Seelsorge zu empfehlen.

Klaus Rudolf Berger

2. Dogmatik

Eduard Bohl. Dogmatik. Mit einer Vléi;llfiihrung von Thomas Schirrma-
cher. Neuhausen/Stuttgart: Hanssler Verlag, 1995. 464 S., DM 39,95

Der aus Hamburg stammende Theologe Eduard Bohl (1836-1903)
war ab 1864 bis zu seinem Tod Professor fiir Reformierte Dogmatik
und Symbolik, biblische Theologie, Apologetik, Religionsphilosophie
und Péddagogik an der Universitdt Wien und spielte eine herausragen-
de Rolle fiir den Protestantismus in Osterreich, Ungarn und den Nie-
derlanden. Als Schiiler und Schwiegersohn des reformierten Erwek-
kungspredigers H.E Kohlbriigge (1803-1875) verband er reformierte
Dogmatik mit tiefer personlicher Frommigkeit und kirchlichem Enga-
gement. Seine Dogmatik von 1887 unter dem Titel »Dogmatik. Dar-
stellung der christlichen Glaubenslehre auf refomiert-kirchlicher
Grundlage« gilt als der erste Versuch seit 1698, den Glauben der re-
formierten Kirche im Gesamtzusammenhang darzustellen. Unter
Auslassung des Untertitels brachte der Hénssler-Verlag 1995 eine
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Neuausgabe auf den Buchmarkt, verbunden mit einer Einfithrung
von Thomas Schirrmacher, die die Bedeutung Béhls hervorhebt sowie
zahlreiche bibliographische Hinweise enthalt.

1. Als formaler Charakter von Bohls Dogmatik féllt zunéchst ein
fortlaufendes Fragen nach den Aussagen der HI. Schrift zu den einzel-
nen dogmatischen Loci auf. »Wir gehen im folgenden unmittelbar
von der heiligen Schrift aus, und zwar unter der Kontrolle der Be-
kenntnisse unserer Kirche, mit denen wir uns aufs Innigste eins wis-
sen. Auch ich selbst bin zu meinem in dieser Dogmatik dargelegten
Standpunkt auf dem Wege gekommen, daf3 ich durch die Schrift zum
kirchlichen Dogma kam, und dieses wieder meinen Glauben an die
Schrift bekriftigte« (S. 64); »man halte sich unter diesen Umstidnden
einfach an die Schrift ...« (S. 125 u.6.). Die durch die Exegese analy-
tisch ans Licht geforderten Steine (ein fragwiirdiges Bild!) werden
durch die Dogmatik systematisch zusammengefiigt (ebd.). Dabei be-
gibt sich Bohl durchaus selbstindig auf die Suche in der Schrift (S. 40;
vgl. Einleitung von Schirrmacher S. 30) — und er wird in reichem
MaBe fiindig. Die Gotteslehre etwa wird zum groBen Teil aus dem
Alten Testament geschoptt: aus den alttestamentlichen Gottesnamen
ergeben sich die Grundbestimmungen fiir Gottes Wesen (Zusammen-
fassung S. 91). Uberhaupt liegt fiir Bohl im Zusammenhang der Testa-
mente die Grundlage der Dogmatik (§ 54: Die Ahnlichkeit des Alten
und Neuen Testaments). Reichlich flieBt das Zeugnis fiir die Gottheit
Jesu aus dem Alten Testament (S. 126ff). Bohl kann hier aus dlteren
Vorarbeiten schopfen.

Die nicht eigens thematisierte ontologische Gliederung der Dog-
matik wird aus der reformiert-orthodoxen Tradition libernommen:

A. Theologie (i.e.S.); B. Anthropologie; C. Soteriologie, d.h. »Lehre
vom Erloser nach seiner Person und seinem Werk«; D. Soteriologie,
d.h. »Lehre von der Aneignung der Erlosung durch den Heiligen
Geist«, u.a. Lehre vom Wort Gottes, Rechtfertigung etc.; E. Eschato-
logie (nur 14 S.).

Der inhaltliche Charakter der Dogmatik Bohls ist bestimmt durch
die calvinistische Sicht vom Endzweck der Heilsgeschichte: die Ehre
und Verherrlichung Gottes (88§ 15f; S. 150, 180, 404). Abgewiesen wird
die lutherische und unionistische Sicht vom Endzweck der Schépfung,
nach der dieser in der Offenbarung der Liebe und Giite Gottes und
in der Erschaffung eines Reiches seliger sich Gott hingebender Gei-
ster liege (S. 146).

2. Die theologischen Gegner Bohls finden sich bes. in der Person
und Schule Schleiermachers, die er immer wieder im Pantheismus
versinken sieht (S. 59, 98, 144, 156, 188f, 460), gleichbedeutend: in
Atheismus (S. 98), Determinismus (S. 101) oder Pelagianismus (S. 56,
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58, 165). »Gott war in Christo, dhnlich wie sodann in den anderen
Heiligen; Christus ist nur ein Gottesmensch, wie wir alle werden sol-
len und der Anlage nach bereits sind. So lautet das Diktat der Schlei-
ermacherschen Theologie ...« (S.276).

In der Frage der ordinatio Dei betreffs des Falls entscheidet sich
Bohl mit der Dordrechter Synode fiir den Infralapsarismus und sucht
einen »Mittelweg« zwischen der »Freiwilligkeit Adams« und der »lei-
tenden Tétigkeit Gottes, sein Mitwirken beim Zustandekommen des
Falles« (S. 190). »Objekt der Pradestination ist der gefallene Mensch«
(S.191).

Theologische Gegensitze finden sich hédufig auch nach der Seite
der lutherischen Theologie: verworfen werden deren anthropologi-
scher Traduzianismus (8. 211; schon bei Tertullian), das christologische
genus majestaticum s. auchematicum (S. 290), die Einschitzung des
tertius usus in den Schmalkaldischen Artikeln und in der Konkordi-
enformel (mit S. Lommatzsch und E Loofs, S. 399), die lutherische
Abschitzigkeit gegeniiber dem Jakobusbrief (S. 405), die lutherische
Lehre von den Sakramenten (S. 411) und der Gnadenwahl (S. 412-
414) u.a. Das Tausendjdhrige Reich liege nicht, wie J.C.K. v. Hofmann
annahm, inmitten zweier Wiederkiinfte Christi, sondern ist kein ande-
res als dies, in dem wir derzeit leben (S. 452f). Bohl vertritt — ohne
Berufung auf Augustin oder den hier wenig differenzierenden Calvin
(vgl. Imst. ITI, 25, 5) — den m.E. nicht schriftgemdBen Amillennialis-
mus, der ein zukiinftiges Handeln Gottes mit den Juden leugnet: In
Rom 11 »eine schlieBliche Judenbekehrung gelehrt zu finden wiirde
mit dem ganzen Horizont der Apostel im Widerspruch stehen und
den Heiden auch kein niitzliches Geheimnis sein, was ithnen nach
V. 26 mitzuteilen wire. Von Nutzen war diese Mitteilung nur, insofern
dadurch die damalige Exklusivitit der Heidenchristen in Schranken
gewiesen wird.« Die »Wahl erlangt« Israel »auch noch bis heute, wo
Paulus solches schreibt« (S. 453)! Ebenso reduktionistisch scheint die
Interpretation der beim letzten Gericht aufgetanen Biicher als
Aufweckung unserer Gewissen durch Gottes Allwissenheit (S. 458,
vgl. S. 459). Luther wird vom spéteren Luthertum abgehoben und ge-
rade in der Grundfrage der Selbstbindung des Geistes an den Schrift-
buchstaben, also in der Lehre vom Wort Gottes, die nicht als eigener
Locus vorangestellt ist, gegen das in der lutherischen Orthodoxie er-
zielte Ergebnis des Rahtmannschen Streites (efficacia scripturae
sacrae) beansprucht. Hierbei wird weder argumentiert noch mit der
Schrift begriindet. Wenn schon Theologiegeschichte, dann wiirde man
sich hier mehr als einige Zeilen wiinschen. Bohl sucht einen Mittel-
weg zwischen Calov und den Schwirmern, gui ante verbum et sine
verbo spiritum habent (S. 350f). Sehr bedenkenswert ist die heilsge-
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schichtliche Aufteilung der Suffizienz der Schrift in eine intensive und
eine extensive: Die intensive beziche sich auf den heilsnotwendigen
Glaubensinhalt des Gottesvolkes (»das Substantielle der Offenba-
rung«) zu allen Zeiten von Adam an. Die extensive Suffizienz trete
erst im Gesamtumfang der kanonischen Schriften zutage (S. 358). Die
efficacia der HI. Schrift freilich entfaltet sich dem Leser Bohls mehr
in ihrem Gebrauch als durch den kurzen § 69, »Die Lehre vom Wort
Gottes«.

3. Der Nutzen dieser Dogmatik liegt denn auch v.a. in ihrem stédn-
digen Schriftbezug. Man kann es nachempfinden: »Wir genieflen in
vollen Ziigen, was die Offenbarung uns aus ihrem nie versiegenden
Born in der heiligen Schrift gibt. Und wenn wir dabei vielfach durch
die >Metaphysik« der Kirchenlehre das Verstdndnis der heiligen
Schrift uns vermitteln lassen, so bleibt uns die Metaphysik doch an-
cilla — die Schrift hingegen regina. Nur auf Eins aber verzichten wir
von vornherein, das ist, auf trockenem Boden schwimmen lehren zu
wollen« (S. 62), also den Glauben auf einen Grund unabhingig von
duBeren Offenbarungsdaten stellen zu wollen. Diesen Grund schaffe
die Offenbarung erst sich selbst durch das testimonium Spiritus
sancti internum nach Roém 8,16f (S. 62f), in dem Béhl die einzige
Garantie fiir die Wahrheit christlicher Lehre erblickt (S. 44, 52). So
kann Bohl auf jegliches Streben nach theologischer Originalitit ge-
trost verzichten.

Nach dem Buch werden v.a. evangelikale Pfarrer greifen, die in
dogmatischen Fragen (auch gegentiber Sekten) biblische Begriindun-
gen suchen und mit den reformierten Abgrenzungen eigenstdndig
umgehen konnen. Es setzt die Kenntnis der lateinischen, griechischen
und hebrdischen Sprache nebst einem theologiegeschichtlichen Uber-
blick voraus. In dem in dieser Ausgabe verschamt kleingedruckten
(warum?) theologiegeschichtlichen Eingangskapitel weist Bohl Neu-
protestantismus, Erlanger Theologie (S. 63) und Katholizismus zuriick:
»Kurze Kritik der Erkenntnisquellen der neueren Dogmatiker, S. 45-
64. Wegen ihres Schriftbezugs weill diese Dogmatik auch mehr zu sa-
gen als andere moderne Dogmatiken, etwa iiber den Fall Satans (S.
192-198).

4. Die Mingel einer tber 100 Jahre alten Dogmatik liegen nicht
nur in der fehlenden Auseinandersetzung mit Fragen unserer Zeit.
Die Ekklesiologie ist viel zu kurz (Okumene und Zwei-Reiche-Lehre
kommen fast nicht vor); die Eschatologie geht auf die sich bereits
damals stellenden Probleme des Geschichts- und Zeitbegriffs nicht
ein. Allerdings ist die Abrechnung mit der Erhebung des christlichen
SelbstbewuBtseins zur theologischen Norm und mit christologischen
Reduktionismen von bleibender kirchlicher Aktualitét.
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Leider enthilt diese Ausgabe noch Dutzende von Fehlern (ge-
scannter Text!), keine Ubersetzungen der fremdsprachigen Zitate, kei-
ne Erkldrungen zu Anspielungen und Verweisen Bohls und keine Re-
gister. Moge die Neuausgabe fleiBige Leser finden, die sich ihre Regi-
ster selbst erstellen!

Stefan Felber

Jack Deere. Uberrascht von der Kraft des Héélige;z Geistes. Wiesbaden:
Projektion J, 1995. 240 S., DM 24,80

Ein entscheidender Telefonanruf stellt das geordnete Leben des
Theologieprofessors Jack Deere grundsitzlich um. Das spannende
Buch von J. Deere ist ein lebendiges Zeugnis eines Theologieprofes-
sors, der sich aufmachte, alte Wahrheiten der Bibel neu zu entdecken.
Er erklirt erstaunlich offen seinen ganzen Werdegang, von der theo-
logischen und akademischen Trockenheit bis hin zu einem lebendigen
und tatkrédftigen Glauben und Dienst. J. Deere beleuchtet dabei aus
seiner Sicht die herrschenden theologischen Einstellungen, die an vie-
len Fakultiten vertreten werden und durch festgefaBte Meinungen
das Wirken des Geistes Gottes behindern. Dabei merkt der Leser
hinter allem ein seelsorgerliches Bemiihen, gewohnte Mechanismen
aufzudecken. Immer wieder wirft Deere einen Blick zuriick auf seine
eigene Vergangenheit und beleuchtet eigene Verhaltensmuster, die er
wiihrend Jahrzehnten unterhielt und verteidigte.

Mit viel Feingefiihl stellt Jack Deere auch diejenigen Haltungen in
Frage, die aus Mangel an Erfahrung und iibernommenen Meinungen
heraus das Auftreten von gottlichen Manifestationen durch Gaben
des HI. Geistes unterbinden. Auf einer spannenden Entdeckungsreise
wird der Leser zu eben diesem Schwerpunkt des Buches gefiihrt. J.
Deere warnt vor unbegriindeten Angsten und zeigt Griinde auf, wes-
wegen Gott das sichtbare Wirken des Heiligen Geistes zuriickhilt
und Leid zuldBt. Der Leser wird durch zahlreiche praktische und
seelsorgerliche Ratschldge ermutigt, um gottliche Zeichen zu ringen
und geistliche Gaben zu suchen. Ein anderer Schwerpunkt des Bu-
ches ist es, die Notwendigkeit und den Zweck der Wunder und der
Ausiibung von geistlichen Gaben wiederzuentdecken und ihre Wich-
tigkeit durch die Bibel aufzuzeigen. Deere bietet einen historischen
Riickblick auf die Urkirche, die Reformation und die folgende Zeit.
Unter anderem stellt er Hilfskriterien fiir die Unterscheidung von
echten und falschen Manifestationen auf. Es geht ihm darum zu be-
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weisen, daf3 es iibernatiirlicher gottlicher Zeichen heute geradeso be-
darf wie zur Zeit der Urkirche, sowohl im Leben des einzelnen Men-
schen als auch der Gemeinde.

Man spiirt im Lesen des Buches immer wieder das seelsorgerliche
Anliegen des Autors, der seine Aussagen mit vielen Beispielen be-
kriftigt. Sein Ringen um das Reich Gottes und um biblische Wahr-
haftigkeit iiberzeugen den Rezensenten. Allerdings sucht man ver-
geblich nach Erlduterungen tber Themen wie die »Taufe im HL
Geist«. Deeres Lehr- und Pastoraltitigkeit priagen das Buch, das so-
wohl Theologen wie Laien anzusprechen vermag. Er ruft zu einer lei-
denschaftlichen Liebe zu Christus auf, die fiir ihn der Schliissel zum
geistlichen Durchbruch ist. Wer vom Tragen theologischen Ballastes
miide ist, wer sich nach neuen Aufbriichen sehnt und ungeduldig auf
Gottes Eingreifen wartet und zudem Seelsorge an sich personlich
durch ein Buch erfahren mochte, sollte dieses Werk lesen.

Bernard Huber

Geschichte der christlichen Spiritualitit. Band 2: Hochmittelalter und Re-
formation. Hg. Jill Raitt (in Verbindung mit Bernard McGinn und John
Meyendorff). Aus dem Amerikanischen iibersetzt von Cordula Drossel
Brown, Maria Ottl und Elisabeth Tocha-Ring. Mit einem Vorwort von
Josef Sudbrack. Wiirzburg: Echter Verlag, 1995. 488 S., DM 78—

Mit diesem zweiten Band, der zu Recht als »internationales Standard-
werk« zur Geschichte der christlichen Spiritualitat bezeichneten Trilo-
gie, wird eine weitere wichtige Periode christlicher Frommigkeitspra-
xis erschlossen und auch dem deutschen Leser zuginglich gemacht.
Wihrend der erste Band den Zeitraum von ca. 100 bis ca. 1200 n.Chr.
umfaBt (s. JETh 9 [1995], S. 345-347), tritt im vorliegenden zweiten
Band, in dem die Jahre zwischen 1150 und 1600 n.Chr. behandelt wer-
den, neben die romisch-katholische und die 6stlich-orthodoxe Traditi-
onslinie die der protestantischen Reformation hinzu. Wie schon beim
ersten Band wurden fiir die Bearbeitung der einzelnen Abschnitte
wieder international anerkannte Fachleute gewonnen. Als das Beson-
dere der vorliegenden Arbeit kennzeichnet J. Sudbrack in seinem
Vorwort, daB sie »eine Art Mentalitits-Geschichte christlicher Gei-
stigkeit« (S.9) ist.

Als Gliederungsschema dient — wie im ersten Band - die Auftei-
lung in einen mehr historisch ausgerichteten ersten und einen mehr
systematisch ausgerichteten zweiten Teil der Darstellung. Vom Um-
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fang her ist der erste Teil iiber die »Schulen und Bewegungen« breiter
ausgefallen (S. 35-380), was durch deren Vielgestaltigkeit bedingt ist
und nicht durch einen u.U. vermutbaren Mangel an »Themen« fiir
den zweiten Teil (S. 381-471).

Auch im zweiten Band — wiederum angelegt als in 6kumenischer
Zusammenarbeit verfalite »Gesamtdarstellung in Monographien« —
wird das besondere Augenmerk auf die spirituelle Dimension des
Glaubens und die praxis pietatis in dem bearbeiteten Zeitraum ge-
richtet. Den beiden Hauptteilen wird ein einfithrender Uberblick und
ein Kapitel iiber die Ausgangslage im 12. Jahrhundert (» Apostolisches
Leben und Kirchenreform«) vorangestellt.

Im ersten Hauptteil »Schulen und Bewegungen« werden in jeweils
eigenen Darstellungen behandelt: »Die Spiritualitidt der Bettelorden«
(Dominikaner — Franziskaner — Karmeliter — Augustiner) (S. 35ff);
»Hauptstromungen der spatmittelalterlichen Frommigkeit« (Devoti-
onsliteratur — Andachtskunst — Passion Christi — Marien- und Heili-
genverehrung — Eucharistie) (S. 90ff); »Spiritualitdt und Spétschola-
stik« (S. 124ff). In weiteren ebenfalls vor allem beschreibend-darstel-
lenden Kapiteln werden aus der Entwicklung der Spiritualitit im We-
sten behandelt: »Religiose Frauen im Spétmittelalter« (S. 136ff),
»Schulen spatmittelalterlicher Mystik« (S. 154ff), die »Devotio Moder-
na« (8. 188ff), »Die englischen Mystiker« (S. 205ff) und der »Humanis-
mus« (S. 246ff). Die ostkirchliche Entwicklung erhellen die beiden Ab-
schnitte »Spirituelles Leben im Palamismus« (S. 219ff) und »Das spét-
mittelalterliche Ruflland: Die Besitzer und die Besitzlosen« (S. 233ff).
Im letzten Abschnitt des historischen Teils tiber die protestantische
Frommigkeit (S 277-381) wird der Spiritualitidt der »Radikal-Reforma-
toren« unvoreingenommen ebensoviel Raum gewidmet wie der luthe-
rischen bzw. reformierten Seite. In seinem Beitrag iiber »Luther und
die Anfinge der Reformation« (S. 277ff) beschreibt Marc Lienhard
zunéchst die typischen Elemente lutherischer Frommigkeit (z.B. Ge-
setz und Evangelium — Wort, Glaube und Zeichen — Autoritat und
Heilige Schrift) und wie sie praktisch gelebt wird (Predigt und Kate-
chese — Taufe und Abendmahl — Siindenbekenntnis — Gebet). Als Stir-
ken der lutherischen Spiritualitit sieht er: Das Leben in der Welt — Das
Leben im Glauben — Die Betonung des »christlichen Kampfs«, das
Festhalten der Verbindung von »Spiritualitit und Ethik« und die
eschatologische Gesamtausrichtung. Die »Spiritualitdt in der Ziircher
Reformation bei Zwingli und Bullinger« wird als christuszentrierte
»Spiritualitit im Dienst an der Welt« beschrieben (S. 308ff). — »Die
Spiritualitdt Johannes Calvins« wird unter den Stichworten »Der Hu-
manist«, »Die Gotteserfahrung«, »Die VerfalBitheit des Menschen« und
»Gottliche Initiative und christliche Antwort« entfaltet (S. 324ff). Ein
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anschauliches Bild der Motivation und Frommigkeit des »linken Flii-
gels« der Reformation 4Bt Timothy George entstehen (S. 341ff). Um
so genau wie moglich die spirituelle Erfahrung der Radikal-Reforma-
toren wiederzugeben, greift er auf Primdrquellen wie Gebete, Predig-
ten, Katechismen, Lieder, Zeugnisse, Martyrererzahlungen, Briefe,
Chroniken und Kirchenordnungen zuriick. Als Grundanliegen erhebt
er dabei »Die Suche nach einem Gefiihl fiir gottliche Unmittelbarkeit«
und den Nachfolge-Gedanken, der auch das Martyrium einschlief3t.
Abschnitte iiber das sakramentale Leben, Gottesdienst und Gebet,
Schwert und Bann schliefen sich an. Unter der Uberschrift »Ein Evan-
gelium fiir jedermann: Eschatologie und Okumene« finden sich dann
traditionsiiberschreitende Themenkreise wie: »universale Erlosung«,
»missionarische Impulse«, »religiose Toleranz«, »wirtschaftliche Ge-
rechtigkeit« und die »Gleichheit der Menschen«.

Im thematischen zweiten Teil des vorliegenden Buches werden u.a.
die »Entwicklung und Wirkung der Passions-Frommigkeit« (S. 383ff),
die »Marienfrommigkeit in der Westkirche« (S. 400ff) und — im Neben-
einander von Osten und Westen — »Liturgie und Eucharistie« (S. 423ff)
sowie »Zwei Visionen von Kirche ... am Vorabend der Moderne«
(S. 447ff) behandelt. — Den Abschluf} bildet das Essay der Haupther-
ausgeberin: »Heilige und Siinder: Romisch-katholische und protestan-
tische Spiritualitit im 16. Jahrhundert« (S. 462ff). In ihm versucht Jill
Raitt im Riickblick auf die Aufsitze des vorliegenden zweiten Bandes
und im Vorblick auf den noch ausstehenden dritten herauszuarbeiten,
»welche spirituellen Prinzipien Katholiken und Protestanten gemein-
sam haben und durch welche sie sich voneinander unterscheiden«
(S. 462). Wihrend die vorherigen Einzelartikel zumal von Vertretern
der jeweiligen Tradition vor allem beschreibend gehalten sind, stellt
die Verfasserin des SchluBessays aus katholisch-6kumenischer Sicht in
vornehmer Weise Fragen an die scharfen kontroverstheologischen Ab-
grenzungen der Reformation. Sie verweist zu Recht auf dadurch be-
dingte Engfithrungen der Spiritualitdt, die spiter etwa im Pietismus
und in der evangelikalen Tradition Korrekturen erfahren haben. Ande-
rerseits kann es wirkliche Einheit nicht abgesehen von der Wahrheits-
und Heilsfrage in der praxis pietatis bzw. lediglich in der anerkennens-
werten Ernsthaftigkeit der jeweiligen Spiritualitit geben. Fiir das zu
filhrende Gesprich und die legitime Suche nach Gemeinsamkeiten
bietet der SchluBaufsatz eine ganze Reihe von Hinweisen und The-
menkreisen. Das ausfiihrliche Sach- und Personenregister macht auch
den zweiten Band der Geschichte der christlichen Spiritualitit zu
einem leicht zugdnglichen Kompendium und Studienbuch.

Oskar Foller
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Bo Giertz. Fundamente einer lebend};éeﬁ Kirche: Sendschreiben an die
evangelische Christenheit. Neu hg. v. Paul Breymaier. TVG-Orientie-
rung 69, 3. Aufl. Gielen: Brunnen, 1995,112 S., DM 9,80

Die »Sendschreiben« des emeritierten Bischofs von Goteborg, deren
Nachdruck hier anzuzeigen ist, hat Bo Giertz urspriinglich 1949 bei
seinem Amtsantritt an seine Gemeindeglieder geschrieben. Vier Jahre
nach Kriegsende sieht er das Abendland in seinen Grundlagen er-
schiittert (S. 11). Die Verfolgung des Christentums in der Zeit des
Dritten Reichs hat wieder deutlich gemacht, daB fiir Christen das
Leiden »natiirlich« ist (S. 12). Als Teil des Wunders der Auferstehung
lebt die Kirche mitten in dieser Welt, die sie nicht versteht (S. 14). Die
Auferstehung ist der Angelpunkt fiir das Verstandnis des Christseins
und der Christenheit. Das Programm fiir die Christenheit nach dem
Kriege ergibt sich nicht von auflen, sondern aus der Heilsgeschichte:
»Es gilt zu sehen, was Gott getan hat« (S. 20). Wir sollen aus der
heiligen Geschichte Gottes in der Geschichte der Welt lernen. Dieses
Programm ist das gleiche wie das der Apostel: »Bewahre, was dir an-
vertraut ist« (ebd.). So formuliert Giertz als sein Arbeitsprogramm
beim Amtsantritt: aus der Vergangenheit der Kirche lernen, um ihrer
Zukunft gerecht zu werden. Er will sich in den groBen Lebensraum
der Kirche versenken (S. 21).

Das heilsgeschichtliche Erbe der Kirche entfaltet Bo Giertz als ein
dreifaches Erbe: der Urkirche, der Reformation und der schwedischen
Erweckung. Im Abschnitt iiber die Urkirche ist bemerkenswert, daf
wir von ihr nicht nur die Bibel, das Dogma, das Abendmahl und das
kirchliche Amt {ibernommen haben, sondern auch die Liturgie. Litur-
gie und Erweckung bedeuten fiir den Altbischof keine Gegensitze, sie
bewahrt die Erweckung. Sie ist »eine Form ..., die der Heilige Geist
selbst geschaffen hat, um das Leben zu bewahren und zu vertiefen, das
der gleiche Heilige Geist in seiner Kirche erweckt hat« (S. 35-36). Die
Reformation hat die Glaubensgerechtigkeit entdeckt und hat ein neu-
es Menschenbild gepragt, denn das Menschenbild des Humanismus
kann vor der Wirklichkeit nicht bestehen (S. 67). Der Christ definiert
durch seinen Beruf neu sein Verhiltnis zu Staat und Gesellschaft,
kirchliche und personliche Freiheit werden so realisiert. Eine Moglich-
keit der evangelischen Freiheit ist fiir Bo Giertz der festliche lutheri-
sche Gottesdienst im ausgeschmiickten Gottesdienstraum (S. 92).
Nicht nur an diesem Punkt kommt zum Ausdruck, dall sich Giertz
einem lutherischen Pietismus verpflichtet weifs (vgl. auch S. 69, 71, 75,
77). Die schwedische Erweckung zeichnet sich nach Meinung des Go-
teborger Bischofs durch vier Elemente aus: das Bewultsein, daf3 mit
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dem (siindigen) Menschen etwas geschehen muf}; die Bekehrung wird
als Werk Gottes verstanden; ausgepragt ist die Sorge um den rechten
Glauben; energisch wird die Notwendigkeit der taglichen Bufie betont.
Bo Giertz hat mit seinem Programm in dieser Neuauflage noch
einmal ins BewuBtsein gerufen, daBB die Lebendigkeit einer Kirche
nicht durch ihre Anpassung an die Erwartungen einer erlebnisorien-
tierten Mediengesellschaft gewihrleistet wird. Sie hidngt vielmehr da-
von ab, inwieweit durch Bufle und Erneuerung aus dem Heiligen

Geist echtes Leben in den Gemeinden geschaffen wird.
Jochen Eber

Siegfried GroBmann. Weht der Geist, wo wir wollen? Wuppertal/Kas-
sel: Oncken Verlag, 1995, 176 S., DM 14,95

Jurgen Tibusek. Gottes umwerfender Segen: Der Toronto-Segen; Eine
Orientierung. Gielen: Brunnen Verlag, 1995. 158 S.

Die Diskussionen um den Toronto-Segen haben inzwischen in vielen
Gemeinden, theologischen Ausbildungsstitten und bei einzelnen
Christen die Runde gemacht. Jiirgen Tibusek ist es gelungen, in sei-
nem Buch eine erste Orientierung zu dem, was sich eigentlich hinter
dem Wort Toronto-Segen verbirgt, zu geben und theologische Ein-
schitzungen wie Stellungnahmen hierzu zusammenzustellen. Damit
hat Tibusek eine Dokumentation erarbeitet, die einen ersten Uber-
blick gibt und zur weiteren Auseinandersetzung auffordert. Eine hin-
reichende Antwort auf die vielfdltigen Fragen im Umfeld des Toron-
to-Segens oder gar eine theologisch ausfiithrliche Darstellung und
Einschiitzung des Phanomens bietet er aber nicht. Diese mufi woan-
ders gesucht werden.

Es ist gut, bei Siegfried Grofimann hierzu flindig werden zu kénnen.
Seine Arbeit ist fundiert, verstandlich geschrieben und in jeder Weise
zum Thema zu empfehlen. GroBmann ist selbst seit 1963 mit den An-
fingen der charismatischen Erneuerung vertraut, gehtrt zu den Griin-
dern des »Lebenszentrums fiir die Einheit der Christen in Schlof3 Cra-
heim« und griindete 1975 den Arbeitskreis »Charisma und Gemein-
de«. Es ist vor diesem Hintergrund erstaunlich, von ihm zu lesen, dal3
ihn der Weg der charismatischen Bewegung von Jahr zu Jahr mehr
verunsichert. Dies wird aber dem Leser seiner Arbeit anschaulich,
wenn er die Ereignisse des Toronto-Segens liest und dann mit der
ausfiihrlichen, gut ausgewogenen Darstellung der Gaben des Geistes
im zweiten Kapitel des GroBmann-Buches konfrontiert wird. Dabei
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wird er auf gute Weise schon durch die Kommentierung des Textes aus
1. Korinther, Kapitel 12 bis 14 von GroBmann dahin gefiihrt, die Gei-
ster unterscheiden zu lernen und die Geistesgaben im Umfeld des
Toronto-Segens einzuschitzen. Besonders wertvoll ist die Konfrontati-
on mit dem Zeitgeist unserer Tage, so dafl von hieraus verstdndlich
wird, wo die Angriffsflichen der Manipulation bei den Menschen heu-
te sind. Christen sind hiervon nicht ausgenommen, besonders dann
nicht, wenn sie sich nicht fest und treu an dem Wort Gottes orientie-
ren. Ferner ist es gut, einmal den psychischen Phédnomenen verschiede-
ner BewuBtseinszustinde, wie dem normalwachen, dem unterwachen,
dem iiberwachen und dem auBerwachen BewulBtseinszustand nachzu-
spiiren. Grofmann tuf, dies unter Bezugnahme auf Klaus Thomas, der
in seinem hierzu hilfreichen Buch mit dem Titel: »Religitse Traume
und andere Bilderlebnisse: Arztliche Berichte iiber religivse AuBerun-
gen bei Visionen, Trdumen, Hypnosen und Erfahrungen im autogenen
Training«, Stuttgart 1994, eine Ubersicht vorgelegt hat. Auch die Be-
schreibung der Emotion, der Suggestion und der Ekstase, sowie der
Hysterie sind hilfreich, um die Torontophdnomene zu verstehen. Insge-
samt gelingt GroBmann damit eine Orientierung in ausgewogener,
sachlicher und wegweisender Darstellung. Er weils, wovon er spricht,
wenn er den schmalen Grad zwischen Geistvergessenheit und Geist-
versessenheit anspricht. Erfreulich ist, dafl Gromann immer wieder
den biblischen Bezug sucht und so dann auch sein Buch mit Hinweisen
auf ein Leben aus dem Geist abschlieft. Wenn diese Hinweise auch
stark subjektiv sind (vgl. etwa »Meine Vision, S. 161ff), so wirken sie
doch iiberzeugend im wahren Sinne des Wortes, sie zeugen {iber Erfah-
rungen mit dem Geist Gottes, der in uns wohnt und in und durch uns
wirken mochte. Diesen AnstoR wieder aufzunehmen, lohnt auch die
Auseinandersetzung mit Gromanns Vision, die aber iiber das eigentli-
che Thema seines niitzlichen Buches zur Beurteilung der vielfaltigen
Strome innerhalb der charismatischen Bewegung, und hier in Sonder-
heit mit den Phinomenen des Toronto-Segens, hinausgeht.

Klaus Rudolf Berger

Wayne Grudem. Systematic Theology: An Introduction to Biblical
Doctrine. Grand Rapids: Zondervan Publishing House, 1994. 1264 S.,
$ 39,99

Wayne Grudem, Professor fiir Systematische Theologie an der Trinity
International University in Deerfield/IL, USA, ist spiitestens seit der
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Ubersetzung seiner (fiir die Verdffentlichung iiberarbeiteten) Disser-
tation {iber Prophetie im Neuen Testament auch im deutschen evan-
gelikalen Raum kein Unbekannter mehr. Mit seiner Systematic Theo-
logy legt er nun ein Lehrbuch vor, das bewuBt fiir Studenten und
theologisch nicht gebildete Gemeindeglieder bestimmt ist, und nicht
fiir andere Theologieprofessoren (S. 15). Nicht zuletzt aus diesem
Grund nennt er seinen Text eine »Einfiihrung«. Diese Zielvorgabe
fordert geradezu einen (aus Platzmangel hier nicht immer offen
durchgefiihrten) Vergleich mit zwei in jiingerer Zeit in Deutschland
erschienenen Dogmatiken heraus, die ebenfalls fiir die Hand von Stu-
denten und nicht von Fachkollegen bestimmt sind, ndmlich der 5.
Auflage von Pohlmanns Abrii der Dogmatik und Wilfried Hirles
erstmals 1995 veroffentlichter Dogmatik.

Noch in seinem Vorwort umrei3t Grudem sehr klar seinen eige-
nen Standort: Konservativ in der Schriftfrage (Unterzeichner der
Chicago-Erkldrung fiir bibl. Irrtumslosigkeit), reformiert in der Sote-
riologie, kongregational in der Ekklesiologie, baptistisch in der Sa-
kramentslehre, nicht-pfingstlich, aber offen fiir alle Charismata, pri-
millennial und post-tribulational in der Eschatologie. Man mag ande-
rer Uberzeugung sein, doch hilft diese klare Stellungnahme, die Ar-
gumentationslinie des Autors nachzuvollziehen. Sie stimmt ebenso
mit einer weiteren Zielvorgabe Grudems iiberein, namlich wo immer
moglich Ambivalenzen zu vermeiden und klare Lehraussagen zu
treffen.

In seinem einleitenden, den sieben Teilen vorgeschalteten Kapitel
definiert Wayne Grudem Systematische Theologie folgendermaBen:
»Systematische Theologie ist jede Untersuchung, die die Frage beant-
wortet: Was lehrt uns die ganze HI. Schrift heute iiber jedes zur De-
batte stehende Thema?« (S. 21). Ethik rechnet er nicht zur Systemati-
schen Theologie (S. 26), ebensowenig die Auseinandersetzung mit an-
deren theologischen Entwiirfen und Anfragen des nicht-christlichen
Umfeldes an das Christentum. Dafiir bevorzugt er den Begriff »In-
tegrative Theologie«, urspriinglich gebraucht von Gordon Lewis und
Bruce Demarest in einem gleichnamigen dreibidndigen Werk. Somit
ist der Dialog mit dem gesellschaftlichen Kontext und anderen theo-
logischen Entwiirfen fiir Grudem zweitrangig, obwohl nicht vollig ab-
wesend (vgl. Auseinandersetzung um die Unfehlbarkeit der Schrift,
S. 92-100, oder die Frage nach den Naturen Christi, S. 554-563). Die-
ses Theologieverstdndnis ist erheblich eingeschrinkter als etwa bei
Pohlmann, der wohl zustimmend Johann Gerhard zitiert, wonach
Theologie »die aus dem Wort aufgebaute Lehre, durch die die Men-
schen unterrichtet werden im wahren Glauben und frommen Leben
zum ewigen Leben« sei (Pohlmann, AbriB}, 22), andererseits dieser
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Funktion der Theologie eine produktive und eine rationale (wissen-
schaftliche) hinzufiigt (a.a.O., S. 30ff).

Das Buch ist mit seinen 57 Kapiteln, unterteilt in sieben Hauptteile,
sehr iibersichtlich aufgebaut. Dazu kommen verschiedene Anhinge,
u.a. mit Texten klassischer Bekenntnisse und kommentierter Bibliogra-
phie sowie vier Indices (Autoren-, Lieder-, Bibelstellen- und Sachregi-
ster). Der Stil zeichnet sich durch groBe Klarheit aus, wodurch die
angedachte Zielgruppe durchaus erreicht werden kann. Jedem Kapitel
ist ein kurzer Abschnitt zur Anwendung des Besprochenen angefiigt,
ebenso eine Liste von Fachbegriffen, Fragen zur persénlichen Anwen-
dung, Bibliographien zum Thema sowie ein biblischer Lernvers und
ein Lied. Weiterhin sind positiv hervorzuheben, daB Grudem Kapitel
einschlieft iiber Fragen, die sonst kaum oder nur ausgesprochen
knapp verhandelt in Dogmatiken auftauchen. Dazu zihlt ein Kapitel
tiber Gemeindeleitung (47), ein weiteres iiber Taufe bzw. Erfiilltsein
mit dem HI. Geist (39), zwei Kapitel iiber Geistesgaben (51 u. 52) mit
zusammen iber 70 Seiten (zum Vergleich: W. Hirle, Dogmatik, ver-
wendet fiir dieses Thema sechs, W. Joest, Dogmatik, drei Seiten).

Bereits in seiner Einleitung beschrinkt Grudem die Auswahl der
Autoren, mit denen er das Gesprich aufnimmt, auf den »konservativ
evangelikalen« Bereich. Diese Beschrinkung zieht sich durch, auch
wenn je und dann einige wenige katholische Autoren zur Sprache
kommen. Eine Interaktion mit fremdsprachigen Werken findet prak-
tisch nicht statt. So wird Karl Barth insgesamt dreimal erwihnt, seine
theologischen Auswirkungen auch im englisch-sprachigen Bereich da-
bei zumindest sehr unterschitzt (vgl. FuBnote 6 auf S. 121). Andere
kontinentale Theologen werden kaum zitiert, und auch nur dann,
wenn eine englische Ubersetzung vorliegt. Das Stichwort »Religion«
taucht nur im Zusammenhang der Religionsfreiheit auf, die Frage der
Weltreligionen wird ebensowenig bedacht wie etwa die des Synkretis-
mus. Dabei gehoren beide Themenkomplexe unzweifelhaft heute auf
die Agenda evangelikaler Theologie. Uber wissenschaftstheoretische
Ansitze bzw. die Rechtfertigung der Theologie als wissenschaftliches
Nachdenken reflektiert Grudems Systematic Theology ebensowenig
wie iiber die Frage der sog. »Postmodernex, die z.B. im Zentrum der
Debatte auf dem letztjihrigen Kongre der American Society of Mis-
siology stand (vgl. Missiology 1/96).

Zusammenfassend kann man sagen, Grudems Systematic Theology
ist ein Buch, das beruhigt und keine (heilsame?!) Unruhe stiftet, ein
Buch, das bestitigt und nicht in Frage stellt, ein Buch, das ganz im
innerevangelikalen amerikanischen Raum bleibt und den Rest der
Welt mit Vernachldssigung straft. Ein solches Buch hat seinen Platz,
gerade auch weil es Fragen anspricht, die die iibrige Theologie oft
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striaflich vernachléssigt. Aber es hat auch seine Grenzen, die bei einer
genaueren Lektiire uniibersehbar sind.
Norbert Schmidt

Manfred Hauke. Gott oder Gottin? Feministische Theologie auf dem
Priifstand. Aachen: MM Verlag, 1993. 268 S.

Der Verf., Jahrgang 1956, ist schon durch seine umfangreiche Disser-
tation »Die Problematik um das Frauenpriestertum vor dem Hinter-
grund der Schopfungs- und Erlésungsordnung« (Paderborn 31991)
bekanntgeworden. Er ist katholischer Priester und seit 1993 Professor
fir Dogmatik an der Theologischen Hochschule in Lugano. Sein
Buch begriindet die Reihe »MM Traktate«, hg. von N. Lobkowicz.

Neben einem umfangreichen Literaturverzeichnis weist das Buch
drei Teile auf Ein erster Hauptteil versteht sich als geschichtlicher
Uberblick. Der Verf. gibt hier eine Einfithrung in den modernen Femi-
nismus, in die feministische Theologie und stellt Person und Verdffent-
lichungen der amerikanischen Radikalfeministin Mary Daly dar. Der
zweite Hauptteil, den er »systematische Bestandsaufnahme« nennt,
enthilt neun Kapitel, die simtlich gleich aufgebaut sind. Zuerst gibt er
eine geraffte Darstellung anhand feministischer Verdffentlichungen
und schlieBt dann eine kritische Wiirdigung an. Im einzelnen werden
das Menschenbild, der Stellenwert der Erfahrung, das Gottesbild, die
Christologie, die Mariologie, die Ekklesiologie, die Liturgie, der »Oko-
feminismus« und die Eschatologie durchgenommen. Im dritten Haupt-
teil legt der Verf. noch eine zusammenfassende Wertung mit Ausblick
vor. Das Buch zeigt einen umfassenden Kenntnisstand der feministi-
schen und feministisch-theologischen Entwicklungen und Positionen.
Der Verf. beschiiftigt sich nach eigener Angabe seit 1981 mit dem Fe-
minismus. Er hat die Sorge, daB diese Bewegung »die aktive und frohe
Mitwirkung der Frau« in der Kirche belastet, und mochte seine Verof-
fentlichungen als Beitriige zur biblischen Theologie und zum bibli-
schen Menschenbild verstanden wissen. Sein katholisch-theologischer
Standpunkt kommt im wesentlichen nur in den Kapiteln iiber Maria,
die Kirche und die Liturgie zum Tragen.

Zum 1. Hauptteil: Der Verf. stellt den Ursprung und die Anfangs-
entwicklung des Feminismus aus sozialistischem und marxistischem
Gedankengut treffend dar. Zum Einfluf Simone de Beauvoirs wer-
den interessante Details vermittelt. Ausfiihrlich wird auf den internen
Richtungsstreit zwischen dem »Gleichheitsfeminismus« und »gyno-
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zentrischen Feminismus« eingegangen. Etwas zu knapp wird der Neo-
marxismus gestreift. Die Hauptvertreterinnen der amerikanischen
und europdischen feministischen Theologie kommen oft zu Wort, wo-
bei man sich hier ausfiihrlichere Zitate wiinschen mochte. Die diffe-
renzierten Entwicklungslinien im Protestantismus und Katholizismus
werden kompetent nachgezeichnet. Auch die innerprotestantische
evangelikale Kritik an der feministischen Theologie wird behandelt.
M. Dalys blasphemische Position kommt angesichts ihrer Schliissel-
rolle ausfiihrlich zur Darstellung.

Zum 2. Hauptteil: Anhand vieler Zitate, besonders von R. Ruether,
C. Halkes, E. Schiissler-Fiorenza und E. Moltmann-Wendel gibt der
Verf. eine gekonnte systematische Darstellung und Auseinanderset-
zung mit den feministischen Positionen zu den wichtigsten theologi-
schen Fragen. Erhellend sind die Hinweise auf den immensen Ein-
fluf3, den C.G. Jung und Teilhard de Chardin auf viele feministische
Theologinnen ausiiben, besonders mit ihren Vorstellungen von
»Ganzheit«. Die immer wiederkehrende Berufung auf die »Erfahrung
von Frauen« wird Kkritisch untersucht und als »formale Konzeption,
die eine sehr weite Auslegung zuldBt« (S. 104f), bezeichnet. Die Ent-
personalisierung des christlichen Gottesbildes und — damit verbunden
— das Eindringen des Panentheismus Hegels in die feministischen
Gottesvorstellungen werden ebenso belegt wie die radikal-christen-
tumsfeindlichen Auffassungen etwa bei E. Sorge und Chr. Mulack. Im
Kapitel iiber die Christologie wird der totale Substanzverlust an bi-
blisch-theologischen Inhalten eindrucksvoll deutlich. Der Verf. be-
miiht sich aber auch um eine differenzierende Darstellung der radi-
kal-antichristlichen und der gemaiBigt-ablehnenden Positionen. Rela-
tiv breiten Raum nimmt das Kapitel tiber Maria ein, zweifellos eine
wichtige Lektiire fiir protestantische Leser auch dort, wo sie die ka-
tholischen Lehrauffassungen des Verf. nicht teilen. Relativ knapp sind
die Darstellungen des feministischen Kirchen- bzw. Gemeinschaftsbe-
griffs und des »Okofeminismus« gehalten. Hier wire aus der prote-
stantischen Entwicklung noch einiges nachzutragen. Das Kapitel
Eschatologie beschliefit den sehr informativen 2. Hauptteil wiederum
mit vielen Zitaten, welche die Auflosung der biblischen Hoffnung in
den verschiedenen Spielarten der feministischen Theologie eindrucks-
voll belegen. Interessant ist hier der Hinweis auf den EinfluB3 der Pro-
zeBtheologie Whiteheads.

Der 3. Hauptteil gibt neben der Zusammenfassung der Position des
Verf. einige wichtige Anregungen weiter, die feministische Theologie
nicht nur zu kritisieren, sondern auch selbstkritisch als Anfrage an
innerkirchliche und theologische Defizite zu verstehen. Nur in einem
neuen Ernstnehmen des biblischen Menschenbildes, und d.h. in einer
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verstarkten Wirdigung der Frau und ihres spezifischen Beitrages in
Kirche, Theologie und Gemeinde kann nach Uberzeugung des Verf.
die feministische Theologie iiberwunden werden.

Joachim Cochlovius

Richard Lints. The Fabric of Theology: A Prolegomenon to Evangeli-
cal Theology. Grand Rapids: Eerdmans, 1993. 364 S., $19,99

Richard Lints ist auBerordentlicher Professor der Theologie am Gor-
don-Conwell Theologischen Seminar, Massachusetts. Das Hauptanlie-
gen seines Werkes, das schon in dessen Titel — >Das Gewebe der Theo-
logie« — ersichtlich wird, besteht darin, evangelikale Theologen dazu zu
ermuntern, sich vermehrt methodologischer, struktureller Theologie zu
widmen. Es wird anhand der Geschichte der evangelikalen Bewegung
und durch kritische Beobachtungen ihrer heutigen (amerikanischen)
Auspriagung aufgezeigt, da man allzuoft vergeblich hinter ihren theo-
logischen Aussagen nach einem biblischen, systematischen Gesamt-
konzept sucht. Der vom Kampf gegen den Modernismus bedingte
Ausstieg der Evangelikalen aus den Universititen Anfang dieses Jahr-
hunderts, gekoppelt mit einem anti-intellektualistischen Zug in der
Gedanken- und Lebenswelt vieler evangelikaler Gemeinden, fiihrte zu
einem Schwund an Theologen, die an tiefgehenden biblisch-systemati-
schen Zusammenhdngen interessiert waren. Die Seichtigkeit vieler
evangelikaler Publikationen der letzten fiinfzig Jahre fithrt der Autor
auf einen Mangel an beharrlicher, theologischer Anstrengung zuriick.
Daf} schriftgebundene Theologen durchaus in der Lage wiren, eine
gedanklich und geistlich kohérente theologische Vision in ihrer Kultur
und Zeit auszuarbeiten und tberzeugend darzustellen, versucht er an
vier Beispielen aus der Geschichte aufzuweisen. Es handelt sich hier-
bei um die Reformatoren (Luther und Calvin), die reformierte Schola-
stik des sechzehnten und frithen siebzehnten Jahrhunderts (Beza, Ursi-
nus, Ames u.a.), den tiberragenden amerikanischen Theologen der er-
sten groflen Erweckung Jonathan Edwards und schlieBlich Geerhar-
dus Vos, Professor fiir biblische Theologie am Seminar in Princeton
von 1893 bis 1932. An ihren Beispielen bemiiht sich Lints vor allem,
heilsgeschichtliche Aspekte der jeweiligen theologischen Konzepte
hervorzuheben, bei welchen der Gesamtzusammenhang von Gottes
Wirken in der Weltgeschichte deutlich wird. Der Grund fiir diese Beto-
nung zeigt sich in der darauf folgenden Auseinandersetzung des Au-
tors mit der >postmodernen< Gegenwart. In ihr ist die Suche nach
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einem transzendenten Sinn der menschlichen Existenz vielfach aufge-
geben worden. Vielmehr besteht eine Vielfalt an Sinngebungen neben-
einander, auch in der Theologie, deren unterschiedliche, ja mitunter
gegensitzliche Ansitze (z.B. befreiungstheologische, ethnische, femini-
stische, historisch-kritische, linguistische, psychologische u.a.) nicht als
hemmend, sondern von postmodernen Akademikern als befreiend be-
grilBt werden. Die Herausforderung fiir eine kohérente evangelikale
Theologie, die sich dem einen, in Jesus Christus und in der Schrift
geoffenbarten Gott normativ verpflichtet wei3, ist gro3, um so mehr in
einem denkerischen Klima, in welchem umfassende Kohirenz an sich
suspekt geworden ist.

Der Autor trigt seine Argumente und Gedanken deutlich, iiberzeu-
gend und packend vor. Seine Analyse der heutigen westlichen Kultur
und Theologie zeugt von einer groBen Vertrautheit mit der aktuellen
geisteswissenschaftlichen Diskussion und mit der ihr relevanten Lite-
ratur. Seine Forderung nach einer reflektierten evangelikalen theolo-
gischen Vision wird stets von der gesunden Uberzeugung begleitet,
daB} eine gute Theologie nie vom Lebensvollzug abstrahiert werden
kann. Erfrischend ist sein selbstkritischer Umgang mit der evangeli-
kalen Subkultur. In dieser hat der Zeitgeist, obwohl verpont, im
Drang nach Selbsterfiillung und in der Vorliebe fiir schnelle, ober-
flichliche Antworten durchaus Eingang gefunden. Lints schreibt aus
der Perspektive der nordamerikanischen evangelikalen >Szene<, und
obwohl einige Kritikpunkte nicht, oder noch nicht, in Europa zutref-
fen, sind seine Grundthesen wohl auch im europiischen Kontext rele-
vant. Angesichts seines stimulierenden und konstruktiven Charakters
scheint mir das Buch empfehlenswert, besonders fiir diejenigen, die
sich um eine zeitgenossische Vision fiir die theologische Reflexion im
evangelikalen Rahmen bemiihen.

Dan Holder

Weitere Literatur:

Horst W. Beck. Biblische Universalitit und Wissenschaft: Interdisziplind-
re Theologie im Horizont Trinitarischer Schopfungslehre,2. Aufl., Weil-
heim-Bierbronnen: Gustav-Siewerth-Akademie, 1994.788 S., DM 60—

Guy Chevreau. Der Toronto-Segen. Bd. 1 und 2: Gebet mit Folgen —
Theologie und aktuelle Zeugnisse aus aller Welt. Wiesbaden: Projek-
tion J, 1995. 310 S.

Gerhard Horster: Manifestationen des Geistes. »Charismatische« und
biblische Heilsvorstellungen. Witten: Bundes-Verlag, 1995.
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Johann Friedrich Lohmann. Karl Barth und der Neukantianismus: Die
Rezeption des Neukantianismus im »Rémerbrief« und ihre Bedeu-
tung fiir die weitere Ausarbeitung der Theologie Karl Barths. TBT
72. Berlin: Walter de Gruyter, 1995.421 S., DM 218,—-

Wolfhart Pannenberg/Theodor Schneider (Hgg.). Verbindliches Zeug-
nis I1: Schriftauslegung — Lehramt — Rezeption. Dialog der Kirchen,
Bd. 9, Freiburg i.Br.: Herder; Géttingen: Vandenhoeck & Ruprecht,
1995. 333 S., DM 68,—

Dave Roberts. An ihren Friichten werdet ihr sie erkennen: Toronto-Se-
gen — Vorboten einer Erweckung? Solingen: Bernard, 1995, 192 S.

3. Ethik

Siegfried Gro-Bmann. L:ebendige Lieb.e, Sexualitit und Ehe als E?E
Gottes. Wuppertal/Kassel: Oncken Verlag, 21993, 189 S., DM 14,95

Die rasche Verinderung gesellschaftlicher Werte macht auch vor der
christlichen Gemeinde nicht halt. Das gilt besonders fiir den weiten
Bereich der menschlichen Sexualitidt. Ein nach Orientierung suchen-
der Christ stoBt hier auf eine oft verwirrende Vielzahl von Uberzeu-
gungen. Das vorliegende Buch mochte auf der Basis einer biblischen
Sexualethik zeigen, wie Christen ihre Sexualitit als gute Schépfungs-
gabe Gottes leben kionnen. Der Inhalt des Buches, das im Stil eines
Kompendiums verfafit ist, gehort zu den Ergebnissen der Arbeits-
gruppe »Sexualitit und Ehe« des Bundes Evangelisch Freikirchlicher
Gemeinden.

Der erste Teil des Buches beschiiftigt sich in grundlegender Weise
mit dem Thema. Der Autor stellt fest, daB unsere Zeit gepragt ist
von der Angst vor einer dauerhaften Bindung und dem gleichzeiti-
gen Wunsch nach menschlicher Néhe. Dieser offensichtliche Zwie-
spalt sei auf das gesellschaftliche Ideal der Selbstverwirklichung zu-
riickzufiithren. Aus den biblischen Aussagen zum Thema Sexualitit
werde deutlich, daB diese Schépfungsgabe Gottes in den geschiitzten
Raum einer Beziehung eingebunden sein soll und die Aufgabe der
Gestaltung beinhalte. Vom Blickwinkel der Humanwissenschaften
aus gesehen, reife die menschliche Sexualitdt auf drei Ebenen: der
biologischen, der seelisch-geistigen und der sozialen Ebene. Der pra-
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xisorientierte zweite Teil des Buches behandelt zunachst den Bereich
der Freundschaft. Familie und Gemeinde seien die Lebensbereiche,
die jungen Frauen und Minnern ein Kennenlernen ermdoglichen und
vor zu frithen Bindungen schiitzen. Der Autor pléddiert fiir eine Ver-
trauensmentalitit anstelle einer Uberwachungsmentalitit. Die Ehe
im Horizont der Nachfolge Jesu sei eine echte Alternative zu den
Trends unserer Gesellschaft. Die christliche Ehe, die jedem Partner
Freiheit lasse und Halt gewidhre, »darf nicht nur eine rein private
Einrichtung zum Gliicklichsein werden« (S. 75). Auch die Familie
biete als vielseitige und dennoch iiberschaubare Lebensgemeinschaft
Eltern und Kindern die Moglichkeit, »die Ganzheit des Lebens zu
entdecken und zu entfalten« (S. 104). Ein weiteres Kapitel beschif-
tigt sich mit dem Alleinsein. Dies sei nicht nur eine Erfahrung Al-
leinlebender, sondern gehdre zu dem, was jeder Mensch lernen miis-
se. Die Chance dieser Lebensform liege in der besonderen Verfiig-
barkeit fiir Gottes Auftrage. Zu den weiteren Themen des Buches
gehoren: nichteheliche Lebensgemeinschaft, Scheidung und Wieder-
heirat sowie Homosexualitét.

Das Buch orientiert in kurzer und tiberschaubarer Form iiber das
Thema Sexualitédt. Die einzelnen Abschnitte skizzieren jeweils die ge-
schichtliche Entwicklung einer Fragestellung und geben praktische
Hinweise fiir die Umsetzung im Alltag. Besonders geeignet ist das
Buch fiir den Leser, der iiber den Themenkomplex einen ersten
Uberblick gewinnen mochte. Zum tieferen Eindringen in einzelne
Bereiche ist die Literaturliste eine Hilfe. Die Aussagen des Buches
bleiben nicht bei den Problemen stehen, sondern lenken den Blick
des Lesers auf neue Perspektiven einer vielleicht als schwer empfun-
denen Lebenssituation. Im folgenden mochte ich zu Siegfried GroB-
manns Aussagen iiber Scheidung und Wiederheirat Stellung nehmen.
Bei der Interpretation von Mt 19,9 stellt der Autor den »inneren Tod
einer Ehe« mit dem natiirlichen Tod eines Ehepartners auf eine Stu-
fe: »So wie der Tod eines Ehepartners die Ehe unwiderruflich trennt,
so kann es auch einen inneren Tod der Ehe geben, der nicht mehr
riickgingig zu machen ist« (S. 156). Daraus wird dann die Moglichkeit
der Scheidung und Wiederheirat abgeleitet: »Wer ... in einer endgiil-
tig zerbrochenen und damit >gestorbenen< Ehe lebt, darf sich aus der
Not der Situation heraus scheiden lassen — und er darf aus eben die-
ser Not heraus auch wieder heiraten« (S. 160). Fiir mich stellt sich
hier die Frage, ob dies auch fiir eine christliche Ehe gilt. Ich bin der
Ansicht, daB eine christliche Ehe nicht als »endgiiltig zerbrochen und
damit gestorben« erklédrt werden kann, ohne daf dadurch der christli-
chen Auferstehungshoffnung widersprochen wird. Wenn Menschen im
Herrschaftsbereich Jesu leben, besteht immer die Hoffnung auf Neu-
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belebung und Erneuerung, selbst fiir eine nach menschlichen Mafsta-
ben gescheiterte Ehe. — Unter Berticksichtigung der historischen Si-
tuation der Frau lehne Jesus eine Wiederheirat als »Hilfe zum Uber-
leben in einer durch die Siinde gepragten Welt« (S. 160) nach Mei-
nung des Autors nicht grundsitzlich ab: »Wir kénnen dann nur sagen,
daB Jesus unter der Voraussetzung einer vollig gescheiterten Ehe die
Scheidung und die Wiederheirat zuldBt« (S. 160). Auch hier fehlt die
Unterscheidung zwischen einer christlichen und einer nichtchristli-
chen Ehe. Nicht umsonst begriindet Jesus in einer Diskussion iiber
Ehescheidung die Moglichkeit des Scheidebriefes mit der menschli-
chen Herzenshirtigkeit (Mt 19.8). — Ahnlich weitgehend faBt GroB-
mann 1Kor 7,15: »Diese Situation gilt sicher nicht nur fiir die Ehe
eines Christen mit einem Nichtchristen, sondern auch dann, wenn
trotz des Ausschopfens aller Moglichkeiten der Versohnung der Le-
bensweg zweier Ehepartner vollig auseinandergeht« (S. 157). Auch
Paulus schliefie daher eine Wiederheirat grundsétzlich nicht aus: »...
der herausgedringte Partner ist — wie das Paulus hier ganz deutlich
sagt — frei, wieder zu heiraten« (S. 161). Ich halte diese Interpretation
der biblischen Aussagen fiir zu weitgehend. Die Moglichkeit der
Scheidung schlie3t nicht die Erlaubnis zur Wiederheirat ein. Ich habe
Verstiandnis fiir Christen, denen ein Verzicht auf Wiederheirat aus
subjektiven Griinden nicht moglich ist. Wenn aber eine Wiederheirat,
und sei es als Notordnung, durch biblische Aussagen als ein gangba-
rer Weg legitimiert wird, dann weicht die biblische Ethik einer Ethik,
die aus der jeweiligen Lebenssituation des Betroffenen ihre Motivati-
on gewinnt. Ich wiirde auch von einer Trauung in der Gemeinde
grundsitzlich Abstand nehmen, es sei denn, in ihrer Gestaltung wiir-
de dem Element von Schuldbekenntnis und Bufie ein deutlicher
Raum gegeben (vgl. S. 165). Hier sehe ich die Gefahr, daB die christli-
che Gemeinde die Scheidung sanktioniert und dadurch die Ausnahme
stillschweigend zu einer lebbaren Moglichkeit wird. Im Blick auf den
Themenbereich von Scheidung und Wiederheirat mochte ich positiv
hervorheben, daf sich der Autor diesem schwierigen Problem stellt
und versucht, aus biblischer Sicht eine Antwort zu geben. Allerdings
ist die Vorgehensweise nicht differenziert genug, was dann zu exegeti-
schen SchluBifolgerungen fiihrt, die fiir Aussagen iiber die christliche
Ehe zu kurz sind.

Manfred Wolf
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Jim Wallis. Die Seele der Politik: Eine Vision zur spirituellen Erneue-
rung der Gesellschaft. Aus dem Amerikanischen iibersetzt und mit
emmem Vorwort versehen von Andreas Ebert. Miinchen: Claudius,
1995. 339 S., DM 29,80

»Kann Politik moralisch sein?« Mit dieser Leitfrage trifft Andreas
Ebert am Anfang seines Vorworts das Herz von Jim Wallis’ engagier-
tem Werk. Wallis legt mit seinem Buch nicht nur eine Analyse des
desolaten gesellschaftlichen und politischen Zustands unserer Welt
aus einer iiberraschenden Perspektive vor, sondern zeigt auch kon-
krete und praktikable Wege auf zur »spirituellen Erneuerung der Ge-
sellschaft«, die den Leser zum handelnden Hoffen ermutigen.

Was Jim Wallis schreibt, fliet aus der Quelle seiner eigenen - re-
flektierten — Erfahrung als politisch und sozial engagierter Christ:
»Wallis ist Mitbegriinder der christlichen Lebensgemeinschaft »So-
journers< (etwa: »Pilger, Fremdlinge«), die seit den frithen siebziger
Jahren in einem der drmsten und gewalttrichtigsten Stadtteile der
amerikanischen Bundeshauptstadt Washington, D.C., lebt und arbei-
tet. Zugleich ist er Griinder und Herausgeber der 6kumenischen
Zweimonatszeitschrift »Sojourners«. Das Magazin ist die Stimme eines
geistlich und politisch entschiedenen Christentums ... Wallis® Idee
und die Kraft hinter Sojourners lautet, dal biblischer Glaube gerade-
zu zwingend radikales soziales Handeln erfordert« (Andreas Ebert
im Vorwort, S. 9f).

Wallis hilt die notwendige soziale, wirtschaftliche und kulturelle
Erneuerung fiir von so grundlegender Art, daB sie eine neue Art von
Politik erfordert: eine Politik mit spirituellen Werten. Sowohl der
links-progressive Ansatz als auch der rechte Konservativismus sind
auBlerstande, mit der Vielschichtigkeit der uns konfrontierenden so-
zialen Krise umzugehen. Der Linken fehlt die Sicht fiir ethische Wer-
te und persénliche Verantwortung; die Rechte verschlieBt die Augen
vor struktureller Ungerechtigkeit wie Armut, Rassismus und Sexis-
mus. Sowoh!l Kapitalismus als auch Kommunismus sind gescheitert,
insbesondere in Fragen der sozialen Gerechtigkeit, der Bewahrung
der Umwelt und der spirituellen Werteorientierung. Wallis plidiert
fiir eine »Ethik der Gemeinschaft«: »Eine gemeinsame Ebene kon-
nen wir nur finden, indem wir eine hohere Ebene finden« (S. 23). Der
Schliissel zur Verdnderung ist die gleichzeitige Arbeit am personli-
chen Charakter und am sozialen Umfeld. Angestrebt wird eine »Be-
kehrung der Politik« (so die Uberschrift iiber den ersten Teil des Bu-
ches), eine »Vision von Veridnderung« — mit einem Wort: »die Seele
der Politik« (S. 24).
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Im zweiten Teil (»Die zerbrochene Gemeinschaft, S. 91-204) wen-
det sich Wallis den vier grundlegenden Problemen unserer Welt zu:
der immer weiter auseinanderklaffenden Schere zwischen arm und
reich, dem weiBen Rassismus, der Ausbeutung der Frauen durch die
Minner, der materialistischen und umweltzerstorenden Konsumhal-
tung. Wihrend die Medien allen Menschen einhdmmern, daB sich ihr
Wert aus dem ableitet, was sie besitzen und verbrauchen, ist immer
mehr Menschen ein legaler Zugriff auf die verlockenden Attraktio-
nen der Konsumkultur verwehrt. In Washington »kauern die Obdach-
losen im Schatten der groflen staatlichen Machtzentralen und versu-
chen, sich auf den Schiichten zu wirmen, die heille Luft aus den Hei-
zungssystemen des Pentagons, des Weilen Hauses ... absondern. [...]
Diejenigen, die in den Regierungsgebiduden arbeiten, in denen die
»Neue Weltordnung« organisiert wird, miissen auf dem Weg in ihre
Biiros buchstiblich iiber die Obdachlosen hinwegsteigen. Die symbo-
lische Bedeutung ist offenkundig, und diese Alltagsszene stellt eine
treffende Metapher der Weltwirtschaftsordnung dar« (S. 94f). Und
wer sich fiir die Armen einsetzt, gilt als subversiv. »Die Krise der
Weltwirtschaft ist dem Wesen nach moralischer Natur« (S. 117) — die-
se Erkenntnis wird von Wallis unterstrichen mit Zitaten aus Mt 25.
Der Rassismus wird am Beispiel von Rodney King anschaulich ge-
macht. Als EuropéderInnen konnen wir uns hier nicht damit herausre-
den, wir seien nicht betroffen; gibt es doch auch bei uns latenten und
offenen Auslinderhal und Antisemitismus. Die Unterdriickung der
Frau zeigt sich laut Wallis in den zur Prostitution gezwungenen Frau-
en der Dritten Welt tiber Vergewaltigungscamps bis hin zur Werbung
und zur minnlich gepragten Sprache. Das »Credo« des modernen
Konsumismus lautet — in Abwandlung der bekannten Maxime von
Descartes: »Ich kaufe, also bin ich!« (S. 184). Damit schlief3t sich der
Kreis der -ismen beim Materialismus bzw. Konsumismus, der fiir Wal-
lis offensichtlich eine besonders dicke Wurzel der weltweiten gesell-
schaftlichen Krise ist — das Ergebnis des Verlustes unserer spirituellen
Traditionen. Fiir alle Varianten von Ungerechtigkeit gilt: »Wer aus
Unterdriickung Nutzen zieht, ist fiir sie verantwortlich« (S. 147). Das
eigentliche Problem ist nicht Geld oder Sex, sondern die ungerechte
Machtverteilung. Grofie Teile der Menschheit werden ausgegrenzt, zu
Objekten gemacht; ihre Wiirde als Ebenbilder Gottes wird vielen Ar-
men, Farbigen und Frauen genommen, womit auch ihr Selbstwertge-
fithl zerstort wird. Dabei nehmen Materialismus, Rassismus und Se-
xismus Unterdriicker und Unterdriickte gleichermafien gefangen, in-
dem sie beide Seiten entmenschlichen. Diese wohltuende Enthaltsam-
keit von Schuldzuweisungen ermoglicht es Wallis, nach ganz neuen
Losungsmoglichkeiten zu suchen.

298



Der dritte und letzte Teil, »Hin zu einer alternativen Vision« (S. 205-
331), bietet »keine Entwiirfe fiir ein neues System«, sondern »besten-
falls einige wenige spirituelle Leitplanken und StraBenkarten« (S. 207).
Es gilt, daB3 sich neue Visionen eher als Bewegung ausdriicken als in
Parteien und Biirokratien und eher an den Réndern der sozialen Hier-
archie entstehen als im Zentrum oder ganz oben. In vielen Beispielen
weist Wallis hin auf »die Verdnderung des Herzens, die Transformation
des Denkens und die Befreiung des Geistes, die jedes ernstzunehmen-
de Unternehmen zur Gesellschaftsverinderung untermauern miissen«
(S.209). Wallis” Entdeckung, daf} die Frage nach den Armen im Alten
Testament das zweitwichtigste Thema (nach dem Gotzendienst) ist
und im Neuen Testament in jedem sechzehnten Vers vorkommt, mag
wohl auch fiir deutschsprachige »Bibeltreue« iiberraschend und be-
schimend sein. Wer Gott im Antlitz der Armen sieht, erlebt eine
»zweite Bekehrung«. Voraussetzung dazu ist das Hingehen und das
Zuhoren; das Mitgefiihl, welches damit beginnt, da} man sich in die
Situation einer anderen Person versetzt. Anstelle von Planwirtschaft
oder Marktwirtschaft pladiert Wallis fiir eine »Gemeinschaftswirt-
schaft« (S. 229), wie sie ansatzweise in Experimenten mit kooperativer
Land- und Bauwirtschaft aufscheint. Diese Idee ist schon in der Bibel
angelegt, ebenso das Konzept der »Umweltgerechtigkeit«, welches im
biblischen »Schalom« inbegriffen ist. Damit die Unterschiedlichkeit
von Schwarz und Weill sowie Mann und Frau fiir alle Seiten eine
fruchtbare Bereicherung darstellt, braucht es mehr als Anpassung der
Schwarzen an die Weilen und Zulassung von Frauen in ménnlich do-
minierte Strukturen. In allen diesen Bereichen sollten die Kirchen vor-
ausgehen, Startkapital fiir alternative Investitionen bereitstellen und
das Risiko des Anfangs tragen. Im Epilog beschreibt Wallis zwei selbst
miterlebte Ereignisse, welche die Hoffnung auf Verdnderung trotz ver-
hirteter Ungerechtigkeits- und Gewaltstrukturen lebendig halten: Ein
Gang-Gipfel in Kansas City im Frithjahr 1993, wo Vertreter der méch-
tigsten Grofistadtbanden sich versammelten, um gemeinsam einen
Weg zum Frieden zu suchen, und die »Griindung« des neuen apart-
heidfreien Siidafrika im Frithjahr 1994.

»Die Seele der Politik« ist lebendig wie die Wirklichkeit, von der
darin berichtet wird: Analyse und Ldsungsansitze, personlich erlebte
Erfahrungen und wissenschaftliche Untersuchungen durchdringen
sich in vielfidltiger Weise, was das Buch etwas uniibersichtlich macht,
jedoch die Spannung beim Lesen erhoht. Was dieses Buch von ande-
ren Analysen und ethischen Appellen unterscheidet, ist eben »die
Seele«, das Zentrum: Alles beginnt mit einer neuen Ausrichtung auf
Gott, mit der Wiederentdeckung der (christlichen) Werte, mit der Er-
neuerung der Spiritualitit. Als Quellen der Spiritualitit zieht Wallis
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unbefangen auch Beispiele aus der Tradition der nordamerikanischen
Indianer, der Inder (Gandhi) und der australischen Ureinwohner her-
an, obwohl er selbst fest auf (evangelikalem) christlichem Boden
steht. Dies wirft bei mir einige Fragen auf. Trotzdem wiinsche ich Jim
Wallis und seinem Buch viele mit dem Herzen hérende Leserlnnen,
welche seine Vision zu ihrer eigenen machen und die ausgedriickte
Hoffnung mit ihrem eigenen Leben zur Wirklichkeit werden lassen.
Therese Stihelin

Weitere Literatur:
Klaus Rudolf Berger. Mann sein — verstehen und leben. Wuppertal:

Verlag und Schriftenmission der Evangelischen Gesellschaft fiir
Deutschland, 1994, 208 S., DM 14,80
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Historische Theologie!

1. Allgemeines

Frommigkeit: Gelebte Religion als Forschuné&&u}é;bé: I;zrerd)nzzplu_u;
re Studientage. Hg. Bernd Jaspert. Paderborn: Bonifatius, 1995. 278 S.,
8 Abb., DM 58.-

Frommigkeit als Lebenspraxis des christlichen Glaubens ist schwer zu
definieren, unterliegt doch die praxis pietatis wie alles dem Wandel der
Zeiten. Deshalb meint auch nicht jeder, der von >Frommigkeit« spricht,
dasselbe. Nimmt man dann noch Begriffe wie »Volksfrommigkeit< oder
»Spiritualitdt« mit hinzu und ordnet die Sache in religionsgeschicht-
liche Zusammenhiinge ein, wird die Vielschichtigkeit noch verwirren-
der. Der Evangelische Erwachsenenkatechismus konstatiert: »Die
Theologie ist das Gewissen der Frommigkeit, und die Frommigkeit ist
das Gewissen der Theologie« (Giitersloh, 1975, S. 1241). Deshalb darf
man das Phinomen nicht allein der religiosen Gestimmtheit tiberlas-
sen, sondern es getrost einer wissenschaftlichen Analyse unterziehen.
Diese Aufgabe hat sich eine mit Religionswissenschaftlern, Theologen,
Historikern, Literaturwissenschaftlern, Kunsthistorikern und Psycho-
logen besetzte Studientagung gewidmet, die im Februar 1993 in der
Evangelischen Akademie Hofgeismar unter der Leitung des Heraus-
gebers stattfand.

Leider hat man davon abgesehen, die generelle Problematik des
Begriffs und seines Verstiandnisses einfithrend zu diskutieren, auch auf
eine Zusammenfassung der Ergebnisse der neunzehn Beitrdge von
recht unterschiedlichem Gewicht wurde verzichtet. So muf} sich der
Benutzer selbst einen Eindruck vom Stand der Forschung verschaffen,
die durch diesen Band sicher gefordert werden wird. Kirchenge-
schichtlich interessant sind Martin Jungs »Bemerkungen zur frommig-
keitsgeschichtlichen Erforschung der Reformationszeit« (S. 93-100) so-
wie der mit einer ausfiihrlichen Bibliographie versehene instruktive
kunsthistorische Beitrag von Hans-Walter Stork iiber »Die Frommig-
keit des FEinzelnen — illustrierte Gebetbiicher des Mittelalters« (S. 217-
247; Literaturiibersicht S. 2391f).

1 Die mit einem Asteriskus versehenen Titel werden voraussichtlich im néchsten
Jahrbuch (11/97) rezensiert.
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Der ausfiihrlichste Aufsatz des Bandes stammt vom Herausgeber
selbst und ist zugleich der einzige, der nicht erstmals veroffentlicht
wird. Es handelt sich um Bernd Jasperts theologiegeschichtlich orien-
tierte Studie »Frommigkeit und Kirchengeschichte« (S. 123-168; zuerst
als Buch St. Ottilien, 1986). Er wurde offensichtlich unverdndert tiber-
nommen, so daB hier nicht der neueste Stand erreicht werden kann.
Der perspektivenreiche Aufsatz schlieft mit »Konsequenzen und Auf-
gaben fiir die Frommigkeitsforschung« (S. 160ff), auf deren Basis
fruchtbar weiter gearbeitet werden konnte. Dieter von der Nahmer
handelt tiber »Sanctus et vita sua. Vom Bild des Heiligen in friihmittel-
alterlichen Viten« (S. 169-183) am Beispiel von Antonius, Caesarius
von Arles, Adalhard von Corbie, Odo von Cluny und Ansgar. Die Ein-
zelbeobachtungen sind zwar durchaus aufschlufireich, werden aber
nicht in den erforderlichen groBeren Zusammenhang der frommig-
keits- und sozialgeschichtlichen Bedeutung der Hagiographie fiir das
frithere Mittelalter und seine Wirklichkeitsauffassung gestellt. In den
Bereich der Kirchengeschichte gehort schlieBlich noch Urte Bejicks
»Zwischen Verehrung und >Ketzerei<. Formen der Sakramentsfrom-
migkeit im Mittelalter« (S. 185-194). Ein Namensregister (S. 267-278)
schlieBt diesen interessanten Band ab.

Lutz E. v. Padberg

Elizabeth Isichei. A History of MCh.r;isrianiry in Africa: From Antiquity
to the Present. London: Society for Promoting Christian Knowledge,
1995. 420 S.

Es gab bis jetzt kaum ernstzunehmende Versuche, die gesamte Ge-
schichte des Christentums in Afrika geschlossen in einem Band dar-
zustellen. Ein neuer Versuch wurde gewagt von Elizabeth Isichei,
einer Neuseeldnderin, die lange Jahre in Westafrika als Wissenschaft-
lerin und Hochschullehrerin gearbeitet hat.

Ihr Werk besticht durch die Fiille an verarbeitetem Material, durch
die genaue Kenntnis Afrikas, seiner Menschen und deren kultureller
Eigenheiten und Denkformen. Isichei stellt die Kirchen und religio-
sen Bewegungen in Afrika zutreffend dar als jemand, der lange dort
gelebt hat.

Erhellend ist der gefiihrte Nachweis, da das Christentum schon
von Beginn an in Afrika prisent war und nie aufhorte, auf dem riesi-
gen Kontinent zu existieren, wenn auch zeitweise beschrinkt auf ge-
wisse geographische Regionen (Athiopien, Agypten). Die Autorin
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entwickelt in ithrem Buch ein gutes Empfinden fiir das in europii-
schen Augen manchmal so Fremdartige der afrikanischen orthodoxen
Kirchen, und es gelingt ihr, diese dem Leser nidher zu bringen. Deut-
lich wird, daf} sie sehr gut in Westafrika zu Hause ist, wohingegen
andere Gebiete in ihrer speziellen Geschichte und Problematik weni-
ger gut beleuchtet werden.

Das Besondere ihres Buches liegt nun darin, dal sie sich bemiiht,
die Begegnung mit dem Christentum mehr aus der Perspektive der
Afrikaner darzustellen. Dagegen sind herkommliche Darstellungen
der Kirchengeschichte Afrikas sicherlich oftmals zu sehr aus der Sicht
der Missionsgesellschaften und der handelnden Missionare geschrie-
ben worden. Sie konnen sich nicht immer von einem gewissen »Tri-
umphalismus< der Missionen freimachen. Isichei zeigt nun die andere
Seite, wie ndmlich Afrikaner das Evangelium in ihre Kultur integrier-
ten. Dazu 148t sie sehr ausfiihrlich Afrikaner der ersten Generation,
welche zum ersten Mal die Botschaft horten, zu Wort kommen. Sie
beweist schliissig, da3 oftmals die eigentliche Evangelisierung ganzer
Landstriche durch die afrikanischen Helfer der Missionare, der Kate-
cheten und Lehrer vollzogen wurde. Wenn die Rolle der Missionsge-
sellschaften und Missionare in der Vergangenheit tiberbetont wurde,
so stehen heutige Autoren in der entgegengesetzten Gefahr. Auch Isi-
chei ist nicht immer frei davon. Es bleibt historisch unbestreitbar, daf3
die Kirchengeschichte Afrikas weitgehend untrennbar verbunden ist
mit der Missionsgeschichte europiischer und amerikanischer Missi-
onsgesellschaften und Missionare.

Problematisch erscheint mir in dem Buch auch die Uberbetonung
der Bewegung der sog. unabhéngigen afrikanischen Kirchen, so z.B.
die Gruppe der Zion- oder Prophetischer Kirchen. Isichei selber be-
klagt die Tatsache, dall Wissenschaftler hierin oft lohnende For-
schungsobjekte sehen, ohne die grofle Mehrheit der afrikanischen
Christen zu beachten, die in den ilteren oder Missionskirchen blie-
ben. Trotz dieser Erkenntnis zieht Isichei nicht die Konsequenzen
daraus. Darum 148t der zweite Teil des Buches eine gute systemati-
sche Ubersicht vermissen, wie denn das Christentum der Mehrheit
sich in den einzelnen Regionen Afrikas weiterentwickelt hat. Die Fiil-
le der dargestellten afrikanischen Sonderkirchen und Bewegungen in
ihrer bunten Verschiedenheit erschlagt den Leser und laf3t ihn ratlos
zuriick.

Ungerecht und nicht sachkundig erscheint mir Isicheis Verurteilung
neuer evangelikaler Missionen in Afrika. Sie scheint sie alle mit dem
»Gospel of Prosperity« zu identifizieren und vergleicht internationale
Bewegungen wie »Campus Crusade for Christ« mit internationalen
Olkonzernen (S. 336-337). Hier verliBt sie die wissenschaftliche Ob-
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jektivitdt und gibt ihrer Abneigung freien Lauf. Es ist aber eine Tatsa-
che, da} heute evangelikale Missionen in Afrika eine wachsende Be-
deutung erlangen in dem MaBe, wie bei den nichtevangelikalen die
missionarische Kraft erlahmt.

Isicheis Werk ist als Einstieg in die afrikanische Kirchen- und Mis-
sionsgeschichte und die damit verbundenen Probleme gut geeignet.
Ich wiinschte mir, da} die Autorin evangelikale Missionsaktivitdten
objektiver und ihrer gegenwirtigen Bedeutung angemessener darge-
stellt hédtte. Auch erscheint mir die starke Betonung der afrikanischen
Sonderkirchen einem Modetrend zu folgen, der diesem Phénomen
unkritisch zuviel Raum in der Kirchengeschichte 1d6t. Die Kirchenge-
schichte Afrikas ist noch zu kurz, um hier schon endgiiltige Urteile
abgeben zu konnen.

Bernd Brandl

Christoph Markschies. Arbeitsbuch Kirchengeschichte. Uni-Taschen-
biicher 1857. Tiibingen: J.C.B. Mohr (Paul Siebeck), 1995. 201 S., 12
Abb., DM 19,80

Das vorliegende Buch ist eine hervorragende Arbeitshilfe fiir Studen-
ten der Kirchengeschichte. In gut lesbarer und knapper Form gibt der
Autor eine Einfiihrung in die Kirchengeschichtswissenschaft und ihre
Methoden. Damit eignet sich das Taschenbuch auBlerordentlich gut als
Begleithilfe fiir Proseminare im Fach Kirchengeschichte. Angesichts
der kiirzer werdenden Studienzeiten hilft es, sich einen raschen Uber-
blick zur Methodik einer umfangreichen Disziplin zu verschaffen. Es
gibt dem Studenten sozusagen die Werkzeuge in die Hand, die er bei
seinen kirchengeschichtlichen Arbeiten nutzbringend anwenden kann.

Der Autor skizziert zunidchst den Standpunkt der Kirchenge-
schichtswissenschaft im Rahmen der allgemeinen Historiographie
(S. 1-19). Ein erster Hauptteil vermittelt eine Einfithrung in die Quel-
lenkunde und gibt einige bibliographische Informationen zu den wich-
tigsten Quellentexten (»Heuristik«, S. 20-84). Ein zweiter Hauptteil
fihrt in die Hilfswissenschaften und die Quellenkritik ein (»Kritik«,
S. 85-132). Ein sehr knapper dritter Teil méchte Grundlagen der Text-
interpretation vermitteln (S. 133-138), Teil vier beschiftigt sich schlief3-
lich mit der Darstellung der Ergebnisse der historiographischen Arbeit
(S. 139-149), wahrend der SchluBabschnitt kurz das »Ziel kirchenge-
schichtlicher Arbeit« reflektiert (S. 150-153). Als Beigaben werden im
Anhang weitere bibliographische Angaben mitgeteilt.
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Das Buch ist fliissig und gut verstindlich geschrieben, teilweise so-
gar humorvoll untermalt. Vor allen Dingen sticht die gute Didaktik
hervor: Der Autor benutzt immer wieder Beispiele aus der Kirchen-
geschichte, um seine Arbeitsschritte zu erkldren. Am Ende der Kapi-
tel gibt er dem Leser Fragen mit auf den Weg, um das Gelesene zu
rekapitulieren. Bilder und Graphiken ergidnzen und unterstreichen
den Text. Alles in allem zeigt Markschies, wie eine vielen langweilig
erscheinende Materie durch die Darstellungsform zu einer anregen-
den Lektiire werden kann.

Kritisch anzumerken sind die zu technischen Details in § 3 (Quel-
lenkunde) und § 6 (Hilfswissenschaften), die weit iiber den Horizont
des Studenten und interessierten Laien hinausgehen. Wohl die wenig-
sten Studenten werden (leider) heute noch mit Originalinschriften
und Akten arbeiten. Gleiches gilt fiir die Ausfiilhrungen iiber Paldo-
graphie, Heraldik, Sphragistik und Numismatik. Die didaktisch gut
gedachten Beispiele aus der Kirchengeschichte sind zudem (dem Ar-
beitsgebiet des Verfassers entsprechend) tibermdBig héufig aus dem
Bereich der Alten Kirche entlehnt und stark philologisch geprigt. Die
Literaturhinweise zu den wichtigsten Quellen, Lehrbiichern und Mo-
nographien sind hilfreich, aber hier bleibt die Frage, ob nicht weniger
mehr gewesen wire. Der Autor hat dieses Dilemma jedoch erkannt
und die Bedeutung der Werke mit einem Sternchensystem klassifi-
ziert. Aus evangelikaler Perspektive wire die Einordnung der Kir-
chengeschichte als Teildisziplin der allgemeinen Geschichte ebenso zu
diskutieren wie die Anlehnung an Gerhard Ebelings »Kirchenge-
schichte als Geschichte der Auslegung der Heiligen Schrift« (zuerst
1947). Die knappen Hinweise auf die Erstellung einer Proseminarar-
beit (S. 154f) ersetzen nicht das sich auf alle Facher der Theologie
beziehende (katholische) Werk von Albert Raftfelt, Proseminar Theo-
logie: Einfiihrung in das wissenschaftliche Arbeiten und in die theologi-
sche Biicherkunde, Freiburg 1.Br.: Herder, 51992.

Trotz dieser Kritik: Markschies Werk gehort in die Hand eines je-
den Theologiestudenten. Wer sich im Dschungel der Kirchenge-
schichtsschreibung schnell und sachkundig orientieren mochte, findet
hier den rechten Wegweiser fiir ein effektives Studium.

Stephan Holthaus
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Klaus Wetzel. Kirchengeschichte Asiens. TVG Monographien und
Studienbiicher 398. Wuppertal, Ziirich: R. Brockhaus, 1995. 605 S.,
DM 58,

Die Zeit der klassischen Missionsgeschichte aus dem Westen ist vor-
bei. Denn in vielen Lindern, die man frither als >Missionsfelder< be-
zeichnete, bestehen inzwischen selbstindige einheimische Kirchen,
die ihrerseits missionarisch aktiv ist. Aus der Missionsgeschichte iiber
Asien ist die asiatische Kirchengeschichte geworden, deren Entwick-
lung auch schon wieder eine eigene asiatische Missionsgeschichte
hervorbringt. Dieser Tatsache tragt Klaus Wetzels Kirchengeschichte
Asiens Rechnung, die — abgesehen von W. Schmidts auswahlartiger
Darstellung Der lange Marsch zuriick: Der Weg der Christenheit in
Asien, Miinchen, 1980 — als erste deutschsprachige Arbeit iiber die
Gesamtentwicklung in Asien sehr begriiit werden mul3.

Wetzels Buch, das im Januar 1996 mit dem »>George-W.-Peters-
Preis< des Arbeitskreises fiir Evangelikale Missiologie (AfeM) ausge-
zeichnet wurde, reiht sich ein in eine Anzahl von Werken aus den
letzten 25 Jahren, die den oben genannten Umbruch von der Missi-
onsgeschichte zur Kirchengeschichte verstdrkt markieren. Eine Aus-
wahl sei hier genannt: 1971 erschien in Madrid Historia de la Iglesia
en América Latina von Enrique Dussel. 1978 schlof sich die umfang-
reiche Geschichte des Christentums in Lateinamerika von Hans-Jiir-
gen Prien an. 1994 erschien Adrian Hastings The Church in Africa
1450-1950 in der Oxford History of the Christian Church. 1995 folgte
Elisabeth Isichei mit A History of Christianity in Africa (siche die
Rezension von B. Brandl in diesem Band). Beziiglich des asiatischen
Kontinents wurde 1980 Wolfgang Schmidts Der Weg der Christenheit
in Asien verotffentlicht. 1985 kam Stephen Neills zweibdndiges Werk
A History of Christianity in India und 1992 Samuel Moffetts A History
of Christianity in Asia (Bd. 1: Beginnings to-1500) heraus. Zu erwéh-
nen ist auch die mehrbindige History of Christianity in India (Church
History Association of India), in der H. Grafe 1990 (Erlangen) seine
The History of Christianity in Tamilnadu from 1800-1975 herausgege-
ben hat. Die drei letztgenannten Werke zu Asien sind in Wetzels Bi-
bliographie noch nicht berticksichtigt.

Klaus Wetzel war von 1987-1993 Dozent an der Theologischen
Hochschule >Indonesisches Bibelinstitut< in Bata/Ostjava, wo er seine
Kirchengeschichte Asiens zunichst als Vorlesungsskript in indonesi-
scher Sprache verfaBte.

Die der Arbeit Wetzels zugrundeliegende Struktur ist die Spannung
zwischen der Kontinuitdt der Kirchengeschichte Asiens vom Beginn
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der Christenheit bis zur Gegenwart auf der einen Seite und dem tie-
fen Einschnitt um das Jahr 1500 auf der anderen Seite, der den star-
ken Riickgang der alten asiatischen Kirchen und den Beginn der
westlichen Missionsarbeit markiert. Im Gegensatz zu W. Schmidt
(s.0.) gibt Wetzel der Kontinuitit den Vorrang (S. 184 Anm. 49): Der
Ursprung der Christenheit war asiatisch, und seitdem gab es in Asien
die Gemeinde Jesu Christi, wenn sie auch durch politische (islamische
Eroberung, Mongolensturm, Osmanisches Reich) und theologische
Ursachen (geistlicher und lehrméBiger Zerfall) von 1350 bis 1500
geographisch und demographisch stark dezimiert und an den Rand
des Zusammenbruchs gefiihrt wurde (S. 149ff).

In diesem Sinne ist Wetzels Arbeit aufgebaut. In den ersten acht
Kapiteln wird die Entfaltung der Kirche(n) Asiens vom Zeitalter des
Neuen Testamentes an bis zu ihrem Zusammenbruch im 15. Jahrhun-
dert geschildert (S. 1-172). Dabei werden drei Stringe ineinander ver-
woben und im Zusammenhang mit den weltgeschichtlichen Ereignis-
sen verarbeitet: Missions-, Theologie- und Kirchengeschichte im enge-
ren Sinne (mit besonderer Beachtung der Konfessionskunde zum
besseren Verstdndnis der altorientalischen Kirchen). Die Entwicklun-
gen in Asien sind im Zusammenhang der missionarischen Expansion,
der theologischen Auseinandersetzungen und der daraus resultieren-
den Zersplitterung der Konfessionen zu verstehen (S. XI).

Im Gegensatz zu Moffett (s.0.), der sich mehr auf Persien be-
schriinkt, geht Wetzel stirker auf die Entwicklungen der drei grofien
aus den christologischen Streitigkeiten hervorgegangenen altorientali-
schen Konfessionen auch im vorderasiatischen Raum ein. Von ihren
Urpriingen an verfolgt er die Wege der orthodoxen (chalcedonensi-
schen), nestorianischen und monophysitischen Kirchen und ihrer je-
weiligen Ableger. Wetzel versteht es, auf knappem Raum die verwik-
kelten Vorgidnge verstindlich zu machen. Besondere Erwihnung
kommt der Missionstitigkeit der Nestorianischen Kirche zu, die sich
entlang der »SeidenstraBe< von Persien iiber Indien bis nach China
(und evtl. auch bis nach Indonesien [S. 142]) erstreckte. Das achte
Kapitel iiber den Zusammenbruch der alten asiatischen Christenheit
enthélt eine interessante Tabelle, die die Entwicklung des Chri-
stentums in den ersten 15 Jahrhunderten anhand der prozentualen
Anteile in Asien, Afrika und Europa darstellt. Wahrend Asien im
Jahr 500 fast 50% der Weltchristenheit ausmachte, waren es im Jahr
1500 nur noch 4%. In Europa waren die Christen in dem gleichen
Zeitraum von 32,7% auf 94,2% angewachsen (vgl. eine entsprechen-
de Aufstellung fiir 1800-1994 auf S. 533).

Das neunte Kapitel (S. 172-187) stellt eine Reflexion zur Kontinui-
tdt der Kirchengeschichte Asiens und den Ubergang zu den Kapiteln
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10-15 dar. Wetzel zeigt den auf Westasien und Siidindien reduzierten
und doch nicht abgebrochenen Weg der alten asiatischen Kirchen auf.
Er macht iiberzeugend (am Beispiel Indonesiens) deutlich, dall es »in
einem kulturellen Kontext, in welchem dem Einflufl der indischen
und arabischen Kultur eine groBe Bedeutung zukommt, ... fiir das
Selbstverstandnis der Christen durchaus nicht ohne Bedeutung (ist),
daB es in beiden Kulturkreisen, dem indischen und dem arabischen,
seit frithester Zeit eine einheimische Kirche und Christenheit gege-
ben hat und bis heute gibt« (S. 185).

In den letzen sechs Kapiteln (S. 187-580) werden die Entwicklun-
gen vom Beginn der von auBerhalb Asiens kommenden Missionsun-
ternehmungen bis in die Gegenwart hinein beschrieben. Waren die
Ausfithrungen iiber die erste Epoche der asiatischen Kirchenge-
schichte (als Bestandteil der Universalkirchengeschichte) knapper ge-
halten (S. XII), so wird die Darstellung der zweiten Epoche, die sach-
gemif einen kolonial- und missionsgeschichtlichen Charakter an-
nimmt, nun ausfithrlicher. Wie im ersten Teil seiner Arbeit, so folgt
Wetzel auch hier grundsitzlich zunichst chronologischen und, wo der
Zusammenhang es erfordert, dann auch geographischen oder sachli-
chen Gesichtspunkten.

Zunichst wird die romisch-katholische Mission im 16. und 17. Jahr-
hundert mit ihren zwei >Wellen¢, der franziskanisch-dominikanischen
und der jesuitischen (Franz Xaver, S. 197) dargestellt (S. 187-225). Ent-
scheidend war die Errichtung der »Congregatio de propaganda fide<
durch Papst Gregor XV.im Jahre 1622, um die Mission aus ihrer politi-
schen >Umklammerung« (S. 193) durch- Spanien und Portugal zu be-
freien. Der katholischen Patronatsmission folgen die protestantischen
(niederlidndischen) Herrscher, die ebenfalls nach dem Prinzip cuius
regio eius religio 1605 auf Ambon (Molukkeninseln) die erste refor-
mierte Kirche auf auBereuropiischem Boden »griindenc (S. 239ff).

Erst hundert Jahre spiter setzt mit der danisch-halleschen Mission
die vom Pietismus getragene >freiwillige< Missionsarbeit ein (S. 271ff).
Als die romisch-katholische Mission zum Ende des 18. Jahrhunderts
hin ihre groBte Krise erfuhr (Verbot des Jesuitenordens 1773 und der
Propaganda-Kongregation 1808; S. 255-258), erlebte die protestanti-
sche Mission mit W. Carey 1793 einen Aufbruch, der das ganze 19.
Jahrhundert iiber zunehmen und die Geschichte der Christenheit in
Asien entscheidend verdndern sollte (S. 292-412). Der Darstellung
dieses Aufbruchs und seiner Folgen im Entstehen einer lebendigen
evangelischen Christenheit in Asien widmet der Autor einen entspre-
chend grofien Raum.

In den letzten beiden Kapiteln schildert Wetzel den Anbruch einer
neuen Epoche der asiatischen Kirchengeschichte nach dem zweiten
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Weltkrieg: die Phase der Selbstindigkeit der asiatischen Kirche. Au-
Berer Ausloser dieser Epoche ist das Unabhédngigwerden der meisten
Linder Asiens von -der Kolonialherrschaft. Eine besondere Rolle
kommt in diesem Zusammenhang den Geschehnissen in China zu, wo
das Christentum Ende der sechziger Jahre ausgeloscht zu werden
drohte. In den letzten Jahrzehnten aber und heute wichst die Kirche
innerhalb und auBerhalb des Chinesischen Christenrates wie nie
zuvor, iibrigens ohne die Hilfe westlicher Missionare (S. 467-478,
534-537).

Die Selbstindigkeit des asiatischen Protestantismus zeigt sich an
seinem Eintritt in die Phase der eigentlichen Kirchen-, Theologie-
und Missionsgeschichte. Eine entscheidende Rolle spielt dabei die
evangelikale Bewegung, die seit 1951 (Griindung der World Evangeli-
cal Fellowship [WEF]) in vielen Landern Asiens Wurzeln geschlagen
hat und fast drei Viertel der Protestanten ausmacht (S. 568). Vielleicht
hitte angesichts dieser Tatsache die Darstellung mancher evangelika-
ler Strukturen in Asien, z.B. der Evangelical Fellowship of Asia
(EFA) oder der Asia Missions Association (AMA), etwas ausfiihrli-
cher sein konnen. Diese Bewegung bildet jedenfalls neben dem wach-
senden charismatischen Aufbruch und den Kirchen des Skumeni-
schen Weltkirchenrates eine der drei groBen Stromungen im asiati-
schen Protestantismus.

Im letzten Kapitel reflektiert Wetzel die aktuelle Stellung und Be-
deutung des asiatischen Protestantismus im Gegeniiber zum romi-
schen Katholizismus, dessen Vormachtsstellung er abgelost hat (S.
538), und innerhalb der Weltchristenheit. Hier nimmt der Protestan-
tismus eine immer wichtiger werdende Rolle in Theologie, Mission
und weltweiter Zusammenarbeit im ORK, vor allem aber auch in der
WEF ein. Letztere hat ihren Sitz 1987 nach Singapur verlegt, ihr in-
ternationaler Direktor ist Augstin Vencer, ein Filipino (S. 572f). Das
ist eines der Signale der Schwerpunktverschiebung in der Chri-
stenheit aus der westlichen Welt in die Zwei-Drittel-Welt, vor allem
nach Asien.

Eine Besonderheit des vorliegenden Buches liegt in den »Fragen an
die Kirchengeschichtes, in denen Wetzel im Anschluf an jedes Kapitel
versucht, die dargestellten Tatsachen biblisch-theologisch und geist-
lich zu bewerten. Dabei hiitet er sich vor allzu einfachen Schliissen
und bemiiht sich - m.E. meist mit Erfolg —, der Komplexitit der Ge-
schichte Rechnung zu tragen. Ich halte das fiir eine gelungene und
mutige Art, iiber die blofe Darstellung hinaus dem Leser (gerade aus
dem Raum der Gemeinde) Anhaltspunkte (oder auch Kontrapunkte)
fiir eine biblisch orientierte Urteilsbildung und eigene SchluBfolge-
rungen zu geben.
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Nach einem Register sucht man leider vergeblich. Die detaillierte
Gliederung kann diesen Mangel nicht ganz ausgleichen. Auch die
Beifiigung einiger geographischer Karten zur Orientierung des Lesers
wire hilfreich gewesen. Die Bibliographie (S. 585-605) ist nach Litera-
turtypen, Sachgebieten und geographischen Gesichtspunkten in 25
Abschnitte unterteilt. Leider wird nicht klar, welche Bedeutung den
fettgedruckten Hervorhebungen zukommt. Es bliebe auch anzumer-
ken, dal wohl die urspriingliche Form des Buches als Vorlesung in
indonesischer Sprache (S. IX) naturgemil zu (kleineren) Wiederho-
lungen am Anfang neuer Abschnitte und Kapitel gefiihrt hat (z.B.
S. 285/295). Das Druckbild ist nach didaktischen Gesichtspunkten ge-
staltet (verschiedene Schrifttypen, -groffen und Unterstreichungen zur
Hervorhebung von Personen-, Korperschafts-, Ortsnamen, Zitaten,
Uberschriften, FuBnoten, Betonungen des Autors etc.). Diese Einrich-
tung (die etwas an die Seitengestaltung in Karl Heussis Kompendium
der Kirchengeschichte erinnert) erleichtert das Auffinden von Stich-
worten und einen schnellen Uberblick. In den zahlreichen FuBnoten
(969 allein im 14. Kapitel) finden sich weiterfithrende Literaturanga-
ben, die ein vertiefendes Studium zu Teilgebieten erleichtern. Nicht
immer finden sich die Literaturangaben der Anmerkungen auch in
der Bibliographie wieder.

Mit seiner Kirchengeschichte Asiens hat Klaus Wetzel eine wichti-
ge Arbeit vorgelegt, die durch einen weiten inhaltlichen und aktuel-
len Horizont, eine zielgerichtete Aufarbeitung und klare Durchfiih-
rung tiberzeugt. Das Auseinanderhalten von Darstellung und Bewer-
tung aus evangelikalem Blickwinkel halte ich fiir sehr gelungen. Ich
wiinsche diesem griindlichen und Neuland betretenden Buch eine
weilte Leserschaft — nicht nur unter Theologen, Historikern und Missi-
onsleuten. Es fiihrt unseren Blick weit tiber unser eigenes Land und
unsere Zeit hinaus, um Gottes Wirken und den Weg der Gemeinde
Jesu in der Welt Asiens verfolgen zu konnen. Gerade darin hat es
Bedeutung fiir die Gemeinde Jesu in unserem Land in einer Zeit der
»Globalisierung« unseres Lebens. Denn »die Gemeinden Asiens, Afri-
kas, Lateinamerikas und im Pazifik sind nun zentral fiir den christli-
chen Glauben, hier werden entscheidende Weichen fiir die Gegen-
wart und Zukunft der Christenheit gestellt« (Andrew Walls, Direktor
des >Centre for the Study of Christianity in the non-western worlds,
Edinburgh; zitiert bei Oseih-Mensah, »The Challenge of Christian
Leadership in Africa Today«, in: East African Journal for Evangelical
Theology 8:2 [1989], S. 1, iibers. v. Verf.).

Friedemann Walldorf
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Weitere Literatur:

Geschichte der christlichen Spiritualitit. Band 2: Hochmittelalter und
Reformation. Hg. Jill Raitt in Verbindung mit Bernard McGinn und
John Meyendorff. Wiirzburg: Echter, 1995. 488 S., Abb., DM 78,—

Wolf-Dieter Hauschild. Lehrbuch der Kirchen- und Dogmengeschich-
te. Band 1: Alte Kirche und Mittelalter. Giitersloh: Giitersloher Ver-
lagsanstalt, 1995. 693 S., DM 78—

2. Alte Kirche

Predigt in der Alten Kirche. Hg. E. Miihlenberg und J. van Oort. Kam-
pen: Kok Pharos, 1994. 121 S., f 67,50

Die Aufsitze dieses Bandes gehen auf Vortrige zuriick, die bei der
Tagung der patristischen Arbeitsgemeinschaft in Herrnhut (2.-5.1.
1993) gehalten wurden. Nachdem sich diese AG frither mit Juden und
Christen in der Antike (hg. v. J. van Amersfoort und J. van Oort) und
der Christlichen Exegese zwischen Nicaea und Calcedon (J. van Oort
und U. Wickert, beide ebenfalls bei Kok Pharos) beschiftigt hat, geht
es nun in fiinf Runden um einige Aspekte der Geschichte und Be-
deutung patristischer Homiletik. Der Vortragsstil wurde weitgehend
beibehalten. Griechisch- und Lateinkenntnisse sind teilweise voraus-
gesetzt, in anderen Beitrigen erscheinen (oft umfangreiche) Zitate in
den Originalsprachen in FuBnoten.

E. Miihlenberg (Géttingen) widmet sich in »Augustins Predigten«
(S. 9-24) den ca. 700 erhaltenen Predigten des Bischofs von Hippo. Er
behandelt A.s systematische Aussagen zur Predigt (z.B. »Gott hat
mich zum Austeiler bestellt ... Wir reden, aber der Herr selbst lehrt«
und seine Predigtlehre in De doctrina Christiana) (S. 10-12) und fragt
mit A.: »Warum muf Gott beim Predigen mithelfen?« (S. 12-15). Es
geht um Rolle und Bedeutung der beim Leser als bekannt vorausge-
setzten Bibel und deren homiletische Entfaltung (an Einzelbeispielen
erldutert). »A. bringt fiir sein Predigen die ganze Theologie mit«
(S. 17-19). AbschlieRend untersucht Miihlenberg, wie fiir A. Gott im
Predigen und durch das Mittel der Predigt gegenwiirtig ist.

C. Schiublin (Bern) zeigt in seinem Beitrag »Zum paganen Umfeld
der christlichen Predigt« (S. 25-49), da die Predigten von Augustin
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und Hieronymus, obwohl sie geniigend Anleihen und Spuren antiker
Redekunst aufweisen (bei A. als ehemaligem Rhetoren nicht verwun-
derlich), dennoch etwas Neues sind (Gattungsbestimmung und Ab-
grenzung zur Diatribe u. Deklamation; S. 26, 32, 45-46): »Der ent-
scheidende Unterschied liegt im Wirklichkeitsbezug der Predigt«
(S. 49). Die schriftauslegende Homilie (»Ansprache im Anschluf an
die gottesdienstliche Verlesung biblischer Schriften«; S. 27) hat kaum
einen Vorldufer. Schiublin gelingt es zu zeigen, wie rhetorische Aus-
bildung und Fihigkeiten — bei allen Unterschieden und Abgrenzun-
gen — den eigentlichen Predigtvortrag der alten Kirche geprigt und
bereichert haben, ohne ihren wesentlichen Inhalt zu verfilschen. Es
geht um Kontakt und unmittelbaren Austausch mit den Hérern, de-
ren Reaktion und Vortragsweise: »Doch nicht nur die Linge einer
Predigt konnte die Zuhérer iiberfordern; vielmehr gilt es um der Ein-
facheren willen auch einfacher zu sprechen ... Um nicht lastig zu fal-
len, wird man Wiederholungen von Bekanntem tunlich vermeiden«
(S. 39). AbschlieBend plddiert Schiublin: »Insgesamt wiire es gut,
wenn man davon abkédme, in der Verbindung mit der Rhetorik den
eigentlichen Siindenfall der Predigt zu sehenx.

E. Junod (Lausanne) fragt »Wodurch unterscheiden sich die Ho-
milien des Origenes von seinen Kommentaren?« (S. 50-81). Nach-
dem beide Genres beschrieben und durch Beispiele erlautert werden
(S. 53-62), folgert Junod: »Zweck der Homilien ist die selektive Er-
kldrung des biblischen Textes mit dem Ziel, >die Kirche zu erbauen««
(S. 62), »zu lehren, was allen niitzlich ist« (S. 77). Sie sind selektiv
aufgrund der dufleren Bedingungen (Zeit, Lange und Art der lectio).
Junod bespricht den Unterschied von >jedes Wort auslegen< und »>die
Kirche erbauen« (S. 65; »Der Kommentar muf} sich zu dem ganzen
Text duBern, ohne unbedingt die ganze Kirche dabei anzusprechen,
wihrend die Homilie auf die gesamte Kirche ausgerichtet ist, ohne
unbedingt den gesamten Text unter all seinen Aspekten behandeln
zu konnen«; S. 67). »Gemidll dem von Paulus gegebenen Beispiel
(will Origenes) den Schleier liiften« (S. 67f). Origenes mufBl sich als
»strenger Redner< verteidigen: »Ich erscheine euch vielleicht als
recht streng, aber ich kann doch nicht >mit Kalk eine Wand {ibertiin-
chen« (vgl. Hes 13.10), die schon brockelt.« »... es ist die Aufgabe
des Predigers anzuklagen, um zu bekehren« (S. 70-72; Gen. Hom.
10.1). Es geht um »Zuriickhaltung in der Behandlung von Lehrfra-
gen und der Ergriindung einzelner »Geheimnisse« (S. 72-77; erldu-
tert am Beispiel der Verstockung von Pharaos Herz). Predigt muf3
beriicksichtigen, daf3 es unter den Horern >Einfachere< und »Voll-
kommenere« gibt, und muf} »also einen Mittelweg finden, dabei >den
Seelen (ihrer) Horer Gutes< zu tun, d.h., eine solche Auslegung zu
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geben, die sowohl fiir die einen als auch fiir die anderen von Nutzen
ist« (S. 80).

W. Stoellgers Aufsatz (Hannover) untersucht eine konkrete Predigt
in »Johannes Chrysostomos bei der Predigtarbeit: Bemerkungen zu
Hom. 2 in Mt« (iiber Mt 1,1; S. 82-114). In seinem sehr gelehrten Bei-
trag (z.B. drei Zeilen Text und 43 Zeilen kleingedruckte Fufinoten,
S. 97) schweift Stoellger streckenweise weit von der Predigtarbeit ab:
Ausfiihrlich wird dargestellt, wie verschiedene Viter vor Johannes
Chrysostomos (JC) zu beweisen suchten, da3 Christus aus dem Ge-
schlecht Davids stammt (iiber die davidische Herkunft Marias), wo
darin die Schwierigkeiten liegen, warum diese Frage wichtig war und
welche ihrer Argumente der Antiochener JC (auch in anderen Predig-
ten) aufgegriffen hat (ab S. 84). Ist man an genau dieser Frage interes-
siert, findet man bei S. eine hervorragende Abhandlung, die wohl viel
Material seiner Heidelberger Dissertation (1973) zum Marienbild des
JC enthilt (zum ntl. Befund vgl. R.E. Brown, The Birth of the Messiah,
2.ed. [London: C. Chapman, 1993], S. 505-512 [Lit.]; Appendix II >Davidic
Descent<). Doch widmet der Prediger selbst dieser Frage nur zwei der
insgesamt 11 Paragraphen (nach der engl. Schaff-Ausgabe). Die ande-
ren Abschnitte (§§ 1-7, 9-11) werden nur summarisch wiedergegeben
(S. 82-84). Wenn Hom. 2 nicht dem normalen zweiteiligen Typus (von
Textauslegung und aktualisierender Rede im parédnetischen Teil) ent-
spricht, wiire eine andere Homilie u.U. hilfreicher gewesen. Als Ge-
samtinterpretation dieser Homilie ist der Beitrag ungeniigend. Freilich
wiinscht man sich Prediger und Horer, die bereit sind, biblisch-theolo-
gische und dogmatisch wichtige Fragen zu verstehen und zur Losung
u.U. gemeinsam in den exegetischen Nahkampf zu treten. Hier kann
man von JC lernen, der »durchaus auch akademischer Exeget und
Lehrer sein (wollte), nicht nur ein auf die Erfordernisse des Tages
beschriinkter Kirchenmann und Prediger« (S. 114).

H.G. Thiimmel (Greifswald) behandelt in »Materialien zum liturgi-
schen Ort der Predigt in der Alten Kirche« (S. 115-122) das Verhilt-
nis von gehaltener und schriftlich tiberlieferter Predigt, fragt nach
Identitit des Predigers (Bischof, Presbyter, Priester), Héufigkeit und
Rhythmus von Predigten im Kirchenjahr. Vorbildlich ist, da wéihrend
der vierzigtigigen Fastenzeit, der Oster- und Pfingstwoche, oft »iiber
groBere zusammenhidngende Textpartien der H. Schrift, tiber einzelne
biblische Biicher gepredigt wurde« (S. 119). Die Predigt dauert von
zehn Minuten bis zu zwei Stunden. Nach einem Abschnitt zur
Raumordnung in den Kirchen des 4./5. Jh. (S. 120f) kommt der bei
weitem amiisanteste Teil des Bidndchens: die altkirchlichen Predigtho-
rer (S. 121f). Sie klatschen Beifall, schwenken Tiicher und bekunden
auf andere Weise ihre Stimmung. Sie rufen dazwischen und werden
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zur Ruhe ermahnt. Sie norgeln an der Predigt und stellen den Predi-
ger u.U. nach der Predigt zur Rede. Sie sollen den Predigttext schon
im voraus lesen, sich iiber die Predigt in den Familien unterhalten, sie
aufgrund ihrer Notizen nacharbeiten und das Gehorte weitersagen.
Doch miissen sie sich auch sagen lassen, »ohne Geld zum Gottes-
dienst zu kommen, damit sie ungestort zuhoren konnen und nicht auf
Taschendiebe achten miissen« (8. 122)!

Hervorragend ist der abschlieBende »Riickblick und Ausblick«
(S. 123-128) der Herausgeber. Hier wird zusammengefa3t und die
einzelnen Beitriige in ein weiteres Koordinatensystem gesetzt. Auf of-
fene Fragen, der Thematik inhédrente Problemstellungen und Deside-
rata weiterer Forschung wird hingewiesen. Will man sich in Forschung
und Lehre mit dem Thema des Béndchens ndher beschéftigen, findet
man hier die notwendigen bibliographischen Hinweise auf einige
Uberblicksdarstellungen und einzelnen Vitern gewidmete Arbeiten
(v.a. Lit. zu den drei >Kappadokiern<). Namenregister (S. 129-132) und
Bibelstellenverzeichnis (S. 133f) folgen den Aufsitzen.

Sowohl die heidnische Umwelt, die antike rhetorische Tradition
und der liturgische Ort der patristischen Predigt kommen zur Spra-
che. Neben der Verhiiltnisbestimmung christlicher Predigt zu antiker
Rhetorik wire ein interessanter Beitrag gewesen, nachzufragen, ob
und inwieweit sich die Predigt der alten Kirche an den im Neuen
Testament aufgezeichneten Predigten orientiert (z.B. Mt 5-7; immer
wieder wurde Hebr 1-12 in der Forschung als Homilie klassifiziert,
vgl. O. Michel). Mufl man die grofien Missionsreden der Apostelge-
schichte dabei vernachlissigen (S. 126)? Ist wirklich »unerwiesen, ob
Christen in der Offentlichkeit Missionspredigten hielten«? Hier wird
ohne Riicksicht auf durchaus iiberzeugende konservative Positionen
(z.B. EE Bruce) vorschnell auf historisch-kritischen >Ergebnissen<
aufgebaut. Ist die Predigt der alten Kirche von der Predigtweise des
palidstinischen oder hellenistischen Judentums geprégt (jedoch Hin-
weise in »Riickblick und Ausblick«)? Ferner konnte man fragen, wie
sich die aufgezeichnete patristische Predigt zu anderen, auf Erbauung
abzielenden literarischen Gattungen ihrer Zeit verhalt (z.B. Heiligen-
viten, Mértyrerakte, Briefe). Einige Sétze zum jeweiligen Werdegang
und Forschungsschwerpunkt der Verfasser und knappe Informationen
zur patristischen Arbeitsgemeinschaft, ggf. mit Kontaktanschrift, wiir-
den eine personliche Note abgeben.

Empfehlen mag man das Buch den an Kirchengeschichte und Ho-
miletik interessierten Lesern. Doch auch heutige Prediger werden,
neben manchem Schmunzeln, reichlich Anregung finden und sich da-
bei auch ofters in Theorie und Praxis der Predigten der Viter ein
kritisches Anfragen gefallen lassen miissen. Man denkt z.B. an Miih-
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lenbergs Ausfithrungen zur Rolle des Gebets und der Predigtvorbe-
reitung bei Augustin (S. 12-15). Heutige Prediger werden ihren Ho-
rern weder alles mitteilen noch zur Nachahmung empfehlen wollen,
was Thiimmel fiir die altkirchlichen Predigthorer erarbeitet hat. Der
ndchste Band dieser Serie (fiir Nov. 1995 angekiindigt) beschiftigt
sich mit der Rezeption der christologischen Formel von Chalcedon
(hg. v. J. van Oort und J. Roldanus).

Christoph Stenschke

Armin Sierszyn. 2000 Jahre Kirchengeschichte. Band 1: Von den An-
fangen bis zum Untergang des westromischen Reiches. Neuhausen/
Stuttgart: Héanssler, 1995. 352 S., DM 39,95

Mit dem vorliegenden Buch erdffnet Armin Sierszyn, Dozent an der
Staatsunabhéngigen Theologischen Hochschule Basel (STH Basel),
ein vierbidndiges Werk, in dem er die nunmehr 2000 Jahre der Kir-
chengeschichte nachzeichnen mochte. Der erste, 352 Seiten starke
Band beschéftigt sich mit der Friihkirche bis zum Untergang des
westromischen Reiches.

Bei der Vielzahl von guten kirchengeschichtlichen Gesamtdarstel-
lungen, die auf dem Fachmarkt erhéltlich sind, dréngt sich die Frage
auf, worin das Spezifikum dieses neuerlichen Entwurfs zu suchen ist.
Tatsdchlich geht es dem Autor nicht um einen neuen wissenschaftli-
chen Ansatz oder um eine Darstellung, in der die neuesten Ergeb-
nisse historischer Forschung in den Mittelpunkt gertickt werden. Ziel
des Buchs ist eine fliissige und allgemeinverstindliche Darstellung
der Geschichte des Christentums, die von theologischen Laien und
von »Einsteigern« in die Disziplin der Kirchengeschichte verstanden
wird. Dall der Autor allerdings auch den Fachkundigen nicht ganz
aus dem Gesichtsfeld verliert, wird an den zahlreichen FuBnoten er-
sichtlich, die auf lateinische und griechische Quellen verweisen. Ein
Laie wird wohl schwerlich Zugang zu ihnen finden. Tatsdchlich ist es
dem Autor gelungen, in einer anschaulichen und zeitgemdfBen Spra-
che durch die Geschichte der Alten Kirchen hindurchzufiihren. Das
Buch liest sich erfreulich fliissig und ldt Erinnerungen an verstaub-
tes Historikerdeutsch schnell vergessen. Der narrative Schreibstil,
der in prisentischer Zeitform gehalten ist, unterstiitzt auBerdem das
Anliegen des Autors, die Aktualitdt und Relevanz der in der Friih-
kirche oft leidvoll durchrungenen Fragestellungen deutlich werden
zu lassen.
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Inhaltlich fiihrt Sierszyn seine Leser durch alle wichtigen Topoi der
frithen Kirchengeschichte. Beginnend mit der Ausbreitung des Chri-
stentums bespricht er die Ara der Christenverfolgungen genauso wie
das Ringen um die richtige Lehre im Kampf gegen Gnosis, Ma-
nichdismus und Neuplatonismus. Einen breiten Raum nimmt die Be-
sprechung der apostolischen Viter, der Kirchenviter und der theolo-
gischen Kimpfe im 4. und 5. Jahrhundert ein. Das Mdnchtum, dem
der Autor bei aller kritischen Distanz groBen Respekt entgegenbringt
— so zumindest ldRt er es uns in seinem Vorwort wissen —, wird beson-
ders ausfiihrlich besprochen und soll uns modernen Menschen die
groBe »Lebenskompetenz« dieser Altvordern vor Augen halten. Ka-
nonbildung, Entstehung der Bekenntnisformeln, die Ausformung fe-
ster Strukturen bis hin zur Entstehung des Papsttums und die Wende
zur romischen Reichskirche gehoren ebenfalls zum Inhalt des Buchs
und runden es zu einer umfassenden Darstellung ab. Es gibt nur we-
nige Themen, die nicht in irgendeiner Form angesprochen wiirden.
Zusammenfassend konnte man sagen: ein frisch geschriebenes und
engagiertes Buch, das fundiertes Sachwissen vermittelt und anschau-
lich und allgemeinverstiandlich in die frithe Kirchengeschichte ein-
fiihrt. Diesem positiven Gesamteindruck stehen aber auch deutliche
Schwachstellen des Buchs gegeniiber.

Der Wunsch nach Allgemeinverstindlichkeit und Uberblick ist an
vielen Stellen mit einer etwas schmalen Decke an Sachinformationen
und detaillierteren Auseinandersetzungen erkauft. Auch in dem Wis-
sen, daB3 die Kunst einer verstindlichen Darstellung der Kirchenge-
schichte im Filtern der Fakten und im Auslassen von »unnotigen« Fak-
ten besteht, wiire eine breitere Diskussion vieler Themen dennoch sehr
wiinschenswert gewesen. Wer beispielsweise in dem Kapitel »Das
Christentum und die Frau« eine differenzierte Untersuchung der The-
matik erwartet, wird bald erkennen, da3 er zu anderen Werken wird
Zuflucht nehmen miissen. Im wesentlichen wird der neutestamentliche
Befund dargestellt, wihrend die Epoche vom 2.-6. Jahrhunderts nur
mit wenigen, sehr allgemein gehaltenen Absitzen bedacht wird. Der
Eindruck, daB die Sachinformation etwas kurz kommt, drangt sich
auch in anderen Kapiteln des Buchs auf, in denen wichtige Themen
hochstens anklingen, ohne daB es zu einer differenzierteren Betrach-
tung kdme. Die Auswahl der Fakten, ihre Beschreibung und Deutung
werden deshalb auf einen sachkundigen Leser bisweilen etwas mager
wirken und immer wieder nach inhaltlichen Ergdnzungen und alterna-
tiven Deutungen verlangen. Das vorliegende Buch fiihrt in die Kir-
chengeschichte eben nur ein, es ersetzt aber kein klassisches Kompen-
dium und vermittelt dem Leser auch keinen Einblick in die kirchenhi-
storische Fachdiskussion. Hinzu kommt, dal der Autor die angefiihr-

3l6



ten Quellentexte fiir den unkundigen Leser nicht immer kritisch genug
bewertet und aufarbeitet. Wenn beispielsweise die Viten eines Antoni-
us oder Benedikt anhand zeitgendssischer Quellen geschildert werden,
miifte zwischen legendenhafter Ausschmiickung und historischer
Wirklichkeit, soweit wir sie denn rekonstruieren konnen, deutlicher
unterschieden werden. Historische Darstellung, narrative ausschmiik-
kende Stilelemente und geistliche Deutung miteinander zu verbinden
kann gelegentlich zu einer Gratwanderung werden.

Trotz dieser kritischen Bemerkungen wird das vorliegende Buch all
denen eine Bereicherung sein, die beginnen, sich mit der Geschichte
der Christenheit aus privatem oder studentischem Interesse auseinan-
derzusetzen, und fiir die die trockene Fachliteratur mit einer Uberfiil-
le an historischen Fakten, wie sie der Klassiker »Heussi« bietet, eine
schwer zu verdauende Kost wire.

Wolfgang Klippert

Ekkehard W. Stegemann und Wolfgang Stegemann. Urchristliche So-
zialgeschichte: Die Anfinge im Judentum und die Christusgemeinden
in der mediterranen Welt. Stuttgart, Berlin, Koln: Kohlhammer, 1995.
416 S., DM 44,80

Das Buch erfreut durch seine Umschlaggestaltung: Die sogenannte
>Mona Lisa von Sepphoris«< ist abgebildet, jenes beriihmte, seit kur-
zem am Fundort, im westgalildischen Zippori, der Offentlichkeit zu-
giangliche Mosaik einer bezaubernden jungen Frau des ausgehenden
3. Jahrhunderts. Mit urchristlicher Sozialgeschichte hat dieses Bildnis
aus einer romischen Villa gleichwohl nur am Rande zu tun, da es we-
der christlich noch jiidisch ist und mit Christusgemeinden in der me-
diterranen Welt nur unter der Voraussetzung zusammengebracht wer-
den kann, daB nun einmal die Christen in einer realen Umwelt leb-
ten, zu der auch romische Villen und schéne Frauen gehérten. Man
konnte wohl ebenso auch eine Sozialgeschichte der Christen im 20.
Jahrhundert durch ein Foto Marilyn Monroes oder Claudia Schiffers
illustrieren.

Damit ist zugleich eine Problematik des vorliegenden Buches ange-
zeigt: Welche Informationen besitzen wir iiber das Umfeld des frithen
Christentums, und welche tragen zu einem besseren Verstdndnis
christlicher Urspriinge und christlicher Entwicklung bei? Die Frage
ist nicht neu. Vor allem in der angelsachsischen Forschung, aber auch
in Deutschland, nicht zuletzt seit den viel diskutierten Publikationen
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Peter Lampes und Wolfgang Wischmeyers, wird sie seit langem ge-
stellt — und unterschiedlich beantwortet. Der Rezensent hatte sich mit
ihr auseinanderzusetzen, als er eine Ausstellung tiber die Verbreitung
des Christentums in den ersten Jahrhunderten vorbereitete und kla-
ren muflte, welche Objekte zur Illustrierung dieser Anfinge dienen
konnen, von Inschriften iiber Papyri bis zu Skulpturen, Haushaltsge-
genstdnden, Schmuck, Miinzen, Sarkophagen, Ossuarien, Schatzfun-
den und Grabmemorien. Und hier ergibt sich bereits die erste Ver-
wunderung: Realien, das heifit die tatsdchlichen Funde aus der Zeit,
spielen in diesem Buch so gut wie keine Rolle. Gerade am Beispiel
der fir die Autoren so wichtigen sozialen Rolle und Situation von
Frauen ist diese Unterlassung schmerzlich spiirbar: was lieBe sich
nicht zeigen und — sicher auch kontrovers — diskutieren am Span-
nungsbogen zwischen jener Miriam, deren Ossuar im Familiengrab
der Kaiaphas-Sippe in Ost-Talpiot entdeckt wurde, mit einer Miinze
(Herodes Agrippas II.) im Mund ihres Schédels als Indiz fiir die Be-
folgung der paganen Sitte — im Herzen der hohepriesterlichen Fami-
lie! —, dem Fihrmann Charon den Obolus fiir die Bootsreise in die
Unterwelt zu zahlen, bis hin zur alten, archéologisch immer wieder
erorterten Tradition, daB3 die Kirche Santa Prisca auf dem Aventin in
Rom auf dem Haus jener Prisca steht, die als wohlhabende Freigelas-
sene der sgens Prisca< mit einem international tdtigen Unternehmer
namens Aquila verheiratet war und als Mézenin des Paulus auftrat.
Davon nichts bei Stegemann/Stegemann, sondern nur der karge Satz:
»Wie bei den Minnern gehort allerdings auch die iiberwiegende
Mehrheit der Frauen zur Unterschicht. Fiir Prisca ergibt sich diese
Zuordnung schon aus ihrer Berufstatigkeit (Apg 18,2)« (S. 334). Eine
abenteuerlich-apodiktische Formulierung, ohne Beleg und gegen alle
(unerorterten) Alternativen.

Was etwa wire zu gewinnen gewesen aus einer Erorterung der al-
ten Frage, ob Junia (R6m 16,7) eine Frau oder ein Mann war — philo-
logisch ist das zwar ldngst zugunsten der weiblichen Losung entschie-
den, doch allein die Tatsache, daf} es die Frage gab und in manchen
Kreisen noch immer gibt, ist mit allen Konsequenzen ein Phdnomen
der urchristlichen Sozialgeschichte. Statt dessen wird kommentarlos
davon ausgegangen, daB} Junia eine Frau und Apostolin war, und den-
noch koénnen sich Stegemann/Stegemann nicht entscheiden, ob »eine
eheliche oder sonstige Beziehung zu einem Mann nur vermutet wer-
den kann« (S. 332f) oder ob sie »offenkundig mit einem Mann (An-
dronikus) zusammengearbeitet hat« (S. 337).

Solche Beispiele stehen pars pro toto; unklar ist vor allem immer
wieder, nach welchen Mafstiben die Autoren entscheiden, wann und
warum sie die neutestamentlichen Quellen fiir bare Miinze nehmen
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und wann — und warum - sie das andernorts nicht tun. Sie sind, na-
turgemdl, befangen in herkdémmlicher Methodenabhéngigkeit, wie sie
Neutestamentler, anders als Althistoriker und Altphilologen, noch im-
mer akzeptieren. Mehr als einmal, beispielsweise bei der Pyramide
der sozialen Schichtung in der jiidischen Gesellschaft Israels (S. 127)
oder der unbenutzbaren, weil maBstabfreien und undifferenzierten
Tabelle iiber Kosten und Preise (S. 48), bedauert man, da3 das Au-
torenteam aus zwei Neutestamentlern besteht, und nur aus solchen:
Soziologen, Demographen, Historiker, Archdologen und Philologen
wurden offenbar nicht zu Rate gezogen, geschweige denn interdiszi-
plindr um Mitarbeit gebeten.

Wenn man das Buch dennoch heranziehen sollte, trotz solcher und
weiterer Mingel, trotz der sehr einseitig selektiven Bibliographie und
des fehlenden Namens- und Ortsindex, dann nicht, weil es eine fir
das Studium geeignete, zuverldssige Einfiihrungsmonographie wiire.
Es ist vielmehr ein ungemein niitzliches Lehrbeispiel fiir die Fille
von Deutungen, die Neutestamentler auf dem heutigen Methoden-
stand den neutestamentlichen Quellen entnehmen — daran ist in der
Tat vieles wertvoll und weiterfiithrend —, und wie sie zugleich befan-
gen bleiben in einem Vorabwissen, das ihre Wege und Deutungen
mehr als einmal gravierend beeintréchtigt. Es ist, mit anderen Worten,
ein Buch, das anregt und herausfordert zu einer interdisziplinér erar-
beiteten urchristlichen Sozialgeschichte, in der die Vielfalt der Reali-
en und die Niichternheit der Geschichtswissenschaften eine wesentli-
che Rolle iibernehmen miissen.

Carsten Peter Thiede

Weitere Literatur:

Aufstieg und Niedergang der romischen Welt: Geschichte und Kultur
Roms im Spiegel der neueren Forschung. Hg. Hildegard Temporini
und Wolfgang Haase. Teil II: Principat. Band 26,2: Religion: Vorkon-
stantinisches Christentum, Neues Testament. Hg. Wolfgang Haase.
Berlin, New York: de Gruyter, 1995. 1068 S., DM 760,-

Winrich A. Lohr. Basilides und seine Schule: Eine Studie zur Theolo-
gie- und Kirchengeschichte des zweiten Jahrhunderts. Wissenschaftli-
che Untersuchungen zum Neuen Testament 83. Tiibingen: J.C.B.
Mohr (Paul Siebeck), 1995. X, 414 S. DM 168,~

Christoph Markschies. Ambrosius von Mailand und die Trinititstheo-
logie: Kirchen- und theologiegeschichtliche Studien zu Antiarianis-
mus und Neunizinismus bei Ambrosius und im lateinischen Westen
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(364-381 n. Chr.). Beitrdge zur historischen Theologie 90. Tiibingen:
J.C.B. Mohr (Paul Siebeck), 1995. XII, 286 S. DM 178 -

3. Mittelalter

Gert Haendler. Von der Reichskirche Ottos I. zur Papstherrschaft Gre-
gors VII. Kirchengeschichte in Einzeldarstellungen. Hg. von Ulrich
Gibler, Gert Haendler und Joachim Rogge. Band I/9. Leipzig: Evan-
gelische Verlagsanstalt, 1994. 176 S., DM 21,50

Mit diesem Band des Mitherausgebers Gert Haendler liegen nun alle
elf Binde des von ihm betreuten ersten Teils (Von der Alten Kirche bis
zum Hohen Mittelalter) der Reihe »Kirchengeschichte in Einzeldar-
stellungen« vor. Ihr Ziel war es seit den ersten Planungen im Winter
1971/72, den von westlicher Literatur weithin abgeschnittenen Theolo-
giestudenten in der ehemaligen DDR eine Hilfe zu bieten. Dankens-
werterweise hat das ambitionierte und in der Tat fiir Studenten hervor-
ragend geeignete Unternehmen die Wende iiberlebt. Nachdem die alte
Evangelische Verlagsanstalt in Berlin aufgelost und ein neuer Verlag
gleichen Namens in Leipzig gegriindet worden ist, scheint auch von
dieser Seite her die Fortfiihrung gesichert zu sein. Von den geplanten
37 Binden der vier Teile stehen immerhin noch 20 aus. Gute Wiinsche
begleiten das Werk schon deshalb, weil seine Lieferungen im Gegen-
satz zu denen des ehemalig westdeutschen Parallelunternehmens Die
Kirche in ihrer Geschichte auch fir Studenten erschwinglich sind.

Der vorliegende Band ist so aufgebaut, da3 nach dem detaillierten
Inhaltsverzeichnis vor dem eigentlichen Text die umfangreiche Biblio-
graphie (S. 10-29) steht. Wenn auch aus der Fiille der Literatur ausge-
wihlt werden muBte (Stand bis 1993), so findet der Benutzer hier
doch breit gestreut und klug sortiert geniigend Titel zur Weiterarbeit.
Die dort genannten Titel werden zum Teil in den knappen Anmer-
kungen vollstindig wiederholt, wobei die Angaben nicht immer iiber-
einstimmen (z.B. Mayr-Harting S. 15 und S. 91 Anm. 23; Heidrich S. 23
und S. 165 Anm. 10; Theuerkauf S. 27 und S. 131 Anm. 16; bei Keller
S. 14 muB die Seitenangabe S. 290-311 lauten). Der fliissig geschriebe-
ne Text des sorgfiltig edierten Buches (kaum Druckfehler; S. 157
Anm. 26 muf} es »Herbst 1075«, nicht 1975 heiflen) verwendet aus-
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fithrlich im Druckbild hervorgehobene, stets ins Deutsche iibersetzte
Quellenstiicke, so dal der Benutzer die gebotenen Interpretationen
selbst iiberpriifen kann. Dieses Verfahren ist schon deshalb zu begrii-
Ben, weil so der Student sofort — freilich in kleinen Portionen — an die
Quellen herangefiihrt wird. Da sie gelegentlich nach der Sammlung
Kirchen- und Theologiegeschichte in Quellen zitiert werden (z.B. S. 61
und 146f), mufl er sich allerdings zumindest in diesen Fillen selbst
um kritische Ausgaben bemiihen. Den Abschluf bildet ein Personen-
register (S. 174-176; Bonifatius ist hier merkwiirdigerweise unter Win-
frid eingeordnet).

Inhaltlich behandelt der Band in zwolf Kapiteln die Reichskirche
unter den Ottonen und Saliern sowie die gregorianische Reform der
Kirche bis zum Tode von Papst Gregor VII. im Jahre 1085. Es geht
um jene spannungsgeladene Epoche, die mit der Einspannung der
Reichskirche in die Belange des ostfrinkischen Reiches unter Otto
dem GroBen einsetzte und mit dem dramatischen Streit zwischen
Gregor VII. und Heinrich IV. sowie dem Scheitern der hochgespann-
ten Vorstellungen des Papsttums endete. In dieser Zeit zerbrach das
aus der Idee des Monogenismus geborene Ideal der christlichen Uni-
versalitit, also die Abstammung aller Menschen von dem einen
Adam und das Zusammenleben der Vdlker in dem einen Glauben,
das noch Karl der GroBe zur Regierung seines Vielvolkerreiches ge-
schickt und kraftvoll zu nutzen gewulit hatte. Schon seine Nachfolger
vermochten diese Einheitsvision nicht zu erfiillen, und auch die In-
strumentalisierung der Bischofe zu Reichsfiirsten unter den Ottonen
zeitigte nicht den gewiinschten Erfolg. Die partikularen, oftmals von
kleinrdumigen Stammesinteressen bestimmten Krifte erwiesen sich
als stiarker, und so wurde die »Spannung von Einheit des Kénigtums
und polyethnischer Reichsstruktur« oder »von imperialer Einheit und
landesherrlicher Vielfalt« zum heimlichen Hauptthema der deutschen
Geschichte (Johannes Fried, Der Weg in die Geschichte: Die Urspriin-
ge Deutschlands bis 1024, Berlin 1994, S. 19). Das Papsttum versuchte,
wie schon im Friihmittelalter, die Einheitsvision aufrechtzuerhalten,
geriet aber nach der an sich iberfilligen Rezeption der von Cluny
ausgehenden Klosterreform und nach der Krise der Reichskirche um
1054 in einen unheilvollen Streit mit der weltlichen Macht, die sich
eben auch in heilsgeschichtlichen Zusammenhiingen definierte. Aus
dem Universalismus beider Miéchte erwuchs die allméhliche Plurali-
sierung Europas. Der sogenannte Investiturstreit, bis heute mit kli-
scheehaften Vorstellungen behaftet, war daher Ausdruck einer viel
tiefer reichenden Krise, der Frage nach der rechten Ordnung in der
Welt und der damit verbundenen Neuorientierung nédmlich. Die lange
selbstverstindliche Welt des Frithmittelalters mit ihren archaischen
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Strukturen war fragwiirdig geworden und drohte in einem Prozef3 der
Ausdifferenzierung der Teilsysteme auseinanderzubrechen. In dieser
Situation erwies sich die Spannung zwischen dem Vormachtsanspruch
des Papsttums und dem theokratischen Amtsgedanken des Konig-
tums als uniiberbriickbar. Im 11. Jahrhundert prallten die Vorstellun-
gen der Leitfiguren von regnum und sacerdotium aufeinander. Beide,
Kirche und Staat, begannen danach, allmdhlich ein BewuBtsein ihrer
Eigenstindigkeit zu entwickeln. Bezogen auf den politischen Bereich
konnte man das mit einem modernen Begriff auch einen Sédkularisie-
rungsschub nennen.

Da Haendler die Ergebnisse seiner traditionell angelegten Darstel-
lung leider nicht eigens gebiindelt hat, werden diese Zusammenhénge
dem Benutzer erst allmihlich deutlich. Die aufmerksame Lektiire
enthiillt jedenfalls ein buntes Panorama dieser beiden wechselvollen
Jahrhunderte, die fiir den Fortgang der europiischen Kirchenge-
schichte von kaum zu iiberschitzender Bedeutung gewesen sind.

Lutz E. v. Padberg

Lutz E. v. Padberg. Mission und Chrisrianisierué:g: Formen und Folgen
bei Angelsachsen und Franken im 7. und 8. Jahrhundert. Stuttgart:
Franz Steiner, 1995. 419 S., 1 Abb., DM 136,

Mit der vorliegenden Untersuchung hat sich der Autor, der an der
Freien Theologischen Akademie in Giefen sowie an der Evangeli-
schen Theologischen Fakultdt in Leuven Kirchengeschichte lehrt,
1993 an der Universitdt Paderborn im Fach Mittelalterliche Geschich-
te habilitiert. Die Arbeit konnte ebensogut auch an einer theologi-
schen Fakultit als kirchengeschichtliche Habilitationsschrift einge-
reicht worden sein; denn sie setzt sich zur Aufgabe, die christliche
Fundierung Europas im Frithmittelalter durch die Missionierung
zweier geschichtstrichtiger Volker, der Angelsachsen und der Fran-
ken, im Zusammenwirken zwischen kirchlichen Sendboten und politi-
schen Herrschern zu erforschen. Die klare geographische, ethnische
und chronologische Eingrenzung gilt dabei einem im hochsten Grade
formativen Ausschnitt europiischer Kulturgeschichte iiberhaupt. Von
den Auswirkungen sind alle spiteren Generationen geprigt worden,
bis sich schlieBlich in den letzten beiden Jahrhunderten jener unge-
heure Zeitbruch der Moderne und Postmoderne vollzog, unter dessen
Auswirkungen das damals angelegte Erbe mehr oder weniger bewulft
preisgegeben wurde. Insofern stellt das Buch v. Padbergs — ohne dies
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direkt anzusprechen — zugleich eine Art Spiegel dar, in welchem un-
sere heutige kulturgeschichtliche Degression tragisch sichtbar wird.

Der historische Rahmen ist abgesteckt durch zwei epochal signifi-
kative Ereignisse, denen der Verfasser (Verf.) schon in fritheren Ar-
beiten besondere Aufmerksamkeit gewidmet hat, nimlich der Entsen-
dung des Benediktiner-Missionsbischofs Augustinus von Canterbury
durch Papst Gregor den GroBen im Jahre 596 und den Tod des Wyn-
freth Bonifatius im Jahre 754. Die Verklammerung beider Gestalten
sieht der Verf. zu Recht darin, daf} es sich hier um eine einzige umfas-
sende missionsgeschichtliche Bewegung gehandelt hat, in deren Ver-
lauf die angelsidchsischen Empféanger der christlichen Botschaft zu de-
ren Tragern wurden und auf diese Weise dem Land und Volk ihres
ethnischen Ursprungs ihren Dank abstatteten.

Die Geschichte der Missionierung bzw. Christianisierung Britanni-
ens und Germaniens ist natiirlich schon oft erforscht und dargestellt
worden. In klassischer, bis heute nicht iiberholter Gestalt taten dies
Albert Hauck und Hans von Schubert, deren groflen Lehrbiichern
und Einzeluntersuchungen der Verf sich verpflichtet weil — neben
zahlreichen anderen &lteren und modernen Autoren. Aber er bleibt
dabei natiirlich nicht stehen. Vielmehr stoft er vor zu den lateini-
schen Quellen, von deren reichlicher und griindlicher Auswertung der
umfangreiche Anmerkungsapparat (er macht etwa 40% des Inhaltes
aus) iiberzeugend Auskunft gibt.

Zur Begriindung seines Unternehmens, den Christianisierungspro-
zef3 unter den Angelsachsen und Franken trotz der unverédnderten
Quellenlage von Grund auf neu zu eruieren, verweist der Verf. auf
das Aufkommen moderner Wissenschaftszweige, v.a. die sozial- und
strukturgeschichtliche Forschung wie auch die Mentalitdtsgeschichte,
durch welche dem Geschehen neue Aspekte abgewonnen werden
konnen. Er bemingelt jedoch bei deren bisheriger Anwendung auf
die mittelalterliche Missionsgeschichte, da3 ihr vielfach einseitiger
Gebrauch zu erneuten Verzerrungen des Gesamtbildes gefiihrt habe.
Dem konne nur durch eine-integrale Zusammenfithrung aller rele-
vanten Aspekte begegnet werden. Dabei bringt der Verf. als seinen
unverkennbar eigenen Beitrag auch die theologische Betrachtungs-
weise ein, ohne deren grundlegende Veranschlagung das frithmittelal-
terliche Geschichtsbild in der Tat zur ideologischen Karikatur ver-
kommen wiirde. Dieser Gefahr weil er immer wieder mit kréftigen
Argumentationen zu wehren. In der Beriicksichtigung der spirituellen
Komponente geht der Verf. sogar so weit — und dies mit iiberzeugen-
den Griinden —, auch der hagiographischen Literatur, die einen Grof-
teil seiner Quellen ausmacht, einen unverzichtbaren historischen In-
formationswert zuzuerkennen, natiirlich bei aller hier gebotenen Ent-
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mythologisierung des offensichtlich Legendarischen. Denn auch hier
finde man wesentliche Beitrage zur Erhellung der Motivation der
»Christianisierungstriiger«. Als sein eigenes geschichtswissenschaftli-
ches Leitbild gibt der Verf. an, einen Mittelweg zwischen dem Positi-
vismus traditioneller kirchlicher und dem Immanentismus politisch-
soziologischer Darstellungen zu beschreiten. Abgewiesen werden da-
mit zu Recht alle monokausalen Erkldrungsmuster und rein perspek-
tivistischen Beurteilungen, welche an der komplexen Realitdt des
frithmittelalterlichen Missionszeitalters scheitern miiSten.

Die Studie gliedert sich in vier Teile, von denen der erste eine me-
thodologische Einfiihrung (S. 9-31), der vierte die auswertende Zu-
sammenfassung (S. 350-367) bildet. Das eigentliche Korpus der Arbeit
besteht in den beiden etwa gleich langen (je rund 150 Seiten umfas-
senden) Mittelteilen, von denen der eine der »Funktionsanalyse der
Mission« (8. 32-189), also den Trigern des Prozesses und deren Me-
thoden, der andere den »Verinderungspotentiale(n) der Christianisie-
rung« (S. 190-349) gewidmet ist. Die hier gebrauchte Terminologie
4Rt auf eine weitgehende Indienststellung des strukturanalytischen
Instrumentariums schlieBen. Sie macht in der Tat die eine Seite der
wissenschaftlichen Konzeption der Untersuchung aus und erweist sich
in ihrer Durchfithrung als sehr ertragreich. Der Theologe sollte sich
aber von dieser ihm ungewohnten Begrifflichkeit nicht abschrecken
lassen. Vielmehr kommt er hinsichtlich seiner ideellen Fragestellun-
gen durchaus auf seine Kosten, zumal das Buch — abgesehen von sei-
nen methodologischen und quellenkritischen Partien — in einem fliis-
sigen, oft geradezu mitreiBenden Stil geschrieben ist. Dadurch er-
schlieBt es sich (abgesehen von dem in den Anmerkungen konzen-
trierten wissenschaftlichen Spezialerorterungen) auch einer nicht
fachspezifisch gebildeten Leserschaft ohne Schwierigkeit. Diese er-
freuliche Beobachtung sei nachdriicklich herausgestellt angesichts der
Tatsache, daBl hier eine Epoche europidischer Kulturgeschichte zum
Leuchten gebracht wird, welche niemanden unberiihrt lassen kann,
der am Verstindnis seiner eigenen geistigen Wurzeln interessiert ist.
Es geht ja um die Frage, welche Rolle der Mission und Christianisie-
rung beim Werden des christlichen Abendlandes zukam (S:51):

Schon der Titel des Werkes signalisiert, daf sein Inhalt iiber seine
bahnbrechende Bedeutung fiir die Geschichtswissenschaft hinaus be-
sonders fiir den an missiologischen Fragestellungen Interessierten
eine Fundgrube von Einblicken darbietet. Aus dieser Perspektive sind
— dem Metier des Rezensenten entsprechend — die nachfolgenden
Bemerkungen niedergeschrieben. Das ist schon dadurch legitimiert,
daB eine hohe Anzahl der in der umfangreichen (rund 800 Titel um-
fassenden) Bibliographie (S. 369-412) missions- und religionsge-
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schichtlichen Themen gewidmet ist, auch wenn die Zahl missiologi-
scher Fachgelehrter sehr klein ist und sich auf je einen (bzw. 2) her-
vorragende(n) Représentanten der evangelischen (H.-W. Gensichen)
und der katholischen (J. Schmidlin und Th. Ohm) Disziplin be-
schriankt. Hitte der Autor diesen Kreis erweitert, so wiirde durch sol-
che Offnung fiir die spitere, liberseeische Missionsepoche und fiir die
methodologische Grundsatzdiskussion noch eine Fiille geschichtlicher
und aktueller Parallelen zu den vom Verf. eruierten theologischen
Motiven, kommunikativen Strategien und Konversionsbewegungen
zur Sprache gekommen sein. Hat doch schon der (ebenfalls nicht in
der Bibliographie, wohl aber in den zahlreiche weitere Titel nennen-
den Anmerkungen erwihnte) Altmeister der modernen Missionswis-
senschaft, Gustav Warneck, seine schulbildende, wenn auch kontro-
verse Missionstheorie der Volkschristianisierung wesentlich mit den
Erfahrungen der Germanenmission abgestiitzt. Solche missiologische
Aktualisierung lag natiirlich nicht im erkenntnisleitenden Interesse
dieser historischen Untersuchung. Sie konnte aber ohne Schwierigkei-
ten und mit groBem Gewinn in interdisziplindren Diskussionsrunden
und in Lehrveranstaltungen nachvollzogen werden. Auf jeden Fall
werden mit Sicherheit von dieser tiefschiirfenden Untersuchung be-
fruchtende Impulse auf die kiinftige Arbeit der Missionswissenschaft
in all ihren Teildisziplinen ausgehen.

Schon in dem im Obertitel des Buches genannten Begriffspaar
»Mission und Christianisierung« steckt eine missiologische Brisanz,
die iiber die Aspekte der vom Verf. kenntnis- und gedankenreich voll-
zogenen Erorterung weit hinausgeht. Sind doch {iber das Verhiltnis
der in dieser Untersuchung hiufig schlicht parallel bzw. konsekutiv
gebrauchten beiden Begriffe seit Beginn der modernen evangelischen
Missionsbewegung heife Auseinandersetzungen gefithrt worden.
Wihrend von den spirituellen bzw. heilsgeschichtlichen Voraussetzun-
gen des Pietismus her Mission und Christianisierung fast als Gegen-
sidtze behandelt worden sind, betrachteten andere erstere schlicht als
logische Voraussetzung letzterer. Wenn man unter >Mission< mit Gu-
stav Warneck »das ganze Handeln der Christenheit zur Pflanzung und
Organisation der Kirche unter Nichtchristen« verstand, so bildete die
Christianisierung des gesamten Volkslebens im Umfeld dieser einhei-
mischen Kirchen die erstrebenswerte, wenn auch nie ganz abgeschlos-
sene Konsequenz bzw. das eigentliche strategische Ziel, fiir welches
erstere nur die funktionale und organisatorische Voraussetzung dar-
stellte. Verstand man dagegen Mission wesentlich als glaubenswek-
kende Verkiindigung und ordnete man heilsgeschichtlich die pneuma-
tische Umwandlung der Schopfungs- und Erhaltungsordnungen erst
der kommenden sichtbaren Aufrichtung der Herrschaft Christi auf
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Erden (dem Tausendjihrigen Reich) zu, so muBte der Versuch zu
einer Christianisierung der Volksordnungen eher als Vermessenheit
erscheinen, der im klaren Gegensatz zu dem sich stadienhaft verwirk-
lichenden Heilsplan Gottes mit der Volkerwelt stand. In solcher Be-
trachtungsweise bildete die mittelalterliche Christianisierung ganzer
Volker durch das konstantinische Biindnis zwischen Kaisertum und
katholischer Kirche eher ein abschreckendes Beispiel, wobei die Mis-
sion zur »Propaganda« (Martin Kaehler) verkommen sei, wihrend
man mit Zinzendorf als das Ziel wahrhaft evangeliumsgemiBer Mis-
sion das gewissenhafte Mithen um die Bekehrung einzelner und de-
ren Sammlung in firsorglich pastorisierten Auswahlgemeinden er-
blickte. Die im letzten Drittel des vorigen Jahrhunderts vor allem zwi-
schen Friedrich Fabri und Ernst Kaehler auf der einen Seite, Karl
Graul, Ernst BuB3 und Gustav Warneck auf der anderen Seite gefiihr-
te Debatte (vgl. hierzu die klassische Untersuchung von J.C. Hoeken-
dijk, Kirche und Volk in der deutschen Missionswissenschaft, Miinchen
1967) ist in unserer Zeit seit Uppsala 1968 in gewandelter Gestalt
wieder aufgeflammt in der Polarisierung zwischen dem Missionsver-
standnis der >Okumeniker< und dem der >Evangelikalens, welch letz-
tere, um MiBverstindnissen vorzubeugen, am liebsten nicht mehr von
»Mission< — und schon gar nicht von >Christianisierung<! — sondern
statt dessen von »>transkultureller Evangelisation< bzw. »Weltevangeli-
sation< sprechen. Gerade angesichts dieser traditionellen und aktuel-
len Fragestellung bietet das Buch v. Padbergs eine aufschluBBreiche
und trotz der historischen Distanz hochst relevante Lektiire.

Der Verf. macht namlich in ebenso objektiver wie fairer Weise
deutlich, daB bei einer unvoreingenommenen, sich einfiihlend auf das
Selbst- und Sendungsverstandnis der damals Beteiligten einlassenden
Betrachtung alle klischeehaften Mythen und Verdikte gleichermalien
unangebracht sind. Weder kann man supranaturalistisch die Missions-
geschichte des Frithmittelalters als von rein geistlichen Faktoren be-
wegtes Geschehen verstehen noch als ein rein sidkulares Unterneh-
men, in welchem nur politische Machtinteressen der Christianisie-
rungstriger und opportunistische Wiinsche auf seiten der Christiani-
sierten gewaltet hitten. Vielmehr teilten damals noch beide Seiten,
Christen und Heiden, ein zwar unterschiedlich gefiilltes, aber doch
analoges einheitliches Welt- und Wirklichkeitsverstéindnis, in welchem
diesseitiges und jenseitiges, leibliches und geistliches Heilsverlangen
holistisch zusammengehérten. Weiterhin gibt der Verf. zu bedenken,
daB der neuzeitlich so stark empfundene Gegensatz zwischen Indivi-
duum und Gemeinschaft, zwischen gewissensméfig verantworteter
Einzelentscheidung und korporativem BeschluB3 v.a. bei der Bekeh-
rung und Taufe so noch nicht empfunden wurde. Wenn auch bei
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frithmittelalterlichen Massentaufen gelegentlich herrschaftliche Zwin-
ge mitgewirkt haben und angesichts der lateinischen Taufformel ma-
gische MiBverstandnisse aufkommen konnten, so betonte man doch
kirchlicherseits stets das Prinzip der Freiwilligkeit. Von den Téuflin-
gen selbst wurde dieses angesichts des von jedem einzelnen in seiner
Muttersprache (!) abzulegenden personlichen Bekenntnisaktes in der
Regel auch so empfunden. Die neuzeitliche Missionserfahrung v.a. in
animistischen Stammeskulturen in Afrika und Ozeanien ist, wie be-
sonders Johannes Warneck und Christian Keysser ausfiihrlich darge-
stellt haben, zu ganz dhnlichen Beobachtungen und missiologischen
SchluBfolgerungen gelangt.

Was der vorliegenden historischen Studie ihren hervorragenden
missionswissenschaftlichen Wert gibt, ist die vom Verf. mit iiberzeu-
gender Argumentation herausgearbeitete Tatsache, daBl sie sich mit
einer geschlossenen klassischen Missionsepoche beschiftigt. Diese
war von einer klaren theologischen Motivation beseelt und von einer
ihr entsprechenden Gesamtstrategie geprigt. Dabei bildete der uni-
versale Missionsbefehl des Auferstandenen nach Matthius 28 (den
der Verf. seiner Habilschrift als Leitvers voranstellt!) die Grundlage
einer systematischen, auf alle in das Blickfeld kommenden Volker
zielenden Heilsbemiihung: »Dieses planvolle Hinaustragen der christ-
lichen Botschaft bis an die Grenzen der bekannten Welt unterschei-
det die frithmittelalterlichen Missionare von denen der frithen Kirche,
in welcher der Missionshorizont auf den festen Raum des romischen
Reiches begrenzt war« (S. 41). Zu erginzen ist im Sinne des Verfs,
daB} die Ausbreitung des Evangeliums in den ersten Jahrhunderten
der Kirche weitgehend eine spontane Expansion (Roland Allen) war,
in Verbindung mit der evangelistischen Verantwortung von Bischdfen
und Priestern fiir ihre regionalen Bistimer und Pfarreien. Wir wissen
das besonders durch das der vorliegenden Untersuchung vergleichba-
re klassische Werk Adolf von Harnacks, Mission und Ausbreitung des
Christentums in den ersten drei Jahrhunderten, 41924.

Das eigentliche Verdienst, die Sendung an die Volker nunmehr sy-
stematisch in Angriff genommen zu haben, spricht der Verf. dem be-
rihmten Papst Gregor dem Grofen zu, der sein Missionsverstidndnis
u.a. in seinen beiden klassischen Missionsinstruktionen an Konig
Aethelberht von Kent und Abt Mellitus (beide im Sommer d.J. 601)
niedergelegt hat. Diese Dienstanweisungen sind insofern von iiber-
zeitlicher Bedeutung, als wir in ihnen sowohl einer erstaunlich aktuell
anmutenden heilsgeschichtlich-eschatologischen Motivierung der Mis-
sion als auch gleichermaffen aktuellen Ratschldgen fiir die Missions-
methode, v.a. die Akkommodation, vorfinden. Mission stellt sich fiir
Gregor und die von ihm inspirierten angelsachsischen Missionare als
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ein Kampfgeschehen dar. Dieses konnte durchaus die Form eines
(modern gesprochen) >power encounter< annehmen, in welchem die
Missionare vor ikonoklastischen Akten nicht zurtickschreckten. In
der Regel sollten diese jedoch als Bekenntnisakt von den bekehrten
Konigen des zu missionierenden Volkes selbst vollzogen werden. In
diesem Zusammenhang erortert der Verf. auch den zwischen den bei-
den o.g. Missionsinstruktionen Gregors scheinbar bestehenden Wider-
spruch zwischen der Anweisung, die heidnischen Kultstitten zu zer-
storen oder aber sie christlich umzuwidmen. In beiden Fillen, so kri-
stallisiert der Verf. heraus, gilt die gleichbleibende Forderung der Zer-
storung des als ddmonisch beurteilten heidnischen Kultbildes. Der po-
sitive Sinn dieser dramatischen Handlung liegt darin, den in seinem
Heilswerk begriindeten Sieg Christi iiber die Macht Satans und seines
Heeres zu demonstrieren und die Heiden zu bewegen, sich von den
nichtigen Gotzen dem lebendigen Gott zuzuwenden und so den
Herrschaftswechsel zu vollziehen. Dieser sinnfalligen Darstellung der
strahlenden Herrschaft Christi dienten auch in Prozessionen vorange-
tragene Kreuze (das plastische Kruzifix stammt aus jener Epoche!)
sowie die Ausgestaltung mannigfaltiger Sakramentalien. Es spricht fur
die differenzierende Fairness des evangelischen Autors, dafl er in die-
ser Entwicklung trotz der dabei lauernden magischen Mildeutungen
keine germanische Paganisierung des Christentums, sondern vielmehr
eine missionarische Anpassung an das Vorstellungsvermégen der Ho-
rer erblickt.

Der Gefahr eines rein innerweltlichen MiBverstéindnisses der Heils-
botschaft durch die Christusreprisentanz der bekehrten Konige ha-
ben die Missionare durch die Ankiindigung des nahen Weltendes mit
der Wiederkunft Christi einen deutlichen Riegel vorgeschoben. Diese
biblische Einsicht wirkt umso erstaunlicher, als sie gerade in unserer
Generation durch die Wiederentdeckung des eschatologischen Hori-
zontes der Mission durch Karl Hartenstein und Walter Freytag erneut
durchgebrochen ist. Trotzdem lag den damaligen kirchlichen Sendbo-
ten jede apokalyptische Uberhitzung und hektische Eile fern. Im
frithmittelalterlichen Verstindnis der Heilsgeschichte, wie sie v. Pad-
berg herausarbeitet, ist die sog. »Zwischenzeit« (O. Cullmann) zwi-
schen Auferstehung und Parusie Christi nicht einfach eine »Pause«
(K. Heim), deren Sinn moglicherweise allein in der dringlichen Auf-
forderung bestiinde, das eschatologische Heil zu ergreifen. Vielmehr
impliziert die personliche bzw. korporative Beugung unter die Herr-
schaft Christi ein sozial-politisches »Verdnderungspotential«, dessen
Einfliisse sich auf alle Lebensbereiche erstrecken. Deswegen werden
in aller Regel bald nach Beginn der Mission in einer Stammesge-
meinschaft die Konige zu aktiven Mitarbeitern der Missionare, indem
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sie durch personliches Vorbild und durch neue Gesetze, die dem
Schutz des Lebens, der menschlichen Wiirde und der Stabilisierung
der Gemeinschaft gelten, dem biblisch geoffenbarten Willen Gottes
Geltung zu verschaffen suchen. Die mit staatlichem Einverstindnis
gegriindeten Kloster werden damit zu Stiitzpunkten der fortschrei-
tenden Missionierung und christlichen Erziehung des Volkes. Dabei
erkennen die Konige im Gespiir fiir die epochale Wende sehr bald
die Bedeutsamkeit des christlichen Glaubens auch fiir die neue sakra-
le Legitimierung ihrer eigenen Herrscherwiirde — in Analogie zu de-
ren bisheriger heidnischer Sanktion — sowie zur Konsolidierung ihrer
Herrschaftsbereiche nach innen wie nach auBen.

Es war also die weitgehende Kongruenz der geistlichen und der
sozialethischen Dimension der biblischen Botschaft, welche in Ein-
schmelzung einheimischer und auch griechisch-romischer Traditionen
die Schaffung einer christlichen Kultur ermdéglichte und dem Abend-
land fiir das folgende Jahrtausend seine geistige Identitit gab. Zu-
gleich wird deutlich, da} die Kirche als Volkskirche ihren Einflul auf
die Seelen der ihr ganzheitlich eingegliederten ethnischen Gemein-
schaft nur dadurch wahren konnte, daB sich im Selbstverstandnis die-
ser Epoche geistliches Heil und soziales Wohl harmonisch erginzten
und daB die Sinngebung in allen Lebensbereichen eine wesentlich
einheitliche war.

Die Frage, welche Konsequenzen es dagegen sowohl fiir den Fort-
bestand der Kirche als auch der europdischen Kultur haben wiirde,
wenn die frithmittelalterliche Synthese unter dem EinfluB anderer
geistiger Strome zerbrechen wiirde, liegt natiirlich auBerhalb des
Focus dieser geschichtlichen Untersuchung. In aktueller missiologi-
scher Perspektive kann sie jedoch nicht verdringt werden, und es ist
in diesem Zusammenhang beachtlich, dafl gerade in den derzeitigen
strategischen Entwiirfen fiir eine Re- bzw. Neuevangelisierung Euro-
pas sowohl auf katholischer als auch auf protestantisch-6kumenischer
Seite (z.B. in Lesslie Newbigins Programm >Gospel and Culture<)
eine erneute kulturwandelnde Synthese eine entscheidende Rolle
spielt. Einige Elemente solch erneuter Synthese flieBen unter dem
Stichwort »holistisch< auch in die evangelikale Missiologie ein, beson-
ders natiirlich bei den Anwiélten des von Amerika ausgehenden >Re-
konstruktionismus«. Von einer pramillenialistischen Position her kann
man solchen Plinen mit durchaus ernstzunehmenden Griinden skep-
tisch gegeniiberstehen. Dann aber wird man sein alternatives evange-
listisches Konzept auf eine erneute biblisch-heilsgeschichtliche Besin-
nung zu griilnden haben, die vor einer diakritisch eschatologischen
Standortbestimmung nicht zuriickweicht. Den verdnderten welt- und
kulturgeschichtlichen Bedingungen entsprechend wird eine solche
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evangelistische Vision radikaler noch als bei Gregor dem GroBen auf
den wiederkommenden Christus gerichtet sein.

Es ist dankbar zu begriifien, daf} die geschichtliche Untersuchung v.
Padbergs, die in ihrem unmittelbar angesprochenen geschichtswissen-
schaftlichen Bereich bald als ein Standardwerk rezipiert werden diirf-
te, auch zu solchen theologischen Folgerungen Anstof3 gibt.

Peter Beyerhaus

Weitere Literatur:

Carl Andresen und Adolf Martin Ritter. Geschichte des Christentums
1/2: Friihmittelalter — Hochmittelalter. Theologische Wissenschaft 6,2.
Stuttgart, Berlin, K6ln: Kohlhammer, 1995. 296 S., DM 36,

Caroline Walker Bynum. The Resurrection of the Body in Western
Christianity. New York: Columbia University Press, 1995. 384 S., 36
Abb., $ 29,95

4. Reformationszeit

Martin Brecht. Ausgewahlte Aufsdtze. Band I: Reformation. Stuttgart:
Calwer, 1995. 576 S., DM 98,—

Aufsatzsammlungen sind fiir Studierende und Lehrende im Prinzip
eine erfreuliche Sache. Sie biindeln die an verschiedenen, gelegentlich
sogar schwer zuginglichen Orten erschienenen Beitriige eines Autors
zu einem abgegrenzten Themenbereich und erleichtern dadurch die
eigene Arbeit. Wenn, wie im vorliegenden Falle, dieser die Auswahl
auch noch selbst trifft, hdlt man gleichsam seine durch das Feuer der
Forschungsdlskussmn gelduterten Studien in der Hand, denn sonst
wiirde er sie kaum erneut unverindert der kritischen Offentlichkeit
iibergeben. Gewif kommt es vor, dal jemand mit einem solchen
Sammelunternehmen die Zahl seiner Buchveroffentlichungen aufbes-
sern mochte. Das aber ist bei Martin Brecht, dem ungemein produkti-
ven und in den Arbeitsgebieten Reformation und Pietismus gleicher-
maBen kompetenten Miinsteraner Kirchenhistoriker, absolut auszu-
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schlieBen. Es ist rundum zu begriien, daB3 er sich mitten in den Mii-
hen der verantwortlichen Herausgabe der ersten beiden Binde der
Geschichte des Pietismus (siehe die Rezension in diesem Bande) die
Zeit genommen hat, aus dem umfinglichen Vorrat seiner Aufsitze
(vgl. Christian Peters, »Martin Brecht — Schriftenverzeichnis«, in: Lu-
thers Wirkung. FS Martin Brecht, hg. v. Wolf-Dieter Hauschild u.a.,
Stuttgart, 1992, S. 257-283) eine ausgewogene Auswahl zu treffen.

Geboten werden 26 Aufsdtze aus den Jahren 1962 bis 1992, davon
einer teilweise (S. 148ff) und einer vollstindig (S. 188ff) als Erstdruck.
Die Texte werden nicht im Reprintverfahren, sondern in einem ein-
heitlichen Druckbild wiedergegeben. Dabei ist leider darauf verzich-
tet worden, jeweils Seitenumbruch und -zahl der Erstvercffentlichung
anzugeben. Auch hat man sich dazu entschlossen, die Anmerkungen
grundsétzlich an den Schluff der Aufsidtze zu verbannen. Beides ist
nicht gerade benutzerfreundlich und angesichts der Moglichkeiten
der Textverarbeitung mit dem Computer sowie des hohen Preises ei-
gentlich unverstdndlich. Abgesehen von formalen Korrekturen und
Anspielungen auf den einstigen Kontext sind die Beitrage unveran-
dert belassen. Bei dem umfangreichsten Aufsatz des Bandes tiber
»Die gemeinsame Politik der Reichsstddte und die Reformation«
(S. 411-470) wurde auf den Wiederabdruck des der Erstpublikation
beigegebenen Nordhausener Gutachtens verzichtet (zuerst in: Zeif-
schrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte 94, Kan. Abt. 83
[1977], S. 180-263, dort S. 252-263). Gelegentliche Ergédnzungen sind
nur schwer als solche auszumachen (z.B. S. 268, Anm. 138; S. 470,
Anm. 250; anders S. 392). Sorgfiltige Register erleichtern die Benut-
zung des Bandes (S. 564-576).

Die Sammlung vermittelt einen guten Eindruck der breit gestreu-
ten Forschungsinteressen Brechts, deren inhaltlicher Reichtum hier
nur angedeutet werden kann. Die ersten elf Aufsdtze sind dem The-
menkreis >Luther< zugeordnet. Besonders hervorzuheben sind die
zentrale und unverindert aktuelle Fragen behandelnden Arbeiten
»Der rechtfertigende Glaube an das Evangelium von Jesus Christus
als Mitte von Luthers Theologie« (S. 13-47; zuerst 1978; berechtigter-
weise programmatisch am Anfang des Bandes stehend), »Zur Typolo-
gie in Luthers Schriftauslegung« (S. 134-147; 1987) und »Geistliche
Gemeindeerneuerung und Geistesgaben — ihre Beurteilung in der
evangelischen Kirche Deutschlands vom 16. bis zur Mitte des 19.
Jahrhunderts« (S. 148-163; gedruckt war 1988 nur der erste Teil unter
dem Titel »Luthers Verstindnis der Geistesgaben«). Einfiihlsam an
die Problematik der deutschen Wiedervereinigung kniipft der 1992
erstmals erschienene Aufsatz »Umgang mit Schuld in der reformato-
rischen Tradition« an (S. 164-187). Ein bisher nicht publizierter Vor-
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trag zur 500. Wiederkehr von Luthers Geburtstag am 10. November
1983 diskutiert »Luthers Angebot an die Gegenwart« (S. 188-203). Er
zeigt in beeindruckender Weise Martin Brecht nicht nur als Wissen-
schaftler, sondern als werbend von der Gnade des Glaubens reden-
den Theologen, wenn er betont, dal auch die komplizierte moderne
Welt »nicht ohne einfache Grundmuster und Kategorien als Orientie-
rungshilfe« auskommt. »Die Sinnfrage, vor der der heutige Mensch so
ratlos steht, kann klar beantwortet werden, wo das gerechtfertigte Le-
ben als Geschenk empfangen und die ihm anvertrauten Gaben fiir
den Mitmenschen genutzt werden. Ob das als Beitrag zur Erhaltung
der Welt akzeptiert wird oder die Fahrt der Menschheit auf den Ab-
grund zu sich nicht mehr aufhalten 14Bt, steht nicht in unserer Hand.
Wir diirfen dennoch getrost und gelassen leben, denn nichts, nichts
vermag uns zu scheiden von der Liebe Gottes« (S. 203). Abgerundet
wird diese eher geistliche Perspektive durch zwei Beitriige zu Liedern
Luthers, niamlich zu »Nun freut euch, lieben Christen gmein« (S. 93-
104; 1990) und zu »Ein feste Burg« (8. 105-119; 1979).

Der Bereich >Reformatoren< ist durch neun Aufsitze vertreten,
hinzufiigen kénnte man noch den iiberraschenderweise dem Luther-
Teil zugeordneten Text »Martin Bucer und die Heidelberger Disputa-
tion« (S. 48-61; 1991). Die Auswahl konkretisiert, wie wenig es be-
rechtigt ist, den Fortgang der Reformation nur mit dem Namen Lu-
ther zu verkniipfen. Behandelt werden unter anderem der Mainzer
Theologieprofessor Adam Weill (S. 207-216; 1991), Zwinglis frithe
theologische Entwicklung (S. 217-236; 1985), Matthidus Albers’ Theo-
logie (S. 237-268; 1962) sowie Johannes Brenz (8. 269-299; 1970), eine
Predigt des Simon Haferitz (S. 300-310; 1991) und das Predigtbuch
Arsacius Seehofers (S. 380-393; 1988). Besonders wichtig fiir die For-
schung waren und sind die Aufsdtze zum theologischen Hintergrund
der Zwolf Artikel der Bauernschaft in Schwaben von 1525 (S. 311-
347; 1974) und »Die Theologie Bernhard Rothmanns« (S. 348-393;
1985).

Im dritten Teil werden sechs Beitrige zur Rolle der Stddte in der
Reformation prisentiert. Es geht um das »Luthertum als politische
und soziale Kraft in den Stidten« (S. 471-494; 1980), die gescheiterte
Reformation in Rottweil (S. 517-534; 1975) sowie verschiedene Kir-
chenordnungen.

Angesichts der enormen Produktion von Martin Brecht ist es ver-
standlich, daB ihm die Auswahl schwerfiel. Wiinsche werden deshalb
je nach Interessengebiet des Lesers immer offenbleiben. Der The-
menbereich >Luther< ist durch Brechts dreibéndige Biographie be-
stens abgedeckt. Zu dem Gebiet »Reformatoren« hitte man sich, um
Rothmann als Vertreter des Tiufertums nicht ganz alleine stehen zu
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lassen, den Abdruck des Aufsatzes »Herkunft und Eigenart der
Taufanschauung der Ziricher Téaufer« (Archiv fiir Reformationsge-
schichte 69 [1973], S. 147-165) sowie als Summe von Brechts Brenz-
Forschung den biographischen Beitrag zu Martin Greschats Sammel-
werk Gestalten der Kirchengeschichte, Band 6: Die Reformationszeit 11
(Stuttgart, 1981, S. 103-117) gut vorstellen kénnen. Der Abschnitt
»>Stiadte« schlieBlich hédtte durch den Nachdruck von »Reformation
zwischen Politik und Bekenntnis. Grundbedingungen der wiirttember-
gischen Reformation« (Blitter fiir wiirttembergische Kirchengeschichte
83/84 [1983/84], S. 5-19) noch gewinnen konnen.

Diese zugegebenermalien subjektiven Wiinsche dndern nichts an
dem Gesamteindruck, mit diesem ersten Band ausgewéahlter Aufsitze
einen reprédsentativen Querschnitt aus Brechts Forschungen in der
Hand zu halten. Ihm wiiren viele Leser zu wiinschen, wenn dem nicht
der fiir eine Paperback-Ausgabe recht hohe Preis entgegenstiinde.
Vor allem Studenten werden deshalb wohl lieber den Fotokopierer in
Gang setzen, bekdmen sie dann doch den gesamten Band fiir ein
Drittel seines Preises.

Lutz E. v. Padberg

Calvinus Sacrae Scripturae Professor: Calvin as Confessor of Holy
Scripture. Die Referate des Internationalen Kongresses fiir Calvinfor-
schung vom 20. bis 23. August 1990 in Grand Rapids. Hg. Wilhelm H.
Neuser. Grand Rapids: Eerdmans, 1994. 277 S., DM 39,80

JA. de Jong priisentiert in seinem Referat unter dem Titel »An Ana-
tomy of All Parts of the Soul: Insights into Calvin’s Spirituality from
His Psalms’ Commentary« eine Art Psychogramm des Reformators.
Er beobachtet, daB Calvin in seinem umfangreichen Psalmenkom-
mentar einen Einblick in sein Innerstes gibt und dabei erkennen laBt,
daB er keineswegs der asketische, distanziert-gefiithllose Christ ist,
sondern daB er sein Christsein und seine Berufung in der Gemein-
schaft mit Gott und im echten Vertrauen auf ihn lebt. Dieses findet
seinen Ausdruck im Gebet. Das Gebet Davids in den Psalmen, in das
Calvin einstimmt, ist so vielgestaltig wie das Leben selbst. Aber es
driickt aus, daB der Beter in den Wechselfillen des Lebens und selbst
dann, wenn er das Gefiihl hat, von Gott verlassen zu sein, auf Gott
allein seine Hoffnung setzt. Der Beitrag bietet eine eindrucksvolle,
sachgemifBe und thematisch neue Beschreibung der Frommigkeit des
Reformators.
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Der Beitrag von IB. Torrance trigt den Titel »The Concept of
Federal Theology — Was Calvin a Federal Theologian?« Er beantwortet
die Frage negativ: Calvin ist kein Bundestheologe, weil er die Grun-
dannahme der Foderaltheologie, ndmlich eines mit der Schopfung ge-
setzten foedus naturale und eines diesem nach- und untergeordneten
foedus gratiae nicht teilt. Dieses Konzept eines doppelten Bundes ge-
winnt erst bei den Puritanern am Ende des 16. Jahrhunderts systembil-
dende Bedeutung und flieBt in das Westminster-Bekenntnis ein. Es
charakterisiert die Orthodoxie puritanischer Prigung. Das theologi-
sche Problem bei einem foedus naturale ist, ob Gott nur dann gnédig
sein kann, wenn die Bedingung dieses Bundes, ndmlich die Erfiillung
des Gesetzes, gegeben ist. Der Autor stellt heraus, dal Calvin keinen
Bund gesehen hat vor dem Siindenfall. Und nach diesem nur einen
Bund, nimlich das foedus gratiae, in dessen Dienst auch der sinaitische
Bund steht. Im anderen Falle stiinde ein foedus naturale iiber dem
foedus gratiae. Dies wiirde bedeuten, dall das Gesetz der eigentliche
Zweck der Gnade wire, und dies sei eine andere Form des gratia non
tollit sed perficit naturam. Indem ferner in das Bundeskonzept bilatera-
le Verpflichtungen hineingetragen werden und der Bund den Charak-
ter eines Vertrags gewinnt, werde der Mensch auf seinen Beitrag zur
Erfiillung der Bundesverpflichtungen angesprochen und das sola gra-
tia der Reformatoren kompromittiert. Der Gott der Féderaltheologen
dhnele mehr dem stoisch-aristotelischen Gott, nicht aber dem dreieini-
gen Gott, der in seinem innersten Wesen Liebe sei und aus Liebe
sowohl die Welt geschaffen als auch aus ihren Siinden erlost habe. —
Der Aufsatz bietet neben seiner Beziehung zu Calvin eine gute Diskus-
sion der theologischen Probleme der Foderaltheologie. In der Abgren-
zung gegeniiber dem rechtlichen Element bei der Bundestheologie
kommt aber die in der Schrift doch klar erkennbare Korrelation von
Gesetz und Schopfung ebenso wie die von Gesetz und Christus zu kurz.

W.H. Neuser behandelt unter »Calvins Verstdndnis der Heiligen
Schrift« die zentrale theologische Frage, wie der Reformator die ver-
schiedenen von der Bibel berichteten Biindnisse einander zuordnet.
Hierzu stellt er fest, daB Calvin ein wachstiimliches Fortschreiten der
Offenbarung lehrt. Zwar ist das Heil schon bei Abraham positiv vor-
handen und offenbar, aber es wird in den folgenden Perioden weiter
entfaltet bis hin zu seiner vollen Breite in Christus. Neuser beobach-
tet zu Recht, daB Calvin unter dieser Perspektive die Bibel als eine
Einheit sicht und auch die alttestamentlichen Aussagen auf Christus
bezieht — eine Sicht, die fiir die gegenwirtige Theologie mehr als pro-
blematisch ist.

In der Diskussion der Inspirationsauffassung Calvins ist Neuser be-
miiht, die Schrift von der in ihr mitgeteilten Botschaft zu unterschei-
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den. Der Reformator habe nur eine Personalinspiration gekannt, und
diese schlieBe eine Verbalinspiration des Wortlauts der Bibel aus. Nun
hat Neuser recht, insofern sich Calvin die Entstehung der Bibel nicht
als mechanisches Diktat vorstellt, sondern mit den einschldgigen Be-
griffen der protestantischen Schriftorthodoxie (dictare, notarii, ama-
nuenses, scribae u.a.) das Resultat des theopneustischen Wirkens des
Heiligen Geistes bezeichnet. Indem aber Neuser dieses auf die Per-
son der Autoren beschriankt und nicht die wortliche Gestalt der
Schrift einbezieht, unterstellt er Calvin eine Offenheit fiir eine kriti-
sche Betrachtung der Schrift.

PE. Rorem stellt in seinem Beitrag die Frage, ob Calvin im Con-
sensus Tigurinus einen Kompromifl eingegangen sei. Er konstatiert
zunéchst, dal Calvin das Abendmahl als Gnadenmittel sah, wihrend
Bullinger, der von Anfang an ein eigenes und von Zwingli unabhéngi-
ges, aber diesem dhnliches Abendmahlsverstindnis entwickelt hatte,
das Sakrament nur als ein duBeres Zeugnis Gottes sah; er unterschied
dabei Zeichen und Sache. Beide waren sich aber darin einig, die leib-
liche Prisenz Christi im Sinne der romischen Transsubstantiationsleh-
re und der lutherischen Ubiquitét zu verneinen. — Im Consensus habe
Calvin sein instrumentales Verstindnis des Abendmahls weniger be-
tont, und Bullinger mit der Anerkennung des Abendmabhls als imple-
mentum und auxilium instrumentale Elemente in seine Sicht aufge-
nommen, aber unter der Perspektive, da3 Gott selbst unmittelbar in-
nerlich das Heil wirke, zwar in Verbindung mit dem Sakrament, aber
nicht durch das Sakrament als solches. Bei diesem Kompromil3 seien
allerdings die bestehenden Differenzen nicht aus der Welt geschafft
worden. Er sei auf dem Hintergrund der militdrischen Bedrohung
aufgrund des Interims und durch Frankreich zustande gekommen.

R.C. Gamble gibt einen Uberblick iiber die Calvinforschung zwi-
schen 1982 und 1990. Es ist zu beobachten, daB3 diese den Menschen
Calvin entdeckt hat. Im Reformator wird nicht nur der Dogmatiker
und Neuordner der Genfer Kirche gesehen, sondern bei allem auch
der Mensch mit seinen unterschiedlichen Beziigen, die zu seiner ge-
schichtlichen Situation gehoren.

Auf dieser Linie liegt auch der ausfiihrliche Beitrag von H.A.
Oberman. Er unternimmt den Versuch, Strukturen und Motive beim
jungen Calvin zu entdecken. Diese Aufgabenstellung ist anspruchs-
voll, weil iiber den jungen Calvin nur ganz wenige Quellen vorliegen
und Calvin im Unterschied zu Luther wenig iiber sich selbst gesagt
hat. Zum Teil subtile, aber nicht weniger interessante Aspekte aus
dem Leben und Denken Calvins zwischen 1525 und 1535 werden zu-
tage gefordert. Es gelingt Oberman, die initia Calvini nachzuzeichnen
und die Ehre Gottes, das verborgene Wirken des Heiligen Geistes,
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das Wachstum des Reiches Gottes, die Gefahr des Gotzendienstes
und die Strategie des Satans als bereits beim jungen Calvin tragende
Elemente auszumachen.

Zwel weitere Beitrage beschiftigen sich mit Calvins erstem Wirken
in Genf (R. Horcsik) und seinem Aufenthalt in StraBburg (C. Augu-
stijn). Sie beriicksichtigen sowohl die Lebensumstinde als auch die
politische Situation, in denen sich Calvin jeweils befand, und diskutie-
ren seine Tatigkeit.

Die im Anschlufl an die Hauptvortrdge des Kongresses abgedruck-
ten zehn Seminararbeiten bringen verschiedene Themen zur Theolo-
gie Calvins zur Sprache. Seine Lehre von der imago dei, die Proble-
matik des syllogismus practicus und hermeneutische Fragen werden
ebenso diskutiert wie sein Verhdltnis zu Farel. — Insgesamt bietet der
Sammelband einen guten Einblick in den aktuellen Stand der Calvin-
forschung einschlief3lich bibliographischer Hinweise.

Bernhard Kaiser

Von der Reform zur Reformation (1450-1530). Hg. Marc Venard,
deutsche Ausgabe bearbeitet und hg. von Heribert Smolinsky. Die
Geschichte des Christentums: Religion, Politik, Kultur. Hg. Jean-Marie
Mayeur, Charles und Luce Pietri, André Vauchez und Marc Venard,
deutsche Ausgabe hg. von Norbert Brox, Odilo Engels, Georg
Kretschmar, Kurt Meier und Heribert Smolinsky. Band 7. Freiburg
i.Br., Basel, Wien: Herder, 1995 (zuerst Paris: Desclée, 1994). XX,
892 8., 48 Farbabb., 139 SchwarzweiBabb., DM 248 —

Die groB angelegte Reihe Die Geschichte des Christentums schreitet
ziigig voran. Mit dem vorliegenden Band wird die Liicke zwischen
den bereits erschienenen Teilen zum Spitmittelalter und vor allem zu
dem iiber die Zeit der Konfessionen (1530-1620/30) geschlossen (vgl.
JETh 7 [1993], S. 178-184). Er bildet in der umfassenden Darstellung
der Achsenzeit zwischen Mittelalter und Neuzeit mit letzterem eine
Einheit, was auch darin zum Ausdruck kommt, daB beide Binde die
gleichen Herausgeber haben. In gewohnter Weise vom Verlag Herder
sorgsam ediert, ist der von zehn Autoren verfafite Band mit seinen
umfassenden Literaturangaben und ca. 2500 Anmerkungen auf der
Hohe der franzosischen und deutschen Forschung. In 45 Abschnitten
entfaltet sich vor dem Leser das iiberaus vielfiltige und bunte Pan-
orama der Zeit zwischen Reform und Reformation, aufgelockert
durch zahlreiche Abbildungen, die leider wiederum kaum mit dem
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Text verbunden sind, iiberdies vielfach zu dunkel (z.B. S. 51, 80, 726,
738 und 742) oder zu klein (S. 144, 328, 727, 735 und 852) erscheinen.
Das detaillierte Inhaltsverzeichnis (S. XI-XX) und das Personenregi-
ster (S. 881-892) erleichtern die Benutzung des volumindsen Werkes.

Der chronologische Rahmen der behandelten achtzig Jahre wird
abgesteckt durch den Fall von Konstantinopel 1453 und den Aufstieg
der pépstlichen Macht und des kurialen Systems nach der Uberwin-
dung des Konziliarismus am Anfang und die Vorlage der Confessio
Augustana 1530 am Ende. Marc Venard betont in seinem Vorwort,
daB es sich bei den mit dieser Zeitspanne begonnenen drei Jahrhun-
derten um einen »besonders intensiven Abschnitt der Geschichte des
Christentums handelt. Vielleicht war das Leben der Menschen im
christlichen Raum zu keiner Zeit so von Religion durchdrungen wie
damals. Im Krieg wie im Frieden, zu Zeiten von Revolution wie von
Unterdriickung, auf Reisen wie zu Hause, in Stadt und Land, in Glau-
be und Moral — iiberall wurde gleichsam das Banner Christi hochge-
halten. Gottes Gegenwart umfing die gesamte Existenz, das alltdgli-
che Leben ebenso wie das auflergewohnliche« (S. V). Mag diese Ein-
schédtzung auch hinsichtlich der Religiositat des Mittelalters wie auch
der Sdkularisierungsschiibe in der frithen Neuzeit iiberraschend an-
muten, so regt sie doch auf jeden Fall dazu an, sich mit dem Beginn
dieser Epoche intensiver zu befassen. Damals vollzog sich ein »er-
staunlicher Prozef religioser Intensivierung ... Von den Christen wur-
de nun nicht mehr verlangt, lediglich implizit zu glauben, was die Kir-
che lehrt, und sich wohl oder iibel ihren Geboten zu fiigen; jeder soll-
te vielmehr ein explizites Bewuftsein von dem haben, was er glaubte,
und dies unter Umstdnden auch erldutern konnen« (S. VI). Verbun-
den war damit freilich der Vorgang der Konfessionalisierung, der spé-
ter Konfrontationen veranlaBte, bei denen oft genug der Waffenldrm
als theologisches Argument herhalten muBte. Er fiihrte allerdings
ebenso zu enormen Anstrengungen in dem Bemithen um Veranke-
rung der jeweiligen Lehre im Volk. Obschon »die Frithe Neuzeit in
der abendldndischen Zivilisation eine grole Epoche der Christianisie-
rung war, bereitete sie doch zugleich auch die Sékularisierung vor,
und dies sogar durch den Erfolg derjenigen, die die Christen zu be-
wuBteren und besseren machen wollten« (S. VII). So steckte in dem
Aufbruch bereits der Keim der Auflosung.

Die Grundlagen und Anfinge dieser Entwicklung beschreibt der
vorliegende Band in vier groBen Teilen. Der erste schildert unter der
Uberschrift »Erschiitterte Kirchen« (S. 1-206) zunichst die Ortho-
doxie in der Friihzeit der tiirkischen Herrschaft. Der mit dem Ein-
dringen der Tiirken in die Stadt am 29. Mai 1453 besiegelte Fall von
Konstantinopel war schon seit langem abzusehen. So nahm man im
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unbesetzten Teil der orthodoxen Welt »nach 1453 keinerlei Spuren
eines besonderen Entsetzens wahr, wie auch der Rest der christlichen
Welt anscheinend nicht iiberméBig beunruhigt war« (S. 24). Dazu
wird beigetragen haben, daB die neuen Herrscher »das Recht der
Christen und Juden an(erkannten), ihren Glauben und ihre Kultfrei-
heit zu bewahren, wenn sie die Kopfsteuer fiir Nichtmuslime bezahl-
ten« (S. 39). Der Westen hatte ohnehin andere Sorgen. In einem un-
vollstindigen und kostspieligen Sieg war dort dem Papsttum die Nie-
derringung des Konziliarismus gelungen. Der bald einsetzende Wan-
del der Nachfolger Petri zu Renaissancefiirsten vertagte jedoch die
dringend erforderlichen Reformen und forderte gerade dadurch im-
mer neue Reformbestrebungen. Der kommende Erfolg des Prote-
stantismus lag nicht zuletzt in dem Sittenverfall »jener Institution,
von der er sich trennen wollte ... Er lieferte den rebellierenden Theo-
logen die notigen Energien, ohne die ihre Ideen toter Buchstabe ge-
blieben wiren« (S. 205). Hier wird man freilich die geistliche Motiva-
tion als entscheidendes Moment nicht vergessen diirfen.

Der zweite Teil erdrtert »Die lateinische Christenheit im Ubergang
vom 15. zum 16. Jahrhundert« (S. 207-494). Besonders instruktiv be-
schreibt Francis Rapp das religiose Leben in dieser Epoche (8. 212-
304), aufgefachert nach den Bereichen Erziehung (einschlieBlich der
Devotio moderna), Frommigkeit und Protestbewegungen. Die einzel-
nen Linder der westlichen Christenheit werden in der Zusammen-
schau von Religion, Politik und Kultur betrachtet (Deutschland, Itali-
en, Frankreich, England, Iberische Halbinsel, Ost-, Mittel- und Nord-
europa). Herausgefordert wurde die Kirche durch die reformerischen
Ansitze der Waldenser, Lollarden, Utraquisten und Bohmischen Brii-
der. Den Waldensern etwa mufBten auch ihre Gegner hohe Anerken-
nung zollen. So bemerkte Claude de Seyssel 1517: »Von ihrer Héresie
abgesehen, fithren sie ein reineres Leben als die tbrigen Christen.
Nur selten sprechen sic den Namen Gottes leichtfertig aus. Sie sind
aufrichtig und halten ihr Wort. Die meisten von ihnen fithren ein Le-
ben in Armut und behaupten, sie seien die einzigen, die sich noch an
Lehre und Sitten der Apostel hielten; in dem MaBe wie sie im Stand
der Unschuld als wahre Jiinger Christi lebten, seien sie die wahre
Kirche, und seinetwegen fiihrten sie ein sittenstrenges Leben. Von un-
serer Seite Verfolgung zu erleiden ist fiir sie die hochste Auszeich-
nung« (S. 445). Solche Uberzeugungen und Verhaltensweisen waren
der Boden, auf dem die Reformation wachsen konnte.

Der dritte Teil diskutiert die >neuen Horizonte< (S. 495-672), die
sich im Europa der Renaissance auftaten, représentiert nicht nur
durch die Bliite der Kunst, sondern auch durch Bevolkerungswachs-
tum, wirtschaftliche Expansion und Innovationen wie die Entwick-
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Iung des Buchdruckes. Auf der anderen Seite standen freilich bedriik-
kende Ereignisse wie Hungersnote, Pest, zunehmende Armut und die
Pliinderung Roms durch kaiserliche Truppen im Sommer des Jahres
1527 (>Sacco di Romac). Es ging, so der spanische Humanist Alfonso
Valdés, »bei dieser Strafe darum, das Volk der Christen aufzuwecken,
so daB3 ihm, nachdem es von den Ubeln, an denen es litt, geheilt wiire,
die Augen gedffnet wiirden, damit wir, die wir diesen Namen so stolz
fithren, als wahre Christen leben« (S. 519). In diese Phase fiillt auch
die eingehend beschriebene Expansion des Christentums durch Por-
tugal und Spanien sowie das zeitweilige Biindnis mit dem Humanis-
mus. Kenntnisreich schildert André Godin, wie hier »eine kleine
Schar hervorragender Ménner zu den literarischen und kiinstleri-
schen, philosophischen und religiésen Quellen (ad fontes) des grie-
chisch-lateinischen Altertums zuriickzukehren« suchte und dadurch
»s0 eine Art >Kulturrevolution«« ausloste (S. 612). Die in diesen Kon-
text gehdrende Auseinandersetzung zwischen Erasmus von Rotter-
dam und Luther wird miBlicherweise erst am Schlufl des Bandes er-
ortert (S. 856-863).

Im vierten Teil wird dann eingehend die Reformation dargestellt
(S. 673-879). Von Deutschland ausgehend, erfafite sie in ihren ver-
schiedenen Spielarten schlieBlich ganz Europa. »Aus ihr gingen nicht
nur neue, getrennte Kirchen hervor, sondern sie brachte auch fiir die
alte Kirche tiefgreifende Verdnderungen und formte in dem mit ihr
einhergehenden ProzeB der Konfessionalisierung nicht nur die reli-
giosen Institutionen, sondern in hohem Mafe den frithneuzeitlichen
Staat und die Gesellschaft« (S. 675). Sie war bei alledem nicht so sehr
Gegenreaktion (das Pontifikat Papst Leos X. [1513-1521] etwa war
besser als das der meisten seiner Vorginger), sondern »vielmehr die
Antwort auf das wachsende Bediirfnis nach religidser Erneuerung.
Hinter den duBerlich blithenden Frommigkeitsformen des ausgehen-
den Mittelalters verbarg sich ein tiefes Unbehagen an den herrschen-
den kirchlichen Zustinden, ohne das die rasche Ausbreitung der Re-
formation unverstandlich bliebe« (8. 676). Durch die devotio moderna
zur Nachfolge Christi aufgerufen und aus einer tief sitzenden Angst
heraus immer stirker nach dem personlichen Heil fragend, muBlten
manche Formen der kirchlich-geistlichen Macht den Menschen im-
mer unertriglicher erscheinen. Martin Luther, der keineswegs eine
neue Kirche griinden wollte, war es, der diese Phinomene, iiberwil-
tigt durch seine eigene Erkenntnis des gnddigen Gottes, biindelte und
geschichtswirksam ihre Losung in Angriff nahm. »Man wartete auf
Minner wie ihn, welche die Reform wirklich brachten oder zu brin-
gen schienen« (S. 677). Darin liegt ein Grund fiir seinen auBerge-
wohnlichen Erfolg, bei dessen Einschétzung man indes die besondere
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politische Lage Europas nicht auBer acht lassen darf. Diese Zusam-
menhénge werden priizise und auf der Hohe der Forschung haupt-
séichlich von Marc Lienhard entfaltet. Er schildert zuniichst den Weg
Luthers bis 1530, dann konzentriert die verschiedenen Aspekte von
Luthers Botschaft (S. 713-720) und schlieBlich die Ausbreitung seiner
Lehre in Deutschland und Europa. Ohne konfessionelle Engfiihrun-
gen wird sodann die Vielfalt der Reformation erértert (S. 774-843):
Lehre und Wirken von Huldrych Zwingli, die stddtische Reformation
in Straburg, Basel und Bern, die radikalisierte Reformation (Karl-
stadt, Miintzer, Tdufertum, spiritualistische Stromungen) und die fran-
zosische Spielart (in der Stadt Meaux; Guillaume Farel). Das kurze
SchluBkapitel unter der Uberschrift »Ist die Einheit der Christen zu
retten?« diskutiert die altglaubige Kontroverstheologie bis 1530, Lu-
thers Verhiltnis zu Erasmus und den Beginn der Gegenreformation,
die die Hoffnung auf eine Wiedervereinigung der Christenheit ver-
blassen lief3 (S. 844-878).

Das Werk Von der Reform zur Reformation stellt insgesamt be-
trachtet die zur Zeit umfassendste und beste Beschreibung der Epo-
che von 1450 bis 1530 dar. y

Lutz E. v. Padberg
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Ruprecht, 1995. 408 S., DM 98—

Hans Schwarz. Martin Luther: Einfiihrung in Leben und Werk. Stutt-
gart: Quell, 1995. 231 S, DM 32,

700 Jahre Wittenberg: Stadt — Universitit — Reformation. Hg. Stefan
Oehmig. Weimar: Bohlau, 1995. 604 S., 36 Abb., DM 68,—

Hellmut Zschoch. Reformatorische Existenz und konfessionelle Identi-
tit: Urbanus Rhegius als evangelischer Theologe in den Jahren 1520
bis 1530. Beitrige zur historischen Theologie 88. Tiibingen: J.C.B.
Mohr (Paul Siebeck), 1995. X + 390 S., DM 178~

Huldrych Zwingli. Schriften. Hg. Thomas Brunnschweiler und Samuel
Lutz. 4 Bénde. Ziirich, 1995. 2099 S., DM 138,

5. Neuzeit

Gottfried Arnold (1666-1714). Mit einer Bibliographie der Arnold-Li-
teratur ab 1714. Hg. Dietrich Blaufufy und Friedrich Niewohner. Wol-
fenbiittler Forschungen 61. Wiesbaden: in Kommission bei Harrasso-
witz, 1995. V + 436 S., davon 72 S. Faksimile. DM 158 .—

Seit der Dissertation von Jiirgen Biichsel (Gottfried Arnold: Sein
Verstindnis von Kirche und Wiedergeburt [Arbeiten zur Geschichte
des Pietismus 8], Witten, 1970) ist diesem bedeutenden Pietisten
trotz mancher forderlicher Aufsitze keine groBBere Studie mehr ge-
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widmet worden. Dies ist umso verwunderlicher, als man Arnold
nicht einfach unter dem Etikett >radikaler Pietismus< rubrizieren
darf, denn er »bereitet mit seinem bewegten Leben und seinem hin-
terlassenen literarischen Werk allen schnellen und einlinigen Anni-
herungen fruchtbare Schwierigkeiten« (D. Blauful im Vorwort, S. 1).
Hinzu kommt, dal sein Hauptwerk, die Unparteiische Kirchen- und
Ketzer-Historie (1699/1700; 2. Auflage 1729), als unentbehrliche Quel-
le der theologischen Historiographie der Neuzeit noch nicht kritisch
erschlossen ist, von Arnolds Predigtwerk und seiner Korrespondenz
ganz zu schweigen. Deshalb ist es verdienstvoll, daff die Herausgeber
im Juni 1990 in Wolfenbiittel ein interdisziplindr besetztes Arbeitsge-
spriach (Informationen zu den Fachrichtungen der Autoren werden
leider nicht gegeben) zu Leben, Historiographie und literarischem
Werk Gottfried Arnolds veranstaltet haben, dessen Beitrige nun-
mehr im Druck vorliegen. Der sorgfiltig edierte, durch ein Perso-
nenregister erschlossene Band (S. 157 Zeile 4 muf es >Gottesdienst«
heiBen; S. 194f werden die Pietismus-Forschungen unterschiedlich zi-
tiert) wird ein wichtiges Arbeitsinstrument der Pietismusforschung
werden.

In zwolf Beitrdgen werden die verschiedensten Aspekte kenntnis-
und materialreich beleuchtet. Steffen Arndal beschreibt das Verhiilt-
nis von »Mystik und Dichtung bei Gottfried Arnold« (S. 5-19) und
zeichnet anhand zahlreicher Textbeispiele »ein weitgefichertes Bild,
das, auf der Uberzeugung der Authentizitit iibersinnlicher Erlebnisse
fuBend, von intellektualistischen Epigrammen tiber artistische Echo-
gedichte und Lieder bis hin zu einfachen Kirchenliedern und dem
niichternen Bericht reicht« (S. 19). Ernst Berneburg referiert knapp
»Einige Gesichtspunkte und Fragen zur Wirkung der Unparteiischen
Kirchen- und Ketzerhistorie« (S. 21-32) und betont dabei sowohl die
historische Methodik als auch das theologische Anliegen Arnolds. Zu
mtensiver Beschiftigung mit dem Predigtwerk Arnolds regt in einer
auch methodisch aufschlureichen Studie Dietrich Blaufufl an (S. 33-
54). »Dieser Weg in Arnolds Predigtwerk ist aussichtsreich, da hier
ein Denker von Rang und hohem Problembewufitsein der >ewigen
Weisheit Christi< »unter den Reden und Taten< von Jesus nachsplirte«
(S. 54). Dazu miissen freilich erst einmal die Quellen zusammenge-
stellt und erschlossen werden, zunéchst also ein Verzeichnis des Pre-
digtbestandes. Hierfiir liegen Vorarbeiten vor, aber noch stehen etli-
che Arbeitsschritte aus. Denn, so stellt Blaufull zu Recht fest, »begibt
man sich auf das Feld der Erforschung und Beurteilung der Predigt
des Pietismus, dann wird man bescheiden« (S. 33). Immerhin vermag
er Hinweise zu dem Predigtverstdndnis Arnolds sowie die Durchfiih-
rung an einem Beispiel zu prisentieren.
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Das Kernstiick des Bandes stellt Reinhard Breymayers akribische
Untersuchung »Der wiederentdeckte Katalog zur Bibliothek Gottfried
Arnolds« dar (S. 55-143), der als vorziiglicher Faksimiledruck ebendie-
ser Catalogus bibliothecae b. Godofredi Arnoldi inspectoris et pastoris
Perlebergensis von 1714 nach dem Exemplar der Herzog-August-Bi-
bliothek Wolfenbiittel (Sign.: Bc 40) beigegeben ist (S. 337-410; in den
Anmerkungen bei Breymayer werden nur die Seitenzahlen des Kata-
loges, nicht aber die des vorliegenden Bandes angegeben). Geradezu
spannend ist die Geschichte der Entdeckung des Kataloges durch
Breymayer, dem schon manch gliicklicher Fund gelungen ist. Er ver-
mag deutlich zu machen, daf3 die Beschiftigung mit Auktionskatalogen
auch der kirchengeschichtlichen Forschung durchaus von Nutzen sein
kann. Hilfreich wire es gewesen, diesem bibliographisch geséttigten
Beitrag und dem Katalog ein eigenes Register beizugeben.

»Vom Wort zur Tat: Die Wandlungen des radikalen Arnold. Ein
Beispiel des radikalen Pietismus« erortert im Anschlufl an seine oben
genannte Dissertation Jiirgen Biichsel (S. 145-164). AufschluBBreich
sind insbesondere seine Hinweise zu Arnolds Aufenthalten in Qued-
linburg (1693-1697 und 1698-1701) und dem dortigen Pietismusstreit
(nach Martin Schulz, Johann Heinrich Sprogel und die pietistische Be-
wegung in Quedlinburg, Diss. masch., Halle 1974) sowie zu seiner
GieBener Zeit (1697/1698). Dort erlebte Arnold »zum ersten Mal mit,
wie sich Pietisten verhielten, wenn sie selbst zu Macht und Amtern
gekommen waren«. Fir ihn zerschlug sich dadurch die Hoffnung,
»dal} sich durch den Pietismus die Verhéltnisse in der Kirche bessern
wiirden« (S. 151), was ihn schlieBlich zur Anndherung an die verfaB3te
Kirche und zur Ubernahme eines Pfarramtes fiihrte. Biichsel bezeich-
net Arnold als >»Mitteltypus« unter den radikalen Pietisten, »er ist ra-
dikaler Pietist in der Kirche« (S. 162). Bei der Definition des radika-
len Pietismus schliet er sich Emanuel Hirsch, Hans Schneider und E
Ernst Stoeffler (dieser hitte S. 162, Anm. 94 zitiert werden missen)
an. Zumindest beim Rezensenten bleibt dennoch das Unbehagen ob
solcher Etikettierungen. Moglicherweise erging es den Herausgebern
dhnlich, haben sie doch im Buchtitel auf dieses Epitheton verzichtet,
sich allerdings auch nicht ndher mit dieser iiblichen Forschungskate-
gorie beschiftigt. Inhaltlich gehort hinter Biichsel der Aufsatz »Gott-
fried Arnold in GieBen« von Hans Schneider (S. 267-299), ein auf
neuen Stand gebrachter Nachdruck seines Beitrages zur Goeters-
Festschrift von 1991.

Vor allem am Beispiel seiner Einschidtzung von David Joris be-
schreibt Ursula Kreuder »Gottfried Arnolds Sicht der Téaufer« (S. 165-
177), denen er teils Sympathie, teils Kritik entgegenbrachte. Hanspeter
Marti erortert »Die Verkiindigung des irdischen Paradieses. Spiritualis-
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mus und Utopie bei Gottfried Arnold« (S. 179-196), Irina Modrow
steuert kurze »Uberlegungen zum Verstindnis von Glauben und Kir-
che bei Gottfried Arnold und Nikolaus Ludwig von Zinzendorf« bei
(S. 197-204). Eingehend diskutiert Giinter Miihlpfordt Arnolds Bogo-
milenbild (S. 205-246), wihrend Martin Pott dessen Verhéltnis zu Chri-
stian Thomasius vorstellt (S. 247-265). Beide waren der Uberzeugung,
»in der Historie ein Mittel gefunden zu haben, die Notwendigkeit
eines Neuanfangs, einer »zweiten Reformation« menschlicher Verhalt-
nisse, geschichtlich zu begriinden«. Dies war fiir Thomasius mit niich-
terner Vernunft anzugehen, was seiner Meinung nach Arnold jedoch
nicht geleistet habe. Das trug ihm heftige Kritik ein, »eine Kritik, die
im historischen Riickblick das Mifiverhaltnis des Aufklidrers Thomasius
zum Mystiker Arnold dabei paradigmatisch fiir das groBere Mi3ver-
hiltnis von Aufkldrung und Schwirmerei werden ldBt« (S. 265). Den
AbschluB bildet der Aufsatz »Zu den philosophischen Quellen von
Gottfried Arnold und zu Aspekten seines philosophischen Systems«
von Siegfried Wollgast (S.301-335), der Erich Seebergs Urteil bestétigt:
»Bei Arnold findet sich eine starke Aversion gegen die Philosophie
und gleichermaBen deren starke Nutzung, Bekenntnis zu ihr, zur Wis-
senschaft, zum Humanismus, iiberhaupt« (8. 335).

Hilfreich fiir die Weiterarbeit sind die Daten zur Biographie Ar-
nolds sowie die Bibliographie der Arnold-Literatur von 1714 bis 1993,
beide zusammengestellt von Hans Schneider (S. 411-424). Bei der Lite-
ratur wiiren nachzutragen Gottfried Horning, »Lehre und Bekenntnis
im Protestantismus«, in: Handbuch der Dogmen- und Theologiege-
schichte, Band 3: Die Lehrentwicklung im Rahmen der Okumenizitiit
(Gottingen, 1984), S. 71-287, hier S. 106-108, und H.-J. Hoeppke, » Ar-
nold«, in: Evangelisches Lexikon fiir Theologie und Gemeinde 1, Wup-
pertal-Ziirich 1992, S. 135f. Eine den gegenwirtigen Stand beschrei-
bende Zusammenfassung ist dem Werk nicht beigegeben, dafiir ist es
wohl noch zu frith. Dennoch stellt der Sammelband die Forschung zu
diesem bedeutenden Vertreter des Pietismus auf eine neue Grundlage.

Lutz E. v. Padberg

Johann Gottlieb Burckhardt. Vollstindige Geschichte der Methodisten
in England. 2 Theile. Mit einer Einfithrung von Michel Weyer. Stutt-
gart: Christliches Verlagshaus, Reprint 1995 (1795). 440 S., DM 78—

Es gehort schon eine Portion Mut und Uberzeugung dazu, ein Werk
iiber den englischen Methodismus zweihundert Jahre nach dessen Er-
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scheinen als Faksimile nachzudrucken. Diese selten anzutreffende
Courage verdanken wir dem Christlichen Verlagshaus in Stuttgart
und dem Reutlinger Kirchenhistoriker Michel Weyer. Vorab sei ge-
sagt: die Herausgabe des Buches, die sicher ein hohes Verlagsrisiko
beinhaltet, verdient Respekt, Anerkennung und den ndotigen Ver-
kaufserfolg.

Mit Burckhardts zweiteiligem Werk liegt die erste deutschsprachige
Geschichtsdarstellung iiber den englischen Methodismus erneut vor.
Burckhardt, langjidhriger Pfarrer an der legenddren Savoykirche in
London, war ein kritischer Freund des Methodismus, den er aus er-
ster Quelle und eigener Anschauung kannte. In einer Zeit, in der in
Deutschland die Aufklirung Triumphe feierte und der Spétpietismus
um Ansehen kimpfte, verteidigte der Autor die erwecklichen Aufbrii-
che in England. Sachkundig und kenntnisreich beschrieb er die ge-
schichtlichen, theologischen und ekklesiologischen Besonderheiten
des methodistischen Aufbruchs. Sein Ziel ist leicht erkennbar: Burck-
hardt ging es um die Widerlegung falscher Vorwiirfe, die in Deutsch-
land gegen den Methodismus in Umlauf waren. Der Methodismus sei,
so Burckhardt, nichts anderes als die englische Variante des deut-
schen Pietismus, vergleichbar mit den Aufbriichen um Spener und
Francke. Mit dieser geschickten Ankniipfung, die faktenreich belegt
wird, sollte den deutschen Agitatoren (insbesondere Wendeborn) der
Wind aus den Segeln genommen werden. Auch im Methodismus wer-
den laut Burckhardt die biblischen Dogmen verkiindet. Vor allen
Dingen gehoren hier wie im Pietismus Glaube und Leben untrennbar
Zusammen.

Mit der Darstellung des Methodismus verfolgte Burckhardt jedoch
noch eine weitere Intention. Die von der Aufkldrungstheologie ge-
prigte deutsche Kirche sollte vom englischen Pietismus lernen und
neuen Schwung bekommen. »Wahre Aufklarung« ist nach Burckhardt
die Verbindung von Glaube und Moral; Moral ohne Glaube fiihre da-
gegen ins Verderben. Andererseits wandte er genauso gegen eine ver-
kopfte Orthodoxie ein, daB Glaube ohne Moral zur Erstarrung fithre.
Einfithlsam beschrieb er die dem deutschen Stil fremde Frommigkeit
des Methodismus. Er erklirte die emotionalen Ausbriiche bei der
Verkiindigung von Wesley und Whitefield, ohne sie generell zu recht-
fertigen. Auch die typisch methodistischen Praktiken wie Gebetsnidch-
te, Stichomantie, Einteilung der Gemeinde in >Banden<, Erbauungs-
versammlungen, Empfehlungsbriefe (>tickets<), volkstiimliche Musik
usw. werden nicht unkritisch erldutert. Gleiches gilt fiir die persénli-
chen und theologischen Unterschiede zwischen John Wesley und Ge-
orge Whitefield, die in einem ausfiihrlichen zweiten Teil biographisch
aufgearbeitet werden.
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Burckhardt selber war stark vom Spatpietismus Lavaters geprigt.
Theologisch stand er Crusius nahe und sympathisierte mit der Deut-
schen Christentumsgesellschaft. Andererseits hatte auch er schon
manche aufkldrerischen Gedankengédnge iibernommen. Sein Manu-
skript wurde wohl schon 1789 abgeschlossen, denn nirgendwo findet
sich ein Hinweis auf die Revolutionswirren in Frankreich. Interessant
ist die Wortwahl: Burckhardt konnte noch unbefangen von der >Sek-
te< des Methodismus sprechen — ganz ohne negative Implikationen.

Hervorzuheben ist die ausgezeichnete Einfithrung in das Leben
und Werk Burckhardts durch Michel Weyer. Auf 60 Seiten erschlief3t
er dem Leser die Welt am Ende des 18. Jahrhunderts. Dank dieser
Einleitung wird die Lektiire des alten Buches zu einem wahren Ge-
nufl. Die Drucktype des Faksimiles ist leider an einigen Stellen sehr
schwach wiedergegeben, in Bd. 1 S. 53 ist zudem der Textrand abge-
schnitten. Das 148t sich jedoch leicht entschuldigen. Fiir die Freikir-
chenforschung insgesamt bietet der Band einen weiteren wichtigen
Meilenstein.

Stephan Holthaus

Roger J. Busch. Einzug in die festen Burgen? Ein kritischer Versuch,
die Bekennenden Christen zu verstehen. Hannover: Lutherisches Ver-
: lagshaus, 1996. 454 S., DM 48 —

30 Jahre ist es bereits her, da3 die Bekenntnisbewegung »Kein ande-
res Evangelium« gegriindet wurde. Sie ist mit anderen bekennenden
Gruppierungen ein kirchengeschichtliches Phinomen geworden. Fiir
alle an der jiingsten Geschichte der Christen in der Evangelischen
Kirche Interessierten ist das vorliegende Buch eine ausgezeichnete
Fundgrube. Die iiber 450 Seiten stellen eine gekiirzte Fassung der
Dissertation des Verfassers aus dem Jahre 1994 an der Augustana-
Hochschule Neuendettelsau dar (Dissertationstitel: Bekennend Christ
sein). Ziel der umfangreichen Untersuchung ist jedoch nicht, nur hi-
storisches Material zusammenzustellen, um wichtige Ereignisse und
Erkenntnisse nicht in Vergessenheit geraten zu lassen. Ziel ist viel-
mehr »die Wahrnehmung von Christen, die sich als Christen in be-
kennenden Gemeinschaften ... verstehen ...« (S.17).

Der Autor mochte die bekennenden Christen jedoch nicht nur
wahrnehmen, sondern auch verstehen. Er konzentriert sich dabei auf
die Auseinandersetzungen und Kémpfe, die durch das Bekennen der
Christen entstehen. Damit liegt sein Hauptaugenmerk auf dem Kom-
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munikationsgeschehen bekennender Christen untereinander und mit
ihren Gegnern. Busch hat dazu neben anderen Veroffentlichungen
zahlreiche Artikel aus dem Informationsbrief der Bekenntnisbewe-
gung und idea zugrunde gelegt. Thn interessiert, welche Bilder beken-
nende Christen von ihren Gegnern, der pluralistischen Volkskirche
oder der vom Zeitgeist bestimmten Gesellschaft, haben. Er mochte
nicht so sehr nur ihre Theologie wahrnehmen und rekonstruieren,
sondern vielmehr die bekennenden Christen in ihren kommunikati-
ven Lebensbeziigen und in ihrem kommunikativen Handeln aufsu-
chen (S.241). So geht es ihm um den Versuch, »verdeckte Bilder auf-
zuspliren, Kommunikationsprozesse zu analysieren und letztlich her-
auszufinden, wo denn diese konkrete Gestalt des Christseins als >be-
kennende Gemeinschaft< oder Bekenntnisbewegung Wichtiges fiir die
Kirche und in der Kirche zu sagen hat, wo sie aber auch ihrem in der
Selbstbezeichnung implizierten Ansatz nicht wirklich gerecht wird —
und warum nicht« (8. 256).

Busch mochte wissen, ob die bekennenden Christen wie die theolo-
gischen Fundamentalisten sich in feste Burgen zuriickziehen oder ob
sie sich ganz woanders als vermutet befinden.

Sein Instrumentarium kommt zu einem guten Teil aus der Kommu-
nikationstheorie von Watzlawick. Im Mittelpunkt der Kommunikation
steht bei Busch der Bezichungsaspekt. Seine Frage ist, wie die beken-
nenden Christen in ein Gesprdch mit ihren Gegnern kommen, ob die
Kommunikation abschlieBend, konstatierend, referierend, strategisch,
konkret, verallgemeinernd, einladend oder offen ist. Dazu hat er ne-
ben dem theoretischen Teil auch konkrete Untersuchungen an Verof-
fentlichungen von fiinf maBgeblichen Vertretern der Bekenntnisbe-
wegung aus verschiedenen Generationen exemplarisch durchgefiihrt
(Pastor Rudolf Bédumer, Pastor Paul Deitenbeck, Pastor Sven Findei-
sen, Probst Dr. Karl Hauschild und Pastor Martin Westerheide). Die
Texte und Auswertungstabellen dazu finden sich im Anhang dieses
Buches.

Busch mochte den Pluralismus unserer Gesellschaft und in der Kir-
che nicht negativ und schon gar nicht als Feindbild sehen. Er stellt
Moglichkeiten der konstruktiv-kreativen Bewidhrung christlicher Exi-
stenz im Pluralismus dar (Abschnitt 3.3; S. 49). Nicht eine Insel der
Seligen, nicht feste Burgen sind zu beziehen, sondern Offenheit im
Sinne des dialogischen Diskurses, den er in Anlehnung und Abgren-
zung zu Jirgen Habermas, Peter L. Berger, Martin Buber, Michel
Foucault u.a. (S. 55ff) entwickelt. Busch konzentriert sich auf das
»Wie« des Diskurses (S. 63). Ihm geht es um eine »spezifische Weise
der Partizipation am Pluralismus«, den er »Willen zum Dialog-Dis-
kurs« bezeichnet. Er mdchte eine Verengung des Diskursbegriffes auf
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rein kognitive Prozesse verhindern und betont statt dessen die Not-
wendigkeit zur Offnung fiir das andere und den anderen, auch fiir das
Nicht-rationale. Also: Kein Einzug in feste Burgen!

Der »Dialog-Diskurs« soll eine zielgerichtete und bewuBte Teilha-
be am ProzeB der Gestaltung gesellschaftlicher Wirklichkeit einschlie-
Ben (S. 64). Damit soll der bekennende Christ sich in den »Suchpro-
zeB« nach Wahrheit in unserer Gesellschaft einschalten. Dieses Ein-
schalten soll nicht nur durch Bekennen und entsprechendes Leben,
quasi nebenbei und nur teilbewuflt geschehen, handele es sich bei der
Einbringung in den gesellschaftlichen Pluralismus doch sehr wohl um
bewuBte »operationalisierbare Prozesse der Kommunikation« (8. 64).

Busch faf3t sein Bemiihen in der These zusammen, das Bekenntnis,
Christ zu sein, sei in einer pluralistischen Gesellschaft wohl nur »in
der Weise des Willens zum und der Teilhabe am Dialog-Diskurs«
(S. 66) moglich. Die Verweigerung der Teilnahme am Dialog-Diskurs
ziehe notwendige Storungen der Kommunikation nach sich. So kénn-
ten z.B. strategische Faktoren die Oberhand gewinnen. Damit sei die
Kommunikation nicht mehr machtfrei und die Wahrnehmung der Po-
sition des anderen werde verhindert.

Die selbstgestellte Frage, warum das >Wie< der Kommunikation fiir
Christen im Pluralismus zu thematisieren sei, beantwortet Busch mit
dem Hinweis darauf, daB es »kein >Labor-Christentume, rein erhalten
und unangefochten von den Bedingungen der »Welt<, wie es etwa die
johanneischen Schriften zu suggerieren scheinen«, gibe (S. 65). Er
weist darauf hin, daB gerade evangelikale Schriften mit Nachdruck
die johanneischen Schriften zitieren und sich darauf stark beziehen
wiirden. Lediglich in einer FuBnote (S. 64f) macht Busch deutlich, dal3
Ahnlichkeiten zwischen den Haustafeln und den Evangelien aus ge-
sprichstherapeutischer Sicht festzustellen sind (Echtheit, Wirme, An-
nahme; vgl. etwa Rom 12 und 15, aber auch 1Kor 13). Diese Hinweise
beriicksichtigen keineswegs all die Verodffentlichungen, die sich auf
evangelikaler Seite gerade auch im Zusammenhang mit der Seelsorge
zu biblisch begriindeter Kommunikation duflern. Hier liegt ein erheb-
liches Defizit dieser praktisch-theologischen Arbeit vor.

Ein weiteres groBes Defizit der Untersuchung liegt darin, da} die
Auseinandersetzungen der bekennenden Christen in den 70er Jahren
mit der >Frankfurter Schule< und damit auch mit Habermas nicht in
die Analyse aufgenommen wurden. Wer aber am Schlufl des Buches
dann den bekennenden Christen einen dialogischen Diskurs fiir die
zukiinftigen Auseinandersetzungen vorschlagt, mufl mit kommunikati-
ven Storungen, Widerstinden und MiB3verstandnissen rechnen. Die
Bekennenden Gemeinschaften haben in den 70er Jahren gerade den
Habermasschen Diskurs der gesellschaftlichen Verdnderungen be-
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griindet abgelehnt (u.a. Ideologien — Herausforderungen an den Glau-
ben, Hg. Peter Beyerhaus, Bad Liebenzell 1979). Dies sollte Busch
gewulit haben, denn allein der Begriff »Diskurs« ist fiir viele beken-
nenden Christen bekanntlich dulerst problematisch.

Als problematisch miissen auch die Impulse und Anregungen am
Schluff der Untersuchung gesehen werden, die den Pluralismus als
einen Raum darstellen, in dem sich nach Busch bekennende Christen
offen und nicht abgrenzend bewegen koénnen. Aus der Universitéts-
perspektive kann sich der Autor womdglich die jeweils persénlichen
Folgen bei dem einzelnen Christen an der Basis kaum vorstellen. Er
setzt eine intellektuelle wie auch psychische Fihigkeit zum »Dialog-
Diskurs« voraus, die nur wenige in einer Gesellschaft besitzen. Die
aber, die diese Fihigkeit zum »Dialog-Diskurs« zu besitzen meinen,
machen die anderen automatisch unwissentlich abhangig. Damit wird
selbst dieses Konzept des »Dialog-Diskurses« zum Machtinstrumen-
tarium, das es aber laut Definition nicht sein will. Wir miissen feststel-
len, daB jede Art von Kommunikation mit Macht und Strategie be-
haftet ist, bewuBt oder unbewuf3t, willentlich oder unwillentlich. Wer
das Gegenteil behauptet, eroffnet viele Felder zu Manipulation und
unkontrollierter Machtaustibung. Natiirlich ist eine angemessene
Streitkultur innerhalb der Kirche anzustreben. Inwieweit die Behaup-
tung, einen offenen und fairen Streit zu fithren, dann doch selbst wie-
der zum Machtinstrument werden kann, wird von Busch nicht be-
riicksichtigt. Zu einer Streitkultur wiren Begriffe wie Echtheit, Wahr-
haftigkeit (Eph 4), Wertschatzung (Phil 2), personliche Wirme und
Annahme wichtiger als das vorgeschlagene Konstrukt eines »Dialog-
Diskurses«.

Was den Pluralismus betrifft, sicht der Autor im Gegensatz zu den
bekennenden Christen im Pluralismus offenbar keine Gefahren. Dies
aber erscheint uns als Wahrnehmungsfehler des Autors. Die Orientie-
rungslosigkeit z.B. im Pluralismus ist eine nicht zu unterschidtzende
Gefahr fiir Christen wie Nichtchristen. Das sollte Busch erkennen
und den Pluralismus nicht verharmlosen. Aus Verantwortung fiir viele
Mitchristen haben deshalb einzelne bekennende Christen das Wiich-
teramt in dieser Kirche wahrgenommen. Thnen nur Feindbildmentali-
tit zu unterstellen, ist zu simpel.

Wichtig bei allen kritischen Anmerkungen bleibt der Spiegel, den
Busch aus der Sicht der Kommunikationswissenschaften den beken-
nenden Christen beziiglich ihrer Sprache und Diskussionsart vorhélt.
Daraus ist sehr viel zu lernen. Dem sollte sich der Leser nicht zu
schnell entziehen. Allerdings wiire eine #hnliche Untersuchung mit
gleichem Raster und gleichen Kriterien an den Paulusbriefen oder
den alttestamentlichen Propheten interessant. Konnten diese sich
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heute im Pluralismus ohne »Dialog-Diskurs« noch behaupten? Oder
sdllen sie den angelegten Mal3stdben entsprechend nicht schon ldngst
in festen Burgen, womoglich hinter den dicksten Mauern im Verlies?
In Darstellung und Stil ist das Buch als wissenschaftliche Untersu-
chung nur fiir die Hand des geisteswissenschaftlich gebildeten Lesers
geeignet. Diesen sei es als Hilfe zum Verstdndnis der bekennenden
Christen und fiir diese selbst als Spiegel und Korrektur empfohlen.
Burghard Affeld

Die Einheit der Gemeinde: Aus 150 Jahren VEvangel.ischer Allianz. Hg.
Werner Beyer. Wuppertal: R. Brockhaus, 1995. 160 S., DM 9,95

Die weltweite Evangelische Allianz feiert 1996 ihr 150jdhriges Beste-
hen. Fiir die Deutsche Evangelische Allianz Grund genug, einen klei-
nen Sammelband iiber Geschichte und Aufgabenbereiche der Allianz
vorzulegen. Bekannte Allianzvertreter skizzieren darin in unter-
schiedlicher Griindlichkeit die Aufgaben, Strukturen, theologischen
Ausrichtungen und Zukunftsvisionen dieses Christenbundes.

Inhaltlich gewichtig und ausfiihrlich beschreibt Werner Beyer, Lei-
ter der Gnadauer Bibelschule Falkenberg, den geschichtlichen Werde-
gang der deutschen Allianz. Wegen seines Umfangs (100 von 160 Sei-
ten) und seiner Bedeutung beschrinke ich mich auf diesen Teil des
Buches. Beyer, der schon frither durch gelungene Beitrdge zur Blan-
kenburger Allianzarbeit hervorgetreten ist, erdffnet anhand von fiinf
biographischen Skizzen fiihrender Allianzpersdnlichkeiten manche
neuen Einsichten in die ersten Jahre der Allianzarbeit in Deutsch-
land. Neben den iilteren Darstellungen von Nagel, Beyreuther und
Voigt zur deutschen Allianz bietet Beyer damit detaillierte Einsichten
und Korrekturen alterer Werke.

Schon sein erstes Kapitel iiber den eigentlichen Begriinder der
deutschen Allianz, den Berliner Pfarrer Eduard Kuntze, bringt Licht
ins Dunkel der bisherigen Forschung. Eingebettet in den geschichtli-
chen Gang der Weltallianz wird an Kuntze deutlich, mit welchen
Schwierigkeiten bei Griindung und Ausbreitung die Allianz in
Deutschland zu kimpfen hatte. Konfessionalismus, Nationalismus und
Konservativismus standen hier im Wege. Erstaunlich jedoch die Passi-
vitit mancher Allianzler, als es um den konkreten Ausbau eines der
beiden deutschen Zweige ging. Interessant auch, daB von Deutsch-
land aus fast ausschlieBlich solche Personen 1846 zur Griindungsver-
sammlung nach London kamen, die selbst lingere Zeit in England
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gelebt und somit iber den Tellerrand der eigenen Frommigkeit ge-
schaut hatten.

Der Faden der Allianzarbeit wird von Beyer durch eine kurze Bio-
graphie von Andreas Graf von Bernstorff weitergefiihrt, der immer-
hin 38 Jahre Vorsitzender der Allianz in Deutschland war. Der vielge-
reiste Advokat war ebenfalls in England zum Glauben gekommen
und versuchte in vielen Gremien und Vereinen, die Einheit der Glau-
bigen sichtbar darzustellen. Trotzdem wird bei der Darstellung seiner
vielen Ehrendmter nicht deutlich, welche konkreten Impulse Bern-
storff fiir die deutsche Allianzarbeit geleistet hat. Es scheint sich der
Eindruck zu bestitigen, daB schon damals die strukturellen Schwi-
chen der Allianz eine effektive Arbeit unmoglich machten. Die gro-
Bere StoBkraft scheint seit den 90er Jahren des 19. Jahrhunderts doch
schon von Bad Blankenburg ausgegangen zu sein. Zudem stellt sich
die Frage, warum so wenig iiber die Arbeit des norddeutschen und
westdeutschen Zweiges der Allianz bekannt ist. Auch Beyer deutet
hier nur wenige Zusammenhinge an. Die Phase von 1858 bis 1886
bleibt fiir den Bereich der gesamtdeutschen Allianz noch ein uner-
forschtes Kapitel.

Kapitel zwei, vier und fiinf beschéftigen sich mit fiihrenden Person-
lichkeiten (Anna von Weling, Tony von Bliicher, Ernst Modersohn)
des Blankenburger Zweiges der Evangelischen Allianz, einem eher
freikirchlich gepriigten Kreis, der kaum Zugang zu den anderen mehr
kirchlich orientierten Allianzkreisen hatte. Leider bleibt im Artikel
von Beyer die wichtige Frage offen, warum es nicht zu engeren Be-
ziehungen zwischen beiden Gruppierungen gekommen ist. Die west-
deutsche Allianz und Blankenburg unterschieden sich auch theolo-
gisch: hier eine kirchlich-erweckliche, dort eine mehr freikirchliche,
von der Heiligungsbewegung geprigte Frommigkeit. Dieser Frage-
stellung miiBte unbedingt weiter nachgegangen werden.

Anzumerken bleibt, daB die Biographie iiber Anna von Weling
(S. 54-72) schon an anderer Stelle erschienen ist, ohne dafl darauf
hingewiesen wiirde (in: Stimmen aus Bad Blankenburg, 1991, S. 105-
125). Hoffentlich wird es dem Herausgeber bald moglich sein, die ge-
samte Geschichte der deutschen Allianz in ihrem geistes- und from-
migkeitsgeschichtlichen Umfeld systematisch darzustellen. Auch fir
die Gegenwart wire ein solches Werk von erheblicher Bedeutung.

Stephan Holthaus
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Hans Hauzenberger. Basel und die Bibel: Die Bibel als Quelle okume-
nischer, missionarischer, sozialer und pidagogischer Impulse in der er-
sten Hilfte des 19. Jahrhunderts. Jubildumsschrift der Basler Bibelge-
sellschaft. Hg. Gesellschaft fiir das Gute und Gemeinniitzige. 174.
Neujahrsblatt. Basel: Helbing & Lichtenhahn, 1996. 260 S., 31 Abb.,
DM 34,50

Stadt und Land Basel waren Anfang des 19. Jahrhunderts von starken
sozialen, politischen, wirtschaftlichen und religiésen Umwilzungen be-
troffen. Man stand in der Entwicklung von einer Kleinstadt zur Han-
delsstadt, war hin- und hergerissen zwischen der freiheitlichen Helve-
tia und der franzosischen Besetzung. Soziale Spannungen taten ein
tibriges. Inmitten dieser revolutiondren Veridnderungen ist eine neue
Hinwendung der Bevolkerung zur Bibel zu beobachten. So fallen die
Griindung der Basler Bibelgesellschaft mit ihrem Traktatverein, der
Basler Mission und der Pilgermission St. Chrischona in diese bewegten
Jahre. Schon vorher hatte die Deutsche Christentumsgesellschaft von
Basel aus im erwecklichen Sinne gewirkt und den Boden vorbereitet.
Uber die Griindungsphase dieser Werke informiert die vorliegende
Festschrift.

Die Stadt galt Anfang des 19. Jahrhunderts deshalb als das >fromme
Basel«. Der Grund lag nicht in der gesteigerten Kirchlichkeit aller Ein-
wohner, sondern in den erwecklichen Aktivititen von bekannten Poli-
tikern und Unternehmern, die sich in den Dienst des Reiches Gottes
stellten. Sammelpunkt wurde seit 1780 die Christentumsgesellschaft, in
der Minner aus unterschiedlichen Réngen sich gemeinsam um die
Betrachtung des Wortes Gottes und der Missionsberichte aus anderen
Léndern versammelten. Ihre Sekretiare Schmid, Steinkopf, Spittler und
Blumhardt verstanden es, die aus der Bibel abgeleitete erweckliche
Frommigkeit auch in den praktischen Alltag der Gesellschaftsmitglie-
der zu tragen.

Wieweit die Erweckungsfrommigkeit eben nicht in einem passiven
Quietismus steckenblieb, zeigen die aus der Christentumsgesellschaft
hervorgegangenen Werke. 1804 wurde auf Anregung von Steinkopf
aus London die Basler Bibelgesellschaft gegriindet. Von der Ausbrei-
tung der Heiligen Schrift erhoffte man sich nicht nur eine Erhéhung
des religiosen Kenntnisstandes, sondern auch eine Steigerung der all-
gemeinen Aufkldarung des Volkes. Seit 1802 unterstiitzte der Traktat-
verein, in dem Flugschriften als Hilfen zum Bibelverstindnis heraus-
gegeben wurden, die Erweckten. Das unbedingte Vertrauen in die
Heilige Schrift und die Uberzeugung, kurz vor der Wiederkunft Chri-
sti zu stehen, inspirierte die Basler auch zur Griindung der Mission
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im Jahre 1815. Daneben entstanden soziale und piddagogische Ein-
richtungen, meist unter der Initiative des rithrigen Spittler.

Die aus den Quellen erarbeitete Studie Hauzenbergers ‘besticht
durch ihre Originalitdt und die Verbindung von Kirchengeschichte
mit Lokal- und Sozialgeschichte. Der antiaufklirerische Grundgedan-
ke der Christentumsgesellschaft wird ebenso iiberzeugend herausge-
arbeitet wie die stark eschatologisch motivierte Reich-Gottes-Sicht
der Erweckten. Das Soziogramm der Erweckten bleibt allerdings in
Allgemeinheiten stecken (Gewissensspiegel, Gesetzlichkeit). Hier
hitte man sich eine bessere Interpretation der Quellen gewiinscht.
Als Stiarke bleibt zu verbuchen, dal3 die Erweckungsgeschichte im
Rahmen der gesamtgesellschaftlichen Entwicklung betrachtet wird.
So vermittelt Hauzenberg dem Leser einen lebendigen Eindruck vom
Sozialleben der Stadt Basel am Anfang des 19. Jahrhunderts.

Das Buch leidet unter héufigen Wiederholungen. Leider wird dem
Leser fast nichts Konkretes iiber das Bibelverstindnis der Erweckten
mitgeteilt. Die >0kumenischen« Kontakte mit katholischen Erweckten
werden zwar aus den Quellen belegt, ihre Bedeutung bleibt jedoch
auch hier im Allgemeinen stecken. Insgesamt hatte man sich eine bes-
sere Interpretation des gewaltigen Quellenbefundes gewiinscht. Die
bewufite Reduzierung der Forschung auf bisher unveroffentlichte Ar-
chivalien fithrte zudem dazu, daf3 bisher publizierte Sekundérliteratur
unberiicksichtigt bleibt. Unverzeihlich ist auch, da3 dem Buch eine
addquate Zusammenfassung der Ergebnisse fehlt.

Stephan Holthaus

August Jung. Vom Kampf der Viter: Schwirmerische Bewegungen im
ausgehenden 19. Jahrhundert. Dokumente aus Freien evangelischen
Gemeinden und kirchlichen wie freikirchlichen Gemeinschaften. Ge-
schichte und Theologie der Freien evangelischen Gemeinden 5,1. Hg.
Wolfgang Dietrich. Witten: Bundes-Verlag, 1995. 303 S., 41 Abb., DM
19,80

Angesichts einer zunehmenden Verunsicherung der Gemeinde Jesu
durch die wachsenden Charismatischen Bewegungen kommt dieses
Buch gerade zur rechten Zeit. Auf mehreren hundert Seiten entfaltet
der Autor, Pastor i.R. der Freien evangelischen Gemeinden, die bis-
her unbekannten Auseinandersetzungen der Freikirchen und Ge-
meinschaftskreise mit frithen enthusiastischen Gruppierungen Ende
des 19. Jahrhunderts. Dabei greift Jung auf bisher unausgewertete und

359



unveroffentlichte Quellen zuriick, insbesondere die >Samanns-Akte<
von Walther Hermes. Damit stellt diese Arbeit ein in der kirchenge-
schichtlichen Forschung seltenes Phénomen dar: Hier wird mit Origi-
nalquellen gearbeitet und wirklich Neues geboten.

Worum geht es konkret: Jung weist nach, dal es schon seit den
70er Jahren des 19. Jahrhunderts eine rege und fundierte Auseinan-
dersetzung mit frithcharismatischen Gruppen in den Freien evangeli-
schen Gemeinden Deutschlands gab. Zunédchst war es Peter Samanns,
der im Sog der Heilungs- und Heiligungsbewegung seine schwérmeri-
schen Lehren und Handlungen propagierte. Zusammen mit Jan Wil-
deman beeinfluBte er damals weite Kreise der Freikirchen und Ge-
meinschaftsbewegung. Beide lehrten eine hdhere Stufe der Heiligung,
namlich die vollkommene Heilung von allen Krankheiten und die
Geistestaufe. Als die Bewegung schlieflich alle Krankheiten als Werk
von Dimonen bezeichnete und mit Exorzismen begann, kam es zu
Chaos und Tumulten. Die Versammlungen muBten von der Polizei
aufgelost werden. Phdnomene wie Schreien, Zuckungen, Tierlaute
und Umfallen waren zu beobachten. Die Wunderprediger wedelten
mit Jacken und Taschentiichern, um die Teufel auszutreiben. Im Ein-
fluBbereich dieser Gruppe standen neben Samanns und Wildeman
andere bekannte evangelikale Fiihrer, z.B. Carl Polnick, der Griinder
der China-Allianz-Mission, und Ludwig Doll, Griinder der Neukir-
chener Mission. Zu erwihnen ist auch die Familie von Niebuhr, die
als erste die Gedanken der Heiligungsbewegung nach Deutschland
brachte.

Zu ahnlichen Phianomenen kam es Mitte der 80er und Anfang der
90er Jahre des letzten Jahrhunderts durch die Verkiindigung des
schwedischen Evangelisten Fredrik Franson, der schon vorher als
Heiligungsprediger im Ausland bekannt geworden war. Wihrend sei-
ner Evangelisationen im Wuppertal kam es zu dridngerischen und
schwéirmerischen Extremen, gepaart mit einer apokalyptischen End-
zeiterwartung. Auch hier muBte schlieflich die Polizei eingreifen.
Ahnliche Schwierigkeiten verursachte Pfarrer Carl Hermann Idel in
Velbert. Idel hatte sich nach seiner Bekehrung von der Landeskirche
gelost und predigte die Lehre von der Siindenfreiheit des Glaubigen.
Spiter griindete er gar eine »Geisteskirche« der wahrhaft Geheiligten.

Sehr aufschluBreiche Informationen gibt auch das vierte Kapitel,
das sich mit der direkten Frithgeschichte der deutschen Pfingstbewe-
gung beschiftigt. Jung zeigt auf, dal insbesondere die Freikirchen
durch ihre frithen Erfahrungen mit Samanns und Idel wesentlich we-
niger anféllig fiir die >Kasseler Bewegung« waren als die Gemein-
schaftsbewegung. Der Blankenburger Richtung der Evangelischen
Allianz macht er den Vorwurf, sich nicht frith genug von der Pfingst-
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bewegung distanziert zu haben. Dabei hatte schon der Freikirchler
Otto Schopf sechs Wochen nach den Ereignissen um Dallmayer in
Kassel ein warnendes Buch veroffentlicht, in dem er vor den Gefah-
ren gewarnt hatte. Auch Konrad Bussemer schrieb 1905 (!) einen aus-
fithrlichen Artikel im »Girtner« gegen die falsche Geistestaufentheo-
logie von R.A. Torrey. Erst viel spiter (und zu spit) sind Gemein-
schaftsprediger wie Elias Schrenk und Theodor Haarbeck auf die
gleiche Spur umgeschwenkt. Man bedenke zudem, daB Jonathan
Pauls iiberspannter Perfektionismus schon seit 1899 von freikirchli-
cher Seite immer wieder kritisiert worden war.

August Jung 1dBt in seinem Buch ausfiihrlich die Quellen sprechen.
So bekommt man einen lebendigen Eindruck von der Klarheit und
Schirfe der theologischen Argumentation der Viter. Hier wurde vie-
les niichterner und deutlicher gesehen und formuliert, als es heute
der Fall ist. AuBerdem wird nach der Lektiire klar, wie notwendig
eine gute Kenntnis der Vorgeschichte der >Berliner Erklirung« von
1909 ist: Sie fiel nicht aus heiterem Himmel, sondern bahnte sich
schon 25 Jahre lang an, eingeleitet durch die Schwierigkeiten mit der
Heiligungs- und Heilungsbewegung. Hervorzuheben sind zudem die
abgedruckten seltenen Bilder der verschiedenen Persinlichkeiten der
damaligen Zeit und das ausfiihrliche biographische Register im An-
hang (S. 257-286). Die hervorragende Quellenarbeit des Autors bele-
gen 393 Literaturangaben in der Bibliographie, viele davon erstmals
ausgewertet. Im Anhang werden sieben Dokumente abgedruckt, u.a.
die Heilungszeugnisse von Judd, Samanns, Anna von Blomberg und
Doll, sowie die wichtige Arbeit von Heinrich Neviandt gegen Franson
und seine Evangelisationsmethoden (8. 219-256).

Das Buch ist keine >Gute-Nacht-Lektiire<. Dem Leser wird einiges
abverlangt — aber die Miihe lohnt sich. Man hitte sich allerdings eine
bessere Hinfiihrung zur Gesamtthematik gewiinscht, ebenso eine Zu-
sammenfassung der Ergebnisse auch auf dem Hintergrund der der-
zeitigen Probleme. So wird der Leser mit einer Fiille von geschichtli-
chen Zusammenhidngen allein gelassen. Etwas mehr Zuriickhaltung
wire hinsichtlich der abgedruckten Zeitungsberichte nétig gewesen,
die doch manchmal sehr subjektiv berichten. SchlieBlich hitte die ra-
dikale Ablehnung der Missionsmethoden Fransons sicher kulanter
ausfallen konnen. Eines wird jedoch deutlich: Auch im Bereich der
Charismatik gibt es nichts Neues unter der Sonne. Selbst die schein-
bar neuen Phinomene eines >Toronto-Segens« sind geschichtlich als
»alte Hiite< zu entlarven. Wichtiger jedoch: Die Viter der Freien
evangelischen Gemeinden haben sich frith genug und biblisch fun-
diert davon distanziert und damit der Gemeinde Jesu einen wichtigen
Dienst getan. IThre profunden Bibel- und Geschichtskenntnisse fiihr-
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ten dazu, da3 die Pfingstbewegung innerhalb der Freikirchen wenig
ausrichten konnte.
Stephan Holthaus

Werner Neuer. Adolf_Schla_[;z; Ein Leben fiir Theologie und Kirche.

Am Anfang steht der Schock des Rezensenten iiber den gewaltigen
Umfang des Rezensionsobjektes: Fast tausend Seiten wollen gelesen,
verstanden und besprochen sein. Da 148t sich die zwar primitive, aber
doch hartndckige Frage kaum noch unterdriicken: Lohnt sich der
Aufwand? Um das Ergebnis vorwegzunehmen: Er lohnt sich. Es lohnt
sich auch fiir einen Nichttheologen wie den Rezensenten, diese dick-
leibige Biographie Adolf Schlatters (1852-1938) zu lesen.

Der Tiibinger Theologe Werner Neuer, durch einschldgige Publika-
tionen als profunder Schlatter-Kenner bereits ausgewiesen, hat eine
wissenschaftliche Biographie vorgelegt, die man nur als mustergiiltig
bezeichnen kann: sorgfiltig und griindlich in der Auswertung der
reichhaltigen Quellen, abgewogen im Urteil, klar und doch anschau-
lich in der Sprache.

Nach klassischem Muster erzidhlt Neuer chronologisch dem Leben
entlang und zeigt auf, wie der 1852 in St. Gallen geborene Adolf
Schlatter zu einem der wirkungsreichsten Theologen des 20. Jahrhun-
derts wurde.

Als wichtige Voraussetzung wird das fromme Elternhaus genannt,
in dem Leben und Glauben, Tun und Reden eine Einheit darstellten.
Auch in einer anderen Hinsicht bereitete das Elternhaus in gewisser
Weise Priorititen im Denken und in der theologischen Arbeit Schlat-
ters vor, und zwar durch die unterschiedlichen Bekenntnisse von Va-
ter und Mutter. Wihrend der Vater aus der reformierten Kirche aus-
getreten war und eine wichtige Rolle in der Freien Evangelischen
Gemeinde von St. Gallen spielte, blieb die Mutter zeitlebens ein treu-
es, wenn auch manchem kritisch gegentiiberstehendes Glied der refor-
mierten Kirche. -

Neuer schildert die weiteren Lebensstationen Schlatters, sein Studi-
um in Basel und Tiibingen (bei Johann Tobias Beck), Pfarrdienst und
Griindung eines eigenen Hausstandes; schlieBlich seine akademische
Laufbahn von der Privatdozentur in Bern (1880-1888) iiber die Pro-
fessur fiir Neues Testament in Greifswald (1888-1893), die Professur
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fiir systematische Theologie in Berlin (1893-1898) bis zum »Hohe-
punkt und Abschlufl des Wirkens in Tiibingen (1898-1938)«.

Dabei stellt Neuer das thematisch weitgespannte Werk vor (allein
die Zahl der Veroffentlichungen iibersteigt 400 Titel) und gibt Ein-
blick in dessen Rezeption bei Fachgelehrten und Gemeinde, der
Schlatter mit seiner Arbeit immer ebenso dienen wollte wie der theo-
logischen Wissenschaft. Es entsteht ein plastisches Bild dieses quick-
lebendigen Energiebiindels, das seine Zuhorer in Predigt und Vorle-
sung gleichermalen zu fesseln wufite. Aber nicht nur der Mensch
Adolf Schlatter, auch der Gelehrte hat mit seinen zahlreichen exege-
tischen und philologisch-historischen Studien, seinen exzellenten
Kenntnissen des pharisdischen Judentums Schiiler und auch theolo-
gisch Andersdenkende zu faszinieren gewulit. Neuer gelingt es, Ak-
tualitdt und Modernitét des theologischen Werks Schlatters herauszu-
arbeiten. Es ist zu hoffen, dal} er viele damit zu einer neuen Begeg-
nung mit Schlatter und einer Auseinandersetzung mit seinen Arbeiten
bewegt. Dabei behdlt Neuer bei aller Sympathie fiir den originellen
Schweizer Theologen seinen klaren Blick fiir Zeitgebundenes und ar-
beitet subtil und fair auch Defizite heraus — etwa in Schlatters Beur-
teilung der deutschen Haltung vor und im Ersten Weltkrieg.

Die Biographie 1Bt kaum eine Frage offen. Und wenn, dann be-
trifft das entlegene Randgebiete, wie die Frage, die mir beim Lesen
des Abschnitts tiber Schlatters Verhiltnis zum ehemaligen Hofpredi-
ger Adolf Stoecker kam, mit dem er wihrend seiner Berliner Zeit
kirchenpolitisch zusammenarbeitete. Wie kam der betont philosemi-
tisch eingestellte Schlatter mit dem (von Neuer nicht erwdahnten) vi-
rulenten Antisemitismus Stoeckers zurecht? Das ist jedoch, wie ge-
sagt, ein drittrangiger Kritikpunkt. Werner Neuer argumentiert durch-
weg auf der Hohe der historischen Forschung und schreibt damit mit
dieser Biographie auch ein Stiick Zeitgeschichte. Kompliment fiir die-
ses schone und in jeder Hinsicht (auch formal) gelungene Buch.

Thomas Bawmann

Kurt Nowak. Geschichte des Christentums in Deutschland: Religion,
Politik und Gesellschaft vom Ende der Aufklirung bis zur Mitte des
20. Jahrhunderts. Miinchen: Beck, 1995. 389 S., DM 58,

»Auch unter neuzeitlich-modernen Verhiltnissen verschwinden Chri-
stentum und Kirche nicht aus der Geschichte oder treten so stark an
den Rand, dafl sie nur noch den Spezialisten zu fesseln vermogen.
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Zwar gestalten sich ihre Erscheinungsformen und ihr EinfluBbereich
um, doch zéhlen sie weiterhin, aktiv und reaktiv, zu den geschichtsge-
staltenden Michten« (S. 9). Trotz mancher Meldungen vom angebli-
chen Tode Gottes hat das Christentum also im Siékularismus seinen
unverzichtbaren Stellenwert, der angesichts zunehmender Orientie-
rungslosigkeit sogar noch an Bedeutung zunehmen konnte. Deshalb
unternimmt es der Leipziger Kirchenhistoriker Kurt Nowak, den Weg
des Christentums »in der Fiille der Faktoren, Ereignisse und Proble-
me zu verfolgen, welche die deutsche Geschichte vom Ausgang des
18. Jahrhunderts bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts bestimmt und ge-
formt haben.« Dabei ist es sein Ziel, »Christentums-, Kirchen- und
allgemeine Geschichte nicht als voneinander abgetrennte Sonderge-
schichten zu fassen, die nebeneinander herlaufen oder einander nur
punktuell durchdringen, sie vielmehr als Einheit zu begreifen« (ebd.).
Das in souverdner Quellen- und Literaturbeherrschung geschriebene,
weithin alle notigen Aspekte beriicksichtigende und tberdies auch
noch gut lesbare Buch vermag diesem hohen Anspruch durchaus ge-
recht zu werden.

Nowak will ausdriicklich keine Kirchen-, sondern eine Chri-
stentumsgeschichte schreiben, also neben der Institution die eigene
Welt des Glaubens beriicksichtigen. Etwas umstidndlich bemerkt er,
das sei mehr als bloBe Kirchengeschichte, weil die Christentumsge-
schichte »die auBerkirchlichen Wirkungen und Folgen dessen aufzu-
nehmen hat, was vorher exklusiv im Einflu3- und Geltungsbereich der
Kirchen lag; sie ist weniger, weil sie nur soviel von der innerkirchlichen
Geschichte einbezieht, als notwendig ist, um die auBerkirchliche Wir-
kung des Christentums verstdndlich zu machen« (ebd.). Eine wirkliche
Definition von >Kirche< und >Christentumc ist das nicht, zumal man im
Verlauf der Darstellung gelegentlich den Eindruck haben koénnte, die-
se Begriffe wiirden synonym gebraucht. Hier bestehen noch Unklar-
heiten, deren Auflosung auch den Bedeutungsgehalt und die Bezugs-
felder von >Frommigkeit<, »Christenheit< und >Religion< beriicksichti-
gen miiite. Wenn jedenfalls von der auBerkirchlichen Wirkung die
Rede ist, bleibt der Verzicht auf die Einbeziehung der Freikirchen und
religivsen Sondergemeinschaften schwer verstdndlich. Dies umso
mehr, als heute der offenkundige Schwundprozef3 der verfafiten Kir-
chen die Frage aufkommen l4Bt, ob die Volkskirche durch die Be-
kenntniskirche abgeldst werde. In solchen Uberlegungen offenbart
sich die Riickwirkung des Selbstverstdndnisses der Freikirchen auf die
sogenannte Volkskirche. Insofern ist deren Ausblendung in einer histo-
rischen Darstellung in der Tat fragwiirdig. Nowak ist sich dessen be-
wuldt, wenn er als Grund fiir dieses Vorgehen allein auf »Raumgriinde«
verweist (S.11).
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Der grole Vorzug des Buches besteht dagegen in der entschiede-
nen Beriicksichtigung. der standigen Wechselwirkung von Christen-
tumsgeschichte und deutscher Geschichte, denn nur so kann man der
in solchen Darstellungen stets drohenden Gefahr der »>Theologisie-
rung« der Phidnomene entgehen. Das Christentum hat nicht nur Ge-
schichte, es ist auch Geschichte. Die Festlegung auf Deutschland be-
deutet bei Nowak nicht etwa ein Riickfall in nationalprotestantische
Sichtweisen, das zeigt schon der Abschnitt iiber das Zeitalter der
Franzosischen Revolution (S. 37ff). Davor bewahrt ihn vor allem die
Konzeption seines Buches als Geschichte der Konfessionen. Er be-
trachtet Deutschland als »trikonfessionelles Land«< und beriicksichtigt
nahezu gleichgewichtig Protestantismus, Katholizismus und eben auch
das Judentum.

Inhaltlich ist das Buch aufgeteilt in die Abschnitte »Ubergangsge-
sellschaft und biirgerliche Welt (1770-1870)«, »Das Deutsche Reich
(1871-1945)« und »Nachkriegszeit (1945-1949)«, innerhalb derer weit-
gehend chronologisch vorgegangen wird. Auch wenn am Anfang der
beschriebenen Epoche noch vieles den Priagestempel des Christlichen
trug, stand Deutschland gegen Ende des Jahrhunderts der Aufklarung
doch vor einem religiosen Kulturumbruch, den Nowak mit den Be-
griffen Historisierung, Pluralisierung, Kirchenkritik und Polarisierung
umschreibt. Das hochgestimmte Streben nach Vervollkommnung des
Menschengeschlechtes liels fiir manche Geistliche Religion und Ethik
zu bloBen Wechselbegriffen werden (S. 31ff). Die alten Gegensitze
und Deutungsmuster wurden davon freilich kaum beriihrt. Die Heili-
ge Allianz von 1815 als Versuch, »Prinzipien des Politischen aus dem
Geist eines Okumenischen Christentums zu formulieren«, war ein
frommer Wunsch und lieB sich im 19. Jahrhundert nicht mehr durch-
setzen (8. 63). Ganz im Gegenteil, hartnéckig hielten sich in der Phase
der Restauration bestimmte Feindbilder: »Protestantismus stehe fiir
Licht, Freiheit und Fortschritt, Katholizismus aber fiir Finsternis und
Knechtschaft« (S. 65). Solche konfessionspolitischen Kampfparolen
zeitigten noch nach der Reichsgriindung wihrend des sogenannten
Kulturkampfes und spater im Umfeld des >Antimodernisteneides«
von 1910 ihre Wirkung (S. 149ff). Zunichst ging es darum, in der sich
neu formierenden Gesellschaft einen angemessenen Platz zu finden.
Der ultramontane Katholizismus besal dabei tibrigens einen beachtli-
chen Modernitdtsvorsprung, der ihm in Zukunft erhebliche Gestal-
tungsmoglichkeiten verschaffen sollte (S. 134). Fiir die Zeit von Bie-
dermeier und Vormdrz schildert Nowak auch einfiihlsam die From-
migkeitswelten (S. 94ff, dort S. 97ff zu den Erweckten), ein in einer
Geschichte des Christentums zentraler Aspekt, der leider in den fol-
genden Abschnitten zu wenig Beachtung findet.
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Im Kaiserreich ging es angesichts der Herausforderungen durch die
sich entfaltende Industriegesellschaft in den >Kampf um die Leitkul-
ture, der trotz der Uberzahl der Evangelischen nicht einfach zu ihren
Gunsten ausfiel. »Das Reich mit den Weihen des Protestantismus zu
versehen, erwies sich als schwierig, denn es war eine siakulare Schop-
fung« (S. 158). Aufgelost wurden die vielfiltigen Gegensitze erst im
Kriegsenthusiasmus von 1914/15, der »im Deutschen Reich als In-
tegrationsideologie iiber alle sozialen Briiche, politischen Spannungen
und mentalen Verwerfungen hinweg« wirkte (S. 200), was iibrigens
kein deutsches, sondern ein intereuropiisches Phidnomen war. Klar
herausgearbeitet wird fiir diese Epoche ferner, daf die Judenfeind-
schaft »nicht die Inkubations-, sondern bereits eine Expansionsphase
des modernen Antisemitismus« war. »In ihm gab nicht mehr der reli-
gids-theologische Antijudaismus den Ton an, sondern der 6konomi-
sche, politische und kulturelle, alsbald auch rassische Ausgrenzungs-
hafBi« (S. 167), wofiir nicht zuletzt der die antisemitische Karte zichen-
de Hofprediger und Parteipolitiker Adolf Stoecker steht. Weimar
brachte dann die Explosion der Moderne, wie Nowak es treffend
nennt. Die Weltanschauungsneutralitit des Staates fiihrte zwar eine
mit Pathos vorgetragene theologische Wende herbei. »Eine veritable
Theologie der Demokratie, die sich den Erfordernissen der pluralisti-
schen Kultur und den Anspriichen der parlamentarisch-demokrati-
schen Verfassungsrealitét stellte, sucht man in den zwanziger Jahren
vergeblich« (S. 214). Mit niichternen Worten und im Gegensatz zu
manchen theologiegeschichtlichen Werken stutzt Nowak berechtigter-
weise auch die »dialektische Theologie« zurecht auf das, was sie war,
»ein Bestandteil des neu angebrochenen Zeitalters der Apokalypsen
und emphatischen Heilslehren« (ebd.).

Ahnlich niichtern wird das Verhéltnis von Christentum und Dikta-
tur im Dritten Reich beschrieben (S. 243ff). Der in der Kirchenpolitik
»nicht selten von der Improvisation, von flexiblen Reaktionen auf sich
verdndernde Gegebenheiten« lebende NS-Staat (S. 248) konnte seine
Deutschen Christen trotz des Erfolges bei den protestantischen Kir-
chenwahlen vom 23. Juli 1933 nicht durchsetzen. Die DC-Bewegung
war »nur ein KoloB auf tonernen Fiilen«, der infolge der beriichtigten
Sportpalastkundgebung vom 13. November 1933 »mit lautem Knall
zersprang ... Die braune Kirchenrevolution ist auf halbem Wege stek-
kengeblieben« (S. 254). Die Bekennende Kirche als Gegenstiick wird
von Nowak der spater mit ihr verwobenen Geschichtslegenden ent-
kleidet (was librigens vor allem diejenigen zur Kenntnis nehmen miis-
sen, die sie heute zum Vorbild in neuen Auseinandersetzungen erhe-
ben wollen). Bei aller Wertschétzung ist zu beachten, dafl sie »aus
verschiedenen kirchlich-theologischen Stromungen zusammengetlos-
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sen und in ihrer spannungsreichen Vielfalt eine Notgemeinschaft ge-
wesen« ist (S. 255). An Begeisterung fiir den >nationalen Volksstaat«
mit seinem Fiihrer lieBen sich viele Bekenntniskirchlicher nicht von
ihren Kontrahenten tibertreffen. Was sie »von den Deutschen Christen
unterschied, war nicht die Politik, sondern das Verstindnis von Kirche,
Evangelium, Bekenntnis« (S. 256). Der Zusammenbhalt der vielfiltigen
und widerspriichlichen theologischen Traditionen ging dann auch
schnell in die Briiche. »Das hohe Pathos der Friihzeit verlor sich
schnell und machte Richtungskdmpfen Platz. Die Lutheraner der >in-
takten Landeskirchen« gingen einen anderen Weg als die Unierten und
Reformierten in den »zerstérten< Landeskirchen« (S. 257). Die Mehr-
heit der Protestanten scheint von den Richtungskidmpfen zwischen
Deutschen Christen und Bekennender Kirche ohnehin nicht sonder-
lich bertihrt worden zu sein (S. 259ff). Beachtlich ist andererseits, daB3
vor allem nach Ausbruch des zweiten Weltkrieges der Nationalsozialis-
mus »im Krieg gegen die Kirchen nahezu auf der ganzen Linie den
kiirzeren zog ... Die seelsorgerlichen, gottesdienstlichen und caritati-
ven Angebote der Kirchen waren bei den Deutschen wieder gefragt
und erfuhren neue Wertschitzung« (S. 281).

In dem kiirzeren Abschnitt iiber die Nachkriegszeit beschreibt No-
wak den Umgang mit der Schuldfrage, die Stellung der Kirche in den
Besatzungszonen und auch ihre Reaktion auf die »gigantischste Bevol-
kerungswanderung, die Europa seit dem Ausgang der Antike mit die-
sen Vertreibungen und Umsiedlungen erlebte« und die die konfessio-
nell geschlossenen Regionen Deutschlands aufloste (S. 298). Das Buch
endet mit dem »Jahr der doppelten Staatsgriindung 1949« dies eher
aus pragmatischen Griinden, weil die Forschungslage mehr nicht er-
mogliche. Perspektiven fiir die weitere Entwicklung gibt ein Ausblick.
Nowak beschlieft seine souveridne Darstellung mit den folgenden Sit-
zen: »In der mittel- und langfristigen Perspektive wird sich das Chri-
stentum in Deutschland wahrscheinlich auf einen minoritidren Status
zubewegen. Die momentane Fixierung der Konfessionen auf national
begrenzte Probleme der Gegenwart ist nicht ohne weiteres zu kritisie-
ren. Denn in ihr stecken Momente von transnationalem Gewicht. Auch
ist die nationalstaatliche Phase des Christentums in Deutschland noch
nicht iiberwunden. Gleichwohl steht fiir das Zukunftschristentum am
Ende des zweiten Jahrtausends nach Christi Geburt sehr viel mehr auf
dem Spiel als die Probleme, die durch das Zusammenwachsen beider
deutscher Staaten entstanden sind« (S. 325f).

Ein Anhang mit ausfiihrlichen Literaturhinweisen, knappen An-
merkungen und einem Personenregister (S. 329-389) vervollstindigt
Kurt Nowaks gelungenes Buch.

Lutz E. v. Padberg
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Christian Georg Andreas Oldendorp. Geschichte der Mission der
evangelischen Briider auf den caraibischen Inseln S. Thomas, S. Croix
und S. Jan. Hg. durch Johann Jacob Bossart. Barby, 1777. 2 Binde.
Nikolaus Ludwig von Zinzendorf. Schriften: Materialien und Doku-
mente, Reihe 2: Nikolaus Ludwig Graf von Zinzendorfs Leben und
Werk in Quellen und Darstellungen XXVII, 1 und 2. Hg. Erich
Beyreuther und Matthias Meyer. Reprint. Einfithrung von Erich Bey-
reuther. Hildesheim: Olms, 1995. 1068 S., 6 Kupfertafeln, DM 296,—

Mit Oldendorps Geschichte der Mission der evangelischen Briider auf
den caraibischen Inseln S. Thomas, S. Croix und S. Jan (Barby, 1777)
hat der G. Olms Verlag erfreulicherweise die originalen Beschreibun-
gen der drei wichtigsten Missionsunternehmungen der Briidergemei-
ne im 18. Jahrhundert wieder zuginglich gemacht. Bereits 1989 er-
schien G.H. Losekiels Geschichte der Mission unter den Indianern in
Nordamerika (1789). Darauf folgte im ersten Halbjahr 1995 die Hi-
storie der gronldndischen Mission von David Cranz (1765) — iiber-
haupt das erste Geschichtswerk der Herrnhuter Mission und Vorbild
fiir die beiden anderen. In der zweiten Hilfte des Jahres 1995 schlof
sich nun noch Oldendorps monumentaler zweibindiger Bericht an.
Wie auch die beiden anderen Werke liegt er in bewéhrter Qualitit als
Nachdruck der Originalausgabe in Reihe 2 der »Materialien und Do-
kumente« zu N.L. von Zinzendorf, herausgegeben von Erich Bey-
reuther und Matthias Meyer, vor.

Um es vorwegzunehmen: Was hier beschrieben wird, ist »eine vehe-
ment aufbrechende grofie und tiefe, weitstrahlende Erweckungsbewe-
gung unter den Negersklaven ... vor den Augen einer der Missions-
arbeit unversohnlich gegeniiberstehenden Front von weilen Koloni-
sten« (S. 17%).

Die aufschlufireiche Einfithrung durch Erich Beyreuther und ein
detailliertes Inhaltsverzeichnis fir das ganze Werk eréffnen den er-
sten Band. Nach S. 444 folgt eine klimatische Tabelle der Insel St.
Thomas aus dem Jahr 1776. Danach finden sich drei Falttafeln mit
alten Karten des karibischen Archipels sowie der Inseln St. Thomas
und St. Croix. Am Ende des zweiten Bandes steht erfreulicherweise
ein recht ausfithrliches Register, das wohl schon Bossart erstellte und
das gezieltes Nachschlagen ermoglicht. Im Anschlufl daran sind drei
weitere zeitgenossische Falttafeln eingefiigt. Die erste zeigt Neu-
Herrnhut auf St. Thomas, die beiden anderen Friedensthal, die Brii-
der-Plantage auf St. Croix, im Uberblick und im Detail.

Im Jahre 1766, als der Briider-Theologe Oldendorp (1727 [1721?]-
1787, beziiglich des Geburtsdatums widersprechen sich die Aussage
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auf Seite 44 mit der Angabe in Anm. 2) den Auftrag zum Erforschen
und Verfassen der Geschichte der Briidermission unter den Neger-
sklaven in der Karibik bekam, war es in Europa noch weitgehend
unerhort, von Schwarzen als von zu »der hohen Wiirde der Christen
erhabene(n) Menschen« (S. a2) zu sprechen. Doch genau das sollte in
dem Bericht zum Ausdruck gebracht werden. Nicht aus Griinden
eines aufgekldrten Humanismus, sondern aufgrund der biblischen
Uberzeugung, »daB die schwarzen Menschen nicht weniger von GOt
geschaffen, und durch das Blut JEsu Christi zur ewigen Seligkeit er-
loest seyn, als die weissen« (S. 529). Gerade im Jahr der Veroffentli-
chung des vorliegenden Berichtes (1777) wurde auch die Kritik am
klassischen Christentum und seiner Mission im sog. Fragmentenstreit
um die AuBerungen des Reimarus lautstark. In diesem Zusammen-
hang bemiiht man sich in der Briidergemeine um eine griindliche
Darstellung der Missionsarbeit, um so anhand der wirklichen Ge-
schehnisse zu zeigen, »dall der lebendige Glaube an Jesum ... die
Quelle aechter Tugenden und wahrer Gliickseligkeit werde« (S. a2).
Missionsgeschichte als Apologetik zum »Beweis von Geist und Kraft«
(S. 42*) gerade angesichts der hochst problematischen Situation der
Sklaverei.

1769 reist Oldendorp dann selbst auf die karibischen Inseln, um in
zweijahriger Arbeit Material tiber die 1732 begonnene erste Missions-
arbeit der Briider zu sammeln. Mit einem 4000seitigen Manuskript
kommt er zuriick, das dann erst durch die Kiirzung und Umarbeitung
(vor allem des 2. Bandes) durch den Basler Briider-Theologen und
Dozenten an der Briider-Akademie in Barby, Johann Jakob Bossart,
zur Herausgabe 1777 fertig wird.

Nach dem Vorbild der ersten Briider-Missionsgeschichte durch
Cranz teilt Oldendorp seine Darstellung in zwei Binde. Den ersten
widmet er der allgemeinen Lage von Land und Leuten, den zweiten
der speziellen Missionsgeschichte

Der erste Band umfaBt vier Biicher. Zunéchst gibt der Autor einen
Uberblick der Geschichte und Geographie der Inseln. Dann wendet
er sich mit grofem Interesse und naturkundlicher Genauigkeit der
Flora und Fauna zu. Eine solch sweltliche« Einfithrung zu einer Missi-
onsgeschichte (!) entspricht dem schopfungstheologisch motivierten
weltoffenen und die Naturwissenschaft bejahenden Christentum des
Grafen von Zinzendorf. Es fand seinen Ausdruck auch darin, daB die
Briider-Akademie in Barby »das Hauptgewicht nicht auf die Theolo-
gie, sondern auf die Naturwissenschaften« legte (S. 40%*). SchlieBlich
geht Oldendorp auf umfassende ethnologische und anthropologische
Aspekte sowohl der »Blanken« wie auch der »Neger« ein. Erwih-
nenswert ist seine Sprachuntersuchung, bei der er einen Bibelvers
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und Zahlworter in 18 bzw. 20 verschiedenen afrikanischen Sprachen
wiedergibt (S. 344ff).

Er schliefit den ersten Band mit einer Abhandlung iiber Ursprung
und Situation der Sklaverei auf den karibischen Inseln. Oldendorp
lehnt die Sklaverei grundsétzlich nicht ab, widerspricht jedoch ihrer
Kommerzialisierung als »Menschenhandel« (S. 350). Die Initialschuld
sicht er bei den Weilen, die durch »die Bezauberung der europii-
schen Waaren, sonderlich des Brantweins fast jede menschliche und
gesellschaftliche Pflicht unter den Negern aufgehoben« hitten
(S. 349). Eine Erwahnung der quikerischen Antisklavenbewegung,
der Oldendorp bei seiner Riickreise iiber Pennsylvania/USA begeg-
net sein muB (S. 8*), finden wir nicht. Wenn Oldendorp von der an-
geblichen »Tummbheit und Wildheit« (S. 370 und S. 308) der Schwar-
zen spricht und gleichzeitig von ihrer Menschenwiirde im Empfang
des Evangeliums (S. a2), so wird die Spannung zwischen biblischer
Uberzeugung und geschichtlicher Situation deutlich. Er dachte als
Kind seiner Zeit, und doch geschah die Mission, die er beschrieb, im
Horizont einer vollendeten Zeit (vgl. Hartmut Beck, Briider in vielen
Vilkern: 250 Jahre Mission der Briidergemeine, Erlangen, 1981,
S. 185), deren Boten in der universalen Liebe Gottes den Grund ihrer
Mission und das Fundament fiir wahre Menschlichkeit sahen (vgl. das
Zeugnis des Nationalhelfers Cornelius, dall die Herrnhuter »die
Schwarzen als ihre Briider ansahen«; Christian Degn, Die Schimmel-
manns im atlantischen Dreieckshandel: Gewinn und Gewissen, Neu-
miinster, 1974, S. 47, zit. bei Beck, s.0., S. 60).

Der zweite Band widmet sich der konkreten Arbeit dieser Boten in
den Jahren 1732 bis 1768. Es ist der Bericht vom Entstehen der er-
sten afrikanischen (staatlich anerkannten, S. 54) Freikirche, die auf
amerikanischem Boden von europdischen Missionaren gegriindet
wurde. Ein wahrhaft internationales Unterfangen.

In fiinf Biichern entfalten Oldendorp/Bossart die Geschichte. Da-
bei wird ein Spannungsbogen gezogen von der Motivation zur Missi-
on durch die Begegnung Zinzendorfs mit einem Negersklaven am di-
nischen Hof 1731 bis zur Bestandsaufnahme der Arbeit im Jahr 1768.
Zunichst berichtet Oldendorp vom Beginn der Mission durch die
Handwerker-Missionare Dober und Nitschmann. Auch das anfiangli-
che Fehlschlagen der Mission auf St. Croix sowie menschliche und
strategische Schwichen werden nicht verschwiegen. Der zentrale Teil
des Berichtes ist dem bahnbrechenden Wirken des oberschlesischen
Briidermissionars Friedrich Martin gewidmet. Ein wichtiger Meilen-
stein ist der Erwerb einer eigenen Plantage 1738, der man den Na-
men >Posaunenberg« (ab 1753 Neuherrnhut) gab. Von hieraus konso-
lidierte sich die Arbeit. Der Bericht gipfelt in der Darstellung der
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Machenschaften des reformierten Predigers Borm, der die Rechtma-
Bigkeit der Briider-Ordination und der kirchlichen Handlungen Mar-
tins anficht. Als Folge droht die Ehe eines Missionars mit einer Mu-
lattin (!) auseinandergerissen zu werden. Die beteiligten Missionare
werden gefangengesetzt. Ohne von der besonderen Notlage der Mis-
sion zu wissen, besucht Zinzendorf im Moment der groBBten Krise die
Insel. Durch seine Intervention werden die Urteile aufgehoben, und
die ddnische Krone bestatigt die Ordinationsrechte der Briidergemei-
ne. Die Missionsarbeit und die Gemeinde werden stabilisiert.

Gerade durch diese Krisenzeit war die Gemeinde unter den Skla-
ven aufgeblitht wie nie zuvor. Die schwarzen Christen setzen die Ar-
beit selbstindig fort, so daB3 die Zahl der Gemeindeglieder von 450
auf 650 anwichst (S. 576). Dadurch wird Zinzendorf zu einer seiner
Zeit vorauseilenden Bemerkung veranlafit: »Soll nicht dran gedacht
werden, daB sich das ... Kirchlein selber mainteniert? Ich déchte: ja
... Wie Friedrich Martin und alle im Geféngnisse saen, so machten
sich sechs Mohren-Briider auf und continuierten die Sache« (zit. bei
K. Miiller, 200 Jahre Briidermission, Bd. 1, Herrnhut, 1931, S. 7). Diese
Aussage weist auf ein Denken, das so erst wieder bei den Missions-
theoretikern Rufus Anderson und Henry Venn im 19. Jahrhundert zu
finden ist und in der praktischen Verwirklichung noch im 20. Jahrhun-
dert manche Hindernisse zu tiberwinden hatte.

Nach dem Tod E Martins 1750 wird unter dessen Nachfolger, Ge-
org Weber, die Arbeit auf St. Croix (Griindung von Friedensthal
1755) und St. Jan (Bethanien 1754) ausgeweitet (S. 781ff). Nachdem
die Oberleitung der Mission fiir einige Jahre von der amerikanischen
Briidergemeine in Bethlehem gefiithrt wurde, ibernahm Herrnhut sie
1765 wieder. Die inzwischen stark gewachsene Arbeit unterstand nun
Martin Mack, der auch die auf weiteren Inseln neubegonnene Missi-
onsarbeit tibersah (S. 937, 961).

Am Ende des Berichtes steht eine Statistik aus dem Jahre 1768, die
von insgesamt 4560 Taufen auf den drei Inseln durch die Briider in 36
Jahren Missionsarbeit berichtet. Davon lebten 1768 noch 2616. Leider
wird nicht deutlich, wie sich diese Zahlen zu den Angaben in der Ein-
fithrung verhalten, die schon fiir das Jahr 1760 von insgesamt 17 000
Getauften auf den drei Inseln sprechen (S. 31*). Auf allen drei Inseln
entstanden Kirchen und Gemeindezentren nach dem Vorbild von
Herrnhut. Doch diese blithende Arbeit wuchs nicht ohne Opfer und
Lebenshingabe. Erwies sich auch die anfidngliche Bereitschaft der
Briider, selbst als Sklaven zu leben, um diese zu erreichen, als unno-
tig, so muBten doch 79 Minner und Frauen bis 1768 ihr Leben bei
ihrer Mission lassen. Nicht zuletzt auch ihrer Erinnerung gilt die Auf-
zeichnung der Geschichte.
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Wie in der Art der Berichterstattung Oldendorps (s.0.), so wird
auch in der konkreten Arbeit der Briider die Spannung zwischen
dem Eingebundensein in die Gegebenheiten der Zeit (Sklaverei, Ko-
lonialismus) und der biblischen Wirklichkeit, die sie verkiindigten
(briiderliche Gemeinschaft der Siinder unter dem Kreuz Christi),
deutlich. Diese Spannung zeigte sich am klarsten in der (mit groBen
Bedenken eingegangenen, vgl. Beck, s.0., S. 43) kolonial-missionari-
schen Verkniipfung, die u.a. daraus erwuchs, daB die Briider zu ihrem
Unterhalt auch in die Plantagenwirtschaft verwickelt und somit zu
Sklavenhaltern wurden. Einige der Missionare gingen in dieser Be-
schaftigung auf (bzw. unter, S. 500). Die Mehrzahl aber behielt das
Ziel vor Augen und setzte im wiirdigen Umgang mit den Sklaven
Zeichen. Gerade der Kauf einer eigenen Plantage gab den Briidern
»Spielraum fiir ihre Arbeit, mehr Freiraum inmitten aller gegebenen
Abhiingigkeiten und die Probe aufs Exempel, wie es bei ihnen mit
der Briiderlichkeit gehen wiirde« (Beck, s.0., S. 49).

Welche Methoden verwendeten die Briider in ihrer Mission? Da ist
zundchst ihr gundlegender Ansatz der >Teamarbeit<. »Die ersten
Sendgruppen waren jeweils ein Team, bei dem es nicht entscheidend
war, ob jemand ein Handwerker oder Theologe, ein Akademiker oder
Schuhmacher war« (Beck, s.0., S. 181). Man ergénzte sich, um gemein-
sam iiberleben und missionieren zu konnen (S. 507). Zentral in ihrem
Vorgehen waren die tdglichen Abendversammlungen, in denen zu-
nidchst gesungen und dann ein »Vortrag der gottlichen Lehre«
(S. 523) gehalten wurde. Daran schlof sich persénliche Seelsorge an.
AuBerdem veranstalteten die Briider Leseklassen (S. 521). Fiir Kinder
hatten sie eine Art Schule eingerichtet (S. 555) und auch besondere
Kinderveranstaltungen, zu denen bis zu 400 Kinder kamen (S. 837,
920). Eine weitere wichtige Methode waren evangelistische und seel-
sorgerliche Besuche auf den Plantagen (S. 527). Bei alldem waren
Freundschaft und Liebe die wichtigsten Wege der Verkiindigung. Von
Martin berichtet Oldendorp: »Er reichte ihnen die Hand als seinen
guten Freunden ... er ... brach dem Hungrigen sein Brod, und theilte
seinen geringen Vorrat mit dem Diirftigen« (S. 525f).

Die vielleicht weitreichendste Methode war die Einsetzung von
»einheimischen« Mitarbeitern. 1738 segnete Martin zwei schwarze
Briider zu »Mitéltesten« und acht weitere zu Diakonen (»Diener«)
(S. 563) ein. Die Wirksamkeit der schwarzen Missionare kann nicht
tiberschitzt werden. Oldendorp meint, daB sie »zur Erweiterung des
Werkes Gottes ... selbst das meiste ... beigetragen« hitten (S. 526,
vgl. auch S. 1011). Der Kieler Historiker Christian Degn nennt in die-
sem Zusammenhang vor allem den Nationalhelfer Cornelius »als den
bedeutendsten unter den schwarzen Mihrischen Briidern« (Degn,
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s.0., Der schwarze Evangelist, S. 338-345, zit. bei Beck, s.0., S. 520).
Hierher gehdren auch die sechs Predigten von schwarzen National-
helfern, die im »BeschluB« des zweiten Bandes abgedruckt sind
(S. 1061-1068). Obwohl sich Oldendorp fast fiir ihren Abdruck ent-
schuldigt (S. 1061), stellen sie doch ein wertvolles Dokument erster
Anzeichen einer Partnerschaft im Sendungsauftrag dar.

Die Mission der Briider auf St. Thomas, St. Croix und St. Jan war
»Aufbruch zu Christus und den Briidern« (S. 41*), Gehorsam aus Lie-
be zu Jesus Christus und Dienst am ganzen Menschen. Als solche hat
sie die bleibende und verdndernde Kraft des Evangliums aller Religi-
ons- und Missionskritik gegeniiber auf den Leuchter gestellt, nicht
nur im Jahre 1777.

In diesem Sinne kann man Oldendorps Missionsgeschichte als ein
gelungenes Werk »geschehener Apologetik« bezeichnen, das nicht
schonreden, sondern sachlich und zusammenhédngend informieren
mochte. Es ist eine umfassende Darstellung vom wirklichen »Leben
mit seinen Héhen und Tiefen« (S. 41*), die sich einbettet in die Gat-
tung der Reiseliteratur des 18. Jahrhunderts (S. 39*f) und so den Hori-
zont ihrer damaligen Leser erweiterte und ihr Denken herausforderte.

Die aktuelle Bedeutung der missionsgeschichtlichen Darstellung
Oldendorps liegt m.E. darin, daB sie die gleichzeitige Schwachheit
und Kraft der Mission aufweist. Ungeschminkt dokumentiert sie die
Verflechtung, damit aber auch die Konkretisierung der Mission in ih-
rer Zeit. Mission geht auf die Situation der Welt ein und steht damit
manchmal im ethischen Konflikt. Doch sie bleibt nicht dabei stehen.
Wo das Evangelium vom ewigen Heil in Jesus Christus verkiindigt
und gelebt wird, wirkt sich das auf allen Ebenen des Lebens heilsam
und konkret aus.

Der Bericht ermutigt, das heute ebenso heilsnotwendige und wirk-
same Evangelium in unserer so anderen und doch &dhnlich span-
nungsvollen Welt zu kommunizieren und zu praktizieren. Dabei kon-
nen wir von der Liebe und Einsatzbereitschaft der Briider lernen.
Allen, die sich mit der Beziehung zwischen Evangelium und Gesell-
schaft in historischer Perspektive beschiftigen wollen, sei Olden-
dorps Werk wirmstens empfohlen. Vor allem wird es fiir Missions-
leute und Kirchenhistoriker (und wegen des ersten Bandes nicht zu-
letzt auch fiir geschichtlich interessierte Biologen und Anthropolo-
gen) eine Fundgrube iiber diese frithe Epoche protestantischer Welt-
mission darstellen.

Friedemann Walldorf
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Der Pietismus im achizehnten Jahrhundert. Hg. Martin Brecht und
Klaus Deppermann. Geschichte des Pietismus. Hg. Martin Brecht,
Klaus Deppermann, Ulrich Gibler und Hartmut Lehmann. Band 2.
Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1995. 826 S., 77 Abb., DM 178 —

Zwei Jahre nach dem mit verhaltener Freundlichkeit bis scharfer Kri-
tik aufgenommenen ersten Band der groBangelegten Geschichte des
Pietismus (s. die Rezension in JETh 8 [1994], S. 226-233 sowie unten
die Besprechung von Pietismus und Neuzeit 20) liegt nunmehr der
Folgeband vor. Seine Planung ist noch von dem Freiburger Historiker
Klaus Deppermann konzipiert worden. Nach dessen Tod am 12. Au-
gust 1990 iibernahm Martin Brecht, der bereits den ersten Band her-
ausgegeben hat, die Betreuung dieses zweiten Bandes, der deshalb
unter doppelter Herausgeberschaft erscheint und so dankenswerter-
weise noch einmal an Deppermann erinnert.

Konzeption und Stoffverteilung stellen bei einem solchen Mam-
mutunternechmen naturgemif eine besondere Herausforderung dar.
Da man sich hier grundsitzlich fiir ein chronologisches Vorgehen
entschieden hat, sich Lebensdaten und Bewegungen indes nicht an
Jahrhundertgrenzen zu halten pflegen, sind Uberschneidungen zwi-
schen den beiden vorliegenden Binden unvermeidbar, zumal Band 1
dem Titel geméR bis in das frithe 18. Jahrhundert reicht. Zwangsliu-
fig ergibt sich daraus weiterhin nach der Hervorhebung von Spener
und Francke in Band 1 nunmehr neben der Darstellung von Zinzen-
dorf und dem sogenannten radikalen Pietismus eine Konzentration
auf die Ausbreitung des Pietismus in seinen verschiedenartigen Er-
scheinungsformen. Die Bewegung gerinnt gleichsam zur Geschichte.
Diese aber wird ausgemacht von unterschiedlichen Personen, Menta-
litdten und Zeitldufen. Band 2 tragt dem durch ein in den bisherigen
Geschichten des Pietismus neues Gliederungsprinzip Rechnung, dem
der Regionen und Léinder nimlich. Noch 1990 war Johannes Wall-
mann der Meinung, der »gegenwirtige Forschungsstand« erlaube es
nicht, »eine Geschichte des Pietismus nach seinen geographischen
Verbreitungsgebieten« zu schreiben (»Der Pietismus«, Die Kirche in
ihrer Geschichte, Bd. 4, Lfg. O 1, Géttingen 1990, S. 11). Bis auf we-
nige Ausnahmen behandeln demzufolge die 28 Kapitel (Band 1 kam
noch mit acht Kapiteln aus) in gleichlautenden Uberschriften den
Pietismus in einzelnen Lindern und Staaten. Da nun einmal die be-
kannten Hauptformen (Spenerscher, Hallischer, Herrnhuter und ra-
dikaler Pietismus) in fast allen behandelten Regionen eine Rolle
spielen und auBlerdem eine uniiberschaubare Fiille von Personen in
besonderem MaBe den Pietismus bestimmen, sind auch hier Uber-
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schneidungen unumginglich (siehe z.B. die Registerposition >Zinzen-
dorf<).

Dem Herausgeber ist diese Problematik bewult, wie die folgenden
Sitze aus der »Einleitung« zeigen: »Die theologische, kirchliche, gei-
stige und gesellschaftliche Rolle des Pietismus weist in den einzelnen
Regionen und in den abfolgenden zeitlichen Phasen des 18. Jahrhun-
derts erhebliche Schwankungen auf. In manchen Territorien tritt er
gar nicht auf, in anderen bleibt er kiirzere oder lingere Episode oder
kommt wieder zum Verschwinden, je nachdem, welche Kreise ihn tra-
gen oder an ihm festhalten. Das Format und die Originalitédt der fiih-
renden Personlichkeiten ist unterschiedlich. GroB3e Konzeptionen und
Initiativen finden sich neben begrenzten Umsetzungen und Realisie-
rungen oder auch nur der Partizipation an von auBen kommenden
Angeboten« (S. 1f). Das klingt nicht nur wie eine Binsenweisheit, es
ist auch eine. Ohne weiteres konnte man hier den Begriff »Pietismus<
gegen den Namen einer anderen Bewegung austauschen. Das dndert
freilich nichts an der Richtigkeit von Brechts Beschreibung fiir das
vorliegende Konzept. Auch die biographische Methodik ist »immer
noch der beste Zugang, um den Pietismus als historisches Phidnomen
zu erfassen«, zumal sich die Beachtung weiterer Aspekte relativ leicht
in sie integrieren ldaft (Wallmann, s.o., S. 11). Ob der Begriff »>Pietis-
musc« fiir alle hier behandelten Stromungen anwendbar ist (etwa auch
fiir den S. 617-665 erdrterten Methodismus), sich also die hier zugrun-
de gelegte weitreichende Definition durchsetzen wird, muf3 die zu-
kiinftige Forschungsdiskussion zeigen (Johannes Wallmann hat sie
energisch eroffnet, s.u. die Besprechung von Pietismus und Neuzeit
20). Der vorliegende Band reicht etwa durch die Aufnahme von La-
vater, Oberlin, Jung-Stilling und Claudius sowie die Beriicksichtigung
der Christentumsgesellschaft in das 19. Jahrhundert und damit die
Erweckungsbewegung hinein. Brecht prigt dafiir den m.E. neuen Be-
griff »Ubergangspietismus« (S. 1), der wohl seinen friiheren Vorschlag
»Spétpietismus< ablosen soll (Martin Brecht, »Der Spétpietismus — ein
vergessenes oder vernachldssigtes Kapitel der protestantischen Kir-
chengeschichte«, in: Pietismus und Neuzeit 10 [1984], 124-151). Hier
besteht wegen der erforderlichen Verstindigung der Forscher zwei-
felsohne noch Klidrungsbedarf.

Diese notwendigen Hinweise zur Konzeption des Bandes verdeutli-
chen, daB3 der Leser sich mit ihr vetraut machen muf}, um ihn mit
Gewinn benutzen zu konnen. Das detaillierte Inhaltsverzeichnis
(S. VII-XIV) ist dabei eine grofie Hilfe. AuBer Rezensenten wird
wohl kaum jemand das gewichtige Buch hintereinander weg durchle-
sen, man sollte es vielmehr als das verwenden, was es eigentlich ist,
nidmlich ein umfassendes Handbuch zur Geschichte des Pietismus, be-
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stehend aus zahlreichen, nicht immer im Detail aufeinander abge-
stimmten Einzelbeitrdgen. Dann lassen sich beispielsweise manche
Kapitel der beiden vorliegenden Binde zu Gesamtdarstellungen
kombinieren, beispielsweise Band 1, Kap. II und Band 2, Kap. XIV
zum Pietismus in den Niederlanden (dhnlich IIT mit III-V. VII-IX; V
mit VIII; VII mit II; VIIT mit VI). Diesem Verfahren kommt die ei-
genstidndige Anlage der Kapitel entgegen. Sie beginnen jeweils mit
einer Literaturiibersicht (die verwirrenderweise mal alphabetisch, mal
chronologisch angeordnet ist; vgl. S. 4f mit S. 198f), gefolgt von dem
Text und den Anmerkungen. Diese sind unverstindlicherweise nicht
unten auf die Seiten gesetzt, so dal dem Benutzer stindiges Blittern
nicht erspart bleibt. Einige allgemeine Quellen und Literatur werden
jeweils abgekiirzt zitiert, sie sind auf S. 755 verzeichnet (wie schon in
Band 1 sollte endlich beachtet werden, da3 das Werk von Goebel be-
reits 1992 im GieBener Brunnen-Verlag als Reprint erschienen ist).
Wie bereits zu Band 1 moniert, fehlen etlichen Beitrigen abschlie-
Bende Zusammenfassungen.

Der inhaltliche Reichtum des Bandes kann hier nur durch wenige
Hinweise angedeutet werden. Am Beginn steht Dietrich Meyers ge-
lungene kleine Monographie iiber »Zinzendorf und Herrnhut« (S. 3-
106; der langste Teilbeitrag), die schon deshalb einen prizisen, nach
den Quellen gearbeiteten Gesamteindruck vermitteln kann, weil sie
auch die Zeit nach Zinzendorfs Tod und damit die Wirkungsgeschich-
te und weitere Entwicklung beriicksichtigt (ergidnze jedoch S. 34 mit
S. 257ff). Nachdem Spener schon 1704 »dem kleinen Lutz seinen
>Spezialsegen«« gegeben hatte (S. 6), wuchs Zinzendorf in der Welt
des lutherischen kirchlichen Pietismus, zugleich aber in der seiner
GroBmutter Henriette Katharina von Gersdorf eigenen Unabhingig-
keit auf. Von 1710 bis 1716 war der junge Reichsgraf Schiiler in Halle,
was nicht immer ohne Probleme abging, und somit den beiden Prota-
gonisten des Pietismus verbunden. In seiner Liebe zu Christus sich
stets gleichbleibend, war er gleichwohl ein Mensch »voller Paradoxi-
en« (S. 8). Meyer arbeitet gut heraus, daR gerade deshalb die ver-
schiedenen Entwicklungsphasen in Zinzendorfs Leben zu beachten
sind, so insbesondere der Klarungsprozef in den Jahren 1734 bis
1736, in dem »sich seine Trennung von Halle und der Aufkldrung und
seine bewuBite Hinwendung zur lutherischen Kirche« vollzog (S. 9;
vgl. S. 30ff). Zuvor war am 13. August 1727 in Berthelsdorf »die iiber-
konfessionelle Briidergemeine mit festen Ordnungen« entstanden,
»die im >Mahl des Herrn« als Gemeinschaftsmahl ihr Zentrum, ihre
Einheit in Christus hatte« (8. 27). Nach dem Bruch mit dem »gesetzli-
chen Bekehrungsmethodismus Halles« (S. 31) wurde Zinzendorf zum
selbstéindigen Theologen mit Examen in den lutherischen Lehrpunk-
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ten (1734). Seine Bischofsweihe am 20. Mai 1737 geht letztlich auf das
auferlegte Exil zuriick. »So gab die Verbannung Zinzendorfs aus
Sachsen den letzten AnstoB zur Bildung einer eigenen Freikirche«
(S. 38), deren weitere Entwicklung Meyer detailliert auch iiber den
Tod Zinzendorfs hinaus nachzeichnet. »Erwecklicher und idealisti-
scher Geist wurden in der Briidergemeine fest zusammengehalten
von der Klammer einer lebendigen Christusgemeinschaft, die aus
dem Erbe Zinzendorfs und der Entstehungszeit Herrnhuts ihre Nah-
rung sog« (S. 87).

Ebenfalls recht umfangreich ist Hans Schneiders Beitrag »Der radi-
kale Pietismus im 18. Jahrhundert« (S.107-197; mit 450 Anmerkungen).
Da sich auch nach der Jahrhundertwende die »Verhiltnisse, die von
vielen radikalen Pietisten als untriigliche Anzeichen fiir das endzeitli-
che Klimakterium betrachtet wurden, nicht dnderten, bestand kein
Grund, die apokalyptische Deutung der Gegenwart grundsitzlich an-
zuzweifeln« (8. 107). Wenn die radikalen Pietisten zwar aufgrund ihres
Spiritualismus organisatorische Strukturen und verpflichtende Lehr-
grundlagen ablehnten, so kam es nun gleichwohl zum Entstehen fest-
gefiigter Gruppen. Dagegen stand allerdings das Reichsrecht des West-
falischen Friedens, das neben den drei anerkannten Konfessionen die
Aufnahme und Duldung weiterer religioser Gemeinschaften (>Sek-
ten<) untersagte. So konnten die Obrigkeiten leicht gegen ihnen unbe-
queme separatistische Konventikel einschreiten, obwohl das Reichs-
recht nicht iiberall streng angewandt wurde. »Wahre Eldorados fiir
anderwérts verfolgte radikale Pietisten bildeten aber die Grafschaften
Ysenburg und Wittgenstein, wo ihnen die pietistischen Grafenhéduser
groBziigig Asyl gewdhrten. Die Grenzen der Toleranz wurden aber
stets dann erkennbar, wenn die Obrigkeit sich angegriffen fuhlte (BuB3-
und Drohworte der Inspirierten), kirchliche Ordnungen gefihrdet
schienen (Wiedertaufe durch die Neutidufer) oder die Lebensfiihrung
der Radikalen 6ffentliches Argernis bot (Buttlarsche Rotte)« (S. 109).
Vor diesem Hintergrund beschreibt Schneider Denken und Wirken
der Petersens, von Gottfried Arnold, Johann Heinrich Horch und
Samuel Konig, die Separatisten im Wittgensteiner Land und in der
Wetterau, die Buttlarsche Rotte, die Schwarzenauer Neutdufer, pro-
phetische Einzelginger, die Inspirierten, Johann Konrad Dippel, die
Separatisten in Frankfurt am Main sowie Berleburg und die Spétbliite
der philadelphischen Bewegung, eine wahrhaft bunte Mischung also.
Natiirlich ist zu fragen, was sie im Innersten zusammenhilt, was also
eigentlich »radikal< bedeutet. Eine knappe Definition bietet auch
Schneider nicht, entschuldigend auf die »noch immer unzureichende
Forschungslage« verweisend, die es unmdoglich mache, »eine einiger-
maBen umfassende Gesamtschau der Geschichte des radikalen Pietis-
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mus im 18. Jahrhundert zu bieten« (S. 110, vgl. S. 167). DaB es immer
noch bei einem »Notbehelf« (S. 112) bleiben muB, registriert man mit
Verwunderung, denn bereits 1983/84 hat er selbst einen umfangrei-
chen Forschungsbericht vorgelegt (Hans Schneider, »Der radikale
Pietismus in der neueren Forschung«, in: Pietismus und Neuzeit 8
[1982/83], S. 13-42 und 9 [1983/84], S. 117-151). Immerhin wagt Schnei-
der einen Riickblick und Ausblick, in dem er den radikalen Pietismus
mit seiner »das bisherige Kirchenwesen problematisierende(n) und
destabilisierende(n) Wirkung« als »Teil einer europdischen Frommig-
keitsbewegung« versteht (S. 167). Gerade in dieser »Relativierung der
konfessionellen Schranken« sei dessen kirchengeschichtliche Bedeu-
tung zu sehen (S. 168). Neben der nicht zu unterschitzenden literari-
schen Leistung und literaturgeschichtlichen Wirkung des radikalen
Pietismus, deren Bliitezeit spitestens um 1740 vorbei war, betont
Schneider vor allem dessen gesellschaftlichen Beitrag durch das Auf-
treten seiner Vertreter »als Advokaten religidser, sozialer und literari-
scher Toleranz ... Radikale Pietisten haben durch die Verweigerung
der Teilnahme am gottesdienstlichen Leben und an kirchlichen Amts-
handlungen die Sozialkontrolle durchbrochen. Thre Gesellschaftskri-
tik fand ihren Ausdruck in der Relativierung oder MiBachtung der
Standesgrenzen bis hin zur prinzipiellen Bestreitung stéindischer Ord-
nungen. Waren ihre Forderungen und ihr Verhalten auch meist durch
die chiliastische Naherwartung motiviert, so blieben sie doch auch in
einer Gesellschaft, die mehrheitlich diese Primissen nicht teilte, nicht
ohne Wirkung« (S. 169). Gerade solche iiber die in vielen Beitrigen
vorherrschende Prosopographie des Pietismus hinausfithrenden Per-
spektiven machen Schneiders Beitrag wichtig. Wenn man von jeman-
dem eine Gesamtschau des radikalen Pietismus erwarten kann, dann
von Hans Schneider.

Zwei gewichtige Abschnitte hat der verantwortliche Herausgeber
Martin Brecht selbst beigesteuert. Der erste behandelt den wiirttem-
bergischen Pietismus (S. 225-295), auf den man schon deshalb ge-
spannt ist, weil die Pietisten »zu wiirttembergischen Kirchenviitern
avanciert« sind und keine andere deutsche Landeskirche bis heute als
so stark vom Pietismus geprigt gilt (S. 224; ob er »unbestreitbar ...
die groBte ihrer kirchlichen Gruppierungen« ist, diirfte allerdings
nicht mehr so sicher sein). Kenntnisreich und detailliert schildert
Brecht die Entwicklung bis zu dem 1743 ergangenen >Generalreskript
betreffend die Privatversammlungen der Pietistens, das sie als eigene
Gemeinschaftsform innerhalb der Staatskirche tolerierte und »der
dauernden Konsolidierung des kirchlichen Pietismus in Wiirttem-
berg« zugute kam (S. 247), und sodann die Zeit Johann Albrecht Ben-
gels und Friedrich Christoph Oetingers. Am Ende des 18. Jahrhun-
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derts standen sich dann Pietismus und Aufkldarung »feindlich gegen-
tiber. Die Reprasentanten des Pietismus sahen sich in die Verteidi-
gung gedriangt, die sie kaum offensiv zu fiihren vermochten. Sie zogen
sich mitsamt ihrer weiterhin betrdchtlichen Anhéngerschaft zunédchst
in sich zuriick« (S. 289).

Brechts zweiter Beitrag ist betitelt »Der Hallische Pietismus in der
Mitte des 18. Jahrhunderts — seine Ausstrahlung und sein Nieder-
gang« (S. 319-357). Die pietistische Theologie geriet in Halle rasch
gegeniiber der Aufkldarung ins Hintertreffen und ging, von Ausldufern
abgesehen, mit dem Tode Gotthilf August Franckes im Jahre 1769 ih-
rem Ende entgegen. Auch nach August Hermann Franckes Tod 1727
wurden Waisenhaus, Missionsarbeit und Erbauungspublizistik kraft-
voll weitergefiihrt, der Bruch »vollzog sich gleichzeitig im Bereich der
Theologie und der Universitét, also auf fiir den Hallischen Pietismus
essentiell wichtigen Betatigungsfeldern« (S. 327). Eindrucksvoll schil-
dert Brecht, wie es infolge der unmittelbar nach dem Regierungsan-
tritt Friedrichs II. im Jahre 1740 in die Wege geleiteten Riickberufung
von Christian Wolff nach Halle und durch den dort lehrenden Sieg-
mund Jacob Baumgarten allméhlich zu einem Paradigmenwechsel
kam. Auch die preuBlische Religionspolitik dnderte sich, »von 1740 an
wurden immer mehr Predigerstellen und Posten in der Kirchenlei-
tung mit Vertretern der Aufklarung besetzt« (S. 342). Als Griinde fiir
den Untergang dieses Zweiges des Pietismus fithrt Brecht in seiner
leider sehr knapp gehaltenen Zusammenfassung (S. 352) an, dal} er-
stens der Hallische Pietismus »der Aufkldrungstheologie keine eigene
fortentwickelte Konzeption entgegenzusetzen« hatte, sich zweitens
immer mehr Theologen dem BuB-Schematismus versagten und »ihre
Theologie dementsprechend am Paradigma der Aufkldarung« ausrich-
teten und drittens »die Gemeinschaftsbildung unter verantwortlicher
Beteiligung der Laien auf lokaler Ebene« zu schwach ausgeprigt war.

Nicht ndher erortert werden koénnen hier die regionalgeschichtli-
chen Beitrdge. Sie behandeln die Lander und Staaten Hessen, Pfalz,
ElsaB und Baden (S. 198-224; Friedhelm Ackva), Bayern (S. 296-318;
Horst Weigelt), Westfalen (S. 358-371; Christian Peters), Bremen und
Niederrhein (S. 372-427; Johann Friedrich Gerhard Goeters; darin
S. 390ff ausfiihrlich zu Tersteegen), Niedersachsen (S. 428-445; Man-
fred Jakubowski-Tiessen), Ddnemark und Schleswig-Holstein (S. 446-
471; ders.), Norwegen (S. 472-488; Ingun Montgomery), Schweden
(S. 490-522; ders.), Finnland (S. 523-541; Pentti Laasonen), Niederlan-
de (S. 542-587; Johannes van den Berg), die Schweiz (S. 588-616; Ru-
dolf Dellsperger) und Nordamerika (S. 666-699; A. Gregg Roeber).
Den Methodismus bis 1784/1791, {iber dessen Daseinsberechtigung in
diesem Band man sicher geteilter Meinung sein wird, behandelt um-
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sichtig und mit reichen Literaturangaben versehen Patrick Streiff (S.
617-665; es fehlt ein Hinweis auf die soeben im Reprint erschienene
Vollstindige Geschichte der Methodisten in England von Johann Gott-
lieb Burckhardt, deren Ziel es gerade ist, den Methodismus als Vari-
ante des deutschen Pietismus zu beschreiben; siehe die Rezension in
diesem Bande).

Den SchluBpunkt bildet Horst Weigelts Beitrag »Der Pietismus im
Ubergang vom 18. zum 19. Jahrhundert« (S. 700-754), der sich mit der
Diasporaarbeit der Herrnhuter, der Christentumsgesellschaft und eini-
gen Einzelgestalten beschiftigt. Geprégt ist der »Pietismus zwischen
1780 und 1815/1819« von einem stirkeren BewuBtsein »seiner Gegner-
schaft zur Aufkldrung« einerseits und durch seine Ndhe zum Sturm
und Drang und zur Romantik »durch eine stirkere Betonung der Indi-
vidualitit und eine intensivere Pflege der Gefiithlskultur sowie durch
eine groflere Gewichtung der subjektiven Erfahrung« andererseits
(S. 700). Gerade dieser Aspekt macht die enge, stirker zu beachtende
Verflechtung mit den geistesgeschichtlichen Stromungen der Zeit um
die Jahrhundertwende deutlich. Dagegen wuchs der entschiedene Ge-
gensatz zu den Anhdngern der Neologie und des Rationalismus, die
seit 1780 allenthalben an Einflufl gewannen. Dies verstiarkte sich noch
durch die Opposition der Pietisten zur »Franzosischen Revolution, in
der sie den Geist der radikaleren Aufklirung wirksam sahen« (S. 744;
dazu wire zu beriicksichtigen Thomas Baumann, »Jung-Stilling und die
Franzosische Revolution, in: Pietismus und Neuzeit 16 [1990], S. 132-
154) und die sie den Antichristen umso rascher erwarten lie3. Weigelt
versteht diese Phase des Pietismus als »Bindeglied zur Erwek-
kungsbewegung des 19. Jahrhunderts« (S. 745). Mit dieser zutreffenden
Einschitzung bleibt freilich die Begriffsvielfalt (Pietismus, Ubergangs-
pietismus, Spitpietismus, Erweckungsbewegung) bestehen.

Insgesamt gesehen ist der zweite Band der Geschichte des Pietis-
mus gewichtig im mehrfachen Sinne des Wortes. Er stellt vor allem
eine Fiille von Material bereit, das der Forschung weiterhelfen wird.
Das verdeutlicht allein schon das umfangreiche Personenregister
(S. 757-791; leider wird wieder zwischen historischen Personen und
modernen Autoren nicht differenziert), das rund 3000 Eintragungen
enthalten diirfte. Bei einem solchen Unternehmen kénnen von akribi-
schen Rezensenten aufzusplrende Versehen kaum ausbleiben. Auch
an der Gesamtkonzeption kann man, wie hier geschehen, einige Kri-
tik iiben (freilich miite man es erst einmal besser machen!). In der
rechten Form gehort das zum Geschift der Forschung. Auf jeden Fall
aber wird dieses Werk als Handbuch einen exponierten Platz in der
Pietismusforschung finden und Bestand haben.

Lutz E. v. Padberg
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Pietismus und Neuzeit: Ein Jahrbuch zur Geschichte des neueren Pro-
testantismus. Hg. Ulrich Giabler u.a. Band 20. Gottingen: Vandenhoeck
& Ruprecht, 1994 (ausgeliefert 1995). 310 S., DM 84—

Das bekannte Jahrbuch zur Geschichte des neueren Protestantismus,
diesmal ein Jahr spiter als auf dem Titelblatt angegeben erschienen,
préasentiert in vertrauter Aufmachung in den Sparten Aufsitze, Mis-
zellen, Rezensionen und Bibliographie wiederum einen guten Quer-
schnitt durch den Gang der Forschung.

Die neun Aufsitze, nicht durch ein Oberthema zusammengehalten,
beginnen mit Johannes Wallmanns Erorterung der zentralen Frage
»Was ist Pietismus?« (S. 11-27). Es handelt sich dabei um den Abdruck
einer Gastvorlesung an der Theologischen Fakultdt der Universitét
Basel, der dadurch eine gewisse Brisanz erhilt, daf} sich Wallmann in
dem gleichen Jahrbuchband kritisch mit dem von Martin Brecht her-
ausgegebenen ersten Band der Geschichte des Pietismus auseinander-
setzt, speziell deren Pietismusbegriff, und mit barschen Worten konsta-
tiert, deren Konzeption kénne man »getrost wieder vergessen« (S. 227;
su. und die Rezension in JETh 8 [1994], S. 226-233). Man kann also
gespannt sein, wie der Bochumer Kirchenhistoriker vor dem Hinter-
grund dieser Diskussion die gestellte Frage beantwortet. Er geht aus
von einer 1990 formulierten eigenen Definition, in der er den Pietis-
mus als »eine im 17. Jahrhundert entstehende, im 18. Jahrhundert zu
voller Bliite kommende religidse Erneuerungsbewegung im kontinen-
taleuropiischen Protestantismus« bezeichnet hatte (Johannes Wall-
mann, »Der Pietismus«, Die Kirche in ihrer Geschichte, Bd. 4,Lfg. O 1,
Gottingen 1990, S. 7). In historischer Perspektive ertrtert Wallmann
zuerst, wie Veit Ludwig Frhr. von Seckendorff (S. 14: »Modernisie-
rungsbewegung innerhalb der verfestigten konfessionellen Kirchentii-
mer«), Johann Melchior Stenger (8. 16: Enthistorisierung des Begriffes,
es gibt »Driingen auf Frommigkeit, auf Gottseligkeit, also >Pietismus<
zu allen Zeiten«) und Philipp Jakob Spener (S. 16: »Reformbewegung
innerhalb der lutherischen Kirche«; S. 18: Epochenbegriff) die Frage
beantwortet haben, und kommt bei der detaillierten Erorterung zu
dem Ergebnis, »daB wir iiber die Aporien und Probleme, die der Be-
griff bei seinem Aufkommen gezeigt hat, bis heute noch nicht wesent-
lich hinausgekommen sind« (S. 13; ob, wie es hier S. 19 und anderswo
immer wieder geschieht, es wirklich berechtigt ist, Johann Jakob
Schiitz, die Petersens und Gottfried Arnold etwa mit der Buttlarschen
Rotte in den Topf des sradikalen Pietismus< zu werfen, miiite einge-
hender diskutiert werden). Der systematisch angelegte zweite Teil be-
schreibt das Wesen des Pietismus. Wallmann versteht den Pietismus
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zunachst als Frommigkeitsbewegung, in der durch den EinfluB Johann
Arndts neben die Rechtfertigung die Heiligung tritt. »Das pietistische
Heiligungsstreben steht von daher in der Kontinuitdt mit der mystisch-
asketischen Frommigkeit des mittelalterlichen Monchtums« (S. 21; die-
se zugespitzte Formulierung wird entfaltet in Wallmanns oben angege-
benem Handbuchbeitrag S. 12ff). Als entscheidende, iiber Orthodoxie
und Arndtsche Frommigkeitsbewegung ebenso wie iiber Luther hin-
ausfiihrende Neuerung fiihrt Wallmann dann »die Mittelpunktstellung
der Bibel« als wesentliches Element des Pietismus an (S. 22). DaB die
Bibel in die Hand eines jeden Christen gehore, gehe auf Spener zuriick
(schon Martin Brecht spricht in der Geschichte des Pietismus Bd. 1,
Gottingen 1993, S. 372 von Speners »Hochschitzung der Bibel«, hier
ist freilich noch mehr gemeint; vgl. auch, obschon mit anderer Akzent-
setzung, Martin Schmidt, »Philipp Jakob Spener und die Bibel«, in:
Pietismus und Bibel, Hg. Kurt Aland, Arbeiten zur Geschichte des Pie-
tismus 9, Witten 1970, S. 9-58). Speners Erneuerung der Arndtschen
Frommigkeitsbewegung sah Wallmann bisher in dem Aspekt der
Sammlung der Frommen und der chiliastischen Zukunftshoffnung (so
in dem zitierten Handbuchartikel S. 10). Nun erginzt er ihn um die
Mahnung zum Bibellesen, damit in der Tat seine Definition von 1990
entscheidend erweiternd (ausfiihrlicher entfaltet in seinem Aufsatz
»Vom Katechismuschristentum zum Bibelchristentum. Zum Bibelver-
standnis des Pietismus«, in: Die Zukunft des Schriftprinzips, Hg. Ri-
chard Ziegert, Stuttgart 1994, S. 30-56). Luther, so Wallmann, »hat
nichts Erkennbares unternommen, um die Bibel unter das Volk zu
bringen« (S. 24; er legte Wert auf die Lektiire des Katechismus), das
habe der Pietismus geleistet. Diese deutliche Formulierung bedarf si-
cher noch der Prizisierung, denn immerhin hat Luther beispielsweise
an der Leisniger >Kastenordnung< von 1523 mitgewirkt, die jeden
Haushaltsvorstand verpflichtete, Kindern und Gesinde regelméfig die
Bibel vorzulesen (WA 12, 16f; vgl. Heinrich Karpp, Schrift, Geist und
Gottes Wort, Darmstadt 1992, S. 208, auch S. 248). Immerhin ist es dem
Pietismus »zuzuschreiben, wenn in den Schulordnungen des 18. Jahr-
hunderts das Lesen der Bibel fiir das wichtigste gehalten und damit
der bis dahin an erster Stelle stehende Katechismus stillschweigend
entthront wird« (S. 26). Der Pietismus ist also nicht nur Frommigkeits-,
sondern auch Bibelbewegung (diesen Begriff verwendet Wallmann
nicht). Diesem Aspekt wire nun, wie Wallmann zu Recht betont, nach
den verschiedensten Seiten hin nachzugehen. Dadurch kénnte auch
die Debatte um die Definition des Pietismus und vor allem seine chro-
nologische Begrenzung neue Nahrung bekommen.

Zu ihr duBert sich Johannes Wallmann dezidiert in der Miszelle
»Fehlstart. Zur Konzeption von Band 1 der neuen >Geschichte des

376



Pietismus<« (S. 218-235). Seine eigene Position differenziert »zwischen
Pietismus im weiteren Sinn (die im lutherischen Deutschland haupt-
sichlich durch Johann Arndts >Wahres Christentum« propagierte
Frommigkeit) und Pietismus im engen und spezifischen Sinn (die
durch Spener initiierte Bewegung)« (S. 221, Anm. 4). Davon nun hat
sich Martin Brecht als verantwortlicher Herausgeber des ersten Ban-
des der Geschichte des Pietismus (Gottingen 1993, S. 6) deutlich abge-
setzt. Das wiederum beklagt Wallmann, der an den ersten beiden
Binden dieses Mammutunternehmens erstaunlicherweise nicht durch
eigene Beitrige beteiligt ist, indem er eingehend die >temporale Aus-
dehnung« und >rdumliche Ausweitung« (S. 219, 221) des Pietismusbe-
griffes kritisiert, zumal die Durchfiihrung dieser Konzeption »in den
Einzelkapiteln gar nicht ernsthaft versucht« werde (S. 222). Dement-
sprechend hart ist sein Gesamturteil: »Die Konzeption dieser neuen
Geschichte des Pietismus kann man also getrost wieder vergessen.
Ein Neuansatz, eine wirkliche Erweiterung des Pietismusbegriffs, wie
seinerzeit bei Albrecht Ritschl, liegt nicht vor. Es bleibt alles beim
alten« (S. 227). Deshalb wohl hat Wallmann in dem oben besproche-
nen Aufsatz darauf verzichtet, dieses Werk auch nur einmal in einer
Anmerkung zu erwiihnen. Seine Rezension entwickelt sich dann zu
einer scharfen Auseinandersetzung mit den Beitrigen von Martin
Brecht (S. 228ff), dessen Aufarbeitung der Forschungsliteratur er im-
merhin »schon als physische Leistung (fiir) bewundernswert« halt
(S. 228. Vieles, so S. 229, sei jedoch mit »heiBer Nadel genéht« wor-
den, besonders bei den Literaturangaben. Wer so deutlich kritisiert,
sollte sich selber moglichst keine Fehler leisten. Genau das ist aber
ebd., Anm. 15 passiert, wo es S. 541f anstelle von S. 141f lauten muf.).
Angesichts der an Kontroversen so reichen Geschichte der Pietismus-
forschung kann man gespannt sein, wie diese Debatte, die die Spezia-
listen zu entscheiden haben, fortgefiihrt werden wird (vgl. auch die
Rezensionen der Gesammelten Aufsitze Wallmanns und des zweiten
Bandes der Geschichte des Pietismus in diesem Bande). Von einem
»Scheitern« des Unternehmens will Wallmann freilich nicht sprechen,
lediglich von einem »Fehlstart«. Das der Sportwelt entnommene Bild
ist etwas miBgliickt, denn nach einem Fehlstart kann man sich nicht
»in vollem Lauf« befinden, sondern muf die Sache abbrechen und
ganz neu starten. Aber das sollte man wohl nicht als Perfidie, sondern
als schlichtes Versehen werten. Deshalb vermag Wallmann der Ge-
schichte des Pietismus abschliecBend auch »fiir das weitere Gelingen
und das Vollenden nur alles Gute« zu wiinschen (S. 235).

Die Reihe der Aufsitze wird fortgesetzt mit dem zuerst 1991 in
einem Privatdruck erschienenen Beitrag von Theodor Mahlmann
{iber »Johannes Kromayers Wirken fiir Schule und Kirche im frithen
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17. Jahrhundert« (S. 28-54). Der lutherische Theologe Kromayer
(1576-1643), zuletzt Generalsuperintendent in Weimar, hat sich als
niichterner Vertreter der Orthodoxie durch schulreformerische Arbei-
ten einen Namen gemacht. Mahlmann untersucht an seinem Beispiel
die »auffallende Konstellation von Reformpidagogik, Kirche und Or-
thodoxie des frithen 17. Jahrhunderts« (S. 32) und zeigt dadurch, daB
es an der Wirklichkeit vorbeigeht, »sich die nachreformatorische Zeit
als eine Zeit des Epigonentums und der Erstarrung vorzustellen« (8.
50). Die sehr umfangreichen Anmerkungen dieses Beitrages bieten
eine Fiille von Material, unter anderem auch zu den Problemen der
Arndt-Forschung. Ausgehend von der zutreffenden Bemerkung der
Braunschweiger Amtsbriider Arndts, die ihn »als den grobsten unge-
lehrtesten Esel, als der die Theologiam nicht gelernet, auch nicht ver-
steht«, bezeichnet haben, und dem wichtigen Aufsatz »Johann Arndts
Studienzeit« von Hans Schneider (Jahrbuch der Gesellschaft fiir Nie-
dersdchsische Kirchengeschichte 89 [1991], 133-175) verweist er auf
notwendige Korrekturen in der Einschdtzung Arndts.

Hans-Jiirgen Schrader prédsentiert eine bereits 1994 in franzosischer
Sprache publizierte germanistische Untersuchung unter dem Titel
»Vom Heiland im Herzen zum inneren Wort. >Poetische« Aspekte der
pietistischen Christologie« (S. 55-74), versehen mit vier Abbildungen
und zahlreichen instruktiven Textbeispielen. Dafl im 17. Jahrhundert
die theologische Kommunikation auch durch das Medium der Dich-
tung erfolgen konnte, zeigt an einem interessanten Beispiel Martin
Brechts Aufsatz »»Etliche durch des Lichts Natur poetice und sonsten
illustrirte Glaubens-Articul«. Ein Lehr-Gedicht aus dem radikalen
Pietismus« (S. 75-89). Der Verfasser dieses bisher véllig unbekannten
Beispiels »eines theologischen Systems aus der Zeit des Pietismus«
(S. 75) ist der Theologe, Mathematiker und Astronom Johann Jakob
Zimmermann (1644-1693; nicht zu verwechseln mit dem gleichnami-
gen reformierten Theologen aus Ziirich, 1695-1756). Eine Kometener-
scheinung im Winter 1680/1681 hatte er als Vorbote des gottlichen
Strafgerichts und Zeichen der Verdammnis aller europaischen Kir-
chen gedeutet (vgl. Martin Brecht, »Chiliasmus in Wiirttemberg im
17. Jahrhundert«, in: Pietismus und Neuzeit 14 [1988], S. 25-49, hier:
S. 36ff). Zimmermanns Ziel war es, die philosophisch-naturwissen-
schaftlichen Erkenntnisse seiner Zeit mit einem theologischen System
zu kombinieren. Brechts sorgsame Interpretation des in der origina-
len Typographie wiedergegebenen Lehrgedichtes (S. 77-82; gedruckt
1690 am Schluf eines seiner Hauptwerke, dessen 16 [!] Druckzeilen
umfassender Titel S. 76) zeigt, dal er dabei seinen pietistischen Hin-
tergrund nicht verleugnete. »Der Versuch, wissenschaftlich-modern
heilsgeschichtliche Zusammenhinge mit der Ekklesiologie und der
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Weltordnung sowie mit der Existenz des glaubenden Individuums zu
verbinden und dann alles auf eine Parinese hinauszulenken, bleibt
bei aller Zeitgebundenheit bemerkenswert« (S. 89).

Eine weitere Quellenpublikation findet sich in dem Beitrag »Pietisti-
sche Erziehung. Johann Christian Lerches Memorandum zu Reform-
bestrebungen am Padagogium in Halle (1716/22)« von Marianne Doer-
fel (S.90-106). Lerche (1691-1768) war von 1716 bis 1723 Priaceptor am
Pidagogium in Halle und hat als Reaktion auf anhaltende Spannungen
in dieser Zeit sein undatiertes Memorandum verfaBt (leicht gekiirzt
abgedruckt S. 97-106). Angesichts des von Franckes Bildungs- und Er-
ziechungssystem aufgebauten Erwartungsdrucks kam es in Halle zu
Disziplinschwierigkeiten, die den Zwiespalt zwischen der Hérte der Er-
ziehungsmittel und der Verpflichtung zum persénlichen Vorbild bei
den Lehrern offenbarten. Lerches »Hinweis auf die Ethik der Stoa, der
gemeinsamen Wurzel von Christentum und Humanismus, sollte das zu
positivistische Erziehungsverstindnis des Pietismus an ein Erbe« erin-
nern, »das, von der Orthodoxie miflachtet, nunmehr vom Rationalis-
mus bedroht war« (S. 97). Leider geht Doerfel nicht ndher darauf ein,
wie man in Halle auf das Memorandum reagiert hat.

Die Druckfassung eines 1992 gehaltenen Vortrages »Continental
Protestant Refugees and their Protectors in Germany and London:
Commercial and Charitable Networks« bietet Renate Wilson (S. 107-
124). Der umfangreichste Aufsatz stammt von Johann Anselm Steiger:
»Aufklirungskritische Verschnungslehre. Zorn Gottes, Opfer Christi
und Versohnung in der Theologie Justus Christoph Kraffts, Friedrich
Gottlieb Klopstocks und Christian Friedrich Daniel Schubarts«
(S. 125-172). Ziel seines quellengesittigten Beitrages ist es, eine »theo-
logisch-orthodoxe Stromung inmitten der Aufklirungstheologie«
(S. 125) aufzuzeigen, was er mit Beispielen von Krafft (1732-1795),
Klopstock (1724-1803) und Schubart (1739-1791) belegt. Die Vernunft,
so sein Ergebnis, »soll die Verschnungslehre nicht opfern, und die
Rechtgldubigkeit soll die Vernunft nicht auf den Opferaltar tragen.
Vielmehr soll der Intellekt des Menschen durch die Predigt der Ver-
sohnung erleuchtet werden und das uns zugut geschehene Opfer Got-
tes sich aneignen«. Deshalb habe die Erforschung der Theologiege-
schichte der Aufklirung darauf zu achten, daB} die verniinftige Kritik
ihre schirfste Kritik auf der Ebene der applikativen Theologie erfahre:
»In den Predigten von eher unbekannten Theologen und in der Dich-
tertheologie, die in der Aufkldrungszeit zu einer Nische der orthodo-
xen Theologie avanciert und ein unschitzbares Potential konstruktiver
reformatorischer Kritik entfaltet« (S. 172). Uber »Die Beziehungen
Lavaters zu Abt Jerusalem und zu anderen Mitgliedern des Collegium
Carolinum« handelt anschlieBend Horst Weigelt (S. 173-190).
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Der letzte Aufsatz des Bandes stammt von Stephan Holthaus und
ist betitelt »Préamillenniarismus in Deutschland. Historische Anmer-
kungen zur Eschatologie der Erweckten im 19. und 20. Jahrhundert«
(S. 191-211). Da »wir es in unserer Zeit mit einem starken Anwach-
sen der evangelikalen Kreise und damit auch ihrer Eschatologie zu
tun« (S. 191) hétten, fragt er in seiner mit reichen Literaturangaben
ausgestatteten Studie nach den geschichtlichen Wurzeln jener Vorstel-
lung, die die Wiederkunft Jesu vor einer tausendjihrigen irdischen
Friedenszeit, nach der das Endgericht fiir die Vlker stattfinde, erwar-
ten. Da diese Uberzeugungen besonders in Amerika beheimatet sind
und in der deutschsprachigen Theologie vielfach undifferenziert von
»>Chiliasmus« gesprochen wird, bemiiht sich Holthaus zunichst um die
notwendigen Begriffserlauterungen. Instruktiv, weil mit einer Fiille
bislang unbekannter oder unbeachteter Belege versehen, beschreibt
er sodann den Priamillenniarismus in Deutschland. Reformation, Or-
thodoxie und Pietismus (Holthaus spricht merkwiirdigerweise von
»historischem« Pietismus, S. 196) werden dabei der Themenstellung
entsprechend nur kurz gestreift, die Entwicklung im 19. Jahrhundert
dafiir umso umfassender diskutiert (S. 199-207). Auf dieser Material-
basis vermag Holthaus in dem systematischen SchluBteil seines Auf-
satzes herauszustellen, dal Teile des Protestantismus ohne Beriick-
sichtigung ihrer reigenwilligen apokalyptischen< Vorstellung nicht zu
verstehen seien. »Die erwecklichen und konfessionellen Kreise des
19. und 20. Jahrhunderts haben aus ihrer eschatologischen Uberzeu-
gung ihre Dynamik und StoBkraft erhalten. Die Uberzeugung von der
krisenhaften Situation der Welt fithrte zu einer starken Naherwartung
der Wiederkunft des Herrn und zu missionarischen und apologeti-
schen Anstrengungen« (S. 207f). Nicht ausgeblendet werden dabei
der Hang mancher Pramillenniaristen zu festgefiigten Feindbildern,
Verschworungstheorien und Zahlenspekulationen hinsichtlich des
Datums der Wiederkunft Christi. Da sich weltweit »diese eschatologi-
sche Sicht zahlenm#Big unter der protestantischen Christenheit schon
in der Mehrheit befinden« (S. 211) diirfte, verlangt sie nach dem In-
teresse der Forschung. Sie scheint diese Aufgabe allerdings noch nicht
erkannt zu haben, und schon deshalb verdient der Aufsatz von
Holthaus volle Aufmerksamkeit.

Neun Rezensionen (8. 237-266), die mit eigenen Registern erschlos-
sene, 318 Nummern umfassende Pietismus-Bibliographie von Udo
Stridter und Christel Butterweck (S. 267-298) und ein Personen- und
Ortsregister (S. 299-310) runden den vielfdltige Anregungen geben-
den Band ab.

Lutz E. v. Padberg
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Daniel Regli. Die Epokalypse Henry Dunants (1828-1910): Das Ge-
schichtsbild des Rotkreuzgriinders in der Tradition eschatologischer
Naherwartung. Bern: Peter Lang, 1994. 281 S., DM 76,

Das vorzustellende Werk ist die im Wintersemester 1993/94 an der
Philosophischen Fakultit Ziirich angenommene Dissertation des Ver-
fassers. DaB der bekannte Griinder des Roten Kreuzes Henry Dunant
in der Tradition der Erweckungsbewegung wurzelt, vermag den Ken-
ner dieser Tradition nicht sehr zu verwundern, wei3 er doch, daB3 sehr
viele soziale Aktivititen des 19. Jh.s ihren Ursprung in der erweckli-
chen Frommigkeit haben. Um so mehr ist man gespannt, die Wurzeln
dieser Frommigkeit im Lebens Dunants aufspiiren zu kénnen.

Der Verf. will diese nun vor allem anhand vier im Jahr 1890 von
Dunant entworfenen Diagrammen aufzeigen, die seine mit Hilfe bi-
blischer Motive gewonnene Weltsicht entfalten. Dementsprechend
liegt der Schwerpunkt der Untersuchung in der Besprechung dieser
Bilder, wiahrend das einfilhrende Kapitel (S. 13-39) eine biographi-
sche Einfiihrung zu Dunant (S. 14-27), die allerdings kaum iiber lexi-
kalische Informationen hinausfiihrt, eine duBere Beschreibung der
Diagramme (MaBe und Material der Bilder) (S. 27-29) und die Dar-
stellung der wichtigsten Quellen- und Sekundirliteratur (S. 31-39) be-
inhaltet. Auf S. 29f wird die Fragestellung der Arbeit prizisiert und
damit die Grobgliederung des Hauptteils vorgegeben: ein Abschnitt,
der die Darstellung der Diagramme beinhaltet. S. 29 gibt die Aufgabe
vor, dies in einem deskriptiven und einem analytischen Teil zu tun;
ein zweiter traditionsgeschichtlicher Abschnitt, der einerseits die Aus-
sagen in Beziehung zur gesamtchristlichen Eschatologie zu setzen
versucht und andererseits der Tradition Dunants zu seinem Pastor in
der »Société Evangélique«, Louis Gaussen (1790-1863) in Genf, nach-
spiiren will. SchlieBlich wird ein Vergleich zwischen Dunants frithem
Werk Le Saint-Empire-Romain (1859) und den Diagrammen vorge-
nommen (S. 253-262).

Gewappnet mit diesen Hinweisen zum Aufbau erkennt der Leser,
daB der Lowenanteil dem deskriptiven Teil der Arbeit gewidmet ist
(S. 41-177). Diesem zugeordnet ist ein verkleinerter farbiger Abdruck
der einzelnen Diagramme auf den S. 273-281, wobei nicht angegeben
wird, ob die Unterteilung in einzelne Segmente, die durch dicke
schwarze Linien vorgenommen wird, von Dunant oder vom Verf.
stammt. Nach einer kurzen Beschreibung jeweils des gesamten Bildes
wird dann, der vorgenommenen Segmentierung folgend, eine Trans-
kiption der von Dunant eingetragenen Notizen vorgenommen. Eine
Darstellung des Inhalts der Diagramme, der eine Menge Wiederho-
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lungen aufweist, wiirde den Rahmen dieser Rezension sprengen. Eine
Kommentierung durch den Verf. wird nur in Form von FuBnoten ge-
geben, wobei ca. 2/3 aller dieser FuBnoten die Wiederholung der im
Text der Diagramme vorgegebenen Bibelstellen sind. Wieso diese im
Wortlaut abgedruckt werden, bleibt unklar. Die verbleibenden FufB-
noten bieten meist die Regierungszeiten der erwihnten Herrscher
(z.B. S. 72) oder technische Hinweise zu den Diagrammen (z.B. S. 63).
Bemerkungen zu Entstehung und Tradition bestimmter von Dunant
benutzter Elemente, die zu einer kommentierenden Analyse — auch
nach der Arbeitsvorgabe, die sich der Verf. selbst gegeben hat — geho-
ren, bleiben sehr selten (z.B. S. 66). FuBinoten, die die Gewohnheit der
alten Sprachen, Zahlwerte durch Buchstaben zu bezeichnen, erkliren
(S. 71), sind fiir eine wissenschaftliche Arbeit mindestens auBerge-
wohnlich, weil es sich hierbei um einen »Allgemeinplatz« handelt.
Einen gesonderten Abschnitt, der die versprochene Werkanalyse
bringen wiirde, bleibt der Verf. schuldig.

Mit groBer Spannung wendet sich nun der Leser dem zweiten Ab-
schnitt des Werks zu (S. 179-251), um Aufschliisse iiber die traditions-
geschichtliche Einordnung der Dunantschen Frommigkeit und Lai-
entheologie zu erhalten. Hier wird nun eine enzyklopidische Uber-
sicht eschatologischer Motive aus der Kirchengeschichte gegeben, die
bis auf wenige Ausnahmen aus Sekundirliteratur gewonnen ist. Es ist
verstindlich, daB fiir die Zusammenstellung eschatologischer Motive
von der atl. Tradition bis zur Neuzeit die Fiille der Literatur nicht
gesichtet werden konnte (so S. 38). (Dabei wire allerdings zu fragen,
wieso einschldgige Zusammenstellungen, etwa das alte Werk von
Heinrich Corrody, Geschichte des Chiliasmus (1781-1783), unbekannt
geblieben ist.) Erstaunlich ist es jedoch, daB ein Absatz von mehr als
40 Seiten in das Werk eingearbeitet wurde, ohne nur an einer Stelle die
Relevanz des Dargestellten fiir die Interpretation des Dunantschen
Werkes erkennen zu lassen. An keiner Stelle wird nachgewiesen, ob
die angefiihrten Vertreter einer bestimmten eschatologischen Tradition
anfangend bei Barnabas und Justin und endend bei Hengstenberg und
Kliefoth, die man jedoch vielleicht doch nicht so ohne weiteres in eine
dogmengeschichtliche Linie bringen kann, wie es der Verf. tut, einen
Einflu} auf Dunant ausiibten. Hier wird weniger traditions- als rein
motivgeschichtlich gefragt. An dieser Stelle muf exemplarisch auf eini-
ge Fehlurteile hingewiesen werden: Es bleibt dem Leser unverstdnd-
lich, wie Vertreter des linken Fliigels der Reformation (Hans Huth;
Melchior Hoffmann) unter der Uberschrift »Katholische Eschatolo-
gie« abgehandelt werden (S.216). DaB der unter der englischen Tradi-
tion aufgefiihrte Franzose Pierre Jurieu sein Werk nicht 1689, sondern
schon 1686 veroffentlichte (S. 226), mag ohne weiteres als Versehen
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angesehen werden. Der die »Erweckten« in Genf und Umgebung stir-
kende Besuch Speners (S. 15) kann nur eine Verwechslung mit dem
Aufenthalt des Studenten Spener in 1660/61 sein. Dieser Genfbesuch
hat — vorbehaltlich der Entdeckung bis dahin unbekannter Quellen —
keinen Einfluf3 auf die Frommen dieser Gegend genommen. Nur am
Rande und fiir eine Reihe methodischer Ungewo6hnlichkeiten sei ver-
merkt, daB} eine wichtige Quellenschrift, nimlich die Spenerschen »Pia
Desideria«, nur in der gekiirzten Volksausgabe Erich Beyreuthers be-
nutzt wird (S. 236) — und das, obwohl eine wissenschaftliche mit der
Alandschen Ausgabe leicht zuginglich ist. Am meisten fallt dem Leser
jedoch auf, daB} eine in die geschichtliche Entwicklung eingebundene
Analyse der Apokalyptik Henry Dunants vollig fehlt. Nur an einer
Stelle sei darauf hingewiesen, wie leicht das gewesen wire: Der Leser
des Textes der Dunantschen Tafeln erkennt schnell, da3 dieser seine
Einteilung der Kirchengeschichte mittels der Sendschreiben aus der
Joh-Apk vornimmt. Nun hétte man anhand dieses Faktums Dunants
Verhailtnis zur pietistischen Tradition sehr leicht deutlich machen und
analysieren konnen. Denn genau diese Einteilung findet sich seit dem
ausgehenden 17. Jahrhundert in Bereichen des radikalen Pietismus!

Eine Beantwortung der traditionsgeschichtlichen Frage war dann
vor allem fiir den letzten Teil des Buches angekiindigt, in dem das
Verhiltnis Dunants zu Louis Gaussen bestimmt werden sollte. Dieser
Abschnitt umfafit jedoch gerade einmal acht Seiten (S. 243-251). Der
Verf. »nimmt an«, dafl Gaussens dreibdndiger Danielkommentar
(Sonntagsschullektionen) und zum »ersten Blatt der Bibel« im Besitz
Dunants war (S. 243f). Zundchst wird eine Darstellung des Verstdnd-
nisses Gaussens zum Weltablauf vorgenommen (S. 244-248), bevor
(S. 249f) ein tabellarischer Vergleich angestellt wird. Die Ubereinstim-
mungen sind allerdings sehr allgemein gehalten, da Dunant genauso-
gut von einem anderen Vertreter dieser Art der erweckten Tradition
hitte beeinfluf3t sein konnen. Die Unterschiede lassen sich sehr leicht
durch die unterschiedlichen Gattungen der verglichenen Werke Gaus-
sens und Dunants und die weiter fortgeschrittene geistesgeschichtli-
che Entwicklung (etwa in der Beurteilung der Demokratie und der
Jesuiten) erkliren. Leider vermifit der Leser eine interpretierende
SchluBfolgerung. Statt dessen findet er als iiberraschendes Ergebnis
(gegen den Absatz von S. 15f, der tiberschrieben ist: »Theologische
Priagung durch Louis Gaussen«): »Die nur einmalige Namensnennung
Gaussens zeigt, da Dunant ihm [scil. Gaussen] keine Referenz als
Vordenker erweist« (S. 251).

Der zu guter Letzt vorgenommene »werksinterne Vergleich« zwi-
schen der 1859 erschienenen Schrift, die Napoleon III. als politischen
Heiland Europas vor der Wiederkunft Christi feiert, und den Dia-
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grammen bringt noch einmal einen Vergleich mit Gaussen mit dem
gleichen Ergebnis: bewufBte Distanz zu diesem (S. 260). Die Verinde-
rungen bei Dunant, die der Verf. im Vergleich beider Werke fest-
macht, sind die Beobachtung intensiverer Apokalyptikstudien, die
neue Rolle Frankreichs im apokalyptischen Szenario und die Entste-
hung einer ausgesprochenen Naherwartung (S. 261). Ohne die kurze
Ausfithrung dieser Beobachtungen niher darzustellen (S. 261-263),
seien hier nur zwei Beobachtungen wiedergegeben, auf die der Leser
gerne eine Antwort erhalten hétte: Im Zuge der Weiterentwicklung
der Eschatologie Dunants weist der Verf. auf dessen Engagement zur
Wiederbesiedlung Paléstinas hin. Dies ist jedoch ein prominentes
Endzeitmotiv bei allen Vertretern der Erweckungsbewegung. Nun ist
bekannt, dal Dunant den Griinder der »Tempelgesellschaft«, Chri-
stoph Hoffmann, der sich in Paldstina auf die Wiederkunft Christi
vorbereiten wollte, in Paris getroffen hat. Hier wiire es interessant ge-
wesen, etwas iiber eine mogliche wechselseitige Beeinflussung — oder
wenigstens eine Verhiltnisbestimmung beider — zu erfahren. Etwas
tiberraschend und nicht ganz einzuordnen in die Gesamtargumentati-
on der Arbeit ist schlieBlich der letzte Satz des Abschnitts: »Wenn
auch sein Zukunftsdenken seit Kindheit durch die biblische Prophe-
tie geprégt war, schafft erst der intensive Kontakt mit dem deutschen
Pietismus ab 1876 die Grundlage fiir die Aussagen der vier Diagram-
mex« (S. 263).

Eine Dissertation hat die Aufgabe, die Forschung an einer ganz be-
stimmten Stelle weiterzufithren. Worin besteht dieses nun fiir die vor-
liegende Arbeit? Wer sich zukiinftig mit der Apokalyptik Dunants
oder mit apokalyptischen Traditionen des 19. Jahrhunderts beschafti-
gen will, wird die Darbietung des Textes der Dunantschen Tafeln ger-
ne zur Kenntnis nehmen. Hinzuweisen sei noch auf das stindig deut-
lich vor Augen stehende Bemiihen des Verf.,, die Wurzeln der in den
Tafeln gezeigten Weltsicht aus biblischen Motiven zu erheben. Eine
Beantwortung der traditionsgeschichtlichen Frage nach der Entste-
hung der Dunantschen Apokalyptik muf einer spiteren Arbeit iiber-
lassen werden.

Klaus vom Orde
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Ernst Schrupp. Gott macht Geschichte: Die Bibelschule und das Missi-
onshaus in Wiedenest. Wiedenester Reihe. Wuppertal: R. Brockhaus,
1995. 249 S., Abb., DM 24,80

Das Missionshaus Bibelschule Wiedenest feierte 1995 sein 90jdhriges
Bestehen. Grund genug fiir den langjahrigen Leiter, Ernst Schrupp,
die Geschichte des Werkes aufzuschreiben. Auf iiber 200 Seiten
entwirft er dabei nicht nur ein lebendiges Bild von der Entstehung
und Entwicklung eines Bibelschul- und Missionswerkes, sondern ent-
faltet vielmehr ein Stiick evangelikaler Nachkriegsgeschichte anhand
der eigenen Biographie. Denn Schrupp war selber seit den S50er
Jahren eine der filhrenden Personlichkeiten des deutschen Evangeli-
kalismus.

Schrupp berichtet in einem ersten Teil tiber die Entstehung und
Entwicklung der Bibelschule, ihre ersten Jahre in Berlin, den Umzug
nach Wiedenest im Rheinland und die verschiedenen prigenden Per-
sonlichkeiten in der Lehrerschaft. Neben den Griindern Kohler und
Warns liegt ein Schwerpunkt der Darstellung im Leben und Wirken
von Erich Sauer, der iiber viele Jahrzehnte der Schule vorstand und
mit seiner heilsgeschichtlichen Bibelauslegung groBen Einfluf im In-
und Ausland hatte. Ausgangspunkt fiir die Griindung der Bibelschule
war die geistliche Not in RuBland, der man auf Allianzbasis durch die
Ausbildung und Aussendung junger Leute abhelfen wollte. Spéter be-
tonte die Schule stirker die Zusammenarbeit mit den Briidergemein-
den, ohne daf man eine konfessionell gebundene Ausbildungsstitte
geworden wire. In der Darstellung wird dabei immer wieder deutlich,
daB eine bibeltreue Schrifthaltung mit einer starken Missionsausrich-
tung verbunden war. Zudem beschiftigte man sich schon in der frii-
hen Zeit intensiv mit theologischen Fragestellungen: Abendmahl, Tau-
fe, Gemeinde, Heilsgeschichte, Wiederkunft Jesu.

Der zweite Teil des Buches ist durch die Biographie des Autors
geprigt, der seit 1948 Mitarbeiter in Wiedenest war. Seit dieser Zeit
wurde der Gedanke an die AuBenmission und das Prinzip der sen-
denden Gemeinde weiter ausgebaut. Durch die Griindung eines Mis-
sionshauses verband man organisatorisch Ausbildung und Aussen-
dung, wobei man die Ortsgemeinden bewulBt als Verantwortungstra-
ger in die Pflicht nahm. Schrupp berichtet von den ersten Aussendun-
gen nach Afrika und Asien, von den Konferenzen in Wiedenest und
manchen internationalen Begegnungen. Auch Einzelheiten iiber die
frithen Jahre der SMD, von Jugend fiir Christus und der Arbeitsge-
meinschaft Evangelikaler Missionen werden mitgeteilt, in denen
Schrupp aktiv titig war. Daneben geht es natiirlich um personelle
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Verdnderungen im Werk, um Neubauten auf dem Geldnde und Ho-
hepunkte der Tagungsarbeit.

Schrupp konnte in der Darstellung aus manchen unverétfentlichten
Tagebiichern und Privatmanuskripten schépfen. Als langjahriger Lei-
ter des Werkes schreibt er engagiert und fachkundig, wenn auch die
Distanz zu den Ereignissen verstindlicherweise fehlt. Die Lektiire
wird leider durch manche Wiederholungen und durch ein problemati-
sches Ineinander von darstellender und lehrméBiger Stilistik er-
schwert. Schrupp will keine trockene Geschichte schreiben, sondern
den Leser selbst herausfordern. Diese positive Intention wird jedoch
besonders 1m zweiten Teil des Buches eher zur Falle, denn die Strin-
genz der Gedankenfiihrung leidet unter dem Wechsel der Darstel-
lungsformen und durch die Aneinanderreihung von Einzelbeobach-
tungen (z.B. der abrupte Exkurs auf S. 223-226) ohne innere Zusam-
menhinge. Auch die Griindung der Bibelschule bleibt etwas im Dun-
keln: Welche theologischen Motive bewegten die Allianzmadnner
1905? Wodurch kam die spitere Konzentration auf die Briiderge-
meinden zustande? Welche Verbindungen hatte man zur Heiligungs-
bewegung? Schrupp erwihnt nicht, da Kohler und Warns auch die
Berliner Erkldrung von 1909 unterschrieben haben. Zudem hitte
man sich ein ausfiithrliches SchluBwort gewiinscht, um den Gang der
Geschichte zusammenzufassen.

Problematisch ist die Darstellung tiber Erich Sauers Verhiltnis zum
Dritten Reich. Anhand seiner frithen Schriften und AuBerungen wird
deutlich, daBl er Adolf Hitler sehr schitzte und noch 1940 die Juden-
pogrome in Deutschland als »Greuelmérchen einer moralisch tiefste-
henden Liigenpropaganda« bezeichnete (Das Morgenrot der Welterlo-
sung, 31940, S. 135). Bei Schrupp wird Sauer jedoch als Verfolgter des
Dritten Reiches dargestellt, was nur eine Seite der Medaille zu sein
scheint. Hier wiren weitere Nachforschungen unbedingt vonndéten.
Schrupp selber geht mit seiner nationalsozialistischen Vergangenheit
auf jeden Fall wesentlich selbstkritischer um und hat sich bis in die
Gegenwart fiir eine Aussohnung mit dem jiidischen Volk eingesetzt.

Das Schreiben einer Werksgeschichte hat von vornherein seine
Schwierigkeiten. Schrupp hat es aber verstanden, die groBen Linien
der Wiedenester Geschichte zu skizzieren. Dabei wird deutlich, dal3
Gott hier am Werk war und durch viele Wunder aus kleinsten Anfén-
gen ein groffies Lehr- und Missionswerk entstehen liel, das heute
weltweiten EinfluB} ausiibt.

Stephan Holthaus
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Johannes Wallmann. Theologie und Frommigkeit im Zeitalter des Ba-
rock: Gesammelte Aufsitze. Tiibingen: J.C.B. Mohr (Paul Siebeck),
1995.439 S., 1 Abb., DM 178,

Rechtzeitig zum 65. Geburtstag des bekannten Bochumer Kirchenhi-
storikers und Pietismusforschers Johannes Wallmann ist dieser repri-
sentative Band mit Nachdrucken von siebzehn seiner Aufsitze aus
den Jahren 1968 bis 1992 erschienen. Die Beitridge handeln von der
Orthodoxie und dem beginnenden Pietismus im 17. Jahrhundert. Um
diese in der Forschung oftmals getrennt erdrterten Bereiche in ihrer
Eigenart und Zuordnung deutlicher zu erfassen, ist der Begriff >Zeit-
alter des Barock« als Klammer gewihlt worden. Bei der Auswahl hat
Wallmann sich neben dem formalen Aspekt, an entlegenen Orten er-
schienene Aufsitze der Forschung leichter zugénglich zu machen, von
dem Ziel leiten lassen, durch die »ausgewogene Streuung der Themen

. mit diesem Band einen Schliissel zur gesamten protestantischen
Kirchengeschichte des 17. Jahrhunderts geben zu kénnen« (S. VI).

Die einzelnen Aufsiitze sind fiir den Neudruck »noch einmal griind-
lich durchgesehen worden« (ebd.). Zusitze und Anderungen sind
durchgéngig nur in den letzten beiden, sich mit Kurt Aland auseinan-
dersetzenden Aufsitzen, »bei denen der status controversiae nicht ver-
wischt werden durfte« (ebd.), kenntlich gemacht. Ansonsten sind die
Uberarbeitungen zumindest in den Anmerkungen teils erkennbar (z.B.
S. 111, Anm. 24 und S. 243, Anm. 43), teils nur erschlieBbar (z.B. S. 6,
Anm. 16 und S. 234, Anm. 24). Vermutlich wegen dieser Verdnderun-
gen ist auf die Angabe des Seitenumbruchs der Erstdrucke leider ver-
zichtet worden. Die Anmerkungen befinden sich grundsitzlich unten
auf der jeweiligen Seite. Einheitlichkeit bei den Nachtrigen konnte
nicht erzielt werden, so wird beispielsweise das Buch von Markus Mat-
thias in drei verschiedenen Fassungen zitiert (S. 243, Anm. 43; S. 349,
Anm. 45 und S. 401, Anm. 32). Sehr hilfreich fiir den Leser sind die nur
im Inhaltsverzeichnis neu hinzugefiigten Zwischeniiberschriften. Der
Nachweis der Erstdrucke findet sich am Schlufl des Bandes (S. 422-
424: zu Nr. II muB die Seitenangabe 9-32, nicht 381-392 lauten), der
durch Register erschlossen wird (8. 425-439).

Der in dieser Aufsatzauswahl zum Ausdruck kommende reiche Er-
trag von Wallmanns Forschungen kann hier nur durch Hinweise auf
die Themenvielfalt angedeutet werden. Am Anfang steht Arndt, auf
dessen Bedeutung fiir den Pietismus Wallmann immer wieder hinge-
wiesen hat: »Johann Arndt und die protestantische Frommigkeit. Zur
Rezeption der mittelalterlichen Mystik im Luthertum« (S. 1-19; zuerst
1984). Es folgen Beitriige iiber Herzog August zu Braunschweig und
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Liineburg (S. 20-45; 1980; geringfiigig unterschiedliche Titelfassung im
Inhaltsverzeichnis und zu Beginn des Aufsatzes), »Die Rolle der Be-
kenntnisschriften im &lteren Luthertum« (S. 46-60; 1980), die Helm-
stedter Theologie (S. 61-86; 1977), Johann Conrad Dannhauer (S. 87-
104; bisher nur franzosische Fassung 1990), »Reich Gottes und Chi-
liasmus in der lutherischen Orthodoxie« (S. 105-123; 1982), Johann
Sebastian Bachs Bibliothek (S. 124-145; 1986) und die Einfliisse der
Schweiz auf das deutsche Luthertum (S. 146-170; 1984). Die verblei-
benden neun Aufsitze haben den Pietismus zum Thema. Eine kontro-
verse Frage behandelt »Labadismus und Pietismus. Die Einfliisse des
niederldndischen Pietismus auf die Entstehung des Pietismus in
Deutschland« (S. 171-196; 1978). Neben zwei regionalgeschichtlichen
Arbeiten (Baltikum und Finnland; Erfurt) kreisen die folgenden Bei-
trdige um Spener: »Spener und Dilfeld. Der Hintergrund des ersten
pietistischen Streites« (S. 197-219; 1968), »Geistliche Erneuerung der
Kirche nach Philipp Jakob Spener« (S. 220-248; 1986); »Pietismus und
Sozianismus. Zu Philipp Jakob Speners antisozianischen Schriften«
(S. 282-294; 1983) und »Philipp Jakob Spener in Berlin 1691-1705«
(S. 294-324; 1987).

Eine Besonderheit stellen die letzten beiden Aufsdtze dar. Der er-
ste ist betitelt »Spener-Studien. Antwort auf Kurt Aland« (S. 351-389;
1980). Diese Streitschrift reagiert auf Alands Beitrag »Philipp Jakob
Spener und die Anfinge des Pietismus« (Pietismus und Neuzeit 4
[1977/1978], S. 155-189; Nachdruck in ders., Supplementa zu den Neu-
testamentlichen und den Kirchengeschichtlichen Entwiirfen, hg. v.
Beate Koster, Berlin/New York 1990, S. 365-399), eine Auseinanderset-
zung mit Wallmanns umfassender Monographie unter gleichem Titel
(Tibingen, 1970, 2. Aufl. 1986). Es handelt sich also gleichsam um die
Rezension einer Rezension. Auf diese hat dann wiederum Kurt Aland
reagiert mit dem Beitrag »Spener — Schiitz — Labadie? Notwendige
Bemerkungen zu den Voraussetzungen und der Entstehung des deut-
schen lutherischen Pietismus« (Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 78
[1981], S. 206-234; Nachdruck in dessen Supplementa [wie oben], S.
400-428). Darauf bezieht sich der in der gleichen Zeitschrift abge-
druckte Aufsatz Wallmanns »Pietismus und Chiliasmus. Zur Kontro-
verse um Philipp Jakob Speners »Hoffnung besserer Zeiten<« (S. 390-
421; 1981). Zu Recht betont Wallmann eingangs: »Eine Wissenschaft
erweist sich darin als lebendige Wissenschaft, dal sie iiber ihre
Grundfragen Kontroversen hat. DaBB wir heute eine Kontroverse um
die Frage der Anfinge des Pietismus haben, ist ein eher erfreuliches
als betriibliches Zeichen ... Ein Freibrief fiir fruchtlose Polemik darf
damit nicht ausgestellt werden« (S. 390f). Ganz ohne polemische und
scharfe Formulierungen geht es dann allerdings doch nicht ab. Die

388



inhaltliche Debatte mufl zweifelsohne gefiihrt werden, fraglich ist je-
doch, ob sie in dieser personenbezogenen Weise wiederholt werden
sollte. Deshalb erlaubt sich der Rezensent die Anfrage, ob der Nach-
druck dieser beiden Aufsitze die Forschung wirklich zu fordern ver-
mag, zumal es fiir den Leser zur eigenen Urteilsfindung miBlich ist, in
diesem Fall nicht auch die Meinung des Kontrahenten direkt lesen zu
konnen (das gilt vice versa natirlich auch fiir Alands gesammelte
Aufsitze!). Die unterschiedlichen Positionen sind den Experten seit
langem bekannt, beide Texte passen nicht unbedingt in die in der
Einleitung genannten Auswahlkritierien und sind iiberdies in einer
fiilhrenden wissenschaftlichen Zeitschrift jedermann leicht zugdnglich.
Kurt Aland ist am 13. April 1994 verstorben, nicht zuletzt deshalb
wire es vielleicht freundlicher gewesen, den Streit ruhen zu lassen.
Aus Wallmanns Feder stammen noch etliche gewichtige Aufsitze, so
daf} die Liicke leicht hitte gefiillt werden kénnen.

Wer sich jedenfalls mit der Kirchengeschichte des 17. Jahrhunderts
beschéftigt, findet in Johannes Wallmanns gesammelten Aufsiitzen in
breiter Streuung vielfache Anregungen zum fruchtbaren Fortgang der
Forschung. So kann man diesem vorziiglich edierten Band nur viele
Leser wiinschen, deren Kreis sich allerdings durch den exorbitanten
Preis in iiberschaubaren Grenzen halten wird.

Lutz E. v. Padberg
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Praktische Theologie

1. Allgemeine Themen

Gottes Segen und die Segenshandlungen der Kirche: Ein Votum des
Theologischen Ausschusses der Arnoldshainer Konferenz. Neukirchen-
Vluyn: Neukirchener, 1995. 96 S., DM 9,80

Dieses diinne Bindchen im Taschenbuchformat hat mehr Gewicht,
als man auf den ersten Blick vermuten wiirde. Dahinter steht der
Theologische Ausschuff und die Vollkonferenz der >Arnoldshainer
Konferenz¢, dem Zusammenschlufl von 16 Kirchenleitungen aus den
Gliedkirchen der EKD. Wie alle Ausschul3-Voten, hat auch dieser
Band einen komplexen Hintergrund: Im April 1992 wurde der Theo-
logische Ausschufy beauftragt, der Frage nach der theologischen Be-
deutung und einer legitimen kirchlichen Praxis von Segenshandlun-
gen nachzugehen. Das Ergebnis wurde im Oktober 1994 der Ar-
noldshainer Vollkonferenz vorgelegt, dort positiv aufgenommen, mit
kleinen Verbesserungswiinschen an den Ausschufl zuriickgegeben,
dann aber durch idea einer breiten Offentlichkeit bekannt (mit der
Folge heftiger Kontroversen), darauthin vom Theologischen Ausschuf3
und von Prof. Wilfried Hirle, dem Vorsitzenden des EKD-Ausschus-
ses zur »Homosexualitit«, nochmals auf miverstidndliche Formulie-
rungen hin iiberpriift, im tibrigen in der Sache aber unveréndert als
Diskussionsbeitrag mit den Empfehlungen der Vollkonferenz und ih-
res Vorsitzenden, Bischof Christoph Demke, verdffentlicht. Dem Aus-
schuB gehoren mehr als zwanzig Theologen und Kirchenjuristen an,
unter ihnen so bekannte Professoren wie Henning Graf Reventlow
und Hartmut Jetter, aber auch ein den Evangelikalen nahestehender
Kirchenrat wie Klaus Teschner.

In einer pluralistischen Kirche werden Kirchenleitungen mit unter-
schiedlichsten Erwartungen von ganz verschiedenen Seiten her kon-
frontiert. Von charismatischer Seite her stellt sich die Frage nach be-
sonderen Segnungsgottesdiensten. Von eher freikirchlich denkenden
Mitgliedern wird die Moglichkeit des Taufaufschubs fiir ihre Kinder
wahrgenommen und die Frage nach einer Kindersegnung im Gottes-
dienst gestellt. Angesichts der volkskirchlichen Realitdt in unserer
nachchristlichen Gesellschaft erhebt sich die Frage nach der Segnung
eheihnlicher Lebensgemeinschaften. Auch Minderheitsgruppen, die
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auf den Kirchentagen eine Plattform gefunden haben, wiinschen den
Segen der Kirche: so ertont von lesbischer und homosexueller Seite
schon lange die Forderung nach der Segnung gleichgeschlechtlicher
Paare, und aus der oko-religivsen Szene werden Kirchenleitungen mit
der Praxis von Tiersegnungsgottesdiensten konfrontiert. Und nicht
zuletzt angesichts der jahrhundertealten Praxis des katholischen Oku-
menepartners kommen aus der Gesellschaft an die evangelischen
Landeskirchen Erwartungen heran, sich bei der Segnung von Gegen-
stinden und offentlichen Einrichtungen zu beteiligen. Wahrhaftig kei-
ne leichte Aufgabe! Dazu kommt, daB in einer Zeit der massenhaften
Abwanderung breiter Bevolkerungsschichten aus den Kirchen es fiir
Kirchenleitungen und o6rtliche Kirchgemeinden schon eine erhebliche
Versuchung bedeuten kann, wenn sich in den letzten Jahren ein zu-
nehmendes Verlangen von Menschen verschiedenster Gruppen nach
kirchlichem Segen zeigt.

Sieht man diese Hintergriinde und das Aufsehen, das das vorliegen-
de Votum bereits erregt hat, erstaunt zunichst die ruhige theologische
Sachlichkeit, in der hier von dem Theologischen Ausschuf3 gearbeitet
worden ist. Zuerst werden die zu behandelnden Begriffe (»Segen, Seg-
nen, Einsegnen, Weihen«) ndher bestimmt, S. 22-24. Dann kommen die
Erscheinungsformen des Seg(n)ens knapp ins Blickfeld — in den Reli-
gionen, im katholischen Bereich, in sikularen Ersatzhandlungen und
in magischen oder der Magie nahekommenden Entartungen, S. 25-29.
Nach dieser Umschau wird nun nach den biblischen Grundlagen des
Seg(n)ens gefragt, S.30-39. Es wird herausgearbeitet, da} Segen immer
von Gott kommt: Menschen konnen ihn nicht in eigener Kraft bewir-
ken; und daB3 Segen personal ist: er gilt Gottes Volk, dem einzelnen,
aber auch allgemeiner als Verheifung Gottes Geschopfen. Segen kann
sich unterschiedlich duflern: in Fruchtbarkeit, Wohlergehen, usw., aber
auch in den in Christus erschlossenen geistlichen Giitern. Nicht ver-
schwiegen wird, daf3 nach Dtn 28 ein enger sachlicher Zusammenhang
zwischen der Segenszusage und der Gehorsamsforderung seitens Got-
tes besteht. Der segnende Mensch vergegenwirtigt den nur von Gott
her moglichen Segen. Segen kann in der Familie oder auch im Kultus
seinen Ort haben, wobei Segensgesten wie Handaufheben oder Hand-
auflegen gebraucht werden. »Gesegnet< wird Gott im Lob seines Vol-
kes; Menschen werden anderen zum Segen; Kinder, Brautleute, Rei-
sende, die versammelte Gemeinde, Menschen bei der Einsetzung in
ein Amt, aber auch Mahlzeiten und das Abendmahl werden gesegnet.
— In einem weiteren Kapitel wird die wechselvolle Geschichte der Se-
genspraxis innerhalb der Evangelischen Kirchen nachgezeichnet, S. 40-
52. Deutlich ist hier zun#chst die Reaktion auf den verschwenderi-
schen und klerikalisierten Umgang mit Segenshandlungen im katholi-
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schen Bereich. Teils geriet der eigentliche Segensaspekt gegeniiber
dem kirchenamtlichen Rechtsakt (etwa bei Amtshandlungen) ins Hin-
tertreffen. In der Aufkldrungstheologie verflachte der Segen zum ge-
genseitigen mitmenschlichen Wunsch. Ob Segenshandlungen dem
Amtstriger oder dem Allgemeinen Priestertum zuzuordnen sind, war
oft umstritten. Besonders betont die Studie immer wieder (und ibri-
gens wiederholt das ganze Buch hindurch) Luthers Votum bei der
Einweihung der Torgauer SchloBkirche, dal durch >das Weihwasser
des Wortes Gottes< und »das Réucherfa des Gebetes< recht gesegnet
werde. — Nach Hinweisen auf die gegenwirtige evangelische Segens-
praxis, S. 53-56, schlieBt der Hauptteil des Biichleins mit zusammenfas-
senden theologischen Kriterien, S. 57-61. Dort wird u.a. ausdriicklich
festgehalten: »Dem Ungehorsam gegen Gottes Gebot ist Fluch ange-
droht. Deshalb muB nach christlicher Uberzeugung der Zusammen-
hang des Segens mit den Geboten Gottes beachtet werden. Segen >be-
schlagnahmt< und verpflichtet zu einem dem Schopfer und Versohner
entsprechenden Verhalten ...« (S. 60). Angesichts des personalen Be-
zugs von Segen, konnen Gebidude oder Tiere nicht »gesegnet« werden,
aber um der Menschen willen in die Bitte um Gottes Segen mit einge-
schlossen werden (S. 60f). So weit, so gut.

Brisant ist vor allem der dann folgende Abschnitt »Empfehlungen«,
S. 62-79. Man spiirt von der ersten Seite an die Spannung zwischen
Bediirfnisorientiertheit und der Erinnerung daran, daB die Kirche
»nicht einfach aktuelle religitse Bediirfnisse zum Mafstab ihres Han-
delns machen« kann, S. 62. Es wird auch festgestellt: »Kirchliches Se-
genshandeln kann nur im Konsens dariiber geschehen, wen oder was
die Kirche im Namen des dreieinigen Gottes zu segnen bevollméchtigt
ist«, S. 63f. Und: »Wenn im privaten Bereich Segen erteilt oder empfan-
gen werden soll, so darf dies dem nicht widersprechen, was fiir offentli-
che Segenshandlungen gilt«, S. 64. Dem Charakter eines kirchlichen
AusschuBpapiers entsprechend finden auch solche Formulierungen in
die Dialektik eines KompromiBpapiers Eingang. Doch reibt man sich
im folgenden die Augen, was zu gleicher Zeit dann eben auch gesagt
werden kann, so daB sich der kirchliche Pluralismus in versohnter Ver-
schiedenheit priisentiert. Was (charismatische) Segnungs- und Lob-
preisgottesdienste betrifft, werden durchaus realistische Gefahren auf-
gezeigt, und es werden Moglichkeiten dazu eréffnet, sofern die ortliche
Gemeinde dies im allgemeinen Konsens befiirwortet. Hinsichtlich der
Kindersegnung wird erstaunlich viel Verstindnis fiir unterschiedlich
motivierte Elternwiinsche nach Taufaufschub gezeigt und eine schlich-
te Segnung innerhalb des Gottesdienstes als Eroffnung des Weges auf
die Taufe hin (im Sinne des altkirchlichen Katechumenats) empfohlen.
Geht es dann um die Segnung eheiihnlicher Lebensformen, wird zu-
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ndchst das biblisch-christliche Eheverstindnis betont und eine Legiti-
mierung ehedhnlicher Lebensgemeinschaften etwa durch besondere
Kasualhandlungen als nicht zum Auftrag der Kirche gehorend abge-
lehnt. Aber weil der Mut nicht gefunden wird, solche aufierehelichen
Intimbeziehungen als Stinde zu bezeichnen, werden die Betroffenen
dann zunichst an Gottesdienst und Abendmahl mit dem dort zu emp-
fangenden Segen verwiesen, und schlieBlich wird in Folge der man-
gelnden ethischen Fundierung die Moglichkeit erdffnet, dafl im Rah-
men der Seelsorge solch einem Paar Segen zugesprochen werden kon-
ne, S. 70. Schwieriger wird es noch bei den folgenden Erwédgungen zur
Segnung bei einer gleichgeschlechtlichen Partnerschaft. Ein ethischer
Konsens in der Bewertung homosexueller Praktiken kann innerkirch-
lich nicht mehr — und ein >neuer< Konsens noch nicht — beschrieben
werden. Fiir den, der mit den ausdriicklichen biblischen Verboten
gleichgeschlechtlicher Handlungen entsprechende Verhaltensweisen
als Siinde bezeichnen muf}, wirkt es wie billige Gnade, wenn die Studie
dann »die Annahme des Menschen durch den barmherzigen Gott«
betont, die sich in »Fiirbitte um Gottes Schutz und Geleit« fiir die
Betreffenden sowie in der »Einladung zum Gottesdienst und zum
Abendmahl duBert, wo Menschen ihre Zugehorigkeit zur Gemeinde
erfahren und den Segen Gottes fiir ihr christliches Leben zugesagt
bekommenx, S. 72. Was hier gesagt wird, ist ja nicht einfach fiir den
homosexuell empfindenden Menschen gemeint, der um des Gebotes
Gottes willen auf ein siindhaftes Ausleben seiner Sexualitit verzichtet,
sondern vom Kontext her auf gleichgeschlechtlich lebende Paare ge-
miinzt! Weil die ethische Basis fehlt, wird in diesem Fall auch das
seelsorgerliche Handeln der Kirche untergraben, das Hilfe zum Leben
in den Ordnungen Gottes bietet und im Fall von Verharren in einem
dem Wort Gottes widersprechenden Verhalten auch Gemeindezucht
(inkl. Abendmahlszucht) zu iiben bereit ist. — Nach einigen Leitlinien
zur Segnung von Gegenstinden, Gebduden und Tieren, die im Rah-
men der auf S. 60f niedergelegten Grundsitze bleiben, kommt das
Buch mit dem Abdruck verschiedener Materialien (Beispielberichte,
Gebete, liturgische Hilfen) unterschiedlicher Qualitit zum AbschluB,
S. 80-92.

Ein einheitliches Urteil zu diesem gewichtigen Votum scheint mir
angesichts seines dialektischen Charakters nicht moglich. Es ist ein
Dokument, das sich einerseits um seridse theologische Fundierung
bemiiht, auch Weisheit und Augenmal in einer Reihe von Empfeh-
lungen beweist — und zugleich das Dilemma des volkskirchlichen Plu-
ralismus dokumentiert, den Herausforderungen der Zeit immer wie-
der nur in Form der Synthese begegnen zu konnen.

Helge Stadelmann
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Heinz Riiegger. Kirche als seelsorgerliche Gemeinschaft: Dietrich Bon-
hoeffers Seelsorgeverstindnis im Kontext seiner bruderschaftlichen Ek-
klesiologie. Europdische Hochschulschriften XXII1/469. Bern, Frank-
furt a.M., New York: Peter Lang, 1992. 302 S., DM 76,

Sabine Bobert-Stiitzel. Dietrich Bonhoeffers Pastoraltheologie. Gii-
tersloh: Chr.Kaiser / Giitersloher Verlagshaus, 1995.384 S., DM 128,

Die Entdeckung Dietrich Bonhoeffers fiir die Praktische Theologie
schreitet ziigig voran. Nach den Monographien von Gerhard Ludwig
Miiller, Bonhoeffers Theologie der Sakramente, Frankfurt 1979 (die
viel Praktisch-Theologisches enthilt), von Ernst Georg Wendel, Studi-
en zur Homiletik Dietrich Bonhoeffers, Tiibingen 1985, und von Chri-
stoph Zimmermann-Wolf, Einander beistehen: Dietrich Bonhoeffers
lebensbezogene Theologie fiir gegenwirtige Klinikseelsorge, Wiirzburg
1991, arbeiten die beiden hier anzuzeigenden Dissertationen (Riieg-
ger: Diss. Heidelberg, 1990/Bobert-Stiitzel: Diss. Berlin, 1994) nun vor
allem die in die Ekklesiologie eingebettete Seelsorgelehre und — um-
fassender — die an die alte pastoraltheologische Tradition kreativ an-
kniipfende Pastoraltheologie des Finkenwalder Predigerseminar-Di-
rektors auf. Damit riickt der bisher eher vernachldssigte Bonhoeffer
der Finkenwalder Zeit in den Interessenbereich der Forschung. Dal}
dabei eine Praktische Theologie sichtbar wird, die in einem solchen
MaB in einer biblisch begriindeten Bekenntnisbindung (Barmen,
Dahlem) verwurzelt war, daf sie die gewonnenen Erkenntnisse im
Widerstand gegen >Kirche« und Staat und unter erheblichen Opfern
fiir Lehrer und Schiiler bewdhrte, sichert ihr bis heute zu Recht eine
besondere Aufmerksamkeit.

Die leicht zu lesende Arbeit von Heinz Riiegger geht der Frage
nach, »wie fiir Bonhoeffer eine Seelsorge aussieht, die als Pridikat
christlicher Gemeinschaft ... verstanden wird« (S. 15f). Nicht seine
Seelsorgelehre allgemein, sondern sein Seelsorgeverstindnis im Kon-
text bruderschaftlicher Ekklesiologie — und damit die Verwirklichung
des Bonhoefferschen Leitbildes von Kirche als seelsorgerlicher Ge-
meinschaft — ist Gegenstand der Untersuchung. Diese Fragestellung
bringt es mit sich, daB in sehr verdienstvoller Weise die Entwicklung
des ekklesiologischen Denkens Bonhoeffers — von der fast schon ab-
strakt-theologischen Ekklesiologie der >Sanctorum Communio< hin
zu einem wachsenden Interesse an den Noten und dem geistlichen
Lebensvollzug der »Ekklesia Militans< — nachgezeichnet wird. In die
sich so entfaltende bruderschaftliche Ekklesiologie ist Bonhoeffers
Seelsorgevollzug eingebettet. Bruderschaft als seelsorgerliche Ge-
meinschaft ist fiir ihn die konkrete Gestalt einer wesensnotwendig
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seelsorgerlichen Kirche. In der Frithschrift »Sanctorum Communio«
(1930) unterscheidet Bonhoeffer deutlich zwischen spriesterlicher«
und >beratender< Seelsorge. Der »als Gemeinde existierende Chri-
stus« will in der priesterlichen Seelsorge dem anderen begegnen. In
der priesterlichen Seelsorge tritt einer fiir den anderen in der Fiir-
bitte um Siindenvergebung und Erlésung ein, nimmt die Beichte
entgegen, spricht die Vergebung zu und zielt mit diesem Handeln
auf die Aufrichtung der Herrschaft Christi im Leben derer, die zur
Gemeinde gehoren. Dieser priesterliche Aspekt 1dBt bereits deutlich
erkennbar eine Verankerung der Seelsorge in der Ekklesiologie er-
kennen. In der beratenden Seelsorge geht es — auf der horizontalen
Ebene — um den menschlichen Beistand und Rat, der den anderen
befihigen soll, in Freiheit Entscheidungen zu treffen, die dazu bei-
tragen, das irdische Leben nach Gottes Willen zu gestalten. Ganz im
Gefolge seines Doktorvaters Rudolf Bohren arbeitet Riiegger her-
aus, daf} diese beratende Seelsorge, weil nicht pneumatologisch be-
griindet, bei Bonhoeffer zu wenig theologisch legitimiert wird und
daher neben der priesterlichen Seelsorge geradezu als belanglos er-
scheint. In einer pneumatologisch bestimmten Ekklesiologie konnten
beide Aspekte verbunden werden. - Fiir die Zeit ab 1935 arbeitet
Riiegger ein differenziertes Bild heraus: Da ist einerseits der Seel-
sorgelehrer Bonhoeffer, der in seinen Finkenwalder Seelsorgevorle-
sungen angehenden Pfarrern eine stark vom Amtsverstindnis her
entworfene Seelsorge lehrt, die ein »pfarrherrliches Gefille ... von
oben nach unten« (S. 252) aufweist. Lediglich, wenn er iiber Seelsor-
ge unter Amtsbriidern spricht, scheint noch einmal etwas von den
Ansitzen eines bruderschaftlich-ekklesiologisch eingebetteten Seel-
sorgeverstindnisses durch. Die >beratende Seelsorge< von Bruder zu
Bruder wird jetzt nur noch negativ bewertet. Auf der anderen Seite
gelingt es Riiegger aber, geradezu im Kontrast dazu den Seelsorger
Bonhoeffer wihrend der Finkenwalder Zeit anhand von Briefen und
von der im Riickblick verfaten Schrift »Gemeinsames Leben«
nachzuzeichnen. Im Kontext der gelebten bruderschaftlichen Ekkle-
siologie von Finkenwalde werden hier die Ansitze einer seelsorger-
lich-bruderschaftlichen Kirche modellhaft weitergefiihrt und umge-
setzt. Diesen Ansatz erkennt und vertritt Rilegger als richtungwei-
send. Der selbst freikirchlich geprigte Theologe Riiegger findet zu
den mehr amtstheologisch bestimmten Elementen im Werk Bon-
hoeffers nur einen distanziert kritischen Zugang (ganz im Gegensatz
zu S. Bobert-Stiitzel, s.u., die stirker die bei aller Eigenstindigkeit
gegebene Verwurzelung Bonhoeffers in der Tradition Luthers und
des Neuluthertums herausarbeitet, dabei — S. 263 — Riiegger gar
»Unkenntnis von Bonhoeffers Amtstheologie« vorwirft, sich insge-
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samt stiarker auf die gesamten verdffentlichten und unverdffentlich-
ten AuBerungen Bonhoeffers einschlieBlich der Finkenwalder Seel-
sorgevorlesung griindet und im iibrigen bei Bonhoeffer auch die be-
ratende/diakonische Seelsorge starker gewichtet sieht, als Riiegger
dies zugesteht). Trotzdem: In einer Zeit, in der sich die Frage nach
der kiinftigen Gestalt von Kirche immer dringender stellt, kann
Riieggers Arbeit den Blick dafiir schérfen, wie eine das allgemeine
Priestertum ernst nehmende Gemeinde aussehen konnte, in der seel-
sorgerliche Bruderschaft gelebt wird.

Schonheitsfehler in dem lesenswerten Buch sind lediglich a) die le-
serunfreundliche Gestaltung der Anmerkungen jeweils als Kapitel-
endnoten, deren stark abkiirzende Form zudem ein dauerndes Wei-
ternachschlagen im Literaturverzeichnis notig macht; und b) das Feh-
len jeglicher Register am Schluf3.

Wiihrend Riieggers Buch einen Teilaspekt der Praktischen Theolo-
gie Bonhoeffers behandelt, kommt diese in dem beachtlichen Werk
von Sabine Bobert-Stiitzel, zumindest hinsichtlich der Finkenwalder
Periode, umfassend ins Blickfeld. Damit wird eine Forschungsliicke
geschlossen. Im spezielleren Sinn fragt die Autorin danach, wie Bon-
hoeffer damals die pastoraltheologische (lutherische) Tradition in den
verschiedenen Gebieten der Praktischen Theologie fiir die Erforder-
nisse des Kirchenkampfes aktualisiert hat. Ihre wesentliche Verortung
hat die praktisch-theologische Lehre Bonhoeffers im als Chri-
stusbekenntnis verstandenen Bekenntnis zur Heiligen Schrift und in
den Bekenntnisschriften, die vor allem von der Barmer Theologi-
schen Erklidrung und in den Entscheidungen der 2. Bekenntnissynode
von Dahlem her gelesen werden. Im einzelnen wird deutlich, wie
Bonhoeffer immer wieder an Luther und die neulutherische pasto-
raltheologische Tradition kritisch ankniipft, siec aber nur teilweise rezi-
piert. Andere Traditionen werden am Rande ebenfalls beachtet und
teilweise rezipiert, wie aus dem angelsichsischen Bereich freikirchli-
che Modelle des Seminarlebens und katholisch-klosterliche Frommig-
keitsformen; ja, sogar Ausdrucksformen indischer Spiritualitét (S. 115,
132) kénnen gelegentlich mitbedacht werden.

In einem ersten Teil (S. 29-91) geht es um das Gegeniiber von Amt
und Gemeinde: Einsetzung in das Geistliche Amt; Verhéltnis von Amt
und Allgemeinem Priestertum; die innere und duBere Berufung zum
Amt. Der zweite Teil (S. 92-206) widmet sich ausfithrlich der Person,
der bruderschaftlichen Einbindung, der Spiritualitdt und der theologi-
schen Existenz des Pfarrers. Gegenstand des dritten Teils (S. 207-353)
sind ausfiihrliche Analysen der Bonhoefferschen Homiletik, Seelsor-
gelehre und Katechetik. Mit einem knappen Ausblick (S. 354-363), in
dem die Verfasserin recht subjektiv skizziert, in welche Richtung eine
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Bonhoeffer-Rezeption heute weiter- und iiber den Finkenwalder Leh-
rer hinausgehen miifite, schlieSt das Werk.

Im Vergleich zu der Dissertation Heinz Riieggers fillt das ungleich
groBBere Maf} an Gelehrsamkeit auf, das sich in Sabine Bobert-Stiit-
zels Werk dokumentiert. Bei ihr zeigt sich eine umfassende Kenntnis
und Beriicksichtigung nicht nur der veroffentlichten Werke Bonhoef-
fers, sondern auch der einschldgigen Archivalien. Ebenfalls umfassend
ist die kritische Interaktion mit einer breiten Sekundirliteratur. Ver-
offentlichte und archivalische Quellentexte, Sekundirliteratur zu
Bonhoeffer und allgemeine Sekundirliteratur werden dariiber hinaus
iibersichtlich in einem gut aufgegliederten Literaturverzeichnis am
Ende des Bandes dargestellt. Da} auch in diesem Buch Register feh-
len, ist gerade angesichts der Fiille der verhandelten Einzelthemen
bedauerlich. Trotzdem legt man das Buch mit dem Eindruck aus der
Hand, daf hier in ausgesprochen kompetenter Weise wesentliche Sei-
ten Bonhoeffers als eines Lehrers der angefochtenen Kirche erschlos-
sen worden sind. Der Verfasserin gilt daftir Anerkennung und Dank.

Helge Stadelmann

Gottfried Wenzelmann. Nachfolge und Gemeinscﬁaﬁ: Eine theologz'_:
sche Grundlegung des kommunitiren Lebens. Stuttgart: Calwer Ver-
lag, 1994. 304 S., DM 88,—

Die vorliegende Verdffentlichung ist der zweite Hauptteil und »inne-
re Schwerpunkt« einer praktisch-theologischen Dissertation bei Prof.
Dr. M. Seitz, Erlangen. In ihr versucht der Verfasser, die »Grundlagen
des kommunitiren Lebens im Horizont reformatorischen Glaubens
darzustellen und das Verhiltnis der kommunitiren Gemeinschaften
zum Ganzen der Kirche herauszuarbeiten« (S. 7).

Der erste (unveroffentlichte) Hauptteil, der thesenartig vorgestellt
wird, enthélt Untersuchungen zum »prisentischen und eschatologi-
schen Charakter der Gottesreichsverkiindigung Jesu« und macht
deutlich, daB3 beide Aspekte untrennbar zusammengehéren (S. 11).
Weiter wurde als Struktur der Basileia-Verkiindigung deren sowohl
»indikativischer, den Menschen beschenkender« als auch »imperativi-
scher, den Menschen beanspruchender Charakter« herausgearbeitet.
Entgegen gingigen Verdichtigungen im evangelischen Raum (»Zwei-
Stufen-Ethik«, »Gesetzlichkeit«, »Extremismus«, u.a. mehr) tritt der
Autor fiir das Existenzrecht von Kommunititen im Raum der evan-
gelischen Kirchen ein und wertet sie als wichtige »Experimentierfel-

398



der geistlicher Lebensvollziige« (S. 256). — Vom Indikativ der Basileia-
botschaft Jesu her ist nach ihm zu folgern: »Christsein kommt sowohl
in den als auch aufBlerhalb der Kommunitdten vom zugesprochenen
Heil her; auf dieser Grundlage ist jedes Lohndenken ausgeschlossen«
(S. 12). Vom Imperativ her gilt andererseits: »Der Anspruch des Glau-
bens darf weder von der Gnade abgeltst noch mittels der Gnade be-
seitigt werden ... Indem Gott den Menschen beschenkt, fordert er
ihn fiir sich ein.« Das allen Christen gemeinsame Heil 146t Raum fiir
verschiedene Gestalten des Christseins. »Von solchen Gestaltwerdun-
gen ... kann sich, trotz der moglichen Vielfalt im einzelnen, kein
Christ dispensieren« (S. 12f). »In der Heiligung ist jeder Christ unab-
hiangig von seiner speziellen Lebensfiihrung dazu gerufen, sich als
Gottes Eigentum gestalten zu lassen« (S. 14).

Im ersten Hauptkapitel der Veroffentlichung untersucht Wenzel-
mann exegetisch anhand der Synoptiker die »Nachfolge in der Situati-
on des irdischen Jesus« (S. 15-110), wobei er herausarbeitet, daff nicht
jedes Wort Jesu unterschiedslos an alle seine Horer ergeht. Wahrend
manche Worte sich »an das gesamte Gottesvolk« richten, ergehen an-
dere an den engeren Jiingerkreis, an »die Gruppe von Menschen, die
Jesus die meiste Zeit seines Wirkens begleiten« (S. 45). — Als Kernge-
danken bei seinem Durchgang durch die wichtigsten Nachfolgeab-
schnitte hilt Wenzelmann fest: a) daB tragender Grund der Nachfolge
»die Berufung durch Jesus« ist (S. 40); b) dal diese »Bindung an die
Person Jesu« (S. 40f) bedeutet; ¢) daff sich Nachfolge als »Lebens-
und Schicksalsgemeinschaft mit ihm« vollzieht und d) »Lebenshinga-
be und Martyriumsbereitschaft« mit einschliet (S. 41f). — »Die
Selbstzueignung des Herrn in seinem Ruf und in seiner Hingabe ist
die motivierende Kraft dafiir« (S. 42). — »Die Forderung, alles zu ver-
lassen, ist kein asketischer Selbstzweck. Sie dient vielmehr der Frei-
heit fiir den Auftrag und verleiblicht das Moment des AusschlieBli-
chen und Absoluten im Dienstverhiltnis zwischen Jesus und seinen
Jingern. Damit steht der Verzicht im Dienst der anbrechenden Got-
tesherrschaft« (S. 43). — Unter dem Leitgedanken »Nachfolgebedin-
gungen« behandelt Wenzelmann dann u.a. das Verhiltnis von »Besitz,
Armut und Nachfolge« (S. 55ff) wie auch die »Stellung Jesu zu Ehe
und Ehelosigkeit« (S. 78ff). — Fiir die kommunitédre Fragestellung sind
neben den Gemeinsamkeiten dann aber auch die Differenzen zwi-
schen der vor- und nachdsterlichen Nachfolge zu beachten. Wenzel-
mann sieht hier vor allem die Gefihrdung einer gesetzlichen Nachah-
mung Jesu: »Im Mittelpunkt steht dann nicht mehr die personale Be-
ziehung des Glaubenden zu Jesus Christus und eine daraus sich erge-
bende Lebensgestaltung, sondern das Kopieren der einen oder ande-
ren Verhaltensweise. Legitimes kommunitéres Leben auf reformatori-
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schem Boden muf sich entschieden von einem solchen Selbst(-mil3)
verstandnis freihalten« (S. 111). — Ein weiteres Spannungsmoment be-
steht darin, dafl in der nachosterlichen Nachfolgewirklichkeit jeder
Christ betroffen ist, »aber nicht in derselben Weise«. — »Vom Evange-
lium begriindetes kommunitires Leben ist ... innerhalb der alle Chri-
sten betreffenden Nachfolge zu begreifen. Zugleich ist es jedoch eine
konkrete, besondere Ausformung derselben, die sich nicht als Norm
der Kirche versteht« (S. 112).

Auf die biblisch-exegetische Grundlegung folgt im zweiten Haupt-
teil der Verotfentlichung die praktisch-theologische Anwendung: »Kon-
sequenzen aus der Nachfolge fiir das kommunitidre Leben« (S. 111ff). -
In den Ausfithrungen dieses Teils findet man eine Fiille von Anregun-
gen und Ermutigungen zu verbindlicher Nachfolge, die man nicht nur
fur das spezifisch kommunitire Leben mit grolem personlichen Ge-
winn studiert. Jeder Seelsorger und Gemeindeleiter kann aus dem rei-
chen Schatz von Erfahrungsweisheit, den Wenzelmann verarbeitet,
praktische Nutzanwendungen ziehen. So etwa aus dem Abschnitt liber
die Frage der »Berufung« (S. 114ff) mit Einzelaspekten wie: »Beru-
fungsgewiBBheit«, »Selbstannahmex, »Selbsthingabe«, »Gemeinschafts-
fahigkeit«, »Urteilsvermogen und Entscheidungsfihigkeit«, »Bestidn-
digkeit und Geduld«, »einsame und gemeinsame Glaubensvollziige«
u.a.— Fiir unsere Zeit und den Gemeindealltag besonders relevant und
anregend sind die Ausfithrungen zu den »evangelischen Réten«, vor
allem die Abschnitte iber die »Armut« (S. 144ff), iber Autoritdt und
»Gehorsame« (S. 200ff), aber auch der Abschnitt {iber »Ehelosigkeit«
(S. 172ff), liest man ihn z.B. im Blick auf die Single-Gesellschaft. —
Auch die Frage der »Verbindlichkeit« von Engagements (S. 231ff) mit
den darin liegenden Maglichkeiten und Gefahrdungen wird behandelt.
— Den Abschluf3 bilden Ausfithrungen zum Auftrag der Kommunitiaten
und zur deren Zuordnung zur Kirche, die Wenzelmann als »Zusam-
mengehorigkeit im Gegentiber« beschreibt (S. 270).

 Oskar Foller
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2. Homiletik

Bryan Chapell. Christ-Centered Preaching: Redeem_i_ﬁg the Exposi&rriy
Sermon. Grand Rapids: Baker, 1994. 375 S.

Mit dieser Kurzrezension méchte ich auf ein interessantes Homiletik-
buch hinweisen, das 1994 in den USA erschienen ist. Verfasser ist
Bryan Chapell, Prasident des reformierten Covenant Theological Se-
minary in St. Louis und ebenda Professor fiir Praktische Theologie.
Der homiletische Ansatz ist der des »Expository Preaching¢, also der
Auslegungspredigt. Predigt nach diesem Modell griindet erkennbar in
der Exegese und legt den Text fiir die Horer aus. Dem biblischen Text
kommt Prioritit gegeniiber dem aktuellen Kontext zu. Hierin liegt
ein deutlich bibelbezogenerer Akzent als bei den meisten homileti-
schen Entwiirfen im Gefolge der empirischen Wende seit den 60er
Jahren. Trotzdem kommt der horerbezogenen Ausarbeitung der ein-
zelnen Predigtteile in der Beschreibung des praktischen Vollzugs eine
groBere Aufmerksamkeit zu als in den meisten deutschen Lehrbii-
chern, die vor lauter Grundsitzlichkeit den Weg hin zur Praxis nur
schwer finden. Chapell stellt hier detaillierte Uberlegungen an zur
Gestaltung der Einleitung, der Prisentation der Textauslegung, der
Struktur der Predigt einschlieBlich der Uberginge von einem Pre-
digtteil zum andern, der Praxis situationsnaher Illustrationen und An-
wendungen sowie der Gestaltung eines effektiven Predigtschlusses.
Die Behandlung unmittelbar rhetorischer und liturgischer Aspekte
der Homiletik wird allerdings in einen umfangreichen Teil von insge-
samt sieben Appendices an den SchluB des Buches verbannt. Dies
erweckt den Eindruck, als seien diese Aspekte aus der praktisch-
theologischen Reflexion ausgeklammmert und eher pragmatischen
Anhingen vorbehalten, statt sie z.B. schopfungstheologisch und pneu-
matologisch zu begriinden und aus ihrem pragmatischen Eigenleben
in die Praktische Theologie heimzuholen.

Chapell steht durchgiingig in reger Diskussion mit der (amerikani-
schen) Homiletikliteratur. Gegeniiber bekannten Entwiirfen des >Ex-
pository Preaching« wie dem von Haddon Robinson (Biblical Preach-
ing, Grand Rapids 1980) findet sich bei dem reformierten Autor eine
auffillige Verbindung von Exegese und Systematischer Theologie bei
der Grundlegung der Auslegungspredigt. Der Weg fiihrt nicht unmit-
telbar vom Text (Exegese) zur Predigt. Vielmehr wird bei jedem Text
folgende systematisch-theologische Uberlegung einbezogen: Aus 2Tim
3,16 (= die inspirierte Schrift ist niitze zur Belehrung, Korrektur, etc.,
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um aus siindigen Menschen brauchbare Diener Gottes zu machen)
schlieBt Chapell, daB3 jedes Bibelwort — ausdriicklich oder impliziert —
einen Aspekt des menschlichen Gefallenseins anspricht, auf den hin
der Text unter Hinweis auf Christus als Antwort anzuwenden ist, um
den (siindigen) Horer im o.g. Sinn zu verandern. Chapell nennt dies
den »Fallen Condition Focus«; und die homiletische Konsequenz
heiBt »Christ-Centered Preaching«. Unter dieser systematisch-theolo-
gischen Vorgabe kann jeder alt- oder neutestamentliche Text im Sin-
ne des >Expository Preaching: in seiner Selbstentfaltung ausgelegt
und zugleich christozentrisch angewendet werden. Ich kann diesen
Versuch zunichst einmal nur respektvoll zur Kenntnis nehmen und in
seiner theologischen Intention wiirdigen. Die Praxis miilte aber zei-
gen, ob dieser Ansatz inhaltlich/thematisch sowie gattungsméiBig der
Vielfalt und Eigenart unterschiedlicher biblischer Texte gerecht wer-
den kann, oder ob im Ergebnis doch eine theologische Einebnung
der Texte erfolgt. Eine gewisse Skepsis scheint mir hier vom nétigen
exegetischen Gewissen des Auslegungspredigers her angebracht. Auf
jeden Fall aber ist dies ein Buch, mit dem zu beschiftigen sich auch
fiir den deutschen Leser lohnt.

Helge Stadelmann

3. Seelsorgelehre

Wilfried Veeser. Wie Seelsorge zur Hilfe wird: Antworten auf Lebens-
fragen aus biblisch-therapeutischer Sicht. Moers: Brendow, 1995. 157 §.,
DM 16,80

In dem fliissig geschriebenen Buch veroffentlicht Pfarrer Wilfried
Veeser, Psychotherapeut und Studienleiter der Deutschen Gesell-
schaft fiir Biblisch-therapeutische Seelsorge, seine zum groBen Teil
fiir die Ratgeberecke der Zeitschrift »Neues Leben« verfafiten und
iberarbeiteten Artikel. In den Zusatzinformationen finden sich er-
ganzende, neu erstellte oder aus anderen Publikationen iibernomme-
ne Beitrige. Aus diesem Grund ist es ein sehr praktisches Buch, das
zur Seelsorge Mut machen, konkreten Rat in Problemen geben und
iiber die Arbeit der Biblisch-therapeutischen Seelsorge informieren
will.
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In einem einleitenden Kapitel stellt er unter der Uberschrift
»Grundlagen der Seelsorge« kurz und prégnant das Konzept der Bi-
blisch-therapeutischen Seelsorge dar. Die folgenden vier Kapitel ge-
hen ausfiihrlicher auf die Themen Ehe, Familie, Gottesbeziehung und
psychische Storungen ein. Im letzten Abschnitt bespricht er weitere
Problemfelder wie Angstzustinde, Arbeitslosigkeit, Schlaflosigkeit,
Aggression, Gewichtsprobleme, Sinnfindung und das Erkennen von
Gottes Willen aus der Bibel. Ein kurzes Literaturverzeichnis schlief3t
das Buch ab.

Die Zahl der angeschnittenen Themen und der praktische Anlal
machen das Buch Veesers zu einem guten Hilfsmittel in der Hand des
Gemeindemitarbeiters, Pastors und auch des Betroffenen. Trotz der
Kiirze sind die Artikel fachlich fundiert und geben hilfreichen Rat in
schwierigen Situationen. Das Preis-Leistungsverhéltnis paf3t, und wem
die bisherigen Veroffentlichungen der DGBTS zu umfangreich waren,
findet hier eine knappe und gelungene Darstellung ihres Ansatzes.
Durch Gliederung, Skizzen, Blocke, Zwischeniiberschriften, Zeichnun-
gen und Fallbeispiele ist das Buch sowohl fiir den wenig vorgebildeten
Interessierten als auch den routinierten Seelsorger angenehm zu lesen
und zugleich informativ. Seinem Anspruch, biblisch-therapeutisch zu
sein, wird dieses Buch durchaus gerecht, indem Aussagen der Bibel
und psychologischen Erkenntnissen ein angemessener Platz einge-
rdumt wird. Sowohl Fehlentwicklungen geistlichen Lebens als auch
uneffektive Psychotherapieschulen und unausgereifte Seelsorge wer-
den kritisch betrachtet. Das Literaturverzeichnis hétte neben der ver-
wendeten Fachliteratur noch weiterfithrende Allgemeinliteratur zu
den behandelten Themenkreisen enthalten kénnen. Insgesamt ist das
Buch eine lohnenswerte Anschaffung, um sich schnell, kompetent und
praktisch zu zahlreichen Themen zu orientieren.

Martin Sachs

Paul Vitz. Der Kult ums eigene Ich: Psychologie als Religigjh. GieBen,
Basel: Brunnen, 21995. 206 S., DM 27,80

1977 erschien Vitz’> Buch Psychology as Religion: The Cult of Self-
Worship, das sich kritisch mit dem Menschenbild der modernen Psy-
chologie auseinandersetzt. Die Veroffentlichung einer revidierten
Neuauflage begriindet der Autor damit, dal die Psychologie zwar ins-
gesamt an Popularitit eingebiift habe, aber dennoch Bildung und
Gesellschaft weiterhin entscheidend prige. Die Neuauflage ist um ein

403



Kapitel erginzt (8. Kap.), in dem Vitz die Verbindungen zwischen der
Spiritualitidt des New Age und der humanistischen Psychologie nach-
weist. Wegen des fehlenden Bezugs zum deutschen Kontext nahmen
die Herausgeber das sechste Kapitel -der Originalausgabe (»Self-
Theory and the Schools«) nicht in die deutsche Ubersetzung auf.

Das Buch ist Frucht langjdhriger Erfahrung und personlicher Aus-
einandersetzung des Autors mit der humanistischen Psychologie. Vitz,
Professor fiir Psychologie an der New York University, sah sich mit
seiner Hinwendung zum christlichen Glauben und mit seinem Uber-
tritt zum Katholizismus gezwungen, von den WertmaBstiben der hu-
" manistisch geprégten Psychologie Abstand zu nehmen. Er meint, dal
viele die Tragweite des Themas noch nicht erkannt hitten (S. 13), und
argumentiert daher engagiert, zeitweise in scharf kritischem Stil.

Die Hauptaussage von Vitz iRt sich wie folgt zusammenfassen: Die
Psychologie ist zu einer Religion geworden in dem Sinne, daB sie zu
einer kulthaften Vergottlichung der menschlichen Person, des Selbst,
fithre. Die Psychologie habe sich dem NarziBmus und dem Egoismus
verpflichtet. Die Folge sei, dafl sich der Mensch als Individuum zum
Schaden von Ehe, Familie und Gesellschaft isoliere, was Vitz als »Selb-
stismus« bezeichnet. Verdnderung und Kreativitit stiinden hoch im
Kurs, aber dabei sto3e man iiberkommene Werte iiber Bord. Man fra-
ge nur noch nach den eigenen Rechten, nicht aber nach den Pflichten.

Die Stidrke von Vitz’ Buch ist der Versuch einer anspruchsvollen,
umfassenden Darstellung. Er behandelt das Thema aus wissenschaftli-
cher, philosophischer, wirtschaftlicher, ethischer und religioser Sicht
und deckt damit ein breites Spektrum ab. Vitz weist nach, beginnend
bei Feuerbach bis hin zu Jung, Fromm, Rogers, Maslow und May, wie
diese das menschliche Individuum vergottlichen wollen. Die in diesen
Schulen entwickelten Ideen wurden und werden populir-wissen-
schaftlich umgesetzt, so dal man heute auf breiter Ebene {iber
Begriffe wie Selbstwert, Selbstwertgefiihl, Selbsteinschitzung usw.
spricht. Obwohl das Konzept des Selbst nicht konkret definiert ist,
sondern nur ein soziales Konstrukt darstellt, ist der »Selbstismus« die
Philosophie der Konsumgesellschaft geworden. In einer interessanten
Untersuchung weist Vitz nach, wie besonders die humanistische Psy-
chologie zum Wegbereiter der New-Age-Bewegung wurde. Er zeigt
auch anhand der Biicher der Pastoren Fosdick und Peale auf, wie hu-
manistische Ansdtze mit protestantischem Gedankengut verbunden
wurden; besonders Peales Buch Die Kraft des positiven Denkens fand
hierzulande auch in christlichen Kreisen weite Verbreitung.

Folge einer so umfassenden Behandlung des Themas ist allerdings,
daB3 die eher praktisch-seelsorgerlichen Ausfithrungen bei Vitz zu
knapp geraten sind. Themen wie Depression, Beziehungsabhingigkeit
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oder Elternbeziehung werden auf jeweils ca. einer Textseite zu ver-
einfacht behandelt. Der Leser ist hier auf weiterfiihrende Literatur
angewiesen.

Anzuerkennen ist Vitz’> Bemiihen, zu einer Kritik aus christlicher
Sicht zu gelangen. Er kommt zu dem richtigen Urteil, daf die huma-
nistische Psychologie die Selbstsucht und Gottesferne des Menschen
nicht als dessen Grundprobleme erkennt. Befremdend ist aber, dal3
der Autor gerade in dem Kapitel, das der Kritik aus christlicher Sicht
gewidmet ist (Kap. 9), nur zwei Bibelstellen erwéhnt. Vitz argumen-
tiert hier zu allgemein nur mit christlichen Lehraussagen. Spitestens
an dieser Stelle im Buch miite der Autor stiarker biblisch argumen-
tieren. Vitz zufolge kénnen wir nur in der Gottesbezichung, in der
Liebe zu Gott, unserer Selbstbezogenheit entflichen und unsere Iden-
titit finden. Leider konkretisiert Vitz diesen wichtigen Punkt zu we-
nig. Die Gottesbeziehung stellt sich fiir den Autor in einer mystischen
Spiritualitdt dar, wie sie bei dem Zisterziensermonch Bernhard v
Clairveaux zu finden ist (vgl. auch Kap. 11: Dem Selbst entkommen)
— der Leser merkt, dal Vitz stark von katholischer Frommigkeit ge-
prigt ist. Wenig hilfreich sind denn auch Sétze wie: »Wir brauchen
Predigten, ... die uns das mystische Erlebnis einer volligen Hingabe
unseres Willens nahebringen« (S. 181; vgl. S. 24, wo er von echten reli-
giosen Erlebnissen spricht). Vitz schreibt sein Buch »im Geist der Zu-
sammenarbeit mit anderen Glaubensrichtungen« (S. 12) — versteht er
Jesus deshalb (nur) als einen Religionsgriinder (S. 188)?

Die deutsche Ubersetzung ist bis auf wenige Ausnahmen (kompli-
zierter Stil: S. 129, Z. 2-5; S. 169/170; Zitat S. 172) gelungen. Die Lite-
raturhinweise S. 9-11 und die auch mit deutschen (!) Literaturanga-
ben versehenen FuBnoten bieten sehr gute Hilfe fiir ein Weiterstudi-
um. Manche FuBnoten (Nr. 13 zu Kap. 6, Nr. 5 zu Kap. 11) sind aller-
dings so wichtig, daB sie der Autor in den laufenden Text hitte auf-
nehmen sollen.

Wer umfassende Argumente zur Diskussion um die Hintergriinde
und die Rolle der humanistischen Psychologie sucht — er wird sie in
Vitz’ Buch zur Geniige finden.

Martin Link
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4. Gemeindeaufbau/Gemeindewachstum

Paul Beasley—Mﬁrray/Hans Guderian. Miteinander Gemeinde bauen:
Ein anderer Weg, Kirche zu sein. Wuppertal/Kassel: Oncken, 1995. 320
S. DM 19,95

Freikirchlicher Gemeindeaufbau zieht zunehmend Interesse auf sich.
1995 erschienen neben den wissenschaftlichen Untersuchungen zum
baptistischen (B. Marchlowitz, Freikirchlicher Gemeindeaufbau, Ber-
lin: de Gruyter) und zum methodistischen Freikirchenmodell (H.M.
Niethammer, Kirchenmitgliedschaft in der Freikirche, Géttingen: Van-
denhoeck & Ruprecht) noch zwei allgemeinverstindliche Selbstdar-
stellungen von Vertretern freikirchlicher Gemeindebiinde: Karl Heinz
Knoppel, der ehemalige Prises des Bundes Freier evangelischer Ge-
meinden, legte eine prazise kleine Schrift zum Gemeindeverstindnis
einer >FeG« vor (Wozu ist Gemeinde gut? Fragen und Antworten zur
Gemeindepraxis, Wuppertal/Ziirich: R. Brockhaus, 126 S.). Und die
baptistischen Autoren Paul Beasley-Murray und Hans Guderian ver-
offentlichten gemeinsam das hier anzuzeigende Buch Miteinander
Gemeinde bauen.

In einer fritheren Fassung war das Werk 1992 unter dem Titel Ra-
dical Believers mit Paul Beasley-Murray als Autor erschienen. Die
Ubersetzung sowie eine weitgehende Uberarbeitung unter Beriick-
sichtigung der deutschen Verhiltnisse besorgte dann der Referent fiir
Gemeindeaufbau im Bund Evangelisch Freikirchlicher Gemeinden
(Baptisten), Hans Guderian. Entstanden ist so ein leicht lesbares und
zugleich umfassendes Kompendium freikirchlichen Gemeindever-
stindnisses und -lebens. In acht Kapiteln werden die Themen »Glaube
und Taufe«, »Abendmahl«, »Gottesdienst«, »Leben in der Gemein-
schaft«, »Gemeindeleitung«, »Ubergemeindliche Zusammenarbeitx,
»Pastoren und Mitarbeiter« sowie »Missionarische Arbeit und soziales
Engagement« behandelt. Dazu gewinnt der Leser in drei Anhingen
Einblicke in die Geschichte und das Selbstverstindnis baptistischer
Freikirchen. Das Buch bietet eine Fiille wertvoller Einsichten theologi-
scher und praktischer Art zu Themen wie Allgemeines Priestertum,
Taufe, Gottesdienst- und Abendmahlsgestaltung, Religionsfreiheit,
Trennung von Kirche und Staat, missionarische Existenz, etc. Der Verf.
dieser Rezension hat es mit groBem Gewinn gelesen. Wenn im folgen-
den einige Probleme aufgegriffen werden, dann nicht, weil das Buch
vor allem problematisch wire! Vielmehr sollen diese Punkte Gebiete
markieren, in denen Weiterarbeit fruchtbar sein konnte.
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Grundlegend fiir das baptistische Gemeindeverstindnis ist, daf man
»Gemeinde nach dem Neuen Testament< — und das heifit zunéchst ein-
mal »>Gemeinde von Gldubigen« — sein will (S. 8, 116, 272). [Dabei stellt
der 1.Satz des Buches, S. 7, den Sachverhalt allerdings gerade aut den
Kopt: »Die baptistische Art und Weise, Gemeinde zu bauen, ist gerade-
zu ein >Idealbild« fiir das, was als Lebensgemeinschaft des Volkes Got-
tes im Neuen Testament beschrieben wird.« Umgekehrt ware richtig!].
Eine Reihe im NT durchgehend bezeugter Grundansidtze werden als
verbindliche Elemente neutestamentlich verantworteten Gemeinde-
baus herausgearbeitet: die Gemeinde als Gemeinschaft von Glaubigen,
die Taufe ausschlielich als Taufe glaubender Menschen, die so in den
Leib Christi eingeftigt werden, das allgemeine Priestertum der Gléubi-
gen und die Selbstdndigkeit und Autoritdt der Ortsgemeinde. Trotz-
dem wird von den Autoren — zumindest im Ansatz — die (seit E.
Schweizer und E. Kdsemann Allgemeingut gewordene) These iiber-
nommen, im NT finde sich ein Nebeneinander unterschiedlichster Ge-
meindeformen, die von Ort zu Ort differierten (vgl. S. 140, 213). Miite
in diesem Fall nicht grundsitzlicher iiberlegt werden, wie dann der
freikirchliche Anspruch aufrecht erhalten werden kann, »Gemeinde
nach dem Neuen Testament« zu bauen? Gemeinde nach dem Neuen
Testament konnte es dann doch — mangels einer normativen NT-Ek-
klesiologie — nur noch als Kunstprodukt einer subjektiven theologi-
schen Auswahl geben. Jeder Theologe und jede Denomination hitte in
der Folge lediglich zu begriinden, warum er/sie gerade diese Auswahl
an ekklesiologischen Elementen — im Unterschied zu anderen Merk-
malen — als notwendig zu einer zeitiibergreifend giiltigen Ekklesiolo-
gie gehorig betrachtet. Und jede Kirche konnte in diesem einge-
schrankten Sinn mit ihrer jeweils begriindeten Auswahl den Anspruch
erheben, Gemeinde nach dem Neuen Testament zu sein. Ist hier genii-
gend zwischen deskriptiver Wiedergabe der frithen Entwicklung apo-
stolischer Gemeinden und praskriptiver Gemeindelehre innerhalb des
NT unterschieden? Die hier angedeutete Problematik mag als Hinweis
auf die Notwendigkeit gelten, daf sich evangelikale Theologie ange-
sichts der Bedeutung des Themas eingehender mit den exegetischen
Grundlagen neutestamentlichen Gemeindeverstdndnisses befassen
und dabei u.a. herausarbeiten sollte, wie es um Einheit und Vielfalt des
ntl. Gemeindezeugnisses steht.

Uberraschend stark betont das Buch das Modell kongregationali-
stischer Gemeindeleitung. Letztlich leitet sich die Gemeinde selbst
(S. 139, 171). Letzte Autoritét (unter Christus) kommt der Gemeinde-
versammlung zu (vgl. vor allem Kap. 5, S. 137-173). Dieser pointierte
Kongregationalismus gerdt mit manchen Aussagen des NT iiber die
Leitungsautoritit des Hirtenamtes (Alteste!) in Spannung, was die
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Autoren durchaus wahrnehmen. Diese Spannung gilt aber als unlos-
bar: »Einerseits gestehen wir den Leitern durchaus eine gewisse Au-
toritit zu, andererseits hat doch die Gemeinde stets die letzte und
entscheidende Autoritit« (S. 155). Die Uberbetonung der >Gemeinde-
versammlung« als des obersten Organs der Gemeinde wird schon dar-
aus deutlich, daB3 der Schriftbeweis fiir dieselbe doch etwas gezwun-
gen erscheint (S. 144ff, 158ff). DaB es Aussagen im NT gibt, die aus-
driicklich von der Leitungsautoritit der Altesten sprechen, wird nicht
verschwiegen. Aber gerade in diesem Zusammenhang wird schnell
darauf rekurriert, daB es offensichtlich im NT verschiedene Leitungs-
modelle gebe (S. 213). Immerhin, so wird S. 214 festgestellt, besteht in
allen Baptistengemeinden Konsens, daB} es keine Ein-Mann-Leitung
durch den Pastor geben konne: »In dieser Hinsicht bemiihen sich alle
Baptisten darum, ihr Gemeindeleben wirklich nach dem Neuen Testa-
ment auszurichten, wo es in der Regel immer eine Vielgestaltigkeit in
der Leitung der Gemeinde gab«. — Die Unsicherheit hinsichtlich der
ntl. Lehraussagen bzgl. der Leitung der Gemeinde zeigt sich auch
darin, daB bei der Auslegung von Jak 5 (Krankensalbung) statt von
den »Altesten«, die zum Kranken gerufen werden, von »den Diako-
nen oder anderen Schwestern und Briidern«, die der Pastor zum
Kranken mitnimmt, gesprochen wird (S. 75). Die gleiche Schwiche
zeigt sich auch in der m.E. nicht tiberzeugenden Begriindung fiir
weibliche Alteste und Pastorinnen (S. 207ff). — Der starke Kongrega-
tionalismus der frithen Baptistengemeinden im England des begin-
nenden 17. Jahrhunderts mag als Reaktion auf die sie verfolgende
episkopale und mit der absoluten Monarchie verbundene anglikani-
sche Kirche verstindlich sein. Das Buch deutet selbst an, daB3 in Eng-
land und den USA Baptisten zudem traditionell ihre Schwierigkeiten
damit hatten, ein Verhiltnis zu den Aussagen des NT iiber den Alte-
stendienst zu finden — im Unterschied zum deutschen Baptismus, der,
mitgeprégt von reformierten Uberzeugungen, m.E. einen viel milde-
ren Kongregationalismus, wenn nicht gar ein mit kongregationalen
Elementen angereichertes presbyteriales System der Ortsgemeinde
praktiziert (vgl. die Andeutungen S. 211, 217, 303). — Es sei hier nur
angemerkt, daB die neuere Gemeindewachstumsforschung die Rolle
von Leitungspersonlichkeiten fiir einen dynamischen Gemeindeauf-
bau positiver gewichtet, als dies der historische Kongregationalismus
vermag — wobei solche Leiter allerdings die gabengemiBe Ausiibung
des Allgemeinen Priestertums durch die Gemeindeglieder fordern
und sie nicht unterbinden.

Diskutieren lieBe sich durchaus auch tiber Themen wie das mode-
rat-sakramentalistische Taufverstidndnis (S. 33ff), die fiir Baptistenge-
meinden eher ungewdhnliche, im Buch aber sehr verstindnisvoll dar-
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gestellte Praxis der (nicht die Glaubenstaufe voraussetzenden) offe-
nen Mitgliedschaft (S. 47, 301f), den tiberraschend neuen Gedanken
eines gemeindlichen Gedenkens an Verstorbene beim Abendmahl
(S. 76), die Vereinbarkeit des Verstidndnisses einer speziellen Ordina-
tion durch den Gemeindebund mit dem sonst im Buch vertretenen
Kongregationalismus (S. 224ff, wobei das vorgetragene Ordinations-
verstindnis insgesamt einer eingehenderen theologischen Begriin-
dung bediirfte), wie die ndhere Begriindung fir die legitime Koexi-
stenz des geforderten politischen Engagements von Baptisten mit der
von ihnen propagierten Trennung von Kirche und Staat (S. 261f). -
Der vor allem aus Baptisten bestehende Bund Evangelisch Frei-
kirchlicher Gemeinden ist die grofite Freikirche in Deutschland. Von
daher schon mag es fiir viele nicht-baptistische Christen von Interesse
sein, durch dieses anregende Buch Einblicke in die Grundlagen des
Gemeindebaus dieser Freikirche zu erhalten. Es ist ein vielseitiges
und praxisnahes Buch, dem es gelingt, baptistisches Selbst- und Ge-
meindeverstindnis verstindlich zu machen. In den gegenwiirtigen
kirchlichen Umbriichen an der Schwelle zum 21. Jahrhundert, in dem
es dazu kommen koénnte, daB selbst die heutigen Landeskirchen unter
freikirchlichen Existenzbedingungen leben miissen, ist solch eine Dar-
stellung besonders willkommen.
Helge Stadelmann

Manfred Beutel. Leidenschaft einiiben: Ein geistliches Energiepro-
gramm. Emmelsbiill/Wuppertal: C&P Verlag/Oncken Verlag, 1995.
108 S., DM 24,80

Der Verfasser ist Pastor im Bund Evangelisch Freikirchlicher Gemein-
den und als Referent fiir Gemeindeaufbau seit einigen Jahren auch
liberregional titig. Eine wichtige Gundfrage durchzieht das ganze
Buch: Wie kann es zu einem unverkrampften, frohlichen Christsein im
Leben einzelner und in ganzen Gemeinden kommen, das glaubwiirdig
ist und christusferne Menschen ermutigt, Jesus kennenlernen zu wol-
len? Richtig ist auch die Analyse, da bei vielen Nachfolgern Jesu das
geistliche Leben auf Sparflamme heruntergebrannt ist, aber tief im
Herzen die Sehnsucht nach einer durchgreifenden und anhaltenden
Erneuerung lebendig ist. Doch wie kann sie geschehen? Der Autor
macht dazu in drei Teilen des Buches Vorschlidge und gibt praktische
Anleitungen. Im ersten Teil geht es um das Thema »Eine leidenschaft-
liche Spiritualitit entdecken — 10 Impulse zu einem begeisterten
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Christsein«. Es wird die Frage aufgegriffen: Wie entsteht eine Leiden-
schaft und eine Begeisterung fiir Christus, die echt und vom Heiligen
Geist gewirkt ist? Denn nur die Bekenntnisse der Christen sind glaub-
wiirdig und einladend, denen man abspiiren kann, daf3 sie aus einem
Leben der fréhlichen, unverkrampften Christusnachfolge resultieren.

Hilfreich ist die Anleitung, das personliche Christsein auf seine
Stidrken und Schwichen zu hinterfragen, die Blockaden fiir ein iiber-
zeugendes Glaubensleben deutlich in den Blick zu bekommen und
den Glauben in seiner dreifachen Beziehung zu Gott, zur Gemeinde
und zur Welt sehen und leben zu lernen. Zur persdnlichen Nachah-
mung empfohlen werden die wichtigen »Fiinf Schritte des Dienens«,
die man im Leben Jesu entdecken kann und die unser Christsein er-
frischen konnen. Befreiend ist dabei die Frage: »Was paBt zu mir?«
Jeder darf seine gottgeschenkten Gaben entdecken und sie ohne nei-
dischen Blick auf den anders Begabten treu fiir Jesus einsetzen. So
wird jeder ungute Druck vermieden. Wirklich ein guter und wegwei-
sender erster Teil!

Der zweite Teil »Das Gebetstraining — 10 Wege zu einem eigenen
Profil« gibt mancherlei Anregungen fiir die lebendige Gestaltung des
personlichen Gebets und auch fiir das gemeinsame Beten in der
Gruppe oder in der gesamten Gemeinde. Besonders wertvoll ist das
Kapitel »Danken verdndert«, weil klar begriindet wird, warum das
Einiiben der Dankbarkeit fiir die Beziehung zu Gott, fiir das eigene
Leben und fiir den Dienst an anderen Menschen so wichtig ist. Hier
wird eine Quelle der Kraft, der Freude und Vollmacht aufgezeigt, die
das geistliche Leben positiv revolutionieren kann. Obwohl Gebetsre-
zepte verneint werden, wirkt einiges doch rezeptartig, etwas kompli-
ziert und ist nicht unbedingt fiir jeden praktikabel.

Im dritten Teil geht es um das Thema »Wie deine Gemeinde geistli-
che Leidenschaft gewinnt — 10 offene Tiiren zu gemeinsamer Leiden-
schaft«. Die biblische Schau der schopfungsméfigen Einheit des
Menschen nach Geist, Seele und Leib ist gut herausgearbeitet wor-
den. Die Killer der geistlichen Leidenschaft wie Werkgerechtigkeit,
Minderwertigkeitsgefithle, Lust und Laune etc. werden klar aufge-
zeigt und die unbedingt wichtige Bereinigung ungekldrter personli-
cher Beziehungen aufgezeigt. Allerdings wird biblisch verkiirzt fast
nur auf das Abendmahl verwiesen, das allein verséhnte Beziechungen
und die Heilung von Verletzungen nicht bewirken kann, wenn nicht
vorher eine Ausséhnung stattgefunden hat. Von der Heiligen Schrift
nicht legitimiert und von Beutel auch nicht iiberzeugend biblisch-
theologisch begriindet ist die empfohlene Anleitung zu gegenseitigen
Segnungen in der Gruppe, die Offnung fiir »prophetische Eindriicke«
beim Abendmahl, die Ergebenheit von Christen in den Willen Gottes
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mit dem Fatalismus der Moslems auf eine Stufe zu stellen und von
einer besonderen »Gabe des Gebets« zu sprechen, die nur 14% der
Christen haben sollen. Kritisch hinterfragt werden mufl sicher auch
die Empfehlung, in der Gemeinde »ein experimentierfreundliches
Klima zu schaffen« und dem Gebetskreis nahezulegen, experimen-
tierfreudig viermal hintereinander kegeln oder segeln oder Pizza es-
sen zu gehen. Das Offensein fiir neue Wege, die Gott heute mit uns

gehen will, ist die richtige Einstellung, die letztlich auch gemeint ist.
Fazit: Wer sich nach einer Erneuerung der geistlichen Leidenschaft
in seinem eigenen Leben und in seiner Gemeinde sehnt, der be-
kommt in diesem Buch gute und hilfreiche Impulse, die der Heilige

Geist zur Neubelebung der Christen in seinen Dienst nehmen kann.
Helmut Weidemann

Wolfgang Reinhardt. Das Wachstum des Gottesvolkes: Untersuchun-
gen zum Gemeindewachstum im lukanischen Doppelwerk auf dem
Hintergrund des Alten Testaments. Mit zwei Schaubildern und vier Ta-
bellen. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1995. 387 S., DM 78,

Evangelikale Theologie hat ein vitales Interesse daran, daf3 die Prak-
tische Theologie als Handlungswissenschaft im biblischen Wort ge-
griindet bleibt, so daB ihre Konzepte und Handlungsanweisungen
exegetisch und theologisch sauber fundiert sind. Insofern ist die hier
anzuzeigende exegetische Studie von Wolfgang Reinhardt von hohem
Interesse fiir den Praktischen Theologen. Es handelt sich um eine an
der Kirchlichen Hochschule Wuppertal unter der Leitung von Prof.
Haacker gefertigte und 1992 eingereichte Dissertation, die nun in ge-
kiirzter Form erschienen ist. ,

Der vom Verlag gewdhlte werbewirksame Umschlagtitel »Das
Wachstum des Gottesvolkes: Biblische Theologie des Gemeinde-
wachstums« verheiBt in dieser Breite zwar mehr, als die speziell auf
das lukanische Doppelwerk zugeschnittene Monographie halten
kann, dennoch ist dies nicht bloB ein Spezialwerk fiir Lukasforscher.
Schon die Widmung (»Den hauptamtlichen und ehrenamtlichen Mit-
arbeitern im Gemeindeaufbau« und »In memoriam Fritz Schwarz«)
zeigt das Interesse des Autors an der Praxis. Der SchluBteil (>Vierter
Hauptteil<) der detaillierten Studie baut dem an einer Theologie des
Gemeindewachstums Interessierten hervorragende Briicken hin zur
Praxis: Zunichst werden die induktiv gewonnenen Ergebnisse der
Exegese in 19 theologisch dichten Thesen samt zusammenfassenden
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Begriindungen gebiindelt (S. 308-340), und dann in einem dogmati-
schen und praktisch-theologischen Ausblick die Konsequenzen fiir die
Theologie und Praxis des Gemeindebaus gezogen (S. 341-350).

Nach methodischen Voriiberlegungen (S. 15-38) nimmt Reinhardt
in einem »>Ersten Hauptteilc zunichst sprachliche Analysen zum
Wortfeld »Wachstum des Gottesvolkes« in der Apg vor, die ihn als
Kenner der neueren sprachwissenschaftlichen Methoden und Frage-
stellungen erweisen (S. 39-55). Ein umfangreicherer sZweiter Haupt-
teil« geht dem traditionsgeschichtlichen Hintergrund der lukanischen
Wachstumsaussagen nach, wobei die alttestamentlich-jiidische Evi-
denz und verschiedene Wachstumsaussagen im Lukas-Evangelium
eingehend untersucht werden (S. 56-142). Gerade im Beriicksichtigen
des alttestamentlichen Hintergrundes und der Jesustradition erweist
sich der Verf. als guter Haacker-Schiiler und >Enkel< der neueren
Tiibinger Exegese. Der zentrale »Dritte Hauptteil< ist der Exegese
der Wachstumsaussagen in der Apostelgeschichte gewidmet (S. 143-
307). Folgende Stellen werden dabei in ihrem Kontext im einzelnen
behandelt: Apg 1,15; 2,41+47b; 4,4; 5,14+28b; 6,1.7.31; 11,24b; 12,24;
13,49; 16,5; 18,10b; 19,20; 21,20; 28,31. Einzelergebnisse konnen hier
nicht dargestellt und diskutiert werden. Auffillig ist jedoch die
durchgiingig sorgfiltige exegetische Arbeitsweise des Verf, die
griindliche Auseinandersetzung mit der internationalen Literatur und
die Treue zum biblischen Text. Reinhardt widersteht der Versuchung,
solche Texte, die der moderne Mensch als ungewdhnlich, seinen Er-
fahrungshorizont sprengend und folglich befremdlich empfinden
mag, >exegetisch« wegzuerklaren. Er setzt sich wiederholt und durch-
gehend fiir die Geltung des biblischen Textes ein, und zwar aufgrund
einer jeweils gut nachvollziehbaren exegetischen Einzelbegriindung.
Damit wird zugleich ein Beitrag zur — im deutschen Kontext not-
wendigen — Rehabilitierung von Lukas als Historiker geleistet. (Ein
weiterer in dieser Hinsicht relevanter Teil der Dissertation, der der
Kiirzung zum Opfer fiel, erscheint auf englisch unter dem Titel: »The
Numerical Growth of the Jerusalem Church according to Acts«, in:
R. Bauckham [Hg.], The Book of Acts in its Palestinian Setting,
Grand Rapids 1996).

Dies ist ein sowohl fiir die Lukasforschung als auch fiir die Prakti-
sche Theologie wichtiges Buch. Diesem positiven Gesamteindruck ge-
geniiber fallen duBere Kleinigkeiten nicht weiter ins Gewicht wie
etwa die eher uniiblich in den fortlaufenden Text integrierten Zwi-
scheniiberschriften, die schwache Klebebindung des Rezensionsexem-
plars, die dazu fiihrte, daf} das Literaturverzeichnis bereits vor Ende
der Lektiire nur noch in Form einer Lose-Blatt-Sammlung vorlag,
oder auch das Fehlen von Indexen am Ende des Buches. Dem Autor,
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Dozent und MBK-Mitarbeiter in Bad Salzufflen ist fiir diese gelunge-
ne Arbeit zu danken. Moge sie angesichts der vielen rein pragmati-
schen Gemeindewachstumskonzepte heute zu einer griindlichen Be-
sinnung auf die biblischen Grundlagen des Gemeindebaus beitragen.
Helge Stadelmann

Kai S. Scheunemann. Kirche fiir Distanzierte: Das Erfolgsgeheimni;
der Willow Creek-Gemeinde, Wuppertal/Ziirich: R. Brockhaus, 1995.
86 S. '

Kirchenbeheimatete bieten Kirchenentfremdeten ein »Zuhause« in
der Willow Creek Community Church an. Das bedeutet, daB3 diese
Gemeinde das ist, was jede Gemeinde (Kirche gldubiger Menschen)
vor Ort sein kann: eine missionierende Gemeinde im eigenen Um-
feld. Denn »Kirche ist nur Kirche, wenn sie fiir andere da ist«, um
Bonhoeffers Parole in Anspruch zu nehmen.

Und gerade darin sieht der Autor das »Erfolgsgeheimnis« von Wil-
low Creek: Sie ist radikal Kirche fiir andere. Nur so konnte sie in 20
Jahren eine der groBten Gemeinden in den USA werden. Vom Null-
punkt im Jahre 1975 ist sie auf 20 000 Menschen gewachsen, die sich
»Woche fiir Woche zu den fiinf angebotenen Gottesdiensten« versam-
meln. Von den etwa 35 000 Personen, die sich zu Willow Creek zih-
len, sind fast 10000 verbindliche Gemeindemitglieder in mehr als
1000 Kleingruppen integriert. Etwa 350 teil- und vollzeitig angestellte
Mitarbeiter koordinieren die Dienste, die von iiber 5000 engagierten
Laien in nahe an 100 Dienstbereichen in der Grofstadt Chicago und
dariiber hinaus ausgefiihrt werden. Das sind nur etliche der
beeindruckenden Zahlen, die vom »Erfolg« der Willow Creek-Ge-
meinde sprechen.

Nachdem Scheunemann den Lebenslauf von Bill Hybels, Sohn
eines GroBbetriebinhabers, geschildert hat, geht er auf Ruf und Visi-
on ein, die den Dreiundzwanzigjihrigen vom Geschiftsmann zum
Gemeindegriinder verwandelten. Gottes Wirken ist unverkennbar.
Auch nimmt der Autor die Leser »hinter die Kulissen« und zeigt ih-
nen zehn Grundwerte einer Kirche fiir Distanzierte. Und damit bin
ich bei dem eigentlichen Thema des Buches. Wer von Willow Creek
lernen will — und es gibt viel zu lernen —, wird hier einen wichtigen
Ansatz finden. Denn die darauf folgende »7-Schritte-Strategie«
spricht mehr von Methoden, die fiir Willow Creek zwar bedeutsam,
aber in einen anderen Kontext kaum iibertragbar sind.
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Man spiirt es dem Schreiber auf jeder Buchseite ab, mit welcher
Leidenschaft und Uberzeugung er seinen Lesern und Leserinnen das,
was Gott in der Willow Creek-Gemeinde getan hat, als etwas auch in
Deutschland Machbares ans Herz zu legen versucht. Von daher ist
das Buch allen, die ein Anliegen fiir die zunehmende Zahl Entkirch-
lichter unserer postmodernen Gesellschaft haben, nur zu empfehlen.

Ein Schwachpunkt ist m.E. der, daf der Autor keine kritischen Fra-
gen stellt. Wer die Gemeindeerneuerungsbewegungen seit den 60er
Jahren in den USA beobachtet hat, weill von den Wellen, die iiber
den Atlantik auf Furopas Festland spiilten, und mit welcher Begeiste-
rung sie hier aufgefangen wurden. Gott beruft sich an bestimmten
Orten zu gewissen Zeiten Menschen, die er mit seinem Geist fiir kon-
krete Dienste zuriistet, um Gemeinde Jesu zu bauen. Wenn das Buch
die deutschen Leser zum Gebet um Personen mit einer Vision fiir
Frankfurt oder Freiburg, Darmstadt oder Dresden motivieren koénnte,
dann hat es seinen Dienst getan.

Hans Kasdorf

5. Gemeindepidagogik

Christian Grethlein. Gemeindepadagoéﬂg. Berlin/New York: de
Gruyter, 1994, 367 S., DM 54—

Der Hallenser Praktische Theologe Christian Grethlein sieht zum
einen die Notwendigkeit konzeptioneller Arbeit auf dem Gebiet der
Gemeindepidagogik vor einem allzu schnellen Praktisch-Werden,
zum anderen Kritisiert er die bis dahin vorliegenden Entwiirfe von
Adam/Lachmann, Nipkow und Degen. Sie werden der gegenwirtigen
Situation von Gemeinde, die durch Traditionsabbruch und Wahlver-
halten auch im Bereich der Daseins- und Wertorientierung gekenn-
zeichnet ist, nicht gerecht.

Sein eigener Entwurf zur Gemeindepddagogik will deshalb in
einem ersten Teil »grundlegende Kriterien fiir die Bewertung der ge-
meindepiadagogischen Handlungsfelder« bereitstellen. Von diesen aus
sollen in einem zweiten Teil die einzelnen Handlungsfelder kritisch
beleuchtet und handlungsorientierend weitergefiihrt werden. Schlie3-
lich will der dritte Teil anhand der beiden Themen »Gottesdienst als
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Zentrum der Gemeinde« und »Mitarbeit als Dienst« die Versdulung
der einzelnen gemeindepiddagogischen Handlungsfelder aufbrechen.

Das Buch hat das wichtige Anliegen, Auszubildenden im kirchli-
chen Dienst eine erste theologisch und padagogisch reflektierte Ori-
entierung iiber die gemeindepddagogischen Arbeitsfelder zu geben,
kirchlichen Mitarbeitern einen iiber ihr eigenes Praxisfeld hinausge-
henden Horizont zu erdffnen und Pidagogen auf einen lange von ih-
nen iibersehenen Bildungsbereich aufmerksam zu machen.

Dafiir ist im konzeptionellen ersten Teil hilfreich, daBl Grethlein sei-
ne Grundentscheidungen und das methodische Vorgehen offenlegt
und damit nachvollziehbar macht und so dem Leser erméglicht, zu
einem eigenen kritischen Standpunkt zu finden.

Auf eine kurze Einfithrung in die Geschichte der Gemeindepid-
agogik anhand einzelner ausgewédhlter Veroffentlichungen der letzten
20 Jahre hin erfolgt eine konzentrierte Bestimmung des Gemeinde-
und des Pddagogikverstindnisses von »Gemeindepddagogik«.

Dabei entscheidet sich Grethlein fiir ein Gemeindeverstindnis im
Anschluff an CA 7 unter Einbeziehung der ethischen Konsequenzen
aus Sakramenten und Predigt. Erfreulich ist, dal er nicht bei forma-
len Bestimmungen stehenbleiben, sondern inhaltlich-sachliche Konsti-
tutiva von Gemeinde gewinnen will, die er in der »normativen Be-
stimmung« zusammenfafBt: »Gemeinde ist der Zusammenschluf3 der
Getauften und am Tisch des Herren Kommunizierenden, die entspre-
chend dem in Taufe und Herrenmahl Geschenkten, den hieraus fol-
genden ethischen Konsequenzen und dem in der Heiligen Schrift be-
zeugten Zu- und Anspruch Gottes zu leben versuchen« (S. 37). Doch
sieht er selbst realistisch die Diskrepanz zwischen dieser Bestimmung
und der vorfindlichen Realitdt und will deshalb diese Bestimmung als
Intention verstanden wissen, deren Spannung zur Realitdt padago-
gisch zu bearbeiten ist.

Allerdings wird das Anliegen einer inhaltlich-bestimmten Ekklesio-
logie fiir die Gemeindepadagogik in der Durchfiihrung selbst wieder
in Frage gestellt, wenn bei den gemeindepiddagogischen Kriterien im
Anschluf an Foitzik Gemeindepddagogik primdr dadurch gekenn-
zeichnet ist, daB3 sie dem einzelnen helfen will, ohne die Absicht zu
haben, ihn in die Gemeinde zu integrieren. Oder wenn die berechtig-
te Forderung nach einer Elementarisierung der Inhalte in gemeinde-
piadagogischen Angeboten realisiert werden soll, die »nicht bin-
nentheologisch oder kirchlich Wichtiges, sondern fiir die Daseins- und
Wertorientierung sowie die Lebensgestaltung Bedeutungsvolles« ent-
halten. Leider wird nicht ausgefiihrt, was damit konkret gemeint ist
und nach welchen Kritierien bestimmt wird, was bedeutungsvoll ist,
so daB die Frage offen bleibt: Geht es um eine Elementarisierung der
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biblisch zentralen und soteriologisch entscheidenden Inhalte oder um
eine Verdnderung der Inhalte entsprechend den von der modernen
Zeitsignatur fiir bedeutungsvoll gehaltenen Werte?

Entscheidend fiir eine Gemeindepadagogik ist ferner das zugrunde
gelegte Pidagogikverstindnis. Ohne sich eingehender mit dem Erzie-
hungsbegriff zu beschiftigen, wird er als weniger geeignet fiir die Ge-
meindepiddagogik abgelehnt und im Anschluf3 an die Argumentation
Nipkows der Bildungsbegriff bevorzugt. Dieser gebe Raum fiir die
Einbeziehung empirischer Befunde, enthalte groBes kritisches Poten-
tial, das am deutlichsten in der Mittelpunktstellung des Subjektes her-
vortrete. Inhaltlich bezieht sich ein solches Bildungsverstandnis auf
die Schliisselfragen: »Friedens- und Umweltproblematik«, die Fort-
schrittsproblematik und »die Nord-Siid-Problematik«. Grethlein sieht
die theologische Nihe des Bildungsbegriffes »zu den Zielen der 6ku-
menischen Bewegung: Bewahrung der Schopfung, Frieden und Ge-
rechtigkeit«. Damit ist der besondere konzeptionelle und inhaltliche
Schwerpunkt einer solchen Gemeindepddagogik benannt: Die Ent-
scheidung fiir den Bildungsbegriff beinhaltet padagogisch die Priife-
renz fiir die kritische bzw. emanzipatorische Pidagogik. Diese korre-
spondiert auf der theologischen Seite mit den politischen Zielen des
konziliaren Prozesses. Fiir eine Gemeindepadagogik mul3 allerdings
gefragt werden, wo dieser Bildungsbegriff als ‘vermittelnde Kategorie
zwischen objektiver Welt und dem Recht auf das Selbstsein des Sub-
jekts< noch Raum ldBt fiir den Anspruch Gottes auf die Prigung
eines Lebens, wenn sich Bildung in der Spannung zwischen der vor-
gegebenen Lebenswirklichkeit und dem Subjekt vollzieht. Es besteht
die Gefahr, daB es sich hierbei nur noch um ein immanentes, von
soziologischen, sozialpsychologischen oder politischen Uberlegungen
und Zielen bestimmtes Geschehen handelt, fiir das von Zeit zu Zeit
nach theologischen Riickbindungen gesucht wird.

Im zweiten Teil werden die grundsitzlichen Uberlegungen auf die
gemeindepiddagogischen Handlungsfelder Taufe, Kindergarten, Kin-
dergottesdienst, Schule, Konfirmandenzeit, Jugendarbeit, Erwachse-
nenbildung und Altenbildung angewandt. Mit dieser Auswahl bewegt
er sich weitgehend im Rahmen der Felder seiner Vorgénger Adam/
Lachmann und Nipkow. Leider 148t er das zentrale piadagogische Feld
der Familie entfallen, dafiir legt er einen stdarkeren eigenen Schwer-
punkt auf das Thema Taufe.

Jedes Handlungsfeld wird nach einem einheitlichen methodischen
Raster bearbeitet:

1. In historischer Perspektive; 2. In der Gegenwart; 3. In kritischer
gemeindepidagogischer Sicht; 4. Handlungsorientierende Anregun-
gen. Eine besondere Stirke sind die zu jedem Kapitel zusammenge-
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tragenen historischen und sozialempirischen Aspekte, deren Kenntnis
als Hintergrund fiir gemeindepiddagogische Entscheidungen hilfreich
sind. Bei den im konzeptionellen Teil gewonnenen gemeindepadago-
gischen Kriterien (Subjektivitit des einzelnen; Sozialraum Gemeinde;
Beriicksichtigung von Taufe und Herrenmahl; Ortliche, regionale und
okumenische Dimension von Gemeinde; Verhiltnis der Mitarbei-
ter/Mitarbeiterinnen untereinander; Finanzielle Grenzen) werden
wichtige Aspekte bedacht, auch wenn zu fragen ist, ob nicht andere
Punkte (z.B. die Frage nach konkreten Zielen) noch vordringlicher
gewesen wiren. Sowohl hier als auch bei den handlungsorientieren-
den Anregungen vermift der Leser spezifisch péidagogische Uberle-
gungen und Anregungen. Die Ausfithrungen legen den Schwerpunkt
auf strukturelle Uberlegungen.

Eine Besonderheit von Grethleins Entwurf ist der dritte Teil, in
dem er integrierend fiir alle Handlungsfelder den Gottesdienst und
das Thema »Mitarbeit als Dienst« behandelt.

Erfreulich ist, daBB der Gottesdienst als gemeindepddagogisch be-
deutsamer und zugleich die verschiedenen Handlungsfelder integrie-
render Ort in den Blick kommt. Wiinschenswert wire allerdings eine
eingehendere Beschiftigung mit den gemeindepidagogischen Chan-
cen des Gottesdienstes gewesen. So wird zwar das im Gottesdienst
liegende gemeindepddagogische Potential erwdhnt und die Notwen-
digkeit, zu entsprechenden Gestaltungsformen zu kommen, betont,
die Realisierung bleibt dann aber im Allgemeinen stecken, wenn le-
diglich einige Beispiele von Gemeindearbeit, in denen liturgische Ele-
mente vorkommen (Konfirmandenarbeit, Taufpraxis, Kirchentag), er-
wihnt werden, ohne daf diese padagogisch erschlossen werden.

Auch mit dem Kapitel »Mitarbeit als Dienst« wird ein zentrales
padagogisches Aufgabenfeld von Gemeinde benannt. Zu fragen ist al-
lerdings: Gibt es nicht gerade zum Zusammenwirken der Mitarbeiter
als Dienstgemeinschaft gemeindepddagogisch viel mehr zu sagen als
allgemeine und soziologische Uberlegungen zu den Rahmenbedin-
gungen des Dienstes? (Man vergleiche dazu z.B. den nicht nur seel-
sorgerlich, sondern auch gemeindepddagogisch inhaltsreichen Brief
des Paulus an Philemon.) Grethleins Vorschlag einer Reform des
Gottesdienstes, der zur integrierenden Mitte der Mitarbeiter aus allen
Handlungsfeldern und damit zur Uberwindung ihrer Versdulung bei-
tragen kann, ist bedenkenswert. Fiir diesen aus der Gemeindeaufbau-
literatur bekannten Vorschlag wiinscht man sich in der Gemeinde-
padagogik konkrete pidagogische Hilfen zu seiner Realisierung.

Fazit: Grethleins Entwurf liegt in Ansatz und Durchfithrung auf
dhnlicher Linie wie die seiner Vorginger Adam/Lachmann und Nip-
kow. Manche der Grundlagen, z.B. die Ekklesiologie, sind bei ihm in-
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tensiver angedacht und stdrker theologisch begriindet als bei seinen
Vorldufern. Das zusammengetragene historische und sozialempirische
Material kann fiir jeden Leser hilfreich sein. Die von Grethlein selbst
hervorgehobene »horizonterweiternde Bedeutung biblischer Perspek-
tiven in der gemeindepddagogischen Theoriebildung« kommt ange-
sichts des erdriickenden Paradigmas der modernen Zeitsignatur iiber
zaghafte Versuche noch nicht hinaus. Hier wiinscht man sich mehr
Mut, den biblischen Leitlinien Hilfreiches auch fiir den modernen
Menschen zuzutrauen.

Wer der Ubernahme der im konziliaren ProzeB vertretenen politi-
schen Zielsetzungen als zentralen Auftrag der Gemeinde nicht zu-
stimmen kann, wird eine an der theologischen Grundlage von Ge-
meinde, d.h. an der Heiligen Schrift, orientierte breitere Beschéfti-
gung mit Auftrag und Ziel einer Gemeindepddagogik und entspre-
chende Hilfen zu ihrer Realisierung vermissen. Der pddagogisch in-
teressierte Leser wird feststellen, dal die Festlegung auf den kriti-
schen Bildungsbegriff bestimmte Aspekte besonders betont (z.B. die
Subjektitdt des einzelnen im Lernprozef), dafiir aber zentrale Berei-
che einer Piddagogik ausblendet. Insgesamt wirkt sich aus, dall zwar
sowohl bei der ekklesiologischen als auch bei der pddagogischen Be-
stimmung theologische Begrindungen gesucht werden, aber der
Reichtum der Aussagen der Heiligen Schrift zu den Fragen der Ge-
meindepaddagogik noch nicht fruchtbar gemacht wird.

Markus Printz

Weitere Literatur

Manfred Hermanns. Prinzip des Dialogs, nicht der Herrschaftsfreiheit
in der kirchlichen Jugendarbeit. Versuche, Skizzen, Restimees aus
dem Johann-Michael-Sailer-Institut, 1. Koln: Verlag die Heimstatt,
1995.53 S.
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6. Frauenordination

Christine Globig. Frauenordination im Kontext lutherischer Ekklesio-
logie: Ein Beitrag zum okumenischen Gesprich. Kirche und Konfessi-
on, 36. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1994. 206 S., DM 58,

Mit geméBigt-feministischem Engagement bemiiht sich Christine
Globig, die Akzeptanz von Frauen im offentlichen kirchlichen Ver-
kiindigungs- und Leitungsamt im 6kumenischen Kontext zu férdern,
indem sie in ihrer Kieler Dissertation von 1992 die Legitimitdt der
Frauenordination im Rahmen lutherischer Ekklesiologie zu begriin-
den und anderen (hochkirchlichen) Partnern im o6kumenischen
Gesprich als Gedankenanstof} zu vermitteln versucht. Die Arbeit 1dBt
in erfreulicher Offenheit deutlich werden, wie stark die innerkirchli-
che Entwicklung hin zum Frauenpastorat (und Frauenbischofsamt)
und der damit verbundene Wille zur Macht durch die sédkulare Frau-
enbewegung mitbestimmt wurde. Sie macht auch evident, welch star-
kes hermeneutisches Motiv im Umgang mit der (biblischen und theo-
logiegeschichtlichen) Tradition der auf ein bestimmtes Interpretati-
onsziel gerichtete Wille ist: Was als gewiinschtes Interpretationsziel
bereits feststeht, wird in exegetisch-theologischer Einzelargumentati-
on — mit der Bibel gegen die Bibel, und mit Luther gegen Luther —
durchgesetzt. Wer allein einmal anhand der von Globig herausgear-
beiteten Evidenz beobachtet, wie die >Exegese< im Lauf dieses Jahr-
hunderts jeweils das >begriindend« nachvollzogen hat, was durch Um-
welt und praktische Zwinge an Entwicklungen auf das Frauenpasto-
rat hin vorgegeben war, mag schon seine Zweifel an der Objektivitat
und alleinigen Textverpflichtung moderner Exegese bekommen — in-
sofern man bei moderner Hermeneutik seit Gadamer iiberhaupt
noch von »alleiniger Textverpflichtung« reden kann. Ahnlich mag es
dem gehen, der bisher meinte, das, was >lutherisch< genannt werden
konne, miisse mit Luther iibereinstimmen. Verkauft die Verfasserin
doch gerade das, was Luther selbst abgelehnt hat, namlich die Ordi-
nation von Frauen zum Wortamt, als allein konsequente lutherisch-
ekklesiologische Position.

Nach einer grundsitzlich in die Fragestellung einfithrenden Einlei-
tung (S. 11-22) wird in einem zweiten Kapitel (S. 23-48) die Position
Luthers zu Frau und Kirche dargestellt. Luthers Wiederentdeckung
des Allgemeinen Priestertums hitte den Frauen bereits die Ttre zum
Verkiindigungsamt aufschlieBen miissen — und nicht nur zur Ausfiih-
rung legitimer Nottaufen. Doch habe der Reformator ihnen diese Tiir
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unter Berufung auf die Standelehre gleich wieder verschlossen. Ob-
wohl Luther sich tatsdchlich hinsichtlich des Verhiltnisses von Mann
und Frau im Rahmen seiner Stindelehre auf biblische Aussagen
(Haustafeln, Schopfungsordnung) beruft, sicht die Verfasserin diese
Sicht Luthers mehr durch die damalige gesellschaftliche Situation be-
dingt. Dies erleichtert es im letzten Teil der Dissertation (Kap. 5,
S. 143-182), aufgrund der heute ganz anderen Umweltsituation in der
Frauenfrage Luther quasi »links< zu iiberholen: Weil der Frau heute
berufsméBig alle Moglichkeiten offenstehen und weil in lutherischer
Sicht (E. Wolf) der weltliche Beruf und Stand auch immer eine gottlich
legitimierte Setzung ist, offnen sich im aktuellen gesellschaftlichen
Kontext fiir die Frau auch ekklesiologisch-amtstheologisch ganz neue
Moglichkeiten; und Luthers Allgemeines Priestertum kann heute kon-
sequenter gelebt werden, als es der Reformator selbst verwirklichte.

Infolge der Diskussion, die durch die Wahl Maria Jepsens zur er-
sten lutherischen Bischofin der Welt 1992 ausgeldst wurde, dekretier-
te der Rat der EKD, die Kritik an der Wahl einer Frau in das evange-
lische Bischofsamt verlasse den Boden der evangelischen Kirche, und
eine prinzipielle Kritik an der Frauenordination verlasse den Boden
der in der Evangelischen Kirche geltenden Lehre (Frauenordination
und Bischofsamt, S. 3f). Hat man dies vor Augen, liest sich besonders
spannend in Kap. 3 (S. 49-102), wie im Lauf weniger Jahrzehnte in
diesem Jahrhundert das, was innerhalb der Lutherischen Kirchen zu-
nichst undenkbar schien, innerhalb der Bekennenden Kirche und der
Friihzeit der EKD zunichst in der Gestalt eines Frauenamtes sui ge-
neris doch denkbar wurde — und schlielich nach der vollen amts-
theologischen Gleichstellung von Ménnern und Frauen in der Kirche
(vgl. S. 11-14) zur offenbar einzig legitimen Denkmoglichkeit avan-
cierte. Kapitel 4 (S. 103-142) behandelt verschiedene amtstheologi-
sche Entwiirfe — die mehr hochkirchlichen, am Gedanken der Re-
praesentatio Christi orientierten von P. Brunner und J. Heubach ei-
nerseits, und die mehr von der Schopfungsordnung her argumentie-
renden von P. Althaus und W. Elert andererseits —, die den Dienst von
Frauen in der Kirche zwar nicht in Frage stellen, aber das Leitungs-
und Lehramt der Frau absprechen. Globig hilt diese Entwiirfe einer
gut lutherischen Sicht des Allgemeinen Priestertums fiir nicht ange-
messen. Ebenso hilt sie ein von der Charismenlehre her entworfenes
spezielles Frauenamt (wie in der Bekennenden Kirche) fiir theolo-
gisch nicht weitgehend genug, weil es der von Gal 3,28 her zu begriin-
denden Gleichheit von Méannern und Frauen in Christus nicht gerecht
werde.

Daf das, was Christine Globig zu legitimieren versucht, in den heu-
tigen gesellschaftlichen Kontext paBt, 143t die Studie zweifellos deut-
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lich werden. Dal} es genuin lutherisch sei, wird nur den iiberzeugen,
der bereit ist, Luthers biblisch begriindete Komplementaritat von All-
gemeinem Priestertum und im Willen Gottes begriindeter Schop-
fungs- und Gemeindeordnung zugunsten des amtstheologisch allein-
giiltig gemachten Allgemeinen Priestertums preiszugeben. Dal} es gar
biblisch sei, wird mich so lange nicht iiberzeugen konnen, wie es nur
gegen konkrete biblische Aussagen begriindet werden kann.

Helge Stadelmann

Women in the Church: A Fresh Analysis of 1Timothy 2:9-15. Hg. An-
dreas Kostenberger, Thomas R. Schreiner, H. Scott Baldwin. Grand
Rapids: Baker, 1995.334 S., $ 21,99

Dies ist ein wichtiges, kenntnisreiches und detailliert exegetisch argu-
mentierendes Fachbuch zu der theologisch nach wie vor umstrittenen
Frage, ob es vom Neuen Testament her legitim ist, Frauen in den ge-
meindlichen Hirten- und Lehrdienst zu berufen. Wahrend auf der
praktischen Ebene diese Moglichkeit in immer mehr Kirchen eroff-
net wird — ganz so, als sei die Frage theologisch bereits in Uberein-
stimmung mit der Bibel geklirt —, findet sich eine zunehmende Zahl
von Evangelikalen in einem Dilemma vor. Angesichts des wachsen-
den sozialen Konformitidtsdrucks steht man vor der Frage, wie mit
widerstdndigen Bibelaussagen umgegangen werden soll. Der zentrale
Text in dieser Hinsicht ist 1Tim 2,9-15. Die historisch-christliche Posi-
tion war zweifellos die, daf3 dieses Bibelwort in aller wiinschenswer-
ten Klarheit das weibliche Hirten- und Lehramt in der Kirche aus-
schlieft. Die neuere feministische Exegese hat dies bestitigt — und
gerade aufgrund dessen den Text kritisch hinterfragt und abgelehnt.
Auch einzelne kritische Evangelikale sind so vorgegangen; so etwa
Paul K. Jewett (Man as Male and Female, Grand Rapids 1975, S. 112f,
119), der vertrat, daB Paulus hier irrte und im Widerspruch zu seinen
sonstigen Aussagen stand. Da die meisten Evangelikalen aber nicht
so ausdriicklich Sachkritik an der Bibel tiben mochten, entstanden
unter dem sozialen Druck der letzten Jahre eine Vielzahl von Inter-
pretationen der Timotheusstelle, die den Text als eine situationsbezo-
gene und auf eine bestimmte Problemkonstellation im damaligen
Ephesus begrenzte Aussage umdeuten. (Das augenblicklich wohl be-
kannteste Buch in dieser Hinsicht stammt von der Griinderin und
Prasidentin der Gruppe »Christen fiir Biblische Gleichheit<, Catherine
Clark Kroeger, und ihrem Mann Richard Clark Kroeger, I Suffer Not
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a Woman: Rethinking 1Timothy 2:11-15 in Light of Ancient Evidence,
Grand Rapids 1992, 3. Aufl. 1994). In dieser Situation bietet das hier
anzuzeigende Buch die wohl griindlichste und detaillierteste Analyse
der umstrittenen Pastoralbriefstelle, die es bisher gibt. Grund genug,
auch die deutschsprachigen Leser auf dieses Werk aufmerksam zu
machen.

Women in the Church ist ein Sammelband, jedoch herausgeberisch
so gut gearbeitet, dal das Werk wie ein Buch aus einem Guf} wirkt:
Nach einer Einfiihrung in die thematische Entfaltung des Ganzen
durch die Herausgeber bauen die Einzelbeitrige wie Kapitel aufein-
ander auf, ergénzen sich exakt und nehmen ausdriicklich aufeinander
Bezug. — Im ersten Kapitel (S. 13-52) widmet sich S.M. Baugh einge-
hend der Analyse der religiosen und sozialen Situation der Stadt
Ephesus; 1990 hatte er seine Dissertation gerade zu diesem Thema
abgeschlossen. AnlaBl zu diesen Untersuchungen ist die heute viel
vertretene These, 1Tim 2,11-15 sei rein zeitbedingt durch eine beson-
dere religios->feministische< Herausforderung in dieser Stadt veran-
laBt. Detailliert wird nachgewiesen, da3 diese These ein von der
Quellenlage her nicht zu belegendes Konstrukt ist. — Das zweite, kiir-
zere Kapitel (S. 53-63) beschiftigt sich mit den Implikationen der
Gattungsanalyse des 1.Timotheusbriefes. Der Autor, David Gordon,
diskutiert dabei u.a. die Fragestellung, welche Wege dem Autor einer
Gelegenheitsschrift — und alle Briefe des NT sind »Gelegenheits-
schriften< — offenstehen, um deutlich zu machen, ob das von ihm Ge-
schriebene lediglich situativ oder normativ gemeint ist. In 1Tim 2
wird von V. 13+14ff her deutlich, da§ V. 11-12 nicht nur in einer gege-
benen Situation, sondern in einer transsituativen Norm begriindet
sind. — Im dritten Kapitel (S. 65-80) analysiert Scott Baldwin die Be-
deutung des Wortes authenteo in 1Tim 2,12. Catherine Kroeger hatte
bereits 1979 das Wort in einem Artikel mit Fruchtbarkeitsriten in Ver-
bindung gebracht, was in der Fachliteratur aber auf Ablehnung stief3;
1992 hatte sie darauthin in dem o.g. Buch [ suffer not a Woman zu-
sammen mit threm Mann vertreten, das Wort bedeute in 1Tim 2,12
»sich als Urheber (des Mannes) zu bezeichnen«, was den ephesischen
Frauen hier von Paulus verboten werde. Wie Baldwin durch griindli-
che Wortstudien nachweist, 148t sich Kroegers Ubersetzung nicht hal-
ten. Verschiedene Bedeutungsnuancen sind moglich, die aber alle mit
dem >Ausiiben von Autoritdt< zu tun haben. (Welche dieser Bedeu-
tungsmoglichkeiten hier zutrifft, soll dann allerdings erst aufgrund
der Einzelausfiihrungen der Kap. 4+5 entschieden werden). — In Ka-
pitel vier (S. 81-103) untersucht Andreas Kostenberger in eingehen-
den Sprachvergleichen mit biblischer und hellenistischer Literatur die
komplizierte Satzstruktur von 1Tim 2,12. Wie deutlich wird, sind die
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beiden Verben authentein und didaskein parallel gebraucht. Hinsicht-
lich des >Lehrens« zeigt sich, dal das Wort hier durchaus neutral ge-
braucht ist. Den Gedanken des >falschen Lehrens«< legt der Text selbst
nicht nahe, man wiirde sonst auch wie in 1,3 und 6,3 das Wort hetero-
didaskalein erwarten. Dann ist aber auch das Wort authentein hier
nicht als Bezeichnung des Miflbrauchs von Autoritit gemeint, son-
dern einfach neutral in der Bedeutung »Autoritit ausiiben«. Der Text
untersagt Frauen also nicht nur den MiBbrauch von Autoritit und die
Ausiibung falscher Lehre (beides stiinde ja auch Méannern nicht zu),
sondern ist grundsétzlicher gemeint. — Im Zentrum des Buches steht
das von Thomas Schreiner verfafite fiinfte Kapitel (S. 105-154), wo in
ausgedehntem Dialog mit der neueren Sekundérliteratur in Kommen-
taren und Fachartikeln — und dabei insbesondere mit der neueren
evangelikal-feministischen Literatur! — der Abschnitt 1Tim 2,9-15 in-
terpretiert wird. Einige Ergebnisse seien hier in Stichwortform ange-
deutet: Frauen sollen sich mit guten Werken »schmiickens, statt mit
sich selbst zur Schau stellender Kleidung; in gemischten Gemeinde-
versammlungen sollen sie nicht lehren, konnen in einer angemesse-
nen Haltung aber durchaus am Lernen beteiligt sein; Grund fiir die
Einschrankung im Bereich des Lehrens und der Autoritdtsausiibung
sind die Schépfungsordnung sowie die Vorgidnge im Zusammenhang
mit dem Siindenfall (usw.). Offenbar lag die traditionelle christliche
Exegese doch nicht so verkehrt mit ihrem Verstindnis! Ob aus V. 14
allerdings zu lesen ist, daB3 die Frau verfithrbarer und kompromif3be-
reiter ist als der Mann, wie Schreiner vertritt, fragt sich. Auch die Er-
klarung von V. 15, daB} sich daran, daf3 die Frau ihre schopfungsgema-
e Mutterrolle bejaht, zeichenhaft ihre (eschatologisch verstandene)
Errettung ablesen 14Bt, ist noch kritisch zu iiberpriifen. (Diese Exege-
se von V. 14-15 wird auch in keinem anderen der Aufsédtze des Buches
vertieft). — Hoch interessant ist anschlieBend der Beitrag von Robert
Yarbrough zur hermeneutischen Problematik von 1Tim 2.9-15 in Ka-
pitel sechs (S. 155-196), in dem er der Frage nachgeht, welche herme-
neutischen Weichenstellungen die Erhebung der (vom biblischen Au-
tor intendierten) Bedeutung und der (fir den — damaligen und heuti-
gen — Leser sich ergebenden) Bedeutsamkeit eines Textes in seinem
im Wortlaut feststehenden Gegebensein bestimmen. Nach einer Skiz-
ze der Inhalte und der (z.T. verheerenden) gesellschaftlichen Auswir-
kungen der 68er Kulturrevolution im Bereich des Rollenverstandnis-
ses von Mann, Frau und Familie wird tiberzeugend nachgewiesen, wie
sich in der Folge seit 1969 in Fachzeitschriften zunichst zogernd, dann
stirker und seit 1990 dammbruchartig eine wachsende Flut von Arti-
keln findet, die die neutestamentlichen Aussagen zur Unterordnung
der Frau in der Ehe und zum Verzicht auf das Hirten- und Lehramt
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in der Gemeinde entweder sachkritisch ablehnen oder in progressiver
Weise uminterpretieren. Bemerkenswert ist dabei die wachsende
Zahl evangelikaler Autoren, die dem Trend folgen. Weiter verdeut-
licht Yarbrough, daf die »progressive« Auslegung von 1Tim 2,9-15 her-
meneutisch riskant ist, weil sie cartesianisch im Ansatz und letztlich
sachkritisch im Ergebnis ist — mit all den relativierenden Auswirkun-
gen, die solch ein Vorgehen ganz allgemein auf biblisches Glauben
und Verkiindigen haben wird. Wihrend Evangelikale weithin in ande-
ren Gebieten der Tendenz kritischer Theologie und Exegese wider-
standen haben, die MaBstibe wissenschaftlicher Arbeit von der mo-
dernen Kultur diktieren zu lassen, erliegen in der Frauenfrage man-
che dieser Gefahr, was am Beispiel des Nestors evangelikaler Exege-
se, EF. Bruce, exemplifiziert wird. Weiter setzt der Verf. sich mit der
hermeneutischen Argumentation auseinander, die die Frauenfrage
analog zur Sklavenfrage setzt und in diesem Zusammenhang vertritt,
das Neue Testament stiitze teilweise unakzeptable Sozialstrukturen,
die vom Evangelium her iiberwunden werden miiiten; wiahrend die
Schrift in Glaubensfragen autoritativ sei, kénne dies in solchen Fillen
hinsichtlich sozialer Strukturfragen nicht gelten. Yarborough stellt al-
lerdings in Frage, ob in diesem Fall die biblischen Aussagen zu beiden
Problemkreisen zutreffend verstanden worden sind. (Die Sklaverei-
Analogie findet sich iibrigens nicht erst seit K. Giles in den 90er Jah-
ren. Vielmehr erhielt die erste Frauenordination in der Neuzeit, die
1854 im Umfeld der Finneyschen Erweckungsbewegung an Antoi-
nette Brown vollzogen wurde, wesentliche Impulse durch den Kampf
christlicher Sklaverei-Gegner). Andererseits sieht der Verf. aber auch,
daf} ein >konservativer< Mifibrauch der neutestamentlichen Aussagen
zu Mann und Frau sowie miénnliche Inkompetenz im geistlichen
Dienst ebenfalls ein hermeneutisches Klima schaffen kénnen — und
mitgeschaffen haben —, das progressive Neuinterpretationen von Stel-
len wie 1Tim 2 fordern kann. Hier ist zwischen Skylla und Charybdis
der Weg zu einer Exegese zu finden, die sich unbeirrt an die vom
Autor intendierte Textbedeutung in ihrem urspriinglichen Kontext
bindet und diese auch hinsichtlich der Bedeutsamkeit des Textes
durchhilt. — Im letzten, siebten Kapitel (S. 197-208) diskutiert Harold
Brown 1Tim 2,9-15 im Gegeniiber zu dem vermeintlichen paulini-
schen »Durchbruch< in Gal 3,28. In diesem eher knappen Beitrag
setzt sich der Verf. dafiir ein, den soteriologischen Aussagehorizont
von Gal 3,28 nicht gegen die biblisch breit begriindeten Schopfungs-
ordnungen auszuspielen. — Ein Epilog der Herausgeber (S. 209-211)
faBt die Ergebnisse des Bandes zusammen. — Es folgt als erster An-
hang (S. 213-267) eine von Daniel Doriani geschriebene ausfiihrliche
Geschichte der Interpretation von 1Tim 2. Dieser Appendix ist infor-
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mativ in seinen historischen Einblicken, aber a) zu lang, b) repetitiv
und c¢) weit iiber historische Fragestellungen hinausgehend eine
Streitschrift dafiir, da3 das Lehrverbot fiir Frauen etwas mit deren
Wesensart zu tun habe und Minner besser fiir das Lehramt geeignet
seien. Man ahnt, warum in diesem gut redigierten Band dieser Bei-
trag in den Anhang verwiesen wurde. Ein weiterer Appendix iiber
den Gebrauch des Wortes authenteo in der Grazitit (S. 269-305) und
eine informative Bibliographie (S. 307-321) sowie ein Schriftstellen-,
Autoren- und Sachindex (S. 323-334) beschliefen dieses lesenswerte
Buch, dem auch im deutschen Sprachraum die gebithrende Aufmerk-
samkeit zu wiinschen ist. Es erginzt gewissermalBien als Spezialstudie
den breiter angelegten Sammelband Recovering Biblical Manhood &
Womanhood: A Response to Evangelical Feminism, Hg. John Piper
und Wayne Grudem (Wheaton: Crossway, 1991, 566 S.), an dem so
bekannte Autoren wie R. Ortlund, D. Carson, S.L. Johnson, D. Moo, P.
Patterson, u.a., mitgewirkt haben, und der 1993 von »>Christianity To-
day« zum >Book of the Year< gewihlt worden war. Evangelikale Ar-
beiten auf diesem Niveau stehen zum Thema in Deutschland noch
aus.

Helge Stadelmann

7. Missionswissenschaft

Johann Ludwig Krapf. Reisen in Ostafrika ausgefiihrt in den Jahren
1837-1855. Unveridnderter Neudruck des im Jahre 1858 mit der Ver-
lagsangabe »Kornthal: Im Selbstverlage des Verfassers, Stuttgart: In
Commission bei W. Stroh« erschienenen Buches. Mit einer Einfiih-
rung hg. v. Werner Raupp. Afrikanische Reisen, Bd. 2. Miinster, Ham-
burg: Lit, 1994 [1995]. 1064 S., DM 88,80

Dem Historiker Werner Raupp aus Tiibingen bzw. Dullingen ist sehr
dafiir zu danken, daB er die Reisen in Ostafrika von Ludwig Krapf
(1810-1881) neu aufgelegt hat. Der bisher einzige Nachdruck des sehr
seltenen Werkes war 1964 von dem Bonner Spezialisten fiir Reisege-
schichte, Professor Hanno Beck, veranlaBt worden. Bei der Neuaufla-
ge ist das Buch zwar etwa auf DIN-A6-Format verkleinert worden, es
ist aber immer noch gut lesbar geblieben. Hanno Becks Vorspann zur
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letzten Auflage ist weggefallen. Dafiir hat Raupp selbst eine neue
Einleitung von zwanzig Seiten verfaB3t. In diesem Teil stellt er kurz
Krapfs Biographie, seine missionarische Arbeit und Uberlegungen zur
Mission dar, durchaus nicht unkritisch gegeniiber Krapfs AuBerungen
zu Mission und Kolonialismus. Er wiirdigt den schwibischen Pietisten
als Pionier afrikanischer Linguistik, seine Reisen in der Gegend der
heutigen Staaten Kenia und Tansania als »Klassiker der Afrika-Lite-
ratur« (Einfithrung, S. 6). An diese Einfiithrung schlieBt sich ein Le-
benslauf an, mit ausfiihrlichem Itinerar der Entdeckungsreisen Krapfs
von der Gegend bei Mombasa aus ins Landesinnere. Auf einer dieser
Reisen hat er auch als erster Europder den fast 5200 m hohen Mount
Kenya »entdeckt« und die Hypothese aufgestellt, dall dessen
Schmelzwasser eine .der seit der Antike gesuchten Nilquellen dar-
stellt. — Ein Literaturverzeichnis mit Bibliographie und Sekundirlite-
ratur zu Krapfs Lebenswerk, aber auch zum Leben seiner Kollegen
und Mitarbeiter Johannes Rebmann und Johann Jakob Erhardt be-
schliefft diesen Teil.

Nicht nur Bibel-, Missionsschulen und Theologischen Seminarbi-
bliotheken ist die Anschaffung dieses Werkes besonders zu empfeh-
len. Auch Freunde der afrikanischen Missionsliteratur werden an der
Neuvauflage ihre Freude haben. Das Buch leistet einen wertvollen
Einblick in das Leben eines typischen Basler Missionars, der spéter
als Lehrer und Inspektor auch in der Pilgermission St. Chrischona
mitarbeitete. Schlieflich ist das Buch von besonderem Interesse fiir
alle, die sich mit den herausragenden Gestalten des schwébischen Pie-
tismus beschéftigen. Ein wichtiger Beitrag zur wiirttembergischen Pa-
trologie, nun wieder im Original zugédnglich!

Jochen Eber

Jochen Eber. Glossdrio alemdo — portugués de palavras eclesidstico —
teologicas = Deutsch-portugiesisches Fachwdorterbuch kirchlich-theolo-
gischer Begriffe. Tiibingen: Buchhandlung Proclaim im Albrecht-Ben-
gel-Haus, 1995, 110 S.,, DM 10,

Dieses Fachworterbuch ist eine hilfreiche Neuerscheinung, die den
Zugang zur deutschen — wie auch portugiesischen — theologischen Li-
teratur in vielfacher Hinsicht ermoglicht. Besonders Ubersetzungsar-
beiten werden dadurch erheblich erleichtert. Gedacht ist das Worter-
buch zunichst fiir Theologiestudenten, Bibelschiiler und auch Dozen-
ten portugiesischer Sprache, die wegen fehlender theologischer Lite-
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ratur in der eigenen Muttersprache oder auch im Rahmen von Post-
graduiertenstudien mit deutschen Biichern arbeiten wollen. Uber die-
sen Kreis hinaus kann das deutsch-portugiesische Fachworterbuch
auch bei der Ausbildung von Missionaren und Theologen, die in por-
tugiesischsprachige Lander ausreisen, hilfreich sein.

Das Werk umfafit etwa 9000 Stichworter, darunter lateinische, grie-
chische, hebréische und einige englische Fachbegriffe, die in deutsch-
sprachigen theologischen Texten vorkommen. Wichtig ist dabei, daB3
der Verfasser, der bis Ende 1994 am CETEOL (Zentrum fiir theolo-
gischen Unterricht — eine pietistisch geprédgte Institution innerhalb
der Arbeit der Gnadauer Brasilienmission in Sao Bento do Sul, Siid-
brasilien) als Dozent tatig war, nicht nur Fachausdriicke aus dem uni-
versitiren Kontext, sondern auch Worte aus allen wichtigen Berei-
chen des kirchlichen Spektrums mit aufnimmt. Beachtenswert ist
schlieBlich auch, da man bei zu vielen Stichwortern nicht nur die
Ubersetzung des deutschen Begriffs, sondern auch eine kurze Worter-

kldrung vorfindet.
Claus Schwambach
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