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der Sektenschrift aus alttestamentlichem Gedankengut zusammensetzen. Es geht nicht
wie im Hellenismus um Vollkommenheit oder Disharmonie der Seele, sondern um
das Gehorsamsverhiltnis des Menschen zu Gott (59). Auch die—nach K. G. Kuhn—
im iranischen Denken wurzelnde dualistische Anthropologie der Sekte will den alt-
testamentlichen Schépfungsglauben nicht aufheben (64 f.). Trotz der deterministischen
Grundkonzeption bleibt das ethische Handeln des einzelnen entscheidend fiir Er-
reichung oder Verlust des eschatologischen Ziels (75). Vielleicht kénnte hier noch
deutlicher betont werden, dafl die deterministische Redeweise das menschliche Tun
in seiner theologischen Qualitit charakterisieren will: Es ist nicht ,Leistung des
Frommen, sondern Manifestation gottlichen Handelns* (71), wie W. in anderem Zu-
sammenhang sagt. Diese Manifestation aber geschieht im Gericht. Hier wird sich die
endgiiltige Gutheit oder Schlechtigkeit menschlichen Tuns offenbaren. Die Kataloge
sind also bereits eine Art Urteilsverkiindigung des Jiingsten Gerichts.

Der 3. Teil (77—127 gilt den Tugend- und Lasterkatalogen des NT. Thre lodkere
Form und ihr unsystematischer Aufbau weisen auf spitjiidische Tradition. Nur 2
Petr. 1, 5—7 erinnert etwas an stoische Kataloge, in denen das Schema der vier
Kardinaltugenden und der vier Hauptaffekte den Grundrifi bildet, Die Untersuchung
des Inhalts zeigt eine deutliche Sonderstellung der Pastoralbriefe. Dort finden sich
zahlreiche Worte aus der gehobenen Sprache hellenistischer Grizitit, die dem
iibrigen NT fremd sind. Die Lasterkataloge dienen (aufler Tit. 3, 3) der Ketzer-
polemik, die allerdings einem Topos der spitjiidischen Apokalyptik folgt, was W.
zu iibersehen scheint. Fiir die {ibrigen neutestamentlichen Lasterkataloge weist W.
iiberzeugend nach, daf sie auf spitjiidische Tradition zuriickgehen. Sie stimmen in
erheblichem Umfange mit dem Katalog der Sektenschrift Gberein (91—95). Bei den
Tugendkatalogen fallen Phil. 4, 8; 2 Petr. 1, 5—7 durch ihren hellenistischen Klang
und die Verwandschaft mit der Popularphilosophie aus dem Rahmen. Sonst ergibt
sich wieder eine grofle Nidhe zum Tugendkatalog der Sektenschrift, wo zwei Drictel
aller Begriffe ihre Parallele haben (104 ff.). Ein wesentliches Kennzeichen fiir den
traditionsgeschichtlichen Zusammenhang mit dem spitjiidischen Denken ist ferner die
dualistische Gegeniiberstellung der Tugend- und Lasterkataloge in denBegriffspaaren
Licht/Finsternis, Geist/Fleisch (108—114). Dafiir sprichr schliefllich auch die eschato-
logische Ausrichtung der Kataloge.

Das letzte Kapitel (117—127) stellt noch einmal den Unterschied zu den Tugend-
und Lasterkatalogen des Hellenismus und Spitjudentums heraus und versucht, eine
theologische Deutung dieser parinetischen Gattung zu geben, Was W. hier von der
sneuen Tat® als ,,Zeichen der neuen Schopfung® sagt, kommt dem katholischen Ver-
stindnis der guten Werke ganz nahe. Vor allem ist zu begriifien, dafi er die Unter-
scheidung zwischen Tat und Gesinnung, die auf dem Gebiet der neutestamentlichen
Ethik so viel Verwirrung gestiftet hat, als vollig unsachgemifl ablehnt (vgl. 107 f.
117 £). Im altcestamentlich-jiidischen Denken zielen die Abstrakta immer auf ihre
konkrete Verwirklichung, niemals auf eine blofe Gesinnung. Genauso verhilt es
sich im N'T. — Leider kann man die wertvolle Arbeit von einigen Schénheitsfehlern
nicht freisprechen. Der Satzbau ist oft sehr schwerfillig, und die Gedankenfihrung
verliuft nicht immer ganz klar. Stérend wirken auch die zahlreichen Wiederholungen
und Verweise. Fr. . SchiersesS ],

Barth, K., Die kirchliche Dogmatik. 4. Bd.: Die Lehre won der Versohnung: 3.
Teil: 1. Hélfle. gr. 8% (IX u. 551 S.) — 2. Hilfle. gr. 8° (555 S.) Zollikon-
Ziirich 1959 u. 1959, Evangelischer Verlag. je 35.— DM.

Mit fortschreitendem Erscheinen der Binde der kirchlichen Dogmatik K. Barths
geht auch der ProzeR der Teilung und Unterteilung weiter. Der 3. Teil des 4. Bandes
zerfillt wiederum in 2 Halften. Beide sind zusammengefafit unter der Uberschrift:
»Jesus Christus, der wahrhaftige Zeuge®. Es ist der Reihe nach die Rede von der
Herrlichkeit des Mittlers, von des Menschen Liige und Verdammnis, von seiner Be-
rufung, vom HI. Geist und der Sendung der christlichen Gemeinde, vom HI. Geist
und der christlichen Hoffnung.

In der 1. Hélfte des 3. Teiles des 4. Bandes beginnt B. mit dem, wie er es nennt,
wdritten Problem der Verséhnungslebre®, das damit vorgegeben und aufgegeben sei,
dafl die Versshnung sich, indem sie geschicht, auch kundgibt (8 f.). Nachdem er lange
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kirchengeschichtliche Erwigungen vorausgeschickt hat, wieso es gerade an der
Schwelle der Neuzeit zu einer , Wiederherstellung® der Lehre vom munus prophe-
ticum Christi gekommen sei (18—40), versucht er eine christologische Grundlegung
des Verstindnisses der Verschnung, insofern diese Offenbarung ist. Christus lebt,
d. h. er ist in der Weise Gottes und des Menschen da. Sein Dasein ist Akt oder Sein
in spontaner Verwirklichung (ein fiir die Theologie B.s wichtiger Gedanke). Jesus
Christus ist iiberhaupt nur im Akt seiner Selbstverwirklichung. Sie ist die Tat seiner
Person. Sein Leben ereignet sich in der Freiheit des Ich Gottes. Aber es ist Leben in
der Verbindung von Gott und Mensch. Gott ist darin als der Gott des Menschen,
und der Mensch ist darin als der Mensch Gottes da. Das ist Schopfungsordnung, die
ihre konkrete Fiille darin hat, daf} sie Versshnungsordnung ist, weil sie Ordnung
der freien Barmherzigkeit Gottes, also mehr als Schépfungsordnung, ist. Gott ist
nicht blofl der grofle Nachbar des Menschen, sondern iommt zu ihm, obwohl der
Mensch ein béser und armer Nachbar ist. Verschnungsordnung ist Wiederherstellung
und Uberbietung der Schépfungsordnung zugleich. Die Einheit der Form und des
Inhalts dieser einen Ordnung Gottes ist darin Ereignis und Wirklichkeit, daf Chri-
stus lebt. Sein Leben ist Heilandsleben. Drei erklirende Zusitze scheinen B. fiir die
Entfaltung seines Themas unentbehrlich: 1. Er redet von dem in der HIL Schrift
bezeugten Jesus Christus, dessen eigene Geschichte Ende der Geschichte Israels und
Anfang der Geschichte der Gemeinde ist. Die Zentralaussage des biblischen Zeug-
nisses ist die Botschaft von Christi Auferstehung. 2. Er lebt, also nicht abstrake: er
hat gelebt, oder: er wird leben. Es ist das Leben des gottlichen Subjektes, an dem
auch sein menschliches Leben teilnimmt. 3, Daf} Jesus Christus lebt, ist das Bekennt-
nis des ihn erkennenden Glaubens. Deshalb kann von seiten des Menschen nichts
anderes als Gehor, Gehorsam, Nachfolge in Frage kommen. Indem Christus lebt,
leuchtet er auch, spricht er fiir sich selbst, begriindet und ruft er Erkenntnis seiner
selbst hervor. Sein Leben ist seine Tat, und seine Tat ist als solche auch sein Wort,
ist Prophetie. Diese durchbricht den alttestamentlichen Begriff vom prophetischen
Menschen in vielerlei Hinsicht: 1. Jesus Christus ist nicht erst nachtriglich zur Aus-
ibung der Prophetie erwihlt und berufen. 2. Er redet im israelitischen Menschen
alle Menschen an. 3. Er ist in der Lage, die geschehene Verséhnung und die gegen-
wirtige Wirklichkeit des Reiches Gottes zu verkiinden. 4. Er ist Mittler zwischen
Gott und den Menschen. Anderseits ist die Geschichte Israels in threr Ganzheit und
ithrem Zusammenhang von der Geschichte Jesu Christi gezeichnet und bestimmt.
Die Geschichte Israels sagt vorher, was die Geschichte Jesu Christi nachher sagt. Es
ist nicht méglich, hier auf engem Raum wiederzugeben, was B. {iber dieses Thema:
Jesus ,das Licht des Lebens® vor dem Leser ausbreitet (140—188).

In einem folgenden Abschnitt amplifiziert B. den Satz: ,Jesus ist Sieger®. In
Jesus Christus, der Leben ist, das Licht ist, verbirgt sich ein Drama. Das ,ist* dy-
namisch zu verstehen: Leben, Bund, Verséhnung sind, indem sie sich ereignen. Sie
beruhen nicht auf einer dem Wesen des Menschen immanenten Notwendigkeit, son-
dern werden von Gott her als dessen freie Gnadentat geschaffen. Da sie, geschicht-
lich wie sie sind, durch eine ihnen begegnende Opposition in Frage gestellt werden,
besteht das prophetische Dienen und Herrschen Christi faktisch in der Uberwin-
dung dieser Opposition, wobei ihm eine nicht uniiberwindliche, aber doch bemerk-
liche Hemmung widerfihrt. Das Licht leuchtet eben in der Finsternis. Der Kampf
aber hat von vornherein ein positives Vorzeichen. Es ist gewifl, daf Christus der
triumphierende sein wird (188—189). An dieser Stelle ist eine lange Auseinander-
setzung mit G, C. Berkouer, Der Triumph der Gnade, eingeschoben, in der B. viel
Miihe darauf verwendet, verstindlich zu machen, warum ihm so sehr daran gelegen
ist, nicht vom Vorrang der Gnade oder eines Prinzips, sondern vom Vorrang Christi
oder einer lebendigen Person zu sprechen (198—206).

Das Kampfgeschehen der Versshnung der Welt mit Gott ist zugleich Offen-
barungsgeschehen. Infolgedessen gibt es auch ein Erkenntnisproblem der Versih-
nung. Die Frage ist, ob das Heilsgeschechen im Gesamtzusammenhang der Heils-
geschichte sich als solches auch bemerkbar macht. Die allgemeine Antwort lautet:
Wir sind nicht nur, sondern wir finden uns auch in das Ereignis des Verschnungs-
geschehens verwickelt. Es vollzieht sich dabei Vermittlung und Begriindung einer
bestimmten Erkenntnis, deren Gegenstand Jesus Christus selbst, nicht der erken-
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nende Mensch, ist. Indem er sich selbst aussagt, begegnet er dem Menschen und kon-
frontiert diesen mit sich selbst und st6fft dabei auf den Widerstand der wider-
sprechenden Nichterkenntnis seiner selbst. Dafl der Mensch sich somit im Bereich
des Lichtes und der Finsternis befindet, 1dffc ihn nicht unberithre. Von diesem dop-
pelten Gegeniiber her wird und ist die ganze Welt und jeder Mensch bestimmt und
geprigt. Jedoch kann das Aufbrechen dieses Gegensatzes nicht das Letzte sein. Es
wird sich im weiteren Verlauf ein schrittweises, aber unaufhaltsames Uberhand-
nehmen und Erkennbarwerden der Uberlegenheit Christi und der Unterlegenheit
des anderen Streiters ergeben. Auch die durch die Offenbarung, Erscheinung, Pro-
phetie begriindete, erweckte, gestaltete, sich durchsetzende christliche Erkenntnis ist
Heilsgeschichte. Sie darf nicht mit einer abstrakten Betrachtung verwechselt werden.
Es gibt keine Erkenntnis der Versohnung, die nicht in deren Geschehen selbst, indem
es auch Offenbarungsgeschehen ist, begriindet wire. Versshnung geschieht also auch,
in der durch ihre Offenbarung begriindeten christlichen Erkenntnis, die Gottes Heils-
tat am und im Menschen ist. Der lebendige Jesus Christus selbst ist die Vershnung.
Wer seiner Erkenntnis teilhaftig wird, wird auch seiner Versshnung teilhaftig, die
in seiner Erkenntnis durch die Tat Gottes und als diese real gegenwirtig gesetzt
wird (206—317).

Jesus Christus ist nun die offenbarwerdende Verséhnung als der Auferstandene.
Sein neues Kommen in der Herrlichkeit, in der Offenbarung seiner mittlerischen Tat,
hat die Gestalt des Kommens zwischen Anfang und Ziel, entsprechend unserem ge-
schichtlichen Ort in dessen Mitte, er kommt als die Hoffnung aller Menschen. Das
Ilgeiﬂt bei B.: Er kommt im HI. Geist, in der Verheiffung des HIl. Geistes u. 4. (317

is 424).

An den Paragraphen iiber die Herrlichkeit des Mittlers schliefit sich ein solcher
tiber des Menschen Liige und Verdammnis an. Die Verheiflung des Geistes ist die
besondere Form der Verschnung, in der diese, schon vollbracht, auch noch fort und
fort geschieht, auch heute und hier sich ereignende gottliche Befreiungstat ist, ihre
spontane Selbstkundgebung in der Welt, das siegreiche Kommen Jesu Christi in der
Geschichte seines prophetischen Werkes. Er erscheint als der wahrhaftige Zeuge un-
serer in ithm vollbrachten Versshnung (425—499).

Er begegnet dabei zuerst dem Menschen der Siinde, Diese erscheint als Wider-
spruch gegen die den Menschen treffende Wahrheit in ihrer Gestalt als Liige. Der
Mensch von sich aus kénnte und wiirde sich nicht fiir einen Liigner halten. Aber im
Zusammentreffen mit Jesus Christus — und es gibt von seiner Auferstehung her
keinen Menschen, der sich nicht faktisch im Zusammentreffen mit ihm befindet —
bekommt die Wirklichkeit der Liige, in der er existiert, erkennbares Wesen und fafi-
bare Gestalt, Das macht sie zur Siinde, daf sie die Verleugnung, die Verkehrung, die
Verfilschung dessen ist, was dem Menschen als Wort Gottes im Gottes- und Men-
schensohn und durch ihn gesagt ist, wenngleich sie es nicht zum Verstummen brin-
gen kann. In dieser Dimension, in der die Stinde Liige ist, formt sie sich ihrerseits
als Wort und vollendet darin ihren Grundcharakter, Widerspiel, unoriginelle Kari-
katur des dreifachen Amtes und Werkes Christi zu sein. Sie kommt dadurch zu-
stande, dafl der Mensch dem das Werk der Versohnung fortsetzenden, den Men-
schen anredenden und zur Rede stellenden Gott antwortet in der Gestalt der Liige.
Dle_Wahrheit verrit sich dem Menschen als solche, und er bringt ihr gegeniiber, un-
lustig und unwillig, seine Unwahrheit vor.

Diese den Menschen entlarvende Wahrheit ist keine Idee, kein Prinzip, kein
System, keine Lehre. Sie begegnet ihm nicht als ein ihm direkt, ohne weiteres ein-
!euchtendes, wohlgefilliges Phinomen, wenn sie auch im letzten Grunde mit ihm
tibereinstimmt, im tiefsten Sinne ihn selbst anspricht. Aber zunichst ist sie ihm un-
willkommen, Sie ist Jesus Christus, der als der wahrhaftige Zeuge der Welt, die in
thm mit Gott versshne ist, in der Verheiflung des Geistes gegenwirtig ist und sein
prophetisches Amt in und an der Welt ausiibt. Dieser wahrhaftige Zeuge ist die ge-
schichtliche Person eines konkreten Menschen. Er ist der verheiflene und verhei-
ﬁe_nde Geist, Sein Leben ist ein von ihm Gott dargebrachtes, gehorsam in seinen
Dienst gestelltes, und es ist als solches ein von Gott gutgeheiflenes, angenommenes
und entsprechend ausgezeichnetes Leben. Und in all dem ist er der wahrhaftige
Zeuge. In diesem Doppelverhiltnis zwischen Gott und ihm als Menschen und zwi-
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schen ihm als Menschen und Gott, in diesem Doppelakt der freien Darbringung von
seiner und der freien Kronung von Gottes Seite besteht die Grundstrukeur des einen
Menschen Jesus Christus, seine reine Gestalt, in der er die Wahrheit ist und sie
ausspricht, Er ist der lebendige Zeuge der ewigen Wahrheit besonders in seiner
Leidensgestalt. B. zieht hier das Buch Hiob heran. Das Wort des gekreuzigten Jesus
Christus kennzeichnet sich, indem es das Wort dieses Menschen ist, im Unterschied
zu den Worten aller anderen dadurch als Gottes Wort, daf} es aus dem groflen, end-
giiltigen Schweigen heraus gesprochen ist, in welchem die Worte aller anderen Men-
schen zu ihrem Ende und zu ihrer Grenze kommen, aus dem Schweigen des Todes
dieses Menschen. Denn jenseits dieses Endes ist Gott allein. Inhalclich redet der Ge-
kreuzigte von der in seinem Leiden und Sterben geschehenen Versdhnung der Welt
mit Gott, vom Gericht iiber den Menschen der Siinde, von seiner Beseitigung als
solcher, die Gott in seiner Person vollbracht, von der Gottestat der Rechtfertigung
des stindigen Menschen vor Gott, von dessen Aufrichtung in der Gemeinschaft mit
ihm, von der in seinem Tod vollbrachten Heiligung des Menschen fiir Gott.

Wie aber kommt es dazu, daf} dieses mit dem Gekreuzigten identische Gotteswort
von uns gehdrt wird? Das ist das Werk des HI. Geistes, in dem Jesus Christus als
der wahrhaftige sprechende Zeuge unserm Zeit- und Geschichtsbereich gegenwirtig
ist. Hier greift B. zum drittenmal sehr ausfithrlich auf das Buch Hiob zuriick.

Des Menschen Reaktion auf die ihm in Christus begegnende Wahrheit ist die
Liige. Sie besteht in einer Ausweichbewegung oder vielmehr in dem Versuch einer
solchen. Sie ist ein Ausweichen im Standhalten angesichts der Wahrheit. Der Mensch
iibersetzt sie, gibt eine ,verbesserte® Neuausgabe von ihr heraus, in der sie sich
selbst auf tiuschendste ahnlich sieht und nun doch nicht mehr sie selber, sondern die
vom Menschen gemeisterte Wahrheit geworden ist, so dafl des Menschen Liige in
ernsthafter, christlicher Gestalt in Erscheinung tritt. Der Mensch fiirchrer die Wah-
heit, weil sie als Person nach ihm greift und dazu noch die Person des Gekreuzigten
ist. Er erschricke davor, daf ihm alle Sicherungen, an die er sich im Blick auf sich
selbst klammern méchte, genommen werden. Er fiirchtet die Befreiung des Menschen
durch den freien Gotr, die ihm nicht genug Raum lassen konnte, mit dem freien Gott
umzugehen, wie man eben mit ihm nicht umgehen kann (499—551).

Die zweite Hilfte des dritten Teiles des vierten Bandes der Kirchlichen Dog-
matik beginnt mit Ausfithrungen siber die Berufung des Menschen. Der Mensch, der
der Liigner ist, ob er es wahrhaben will oder nicht, steht im Lichte des Lebens der
Person dessen, der als wahrer Gott auch wahrer Mensch und als wahrer Mensch auch
wahrer Gott war, ist und sein wird. Das Licht jenes Lebens aber ist das Wort des
lebendigen Jesus Christus in seiner Wiederkunfl, hier besonders in ihrer zweiten,
mittleren Gestalt: namlich als Wiederkunft in der Verheiflung des Geistes: es ist
personal das eigene Licht, die Selbstkundgabe Jesus Christi, und material: die Kund-
gabe der in ihm erschienenen und wirksamen Gnade Gottes, also der in ihm gesche-
henen und noch und noch vollstreckten Versshnung. Diese ist als solche auch fiir den
cinzelnen Menschen bereit, um in ihm zum Ereignis seiner Berufung zu werden, in
welchem der Mensch in die faktische Gemeinschaft mit Jesus Christus, in den Dienst
des Wortes von der Versshnung und so in den Dienst Gottes und seiner Mit-
menschen versetzt wird (553—555).

Des Menschen Berufung ist ein besonderes, einmaliges Ereignis in Gottes Begeg-
nung mit dem Menschen, die als solche Geschichte ist. Sie ist in seiner vor Grund-
legung der Welt in Jesus Christus geschehenen Erwihlung begriindet. In Jesus
Christus gilt sie ihm schon, ist sie schon seine Berufung. Kein ,noch nicht® in der
Lebensgeschichte eines Menschen kann etwas daran dndern, dafl sie in der Ge-
schichte Jesu Christi ihre iiber sie entscheidende Vorgeschichte hat. Wann und wo
immer Berufung Ereignis wird, ist sie Gottes, Jesu Christi Werk, das in der Zeit
und selber zeitlich am Menschen geschieht. Der in diesem Ereignis stattfindende Vor-
gang ist darum ein geistlicher Vorgang, weil ein anderes Subjekt als der in der
Macht seines Wortes und so durch den HI. Geist direkt und unmittelbar handelnde
lebendige Jesus Christus gar nicht in Frage kommt. Deshalb kann sie aber auch nur
geistlich geschen und verstanden werden, d. h. mit solchem Auge und Verstand, dem
dieses Subjekt, Jesu Christi Selbstbezeugung und ihr sein geistliches Werk nicht
fremd, sondern in seiner Art und Realitit bekannt ist. Sie kann als pneumatische
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Wirklichkeit nur vom seinerseits pneumatischen Menschen erkannt werden. Die Ver-
inderung, die dem Menschen in diesem ontisch und noetisch pneumatischen Vorgang
widerfihrt, ist ein einziges, totales Geschehen am Menschen. Was dem Menschen
da widerfihre, 148t sich nicht in eine Reihe von Schrite fiir Schritt sich folgenden
Ereignissen aufgliedern, von denen je eines durch das nichste erginze und iiberboten
wiirde. Wir bekdmen es dann mit einer Art Stufenleiter, mit einer psychologischen
Genetik des Christenstandes, und, wenn unter ,Berufung® die erste und unterste
Stufe dieser Leiter zu verstehen wire, zunichst mit dem Ansatz seiner Genese zu
tun. Aber wer von Berufung redet, redet von der einen, ganzen Zuwendung des
lebendigen Jesus Christus und darum nicht nur von einem Teil, nicht nur von
einem Anfang, sondern von dem Einen, Ganzen dessen, was diesem in seiner Zu-
wendung widerfidhrt, wenn diese sich auch in der menschlichen Existenz nur in der
mannigfaltigen Brechung spiegelt. Das Werk des an ihm handelnden Christus
stellt sich jedoch als ein Ganzes, als das in sich geschlossene, eine, vollkommene
Gotteswerk dar,

Das gilt auch von jedem Begriff, den wir zum Umgreifen der Urgestalt dieses
Widerfahrnisses anwenden. So vom Begriff der Erleuchtung. Sie ist nicht nur ein
noetischer Vorgang, sondern eine Neuschopfung, nicht lediglich ein Zur-Kenntnis-
nehmen, sondern die Inanspruchnahme des ganzen Menschen fiir Gott. Ahnlich ver-
héle es sich mit dem Wort Erweckung. Die Unterscheidung der ,alten Dogmatik
zwischen vocatio immediata und mediata, externa und interna gefillt B. nicht sehr,
wogegen er derjenigen zwischen vocatio unica und vocatio continua einen guten
Sinn abzugewinnen weifl. Im Zusammenhang dieser Ausfithrungen polemisiert er
noch einmal gegen die ,kirchliche Unsitte® einer (wohl Kinder-)Taufe, in der man
»im Schlaf“ ein Christ werden und sein konne. Das Ziel der Berufung wird sodann
vom Namen ,,Christ“ her bestimmt, der einen in besonderer Weise zu Jesus Christus
Gehérigen bezeichnet. Das aber ist die besondere Weise, in der die Christen zu ihm
gehdren, dafl ihre Existenz inmitten der anderen Menschen durch den Glauben an
thn charakterisiert ist, durch ihr sie zugleich befreiendes und bindendes tdtiges Wis-
sen darum, daf} alle Menschen und so auch sie zu ihm gehdren. In dem titigen Wis-
sen ihres Glaubens antizipieren sie die Existenzform, die einst und dort die aller
Menschen sein soll. Thre Zugehorigkeit zu ihm beruht auf einem personlichen Han-
deln Jesu Christi an ihnen, durch das dieser sich zu ihrem Herrn gemacht hat. Die
herrschaftliche Gewalt, durch die er sie in die Zugehtrigkeit zu ihm versetzt, ist die
Gewalt seines Wortes, konkret: seines ihnen gegebenen Zuspruchs, seines auf sie er-
hobenen Anspruchs, seiner persénlich an sie gerichteten und sie treffenden Anrede,
in der er sich ihnen zu erkennen gibt. Es ist etwas real Besonderes, wodurch sie Kin-
der Gottes sind, analog dem, wodurch er Sohn Gortes ist. Er ruft sie in die Ge-
meinschaft mit sich, in seine Nachfolge. Sie glauben an ihn, gehorchen ihm, werden
ihm in Freiheit iibereignet. ,Zugehorigkeit zu Christus® wirde zu wenig sagen,
wiirde sie nicht als , Vereinigung mit Christus® bei beiderseitiger Wahrung ihrer
Selbstindigkeit, Eigenart und Eigentitigkeit interpretiert, Sie bedeuter: Christus
ist in den Christen, und: Die Christen sind in Christus. Das ,in® hat auch lokalen
Sinn. Das Erste heifit aber dariiber hinaus: Christus spricht, handelt, herrscht — und
das ist die Gnade der Berufung dieser Menschen — als der Herr ihres Denkens,
Redens und Wirkens. Und das Zweite (Die Christen sind in Christus) besagt (wie-
der iiber den lokalen Sinn des Satzes hinaus): Ihr cigenes Denken, Reden und Wir-
ken hat — und das ist das Werk ihrer seiner Gnade entsprechenden Dankbarkeit —
sein regierendes, bestimmendes Prinzip im Sprechen, Handeln, Herrschen Christi, ist
auf die Ubereinstimmung mit seinem Sein und Tun ausgerichtet. In der Macht des
sie berufenden Wortes Gottes, die die Macht des hl. Geistes ist, ist ihnen nicht nur
die Mbiglichkeit solcher Ausrichtung gegeben, ist diese vielmehr schon in vollem
Vollzug. Diese unio cum Christo ist nach Luthers Galaterbriefkommentar der ent-
scheidende Faktor in causa justificationis (555—636).

Was das alles praktisch und konkret bedeutet, behandelt B. unter der Uber-
schrift: ,Der Christ als Zeuge“. Er wehrt sich sehr dagegen, dafl man in irgendeiner
Form das personliche Heil als Umschreibung dessen angebe, was den Christ zum
Christen mache. Berufenwerden heifit nach ihm einen Auftrag bekommen, und Be-
rufensein besagt Existenz in der Ausfiilhrung dieses Auftrags. Der Auftrag geht
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nicht von den Christen aus, sondern kommt auf sie zu. Sie haben eine Aussage zu
machen und eine Botschaft auszurichten: dafl Gott ist, und: wer, was, wie er an und
fiir sich, in seiner auch ihnen verborgenen Gottheit ist, und wie in seinem Handeln
in der Welt, in der Geschichte, unter den Menschen. M. a. W.: Sie haben Zeugen
zu sein, dafl Gott mit uns war, ist und sein wird. Sie sind Verbi divini ministri.
Sie heifien im AT Jahves Propheten, im NT Jiinger und Apostel Jesu Christi. Das
ist jedenfalls Inhalt der Berufung nach der Bibel. Dasselbe folgt aus dem Ziel der
Berufung, sofern es bei dieser darauf abgesehen ist, dafl Christus durch den HIL
Geist im Christen lebe, was darauf hinausliuft, daff der Christ in Christus lebe.
Dieses wiederum will besagen, dafl der Christ in Tatgemeinschaft mit Christus und
in Unterordnung unter ihn teilnehme an der Geschichte Gottes in der Welt, an der
Wiederherstellung der Ehre Gottes in ihr, und eben damit an ihrer Errettung. Nicht
weil Christus des Christen und seiner Titigkeit bediirfe, sondern weil er in seiner
Inanspruchnahme seine Barmherzigkeit in besonderem Mafle erweist. Das Wort
des Christen darf und soll das Licht des prophetischen Werkes Christi reflektieren.
Es darf und soll das die Selbstoffenbarung Christi begleitende, bestitigende Zeichen
sein. Der Christ hat dieses Wort in der Tat seiner ganzen Existenz anzuzeigen, zu
bezeugen. Er wird es nicht selber sprechen. Es wird aber zu ihm gesprochen, und
er soll es als an alle gerichtet sichtbar machen (637—703).

Als solcher Zeuge ist der Christ der Welt gegeniibergestellt und ihr ausgesetzt
und triff ihn von ihr her Bedringnis. Sie ergibt sich zunichst einmal aus der Situa-
tion und Art der Welt, die sich die Herausforderung des Zeugen nicht gefallen lassen
kann. Der Christ kann ihr nicht dadurch ausweichen, daff er darauf verzichtet,
Zeuge zu sein. Er kann sich ihrer nicht mit den Mitteln erwehren, nach denen der
normale Mensch, wenn man ihm zu nahe tritt, zu greifen pflegt. Er kann der Welc
weiterhin nur als Zeuge gegeniibertreten. Der eigentliche Grund seiner Bedringnis
ist Jesus Christus selbst, ist seine Gemeinschaft mit den Christen, der Christen Ge-
meinschaft mic Thm. Als der Gekreuzigte ist er von den Toten erstanden und seinen
Jiingern erschienen, lebt und offenbart er sich bis auf diesen Tag (704—741).

Die Berufung zum Zeugen hat aber auch fiir den Christen persénlich, sozusagen
privat, ihre Bedeutung. Davon spricht B. in dem folgenden Abschnitt tiber ,Des
Christen Befreiung®. Die Berufung schlieft eine dem Zeugen persénlich widerfah-
rende Begabung und Ausriistung in sich ein. Es wird ihm gegeben, das Ereignis der
Berufung zu vernehmen, so daff sein Inhalt ihm eréffnet und er selbst thm eroffnet
wird. Des Menschen Berufung ist mehr als seine Erleuchtung zur Erkenntnis des
Wortes Gottes; sie schafft eine Verinderung des Seins des berufenen Menschen. Es
gibt einen status gratiae. Dieser Stand ist aber Bewegung, ist Ubergang: Ubergang
aus der Einsamkeit in die Gemeinschaft, aus den zahllosen sich anbietenden Mog-
lichkeiten in die Wirklichkeit des einen Notwendigen, aus der Gewaltherrschaft der
Sachen in die Freiheit des Menschen und des Menschlichen, aus dem Zustand des
Begehren- und Fordernmiissens in den des Empfangendiirfens, aus der Ratlosig-
keit in die Tat, aus der Unmoral in die Vergebung und in die Dankbarkeit, aus der
Angst in das Gebet usw. (742—779).

In all dem ist dic Berufung des Menschen zum Christen eine Berufung des Chri-
sten in die Christenheit und also in die Kirche, d. h. in die lebendige Gemeinde des
lebendigen Herrn Jesus Christus. Jesus Christus hat es von Anfang an nicht auf
diesen einen, je einzelnen Jiinger, sondern auf eine untereinander verbundene Viel-
zahl von Zeugen abgesehen. Die Sendung des Christen ist Anteil an der Sendung
der christlichen Gemeinde. Dariiber handelt § 72. Es gibt nun nach B. keine Stelle
im NT, in der direkt und ausdriicklich von einer Stiftung der Kirche durch Jesus
Christus die Rede wire. Er erkldrc das damit, dafl es sich in dem ganzen von der
Uberlieferung bezeugten Geschehen um die Kirche handelt. So fiihlt sich denn auch
die christliche Gemeinde von Anfang an als das Gottesvolk, das im AT und NT
gemeint ist und das, in seiner Existenz unabhingig von seiner Umgebung und ganz
frei ihr gegeniiber, doch in das Weltgeschehen hineingestellt ist. Das schliefit man-
nigfache Abhiingigkeit nicht aus, Abhingigkeit z. B. in der Sprache, deren sie sich
bedienen mufl, um Gottes Wort zu bezeugen, was jederzeit die Moglichkeit des
Mifverstindnisses mit sich bringt, Abhingigkeit in der soziologischen Struktur, die
sie in ihrer gesellschaftlich-kirchlichen Gestalt unvermeidlich hat, woraus die Gefahr
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entsteht, dafl sie, je nach der allgemeinen gesellschaftlichen Struktur der Menschheit
einer bestimmten Zeit, das Vorbild ihrer eigenen Gestalt der konstitutionellen Mo-
narchie oder der Aristokratie oder irgendeiner Art von Demokratie entnimmt und
daran festhalten zu miissen glaubt. Jedoch allen Gefihrdungen gegeniiber ist sie
letztlich in der Freiheit des allmichtigen Wortes der Gnade Gottes geborgen, wenn
auch dieses ihr Wesen verborgen sein kann, so dafl es duflerlich den Anschein hat,
als sei sie ein Bestandteil ihrer Umgebung geworden. Das Geheimnis ihrer Existenz
ist darin zu suchen, dafl sie, ein weltlich in der Welt existierender Leib, der Leib
des himmlischen Hauptes ist, eine die in die Welt herabsteigende Barmherzigkeit
Gottes darstellende Dimension seines Seins, seine irdisch-geschichtliche Existenzform.
Dieser christologisch-ekklesiologische Satz st die Erlduterung des anderen, pneuma-
tologisch-ekklesiologischen: dafl der HI. Geist die ganze Christenheit auf Erden
beruft, sammelt, erleuchtet, heiligt und bei Jesus Christus erhilt im rechten, einigen
Glauben. Die Kraft des damit bezeichneten Aktes ist die Kraft des Seins Jesu
Christi in seinem Verhiltnis zum Sein der christlichen Gemeinde. Man soll auch
umgekehrt den zweiten Satz als Erlduterung des ersten verstehen. Der HI. Geist ist
die Macht und seine Aktion ist das Werk der Koordination des Seins Jesus Christi
und des von ihm verschiedenen, aber in ihm eingeschlossenen Seins der Gemeinde
(780—872).

Die Gemeinde, die so in der Welt, wenn auch nicht von der Welt existiert, ist
aber fiir die Welt da. Vor allem deshalb, weil sie fiir Gott und Gott fiir die Welt
da ist. Sie ist in die Welt gesendete Gemeinde. Wihrend die Welt selbst nicht um
sich weifl, wie sie ist, weifl es Christi Gemeinde. Oder wenigstens gibt es Menschen
in ihr, denen es gegeben wird, die Welt, und das heifit auch die Menschen, zu sehen
und zu verstehen, wie sie ist bzw. sind und sich mit ihr bzw. ihnen zu solidarisieren,
d. h. anzuerkennen, daf} ihre Glieder alle menschlichen Mdglichkeiten in sich tragen
und irgendwie verwirklichen (872—895).

Die Beteiligung der einzelnen Christen an der Sendung der Gemeinde wird
immer eine verschiedene sein. Nicht so, dafl es zwei Stinde gibe, nicht institutionell,
so dafd ein fiir allemal privilegierter und fiir das Ganze verantwortlicher und repri-
sentativer Personenkreis einem anderen, der jenes Privilegs entbehrte, gegeniiber-
stinde, dieser es also jenem iiberlassen kénnte und auch wohl miifite, in Sachen der
Sendung der Gemeinde verantwortlich und reprisentativ zu handeln. Wohl aber
in flieBender Unterscheidung der Personen, von denen es den einen hier und jetze
gegeben wird, in der beschriebenen Weise fiir die Welt da zu sein, den andern aber
jetzt und hier, in dieser bestimmter Art, noch nicht. Der Macht des HI. Geistes
kommt es zu, dafiir zu sorgen, dafl diese Unterscheidung im Flieflen bleibt. Die
christliche Gemeinde erkennt diese ihre Ermichtigung, indem sie sich zu Jesus
Christus, ihrem Lebensgrund, bekennt (895).

Der Auftrag, mit dem die Gemeinde in die Welt gesendet wird, ist das Evan-
gelium oder die Botschaft von Jesus Christus, der wahren Offenbarung der Giite, in
welcher Gott sich selbst zum Gott des Menschen und den Menschen zu seinem
Menschen machen wollte und gemacht hat. Der Adressat ist die vermoge ihrer
Unwissenheit geplagte und leidende menschliche Kreatur (910—929).

Im Zusammenhang damit kommt B. zu der von ihm selbst eminent wichtig ge-
nannten Frage nach der Reinheit des der Gemeinde anvertrauten Auftrags. Das
Evangelium von Jesus Christus kann verkannt und verfilscht werden. Aber die
Gemeinde hat nur ihren Zeugendienst zu tun. Was daraus wird, mufl sie Thm, den
sie zu bezeugen hat, anheimstellen. Sie darf jedenfalls in keiner Weise den Adres-
saten ihres Auftrags gegeniiber auf sich zeigen (929—951).

Im rémischen und im ostlich-orthodoxen Bereich haben wir es (wohlgemerlke:
nach B.) insofern mit einer Uberschreitung der dem Dienst der Gemeinde gesetzten
Grenze nach oben zu tun, als da die Kirche sich selbst, ihrem Leben, ihren Institu-
tionen und Verrichtungen, insbesondere ihrer Verwaltung der Sakramente als der
ithr anvertrauten ,Gnadenmirttel* — im romischen Bereich auch ihrer Regierung
durch das kirchliche Lehramt — Funktionen zuschreibt, in deren Ausiibung sie
Christus nicht nur nicht untergeordnet, sondern als seine Statthalterin in der irdi-
Ssdl;rslS'C)%eschichte beigeordnet, praktisch sogar vorgeordnet wire (so B. tatsichlich
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Den Beschlufl dieses Bandes bildet ein Paragraph iiber den HI. Geist und die
christliche Hoffnung. Indem der Christ bemiiht ist, dem Wort Gottes in der Welt
zu dienen, fangt er an, in der Schule und Nachfolge des einen grofien Propheten in
seiner kleinen Art selber prophetisch zu existieren, d. h. Christus lifit ihn zu einem
solchen werden, der in der Hoffnung auf Ihn in seine Zukunft schreiten darf. Der
Christ steht im Licht seiner Herkunft von Jesus Christus und seiner Gegenwart mit
ihm, aber auch im Licht des Anhebens und Fortgehens seiner Offenbarung, seines
prophetischen Werkes. Er existiert in der Hoffnung, und zwar in jener, die ein-
deutig und ungebrochen das Gute, das Heil vor sich sieht, sonst wire sie nicht die
christliche Hoffnung (1035—1083).

Niemand wird der Arbeitsleistung eines so umfangreichen Werkes seine An-
erkennung versagen, wenn wir auch gleich hinzufiigen miissen: weniger wire manch-
mal mehr. Hitte sich B. z. B. hier und da auf das im Kleindruck Gesagte beschrinkt,
so hitte seine Dogmatik an Umfang verloren, an Dichte und Gehalt dagegen ge-
wonnen, Denn dort findet der Leser bisweilen, was er, wie wir frither schon fest-
stellen mufiten (vgl. Schol 32 [1957] 276), im Grofidruck allzuhiufig vermifit:
wenigstens einen Ansatz zu einer theologischen Begriindung. Die Tatsache, daff B.
etwas sagt, geniigt nicht, auch er mufl sich ausweisen. Tatsichlich aber sind seine
Darlegungen weithin eher perstnlichen Meditationen vergleichbar denn exakten
exegetischen oder dogmatischen Explikationen, was sie doch sein miiflten, andetn-
falls sie die Erwartungen, die an ein solches Werk gestellt werden, enttiuschen.

Durch beide Binde zieht sich das Bemiihen um die Einhaltung einer christologi-
schen Linie, und das ist auch unserseits durchaus zu begriifien. Bemerkenswert ist
auch, daff B. bei dem, was er iiber unsere Vereinigung mit Christus ausfiihrt, die
»beiderseitige Wahrung ihrer (d. h. Christi und des Menschen) Selbstindigkeit,
Eigenart und Eigentitigkeit® betont. Es ist nach ihm etwas real Besonderes, wo-
durch die Christen Kinder Gottes sind, analog (!) dem, wodurch Christus Sohn
Gottes ist. B. spricht sogar von einem ,Gnadenstand® (742).

Dafl es tibereilt wire, aus solchen Wendungen derart optimistische Schliisse zu
ziehen, wie man sie auf katholischer Seite in letzter Zeit zu ziehen versucht war (als
ob B. schon unseren Begriff von ,gratia habitualis® habe), beweist B. selber, wenn
er die von ihm sogenannte ,kirchliche Unsitte® bekdmpft, die Taufpraxis so zu
handhaben, als ob man ,im Schlaf* Christ werden und sein konnte (595).

Aber selbst dann, wenn in dieser Hinsicht eine Anniherung B.s an unseren Gna-
denbegriff stattgefunden haben sollte, so wiirde dies lediglich beweisen, daff die
grofiten Gegensitze nicht auf dem Gebiet der Rechtfertigungslehre bestehen, nicht
aber, dafl iiberhaupt keine oder wenigstens keine sehr erheblichen da sind.

Sie sind vorhanden, und sie zu sehen ist der erste Schritt zur Verstindigung,
obgleich man sie nicht da zu sehen braucht, wo man sie bisher, nicht ohne Einseitig-
keit, vornehmlich gesucht und gesehen hat. Wer’s nicht glaubt, lese nach, was B.
z. B. iiber Lehramt und Verwaltung der Sakramente ,im romischen und ortho-
doxen Bereich® schreibt (958). Es kann kein Zweifel dariiber bestehen, dafl die
Frage nach dem Amt und nach der Vollmacht und die Frage nach den Sakramenten
und ihrer Verwaltung, m. a. W.: daf die Frage nach der von Christus gestifteten
Kirche (und nicht die Frage nach der Rechtfertigung) die entscheidende ist. Hier ist
zwischen der Lehre der katholischen Kirche und den persénlichen Ansichten B.s (um
mehr kann es sich, bei seiner Methode, die Dinge darzustellen, in unseren Augen
nicht handeln) keine Gemeinsamkeit.

B. redet iiber Sendung und Auftrag der Kirche so, als ob fiir Apostel, Jiinger,
Gliaubige usw. einfach dasselbe gelte. Es geht hochstens um ein gewisses Fluktuieren,
um ein abwechselndes Hervortreten und Wiederzuriicktreten einzelner innerhalb der
Gemeinde, B. kiimmert sich nicht darum, ob , die Zwolf im Sprachgebrauch des NT
nicht vielleicht doch eine Bezeichnung nur fiir eine kleine Gruppe von Minnern
ist, die auf Grund eines geschichtlichen Aktes Jesu in besonderer Weise am Amt
und an der Arbeit des Herrn beteiligt sind (woraus sich dann wieder manches an-
dere ergibe), was doch heute auch von einem Teil der protestantischen Theologen
aus exegetischen Griinden zugegeben wird. B. geht auf deren ernst zu nehmende
Argumente {iberhaupt nicht ein, ja er erwihnt sie nicht einmal — ganz anders
Rengstdorf, in: Kictel, ThRWbNT II, 325—327, der sie zustimmend erbrtert — (vgl.
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895 979—991 u. 8.). Statt dessen polemisiert er in allgemein gehaltenen Ausdriicken,
ohne irgend etwas Konkretes namhaft zu machen, woraus er diese Auslegung der
katholischen Lehre vom Amt geschopft haben konnte, gegen die Institutionen und
das Lehramt der ,r6mischen® Kirche (958). Mit einer solchen Methode verlifit er
den Boden einer wissenschaftlichen Theologie. Das einzige, was B. damit beweist,
ist lediglich dies, dafl er unsere Idee von der Kirche und unsere Lehre vom Amt
nicht kennt oder nicht verstanden hat. Fiir uns bedeutet ,,Stellvertretung® im Amt
nicht Verdringung Christi, der durch Menschen ersetzt wird, sondern ein wirkliches
~An-die-Stelle-treten® von Menschen an den Ort, wo Christus steht und stehen
bleibt. Der kirchliche Amtstriger macht durch die Ausiibung des Amtes das an sich
unsichtbare Wirken des in seiner Kirche gegenwirtigen Christus (indirekt) sichtbar.
Unbefriedigend ist schlieflich die Antwort B.s auf die Frage nach der Garantie
fiir die Reinerhaltung der Lehre Christi durch die Gemeinde in der Wahrnehmung
ihres Auftrags. Was er dariiber sagt, liuft darauf hinaus, dafl das Evangelium ver-
filscht werden kann und dafl die Gemeinde wachsam zu sein hat, damit es nicht
geschieht: sie hat nur zu dienen, von sich weg auf den Herrn zu zeigen und in
keinem Sinne auf sich selbst — das ist alles (929—951). Aber hier beginnt erst das
Problem: wann und wo kann man sagen, dafl dies geschieht? Es ist z. B. Tatsache,
daf das, was B. fiir das Evangelium hilt, nicht dasselbe ist wie das, was R. Bult-
mann, um nur einen zu nennen, dafiir ausgibt. Und jeder wird iiberzeugt sein, ge-
rade in dem, worin er dem andern widerspricht, auf das Evangelium und nicht auf
sich zu verweisen. Wo ist da ein Kriterium?! J.Loosen S. J.

Die wachsende Erkenntnisder Schule Anselms von Laon. Lottin, O.,
O.8.B., Psychologie et Morale aux XII°® et XIII® siécles. T. V: Problémes
d’bistoire littéraire. L’école d’Anselme de Laon et de Guillaume de Champeanx.
T. VI: Problémes d’bistoire littéraire de 1160 a 1300. gr. 8° (472 u. 516 S.)
Gembloux 1959 und 1960, Duculot. je 500.— Fr.

Diese beiden neuen Binde des groflen Sammelwerkes von L. bringen literar-
historische Fragen des 12. und 13. Jahrhunderts. Auch diesmal sind die meisten der
gesammelten Artikel bereits erschienen. Aber sie sind vielfach so umgearbeitet, dafl
es sich um ein neues Werk handelt. So ist etwa der Grofiteil des ersten der beiden
Binde, der die losen Sentenzen der Anselmschule in textkritischer Edition bringt,
ganz neu geordnet. In der Urausgabe in den RechThAncMéd waren die Sentenzen
noch nach ihren Fundorten und nach den einzelnen Lindern, in denen die Hand-
schriften heute liegen, gedruckt. Nun hat L. die systematische Ordnung vorgezogen,
um sie fiir die dogmatische und dogmengeschichtliche Benutzung fruchtbarer zu
machen. Daher verlieren weder die fritheren Drucke ihren Zweck noch ist der Neu-
drudk iiberfliissig.

Der Inhalt des ersten dieser beiden Binde (Tom. V) befaflt sich also vor allem
mit der Schule Anselms von Laon und Wilhelms von Champeaux. Zunichst werden
die Einzelsentenzen dieser Schule unter Riicksicht der Zugehérigkeit zu An-
selm von Laon oder nur seiner Schule textkritisch ediert und gesammelt. Dabei aber
herrscht, wie gesagt, bereits innerhalb der einzelnen Gruppen, die systematische
Ordnung vor. So werden zunichst die sicher authentischen Sentenzen Anselms selber
gegeben. Dabei wird dem bekannten Liber Pancrisis und ihnlichen Sammlungen
grofie Aufmerksamkeit geschenkt. Praktisch ist damit die Edition des Liber Pan-
crisis von G. Lefévre iiberholt. Man wird von nun an nur nach der vorliegenden
zitieren koénnen. Dann werden in zwei weiteren Paragraphen die Stiicke geboten,
welche wahrscheinlich (plausible) Anselm zugehoren diirften. Der erste Paragraph
bringt, nach den Biichern der HI. Schrift geordnet, die Sentenzen, die vielleicht
Ausziige aus Bibelkommentaren sind, der zweite ist wieder systematisch geordnet:
Questiones de Deo, de homine et angelis, de Christo, de sacramentis, de virtutibus
et peccatis, varia (121—142). So werden auch die dritte Klasse, d. h. die Sentenzen
Wilhelms von Champeaux, und die vierte, die Sentenzen der Schule im all-
gemeinen, systematisch geordnet (189—227 bzw. 229—327). Am Schlufl der Be-
sprechung werden wir darauf noch zuriickkommen. 183—188 sind auch die Sen-
tenzen des Bruders Anselms, Radulph, gedrudst.
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