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In fundamentaltheologischer Glaubensver-
antwortung will C. der Glaubensrede wie
auch der Sprache der Theologie in einem sehr
wesentlichen Punkt zu jhrem Selbstver-

stindnis verhelfen. Denn nur, wenn sich
Glaube und Theologie als ganz bestimmte
,Sprachhandlungen” jhrer bewuBt sind, kann
im Horizont eines solch vermittelten Selbst-
verstindnisses verantwortlich von Gott, vom
Heil des Menschen und von géttlicher Offen-
barung gesprochen werden. Hinsichtlich der
Klirung dieses Selbstverstindnisses hat im
Rahmen der theologischen Disziplinen die
Fundamentaltheologie sicherlich eine ganz
wesentliche Funktion wahrzunehmen.

Das zeichnet dieses Werk in der Reihe ge-
genwirtiger Besinnungsversuche auf die
Wirklichkeit menschlichen Sprechens vor al-
lem aus: Alle blof8 empirische Sprachanalyse
transzendierend gelingt es C., Dimensionen
der Sprache aufzudedken, die in blof empiri-
scher Intention verborgen bleiben miissen.
Dabei verbindet sich gas sprachanalytische
egen — iiber eine wesentliche Vertie-
ferung des sprachanalytischen Ansatzes (vor
allem bei Wittgenstein und Austin) — mit
dem hermeneutischen. Es durchzieht die
ganze Arbeit eine kritische Auseinander-
setzung mit Wittgenstein. Sehr gut zeigt C.,
wie der Ansatz der Sprachanalytik etwa im
Sinne der ,Sprachspieltheorie” Wittgensteins
auf unzureichenden Voraussetzungen beruht,
so daf hier in einer Verkiirzung der sprach-
lichen Wirklichkeit Dimensionen, wie z. B.
nZwischenmenschlichkeit”, , Geschichtlichkeit”
und die transzendierende Kraft” der Sprache,
wie damit verbunden auch das Problem der
Entfremdung der Sprache nicht hinreichend
in den Blick kommen. Die Sprachanalytik
.bleibt selbst einem eindimensional techni-
schen Denken verhaftet, welches das ganze
Phinomen der Sprache noch gar nicht zu Ge-
sicht bekommt” (200). Wohl aber bieten sich
— wie C. sehr feinsinnig aufdeckt — bei
Wittgenstein und vor allem bei Austin An-
sdtze zu einer ,volleren” Phinomenologie
der Sprache” (200), die durchaus die Er-
};tzmtnisse der Sprachanalytik integrieren
afit.
Zu den systematischen Grunderkenntnissen
des Buches gehort die Einsicht, daf Sprechen
immer ein ,Handeln” bedeutet von jeman-
dem zu jemandem. Solches Geschehen hat
eine Tiefenbedeutung und spielt immer
auch im Spannungsfeld von Entfremdung
und Aussein auf Heil. Beachtlich sind die
Ausfithrungen {iiber die Glaubensprache,
deren Charakteristikum (grammatish) in
einem ,Erzihlen” gesehen wird. U. E. bringt
C. damit gerade die allem Glauben so we-
sentliche Riickgebundenheit an die Positivi-
tit der Heilsgeschichte in seinem Denk-
horizont zum Zuge. In der Glaubensrede
geht es um ein ,Erzihlen” von Geschicht-
lichem. Was sich heilsgeschichtlich im Feld
der Geschichte ereignet, ermichtigt zur
Sprache. Es kann und muf erzihlt werden.
Das ist das eine. Was sich ereignet, ist —
wie C. kritisch herausarbeitet — jedoch nicht
eine Begebenheit neben anderen. ,Durch ein
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plotzliches Geschehen, das in das herrschende
Sprachspiel nicht pafit, bricht eine véllig neue
Dimension herein und erschliet sich” (167).

Die Dimension, die hier aufbricht und zum
Glauben fordert, ist die des vom Menschen
her nicht zu schaffenden Heils. Hier also
geschieht — in unserer Glaubenstradition
immer wieder bezeugt — eine unbedingte
ErschlieBungserfahrung. Das Kennzeichnende
ist das Zugleich von Bekenntnis zu gegen-
wirtiger ErschlieBung und verheilender Er-
filllung. Dadurch wird die Tiefengrammatik
der Glaubenssprache konstituiert. Niherhin
charakterisiert C. im Rahmen einer Diffe-
renzierung der Sprachhandlungen der Phi-
losophie, der Ethik und der Kunst die Struk-
tur der Glaubenssprache deshalb als ein
.bekennendes Erzihlen”, In der so prizi-
sierten Struktur unterscheiden sich die ,Er-
zihlungen” des Glaubens deshalb von ande-
ren Erzihlungen, weil und insofern sie im
Lichte eines ,unbedingten und umfassenden
Interesses des Menschen am Heil” (181)
stehen. Bekennendes Erzihlen wird zum
Zeugnis, das durch die Existenz des Zeugen
selber spricht und an die Existenz des
Horers appelliert. Solcher Glaube hat ge-
meinschaftlich-dialogischen Charakter. In sei-
nen Sprachhandlungen wird der unbedingte
Sinn gerade als der mich in meinem Ver-
hiltnis zu dem andern betreffende Sinn er-
griffen,

Von der Unmittelbarkeit der Sprachhand-
lungen des Glaubens ist die Theologie als
besondere  Sprachhandlung  abgehoben.
Glaube ist nicht Theologie. Die Sprachhand-
lungen des Glaubens sind primir. Aber in
der Tradition liegt die Notwendigkeit, das
urspriingliche Wort in je neuer geschichtlicher
Lage zu vermitteln. Daraus ergibt sich Mag-
lichkeit wie Notwendigkeit einer Rezeption,
die zuletzt in der Weise argumentierender
Theoloiie zu erfolgen hat. C. sieht sehr
klar die Voraussetzungsproblematik aller
Theologie in ihrer spezifisch theoretisch-
argumentativen Absicht, wenn er ihr Spre-
chen als ,propositionale Sprachhandlung”
bezeichnet. Solche Sprachhandlungen legen
dar, ,warum etwas so und so verstanden
werden miisse — oder s0 und nicht anders
ausgelegt werden diirfe. Sie legen umsichtig,
reflektierend dar und auseinander, was prin-
zipiell schon gegeben ist. Dadurch tragen
sie entscheidend bei, daf Glauben im stets
neuen Geschehen der Geschichte lebendig
bleibt” (196 £).

Jedem theologisch Interessierten wird die-
ses Buch wertvolle Dienste erweisen.

Wien Johann Reikerstorfer
GRABNER-HAIDER ANTON, Glaubens-
sprache. lThre Struktur und Anwendbarkeit
in Verkiindigung und Theologie (178.),
Herder, Wien 1975. Kart. lam., $ 126.—,
DM 22.—.
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Das Buch mdchte die theologische Herme-
neutik-Diskussion an einem entscheidenden
Punkt erginzen und weiterfithren in der
Uberzeugung, daf eine theologische Herme-
neutik durchaus den verschiirften Kriterien
fiir Wissenschaft geniigen kénne.

Sehr klar sieht Vf. das eigentliche Problem
aller Theologie: Mit dem Wandel der ge-
schichtlichen Lebenswelt muf auch die
Sprache des Glaubens immer neu inter-
pretiert, d. h. in eine gewandelte Sprache
iibersetzt werden. Hier eigentlich — wo sich
in der Gegenwart eine Unsicherheit bzw.
Ratlosigkeit breit macht — liegt der Ort fiir
das Anliegen dieses Buches. Vf. fragt nach
den Kriterien solcher Ubersetzungsversuche.
Dabei formuliert er — wohl mit Recht —
seine Bedenken gegen eine theologische Her-

.meneutik in der bloSen Bindung an den

sogenannten ,hermeneutischen Zirkel”. Einer
solchen Hermeneutik gelinge es nidmlich
nicht, eine hinreichende Theorie des Ver-
stehens zu entwickeln. Sie kdnne deshalb
auch nicht prizise Ubersetzungsregeln bzw.
Uberpriifungskriterien fiir die anstehende
theologische Aufgabe angeben. Was zu
bleiben scheint, sind in forschungslogischer
Hinsicht ,verschiedene heuristische Verfah-
ren auf intuitiver Basis”, die dem Anspruch
auf Wissenschaftlichkeit nicht gentigen.

Demgegeniiber mdchte Vf. das hermeneu-
tische Verfahren in ein wissenschaftliches
Vorgehen iiberfiithren. Hiefiir versucht er
ein Regelsystem fiir den theologischen
Sprach- und Ubersetzungsprozef zu erstel-
len. Dabei folgt er der Methede der analy-
tischen Philosophie. Nach einer Darstellung
des Entstehungsorts und der Struktur der
Glaubenssprache wird in die Problematik
einer Hermeneutik der Glaubenssprache ein-
gefiihrt. Zentral ist die Entwicklung einer
wissenschaftlichen Hermeneutik. Dariiber
hinaus werden noch einige Texttypen (bi-
blische, dogmatische, liturgische Texte, Ge-
bete, Texte ausgezeichneter Glaubender)
sowie verschiedene Redetypen der Glaubens-
sprache (Predigt, Katechese, Glaubensinfor-
mation, Glaubensgesprich, Meditation, Li-
turglie und Lied, personliches Beten) unter-
stcht.

Wir verstehen sehr wohl das Anliegen des
Vf. und meinen, daf seine Art der Durch-
fiihrung fiir die Theologie sicherlich nicht
uninteressant sein kann. Nur bleibt bei all-
dem doch die Frage, ob mit dem vom VFf.
erstellten Regelsystem fiir den aller Theo-
logie aufgegebenen Ubersetzungsprozef der
Glaubenssprache tatsichlich der eigentlichen
Aufgabenstellung dessen, was Theologie
heilt, entsprochen wird. Was besagt eigent-
lich di¢ vom Vf. geforderte ,Ubersetzung”
der Glaubensprache? Bleibt sein L&sungs-
versuch nicht selbst noch allzusehr der Un-
mittelbarkeit ' verhaftet, solange in dieser
Ubersetzungsaufgabe nicht vor allem das
Problem einer inhaltlichen Aneignung der



