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Von den fremdsprachlichen Verdffentlichungen, die hier genannt sind, ver-
dient das Buch Wicksteeds in erster Linie das Interesse des deutschen
Lesers. Vielleicht wird gerade er sich zuniichst an der ,,populiren‘ Behand-
lungsart des Gegenstandes stofen. Das Werk gibt ja in seinem Grundbestand
und seiner Form nach die Hibbert Lectures wieder, die der Verf. 1916 in
London und Oxford gehalten hat; es richtet sich also micht an den Fachmann
allein, sondern an jeden tiber theologische und philosophische Fragen ernsthaft
nachdenkenden Gebildeten. Aber die Art, wie Wicksteed seinen Stoff behandelt,
unterscheidet sich sehr vorteilhaft von den verflachenden popularisierenden Dar-
stellungen, die man in der englisch schreibenden Welt nur zu héufig findet.
Wicksteeds Arbeit ist in diesem Sinn keine Popularisierung, sondern eine klare,
besonnene Interpretation der thomistischen Grundhaltung. Er
ruht nicht eher, als bis die sproden Formeln der Scholastik gleichsam durchsichtig
werden und ihren fiir die Gegenwart bedeutsamen Gehalt offenbaren. Ein Muster-
beispiel solcher interpretierender Darstellung scheint mir z. B. die sechste Vor-
lesung iiber die Lehre von der Seele zu sein. Andererseits aber entfernt sich
W. trotz seiner interpretierenden Tendenz niemals von den zu interpreticren-
den Texten. Sein in der Einleitung gegebenes Versprechen, jeden wichtigen
Ausspruch iiber die Lehre des Thomas durch direktes Zitieren seiner eigenen
Worte zu belegen, hat W. in der Tat nach Moglichkeit in den umfassenden
Anmerkungen und Exkursen erfiillt. Nicht nur Thomas, sondern auch eine
grofe Anzahl anderer Autoren, die in den gleichen problemgeschichtlichen Zu-
sammenhang gehoren, kommen hier reichlich zu Worte. Ich nenne als Beispiele
die 24 Seiten umfassende Anmerkung iiber die Trinititslehre und die beiden

1) Die Schriftleitung bittet, ihr Bemiihen um moglichst umfassende Bericht-
erstattung durch Einsendung von Biichern, Zeitschriften und Sonderdrucken an
den Leopold Klotz Verlag, Gotha zu unterstiitzen.
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Exkurse am Ende des Buches iiber Intellekt und Wille (8. 582—620) und iiber
die visio beatifica (S. 621—659).

Das Grundthema des Buches, die gegenseitigen Beziehungen zwischen antiker
Philosophie und christlicher Theologie in dem Werk des Thomas
aufzuweisen, steht in enger Filhlung mit einer bestimmten Seite des englischen
Geisteslebens. Die Universititen Cambridge und Oxford haben immer wieder das
Interesse an Plato und Aristoteles lebendig erhalten, so daB sich von da aus ein
starker Strom antiken Denkens in das englische Geistesleben ergoB. Auch die
unitarischen Kreise, zu denen W. bekenntnismiBig gehort, sind solche Pflege-
statten eines von der Antike genihrten Humanismus. Jeder Versuch, Christen-
tum und Antike in ein harmonisches Verhiltnis zueinander zu bringen, wird
hier also auf lebhaftes Interesse stofien.

Von da aus ist wohl der Schlufigedanke W.s zu verstehen. Er gibt uns da

gleichsam den dogmatischen Schliissel zu seinem Werk in die Hand. Denn er
meint, Thomas vertrete im Grunde das gleiche Prinzip, auf das es ihm an-
komme. Er formuliert es so: ,,Unser Sinn fiir Wahrheit, Schinheit und Giite
mag durch Anmafung auf falsche Bahnen geleitet, entstellt oder erstickt werden;
durch ehrfiirchtige Demut mag er geniihrt, gestirkt und emporgehoben werden;
aber wenn wir uns davon lossagen wollten, wirden wir uns selbst verraten‘
8. 565).
: Die fiir das ganze Buch entscheidende Grundposition ist am Ende der zweiten
Vorlesung gewonnen. Die erste Vorlesung iiber ,,die Aufgabe des Thomas‘
macht u. a. klar, daf diese Aufgabe nicht einfach darin bestand, aristotelische
Philosophie und christliche Theolegie zueinander in Beziehung zu setzen, son-
dern daf die Problemstellung dadurch bedeutend erschwert war, daB die christ-
liche Theologie selber bereits eine enge Verbindung mit einem philosophischen
System eingegangen war, néimlich mit dem Platonismus. Wahrend dieser nicht
nur in seiner neuplatonischen Ausprigung, sondern schon in seinen Anfingen
an bestimmten Punkten eine merkwiirdige Affinitit zum Christentum aufweist
— so findet sich z. B. etwas der Lehre vom ,,Fall* des Menschen Entsprechen-
des bei allen Vertretern des Platonismus —, ist der Geist des Aristotelismus
mit seinem ausgesprochenen Sinn fiir Relativititen dem Dogma zunichst villig
fremd. Warum greift aber Thomas dann iiberhaupt nach Aristo-
teles? Von den mehr oder weniger ,unbewuBten* Motiven wird gleich zu
sprechen sein. Wenn W. dfters sagt, der Grund fiir die Rezeption des Aristo-
teles durch Thomas sei in dem Eindruck zu suchen, den der intellektuelle Ge-
halt dieses Systems auf Thomas gemacht habe, so ist diese Antwort offenbar
zu allgemein, Hier wire eine genauere Spezifizierung erforderlich gewesen,
Denn es ist doch zundchst nicht einzusehen, warum der Platonismus an diesem
Punkte hinter Aristoteles zurlickbleiben sollte. Wenn wir uns der Meinung
Gilsons anschlieBen diirfen, so war der Aristotelismus vor allem deswegen fiir
Thomas nicht zu umgehen, weil hier zum erstenmal dem Abendlande eine von
einem einheitlichen Gesichtspunkt aus unternommene, philosophisch durch-
gearbeitete Interpretation der Phinomene der Natur dargeboten wurde. An
dieser Stelle versagte der Platonismus. Es liegt, wenn unsere These zu Recht
besteht, eine eigentiimliche Tragik in dem Umstand, daR dieselbe Tatsache, die
dem Aristotelismus die Tir im Abendland offnete und den Platonismus zu
einer Seitenstromung herabdriickte, auch zu Beginn der Neuzeit den Sturz des
einen und die Renaissance des anderen herbeifithrte: die Verschwisterung der
aristotelischen Philosophie mit der Naturwissenschaft.

Wichtiger fiir ein systematisches Verstindnis des Thomismus sind freilich
folgende Uberlegungen, die uns in W.s zweiter Vorlesung begegnen. Sie handelt
von ,,dem von der menschlichen Natur geforderten Endziel*, der visio Dei,
und ihrer Beziehung zur Mystik. Ist einmal die unmittelbare Erkenntnis
der Wesenheit Gottes als das Einzige, das den Menschen letzten Endes be-

37*



566 Literarische Anzeigen und Berichte

friedigt, erkannt, so ist man damit gleichzeitiz nahe an den Bereich der neu-
Flatonischen Mystik herangetrsten. Nun hat aber Thomas die aristotelische Psycho-
ogie und Erkenntnislehre aufgenommen, fiir die Erkenntnis ohne sinnliche Er-
fahrung nicht moglich ist. Die Wesenheit Gottes aber kann nie Gegenstand
einer sinnlichen Erfahrung werden. So stofen wir hier auf einen seltsamen
inneren Zwiespalt bei Thomas, den W. auf die Formel bringt: ,,a mystic in
his demand and an Aristotelian in his psychology*. Mit anderen Worten:
‘Wihrend fiir Aristoteles die Erfiillung alles menschlichen Sehnens im Bereiche
des Immanenten liegt, scheidet sich Thomas hier von Aristoteles und sympathi-
siert mit dem neuplatonischen Endziel der Gottesschau. Wihrend aber der Neu-
platonismus die Erreichung dieses Zieles durch den Menschen hier auf Erden
fiir miglich halt, bindet Thomas als Aristoteliker unsere Erkenntnis an die
sinnliche Wahrnehmung. Sowohl beim Neuplatonismus als auch bei Aristoteles
paBt also die Auffassung vom Menschen und seinen Moglichkeiten genau zu
dem ihm gesetzten letzten Endziel, bei Thomas dagegen stoBen wir infolge der
eben angedeuteten Uberkreuzung auf eine merkwiirdige Inkongruenz. Wenn
wir W. recht verstehen, so liegt nach ihm die geniale Leistung des Thomas
darin, daB er kraft dieses — von ihm vielleicht unbewuBt erstrebten — inneren
Antagonismus zwischen Platonismus und Aristoteles die Notwendigkeit der christ-
lichen Offenbarung gleichsam a priori dartun kann, Denn sie hebt jene In-
kongruenz zwischen dem mystischen Endziel und der aristotelischen Philosophie
auf. Aristoteles und der Platonismus allein genommen machen jeder in seiner
‘Weise die christliche Offenbarung iiberfliissig, der eine durch den Immanenz-
godanken, der andere durch die unmittelbare mystische Schau. Die thomistische
Uberkreuzung von aristotelischen und neuplatonischen Elementen macht die
christliche Offenbarung notwendig.

Diese Ausfithrungen W.s verdienen sicher grofe Beachtung. Denn sie machen
mindestens so viel klar, dag die Rezeption des Aristotelismus keine mehr oder
weniger belanglose erkenntnistheoretische Angelegenheit war, sondern einen Ver-
such darstellt, die christliche Idee der Offenbarung, die in der auf neuplatoni-
scher Grundlage aufbauenden Theologie der Franziskaner gefihrdet zu sein
schien, vor einer Auflosung in die Mystik zu retten. In der Tat fragt man sich
beim Studium der mystisch geneigten Erkenntnistheorie eines Bonaventura, in
der schon jede einfache sinnliche Wabrnehmung einen unmittelbaren Kontakt
des menschlichen Geistes mit der Gottheit involviert, ob hier eine aufer dem
Geiste des Menschen sich ereignende Offenbarung tiberhaupt noch notwendig ist.

Die als notwendig postulierte Offenbarung liegt in der Schrift vor (Vor-
lesung 8). Sie scheint in der Theorie des Thomas die letzte autoritative In-
stanz zu sein, wihrend praktisch unausgesprochen die Kirche die entschei-
dende Autoritit ist. Die Verbindungslinie zwischen Theorie und Praxis ist der
Schriftbeweis fiir das Vorhandensein einer zwar miindlichen, aber doch autori-
tativen apostolischen Tradition, W. weist mit Recht auf den logischen Fehler
dieses Argumentes hin: Seine Voraussetzungen seien zugegeben; so folgt aus
ihnen aber nicht, dal jeder kirchliche Gebrauch, der nicht durch die Schrift
sanktioniert ist, von der Autoritiit der miindlichen Tradition seine Geltung emp-
fingt. Die Vorlesung schlieft mit einer Erorterung iiber den Verdienstcharakter
des Glaubens, der in der thomistischen Fassung des Verhiltnisses von Intellekt
und Wille beruht: Der Intellekt gibt dem Willen Griinde dafir an, daf es gut
ist, sich fiir die Annahme der Glaubensgeheimnisse zu entscheiden; der Wille
vollzieht diese Entscheidung — darin liegt das Verdienstmoment — und bittet
nun seinerseits den Intellekt, das, was er bereits als moglich eingesehen hat,
auch als wahr anzunehmen, Zwar weil W., daB diese Bewegung des Willens
nach Thomas von der gbttlichen Gnade gewirkt wird. (Vgl. z. B. 8. th. II—II,
q- 2 a. 9c: Der Intellekt stimmt der gottlichen Wahrheit zu ex imperio volun-
tatis a Deo motae per gratiam.) Aber auf die Frage, wie mit dieser Gnaden-
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lehre sich der Verdienstcharakter des Glaubens vertrigt, geht W. leider nicht
ein. Wenn er die Rolle, die Intellekt und Wille beim Zustandekommen des
Glaubensaktes spielen, als Bekehrungspsychologie interpretiert, so diirfte er hier
wohl zu stark modernisieren.

. Nunmehr sind die Voraussetzungen geschaffen, die Synthese zwischen dem
corpus philosophicum (natiirliche Theologie) und dem corpus dogmaticum (ge-
offenbarte Theologie) in den Umrissen darzustellen (Vorlesung 4), Die Erdrte-
rung der natiirlichen Gotteslehre gibt W. eine gute Gelegenheit, den Grund-
gedanken der aristotelischen Physik in klarer Darstellung verstandlich zu machen:
Priift man diese unsere Welt, bestehend aus Materie in Bewegung (gleich Ver-
dnderung iiberhaupt), so erkennt man auf Grund rein wissenschaftlicher und
philosophischer Erwigungen, daB sie nicht aus sich selbst Bestand haben kann,
sondern in jedem Augenblick von einem nicht-materiellen, nicht- rdumlichen
Prinzip abhéingt. Wenn W. in diesem Zusammenhange den Schépfungsgedanken
dem Aristoteles ohne Einschrinkung abspricht, so wiirden wir zogern, diese
Behauptung mit der gleichen Unbedingtheit aufzustellen. Ob nicht doch viele
Ziige bei Aristoteles dafiiv sprechen, daf Thomas ihn richtiger interpretiert hat,
der ihm bekanntlich zwar die christliche Idee der Schopfung in der Zeit ab-
spricht, aber eine Art ewige Schopfung bei ihm finden will? Man vergleiche
zu dieser Frage Eugen Rolfes, Die Philosophie des Aristoteles, Leipzig 1923.
Auf 8. 3681. sind dort eine ganze Reihe von Griinden dafiir znsammengestellt,
daf Aristoteles Gott gedacht hat als die Wirkursache, die das Seiende als
Seiendes, d. h. als Substanz verursacht.

‘Withrend Thomas in dem Beweis dafiir, d a8 Gott ist, fast ausschliefilich dem
Aristoteles folgt, biegt er in der Beantwortung der Frage, was Gott sei, durch
die Aufnahme der theologia negativa und der Lehre von der Geltung der Pridi-
kationen per analogiam wieder in die Bahnen des Platonismus zuriick. Besonders
in der Sphiire der geoffenbarten Theologie sind die platonischen Elemente nie-
mals durch die aristotelischen yerdriingt worden. Zwar war in der Trinititslehre
die neuplatonische Emanationstheorie aufgegeben worden. Aber die Attributen-
lehre blieb ein modifizierter Platonismus: Die Ideen des Guten, Wahren,
Schénen sind zwar nicht mehr fiir sich subsistierende Entitéiten ohne jede Be-
ziehung zu einem Intellekt, sondern sie sind im Grunde miteinander identische
Attribute Gottes, als solche aber haben sie eine reale Seinsweise in Gott. Wih-
rend so in der Attributenlehre das Moment der Einheit im Gotteshegriff streng
durchgefiihrt ist, scheint es durch die Dreiheit der Personen wieder bedroht.
Nach W. hat Thomas den Widerspruch nicht beseitigen kinnen, der darin be-
steht, daB wir von Gott in Begriffen reden miissen, die die unqualifizierte gott-
liche Einheit streng wahren, und dabei gleichzeitig die Trinitit der Personen
nicht verletzen diirfen. ,,Thomas ist zu aufrichtig, diesen Widerspruch zu ver-
heimlichen, zu orthodox, ihn zu entfernen, und zu klar, ihn zu verdunkeln®
(S. 276). Ob in diesen Ausfiihrungen der Unitarier in W. nicht zu sehr zu
‘Worte kommt?

Es wire u. B. an dieser Stelle W.s Aufgabe gewesen, von seiner Problem-
stellung aus den theologischen Offenbarungsbegriff selber deutlicher zu ana-
lysieren und zu fragen, ob der thomistische Versuch, die christliche Idee der
Offenbarung festzuhalten, wirklich gelungen ist, oder ob nicht die Struktur des
Qffenbarungsbegriffs von der Vernunft her bedeutsame Verinderungen erfahren
hat. Bs scheinen uns eine Reihe Umstinde darauf hinzuweisen, daf auch fiir
Thomas Offenbarung nicht mehr ein in der Geschichte sich ereignendes factum
singulare in all seiner Kontingenz ist, sondern vielmehr ein Kundtun von ewigen
selbstevidenten allgemeinen Wesenheiten und Prinzipien, — selbstevident zwar
nicht fiir unseren menschlichen, wohl aber fir den vollkommenen géttlichen
Intellekt. Offenbarungswahrheiten wiren also prinzipiell yon gleicher Struktur
wie die Vernunftwahrheiten, wenn sie ihrem Umfang nach auch iiber sie hinaus-
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reichen, Ist hier noch der christliche Offenbarungsbegriff in seiner Strenge
gewahrt 71

Die fiinfte Vorlesung bringt die volle Entfaltung der oben angedeuteten Be-
ziehungen zwischen thomistischer Erkenntnislehra und der Theorie von der
visio Dei. Das Charakteristischste und Verdienstvollste der Leistung des Thomas
ist vielleicht darin zu sehen, daB er jene scharfe Grenzlinie zieht zwischen dem,
was uns hier auf Erden an Gotteserkenntnis moglich ist, und dem, was uns
einst geschenkt werden soll. Durch W.s Darstellung wird sehr schon deutlich,
daB der Aristotelismus den Geist des Menschen in gesunder Weise hier auf
Erden festhilt und ihn vor einem voreiligen Hinaufflattern in Gottes Majestit
bewahrt. Die visio Dei erscheint als die aus dem Diesseits ins Jenseits ver-
wiesene Mystik des Platonismus.

Die nichste sechste Vorlesung iiber die Lehre von der Seele behandelt eine der
schwierigsten Partien des Thomismus. Man denke nur an das heikele Problem
der principia individuantia. Der instruktive Wert gerade dieses Kapitels wurde

! Wie unbequem der Scholastik die einmalige zeitverhaftete Geschichtlichkeit
der christlichen Offenbarung war, kann man deutlich an folgenden Worten des
Alexander Halesius sehen: 8. th. I, q. 1 caput 1: Sed doctrina Theologiae pro
magna parte non est universalium, sed singularium, ut patet in narratione historica.
Relinquitur ergo quod non est ars vel scientia. Mit anderen Worten: Das den
Charakter der Wissenschaft als solche bestimmende Moment ist ihr Gegriindetsein
in ewig giiltigen Allgemeinbegriffen. Wird nun der Wissenschaftscharakter der Theo-
logie durch ihre Bezogenheit auf ein kontingentes historisches Singulare nicht
aufgehoben ? Die Losung dieser Schwierigkeit bringen folgende Worte: Intro-
ducitur in historia sacrae Seripturae factum singulare ad significandum universale (1),
et inde est quod eius est intellectus et scientia. An der Frage, wie Erkenntnis
des Einzelnen moglich sei, hat sich schon Aristoteles vergeblich abgemiiht. Der
Spinozismus scheitert an demselben Problem: Die Irrationalitit der zeitverhafteten
res singulares laBit sich nicht restlos in die Rationalitit ewig-zeitloser Gesetze
auflosen, obwohl dieses Bemiihen deutlich die beherrschende Intention ist. Die
Scholastik hatte den griechischen Wahrheitshegriff akzeptiert, in dem allgemeine
ewige Wesenheiten und Prinzipien das konstitutive Moment sind. Infolge davon
wird sie dazu verleitet, das zeitliche einmalige hic et nunc der Offenbarung
moglichst zu verfliichtigen, zum Bild des Ewigen werden zu lassen. Es sei
bereits hier auf die gleich zu besprechende Arbeit Stohrs iiber die Trinitiits-
lehre Ulrichs von Strafburg hingewiesen, insbesondere auf das Kapitel tiber
die zeitliche Prozession der zweiten und dritten Person. Stohr wundert sich
etwas dariiber, daB dieses Problem in der damaligen Zeit soviel Beachtung fand,
da es doch ,,fiir den spekulativen Aufbau der Trinititslehre weniger wichtig®
sei (8. 62). Von unseren Erwiigungen aus wird das Interesse der Scholastik an
dieser Frage sehr begreiflich: Tn der processio temporalis stoBt Ewigkeit und
Zeit, das innertrinitarische, von Ewigkeit her unverinderte Leben Gottes und
sein Eingehen in die Geschichte aufeinander: Sed Filius vel Spiritus Sanctus
ab eterno exit a suo prineipio et semper durat presencialiter iste exitus, et
tamen noviter accipitur a ereatura, quam inhabitatnunc etnon
prius. Ergo non solum procedit eterna processione in esse personale, sed eciam
temporaliter procedit in creatauram (Ulrich, bei Stohr 8. 64). Wenn wir Stohrs
Interpretation der Texte folgen diirfen, so liegt bei Ulrich deutlich eine gewisse
Tendenz vor, das Schwergewicht von dem zeitlichen Ausgang auf den ewigen
zu verlegen. Der ewige Ausgang wird durch den zeitlichen geoffenbart (S. 64),
der zeitliche Ausgang wird ,,zum Zeichen* (!) des ewigen. Wenn so das ge-
schichtliche nune vornehmlich zum Transparent der ewig-zeitlosen innergéttlichen
Relationen wird, wird man fragen miissen, ob hier die Idee der christlichen
Offenbarang in ihrem ganzen Umfang noch festgehalten ist.
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bereits oben hervorgehoben. Die Aufgabe, vor die Thomas sich gestellt sah, lag
darin, den Nachweis zu erbringen, daf die Seele die ,,Form eines Korpers ist
(aristotelisch), aber gleichzeitig auch als eine unabhingig von aller Materie he-
stehenden Entitiit (christlich — platonisch) anzusehen ist. Als solche braucht sie
nicht mehr Materie als Prinzip der Individualitit, sondern ihr eigenes geistiges
Bowubtsein geniigt dazu. Da sie aber zur Erreichung ihrer hiheren Verstandes-
funktionen auf die Sinpeseindriicke angewiesen ist, muf sie notwendig mit einem
Korper vereinigt sein.

Die schwierige Frage, ob Aristoteles die Unsterblichkeit der Seele lehre, ver-
neint W., da er mit Avicenna nur den intellectus possibilis individuell sein 1a8t,
den intellectus agens dagegen fiir ein kosmisches Prinzip auBerhalb des indi-
viduellen Geistes hilt. Thomas meint, daf auch der intellectus agens eine
Fiihigkeit des personlichen Geistes ist. Die Entscheidung iiber diese Frage hiangt
zum grofen Teil an der Exegese von de anima III, 5. Wenn man dieses Kapitel
nicht isoliert betrachtet, sondern in den Zusammenhang der Ergrterung der
ganzen Schrift einordnet, so legt sich u. E. folgende Erwigung nahe: III, 5 ist
der Gipfelpunkt einer von Anfang an deutlich sichtbaren Linie. Das Grundthema
von de anima ist zweifellos das Problem der Unsterblichkeit des Nus. Von
Anfang an taucht es auf und liBt den Verfasser nicht mehr zur Ruhe kommen.
Man spiirt deutlich, daf ein personliches Interesse allenthalben mitschwingt.
Ob man daraus nicht schlieBen darf, daf hier etwas verbandelt wird, was den
Menschen als einzelnen angeht? Hs scheint uns, daB auch hier Thomas richtig
gesehen hat.

War es fir Thomas schon in der Seelenlehre sehr schwer, eine Versihnung
zwischen Aristoteles und dem Christentum herbeizufiihren, so steigert sich diese
Schwierigkeit in der Ethik, auf die die siebente Vorlesung eingeht. Der Kontrast
zwischen aristotelischer und christlicher Ethik wird von W, klar herausgearbeitet.
Die Unterscheidung zwischen natiirlichen (= aristotelischen) Tugenden und itber-
natiirlichen, ,eingegossenen* stellt den Ausgleich her, eine Unterscheidung,
die eine starke Analogie aufweist zu der zwischen Vernunftwahrheiten und
Offenbarungswahrheiten.

Fin SchluBvortrag (Poetry and Imagination) bringt geistvolle Bemerkungen
iiber Stil und Dichtkunst des Thomas und iber die Urstandslehre und die
Angelologie. Man hitte gewiinscht, daB W. den beiden letzten Punkten eine
ernsthaftere philosophische und theologische Behandlung hiitte zuteil werden
lassen. Denn sie sind wirklich mehr und anderes als nur Beispiele dafiir, welche
Rolle die ,,imagination** bei Thomas spielt. Doch weif W. dies selbst natiir-
lich am besten, Trotz der Ausfiihrlichkeit unseres Referates konnten wir nur
einen schwachen Eindruck geben von der Reichhaltigkeit der Probleme, die W.
in seinem Werk vor uns entrollt. Dadurch daf er von einer auf die Mitte des
Systems zielenden Fragestellung ausgeht, bleiben nur wenige wichtige Punkte
dieses Systems ganz unerortert. So wird W.s Buch geradezu zu einer Ein-
filhrung in den Thomismus. Es zeichnet sich durch eine groBe Reife der Ein-
sicht aus, die nur durch jahrelangen Umgang mit den Texten erworben werden
konnte. Dazu liegt iber dem ganzen Werk eine solche Klarheit und Durch-
sichtigkeit der Sprache, daf der Leser auch nach dieser Seite hin dem Verd.
fiir seine Gabe dankbar sein wird.

Man ist im allgemeinen der Ansicht, dag in dem Ringen zwischen Platonis-
mus und Aristotelismus, wie es sich besonders deutlich in Albertus Magnus
spiegelt, Alberts Schiler Thomas den Aristotelismus seines Meisters konsequenter
durchfiihrte, wihrend ein anderer bedeutender Albertschiiler, Ulrich von
StraBburg, vor allem die neuplatonischen Elemente Alberts zur Geltung
brachte. So haben Baeumker, Grabmann und auch Geyer in der neuen Auflage
des Uberweg - Heinze Ulrich als Neuplatoniker angesehen. Hat die Arbeit W.s
gezeigt, daf bei dem ,,Aristoteliker Thomas ein betriichtlicher Rest ,, platoni-
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schen* Gutes iibrig bleibt, so lehrt uns die Arbeit Stohrs erst recht eindriick-
lich, wie vorsichtig man mit solchen allgemeinen Einteilungen sein muf. Denn
— um ein Hauptergebnis dieser Studie vorweg zu nehmen — St. macht den
Versuch, ,,Ulrich als in hervorragender Weise aristotelisch orientierten
Denker in Ansprnch zu nehmen* (8. 210), ohne natiirlich das neuplatonische
Gedankengut zu tibersehen. Aber der Gesamteindruck von Ulrich ist der eines
,energischen Aristotelikers* (S, 204). Riickt schon in diesem Punkt Ulrich
niher an Thomas heran, so legt die ,,auffallende Ahnlichkeit® der Trinitéitslehre
der beiden Albertschiiler St. die Annahme einer Abhingigkeit Ulrichs von Thomas
sehr nahe (8. 58). Auch hier kommt er zu einem Resultat, das den Aufstellungen
Grabmanns widerspricht. Bevor uns der ganze Text der Summe Ulrichs im
Druck zuginglich ist, wird es schwer sein, iiber diese Frage zu entscheiden.
Dagegen kann schon auf Grund der Darstellung St.s hinsichtlich des Verhilt-
nisses Ulrichs zu Albert kein Zweifel bestehen, Um eine Formel Sts zu ge-
brauchen: so wie sich Bonaventura zu Alexander von Hales verhdlt, so verhilt
sich Ulrich zu Albert.

Bei einer Untersuchung iiber die Trinititslehre eines Scholastikers wird fiir
seine theologische Einordnung entscheidend sein miissen sein Verhiltnis zu
Richard von St. Viktor. Stohr hat bereits in seiner Studie tiber die Trinitits-
lehre Bonaventuras (1928) zwei Linien in der mittelalterlichen Trinititslehre
herausgearbeitet: die eine ist bezeichnet mit den Namen: Griechen, Richard,
Alexander, Bonaventura; auf der anderen ,,lateinischen‘* stehen Augustin, der
Lombarde, Albert, Thomas. Der Unterschied zwischen der griechischen und
lateinischen Auffassung liegt darin, daR die Griechen die Gleichheit der Per-
sonen nicht wie die Lateiner aus der Wesensidentitit ableiten, sondern aus der
gegenseitigen Einwohnung der Personen, aus ihrem gegenseitigen Sich-erfiillen
und Sich-umfassen, so daf die Perichorese nicht Folge, sondern Beweisgrund
der Gleichwesentlichkeit ist (8. 103f.). Dazu kommt, dal es den Griechen in
ihrer Spekulation auf die origines, den Lateinern aber auf die relationes der
Personen ankommt. Obwohl Ulrich die griechische Anschauung kennt und an
einigen Punkten selbst gelegentlichen Gebrauch davon macht, beweist seine
Gedankenfiihrung als Ganzes nach St. doch deutlich, daB er auf die Seite der
Lateiner gehort.

Diese Ergebnisse gewinnt St. durch eine sorgfiltice Analyse der fiinf Trakte
des III. Buches der Summe Ulrichs und der entsprechenden Partien hei Albert
und Thomas. Kap. 4—8 des vierten Traktes wurden wegen ihres rein philosophischen
Inhaltes nicht mitbehandelt. Der Verf. will ihnen eine besondere Untersuchung
widmen. DaB die Ergebnisse St.s eine wesentliche Korrektur erfahren werden,
scheint wenigstens auf Grund der vorgelegten Texte unwahrscheinlich zu sein.
Wenn einmal die Summe Ulrichs ediert sein wird, wird man in ihr zwar keinen
originalen Denker kennen lernen, wohl aber wird sie geeignet sein, ein inter-
essantes Licht auf die gesamte Problemlage des 13. Jahrhunderts zu werfen.
Soviel darf man wohl auf Grund der vorliegenden Studie bestimmt erwarten.

Noch dringender freilich als eine Ausgabe der Summe Ulrichs ist eine kri-
tische Neuausgabe der Werke des Duns Scotus. Freilich sind die Schwierig-
keiten, die einem solechen Unternehmen entgegenstehen, trotz mancher wertvoller
Vorarbeiten immer noch auBerordentlich groB. Diesen Eindruck erhilt man
jedenfalls von dem von den Herausgebern der Bibliothéque de la Revue d’Histoire
Ecclésiastique verdffentlichten Werk itiber die Kommentare des Duns Scotus zu
den Sentenzen des Lombarden. Der Verfasser, der seine Studie nicht selbst
hat erscheinen lassen konnen, ist Ch. Bali&, der bereits 1926 in der RHE.
die ersten Resultate seiner Handschriftenforschung kurz vorgelegt hatte. Im
Grunde hat B. bereits in diesem Aufsatz den methodisch bahnbrechenden Schritt
getan, daf er sich von der seit dem 17. Jahrhundert allgemein verbreiteten
Angicht, da man nur zwei authentische Kommentare des Duns Scotus hitte,
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frei macht. Denn seine Ausfiilhrungen gehen darauf hinaus zu zeigen, daf
man mindestens zwei authentische Reportationen fir das 3. Sentenzenbuch an-
nehmen mufil. Mittlerweile hatte Fr. Pelzer in der Zeitschrift fiir kath. Theo-
logie in die Debatte eingegriffen und war (a.a. O. 8. 79) zu folgendem Ergebnis
gelangt: Es gibt drei anthentische Kommentare des Duns Secotus: 1. Die Re-
portata Parisiensia von 1302—1304, enthalten in ms. F. 69 Worcester und in
der Pariser Ausgabe 1517. 2. Die Reportatio maior, eine von Duns Scotus selbst
herrithrende Uberarbeitung der Reportata Parisiensia. 3. Die Ordinatio, deren
grofter Teil nach 1) und 2) geschrieben ist. Ob fiberhaupt etwas davon vor
dem Pariser Aufenthalt in Oxford entstanden ist, bleibt zweifelhait.

Diese Aufstellungen erfahren durch B. jetzt wesentliche Korrekturen. Dies
zeigt gleich eine Analyse des Handschriftenmaterials zum I. Buch. Das Ergebnis
ist dies. Duns Scotus hat um 1298 in Oxford angefangen, iiber die Sentenzen
zu lesen. Ms. 178 Padua (und einige andere mss.) enthalten wahrscheinlich
diesen ,, commentaire inaugural , den ersten Niederschlag der scotistischen Lehre.
Die 1302—1303 in Paris gehaltene Vorlesung ist zwar in der genannten Wor-
cester-Handschrift enthalten , aber sie deckt sich nicht mit der Ausgabe von
1517. Vielleicht 1805, vielleicht 1307 liest Duns Scotus wiederum in Paris
iiber das I. Buch. Die Additiones magnae stellen diesen zweiten Pariser Kom-
mentar dar. Vor 1307 war Duns Scotus ein zweites Mal in Oxford und hat dort
mindestens gewisse Partien- des I. Buches noch einmal vorgenommen. Also las
Duns viermal iiber das I. Buch.

Beim 11. Buch liegen die Dinge so: Von dem Text des Opus Oxoniense in
der Ausgabe von Vives gehoren mindestens 350 Seiten nicht zur urspriinglichen
Ordinatio. Diese war vielmehr unvollstindig. Wilhelm von Alnwick, ein Schiiler
des Duns Scotus, schrieb die Additiones secundi libri zur Erginzung der Or-
dinatio. Sie enthalten Nachschriften von Oxforder und Pariser Vorlesungen.
Ihr Wert ist geradezu authentisch. Wir erfahren aus ihnen, daf Duns Scotus
zweimal mindestens iiber bestimmte Quiistionen des II. Buches in Paris gelesen
hat. Ms. 708 Balliol College Oxford und ms. lat. 8063 Bibl. Nat. Paris stellen
den hesten Text dieser Aufzeichnungen Alnwicks dar. Dazu kommen die Se-
cundae Additiones secundi Secoti (ms. lat. 1449 Wien), die nach Oxford weisen
und eine Modifikation der Lehre iiber den Willen enthalten. Also hat Duns
Scotus auch iiber dieses Buch mindestens viermal gelesen.

Zum II1. Buch ist folgendes anzumerken. Die Ordinatio ist auch hier ur-
spriinglich unvollstindig und durch die Reportata erginzt worden, Es ist schwer
zu sagen, wo die Ordinatio aufhért und die Reportata beginnen. Sicher gehiren
dist. XVI—XXVI nicht mehr zur Ordinatio. Die Reportata sind uns in einer
dreifachen Uberlieferung erhalten: a) Die Lectura incompleta, b) die Lectura
completa, ¢) eine Modifikation von b). Die Lectura completa, deren grofter Teil
nicht verdffentlicht ist, enthilt viele Partien, die eine Prizision, Entfaltung
und Bereicherung der Gedanken des Duns Scotus bringen. Besonders wichtig
gind unversfientlichte christologische und mariclogische Stiicke. Die Authen-
tizitit der Lectura incompleta und der Lectura completa steht itber allen Zweifel

1) Bekanntlich triigt das Opus Parisiense oft den Namen Reportata Parisiensia,
wihrend das Opus Oxoniense auch Ordinatio genannt wird. Wichtig fir das
Verstindnis des folgenden ist vor allem der Sinn der letzteren Bezeichnung.
Sie bedeutet nach B. nicht, wie man frither (Wadding) meinte, eine Erginzung
des unvollstindigen Oxforder Kommentars des Scofus durch seine Schiiler, also
nicht ein mehr oder weniger zweifelhaftes , arrangement®, sondern ,,den Text,
den Scotus selbst geschrieben oder diktiert hat, den offiziellen (unvollsténdigen)
Oxforder Kommentar*, Reportata sind Berichte oder Nachschriften von den
Lehren eines Meisters, die, wenn sie authentischen Wert haben, von diesem
selbst tiberpriift und gebilligt sind.
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fost, Im ms. F. 69 Worcester, das nach Paris weist, finden sich die Notabilia
cancellarii addita super 3 m. Dieses Dokument ist eine Kritik der scotistischen
Lehre, wohl ein Niederschlag des ersten offiziellen Kampfes zwischen Scotisten
und Thomisten an der Pariser Universitit

Die Erorterung des Materials zum IV. Buch bringt folgende Ergebnisse.
1308 legte Duns Scotus in Paris zum ersten Male dieses Buch aus. Die Hand-
schriften, die diesen Kommentar enthalten, und auf denen auch die Ausgaben
von 1518 (Paris) und 1597 (Venedig) beruhen, sind von Duns Scotus selbst nicht
iiberpriift worden. Sie geben seine Gedanken nur sehr schlecht wieder. Nach
dem Opus Parisiense ist das Opus Oxoniense entstanden. Duns Scotus selbst
hat sehr wahrscheinlich die letzte Hand an diesen Kommentar gelegt. Die ge-
druckte Ausgabe weist bedeutende Abweichungen von den éltesten Handschriften
auf. In dem opus brevius besitzen wir eine zweite Reportatio, die wahrschein-
lich Duns Scotus selbst iiberpriift und gebilligt hat. Man nimmt an, daf sie
die Vorlesungen des Duns Scotus nach seinem Doktorat, also nach oder wih-
rend 1805 darstellt. Doch besteht die Moglichkeit, daB aunch Quistionen darin
euthalten sind, die vielleicht in Koéln oder wihrend des (vom Verf. mehr kon-
struierten als bewiesenen) Aufenthalts in Bologna behandelt wurden. Das be-
reits mehrfach genannte ms. F. 69 Worcester fiigt in den Kommentar zum
IV. Buch eine noch nicht verdffentlichte Quiistion iiber die Kausalitit der
Sakramente ein, Dieses Dokument stellt eine Disputation dar zwischen Duns
Scotus und einem Thomisten. Es gehort wohl in die Pariser theologischen
Streitigkeiten des Jahres 1308 hinein. Inhaltlich macht es klar, daf Duns Scotus
den Sakramenten eine wirkliche Kausalitit im Hinblick auf die Gnade zuschreibt,
so daB es falsch ist zu sagen, fiir ihn seien die Sakramente nichts weiter als
,des occasious de la production de la grace*.

Zusammenfassend ist zu sagen, daB angesichts dieses Handschriftenmaterials
sich der gedruckte Text des Opus Oxoniense und des Opus Parisiense in die
verschiedensten Elemente auflost. Oxforder und Pariser Lehren, friihere und
spitere Anschanungen, echtes und zweifelhaftes Gut sind auf mannigfache Weise
miteinander vermischt. Wenn wir eine kritische Ausgabe hesitzen werden, die
die unter den bereits veroffentlichten Texten herrschende Konfusion entwirrt
und das noch unverdffentlichte Material ediert, wird die Entwicklung der Ge-
dankenwelt des Duns Scotus durchsichtiz werden und seine Lehre selbst mit
schiirferer Prizision zu erfassen sein, Die hier referierten Ergebnisse B.s, die
von einigen Hypothesen abgesehen sehr gut fundiert zu sein scheinen, kann
nur der Fachmann im engsten Sinne wirklich beurteilen, Fithrt uns B. doch
durch ein Dickicht von etwa 160 Handschriften. Aber soviel darf man mit Ge-
wiBheit sagen, daB der Pfad, den er sich durch dieses Gestriipp gebahnt hat,
den Weg zur Neuausgabe bedeutend geebnet hat.

Wiihrend die beiden besprochenen fremdsprachlichen Werke auch fir den
deutschen Leser von grofiem Interesse sind, kann man das leider von Connollys
Buch nicht in gleichem MaBe hehaupten. Er schrieb seine Monographie iiber
Gerson, um damit eine Liicke auszufiillen, die besonders in der englischen
kirchengeschichtlichen Literatur sehr fiihlbar ist. C.s Arbeit macht nicht den
Anspruch, eine originale Leistung zu sein. Obwobl sie die neueren Forschungen
iiber das 14. und 15. Jahrhundert fleifig verwertet, wird Schwabs Monographie
trotz ihres 70jihrigen Alters nicht verdringt, was von dem Verf. auch gar
nicht beabsichtigt ist. Wenn der Hauptwert von C.s Studie in der Verarbeitung
vor allem der neueren franzosischen Literatur liegt, so weist sie in anderen
Punkten manche Mingel auf. Der Verf. bleibt allzu oft in allgemeinen Formeln
stecken, wo eine schirfere Prizisierung des Gedankens unbedingt erforderlich
gewesen wire. So kommen z. B. die ohnehin spirlichen Bemerkungen {iber
Gersons theologische Position kaum iiber allgemeine Andeutungen hinaus. Die
aufrichtize Begeisterung fiir seinen Gegenstand ldBt ihn manchmal etwas lob-
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rednerisch werden. Man vergleiche demgegeniiber, wie bei Schwab (z. B. 5. 401)
auch die Schwichen und kleinen Eitelkeiten Gersons zu ihrem Rechte kommen.
Der Wille zur Anschaulichkeit in der Darstellung verbunden mit einer leisen
Neigung, erbaulich wirken zu wollen, fithrt den Verf. gelegentlich zu AuBe-
rungen, die in einer historischen Studie mindestens als stilwidrige Entgleisungen
anzusehen sind. (Vgl. S. 411) Der Aufbau des ganzen Buches lifit an Strenge
und Durchsichtigkeit viel zu wiinschen iibrig. Besonders im ersten Teil geht
Biographisches und Grundsitzliches oft durcheinander. Dadurch leidet die Klar-
heit der Linienfiihrung betriichtlich.

Wichtiger ist indessen die Beobachtung, daB der Verf. aus einem gewissen
konfessionellen Interesse heraus Gerson orthodoxer erscheinen ldBt, als er wirk-
lich war. An zwei Punkten zeigt sich dieses Bestreben besonders deutlich: in
der Abschwichung des Konziliarismus Gersons, der moglichst harmlos er-
scheinen soll, und in dem fast angstlichen Abriicken Gersons von den Refor-
matoren. Man wird bedauern miissen, daf C. dabei den iiblichen Ton der kon-
fessionellen Polemik nicht ganz vermeiden kann. Warum muf die Berufung
der Confessio Augustana und der Apologie auf Gerson in der Frage des Monchs-
lebens gleich zu einer ,,shamful misrepresentation** werden (3. 188)2? Es wird
doch aus C.s Darstellung gleichsam wider seinen Willen nur zu deutlich, daB
man von Gerson wirklich nicht mit dem Verf. sagen kann, er habe ,,nichts als
Sympathie fiir das Ideal des monchischen Lebens* gehabt (ibid.). Auch darf
man nicht Gersons kritische Haltung in dieser Frage zu einer zwar ,» ungliick-
seligen*, aber im Grunde doch belanglosen terminologischen Angelegenheit ab-
schwiichen (8. 366). Wenn C. Gerson von Luthers Rechtfertigungslehre, die er
fiir ,, mysticism of quietism (1) halt (8. 365), abriickt, so wird man ihm darin
zustimmen missen. Ist doch Gersons Mystik verwurzelt in dem niti quantum
in se est und in dem facere suum laborem (Dupin IIT, 576 bei C. 8. 278). In
der Frage, ob und in welchem Mafe Gerson auf die religiose Entwicklung des
jungen Luther eingewirkt hat, schlieBt sich der Verf. an Scheel an. Hier hitte
er sich sicher auch den protestantischen Theologen zu Dank verpflichtet, wenn
er Gersons Haltung in der Frage nach der Uberwindung der Anfechtung grind-
licher untersucht hiitte. Leider ist gerade da (S. 817ff.) seine Darstellung sehr
skizzenhaft. Kbenso ist zu bedauern, daf Gersons Stelling zu den religiosen
Volkshewegungen seiner Zeit nicht ausfithrlicher behandelt wird. Fiir die gegen-
wiirtige Luther-Debatte (vgl. Hermelinks Vortrag auf dem Zweiten Theologentag)
wiire eine Arbeit dariiber, wie sich diese Bewegungen in der Beurteilung Ger-
sons spiegeln, sehr willkommen. Ein Punkt sei hier kurz angedeutet. C. zitiert
S. 116 Dupin II, 116: Quidquid avertit a sacramentis suscipiendis, praesertim
a Sacramento Confessionis, debet rejici fideliter. Constat autem per experientiam
in multis, quod taliter se flagellantes non curant de sacramento confessionis,
dicentes quod haec flagellatio potior est ad delendum peccata, quam quaecunque
Confessio, Denkt man beim Lesen dieser Stelle an Luther, so ist zweierlei klar:
Im Gegensatz zu Lmther kommen die Flagellanten von dem Nomismus des
Katholizismus nicht los, sondern geraten vielmehr tiefer in ihn hinein. Mit
Tuther berithren sie sich aber in der Erkenntnis, daB die Sicherungen der
Kirche, insbesondere die des Beichtsakramentes, der Siinde gegeniiber versagen.
Mit anderen Worten, der Punkt, an dem die Flagellanten fiir Gerson ,, hiiretisch
werden, liegt auf der gleichen Ebene wie der Punkt, an dem Luther fiir das
Urteil jedes katholischen Menschen aufhort, ,,Jatholisch ** zu sein. Beide Be-
wegungen, Flagellanten und Reformation, verlassen die katholische Kirche an
der gleichen Stelle, um dann freilich gerade entgegengesetzte Wege zu gehen.

So regt zwar C.s Buch nach mancher Seite hin zum Nachdenken an — es
sei dies ausdriicklich hervorgehoben —; es liBt aber den Leser an vielen Punkten
nach neuer Belehrung ausschauen.
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Eugéne De Faye, Gnostiques et Gnosticisme. Ktude critique des
documents du Gnosticisme chrétien aux IJe et IIIe siécles. 20 édition
augmentée. Paul Geuthner, Paris, 1925. 547 8. geh. 100 Fr.

Die vorliegende 2. Auflage wird als augmentée bezeichnet. Diese Vermehrung
bezieht sich auf das 1. Kapitel iiber das ,,Problem*, das von urspriinglich drei
Seiten auf 22 Seiten angewachsen ist, da der Verfasser sich iiber die von ihm
in seiner 1. Auflage befolgte Methode mit seinen Kritikern auseinandersetzt, die
in seinem Werke eine Geschichte des Gnosticismus erblicken wollten, Ganz neu
hinzugekommen ist am Schlu8 Appendix IV, eine bibliographische Ubersicht iiber
die fiir das Studium des Guosticismus wichtigsten Werke, ein Auszug aus zwei
in der Revue de théologie et de philosophie 1918 erschienenen Artikeln, dem
von 8, 529 ab eine kurze Ubersicht iiber die seit 1914 erschienenen Publikationen
folgt. Da diese Ubersicht mit dem Jahre 1928 abschlieft, konnte die neue Text-
ausgabe der Pistis Sophia wie die Ubersetzung des Rezensenten aus dem Jahre
19256 nicht beriicksichtigt werden. Es ist sicherlich ein erfreuliches Zeichen,
daf die erste im Jahre 1913 erschienene Auflage in Anbetracht des Weltkrieges
so schnell vergriffen ist. An der Darstellung hat der Verfasser tiberhaupt nichts
gedndert, nur kleine Umstellungen bei Valentin habe ich bemerkt. De Faye
stellt sich die Aufgabe, die einzelnen Gnostiker aus ihren eigenen Zeugnissen
wieder erstehen zu lassen, da er den Angaben der Ketzerbestreiter mit groBer
Skepsis gegeniibersteht. Daher nehmen die Untersuchungen iiber die in kop-
tischer Sprache erhaltenen Originalschriften einen sehr breiten Raum ein (S. 269
bis 853). Auf eine Auseinandersetzung mit dem Verfasser will ich mich nicht
einlassen; ich verweise einfach auf meine Einleitungen zu den beiden erwihnten
Ausgaben, Sehr griindlich hat der Verfasser die Gnostiker der Philosophumena
(S. 189—256) behandelt, wobei zu bedauern ist, daR ihm bei seiner 1. Auflage
noch nicht die 1916 erschienene Ausgabe der Refutatio von Wendland zur
Verfiigung stand. Er sieht in ihnen wichtige Quellenzitate des Hippolyt aus
unedierten gnostischen Dokumenten und sucht an der Hand dieser die gnosti-
schen Ideen der Naassener, Peraten, Sethianer, Simonianer und der spiteren
Valentinianer zu rekonstruieren. Ich habe den Eindruck, daB sein Vertrauen
zu den Hippolytschen Exzerpten zu weit geht. Sollten die Gnostiker im Laufe
eines Jahrhunderts sich so griindlich umgestellt haben und scllte dies aus-
schlieflich auf dem Boden Roms geschehen sein ? Es wire zu wiinschen, dag bei
einer umfassenden Geschichte des Gnosticismus der Verfasser zu diesem Problem
der geschichtlichen Entwicklung nochmals griindlichst Stellung nihme. Vielleicht
wirden dort auch die von den Ketzerbestreitern iiberlieferten Systeme mehr Be-
achtung finden, wenn auch ihnen der Vorwurf nicht erspart werden kann, eine
bewuft oder unbewuBt einseitige Darstellung ihrer Gegner gegeben zu haben.

Berlin. Carl Schmidt.

F. LL Griffith, Christian Documents from Nubia. (From the Procee-
dings of the British Academy. Volume XIV.). London, Humphrey Milford
Amen House, E. C. 80 Seiten und 4 Tafeln.

Auf Wunsch der Redaktion berichte ich hier iiber diese Schrift, obwohl sie
Dokumente einer Sprache enthilt, in die ich nur gelegentlich hineingeschaut
habe. Es war eine grofe Uberraschung, als im Jahre 1906 H. Schifer und
K. Schmidt in den Sitzungsherichten der Kgl. PreuBischen Akademie der Wissen-
schaften die ,,ersten Bruchstiicke christlicher Literatur in altnubischer Sprache*
der wissenschaftlichen Welt bekannt gaben. Das waren ,, Uberreste einer bisher
verschollen gewesenen Literatur, von deren einstiger Existenz wir nur durch
Zeugnisse aunswirtiger Schriftsteller Kenntnis hatten“, Mit Hilfe seiner griind-
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lichen Kenntnis des Neunubischen vermochte Schiifer schon damals mancherlei
zu iibersetzen und auch die Zusatzbuchstaben zum koptischen Alphabet, das die
Nubier iibernommen hatten, richtig zu bestimmen. Inzwischen mehrte sich das
Material , und im Jahre 1913 konnte F. Ll Griffith, der bekannte Entzifferer
der altmeroitischen Inschriften, seine ,,Nubian Texts of the Christian Period“
in den Abhandlungen der Berliner Akademie mit Erklirangen und Glossen
herausgeben, nachdem Schiifer ihm ,in the most unselfish manner* sein eigenes
Material zur Verfigung gestellt hatte. Auf Grund dieser Texte bearheitete Ernst
Zyhlarz seine ,, Grundzige der nubischen Grammatik im christlichen Frithmittel-
alter (Leipzig 1928). Fast gleichzeitiz mit diesem Buche erschien die hier an-
zuzeigende Schrift von Griffith; er hat in ihr zwei neu aufgefundene nubische
Dokumente und eine griechische Inschrift ans Nubien, die bereits frither bekannt
war, in mustergiiltizer Weise bearbeitet.

 Das erste Dokument ist eine Marmorschale aus einer Kirche der nitrischen

Kloster (im Wadi en-Natran); die Rénder dieser Schale sind mit einer griechischen
Tnschrift bedeckt, wihrend in der Mitte eine altnubische Inschrift steht. Der
griechische Text ist, wis so oft bei zweisprachigen Inschriften, nur eine kurze
Wiedergabe des Inhaltes der Hauptinschrift. In beiden Inschriften wird Konig
Georg von Nubien erwihnt; im nubischen Texte stehen die genauen Angaben,
daB Konig Georg 1106 geboren wurde, 1130 auf den Thron kam und 1158 starb.
Griffith vergleicht diese Schale mit koptischen Altertiimern ahnlicher Art und
schlieBt daraus, daB sie ,,might well have been designed to hold anniversary
or other offerings bequeathed to a chureh or a monastery by the persons
commemorated * (S. 4).

Das zweite Dokument ist eine Rechtsurkunde auf Leder, die durch ihren
Fundort (zwischen dem zweiten und dritten Katarakt) bemerkenswert ist. Sie
stammt aus der Zeit des Konigs Basil, der im letaten Viertel des 11. Jahr-
hunderts regierte. Auf 8. 15—17 zihlt Griffith die bisher in Nubien gefundenen
Rechtsurkunden auf (finf koptische und zwei nubische) und kommt zu wichtigen
Schliissen iiber den Gebrauch des Griechischen, Koptischen und Nubischen in
jenen Gegenden.

Das dritte Dokument ist ein Graffito aus dem sogenannten Simeons - Kloster
bei Asuan, das eigentlich ein Kloster des Apa Hatre ist Dies Graffito ist zwar
in barbarischem Griechisch verfaBt, aber die Schrift dhnelt ganz der nubischen,
und es kommen auch einige nubische Worter in ihm vor. Griffith kopierte den
Text im Jahre 1911 und veroffentlichte ihn in seinen Nubian Texts S. 57/58.
Leider war die Kopie unvollstindig, da ein Teil der Inschrift abgebrickelt war.
Aber vor Guiffith hatten bereits Clédat und Monneret de Villard sie kopiert,
als sie noch fast vollstindig war. Somit kann Griffith nun einen bedeutend
besseren Text geben, der auf drei verschiedenen Abschriften beruht, zu denen
noch einige Verbesserungen und Erginzungen kommen, die Prof. Monneret de
Villard durch einen erneuten Vergleich mit dem Original im Jahre 1928 fest-
stellen konnte. Der Text ist von ganz eigentiimlicher Art, und sein Verstind-
nis wird durch das schlechte Griechisch, in dem er geschrieben ist, sehr er-
schwert., Er beginnt mit einer Anrufung des Erzengels Michael, der nicht nur
bei den Nubiern und Abessiniern, sondern auch bei den iibrigen orientalischen
Christen eine wichtige Rolle spielt oder spielte. Dann zihlt der Schreiber, der
sich vorldufig noch nicht nennt, eine Anzahl von Ménnern auf, die er bewundert
und die eine xavynoes bewirkt haben; es sind Priester, Heilige und Herrscher.
Nach der Aufzihlung bittet er Gott um dvdmevers fiir mehrere der bereits
genannten Herrscher, nimlich die Konige Joel, Isaak, Merkurios Phoros, Kudanbes
und die berithmten #gyptischen Heiligen Makarios und Senutios (Schenute).
SchlieBlich fiigt er noch eine Bitte fiir sich armen Stinder hinzu, nennt seinen
Namen und das Datum. (12. Pharmuthi 1038, nach der Ara der Mirtyrer,
= 7. April 1822 nach dem julian. Kalender).
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Einige Bemerkungen zu diesem Texte gebe ich mit aller Reserve. In Z. 3
steht 7744 O3 EIIAINOE MAP * 63 - EITONOM.A * I[] 6. Die Buch-
staben ./ und < stehen im Text iiber den vorhergehenden Buchstaben; an
Stelle der koptisch-nubischen Formen habe ich hier griechische Unzialen ein-

gesetzt. Griffith umsechreibt 44 $eoi Emawvos, Hugvottiog Seot Emdvuuog
ilegeds?] Seogepis (or : Heov) und ibersetzt ,Pa..d.. is praise of God, Paphnu-
tius, namesake of God, a pious priest und weist mit Recht darauf hin, daf
Paphnutius im Koptischen , der von Gott bedeute. Ich mdchte vorschlagen

1144 in 1144 zu verbessern und darin die in nubischen Texten gebriuchliche
Abkiirzung fir smeleauds ,,Prior zu sehen; zu dieser vgl. die Aunfzihlung bei
Zyhlarz, S. 8. Dann hiitten wir: ,ein Prior, [der] Gottes Lob [verdient], ist
Paphnutius, Namensgenosse Gottes, ein frommer Priester (oder: ein Priester
Gottes).“ Ob der Bischof Paphnutius, der am Konzil von Nicaea teilnahm, hier
gemeint ist, bleibt zweifelhaft. Und der Zusammenhang mit dem Kontexte bleibt -
bei meiner Ubersetzung ebenso dunkel wie bei der von Griffith. Anderseits
kbnnte man die Abkiirzung 744 in IT.A[AAA) A[T0Z] auflosen und an den
bekannten Monchsschriftsteller Palladius denken. Der Zusammenhang wird aber
auch dadurch nicht klarer. — In Z. 7 wird ein évayrdiorns uéyes des Namens
040N erwihnt. Dieser Name wird von Gr. zweifelnd als Odenathus erklirt,
Im Altarabischen ist Udhainat verhiiltnismaBig selten; doch dieser Name kommt
in den vorislamischen Inschriften der Provincia Arabia ziemlich hiufig vor,
i Anlehnung an Odenathus, Konig von Palmyra im 8. Jahrh. DaB sich aber
ein Udhainat hier unter die griechischen, koptischen und nubischen Namen ver-
it haben sollte, ist mir sehr unwahrscheinlich. Allerdings weiR ich nichts
Besseres vorzuschlagen, — In Z. 8—11 werden Herrscher aufgezihlt, fiir die
in Z. 12—14 um drdnovors gebeten wird, In Z. 12—14 haben alle nur den
Titel gef (rex), von dem Gr. 8. 25, Anm, 8 sagt: ,,Rex is not recorded in
Greek*; mir ist jedoch gz in griechischen Inschriften begegnet, und die
Wirterbiicher von Liddell - Scott und von Sophocles geben Belege dafiir, In
Z. 8—11 haben die Herrscher verschiedene Titel: Merkurios Phoros wird als
xofpuwos, Kudanbes als xowodowr modedoos, Isaak als Beoiiets bezeichnet, da-
gegen steht vor Joel das merkwiirdige Wort SKEITIOP. Dies liest Gr. als
oxentwgeor und erklirt es als ,,mirror of events in iibertragenem Sinne. Es
lige naher, an ein Wort zu denken, das die Herrschergewalt zum Ausdruck
bringt. Vielleicht ist also sxpnzgogdgos (0der oxnmTopdpos) gemeint; der Wechsel
von 7 und & ist im hellenistischen Griechisch des Orients zwar nicht hiufig,
kommt aber doch vereinzelt vor. — In Z. 11 finden sich hinter fugidede Towdx

zwel nubische Worter; das erste ist #.4¥7, dessen I' iber dem anderen Buch-
staben steht und nicht ganz sicher ist, das zweite lautet E7K.ST (das koptische
Zeichen fiir sch ist hier durch & ersetzt). Bei 1.4Y denkt man natiirlich sofort
an das nubische Wort fir ,,grof* (daws, daww); das I' konnte mechanisch
von der Abkiirzung MET fiir uéyes heriibergenommen sein. Fiir das Wort
EIKST nahm Gr. frither (Nubian Texts, 8. 95) zweifelnd die Bedeutung ,,Monat*
an. Jetzt sagt er (8. 25, Anm, 6) ,,its meaning eludes me*, Zyhlarz ubersetzt
es (S. 168, Z. 7 und 8. 169, Z. 2) durch ,,Stifter*. So mag denn Konig Isaak
hier . der grofie Stifter* genannt sein; aber das ist unsicher, und die Wort-
stellung ware im Nubischen sehr auffallend, wenn auch nicht unméglich. —-
Bs sei noch erwihnt, daf die Namen Joel und Isaak auch bei den christlichen
Konigen Abessiniens vorkommen.

Sehr wichtig sind die historischen Ausfiihrungen von Gr. iiber Kudanbes,
den er mit Recht in dem , Kerenbes* bei dem arabischen Schriftsteller al-
Maqrizi wiederfindet, da @ und » im Arabischen leicht verwechselt werden
kinnen. Der Titel von Kudanbes »xeodpoy modsdpoc't klingt zundchst sehr
hochtrabend ; aber er ist kaum anders gemeint als negwse nagast in Abessinien,
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d. i. Oberkénig (wortlich: Konig der Konige). Kudanbes war wohl, wie Gr. an-
nimmt (S. 28), der letzte christliche Konig von Nubien, und dies Graffito war
das letzte Aufflackern det aussterbenden Staatsreligion von Nordnubien. — Uber
die anderen genannten Kionige fiigt Gr. kurze Bemerkungen hinzu, und er be-
handelt zum Schlusse noch ein fragmentarisches nubisches Graffito, das in der-
selben Kirche gefunden wurde wie der Kudanbes-Text.

In der Einleitung gibt Gr. eine kurze und klare Ubersicht iiber die Geschichte
des christlichen Nubiens und verweist auf Roeders Aufsatz (Die christliche
Zeit Nubiens und des Sudans) in der Zeitschrift fiir Kirchengeschichte, Bd. 33
(1912), 8. 364—398. Er nimmt an, daB die christliche Zeit Nubiens mit der
Tatigkeit von monophysitischen Missionaren im 6. Jahrh. begonnen habe. Zyhlarz
(8. X) weist, nach Quatremére und Junker, darauf hin, daf die Nubier zuerst
Melkiten waren und erst im Jahre 704 n. Chr. eine monophysitische Kirchen-
reform durchmachten. Im benachbarten Abessinien wurde das Christentum schon
im 4, Jahrh. eingefiihrt, und man nimmt als Zeit der monophysitischen Kirchen-
reform das 6. Jahrh. an. Vielleicht wire noch zu erwihnen, daB der Name des
stidlichen nubischen Reiches als ’Alwa in einer Inschrift von Aksum yorkommt
(Deutsche Aksum-Expedition, Bd. IV, 8. 40 zu Z. 32), und daf die Hauptstadt
dieses Reiches, Soba, noch heute in einer nicht mehr klar versiandenen Redens-
art der Tigrs-Volker im ndrdlichen Abessiniens sich findet; ich habe mehrfach
dort gehort men sgba ‘et maba, wortlich ,,von Soba bis zu den Nubiern*, d.h.
,weit und breit®.

Aus dem vorstehenden ergibt sich, wie wichtig die neuen Dokumente fiir
die Geschichte des christlichen Nubien sind, und wie dankbar die Wissen-
schaft Herrn Griffith dafiir sein muf, dag er ihre Bearbeitung libernommen
hat, eine Aufgabe, fiir die niemand besser geeignet war als er.

Tiibingen. B. Littmanmn.

Mittelalter

Festgabe fir Ludwig Schmitz-Kallenberg zum 10. Juni 1927. Uber-
veicht von Johannes Bauermann, Franz Flaskamp, Gerta
Krabbel, Bernhard Vollmer. Minster, Verlag Regensberg, 1927. VI,
147 8. Mit Bildnis, Karten und Lichtdrucktafeln. 10.— RM.

Vier Kollegen und Schiiler haben diese Festgabe ,,Aus Mittelalter und Re-
formation®* dem Minsterer Staatsarchivdirektor und Professor Schmitz-Kallen-
berg zum 60. Geburtstage gewidmet. Voran steht der umfangreiche Beitrag von
Flaskamp, Das Hessen-Bistum Buraburg (8. 1—55). FL behandelt
in sechs Abschuitten die Vorbereitung, die Griindung, den hessischen Sprengel,
Bischof Witta, das Ende des Hessenbistums und die Pfarrei Buraburg mit der
ihm eigenen griindlichen Ausschopfung der Quellen, die grofien Fleif und ein-
gehende Vertrautheit verrdt, aber auch mit einer Umstindlichkeit, die das
Uberwuchern der Anmerkungen zur Folge hat. Trotzdem ist die Arbeit nicht
abschliefend, denn Fl. hat die ergebnisreichen Ausgrabungen Jos. Vonderaus,
die im Sommer 1926 begonnen wurden, und guf welche ich in einer Besprechung
von Fls Arbeit tiber das hessische Missionswerk des hl. Bonifatius in der Ztschr.
f. Missionswissenschaft 17 (Mimster 1927), 8. 58 hingewiesen habe, nur neben-
bei erwihnt (8. 54). Vgl. dariiber jetzt ausfithrlich Fuldaer Geschichtsblatter 21
(1928), 8. 1£f. und auch K. Lennarz iiber das Alter des Archidiakonats Fritzlar
in seiner Bonner phil. Dissertation ,,Propstei und Pripste des St. Peterstifts in
Fritzlar** (1928), S. 80ff. In der genannten Besprechung wies ich auch auf die
Frage des Brigiden-Patroziniums hin, die FL gar nicht berihrt, Zu dem 8. 48
angezogenen Tode des Bonifatius ist noch des Verf.s Aufsatz ,,Das Todesjahr
des hl, Bonifatius* im Historischen Jahrbuch47 (1927), 8.473—48b zu beachten,
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in dem iiberzeugend nachgewiesen wird, daB die Fuldaer Tradition fiir das
Jahr 754 gegeniiber der Mainzer vorzuziehen ist, wie schon M. Tangl ausgefiihrt
hat. Die im Text und als Beilagen gegebenen Karten sind teilweise schon aus
anderen Arbeiten des Verf.s bekannt und stehen hinsichtlich ihres Wertes kaum
im rechten Verhiltnis zu den hohen Herstellungskosten. Das Ganze ist auch
als selbstindige Schrift: ,, Das Hessen-Bistum Buraburg. Ein Beitrag zur ,,Ger-
mania sacra‘. Mit 4 Karten im Text und 9 Karten als Anlagen. Anhang: Zum
Lebensbilde des hl. Bonifatius. Mit Beihilfe der Notgemeinschaft Deutscher
Wissenschaft' erschienen. Der ,, Anhang* 8.56—67 enthilt Besprechungen der
Bonifatiusbiographien von Robinson (1916), Kurth (1918) und Laux (1922) und
eines von einem Benediktiner auf Korea verfaBten Bonifatins-Schauspieles. Der
Zusammenhang dieses ,, Anhangs* mit Buraburg ist recht locker, zumal die
Besprechungen teilweise schon anderweitiz gedruckt sind.

Fls Beitrag folgt eine ebenso umfangreiche Abhandlung Bauermanns:
Ein westfialischer Hof des Klosters Fulda und seine Kirche
(8. 56—112). Es handelt sich um die #lteste Originalurkunde eines Bischofs von
Miinster, Siegfrieds ( 1082), des Bruders Thietmars von Merseburg, fiir Fulda,
die bei Schannat gedruckt ist, aber in Erhards Regesten fehlt. Fulda erhielt
einen Hof in der Bauerschaft Detten, der noch im 16. Jahrhundert Lehenbesitz
des Klosters war. Die Kirche in Schapdetten war Bonifatius geweiht, Die Aus-
fiithrungen sind diplomatisch und kirchenrechtlich bedeutsam.

Von geringerem Umfang ist der Aufsatz von Vollmer, Das Testament
Tevolds von Northof (S. 118—121), aher sehr willkommen fiir die neue
Ausgabe der Werke des bekannten Geschichtschreibers. Das Testament (1341
April 2) liegt im evangelischen Pfarrarchive zu Wald bei Solingen. —
Krabbels Aufsatz (S, 122—141) ist eine Vorarbeit fiir die Neuausgabe von
»Willibald Pirkheimers Schutzschrift fiir das Klarakloster in
Niroberg®, die notwendig wird, nachdem das Konzept der Schrift in Pirk-
heimers NachlaB auf der Niirnberger Stadtbibliothek aufgetaucht ist. Willibalds
Schwester Caritas war Abtissin des Klaraklosters. — Auf fiinf Seiten (S. 142
bis 147) werden die Schriften Schmitz-Kallenbergs zusammengestellt.

Breslau. W. Dersch.

Die dlteste erreichbare Gestalt des Liber Sacramentorum anni
circuli der rémischen Kirche (Cod. Pad. D 47, fol. 11— 100r). Ein-
leitung und Textausgabe von Kunibert Mohlberg 0.8.B. Untersuchungen
von Anton Baumstark (Liturgiegeschichtliche Quellen, herausgegeben von
Kunibert Mohlberg und Adolf Ricker, Heft 11/12), Miinster i. W., 1927,
Verlag der Aschendorffschen Verlagsbuchhandlung. XLIII und 104 und
199 Seiten, geh. 14.30 M.

Eine Textausgabe des im Codex D 47 der Kapitelshibliothek zu Padua er-
haltenen Sakramentars bildet dieses Buches Mitte. Der Text wird umschlossen
von einer von Mohlberg geschriebenen ,, Einleitung* und von den auf den Text
folgenden umfangreichen ,, Untersuchungen* Baumstarks. Die Einleitung Mohl-
bergs beschiftigt sich mit der Handschrift und liBt uns ihre Bedeutung er-
kennen, die darin besteht, daB ihr zweifelsohne ein stadtromisches vorhadria-
nisches Bakramentar, und zwar des 7. Jahrhunderts zugrunde liegt, ja daB wir
hier die #lteste bis jetst greifbare Gestalt des stadtrimischen Sakramentars
haben. Die unter dem bescheidenen Titel ,, Untersuchungen ¢ einhergehenden Aus-
fithrungen Baumstarks bieten nicht weniger als eine eingehende Darlegung des
Befundes der gesamten Handschriften der Sakramentare und der sich daraus
ergebenden Probleme fiir die kirchengeschichtliche Forschung. Die stets vor-
sichtig urteilende Darstellung ist sich dessen bewuBt, daB ihre ., Ergebnisse‘
bloB Vermutungen sind; aber diese Vermutungen sind nicht nur gut begriindet,
sondern besitzen sogar einen so hohen Grad von Wahrscheinlichkeit, dag sie
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die Forschung vor ganz neue Aufgaben stellen, und zwar nicht bloB die speziell
liturgiegeschichtliche, sondern auch die kirchengeschichtliche Forschung. B. zeigt,
daB die Forschung auf einem Irrweg war, wenn sie von einem ,,Gelasianum*
sprach. Es gibt kein , gelasianisches® Sakramentar im Sinne der Uberlieferung,
sondern ein grofes Korpus einer eigentlich anonymen Uberlieferung rémischen
SBakramentarstoffes, der erst im Gegensatz zum Gregorianum mit dem Namen
des Papstes Gelasius verkniipft wurde. Diese sogenannten .,gelasianischen*
Uberlieferungen stehen also neben, ja genau genommen nach, nicht vor dem
Gregorianum. Durch diese Sachlage ergibt sich ein gegen das seither geschaute véllig
verdndertes Bild von der Entwicklung der romischen Messe. Ist
die Annahme B.s richtig, so gab es hichstwahrscheinlich tiberhaupt kein offi-
zielles vorgregorianisehes Sakramentar der romischen Kirche, sondern erst Gregor
der Grofie hat , die variablen Texte der romischen Messe endgiiltic der Sphire
einer von Fall zu Fall frei schaffenden Gestaltung entzogen®, wobei es sich
dann selbstverstindlich , nicht um einen plétzlichen Bruch mit einer noch
lebendigen Gepflogenheit, sondern nur um etwas wie die Sanktionierung eines
allmihlich erreichten Entwicklungsstadiums* gehaudelt haben kann.

Beim Versuch der Losung des zweiten Problems, das die Sakramentariiber-
lieferung stellt, bei der Frage nach dem Verhiiltnis zwischen dem urgregoriani-
schen und dem hadrianischen Gregorianum leistet der hier herausgegebene
Codex P.unschétzbare Dienste. Einen besonders breiten Raum nehmen in B.s Unter-
suchungen die Erdterungen iiber das ,,Gelasianum‘ des 8. Jahrhunderts ein,
B. glaubt nachweisen zu kénnen, daf die Heimat dieses Typs in England, und
zwar in Wessex liegt, und dieses ,,Gelasianum* von dort aus spitestens vor
747 nach dem Frankenreich fibertragen wurde. Bei dieser Annahme ergibt sich
wiederum ein von dem seither gesehenen vollig verindertes Bild der kirchen-
geschichtlichen Vorginge. Wir kénnen hier auf Einzelheiten nicht eingehen,
Aber von welcher Bedeutung die Aufstellungen B.s sind, 148t sich an folgenden
Ergebnissen seiner Untersuchungen ermessen. Alkuin brachte in seiner Neu-
ausgabe des Hadrianum nicht etwa das vor dem Hadrianum im Frankenreich
gebriduchliche Mefbuch rémischen Ritus zur Geltung, sondern das ihm aus seiner

" angelsichsischen Heimat vertraute MeBbuch, dessen Typ hochst wahrscheinlich
nicht vom heutigen Frankreich aus nach Deutschland kam, sondern durch die angel-
siichsischen Glaubensboten aus Britannien nach Deutschland gebracht worden war.,
Alkuins Neuausgabe war fir die Bediirfnisse und Verhiltnisse des Franken-
reichs bestimmt; eine Riickwirkung auf das stadtromische MeBbuch sollte sie
nicht ausiiben. Die Liturgiepolitik Karls des GroBen schlieft blo8 eine bestimmte
Vergangenheit ab. Die Zukunft beherrscht hat der mit den Ottonen ein-
setzende deutsche Einfluf auf Rom. Nicht vom Frankreich der letzten Karo-
linger und der ersten Capets ging ein EinfluB auf die stadtrémische Liturgie
aus, sondern vom Deutschland der Ottonen und Salier.

Lich (Oberhessen). Paul Schorlemmer.

Joseph Ahlhaus, Geistliches Patronat und Inkorporation in
der Ditzese Hildesheim im Mittelalter. Freiburg i. Br.,, Herder,
1928. VIII u. 188 8. 8.— M.

Die ersten Kapitel dieser Untersuchung, in denen die geistlichen Patronate
gruppenweise mit allen Einzelbelegen aufgefithrt werden, waren schon 1922
als Dissertation in Maschinenschrift verdffentlicht und sind nun durch ein
drittes Kapitel ergiinzt, das die Rechtsverhiltnisse sowohl des geistlichen Patronats
wie der Inkorporation, durch Einstellung urkundlicher Nachweise aus der Ditzese
in die umrahmenden kirchenrechtlichen Bestimmungen und Begriffsfestlegungen,
scharfsinnig darlegt. Die Entwicklung vom Eigenkirchenwesen iiber dessen Herab-
minderung im Patronat bis zur Inkorporation in ihren zwei Hauptformen, die

Zischr. £, K.-G. XLVII, N.F. X 38
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schliefllich die iibelsten MiRstinde gezeitigt hat (S. 173f.), hebt sich deutlich
heraus, ebenso das durchgehende Vorwiegen des finanziellen Moments bei
allen Instanzen und etwa die Entstehung von Kompatronaten. ,, Unberiicksichtigt
bleibt die Geschichte des Laien- und Gemeindepatronats, sowie die Entwicklung
des pipstlichen Provisions- und Exspektanzenwesens* (8. 8). Doch ist dem
mittleren Kapitel eine Zusammenstellung der Laienpatronate der Didzese an-
hangsweise beigegeben. Verfasser hat u. a. einige hs. Kopialbiicher von Stiften
und Klostern herangezogen (S. 9f.), wiihrend ihm die Hauptstiitze das von
H. A. Liintzel 1837 verdffentlichte Archidiakonatsregister des Bistums bot; fiir
dieses hatte J. Machens (1920) weitere Hss. nachgewiesen, freilich ohne sie zu
benutzen. Wie ich aus eigener Vergleichung versichern kann, hiitten sie auch fiir
die Einzelfeststellungen iiber die Patronate hier und da Erginzungen oder Berich-
tigungen liefern konnen und somit das Bild der tabellarischen Zusammenstellungen
S. 85—88 etwas anders gestaltet. ,,Runi® z. B. (8. 85) stebt fiir Ohrum, die alte
Taufstitte an der Oker schon im 8. Jhd. Fiir Schwicheldt 8. 87 ist iibrigens Mutter-
kirche nicht ,,Herbord “ (Personenname), sondern Solschen. Die sorgfiltige Unter-
suchung kann auch fiir entsprechende anderer Diézesen als Anhalt dienen.
Betheln (Hann.). E. Hennecke.

Hermann Fischer, Die heilige Hildegard von Bingen, die erste
deutsche Naturforscherin und Arztin. Thr Leben und ihr Werk. Miinchen,
1927 (Miinchener Beitréige zur Geschichte und Literatur der Naturwissen-
schaften und Medizin, herausg. v. E. Darmstidter, Heft 7/8). Verlag der
Miinchener Drucke. 162 8. geb. 10.—, br. 8.— M.

E. will eine Klarstellung und Zusammenfassung der naturwissenschaftlichen
Kenntnisse Hildegards erreichen und geht zu diesem Zwecke sorgfiltig ihren
Angaben nach, Bei den botanischen mit Vergleich fritherer Autoren, so daf
hier der Grad von H.s Abhingigkeit von der Tradition und damit der Umfang
ihres selbstindigen Wissens deutlich hervortritt. Da ihre Sprachkenntnisse kein
eigenes Studium der ilteren Autorititen erméglichten, ist es eine sehr reiche
miindliche Uberliefemng, die F. erschlieft. Daneben gebithrt der eigenen Beob-
achtung der Heiligen, die durch Visionen ,die feinen Eigentiimlichkeiten der
Naturen der lebenden Wesen enthiillt* erhalten haben will, volle Anerkennung.
Mehr wohl als ihrer ,,Seelenstirke* und ,,inneren Grofe, von der der ka-
tholische Verfasser iiberschwengliche Vorstellungen hegt., Ihr ,,Welthild* und
ihre allgemeine geschichtliche Stellung sind schwerlich richtig gezeichnet, um
so griindlicher ist der naturwissenschaftliche Hauptteil gearbeitet, im Anhang
auch die handschriftliche Uberlieferung der ,,Physica“ untersucht. Die Schrift
verdient die Beachtung auch des Kirchenhistorikers.

Halle a. S. Hermann Dirries.

Walther Ziesemer, Die Literatur des Deutschen Ordens in
PreuBen. Breslan, Ferd. Hirt, 1928. 128 8. 8°. kart. 4.80 M.

Nachdem man lange den Blick allein auf die politischen Leistungen der
Deutschherren in PreuBen gerichtet hatte, beginnt jetzt die kunstgeschichtliche
und germanistische Forschung, der geistesgeschichtlichen Bedeutung des Deut-
schen Ritterordens ihre Aufmerksamkeit zuzuwenden. Das Bueh des Kionigs-
berger Germanisten Ziesemer iiber die Literatur des Deutschen Ordens in Preufien
ist eine wichtige Station auf dieser neu beschrittenen Bahn. Nach einer Ein-
leitung tiber die untergegangene Poesie der alten Preufien wird das eigentiim-
liche Doppelwesen des Deutschen Ordens am Beispiel seiner Bauten und seiner
Malerei entwickelt. Schon hier tritt als die Eigenart der geistigen Produktionen
des Ritterordens die strenge Einordnung des Geisteslebens in die Bediirfnisse
des Staates hervor. Erst recht wird dieses Spezifikum bei der Behandlung der
Deutschordensdichtung und -geschichtschreibung deutlich. Ziesemer bewegt sich
bei diesem Hauptteil des Buches auf seinem eigensten Fachgebiet; man spiirt
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denn auch hier dem Btoff trotz der bescheiden-schlichten Darstellungsform die
iiberlegene Beherrschung des Stoffs und die grofe geleistete Arbeit ab. Da in
dieser Zeitschrift nicht der literaturgeschichtliche Ertrag des Buches, sondern
allein der kirchengeschichtliche abzuschiitzen ist, so sei dieser kurz skizziert.

Die Dichtung des Deutschen Ordens in PreuBien ist groBenteils Bibeldichtung,
Die historischen Partien des Alten Testamentes wurden (Hiob, Esther, Judith,
Esra und Nehemia, die Makkabiier, Daniel) in deutsche gereimte Ubertragungen
umgegossen , aus dem Neuen Testament wurde die Apokalypse deutsch umge-
dichtet. Diese Dichtungen schliefen sich im allgemeinen eng an den Vulgata-
text an, bieten aber zugleich in der Form von Paraphrasen, Exkursen und
erginzenden Zusitzen eine Art Kommentar. Wir haben hier also Beitriige zur
Geschichte der Bibelexegese, tiberhaupt der Bibel vor uns, die nicht unwichtig
sind. Diestel z. B. in seinem im ibrigen noch brauchbaren Werke ,,Geschichte
des Alten Testamentes in der christlichen Kirche* (1869) weiR von dieser im
mittelalterlichen Preufien erfolgten Wiederbelebung des Alten Testamentes nichts.
Soweit die Deutschordensdichtung nicht Bibeldichtung gewesen ist, war sie
geistliche Dichtung im weiteren Sinne. Bliiten der geistlichen Deutschordens-
dichtung sind das Passional und das Viterbuch, beide tiber ihren engeren
Inhalt (Leben Jesu und der Monchsviter) hinaus noch eine Fille von legen-
darischem, populartheologischem und vor allem eschatologischem Material ent-
haltend. Auch Prosatibersetzungeu der Bibel finden sich im Deutschordenslande.
Eine im Konigsberger Staatsarchiv befindliche Prachthandsehrift enthilt eine
Ubersetzung der Propheten und der Apostelgeschichte; in einem anderen Konigs-
berger Manuskript befindet sich eine Ubertragung der Apokalypse. Die beiden
erstgenannten Ubersetzungen stammen von Claus Cranc (um 1325). Die Apostel-
geschichte ist von Ziesemer herausgegeben (,, Eine ostdeutscheApostelgeschichte*,
Halle 1927); eine Ausgabe der Propheteniibertragung wird von ihm vorbereitet.
Das Brstaunliche an diesen Ubersetzungen, von denen Proben abgedruckt sind,
ist die eigentiimliche, an Luther gemahnende Rhythmik des Tonfalls, wie man
sie in vorlutherischen Bibeln sonst nicht findet. Ziesemer weist selber auf diese
sprachliche Nihe zu Luther hin und erklirt sie, in den Bahnen Burdachs wan-
delnd, damit, daf diese Konigsberger mittelalterlichen Ubersetzungen und die
Lutherbibel dem gleichen ostdeutschen kolonialen Sprachraum angehoren. Dieser
kurze Uberblick mag einen Eindruck von dem Reichtum, den Ziesemers Buch
auch fiir die Kirchengeschichte in sich birgt, erweckt haben. Aber auch ab-
gesehen von der kirchenhistorischen Ausheute diirfte die Lektiire lohnen, und
man michte dieser ersten Gesamtdarstellung der Deutschordensliteraturgeschichte
zahlreiche Leser auch jenseits der ostpreufiischen Grenzen wiinschen. Gerade
Ziesemers Werk ist besonders geeignet, zu zeigen, wie sehr die Geschichte der
heute so schwer bedrohten Provinz Ostpreufen iiber eine blofe Provinzial-
geschichte hinaus ins Allgemeine reicht und wie sie mit tausend Fiden mit der
Geschichte des deutschen Gesamtvolks verbunden ist.

Kowigsberg 4. Pr. Fritz. Blanike.

Reformation und Neuzeit

Franz Buchholz (Studienrat in Braunsberg), Die Lehr- und Wander-
jahre des ermlindischen Domkustos Eustachius von Knohels-
dorff Ein Beitrag zur Kulturgeschichte des jiingeren Humanismus und
der Reformation. (Sonderabdruck aus der Zeitschrift fiir die Geschichte und
Altertumskunde Ermlands, Bd. XXII.) Braunsberg, Selbstverlag des Verf,,
1925. 155 8. 80. 4.— M.

Eustachius von Knobelsdorff (geb. 1519 in Heilsberg in OstpreuBen, gest. 1571
als Domdechant in Breslan) ist ein Glied jenes im 4. und 5. Jahrzehnt des

16. Jahrhunderts blihenden ermlindischen Humanismus, dessen bedeutendste

38*
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Vertretor der groBe Koppernikus und der Bischof Dantiskus sind. Kn. tritt aber
hinter den eben Genannten weit zuriick. Er ist ein Durchschnittshamanist, in
religioser Beziehung schwankend, als Dichter schwiilstig und unwahrhaftig. Der
Verfasser muf selber von seinem Helden sagen, daf Wahrheit und Klarheit
nicht eben zu den Hauptziigen seines Wesens gehorten. Das Bild Kn.s, das in
dieser HuBerst fleifigen und soliden Untersuchung vor uns tritt, ist darum
wenig bedentungsvoll, Am interessantesten sind die kultargeschichtlichen Par-
tien (Nachrichten iiber das Leben an der Sorbonne, S. 108f., Augenzeugen-
bericht iiber die Verbrennung von Lutheranern in Paris, 8. 112).
Konigsberg 1. Pr. Fritz Blanke.

Eugen Béttger (E. K. Betger), der Direktor der mittelasiatischen Staats-
bibliothek , beschreibt im ,, Bulletin de I'Université de I’Asie centrale* (Bjul-
leten sredne-aziatskogo gosud. universiteta) Nr. 16 (Taskent 1927), 8. 31—34,
unter der Uberschrift: ,,Novyj avtograf Ulricha fon Guttena‘ ein
ins ferne Turkestan verschlagenes Exemplar der vierten Auflage von Huttens
,» Conquestio . Eine Widmung in lateinischer Sprache auf dem Titelblatt an den
Pfalzgrafen Johann II. von Simmern-Sponheim (1509—1557) ist, wie B. in ge-
meinsamer Arbeit mit dem Direktor der Heidelberger Universititsbibliothek Prof.
Dr. R. Sillib festgestellt hat, von Huttens eigener Hand und wird von B. im
Faksimile reproduziert.

Hamburg. F. Epstein.

Tord. Cohrs, Hortulus animae evangelisch (1520), das dlteste
evangelische Gebetbuch, in Faksimile herausgegeben mit einem Schlufwort
,,D. Martin Luther und ein Kreis evangelischer Beter um ihn*. Leipzig,
M. Heinsius Nachfolger. o. J. 228 8. 7.— M.

Ferd. Cohrs ist in der Lage, uns hier eine Pergamenthandschrift in Faksi-
miledruck wiederzugeben. Die Handschrift stammt aus dem Twietmeyerschen
Antiquariat in Leipzig, sie wurde dort um 1910 erworben und soll aus einer
Klosterbibliothek stammen. Mit dem Titel ., Hortulus animae evangelisch* hat
der Herausgeber den Charakter des Werkes bezeichnen wollen. Die Sammlung
enthilt ein dreiteiliges Eingangsgebet (mittelalterliches Gut und Luther), Kleine
Gebete aus Luthers BuBpsalmen, Mefigebete (mittelalterlich), Vaterunserstiicke
(Luther), Luthergebete, eine mittelalterliche Vermahnung, Abendmahlsgebete (meist
mittelalterlich), Vaterunser- und Glaubenserklirungen, die Cohrs Agricola zuschreibt,
und meist mittelalterliche SchluBstiicke. Nach der geistvollen Analyse von Cohrs
handelt es sich hier um eine allmihlich entstandene Sammlung, deren Anfinge
bis in das Jahr 1518 zuriickreichen, und die etwa 1520 zum Abschlufl gekommen
ist. Cohrs macht es wahrscheinlich, daB wir in Johannes Agricola den Sammler
gehen diirfen, Als Ort der Sammlung nimmt Cohrs Wittenberg an. Auch wenn
man die Annahmen von Cohrs im einzelnen bestreitet, wird diese (iibrigens in
Abschrift fiberlieferte) Gebetssammlung ein wichtiges Zeugnis des Uberganges
von der katholischen zur reformatorischen Gebetsliteratur bleiben. Die inter-
ossantesten Stiicke der Sammlung sind die Abendmahlsgebete, die den Uber-
gangscharakter ganz auffillig dokumentieren.

Glieffen. L. Cordier.

Ph Aug Becker, Clément Marot, sein Leben und seine Dichtung.
Sichsische Forschungsinstitute in Leipzig, Forschungsinstitut fiir neuere
Philologie, IV. romanistische Abteilung, Heft 1. Max Kellers Verlag, Miinchen,
1926. 420 S. 20.— M.

Ph. Aug. Becker hat seinen Untersuchungen iiber Clément Marots Psalmen-
fibersetzung (Verhandlungen d, Sichsischen Akademie der Wissenschaften, Leip-
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zig, 1921) sehr rasch ein umfassendes Werk iiber den Dichter und seine Dich-
tung folgen lassen. Waren wir fiir lange Zeit auf das zweibindige Werk von
0. Douen ,,Cl. Marot et le psautier huguenot, Paris 1878 angewiesen, so haben
sich nun neuerdings gleichzeitiz P. Villey (z. B. in seinem Hauptwerk ,. Marot
ot Rabelais**, Paris 1923) und Ph. Aug. Becker mit dem Dichter Marot ein-
gehend quellenmaBig beschiftigt und neues wertvolles Material zutage geftrdert.
Den Theologen interessiert an den Untersuchungen Beckers in erster Linie
Marots Psalmendichtung, Marots Verhiiltnis zu Calvin und Calvins Verhéltnis
zu Marots Psalmen. Fir die Frage nach den 1539 in Strafburg unter Mitwir-
kung von Calvin herausgegebenen Marotpsalmen, die dessen eigener Veroffent-
lichung vorausgingen, weil Becker wichtiges Material heranzufithren. Mit der
Legende von einem unfreiwilligen Ausscheiden Marots aus Genf macht Becker
ein fiir allemal ein Ende. Eine kleine theologische Uberraschung mag uns viel-
leicht der schon in den ,,Verhandlungen der Séchs. Akademie der Wissenschaften *
gefiihrte Nachweis sein, da@ Marot in seiner Psalmeniibersetzung in unmittel-
barer Abhingigkeit von dem Psalmenkommentar von Bucer von 1529 sich be-
findet. Diese Feststellung erklirt m. E. zum guten Teil Calvins Schitzung der
Psalmen Marots und gibt uns auch materiell Aufschluf iiber die Bedeutung,
welche die Marotschen Psalmen fiir die Kirche Calvins besafen.
Gaefien. L. Cordier..

Helmut Kittel, Oliver Cromwell, seine Religion und seine
Sendung. (Arbeiten zur Kirchengeschichte, hrsg. von Hans Lietzmann, a9
W. de Gruyter, Berlin und Leipzig, 1928. 262 S. 15.— M., geb. 16.50 M.

Dieses Buch enthiilt eine Fillle wertvoller Einzelbeobachtungen iiber Crom-
wells menschlichen und religiosen Charakter, iiber seine Stellung zu Paulus
und zu den alten Propheten usw. Mit Recht betont Kittel, dafi dem Handeln
in Cromwells Persénlichkeit durchaus der primiire Rang zukommt. Die Frommig-
keit verhiilt sich zu ihm wie die Begleitung zur Melodie. Sie entsteht in der
Praxis des gewohnlichen Lebens, lebt und bewahit sich hier. Kein frommes
Gedankengebiiude wird errichtet; in den Ereignissen und im Handeln fand Crom-
well seinen Gott ganz unmittelbar, im Schlachtgewitter fiihlte er sich Gott am
niichsten. Wohl zeigt sich Cromwell, wie K. durch einen scharfsinnigen Ge-
dankengang zu beweisen vermag, wohlbekannt mit der Rechtfertigungslehre der
Reformatoren; er ist also Pauliner; aber was er von Paulus zitiert, sind weniger
theologische Gedanken als ganz unreflektierte unmittelbare Zeugnisse des pau-
linischen Lebens, Das sind wertvolle Erkenntnisse, aber sie sind dem Verf.
nicht die Hauptsache; seine Arbeit leidet an einer viel za stark konstruktiven
Art. Ihm liegt alles an einer strengen Unterscheidung von Religion und Sen-
dung bei Cromwell, wobei er unter der Religion ganz einseitig die individuelle
Bezichung des einzelnen zu seinem Gott nach Art des John Bunyanschen
Typus versteht, in der Sendung dagegen das Volk Gottes, speziell das englische
Volk, mit dem Ziel der irdischen Wohlfahrt in Cromwells GottesbewuBitsein
hineingezogen wissen will. Diese strenge Unterscheidung scheint mir gerade
bei Cromwell ganz unhaltbar und widerlegt sich aus dem von K, mitgeteilten
Material zum groBten Teil von selber, wenn der Verfasser zum Zentralen in
Cromwells Religion das tiefe AbhingigkeitsbewuBtsein, das Gefiihl, Gottes Werk
zu treiben und Gottes Werkzeug zu sein, zahlt. Das ist doch einfach die alt-
reformierte Position, die in der Institutio Calvins klassisch vertretene Verbin-
dung des religiosen Individualismus mit dem Volk-Gottesgedanken, wonach jeder
Staatsmann so gut wie jeder einfache Christ von Gott an seinen Posten berufen
und Gott fiir die darauf geleistete Arbeit verantswortlich ist. Es ist bezeichnend,
daB die von Kittel mitgeteilten Belegstellen zum grofiten Teil viel mehr von der
Verantwortung der Cromwellschen Partei, Armee oder Parlament, als von Crom-
wells personlicher Berufung enthalten, und daB erst seit seiner Erhebung zum
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Protektor und spiter zum Militirdiktator das ganz personliche Sendungsbewu@t-
sein sich in seinen Reden #uBert. Mit anderen Worten, was der Verf. als Sen-
dung Cromwells seiner Religion entgegensetzt, ist gar nichts anderes als die
Konkretisierung des allgemeinen religivsen Abhiingigkeits- und Werkzeugsbewubt-
seins auf die bestimmte Lage, in der Cromwell steht. Wenn sodann mit Recht
von Kittel der weltliche Charakter von Cromwells Sendung hervorgehoben wird,
so droht ihm zuweilen eine Ubertreibung dieser Wahrheit. Zu den Pflichten
des Staatsmanns gehort fiilr Cromwell die Unterdriickung der katholischen Messe,
die dem irischen Krieg doch etwas vom Charakter eines Religionskrieges ver-
lieh, und die Verhinderung der Unterdriickung unter den puritanischen Kirchen
selber, deren er sich in einer seiner Reden rilhmte. Das stimmt wieder zu der
calvinischen Staatstheorie, die den Staat ohne kirchliche Funktionen sich nicht
denken kann. Am allerwenigsten aber kann man Kittel beistimmen, wenn er
aus dem SendungsbewufBtsein Cromwells apologetische Schliisse zisht und das
Todesurteil tiber Karl I. oder die Grausamkeiten im irischen Feldzug zu recht-
fertigen sucht. In diesen hbeiden Fallen wiirde ich viel eher den Geist gewisser
Partien des Alten Testaments zur Erklirung heranziehen. Das eigentiimliche
Nebeneinander eines neutestamentlichen Spiritualismus und einer neutestament-
lichen Innerlichkeit mit alttestamentlicher Hirte und Strenge, alttestamentlichem
Heldenmut und Rachegeist gehort zum Wesen Cromwells und scheint mir ein
dankbareres Thema als Cromwells Sendung zu sein. Daf aus dem Buch da-
neben viel zu lernen ist, sei nochmals ausdriicklich hervorgehoben.
Basel. Paul Wernle.

Otto Michaelis, Liederschliissel. Ein Handbuch zum Gesangbuch, vor
allem fiir Pfarrer, Religionslehrer und Kirchenmusiker, mit besonderer Be-
riicksichtigung des Deutschen evangelischen Gesangbuchs und des Thiiringer
evangéa]ischeu Gesangbuchs. Gotha, Leopold Klotz Verlag. 476 Spalten. Geb.
8.— RM.

Das Buch ist durch die Mitarbeit des Verfassers an dem neuen Thiiringer
Gesangbuch angeregt worden. Es stellt ein sehr brauchbares Handbuch fiir
Pfarrer, Lehrer, Kirchenmusiker dar und vereinigt einen Abrif der Geschichte
des Kirchenlieds, eine Liederkonkordanz mit einer praktischen Anweisung zum
Dienst am Lied und einer Einfithrung in die Verwertung der Lieder. Ver-
zeichnisse der wichtigsten Liederdichter und Melodienschopfer (Lebensbilder
und fiir die Praxis bestimmte Anekdoten zu den einzelnen Liedern oder
Dichtern) und ein Ortsverzeichnis vermehren die Brauchbarkeit des Werkes.
Man darf an ein solches, fiir die unmittelbare Praxis bestimmtes Werk nicht
den Anspruch auf neue hymnologische Erkenntnisse und Entdeckungen stellen.
Der Herausgeber bekennt selbst seine Abhéngigkeit von Koch und Nelle, darf
freilich auch auf handschriftliche Notizen seines Lehrers Friedrich Spitta, dem
er sein Werk widmet, hinweisen. Trotzdem scheint mir, auch in der hymno-
logischen Auffassung, die Abhiingigkeit von Nelle noch zu stark zu sein, z. B.
in dem Verstindnis Luthers und des reformatorischen Liedes. Vermifit habe
ich einen Abriff der Geschichte des evangelischen Gesangbuchs. Allein diese
Ausstellungen sollen den Wert dieses Buches fiir die Amtspraxis nicht beein-
trichtigen, sondern fiir weitere im Interesse der Sache zu erhoffende Auflagen
Wegweisung geben.

Giefden. L. Cordier.

Stephan Liosch, Johann Adam Mghler. BandI:Gesammelte Akten-
stilcke und Briefe. Mit einem Bildnis Mohlers. Miinchen, Josef Kosel
& Friedrich Pustet, 1928. XXIV, 552 8., 15.60 M.

Die Feier des hundertjihrigen Bestehens der Diozese Rottenburg im Jahre
1928 hat, wie die im Jahre vorher festlich begangene Riickschau der Tiibinger
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Universitit auf eine Geschichte von 450 Jahren, die Aufmerksamkeit wieder auf
einen Mann gelenkt, der eine Zierde beider gewesen ist, den berithmten katholischen
Theologen Johann Adam Mohler. Aber auch unabhingig davon haben sich in
den letzten zehn Jahren katholische und protestantische Forscher mit dem Be-
griinder der katholischen Tiibinger Schule beschiiftigt und seine Persénlichkeit
und Bedeutung oder auch einzelne Seiten seiner Titigkeit und Anschauungswelt
oder Vorginge aus seinem Leben in neues Licht geriickt. Losch, jetzt Privat-
dozent in Tibingen, der unter diesen Forschern durch mehrere gediegene und
gehaltvolle Untersuchungen einen hervorragenden Platz einnimmt, ist jetat
daran, Leben und Theologie Méohlers auf breitester Grundlage und in um-
fassender Gesamtschau darzustellen, und er schickt dieser Darstellung den vor-
liegenden ersten Band mit den Aktenstiicken und Briefen voraus, Im Vorwort
zihlt er die Behtrden auf, die ihm die einschligigen Akten zuginglich machten,
und die weitgehende Gunst, die er hierin erfahren durfte, kam der Vollzihlig-
keit seiner Sammlung zugute. Auf die vielen Superlative seiner Dankesbezeu-
gungen aber scheint der Stil von damals etwas abgefirbt zu haben. Auch
Familienbriefe, die treue Schwesternliebe gesammelt und gehiitet hat, konnten
herangezogen werden, Nach einer kurzen Einfithrung bietet L. in 14 Abschnitten
die Aktenstiicke und Briefe in fortlaufender Zihlung mit Angabe ihres Fund-
ortes und ihrer etwaigen bisherigen Verdffentlichung, und zahlreiche An-
merkungen geben AufschluB iiber die darin erwihnten Personlichkeiten und
Vorkommnisse: das alles mit einer Sorgfalt und Genauigkeit, mit einer Stofi-
beherrschung und Sachkenntnis, die kaum iiberboten werden kann. Eher kbnnte
man sich fragen, ob nicht da und dort des Guten etwas zuviel geschehen sei,
und nicht manche Wiederholung in den Aktenstiicken durch kurzen Bericht in
Regestenform hiitte vermieden und manches Rankenwerk von Einleitungs- und
Schlufiredensarten hiitte abgeschnitten werden kénnen, da ja hierbei nicht, wie
bei Briefen von und an Mohler, die Nebenabsicht hereinspielen konnte, ,,die
personliche Haltung des Absenders in Klang und Farbe sich selbst kennzeichnen
zu lassen* (8. X). Doch ist das mehr eine Frage des Raumes und damit der
Druckkosten, und in dieser Hinsicht brauchte sich der Herausgeber, wie auch
die schine, des Gegenstandes wiirdige Ausstattung zeigt, offenbar keine Be-
schriinkung aufzuerlegen. So zieht nun in diesen Akten und Briefen das Leben
Méhlers mit seinen #uBeren Ereignissen und mit den Stimmungen und Wand-
lungen, den Hoffnungen und Befiirchtungen, den Erfillungen und Enttauschungen,
die es mit sich brachte, am Geiste des anfmerksamen Lesers vortiber und schligt
ihn unwillkiirlich in seinen Bann. : :
Bin ,,gleichgradig wertvoll* (S. VI) ist ebenso iibles Zeitungsdeutsch, wie
,,Stenglein-Bamberg*, ,,Landes-Bibliothek-Stuttgart*, ,,Kath. Kirchenrat-Stutt-
gart* und andere derartige Bindestrichortsangaben. 8. 2565 begeht in der er-
klirenden Einleitung zu Nr. 204 in dem Satze: ,Diese Veréinderungen usw.
die Hauptwortersucht geradezu Ausschweifungen. 5. 48 (Nr. 37), Anm. 1 bezieht
sich bei Kliipfel das ,,die* nur auf die zunichststehende ,, Kirchengeschichte®,
nicht auch auf ,, Kirchenrecht; seine Angabe ist also ganz zutreffend vel.
S. 59ff). S. 51 Anm. 1 ist in dem Schreiben des Ministers Schmidlin
. Kirchenrecht* ein Versehen fiir ,,Kirchengeschichte *, wofiir Mshler in Wirk-
lichkeit ,,designiert* war. S.52 hitte zu ,, Abdolatiphs Denkwiirdigkeiten ** in
Nr. 53 eine Erklirung gehirt, da sich wohl viele, wie ich, erst aus einem ,, Kon-
versationslexikon * die Kenntnis verschaffen miissen, daf es sich um einen
arabischen Schriftsteller des 13./14. Jahrhunderts handelt. 8. 94 (Nr. 66) ist in dem
Satze Mohlers ,,Man kann ihr wirkliches Verhiltnis etwa einen Waffenstillstand
nennen®, das ,,wirklich® offenbar schwihisch landschaftlicher Ausdruck fir
~gegenwirtig %, , augenblicklich . 8.144 (Nr.123) gehort das ,,hat* hinter ,,ver-
legt™ und S. 534 (Nr. 337) miissen in der ersten Zeile die Worte ,,die wie®
umgestellt werden. S. 148 (Nr. 128) lies ,,emolumenti® fiir ,,emolimenti “ (oder
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gollte der theologischen Fakultit Freiburg, d. h. ihrem Dekan Hug das Versehen
unterlaufen sein?). Zu 8. 242 (Nr. 198) wiire vielleicht der Stimmungswechsel
Méohlers iiber Preufen in seinem Briefe an Déllinger gegeniiber seinem Schreiben
an Altenstein (Nr. 184, 8. 212) anzumerken. Von einem ,langen Kampfe mit
widerstrebenden Gefiihlen* aber, von dem Mahler im Schreiben an Kénig Wil-
helm I. von Wiirttemberg (Nr. 278, S. 409) spricht, ist in den Briefen an Dil-
linger wegen der Berufung nach Miinchen nicht das Geringste wahrzunehmen,
auch nicht in dem ersten in dieser Angelegenheit (Nr. 195, 8. 233 ). Mit seiner
(im Hinblick auf Frankreich ausgesprochenen) Hoffnung beziiglich der (katho-
lischen) Kirche als Stiitze der Monarchie (Nr. 210, 8. 264) ist er falsus vates
geworden. Beachtenswert ist sein Urteil in Nr. 221, 8. 294, iiber das Verhiilinis
von duBerem und innerem Reichtum der Kirche. Wie engbriistig erscheint die
Meinung Beda Webers iiber die Lage dessen, der ,,bereits iiber die Dreibig
hinaus die Heimat verlift* usw. (Nr. 835, 8. 520) angesichts des heutigen
‘Wanderlebens der Professoren! Seine und Mohls (Nr. 333, 8. 506) Ansicht aber,
da$ Mohler sich in Miinchen, auch abgesehen von seiner zunehmenden Krank-
lichkeit, nicht recht gliicklich gefiihlt habe, stimmt doch mit der von ihm an-
gefiihrten eigenen AuBerung Mohlers besser zusammen als die gegenteilize Behaup-
tung Kuhns in seinem Nachrufe (8.506, Anm. 1 und 8.532, Nr. 336). Methodisch
bedenklich erscheint mir die Art und Weise, wie L. (8. 505, Anm. 1) iiber die
Mitteilung R. v. Mohls von einer leidenschaftlichen, ungliicklichen Liebe Mohlers
zu einer verheirateten Frau hinweggeht. Vergleicht man nidmlich die Form
dieser Mitteilung mit seinen sonstigen Bemerkungen iiber Tiibinger Professoren,
z. B. auch der iiber Drey (I, S. 187), so wird man finden, dal Mohl genau zu
erkennen gibt, ob er etwas nur vom Horensagen berichtet oder nur vermutet, oder
bestimmt weiR oder, wie wir vorsichtiger sagen wollen, zu wissen glaubt. Das
letztere ist bei der Mitteilung iiber Mohler der Fall, und dies fillt um so mehr
ins Gewicht, als er weiter sagt, daB er selber, da er mit der Familie eng und
von Jugend auf befreundet gewesen sei, Mcohler oft in dem Hause gesehen und
bemitleidet habe. Er berichtet das auch nicht, um den Theologen irgendwie
herabzusetzen oder auch nur ,,mit umdunkelndem Gerede zu umgeben®, wie er
ja sofort auch seine ,,fast kindliche Unschuld* hervorhebt und iiberhaupt eine
offenkundige Zuneigung zu seiner ganzen FBrscheinung verrit. Da liegt denn
doch nach allen Regeln der Kritik ein bestimmtes Zeugnis von einem, der es
wissen oder merken konnte, vor und ihm gegeniiber sich auf das Schweigen
von Mohlers Stiefschwester Nanny zu berufen, die ofters monatelang zu Be-
such bei ihm gewesen sei, ist doch eine etwas eigentiimliche Methode. Mit
demselben Recht oder Unrecht kinnte man aus diesem Schweigen auch schlieBen,
daB Mohler in dem Hause gar nicht verkehrt habe, da ja die besagte Stiefschwester
. keine beziigliche Namensnennung einer Tiibinger Familie hinterlassen hat*,
wihrend sich v. Mohl doch darin auf keinen Fall getiuscht haben kann, ob
er Mohler dort hiufig gesehen habe oder nicht. Auf dem von L. eingeschlage-
nen Wege kann man also Mohls Nachricht wohl nicht beiseite schaffen.
Miinchen. : Hugo Koch.

Friedrich Adolf Voigt, Séren Kierkegaard im Kampfe mit der
Romantik, der Theologie und der Kirche. Berlin, Furche-Verlag,
1928, 426 S. 10— M.

Man kann iiber Kierkegaard auf zwei verschiedene Weisen schreiben. Man
kann seine Lebensentwicklung darstellen und die Genesis und den inneren Zu-
sammenhang seiner Gedanken schildern. Dann lifit es sich nicht vermeiden,
daB dasWerk unpopulir wird, Denn der Zusammenhangseines Lebens mit seinen Ge-
danken ist so eigenartic und seine Gedanken so schwer zu entwirren, daB eine ein-
gehende Darstellung nichtSofalektiire sein kann, Man kann auch, wie die vorliegende
Schrift, den allgemeinen Zug seiner Gedanken faBlich machen, indem man ihre
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Bedeutung durch Vergleich mit anderen Verfassern illustriert, die sich mit
denselben Problemen beschéftigt haben wie Kierkegaard. Man kann dann, wie
das vorliegende Buch schon durch den Titel ankiindigt, gerade die Seiten her-
vorheben, die anch fiir Kierkegaard die wesentlichen waren, Dann wird das
Buch nicht nur interessant, sondern auch instruktiv iiber die Art und Weise,
wie er die ihm gestellte Lebensaufgabe loste. Aber eine eigentlich kirchen-
geschichtliche Bedeutung wird ein solches Buch nicht haben, weil die Gedanken
nicht in ihrer eigenen inneven Folgerichtigkeit und mit ihren Spriingen geschildert
werden. Hiermit ist das Wesentliche iiber den Wert und Unwert des vorliegenden
Kierkegaard-Buches gesagt. Die Haupttendenzen Kierkegaards sind durch lange
Auseinandersetzungen mit Dichtern und Denkern in der Gegenwart und in der
Vorzeit, die wie Digressionen aussehen, lebhaft geschildert. Aber die innere
Struktur wird nicht beibehalten, indem sogar die Uberschriften Dinge zusammen-
stellen, die bei Kierkegaard in keiner Verhindung stehen, so z. B. ,,Vater und
Sohn oder von dem Glauben an den Vater im Himmel und der Erbsiinde®
Wenn der Verfasser die ,,Taten der Liebe*, wie das Werk heifien sollte, mit
der Behandlung der ,,Liebe* in den dichterischen Schriften zusammenbringt,
stellt er die hsthetischen Werke in eine Beleuchtung, die nicht von Kierkegaard
beabsichtigt ist. Das eigentiimlichste Kierkegaard-Problem entgeht ihm, weil er
den Gedankengang der ,,Wiederholung® nicht genau darstellt. Ein merkiirdiges
Verfahren ist es, daf der Verfasser in Betracht der Anklage wider seinen
Helden, das ethische Stadium komme bei ihm nicht zu seinem Rechte, ,; er-
ginzend einfiigt, was er nie bestritten, aber auch nicht eingehend erdrtert hat‘.
Dies ist ein Umgehen des Problems, Oder (8. 258): ,»Sollte Kierkegaard wirklich
die Gemeinschaft als religioses Gut unterschiitzt haben, er, der fest an die ewige
Gemeinschaft der Heiligen glaubte, der nicht enzyklopddische Vollstindigkeit, son-
dern nur ein Korrektiv geben wollte, so soll diese Liicke durch eben diese all-
gemeinen Sitze ausgefiillt werden*. Danach folgt eine Erérterung des Wertes der
religitsen Gemeinschaft! Das ist keine Kirchengeschichtliche Darstellung, die den
Mangel aus den Hauptgedanken erkldrt, sondern die Einlage eines Advokaten.
Nicht als kirchengeschichtliche Arbeit, sondern als eine interessante Erklirung
der Kierkegaardschen Gedanken ist das Werk zu empfehlen. :
Kopenhagen. Ed. Gersmar.

Alfred Rahlfs, Paul de Lagardes wissenschaftliches Lebens-
werk im Rahmen einer Geschichte seinesLiebens dargestellt.
(Mitteilungen des Septuaginta-Unternehmens der Gesellschaft der Wissen-
schaften zu Gottingen, Band 1V, Heft 1). Berlin, Weidmannsche Buchhand-
lung, 1928. 98 S. 4.50 M.

Am 2. November 1927 wurde in Gottingen der hundertste Geburtstag Paul
de Lagardes gefeiert. Sein letzter und treuster Schiiler Alfred Rahlfs hielt die
Gediichtnisrede in der Gesellschaft der Wissenschaften; sie ist in deren Ge-
schiftlichen Mitteilungen aus dem Berichtsjahre 1927/28, S. 74~-89 abgedruckt.
Bei der Gedichtnisteier der philosophischen Fakultit hielt Lagardes jlingerer
Freund Edward Schroder eine Rede, die in den Mittellungen des Universitiits-
bundes Gottingen, Jahrgang 9, Heft 2, veroffentlicht ist. Beide Reden ergéinzen
einander in erwinschter Weise: Rahlfs schilderte in erster Linie den Gelehrten
und Tehrer und sein Leben, Schréder den Menschen, Dichter und Politiker.
Die Rede von Rahlfs ist nun in stark erweiterter Form erschienen als Heft
des Septuaginta-Unternehmens, dessen Grundlagen von Lagarde gelegt wurden.

Der Zufall wollte es, daB ich dabei war, wie am 2. November 1927 in Amerika
Lagardes gedacht wurde, freilich in anderer Weise. Ich wirkte als Gastprofessor
an der Johns Hopkins University in Baltimore, der langjihrigen Arbeitsstitte
des kurz vorher verstorbenen Professors Paul Haupt, der seinerzeit in Gottingen
mit Lagarde befreundet war. Meine Ubungen hielt ich im Oriental Seminary,
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der sogenannten Dillmann Library; und das Bild meines Lehrers Dillmann,
den ich 1894 noch in Berlin héren und kennen lernen durfte, schaute dabei
auf mich herab. Ende Oktober ging eine grofie Aufregung durch die Universitit
in Baltimore, da ein geheimnisvolles Paket sich gefunden hatte, das am 2. November
gedffnet werden sollte. Man vermutete Stiftungen und alles mogliche andere,
nur nicht das Richtige. Denn beim Offnen zeigten sich drei kleine Schriften
Lagardes, von denen er einige Exemplare nach Amerika geschickt hatte mit
der Bestimmung, sie erst am 2. November 1927 bekannt zu geben. Alle drei
sind als Handschrift gedruckt; die Titel lauten: 1. Die kgl. Gesellschaft der
Wissenschaften in Gottingen betreffend. Ein Gutachten (1887); 2. Desgl. Ein
zweites und letztes Gutachten von P. de L., zur Zeit noch ordentlichem Mit-
gliede gedachter Gesellschaft (1889); 3. Bemerkungen zu einem von Herrn
Professor Felix Klein iiber die Reorganisation der kgl. Gesellschaft der Wissen-
schaften zu Gottingen abgegebenen Gutachten (1889). Das Wichtigste aus 1 und 2
ist am Schlusse von den Erinnerungen Anna de Lagardes (Gottingen 1894)
wieder ahgedruckt; dort, S, 149—158, ist auch die Rede auf Lagarde von George
F. Moore wiedergegeben, die dieser bei der Einweihung der Lagarde Library
in New York hielt.

Lagarde war ein Mann sui generis. So war und ist er denn auch eine viel-
umstrittene Personlichkeit. Ks ist schwer, ein abschlieBendes Urteil tber ihn
zu gewinnen, und er wollte doch, wie er verschiedentlich in seinen Schriften
sagt, als ein Ganzes gewertet werden. Lagarde schrieb von sich selbst: ., Man
hat einen ganzen Biindel Seelen in sich ausgebildet, und sie wachsen wie der
Spargel immer nach. ... Ich weiB nicht, wie viele Seelen ich habe ...*
(Brinnerungen, S. 40). Er selbst hielt sich nicht fiir eine Kampfernatur; aber
er war es doch in hochstem MaBe, und er sagt anch (Erinnerungen, 8. 59),
alles Edle sei das Ergebnis eines Kampfes. Uberhaupt sah er manchmal — und
tadelte gelegentlich — in anderen Ziige, die ihm selbst eigen waren, ohne dab
er sich dariiber klar wurde. Dies war im Grunde auch die Ursache von manchem
der Streite, die sein Leben ausfiillten. Lagarde hielt sich selbst fiir wahrhaftig
und gerecht im hochsten MaBe, und es ist rithrend zu sehen, wie seine Lebens-
gefihrtin auch ganz daran glaubte. Denmoch ist er ofters ungerecht gewesen
und hat objektive Unwahrheiten behauptet, an die er subjektiv glaubte. Th.
Mommsen schrieb einmal an J. Wellhausen — wie dieser mir erzihlte —,
Lagarde sei voll Eitelkeit und Liige. Th, Noldeke, dessen unbestechlicher Wahr-
heitssinn uns allen bekannt ist, verteidigte sich in sehr vornehmer Weise gegen
den Vorwurf der Unwahrheit, den Lagarde ihm machte(ZDMG, XXXIV = Lagarde,
Aus dem deutschen Gelehrtenleben, S. 95—96). Es wire unrecht, auf diese
alten Dinge wieder niher einzugehen; aber sie diirfen auch nicht ganz iiber-
sehen werden, wenn man ein historisch gerechtes Bild sine ira et studio zeichnen
will. Freilich, man muf sie zu verstehen suchen. Und da sei zundichst an die
alte Wahtheit erinnert, daB, wo viel Licht ist, auch oft viel Schatten ist. Ander-
seits wird man Lagardes Schattenseiten am ehesten begreifen, wenn man seine
harte Jugend bedenkt und ihn als echten Romantiker wertet. Er wubte auch
selbst, daB er Romantiker war; vgl. S. 80. 57. 97. 100 der ,,Erinnerungen .
In schoner Weise hat E. Schroder (S. 7 u. 8 seiner Rede) Lagardes Verhaltnis
zur Romantik geschildert; er hatauch mit Recht den Brief Lagardes an Napoleon IIL,
der so viel Staub aufwirbelte, als eine romantische Jugendtorheit bezeichnet,
gerade so wie Lagarde selbst (Erinnerungen, S. 98—100).

Daf Lagarde eine gewaltige Personlichkeit und ein iberragender Gelehrter
war, kann von niemandem bestritten werden; dabei war er im persinlichen
Verkehr bescheiden und menschenfreundlich, ganz besonders gegen arme Leute
und Kinder. Ein #lterer Orientalist sagte mir einmal, er misse, wenn er in
einem Buche Lagardes gelesen habe, immer gleich zu einer Schrift eines
weniger bedentenden Fachgenossen greifen, um sich selbst nicht zu klein vor-
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zukommen. Tch muB gestehen, bei aller Anerkennung der ganz ungewdhnlich
umfassenden Gelehrsamkeit Lagardes, daf mir das Lesen mancher seiner Werke
schon durch die ewige Polemik sehr erschwert wird, Die ungeheure wissen-
schaftliche Arbeitsleistung Lagardes wird von Rahlfs pietatvoll, gewissenhaft
und sachkundig beschrieben. Wer sie noch nicht kennt und sich von ihr einen
Begriff machen will, muf die Ausfithrangen von R. lesen, in denen, wie der
Titel mit Recht hesagt, das , Lebenswerk im Rahmen einer Geschichte seines
Lebens dargestellt wird. Hervorgehoben seien hier, als fiir die Kirchengeschichte
besonders wichtig, Lagardes Ausgaben der Didascalia und des Titus Bostrenus;
es ist schade, daR er die Absicht, den schwierigen Text des ,, Titus* zu iiber-
setzen, aufgegeben hat. R. zeigt durch einige Andeutungen, daB er gegen die
Schwichen seines verehrten Meisters nicht blind ist Breitere Austihrungen
dariiber waren unnotig, da es sich ja um seine wissenschaftliche Arbeit handelte.
Lagardes rastlose Titigkeit galt ,,der Religion und dem Vaterlande'. Seine
Titigkeit fiir die Religion, soweit sie sich auf die philologisch begriindete Theologie
bezog, hat Rahlfs erschopfend dargestellt; seine Tétigkeit fiir das Vaterland hat
E. Schroder liebevoll und meisterhaft geschildert. Beiden sei herzlicher Dank
ausgesprochen !
Tiibingen. E. Littmanmn,

Wilhelm Vollrath, Die Theologie der Gegenwart in GroBbri-
tannien, Gitersloh, C. Bertelsmann, 1928. XVI, 334 5. gr. 8° 12— M.
geb. 14— M.

Mit der Darbietung dieses Uberblicks iiber die Entwicklung der protestanti-
schen Theologie in Grofbritannien in den letztvergangenen dreiRig Jahren hat
der Verfasser sich unstreitig ein grofes Verdienst erworben. Denn seit dem
kurzen AbriB Pfleiderers iiber diesen Gegenstand aus dem Jahre 1889 in eng-
lischer Sprache, der 1891 dann auch in deutscher Ubersetzung erschien, sind
wohl einzelne Monographien iiber theologische Spezialthemata verGffentlicht
worden, an einer Gesamtdarstellung aber hat es bisher gefehlt. Sie ist uns nun
mit dem vorliegenden Werk geschenkt worden.

Man kbnnte staunen iiber den Wagemut, mit dem ein einzelner Gelehrter sich
an eine Arbeit macht, die eigentlich nur von der Zusammenarbeit einer ganzen
Reihe von Forschern griindlich gelost werden konnte. Abher wie wir seinerzeit
Pfleidercr dankten fiir seine nicht viel mehr als hundert Seiten umfassende
Skizze , so wollen wir es heute auch Vollrath gegeniiber tun, der einem be-
deutend kiirzeren Zeitraum doch fast die dreifache Breite der Ausfithrung
widmete. Gleichwohl kann dort wie hier iiber den Charakter solch eines Werkes
kein Zweifel bestehen, Es kann sich nicht um absolute Vollstandigkeit in jeder
einzelnen theologischen Disziplin handeln, es mogen sich im einzelnen auch
einmal Irrtiimer und Fehler einschleichen, man konnte vielleicht da und dort
eine andere Gruppierung der Stoffmasse fiir besser halten. Aber es wire klein-
lich, mit dererlei Ausstellungen an ein Werk herantreten zu wollen, das auf
knappem Raum einen grofien Therblick geben will und tatsichlich auch die
grofen Linien in glinzender Weise zieht. Die Liicke, die wir seit Ptleiderer
schmerzlich empfanden, wird hier in einem grofien Wurf geschlossen, wobei
s dem Spezialisten unbenommen bleibt, in Binzelmonographien Besseres und
Vollstindigeres zu leisten, als es dem moglich ist, der von hoherer Warte aus
einen grofen Rundblick vollfiihrt. :

‘Und auf soleh hohere Warte haf Verf. sich gestellt. Dem, der durch jahre-
lange Anwesenheit im Lande mit englischer Geistesart vertrauter geworden ist,
gewihrt es eigenartige Freude, zu beobachten, mit welch feinem Verstindnis
Verf. die Verbindungsfaden zieht zwischen mancher besonderen Bigenart der
englischen Theologie und der gesamten englischen Geisteshaltung. Es sind hier
teils sehr feine Beobachtungen angestellt und Losungen gefunden fiir manche
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Erscheinung, die der Nichtkenner englischen Wesens verstindnislos verurteilt
oder beliichelt. Unverkennbar ist der starke Einfluf, den der durchaus konser-
vative Charakter des Englinders nicht nur auf das religiose Leben ausiibt, son-
dern auch auf die Bewertung sowchl von Persénlichkeiten wie auch von For-
schungsergebnissen und Werturteilen auf dem Boden der wissenschafilichen
Theologie. Das subjektive Moment ist hier oft geradezu ausschlaggebend.

Treten wir kurz in die Besprechung der einzelnen Abschnitte des vorliegen-
den Buches ein, so seien Kapitel VI und VII vorweggenommen, die von der
Aufnahme fiilhrender deutscher Theologen und von der gegenwér-
tigen allgemeinen philosophischen Lage dritben handeln. Mit der
erwihnten konservativen Einstellung des Englinders hiingt es zusammen, da
z. B. Zahn, Herrmann, H. H. Wendt, Otto besonderen Wiederhall geweckt haben,
wenn sie auch nicht iiberall Zustimmung fanden, wihrend Ritschl und seine
Schule auf geringes Verstindnis stiefen. DaB ein Theologe wie Harnack auch
driiben grofite Beachtung gefunden hat, ist selbstverstindlich, ebenso wie es
seinerzeit der Fall war mit Schleiermacher, den man dort den groften Theo-
logen des 19. Jahrhunderts nennt. Auf religionsphilosophischem Gebiet ist man
durchaus von Deutschland abbingig, ebenso wie auch unsere idealistische Meta-
physik, verbunden mit ethischen Motiven von Kant und Fichte her, das eng-
lische Geistesleben auf Jahrzehnte hinaus bestimmte.

Im iibrigen folgt der Verf. in der Gruppierung seines riesenhaften Stoffes
im wesentlichen dem altbekannten vierteiligen Schema der Theologie. Auf dem
Gebiet der exegetischen Theologie liegt unter dauernder Bezugnahme aunf
deutsche Gelehrsamkeit der Nachdruck auf den Fragen der Text- und Literar-
kritik, ein Feld, auf dem man driiben beachtenswerte Forschungsergebnisse er-
zielt hat, sowohl hinsichtlich des Alten wie auch des Neuen Testamentes. Auch
auf dem historischen Gebiet wiegt das Interesse fiir Text und Quellen vor,
wozu mnoch die besondere Beachtung groBer Personlichkeiten tritt, ganz ent-
sprechend der englischen Stellungnahme zu dem Problem ., Mensch . Daf die
Wertung Luthers fortgesetzt im Steigen ist, liegt auf derselben Linie. Der be-
sondere Exkurs hiertiber ist iiberaus instruktiv. Die britische Theologie sucht
nach einer Philosophie der Personlichkeit und zeigt sich z. B. in der Lehre
von der Person Jesu ziemlich unbeeinfluBt von deutschem Denken. Und so
sehr auch religitse Fragen die Allgemeinheit heschéftigen, so fern liegt doch
anderseits dem Briten ein streng systema tisches Durchdenken der Glaubens-
probleme, wie es hei uns als selbstverstindlich empfunden wird. Der neuesten
Phase der deutschen Theologie wird wohl Aufmerksamkeit geschenkt, aber fir
britisches Verstindnis hiort noch mehr als wie fir deutsches hier jede Theo-
logie auf, Auch auf dem Gebiet der praktischen Theologie kennt man dritben
nicht die systematische Durchfiihrung unserer Lehrbiicher, vielmehr kommt alles
auf die Wirkung an; praktische Theologie ist dort angewandte Ethik. Es hingt
damit zusammen, daf niemand in ein akademisches Lehramt kommt, der nicht
zuvor Prediger war.

Es ist erfreulich, wie lebhaft das Wechselverhiltnis ist, das in der Theologie
zwisehen Deutschland und Grofbritannien besteht. Mit staunenswertem Fleifl
ist der Verf. dem nachgegangen und hat zusammengetragen, was nur erreich-
bar war. Es ist selbstverstindlich, daB der Charakter des Buches durch seinen
Zweck bestimmt wird, indem es vorwiegend nicht eizene Forschungsergebnisse
bietet, sondern vielmehr die Art eines Sammelwerkes an sich tragt. Hochst
interessant und lehrreich sind dem Kenner des Englischen die reichen Zitate,
die das ganze Buch durchziehen. Aber fiir den Durchschnittstheologen, der
in der Regel die englische Sprache nicht versteht, empfiehlt sich bei einer
Neuauflage die Beitiigung einer Ubersetzung, da er in der vorliegenden Form
viele Teile des Buches nicht vollstindig zu erfassen vermag.

Dortmund. Lic. H. Goetx.
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E. Boyd Barrett, The Jesuit Enigma. London, Jonathan Cape, 1928.
351 8. 128 6 d.

Wie das Buch des Grafen von Hoenshroech: ,,Vierzehn Jahre Jesuit* wichtig
ist wegen der personlichen Nachrichten und wegen der Einblicke, die es uns
in das innere Leben der Hiuser gewihrt, in demen der Verfasser geweilt hat,
o miissen wir es auch Barrett danken, daB er uns das Gleiche beschert hat.
Rine anerkannte Kraft auf dem Gebiete der modernen Psychologie und der
Psycho-Therapie, wie seine Bicher und Schriften ausweisen, wurde ihm durch
allorlei MaBnahmen der Oberen verstindlich gemacht, daf fiir den Betrieb dieser
Studien in der Gesellschaft Jesu kein Platz sei; er tite besser daran, um seine
Entlassung einzukommen. Unter den acht Tafelbildern des Bandes ist eines, auf
dem die literae dimissoriae abgebildet sind. Zu meinem grofiten Erstaunen er-
qah ich dort, daB die Jesuitenprovinz Maryland - New York Vordrucke fiir
Tntlassungen hat, woraus zu schlieBen ist, daR die an sich recht kurze Urkunde
so oft gebraucht wird, daB die jedesmalige handschriftliche Herstellung der-
selben zu viel Zeit in Anspruch nehmen wirde.

In fiinfzehn Abschnitten bietet uns der Verfasser geschichtliche und sach-
liche Brorterungen sowie personliche Erinnerungen. Durchaus im Einklang mit
fast zahllosen anderen Berichten stehen des Verfassers Erfahrungen mit dem
streng organisierten Dienste der geheimen Aufpasser, die alle ihre Beobachtungen
dem Oberen mitteilen. Gleichfalls ist anderweitig zar Gentige belegt, was der
Verfasser iiber die heutige tatsichliche Bedeutungslosigkeit der Ratio Studiorum
erzihlt, an der man von 1829 an herumgearbeitet hat, um sie am Leben zu
erhalten, aber ohne jeden Erfolg. Die wenigen Jesuiten, die sie heute noch
Jesen, haben wohl meistens nur antiquarische Absichten dabei.

Die eigentlichen persénlichen Erlebnisse und Erinnerungen enthalten nur
einige Male bittere oder recht bittere Worte und Erwigungen. Im allgemeinen
jedoch ist der Ton ruhiger Erzihlung festgehalten worden. Die Beurteilung von
Oberen und Ordensgenossen geht von freundschaftlicher Anhéinglichkeit bis zu
schroffer Verurteilung, wobei Griinde angegeben werden. Die Nachrichten, die
iiber die geistige Verfassung der grofien Masse der nicht fiihrenden und ein-
fluRlosen Arheitsjesuiten beigebracht werden, entsprechen wohl zum grofien
Teile der Lage in der ganzen Gesellschaft.

Barrett empfand es als eine Versiindigung an den Schiilern, daf er und alle
spine Genossen zwischen Philosophie und Theologie zum Unterrichte verwendet
wurden, ohne daf man ihnen auch nur den Schatten einer padagogischen oder
didaktischen Anleitung gegeben hiitte. Sie wurden einfach auf die Schiiler los-
gelassen, S0 wie sie waren. Wer angeborene Fihigkeiten zum Lehren hatte,
schnitt gut ab; wer sie nicht hatte, oder diese Titigkeit gar haBte, erreichte
in seiner Klasse ungemein wenig. Alle oder fast alle ersehnten den Tag, an
dem sie einer anderen Beschiftigung zugefiihrt wurden. In anderen Jesuiten-
provinzen soll es iiblich sein, daB in Befolgung eines schon recht alten Be-
schlusses einer Generalkongregation die angehenden Klassenlehrer von einem
Fachmanne mit einigen geistigen Handgriffen der Lehrtitigkeit bekannt gemacht
werden. Das frither viel gebrauchte Biichlein des Juvencius: De ratione dis-
cendi et docendi ist heute ganz in Vergessenheit geraten.

Manche der geschichtlichen Angaben gsind zum Teil unrichtig, einzelne
auch ans dem Zusammenhang herausgerissen, Zieht man etwas von der Schirfe
des Tones ab, so sind die Urteile tiber die Jesuiten der Vergangenheit zumeist zu-
treffend. Wo der Verfasser noch lebende Jesuiten erwihnt, muf man, bevor
man seinem Urteile wird zustimmen konnen, abwarten, was die altera pars
dazu zu sagen hat. Die vorziglichen Schilderungen seiner inneren Note und
Kimpfe lassen erkennen, wie Verhiltnisse und Personlichkeiten in Verbindung
mit des Verfassers Charakter und Naturanlage dahin gewirkt haben, daB er
nach und nach aus dem Ideal seiner Noviziatszeit auf den Boden der harten
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Tatsachen geriet und ihm die Augen aufgingen. Diese Erkenntnisse hiitten aber
vermutlich zu keiner Trennung von der Gesellschaft Jesu gefiihrt, wenn die
wissenschaftlichen Fragen nicht dazwischen getreten wiren. Barrett behauptet,
daf die Jesuiten ihm die Aufnahme als Weltpriester in irgendeine Dibzese ver-
baut hitten; alle seine Versuche einen Bischof zu finden seien fehlgeschlagen.
Aus den Worten des Verfassers mag man sich die Dinge selbst zurechtlegen
(Seite 838): “In my last letter to my Jesuit Superior in Ireland, while insisting
on my determination to leave the Order, T had expressed the hope that he would
see his way to make some arrangement at Rome so that I could still be of service
to the Church in my priestly capacity. But to this letter and request he did
not condescend to reply. After waiting some time I approached certain American
bishops, but found ... that the Order had forestalled me, and I was not sur-
prised when Episcopal gates were slammed in my face. One exceedingly eminent
Prelate and Cardinal informed me that, although he personally wished very
much to give me all the usual privileges of his diocese while I remained in
it, he found that he was powerless to do so owing to a canonical dis-
crimination against its ex-membres that the Order had secured
at Rome.” Angesichts von anderen anders verlaufenen Fillen, die mir bekannt
sind, frage ich, besteht die von dem Kardinal angefithrte canonical diserimi-
nation wirklich? ¥s fallt mir schwer zu glauben, daB diese frither allgemein
bestandene Ubung — bis zum Ende des 18. Jahrhunderts — wirklich wieder
ins Leben gerufen worden ist, Hine klare Antwort auf meine Frage wire von
allgemeinstem Interesse. — Der lingere (18.) Abschnitt fiber Clemens XIV.
und George Tyrell ist meiner Ansicht nach vollig verfehlt. Und was der Ver-
fasser iiber den Satz: ,,Der Zweck heiligt die Mittel* im 11. Abschnitt zu sagen
weiB, ist sehr schwach.

Da die meisten der Jesuiten noch leben, die mit Barrett zusammen waren,
so wird es ungemein leicht sein, von diesen priifen zu lassen, ob die Schilde-
rungen der Ereignisse und Menschen, die wir in diesem Buche finden, richtig
ist oder micht. Es wire durchaus zu winschen, wenn eine solche unvorein-
genommene Priifung publici iuris gemacht wiirde. Der hochinteressante Band
endigt mit den folgenden Worten: “I still preserve a few letters as relics of
my last days in the Order. There is one in which the Provincial of the New
York Province ‘takes occasion to thank me for my servives to Georgetown and
for my willingness to help the Province’. There is another from the Jesuit
President of Georgetown University to one of my relatives in which he refers
to me as one ‘of whom we all think very highly and who is a credit to every
member of his family’. But the most interesting of all is an envelope, addressed
to me to Georgetown and delivered there shortly after my leaving the Order.
The Jesuits returned it to the Postoffice haying written one word across my
name. The word was — ‘Unknown’.”

Neuitting (Bayern). Paul Maria Bowmgarten.

Adolf Spaldék, Das Ideal der einen Kirche und die Wege dahin.
(Fir die Einheit der Kirche. Schriften zur skumenischen Bewegung). Gotha,
Leopold Klotz Verlag. 39 8. 2.— M.

Die Enzyklika Mortalium animos hat der skumenischen Bewegung die Pforte
zur katholischen Kirche verschlossen. F. Laun, Herausgeber der Schriftenreihe
yFir die Einheit der Kirche, erklirt es im Vorwort fir eine selbstverstind-
liche Pflicht, ,,nun auch die andere Wange hinzuhalten* und sich erst recht
um Roms Mitarbeit zu bemiithen. Wie er diese Anwendung von Matth. 5, 39
exegetisch verantworten will, ist hier nicht zu erortern; geschichtlich ist es zum
Mindesten befremdend, wenn ein evangelischer Theologe die vom Papst selbst in aller
Klarheit festgelegte Unmoglichkeit (innere Unmoglichkeit!) der Beteiligung der
rémischen Kirche an den Einigungsbestrebungen nicht sehen will, Nun hat Laun
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die Freude, ein fschechisches Glied der, romischen Kirche in seiner Heftreihe
zum Wort kommen lassen zu konnen. Spaldik, Professor in Olmiitz, war eif-
riger Mitarbeiter an den Acta Academiae Velehradensis, die eine ,,Union*“
zwischen der rémischen und der morgenlindischen Kirche im Sinn Roms vor-
bereiten wollten. Man sieht aus vorliegender Schrift, daB er, &hnlich wie seiner-
zeit Prinz Max von Sachseny bei der Einigung weiter entgegenkommt als der
Romische Stuhl; er sogar sehr viel weiter. Er hat das Vertrauen zu Pius XTI,
dafi er diese seine Schrift nicht verurteilen wird, ,,wenn er sie selbst liest*,
Ob die kleine Schrift der Kurie einer besonderen Aktion wert sein wird, steht
dahin; daB Rom sie verurteilen mufi, ist selbstverstindlich. Spaldak stellt das
Ziel der Kircheneinigung auf; als Weg zum Ziel lehnt er das ,, Kompromif *
ab. Nur zwei Wege sind gangbar: Aufstellung einer allgemein anzuerkennenden
philosophischen oder theologischen Lehre auf der Grundlage der erforschten
Wahrheit oder auf der Grundlage der Vernunftgem#Bheit. Wirklich gangbar
scheint ithm nur der zweite, ,,der Weg fiir alle. Und nun entwirft er von
der ,,primiren Tatsache‘* aus, ,,daB jeder Mensch verniinftig sein will*, eine
Axt philosophischer Grundlegung fiir eine allgemein anzuerkennende religids-
theologische Weltanschauung. Zuerst bleibt er beim einzelnen und seiner Er-
kenntnis; nachher stellt er die Pflicht des einzelnen fest, ,,fiir eine Autoritiit
zu sorgen, welche den EinfluB der Vernunft ersetzen konnte'* (8. 30). Natiir-
lich bleibt er bei der Grundlegung; eine theologische Abhandlung will er nicht
schreiben. Laun (im Vorwort) freut sich, daB in dieser Broschiire zum ersten
Male demonstriert werde, was dkumenische Theologie ist (S. VIII). Ich stelle
fest: es gibt wirklich einige Menschen, die meinen, auf der Basis der Vernunft-
gemifheit zu einer alle christlichen Kirchen einenden dkumenischen Theologie
kommen zu konnen.
Breslaw. M. Sehian.

Erhard Schlund, O.F. M., Die katholische Aktion. Materialien
und Akten. — Josef Kosel & Friedrich Pustet, Miinchen 1928. 142 S.
kart. 450 M.

Die Bewegung, die durch die Rede des Nuntius Pacelli auf dem Magdeburger
Katholikentage auch weiteren Kreisen als die besondere Gegenwartsaufgabe und
Hoffnung des Katholizismus bekannt geworden ist, erhilt mit dieser, reich mit
Akten ausgestatteten Schrift ein niitzliches kleines Handbuch. Die Sache ist
wie der unschine Name nicht deutschen Ursprungs. Sie stammt letztlich aus
den Kiampfen des Papsttums um seine Stellung in Italien, 1876 zum ersten Male
organisiert, nach mannigfachen Wandlungen iiber die christliche Demokratie, die
Popolarenpartei u. a, schlielich von dem gegenwirtigen Papst, der nach Kardinal
Faulhaber einmal der Papst der katholischen Aktion heifien wird, neu gestaltet.
In ihrer neuen Form soll sie nmach einem vielzitierten Wort des Papstes sein
w»la cooperazione del laicato all’ apostolato gerarchico** oder, wie es gern heiBt,
,die in der Welt wirkende Kirche. Das bedeutet praktisch zunichst einmal
die Schaffung einer Dachorganisation iiber alle schon bestehenden katholischen
Organisationen, mit Ausnahme der wirtschaftlichen und politischen, die von
der straffen hierarchischen Leitung nur im Grundsitzlichen, nicht aber in
technischen Einzelheiten abhingig gemacht werden sollen, 'ﬁ'ba_r den in den
einzelnen Liindern ganz verschiedenen Stand der Organisation gibt Sch. niitz-
liches Material; am weitesten neben Italien scheinen Frankreich und Osterreich
entwickelt. Fiir Deutschland ist zuniichst nur eine Predigt des Kardinals Faul-
haber abgedruckt, die iiber die Aufgaben der katholischen Aktion unterrichtet.
Aus den mitgeteilten italienischen und dsterreichischen Btatuten ist aber zu
entnehmen, wie die durchgefiihrte hierarchische Zentralisierung des katholischen
Vereinslebens einmal aussehen wird. Ob dariiber hinaus das katholische tffent-
liche BewuBtsein einen neuen Inhalt bekommen wird, ist abzuwarten. Nach
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dem Eindruck, den man von dem geistigen Geprige der katholischen Aktion
aus den Akten erhilt, wird sie dann in wesentlichen Stiicken auf eine Organi-
sation des Syllabus von 1864 hinauslaufen.

Giefien. H. Bornkamm.

Paul Althaus, Aus dem Leben von D. Althaus-Leipzig Dorffling
& Franke Verlag, Leipzig 1928. kl. 8° kart. 2.50 M.

Dies kleine Buch zeichnet eins der schonsten Lebensbilder eines deutschen
Lutheraners, das ich kenne. Auf alle Charakterisierungskiinste verzichtend 1aRt
es seinen Gegenstand allein reden, nur verklirt durch den Herzton der Sohnes-
dankbarkeit. Die Einheit von Pfarrhaus und Professorenhaus, die Vertrautheit
mit den Quellen des Luthertums, namentlich dem Liedergut der Kirche, an
dem er sich beim Tode dreier Sohne aufrichtete, der freie Bildungssinn, das
ist lutherische Frommigkeit in so reiner Form, daf man dem Biichlein viele
Leser wiinscht. Uber der Lebensschilderung, vor allem der Gottinger Zeit, liegt
gelegentlich etwas von der Schiirfe der theologischen Gegensitze, die man als
zum Bilde der Zeit gehbrig hinnehmen muf. Gesondert werden zum Schluf
der Lehrer, der Liturg und Prediger und der Forscher behandelt. Jedem, der
Althaus’ Gebetsforschungen kennt, werden die Worte aus einem Brief Holls
aus der Seele gesprochen sein: ,,Er ist wohl zu bescheiden gewesen. Wie ich
sein Universititsprogramm tiber die Gebete des 16. Jahrhunderts las, habe ich
fast mit Ergriffenheit wahrgenommen, wieviel er in der Stille gesammelt, durch-
dacht und geordnet hat und wieviel er geben kinnte, wenn er sich entschliefen
wollte, mit einem grofen Werk vor die Offentlichkeit zu treten* (8. 95). Zwei
Bilder geben auch dem, der Althaus nicht kannte, einen Findruck von der
reinen Hoheit, die von ihm ausgegangen sein muB.

Giefien. H. Bornkamm.

Berichtigung
Heft 3, 5. 442, Z. 4 von unten lies: fir stindische Gliederung,



