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Edkhartiana VIL.

Die deutschen Predigten Meister Eckharts.
Von B. Peters, Berlin NO 55, Colmarer StraBle 6.

Im Rahmen der im Auftrag der deutschen Forschungsgemeinschaft
herausgegebenen Gesamtausgabe der Werke Meister Eckharts erschei-
nen die deutschen Predigten zum erstenmal in einer philolo-
gisch mustergiiltigen, allen Erfordernissen moderner Textkritik ent-
sprechenden Ausgabe von Joseph Quint, von der bislang 3 Lieferungen
mit 15 Predigten erschienen sind. die die Gruppe derjenigen Predigten
darstellen, deren Echtheit durch die Rechtfertigungsschrift gesichert ist.
Wie es schon an dem groBen Variantenwerk Quints zu den Predigten
Eckharts (1952) ersichtlich wurde, birgt diese Ausgabe ein ungeheures
MaR von entsagungsvoller und sorgfiltig-peinlicher Arbeit in sich, so-
wohl was die rein textkritische Bewiltigung der umfangreichen hand-
schriftlichen Uberlieferung angeht als auch die Ausstattung mit einem
Apparat, der die lehrgeschichtlichen Parallelen sowohl aus dem eck-
Eartischen Korpus selbst wie der Zeitgeschichte und der Tradition bei-

ringt.

Ist die moglichste Vollstindigkeit und peinliche Sorgfalt bei der
Herstellung des textkritischen Apparates bei einer solch siakularen Aus-
gabe gar nicht hoch genug zu schiitzen, so ist dagegen andererseits zu
fragen, ob eine so weite Ausdehnung des kommentierenden Charakters
des 3. Apparates gerechtfertigt ist. Eine weitgehende Heranziehung von
Parallelen zu wichtigen Lehrmeinungen ist sicher notwendig, ins-
besondere deswegen, um die Echtheit der Predigten moglichst zu
sichern. Um aber Wiederholungen zu vermeiden, kann diese Aufgabe
weitgehend von einem Register iibernommen werden, Die vollstindige
Sicherung der Echtheit und der Chronologie kann nicht die Aufgabe
einer Textausgabe sein (cf. S.208—210), ebensowenig die Auseinander-
setzung mit der gegenwiirtigen Eckhartliteratur (cf. u. a. S.52 n. 3).
Das sind Gegenstinde von besonderen Untersuchungen, die den Kom-
mentar einer Textausgabe zu sehr anschwellen lassen, so daB sich viel-
fach das merkwiirdige Bild ergibt, daB auf einer Seite vor lauter Kom-
ientar nur ein paar Textzeilen zum Abdruck kommen konnen. Da der
Ausgabe noch eine besondere Ubersetzung beigefiigt werden soll, hitten
sich die vielen Auseinandersetzungen mit den bisherigen Eckhartiiber-
setzern sowie die eigenen Texterkldrungen und Ubersetzungsproben in
diesen Teil hineinbringen lassen, wohin sie ihrem Gegenstande nach
gehoren. Fs ist iiberhaupt zu fragen, ob in eine solch sikulare Ausgabe
grundsétzlich ein Kommentar hineingehért. Da muB man vom Heraus-
geber Selbstverlengnung fordern. Sprechen darf er in einem Werk iiber
Eckhart, in einer Ausgabe des Textes spreche nur der Meister selbst.
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Ein Muster der Art ist die Edition der lateinischen Werke Eckharts
in derselben Gesamtausgabe.

Technisch muB bemerkt werden, daB bei der Angabe der Parallel-
stellen aus der Ausgabe Pfeiffers die Predigtnummer fehlt, wie sie die
lateinische Ausgabe angibt (ef. Expositio s. Ev. sec. Johannem p. XXVI).
Vielleicht 148t sich am SchluB der Ausgabe ein Schliissel beifiigen, da
die Pfeifferschen Predigten in der neuen Ausgabe leicht auffindbar
sind. Ferner wére wiinschenswert, da da, wo Konjekturen gemacht
werden,)diese im Text als solche kenntlich sind (cf. Pr.10: 172, 7;
9: 157,.4):

Die Schwierigkeit des Gegenstandes, der hier zum erstenmal voll
in Angriff genommen wurde, bringt es mit sich, daB bei aller Sorg-
faltigkeit im ganzen doch eine Reihe von Textstellen sich findet, die
in ihrer jetzigen Gestalt fragwiirdig erscheinen, wobei um so mehr
ins Gewicht f&llt, daB es sich dabei teilweise gerade um Texte handelt,
die fiir die Gesamtauffassung Eckharts mit ausschlaggebend sind.

Pr. 1: 16 anm. 1: Quint verweist am Schluf der Anmerkung auf Pf.
290, 534, ohne anzumerken, daRB damit zwei Ansichten einander gegen-
iiber stehen, die sich wie Feuer und Wasser verhalten. Hier S. 16, 5 {f.
kann die Gleichheit mit Gott nur durch die Gnade Gottes erlangt
werden. Bei Pf. 290, 34 ff. dagegen ist von Gnade nicht die Rede, son-
dern es wird gerade dagegen scharf betont: In dem selben sprechenne
bisti und ich ein nattrlich sun gotes als dasselbe wort. Wenn
erlduternde Bemerkungen gegeben werden, dann miissen solche Gegen-
sitze sichtbar werden und diirfen nicht gleichgiiltig und gleichwertig
nebeneinander stehen. (Ich habe dariiber ausfiihrlich gehandelt in mei-
ger S)dlrift: Der Gottesbegriff Meister Eckharts. Hamburg 1936.

. 239.).

1: 20, 2 ff.: Die Worte ,,von gniden™ sind hier sinnlos und zeigen die
in manchen Handschriften aufiretende Neigung, durch die Einfiigung
des Gnadenbegriffs aus den ,,Subtilititen und lgﬁhnheiten“ in die Bahn
»korrekter” Lehre einzumiinden oder wenigstens den Eindruck zu
erwecken. Es muB hier eingesetzt werden ,und git“, wodurch der
Text erst sinnvoll wird. Cf. 19, 3 ff.: Jesus offenbart sich ausquellend
und iiberquellend und einflieBend in alle empfinglichen Herzen — und
darauf folgt die korrelative Wendung: auf Grund dieser Einigung
flieBt die Seele. .. iiber sich selbst und iiber alle Dinge und gut (und
g dt) mit Gewalt unmittelbar wieder in ihren Ursprung.

Als Parallelen zu dem zensierten Satz 20, 3 ff. merke ich einige
Taulerstellen an, wie denn die ganze Predigt dem Taulerschen Ge-
dankenkreis sehr nahe stehi. Tauler ed. Vetter 67: 365, 33 ff., 370,
24—08; 68: 374, 36—375, 5.

Pr. 2: 34, 8: Wegen der Prdgnanz der Entgegensetzung von zuo-
val und wesen, insbesondere auch noch durch die Wiederholung
des Begriffs zuoval (35, 1) scheint mir der Ausdruck zuoval statt
wunder passender zu sein. Wenn auch Quints Deutung des Begriffs
wunder aus dem Zusammenhang heraus moglich ist, aber gleichwohl
eingerdumt wird, daB dieser Ausdruck iiberraschend und ungewohn-
lich sei, so ist doch das Argument: der iiberraschende Ausdruck sei
gerade ein Charakteristikum der eckhartischen Diktion, eine etwas
verdichtige Verlegenheitslosung. Bei Eckhart liegt hier in der Ent-
gegensetzung zuoval—wesen eine straffe Folgerichtigkeit eines fiir ihn
konstitutiven Gedankenmotivs, was ausschlaggebend ist selbst gegen
eine schwache handschriftliche Bezeugung.
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4: 73, 3: Es mul nach dem ganzen Zusammenhang die Lesart von
BT, Str.53b, Mai 1b eingesetzt werden: DA wir sun (statt: stine!)
sin, di sin wir rehte erben. Es handelt sich um die Bestimmung des
Ich als unigenitus und dafiir bedeutet dieser Satz die abschlieBende
Formulierung. Er ist kein Bibelzitat aus Rém. 8, 17, wie Quint durch
die Einsetzung von Anfiihrungszeichen andeutet, denn jener Vers aus
dem Romerbrief betont gerade das Gegenteil von dem, was Eckhart
will. Da handelt es sich um die Miterbenschaft mit Christo,
wihrend Eckhart gerade betont, daB wir der Christus, der unige-
nitus selbst sind. Der Zensorentext der Rechtfertigungsschrift betont
ja auch ausdriicklich: per hoec. quod filii sumus, non sumus
heredes, sed per hoc quod filius sumus, per hoce
sumus heredes.

6: 107, 2: Die Lesart Bras gibt den eigentlichen Sinn wieder, was
moglicherweise auch durch die Lesart von Bs, Ms, BT ausgedriickt
werden soll, nimlich: daB Mann und Frau auf derselben Ebene
stehen, also gleich (aequales) sind. Denn darauf weisen doch die vor-
hergehenden Ausdriicke hin: 106, 6: glich und bi neben, noch undenan
noch obenan, sunder glich. 107, 1ff.: niht von dem houbte noch von
den viiezen... Alsd soll diu gerehte séle glich bi gote sin und bi
neben gote, rehte glich noch unden noch oben. Cf. 112, 4ff.
das Bild vom Herrn und Knecht. Der Verweis auf Pf.62, 23 sagt das-
selbe, nicht die Gleichheit ohne Zweiheit, die die Unterschiedlichkeit
von Mann und Frau als Geschlechtswesen aufhebt (,,si im waere weder
man noch vrou”). Diese Zweiheit steht hier gar nicht in Frage, denn
in der selben Predigt Pf XIT wird ebendieselbe Zweiheit als eine
Entzweiung von Hoch und Tief, von Herr und Knecht (62, 19) und ihre
Aufhebung in der Freundschaft (63, 3 ff.) dargelegt. Zweiheit ist ledig-
lich verstanden im Sinn der Entzweiung in zwei verschiedene Wert-
stufen:: des ,snoeder und hoeher (62, 34). Es handelt sich hier also
nicht um die ,,Gleichheit ohne Zweiheit”, das wiire eine Vereinerleiung,
sondern um die Einheit in der Zweiheit, wobei die Zweiheit
gar nicht aufgehoben werden soll, sondern nur die Gleichheit der Pole
dieses Verhiltnisses betont wird.

107, 5 ff., dazu die Anmerkung auf S. 108 z, 6: Quint sagt: ,Eckhart
lehnt in diesem ganzen Zusammenhang den Begriff der
Gleichheit fiir Gott sowohl wie fiir den Gerech-
ten ab, weil Gleichheit den Begriff der Zahl, der Zweiheit oder
Mehrheit in sich schlieBt; Gottes Wesen aber und das Wesen des Ge-
rechten sowie ihrer beider Verhiiltnis zueinander beruht auf Einheit,
wie Eckharts Ausfiihrungen iiber die Sohnesgeburt im Gerechten S. 109,
1 ff. sehr nachdriicklich betonen. Der Gedanke, daB dem gottlichen
Wesen nichts gleich sei, paBt in diesen Zusammenhang nicht hin-
ein...". Die Stelle 109, 1 ff., auf die Quint sich bezieht, beginnt aber
geradezu: ,Der Vater gebiert seinen Sohn in der Ewigkeit ihm
selber gleich!“ Und der vorhergehende Text 106, 4—107, 8 ist
ein einziger Hymnus auf dic Gleichheit von Gott und der ge-
rechten Seele: 106, 4: glich bi gote... 107, 3: Alsé sol diu gerehte séle
glich bi gote sin... 107, 6: Die sélen, die alsd glich sind, den
gibet der vater glich... 107, 5: Wer sint die also glich sint? In
diesem ganzen! Zusammenhang spricht Eckhart iiberhaupt nicht
von der Kinheit, sondern nur im bejahenden Sinne von der Gleichheit!
Was ist aber mit Gleichheit hier gemeint? Jedenfalls nicht das, was
Quint meint: similitudo! Der iibersetzende Zensor dieses inkriminierten
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Satzes (107, 3 ff., dazu anm.2), der similis und aequalis gleichmiBig
verwendet und dabei noch falsch iibersetzt, ist ein schlechter Fiihrer.
Warum soll Eckhart selber uns nicht beraten, den Quint in der Anm.
zu 106 anfiihrt: Li,apud” aequalitatem significat (in Joh.) (cf. Thomas
v. A. S.Th. 1, qu. 42, a 1 ¢ und ad 2, 3, 4). Die aequalitas besagt die
Einheit des Wesens und die Unterschiedenheit der Personen in der
Trinitdt. Das ist das, was Eckhart hier meint, angewandt auf das
Verhéltnis von Gott und gerechier Seele. Quint fiihrt eine Fiille von
Belegstellen an, wo Eckhart mit den schirfsten Ausdriicken die
..Gleichheit” ablehnt. Da iiberall ist die Gleichheit verstanden als
similitudo, als bloBe Ahnlichkeit, die durch die Einheit ersetzt
wird. Das sind alles Stellen von wundervoller Schiirfe und Karheit,
die aber nicht hierher passen. Hier bedeutet ,Geichheit® aus dem
Zusammenhang heraus verstanden etwas ganz anderes: eben jene
aequalitas, die das Wesenspriadikat des Sohnes in der Trinitit
ist: Die Seele ist gleich Gott, weder unten noch oben, sondern neben
ihm auf derselben Ebene und von gleicher Wiirdigkeit! Offenbar hat
Quint sich von der Fassung des Zensorentextes bei der Erklirung
dieser Stelle leiten lassen und dem entsprechend auch den deutséhen
Text geiindert durch die Streichung von .. dem® (107, 6): gotlich wesen
(dem) enist niht glich, obwohl es von sdmtlichen Handschriften iiber-
liefert ist. Als Hauptvergleichsstelle fithrt Quint dazu noch Pf. 143,
12 ff. an, die entgegen seiner eigenen Auslegung dem vollig entspricht:
got ist ein wesen, d em niht glich ist... In dem, daz disiu kraft (die
Verniinftigkeit!) nihte glich ist, so ist si gote glich...! (cf. dazu
bgsf(i)g;ders die darauf Folgenden Zitate: Pf.235, 6 ff.; 267, 16 ff.; 311,
2 o

Der Sinn der Stelle 107, 5 {f. ist: Wer sind die, die so ,.gleich” sind?
(Ndmlich die, die weder unten noch oben, sondern gleich bei Gott und
neben Gott sind?) Die ,nihte” gleich sind, die sind allein Gott gleich.
Dem géttlichen Wesen ist nichts gleich, in ihm ist weder Bild noch
Form. Die Seelen, die so gleich sind (aequalitas mentis!), denen gibt
der Vater gleich und enthilt ihnen nichts vor. Was der Vater leisten
kann, das gibt er dieser Seele gleich (aequaliter), wenn sie ,gleich®
(aequalitate mentis) steht, ihr selber nicht mehr als einem andern. ..
Die Aequalitas hat hier den Doppelsinn des ,.Gelassenseins® als des
religiosen Endstandes (Aequalitas mentis) und der daraus sich ergeben-
den aequalitas Dei als des Wesens des eingeborenen Sohnes. Es ist
zwar richtig, wovon Quint ausgeht, daB in dem spiiteren Zusammen-
hang der Predigt der Gedanke der Einheit der gerechten Seele mit
Gott vorherrscht. Aber die unterschiedslose Wesenseinheit 109, 2—110, 7,
auf welche Stelle Quint zuniichst hinweist, besagt nichts gegen die
Gleichheit des Sohnes (also hier des Ich!) mit dem Vater, im Sinn der
aequalitas. Quint fiihrt ja eine genau entsprechende Stelle an: Pf. 511,
26 ff.: Gott gieBt sich aus in die Gleichheit, ,wann er diu
glicheit selber ist”. Dem entspricht Thomas iiber die Trinitit
S.Th. I, qu. 42, a. 1 ad 4: Aequalitas autem utrumque importat:
sc. distinctionem personarum, quia nihil sibi ipsi dicitur
aequale, et unitatem essentiae, quia ex hoc personae
sint sibiinvicem aequales, quia sunt unius magni-
tudinis et essentiae! Diese Thomasstelle zeigt ebenso wie der
Eckharttext, dal der Gedanke der Einheit die Gleichheit (aequalitas)
durchaus nicht aufhebt. Nun spitzt Eckhart den Gedanken der Einheit
110, 8 ff. zwar so zu, dal er 111, 6 ff. die Gleichheit der Einheit gegen-
iiberstellt und damit als etwas Geringeres abzulehnen scheint: ,.. daz
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er mich wurket sin wesen ein unglich. Wenn man aber bedenkt,
daB dies die einzige Stelle der ganzen Predigt ist. wo ausgesprochener-
maflen die Gleichheit der Einheit gegeniibergestellt und ihr untergeord-
net wird, deren Textiiberlieferung zudem nicht ganz sicher ist, daB
ferner aber am SchluB der Predigt der Gedanke der Gleichheit im
Anschlul andieEinheit! (114, 4ff) noch zweimal hervortritt:
115, 21.: also suln wir bekennende sin, rehte ich in als er mich, noch
minner noch mehr, glich bléz ff..., und dabei an eine Entgegen-
setzung der Einheit gegen die Gleichheit iiberhaupt mit keinem Worte
gedacht ist, wie das sonst auch in der ganzen Predigt nicht der Fall ist,
dann konnte man zu der Vermutung kommen, daB die einzige Stelle,
an der die ,,Gleichheit” abgewertet erscheint, 111, 6 f., diese Abwertung
tatsichlich gar nicht enthilt und ihrem Textstand nach so lauten miifBite,
wie es die meisten Handschriften zeigen: er wurket mich sin wesen ein
und ,.glich”, wobei das ,ein” die Einheit des Wesens, das ,,glich® den
Unterschied der Personen besagen wiirde: wie bei Thomas v. A. S. Th. I,
qu. 42 a. 1 ad 4: Aequalitas utrumque inportat: sc. distinctionem
personarum, quia nihil sibi ipsi dicitur aequale et unitatem
essentiae Fiir die Richtigkeit ges Zensorentextes: unum, non
simile: ein unglich lieBe sich allerdings anfiihren, daB 111, 7
jeder Unterschied des Wesens zwischen Gott und Ich abgewehrt werden
soll, daB also hier im Begriff der Gleichheit fiir einen Moment der
Begriff der similitudo auftaucht, der aber eben nur in diesem
engsten Zusammenhang wirksam ist. Bestimmend fiir alles iibrige ist
der Begriff der aequalitas.

Die vielen Parallelen zum Gleichheitsbegriff und seiner Abgrenzung
gegeniiber der Finheit, die Quint beibringt (S. 108 app.), sind hier nicht
am Platze. Sie beziehen sich auf die Gleichheit im Sinn der similitudo,
die hier nicht gemeint ist. Zu den Parallelen auf S. 108 mag erwihnt
werden, dall die Stelle Jundt 11: 267, 7 ff., die bereits in der 3. Liefe-
rung der Predigten Pr.13: 216, 2 ff. korrekt ediert ist, hier noch in der
korrupten Textfassung erscheint. Ferner zitiert Quint Pf. 49: 163, 34 ff,,
wo nun wirklich die Gleichheit der Einheit gegeniibergesetzt und die
Einheit ihr iibergeordnet ist, in der sicher verderbten Texigestalt:
Glich wiset ein vromde und ein verre. Nii ist zwischen gote und der
séle weder vromde noch verre: darumbe ist diu séle got niht glich,
mer si ist im alzemdle glich und daz selbe daz er
ist, obwohl doch die Handschrift N1 die Lesart hat: Darum muB
glicheit ab, wan waz glicheit hat, der sint zwei Darum muB
glicheit ab, daz es eins ist

Pr.9: 157, 3ff.: Die Predigt handelt von Gott und der Seele, ihrer
Verwandtschaft mit und ihrem Zugang zu Gott. Der L. Teil der Predigt
spricht vom Wesen Gottes: 148, 3 ff., 150, 5 ff.: Gott ist Verniinftigkeit,
die in sich selber lebt. Der II. Teil spricht von der Seele: 151, 1 ff.
Die Seele ist auch Verniinfligkeit, sie ﬁat ein Tropflein, ein Fiinklein
davon. Mit dieser Kraft tut sie dasselbe wie Gott (151, 11). GemiB dem
Predigtthema soll die Seele, wie der Morgenstern bei der Sonne, ein
Beiwort bei dem Worte, bei Gott sein. Dazu soll der Mensch kommen
(153, 9; 156, 9): hie gat alliu diu rede zemale G f! (156, 10).
Am SchluBl stellt Eckhart die Moglichkeit dieser Bindung dar aus der
Natur der Verniinftigkeit, die das Wesenspridikat Gottes wie der Seele
ist: Die Verniinftigkeit lebt in einem immanenten ProzeB des Aus-
sich-herausgehens und doch In-sich-beschlossen-bleibens und in diesen
ProzeR soll die Seele einbeschlossen werden (158, 4 ff.). Die Voraus-
setzung dazu ist, daB sie das in ihr verborgene, verdeckt liegende
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Wort .,in sich bildet”, d. i. von der Decke der Kreatiirlichkeit (154, 7
Nebel; 155, 10; 156, 7) und der accidentellen Bestimmungen der Giite
und des Wesens (152, 5 {f.) befreit, um so zu einem klaren ,Bilde” zu
kommen, fiir das sie selber der Spiegel ist (154, 1ff.). Entsprechend
miiBte der Text 157, 3 ff. folgendermaflen gestaltet und interpretiert
werden: Es gibt ein hervorgebrachtes Wort: das ist der Engel, der
Mensch und alle Kreaturen (productum ad extra). Es gibt ein anderes
‘Wort, das ist bedeckt (von é)er Kreatiirlichkeit, von den accidentellen
Bestimmungen des Wesens und der Giite) und nicht hervorgebracht
(d. i. in Gott verblieben!), dazu man kommen kann, da ich es in mich
bilde (d. i. es mir zum ,Bild*, zum Gegenstand machen, den ich in
mir selbst spiegele, wenn ich die ,Decke” des Kreatiirlichen usw. von
mir als dem Spiegel entfernt habe [cf. 154, 4—6]). Es gibt noch ¢in
anderes Wort: das ist nicht hervorgebracht und unbedeckt (der Sohn
in der Trinitdt), das nie heraustritt, vielmehr ist es ewig in dem, der
es spricht: Es ist unausgesetzt in einem Hervorgehen in dem Vater
(izgange) und zugleich innebleibend.

Die ganze Predigt zielt auf dieses zweite Wort: 157, 4: da ze man
chumen mag, daz ich in mich bild (cf. 151, 1; 151, 9; 155, 9; 156, 9 ff.1),
damit ich eben ein Beiwort bei dem Worte werde. Quint sagt in seiner
Anmerkung, daB er an dieser Stelle dem Text von Ni und Bs folge,
was er leider an der entscheidenden Stelle doch nicht tut, denn diese
Texte haben gerade: un furbracht N1 een vorbracht Bg statt Quints
Fassung: viirbracht! Ferner haben sie die Wendung: da ze man chumen
mag Ni. dar bi macht komen Bs, die genau den vordeutenden Wen-
dungen in dem vorhergehenden Text entspricht: 156, 9: Der mensche,
der hie zuo komen wil... 155, 9: ... meinet einen menschen der hie
zu komen wil. Quint hat an dieser Stelle eine Textform, die in keiner
Handschrift iiberliefert ist und zudem noch den Sinn entstellt: 157, 4:
da bi mac ez komen...

157, 7: enphéanne statt 1 zgange scheint mir verfehlt, da es
sich hier gerade darum handelt, zu betonen, daf das Wort vom Vater
ausgeht und doch innebleibt. Das Ausgehen bedeutet ja keine productio
ad extra, sondern eine Distanzierung der polaren Momente in der
Gottheit: Vater und Sohn. Quint zitiert ja auch eine ganze Reihe von
Parallelen, die das besagen und eben gerade das stiitzen, was er ab-
lehnen zu miissen meint: Pf. 92, 5: gotes {izgang ist sin ingang. Pf. 285,
17: ich fléz Giz mit allen crédtiiren und bleib doch inne in dem vater.
oder das S.158 anm. 1 von Quint selbst beigebrachte Zitat: In Joh.
n. 669: verbum a patre exiens est in patre!

Die unrichtige Textgestaltung Quints ist aber nur die Folge einer
falschen Sinndeutung. Wenn das Wort ,bedaht” 157, 4 und ,unbe-
daht® 157. 6 nicht von ,bedecken®, sondern von ,denken” abgeleitet
sein soll, dann ergibt sich fiir den Punkt 5 der in der Anmerkung 2 zu
S.157 stehenden Deutung der Widerspruch, da# der zweiten Person
in der Trinitdt das Pridikat .,unbeddht® zukommt, d. h. es existierte
nicht im Intellekt Gottes als Objekt!, welcher Erkenntnisprozel doch
gerade das Wesen der Trinitdt ausmacht! Ferner ist nicht einzusehen,
warum denn nicht das Pridikat des Gedachtseins den Kreaturen unter
Punkt 1 zukommen soll, denn ,Dei scientia creaturarum est factiva
et cogniscitiva® (Thomas v. A.). .Bedaht” und ,.unbedaht” mup
hier vielmehr heiBlen: ,bedeckt® und ,unbedeckt”, nédmlich von der
Kreatiirlichkeit, so daB eine Verbindung zu Gott unmoglich ist, wenn
die Seele mit der Kreatiirlichkait ,bedeckt” ist, sie kann aber dazu
kommen, das in ihr ruhende Bild frei zu machen. Das Wort als Sohn
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Gottes hingegen ist ,,unbedeckt”: Gott schaut sich als sein Wort unmit-
telbar ohne Hindernisse. Der Gedanke, daf das in der Seele liegende
Wort ,,bedeckt” ist und .entdeckt” werden muB und trotz seines »Aus-
ganges” im Vater verblieben ist, ist sehr hdufig bei Eckhart: In der
Eckhart zugeschriebenen Predigt 1 bei Vetter (Taulers Predigten) heiBt
es: 12, 8: Die mannigfaltikeit der bilde, die dis wort in dir be-
deckent..., die hindernt dise geburt in dir. Pf. 285, 16: Ich fléz az
mit allen creaturen und bleib doch inne in dem vater,

Die mifiverstindliche Ableitung des Wortes ,gedaht” von .denken®
statt von ,decken” hat auch in der Predigt 11: 185, 4 zu einer Fehl-
entscheidung gefiihrt.

Pr. 10: 166, 10 muB es dem Sinn nach heiBen: gebirt der vater
(in si) sinen eingebornen sun..., da ja die korrelative Wendung
lautet: unt wirt diu sele wider in got geboren. Die hs.
Uberlieferung bietet zwar an dieser Stelle dafiir keine Anhaltspunkte,
wohl aber der spétere Text: 171, 9: da gebirt der vater in si sinen
eingeborenen sun mit der genau entsprechenden korrelativen Wendung:
und in der selben geburt wirt diu sele wider in got geborn: ef. 171, 11
bringt eine Wiederholung dieses Gedankens mit derselben Textfassung.

10: 170, 11: Fs ist die Uberlieferung genau zu untersuchen, ob sich
nicht die Konjektur rechtfertigen 1aBt: Der Seele Tag und Gottes Tag
haben (keinen) Unterschied! Denn es wird nirgends gesagt, welchen
Unterschied sie haben, sondern im Gegenteil ergibt sich aus dem Zu-
sammenhang nur, daB kein Unterschied besteht cf. 171, 1 ff.! 166,
2—167, 2. Der Bremer Text (Z.f.d.A. 69 [1932]), S.266, z. 136 ff. bietet
dazu die charakteristische Lesart: ,her hat gote behait in sinen tagen®,
in sinen, in sinen! Neme wir es in disem tage in der sele, so ist iz war.,
wan got ist da inne. Neme wir iz aber in dem tage, da got ist, so ist
iz aber war, wan der mensche in gote ist und ist inne funden gereht;
inne, inne! Die Beziehung auf die korrelative Immanenz diirfte die
Konjektur rechtfertigen, zum mindesten aber eine entsprechende Be-
merkung.

10: 172, 6 ff.: Ich gebe zuniichst eine Zusammenstellung der Lesarten
mit der von mir eingefiigten Konjektur:

Mais: In der ersten beriirung, da got die sele beriieret hat und
(diu sele) beriieret ist und ungeschaffen und ungeschopfft-
lich, da ist diu sele als edel als got selber ist nach der be-
riierunge gotes. Got beriieret sie nacn im selber.

Str.3: In dem ersten beriierenne, da got die sele beriieret hat und
((idiu sele) beriirt ist und ungeschaffen und unschopflich,

i

BT;1 Da got die sele beriieret hat unde geschaffen unschoépflich,
a..

Quint macht daraus folgenden Text, ohne anzugeben, daB diese Form
nirgends iiberliefert ist:

In dem ersten beriierenne, da got die sele beriirt hat und be -
riierende ist ungeschaffen und ungeschipflich, da...

Ich habe den Text nach Mai; und Str. 3, der zugrunde gelegt werden
muB, ergiinzt durch ,die sele®, was zwar nirgends iiberliefert ist, aber
dem Zusammenhang gut gerecht wird, da die vorliegende Textfassung
offenbar verderbt ist. Zudem geben die Stellen 162, 11—12 und 168, 3
einen Hinweis auf diese Form selbst der sprachlichen Formulierung
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nach: 162, 11 f. gibt gleichsam das negative Bild der Beriihrung durch
Gott: Die Beriihrung durch die Kreatur muB vermieden werden: wan
allez, daz da beriieret und beriieret wirt, dem ist got
verre und vremde. Und darumbe, wan die krefte beriieret
werdent und beriierent... 168, 2 die positive Wendung: daz
diu sele beriieret wirt ane mittel von dem heili-
gen geiste... Dem wiirde entsprechen: da got die sele be-
riirt hat und (die sele) beriirt ist... Aus similichen Les-
arten diirfte die Absicht Eckharts deutlich werden, zu erklidren, dafB}
Gott die Seele beriihrt und daB die Seele durch diese Beriihrung gitt-
lich wird: eins mit Gott (cf. 172, 4; 174, 3; 173, 10f. usw.). Das Ganze
entspricht etwa dem Axiom: Daz wiirken und daz werden ist ein...
Got und ich wir sind ein in disem gewiirke; er wiirket und ich gewirde.
Es ist das Verhiltnis von actio—passio; cf. 6: 114, 2 ff. und Anm. 2ib.

Um dasselbe Subjekt im Satz durchhalten zu kénnen, macht Quint
die ganz ungewohnliche Konjektur (beriierende ist) und streicht ferner
das (unde), was ja sonst die Selbstverstindlichkeit ergeben wiirde, daB
Gott ungeschaffen usw. ist. Die Konjektur ,beriierende ist® hatte
Sinn, wenn der Gedanke der Wiederholung der Beriihrens ausgespro-
chen werden sollte in dem Sinn, daB das kein einmaliger Akt, sondern
gleichsam eine actualitas ist, wie es etwa in dem Gedanken der Er-
neuerung der Schopfung oder der Geburt ausgesprochen ist (BgTr. 28,
18; Pf.63: 198, 12; PI. 65: 205, 7; Den. Arch. II, 572, 4 u. 13). Aber ein
_solcher Gedanke taucht hier gar nicht auf. Daher scheint mir meine
oben angegebene Textherstellung die einfachste und natiirlichste zu
sein, die ich iibrigens schon 1936 in meiner Schrift ,Der Gottesbegriff
M. E.s* anwandte zugleich mit der Bemerkung, da} dem so gebesserten
Text der Sinn des Textes von BT”: ,Da got die sele beriirt hat und
geschaffen unschopflich” entspréiche (ib. S.226 n. 474 u. S. 241 f)), was
Quint in der Anmerkung zu dieser Stelle (172 n. 4) zu der gehéssig-
unsachlichen Unterstellung AnlaB gab, ich sihe das Paradoxon in BT
,als sinnvoll und einzig richtig (sic!) an™ zugleich mit einer radikalen
Verwerfung meiner textkritischen Bemiihungen. Zu der Paradoxie des
sungeschopflich Schaffens™ wvgl. Pf. Pr.94 und weiteres Material in
meiner Schrift S. 222 u. 236 ff.

13: 218, 2ff.: gndde wird nach Lo! in ,name” gedndert werden
miissen. Diese Lesart scheint echt zu sein, denn sie bezieht sich auf den
Predigttext zuriick, der unmittelbar vorher wieder aufgegriffen wird.
217, 1 ff.; 217, 3; Unser name ist, daz wir suln geboren sin und des
vater name ist gebern und daraus folgert Eckhart: Wir sollen Vater
sein und sollen Name sein, d. i. wir sollen gebdren und geboren
werden. Darauf folgt der Text: er gebirt in mich sin glich... und dann
heiBt es 218, 5f.: von der glicheit so kumet uz ein minne, daz ist der
heilige geist. Das Ich wird also hier zum Glied der Trinitit.

Zu 218, 1: Es ist nicht einsichtig, warum der Zusatz Bis: Der herre
sprach: wer mich suit, der suit den vader interpoliert sein soll. Er ist
im Gegenteil gerade die Antwort auf die erste Textstelle: Philippus
sprach: herre, zeige uns den vader, so geniieget uns, und darauf folgt
die Antwort: Der Herr sprach: Wer mich sieht, der sieht den Vater
und das ist wiederum die Voraussetzung des oben Dargelegten: 218,
1 ff.: Das meint, dal wir Vater sein sollen und zum andern ,Name*
sein sollen und das heiBit aus dem weitveren Zusammenhang = ,glich"
= aequalitas Dei = Sohn Gottes.

14: 230: Es mul} in der 6. Zeile heillen: Skutella statt Jundt!

Ztschr. £. K.-G. LIX. 1/2. 12



Arbeiten zur Geschichte der Theologie im 19. Jahrhundert.
Berichte und Gedanken von Erich Seeberg, Berlin-Grunewald.

Dasjenige Werk, das von den vorliegenden am stirksten histori-
schen Charakter an sich trégt, ist das Lehrbuch des Dogmati-
kers Horst Stephan, das unter Benutzung eines reichen Materials
iiber die Entwicklung der protestantischen Theologie seit dem 18. Jahr-
hundert bis zur Gegenwart gut orientiert, wobei freilich die Kraft,
den Stoff perspektivisch zu formen, bei der Gegenwart erlahmt.

Selbstverstdndlich ist der Aufbau des Buches von den prinzipiellen
Erwigungen abhiingig, die Stephan in seiner Einleitung zusammen-
faBt, die aber auch in der Darstellung selbst immer wieder durch-
schimmern. Die evangelische Theologie ist wesentlich doppelt bestimmt
und entfaltet sich nach zwei Fronten. Sie ist eine ,,Funktion der christ-
lichen Gemeinde”; und sie ist ,,wissenschaftliche Selbstbesinnung™ des
christlichen Glaubens, wozu Kritik, Uberwindung der Zufilligkeit des
Urteils und Wagnis gehoren. Dazu tritt die extensive und intensive
Bewegung des Glaubens. Damit ist die Spannung gemeint, die zwischen
der Bezogenheit des Glaubens auf die Offenbarung in Christus und
zwischen seiner Bezogenheit auf Gottes Wirken in der Breite der Welt
besteht. Es ist der Unterschied zwischen Christusglauben und natiir-
licher Religion, auf den Stephan hier aufmerksam macht. Die Aus-
driicke Diastase und Synthese sind fiir diesen Sachverhalt nur ,unzu-
liangliche Bilder”. Ich wiirde sagen: Es gibt immer zwei Arten von Theolo-
gie. Die eine paBit sich an die Umwelt an, um zu wirken; die andere kon-
zentriert sich auf sich selbst, um die Substanz zu erhalten, Die eine neigt
 dazu, das Evangelium in den Begriffen der jeweiligen Zeit auszudriicken;

| die andere ist grundsitzlich biblizistisch oder doch neutestamentlich orien-
tiert. SchlieBlich — und das ist von grundsiitzlicher Bedeutung — sieht
der Vf. — anders wie die iibliche Meinung und m. E. sehr mit Recht —
auch den ..Neuprotestantismus" in doppelter Ausprdgung, in derjenigen
der Aufkldarung und in derjenigen des Pietismus. Je stirker der Gegen-
satz zwischen Autkldrungschristentum und Pietismus wurde, desto
leichter konnte das extensive Christentum zum ,Kulturprotestantis-
mus" werden, desto leichter konnte aber auch das intensive Christen-
tum sich letargisch abkapseln und auf die ..Lebenstotalitit des christ-
lichen Glaubens” Verzicht leisten. Diese Sicht wird dadurch ergiinzt,

1) Horst Stephan, Die Geschichte der evangelischen Theologie
seit dem deutschen Idealismus. (Sammlung Topelmann, Theologie im
Abrif, Band 9) 1938. — Kurt Leese, Die Religion des Protestanti-
schen Menschen. (Junker und Diinnhaupt) 1938. — Theodor Sieg-
fried, Das protestantische Prinzip in Kirche und Welt (Theo!ogi;;(ge
‘Arbeiten zur Bibel-, Kirchen- und Geistesgeschichte VIII). Akademischer
Verlag Halle 1939. — Franz Schnabel, Deufsche Geschichte im
19. Jahrhundert, (Herder Verlag), I2 Die Grundlagen, 1937; IT Monarchie
und Volkssouverdnitit, 1933; [I1 Erfahrungswissenschaften und Tech-
nik, 1934; IV Die religitsen Krifte, 1937.
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daB Stephan den deutschen Idealismus als diejenige Bewegung oder
Kraft beurteilt, die sich als ,,Testamentsvollstreckerin® der Reformation
weilt und Pietismus und Aufkldrung zu iiberwinden wiinscht.

Das sind die grundlegenden Gedanken, auf demen sich nun die
sorgfiltige und einsichtige Darstellung der Entwicklung der protestan-
tisien Theologie seit etwa 1770 aufbaut. Ich kann den Gang der Arbeit
nur im Groflen darstellen und muB auf die kritische Stellungnahme zu
Einzelheiten verzichten. Nur das darf ich vielleicht schon hier be-
merken, daB der Vi. die historische Darstellung mit einer zuriick-
haltenden Kritik begleitet, die , Einseitigkeiten” — etwa bei R. Rothe — ¢
ablehnt, die méglichst ,gerecht” sein will, und die vielleicht aus der
eigenen theologischen Grundposition heraus ,.das rein Christliche” allzu
stark seiner 5erwirklidlung in seinen Verbrimungen entgegenstellt.
Hier wiirde ich methodisch anders vorgehen. Gibt es in einer Religion,
die auf dem Glauben an die Menschwerdung des Gottlichen beruht,
iiberhaupt ,,rein Christliches“? Und so sympathisch vielleicht auch die
Strenge des Urteils in bezug auf das, was wirklich bedeutsam ist und
was nicht, beriihren mag, so sehr wird einen die stille Resignation, die
iiber dem Ganzen liegt, aufwiihlen oder erschiittern.

Bedeutsam — und mir m. W. wenigstens in den dlteren Darstel-
lungen so bisher nicht entgegengetreten — ist die starke Betonung und
isolierte Betrachtung der Fachtheologie und ihrer Neubildungen. Das
ist ein neuer, wichtiger Gesichtspunkt. So beginnt Stephan mit einer
breiten und kenntnisreichen Schilderung von ., Vorbereitung und Vor-
frithling neuer Theologie im Zusammenhang des deutschen Idealismus™.
Der Idealismus war auf eine, fachlich durch die Aufkldrung bestimmte.
Theologie gestoBen, neben weldher eine konservative Frommigkeit stand,
die ohne Zusammenhang mit der Fachtheologie nach wissenschaftlicher
Gestaltung strebte. Die Einwirkung des Idealismus geschieht auf die
Theologie als Ganzes, und zwar durch das Lebensgefiihl und durch die
Idee der Humanitit., Stephan schildert hier die Wandlungen der Auf-
klarungstheologie in ihrer Mannigfaltigkeit: weiterhin die spekulative
Theologie (Daub, Marheineke, Goschel usw.) und die Friessche Philo-
sophie samt ihrer Einwirkung auf de Wette; schlieBlich Schleiermacher,
der nach seinem ,,Weckruf* in den ,Reden” als , Fachtheolog” gewertet
wird, und die Erweckungstheologen — vielleicht besser die Theologen
des ,,zweiten Pietismus — wie Neander und Tholuck, die unter dem
Motto stehen: ,Man kann den deutschen Idealismus als Erweckungs-
bewegung groBen Stils betrachten.”

Der dritte Hauptteil hat eine charakteristische Doppeliiberschrift:
.Die theologischen Richtungen. Zwischen Schleiermacher und Ritschl.”
Hier dient also die zeitliche Periode der Gliederung des Stoffes, fiir
welche auBerdem die ,.Richtungen” maBgebend werden. Das diirfte
beides sachlich von Bedeutung sein, zerschneidet aber die durchgehenden
Entwicklungslinien und fiigt wohl auch die kirchenpolitischen und
schulméBigen Momente maligebend in die Darstellung ein.

Stephan beginnt hier mit einer Schilderung der kulturellen, wirt-
schaftlichen, politischen und philosophischen Kriifte, welche ,.,das Leben
unorganisch” machen, und vertieft diese Schilderung durch eine Zeich-
nungl der Wandlungen innerhalb der protestantischen Frommigkeit, fiir
welche die Auflésung der Synthese von natiirlicher Religion und christ-
lihem Glauben wesentlich ist. Rationalismus und Supranaturalismus
werden ,,aufgesogen”. Es entsteht die ,freie Theologie®, die Theologie
der ,Restauration” und der ,Vermittlung”; und diese ,Richtungen”
greifen auch in die fachtheologischen Arbeiten ein, so daB die Theologen
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sich nicht mehr recht verstehen. Hier werden StrauB, Chr. F. Baur,
Bruno Bauer — dieser vielleicht doch unterschitzt — und Biedermann
charakterisiert; dann Thomasius, Kahnis, Kliefoth, Hengstenberg und
Hofmann; schlieBlich Ullmann, Riickert, Schenkel, Beyschlag, Kostlin,
Jul. Miiller, C. Im. Nitzsch, Twesten, Schweizer, Dorner und Rothe.

Die chronologische Abgrenzung bleibt auch im vierten und fiinften
Abschnitt maBgebend, in denen die Entwicklung von Ritschl bis zum
Weltkrieg und die sogenannte Nachkriegstheologie behandelt werden.
Beidemal wird die Darstellung mit einer Skizzierung des geschicht-
lichen Hintergrunds in politischer, philosophischer und kirchlicher Hin-
sicht eingeleitet. Aber auch hier wirkt sich m. E. die zeitliche Einteilung
ungiinstig auf die Linienfithrung und auf die Zusammenhiénge aus. Wir
finden hier wohl eine ausgezeichnete Darstellung Ritschls, seiner Theo-
logie und seiner Auswirkungen — in Alexander Schweizer dankt die
Vermittlungstheologie zu Gunsten Ritschls ab, und die Vielseitigkeit
der Ritschlianer (Héring, Kaftan und Herrmann) bewirkt ihren Sieg —
aber die Fortwirkung der Ritschlschen Tendenzen bei Holl und den
Seinen wird ebensowenig sichtbar wie etwa das Gemeinsame, das zwi-
schen R. Seeberg und Ritschl besteht. Die Abgrenzungen, die Vf. vor-
nimmt, auch im Hinblick auf die doch sehr ephemeren ,Richtungen®,
von denen in der Gegenwart Zank und Eifersucht ausgehen, wihrend
sie vor der Geschichte eingeebnet werden, verwischen, wie gesagt, die
inneren Zusammenhinge, die iiber jene Abgrenzungen hinweggehen.

Im vierten Abschnitt werden auBler den genannten Theologen auch
Ménner wie Lagarde und Overbeck, Harnaci, der ,,Geistesfiirst”, dem
Wissenschaft ,.eine hohe Form des Lebens” war, und Troeltsch, Lipsius
und Frank u. a. behandelt. Wird schon hier, abgesehen von den oben
geltend gemachten Bedenken, die theologische Arbeit stark unter dem
,.fachtheologischen” Gesichtspunkt gesehen, so wird vollends im fiinften
Teil die historische Schilderung durch eine Art Bibliographie oder Nach-
schlagewerk ersetzt. Ich habe den FEindruck, daB die Kategorien
Stephans sich hier als zu schwach und als zu eng erweisen. Der Pinsel
ist nicht breit genug, und die Linien, die sich ergaben, sind zu kurz.
So wird das Bild, das doch das Ziel sein muB, entweder gar nicht
erreicht oder doch nur durch viele klare Striche erzeugt. Oder vielleicht
besser formuliert: Das, was vor uns in miihseliger und fleiBiger Arbeit
ersteht, in vielen Einzelheiten, Vorbehalten und Einschachtelungen, ist
mehr eine gelehrte Photographie als ein kiinstlerisches Bild, das auch
Eor Verzeichnungen nicht zuriickschreckt, um die Perspektive festzu-

alten.

Gewil}, diese Schatten sind die Nachteile eines Vorzugs, namlich des
Strebens nach Gerechtigkeit und Objektivitiat. Freilich scheint mir bei
schdarferem Zusehen auch dies Streben stirker mit dem Glauben an
-Richtungen” oder ,,Gruppen” verkniipft zu sein, als ich urspriinglich
annahm. Aber auch das ist wohl typisch. Vielleicht war und ist wirk-
lich die theologische Entwicklung in dieser erschiitternd starken Bin-
dung von ,Parteien” und ,,Gruppen” ganz ephemerer oder kirchen-
politisch ephemerer Bedeutung abhéngig! Die Sachlichkeit ist keine echte.
Und da schaut man in den Jammer unserer Tage und in seine Ver-
wurzelung in einem sehr viel dlteren und emsig kultivierten Jammer-
tal hinein!

Ziwei Beispiele darf ich anfiihren, um diese Kritik an Stephans Dar-
stellung der gegenwirtigen theologischen Lage. zu veranschaulichen.
Wenn es im Hinblick auf die Lutherforschung heiBt: ,Gruppenlose
wie E. Seeberg, H. M. Miiller, W. v. Loewenich, . W. Schmidt, Fz. Lau,
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W. DreB . .. wetteifern im Ringen um vollere Kenntnis®, so ist einmal der
Begriff .Gruppenlose” von Interesse, dann aber auch die Zusammen-
stellung fiir den Kenner doch ein wenig auffillig. Laus Arbeiten iiber
Luther sind mir nicht bekannt; manche andere dieser Arbeiten sind Erst-
lingsleistungen; Dref ist ein ehemaliger Schiiler von mir, der auf An-
regung von Holl iiber Marsilio Ficino und auf meine Anregung iiber
Gerson geschrieben hat. Mein eigenes Lutherwerk ist in seiner Bedeu-
" tung schwerlich durch diese Hinweise und Worte Stephans geniigend
charakterisiert. Das andere Beispiel betrifft ecinen typischen Leipziger
Llrrtum® und geht Meister Eckhart an: ,Festeren Boden fiir seine Be-
arbeitung — schreibt Stephan — werden erst die beiden Ausgaben seiner
Schriften legen, die einerseits die deutsche Forschungsgemeinschaft unter
Leitung von E. Seeberg, anderseits Théry—Klibansky (nur opera latina)
seit 36 schaffen.* Dies ,einerseits — anderseits” ist keine gerechte For-
mulierung; ich habe an anderer Stelle die Geschichte dieser Ausgabe an
Hand der Akten dargestellt und auch die Prioritdtsrechte erortert;
schlieBlich darf ich bemerken, daB die franzosisch-englisch-jiidische
Ausgabe ihr Erscheinen eingestellt hat. Ist es da wirklich eine Forde-
rung wissenschaftlicher Objektivitit, daR® man sie immer noch mit
,sanderseits” erwihnt?

Es ist schade, daB Stephan in diesem letzten Stiick zum Registrator
geworden ist, und daB ihm dariiber die perspektivische Anordnung der
Personen und die Sicht der theologischen Tendenzen und Krifte ver-
lorengegangen sind. Es ist doppelt schade, weil so bald eine so gelehrte
Gesamtdarstellung dieses Gegenstands in dieser lexikalischen Art nicht
wieder erscheinen wird. Man ist wirklich manchmal von der Notierung
von Zeitgenossen iiberrascht, von deren wissenschaftlichen Leistungen
man schlechterdings nichts bemerkt hat, und die nun hier doch gleich-
werti%] neben anderen rangieren. Nicht jeder, der einen Lehrstuhl inne
hat oder gar nur erstrebt, gehort in eine Geschichte der Theologie hin-
ein! Und manchem tidte auch der Mantel der christlichen Liebe besser
als die Aufdeckung der BliéBe in seiner Existenz. Wie wiire das Ganze
eindrucksvoller und groBziigiger, wenn gerade hier die grofieren Ge-
sichtspunkte herausgekommen wéren, unter denen die theologische
Arbeit heute gesehen werden muB! Also etwa: bei wem liegt eigentlich
heute die theologische Fiihrung, bei der Systematik oder bei der Histo-
rie? Ist mit dieser Frage nicht ein Schliisselpunkt fiir das Verstindnis
unserer Lage angefaBt, der auch weiter zuriick aufschluBreich wirkt?
Oder weiter: bedeutet wirklich das Jahr 1918 oder der erste Weltkrieg
in der Theologie den ,.Umbruch”? Ist damit nicht die Barthsche Theo-
logie — fast unbewuBit — iiberschétzt? Kriege bringen im allgemeinen
nichts Neues hervor; aber sie enthiillen und offenbaren die Krifte und
Schwiichen des Bestehenden; sie sind die Richter iiber die Harmonie
von Geist (Anspriichen) und Kraft im Leben der Vilker: sie decken
die wirkliche Wirklichkeit riicksichtslos auf. Und schlieBlich: Geben
nicht die Gesichtspunkte: alter und neuer Biblizismus, Geistesgeschichte,
exemplifiziert vielleicht an der Geschichte der sog. ,Lutherrenaissance”,
Religions- und Frommigkeitsgeschichte, Einwirkungen des Nationalsozia-
lismus, stirkere Kategorien her, um das heutige theologische Leben ein-
zufangen, als die schmerzliche Resignation und das biographisch ver-
fahrende Registrieren, in dem Stephan endet?

Vielleicht darf ich noch einige grundséatzliche Bemerkungen
hinzufiigen. Mir scheint, daf der Vi. fiir einen Historiker doch wieder
zu stark von einem festen dogmatischen Standort oder statischen Mal3-
stab aus urteilt. Holls gldnzendste Vorlesung war die iiber die ,,Ge-
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schichte der protestantischen Theologie®, die mir wie manchem anderen
unvergeltlich ist. Das Prinzip, das den AufriB bestimmte, war die Er-
weichung und Auflésung des Dogmas, und zwar bis in die Gegenwart
hinein. Ich wiirde statt dessen einen positiveren MaBstab empfehlen,
ndmlich denjenigen der religivsen Produktivitit. Es ist die hiochste Auf-
gabe der Theologie, Religion, eine gegebene Religion, nicht bloB zu
ordnen und zu gestalten, sondern auch igo rtzubilden oder zu schaf-
fen. Vielleicht wiirde unter diesem Gesichtspunkt die Geschichte der pro-
testantischen Theologie, die gewif auf grofien Strecken die Entwicklung
von Fachwissenschaften (1) darstellt, die spezifisch schulmiBigen Fragen
stirker hinter sich lassen und selbst schopferischer werden kénnen.
Aber Stephan wiirde gegen dies Programm seinen Begriff von Theo-
logie entgegensetzen, wie er seinerseits wiederum mit dem alten, mehr
positivistischen Wissenschafisbegriff znsammenhiingt. Und wirklich dis-
kutabel ist ein Programm erst, wenn es durchgefiihrt vorliegt.

Auffallend ist, wie schon angedeutet, die Abgrenzung von Idealismus,
bzw. .Religion”, gegeniiber dem Christentum. Stephan lobt wohl
Schleiermacher und verfillt nicht der torichten Uberkritik, die diesem
Groflen gegeniiber von weniger GroBen so gern (geiibt wird. Aber die
Abgrenzung des ,reinen” Christentums, die auch Stephan vornimmt,
diirfte aus der Ritschlschen Grundhaltung bei ihm stammen und fiihrt
ihn dann stdrker in die Ndhe der Dialektiker, als es ihm selbst lieb
sein wird. Man sieht an diesem Punkt etwas in die Linie und in die
Zusammenhénge zwischen Ritschl und Barth hinein.

Merkwiirdig ist es, daB der Vf. ganz den Gesichtspunkt der Ge-
schichtsanschauung beiseite 14Bt, der sich gerade neuerdings in vielen
Arbeiten als iiberaus fruchtbar erwiesen hat. Ich denke dabei nicht so
sehr an die historiographische Entwicklung, so sehr diese vom 17. bis
zum 19. Jahrhundert in interessanter Wechselwirkung von Theologie,
Historie und Philosophie entscheidend vertieft und beschleunigt worden
ist; ich denke vielmehr an die Voraussetzung der Geschichtsschreibung,
das Geschichtsbild und die den Stoff gestaltenden Ideen, wie sie, bei den
einzelnen Konfessionen und Bewegungen, charakteristisch verschieden,
am besten das SelbstbewuBtsein eben dieser erleuchten und abspiegeln.
In ihrer Geschichtsanschauung gibt sich jede Bewegung und Kirche am
sichersten zu erkennen. Tch denke in diesem Zusammenhang konkret an
die Herausbildung der Fortschrittsidee und an ihre Zerstorung, an den
Zusammenhang der spiritualistischen Verfallsidee, die Luther dann in
bezeichnender Umformung iibernommen hat, mit der Anschauung von
der Hellenisierung des Christentums bei Semler, Baur und Harnack
und an die Entstehung und Entgottlichung des Begriffs der Heils-
geschichte. '

Einen weiteren Zug, der fiir die Art der Theologie im 19. Jahrhun-
dert bezeichnend ist, hat Vf. ebenfalls iibersehen. Ich meine die Be-
einflussung der Dogmatiker nicht bloB durch ihre Zeitgenossen, sondern
durch ihre historischen Studien und durch ihren Riickgriff auf grofBe
historische Figuren der Vergangenheit. Man denke efwa an IHarnacks
! Marcion oder an Holls Luther oder an R. Seebergs Duns Scotus, um sich
konkret zu veranschaulichen, was mir vorschwebt. Hierin zeigt sich der
historische Zug der Dogmatik des 19. Jahrhunderts, der sich eben nicht
bloB in der Historisierung des Stoffs — sie ist schon bei Erasmus und
vor ihm zu finden —, sondern auch in der Substanz der Dogmatik und
an ihrer Gestalt selbst anzeigt. Von hier aus sieht man aber auch, wie
stark dle.Theol‘})vgie des 19. Jahrhunderts Restaurationstheologie gewesen
ist, wobei das Wort ;,Restauration® nicht in politischem oder in kirchen-
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politischem Sinn gemeint ist, sondern im Sinn der via antiqua am Aus-
gang des Mittelalters. Das 19. Jahrhundert ist in der T%eologie das
Jahrhundert der historischen Kritik und des religionsgeschichtlichen
Vergleichs; es ist aber auch das Jahrhundert der Erforschung der Dog-
mengeschichte im Stil der Geistesgeschichte, wie sie Theologen — ein
hohes Ruhmesblatt — lingst vor Dilthey praktisch von den Grund-
gedanken protestantischer Gesdw.idltsschl'eibun%[her getrieben haben;
und es ist das Jahrhundert der historischen Monographien, die ihre
Verfasser bei der Analyse der darzustellenden Helden selbst in der
eigenen Theologie oft tief beeinfluBt haben. Es ist eine Art Entladung
des Historismus, die hier stattgefunden hat. Vermutlich wird sich einer
spiiteren Zeit diese Verklammerung von Historie und Systematik noch
schirfer als ein Charakteristikum des Denkens im 19. Jahrhundert dar-
stellen. Man braucht auch nicht bloB an die via antiqua denken, wenn
man nach Analogien sucht, sondern etwa auch an Jansens ,,Augustinus®.
SchlieBlich michte ich, um diese Anzeige nicht gar zu sehr an-
schwellen zu lassen, nur einen historischen Zentralpunkt herausgreifen,
um dazu kritisch etwas zu sagen. Auch Stephan scheidet, wie wir alle,
zwischen Aufkldrung und Pietismus. Aber wir diirfen dabei nicht
stehen bleiben. Diese beiden historischen Phinomene werden ebenso
wie ihre Fortwirkungen klarer und heller, wenn man sich vorhilt, daB
sie beide feindliche Kinder einer und derselben Mutter sind. ndmlich
des Spiritualismus. Unter Spiritualismus verstehe ich jene grofie Be-
wegung, die in der Religion einmal die kirchliche Vermittlung des reli-
giosen Erlebens ablehnt, und die sodann das geschichtliche Christentum
als solches als Gleichnis, Symbol oder Abbild ewiger Realititen in
unserer Brust auffaBt. Diese Bewegung, die mit der deutschen Mystik
verwandt ist, zeigt ihre Stdrke und Weite in den tiefen Geistern der
Reformationszeit, die auch Luther hoffnungslos gegeniiberstanden, und
an denen man, — etwa an Paracelsus — sehen kann, daB auch der
Realismus der Geist-Leibbetrachtung einem echten Spiritualisten eignen
kann. Im 17. und 18. Jahrhundert erreicht der Spiritualismus eine Art
von Héhepunkt. Ich denke an alle diese seltsamen Geister, zum Teil
Anhiinger Jakob Bohmes, die den KirchenhaRl aus echier Frommigkeit
bis zur Forderung des Sturmes auf die alte Veste der Hure Babel und
bis zum Ruf nach dem Zerschmettern der Kopfe der ,.Hurendiener” an
den Mauern Babels gesteigert haben. Nie, auch heute nicht, ist so
gegen die Kirche gewettert worden wie am Ende des 17. Jahrhunderts.
Der Spiritualismus besondert sich nun in eine Bewegung, die den Willen
betont, und in eine andere, die in der Vernunft das bevorzugte Organ
Gottes sieht. Zu der letzteren geistigen Linie gehort die Aufkldrung, in
welcher der mehr inhaltlich zu bestimmende Humanismus stets wirksam
gewesen ist. Der Pietismus ist der Seite des Spiritualismus verwandt,
die den Willen betont; er ist aber erst villig charakterisiert, wenn man
die Einwirkungen Luthers hinzudenkt, und wenn man vor allem das
Wiederaufleben des uralten soziologisch gedachten Sektenmotivs im
Pietismus beachtet. Kraft seiner irrationalen Grundstruktur konnte
und muBte sich der Pietismus mit der kirchlichen Frommigkeit niher
verbinden, als dies der Aufklirung moglich war. Dieser Spiritualismus,
der auch hinter Goethe steht, der seinerseits ja mit Paracelsus in seiner
Religion verglichen werden konnte, ist die Geheimreligion der Gebil-
deten bis in die Gegenwart geblieben, Er ist die wirkliche Ursache der
Krisis der Kirche und des kirchlich gepriigten Christentums in der
Gegenwart, Das ist die Gefahr und Hoffnung unserer Lage.
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Man kann noch fragen: Warum spricht man von der Erweckungs-
bewegung und nicht vom ,,zweiten Pietismus”, was ich besser finde? —
LaBt sich der Idealismus als Synthese von Pietismus und Aufklirung
begreifen? Wie ist aber dann sein Verhéltnis zum Spiritualismus, dem
»Urgrund” von beiden Bewegungen, zu fassen?

Noch eins sei bemerkt: Man nimmt von dem Buch Abschied mit dem
Gefiihl des Respekts vor den sachlichen und denkerischen Leistun en
der Theologie des 19. Jahrhunderts. Man schimpft heute viel auf dies
Jahrhundert, das geistloser erscheint als die vorhergehenden drei.
Schwerlich mit Recht1). Viel eher mochte man die ernsten und strengen
theologischen Arbeiter beneiden, die Zeit, Energie und Verstand hatten,
um das zu leisten, was sie geleistet haben. GewiB, die gesicherten Ver-
hiltnisse usw., so hire ich’s sagen, aber die Verhiltnisse waren in
Wahrheit doch auch nicht gesichert, und die Nerven wurden auch schon
stark beansprucht durch die Erleichterungen und Komplizierungen, die
die Technik in das Leben hineinbringt, und das soziale Problem war
auch schon iiberall, nicht nur in seinen Anfingen, da. Nein, der Charak-
ter der Ménner des 19. Jahrhunderts war wohl hirter als derjenige des
heutigen Geschlechts; und vielleicht war ihnen auch die Religion eine
stirkere, das ganze Leben beanspruchende und darum die Fihigkeiten
konzentrierende Macht. Darum — nicht bloB aus Neugierde — freut
man sich auch, da# der Vi. seiner Darstellung Bilder beigegeben hat,
an denen man sich seine physiognomischen Gedanken iiber die theologi-
schen Kopfe der verschiedenen ..Richtungen® machen kann.

Der Lokalpatriotismus des Vf. zeigt sich darin, daB er die Biogra-
{hien der jetzigen Mitglieder der theologischen Fakultit der Universitit

eipzig bringt. Wiinschen wir dieser ein vivat, crescat, floreat in
aeternum!

Viel temperamentvoller und leidenschaftlicher ist das Buch Leeses
geschrieben, das der Religion des protestantischen Men-
schen gilt. Hier ist auch das systematische Problem nicht nur ge-
sehen, sondern es wird kriiftig angepackt, mag auch das SchluBergebnis
diirftiger sein, als man nach der munteren, aber gelegentlich auch schar-
fen und bissigen Kritik erwartet. Leese hat viel gelesen; so viel, daB
man manchmal Mitleid empfindet und seine nur gelegentlich zerreiBende
Geduld bewundert; so viel, da man auch dies Buch als eine Art ,,Ge-
schichte der protestantischen Theologie” werten darf, und zwar als eine
perspektivisch gesehene mit systematischer Zielsetzung. Das Buch ist
also eine bedeutende Leistung, und vieles an den geradezu und unfeier-
lich formulierten Urteilen ist mir sehr sympathisch. So etwa die Cha-
rakteristik des blasphemischen Unfugs, wenn man das Problem erortert,
ob Barth mit seinem Freund Brunner das Vaterunser zusammen beten
kionne. So das aus Schwiiche gesteigerte AmtsbewuBtsein, wonach jeder
Pfarrer sich als unmittelbarer Nachfolger der Apostel oder gar Christi
fiihlen kann. So die Kennzeichnung der dialektischen Theologie als der
mamusischsten®, die dem Vf. bekannt ist. So auch der scharfe Spott,
der iiber ein neuestes Produkt ,.frommen” Biblizismus ausgegossen wird,
wonach der , fiir Kirche und Theologie verbindliche und darum wirtlich
irrtumslose Bibeltext die deutsche Ubersetzung Martin Luthers” ist. Man

1) Vgl. auch das Urteil Leeses in dem gleich zu besprechenden Budh
5.190. Anm.96: ,Fs ist immer wieder erstaunlich zu sehen, wieviel
wertvolles Gut in der Theologie der Vorkriegszeit steckt. Die Theologie
der Nachkriegszeit ist — von einzelnen Ausnahmen abgeschen — der-

artig ?Er Barthschen Hysterie verfallen, daR mit ihr wenig anzufan-
gen ist.
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hat doch manchmal den Eindruck, als ob die groe Kunst der Theologie
die Theologen verriickt macht. So auch schlieBlich der Hohn iiber die
,.Luthermonomanen®, obwohl ich dem Vf. wiinschte, daR er sich einmal
intensiver in Luther hineinlise. Er neigt nédmlich dazu, in der Methode
dhnlich wie Troeltsch, nicht die Quellen, sondern iiber die Quellen zu
lesen. Eine Methode, gegen die man viel sagen kann, fiir die aber auch
einiges spricht. Wozu wéren, wenn es verboten wére, sich iiber die
Quellen zu orientieren, Biicher eigentlich sonst notwendig?

Das Buch Leeses beginnt mit einer Analyse der verschiedenen Unter-
suchungen iiber den Protestantismus. Unter dem Titel ,,Der Protestan-
tismus im Einklang mit der Reformation™ werden Schleiermacher, Hun-
deshagen und Baur dargestellt. Es folgt ein Kapitel iiber ,.Die Frage
nach der protestantischen Bedeutsamkeit Luthers® (Schenkel, Lang,
A. v. Harnack), wobei der Gedanke herausgearbeitet wird, — mit
Recht — daB Luther nicht der Protestantismus ist, und dal man den
ganzen Luther nicht zum Glaubensgesetz fiir die evangelische Kirche
machen diirfe. Das Herz des Vi. schldgt aber in dem Kapitel, in dem
er die Spannung von Alt- und Neuprotestantismus an Rothe, Sell und
Troeltsch herausarbeitet. Troeltsch und seine ,Entdeckung” des Neu-

rotestantismus ist fiir den Vf. geradezu zentral, Ich méochte den Vi.
reilich auf den ihm sympathischen Stephan hinweisen, der hier weiter
gesehen hat als Troeltsch, nimlich daB der Neuprotestantismus nicht
bloB in der ,liberalen” oder aufgeklirten, sondern auch in der ,pietisti-
schen Form aufgetreten ist und erscheint. Vor allem muB} ich aber hier
auf meine Bemerkungen iiber den Spiritualismus hinweisen, die ich
sonst 6fters und in dieser Abhandlung oben gemacht habe. Ich glaube,
daB es ein Fehler oder doch etwas Unfruchtbares und Nichtoriginelles
bei Leese ist, wenn er lediglich vom Gegensatz zwischen Alt- und Neu-
protestantismus ausgeht. Wieviel weiter wire er gekommen, wenn er
beim Gegensatz und bei der Verwandtschaft zwischen Spiritualismus
und Reformation eingesetzt hiitte! Die Frage, um die es heute bei
der Arbeit an dem Problem des Protestantismus geht, heilit: Luther und
der Spiritualismus. In Luther selbst stecken von der Mystik her spiri-
tualistische Elemente, Seine Kirche hat jedoch diese, gerade auch im
Kampf mit den Schwérmern, ausgestoBen und durch die Fortentwick-
lung der positivistischen Elemente in der Theologie Luthers, wie sie ihm
aus der Franziskanertheologie Ockams zugewachsen waren, ersetzt. So
ist der Spiritualismus aus der protestantischen Theologie mehr und
mehr ausgeschieden worden und hat sich ihr nicht bloR entgegengesetzt,
sondern er hat auch immer wieder an ihre Tiire geklopft und um Ein-
laB gebeten. Meistens ohne Erfolg. So ist aber auch der Spiritualismus
die religidse Kraft, die wirklich hinter der Ablehnung des kirch-
lichen Christentums in der Gegenwart steht. Und man kann die Frage
nicht unterdriicken: Ist hier das deutsche Element in dem durch den
RezeptionsprozeB der Antike, den wir Mittelalter nennen, germanisch
und romanisch gewordenen Christentum selbstindig geworden, und
setzt sich dies gegen die Grundsubtanz zur Wehr?

Aber zuriick zu Leese! Er verfolgt weiter die kirchenhistorische Dis-
kussion iiber den Protestantismus, wie sie durch Loofs, Brieger, Katten-
busch, Bohmer, Stephan, Scheel, Hoffmann, Holl und Hirsch gekenn-
zeichnet ist, und die profanhistorischen Arbeiten, die an Lenz, Haller
und G. v. Below geschildert werden. Drei Kapitel schlieBen diesen
ersten Teil, der das protestantische Problem ,sichten® wollte: ,Der
Protestantismus als Typenlehre vom protestantischen Menschen®
(H. Scholz, Heim, Gogarten); ,Der Protestantismus als kritisches und
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gestaltendes Prinzip™ (Tillich und E. Seeberg); ,.Der Protestantismus in
der Krisis der Entbiirgerlichung und Entchristlichung®, wobei von Hey-
“ses oberfldchlichem Buch — er kdmpft gegen ein Phantom, das er sich
zurecht gemacht hat — von Adolph und Grabert die Rede ist.

Ein Wort iiber mich selbst, der ich von Leese in die Nihe von Tillich
geriickt werde! So stimmt das nicht. Ich bin ein Schiiler meines Vaters,
bin aber auch in die Schule gegangen bei Harnack, Holl und — durch
Lektiire in Reservestellungen wiihrend des Weltkriegs — bei Troeltsch.
So mag ich auch mit dem gedankenreichen Tillich zusammenhédngen, ob-
wohl man ja doch bei Konstatierung aller Abhéngigkeiten die Produk-
tion der eigenen Kraft nicht ganz vergessen darf. Im iibrigen habe ich
meinem 1929 in Konigsberg gehaltenen Vortrag iiber ,,Das Problem des
Protestantismus®, wieder abgedruckt in der Sammlung meiner Aufsitze
~Menschwerdung und Geschichte™ 1938 auch heute nur Weniges hinzu-
zusetzen.

Zehn Thesen beschlieBen diesen Teil des Buches. Sie sind mir einen
Grad zu ,liberal” formuliert. DaB Leese aber tiefer sieht, zeigen seine
Zitate aus dem deutschen Philosophen des Gegensatzes, Jakob Bohme:
.Ein jedes Leben entsteht in der Angstqual® (iibrigens meiner Erinne-
rung nach: ,wird in der Angstkammer erboren”); zeigt aber auch seine
eigene schone Formulierung: ., Nur wo Gréiber sind, gibt es Auferstehun-
gen.” Nur hat VI. leider nicht bemerkt, daB dieser Gedanke der Grund-
gedanke der Rechifertigungslehre Luthers ist, der ihm selbst aus der An-
schauung des dogmatischen Christus, der gestorben, begraben und auf-
erstanden ist, zugewachsen ist. Daher méchte ich meine Aufforderung,
Luther genau zu lesen, erneuern.

Der zweite Hauptteil dieses Buchs untersucht in vier bzw. fiinf
Kapiteln ,.die religiosen Grundelemente des protestantischen Prinzips®.
Die Kapitel sind iiberschrieben: 1. Der protestantische Mensch und das
Christentum, 2. Der protestantische Mensch und die Reformation. 5. Der
protestantische Mensch und der Tdealismus. 4. Der protestantische
Mensch und die Naturmystik.

Dabei ist Leese klar, daB der protestantische Mensch weder nach dem
Augsburger Bekenntnis zu zeichnen ist, noch dal die Reformation eine
Erneuerung des Menschentums ist. Das ist natiirlich richtig; und weil
ich darin mit dem V{f. iibereinstimme, konnte ich mit ihm nutzbar
debattieren. Vf. sucht dann der Bedeutung Christi im protestantischen
Glauben dadurch nahzukommen, daB er die Gedanken Schleiermachers
itber die Mittlerschaft Christi, Harnacks Anschauung von der Botschaft
Jesu und Troeltschs Ausfiihrungen iiber das ,,Wesen* des Christentums
analysiert, um zu dem Ergebnis zu kommen, daB die Christologie des
heutigen protestantischen Menschen darin besteht, daB Christus als das
Symbol der Agape Gottes verstanden wird.

Ich habe aus grofleren Zusammenhiingen heraus den Begriff des .,Ur-
bildes* fiir die Christologie wieder zu empfehlen gesucht. Ich halte
auch ,,Urbild" fiir sachlich besser als .,.Symbol®, das von der ,,Illusion®
nur geschiitzt werden kann, wenn man die Einmaligkeit und die Ge-
schichilichkeit, die im Begriff ,,Urbild” steckt, hinzunimmt. Im iibrigen
empfehle ich dem Vf. die Lektiire meiner Schrift ,,Wer ist Christus?",
die ihm vielleicht zeigt, warum das alte liberale Jesusbild nicht das
der heutigen Wissenschaft sein kann und ist. Jesus ist eben nicht der
Wanderprediger oder der ,Jandliche Sokrates”, auch nicht der ,,Messias*
— das ist schon jiidische, aus dem Schema: Weissagung und Erfiillung
stammende Ubermalung —, sondern der ,Menschensohn®, der fliegende
Mensch vom Himmel, das leidende Aonenwesen. Und wenn eins heute
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tiefer erarbeitet ist, so dies, daB Jesus in sein Evangelium hineingehort,
und daB der Christusglaube in ihm selbst seine Wurzel hat. An allen
diesen Punkten diirfte die ,,neuprotestantische”, wie mich diinkt, allzu-
sehr dem alten Liberalismus angeniherte Anschauung Leeses der Ver-
tiefung bediirftig sein. Christus ist in seinem Sterben und Auferstehen,
gerade also als der dogmatische Christus, das Urbild unseres nicht auf-
gehenden Lebens, dessen Leiden und Mysterien durch ihn sinnvoll wer-
den konnen. Das Dogma ist eben kein Mythos; es ist vielmehr der auf
die Geschichte bezogene Mythos. Das Dogma ist das Ergebnis der Selbst-
deutung Jesu und hat in dieser seine Wurzel. Daher ist die Zerreifung
von historischem Jesus und dogmatischem oder gar mythologischem
Christus Unsinn. Ich habe das an anderer Stelle geschichtsphilosophisch
zu begriinden versucht. Nur wenn es so ist, steht die Geschichte des
Christentums nicht in der Luft.

Vi. geht der modernen Lutherforschung sorgsam mnach. Den syste-
matischen Ertrag der ,theologischen Larvensammlung® hilt er fiir ge-
ring, und er weist auch manche Sonderbarkeiten und Verstiegenheiten
nach, die von den Lutherforschern verkiindigt worden sind. An diesen
Urteilen Leeses ist das richtig, daB die KErarbeitung der Gedanken
Luthers fiir den Systematiker, d.h. fiir den, der sagt. was heutiges
Christentum ist, nicht geniigt. Dem Urteil: ,Luther verstehen, heifit
fiir den protestantischen Menschen: iiber Luther hinausgehen®, stimme
ich durchaus zu. Aber auf der andern Seite ist es doch charakteristisch
und gewiB kein Zeichen von Bosheit, wenn man konstatiert, daR der aus
der Aufklirung stammende Kampf zwischen Theologie und Philosophie
mehr oder minder zu Ende ist, entsprechend dem Sinken der Bedeutung
auch der Philosophie. Nur ist die neue Situation dadurch gekennzeich-
net, daB die Auseinandersetzung der Theologie nicht so sehr mit der
Philosophie geschieht als mit der Historie und mit der historisch beein-
fluBten Weltanschauung. Auch die systematischen Fortschritte oder
neuen Einsichten werden heute nicht von den Systematikern geschaffen,
sondern eben von den Historikern und Kirchenhistorikern: daher eben
auch in der Lutherforschung. In der Lutherforschung unserer Tage
spiegelt sich ein gutes Stiick der Ideenbewegung des Christentums
unserer Zeit iiberhaupt ab. Und wenn Vf. meinen zweiten Band iiber
Luthers Theologie (Christus, Wirklichkeit und Urbild) gelesen hitte,
so wire ithm sicher aufgegangen, dal gegeniiber der alten Auffassung
von Luther und dem Protestantismus: Gott tut alles und schenkt alles,
eine neue durchgebrochen ist, die im dogmatischen Christus das be-
freiende Urbild des leidenden Christus sieht, und die deshalb sowohl
die Entwicklung Luthers wie auch die Rechtfertigungslehre in ein neues
Licht riickt. Friiher sah man auf Grund der beriihmten Vorrede
Luthers selbst seine Entwicklung als einen Kampf um den gnidigen
Gott, der durch die Entdeckung des Sinnes von justitia dei passiva und
activa zu einem guten AbschluB gekommen war. Ich habe demgegeniiber
die Entwicklung Luthers aus seinen friihen Schriften erhoben, und da
ergibt sich ein anderes Bild. Das erste war bei ihm die Schau des
Christus, der stirbt, um lebendig zu werden. An ihm zeigt sich einmal
die Art des verborgenen Gottes. In der tropologischen Exegese wendet
Luther sodann diese Christusschau auf den Menschen an und entdeckt
dabei die Grundform der Rechtfertigung: Auch der Christ muB leiden
und sterben, wenn er leben und siegen will. Das ist das Erste; und
demgegeniiber erscheint auch die Sache, die mit den scholastischen Aus-
driicken gemeint ist, als sekundér. Das Erste in der Theologie Luthers
ist also die Schau des geglaubten Christus. Er zeigt an seinem Geschick
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Gottes Gesetz in einer Welt des Leidens auf. Darin liegt, eben in der
historischen Arbeit, zugleich auch die systematische verborgen. Gerade
von der Lutherforschung her enthiillt sich einem die verdnderte Lage
der systematischen Theologie. In der historischen Arbeit wichst das
systematische Verstindnis heute; mehr als in den Dogmatiken mit
ihren immer erneuerten Prolegomena. Die Fiihrung ist einstweilen an
die Historie iibergegangen. Es ist dies kein Wunder bei einer Religion,
die so stark wie das Christentum in der Geschichte verwurzelt ist, und
deren Leben schaffendes , Kreuz™ die Verkniipfung von Geschichte und
Ubergeschichte ist.

Es ist erfreulich, daB Leese die plumpe und vulgiire, schroffe Ent-
gegensetzung von Protestantismus und Idealismus nicht mitmacht, die
jedesmal die Schaffung einer Karikatur voraussetzt, des Idealismus
sowohl wie des Christentums. In seiner Charakteristik des Idealismus
stehen Humanismus und IHumanitdt im Vordergrund, und er betont
die Gegnerschaft der groBen Idealisten gegeniiber dem kirchlichen
Christentum. Leese sieht im Idealismus die ,,protestantische Synthese”,
und er schreibt ihm, nicht der Reformation, die Forderung des ,,Pathos
der Freiheit” zu. Diese ,.gliubige Freiheit” gehort zum protestantischen
Menschen, und dazu rechnet der V{. die ,transzendentale Autonomie",
das ,,religiose Apriori“ und die Glaubens- und Gewissensfreiheit.

Ich stimme auch hier der Grundthese durchaus zu, daf Idealismus
und Christentum nicht schroff einander entgegengesetzt werden diirfen.
Aber ich gehe weiter als Leese. Der protestantische Mensch ist im An-
fang des 19. Jahrhunderts der Mensch des Idealismus. Der Idealismus
ist nichts anderes wie die Verwandlung des Protestantismus in einem
bestimmten Moment der Geschichte. Im iibrigen dréngt sich einem
geradezu die Bedeutung des Spiritualismus auf, wenn man die Charak-
teristik des Idealismus durch Leese liest; und man bedauert aufrichtig,
daB er diese fruchtbare — in historischer und in sachlicher Hinsicht
fruchtbare — Kategorie nicht verwendet hat.

Es ist wieder sehr erfreulich, daB VI. ge%en die ,Lutherscholastik*
zum Festhalten an der Naturmystik aufruft. In Auseinandersetzung
mit WechBler, mit den neuesten Forschungen iiber Paracelsus, wobei
ich auf den von Metzke gefundenen weiten Zusammenhang des
Paracelsus mit Luther besonders hinweisen mochte, mit Jakob Bthme,
Hélderlin und Klages gewinnt V. die Einsicht, daB der Protestantismus
ein positives Verhdltnis zur Mystik habe. Das sei zwar etwas Vor-
christliches, aber doch etwas ,,Elementares” und jedenfalls nichts Wider-
christliches. Auch hier habe ich den Eindruck gewonnen, als hiitte Leese
vor sich selbst und seiner Tapferkeit Angst bekommen. So, wenn er
die Naturmystik von der Mystik selbst scheidet. Und den faktisch
bestehenden und geschichtlich verankerten Zusammenhang des Pro-
testantismus mit der Mystik kann man schon an der Geschichtsanschau-
ung Luthers erkennen, an seinem Geschichtsmythus oder an seiner
Geschichtskonstruktion meinethalben, wonach gerade die groBen Mysti-
ker zu den ,Zeugen der Wahrheit“ in der Kirchengeschichte gehdren.
So hat die grofie Mystik sozusagen legal immer wieder auf die luthe-
rische Form des Protestantismus eingewirkt und einwirken konnen.
Ahgesehen davon, daB in Luther selbst unendlich viele Elemente
stecken, die ihn mit der Mystik verbinden. Ich denke etwa an die
Vorstellung vom ,,Spiel, das Gott mit seinen Heiligen spielt* (ndmlich
in der Rechtfertigung), oder an die Anschauung von der Geschichte als
dem ,,Puppenspiel Gottes”, um anderes Bekannteres und oft Zerkautes
hier wegzulassen. Ich habe mir die ganze Frage immer so klar gemacht,
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daB Luther kein Mystiker ist — kraft seiner Originalitit — weil er
gleichzeitie Ockamist ist, und daB Luther kein Ockamist ist — kraft
seiner Originalitit —, weil er zugleich Mystiker ist. Im Grund ist ja
wohl die Mystik der vorreligiose Trieb der Seele auf die Einheit hin,
in der Subjekt und Objekt verschwinden; jener Trieb, der auch im
sexuellen Erlebnis und auch im Rausch oder Tanz wirksam werden
kann 2). Auf die Religion angewandt ist dann wohl die Mystik, in
diesem Sinn gefaBt, das ,Apriori“ der Religion, womit dann freilich
sofort der Offenbarungsbegriff kollidiert. Von dieser Mystik als dem
echten Erleben wiirde ich dann die ,.mystische Theologie™ scharf unter-
scheiden, jene Theologie gewordene Mystik, die eine Summe von Kunst-
regeln, Gedanken und Lehren zumeist neuplatonischen Ursprungs zusam-
menfaBt. . Mystische Theoolgie” ist ein literarisch gewonnener Durch-
schnitt durch das beschriebene Erleben der Mystiker, und der General-
nenner dieses Durchschnitts ist die Lehre vom Seelenfunken. Mystik
aber ist das Erleben des ,.Einen®, in dem Welt, du und ich verschwin-
den und verschweben 3).

Leese stellt in seinem dritten Abschnitt die Frage nach der ,offenen
Dialektik der protestantischen Idee”. Dabei wird auch das Problem
gestreift, ob es iiberhaupt eine Religion gibt, die nicht die Ziige des
Synkretismus an sich trigt. Alle Religionen leben ja von Spaltung,
Mischung und Schichtung; und das protestantische Christentum besteht
heute gewiB nicht bloB aus Bibel und Gesangbuch. Vi. stellt dann fest,
daB der Protestantismus ein synthetisches und kein synkretisti-
sches Gebilde sei, und er fordert wie Tillich ,,profetiche Kritik"™, zu der
immer ein Stiick Gnade gehort, und ,.gldubigen Realismus®, der welt-
und kulturoffen ist. So ist der Protestantismus individuelle Gesinnungs-
religion; er ist der ProzeB einer fortschreitenden Synthese und hat
bisher eine klassische Ausprigung nicht gefunden. In diesem Sinn ist
die Religion des protestantischen Menschen ,,offen®.

VI, behandelt in diesem Zusammenhang weiter die undogmatische
Haltung des protestantischen Menschen, den er als den ,radikal fragen-
den®, als dén ewigen Wanderer zeichnet. Hier wird — fiir den Geistes-
historiker von Interesse — Nikolaus von Cues behandelt; dann Lessing;
ferner die Hegelsche ,Zerstorung der Transzendenz durch die geschlos-
sene Dialektik” — dazu wiirde ich mir gestatten, zwei Fragezeichen zu

9) Vgl. E. Seeberg, Menschwerdung und Geschichte (1938) S.133 f.
E. Benz. Der vollkommene Mensch nach J. Bohme (1937) S. VIII f.

3) Ich bin Leese noch eine Antwort schuldig auf die Frage, war-
um ich die mystische Idee vom ,,verborgenen Gott” eine philosophische
Idee nenne, wihrend ich die entsprechende Idee Luthers, die bekannt-
lich nach Luther auf Christus konzentriert werden muB, als eine reli-
giose bezeichne. Die Antwort ist sehr einfach: Weil hinter der Tauler-
schen Auffassung des ,,unbekannten” Gottes Plotin und der Areopagite
stehen, weil diese Auffassung mit philosophischen Motiven stark ver-
kniipft ist, wihrend bei Luther Christus, der sterbende und auf-
erstehende, und die entsprechende Schau des Lebens als Hintergrund
des ,,deus absconditus” erscheinen. — Leese zankt auch mit mir iiber
meine ,.gedankenlose” Formulierung des Problems der Willensfreiheit
bei Luther: psychologische Freiheit und metaphysische Gebundenheit.
Ich bedaure, die Argumente des Vi. bei einer so klaren Formel nicht
verstanden zu haben, nehme also an, daB er selbst mich auch mi3-
verstanden hat. Die Formulierung scheint mir auch heute noch sehr
gut zu sein.
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setzen — und die Uberwindung Hegels durch den spiten Schelling, den
Sohn Fichtes und durch Chr. H. Weisse, dessen beriihmte Definition
der Religion sich um_die Begriffe ,Mysterium” und ,Religion® be-
wegt, SchlieBllich geht Vf. im AnschluB} an eigene und Tillichs Arbeiten
auf den Symbolbegriff ein und leugnet leidenschaftlich die Moglichkeit
ab, das Dogma symbolisch zu verstehen. Wer das tue — und diese
Bemerkung ist sehr aufschluBreich fiir die Tendenzen des Vi. — wolle
nicht die , Fragwiirdigkeit” des Dogmas, sondern wolle es auf jeden
Fall aufrecht erhalten. Ich habe sonst und auch hier oben einiges zum
Begriff des Dogmas gesagt und erklire zu denjenigen zu gehoren, die
die symbolische Deutung des Christentums als die heutige Wandlung
des dogmatischen Christentums verstehen zu miissen glauben. Das
Symbol lenkt eigentlich zum Urspriinglichen zuriick und versucht dem
Erleben neben der Form sein Recht wiederzugeben. Mythos, Geschichte
und Symbol sind fiir mich die drei Begriffe, die ich fiir notig halte, um
das zu definieren, was Dogma einst gewesen war und heute zu werden
im Begriff steht.

Vi. macht dann interessante Ausfiihrungen iiber das Werden Gottes,
wobei er das Werden Gottes als Weltwerdung Gottes an Heraklit und
Goethe, Nikolaus v.Cues und Hegel behandelt, wobei er weiter das Wer-
den Gottes als immanente Selbstwerdung Gottes im Hinblick auf Hegel,
Bergson, Scheler und Hermann Schwarz sieht, wobei er schlieBlich das
Werden Gottes als transzendente Selbstwerdung Gottes an Eckhart,
Béhme, Schelling und Weisse durchfiihrt. Eine Stellungnahme zu diesen
Ausfiihrungen mochte ich mir im Hinblick auf den zur Verfiigung
stehenden Raum ebenso ersparen wie zu dem SchluBkapitel, das ,,Letzte
Fragen und Antworten” betitelt ist, und in dem mir der Paragraph
iiber die Dialektik von Grund und Abgrund in Gott eindrucksvoll
gewesen ist. VI schlieBt mit der Beteuerung, daB er nicht zu jenen
Polemikern gerechnet werden will, welche die Tage des Christentums
fiir geziihlt halten. Er meint ,.die Wende und Krisis des christlichen
Geistes®, dialektisch und lediglich als ,,Ja* und ,Nein®. Die »Mystik
des Ungeheuren™ ist ,die Krisis des Evangeliums®. Fs ist wieder er-
freulich, da Vi. an seinem Teil etwas ahnt von dem Gott, der die
Lebenskraft ist, und fiir den die Begritfe ,,Person” oder ,,Wille® ,,viel,
viel zu enge” sind. Auch das hat iibrigens Luther immer wieder gespiirt
und zum Ausdruck gebracht; er hat aber auch — freilich in Form des
franziskanischen Positivismus — an seinem Teil die Briicke von diesem
Gott her geschlagen zu dem, was Christus und Kirche fiir den Christen
sein konnen und — im Sinn Luthers — sein miissen. Und gibt es —
aufs Grofle gesehen — einen anderen Weg als diese Briicke?

Gewil}, Luther ist nicht der Protestantismus; denn zum Protestan-
tismus gehiren der Calvinismus mit seinen Spielarten so gut wie der
Spiritualismus. Luther ist auch nicht die Erneuerung des Urchristen-
tums, im besonderen nicht einfach die Wiederentdeckung der Paulini-

n Theologie; denn er ist mehr; er bedeutet eine neue Stufe in der
Religionsgeschichte, und er hat die deutsche Form der christlichen Reli-
gion vollends geprégt. Aber Luther ist die ,,Dynamis“ des Protestantis-
mus, der Motor, der um so stirker treibt, als seine Kirche durch ein-
seitige Entwicklung der positivistischen Elemente in seiner Theologie —
Gott .hat es so geordnet”, Gott hat der ,Dienstweg” so ,gefallen” —
die mystischen und spiritualistischen Kriifte, die auch bei ihm vorliegen,
isoliert und ausgeschieden hat.

Das Buch von Theodor Siegfried, Das protestantische Prin-
zip in Kirche und Welt, gehort deshalb nicht in den Zusammenhang
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dieses Artikels, weil es eine sich auf Luther griindende systematische
Konzeption wiedergibt, ohne zu so weitgreifenden und gelehrten
theologiegeschichtlichen Analysen zu kommen wie etwa Leese.
mochte jedoch trotzdem kurz auf dies dem Gedéchtnis R. Ottos ge-
widmete Werk hinweisen, weil das Thema demjenigen Leeses in seiner
Zielsetzung, nicht in seiner Methode, verwandt ist, und weil der Vi.,
der schon frither mit einer scharfsinnigen Polemik gegen die dialek-
tische Theologie hervorgetreten ist, meines Wissens mit diesem Buch
die einzige groBere systematische Arbeit im Jahr 1939 geliefert hat.
Siegfried ist stark an der Ethik des Protestantismus oder — besser —
an der Reformation als an einer ethischen Erscheinung interessiert. Er
versucht von der theologia crucis her , Weltentdeckung und , Welt-
heiligung* des Protestantismus — iiberhaupt die neue Entdeckung der
Welt und die Berufspflicht des Christen — abzuleiten. ,,Aus dem Be-
ruf folgt die Gestaltungskraft der Reformation.” Vf. geht, was seine
Lutheranschauung anlangt, stark in den Bahnen Holls und der dlteren
Forschung, ohne etwa von der neuen Wendung in dem Aspekt von der
Theologie Luthers Kenntnis zu nehmen. Da bedauert man es denn
doppelt, daff die Kenntnis Luthers, zu der ja wohl jahrelange Arbeit
gehort, nicht immer wirklich aus den Quellen und ihrem Studium er-
wachsen ist, sondern mehr aus der Literatur und aus der Benutzung
der in dieser angegebenen Finzelstellen,

Zur Sache michte ich nur auf zweierlei hinweisen: Einmal, die Be-
titigung des Christen in der Welt und die Gestaltungskraft des Prote-
stantismus ist vor allem aus dem Ziel der Rechtfertigung, der Koopera-
tion Gottes mit den Menschen — die Christen sollen cooperatores dei
sein — zu verstehen. Wie Gott seine Ehre damit erweist, daB er nach
auflen wird, was er in sich ist, so wird auch der Christ zum Handeln
in diesem Leben gedringt. weil er als der neue Mensch ,,Gottes Mit-
arbeiter” geworden ist, in dem Gott selbst arbeitet, predigt und wohltut.
M. E. ist hier auch der tiefste Ansatzpunkt fiir den Gemeinschafts-
begriff Luthers. Sodann ,der nackte Gott“, der vom .verborgenen
Gott*” zu unterscheiden ist, tritt bei Luther, gerade in den vom Vf. her-
beigezogenen Disputationen, in nahe Beziehung zum Gesetz. Er er-
scheint gewissermaBen in seiner Nacktheit im Gesetz. Das ist nicht ganz
logisch; aber die Vorstellung ist doch groBartig. Daher erkliirt es sich,
daP das Gesetz in allen seinen Funktionen, und wo immer es mit den
Menschen zusammentrifft, die Menschen zerschligt, erschrickt und zer-
stort. Die Begegnung mit dem Gesetz ist die Begegnung mit dem nack-
ten Gott, der dem die Augen verbrennt, der ihn ansehen will.

In einem zweiten Teil behandelt Siegfried die Kirche und geht dabei
auf die entscheidenden Begriffe ein: der Nichste, die Heilsgemeinschaft,
die Erziechungsaufgabe der Kirche, das Gesetz und die Struktur der
christlichen Gemeinschaft und Gemeinde. Manches Kluge und Gute ist
iiber Idealismus und Klassizismus als Gestaltungen des Protestantis-
mus gesagt, was etwa zur Korrektur Leeses gebraucht werden kénnte.
Die Bindung an Luther diirfte hier schwicher geworden sein. Daher
miilte auch meine Diskussion mit dem Vf. mehr und mehr auf das
systematische Gebiet hiniiberwechseln, wozu hier nicht ganz der richtige
Ort ist. Ubrigens ist Max Brod nicht so schon, daB es sich heute noch
lohnte, sich seiner zu erinnern (S. 222).

In seiner bisher vierbéndigen deutschen Geschichte im neunzehnten
Jahrhundert hat Franz Schnabel einen ganzen Band den .reli-
giosen Kriften” gewidmet, und zwar handelt es sich dabei um eine
Darstellung des Katholizismus und des Protestantismus in der vor-
marzlichen Zeit.
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Diese Darstellung ist eingebaut in eine mit grofien Gesichtspunkten
arbeitende Schilderung der historischen Krifte und der geistigen Bewe-
gungen im Deutschland des neunzehnten Jahrhunderts. Band I, mir
in 2. Auflage vorliegend, behandelt .die Grundlagen”. Dabei wird
Deutschland .,im Zusammenhang der europaischen Geschichte® geschen.
Wir horen hier von der Rezeption des Erbes und vom Aufbau der
deutschen Geschichte, von der historischen Bedeutung der franzosischen
Revolution und von Empire und Klassizismus. Ein zweites Buch be-
handelt die .,Grundlegung eines neuen Geistes”, nimlich Herder, den
Neuhumanismus und die Romantik. Im dritten und vierten Buch dieses
ersten Bandes wird die Grundlegung des neuen Staates und die
Befreiung geschildert. Auch hier ist Geistesgeschichte mit politischer,
militirischer und Bildungsgeschichte klug vereinigt.

Schon dieser erste Band, der wie das ganze Werk gut geschrieben
ist, zeigt, daB es sich um eine hervorragende Leistung handelt. Gewil,
es ist nicht alles original erforscht und nicht jeder erreichbare literari-
sche Beitrag — z. B. Meinholds Abhandlung iiber Rousseau — verwertet
worden: aber im Ganzen wird eben doch das Geltende eindrucksvoll
mit einem groBen Zug und mit Verstand wiedergegeben oder auch neu
geformt.

Der zweite Band hat den Titel ,.Monarchie und Volkssouverdnitat®,
der nach Ranke geformt ist, der eben hierin das Thema des 19. Jahr-
hunderts erblickt hat. Hier wird, nach Freilegung der Grundlagen, das
19. Jahrhundert sozusagen rekonstruiert. Ordnung. Bewegung und
Kampf heiBen die Uberschriften der einzelnen Abschnitie; und auch
hier wird die politische Geschichte geistesgeschichtlich sublimiert und
die Geistesgeschichte durch die grofien Linien der politischen Geschichte
substruiert. Der ,,Plan® Metternichs, im Sinn Srbiks erfalt; die Ent-
stchung des konservativen ,.Denkstils”; die geistige Linie von A. L.
v. Haller zu Friedrich Wilhelm IV. und Constantin Frantz; der pro-
testantische Humanismus, den Ranke représentiert; Altenstein und seine
Leute (Siivern, Joh. Schulze, der das Abiturium zur Pforte der Univer-
sitit gemacht hat), auf dem Hintergrund die Klage Goethes iiber die
,.Verschulung® Deutschlands. Das sind einige der glinzenden Themata,
die ich mir aus den hier behandelten herausgeschrieben habe. Dabei
macht es wenig aus, daB Hegel als Pantheist bezeichnet wird, der dies so
einfach gewiff nicht war, und daB die vielseitige Uberbelastung der
Schuljugend im 19. Jahrhundert iiber dem Widerspruch zwischen dem
Bildungsideal der Personlichkeit und den Anforderungen des modernen
Staates nicht recht herauskommt. Tm 19. Jahrhundert haben Metaphysik
und Ethik die Herrschaft an die Natur- und Geschichtswissenschaft
abgegeben.

Der dritte Band, welcher der Wissenschaftsgeschichte gewidmet ist,
handelt von Hegel und vom Hegelianismus; sodann von den Geschichis-
wissenschaften und von der Weltwirkung der deutschen Universititen
(die deutsche Archdologie in Italien; Hegel und Schelling in Ruflland;
Dorpat, das aber gerade den Westen durch seine Menschen befruchiet
usw.); schlieBlich — fiir uns Theologen besonders interessant, weil wir
davon am wenigsten wissen — von den Naturwissenschaften und von
der Technik, wobei auch Bank- und Versicherungswesen besprochen
werden.

An dem vierten Band ist besonders die Behandlung der Ge-
schichte der katholischen Kirche und Theologie hervorzuheben, Dabei
zeigt sich deutlich, wie auch bei der Schilderung des Protestantismus,
daB Schnabel die Darstellung dieser Dinge dadurch in besonderem



Seeberg, Arbeiten zur Geschichte der Theologie im 19. Jahrhundert 193

MaB lebensvoll macht. daB er sie mit Beitrdgen zur Frommigkeits-,
Kunst- oder Berufsgeschichte verbindet. So erfahren wir hier manches
iiber das Leb en des Pfarrers, iiber die Rolle des Feldpropstes in der
Personalpolitik, iiber die Kunst der Nazarener und Gotiker, um nur
ein paar Beispiele herauszugreifen. Der Vi. achtet auch in sehr instruk-
tiver Weise auf die Herkunft und Familienverhéltnisse der von ihm
geschilderten Theologen. Der Vater des bekannten Rationalisten Paulus
war wegen Geisterseherei abgesetzt worden; Zschokke, der Verfasser
der ,Stunden der Andacht”, lebte in der Schweiz als Pidagog und
Staatsmann, stammte aber aus Magdeburg.

Die Verwandtschaftsverhdltnisse Schleiermachers
hat Schnabel dagegen nicht beriicksichtigt. Ich beniitze die Gelegenheit,
darauf auch einmal schriftlich hinzuweisen. Schleiermachers Frommig-
keit ist ndmlich gewiB nicht einfach aus der Erziehung in Herrnhut
abzuleiten, sondern man muf sich daran erinnern, dal sein GroBvater,
der reformierte Prediger in Elberfeld, enge Beziechungen zu Eller und
seiner ,,Rotte” gehabt hat. Der Spiritualismus Schleiermachers ist also
groBviterliches Erbgut: ein seltenes, aber echtes Beispiel fiir die Macht
des Blutes in der Art und Tatsache der religiosen Begabung. In die-
sem Sinn ist Schleiermacher ein ,,Herrnhuter hiherer Ordnung®.

Diese Beispiele aus Schnabel lassen sich beliebig vermehren. Sie
zeigen, dall der Verfasser, wie Spengler, davon weiB, daB Kunst, Wis-
senschaft und Religion Ausdriicke eines und desselben Geistes in be-
stimmten Perioden sind, daB also ein unldslicher Zusammenhang zwi-
schen allen diesen Phinomenen besteht, Man kann sich diesen Vorzug
des Werkes etwa an der vorziiglichen Charakteristik von Sailer ver-
anschaulichen oder auch — in anderer Weise — an der hochst lehr-
reichen Schilderung der theologischen Fakultiten und Seminarien in
den einzelnen Provinzen.

Schnabel beginnt diesen vierten Band mit der Feststellung, daB die
Leistungen des 19. Jahrhunderts nicht auf religivsem Gebiet liegen.
Zwei Ziele haben die Generationen dieses Jahrhunderts iiberkommen:
die Idee der Humanitdt und der Selbsterlésung und den Glauben an
Christus. Beide Ziele verlieren ihren Glanz und ihre Leuchtkraft; und
das 20. Jahrhundert bricht iiber eine ungliubige Menschheit herein,
welcher der Glaube an das Absolute verlorengegangen ist. — Es folgt
eine Schilderung der alten Reichskirche und der Krifte, die am Wieder-
aufbau der Kirchenverfassung beteiligt gewesen sind. Sdkularisation,
Episkopalismus, gallikanische und febronianische Ideen; Wessenberg,
der Konstanzer Generalvikar und die nationalkirchlichen Bestrebungen,
die am Widerspruch Consalvis in Wien und an Metternichs wie der
Partikularisten Abneigung gegen eine Gesamtregelung scheitern, so daB
nur der Weg iiber die Konkordate iibrig bleibt; Pius VI. und VII., im
Hinblick auf welche der V. von den durch die Not gestihlten Kriiften
der Kirche spricht; der Kirchenstaat, der letzte Priesterstaat in Europa
— das sind einige Stichworte, die in etwas ein Bild von den hier hespro-
chenen I'ragen vermitteln. — Sehr ausfiihrlich behandelt Vf. die innere
Erneverung des Katholizismus, wobei die katholische Erweckung (Fiir-
stin Galizin, Hofbauer, Zacharias Werner, Sailer und Christoph Schmid)
voransteht. Diesem Kapitel folgt die Schilderung aer ,.Erneuverung der
katholischen Wissenschaft” gegen die die rationalistischen Theologen for-
dernden Regierungen, wie sie besonders in Tiibingen und Freiburg durch
Mgohler und Hirscher geschehen ist, wobei schon hier Streiflichter auf
die spiiteren Hefele und Dillinger fallen: und hieran schlieBt sich die
Charakteristik des Mainzer Kreises (Bischof R&B, Geissel, Weis und

Ztsehr. f. K.-G. LIX. 1/2. 13
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auch schon Girres) und der Kirchenpolitik der Mittelstaaten, wobei der
steutsche” Griechenfreund Ludwig L., der nach staatskirchlichen Grund-
siitzen verfihrt und die Bischofe einsetzt oder verseizt wie Beamte,
voransteht, — FEinen groBen Raum beansprucht die Schilderung der
Ko6lner Wirren und der Situation im Rheinland. in dem wihrend des
19. Jahrhunderts kein Katholik Oberpriisident gewesen ist, und in dem
die rechtlichen, Verfassungs- und Verwaltungsfragen brennend gewesen
sind. Wir horen sehr interessante Dinge iiber die Frage, ob die
katholisch-theologische Fakultdt nach Bonn oder nach Koln gelegt wer-
den solte, und iiber die Zusammenhiinge, die fiir diese Frage in Be-
tracht kommen. Seltsam die Haltung des Grafen Spiegel, der zu dem
Frhrn. vom Stein stand und urspriinglich Anhédnger von Hermes war,
der sich freilich auch merkwiirdigen Regelungen gegeniibersah, wie der-
~ jenigen der Militéirseelsorge von 1810, wonach Katholiken und Juden
an jedem vierten Sonntag dem evangelischen Gottesdienst beizuwohnen
hatten. Dann die verschlossene und fast diirftige, enge Personlichkeit
des Grafen Droste-Vischering, der aus dem Kreis der Fiirstin Galizin
stammt, und der im Streit um die Ehefragen und um Hermes, in
welch letzterem die von Droste gemalregelten Hermesianischen Profes-
soren den Schutz des Staates angerufen haben, verhaftet worden ist.
Gorres’ Athanasius, eine Uberschitzung der in Betracht kommenden
Personlichkeiten, steigert die religiose Erregung und fordert die Ent-
fremdung der Rheinlande von PreuBen, wobei die Rheinlander im
Grund fiir die rheinische Biirgerkultur und ihre Erhaltung kdmpfen.
Der Kolner Kirchenstreit wird mit Recht als Vorldufer des Kultur-
kampfes bezeichnet, und der Vi. weist, wieder sehr richtig, darauf hin,
daB nun der geistige Mittelpunkt des Katholizismus Miinchen wird. —
Aus dem Kapitel iiber ,.die Auseinandersetzung mit dem Zeitgeist”
machte ich dreierlei hervorheben: 1. Das Ziel Gorres’, der ..ein neues hohe-
res Mittelalter heranzubilden® strebt, das die wild gewordenen Verstan-
deskrifte bezwingen soll wie einst die Urkriifte der Germanen. Hierbei
erhalten wir auch eine Charakteristik der ,,Historisch-politischen Blat-
ter” und ihrer Mitarbeiter und werden aufl die Beziehungen zwischen
Miinchen und England aufmerksam gemacht. 2. Die katholischen Den-
ker erkennen, daB ein Kampf zwischen den religiosen Prinzipien und
dem christlich-germanischen Geist bevorsteht, wihrend Karl Marx um-
gekehrt — das Biirgertum revolutiondrer wertend — den Kampf zwi-
schen Bourgeoisie und Proletariat voraussieht. Mohler und Gorres sehen
im Protestantismus das Prinzip der Zersetzung und suchen die Kraft
des einheitlichen Katholizismus den Kriften entgegenzuwerfen, welche
die abendldndische Kultur auflosen. 3. Die katholische Kirche erkennt,
dal} es mit dem liberalen Verfassungsstaat sich auch leben ldBt, eben
weil er Meinungsfreiheit und Unterrichtsfreiheit zuldBt. So entsteht der
Bund von Katholizismus und Liberalismus iiberall dort, wo eine katho-
lische Volksgruppe einer andern Nationalitiit und Konfession innerhalb
des gleichen Staatswesens als der schwiichere Teil gegeniibersteht (Polen
und Nikolaus I, die Iren, Belgier und Hollinder, die Gestalt Manzonis).
— Vi, schildert dann den sozialen Katholizismus und zeigt, wie Adam
Miiller, Baader und Radowitz die Begriffe von der ,organischen Gesell-
schaft* und vom ,,Gemeinwohl® vorgebildet haben. Es entsteht jetzt der
Typus des ,sozialen Pfarrers”, den Ketteler und Kolping — letzterer
hat, wie Vf. hiibsch bemerkt, eine Analogie in Carl Sonnenschein —
vorgelebt haben. VI, meint, daB in Kolpings in die volksdeutschen
Gebiete hineinreichenden Bemiihungen etwas vom alten deutschen
Stiindestaat wirksam gewesen sei, und er vergiBt auch hier nicht der
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Anregungen zu gedenken, die Sailer fiir die christliche Liebestiitigkeit
gegeben hat. — Mit groBer und liebevoller Sachkunde hat Vi. auch die
kiinstlerischen Bewegungen aufzunehmen und wiederzugeben gewuBt.
Die Bedeutung, die Sailer iiber Ludwig I. fiir die Erneuerung der
Kirchenmusik gehabt hat, war mir ebenso unbekannt, wie die Wir-
kungen, die in dieser Richtung von Proske, Thibaut und E. T. A. Hoff-
mann ausgehen. Sehr eingehend werden Nazarener und Gotiker ge-
schildert. Die Sammlung der Briider Boisserée, die ,,Lukasbriiderschaft"
in Rom, die Fr. Overbeck leitet, Peter Cornelius, das sind einige Daten,
die ich heraushebe. Das Urteil Schnabels iiber die Nazarener ist iiber-
raschend giinstig: Sie ,haben zum letzten Mal in der deutschen Ge-
schichte eine zugleich religise und nationale Kunst von ausgeprigter
Eigenart geschaffen”. Vf. geht dann der Entstehung der Neugotik im Zu-
sammenhang mit England nach und behandelt genau die Vorschlige
zur Erneuerung des I%ii]ner Doms und die Personen, die an den Vor-
schlagen und am Werk beteiligt gewesen sind.

Der Katholizismus im 19. Jahrhundert ist nach Schnabel charakteri-
siert durch Konzentration und bewuBtes Streben nach Einheit. Man
wird schon an diesem Urteil zweifeln diirfen. Erst recht aber ist es
fraglich, ob der Weg des Protestantismus einfach als der Weg
der Verweltlichung oder des ,.Fortschrittes in der Zersplitterung™ be-
zeichnet werden darf. Mich diinkt, daB dies alles etwas auf der Ober-
flache gesehen ist. Man sollte auch hier von der Inkarnation ausgehen,
die nun einmal Grundlage und Symbol der christlichen Religion ist.
Es ist immer so, da} das Christentum im Leib dieser Welt' und ihrer
Kultur existiert. Gerade auch der Katholizismus., Man wird nur sagen
konnen, daft es Kunst und Kraft der katholischen Kirche ist, Anpas-
sung, Revolution und ,Fortschritt” in den eigenen Organisationen auf-
zufangen. Und es will mir iiberhaupt so scheinen, als ob Schnabel iiber
den Idealismus und iiber die groBen Philosophen im Stil — sagen
wir — Liitgerts oder aller jener ,puristischen Vertreter des Christen-
tums urteilt, die vergessen, daB es ein Christentum an sich nie gegeben
hat und nie geben wird, sondern daB die christliche Religion iiberall,
wo sie erscheint, mit Volkstum und Kultur bekleidet ist.

Die Darstellung der protestantischen Entwicklung beginnt auch hier
mit der Erweckungsbewegung, wobei aber dem VI leider die ent-
scheidenden Gesichtspunkte — die Beziehung zum Spiritualismus und
zu Luther — verborgen geblieben sind. Ein eingehendes Kapitel ist der
Entstehung der preuBischen Landeskirche und den damit im Zusam-
menhang stehenden Fragen gewidmet. Scharf hat der Vf. die Fortdauer
des Rationalismus im Horsaal, im Pfarrhaus und im aufgeklirten Biir-
gertum erkannt, und auf der breiten Grundlage der neuen Orthodoxie
und des neuen Pietismus, d. h. also des kirchlichen Lebens und der
Frommigkeit, zeichnet er das Bild der liberalen Theologie in der ersten
Hélfte des 19. Jahrhunderts. Gerade diese Verkniipfung, die manche
interessanten Einzel- und Gruppenbilder erstehen léBt, gibt auch dem
Bild von der theologischen Entwicklung, zu der die sozio ogische Kom-
ponente des Biirgertums gehort, die lebendige Fiille und die die
Ideengeschichte ergénzende Anschaulichkeit. Die Schilderung Friedrich
Wilhelms IV., seiner hochkirchlichen Tendenzen, der Irrationalitats-
philosophie und der Kunst seiner Zeit, schlieBt diesen Band ab.

Auch hier ist die Bedeutung des Spiritualismus im Groflen nicht
gesehen, soviel Schnabel sich sonst assimiliert hat. Es wird damit zu-
sammenhéngen, daf ihm die Scheidung zwischen Christlichkeit und
Kirchlichkeit nicht recht liegt, in der ich etwa ein Ergebnis der religio-
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sen Entwicklung im 19. Jahrhundert erblicken wiirde. Die Urteile, die
Schnabel fillt, sind zuriickhaltend und vorsichtig. Den katholischen
Standpunkt des Vf. wird man héufig spiiren. Ich denke etwa an die
Beurteilung Kolpings oder der Kémpfe um die Paritdt, insonderheit
im Rheinland wihrend des 19. Jahrhunderts, oder wohl auch Friedrich
Wilhelms IV. Aber das ist gewil kein Tadel. Kénnte es je anders sein?
Nein, es soll auch nicht anders sein.

Ein tiichtiges Stiick achtungswerter Arbeit ist an uns voriiber-
gezogen, als wir uns mit diesen Biichern beschiftigten. Jedes ist in
seiner Art und in seinen Grenzen wertvoll. Jedes fordert auch die
wissenschaftliche Erkenntnis. Aber keines erreicht die konstruktive
Zusammenfassung, die R. Secberg in seiner ,Kirche Deutschlands im
19. Jahrhundert” erreicht hat. Dies Buch hat viele und erhebliche Mén-
gel, die heute vor aller Augen offen daliegen. Aber — es war ein Wurf.

Abgeschlossen am 3. 1. 1940.

Allgemeines

Eduard Schwartz, Gesammelte Schriften. Band I:
Vergangene Gegenwidrtigkeiten FExoterica. Inter arna
et post cladem. Dis Manibus. de Gruyter, Berlin 1939. XI u. 392 'S.

Diese ,,Gesammelten Schriften”, in denen viel Wissen, Erfahrung
und Geist in schlichter, echter und edler, weil durch die Sache geformter
Sprache zusammengefaBt sind, sind den beiden im Weltkrieg gefallenen
Sthnen des Vf. gewidmet. Etwas Tragisches zieht sich durch ihren Reich-
tum hin. Wir spiiren durch die Scharfe der Urteile und durch die
Spridigkeit der Natur hindurch die Schmerzen einer Generation, in
deren Leben der Weltkrieg duBerlich und innerlich den nie iiberwun-
denen Einschnitt gemacht hat.

So finden sich verschiedene Aufsitze, die dem Krieg und den durch
ihn in Bewegung gesetzten Fragen gelten. Ich hebe einiges hervor. Der
Krieg ist fiir E. Schwartz die groBe Probe auf die Ubereinstimmung
von Wahrheit und Wirklichkeit. Vorziiglich gelungen ist die knappe
Charakteristik der deutschen, franzésischen und englischen Staatsidee,
die der VI, im Zusammenhang mit der grundlegenden Frage nach dem
Verhiltnis von Gesamtheit und Einzelwesen sieht, und in deren Rah-
men er klar und deutlich Sinn und Aufgaben des Volksstaats umreift.
Auch das Wort: ,.Unsere Geschichte ist reich an Wechsel zwischen tiefem
Fall und iiberraschendem Aufstieg™ entquillt aus der Tiefe eines deut-
schen Herzens. Ebenso mochte ich die Worte zu Ehren der Gefallenen
als Beispiel und Mahnung hersetzen: ,Tausende unserer Besten,
bliihende Jugend und reife Ménner, die hofften und strebten zu
wirken und zu schaffen, damit Deutschland seinen Teil behalte an den
unvergiinglichen Giitern, haben ihre Seele dahingegeben fiir die Frei-
heit des Bodens, auf dem das Volk der Dichter und Denker gewachsen
ist; wir, die Uberlebenden, und die, welche heranwachsen, schulden
ihnen die heilige Pflicht, unserem Volk das zu bewahren, ohne das
auch der Glanz des Sieges und der Macht erbleicht und verfliegt, den
ewigen Geist und die unsterbliche Seele.”

Zwei von Erinnerung und FErleben schwere Aufsitze gelten der
deutschen Universitit StraBburg, deren Zauber ja auch so manche
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andere, wie etwa E. Klostermann, bekundet haben, und bei der schonen
Rede auf W. Windelband f&dllt das Wort von der .bitteren Schiénheit”
des Amtes des StraBburger Professors.

Reife wissenschaftliche Friichte aus der Arbeit von Eduard Schwartz
sind im ersten Teil dieses Buches aufbewahrt. Auch hier begniige ich
mich mit kurzen Hinweisen; so auf die Aufsitze .iiber Kirchen-
geschichte”, iiber ,,das philologische Problem des Johannesevangeliums™
und auf die beiden Arbeiten, welche die Geschichtsanschauung der Helle-
nen betreffen. Beachtung verdient auch die Auseinandersetzung mit
Spengler, dessen Art einem Mann wie E. Schwartz nicht liegt — Speng-
lers Buch ist ihm ein Beispiel fiir die Art, ,.Geschichte symbolisch zu ver-
dampfen® —, weil das Urteil trotzdem nicht bloB gut, sondern auch
gerecht ist, weil es nicht aus unfruchtbaren und im Grund langweiligen
methodologischen Diskussionen hervorgeht, und weil der V{i. von hier
aus zu ebenso interessanten wie fundamentierten Bemerkungen und
Beobachtungen zu dem grofien Problem gelangt, ob die Griechen ,,Or-
gan fiir Vergangenheit® gehabt haben, oder — besser, da das heute
kein Verniin'i?tiger leugnen kann — wie ihr GeschichtshewuBtsein aus-
gesehen hat. Ich kann hier nur das iiber Herodot und Thukydides Ge-
sagte hervorheben.

Vielleicht am personlichsten und aufschluBireichsten sind die Gelegen-
heitsreden und Aufsdtze, die den Toten gelten. Sie vermitteln einen
glinzenden Einblick in die Wissenschafts- und Geistesgeschichte gegen
Ende des 19. Jahrhunderts, deren GriéBe nur von Dilettanten unter-
schdtzt werden wird. Auch hier kann ich nur einiges betonen oder her-
vorheben: Das Urteil iiber Lagarde, dessen ,,genialste Tat” die wissen-
schaftliche ErschlieBung der Kanones und Kirchenordnungen gewesen
ist. Das nachdenklich machende Wort iiber Ivo Bruns: ,.Die Gedanken,
die er ausgesprochen, werden weiter wirken; aber seine eigenen werden
nicht mehr sein.” Die hiochst anschauliche und personliche Charak-
teristik Wellhausens. Wir sehen den farmerlike boy vor uns, mit seiner
Freude am niederdeutschen ,,Schnack®”, dessen Wesen — auch in seiner
Frommigkeit — ..Einfachheit® bhne ,sentimentale Salbung® war, und
dessen ,.konstruktive Kritik™ geniale Schopfung wurde. Hier findet sich
das vielleicht fiir den Vf. selbst bezeichnende Wort: ,,Wessen Acker die
Zeit ist, der gibt sich nicht damit ab, eine Schule zu bilden.”

Die Einordnung, in der der VI. sich selbst in der Wissenschafts-
geschichte sieht. 146t sich vielleicht am ehesten aus den Arbeiten er-
schlieBen, die Usener und Wilamowitz gewidmet sind. E. Schwartz be-
zeichnet sich selbst als den Schiiler von beiden. Usener, der den Begriff
der doxographischen Uberlieferung geschaffen hat, und dessen Sinn fiir
religivse Wirklichkeit in allen ihren Verkleidungen unerreicht bleibt,
wird auch als Personlichkeit lebendig vor uns hingestellt, Wilamowitz
erscheint als der, der die Philologie auf den Erdboden der Geschichte
gestellt und der so die Wissenschaft vom hellenischen Altertum im
historischen Sinn geschaffen hat. Eduard Schwartz hat in miihseliger
und grofiziigiger Kleinarbeit unendlich viel historische und kritische
Entdeckungen gemacht; aber er hat auch mit seinen gewaltigen Editio-
nen und seinen vielfdltigen Studien dieepochemachende poli-
tisch-geschichtliche Sicht des dritten, vierten, fiinften und
sechsten Jahrhunderts der Kirchengeschichte geschaffen, die der in
unserem Zeitalter gemachte Fortschritt in der Anschauung vom
Werden der Kirche iiber die dltere Idee von der Hellenisierung des
Christentums hinaus gewesen ist. Thm war das moglich, weil er die
morschen Ziiune, die sich in den Begriffen Kirchen-Profan-Literatur-
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geschichte usw. erhalten haben, niedergelegt hat, um so das eine
geschichtliche Leben in seiner unumgrenzten GroBe zu fassen. Viel-
leicht ist es auch erlaubt, auf Ed. Schwartz das von ihm auf Wila-
mowitz geprigte Wort anzuwenden von dem Géottergeschenk der ,.firnen
Reife des Alters, die nur den GroBen zuteil wird, die, weil sie alt sein
konnen und wollen, nicht altern®.

Man mag vielleicht zwei Arten unter den wirklichen Gelehrten unter-
scheiden diirfen: ..die EinfluBreichen®”, die sich anpassen, ohne es zu
merken, und deren lebendige Aufnahmefihigkeit sich in Produktivitiit
umzusetzen vermag; und die andern Stillen, denen iiber allem .Ein-
fluf* die stolze Freude steht, den eigenen Keim und die eigene Kraft
ohne Riicksicht auf EinfluBmiglichkeiten zu entwickeln und zur Dar-
stellung zu bringen. Wenn diese Scheidung richtig ist, gehort E. Schwartz
dem zweiten Typus an. Er ist er selbst geblieben, ein vir sui generis.
Das zeigen auch die gesammelten Aufsiitze. — Die Besprechung, die in
den Weihnachtsferien geschrieben wurde, sei jetzt ein bescheidener
Kranz auf dem Grab des Toten.

Berlin-Grunemwald. E. Secberg.

Jahrbuch der Synodalkommission und des Vereins
fir ostpreuBische Kirchengeschichte (Konigsherg
1938. Kommissionsverlag Wichern-Buchhandlung.) Paul Genn-
rich, Erinnerungen aus meinem Leben,

Bei Lebenserinnerungen wird es immer darauf ankommen, ob der
Vi. in ihnen seinem Lebensstil den angemessenen Ausdruck zu geben
vermag. HFindet der Autor die ihm zukommende Form? Dann wird
auch das einfachste Leben anschaulich und sympathisch werden. Genn-
rich ist das gelungen. Niichtern, bescheiden und humorvoll berichtet er
von seinem Lebensgang und den Geschicken, die ihm widerfahren sind.
Das ,Ich* tritt hinter den Tatsachen selbst zuriick und wird durch sie
hindurch und durch die Art, wie sie wiedergegeben werden, sichtbar.
Die Jugendzeit in Stolp, die Ausbildung in Berlin, die bildenden Jahre
als Erzieher beim Herzog und bei der Herzogin von Oldenburg, die
Privatdozentenzeit in Berlin und die Jahre der ersten amtlichen Ver-
antwortung als Seminardirektor in Dembowalonka, die kirchenregi-
mentliche und akademische Titigkeit in Berlin, Breslau, Magdeburg
und in Konigsberg — das sind die Uberschriften iiber den Etappen
dieses Lebens. Besonders eingehend schildert der Vf. die 16 Jahre als
Generalsuperintendent von Ostpreuflen; und man erhilt in dieser Schil-
derung einen lebhaften Eindruck von der vielseitigen und anstrengen-
den Arbeit, die von einem hervorragenden Leiter des kirchlichen Lebens
in dieser Provinz geleistet worden ist. Ich selbst, der ich iibrigens nicht
blof ,eine kurze Gastrolle in Konigsberg gegeben” habe, sondern der
ich vier Jahre, die Jahre des ..Kollegmachens®”, dort gewirkt habe, kann
es dem Vf. aus meiner Erinnerung bestiitigen, wie so manchesmal ich
ihn auf dem Weg zum oder vom Bahnhof getroffen habe, von wo er
nicht im Auto, sondern in der Eisenbahn seine Visitationen in der Pro-
vinz durchgefiihrt hat.

Diese Erinnerungen sind nicht das Buch eines kontemplativen Man-
nes, sondern die einer aktiven, durch die Maze geordneten Natur, Daher
bringen sie weniger Gedanken als Geschehnisse und Erlebnisse. Sie sind
dadurch an sich selbst wertvoll; aber auch dadurch, daB sie die Auf-
gaben und Leistungen eines Kirchenmannes von 1883—1933 im alten
Preullen deutlich machen. Die FEigenschaften, die damals von einem
Kirchenfiihrer verlangt wurden, werden einem bei der Lektiire sehr
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deutlich. Viele Landschaften, Zustinde und Menschen gehen durch das
Buch hindurch, und man konnte und miiBte manches zu alledem sagen.
Erinnerungen sind historische Quellen ersten Ranges. Nicht Akten,
hochstens Briefe iibertreffen sie an Wert. Das gilt auch von Gennrichs
schlichtem, aber eindrucksvollem Buch.

. Vielleicht ist der Vf. etwas zu hart in der Beurteilung der Miinner,
die 1935 im Kirchenstreit gegen ihn aufgetreten sind; wie denn iiber-
haupt mit diesem Zeitpunkt die Erinnerungen, wohl mit innerem Recht,
schlieffen. Aber schlieBen wir die Besprechung mit einem Vers aus dem
reizenden Abschiedslied fiir Gennrich, das den bekannten Generalsupez-
intendenten Faber, den Verfasser der ,harten Reden®, zum Autor hat:

.Er aber bleibe. der er war,

Ein Mann der hichsten Ideale

Und immer sachlich, mild und klar

Den Kern fein losend von der Schale.
Dem Kreuzpanier ein treuer Fahnrich!
Ein dreimal Heil dem Bruder Gennrich

Berlin-Grunemwald. E. Seeberg.

1o

Festschrift Ulrich Stutz zum siebzigsten Geburts-
tag. Dargebracht von Schiilerny Freunden und Verehrern. 117, und
118. Heft der Kirchenrechtlichen Abhandlungen, herausgegeben von
1 Ulrich Stutz und Johannes Heckel, Verlag Ferdinand Enke, Stutt-
gart 1939.

Ulrieh Stutz ist zu seinem 70. Geburtstag neben Festausgaben
der Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte von Schiilern.
Freunden und Verehrern auch die vorliegende Festschrift dargebracht
worden. Als 117. und 118. Heft der friiher allein von Stutz und seit
einigen Jahren auch von Johannes Heckel mitherausgegebenen
..Kirchenrechtlichen Abhandlungen” kront sie die erstaunliche Leistung
fiir die deutsche Kirchenrechtswissenschaft, durch die Stutz in 116 Heften
dieser iiber 36 Jahre von ihm betreuten Abhandlungsreihe sich ein
Denkmal gesetzt hat. Johannes Heckel, dem wir die Herrichtung
der Festschrift verdanken, hat bei ihrer Zusammenstellung nach der
Personlichkeit der Verfasser wie nach den dargebotenen Gegenstinden
dafiir Sorge getragen, daB ein Eindruck von der Weite des Kreises ver-
mittelt wird, innerhalb dessen das kirchenrechtswissenschaftliche Wir-
ken von Stutz sich entfaltete. Neben Beitrigen aus dem geltenden
kanonischen Recht (Mario Petroncelli, Contributo alla persona-
lita dell’ufficio sacro nell’ordinamento canonico: Rudolf Kostler,
Rechtspersinlichkeit und Vermogensfihigkeit nach dem papstlichen Ge-
setzbuch; Rado Kus$ej, Die Form der Einweisung in Amt und
Pfriinde in den katholischen Dibzesen Jugoslaviens [wo sich schon
staatskirchenrechtliche Einschliige finden]; Arnaldo Bertola, ,,Du-
bium juris* e presunzione di validita del matrimonio nel sistema cano-
nico; Karl Hofmann, Das Verwaltungsstrafverfahren im kano-
nischen Recht) stehen ausgesprochen kirchenrechtsgeschichtliche Abhand-
lungen (Siegfried Reicke, Zum Rechtsvorgang der Klosterver-
legung im Mittelalter; Franz Gescher, Um die Friihzeit des Land-
dekanats in der Erzdidzese Koln) und solche, die aus geschichtlichen Be-
trachtungen in die Erkenntnis kirchenrechtlicher oder staatskirchenrecht-
licher Erscheinungen der Gegenwart hineinfiihren (Hermann Not-
tarp, Das Stift Altotting; Philipp Hofmeister, Die Verfas-
sung des holléindischen Kreuzherrenordens: AntonScharnagl, Die
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pipstlichen Reservationen der niederen Benefizien und die Besetzung
der Kanonikate in Bayern seit dem Konkordat von 1817; August
Hagen, Die Rottenburger Bischofswahl von 1846). Zu einer bedeuten-
den Zusammenfassung von Geschichte und Gegenwart erhebt sich
Johannes Heckels grundlegender Beitrag iiber ,,Cura religionis,
ius in sacra, ius circa sacra”. Nur eine der Abhandlungen (Hans
Barion, Konkordat und Codex) ist ausschlieBlich aktuellen Fragen
des Staatskirchenrechts gewidmet. Erstaunlich und bezeichnend fiir die
Lage der evangelischen Kirchenrechtswissenschaft ist es, daf 12 von
den 13 Beitridgen der Festschrift Fragen des katholischen Kirchenrechts
behandeln und daB nur eine Arbeit, nimlich die von Heckel, das evan-
gelische Kirchen- und Staatskirchenrecht zum Gegenstand nimmt.

Der Referent darf sich im iibrigen bei der Beschrianktheit des ver-
fiigharen Raumes mit einer Auswahl von einigen mehr stichwortartigen
Bemerkungen begniigen: Nottarp fand fiir seinen Beitrag interes-
sante Ankniipfungspunkte an der Tatsache, daB} bei der Kirche des alt-
ehrwiirdigen, aber 1803 sidkularisierten Stifts Altotting vor zehn Jahren
durch Dekret der Konsistorialkongregation das Stiftskapitel wiederher-
gestellt wurde. Er reiht dieses Kapitel in die Kategorie der ,Honorar-
kapitel” ein, die er als ,,Form der Zukunft” bezeichnet und durch deren
Einfithrung er allmihlich eine groBere Zahl verwaister Dom- und Stifts-
kirchen geehrt und wiederbelebt sehen mochte. Die in der Wiirdigung
der kirdglenredltlidlen Zusammenhénge schliissigen Ausfiihrungen er-
scheinen nur nach der staatskirchenrechtlichen (konkordatsrechtlichen)
Seite noch einer Abrundung fihig. — An den griindlichen Monographien
von Reicke, Gescher und Hofmeister wird besonders der
Freund rechtshistorischer Einzelstudien Gefallen finden. Die umfang-
reiche Arbeit von Heckel dagegen verdient gleichermaflen die Auf-
merksamkeit des Theologen, des Kirchenhistorikers und des Juristen.
Heckel ermittelt den Ursprung der Begriffe cura religionis, ius in sacra
und ius circa sacra im reformatorischen Schrifttum (mit Melanchthon
beginnend), um dann ihre verschiedenen Sinnwandlungen in der Folge-
zeit zu erortern und sie bis zu den literarischen MiBdeutungen und den
endgiiltigen Abgrenzungen im 19. Jahrhundert fortzufiihren. Die zen-
tralen Vorstellungen des protestantischen Kirchenverfassungs- und
Staatskirchenrechts werden hier durch Ausschopfung der theologischen
und juristischen Quellen neuartig und iiberzeugend deutlich gemacht,
und man wird weit in die Geschichte der Kirchenrechtswissenschaft zu-
riickgehen miissen, um einen gleichrangigen Beitrag zu diesen Fragen
zu finden. — Das Problem der Vereinbarkeit der pépstlichen Reser-
vationen mit den konkordatsrechtlich festgelegten Besetzungsrechten hat
bekanntlich die Konkordatspolitik der neueren Zeit ernstlich belastet.
Die Fragen sind in Deutschland — wenigstens fiir die Kanonikate — zu
einer gewissen Losung gebracht worden, indem der Vatikan auf die
Reservationen gegen %(onzessionen an anderer Stelle verzichtet hat.
Scharnagl verfolgt in seinem tiefschiirfenden Beitrag die Entwick-
lung der wichtigen Frage fiir das Gebiet des bayerischen Rechts seit
dem Konkordat von 1817 bis zu den Lisungen, die in den Jahren 1931/32
gefunden wurden. — Der interessante Bericht von Hagen iiber die
Rottenburger Bischofswahl von 1846 bereichert das umfangreiche Schrift-
tum iiber die Bischofswahl und das staatliche AusschlieBungsrecht im
19. Jahrhundert um ein instruktives Material. — Der Beitrag von
Barion will als Vorarbeit einer Untersuchung iiber Konkordatstech-
nik verstanden sein. Wihrend Stutz in seiner bekannten Abhandlung
gleichen Titels die stofflichen Beriihrungen zwischen Konkordatsrecht
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und kirchlichem Redht hatte skizzieren wollen, liegt Barion daran auf-
zuzeigen, wie das Verhiltnis von Konkordat und Codex in _den Nach-
kriegskonkordaten technisch gestaltet worden ist. Dieser Versuch ist
neuartig; er erweist sich in der scharfsinnigen und prégnanten Analyse,
der Barion die verschiedenen Bezugnahmen und Verweisungen der Kon-
kordate auf das kirchliche Recht unterwirft, als iiberraschend fruchtbar.
Hier werden der konkordatsrechtlichen Forschung eine ganze Reihe von
Fragen neu erschlossen, ebenso wie sich fiir die Technik der Konkordats-
redaktion zahlreiche wichtige Hinweise ergeben. — Der letzte Teil der
Festschrift endlich ist den kanonistischen Arbeiten von Petroncelli, Kost-
ler, KuSej, Bertola und Hofmann vorbehalten.

Das Werk im ganzen liefert einen iiberzeugenden Beweis dafiir, daft
die Tradition der deutschen Kirchenrechtswissenschaft sich noch in guter
Hut befindet. In der Konzentration auf kanonistische und rechts-
geschichtliche Arbeiten bestiitigt sich freilich erneut, daB die wissen-
schaftliche Beschiiftigung mit den Fragen des evangelischen Kirchen-
rechts und des aktuellen Staatskirchenrechts offensichtlich einer Er-
schlaffung anheimgefallen ist.

Berlin. Werner Weber.

Erich Seeberg, Krisis der Kirche und des Christentums heute.
(Sammlung gemeinverstiandlicher Vortrige 185) Mohr-Tiibingen 1939;
58 S.

Die grofien Umwiilzungen der letzten Jahre, vornehmlich auf dem
Gebiet des politischen und geistigen Lebens, konnten nicht ohne Folgen
fiir die evangelische Kirche sein. Nach anfinglichen Versuchen eines
Teiles der Kirche, iiber die neuen Verhiltnisse hinwegzusehen, multe
man sich doch entschlieBen, zu der neuen Lage eine entsprechende Fin-
stellung zu finden. Diese Notwendigkeit wurde um so dringender, als
das Kirchenvolk die Erschiitterungen, die der Kirche drohten, zu ahnen
oder zu verstehen begann. Die Verschiedenartigkeit der Stellungnahme
fiihrte zum verhiingnisvollen Kirchenkampf. Nicht immer werden die
am Kirchenkampfe Beteiligten iiber die letzten Griinde des Streites
villige Klarheit gehabt haben. Den interessierten Beobachtern der Aus-
einandersetzungen wird aber vieles ganz unverstidndlich geblieben sein.
Namentlich in der Gegenwart macht sich oft Ratlosigkeit bemerkbar, die
durch die vielen einseitigen Kampfschriften nicht iiberwunden werden
kann. Hier leistet der Verfasser eine iiberaus wertvolle Hilfe, indem er
als Kirchenhistoriker klar die groBen Linien des Geschehens aufweist
und die bestimmenden tieferen Griinde zeigt.

Der Kirchenkampf, in dessen dritfer Phase wir stehen, ist noch nicht
zu einer Entscheidung gekommen. Eins aber, so fiihrt der Verfasser aus,
ist deutlich geworden: die religitse Idee der Toleranz, die einst schwer
erkimpft und doch vergessen worden ist, muff wieder Geltung finden.
Wir leiden an einer Uberschiitzung der kirchenpolitischen Gruppen, die
im Grund nichts anderes sind wie die ,Richtungen” der Vorkriegszeit.
Die Grenzen dieser notwendigen Toleranz sind durch das Wort Christus
charakterisiert.

Besonders aufschluBreich ist die Ausfithrung des Verfassers iiber den
engen Zusammenhang der kirchlichen Lage mit der allgemeinen reli-
givsen Krisis der Gegenwart, Die theologische und kirchliche Verkiindi-
gung der Gegenwart, beeinfluit durch die Schweizer Theologie, weist
eine Kluft zwischen Historie und Dogmatik auf. Die Theologie steigt
in immer hohere Probleme auf und wird dem Volk ganz unverstdndlich.
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Daher ist die Verkiindigung oft von geringer Wirkung oder ganz wir-
kungslos. In der religigsen Krisis ist mehr und mehr der alte antikirch-
liche, aber christliche Spiritualismus zum Wort gekommen. Er findet
sich in den kirchenfeindlichen Ideen der Gegenwart eindeutig wieder.
Wird der Spiritualismus das geschichtliche Christentum ablosen? Die
Bejahung der Frage bedeutet den Verzicht auf die Kirche.

Die immer wieder aufgeworfene Frage nach der Moglichkeit, die
Konfessionen zu iiberwinden, wird sorgféltig erwogen. Eine deutsche
Nationalkirche, ein hoher Gedanke, der sich auf Luther berufen kann,
mul} vor allem eine religitse Grundlage haben, nicht bloB eine politische.
Diese Grundlage miiBte von innen her gewachsen, erstritten und ge-
schenkt sein. Eine wirkliche Reform der Kirche kann nur von innen her
kommen, d.h. von der Theologie. Jede Theologie ist wie jede Kunst
gewachsener Ausdruck der Zeit. Entscheidend ist die Christusfrage.
Christen sind wir nur, so lange wir an Christus glauben. Der Verfasser
weist auf Luther hin, der tief gesehen, immer wieder denen Kraft zu-
fiithren kann, die Neues wollen, ohne die Kette der Tradition zu zer-
reiflen. Die Historie hat heute die Aufgabe, gegeniiber vielen falschen
Vorstellungen vom Christentum ein wahres Bild zu entwerfen, das ge-
wissermafien wie ein Urbild schipferisch das heutige Christentum selbst
beeinflussen kann.

Die Darlegungen des Verfassers sind iiberaus anregend und bieten
immer wieder neue Ausblicke und zeigen neue Wege, vor allem ver-
mitteln sie klare Erkenntnisse in bezug auf die gegenwiirtige religiose
und kirchliche Lage. Keiner wird die Schrift ohne reichen Gewinn und
neue Erkenntnisse aus der Hand legen.

Beerfelde iiber Fiirstenmalde/Spree. Harry von Beuningen.

Walther von Loewenich, Die Geschichte der Kirche. XV, 506 S.
Witten 1938.

Eine Gesamtgeschichte der christlichen Kirche ,,von den Anfiingen
bis zur Gegenwart™ wird hier einem breiteren Kreise dargeboten. Da-
mit wird zweifellos einem Bediirfnis der Gegenwart Geniige getan.
Aber auch die Verantwortung des Forschers ist bei einem solchen Unter-
nehmen besonders groff, weil ja mit einer gewissen Kritiklosigkeit der
Leser gerechnet werden muB.

V{. ordnet den gewaltigen Stofl einem systematischen Prinzip, seiner
Anschauung vom Wesen der Kirche als einer Kirche des ,,Wortes” und
des Kreuzes, unter. Diesen MaBstab legt er seiner Kirchengeschichts-
schreibung als Kriterium des historischen Urteils zugrunde. Dadurch
gewinnt das Buch nach ¢iner bestimmten Seite ein scharfes' Profil, das
gerade Laien sein Studium, aber auch die Ubernahme der sich daraus
ergebenden einseitigen Urteile erleichtern mag. Denn so nahe in der
Nachfolge Luthers eine solche Geschichtsanschauung liegen mag, so nahe
liegt auch die Gefahr einer konfessionalistischen Verengung der Schau
des Reichtums der Erscheinungen in der Geschichte der christlichen Reli-
gion. Es wiirde zu weit fiithren, die sich daraus ergebenden Vor-
zeichnungen besonders der .mittelalterlichen” Zeit und der Kirche des
Ostens hier anfiihren zu wollen. Der Einwand des Ref. muB sich viel-
mehr gegen die angewandte Methode als solche wenden, die zu einer
Uniformierung der Mannigfaltigkeit der geschichtlichen Erscheinungen,
zur Verallgemeinerung und Verblassung ger konkreten Ereignisse und
Personen fiilhren muB. Hiitte es nicht in unserer Situation des notwen-
digen Neubaus nither gelegen, die Leser auf die aus dem Geheimnis
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der Menschwerdung Gottes flieBende Vielfaltigkeit der Formwer-
dungen der christlichen Religion hinzuweisen, in der jede Zeit und jedes
Volk sich diese als individuellen Besitz erwerben mufi, um so dem deut-
schen Volk der Gegenwart den Weg zu einem neuen, aus lebendiger
Beriihrung mit den Urbildern unseres Glaubens in der Geschichte er-
wachsenen, Verstindnis der christlichen Religion zu weisen?

Hohen-Neuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Zeitschrift fiir Schweizerische Kirchengeschichte,
hrsg. von Joh. Peter Kirsch, Louis Waeber, Oskar Vasella. XXXII.
Jahrgang, Heft 1—4. Stans 1938. 320 S.

Léon K ern beschiftigt sich mit dem Prozel des Bischofs von Cahors,
Hugues Géraud, der 1317 in Avignon verbrannt wurde, wobei vielleicht
ein Justizmord stattgefunden hat. Vigil Berther untersucht die
Luciuslegenden auf ihre Geschichtlichkeit; Dominikus Pflanzer, O.P.,
bearbeitet ,,Bruder Klausens Spriiche und Gebet™; besonders interessant
sind die Mitteilungen 1. Weisz ,Aus Renward Cysats Sammelbéin-
den®, in denen iiber die Verhéltnisse in verschiedenen Luzerner Kirchen
und Klégstern berichtet wird. O. Vasella gibt nach Briefen aus dem
Beginn des 16. Jahrhunderts einen Einblick in die bischéfliche Kurie
und den Seelsorgeklerus des Bistums Chur; Louis Waeb e r erzidhlt von
den ., Efforts conjugués de Berne et Fribourg pour doter leurs Chapit-
res” und Othmar Perler untersucht die ,.Dacheriana” im Kapitals-
archiv von Valeria bei Sitten. G. Morazzoni berichtet im dritten
Heft iiber ,,Un bellinzonese davanti al Tribunale della S. Inquisizione
a Venezia® und Leo Weisz veriffentlicht Beitrige aus Quellen, die die
Zustiinde Ziirvichs nach Kappel 1531 schildern. Otmar Scheiwiller
O. S. B. behandelt die Uberlieferung des hl. Florin von Remiis:
L. Waeber teilt interessante Einzelheiten aus unveréffentlichten Brie-
fen Sébastien Werros mit und Othmar Perler veroffentlicht . Ein
Urteil des Petrus Canisius iiber Molina™. Mitteilungen und Rezensionen
beschlieBen die einzelnen Hefte der Zeitschrift.

Frauenkappelen bei Bern. Kurt Guggisberg.

Dr. Joseph Wittig, Chronik der Stadt Neurode. Verlegt von der
Stadt Neurode. 1937. 565 S.

Das vorliegende Werk verdient von verschiedenster Seite eine volle
Wiirdigung. BuchmiBig ist es sowohl durch schonen klaren Druck,
grofles Format und nicht weniger als fast 200 Abbildungen (einschl,
Karten und Pldne) ausgezeichnet. Als Heimatbuch spricht es in erster
Linie und in besonderer Weise zu den Familien der Stadt und ihrer
Umgebung; vor allem auch ist das Werk eine ergiebige Quelle fiir Sip-
penforschung, die durch den umfangreichen Namenweiser am SchluB
ungemein erleichtert ist. Historisch angesehen hinwieder ist ein Dop-
peltes hervorzuheben: einmal fulBt der Verfasser durchaus auf Quellen,
alten wie neuen, so daBl diese Chronik sich von den Chroniken alten
Stils mit ihren Legenden und Sagen vorteilhaft unterscheidet. Sodann
versteht es Wittig, Anschaulichkeit in kleinen plastischen Einzelbildern
und groBle, klare Entwicklungslinien miteinander zu verbinden; er stellt
jene lebendig in diese hinein. Das Werden und Wachsen, Arbeiten,
Leiden und Kémpfen der Stadt und seiner Biirger zieht von ersten vor-
geschichtlichen Funden an bis zur Gegenwart am Auge voriiber: von
1336 an, also sechs Jahrhunderte lang, sprechen die Quellen. Es ist klar,
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daB das, was uns am meisten interessiert, die Kirchengeschichte Neu-
rodes, bei diesem Verfasser nicht zu kurz kommt. In jedem groBlen
Abschnitt sind eine oder mehrere Kapitel der Frommigkeit und der Ent-
wicklung des religiosen Lebens in Kirche und Schule gewidmet, und
gerade der groBe Abschnitt, der sich mit dem 16. Jahrhundert beschaf-
tigt, triigt die Uberschrift: ,Die fromme Stadt™ mit folgenden Kapitel-
iiberschriften: Die Frommigkeit der Neuroder vor der Glaubensspaltung
(Kap. 11); Neurode in der Glaubensspaltung (Kap. 12); Der letzte katho-
lische und der erste protestantische Erbherr von Neurode (Kap. 13): Der
neue Glaube in Neurode (Kap.14). Wittig weill das eigentiimliche
Durcheinander der verschiedensten Glaubensrichtungen in der Graf-
schaft Glatz, an dem auch Neurode seinen Anteil hatte, herauszustellen:
TLutheraner, Schwenkfelder, Taufer und Kalvinisten — alles nebenein-
ander! Er weil auch, was auf neuen Funden beruht, da gerade Neu-
rode in der Reformationszeit eine Pflanzstitte evangelischer Geistigkeit
und die Geburtsstitte vieler lutherischer Pfarrer, Kantoren, Dichter und
Musiker, sogar eines Theologieprofessors, Petrus Caluminus (f 1598 in
Heidelberg) war. Das in diesem Abschnitt stehende Verzeichnis der
evangelischen Pfarrer von Neurode ist umfassend und berichtigt dltere,
ungenaue Verzeichnisse. Nach der Gegenreformation von 1626, die hier
wie in Schlesien iiberhaupt, mit riicksichtsloser politischer und militari-
scher Gewalt das Evangelium austrieb, blieb Ngurode bis in das Ende
des 18. Jahrhunderts restlos katholisch. Die Eroberung Schlesiens durch
PreuBen und der nun einsetzende Zuzug von evangelischen Handwer-
kern und Beamten fithrte 1796 zur Neugriindung einer evangelischen
Gemeinde, die damals mit neun Biirgern begann und heute auf iiber
2000 angewachsen ist.

Charakteristisch fiir Wittig und seine innere Haltung ist das Motto,
das er dem ganzen Werk, dem Kommen und Gehen der Generationen
und Einrichtungen voranstellt und dadurch den Eindruck der Verging-
lichkeit alles Zeitlichen und Irdischen, der notwendig solch einer Chro-
nik von sechs Jahrhunderten anhaftet, iiberwinden hilft: ,Ich glaube
an eine Auferstehung der Toten und an ein ewiges Leben.”

Naumburg (Queis). Hellmut Eberlein.

Erich Jung, Germanische Gotter und Helden in
christlicher Zeit. 2, vollig umgearb. Aufl, mit 245 Ab-
bildungen. Verlag J. F. Lehmann in Miinchen. 1939. 541 S.

Vi. ist im Hauptfach Rechtswahrer (15), was bei der Bewertung
seiner religionsgeschichtlich-archiiologischen Arbeit nicht gegen ihn vor-
eingenommen machen darf; hat doch der Jurist Genzmer die z. Z. beste
Edda-Ubersetzung geboten! Fiir Sicherung des ,Sachbefundes”, den
Jung bei seinen Untersuchungen maBgebend sein lassen will, mag ja
gerade auch sein Beruf besondere Eignung erheischen und foérdern
konnen. Absoluteste Voraussetzungslosigkeit ist dabei freilich nicht vor-
auszusetzen. Wie die Kunstgeschichte Dehios, mit dem Vf. regen Aus-
tausch pflegte — beide Professoren waren 1919 aus Straflburg vertrie-
ben worden —, nach unseres Autors Meinung stark an dem ,Mittelmeer-
bann" leidet, so hat natiirlich auch der letztere selbst ,.ein starkes per-
sonliches Verhiiltnis“ zu seinem Gegenstand (23). Ja, man spiirt den
kriftigen Schlag des treuen deutschen Herzens und ist dankbar fiir die
unter solchem Motiv geleistete gewaltige Kopfarbeit, die ein reifes,
grundlegendes, sehr brauchbares Buch entstehen lieB. Auch daran merkt
man die Synthese von Kopf und Herz, da# VI. gleich zu Beginn der
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_Einfiihrung” andeutet, nicht einem Verstofl gegen die echten katholi-
schen Glaubenssitze Vorschub leisten zu wollen, und daB er auf seinen
Verkehr mit protestantischen Forschern mehrfach zu sprechen kommt.
Zudem lehnt er .Germanomanie” und ,.Skandinavomanie” ebenso ab
wie .. Keltomanie” u. dgl. und setzt sich fiir Bezeichnungen wie ,,Weih-
nachtsmond® und ,Christfest® ein (14 ff). — Die .Grundlage” des
Werkes ist die Uberzeugung von der .Zahigkeit und Bildkraft in der
geistigen Erbmasse™ (206), wie sie deutlich wird an den steinernen Ur-
kunden, die als ,.Realaltertiimer aus altdeutscher Glaubensvergangen-
heit in den spiteren kirchlichen oder profanen Bereich iibergingen
oder deren Gestaltung von dorther beeinflufit wurde, woneben auch
Volksglaube (Aberglaube) und Volksbrauch bis hin zur Gegenwart als
— vielfach entstellte — Uberbleibsel aus vorchristlichem Glaubensgut
untersucht werden, — und zwar weit umfangreicher, als der Titel,
streng genommen, besagt. Gesamtergebnis: altdeutsche Religion ragt
in die jetzige Glaubenshaltung Deutschlands bzw. in deren Ausdruck
durch Kult und Kunst herein. Unser Schluf daraus: es sollte, nachdem
die Bibel in den Zusammenhang mit ihrer ,,Umwelt” hineingestellt
worden ist, nicht zweifelhaft sein, dal} unsere Kirchengeschichte nur
dann vollgiiltig sein kann, wenn sie sich mit dem von unserer ,Vor-
welt* hinterlassenen Erbgut beschiftigt und soweit nétig auseinander-
setzt! Hierzu dringt, hierzu hilft das vorliegende Buch. — Ich greife
aus den 35 Kapiteln nur ein paar heraus, deren Uberschriften allein
schon zeigen, daB ihr Inhalt von der Kirchengeschichte aufgegriffen
werden mufB. Kap.12: ,Der deutsche Turm®. Ob (nach Togel) wirklich
beim Ulmer Miinster ,der Turm wichtiger als die Kirche®, ob er ..die
_herrlichste Irmensul® ist, die jemals aus deutschem Glaubensgebiet
heraus geschaffen wurde (137)? Hier hitte Hans PreuB (Frommigkeit
im Spiegel der bildenden Kunst), der scheinbar vollig iibergangen ist,
eingehend vernommen werden miissen; dann hétte V%. doch wohl ,.die
Psyche des gotischen Domes” (Preuf a.a. O. 59) ernster genommen!
Dal Vi — an .JIrmensul® ankniipfend — bei der Frage nach den
Externsteinen im Entscheidenden fiir A. Fuchs und R. Giinther gegen
Teudt eintritt (121 ff.), soll dem Leser um des Schibboleths willen ver-
raten sein! In Kap.19 (.Ketzerei und Freigeisterei im Mittelalter®)
iibernimmt Vf. die These Tillotsons (ohne diesen zu nennen), das Wort
Hokuspokus® sei Entstellung aus ,.Hoc est corpus meum® (228); ein
Blick in Kluges Etym. Worterbuch hitte ihn von der hichsten Unsicher-
heit dieser Ansicht iiberzeugen konnen. Das Abendmahl wird ferner
beriihrt in Kap. 21: ,Gediichtnis- (Minne-) Trunk und magisches Essen®,
in welchem Jung von ciner Chiemgauer Hochzeit 1934 zum Kannibalis-
mus iibergeht (254). — durchaus nicht erschiitternd fiir den, der den
.Goldenen Zweig™ Frazers liebt und sich nun aber doch noch etwas
eindringender mit der Sache befaBt. Natiirlich ist es verzeihlich, wenn
bei der Darbietung einer solchen Fiille vieles einzelne allzu kurz aus-
fillt. Aber immerhin wire gerade bei diesem schwerwiegenden Thema
die Lektiire des Artikels ,Eating the God™ von Crawley in Hastings’
Encyclopaedia of Religion and Ethics, V, 1912, p. 136 ff, recht vorteil-
haft gewesen! — Und da wir nun gerade beim Kannibalismus sind,
dieser aber nach Mexiko weist (Crawley a.a.O.: The most important
instances, the Christian Eucharist and the Mexican sacrifices, are in
strong contrast), werfen wir noch einen Blick in Kap.34: ,Heiden-
kirchlein®, allwo wieder (er trat schon auf) Hugo Winkler, ausgerechnet
der ,Panbabylonist®, zu Ehren kommt mit seiner Uberzeugung von
.weltumspannenden Kulturiibernahmen® (485); — mit Verlaub zu
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fragen: Ubernahmen also doch wohl auch vom Mittelmeer?! — Lieber
natiirlich von Mexiko! Wofiir ich nun wiederum gern noch andere
Quellen aufier den vom Vf. gebrauchten angezeigt gesehen hiitte, nim-
lich die in dem 28. Bande der American Ethnology, ,Mexican Anti-
quities”, Washington 1904, gesammelten Aufsiitze (ich nenne diese Aus-
gabe, weil ich nur diese besitze; es gibt auch eine deutsche Bearbeitung).
— Solche kleine Meckereien durften nicht fehlen! Auch bei dankbarster
Anerkennung des Gebotenen ist ja ehen unverkennbar, daB fiir manches
der Kapitel eine eigene, griindlichste Monographie notig wére, wenn
man aus dem .Sachbefund” weitgehende Linien ziehen und grund-
legende Einsichten gewinnen will.

Fléha (Sachsen). Georg Kronert.

August Bode, Heilige Zeichen, Verlag Carl Winter, Heidel-
berg 1938. 298 S,

Dieses duflerlich ganz vorziiglich ausgestattete, mit 216 Textbildern
verschene Buch will vom Stammbaum der Sinnbilder aus zu einer
vorchristlich-germanischen Wissenschaft und zu einem arisch-germani-
schen Welthild vordringen. Leider begeht V. den methodischen Fehler,
vom Symbol aus auf die hinter diesem liegende Anschauung zu schlie-
Ben, wihrend vielmehr das Symbol erst verstindlich wird, wenn man
einigermallen weiB, wie der Innenkreis beschaffen ist, dem es ent-
stammt. — Lange miihte ich mich um das Verstiindnis dessen, was Vf.,
der viel brauchbares Material beibringt, nun eigentlich dem Leser sagen
wollte, bis ich S.248 die Erklirung meines Unverméogens las: ,,Das.
Geheimnis der Wahrheit” ist ,nichts fiir Pfaffen®, es ist vielmehr
-Meistergeheimnis”. Welches den ,.klugen Leuten (285 f.) schier uner-
reichbaren historischen Verstédndnisses Vf. sich erfreut, geht einzig schon
aus seiner Erklarung des ,Schicksals Jesu™ hervor: Jesus hiitte an der
Spitze einer Horde die Geldwechsler aus dem Tempelhof vertriehen.
»Dabei wird sich manch einer seiner Anhiinger die Taschen gut gefiillt
haben”, Usw. Das ergab dann den ProzeB gegen Jesus (270). Was das
mit ,.heiligen Zeichen™ zu tun hat, dies zu verstehen, bin ich wiederum
zu beschrankt. Aber freilich, die ,klugen Leute” haben ja immer nur
wden Wein weggeschwatzt”, — vielleicht aber audh diejenigen, die eine
fast zweitausendjihrige Geschichte nach Christi Geburt etwas anstin-
diger beurteilen als unter dem Gesichtswinkel, als hitten wir SpaB”
an einem ,,volker- und kinderfressenden Moloch Jahweh* (284). Auch
»W ir mochten, daB es immer nur aufwirts ginge mit der Entwick-
lung der Menschheit” (284).

Floha (Sachsen). Georg Kronert.

Johannes Reil, Die Externsteine als Denkmal mite
telalterlicher Frommigkeit Leopold Klotz Verlag, Leip-
zig 1938. 27 S.

Dieses ganz vortreffliche Teft des Chemnitzer Pfarrers D. Dr. Reil
faBt nicht nur die bisherigen Ergebnisse der exakten Forschungen iiber
die Externsteine (wie sie besonders A. Fuchs und R. Giinther versffent-
lichten) fiir einen weiteren Leserkreis zusammen, sondern bringt auch
eigene tiichtige Beobachtungen bei. Gute Bildtafeln ermoglichen eigene
Ansichtnahme. Das gehaltvolle Biichlein bringt in Kiirze das, was heute
jedermann von den Externsteinen wissen mufB: Das »vollig einheit-
liche™ Werk ,ist eine der im friihen Mittelalter aufkommenden Nach-
bildungen der Heiligtiimer der Grabeskirche Jerusalems in der Hei-
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mat* (8), geschaffen .,unter gliicklicher Ausniitzung der naturgegebenen
Szenerie” (12) durch die Benediktiner von Abdinghof — geweiht 1115 —,
es will einen Ersatz fiir Kreuzzugsteilnahme und Walifahrt nach Pala-
stina gewdhren, will ,die Sehnsucht nach Christusndhe” belriedigen
und Christus in der Heimatflur heimisch machen (13).

Floha (Sachsen). Georg Kronert.

Alte Kirche

Catalogue of the Greek and Latin Papyri in the
John Rylands Library. Vol III. Theological and literary
texts (Nos. 457—551) edited by C. H. Roberts. Manchester. Univer-
sity Press 1938,

Die beiden ersten Stiicke dieser Sammlung sind der Forschung
schon durch Sonderausgaben bekannt und wiederholt besprochen wor-
den. Es handelt sich um das lFragment aus Johs. Evgl. 18 aus der
ersten Hilfte des 2. Jahrhunderts und um das Septuaginta-Fragment
aus dem 2. Jahrhundert v. Chr. Das Glanzstiick der neuen Veroffent-
lichung ist ohne Zweifel Nr. 463, enthaltend ein griechisches Fragment
aus dem gnostischen FEvangelium der Maria (Magdalena), aus dem
3, Jahrhundert. Den koptischen Parallelabschnitt aus der Berliner
Handschrift hat C. Schmidt beigesteuert. Im Jahre 1905 schrieb Schmidt
in der Einleitung zu dem ersten Band der koptisch-gnostischen Schriften
in der Berliner Kirchenviter-Ausgabe, dal? er in einem zweiten Bande
die noch unpublizierten Werke, ndmlich das Evangelium der Maria,
das Apokryphon des Johannes und die Sophia Jesu Christi heraus-
geben werde, iiber die er in den Sitzungsberichten der Berliner Aka-
demie schon im Jahre 1896 kurz gehandelt hatte. Es sind jetzt 43 Jahre
seit dem ersten Bekanntwerden vergangen, wann werden uns endlich
diese koptischen Texte zuginglich gemacht werden? Und dabei handelt
es sich bei dem Evangelium der Maria und dem Apokryphon des
Johannes um sehr alte Stiicke der gnostischen Literatur, die uns wich-
tige Aufschliisse zur Geschichte der Gnosis vermitteln konnten. Ich
mochte in diesem Zusammenhang die Vermutung aussprechen, daB die
Fragmente aus dem sogenannten Agypter-Evangelium mit dieser Lite-
ratur, in der die Frauen aus dem Gefolge Jesu (Maria Magdalena und
Salome) im Mittelpunkt stehen, irgendwie zusammenhiingen. Es ist eine
kuriose Szene, die das griechische Fragment des Evangeliums Mariae
festhélt, wie Petrus von Levi zur Rede gestellt wird, weil er die der
Maria zuteil gewordene Offenbarung nicht anerkennen will, Merkwiir-
dig ist dabei die Diskrepanz zwischen dem griechischen und dem kopti-
schen Text des Evangeliums Mariae. Es scheint, da dem Kopten eine
andere griechische Rezension zugrunde gelegen hat. Vielleicht tauchen
eines Tages noch andere griechische Fragmente aus diesem gnostischen
Evangelinm auf. Nr. 464 ist aber nicht, wie die Uberschrift besagt,
Fragment eines apokryphen Evangeliums, die in den Addenda ge-
duBerte Vermutung, dal es das Fragment eines astrologischen Textes
ist, darf als viel wahrscheinlicher gelten. Nr. 465 ist wiederum eine wich-
tige Verdffentlichung: Fragment der Markus-Liturgie aus dem 6. Jahr-
hundert. Auch wenn der Text orthographisch schlecht geschrieben ist
und auch einige Fehler in der Satzfolge hat, so ist er doch wichtig,
weil er die durch Pap. StraBbg. 254 und durch die Zitate bei Kosmas
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Indikopleustes ermittelte Fesistellung erhiirtet, dal der Text unserer
griechischen Handschriften der Markus-Liturgie, eine sehr spiate Ent-
wicklungsstufe der Alexandrinischen Liturgie (Beeinflussung durch die
Jakobus- und Basilius-Liturgie) repriisentiert und daB die koptische
Liturgie den urspriinglichen Zustand der Markus-Liturgie relativ besser
bewahrt hat. Nr. 465 beweist, daB der Wortlaut der Epiklese, den wir
in den griechischen Texten haben, nur zu einem kleinen Teil alt ist,
die lang ausgefiihrten Prédikationen des HI Geistes (bei Brightman
p. 134 1 {f) haben dem urspriinglichen Wortlaut nicht angehort. Merk-
wiirdig ist, daB nach der Epiklese (von zweiter Hand geschrieben) in
Nr. 465 ein Interzessions-Gebet fiir die Toten folgt. Ich erkldire mir
diesen Zusammenhang (entsprechend meinen friiheren Darlegungen in
Ephemerides Liturg. 1932 p.66sq.) so, dal wir in Nr.465 den Text
fiir ein Totenoffizium vor uns haben. Auf die andern liturgischen
Stiicke in Roberts’ Catalogue gehe ich nicht ein, vor allem nicht auf
den schwierigen lateinischen Text Nr. 472. Es ist mir sehr fraglich, ob wir
es hier mit einem liturgischen Fragment zu tun haben, ich machte eher
an ein Fragment aus einem manichdischen lateinischen Text denken,
aber beweisen 4Bt sich weder das eine noch das andere. Welche Rolle
jedoch der Manichiismus in Agypten gespielt hat, zeigt das unter
Nr. 469 (aus dem spiten 3. Jahrhundert) verdffentlichte griechische Send-
schreiben gegen die Manichder. Dem Schreiber dieses Briefes war ein
manichiisches Werk in die Hinde gefallen und nun warnt er die
Gliaubigen, was er aber iiber die Verwendung von Menstrual-Blut bei
den Manichdern sagt, wird zur Topik der konventionellen Verleumdung
gehoren. Auf die iibrigen Texte in dieser Verdffentlichung honnen wir
nicht mehr eingehen. Das Gesagte wird gentigen, um die Interessierten
auf die Widitigkeit des 3. Bandes des Katalogs der John Ryland
Library hinzuweisen.
Rom. Erik Peterson.

1. Harry Janssen, Kultur und Sprache. Zur Geschichte
der alten Kirche im Spiegel der Sprachentwicklung. Von Tertullian
bis Cyprian (Latinitas Christianorum primaeva, fasc. 8). Nijmegen
1938, Dekker & van de Vegt.

2. Derselbe, Semantische opmerkingen over het
oudchristelijk Latijn. (Antrittsrede.) Daselbst.

5 Otger Jansson, O.F.M. L'Expressivité chez Salvien de Mar-
seille. Premidre partie: Les ad verb es. Daselbst 1937, (Latinitas
christianorum primaeva, fasc. 7).

Diese drei Arbeiten sind aus der Schule des jetzt verstorbenen hol-
lindischen Sprachwissenschaftlers Jos. Schrijnen hervorgegangen. Wer
einmal diesem Priester begegnet ist, konnte sich von der geistigen Uber-
legenheit jenes Mannes, in dem sich die humanistische und die religiose
Tradition der Niederlande auf das Schonste vereinigte, nach kurzer
Zeit iiberzeugen. Die an erster Stelle genannte Arbeit zeigt die Ab-
hangigkeit von Schrijnen auf jeder Seite, man mochte fast sagen:
allzu stark: viele historische und theologische Fragen sind dem V{. nur
aus den Aufsiitzen Schrijnens oder dem Dictionnaire d’archéol. chrét.
bekannt. Das ist schade, denn man kann die philologischen Fragen
natiirlich nur in innigstem Zusammenhang mit den historischen und
den theologischen Problemen behandeln. Die Schrift besteht aus zwei
Teilen: Aufbau und Verwaltung der Kirche und sodann: Gnadenleben.
Im ersten Teil werden die Ausdriicke: ecclesia, catholica, catechumenus,
clerus usw., ferner: laicus, plebs, populus, sowie die Ausdriicke fiir
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die einzelnen Gruppen des Klerus behandelt, und endlich die Wort-
gruppe: haeresis und schisma. Der zweite Teil behandelt die Ausdriicke
fiir den Mértyrer, Bekenner und Leugner, sowie fiir die Néachstenliebe
und Mildtatigkeit. Zugrunde gelegt werden immer: Tertullian und
Cyprian, vielleicht hidtte der Riickgang auf die altlateinische Bibel-
iibersetzung, sowie die Vertiefung in die Problematik des griechisch-
christlichen Sprachgebrauches noch griindlicher erfolgen kénnen. Denn
was fiir eine merkwiirdige sprachliche Zusammenstellung stellt doch
z. B. die Wendung ,.ecclesia catholica® dar! Eecclesia ein Wort aus der
Sprache konkreter staatsrechtlicher Institution, und catholica ein Wort
aus der wissenschaftlichen Kategorienlehre. Der polemische Charakter
dieser Zusammenstellung ist ja ohne weiteres deutlich, aber was waren
das fiir Leute, die in einer solchen Ausdrucksform polemisiert haben?
Auf p. 24 ff. handelt der VI. iiber die Bezeichnung von ecclesia fiir
das Kirchengebiiude. Er verweist fiir die Bedeutungsentwicklung von
Versammlung zu Versammlungsraum auf die analoge Entwicklung von
synagoga. Aber die Fragen sind doch komplizierter. Die Griechen
haben fiir den Versammlungsraum der éxxAnoia die gut griechische
Wendung éxxinowaotiplov entwickelt. Warum ist es in der christlichen
Sprache nicht zu einer dhnlichen Bildung gekommen? Der Hinweis auf
das Wort ovvoywyn hilft nicht weiter, denn das cuvdyewv der in der
cuvaywyn Zusammentretenden begriindet ein privatrechtliches Verhilt-
nis (Vereins-terminus), der Ausdruck éxxAnoie als Terminus des Staats-
rechtes (die Ubersetzung mit ,,Versammlung™ bei Janssen verwischt die
Unterschiede) muBte der Entwicklung zur Bedeutung ,,Versammlungs-
raum” entgegenstehen. Auch bei der Behandlung des Wortes clerus
vermiBft man bei dem Vf. ein tieferes Eindringen in den Sinn der
griechischen Terminus. Nur von da aus wire verstindlich zu machen,
warum der Grézismus iiber das lateinische Wort ordo im Kampf um
die technische Geltung den Sieg davon getragen hat (p. 50). So wire
vieles zu dem Buche anzumerken, es wiirde mir aber leid tun, wenn
daraus der Eindruck einer Ablehnung entstinde. Ich glaube vielmehr,
dal der Vf. auf gutem Wege ist, und ich halte die Aufgabe einer
patristisch-theologischen Philologie, im Unterschied zu einer ,,bloBen*
Philologie oder ,reinen” Historie resp. Dogmengeschichte fiir unbedingt
erforderlich, zumal sie noch kaum in Angriff genommen ist. Es ist
nur notig, daB die Aufgabe in ihrer wirklichen theologischen Tiefe
gesehen wird.

2. Die ,Semantische Opmerkingen™ desselben VI. enthalten in der
Form einer Antrittsvorlesung die Hauptgedanken der griBeren Schrift.

3. Die Schrift von Otger Janssen scheint auf den ersten Blick rein
philologischer Art zu sein und mit der Theologie in keinem Zusam-
menhang zu stehen, denn was soll wohl die Geschichte der Partikeln:
vel (vel maxime), admodum, penitus, fere (ferme), paene und prope
mit der Theologie zu tun haben? Und doch ist die Sache, wie der
Verfasser im AnschluB an seinen groBen Meister darlegt, nicht ohne
Interesse. Die Entwicklung dieser Partikel zeigt ein immer groBeres
Sichentfernen von dem intellektuellen Gehalt derselben und eine
immer stirkere Tendenz zur Wiedergabe eines bloBen Affektes, der
von der Sprache des christlichen Affektes bestimmt wird. Insofern hat
die Arbeit von Otger Janssen also auch Interesse fiir den Kirchen-
historiker. Die ganze Sammlung der Latinitas Christianorum primaeva
kann den Kirchenhistorikern, denen sie zum Teil noch unbekannt ge-
blieben ist, nicht angelegentlich genug empfohlen werden.

Rom. Erik Peterson.

Ztschr, £. K.-G. LIX. 1/2. 14
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Diekamp, Franz, Analecta Patristica Texte und Ab-
handlungen zur griechischen Patristikc (= Orientalia Christiana
Analecta 117). Rom 1938.

Bei seinen Vorarbeiten fiir die Edition der ,Doctrina patrum de
Incarnatione Verbi" ist Diekamp auf eine Reihe von Texten gestoBen,
die er fiir Inedita hielt oder iiber die er etwas Neues zu sagen hatte,
und so ist dann der vorliegende Band der Analecta patristica ent-
standen. Zuerst werden 2 Fragmente aus einer Schrift des Athanasius:
TTepi véoou xai Uyeiag (mit dem Incipit: Ta ypdpuoata Thg ofi eblafelag
fuiv dmwedsbn) aus Codex Vatic. 2200 mitgeteilt. Diekamp meint:

.Der Lehrgehalt wie auch die Schreibweise bieten nichts, das des groen
Kirchenlehrers nicht wiirdig wire™ (p.8). Eine solche Schrift des Atha-
nasius ist sonst unbekannt, ob die Zuweisung an ihn zu Recht besteht,
konnte man vielleicht mit Hilfe der Bibelzitate ermitteln, auf mich
machen die SchluBausfiihrungen (p.8, 4{f) den Eindruck, dal sie aus
einer spiteren asketischen Schrift stammen (Lehre von der katdvugig
und der 6eia aiodnoic). Es folgt ein kleines Fragment aus Cyrill von
Jerusalem, das Diekamp Bedenken trigt, demselben zuzuschreiben.
Eine Definition des évdpyeia-Begriffes aus einer unbekannten Schrift
Gregors von Nyssa an einen Grammatiker findet sich an dritter Stelle.
Es folgen unter Nr.4 bedeutsame Untersuchungen iiber Gelasius von
Caesarea, auf die ich hier nur hinweisen kann. Nr.5 ist ein kleines
Fragment aus Petrus von Myra gegen Apollinaris und unter Nr. 6
dann wiederum lingere Untersuchungen sowie Texte, die auf Genna-
dius von Konstantinopel Bezug haben. Unter den Gennadius-Frag-
menten druckt Diekamp p.83 aus Pitra, [uris eccl. Graecor. historia et
monumenta Roma 1868 (II, p.187) einen Brief des Gennadius an
Martyrius von Antiochien iiber die Aufnahme der Haeretiker in die
Kirche ab. Der schon oft behandelte Text gibt viele Réitsel auf. (Diekamp
hitte vielleicht auf W. Sattler’s Dissertation, Die Stellung der griechi-
schen Kirche zur Ketzertaufe, Marburg, 1911 verweisen konnen.) Wie auch
Diekamp (p. 103) hervorhebt, wird der grioBte Teil in dem unechten
7. Kanon des okumenischen Konzils von Konstantinopel vom Jahre
581 (wiederholt in Kanon 95 des Trullanum) wiedergegeben, aber der
Name des Gennadius fehlt in der Uberschrift des griechischen Frag-
mentes, und wenn die Uberschrift, in der Martyrius von Antiochia
genannt wird, nach Diekamp erst dem Sammler angehort (p.101), so
kann die Zuweisung an Gennadius im Grunde nur aus einer Inter-
pretation des Schreibens selber gewonnen werden. Ich glaube aber,
daB der in Frage kommende Satz (p. 83, 10) nicht notwendig auf einen
Bischof von Konstantinopel verweist, ja der unterwiirfige Ton scheint
mir das nicht einmal wahrscheinlich zu machen. Sicherheit in Bezug auf
diesen schwierigen Text wird sich wohl erst dann ergeben, weénn man
die gesamte handschriftliche Uberlieferung zusammenstellt. In dem
Schreiben heift es in bezug auf die Novatianer: Tovg Aéyovrag éavtoig
kabapols kal koBapwrépous (p.83, 12). Das wird doch wohl der ur-
spriingliche Wortlaut sein, wiihrend die Kanones von Konstantinopel
und des Trullanum den sinnlosen Text: Toiv¢ Aéyovrag €avroug kabapoug
kol dprotepols (Lauchert p.87, 4 und p. 136, 4f) haben. Unter Nr.7
folgen dann wertvolle Darlegungen iiber Hypatius von Ephesus, mit
einer Sammlung der auf ihn zuriickgehenden Fragmente. Einige Texte
sind schon ofter behandelt worden. Niitzlich ist die Sammlung der
Katenen-Fragmente, aus denen ich den Text p. 137, 1ff. iiber den
Grundbesitz von Kirchen und Kléstern hervorhebe. Der Exeget Hypatius
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wird der Antiochenischen Schule zuzuzihlen sein. Beachtenswert ist das
Fragment iiber das Stehen beim Gebet in der gsterlichen Zeit. Diekamp
hat als Parallele u. a. auf Basilius, De spiritu s. verwiesen, Hypatius
wird aber wohl direkt von Basilius abhéngig sein, denn der Satz p. 151,
20 ff. entspricht wortlich den Ausfiihrungen bei Basilius (Ausgabe von
Johmston p. 132, 27 {f)). Es ist schade, dal} wir in diesen Paralleltexten
nicht bestimmen kénnen, wieviel sowohl sprachlich wie sachlich auf
die Schrift des Irenaeus iiber das Passah (F rgm. 7, Harvey p. 479) zu-
riickgeht. Die merkwiirdige Aion-Spekulation (Osterliche Zeit — Aion
Nachbildung) wiirde fiir uns von besonderer Bedeutung sein, wenn
wir sie dem Irendus zuweisen konnten. Es folgt ein kleines Fragment
von Stephanus von Hierapolis, Fragen und Antworten des Andreas
von Caesarea, eine wertvolle Ausgabe der TTpomapackev; des Theo-
dorus von Raithu und ein Brief des Arethas von Caesarea.

Rom. Erik Peterson.

Viller, Marcel und Rahner, Karl, Aszese und Mystik
inder Viaterzeit. Verl. Herder, Freiburg 1939. 338 S.

Das Werk ist die deutsche Bearbeitung von M. Viller, T.a spiritualité
des premiers sidcles chrétiens. Paris 1930, Es ist eine deutsche Uber-
arbeitung und keine bloBe Ubersetzung, darin liegt der selbstindige
Wert der deutschen Ausgabe, an der der Reichtum der Literaturangaben
und die Verarbeitung alles dessen, was seit dem Erscheinen des fran-
zosischen Originals erschienen ist, lobend hervorzuheben wire. Wir
haben in deutscher Sprache kein Werk, das uns mit den verschiedenen
Stromungen des geistlichen Lebens im christlichen Altertum, die erst
durch die Forschung der letzten 15 Jahre deutlich hervorgetreten sind,
vertraut macht. Das Buch ist darum als eine niitzliche Wegweisung an-
gelegentlichst zu empfehlen.

Rom. Erik Peterson.

Eiliv Skard, Nemesios Studien. Symbolae Osloenses Fasc. XV
bis XIX 1936—1939,

Die Nemesios-Forschung hat ihren letzten Auftrieb durch Werner
Jaeger erhalten, der gezeigt hat, daB die Gedanken des Nemesios vor
allem auf Poseidonios zuriickgehen. Unbekannt waren bisher die Mittel-
quellen oder die unmittelbaren Vorlagen, die dieser Bischof gebraucht
hat. Es ist kein Zweifel, daB es solche gegeben hat, denn die Schrift
des Nemesios iiber die Natur des Menschen ist im Stil der spiteren
Byzantiner eine Kompilation, oder, wie man grober sagen kann, sie ist
abgeschrieben, ist also vor allem als Quelle fiir iltere Autoren inter-
essant. Skard weist nun schlagend und zwingend nach, daB fiir wesent-
liche Teile der oben erwiihnten Schrift des %emesios der Genesiskom-
mentar des Origenes, ein Riesenwerk in 14 Biichern, in Betracht kommi.
Ebenso macht er es sehr wahrscheinlich, daB die Darle ungen des
Nemesios iiber die Elemente und iiber die Physiologie aus Galen stam-
men; aber auch seine sogenannte Kulturphilosophie ist dem Galen
entnommen, der seinerseits auf Poseidonios fuBt, wobei bei Nemesios
auch noch iltere Bestandteile, Plato und Demokrit, durchschimmern
diirften. Die Studien von Skard, die sich iibrigens auch gut lesen, sind
m. E. ein Muster fiir stilkritisch-philologische Untersuchungen.

Berlin-Grunemwald, Erich Seeberg.
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Heinrich Elfers, Die Kirchenordnung Hippolyts
von Rom. Verlag der Bonifatius-Druckerei Paderborn. 1938. XIX
u. 342 S. Gr.-80.

Nach den bahnbrechenden Arbeiten von Ed. Schwartz (1910) und
R. H. Connolly (1916) waren die Fachgelehrten gegeniiber anderen Auf-
fassungen (Funk, Achelis u. a.) fast ausnahmslos dariiber einig ge-
worden, daB die sogenannte dgyptische Kirchenordnung, Buch VIII der
Apostolischen Konstitutionen samt ihrer Epitome, des Testamentum
Domini nostri Jesu Christi und die Canones Hippolyti auf eine
gemeinsame Quelle zuriickgehen, der der Text der dgyptischen Kirchen-
ordnung am nichsten steht, diese in ihrer urspriinglichen Fassung von
Hippolyt von Rom stammt und von ihm fiir seine schismatische romi-
sche Gemeinde geschrieben wurde. Diese Ergebnisse suchte der Hol-
linder R. Lorentz in einer Dissertation v. J. 1929 zu erschiittern, indem
er namentlich mit dem Nachweis einer Becinflussung der KO. durch
die ostliche Theologie und Liturgie die Unmoglichkeit ihrer Herkunft
von Hippolyt begriinden zu konnen glaubte.

Hier setzt nun der junge Paderborner Theologe Elfers mit seiner von
der Tiibinger kath.-theol. Fakultdt als Dissertation angenommenen
umfangreichen Arbeit ein, um die Abfassung der KO. von Hippolyt
erneut sicherzustellen, dabei aber nicht bloB die von Lorentz vorge-
brachten Griinde auf ihre Haltbarkeit zu priifen, sondern auch in
ausgedehnten liturgie- und dogmengeschichtlichen Erorterungen ostliche
Finfliisse auf die KO. und auf andere unzweifelfhafie Werke Hippolyts
zu untersuchen. Nach kurzen Bemerkungen iiber die verschiedenen
Texteszeugen der KO. (S. 7 ff.) faBt er zuniichst (S. 12ff) die Frage
spiiterer Interpolationen ins Auge, mit dem Ergebnis, daB zahlreiche
Abschnitte, die als spiitere Einschiibe angesehen wurden, sicher zum
urspriinglichen Bestand gehoren, nur einige wenige Stiicke ausscheiden,
in mehreren Fiillen aber das Urteil in der Schwebe bleiben mul (S. 45).
Darauf fiihrt er (S.47 ff.) zahlreiche gedankliche und sprachliche Uber-
einstimmungen zwischen den Statuten der KO. und Schriften Hippolyts
vor, aus denen hervorgeht, daB der Gegenbischof in seiner KO. im
wesentlichen zwar die damals in der romischen Gemeinde iibliche Ord-
nung wiedergegeben, ihr aber doch sein persinliches Geprige aufge-
driickt hat. So finden sich z. B. die Gedanken des eucharistischen Gebets
fast restlos in andern Hippolytischen Schriften in &hnlicher Fassung
(S.50 ff)). Der groBte Teil des Buches befaBit sich sodann (S.78 ff.) mit
den ostlichen Bestandteilen in der KO. Hier zeigt E., da Hippolyt iiber-
haupt zu Alexandrien, namentlich zu Origenes, personliche Beziehungen
hatte, und seine Theologie, zumal seine Logoslehre, aufler von Irendus
auch von daher beeinfluBt ist, und darum auch solche von Lorentz ins
Feld gefiihrte Riten der KO., die wirklich von Alexandrien stammen
und zur Zeit der Abfassung der KO. in der romischen Kirche vermut-
lich oder tatsichlich sonst noch nicht in Ubung sein konnten (die exor-
cistische Salbung nach der Taufe, das Wassertrinken in der Tauf-
FEucharistie) nicht gegen ihre Herkunft von Hippolyt sprechen. E. geht
dann noch weiter und weist (S.194ff) nach, dal die theologischen
Grundauffasungen, wie sie in der Eucharistie der KO. zum Ausdruck
kommen, durchaus mit der Eucharistielehre Hippolyts iibereinstimmen
und neben abendliindischer Uberlieferung auch alexandrinischen Ein-
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fluB erkennen lassen. Desgleichen (S. 305 ff.) beziiglich des Taufsymbols
der KO. Damit ist den von Lorentz vorgebrachten Einwiénden der
Boden entzogen. Doch hat A. Harnel in der Ztschr. f. neutest. Wiss, 36
(1937) S. 238 ff. wieder Bedenken angemeldet. Durch die eingehende und
umfassende Behandlung der einschldgigen Fragen wird aber das Buch
zugleich ein bedeutsamer Beitrag zur Liturgie- und Dogmengeschichte,
namentlich zur Entwicklung der Firmung und der Eucharistie. Es ist
ein specimen eruditionis, das dem Verfasser und der Tiibinger kath.-
theol. Fakultit Ehre macht.

S. 236 ff. ist E. mit Fr. Wieland der Ansicht, daB bei Justin
das Opfer nur in der Danksagung, noch nicht, wie in der KO., im
Mitbringen der Gaben durch die Glaubigen besteht, und diese Auf-
fassung auch bei Hippolyt noch nachwirkt. Daneben glaubt er aber,
daB doch schon Justin in der Vergegenwirtigung Christi ein wirkliches
Opfer erblickt habe. In Wirklichkeit beginnt, wie Wieland gezeigt hat,
mit Irendus ein neuer Abschnitt in der Geschichte des eucharistischen
Opferbegriffes. Zu S.34 A. 16: Die Ansicht Connollys, daB die afrika-
nische Kirche zur Zeit Cyprians noch keine tédgliche Opferfeier gekannt
habe, ist unhaltbar. Sagt doch Cyprian in ep. 57, 3 (652, 23 Hartel): ut
sacerdotes, qui sacrificia Dei cotidie celebramus hostias Deo et vic-
timas praeparemus, und daB dies eine Opferfeier mit der Gemeinde
war, geht, abgesehen von der ganzen Geschichie der eucharistischen
Feier, aus ep. 63, 16 (714, 7 ff.) klar hervor. Auch heiBt es in ep. 58, 1
(657, 3): Die Scldaten Christi sollen sich bewuBt sein, ideirco se cotidie
calicem sanguinis Christe bibere ut possint et ipsi propter Christum
sanguinin fundere. Zum héuslichen GenuB aber durften die Gldubigen
nur das eucharistische Brot mitnehmen (de laps. 26. 256, 6 ff.). — Zu
S.535: in Ref. 9, 12 steht nichts davon, da Zephyrin den ,Presbyter”
Kallist mit der Beaufsichtigung eines Coemeteriums betraut habe (siehe
Ztschr. f. neutest. Wiss. 17, 1916, 211 f.).

Miinchen. Hugo Koch.

Franz Joseph Dolger, IX0YC. IV.Bd. und Lieferung 1—6 des
V. Miinster, Aschendorff 1927—1939. XXIV S. und 189 Tafeln, 480 S.

Den II. und IIL, ,Der heilige Fisch in den antiken Religionen und
im Christentum™ iiberschriebenen Band dieses groflen Werkes habe ich
hier vor 16 Jahren (43. Jahrg., 1924, S.259) angezeigt; so wird es nach
Meinung des Herrn Herausgebers Zeit, daB der seither erschienene wei-
tere Band und die bisherigen Lieferungen des letzten besprochen wer-
den. Der IV. enthilt weitere 189 Tafeln, der V., dem bisher noch 22
andere beigefiigt sind, bringt, soweit das mit den im III. Band abge-
bildeten Denkmilern nicht schon im II. geschehen ist, die Erklarung der
in jenem und dem IV. dargestellten. Dabei ist dieser, wie der V., ,,.Die
Fischdenkmaler in der friihchristlichen Plastik, Malerei und Kleinkunst'*
iiberschrieben, aber schon am SchluB des Vorworts zum IV. deutet
Déolger das Titelbild: die Meerfahrt des (keulentragenden) Herakles im
Sonnenbecher, auf das Temperament, das ,,noch so ganz leise” in dem
SchluBband seiner IX@YC-Forschungen durchdringen wiirde, sofern
in ihm ,so manche starke Behauptung der Religionsgeschichte und so
manche feste Meinung der christlichen Archiologie zu Boden® sinken
wiirde. So zeigt D. zunichst, dal eine ganze Reihe von Denkmilern der
verschiedensten Art, aul denen irgendwie Fische erscheinen oder die
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Fischgestalt haben, nicht christlich sind, ja zum Teil nicht einmal
religiose Bedeutung haben. Weil sie sich auf einem Amulett mit Oxy-
rhynchosfischen findet, kommt er hier zum erstenmal auch auf die
neuerdings viel behandelte Satorformel zu sprechen, gegen deren Deu-
tung durch Grosser (Archiv fiir Religionswissenschaft 24. Jahrg., 1926,
166) er sehr mit Recht einwendet (S.60): ,Die Satorformel ist ein
Palindrom — und weiter nichts. Ich denke, das magische Quadrat
kostete schon Miihe genug. Aus dem Texte noch einmal ein Riitsel zu
machen und damit dem findigen Kopf noch mehr Ruhm zu verleihen,
ist iiberfliissig.” D. deutet die Formel, was in der neuen Literatur iiber
sie nirgends beachtet zu sein scheint: der Siimann hilt den Pflug, der
Arbeiter die Rider, erklirt sie also fiir antik-romisch und bleibt dabei
auch (S.254 ff.) gegeniiber neueren Vertretern der bezeichneten Deu-
tung.. Ja ich glaube, um das hier einzuschalten, daB ebenso die zuletzt
von Dornseiff (Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft 1936,
202ft.) versuchte Erkldrung unhaltbar ist, und zwar deshalb, weil die
Formel dann kaum fiir jemand verstiindlich gewesen wiire. Fischdenk-
méler hilt D. fiir sicher christlich nur dann, wenn etwa zwischen den
Fischen, iiber deren besondere Bedeutung aber selbst damit noch nichts
gesagt sei, das lateinische Kreuz erscheint oder wenn neben ihnen das
Christogramm angebracht ist, und die auf den Denkmiilern dargestell-
ten Fische selbst erkliirt er nur so, wenn sie auf eine neutestamentliche
Erzihlung hinweisen oder mit einer christlichen Inschrift versehen sind,
die aber unter Umstéinden auch nicht fiir die Fische beweisend zu sein
braucht. Dann spricht er ausfiihrlich von Falschungen und wieder von
Fischdarstellungen, die nicht christlich sein miissen, aber auch andern,
von denen das gilt, weil mit ihnen zweifellose Darstellungen dieses
Charakters verbunden sind. Eine zweite, mit S.327 beginnende Ab-
teilung — wie die erste iiberschrieben werden soll, ist noch nicht zu
ersehen — bringt ,antik-heidnische und antik-christliche Mahlszenen
mit dem Iisch in Plastik, Miniatur- und Mosaikkunst und in der Elfen-
beinschnitzerei®, aber da diese Abteilung noch nicht abgeschlossen ist,
mag ihre Besprechung auf diejenige der angekiindigten vier SchluB-
lieferungen verschoben werden. Schon jetzt muB immer wieder der um-
fassenden Gelehrsamkeit und dem kritischen Scharfblick des Verfassers,
der mit seinem Monumentalwerk in der Tat eine ,.christliche Archiologie
unter dem Gesichtspunkt eines Symbols” (IV, X) geschaffen hat, aller-
hichste Bewunderung gezollt werden.

Bonn. Carl Clemen.

Friedrich Wachtsmuth, Der Raum. Zweiter Band: Raum-
schopfungen in der altchristlichen Kunst. Mit 234 Abbildungen. Ver-
lag Ses kunstgeschichtlichen Seminars der Universitit Marburg, 1935.
190 S.

Nachdem uns die Forschung in den letzten Jahrzehnten zahlreiche
Monographien iiber die altchristlichen Kultrdume in den einzelnen
Landschaften geschenkt hat, konnte hier der Versuch unternommen
werden, eine Gesamtschau zu bieten, die sich in kluger Beschrinkung
nur einem Problem, dem Hauptproblem aller Baukunst, zuwendet, dem
Raum. Jede Raumschopfung ist zweckbedingt, abhiingig vom Geldnde
und von den Mitteln an Geld und Material und liBt dem Kiinstler
freien Spielraum nur innerhalb dieser Grenzen.

Der Wert der Untersuchung liegt darin, daB die altchristlichen
Raumschopfungen nicht isoliert betrachtet werden, sondern daB ihrer
Entwicklung von der Zeit Konstantins des GroBen bis gegen 1000 die
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Raumgestaltungen in der vorchristlichen Zeit vorangestellt werden. Aus
der Analyse der vorchristlichen Bauten des Morgen- und Abendlandes
ergibt sich, daB? die Wurzeln der christlichen Raumschopfungen im Mor-
genland liegen. Zwei Raumtypen sind hier von alters her vorhanden:
1. Das Einzelhaus, wie es uns am Ischtartempel von Assur entgegen-
tritt, dessen Merkmale die Doppelachsigkeit (die spéter aufgegeben
wird), die Verbundenheit des querliegenden Hauptiraumes mit dem
einen Stirnseitengemach und die Querlage des Stirnseitengemachs gegen-
iiber dem lédngs wirkenden Hauptraum sind, 2. das aus Babylonien
stammende Hofhaus, dessen Merkmale der Hof, der Hauptquerraum
und die Nische bilden; ,,...in dem Augenblick, wo der Hof mit einer
Decke versehen wird, gleicht er einem Versammlungsraum, wie ihn die
spiteren Kultbauten aushilden.” S.19. Auf die vom Verfasser aufge-
zeigte sehr interessante Weiterbildung dieser Typen im Morgenland
selbst kann ich hier nur hinweisen. Auch der Zentralbau ist im vor-
christlichen Morgenland vorhanden, wenn er auch nicht so verbreitet
gewesen ist wie der Lang- und Querraumbau. Die Grundelemente des
morgenlidndischen Zentralbaues sind der quadratische Kernbau, die darin
aufgestellten vier Sdulen zur Stiitzung der Decke, der Umgang um
den Kernbau. (Gelegentlich ist die Eingangsseite durch Turm, Vorhalle
und Hof ausgebaut.) Wéhrend als Vorbilder christlicher Raumschopfun-
gen im Morgenland wesentlich Kultbauten, Tempel, Synagogen in
Frage kommen, stehen im Abendland nur Profanbauten zur Verfiigung,
da ja der antike Tempel dem Zweck des christlichen Gotteshauses, Ver-
sammlungsstitte zu sein, geradezu widerspricht. Die abendlindischen
Raumschépfungen, die als Ankniipfung fiir den christlichen Kirchenbau
in Frage kommen, waren die Basiliken, die aber mit ihrer zentralen
Planung und ihrer Richtungslosigkeit dem christlichen Gottesdienst
wenig gemédl waren. — Das Christentum fand also um die Zeit Kon-
stantins in Ost und West eine Fiille von Raumldsungen vor und
»brauchte nur zu wihlen, um seinem Gotteshaus diejenige Raumform
zu geben. die den Bediirfnissen voll und ganz gerecht wurde...” S.35.

Es entsteht die ,christliche Basilika® mit Atrium, Narthex, Langhaus,
mit gelegentlichem Querhaus und Apsis. Wenn der Verfasser auch dem
Morgenlande den Hauptanteil an der Entstehung der altchristlichen
Basilika zuschreibt, so ist er doch weit entfernt von aller tendenziésen
Verallgemeinerung und weist nach, daB fiir das Abendland natiirlich
auch die Basilika Anregungen gegeben hat. ,,Wir... kommen zu der
Erkenntnis, daB ,.die christliche Basilika™ tatséchlich eine Schopfung ist,
die ihre Entstehung dem Zusammenwirken und Ineinanderarbeiten der
verschiedenen Strome des damaligen Kunst- und Kulturlebens verdankt.
Weder das Morgenland und noch viel weniger das Abendland diirfen
fiir sich allein die Urheberschaft dieser Baulésung in Anspruch nehmen®,
5.39. Und jedes Land hat dann noch seine Besonderheiten hineinge-
woben!

Die folgenden beiden Kapitel, die den Stoff chronologisch gliedern
und ,.die Zeit um Konstantin den GroBen™ und ,.die Zeit um Justinian T.
und die Nachfolge™ behandeln. bieten die Anwendung der gewonnenen
Grundsidtze auf das einzelne Denkmal und fiihren uns in sorgfiltiger
Analyse die Entwicklung des altchristlichen Kirchenbaues vor Augen.
Ich kann aus der Fiille des Gebotenen hier nur einige Ergebnisse her-
ausgreifen.

i. Es wird einleuchtend gemacht, da# das Querhaus aus der morgen-
léndischen Eniwicklung stammt. Aus dem Querraum laBt sich auch
die Entstehung des dreiteiligen Bemas nachweisen.
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2. Der Gruppenbau wird im Morgenlande vom Einzelbau abgeldst.
als man im Abendlande noch lange an der alten Planung festhilt. Lag
hier neben kultischen Bediirfnissen eine Absage an den spezifisch semiti-
schen Hofbau vor?

3. Eine ausfiihrliche Erorterung ist dem morgenldandischen Zentral-
bau gewidmet, der entweder einen quadratischen Zentralbau zum Aus-
gangspunkt hat oder aus der Verbindung von Lang- und Querhaus
entsteht. Der romische Kuppelbau liebt im Gegensatz zu dem morgen-
lindischen den zylindrischen Unterbau, der der Uberwtlbung keine
neuen Aufgaben stellte.

4. Sehr interessant ist der Exkurs iiber den Turmbau, der auf seine
babylonische Wurzel zuriickverfolgt wird und dessen Eindringen in den
altchristlichen Kirchenbau auf dem Wege iiber den Islam wahrschein-
lich gemacht wird.

5. Die Emporenbildung wird aus dem Osten, vom jiidischen Tempel
und den Synagogen, hergeleitet. Die Trennung der Geschlechter im
Gottesdienst war alter jiidischer Brauch.

6. Folgende morgenliindische Leitmotive gehen in das christliche Bau-
schaffen iiber: die Aufeinanderfolge von Portalbau, Atrium, Narthex,
Gemeinderaum, Querhaus, Apsis; die ausgesprochene Richtung; das
Querhaus; die Emporen: die Heraushebung der Vierung,

Zusammenfassend wird festgestellt, daB das christliche Gotteshaus
aus zwei Grundtypen erwiichst, dem jiidischen Kultbau und dem pro-
fanen Saal, aus deren verschiedenartigen Kombinationen in Verbindung
mit einem eigenen Kult das Neue sich bildet. Ausgangspunkt bleibt das
Morgenland, das seine Vormachtstellung bis ins 8. und 9. Jahrhundert
behauptet, ndmlich bis zur Ausbreitung des Islam und zur Erhebung
der nordischen Volker.

Zu S.54: Das Christentum ist nicht unter Konstantin zur Staats-
religion erhoben worden, sondern unter Theodosius.

S.125: Lies Konig statt Kaiser.

Jena. Hanna Jursch.

Mittelalter

Hubert Wurm, Studien und Texte zur Dekretalen-
sammlung des Dionysius Exiguus (Kanonistische Stu-
dien und Texte, hrsg. von Albert Maria Koeniger XVI), Bonn 1939,
Ludwig Rohrscheid. — XX u. 304 S.

In der von Ulrich Stutz sogenannten Periode des rémischen
Kirchenrechts, die sich an die Missionskirchenordnung der christlichen
Friithzeit anschlieBt und der Periode des germanischen Kirchenrechts
vorausgeht, treten zum ersten Male Sammlungen auf den Plan, die teils
aus dem Stoffe der Konzils- und Synodalbeschliisse, teils aus dem Stoffe
pipstlicher Erlasse (Dekretalen) den Grundstock des alten Kirchenrechts
erkennbar machen. Von den Sammlungen jener Zeit haben die Kano-
nes- und die Dekretalensammlung des seit etwa 496 in Rom lebenden
und um die Mitte des 6. Jahrhunderts verstorbenen skythischen Mén-
ches Dionysius Exiguus wegen ihres inneren Wertes, auch wegen ihrer
Nachwirkung im frankischen Kirchenrecht (Dionysio-Hadriana) iiber-
ragende Bedeutung, Wie der Titel der vorliegenden, auBerordentlich
griindlichen und doch durchsichtigen Untersuchung Wurms zeigt, geht
es hier nur um jene 39 Stiicke umfassende Dekretalensammlung des
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Dionysius, die fast simtliche grundlegenden Papsterlasse des Jahrhun-
derts von Papst Siricius (384—399) bis Papst Anastasius II. (496—498)
enthilt (S.60). Leider gibt es keine bessere Ausgabe als die mit vielen
Mingeln behaftete Justels bei Migne P.L. 67 Sp.229 ff. Wurm
geht im I. Teil zunéchst auf Dionysius und sein Werk ein (S. 10 ff.) und
schildert dann ausfiihrlich dessen Zusammenhinge mit den zahlreichen
sonstigen Dekretalensammlungen jener Periode (S.80 ff.). Es zeigt sich,
daB die Freisinger und die stoffreichere Quesnelsche Sammlung der
Dionysiana besonders nahestehen. Treffende Bemerkungen iiber Cha-
rakter und Verwandtschaft all dieser Sammlungen schliefen diesen Teil
ab. Teil II zeigt zuniéichst, wie die Piipste selbst fiir eine allgemeine
Verbreitung der Dekretalen Sorge trugen (S. 108 ff.) und geht dann im
einzelnen der dltesten Uberlieferung der Dekretalen einzelner Pipste
nach (S.112ff). Teil III endlich untersucht in sehr scharfsinniger
Weise, ob jene Dekretalensammlungen, die sicher oder wahrscheinlich
in Rom entstanden sind, unmittelbar aus dem pipstlichen Archiv ge-
schopft haben; das Ergebnis ist fiir die Dionysiana negativ. Ein um-
fangreicher Anhang S. 236 {f. stellt die Protokolle und Eschatokolle der
Dekretalen in den wichtigsten alten Sammlungen zusammen, wie das
schon vorher S. 62 ff. fiir die Dionysiana geschehen ist. — Ausgezeich-
nete Kenntnis der gedruckten Quellen und zahlreicher Handschriften,
umsichtige Stellungnahme zum gesamten voraufgegangenen Schrifttum,
Klarheit und Treffsicherheit der Gedankenfiihrung stempeln Wurms
grundgelehrte, in mehr als zehn Jahren erwachsene Untersuchung zu
einer Leistung von iiberragendem Werte, deren Ergebnisse nach dem
gta?de unserer Quellenkenntnis als abschlieBend betrachtet werden
iirfen.

Kiel. Eugen Wohlhaupter.

George A. Loning, Das Miinzrecht im Erzbistum
Bremen, XV, 231 S. Weimar 1937 (Quellen und Studien zur Ver-
fassungsgeschichte des Deutschen Reiches in Mittelalter und Neuzeit
Band VII, Heft 3).

Dies ist eine rein territorialgeschichtliche Studie und hat mit Kirchen-
geschichte nur insofern etwas zu tun, als es eben ein geistliches Fiirsten-
tum ist, dessen Miinzwesen und Miinzgeschichte hier studiert wird. Der
Vi. sucht im ersten Abschniti: ,.Die Entwicklung des Miinzrechis als
Problem der Verfassungsgeschichte des Reiches und der Territorien so-
wie der Wirtschaftsgeschichte” die Problemstellung des Gebietes allge-
mein zu kldren und zu vertiefen. Was Miinzrecht und Miinzhoheit sei
und im Verhiltnis der Zentralgewalt und der Territorien zueinander
bedeute, miisse im einzelnen und in der Entwicklung der Zeiten viel
schirfer unterschieden und vielfach anders aufgefaBt werden als die
herrschende, klassische ,.Stufentheorie” tue. Das Recht, an einer be-
stimmten Stitte Miinzen zu schlagen, sei noch keine allgemeine Miinz-
hoheit, die im allgemeinen in Deutschland erst spiit, frithestens im
13. Jahrhundert, erreicht werde; das Miinzrecht bedeute vielfach nur
die Uberlassung des Miinzgewinns durch den Kénig an den Beliehenen,
der Vorgang sei, zumal an der Friihzeit, durchaus nicht eine Schwi-
chung, viel eher eine Starkung der zentralen Staatsgewalt. Im spiteren
Mittelalter miisse die Beteiligung niederer Gewalten im Territorium
(Domkapitel, Priilaten, Ritterschaft, Stddte) am Miinzrecht beachtet
und untersucht werden. Die Erzbischofe (Landesfiirsten iiberhaupt)
hiitten das Miinzrecht rein fiskalisch aufgefaBt, fiir die Stddte aber sei
das vielfach fiir sie bezeugte Aufsichtsrecht nicht nur, wie man allge-
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mein annehme, ein Notbehelf und ihr wahres Ziel vielmehr die eigene
Erlangung des Miinzrechts gewesen, sondern den wahren Bediirfnissen
der Stddte sei mit dem Aufsichtsrecht in vollstindig ausreichender
Weise gedient gewesen. Der Vf. begriindet das mit den allgemeinen
Anschauungen F. Rorigs, dem die Arbeit gewidmet ist, iiber Fernhandel
und gesamte Handelszustinde im Mittelalter. (Zu den Ausfiihrungen
tiber Barrenrechnung S.28f. vergleiche man die Stelle in des Thomas
von Aquino [Tholomeus von Lucca] De regimine principum II, 13, in
meiner Ausgabe der Annalen des Tholomeus S. XXV, Anm.5.)

Auf der Grundlage solcher begrifflicher Erirterungen verfolgt der
V. nun die tatsiichliche Entwicklung im Erzbistum Bremen an der
Hand der Quellen. Er bekdmpft dabei z. B. fiir das 12. Jahrhundert das
angebliche welfische Miinzrecht Lothars und Heinrichs des Liwen. welch
letzterer nur von 1169—1181 die Miinzverwaltung gehabt habe. Weiter-
hin stellt er das MaB der Beteiligung des Domkapitels (Abschn, IV) und
die Stellung der Stadt Bremen zum bischoflichen Miinzrecht klar (Ab-
schnitt V) und verfolgt den weiteren Gang der Dinge bis ins 16. und
17. Jahrhundert.

Die Arbeit hat eine allgemeine, programmatische Bedeutung fiir den
Gegenstand und untersucht die Einzelentwicklung fiir Bremen in viel-
fach forderlicher Weise.

Miinchen. B. Schmeidler.

J. Raphael Riepenhoff, O. S. B, Zur Frage des Ur-
sprungs der Verbindlichkeit des Oblateninsti-
tuts. Ein Beitrag zur Geschichte des mittelalterlichen Bildungs-
wesens. (Miinsterische Beitriige zur Geschichtsforschung I11. F. Dop-
pelheft XXITT/XXIV.) Miinster 1939. 443 S.

Das Problem, ob ein von den Eltern einem Kloster als Opfer dar-
gebrachtes Kind Recht und Moglichkeit hat, dieses nach Eintritt der
Reifezeit zu verlassen und einen weltlichen Beruf zu ergreifen, wird
im AnschluB an die Regel des Benedikt von Nursia in vorliegender
Studie behandelt. Im Gegensatz zur Ordenstradition und zu den mei-
sten Kommentatoren leugnet Vf. eine von Benedikt beabsichtigte Ver-
bindlichkeit der Darbringung. In Kap. 59 der Regel — auf textkritische
Fragen geht Vf. wenig ein — stellt die Petitio, die Bitturkunde, keine
Promissio dar; ist ferner keine Enterbung der dargebrachten Kinder
gefordert, sondern nur durch rechtswirksame Mittel eine Versuchung
begiiterter Kinder durch ihren Besitz ausgeschlossen. Den eigentlichen
Beweis_fiihrt R. mit seiner Gesamtanschauung von der Benediktiner-
regel: Benedikt setzt die ilteren ostlichen Regeln voraus, indert und
erginzt diese nur, wo die abendlindischen Bedingungen es erfordern.
So kann und muf man bei Liicken wie in der Frage der Verbindlichkeit
der Oblation die dlteren Regeln, vor allem die des Basilius, heran-
ziehen, um Absicht und Praxis Benedikts zu erkennen. Basilius tritt
aber deutlich fiir die Unverbindlichkeit des Opfers ein: will ein Kind
die Geliibde spiter nicht ablegen, hat es die Freiheit, das Kloster zu
verlassen, Den Ursprung der Verbindlichkeit, die theoretisch zuerst in
der Regel des Isidor von Sevilla und von den Kommentatoren der
Benediktinerregel Paulus Diaconus und Smaragdus von St, Mihiel be-
griindet wird, sieht Vf. in der Praxis der damit den Nachwuchs sichern-
den Kloster, in der Anschauung jener Zeit vom Wert des Geliibdes und
den Vorteilen des geistlichen Lebens und dementsprechend in dem
Makel, der auf dem Zuriicktreten vom Geliibde und geistlichen Leben
lag. Erst durch pépstliche Entscheidungen im 12. Jahrhundert und end-
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giiltig durch das Tridentinum ist die urspriingliche Freiheit wieder her-
gestellt worden. :

Titel und Vorwort der Arbeit verheifen weit mehr, als diese bei
aller Breite der Ausfiihrungen in Wirklichkeit bietet. Im Grunde han-
delt es sich nur um eine Interpretation von Kap.59 der Regel Bene-
dikts, die mit einer Fiille von Autorititen belastet ist. Bei der engen,
fast juristisch begrenzten Fragestellung fillt wenig genug fiir die ,,Ge-
schichte des mittelalterlichen Bildungswesens™ ab. Die Absicht des Vi.s
geht wohl auch eher dahin, he ute den Vorschlag einer Wiedereinfiih-
rung des Oblateninstituts im Benediktinerorden auf der Grundlage der
Freiheit des Riicktritts, wie es nach seiner Meinung schon der Ordens-
stifter beabsichtigt hatte, zu machen, um dadurch dem Orden einen
geeigneten Nachwuchs zufiithren zu kiénnen.

Hohen Neuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Karl August Fink, Martin V. und A ragon. Hist. Studien,
hrsg. v. E. Ebering, H. 340, Berlin 1938. 164 S.

DaB die groBe Papstgeschichte von Pastor durch die fortschreitende
Forschung in Finzelheiten rasch iiberholt und in vielen Stiicken wesent-
liche Ergénzungen erfahren wiirde, war zu erwarten und ist inzwischen
schon vielfach geschehen. Auch die vorliegende Arbeit fiillt auf einem
bedeutsamen Teilgebiet dieses Werkes, ndmlich in der Darstellung der
Endgeschichte des groBen Schismas und des Pontifikates Martins V.
(Bd. 1), empfindliche Liicken aus und ldBt manches von dem dort Ge-
schriebenen in neuem Licht sehen. Das Konigreich Aragon war be-
kanntlich bis zum Jahr 1415 die Hauptobedienz des Gegenpapstes Bene-
dikt XIIL.; dann aber trat es mit dem Vertrag von Narbonne dem Kon-
stanzer Konzil bei, womit das Schicksal Benedikts entschieden war.
Wie es nun den langen Verhandlungen und dem Zusammenarbeiten
zwischen dem jungen Konig Alfons V. und dem neugewéhlten Einheits-
papst Martin V. gelang, den in der Felsenburg Peiiiscola unbeugsam
verharrenden Benedikt und dann seinen Nachfolger Klemens VIII. auch
in der aragonischen Heimat matt zu seizen und die sich daraus er-
gebenden kirchenpolitischen Fragen zu bereinigen, schildert Fink streng
quellenméBig im ersten Kapitel seiner Schrift. Ausdriicklich wird her-
ausgestellt, daR es dem Aragonier mit der Beseitigung des Schismas in
seinem Herrschaftsbereich unbedingt und jederzeit ernst war, wenn er
auch die Gunst der Stunde zur Erzielung manch staatskirchlicher Vor-
teile nutzte. — Die beiden anderen Kapitel, die uns in die kirchen-
politischen Ziele des aragonischen Hofes ebenfalls guten Einblick geben,
behandeln Gegenstiinde von mehr partikularer Bedeutung: den aus der
Einmischung des Konigs in die damaligen neapolitanischen Nachfolge-
streitigkeiten sich ergebenden schweren Konflikt mit der Kurie (1421/23),
und die Legationen des Kardinals Peter de Foix an den aragonischen
Hof (1425/30). Die Geschichte der letzteren hat zwar in F. Baron schon
einen Bearbeiter gefunden (Le cardinal Pierre de Foix et ses legations;
Amiens 1920/22): da dieser aber einseitic nur das vatikanische Archiv-
material, in der Hauptsache also die Legationsakten beriicksichtigte,
hat Fink ganz recht getan, sie in den wesentlichen Punkten auf Grund
der im Kronarchiv von Barcelona vorhandenen Akten, also von der
anderen Seite her, nochmals zu beleudhten mit dem Erfolg, daB manche
der Aufstellungen Barons als stichhaltig berichtigt gelten miissen.

Finks Arbeit ist unmittelbar aus ersten, bisher nicht verwerteten
Quellen, namentlich des Barcelonaer Kronarchivs geschopft. Sie kom-
men selbst so ausfiihrlich zu Wort, daB sie im Anmerkungskleindruck
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weit mehr als die Hilfte des gesamten Satzspiegels fiillen. Vielleicht
wiire es besser gewesen, diese langen Texte unter entsprechender Auf-
machung im Anhang unterzubringen; solchergestalt hatte dieses sorg-
filtig zusammengetragene und erstmals der Offentlichkeit zuginglich
gemachte Material wohl auch noch manch anderem Forscher leichtere
Dienste getan. Der Verfasser bezeichnet seine Studie als Nebenfrucht
zu einer umfassend angelegten Biographie des Papstes Martin V., die
er in absehbarer Zeit vorzulegen gedenkt. Wir sehen ihr mit groler
Erwartung entgegen.

Miinchen. Josef Osmald.

Neue Forschungen und Texte zur Geschichte der
deutschen Bibel, hrsg. in Gemeinschaft mit K. Beckey und
E.Zimmermann von Hans Vollmer (= Bibel und deutsche
Kultur 9), VIII, 236 S. Potsdam, Athenaionverlag, 1939.

Den Hauptraum des neuen Bandes, der sich mit der gewohnten
Piinktlichkeit einstellt, nimmt der sehr willkommene Abdruck der 1523
in Hamburg erschienenen niederdeutschen Ubersetzung von Luthers
Septemberbibel ein; und zwar bringt der vorliegende Band Luthers
Vorrede und die vier Evangelien; der Rest des Neuen Testaments soll
folgen. In Anmerkungen stellt der Herausgeber (Kurt Beckey) die
Beziehungen zu Luthers hochdeutscher Fassung und zur Halberstadter
Bibel her, in einem Nachwort gibt er eine kritische Ubersicht iiber die
Literatur und die Bemiithungen um seinen Text.

Die zweite Quellenwiedergabe dieses Bandes betrifit den Hamburger
Psalter in scrinio 142 des 14. Jahrhunderts, der die Psalmen 1—71.6
und 73.2—76 umfaBt. Hans Vollm er hat selbst den Abdruck besorgt,
Bemerkungen zum Text und zur Ubersetzungstechnik hinzugefiigt und
vergleichende Beobachtungen in bezug auf die altsdchs. Psalterbruch-
stiicke, den Windberger Psalter, die Schleizer Bruchstiicke u. a. gemacht.
Wenn er besonders die Tendenz heraushebt, daB die jiingeren Texte
veraltete oder veralternde Ausdriicke durch neue ersetzen, so ist zu-
sitzlich zu beachten, daB ja dieses Veralten landschaftlich bedingt ist:
daB daher auch in jiingeren Texten altertiimlichere Worter fortleben
(was Vollmer auch auffillt). Entscheidend ist die Stellung zu der mal-
gebenden landschaftlichen Hodchspradhe.

Die sprachliche Form dieses Hamburger Psalters ist besonders an-
ziehend und schwierig. ,Eine eigenartige Mischung von Mittel- und
Niederdeutsch” stellt der Herausgeber fest; sie verdient eine eindrin-
gende Untersuchung. Die auffallendsten Eigenheiten (Nebeneinander
von verschobenen und unverschobenen Formen., hybride Formen wie
zugint statt fugint [virtus], allit als nd. Entsprechung von allez) kinnen
nach zwei Richtungen weisen; entweder auf eine Heimat des Psalters
in einem Kampfgebiet zwischen hoch- und niederdeutscher Sprachform;
oder auf Umschreibung eines hochdeutschen Textes ins Niederdeutsche
{oder umgekehrt?). Da ein Teil der sprachlichen Merkwiirdigkeiten fiir
Umsetzung ins Hochdeutsche sprechen (fugint > zugint), ein anderer
Teil fiir das Umgekehrte (allit), so ist vielleicht jene Heimattheorie
wahrscheinlicher. Vielleicht handelt es sich aber auch um eine noch
kompliziertere Verbindung von beiden Moglichkeiten,

_Im iibrigen nennt der reichhaltige Band zwei neue vorlutherische
Bibeliibersetzer, Joh. Bischoff und Nic. Straub, und er gibt
schlieBlich niihere Nachricht iiber eine neuerdings von der Hamburger
Bibliothek erworbene Evangelienhandschrift des 14. Jahrhunderts, die
mich deshalb besonders angeht, weil sie in die von mir untersuchten
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mitteldeutschen Gruppen gehort (siehe meine Bibelstudien, Heidelberg
1929) und mit dem von mir herausgegebenen Bensheimer Stiick (siche
Schriften der Hessischen Hochschulen 1925, 4) néchst verwandt ist. Die
mir von H. Vollmer angebotene Gesamtausgabe der neuen Handschrift
konnte ich aus Zeitmangel nicht iibernehmen; hoffentlich findet sich
ein Herausgeber, das Stiick verdient einen vollsténdigen Abdruck, zu-
mal E. Zimmermann, der hier dariiber handelt, sein hohes Alter nicht
blof vor B, sondern auch vor F wahrscheinlich macht.

Freiburg i. Br. Fr. Maurer.

Reformation und Gegenreformation

Erich Seeberg, Luthers Theologie. Band II: Christus,
Wirklichkeit und Urbild. 464 S. Verlag W. Kohlhammer, Stuttgart
1937.

Im Jahre 1929 hat E. Seeberg eine Gesamtdarstellung der
Theologie Luthers mit einem ersten Bande iiber die Gottesanschauung
eroffnet. Diesem ersten Bande ist im Jahre 1937 der zweite nach-
gefolgt, der die Christusanschauung Luthers in dem Ganzen seiner
Theologie behandelt.

Das Programm, das E. Seeberg im ersten Bande fiir seine Dar-
stellung der Theologie Luthers gegeben hat, die fiir das religidse
Teben und Denken entscheidenden Motive unabhiingig von der festen
scholastisch-lehrméBigen Ausbildung herauszuheben, setzt der zweite
Band in seiner Weise und in der Konzentration auf die Frage nach der
Bedeutung Christi innerhalb der Theologie Luthers fort. So ist die
Methode der Arbeit in beiden Werken die gleiche geblieben; aber der
Weg, auf dem Seeberg vorgeht, hat sich gewandelt. Stellt der ersie
Band die Gottesanschauung Euthers in ihren Grundfragen und in ihrer
durch Tradition und Gegensatz bestimmten Beziehung zu den Typen
der hoch- und spitmittelalterlichen sowie humanistischen Gottesanschau-
ung dar, so orientiert sich die Darstellung des zweiten Bandes aus-
schlieBlich an der Fiille der Probleme, die aus der Stellung Christi
innerhalb der Theologie Luthers in den verschiedenen Zeitabschnitten
ihrer Entwicklung herauswachsen. Der zweite Band ist also nicht analog
zum ersten angelegt worden; er setzt nicht mit einer Darstellung der
thomistischen, nominalistischen, mystischen, humanistischen und schwiir-
merischen Christologie ein, sondern er ist in seiner Anlage ausschliel-
lich an der Entwicklung der Christusanschauung bei Luther selbst
orientiert. Christus beim jungen Luther — Christus beim Luther des
Kamples — Christus beim alten Luther, das sind die drei grofien, den
Aufbau des Werkes beherrschenden Abschnitte.

Aus manchen Gespriichen, die ich mit E. Seeberg gefiihrt habe, weilt
ich, daB er selbst den Wechsel in der Anlage seines Buches schwer
empfunden und — gelegentlich im Vergleich zum ersten Bande — be-
dauert hat. Aber der Wechsel in der Anlage des zweiten Bandes dieser
als Trilogie (Gott, Christus, Heiliger Geist) entworfenen Darstellung
der Theologie Luthers erklart sich nicht nur aus der gesteigerten Zu-
wendung E. Seebergs zu christologischen Fragen wihrend der zwischen
der Abfassung von Band I und II liegenden Jahre, auch nicht nur aus
dem durch die Zeit und ihre Fragestellungen gesteigerten Suchen nach
der Bedeutung Christi fiir uns, sondern aus der Sache und ihrer Ver-
wurzelung bei Luther selbst. Aus der Erfassung Christi gewinnt be-
wulft oder unbewuBt jedes theologische Denken seine Eigenart und von
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der Christus zugewiesenen Stellung her werden die verschiedenen
Theologoumena geordnet und das theologische Denken produktiv ge-
macht. E. Seeberg hat gezeigt, daB am Anfang der Theologie Luthers.
eine erlebte Anschauung von Christus steht. In diesem ,.Urerlebnis
Luthers” sind die spéter unter dem EinfluB von Augustinus und Paulus
gebildeten, oft unter scholastischen Formen ausgesprochenen, fiir die
Christologie Luthers charakteristischen Ziige schon mitgesetzt. Die Ent-
faltung dieser letzten, historisch micht ableitbaren, sondern in die Tiefe
des Erlebens verlegten Anschauung Luthers deutlich zu machen, ihr
Wirksamwerden in der Fiille der theologischen Gedanken aufzuzeigen,
ihre Ausprigung und Fortbildung durch die zeitgebundene Ausein-
andersetzung nachzuempfinden, das Bleibende und Gewandelte durch
die Entwicklung Luthers hindurch zu verfolgen, erforderten die Sache
selbst und die Absicht, die auch jetzt Seeberg bei der Gestaltung des
Materiales leitete, die Dynamik der cdhristologischen Anschauungen
Luthers spiirbar zu machen.

So ist der zweite Band dieser Gesamtdarstellung anders angelegt
als der erste; die im einzelnen oft ausfiihrliche Analyse der in reicher
Auswahl behandelten Schriften Luthers zeigt, wie innerhalb der Grund-
anschauung das Einzelne ruht und eine letzte Konzeption die Christus-
anschauung Luthers charakterisiert. Versuchte Seeberg im ersten Bande
seines Werkes die Gottesauffassung Luthers durch den Vergleich mit
anderen traditionellen oder zeitgendssischen Gotteshildern zu zeichnen,
so macht er in seinem zweiten Bande die Eigenart des Christusbildes
Luthers durch die Konzentration auf den ganzen Luther und auf seine
Entwicklung deutlich. Der zweite Band ist in diesem Sinne stirker
historisch” gehalten als der erste und vielleicht reichhaltiger an einem
Eingehen auf alle durch die Forschung der letzten Jahre aufgeworfenen
Fragen zu Luthers Theologie und Christologie im besonderen.
Die Entwicklung Luthers gibt dabei den die Anlage des Ganzen
beherrschenden Gesichtspunkt ab, der Wandlungen und Verlagerungen
in den Anschauungen Luthers erkennen lehrt, wie sie durch die Aus-
einandersetzung mit Freunden und Gegnern und durch die Weite der
Wirksamkeit Luthers veranlaBt sind. So vermittelt dieser Band ein
umfassendes Bild von der Bedeutung Christi fiir Luthers Denken, das
in der Interpretation der frithen groBen Vorlesungen, der Randbemer-
kungen, Sermone und ersten Kampfschriften, der gegen FErasmus,
Zwingli und die Schwiirmer gerichteten Hauptschriften, der akademi.
schen Disputationen und Gelegenheitsschriften, der von Luther selbst
beagbeiteten Predigten und der letzten groBen Vorlesungen gewonnen
wird.

Diese scheinbar naheliegende Anordnung des Stoffes beruht ihrer-
seits auf der Erkenntnis, daB die Entwicklung Luthers historisch und
nicht unter den Gesichtspunkten, nach denen er sie selbst gezeichnet
hat, gesehen werden mull. Die bekannte, die Entdeckung eines neuen
Sinnes von justitia dei activa und justitia dei passiva als wesentlich
fiir seine Entwicklung preisende Selbstdeutung Luthers wird so als
Grundlage fiir die Fragestellung nach der Entwicklung Luthers auf-
gegeben und durch die andere ersetzt, weldie religiosen Anschauungen
sich aus den ersten Schriften Luthers selbst erheben lassen und worin
ihre religiose Eigenart beruht. Also nicht Luthers Urteil iiber sich selbst,
sondern seine frithen Schriften sind die Quellen, von denen man primér
auszugehen hat. Das ist die methodisch neue Art der Auswertung, der
Quellen, die hier vorliegt. Dazu kommt das Inhaltliche. Was steht am
Anfang der Theologie Luthers und worin besteht das religios Selb-
stindige und Neue dieses Anfangs?, das ist die Frage, mit der Seebergs
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Buch einsetzt. Luther selbst sah sein Werden als ein Ringen um die
GewiBheit der Gnade Gottes, und die bekannten Lutherdarstellungen
etwa von K. Holl und R. Seeberg, auf deren Bahnen viele andere nach-
folgten, haben im Anschluf} an diese Selbstschau Luthers sich bemiiht,
seine Entwicklung im Hinblick auf die Frage nach dem gnédigen Gott
zu zeichnen sowie sie theologisch und psychologisch verstindlich zu
machen. E. Seebergs Ausgangspunkt ist demgegeniiber ein anderer; es
ist letzten Endes die kritische Frage, die ihn leitet: wie ist die Ent-
wicklung Luthers iiberhaupt méglich geworden? In ihrer Durchfiihrung
kommt er zu einem neuen, ungemein vielseitigen, die bisherigen, sich
vornehmlich auf die Rechtfertigungslehre richtenden Fragestellungen °
erweiternden, und wie mir scheint, auch psychologisch einleuchtenderen
Bilde von der Entwicklung Luthers. Diese wird sachlich als Entwick-
lung der Christusanschauung dargeboten, aus der die verschiedenen
theologischen Anschauungen abgeleitet oder im Zusammenhang mit ihr
entfaltet werden, so wie sie in den verschiedenen Zeiten angehorenden
Schriften Luthers selbst sich vorfinden. Das also ist der auch gegen-
iiber dem ersten Bande neue Standpunkt dieses Buches, der zugleich
seine Stellung innerhalb der Lutherliteratur bezeichnet: Luthers Ent-
wicklung ist primir eine Entwicklung seiner Christusanschauung; von
dieser aus ist Luthers Theologie gestaltet worden und zu verstehen.
Wirklichkeit und Urbild sind die beiden Begriffe, mit denen Seeberg
das ausdriickt, was Christus fiir Luther bedeutet. Wirklichkeit im Sinne
historisch wirksamer Realitit sind die Menschwerdung des Gottes-
sohnes und das gesamte Heilswerk Christi, der Gottmensch mit seinem
in Leiden und Sterben sich erfiillenden Geschick und seine das All
durchstromende und die Geschichte beherrschende Kraft, Versohnung
und Erlosung als die neuen zwischen Gott und der Menschheit durch
den Gottmenschen hergestellten Beziehungen, dessen Wirkungen auch
in die metaphysische Welt hinaufreichen. Es ist im Grunde Christus
in den Anschauungs- und Ausdrucksformen des kirchlichen Dogmas,
der fiir Luther das ist, was wir an dem Begriff Wirklichkeit im Sinne
geschichtlicher Realitdt empfinden. E. Seeberg hat weiter in seinem Buche
gezeigt, wie bei Luther (Fie Betrachtung des dogmatischen Bildes von
Christus stets durch eine andere ergéinzt wird, sobald die historischen
Heilsfakten auf den Menschen angewandt werden. Diese andere Be-
trachtungsweise will den Sinn oder die Idee aus den Heilsfakten er-
heben, um sie fiir den Menschen fruchtbar zu machen. Der ..dogmatische
Christus™ ist zugleich das exemplum fiir die Gestaltung und Sinngebung
des menschlichen Lebens; er macht in seinem Geschick die Art offenbar,
nach der der verborgene Gott an denen handelt, die er liebt. Leiden
und Sterben Christi sind so nicht nur fiir ihn selbst geschehen, sondern
haben fiir den Christen exemplarische Bedeutung. Seeberg umschreibt
diese vom Menschen her geforderte Betrachtungsweise Christi bei
Luther mit dem Begriff des ,,Urbildes”. Urbildlich ist das Leben Christi
fiir die Sinngebung unseres Lebens im groBen und im kleinen, und die
Riitsel, die unser Sein umschlieft, werden von Christus, dem Urbild,
her gedeutet. Diese Christusschau — Christus est nostrum abstractum
et nos sumus ipsius concretum, so faBt sie Luther selbst in der ersten
groBlen Psalmenvorlesung zusammen *) — macht, wie Seeberg es im ein-
zelnen am historischen Stoff durchfiihrt, die Originalitit von Luthers

*) So aber lautet die Stelle, die ich aus dem Kopf zitiere, da ich,
zur Zeit an Bord eines deutschen Kriegsschiffes, sie an meinen Exzerp-
ten nicht iiberpriifen kann.
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Christusanschauung aus. Vielleicht besteht in ihr der Inhalt des eigent-
lichen Erlebnisses Luthers, das ihm dann docendo et scribendo in der
Auseinandersetzung mit der nominalistischen Form der Rechtfertigungs-
lehre und d. h. in seiner gedanklichen Durchdringung zu vollem Be-
wubBtsein gekommen ist. Jedenfalls aber steht, wie Seeberg gerade aus
der Psalmenvorlesung von 1513/15 es im bewuBten Verzicht auf eine
irgendwie zeitliche Fixierung dartut, diese Christusschau am Anfang
der Theologie Luthers. Sie hat eine fiir die Ausbildung seiner Recht-
fertigungslehre wesentliche Bedeutung.

Karl Holl hat in seinen Lutheraufsiitzen mit der ihm eigenen scharf- .
sinnigen Auslegung gezeigt, welcher Gewinn fiir die Kenntnis der
Theologie des jungen Luther auch aus der in den Psalmenvorlesungen
geiibten Exegese zu ziehen ist. Die gleiche Beobachtung der exegetischen
Prinzipien fiihrt Seeberg zu einer Feststellung hinsichtlich der Recht-
fertigungslehre, die es gestattet, nicht nur deren Entwicklung und Um-
wandlung anders als bisher iiblich zu sehen, sondern sie auch aus dem
einseitigen, stirker den Bekenntnisschriften und dem frithen Melan-
chthon entsprechenden Versténdnis zu losen, in dem sie in eigentiimlicher
Zihigkeit sich weithin im Protestantismus gehalten hat und praktisch
gepredigt wird. Die schulmiiBige Anwendung des mittelalterlichen Aus-
legungsverfahrens ermoglicht es Luther, den historice auf Christus
bezogenen Sinn der Psalmen tropologice auf den Menschen anzuwenden
und eben dadurch aus seinem Christusbild das fiir den Menschen vor
Gott Geltende abzuleiten. So gewinnt Luther an der Betrachtung
Christi die Grundgedanken seiner Rechtfertigungslehre, die zu allen
Zeiten festgestanden haben und deren Inhalt ist, daB die von dem
Geist gewirkte Erkenntnis der Siinde identisch ist mit der neuen uns
von Christus mitgeteilten Gerechtigkeit. Nicht so sehr die Anrechnung
der fremden Gerechtigkeit Christi auf Grund unseres Glaubens an
seine Heilstat und des nun einmal von Gott so gewollten Weges zum
Heil hat die Luthersche Rechtfertigungslehre zum Inhalt — auch dieser
Gedanke fehlt bei Luther gewil nicht und wird, wenn ich recht gesehen
habe, zum erstenmal in der Auseinandersetzung mit den spiritualisti-
schen Gegnern entwickelt, in der ja dann iiberhaupt die voluntaristi-
schen Ziige seines Denkens verstiarkt hervorgekehrt werden —, sondern
die Tdentitiit des auf Christus gérichteten Glaubens mit dem neuen von
Christus ausgehenden Leben ist ihr eigentliches Kennzeichen. Entschei-
dend ist dabei freilich, wie Christus gesehen und der Glaube bestimmt
wird. Wenn man an die energische, an die Losung dieser schwierigen
Fragen gewandte Arbeit und ihre Ergebnisse denkt, so ist nunmehr
durch Seebergs Untersuchungen das Problem auf eine Ebene gehoben
worden, auf der das Ganze und nicht diese oder jene Einzelheit gesehen
werden muB: die in Luthers Christologie liegenden Voraussetzungen
und die festen zwischen Christusanschauung, Exegese und Rechtferti-
gungslehre bestehenden Zusammenhinge. In ausfiihrlicher Beleuchtung
der einschligigen Begriffe und Probleme geht Seeberg in den drei
groBen Abschnitten seines Buches immer wieder der Entwicklung dieser
Voraussetzungen und Zusammenhéinge nach, wobei alle Niiancierungen
und Akzentverschiebungen und die Probleme selbst in der Breite der
Einzelausfiihrung anschaulich gemacht werden.

Aber es wiire ungerecht, wenn man gegeniiber einem Werke, das
selbst auf das Ganze will, bei Einzelheiten verweilen und es nicht als
etwas Ganzes auf sich wirken lassen wollte, so sehr auch der reiche
Inhalt dieses Buches zu einem lidngeren Aufhalten verlocken und manche
Bemerkung im AnschluB an seine Ausfiihrungen hervorrufen wiirde, die
man etwa hinsichtlich der Stdrke des Neuplatonismus bei Luther, der
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Umdeutung von Paulus, des Verhilinisses zu Augustinus und damit
zur thomistischen Christologie (auch fiir Thomas ist Christus wie fiir
Augustinus und Luther sacramentum), iiber den deus nudus und das
Gesetz, Gesetz und Evangelium, Gewissen und Natur, in Ankniipfung
an die Gedanken des Verfassers zu machen versucht ist. Auf die hier
angedecuteten Probleme wirft Seebergs Buch ein neues Licht, indem es
sie in den Zusammenhang mit der Christologie riickt. Und wie fruchtbar
gerade dieser Ansatz fiir eine Darstellung der Theologie Luthers ist,
das zeigt sich an den weiteren, das ganze Buch durchzichenden Aus-
fiithrungen iiber das Wort Gottes und die Rechtfertigungslehre, Christus
und die Kirche, die im altkirchlichen Stil gedachte Trinitits- und die
Sakramentslehre, iiber die Geschichtsanschauung und das typisch ,,Deut-
sche” an Luthers Denken. Fiir die Lutherforschung bringt Seebergs
Werk auch in allen seinen Einzelergebnissen einen reichen Ertrag, und
wie immer man sich zu diesem Buche stellen mag, es wird Fragen
wecken, weil es zu fragen weil und weil es von dem FEinzelnen stets
das Ganze aufleuchten 1ift. Und das Ganze heifit fiir Seeberg: Christus,
Wirklichkeit und Urbild,

LaBt man so das Werk hinsichtlich seines systematischen Gehaltes
einmal auf sich wirken, so mochte man urteilen, daB sein eigentlicher
Schwerpunkt trotz des historischen Aufrisses weniger im Historischen
als im Systematischen 1ie§t. Es ist kein Zufall, wenn Seeberg am SchluB
seines Buches die Darstellung der Christologie Luthers mit der Frage
nach der zentralen Stellung Christi fiir unser religivses Leben beschlieBt,
und wenn aus der Beschiftigung mit dem historischen Stoff die Ant-
worten auf diese Frage gewonnen werden. In dieser Hinsicht ist auch
Seebergs Buch ein Charakteristikum fiir die theologische Arbeit der
Gegenwart: in geschichtlichen Arbeiten legt sie ihr eigentliches Bild vom
Christentum nieder und aus der so oder so gedeuteten Geschichte holt
sie sich die Antworten auf die sie cigentlich bewegenden Fragen. Fiir
Seeberg ist dafiir der Begriff des Urbildes von ausschlaggebender Be-
deutung. Man kénnte sich bei diesem Begriff an Schleiermacher erinnert
fiihlen, fiir den Christus das Urbild fiir das fromme SelbstbewuBtsein
ist, an dem das menschliche religiose BewuBtsein sich schlechthin aufzu-
richten hat. Aber Seeberg bezieht diesen Begriff nicht auf das fromme
Individuum, wie das bei Schleiermacher der Fall ist und wie das auch
sonst in mehr moralischer Abzweckung geschieht und zur Umwandlung
des Begriffes Urbild in den anderen Vorbild fiihrt, sondern auf das
dogmatische Bild von Christus. Urbildlich ist der Christus, von dem
das Fragment Leiden, Sterben und Sieg iiber den Tod aussagt, fiir das
perstnliche und das grofle geschichtliche Leben. So fiihrt Seebergs Buch
im Grunde auf das Problem von Dogma und Geschichte und es 15st
dieses Problem, indem es das Dogma als gedeutete Geschichte versteht,
deren Sinngebung auch uns heute fiir das Religiose produktiv macht.
»Wer Gott in seinem Leben haben will, braucht dazu Christus, den
Menschgewordenen, unser Urbild.“ Zu der Verwendung dieses Begriffes
ist zu bemerken, daB jede Theologie mit ihm arbeitet und das Typische
oder Symbolische an der Wirklichkeit Christus auszudeuten versucht.
Seebergs Buch zeigt, daB auch der Protestantismus in Luther hier ein
eigenes und ihn kennzeichnendes Verstandnis des Christentums ent-
‘wickelt hat. Dal dies so ist, hat seinen Grund bei Christus selbst, dem
wirklichen, einizgartigen Menchen, der mit seinem Leben ein neues
Menschenbild gegeben hat, das wieder Wirklichkeit wird, wenn wir es
in unser Leben hineinziehen.

z. Zt. bei der Kriegsmarine. Peter Meinhold.

Ztschr. f. K.-G. LIX. 1/2. 15
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James Mackinnon, The Origins of the Reformation.

London, Longmans, Green & Co., 1939, IX, 448 S.

Obwohl der Verfasser iiber den universalen Charakter einer Vor-
geschichte der Reformation theoretisch durchaus zur Klarheit gelangt
ist (in der Vorrede zidhlt er politische, wirtschaftliche, soziale, verfas-
sungsgeschichtliche, intellektuelle, religiose und moralische Griinde der
Reformation auf), legt er den Schwerpunkt auf die dullere Geschichte,
besonders auf die Kirchenpolitik. Sein Buch kann deshalb von der
aullerordentlichen Vielgestaltigkeit des Inhalts der Vorgeschichte der
Reformation keine ausreichende Vorstellung geben. Auch zeitlich und
raumlich ist der Gesichtskreis zu eng. In seiner Untersuchung iiber
‘Staat und Kirche vor der Reformation’ (1931) glaubt der Referent den
vorreformatorischen Gehalt schon des frithen und hohen Mittelalters
aufgezeigt zu haben. Beide finden bei Mackinnon nur wenig Beriick-
sichtigung. Auch sind nicht alle Linder, die spiiter ganz oder teilweise
von der Reformation ergriffen wurden, herangezogen; es fehlen die
Schweiz, Ost- und sogar Nordeuropa fast ganz. Was dann der Verfasser
in einem gegeniiber dem ganz allgemeinen Titel zu enge gefallten Rah-
men zu bieten hat, kann ebenfalls nicht iiberall befriedigen, da die
neueste Literatur nicht immer verwertet ist und deshalb auch vom
gegenwirtigen Stande der Forschung fast nirgends ein abschlieBendes
Bild gegeben werden kann. In den oft etwas willkiirlichen Anmerkun-
gen wird manch veraltetes Zitat mitgeschleppt. Schwerer fillt ins Ge-
wicht, daB dem Verfasser, dessen Hauptinteresse auf die duBere Ein-
wickung gerichtet ist, umfassendere geistesgeschichtliche Gesichtspunkte
ferner gebliecben sind, weshalb auch ein Hauptproblem der Vorge-
schichte der Reformation, die Gestaltung des Verhiltnisses von geistiger
und materieller Kultur, nur wenig Forderung erfahrt. Koryphden der
spatmittelalterlichen Theolegie und Frommigkeit der Publizistik und des
Geisteslebens iiberhaupt werden nicht selten nur sehr diirftig behandelt,

Das weite Gebiet der redenden und bildenden Kiinste, iiber dessen
eminente vorreformatorische Bedeutung man kein Wort zu verlieren
braucht, ist fast ganz beiseite geblieben, wihrend unwichtigere Wen-
dungen der dulleren Geschichte, besonders in Schottland, niher behan-
delt werden. Diese u.a. Liicken und Unstimmigkeiten wiren noch
sichtbarer geworden, wenn sich der Verfasser entschlossen hitte, ein
keineswegs iiberfliissiges Literaturverzeichnis beizugeben. Die Darstel-
lung ist im allgemeinen nur chronologisch gegliedert, was mit der Vor-
liebe des Verfassers fiir die duBleren Dinge zusammenhingt. In einer
nach hoheren Zielen strebenden Vorgeschichte der Reformation wird
aber der Zustandsgeschichte vor der Ereignisgeschichte immer die Vor-
hand bleiben. So kann der Verfasser den Vergleich mit modernen Auto-
ren wie Imbart de la Tour, Huizinga oder Willy Andreas (die beiden
letzten zitiert er gar nicht) kaum aushalten. Aber auch iltere Forscher
wie Johannes Janssen haben trotz aller MiBlgriffe eine ertragreichere
Leistung aufzuweisen. Auch der sehr erhebliche vorreformatorische Er-
trag der neuesten Lutherforschung, im wesentlichen der deutschen, wird
von Mackinnon nicht nutzbar gemacht. Wenigstens an Otto Scheel hitte
er nicht vorbeigehen sollen. Im ganzen bietet sein Buch nicht viel
Neues, wohl aber sehr viel Bekanntes. Es bewegt sich ofters in aus-
?efahrenen Geleisen und iibt auch mit seinem trockenen und schwung-
osen Stile keine groBe Anziehungskraft aus, wenn auch die aufge-
wandte Arbeitsenergie alle Anerkennung verdient. Sie kam ja auch.
schon in fritheren Werken des Autors zum Ausdruck, von denen einige
Teile in das gegenwiirtige iibernommen worden sind.

Hamburg. i J. Hashagen..
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Itmgard Schmidt, Dasgottliche Recht undseine Be-
deutung im deutschen Bauernkrieg Hanfried, Arbei-
ten zur mittleren und neueren Geschichte, hrsg. von G. Franz und

E. Maschke 2, 1939. VII, 63 S.

Die Verfasserin zeigt die beiden Entwicklungsstufen, die der Be-
%riff des gottlichen Rechtes im Bauernkriege Siidwestdeutschlands durch-
aufen hat. Auf der ersten Stufe wird das urspriinglich rein profan-
volksméBig gefafite Recht durch die Bezeichnung ,gottlich” mit beson-
derer Autoritdt umkleidet. Auf der zweiten Stufe erfolgt, am deutlich-
sten in Oberschwaben, die biblische Begriindung und geradezu die
Gleichsetzung dieses gottlichen Rechtes mit der Bibel, im Geiste eines
radikalen Biblizismus. Auch die Vorgeschichte der beiden Entwick-
lungsstufen wird skizziert. Doch ist diese besonders fiir den radikalen
Biblizismus noch erginzungsbediirftiz. Réumlich liegt der Schwerpunkt
der Untersuchung auf Siidwestdeutschland nebst Nachbargebieten. Eine
Priifung des ganzen deutschen Aufruhrgebietes und der friiheren fran-
zosischen und englischen Unruhenherde ist nicht beabsichtict. Wenn
die Verfasserin ihre fleiBige Studie vornehmlich geistesgesdligltlidl an-
legt, so darf sie auf Zustimmung rechnen. Dariiber hinaus konnten
die Bauern freilich auch von taktischen Gesichtspunkten zu den ein-
schldgigen Forderungen angetrieben werden. Das Ganze hiitte gewon-
nen, wenn es mehr in den heutigen Stand der Forschung eingefiigt
worden ware. Trotz der starken Bemiithungen von G. Franz 11115 dem
der Wissenschaft allzu friih entrissenen W. Stolze ist ja iiber die Haupt-
probleme noch keineswegs eine Einigung erzielt.

Hamburg. J. Hashagen.

Johann Haar, Initium creaturae Dei, Eine Untersuchung
iiber Luthers Begriff der ,neuen Creatur” im Zusammenhang mit
seinem Verstindnis von Jacobus 1, 18 und mit seinem ,.Zeit*- Den-
ken. 133 S, Giitersloh 1939.

Einer Anregung Rudolf Hermanns folgend, unternimmt H. die Be-
handlung einer fiir die Lutherforschung wie fiir die Systematik gleich
bedeutenden Teilfrage aus dem Ganzen des Rechtfertigungsglaubens
Luthers. Die ,neue éreatur“, winitium creaturae Dei” im AnschluB an
die von Luther bevorzugte Stelle Jac. 1, 18 genannt, wird in ihren Be-
ziehungen zum Glauben, zur Vollendung und Rechtfertigung, anderer-
seits zum ,alten Menschen® im Zusammenhang mit Luthers geschicht-
lichem™ Zeitdenken, das in der Abhebung von dem Augustins deutlich
hervortritt, in systematischer Klarheit herausgestellt.. Das Ergebnis der
Arbeit liegt parallel der Erkenntnis des ,,Zugleich® von Siinde und Ge-
rechtigkeit durch R. Hermann und der Dimensionalitit von Fleisch und
Geist durch E. Schott. Wenn der Vf. zusammenfassend das Wesen des
initium als ,,lunktionsbegriff* bestimmt, so ist das eine Probe auf die
Richtigkeit seiner Beobachtungen, ist doch das funktionale Element am
tiefsten in Luthers Denken verankert. Wenn aber dem V. die ,For-
mel” fiir diesen Funktionsbegriff fehlt, so mag er sich den Hinweis auf
die Formel der Theologie Luthers: die Menschwerdung Gottes in
Christus als Wirklichkeit und Urbild gefallen lassen. Allein diese in-
haltlich bestimmte ,Formel® kann — methodisch angewendet — die
Darstellung der Theologie Luthers vor dem Abgleiten in wesenlose
Abstraktion verhindern. Die Bedeutung der Arbeit Haars liegt vor allem
darin, daB sie die Mingel des Verstindnisses des ethischen Ansatzes
Luthers bei Holl iiberwindet und auf Grund des Zeitverstindnisses des
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Glaubens, des immer erneuerten initium creaturae Dei, das die ,,Ge-
schichte Gottes mit dem Geredhtfertigten™ bestimmt, den Weg einer
.religiosen Verwirklichung® im Sinne Luthers aufweist.

Hohen Neuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Rudolf Pfister, Das Problem der Erbsiinde bei
Zwingli Bd.1X der Quellen und Abhandlungen zur Schweiz.
Reformationsgeschichte. Heinsius, Leipzig 1939. XV u. 119 S.

Die Erbsiindenlehre Zwinglis gehort zweifellos zum dogmatischen
Sondergut des Ziircher Reformators. Nicht von ungefdhr hat sich die
scharfe Kritik der Lutheraner an Zwingli auch auf dieses theologu-
menon erstreckt. Wie weit Zwingli aber in seinen Ansichten iiber die
Erbsiinde von den anderen Reformatoren abweicht, ist immer noch eine
umstrittene Frage. Der V. unternimmt einen Angriff auf die von der
Mehrzahl der Zwingliforscher geteilte Auffassung, daB sich Zwingli
durch seine, modernen Anschauungen nahekommende, Erbsiindenlehre
wesentlich von den andern Reformatoren unterscheide. In einem ersten
Teil untersucht er Zwinglis Lehre vom Ursprung und Wesen der Erb-
siinde, umschreibt ihr Verhiltnis zur Tatsiinde, zu Verdammung und
Gnade. Der zweite Teil behandelt die dogmengeschichtliche Frage, in-
dem nachgewiesen wird, wie sich Zwinglis Auffassung in der Ausein-
andersetzung mit dem Katholizismus, dem Taufertum und mit Luther
gebildet hat. Seine Gedanken iiber die Erbsiinde sind durch Augustin,
die Scholastik und Luther bestimmt. Im dritten Teil wird Zwinglis
Anschauung auf ihre Schriftgem#Bheit hin gepriift. Das Ergebnis lautet,
bei Zwingli konne keine Abschwiichung des Siindenverderbens fest-
gestellt werden, er gehore mit Luther und Calvin zusammen und seine
Ablehnung der Erbschuld entspringe nicht pelagianischem, sondern
biblisch-paulinischem Denken.

So umsichtig Vf. seine Untersuchung auch gefiihrt hat und so viel
Richtiges er im einzelnen auch zu sagen weilf, wird man doch daran
festhalten miissen, daB Zwingli in bezug auf die Erbsiindenlehre ge-
geniiber Luther und Calvin eine Sonderstellung einnimmt und nach
vorwiirts weist. Die Verneinung der Erbschuld und der Verdammlich-
keit der Erbsiinde bei Kindern ist doch eine Abschwichung der refor-
matorischen Lehre. Wenn der Vi. den uneinheitlichen und zwiespiltigen
Charakter der FErbsiindenlehre Zwinglis auch zugibt, sollte er die
philosophisch-dualistischen Gedankengéinge nicht einfach ausschlieBen
mit der Behauptung, sie seien abgesehen von der Schrift ,De provi-
dentia® nur von untergeordneter Bedeutung. ..De providentia® ist
Zwinglis systematischste Schrift und darf ihres geistigen Gehalts wegen
nicht auf ein Nebengeleise geschoben werden.

Frauenkappelen bei Bern. Kurt Guggisberg.

Ernst Stihelin, Das theologische Lebenswerk
Johannes Oekolampads. Quellen und Forschungen zur
Reformationsgeschichte, hrsg. vom Verein fiir Reformations-
géasdlichte. Bd. XXI. Leipzig, M. Heinsius Nachf. 1939. XXIV u. 652 S.

1.-80.

Der verdiente Okolampadforscher E. Stihelin faBt hier seine seit-
herige Arbeit zusammen. Er schopft aus den gedruckten und unge-
druckten, leider noch nicht in einer Gesamtausgabe vorliegenden Schrif-
ten und vor allem aus dem von ihm herausgegebenen Briefwechsel des
Basler Reformators. FEr schildert ihn als Gelehrten, Prediger und
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Kirchenmann. Wir bekommen keine systematische, sondern eine ,,gene-
tische” Darstellung seiner Theologie; bei dem Gegensatz der Theolo-
gien aller Zeiten ist das nur zu begriiBen, daB die geschichtlichen Zu-
sammenhénge so klar gegeben werden. Die Systematiker werden auf
das beigegebene Sachregister verwiesen. Ein Verzeichnis der Bibelstellen
und Kirchenviterzitate, etwa nach dem Vorgang des Corpus Schwenck-
feldianorum, wiire erwiinscht gewesen.

Der 1. Teil bietet die Entwicklung Ok.s bis 1518 ,,im SchoBe der
romisch-katholischen Kirche”. Der Schul- und Universititsbetrieb in
Weinsberg und Heilbronn, in Heidelberg, Tiibingen und Basel wird
geschildert; wir sehen die Teilnahme Ok.s am kirchlichen Leben seiner
Zeit und an der Arbeit des Erasmus, DaB der VI. geschulte Leser vor-
aussetzt, zeigt das Fehlen biographischer Daten, z. B. des Geburtsjahrs
und die Menge lateinischer Zitate. Zu S.8 sei noch der Weinsberger
Pfarrer fiir 1492 angemerkt: Joh. Wagner (Heidelb. Matrikel, Topke 1,
5355: 1477 Currificis aus Hall); er erscheint als Dechant in einem Lager-
buch von Oberstenfeld. Zu S. 61 sei erwiihnt, daB der junge Brenz an
Katharinen 1515, vermutlich mit Ok., in StraBburg war (W. Kohler,
Bibliographia Brentiana Nr.796). Der 2. Teil bringt den ,,Durchbruch
zur reformatorischen Erkenntnis® (1518—-15292). Als Domprediger in
Augsburg nimmt Ok. Beziehung zu Wittenberg. Innere Unruhe treibt
ihn ins Kloster. Dort beschiiftigen Predigt und Kirchenviiteriibersetzung,
Reform der Ordensstatuten und der Litanei den Kimpfer um die
Wahrheit des Wortes Gottes. Der Flucht auf die Ebernburg folgt der
Ubergang nach Basel. Der 3. Teil gilt der ,Grundlegung der Basler
Reformation® mit der Auslegung des Jesaja und des Romerbriefs. Der
4. Teil bringt die wichtigen Abschnitte iiber den Abendmahlsstreit und
das Syngramma, die Disputationen mit den Altgliubigen und die Aus-
einandersetzung mit den Tidufern und Spiritualisten. Neben der Bibel-
arbeit in Predigt, Vorlesung und Kommentaren zum Alten und Neuen
Testament geht her die Miihe um die neue Gottesdienstordnung mit
ihrem Psalmengesang. Eine Fiille neuer Erkenntnisse, erwachsen aus
peinlich genauer Kleinarbeit, wird uns hier geschenkt. Im 5.Teil sehen
wir die ,,Ausgestaltung des regnum Christi in Basel®, die Neuordnung
des Verhiltnisses von Kirche und Staat. Armenwesen, Zuchtordnung,
Schule und Universitit stellen neue Aufgaben. Auch zur Frage der
Kirchenbiicher erhalten wir erwiinschten AufschluB: das Ehebuch be-
ginnt 1529, das Abendmahlsregister 1531. Die Fernwirkung Ok.s tritt
hervor in der Zusammenarbeit mit Zwingli und StraBburg, in den mit
dem Marburger Abendmahlsgespriich zusammenhiingenden Konkordien-
versuchen, in der Reformation siiddeutscher Reichsstidte und in den
mit der zweiten Kappeler Affire verkniipften Fragen. Fiir die Ge-
schichte der Bibelauslegung und der Kirchenordnung ist hier viel neuer
Stoff gegeben.

Druckfehler begegnen wenig, z B. XXIT logi statt loci. Auffallend
ist S.528 der Titel Stadtpfarrer, der m. W. erst nach dem DreiBigjihri-
gen Krieg aufkommt. Fiir manche Ausdriicke, z.B. S.524 ein Pfund
Stebler, wire eine erklirende FuBinote erwiinscht.

Das Werk bereichert unsere Kenntnis der Reformationsgeschichte
Stidwestdeutschlands und der Schweiz. Z. B. wird die Brenzforschung
daraus Nutzen ziehen. Vor allem gibt es ein wohlabgerundetes Bild
des gelehrten, friedfertigen und frommen Basler Reformators, dem nur
fiinf Jahrzehnte Lebensfrist gegonnt waren.

Stuttgart-Berg. G. Bossert.
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Wilhelm Niesel, Die Theologie Calvins (Einfiihrung
in dig evangelische Theologie, Band VI). Miinchen 1938, Chr. Kaiser.
241 S.

Wilhelm-Albert Hauck, Calvin und die Rechtfer-
tigun g. Giitersloh 1938, C. Bertelsmann. 84 S.

Heinz Otten, Calvins theologische Anschauung
von der Prdadestination. Miinchen 1938, Chr. Kaiser. 139 S.

Man darf wohl von einer Calvin-Renaissance sprechen, ge-
rade in Deutschland. Dokumente sind nicht nur Neuausgaben und Uber-
setzungswerke, sondern auch zahlreiche theologische Monographien
und jetzt eine ,Einfiihrung” in die Theologie Calvins. Die Bewegung
ist nicht bloB getragen von der konfessionellen Gruppe, die fiir ihren
Reformator mit Eifer wirbt. Man merkt den EinfluB von Holls Hoch-
schitzung Calvins; aber auch iiber diesen Kreis hinaus findet man es
fruchtbar, das reformatorische Zeugnis gerade bei dem Genfer zu horen.
Die Aneignung zeigt eine starke Wandlung gegeniiber der friiher herr-
schenden dogmenhistorischen Behandlung (vgl. R. Seeberg, O. Ritschl);
darin spiegelt sich dieneuetheologische L age. Die historischen
Beziehungen — etwa zu Melanchthon, zu Butzer, zum Humanismus,
vollends zur katholischen Theologie — treten vielfach ganz zuriick. Man
will ,horen” und verstehen; man ist, nicht ohne hochgemutes Uber-
legenheitsgefiihl, auch wissenschaftlich stolz, die Grundaufgabe
der Interpretation wieder in ihr Recht gesetzt zu haben, man
meint erst einmal klarstellen zu miissen, worum es Calvin eigentlich
zu tun ist in allen Einzellehren (Niesel 18). Man héort das reforma-
torische Zeugnis, auf das man theologisch ausgerichtet ist; so kann
Calvin eng an Luther heranriicken. Die theologische Interpretation der
Jugend fiihrt unter dem EinfluB der beiden Barth vielfach die Linie
fort, die von den élteren Reformierten Lang und besonders auch
Bohatec in historisch-theologischer Untersuchung angezogen haben.

Diese Lage wird besonders deutlich bei Niesel, dem verdienten
Bearbeiter der neuen kritischen Textausgabe der opera selecta. Seine
,,Theologie Calvins” ist eine Einfithrung in die reformatorische
Theologie, wie sie aus Calvin angeeignet werden kann. So nimmt sie
mancherlei Ertrag des theologischen Gespriichs von heute in sich auf
(wie etwa in der scharfen Unterscheidung der Kundgebung Gottes in
der Natur von der rein hypothetischen, schlechterdings nicht . tatsich-
lichen” Erkenntnis 41). Undpsie notigt zur theologischen Auseinander-
setzung mit den aus reicher Kenntnis (iibersetzt) gebotenen Calvin-
zeugnissen. Aber es muBl auch die Schranke der Aufgabestellung merk-
lich werden. Man kann wirklich mit E. Wolf (Th. d. G. 1939 S.27) —
bei aller Anerkennung — fragen, ob nicht da und dort die Deutung
Calvins zu .,wohlwollend” und zu einfach sei und kritische Behandlung
von Sonderfragen und Verfolgung der theologischen Tradition wiin-
schenswert bleibe. Wenn Calvins Theologie nur ,,um Jesus Christus
kreist”, d. h. darum, daB ,,Gott selber, Gott ganz in den Bereich unseres
dem Tode wverfallenen Lebens eingegangen ist” (48, 53), wenn die
Christenexistenz bei ihm durch Kircigle und Sakrament auf die ,,Gegen-
wart" Christi gegriindet ist (128, 177, 185), wenn seine Theologie ,.etwas
ganz anderes ist als ein pridestinatianisches Gedankensystem™ und die
Erwdhlungs-, d. i. Pridestinationslehre nur die HeilsgewiBheit als Aus-
druck der evangelischen Gnadenlehre tragen soll (173, 161), dann wird
der Widerspruch der Lutheraner freilich eine unbegreifliche Torheit,
dann wird aber auch die Entstehung des Calvinismus aus
Calvins Arbeit ein unlésliches Ridtsel Mir scheint, daB die histo-
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rische Problematik gerade dem Eindringen in die theologische zu dienen
hat, und dal} diese Problematik auch einer theologischen Jugend, die
seingefithrt® werden will, in keiner Weise vorzuenthalten ist, gerade
um: der Aneignung des reformatorischen Zeugnisses willen 1).
Haucks Arbeit, D. Odenwald und W. Kohler gewidmet, mit einer
vorausgehenden Studie iiber ,Siinde” und ,Erbsiinde® nach Calvin
(Heidelberg 1938. Egl. Verlag), die einen bis ins einzelne gegliederten
AufriB einer Calvin-Theologie als Darlegung des Gott-Mensch-Verhilt-
nisses bietet, veranschaulicht, wie einem jungen Theologen, dem es um
den ,,Protestantismus™ als das ..geschichtlich bewihrteste geistige Boll-
werk™ gegen Actio catholica hier und ,nihilistisch-bolschewistische Pro-
paganda® dort geht (10), Calvin zur Einfiihrung in die reformatorische
Gedankenwelt wird. Fiir die Aneignung der ,.,ewigen Wahrheit™ (19) in
den ,Herzpunkten evangelischer Verkiindigung®: .Rechtfertigung,
Siindenvergebung und gute Werke” ist er A. Kéberle verbunden.
Calvin kommt ausfiihrlich zu Wort. Der Aufbau: A. Die Rechtfertigung
als richterlicher ,,Gnaden“akt Gottes, B. Die ,Rechtfertigung” in ihrer
Auswirkung am Menschen ist nicht ohne Formung aus der Gegenwarts-
verhandlung, folgt aber im ganzen dem orthodox gewordenen Denk-
zusammenhang, Aber wie dieser Zusammenhang sich heraus-
bildet, unter verschiedenen Einfliissen, das scheint mir ein gerade
fiir die theologische Durchdringung bedeutsames historisches Problem.
Durch die ganze Auffassung der Aufgabe hebt sich die von E. Wolf
angeregte Arbeit Ottens von den beiden andern ab, Die ,theologische
Anschauung™ von der Priidestination — nicht einfach gleichzusetzen mit
der Lehre — wird auch hier mit reichen Quellenbelegen aus dem A n -
liegen, den Motiven gewiirdigt: Wahrung der Souveriinitit Gottes
in seinem Gnadenwirken, aber damit Begriindung von HeilsgewiBheit
und humilitas (bes.34 ff.). Aber die schweren Fragen nach der
Verwerfung und der Vorherbestimmung des Falls — nicht zu verharm-
losen mit »dem Zuriicktreten in den Predigten (Jakobs, Prid. und
Verantwortlichkeit bei C. 1937, 148ff) — wie nach dem Sinn des
gloria-Gedankens und dem Verhidltnis zur allgemeinen Vorsehungs-
lehre werden nicht beiseitegeschoben, sondern theologisch
fruchtbar gemacht. Otten stellt zwei nebeneinanderlaufende und
sich gegenseitig beeinflussende Anschauungen von der Pridestination fest
(131 ff.), die streng soteriologische, mit der HeilsgewiBheit verwach-
sene, die auf den Erlosungsratschlul blickt, und die dem metaphysi-
schen Determinismus den Weg bereitende, in der Gotteslehre ruhende,
fiir die Priidestination der ewige RatschluB Gottes iiber die Menschheit
iiberhaupt ist. Er gesteht fiir die Verwerfungslehre Uberschreitung der
Schrift zu (66, 88, 134) und fiir die ganze Prédestination den empirischen
Ausgang des Unterschiedes von Glidubigen und Ungliubigen, der er-
klirt werden soll (27, 87), ist auch offen fiir meinen Nachweis des
gleichen gloria-Prinzips bei Sadolet (40). So wird aber die eindringende
historische Untersuchung gerade zu einer recht lehrreichen Entwicklung
des Sachproblems. Ich wiirde fragen, ob in dem Gegensaiz der
beiden Anschauungen nicht der der Glaubenseinstellung zu der objek-
tiven rationalen Theorie steckt und dadurch auch das gVordring,w:-:n der
zweiten, sich vollendend im ,Calvinismus®, seine Beleuchtung findet.

Geilenkirchen b. Aachen. Hans Emil Weber.

1) Wenn der Glaube in C.s Rechtfertigungslehre ,.eine beherrschende
Stellung eigentlich nicht einnimmt® (130), so ist mit unbestreitbarem
Abstand von der urreformatorischen Anschauung auch die theologische
Aufgabe gestellt! .
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D. Balthasar Mentzers Handbiichlein. Mit einer Ein-
leitung herausgegeben von Georg Hoffmann. Gottingen 1938, Van-
denhoeck & Ruprecht. 100 S.

Es ist sehr begriiBenswert, daB die Sammlung ,.zeitgemaBler Schrif-
ten der Reformatoren” (,Das Wort der Reformation™) auch auf wert-
volle, oft zu Unrecht, wie Mentzers Handbiichlein — lat. Manuale catho-
licum — ganz vergessene Schriften fiihrender Denker der Friihortho-
doxie ausgedehnt wird. Und Mentzer ist sicher ein guter Griff; denn
der Lehrer Gerhards ist einer ihrer selbstdndigsten Kopfe und dabei
wirklich kein Mann der toten Orthodoxie. Das letztere ist dem Heraus-
geber besonders wichtig, zur Richtigstellung billiger bequemer Aburteile:
,»Nicht ob w o h 1 Mentzer gelehrte Polemik trieb. .., sondern gerade als
der Vertreter dieser seiner Theologie, a 1 s der unbeugsame theologische
Kédmpfer war er zugleich ein innerlich frommer Mann, stand er als
Mitarbeiter in der Praxis kirchlichen Lebens” (18 f.). Das Handbiichlein,
fiir dessen ,heutigen Gebrauch® der Herausgeber Fingerzeige geben
kann (22 ff.), bezeugt den Willen zur Glaubenspraxis, aber auch den
theologischen Denker reformatorischer Tradition. Die Christologie ist
noch dem ,Evangelium® eingeordnet, der Glaube unmittelbar daran
angeschlossen, das ,Werk®' der Liebe in den drei Stinden aber erst am
SchluB, nach Sakrament, Erwihlung, Kirche erortert, weil durchaus
bedingt durch alles, was Gott fiir den Glauben tut. Diesem theologi-
schen Denker zu Ehren sei in Ergidnzung der schonen Einleitung noch
bemerkt, daB M. in dem christologischen Streit — dessen Ertrag in
bemerkenswerter Schlichtheit auch in das Handbiichlein eingegangen —
nicht bloB ,,die Echtheit des biblischen Lebensbildes Jesus® festzuhalten
bemiiht war (10), sondern auch die Kraft hatte, von der Christologie
aus sich — in die Bahn vor Chemnitz — seine Metaphysik zu gestalten.

Geilenkirchen b. Aachen. Hans Emil Weber.

Harald Diem, Luthers Lehre von den zwei Reichen.
Ein Beitrag zum Problem ,,Gesetz und Evangelium®, Miinchen 1938,
Chr. Kaiser. Beiheft 5 zur ,,Evangelischen Theologie®. 173 S.

Mit aufrichtiger Freude kann ich diese Arbeit aus der Schule E. Wolfs
begriilen. Man wiirde ihrer Bedeutung nicht gerecht, wenn man nur
sagen wollte, dal} sie die Gefahren in Sohms Kirchenbegriff, das Akut-
werden bei Ricker, die Problematik des corpus-christianum-Gedankens
und die modernen Anwendungen in der Hegel-Linie bei Stapel, Deutel-
moser und Meyer-Erlach aufdeckt. Es wird hier in sehr ernsthafter
Arbeit die theologische Grundlage fiir alle Anwendung und Kritik ge-
schaffen. D. geht nicht aus von der von Luther vorausgesetzten, aber
eben doch sehr wandelbaren Lage der ,christlichen” Gesellschaft. Er
sichert die grundsitzlich theologische Besinnung, indem er sehr anregend
bei der Bergpredigtauslegung einsetzt (22 ff.) und den Unterschied von
duflerem und innerem Mensch nach De libertate christiana (51 ff.) in
das Problem des Staatsbiirgers hinein verfolgt. ,Luthers cdhristliche
Unterrichtung der Gewissen” (38 ff.) hilft seinen Kampf wider alle Ver-
mischung (110 ff.) der zwei Reiche (durch Papst, Schwiirmer, Antino-
misten, weltliche Obrigkeit) und das ,unterschiedene Beieinander der
zwei Reiche” (132 ff.) recht verstehen. Das theologische Eindringen be-
stitigen nicht blof freie Bemerkungen iiber die ,richtige, lutherische
Unterscheidung zwischen externitas und absconditas der ein e n Kirche
Jesu Christi (141), sondern vor allem auch die prignant geformten,
von sehr geschickten Zitaten geleiteten SchluBsitze iiber ,,Gesetz und
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Evangelium®™ (162 ff.). Ergéinzend kann man vielleicht bemerken: 1. daB
die Dialektik jenes ,unterschiedenen Beieinander” die Anwendung auf
die wechselnde empirische Lage zu einer Aufgabe macht, die mancherlei
Gefahren in sich schlieft; 2. daB die Leitung von dem lebendigen
Gotteswort zu erwarten ist, das das Gotteswort ist, nicht einfach als
das geschriebene, aber auch nicht einfach als das gepredigte (141), son-
dern indem Gott redet und Christus zieht (104, 142) durch den Dienst
von Schrift und Predigt, indem er handelt in Gesetz und Evangelium.

Geilenkirchen b. Aachen. Hans Emil Weber.

Neuzeit

Paul Graff, Geschichte der Auflésung der alten
gottesdienstlichen Formeninderevangelischen
Kirche Deutschlands. 1. Band: Bis zum Eintritt der Auf-
klirung und des Rationalismus. 2. verm. u. verb. Aufl. Verlag
Vandenhoeck & Ruprecht, Gottingen 1937. VIII u. 471 S. geh.
15.— RM., geb. 17— RM. 2. Band: Die Zeit der Aufklirung und
des Rationalismus, ebda. 1939, 10 u. 365 S.

Die bereits im Jahre 1921 erschienene erste Auflage des ersten Ban-
des war seit zehn Jahren vergriffen und ist in der zweiten Auflage
einer griindlichen Neubearbeitung unterzogen worden. Beide Binde zu-
sammen bilden die umfassendste Gesamtuntersuchung, die iiber den
behandelten Gegenstand vorliegt. Schon allein mit der Zusammenstel-
lung der nach Lindern geordneten Quellen (Bd.1 S.23ff.; Bd.2
5.4 ff) hat G. ein fiir alle kiinftige Forschung auf dem Gebiet der
Geschichte des Gottesdienstes unentbehrliches Hilfsmittel geschaffen.
Dabei werden neben den amtlich eingefiihrten Kirchenordnungen, Agen-
den, Liturgien, Gesangbiichern usw. auch die Privatagenden eingehend
beriicksichtigt, die namentlich in der Zeit des Rationalismus sehr zahl-
reich gewesen sind. Auch auf die bienenfleiBig zusammengetragene
Literaturiibersicht, die viel entlegenes Material erfaBt, darf
besonders hingewiesen werden.

Nach der Gesamtschau der Geschichte des Gottesdienstes, von
der G. sich leiten liBt, haben schon die Kirchenordnungen des 16. Jahr-
hunderts Luthers eigentliches Wollen, den Gottesdienst als eine Hand-
lung der gesamten Gemeinde auszugestalten, nicht voll verwirklicht.
Mit Riicksicht auf die Beschaffenheit der Gemeinden, die erst durch die
Wortverkiindigung zu kirchlichem BewuBtsein erzogen werden muBten,
trat damals die Predigt zu stark und zu einseitiz in den Mittelpunkt
des Gottesdienstes. Weder die Orthodoxie noch der Pietismus haben
diesen Mangel zu beheben vermodit. ,Die Geschichte des lutherischen
Gottesdienstes ist so eine Geschichte seines Verfalls geworden® (1. Bd.,
S.15). Besonders der Pietismus hat durch seinen frommen Subjektivis-
mus und durch seine einseitige Betonung der Erbaulichkeit des Gottes-
dienstes das GemeindebewuBtsein untergraben. Der Rationalismus, der
sich schon um 1700 im gottesdienstlichen Leben durchzusetzen beginnt,
hat dann die Auflésung seiner alten Formen auf allen Gebieten be.
schleunigt. Diese Gesamtschau wird im ersten Ban d namentlich fiir
das 17. Jahrhundert durchgefiihrt unter besonderer Beriicksichtigung
des gottesdienstlichen Raumes, der gottesdienstlichen Zeit, des Ge.
meindegottesdienstes und der sogenannten ,Kasualien. Leider ist es
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G. nicht immer gelungen, die Fiille des von ihm beriicksichtigten Stoffes
zu einem gut lesbaren Gesamtbild zu verarbeiten. Er bietet vielfach
nur Stoffsammlung und iiberliBt es dem Leser, mit Hilfe der treff-
lichen Register sich das herauszusuchen, was er braucht. Auch ist zu
viel wertvolles Material in die umfangreichen Anhédnge verbannt wor-
den, das man lieber in das Gesamtbild hineingearbeitet gesehen hétte
(Aus der Geschichte des Kirchenliedes und der Kirchenmusik, die
»Mimik® im Gottesdienst usw.). Diese Mangel treten im zweiten
Band noch deutlicher hervor. Hier fehlen am SchluB der Hauptteile,
die im wesentlichen der Gliederung des ersten Bandes entsprechen. die
kurzen Zusammenfassungen, die dort hin und wieder geboten werden
und die gerade bei einem solchen Stoff unentbehrlich sind. Dieser zweite
Band stellt die Tragidie ,.des Unterganges des Barock und seiner Nach-
fahren™ (S. 6%) dar, ,,und in diesen Untergang wird das gerade so innig
mit ihm verbundene gottesdienstliche und kirchenmusikalische Leben der
evangelischen Kirche mit hineingerissen und zum génzlichen Verfall und
Auflgsung gebracht”. In seiner Beriicksichtigung der gesamten Auf-
klarungsepoche und ihrer Theologie bietet G. u. a. auch wertvolle Bei-
trige zur Geschichte der Homiletik und Katechetik dieser Zeit. Das
Gesamturteil iiber sie wird freilich je nach dem theologischen Stand-
punkt des Betrachters verschieden ‘ausfallen. Eine Auseinandersetzung
dariiber ist daher hier nicht am Platze. In jedem Falle gebiihrt dem
Verfasser warmer Dank fiir sein Werk, das hoffentlich zu weiterer Ein-
zelforschung den AnstoB geben wird.
Gottingen. Martin Gerhardt.

Eine wertvolle Ubersicht iiber die Quellen zur Geschichte der
Kiolner Nuntiatur (1584—1794) in Archiv und Bibliothek des Vatikans
ist den rastlosen. Bemiihungen Leo Justs zu verdanken: Quellen
und Forschungen aus italienischen Archiven und Bibliotheken, heraus-
gegeben vom Deutschen (friiher: PreuBischen) Institut in Rom, 29 (1939)
S.249—296. Einen kleinen Teil dieses weitschichtigen Materials ver-
wertet er in einem Aufsatz ,Die westdeutschen Hife um die Mitte
des 18. Jahrhunderts im Blick der Kélner Nuntiatur: Annalen des
Historischen Vereins fiir den Niederrhein, 134 (1939) S.50—91.

Hamburg. J. Hashagen.

Fritz Fischer, Ludwig Nicolovius. Rokoko-Reform-
Restauration. (Forschungen zur Kirchen- und Geistesgeschichte, 19).
Verlag W. Kohlhammer, Stuttgart 1939. 468 S, :
Georg Heinrich Ludwig Nicolovius ist ein Kind des

achtzehnten Jahrhunderts, Geboren 1767 ist er nicht nur ein Alters-

genosse von Matthison und Novalis, er hat auch die zarte Sinnigkeit
des einen und die schwirmerische Innigkeit des andern, er hat die vor-
nehme Haltung beider. Als alter Geheimer Rat ist er ,auf allen aus-
erlesenen Gesellschaften geladener Gast. Seine Nihe lost und belebt.

Alle, die in seinen Kreis treten, sind dem Zauber seines Wesen erlegen,

Ein sehr anderes Wesen hat er als der groBe Geheime Rat in Weimar,

mit dem ihn enge schwiigerschaftliche Bande verkniipfen, und der den

Jungen, ihm scheu und feierlich sich nahenden mit souveriner Nicht-

achtung iibersieht, den alternden zwar wohl achtet, aber nicht liebt:

Der grofie Goethe war um ,, Jiinger” nicht verlegen; der junge Nicolo-

vius wire so gern einer geworden, wie er nacheinander ein Jiinger

Hamanns, Jacobis, Leopold Stolbergs, Pestalozzis war. Zeitlebens
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multe er zu einem groflen Menschen aufblicken, sich an ihn anlehnen,
sich fiir ihn begeistern konnen. Das gehorte zu seiner Wesensharmonie:
seiner Uberzeugung nach machen die groBen Manner. die Geschichte.
Dennoch war ihm Hamann, um dessen NachlaB und Herausgabe seiner
Werke er sich in riihrender Treue zeitlebens bemiihte, seiner inneren
und duBleren Haltung nach fremd, und Stolbergs geistiger und seeli-
scher Weg ging sehr bald andere Bahnen, die 'dem junhgen Nicolovius
noch unvertraut waren, so nahe er spiter iiber Erweckung und Mystik
.«dem Katholizismus kam. Der wahre ,Meister” des jungen Nicolovius
ist Friedrich Heinrich Jacobi, dessen EinfluB durch sein ganzes Leben
hindurch spiirbar wird, und in dessen Rokokohofhaltung in Pempel-
fort er wohl die gliicklichsten Zeiten seiner Jugend verlebt. Hier ist
ihm alles gemilB; dsthetisch das Beschwingte, das den anfangs ,hblzer-
nen” bald aufschlieft und geschmeidig macht; ethisch das Grundsitz-
Jich-fromme und Human-rechtliche. Freilich, auch das Initiativelose
-dieser wie aus einem Watteauschen Gemilde heraustretenden Menschen
ist ihm gem&B, wenn er schon das Spielerische, ernster Pflichterfiillung
Fremde mit seinem ererbten harten Preuflentum letztlich iiberwindet, als
er in die strenge Beamtenlaufbahn einmiindet. Dazwischen liegt die
‘schlendernde Reise mit dem Grafen Stolberg, dazwischen liegen Jahre
traumerischen und schwiirmerischen Gliicks in Eutin und Emkendorf, er-
fiillt von aufnahmebereitem Erlebnis der Antike und von religitser
Erbauung, die in ihm beide in eins verschmelzen.. Hitte nicht in der
Mitte seines Lebens der Strudel des staatlichen Zusammenbruchs Preu-
Bens den schicksalhaft gerade damals in seine Heimat Konigsherg
Zuriickgekehrten erfaBt, wire aus Ludwig Nicolovius wohl einer der
vielen schwirmerischen Dichter der Romantik geworden. Die Beriih-
rung mit Stein und seinem Kreis, das wundersame Erleben des ,,Volkes®,
die geschichtliche Stunde, die gerade seiner Heimatprovinz schldgt,
reiflen jhn in die Bahn des ,Patrioten” und schlieBlich des Staatsdieners.
Mit tiefem Glauben und innerster Begeisterung tritt er in diesen Dienst
und wird in_dreiBigjihriger Pflichterfiillung immer resignierter und
enttduschter. Er steigt auf zum Leiter der kirchlichen und erzieherischen
Aufgaben des Staates, er stromt iiber vom Gliicksgefiihl, den Pesta-
lozzischen Gedanken und Plinen nun Raum geben und Forderung an-
gedeihen lassen zu konnen, und muB doch bald vor den ,hart im
Raum sich stoBenden® Sachen die Segel streichen. Er hat viel Schlimmes
zu verhiiten vermocht: eigenes Fordersames hat er nicht allzuviel ins
Leben gerufen. Ewig sich wiederholendes Schicksal, und doch will schon
das viel sagen in Jahrzehnten, in denen die ziinftige Biirokratie wieder
iibermichtig, der Konig eigensinnig und unbelehrbar, der ,bsterreichi-
sche Einfluf* Metternichs in steigendem MaBe spiirbar ist; in denen die
Kirchhofsluft der Reaktion alle in der begeisterten Wirme der Frei-
heitﬁkriege emporgesprossenen Keime freierer Geistigkeit mitleidlos er-
stickt.

Das Bild dieses Mannes zeichnet Fritz Fischer in seinem Buche .
~Ludwig Nicolovius”. Es ist bedeutsam, daB der Verfasser dem Buche
den Untertitel ,,Rokoko-Reform-Restauration” gibt. Denn dieses Buch
sprengt in seiner Gesamtheit, und nicht nur, wie der Verfasser
meint, in seinem zweiten Teil, den Rahmen einer Biographie weit.
Beinahe darf der Untertitel als der Haupttitel angesehen werden. Das
eigentlich Biographische tritt zuriick hinter das allgemein Geistes- und
Zeitgeschichtliche; so weit, daB es nicht immer ganz leicht ist, den
Lebensfaden des Titelhelden aufzufinden und zu verfolgen. Hin und
wieder bedauert man, beonders im zweiten Teil, nicht mehr von den
personlichen Schicksalen Ludwig Nicolovius zu erfahren. Doch dafiir
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entschiadigt die Dichte der Charakterisierung Hamanns, Jacobis, Leo-
pold Stolbergs und Pestalozzis. Scharf gegeneinander abgegrenzt er-
hélt jeder von ihnen mit wenig Strichen ein einprdgsam plastisches
Profil. Wird schon bei den Genannten mit besonderer Eindringlichkeit
ihre ,,Staatsidee™ untersucht, so beherrscht den zweiten Teil des Buches
die Verschiedenheit der Setzung der ,Grenzen der Wirksamkeit des
Staates” und der um ihre Verschiebung gefiihrte Kampf. So wird das
Werk zu einem Ausschnitt aus der Geschichte des preuBischen Staates.
DreiBig Jahre Kultus- und Schulverwaltung erfahren eine tiefgriindige
Schau. Ein Einblick wird eroffnet in die inneren Kampfe einer Mini-
sterialbiirokratie; die verschieden sich kreuzenden idealistischen Stre-
bungen der Stein, Hardenberg, Humboldt werden aufgezeigt; zugleich
wird die ewige Verquickung sachlicher Gegensitze mit personlichen
Ranciinen wiederholt sichtbar. Auf Friedrich Wilhelms des Dritten Ein-
wirkung auf Kirche und Schule fillt kein giinstiges Licht; Dilettanten-
haftigkeit und Selbstherrlichkeit erinnern die lebende Generation an
eigene Erfahrung. Es wird deutlich, wie eine von liberal-humanitirem
Geist mehr oder minder erfiillte hohe Beamtenschaft mit Zahigkeit
und nicht ohne Teilerfolge der immer mehr alle Zweige der Staats-
verwaltung iiberschattenden Reaktion Widerstand leistet. %\Hcolovius, all
diese Jahre hindurch der erste Gehilfe und die rechte Hand des wech-
selnden Chefs, sei er nun der kirchlich-fromme Alexander Dohna, der
polizeibiirokratische Schuckmann oder der wendige Diplomat Alten-
stein, ist seiner leisen Natur gem#R kein Vorkidmpfer. Mitunter mag es
scheinen als habe er gar zu oft klein beigegeben und hie und da den
Mantel nach dem Winde gehingt. Aber zuletzt wird doch klar, daB
gerade er, der empfindungsreligiose, undogmatische, iiberkonfessionelle
Christ, die freigeistige Tradition seiner engeren Heimat iiber die Jahre
seiner Tatigkeit — und das ist bis an sein Lebensende — hiniiberrettet.
Er ist kein guter Menschenkenner — so schr er gerade in der Personal-
politik seiner Grundanschauung gemif eine seiner Hauptaufgaben er-
blickt —, er denkt auch nicht in groflen Konzeptionen, wie sein Kollege
Humboldt, aber alle seine MaBnahmen sind durchtrinkt von einer tief-
innerlichen Frommigkeit und von dem unerschiitterlichen Glauben an
das Gute im Menschen. In den Jahren der nationalen Erhebung ist
ihm spontan auch die Erkenntnis des Guten im Volk — wie er von
nun an statt ,Masse” sagt — gekommen, die ihn zu einem der besten
und treuesten .,Patrioten” gemacht hat, damit spiterhin auch zu einem
der ,Verdichtigen™, den wohl nur das Unaufdringliche und Zuriick-
haltende seines Wesens vor dem Mirtyrerschicksal Arndts und anderer
bewahrte. Dal auch seine VerwaltungsmaBnahmen von diesem, ge-
legentlich die Grenzen der Objektivitét iiberschreitenden ,,Patriotismus®
preulfischer Priigung beeinfluBt waren, zeigt ein Brief an den Theo-
logen und Dichter Kosegarten in Greifswald vom 2. 7. 1816, der sich
in dessen auf der dortigen Universitdtsbibliothek verwahrtem Nachlaf
findet, worin Nicolovius diesem als schwedischer Untertan von der
zeitweiligen franzosischen Herrschaft Vorpommerns, jedoch mit nach-
triaglicher Sanktionierung seines schwedischen Konigs zum Professor
ernannten und nun durch den Wiener KongreB unter preuBische Hoheit
gekommenen Gelehrten schroff tadelnd amitlich schreibt: ,,daRB mir aller-
dings scheine, Sie haben die Verhiltnisse auf eine nicht empfehlens-
werte Weise benutzt und... von der Gewalt des Augenblicks Gaben
erbeten und erhalten, die auch ihrer Natur nach nur aus anderen Hin-
den erlangt werden sollten®.
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Nicolovius entsiammt der Sphire des Pietismus. Sein Leben und
amtliches Wirken durchzieht der Gegensatz zum Rationalismus. Und
doch wird auch an ihm sichtbar, wie gering im Grunde die Unter-
schiede der aus dem npietistischen und der aus dem aufkldrerischen
Lager stammenden echten Geistigkeit sind. Beide finden sich im Spiri-
tualismus.

Auch das ist ein schones Ergebnis dieser groflen, Erich Seeberg als
Gabe zum fiinfzigsten Geburtstag dargebrachten geistesgeschichtlichen
Untersuchung.

Ahrenshoop. Rudolf Ziel.

W. Kreck, Die Lehre von der Heiligung bei Kohl-

briigge. Christian Kaiser, Verlag, Miinchen 1936. 183 S.

A. Ritschls Verdikt iiber den bekannten Pastor der niederldndisch-
reformierten Gemeinde in Elberfeld: ,Die verschrobenen theologischen
Gedankengiinge dieses Mannes zu verfolgen, ist nicht der Miihe wert”,
hat Stiasny nicht abgehalten, 1935 die Theologie Kohlbriigges darzu-
stellen, W. Kreck nicht beirrt, aus dieser Theologie einen einzelnen
wichtigen Lehrabschnitt in dem vorliegenden Buche griindlich zu ent-
wickeln. Beides lag Kohlbriigge gleich am Herzen, jede Werkgerech-
tigkeit auszuschlieBen und jede Geringschitzung der guten Werke
vorzubeugen. Friichte des Glaubens mul} der Bekehrte notwendig brin-
gen, aber diese Friichte sind dem Glaubenden und seiner Umgebung
verborgen. So real die Heiligung zu verstehen ist, sie bleibt doch Glau-
benssache. Ohne mein Wissen, ja wider mein Sehen und Erkennen
wird der neue Gehorsam ausgeiibt; als meine Handlung ist er nie
ohne Siinde, aber Gott nimmt ihn aus Gnaden als gutes Werk an.
Ahnlich hat der Baron von Kottwitz geurteilt.

Wittenberg. Theodor Wotschke.

W. Schiffers, Cavour und die romische Frage. Bonner Disser-
tation, 1938. 50 S.

In einer Bonner Dissertation behandelt W. Schiffers Cavour und die
romische Frage, wobei er in fruchtbarer Weise auch die personliche
und sachliche Vorgeschichte und die allgemeine Bedeutung der Stel-
lungnahme dieses bedeutenden italienischen Kirchenpolitikers sach-
kundig erortert. Die Verhandlungen mit der Kurie erfahren eingehende
Behandlung. Die treffliche Studie ist durch die Heranziehung der
neuesten, stark angeschwollenen italienischen Literatur ausgezeichnet.

Hamburg. J. Hashagen.

Heinrich Stoll, Theodor Kliefoth als Kirchen-
fiihrer Ein Denkmal fiir die Gegenwart. Gottingen, Vandenhoeck
& Ruprecht, 1936. 106 S.

Das Buch will eine objektive Wiirdigung des Lebens und der Wirk-
samkeit des grofen lutherischen Kirchenfiihrers sein und die Kritik dem
Leser iiberlassen. Eine solche Wiirdigung wére jedem Kirchenhistoriker,
der sich um eine griindliche Kenntnis des konfessionellen Luther-
tums bemiiht, willkommen gewesen. Leider aber erfiillt der Verfasser
sein Versprechen nur teilweise. Denn die Kritik, die jedem iiberlassen
bleiben sollte, wird vom Verfasser, zwar nicht an seinem Helden Klie-
foth, aber an dessen Gegnern reichlich geiibt, zuungunsten einer ob-
jektiven Wiirdigung. Es kommt zu Verstofen gegen das sprachliche
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Feingefiihl (S.74: ,Bartholdi ist ein mit Baumgartenscher Theologie
garniertes Uberbleibsel des Rationalismus®), die in die Pamphletlitera-
tur, aber nicht in die wissenschaftliche Theologie gehoren. Mit einer
AuBerung wie: ,Sellin nimmt es mit der Wahrheit aber nie genau®
(S.75 Anm.), sollte man doch gerade als Christenmensch sehr vorsichtig
sein! Der Verfasser hitte seinem IHelden einen gréBeren Dienst er-
wiesen, wenn er diese Entgleisungen vermieden hitte, die dem unbe-
fangenen Leser den Geschmack an der Lektiire verderben.

Der erste Abschnitt unterrichtet iiber Personlichkeit und Leben, der
zweite iiber die Wirksamkeit Kliefoths in Mecklenburg in historischer,
systematischer und praktischer Sicht, der letzte iiber seine Arbeit fiir
das gesamte deutsche Luthertum. Es ersteht das Bild eines willensstar-
ken, zielbewulten, organisatorisch begabten, wahrheitliehenden Mannes,
der seiner lutherischen Sache mit ganzer Hingabe uneigenniitzig diente
und seine ganze Tatkraft daransetzte, das lutherische Erbe, wie er es
verstand, rein wiederherzustellen und zu bewahren. Dem Verfasser ist
er gerade dadurch ein Denkmal fiir die Gegenwart. Uns will es schei-
nen, als brauchten wir im kirchenpolitischen Kampf der Gegenwart
Personlichkeiten anderen Schlages, die zwar im Glauben ebenso fest
verwurzelt sein sollten, aber die Weite hitten, iiber den Zaun des
eigenen Bekenntnisses hiniiberzuschauen, da heute das Christentum in
Abwehr steht gegen den Antichrist, und nicht mehr das Luthertum
gegen Christen, die in der Lehre anderer Meinung sind. So ist zwar die
warmherzige Schilderung Kliefoths anzuerkennen, nicht aber der
Wli]llsdl, ihn als wirksame Kraft in die Gegenwart einschalten zu
wollen.

Der Titel Bischof fiir Kliefoth ist ein Anachronismus.

Jena. Hanna Jursch.

Wilhelm Stolten, Friedrich Zimmer, ein deutscher
Volkserzieh er. Mathilde-Zimmer-Haus / Verlagsabteilung Ber-
lin-Zehlendorf 1937. 2. Aufl. 280 S.

Die Biographie des bekannten Pidagogen liegt hier bereits in 2. Auf-
lage vor. Das Buch gibt einen lebendigen Eindruck von Persénlichkeit
und Werk Friedrich Zimmers und ist geeignet, einem weiten Leserkreise
die Gestalt Zimmers nahezubringen und Verstindnis fiir seine Arbeit
zu erwecken, zumal der Vf. auf jeden gelehrten Anstrich verzichtet hat.
Leben und Werk werden in lebendiger Wechselwirkung dargestellt, da-
durch gewinnt das Ganze an Anschaulichkeit, wiihrend die Grund-
gedanken des Zimmerschen Werkes bei einer systematischen Gliederung
sicherlich straffer herausgekommen wiren. Aber da es sich um eine
Biographie handelt und nicht um eine rein wissenschaftliche Wiirdi-
gung, ist der vom Verfasser eingeschlagene Weg sicher der richtige.

Im Leben Zimmers lassen sich drei Phasen voneinander sondern, die
erste umfaflt seine pfarramtlich-akademische Wirksamkeit, die zweite
seine Diakoniearbeit an Frauen aller Stinde, die dritte die Volks-
erziehung im Sinn der Lebenserziehung. In der ersten Phase ist ihm in
der Praxis die Notwendigkeit einer griindlichen Vorbildung kiinftiger
Pfarrfrauen aufgegangen, das hat ihn weitergefiihrt zu dem Problem
der Frauenberufe iiberhaupt, und hier hat er dank seiner organisatori-
schen Beiabuug Leistungen hervorgebracht, die zum Teil heute noch in
Bliite stehen, wie die Tochterheime und der evangelische Diakonieverein.
S.165 gibt eine Ubersicht iiber die Vielfaltigkeit der Zimmerschen An-
stalten. Immer neue Aufgaben wuchsen ihm zu, die Entwicklung fiihrte
sehr bald iiber die einst gesteckten Ziele hinaus, und Zimmer wurde.
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der groBe Volkserzieher, der Aufgaben gesehen und in Angriff genom-
men hat, die erst nach ihm voll verwirklicht werden konnten, z. B. die
Arbeitsdienstpflicht der Frauen, den Beruf der Fabrikpflegerin, die
Kolonialfrauenschule, Biirgerkunde als Lehrfach, Gymnastikunterricht.
Sein Dienst an der Frau, der er einerseits eine griindliche Durchbildung
fiir die Ehe mitgeben und der er andererseits Berufsmoglichkeiten schaf-
fen wollte, die zu einer Sinnerfiillung des weiblichen Wesens im Falle
der Ehelosigkeit fiihren kionnten, wurde zum Dienst am Volk, indem
er sich allmahlich der Frauen aller Stinde annahm, um sie tiichtig zu
machen fiir ihren Dienst an der Allgemeinheit.

In keiner Wissenschaft hdngen Werk und Mensch so eng zusammen
wie in der Pidagogik. Da ist es notwendig zu fragen, aus welchen
personlichen Kraften das Zimmersche Werk erwuchs. Es ist undenkbar
ohne das tiefe Verwurzeltsein seines Stifters im Christentum. Evange-
lium und Kirche sind die Grundpfeiler seiner Piadagogik, deren Ziel es
ist, verantwortlichen Menschen den Weg zu weisen zu freiwilligem
Dienst in der Freude am Schaffen.

Jena. Hanna Jursdh.

Zur Geschichte der Ostkirche

Daniel Krencker, Die Wallfahrtskirche des Simeon
Stylitesin Kal’at Sim’an, I. Bericht iiber Untersuchungen
und Grabungen im Friihjahr 1938, ausgefiihrt im Auftrag des Deut-
schen Archiol. Instituts. Mit einem Beitrag von Rudolf Naumann.
Aus den Abhandlungen der PreuBischen Akademie der Wissenschaf-
ten Jg. 1938, Phil.-hist. Kl., Nr. 4 Berlin 1939, Verlag der Akademie
der Wissenschaften, in Komm. bei W. de Gruyter u. Co. 32 S,
20 Abb. i. T. u. 30 Tafeln.

Hatte das Oktogon von Kal'at Sim'an eine Uberdeckung oder nicht?
Alles sprach dagegen, nicht bloB der Bestand der méchtigen Ruine, son-
dern vor allem auch die Schilderung des Euagrius, der hundert Jahre
nach dem Tode des Styliten (i 459), etwa im Jahre 560, also nachdem
erst zwei gute Menschenalter seit der Vollendung des zwischen 460 und
490 n. Chr. errichteten Baues vergangen waren, von seinem Besuche des
Simeonheiligtums ausdriicklich berichtet, daB der Raum, in dessen
Mitte die im Sockel und einzelnen Trommeln noch erhaltene Sdule des
Heiligen steht, eine athn vmai®piog, d. i. ein unter freiem Himmel liegen-
der, unbedeckter Hof sei. Krencker hegte nicht nur Zweifel an der Rich-
tigkeit dieser Schilderung (S. 26), sondern hielt auch aus bauisthetischen
und baugeschichtlichen Griinden es fiir unméglich, daB der offene,
ungedeckte Hof den urspriinglichen Zustand darstelle. Und die genaue
Nachpriifung an Ort und Stelle im Friihjahr 1938 hat ihm recht ge-
geben. Die %)urdlforsdlung der herabgestiirzten Baureste hat ihm die
Beweisstiicke in die Hand gegeben, da# der urspriingliche Bau iiber
dem Oktogon ein von Fenstern durchbrochenes Hochgeschof? hatte, das
mittels Ecktrompen vom Achteck ins Sechzehneck umsetzte und auf
dem ein Holzdach, aller Wahrscheinlichkeit nach eine Holzkuppel, vor-
gesehen war, Einzelheiten bleiben wohl auch jetzt noch zu klidren, und
die vorliegende Abhandlung bezeichnet sich selbst als Vorbericht, dem
nach weiteren Untersuchungen eine Gesamtdarstellung aller Ergebnisse
und Feststellungen folgen soll. Aber daran, daB das Kernstiick, die
»Vierung® der kreuzarmigen Kirchenanlage, fiir die Eindeckung zube-
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reitet war, kann nicht mehr gezweifelt werden, nachdem Krencker und
seine Helfer die Fenster und die Ecktrompen und das AbschluBgesims
mit den Balkenlagern des Tamburs entdeckt haben.

Offen bleibt nur die Frage, ob die vorgesehene Holzkuppel wirklich
je ausgefiihrt war. Sicher ist, daf die Uberkuppelung in der Form, wie
sie Krencker in der Abbildung 10 vorgeschlagen hat, aus den fiinf
groflen Bauteilen ein Bauganzes, eine in sich geschlossene Baueinheit
macht. Und Krencker ist auch angesichts ,,der Fertigstellung der Haupt-
kirche bis zu den Mosaiken im FuBboden” und angesichts des Einbaues
..eines offenen Lettners und von Lampen dariiber” und angesichts ,.der
dadurch bewiesenen vorhanden gewesenen, fertigen, offenen Raumver-
bindung von Monchskirche und Vierung® (S.21) iiberzeugt von der
Wahrscheinlichkeit, daR einst auch die Balken der Kuppel verlegt ge-
wesen sind. Mag diese Frage positiv oder negativ beantwortet werden,
bewiesen ist die Tatsache, um die es sich in ihr handelt, bis jetzt noch
nicht. Denn 1, sollte man erwarten, daB Euagrius nicht bloB etwas
wulite, sondern auch etwas sagte von einer Katastrophe, der die ange-
nommene und bei seinem Besuch fehlende Kuppel zum Opfer gefallen
wire; letzteres tut er aber nicht, bei seinem %esuche fand er alles in
Ordnung; 2. hinter der Holzwand (,Lettner*) zwischen Oktogon und
Méonchskirche haben sich auf dem MarmorfuBboden Brandspuren von
Holzbalken gefunden (S.251.): riihren diese Brandspuren von einem
Brand her, der die urspriingliche Kuppel (und zugleich vielleicht auch
noch die genannte Holzwandg) in der Zeit vor dem Besuche des Euagrius
zerstorte, oder aber von einem Feuer spiterer Zeit? 3. Hatte das Oktogon
eine Uberdeckung, dann fehlten die direkten Regenquellen, um die im
Westen vor der Séule tief in den Felsen eingearbeitete Zisterne, die dem
Heiligen schon das Trinkwasser gegeben haben mag, zu fiillen, ,es sei
denn, da man die Dachwiisser sammelte und zu ihr fiihrte, wovon
wir aber noch keine Spuren fanden® (S. 7). Diese Zuleitungskanile, die
unter den Steinplatten des Hofes zu suchen wéren, sind ein Punkt, der
berufen ist, in unserer Frage, ob die Uberdeckung des Oktogons einst
ausgefiihrt war oder nicht, eine entscheidende oder doch mitentschei-
dende Rolle zu spielen. Sie sind aber, wie Krencker mitteilt, bis jetzt
noch nicht gefunden.

Hochst dankenswert sind die zahlreichen vorziiglichen Zeichnungen
und Abbildungen im Text und auf 30 Tafeln; von letzteren geben die
Tafeln 29 und 30 (mit 16 Nummern) die Illustration zu dem Beitrag des
]%ipl.—Ing.) Dr. Rudolf Naumann: Zur Ornamentik der Wallfahrtskirche
(S. 31—32).

Wenn Krencker von der holzernen Torwand, die zwischen dem
Oktogon und der Ostbasilika (..Monchskirche”) angebracht war, regel-
miflig (S.5, 8, 21, 24, 251 als von einem Lettner spricht, so geschieht
dies zu Unrecht und ist geeignet, von der Trennwand eine irrige Vor-
stellung zu erwecken. Denn ein Lettner im kunstgeschichtlichen Sinne
dieses Begriffes, d.i. ein Biihnenaufbau war sie zweifellos nicht, son-
dern eine Holzwand mit der (den) erforderlichen Tiir(en).

Ferner ist unverstéindlich, wie Krencker das Oktogon von Kalat
Sim’'dn als adhy vmaiBprog des Euagrius in Beziehung setzen will mit
wder urspriinglichen Grabeskirche in Jerusalem® (S.20). Die konstan-
tinische Grabeskirche, d.i. das von dem groBen Kaiser erbaute soge-
nannte Martyrion hatte wohl ein mappeyédn xwpov el kabapdv aifprov
dvamentauévov,d.i. einen sehr groBen unter freiem Himmel liegenden,
an drei Seiten von Sdulenhallen umzogenen Platz zwischen der Grabes-
hohle und der Basilika (Westatrium) sowie ein aiBpiov &\ho und eine
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adM) Tptn,als welche Euseb die beiden (Ost-) Atrien vor der Kirche be-
zeichnet, aber keinerlei Kuppel mit einer oberen freien Offnung oder
dergleichen. Wie die ganze Anlage der konstantinischen Grabeskirche
nach der Beschreibung des Eusebios ausgesehen haben muf}, habe ich in
meiner Abhandlung ,Konstantins Bauten am Heiligen Grabe in Jeru-
salem”, Theologische Blitter 16, 1937, 177—188, dargelegt, die von dem
Verfasser unbeachtet gebliecben zu sein scheint, obwohl ich sie ihm
seinerzeit in einem Abzug iibergab, und die den vollen Beifall Prof.
L. H. Vincents in Jerusalem gefunden hat.

Krencker schreibt iibrigens stets mit falscher Akzentuierung vmaiBpiog.
Audch sonst fehlt es nicht an storenden Druckfehlern: S.6 A.5 1. Strzy-
gowski statt Stzrygowski. S.15, 5 stimmt die Angabe Taf.28 nicht;
welche andere Tafel gemeint ist, 148t sich nicht erkenmen. S.25, 1 1.
Tal. 26, 1 (wahrscheinlich so) st. Abb. 26, S.29, 2 1. 381 st. 387 (vgl. S.28
Absatz 3); ebda. 2 v. u. 1. Gesamtanlage st. Gesamtauflage.

Berlin-Grunemwald. Georg Stuhlfauth.

Ivan Dujéev, Il cattolicesimo in Bulgaria nel sec.
XVIl secondo i processiinformativisulla nomina
dei vescovi cattolici. Appendice: Ciro Gianelli,
Petar Zlojutrié, primo vescovo dei Bulgari cattolici (1601—1623) in
una supplica imedita dei suoi fedeli. — Roma: Pont. Institutum
Orientalium Studiorum 1937. (202 S.) — (Orientalia Christiana Ana-
lecta 111).

Der junge bulgarische Forscher, der sich bisher vor allem durch die
Veroffentlichung einer unbekannten Sammlung wichtiger ragusanischer
Deﬁesdlen zur balkanischen Geschichte des 17. Jahrhunderts (,,Avvisi
di Ragusa ...” Vgl. die Besprechung in dieser Zeitschrift 55 [1936] 728/29)
bekannt gemacht hat, legt in diesem Werke neue Quellen vor, die iiber
ein wenig bekanntes Kapitel der balkanischen Kirchengeschichte Licht
verbreiten: die katholische Mission in Bulgarien im 17. Jahrhundert.
FEs handelt sich um die Akten der kanonischen ,,Prozesse”, die der Er-
nennung der Bischofe fiir die Bistiimer Sofia, Marcianopolis, Ochrid,
Nikopolis, Skoplje und Prizren vorausgingen, Diese ,,Processi infor-
mativi sulla nomina dei vescovi® geben Aufschluf iiber die allgemeinen
Verhiltnisse und Zeitumstinde, iiber Lebensweg und Persénlichkeit der
Kandidaten sowie iiber den Zustand des Bistums und der Bischofsstadi.
Aus diesen Aktenstiicken, die D. mit philologischer Sorgfalt herausgibt
und durch sachgemiBe Anmerkungen erldutert, erfahren wir sehr viel
iiber Aufbau und Wirksamkeit der katholischen Mission, was uns bis-
her unbekannt war.

D. hat es selbst versucht, in der umfangreichen Einleitung (S. 9—74)
diesen Quellenstoff auszuwerten. Daraus erhalten wir ein recht an-
schauliches Bild von der Entwicklung der Mission. Wiihrend die mittel-
alterlichen Beziehungen der Bulgaren zur Westkirche politischen Charak-
ter trugen und sich daher nur an den Herrscher wandten, den es fiir die
Union zu gewinnen galt, wandte sich die Mission des 17. Jahrhunderts,
die von der Kurie und von der bosnischen Franziskanerprovinz (daher
wurde das Serbokroatische in dieser Zeit geradezu die Literatursprache
der katholischen Bulgaren) ausging, an die ganze Masse des Volkes. Die
ersten Nachrichten iiber Katholiken in Bulgarien erscheinen in der zwei-
ten Hilfte des 16. Jahrhunderts. Schon 1581 tauchte der Plan auf, die
bulgarischen Paulikianer zu bekehren. Danach wirkten auch pipstliche
Visitatoren in Bulgarien. Die eigentliche katholische Propaganda setzte
aber erst mit der Ankunft des Peter Salinate (1595) und vor allem mit

Ztsehr, . K.-G. LIX, 1/2. 16
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seiner Ernennung zum Bischof von Sofia (1601) ein. Diese Propaganda
kniipfte einerseits an die katholischen Bulgaren von Ciprovec, anderer-
seits an die ragusanischen Kaufleute in den Stidten an. Die ragusani-
schen Kaufmannskolonien waren die eigentlichen Triger des Katholi-
zismus.

Manche Bulgaren gingen damals auch zum lateinischen Glauben
iiber, um in den GenuB der ragusanischen Privilegien zu gelangen.
Dazu kamen dann die betridchtlichen Erfolge der Mission unter den
Paulikianern, um die sich vor allem der Erzbischof Peter Bogdan be-
miihte, eine der bedeutendsten Personlichkeiten der balkanischen Kir-
chengeschichte in der Tiirkenzeit. Der Aufschwung des Katholizismus
zeigte sich im Ausbau der Hierarchie. 1642 wurde das Bistum Sofia
zum FErzbistum erhoben (erster Erzbischof wurde Peter Bogdan). 1656
wurde Skoplje an Stelle von Antivari serbischer Primatialsitz. Der
Katholizismus wurde durch seine Beziehungen zum Ausland auch eine
politische Macht, Der Missionar P. Parcevi¢ hat im Innern die Frei-
heitshewegung geschiirt und bei den auswirtigen Michten fiir diesen
Fall politische und militirische Unterstiitzung gesucht. Dadurch ist die
katholische Mission des 17. Jahrhunderts auch von Bedeutung geworden
fiir die Entfaltung des bulgarischen Nationalbewulitseins.

Man wiirde gerne noch einige Aufschliisse erwarten. So gerade iiber
die politische Seite dieser Mission, iiber das Verhiltnis zur osmanischen
Staatsgewalt und zur orthodoxen Kirche, die von der Pforte begiinstigt
wurde. Ferner iiber die dullere und innere Geschichte der Paulikianer-
gemeinden, die das letzte Uberbleibsel der einstmals so gewaltigen
religitsen Revolution des Bogomilismus waren. Aber das wiirde iiber
den Rahmen hinausfiihren, den D. seiner Einleitung gegeben hat. Man
mul jedenfalls die ErschlieBung dieser wichtigen Quellen mit Dank
begriiRBen.

Leipzig. Georg Stadtmiiller.

Giorgio Hofmann S ], Vescovadi cattolici della
Grecia. ITI. Syros, Documenti con introduzione, 2 illustrazioni e
con indici dei luoghi e delle persone. Roma: Pont. Institutum Orien-
talium Studiorum 1937. (156 S.) (= Orientalia Christiana Ana-
lecta 112.)

Der Vi. setzt mit dem vorliegenden Band seine umfangreichen Ur-
kundenverdffentlichungen aus dem vatikanischen Archive zur Geschichte
der katholischen Kirchensprengel im Osten fort. Den GrofBiteil des Ban-
des fiillt die Ausgabe von 15 Visitationsberichten aus den Jahren 1624
bis 1826 aus. Eine ausfiihrliche Einleitung (S.9—42) gibt eine zusam-
menfassende Darstellung der Geschichte des katholischen Bistums Syros,
in die wir zum ersten Male durch diese Visitationsberichte Einblick er-
‘halten. Fin Verzeichnis der Quellen und Literatur sowie ein Register
erleichtern die Beniitzung. — Unter allen griechischen Inseln war Syros
seit der Zeit der venezianischen Herrschaft am starksten von der west-
lichen Kirche durchdrungen worden. Der Katholizismus war fast allein-
herrschend, die Orthodoxen bildeten nur eine verschwindende Minder-
heit. So gab es z. B. im Jahre 1710 etwa 2500 Katholiken, dagegen nur
160 Orthodoxe. Zu Ende des 18.Jahrhunderts vollzog sich dann mnach
und nach der Umschwung: viele Katholiken wanderten aus und viele
Orthodoxe wanderten ein. Aber noch im Jahre 1788 war die Mehrzahl
der Bevilkerung katholisch. Das 19. und 20. Jahrhundert bringen dann
wieder ein leichtes Ansteigen des Katholizismus. In der Tiirkenzeit blieb
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das Inselbistum, in dessen Seelsorge Jesuiten und vor allem Kapuziner
arbeiteten, von Schikanen und Bedriickungen nicht verschont. Zwischen
den beiden Konfessionen scheint ein gutes Einvernehmen bestanden zu
‘haben. Die Unterscheidung scheint vielfach verwischt worden zu sein.
Es bildete sich eine Art von ,konfessiomellem Synkretismus“ heraus.
So horen wir z. B., daB auch die ,,Griechen” bei den Kapuzinern beich-
teten (S.19). Die kleine griechische Orthodoxie schien damals nahe
daran, im Katholizismus aufzugehen, so wie es ein Visitationsbericht aus
dem Jahre 1678 ausspricht: ,potrebbe esser col tempo si facessero
latini®® (S. 21).
Leipzig. Georg Stadtmiiller.

Giorgio Hofmann S. J., Vescovadi cattolici della
Grecia IV. Naxos. Documenti con introduzione, 2 illustrazioni
e con indici dei luoghi e delle persone. Roma 1938. Pont. Institutum
Orientalium Studiorum (= Orientalia Christiana Analecta 115).

In Fortsetzung fritherer Ausgaben veroffentlicht der unermiidliche
Vi. in dem vorliegenden Bande ausgewihlte bisher unbekannte Ur-
kunden iiber die Entwicklung und den Verfall der katholischen Kirche
in dem lateinischen Frzbistum Naxos, das die Inseln Naxos, Paros und
Antiparos umfaBte, fiir die Zeit 1566—1830. Die hier erstmals veroffent-
lichten Quellen stammen aus den folgenden Archiven: Propaganda,
Konzilskongregation, Gesellschaft Jesu und S. Officium in Rom, Kapu-
ziner in Naxos, Ursulinen in Naxos, St. Benedict in Stambul. Ferner
sind Handschriften der Vatikanischen Bibliothek und der Nationalbiblio-
thek Neapel herangezogen. Die Ausgabe ist mit der gewohnten Sorg-
falt und Ubersichtlichkeit gearbeitet. Voraus geht ein Verzeichnis der
Quellen und der Literatur. Erginzungen diirften dazu wohl kaum
moglich sein (wenn iiberhaupt, dann nur aus der griechischen lokal-
geschichtlichen Literatur). Eine umfangreiche Einleitung (S.9--58) gibt
auf Grund der neuen Urkunden einen Uberblick iiber die Entwicklung
des Erzbistums Naxos. Ein Register der Orts- und Personennamen er-
schlieBt den Inhalt.

Die in der Einleitung gegebene kurze Darstellung behandelt vor
allem die geschichtlich-statistische Entwicklung und das Verhiiltnis zwi-
schen den lateinischen und den orthodoxen Christen. Das innerkirch-
liche Leben (Frommigkeit usw.) wird nur gestreift. Die kulturelle
Umwelt wird hinldnglich gezeichnet. Der Verfasser gliedert die Dar-
stellung in die vier Abschnitte: I. Das erste Jahrhundert der tiirkischen
Herrschaft bis zum Fall des venezianischen Candia (1566—1669). II. Das
zweite Jahrhundert der tiirkischen Herrschaft bis zur russischen Okku-
pation (1669—1770). III. Russische Herrschaft (1770—1774). IV. Gegen
den Untergang der tiirkischen Herrschaft (1775—1830).

Nach einigen Ubergangsformen (1537 Tributbarkeit, 1566—1580 Fiir-
stentum eines jiidischen Giinstlings des Sultans) war Naxos 1580 tiir-
kische Provinz geworden. Die tiirkische Herrschaft, die von einem in
Naxos residierenden Bey des Kapudan Pascha ausgeiibt wurde, éinderte
an den inneren Verhéltnissen nichts Wesentliches. Selbstverwaltung und
gﬂtendes Recht blieben unangetastet. Die Zivilverwaltung lag in der

and von sechs gewihlten ,Primaten”. Der Kirche war Kultusfreiheit
zugesichert. Dal} diese Freiheit nicht geschmilert wurde, dafiir sorgte
der diplomatische Schutz Frankreichs, Venedigs und Osterreichs. Auch
die lateinischen Adelsfamilien blieben noch nach 1566 im Besitz ihrer
Privilegien. Trotz dieser religiosen und zivilen Freiheit fiihrte die Tiir-
kenherrschaft unmittelbar zu einer Schrumpfung der Gliubigenzahl:
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1563 hatte es noch 500 Katholiken gegeben, 1655 gab es nur noch 330.
Schon unter lateinischer Herrschaft waren sie in der Minderheit ge-
wesen. Spiter bildeten sie etwa ein Zwanzigstel der Bevilkerung.
Ebenso schrumpfte die Zahl der Kleriker (1563: 26; 1667: 12). In der
Seelsorge wirkten die Orden mit. Zunidchst waren nur Franziskaner
ansissig; dazu kamen dann Jesuiten und Kapuziner. Wirtschaftlich
ging es der Kirche schlecht. Besitz ind Einnahme schmolzen zusammen.
Die Seerduberplage verursachte vielen Schaden. Manches Unheil konnte
freilich der franzosische Gesandte abwenden. Das innerkirchliche Leben
blithte im 17. Jahrhundert. Das Fronleichnamsfest wurde prunkvoll
begangen. Die Jesuitenschiiler fiihrten an diesem Tage religiose Biihnen-
spiele auf (!). Das Verhiltnis zwischen lateinischen und orthodoxen
Christen war gut. Griechische Geistliche gingen bei lateinischen Mon-
chen beichten (S.31). Ein Orthodoxer griindete ein Kapuzinerkloster
(S. 32). Orthodoxe trauern um einen verstorbenen Jesuiten (S.32f.) Der
Apostolische Visitator wird feierlich von den Orthodoxen eingeholt
(S. 33). Manche orthodoxe Bischife hatten Unionsabsichten. Zwei Metro-
politen von Naxos konnen sogar — nach Meinung des Verfassers —
als katholisch bezeichnet werden (S.29). Daneben fehlte es auch nicht
an kirchenpolitischen Reibereien, vor allem dadurch hervorgerufen, daB
der griechische Patriarch auch die Kirchenhoheit iiber die Katholiken
erstrebte. Wertvollen Einblick in diese kirchlichen Verhilinisse geben
die Akten einer Ditzesansynode von 1634.

Im 18. Jahrhundert besserte sich die kirchliche Lage etwas. Die
Zahl der Weltkleriker und der Ordensgeistlichen stieg. 1726 wurde das
Ursulinenkloster erbaut, auch neue Kirchen konnten errichtet werden.
Die Schulen der Jesuiten und der Kapuziner wurden auch von den
Orthodoxen geschiitzt. Zwischen Katholiken und Orthodoxen bestand
in dieser Zeit ein gutes und vertrauensvolles Verhéltnis. So wissen
wir z. B., daB es in einer griechischen Kirche eine Kapelle mit lateini-
schem Altar gab (S.47). Die religiose Okkupation durch die Russen
(1770—1774) brachte dann manchen Schaden. Zwar wurden die Kirchen
und Kirchengiiter von den Russen respektiert. Aber die Albaner im
russischen Heere veriibten manche Greuel (Zerstorung der Kapuziner-
kirche und des Kapuzinerklosters in Paros). Seit dieser Zeit wuchs der
russische Einflu michtig. Katharina II. forderte in jeder Weise die
griechischen Interessen. Die geistige Vorbereitung des griechischen Frei-
heitskampfes war damals bereits in vollem Gange. Die Katholiken
versuchten in dieser neuen Situation strenge Loyalitit gegeniiber der
Pforte zu bewahren.

Die Franzosische Revolution brachte den groBen Riickschlag. Den
katholischen Orden in der Levante, die ganz iiberwiegend franzosisch
waren, fehlte von da an der Nachschub. Die duBeren Verluste waren
freilich nicht sehr groB. Auch der griechische Aufstand hat nicht zu
einer Sikularisation gefiihrt. Das Londoner Protokoll (1830) bestatigte
vielmehr die bisherigen Kirchensprengel. Die Zahl der Gldubigen und
der Geistlichen stieg sogar bis zum Jahr 1843, das innerkirchliche Leben
war befriedigend. Eine ungeheure zahlenmiBige Schrumpfung setzte
dann erst wihrend der letzten 50 Jahre ein. Der Grund ist vor allem
in der Verarmung der vornehmen katholischen Familien zu sehen. —
Diese Forschungen bestitigen also erneut das von dem Vi. bereits
frither gezeichnete Bild von der Entwicklung und Schrumpfung der
lateinischen Kirche auf der griechischen Inselwelt.

Leipzig. Georg Stadimiiller.
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Ugo Monneret de Villand, Storia della Nubia Chri-
stiana. Roma: Pont. Institutum Orientalium Studiorum 1938.
250 S., 10 Karten. (= Orientalia Christiana Analecta 118.)

Nach sechsjihriger archdologischer Forschung in Nubien und im
Ostsudan, deren Ergebnisse vorgelegt sind in dem Werk ,,La Nubia
medioevale” (I. II. Kairo 1935), legt der Verfasser hier eine Geschichte
des christlichen Nubiens von den Anféingen bis zur Islamisierung
(14. Jh.) vor. Es handelt sich bei diesem Werk um nichts geringeres
als um die Entdeckung eines neuen und bisher unbekannten Kapitels
der Kirchengeschichte. Was man bisher von der Verbreitung und den
Schicksalen des Christentums im mittelalterlichen Ostsudan wuBte, das
beschriinkte sich auf einzelne und unzusammenhingende Nachrichten
iiber die Beziehungen der igyptischen Kirche zu Nubien und Athio-
pien. Die vorliegende erste Darstellung stiitzt sich auf eine breite
Grundlage von literarischen Quellen (griechische, koptische, iithiopische,
arabische), Urkunden und Denkmélern. Seit der romischen Besitzergrei-
fung Oberdgyptens und der Zerstérung der nubischen Hauptstadt
Napata (unter Kaiser Augustus) wird Meroe der politische Mittelpunkt
der Nubier (.meroitisches Reich“). Mit dem romischen Reich bildet sich
ein friedliches Verhiltnis heraus (Handelsbeziehungen, vermittelt durch
orientalische Elemente, Meroiten pilgern jahrlich zum groBen Isis-
Tempel in Philai). Im 3. Jahrhundert werden dann die Angriffe der
zwischen Nil und Rotem Meer sitzenden Blemmyer eine schwere Gefahr
fiir das Reich, Diokletian muf2 das Gebiet siidlich von Philai preisgeben.
Aber die Angriffe der Blemmyer, zu denen sich noch die Nobaden
(westlich vom Nil) gesellen, dauern fort. Im 5.—6. Jahrhundert wurde die
Gefahr fiir Agypten besonders groB, dadurch daB alle umliegenden
Vilker gleichzeitig angriffen. Auch der groBe byzantinische Sieg von
452 iiber die Blemmyer und Nobaden und der danach abgeschlossene
100jéhrige Friede haben diese Gefahr nur voriibergehend gebannt. In
der ersten Hilfte des 6. Jahrhunderts vollziehen sich in diesem Gebiet
dann ganz grofle Veriinderungen: die Blemmyer werden von den Noba-
den zuriickgedringt. Der alte Isiskult in Philai wird abgeschafft. Die
christliche Missionierung dringt in Nubien ein (Hauptquellen iiber die
Missionierung: Johannes von Ephesos, Barhebraeus), Kurz vor der
Mitte des 6. Jahrhunderts wird der Kénig der Nobaden Christ, damit
ist die Christianisierung Nubiens, die zunichst gegen die Absichten der
kaiserlichen Politik erfolgte, grundsitzlich schon entschieden. Um 580
ist bereits ganz Nubien christlich. Zur Zeit der arabischen Invasion
bestand Nubien aus den zwei verschiedenen Staaten der Nobaden und
Makuriten, die erst um 700 durch den Sieg der Makuriten zu einem
einheitlichen monophysitischen Staat zusammengefalit wurden (deshalb
beginnt im Jahr 704 eine eigene nubische Ara). Die Geschichte dieses
nubischen Feudalstaates (ein GroBkénig, 30 Kleinkénige) ist im 9. bis
10. Jahrhundert durch innere Thronstreitigkeiten ausgefiillt. Zu Anfang
des 9. Jahrhunderts erscheinen die Blemmyer wieder unter dem Namen
Bega. Sie werden den Arabern fributbar. In dieser Zeit beginnt bereits
das allmiihliche Eindringen der Araber in den Ostsudan, angelockt
durch die reichen Goldgruben. Im 10. Jahrhundert wird dieses arabische
Eindringen stirker. Im Jahr 969 war das nordliche Nubien bereits stark
von islamischen Elementen durchdrungen. Zu der Gefahr einer fried-
lichen arabisch-islamischen Durchdringung durch den Wirtschaftsver-
kehr kam eine neue auswirtige Gefahr: im Zentralsudan, das michtige
Reich der Zagawa, die mit den Nubiern in stindigen Kdmpfen ver-
wickelt waren. In der zweiten Hélfte des 13. Jahrhunderts ist Nubien
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dann dem arabischen Agypten unterlegen. Nach einem halben Jahr-
hundert des Vasallitdtsverhéltnisses wird im Jahr 1323 jeder Rest
staatlicher Selbstindigkeit beseitigt. Der politischen Unterwerfung
scheint schon ziemlich bald der Untergang des Christentums gefolgt
Zu sein.

Neben der dufleren geschichtlichen Entwicklung sind auch die inne-
ren Verhiltnisse behandelt. Das christliche Nubien hat im Hochmittel-
alter eine ziemlich hochentwickelte staatliche Organisation besessen. An
der Spitze stand ein Kinig mit absoluter Macht. Stark tritt der religiss-
priesterliche Charakter dieses Konigtums hervor (ihnlich wie bei inner-
afrikanischen Stimmen). In der staatlichen Organisation, deren Be-
amtenrénge im einzelnen eingehend erldutert werden, zeigt sich das
Fortleben der altmeroitischen Staatstradition und zugleich die Nach-
ahmung des byzantinischen Staatsaufbaus. Der Konig ist der Schutz-
herr des Christentums, das seit Anfang des 8. Jahrhunderts ausschlieB-
lich monophysitisch ist. Er macht seinen kirchenpolitischen EinfluB
auch in Agypten geltend, wo er gegeniiber den Aragern als Beschiitzer
des Patriarchen von Alexandreia auftritt. An der Spitze der nubisch-
monophysitischen Kirche steht der Metropolit, der vom igyptischen
Patriarchen ernannt und gesandt wird.

Der Religionshistoriker wird an diesem bedeutenden Werk sehr das
Fehlen der religionsgeschichtlichen Betrachtungsweise vermissen. Die
Darstellung der Kirchengeschichte beschrankt sich auf die #uBere Ent-
wicklung. Die innere Entwicklung bleibt unbeachtet. Man wiirde gerne
etwas iiber den Vorgang der inneren Christianisierung und der inneren
Islamisierung erfahren. DaB der Islam innerhalb eines halben Jahr-
hunderts das Christentum restlos verdrangt hitte, kann doch nur fiir
den oberflichenhaften Vorgang der duBeren Islamisierung gelten. Hier
wie in anderen ehemals christlichen, dann islamischen Gebieten (z. B.
Kleinasien, Albanien, Bosnien) wird es wohl ebenfalls so sein, daB
christliche Vorstellungen und Briduche unter der islamischen Oberfliche
weiterleben und mit islamischen Vorstellungen und Briuchen einen
merkwiirdigen volksreligigsen Synkretismus eingehen, Die zukiinftige
Forschung wird auf diesen Gesichtspunkt achten miissen. — Als beson-
deren Vorzug des Werkes sind noch die ausfiihrlichen Register und die
beigefiigten 10 Karten zu nennen.

Leipzig. Georg Stadtmiiller.

A M. Ammann, Die Gottesschau im palamitischen
Hesychasmus (Das ostliche Christentum H.6/7). Rita-Verlag.
Wiirzburg. 161 S.

Die vorliegende Veriffentlichung besteht aus einer deutschen Uber-
setzung der Centurie Kallistus’ II., Patriarchen von Konstantinopel

(1397), seines Gefidhrten Ignatius sowie einer Einleitung, die sich mit den

geschichtlichen Fragen befaBt, die naturphilosophischen und theologi-

schen Voraussetzungen behandelt und die aszetischen Lehren darlegt

((1(}. 1—42). Ammann, der eine grofe Kenntnis der religitsen Literatur

er Russen hat, zeigt in der Einleitung, welche Bedeutung diese kleine
hesychastisch-palamitische Schrift, die einen Teil der Philokalia aus-
macht, fiir das religitse Leben der Ostkirche hat. Es ist erstaunlich,
dal Schriften von solcher Tiefe des geistlichen Lebens einen grifleren

Leserkreis unter den kleinen Kaufleuten und Gewerbetreibenden in

RuBland gefunden haben. Die Schrift der beiden byzantinischen Auto-

ren 1st wichtig, weil sie das Fortleben patristischer Tradition: Enagrius,

Nilus, Maximus Confessor, Isaak von Antiochien, Hesychius, Johs.
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Klimakos, Diadochus usw. bezeugt. Interessant ist, dal} die russische —
im Unterschied zu der altslawischen — Ubersetzung die spezifisch pala-:
mitischen Bestandteile ausgelassen hat. Hoffentlich findet die kleine
Schrift auch ihre Léser, dem gelehrten Verfasser sei fiir seine Miihen
herzlich gedankt.

Rom. Erik Peterson.

Territorialkirchengeschichtliche Forschungen

Johannes Meyer, Kirchengeschichte Niedersach-
sens. Gottingen 1939. Vandenhoeck & Ruprecht. 2753 S. Gr. 8%

Eine niedersiichsische Kirchengeschichte fehlte bisher. Uhlhorns han-
noversche Kirchengeschichte ist vergriffen. Um so mehr ist dies Werk zu
begriiBen. Niederséchsische Kirchengeschichte ist ja von eigentiimlichen
Schwierigkeiten bedriickt, die in der Geschichte und namentlich in der
wechselnden Verbundenheit mancher Gebiete ihren Grund haben.
Immerhin ist schon deswegen eine Gesamtdarstellung, wie Meyer sie

ibt, vorzuziehen. In der Frage der rdumlichen Begrenzung hat er sich
iir den heute iiblichen Begriff Niedersachsen entschieden, d. h. das Ge-
biet siidlich der Elbe. Doch muB die Darstellung nicht nur selbstver-
stiandlich im Anfang sehr viel weiter greifen, sondern auch spéter noch
diese Grenze mehrfach iiberschreiten, z. B, beziiglich Lauenburgs, auf
das freilich niher nicht eingegangen wird (das Konsistorium war iibri-
gens in Ratzeburg, S.155). Nicht unbeeinflulit von diesen raumlichen
Schwierigkeiten sind die auf zeitlichem Gebiet, sofern nicht immer fiir
das ganze Gebiet das gleiche Jahr eine Wende bedeutet. Das gilt
natiirlich weniger fiir die &ltere Zeit und fiir die groflen Perioden. Der
Vierteilung (Geschichte der bischoflichen Kirche Niedersachsens im Mit-
telalter, das Jahrhundert der Reformation und Gegenreformation, —
1620, Geschichte der niedersichsischen Territorialkirchen bis zum Durch-
bruch der Toleranz, — 1816, und Geschichte der niedersidchsischen Lan-
deskirchen seit den Freiheitskriegen) wird man ohne weiteres zustim-
men, aber auch der Unterteilung der ersten Periode, wenn nach der
Sachsenmission die junge bischofliche Kirche bis zu den Ottonen (936)
und dann die Zeit des Aufstieges der Bischife zu weltlicher Macht bis
zum Sturze Heinrichs des Lowen behandelt wird. Gerade durch den
Blick auf ganz Niedersachsen empfiehlt es sich in der Tat hier und nicht
1235 den Abschnitt zu machen, worauf dann ,.die bischofliche Kirche im
Hochmittelalter” (—1400) und ,,die bischifliche Kirche im vorreforma-
torischen Spitmittelalter” folgt. In den spiteren Perioden sind die
Unterteile naturgemiB kiirzer gewihlt, manchmal sogar sehr kurz. Das
hat insofern eine gewisse Berechtigung, als die zersplitterten Ge-
biete auch fiir einen kurzen Raum viel Stoff bieten. Die Schatten-
seite ist, daB manchmal Zusammenhidnge getrennt werden, die man
lieber in einem behandelt sihe. Wenn z. B. die 2. Periode unterteilt
wird, 1, die reformatorische Bewegung bis 1540, 2. Kiimpfe und Ausbau
der Konfessionskirchen (bis 1570), 3. die Zeit der beginnenden Gegen-
reformation (bis 1600) und 4. konfessionelle Verschdrfungen und An-
lehnungen (bis 1620), so entsteht doch die Frage, ob es nicht maglich
war, aus den letzten drei Teilen in der Weise zwei zu machen, dall das
Wirken des Herzogs Julius nicht zerrissen wurde. Eine dhnliche Frage
entsteht gegeniiber der Unterteilung der 3. Periode (1. die Zeit des
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Dreiftigjahrigen Krieges, bis 1650, 2. die Bliitezeit des Calixtinismus,
bis 1700, 3. auf dem Wege zur Aufklirung, bis 1740, 4. der Siegeszug
der Aufklirung, bis 1790, und 5. der Ausgang der alten Territorial-
kirchen), Hier wird der Pietismus auseinandergerissen. Die letzte Periode
endlich bringt die Unterteile: 1. Gestaltungsanfinge der Landeskirchen
in der Entwicklungszeit (bis 1840), 2. Ausbau der Landeskirchen in
der Zeit der konfessionellen Kimpfe (bis 1866), 3. von der Annexion
Hannovers bis zum Tode Ritschls (bis 1890), 4. vom Tode Ritschls bis
zum Weltkriege und 5. vom Ausbruch des Weltkrieges bis zur Griin-
dung des Dritten Reiches. Hier konnte man fragen, ob nicht eine
Zusammenfassung der beiden ersten Teile und eine Abgrenzung mit
1860 vorzuziehen wiire. GewiB8 kann der Schnitt, den 1866 fiir die
hannoversche Landeskirche bedeutet hat, nicht leicht iiberschitzt wer-
den, aber einmal bedeutet er nicht dasselbe fiir die anderen Gebiete,
und sodann besteht seine Auswirkung doch mehr in einer Verschiir-
fung oder Umbiegung und Stérung von Entwicklungen, die schon
vorher eingesetzt haben. Die im Bunde mit der Romantik in Nieder-
sachsen aufstrebende Erweckungsbewegung, wie sie Meyer zutreffend
schildert, hatte in den fiinfziger Jahren ihre Bliitezeit erreicht, die
Revolutionsjahre hatte sie iiberwunden, hatte aber infolgedessen sich
der Reaktion geniihert. Nun steht sie seit 1859/60 in der Verteidigung
gegen den von auBen, aber auch bald von innen andringen-
den Liberalismus (Katechismusstreit in Hannover, die Kimpfe um die
Einfiihrung von Synodalordnungen usw.). 1866 bringt dann nur die
Verschirfung dieser Lage durch politische Untertone. Damit ergiibe sich
auch fiir die Zeit von 1860—1890, wenn man, was durchaus moglich ist,
hier einen Einschnitt machen will, eine sachliche Uberschrift, etwa ..der
Ausbau der Landeskirchen im Kampf mit dem Liberalismus®, woran
sich ein Abschnitt ,,die Kirchen in der Verteidigung™ anschlieBen wiirde.
Ist doch das eigentliche Kennzeichen der Zeit von 1890—1914 die ,,Apo-
logetik®. Im letzten Unterteil wiirde man besonders gern manches noch
ausfiihrlicher lesen, wie etwa die Verfassungskampfe, die Anregungen
Hannovers zum ZusammenschluB der lutherischen Landeskirchen (1926
lutherische Bischofskonferenz) u. dgl. Auf S.253 vermiBt man etwa den
Aufruf Hannovers wegen der Krisis des Bauerntums (Oldenburg ist
erwihnt) und den Religionsunterricht in Landwirtschaftsschulen, bei
Ph. Meyer (S. 239) Seemannsfiirsorge und Jugendarbeit, vor allem aber
die von der hannoverschen Kirche eigentlich seit 1799 betriebene Ver-
sorgung der Lutheraner Siidafrikas. Auch das Friederikenstift ist nicht
erwihnt. Vermutlich war Raummangel der Grund. Gliicklich trifft es

sich, daR Ergdnzungen gerade fiir die neueste Zeit sich in Rolffs, Evan-
gelische Kirchenkunde Niedersachsens, finden, die vor kurzem in 2. Auf-
lage erschienen ist, ihrerseits wieder aufs trefflichste ergidnzt und unter-
baut durch Meyers Werk. Dessen iiberaus sorgfiltige Arbeit wird viel-
leicht am besten dadurch illustriert, daB Einzelheiten, die zu korrigie-
ren wiren, kaum begegnen. Das Stephansstift ist 1869 (nicht 1870)
gegriindet, v. Liipke 1934 gestorben (nicht 1924), Landesbischof Marah-
rens 1928 Abt zu Locecum geworden (Abt Hartwig starb 1927). . Kirchen-
prisident” (S. 225) und ,,Stadtsenat™ (S. 200) sind unzutreffende Bezeich-
nungen. Zu erstreben ist endlich auch fiir kirchengeschichtliche Arbeiten
eine gleichmédBige und korrekte Bezeichnung der braunschweig-liine-
burgischen Teilgebiete. Das Ganze heifit Herzogium Braunschweig-
Liineburg, die Fiirsten Herzoge, die Teilgebiete aber Fiirstentum Calen-
berg, Géttingen, Liineburg (Celleschen Teils, Harburgischen Teils) usw.

Hannover, D, Fleisch.
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1

Gustav Lang, Geschichte der Wiirttembergischen
Klosterschulen von ihrer Stiftung bis zu ihrer
endgiiltigen Verwandlung in Evangelisch-theo-
logische Seminare. Stuttgart (W. Kohlhammer Verlag) 1938,
XVI u. 584 S.

Der durch zahlreiche Verdffentlichungen zur wiirttembergischen Klo-
ster- und Schulgeschichte bekannte Verfasser will in seinem umfang-
reichen Werke einen geschichtlichen Uberblick iiber die Entwicklung
der Klosterschulen in Wiirttemberg geben. Er fiihrt diese Aufgabe in
zwei grofien Teilen durch, von denen der erste der dufleren Geschichte
der Klosterschulen gewidmet ist, wiihrend der zweite die innere Ent-
wicklung und Auswirkung der leitenden pidagogischen Ideen darlegt.

Nach einer Darstellung der Vorgeschichte der wiirttembergischen
Kloster im Mittelalter fithrt Lang aus, wie sich allméhlich die herzog-
liche Landeshoheit iiber die Kloster heraushildete. Dadurch wurde es
dann Herzog Ulrich bei der Einfiihrung der Reformation in Wiirttem-
berg ermoglicht, in verschiedenen Klostern Vigte einzusetzen und 1535
eine ,,Clausterordnung” einzufiihren, in der das Klosterleben unter
Einfiigung reformatorischer Gesichtspunkte umgestaltet wurde. Nach
den Schwierigkeiten, die das Interim fiir die Sikularisation der Kloster
bradhte, errichtet Herzog Christoph aus dem Klostergut das Manns-
klosterdepositum. Die neue Klosterordnung von 1556, die die Lesung
der Heiligen Schrift betonte und in ihrer dufleren Gestaltung sich eng
an den hergebrachten Lebensgang im Kloster anschloB, wurde ohne
Schwierigkeiten durchgesetzt. Die Kloster iibernehmen den Unterricht
der Kinder, die fiir ein spiteres Studium im Tubinger Stift fiir ge-
eignet gehalten werden.

Eine eigenartige Stellung nehmen die wiirttembergischen Prilaten
ein. Seit 1559 sind sie nicht freie Reichsstinde, sondern einverleibte
Landstinde: jedoch besitzen sie in den Klostern eine grofle Selbstindig-
keit. Durch die Klosterordnung von Brenz und Vannius (1559) wird der
Unterricht im reformatorischen Sinne erheblich vermehrt; so wird das
Griechische jetzt zum Pflichtfach erhoben. Der Landtagsabschied vom
19. Juni 1565, der zum Landesgrundgesetz wurde, bestitigt die An-
stalten feierlich, ,.welche ein solcher Schatz seien, der in ganzer deutscher
Nation nicht gefunden werde”.

Seit 1582 setzen infolge der Verarmung des Landes verschiedenartige
Versuche ein, die Verwaltung der Kloster moglichst sparsam zu gestal-
ten, ja spéter auch eine Anzahl Kloster zu schlielen.

Auf Grund des Restitutionsediktes gehen 1630 zeitweilig alle grolien
Mannskloster wieder in katholischen Besitz iiber, woran der Tiibinger
Jurist Besold nicht unbeteiligt ist. Prélaten und Schiiler kommen da-
durdh in groBe Berufsnite hinein. Auf Grund des Prager Friedens aber
werden 1635 unter Herzog Eberhard I1I. wieder vier Klosterschulen ein-
gerichtet, vor allem Blaubeuren und Bebenhausen. Auch die Unter-
richtsordnung wird verbessert; so werden die hebriische Sprache und
die mathematischen Ficher neu gepflegt. Ferner wird die Verwaltung
der Kloster von der eigentlichen Prizeptur getrennt. Maulbronn und
Hirsau werden als niedere Kloster hinzugenommen,

Herzog Friedrich Karl griindet in Stuttgart das Gymnasium Mlustre,
auf dem auch Franzosisch gelehrt wird; doch bleiben die Kloster zu-
nichst unreformiert. Um der Gefahr vorzubeugen, die ein katholischer
Thronfolger fiir die Kloster bedeuten wiirde, verfiigt Herzog Eberhard
Ludwig in seinem Testament: die Kloster sollten ,.als Pflanzgarten der
evangelisch-lutherischen Religion in bestindigem Flor erhalten werden®.
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1758 erfolgt eine griindliche Revision der Klosterstatuten. Die Klg-
ster, deren Kinrichtung stark kritisiert wird, werden zu Internaten
mit ausreichenden Rekreationen. Als Reform wird sogar bereits ein von
der Theologie losgeloster Lehrerstand gefordert!

Die Reform Konig Friedrichs macht aus den Klostern Seminarien,
die nur der Oberstudiendirektion unterstellt sind. Die alte Prilaten-
herrlichkeit hat damit ein Ende. In Maulbronn sind die tiglichen Gottes-
dienste auf kurze Andachten beschrinkt. Neu eingefiihrt ist der Unter-
richt in Deutsch, Franzosisch und Philosophie.

Die letzte Reform ist die Konig Wilhelms 1., in der die alten Klaster
zu vier Seminaren mit je vierjihrigem Kurs werden (Blaubeuren, Urach,
Maulbronn, Schéntal). Zur Aufnahme ist das Bestehen des sog. ,Land-
examens” notwendig,

Die im einzelnen sehr wechselreiche und duBerst lebendig dargestellte
Geschichte der Kloster endet 1918 durch die Trennung von Kirche und
Staat damit, dal die Seminare 6ffentliche Schulen mit einem an die
staatlichen Gymnasien angeglichenen Lehrplan werden. Sie unterstehen
der staatlichen Unterrichtsverwaltung. doch hat der Oberkirchenrat ein
Aufsichtsrecht iiber die Internate. Schule und Internat werden aber in
der ,evangelischen Seminarstiftung” zusammengefalt. Die Kosten fiir
die Lehrkrifte, staatliche Lehrer und theologische Repetenten nebst
Musiklehrer, werden zwischen Staat und Kirche geteilt.

Wichtiges Material fiir die Geschichte der Padagogik enthilt der
zweite Teil des Buches, der der inneren Entwicklung gewidmet ist. Der
Verfasser bietet zuniichst eine eingehende Darstellung der friihen Klo-
sterverordnungen, und zeigt an ihnen die allmihliche Erweiterung der
Unterrichtsfacher auf. Genaue Wochenplaniibersichten iiber die einzel-
nen Unterrichtsgebiete vertiefen den Einblick in die Unterrichtsgestal-
tung. Dadurch, daB sich der Verfasser liickenlos um die Darstellung
des jeweiligen Unterrichtsstandes bemiiht hat, ist es zugleich dem Leser
ermoglicht, den allméhlichen Wandel der pddagogischen Anschauungen
und seine Auswirkungen auf einem begrenzten Territorium zu erkennen.

Die Hausordnungen der evangelischen Kldster waren urspriinglich
noch stark an die katholischen Klosterordnungen angelehnt. So nimmt
der tédgliche Gottesdienst noch einen breiten Raum ein. Der Wandel
zeigt sich vor allem in einer Vermehrung der Unterrichtsficher. Tm
Lateinischen werden mehr Autoren gelesen, Griechisch und schlieBlich
auch Hebrdisch treten als neue Sprachen hinzu. Die Schiiler miissen
ihre Kenntnisse in wichentlichen ,,Argumenten” und Extemporalien er-
weisen. Das Erziehungsideal der Klosterschulen ist die ,.Erziehung von
Studiosen, welche in Lehr- und Predigtimtern zu jeder Zeit zu gebrau-
chen sein mochten”. Daher ist das Haupterziehungsmittel das Studium
der Heiligen Schrift, aber in lateinischer Sprache! Ungeziigelter Penna-
lismus, aber daneben auch Bemiihungen um die Seelsorge an den
Schiilern zeichnen die Zeit nach dem DreiBigjihrigen Krieg aus.

Ebenso beginnen jetzt die Einfliisse piadagogischer Reformbewegun-
gen geltend zu werden. So finden wir in Tiibingen den Professor Mag-
nus Hessenthaler als Anhénger des Comenius, desgleichen den Vize-
kanzler der Tiibinger Universitdt Tobias Wagner. Wihrend weiterhin
die Aufklirung in Wiirttemberg keine bedeutsame Rolle spielte, wird
der Pietismus sehr einflulireich. So ist der Blaubeurener Prizeptor
WeiBensee besonders von A. H. Francke beeinfluBt. 1717 besudcht
Francke sogar selbst die Kloster Denkendorf, Bebenhausen und Blau-
beuren. Das Hallesche Waisenhaus wirkt dann mit seiner Einfiihrung
des Franzosischen und seiner Betonung der Realien auch unmittelbar
auf das Lehrideal der Kloster ein. Ebenso wird jetzt der Geschichts-
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unterricht in den Klostern eingefiihrt und statt der lateinischen nun-
mehr die deutsche Bibel gelesen. Das Ziel der Erziehung wird die Pflan- °
zung einer ,,wahren und ohngeheuchelten Pietiit”, wie sie dann auch
von dem Denkendorfer Prilaten Bengel, einem ,Mann der Mitte®, ver-
treten wird.

Durch den Neuhumanismus erwacht eine z. T. recht unsachliche Kritik
an den Klostern, so vor allem von Prof. Seybold, W. R. Wekhrlin,
K. F. Reinhard. Sie wirft den Klostern eine falsche Monchsasketik vor,
die zu keiner Welt- und Menschenkenntnis fiihren konne. Wie unsach-
gemdP diese Kritik war, zeigt die Tatsache, daR zur gleichen Zeit be-
reits allgemein in den Klostern die private Lektiire der neuen deutschen
Schriftsteller wie Klopstocks, Schillers und Holiys gepflegt wurde. Denn
.zweierlei zeichnet die Klosterschulen aus, die Konzentration des Unter-
richts und die reichliche Arbeitszeit zum Privatstudium®”! Wie stark
die neue deutsche Literatur in die Klgster eindrang, zeigt die Tatsache,
daB aus ihnen ein Dichter von Ruf hervorgehen konnte: Friedrich
Holderlin. So kam es, daB sich, wenn auch nur allméhlich, die Klgster
selbst nicht vor dem Neuhumanismus verschlieBen konnten. Es gilt die
Losung: ,,Studium der Meisterwerke der alten Klassiker sei die Haupt-
beschiftigung.” So steht an der Spitze jetzt nicht mehr die Theologie,
sondern die Philologie. Die Unterrichtsmethode basiert auf Realerkla-
rung und eromatischer Lehrweise; Franzosisch und Physik sind unent-
behrlich geworden, ebenso riickt die Beschiiftigung mit der deutschen
Literatur sowie der Geschichtsunterricht in den Vordergrund. Der Reli-
gionsunterricht, der Glaubens- und Sittenlehre sowie Geschichte des
Christentums behandelt, kommt in den Seminarverordnungen sogar erst
an letzter Stelle!

Durch diese deutliche Verweltlichung verliert somit die alte Kloster-
schule ganz den Charakter der kirchlichen Fachschule und unterscheidet
sich kaum mehr vom staatlichen Obergymnasium. Dadurch aber, daf
die fithrenden Wiirttemberger fast ausnahmslos in ihrer Jugend Kloster-
und Stiftsgeist in sich aufgenommen haben, haben die wiirttembergi-
schen Klosterschulen zur Entstehung der wiirttembergischen Eigenheit
das Thre beigetragen.

Zwei grollere Abschnitte des Buches berichten uns ferner ausfiihrlich
iiber Klosterzucht und Klosterleben. So vermag das aufschluBreiche
Buch in seiner Darstellung der duBeren wie der inneren Entwicklung
der wiirttembergischen K%osterschu]en einen lebendigen Einblick zu
cewiithren in die geschichtlihe Entwicklung dieser Anstalten. Und
keiner, der an historischen, pédagogischen und theologischen Fragen
und ihrer Verkniipfung Anteil nimmt, wird das Werk ohne eine reiche
Vertiefung seiner Erkenntnisse aus der Hand legen!

Caputh b. Potsdam. Winfried Zeller.

Gerhard Schauffler, Die Rechtsstellung der niede-
ren evang.-theol. Seminare in Wirttemberg, vor-
nehmlich im 19. und 20. Jahrhundert, Inauguraldissertation, Tiibin-
gen (Albert Becht) 1939, VIIT u. 59 S.

Diese juristische Doktordissertation wurde durch die vor zwei Jah-
ren erschienene ausfithrliche Gechichte der wiirttembergischen Kloster-
schulen angeregt und bietet eine wertyolle Zusammenfassung und Wei-
terfilhrung der auch dort neben der Schulgeschichte erdrterten Frage des
Verhiltnisses dieser altehrwiirdigen Einrichtung zum wiirttembergischen
Staat, einer Frage, die in neuester Zeit wieder ganz besonders aktuell
geworden ist.
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Mit Recht geht der Doktorand in seiner griindlichen Darstellung von
* der Reformation Wiirttembergs durch Herzog Christoph aus, der im
Jahr 1556 aus dem Vermégen der von ihm reformierten Mannskloster
in deren Rdumen humanistische Internatsschulen zum Zweck der Her-
anbildung evangelischer Geistlicher einrichten und deren Weiterbestand
durch die wiirttembergischen Landstdnde garantieren lieB. Diese hoch-
herzige Stiftung des Herzogs ,,wurde auch tatsiichlich in allen Wechsel-
fallen der Geschichie des Herzogtums weder von den Herrschern noch
von den Landstinden in Frage gestellt”. Erst als das durch Napoleons
Gnade stark vergriBerte Herzogtum zum souveriinen, absolut regierten
Kénigreich erhoben wurde, trat hier ein Wandel ein. Friedrich, der
erste souverdne wiirttembergische Konig, zog 1806 mit einem einzigen
Federstrich das ganze Kirchengut ein und sikularisierte damit auch die
protestantischen Kloster vollends. Aber er verpflichtete sich zugleich
feierlich ,,bei seinem koniglichen Wort”, alle seither vom Kirchengut
getragenen Lasten auf die Staatskasse zu iibernehmen, also auch die ge-
samten Kosten der Klosterschulen; er sorgte nur dafiir, daB sie nach
ncuzeitlichen Grundsitzen in sog. Evangelisch-theologische Seminare
verwandelt wurden. Sein Nachfolger, Konig Wilhelm, der von der ab-
soluten zur konstitutionellen Monarchie iiberging, stellte 1817 wiederum
wdie Erhaltung und fortschrittliche Verbesserung der fiir die Bildung
evangelischer Geistlicher bestimmten Seminarien unter den besonderen
Schutz der wiirtt. Verfassung”. Von da an standen die Evangelisch-
theologischen Seminare bei den Budgetverhandlungen beider Kammern
immer wieder zur Debatte, aber jedesmal wurde von Regierungsseite
anerkannt und betont, daB der wiirttembergische Staat bis zur Wieder-
erstattung des eingezogenen Kirchenguts an die Kirche staatsrechtlich
verpflichtet sei, die Seminare in ihrer iiberlieferten Form als Schulen
mit Internat zu erhalten.

Die Revolution von 1918 fiihrte zu einer neuen Regelung des Ver-
hiltnisses von Staat und Kirche in Wiirttemberg, wie im Reich. Sie
brachte der Evangelischen Landeskirche Autonomie und Selbstverwal-
tung und ordnete die finanziellen Beziehungen des Staats zur Kirche
neu. Auch jetzt noch blieben die bisherigen auf Gesetz und Vertrag
oder besonderen Redhtstiteln beruhenden Staatsleistungen an die Reli-
gionsgesellschaften bestehen; doch sollten sie durch Staatsgesetz in eine
unverdnderliche Geldrente verwandelt werden. Bis diese Rente verein-
bart wire, sollten die Bediirfnisse der Kirche wie bisher aus der Staats-
kasse befriedigt werden. SchlieBlich einigten sich im Jahre 1924 Staat
und Kirche dahin, daB der Staat vier Fiinftel des Gesamtaufwands der
Kirche iibernahm, withrend die Kirche das letzte Fiinftel aus dem Ertrag
der Landeskirchensteuer deckte. Nach langwierigen Verhandlungen
kam es 1928 auch hinsichtlich der Evangelisch-theologischen Seminare zu
einem KompromiB zwischen Staat und Kirche. Die Seminare blieben
offentliche Schulen und als solche der staatlichen Schulaufsicht unter-
stellt. Dagegen wurden die damit verbundenen Internate (Seminar-
heime genannt) zu rein kirchlichen Anstalten gestempelt und unter Auf-
sicht der Oberkircnenbehorde gestellt. Damit jedoch die Seminare nicht
in zwei gesonderte Anstalten auseinanderfielén, sondern nach wie vor
einheitlich verwaltet und beaufsichtigt wiirden, schob man zwischen
Staat und Kirche eine kirchlich-biirgerliche Stiftung des 6ffentlichen
Rechts, die sog. ,,Evangelische Seminarstiftung® ein, deren Vorstand, aus
einem Vertreter des Staats und drei Vertretern der Kirche zusammen-
gesetzt, die Verwaltung und Aufsicht iiber beide, sowohl iiber die
Seminarschulen als iiber die Seminarheime auszuiiben hat. Auch zur
Unterhaltung der Seminare steuert der Staat der Evangelischen Semi-
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narstiftung eine bestimmte Pauschalsumme bei. Dieser Vertrag kann
weder von staatlicher noch von kirchlicher Seite einseitig abgedndert
oder gekiindigt werden. Dadurch wurde Weiterbestand und stetige
Weiterentwicklung der Schulen gewiéhrleistet. ,,Die Neuordnung hat
einerseits den veriinderten staatlichen und kirchlichen Verhéltnissen
Rechnung getragen, andererseits blieb aber die geschichilich gewordene
Eigenheit der Seminare erhalten.”” Diese zeitgemidBe Regelung, die der
Weimarer Staat traf, hat auch die Revolution von 1933 iiberdauert und
ist bis auf den heutigen Tag in Kraft.

Mit dieser Feststellung schlieBt der Doktorand seine klaren, sach-
kundigen und musterhaft aufgebauten Darlegungen. Er tut gut daran,
sich nicht auf Vermutungen iiber mogliche weitere Entwicklungen der
Rechtsverhiltnisse der Evangelischen Seminare im Dritten Reich einzu-
lassen. Auch so wird seine tiichtige Arbeit bei den kiinftigen Verhand-
lungen zwischen Kirche und Staat iiber die Zukunft dieser Anstalten
ein gewichtiges Wort mitzureden haben. Moge sie zu einer gerechten
Losung der schwebenden Fragen mithelfen!

Korntal. Gustav Lang.

Aus Zeitschriften

Analecta Bollandiana: 57 (1939), 3/4: Fr. Halkin: Le mois de jan-
vier du ,,ménologe impérial® byzantin. — C. Brunel: Vita, In-
ventio et Miracula S. Enimiae. — P. Peeters: La Passion de
S. Pierre de Capitolias (f 13 janvier 715). — J. M. Erlean : Silva
Focluti. — P. Grosjean: Vitae S. Roberti Knaresburgensis I. —

Orientalia Christiana Periodica: V (1939), 3/4: B. Marx: Severiana
unter den Spuria Chrysostomi bei Montfaucon-Migne. — J. M.
Vosté: Catalogue des Manuscrits Syro-Chaldéens conservés dans
la Bibliothéque Episcopale de ‘Aqura (Iraq). — G. Hofmann:
Briefe eines pipstlichen Nuntius in London iiber das Konzil von
Florenz. — E Hermann: Das bischiofliche Abgabenwesen im
Patriarchat von Konstantinopel vom XI. bis zur Mitte des XIX. Jahr-
hunderts. — J. M. Vosté: Le Commentaire de Menochius sur
I’Apocalypse traduit en syro-chaldéen. — Ir. Hausherr: Deux
noms a ajouter a la liste épiscopale de Damas au neuviéme siécle. —

Revue d'histoire ecclésiastique: 35 (1939), 4: M. Richard: Le traité
De sectis de Léonce de Bycanze. — .. Antheunis: John Hamil-
ton (1547—1609). — M. Alamo : Un texte du poéte Prudence. —
P.David: Un credo cathare? — J.-M. Dechanet: Pour mieux
connaitre S. Vincent de Paul. —

Revue bénédictine 51 (1939), 2/3: G. Morin : Depuis quand un canon
fixe a Milan? Restes de ce qu-il a remplacé. — C. Lambot: Lettre
inédite de S. Augustin relative au ,De. civitate Dei”. — A. Dodd:
Fin aszetischer Brief aus dem 5. Jahrhundert im Codex Vindob. lat.
954, — C. Lambot: Passage de la ,,Regula Magistri* dépendant
d’un manuscrit interpolé de la régle bénédictine. — L. Brou: Le
répons ,Ecce quomodo moritur® dans les traditions romaine et
espagnole. — A. Wilmart: Un nouveau poéme de Marbode, Hil-
de%ert et Rivallon.
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Nederlandsch Archief voor Kerkegeschiedenis: 31 (1939), 4: M. van
Rhijn: Van Oosterzee en zijn buitenlandsche relaties. — Th. C.
van Stockum: De anthropologie van Paracelsus. — A. Hal-
lema: Het huis van Oranje en het protestantisme in Westelijk
Noord-Brabant omstreeks het midden der 17e eeuw. — J. de Hull u:
De ,horrible delicten” en ,sanglante excessen” in November 1668
gepleegd tegen de Gereformeerde gemeente van den Odeman in
Staats-Vlanderen en haar predikant Johannes Stuerbant. —

Archiv fiir Kulturgeschichte: 29 (1939), 1/2: Alexander Schar f f: Typus
und Personlichkeit in der dgyptischen Kunst. — B. Bischof f: Ein
wiedergefundener Papyrus und die iltesten Handschriften der Schule
von Tours. — W. WieBner: Geschichtliche und geographische
Voraussetzungen der Besiedlung Frankens in germanischer Zeit. —

Scehulz: Zur Beurteilung Engelberts von Admont. — B. Ode-
brecht: Zu Hermann von Salza. — H. Herbst: Der Braun-
schweiger Stiftsherr Johannes Schorkop und seine Bibliothek. —
W. Ganzenmiiller: Das Buch der heiligen Dreifaltigkeit. —
W. G oetz: Briefwechsel Schmoller-Brentano (Forts.). — H. Leube:
Germanentum und Christentum. — R. Winderlich : Geschichte
der Mathematik und der Naturwissenschaften. — O. Kluge : Eine
neue Humanismusbhiographie.

Revue bénédictine 51 (1939), 4: A. Wilmart, Deux lettres con-
cernant Raoul de Verd, 'ami de saint Bruno. — F. S. Schmidt,
Cing recensions de I'Epistola de Incarnatione Verbi de saint An-
selme de Cantorbéry. — Th. Michels, La date du couronne-
ment de Charles le Chauve (9 sept. 869) et le culte liturgique de
saint Gorgon & Metz. — Ph. Grierson, The Translation of the
Relics of St. Amalberga to St. Peter’s of Ghent.

Nachruf

Die Gesellschaft fiir Kirchengeschichte betrauert den Verlust
ihres langjdhrigen und treuen Mitgliedes,

DPfarrer Lic. E. Kienif

aus Czempin im ehemaligen Polen.

Br wurde Anfang September 1939 von polnischen Banditen
verschleppt und ermordet.

Vivendo, immo moriendo fit theologus,
non intelligendo, legendo aut speculando.

(Luther, W.A. 5, 163.)




