Literarische Berichte und Anzeigen

Allgemeines

Neutestamentliche Studien fiir Rudolf Bultmann zu seinem
siebzigsten Geburtstag am 20. August 1954 (— Beihefte zur Zeitschr. fiir die
neutestamentl. Wissensch. 21.) Berlin (Topelmann) 1954. (VI), 304 S., 1 Abb.
DM 30.—.

Wiren doch alle Festschriften so sinnwvoll, gehaltvoll und erfreulich wie diese,
die Walther Eltester zu Rudolf Bultmanns siebzigsten Geburtstag herausgebracht
hat! Unter den sechsundzwanzig Beitrigen von Fachgenossen und Schiilern befindet
sich kaum eine der an solcher Stelle iiblichen Nieten. Der ganze Band wirkt wie
ein stattlicher Jahrgang der ZN'W und ist in seinem niichternen, sachlichen und
ernsten Charakter eine angemessene und wiirdige Ehrung des groflen theologischen
Gelehrten. Im folgenden sollen alle Beitrige der Reihe nach genannt, aber nur
die den Kirchenhistoriker stirker angehenden etwas niher gekennzeichnet werden.

1. Zur Methode der neutestamentlichen Arbeit: N. A. D ah |, ,Formgeschicht-
liche Beobachtungen zur Christusverkiindigung in der Gemeindepredigt® stellt
christologische Schemata in den neutestamentlichen Briefen zusammen, von denen
man annehmen darf, daf sie ihren urspriinglichen ,Sitz im Leben® innerhalb der
Gemeindepredigt gehabt haben. Der Unterschied zwischen dem gepredigten und
dem brieflichen Wort diirfte nach Meinung des Verf.s ,kaum allzu groff gewesen
sein®. Beherzigenswert ist jedenfalls die zeitgemifle Mahnung, es sei auch im ge-
hobenen Stil feierlicher Aussagen ,nicht alles kerygmatisch, nicht alles liturgisch,
und nicht tiberall darf man von Glaubensbekenntnissen reden®. Stirker grundsitz-
lich und wissenschaftsgeschichtlich orientiert sind die Beitrige von T. W.Manson,
»Preaching and Exegesis“, Paul S. Minear, ,Christian Eschatology and Historical
Methodology® und Amos N. Wilder, ,Biblical Hermeneutic and American
Scholarship®.

2. Zur Vorgeschichte und Umwelt des N. T.s: Oscar Cullmann, ,Die neu-
entdeckten Qumrantexte und das Judenchristentum der Pseudoklementinen® sicht
in den (essenischen) Hohlentexten mit Recht eine Bestitigung seiner schon frither
verfochtenen These iiber die geistesgeschichtliche Stellung der Pseudoklementinen.
Er weist die durchgingige Verwandtschaft nach, die sich in den jiingeren Schichten
noch verstirkt und stirker ist als die Bezichung zwischen den Essenern und dem
Urchristentum. Die Erklirung dieser auffilligen Tatsache mochte er darin finden,
daf die Reste der Essener im Ostjordanland nach dem Jahre 70 mit den Juden-
christen verschmolzen seien. Kendrick Grobel sammelt und bespricht die Belege
fiir ,2@ue as ‘Self, Person® in the Septuagint®, Otto Michel die Nachrichten
iiber ,Spitjiidisches Prophetentum®. Heinrich.Schlier, ,Das Denken der friih-
christlichen Gnosis® bietet eine eingehende Interpretation des ,kiinstlichen Mythos®
der frithen Gnosis bei den Simonianern und bei Satornil und erginzt sie anmer-
kungsweise durch gewisse moderne Parallelen, besonders Schelers Vorstellung eines
a»werdenden Gottes®.

3. Zu den Evangelien: Giinther Bornk amm, ,Das Doppelgebot der Liebe®
versteht dessen verschiedene Fassungen bei Mk, Mt, Lk als Stufen der Entwicklung
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und bestimmter Auslegung — ein in aller Knappheit héchst lehrreicher Beitrag
zum theologischen Verstindnis der Synoptiker in ihrer historischen Eigenart. Henri
Clavier, ,[érpos xai mérpa“ gibt eine Ubersicht iiber die Deutungsgeschichte
und eine betont antipipstliche eigene Deutung des Herrenworts Mt. 16, 18, in
deren Zentrum das geistreich erdrterte Problem des Wortspiels steht. Das Felsen-
Pridikat soll in beinahe ironischer Verheiffung den Charakter und die bedeutende
Rolle kennzeichnen, die der Bekenner Petrus noch nicht hat, aber gewinnen
wird(?). Erich Dinkler, ,Jesu Wort vom Kreuztragen®, bemiiht sich in Fort-
fithrung seiner fritheren Untersuchungen um eine Unterscheidung des Kreuzes
Christi von dem &lteren signum crucis, das wahrscheinlich von Anfang an mit
der ,Versiegelung® der christlichen Taufe verbunden war. Von hier aus erschliefit
er hypothetisch Form und Sinn des urspriinglichen Jesuswortes vom Kreuztragen.
Ein reiches religionsgeschichtlich und archiologisches Material unterstiitzt die be-
hutsamen Ausfithrungen. Ernst Fuchs, ,Die vollkommene Gewiflheit* bietet
einen Beitrag ,zur Auslegung von Matthius 5, 48, Frederick C. Grant eine
kritische Besinnung zum Problem der ,Authenticity of Jesus’ Sayings®, Raffael
Gyllenberg kurze, programmatische Bemerkungen iiber ,die Anfinge der
johanneischen Tradition® und die Entstehung der Urgemeinde. Philippe H. Me -
noud, “Remarques sur les textes de I’ascension dans Luc-Actes,“ verteidigt im
Anschlul an Lake und Sahlin erneut die These vom urspriinglichen Anschluf} des
Himmelfahrtsberichts Act. 1,6 an Luk. 24,49, Paul Schubert, “The structure
and Significance of Luke 24“ zeigt sehr schén und m. E. iiberzeugend, wie dies
Kapitel und das ganze Werk des Lukas unter dem Gesichtspunkt des Schrift-
beweises, d. h. der erfiillten Weissagung, gestaltet ist. Damit verbindet er eine
glinzende Charakteristik von Lukas als Theologen und Historiker.

Zur Apostelgeschichte und zu den Briefen: H. v. Campenhausen, ,Ein
Witz des Apostels Paulus und die Anfinge des christlichen Humors®, bespricht
Gal. 5,12 und skizziert anschlieflend die Entwicklung des Witzes in der altkirch-
lichen Literatur. Hans Conzelmann, ,Was von Anfang war®, zeigt die
inneren Verschiebungen in der Eschatologie und Kirchlichkeit des I. Johannes-
briefes im Verhiltnis zum Evangelium und versteht ihn geistreich als einen
»johanneischen Pastoralbrief. Unabhingig von der literarkritischen Frage sind
die gedringten Ausfithrungen, die auch Paulus, Lukas und andere Autoren ver-
gleichsweise heranziehen, ein m. E. beachtlicher, echt historischer Versuch der
Deutung und Gliederung der urchristlichen Entwicklung. Walther Eltesters
grofler Aufsatz iiber ,,Gott und Natur in der Areopagrede® klirt mit umfassender
Literaturkenntnis und viel neuem Material die geistesgeschichtlichen Hintergriinde
dieses klassischen Stiicks friihchristlicher Missionspredigt. Sie sind vor allem im
Judentum der Diaspora zu suchen, in dem sich der alttestamentliche Schépfungs-
glaube ganz dhnlich wie spiter in der Kirche mit der griechisch-popularphilo-
sophischen , Weltfrémmigkeit verbunden hat. In der Ablehnung der ,geschiche-
lichen* Deutung des Verses 26 bekommt Dibelius gegen Pohlenz u. a. wohl end-
giiltig Recht. Erich Fascher, ,Theologische Beobachtungen zu 8e1“, behandelt
ausfiihrlich einen Grundbegriff der jidischen und urchristlichen apokalyptischen
Theologie. Joachim Jeremias, ,Die missionarische Aufgabe in der Mischehe®,
zeigt mit Hilfe sowohl jiudisch- wie heidnisch-hellenistischer Parallelen schlagend,
dafl das 7/ oidas el 1. Kor. 7, 16 mit ,vielleicht® zu iibersetzen und danach neu
zu interpretieren ist. Ernst Kdsemann bezieht I. Tim. 6,11—16 mit seinen
vorgegebenen, formelhaften Wendungen mit Recht auf die Berufung ins Amt, nicht
auf die Taufe und bezeichnet das Stiick danach etwas kithn als das erste uns
erhaltene ,Formular einer neutestamentlichen Ordinationsparinese®. G. D. Kil-
patrick bietet eine lexikographische Untersuchung zu ,Gal. 2, 14 dodomodobow™.
Werner Georg K iimmels umfangreicher Aufsatz iiber ,Verlobung und Heirat
bei Paulus (I. Cor. 7,36—38)%, widerlegt in ebenso iibersichtlicher wie umfassender
Auseinandersetzung mit der ausgedehnten Literatur m. E. iiberzeugend die Aus-
legung des Stiickes auf einen Vater oder Vormund der , Jungfrau®, verwirft aber
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auch die Gegenthese, wonach hier von ,geistlichen Verlobnissen® die Rede sei,
und bezieht den Text vielmehr auf christliche Brautleute. Die Antwort, die Paulus
gibt, wird verstindlich, wenn man erfihrt, daff nach jiidischem Recht die Ver-
lobung ebenso rechtsverbindliche und dauernde Wirkungen hatte wie die Heirat
selbst. Diese Erklirung wiirde in der Tat alle bisherigen Schwierigkeiten aus dem
Wege riumen; es bleibt nur seltsam, dafl Paulus auch in einem solchen Fall von
ciner Rechtsanschauung ausgegangen sein sollte, die, wie auch K. zugibt, den
Adressaten ginzlich fremd gewesen sein mufl. B. Reicke, ,Die Gnosis der
Minner nach I Ptr 3,7 gibt eine genaue sprachliche und sachliche Erklirung
dieses die Gnosis praktisch wendenden Textes.

Heidelberg H. v. Campenhansen

Felix Flickiger: Geschichte des Naturrechts. Erster Band:
Altertum und Frithmittelalter. Zollikon-Ziirich (Evangelischer Verlag) 1954.
475 S. DM. 26.40.

Das vorliegende Werk bildet den ersten Teil einer auf drei Binde berech-
neten Gesamtdarstellung der Geschichte des Naturrechts von den Anfingen bis zur
Gegenwart. Es setzt bei dem Sakralrecht der homerischen Zeit ein und verfolgt
die Entwicklung des Naturrechts bis zu Thomas von Aquin.

Der Versuch einer derart umfassenden Untersuchung mufl zunichst einiger
Skepsis begegnen: Die Fiille der Quellen und der bereits vorliegenden Einzel-
studien berechtigt zu der Befiirchtung, daf} eine Gesamtdarstellung von der Se-
lundirliteratur abhingig bleiben miisse und kaum mehr als eine Kompilation der
bereits erarbeiteten Ergebnisse zu bieten vermdge. Dall auch eine solche Zusam-
menstellung wertvolle Dienste leisten konnte, wiirde die Beschrinkung ihrer wvis-
senschaftlichen Qualitit nicht aufheben.

Schon die Lektiire der ersten Abschnitte des vorliegenden Bandes entkraftet
solche Bedenken. Die Darstellung beginnt mit den sairalen Rechtsformen und
geht den mit den Begriffen ,, Themis® und ,Dike* verbundenen Rechtsanschau-
ungen der altgriechischen Zeit nach. Der Verfasser begniigt sich nicht damit, die
Summe der zahlreichen und bis in die neueste Zeit reichenden Studien iiber Themis
und Dike zu ziehen: er lifit die Quellen selbst zu Wort kommen und erschliefit
sie — bei aller Anlehnung an die Untersuchung Victor Ehrenbergs (Die Rechts-
idee im frithen Griechentum, 1921) — in durchaus eigenstindiger, behutsam ein-
fithlender Interpretation. Und da die Darstellung einerseits der Versuchung ent-
geht, die Texte unter modernen philosophischen Kategorien zu befragen, — da
sie andererseits auf detaillierte philologische Auseinandersetzungen verzichten mufl
und darf, entsteht cin ebenso zuverlissiges wie lebendiges Bild altgriechischen
Rechtsdenkens.

Diese Zuverlissigkeit und Sorgfalt in der Auswertung der Quellen zeichnen
auch den weiteren Gang der Untersuchung aus. Sie verfolgt zunichst die Entwick-
lung des nichtchristlichen Naturrechts von seiner Entstehung bei den Sophisten
iiber die Lehren Platons und Aristoteles’ und iiber die Stoa zum Neuplatonismus
und zum romischen Recht. Das geschieht mit ungewdhnlich ausgeglichener Intensitat.
Die Darstellung wird Schritt fiir Schritt mit den Texten belegt, und wenn sie
sich auch — wie etwa bei dem Kapitel iiber das romische Recht — in der Auswahl
der Belegstellen neverer Monographien bedient hat, so bezeugt sie doch auf jeder
Seite durch ihre sichere Sachkunde die Vertrautheit mit dem Gesamtwerk der
zitierten Autoren. Nur als Beispiel sei auf den Platon gewidmeten Abschnitt ver-
wiesen, der nicht nur die bekannten Unterschiede der im Staat® und in den ,Ge-
setzen® ausgesprochenen Auffassungen beriidksichtigt, sondern auch Nuancen der
fritheren Schriften.

Die Darstellung des christlichen Naturrechts beginnt mit dem »Naturrecht des
Urstandes®, mit den Lehren der Kirchenviter, schildert die Ubernahme stoischen

Ztschr, fir K.-G. LXVL 7
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und neuplatonischen Gedankengutes bei Ambrosius und Augustinus und verfolgt
die Weiterentwidklung des Naturrechtsgedankens in der Theologie des frithen
Mittelalters; sie schliefit mit Thomas von Aquin (der mit der Uberschrift wenig
gliicklich noch als zum ,Frithmittelalter® gehorig bezeichnet wird). Die souverine
Kenntnis der Quellen ist bei den #lteren Kirchenvitern besonders eindriicklich;
hier geht die Untersuchung wesentlich iiber die — soweit ersichtlich — bisher vor-
liegenden Einzelstudien hinaus und hebt schirfer als sie die urspriingliche christ-
liche Naturrechtslehre ins Bewufitsein: die in der offenbarungsgeschichtlichen Denk-
weise ruhende Lehre, dafl die urstindliche und integre Natur, auf die das Natur-
gesetz sich bezieht, die durch den Siindenfall verlorene, in Christus erneuerte
Natur ist. ,Die nach dem Willen Gottes geschaffene Ordnung der Natur, welche
durch die Siinde verschiittet war, wird in Gesetz und Evangelium kundgetan und
in Christus wiederhergestellt® (288). Das ist die innerchristliche Alternative zu
der von Thomas von Aquin auf ihren Hohepunkt gefiihrrten Logosspekulation:
»Der Mensch erkennt das Gute als das Gesetz seiner rationalen Menschennatur,
die das Abbild der ratio divina ist® (452). Auch dieser thomistischen Sicht wird
Flidkiger gerecht. Er zeichnet ihre Fundamente in einer ebenso konzisen wie aus-
gewogenen Zusammenfassung der Seinslehre des Aquinaten nach und vermittelt
damit einen Eindruck von der Tiefe und Gesdqlc;sserﬁ':eit seines Denkens.

Es wire nicht sinnvoll, den Inhalt des vorliegenden Werkes, das von zwei
Jahrtausenden Ideengeschichte handelt, hier genauer referieren zu wollen. In der
dadurch bedingten Allgemeinheit aber muff der formalen Inhaltsangabe die Wiir-
digung eines besonderen Verdienstes angefiigt werden, das sich der Verfasser mit
seiner Darstellung erworben hat. Der zusammenfassende und doch im Detail zu-
verldssige Uberblick erlaubt in hoherem Mafe als die Einzeluntersuchung, die
groflen Zusammenhinge und Verbindungslinien in der Entwicklung des Natur-
rechtsgedankens zu verfolgen. Und damit zugleich zeichnen sich die Grundelemente
dieser Entwidklung schirfer ab. Das aber ist die unmittelbare Voraussetzung einer
systematischen Auswertung der Historie, dafl sie als Arsenal prinzipieller Moglich-
keiten, ein immer von neuem aufgegebenes Problem zu bewiltigen, iiberschaubar
wird. In dieser Hinsicht mag als ein Vorteil der vorliegenden Arbeit registriert
werden, was zunichst als Mangel erscheinen konnte: dafl der Verfasser selbst nur
in sehr zuriidkhaltender Weise cine systematische Einordnung der Naturrechts-
lehren andeutet, daf er — anders formuliert — von einer sehr weit gefafiten
Fragestellung ausgeht und deshalb auch prinzipielle Gesichtspunkte nur sehr spar-
sam heryorhebt. Das erschwert die Orientierung, aber es hat zugleich jede ein-
seitig akzentuierende Auswahl des vorgelegten Materials gehindert.

Ein — gewi} sehr anspruchsvoller — Wunsch wird freilich durch das Werk
Fliickigers weithin nicht erfiillt, sondern in seinem Recht nur bestitigt. Eine reine
Ideengeschichte, wie sie hier vorliegt, fithrt immer auf die Frage nach dén Griin-
den, die den Weg einer Idee durch die Zeit bestimmt haben mdgen. Und so gewifl
die politische und die wirtschaftliche Geschichte den Gang der Geistesgeschichte
nicht ,erkldren konnen, so gewifl ist aus der immanenten Dynamik geistes-
geschichtlicher Bewegungen nicht mehr als eine Teileinsicht in ihren Ablauf zu
gewinnen. Soll die Geschichte ‘des Naturrechts fiir unsere Zeit fruchtbar gemacht
werden, so ist es geboten, sie auf dem Hintergrund der allgemeinen politischen
und sozialen Geschichte zu sehen: denn erst aus der Konfrontation des Menschen
mit seiner Welt kann die besondere Weise verstindlich werden, in der er sich
jeweils einer der Grundfragen seines Daseins stellt.

Bonn G. Stratenwerth
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Texte zur Geschichte der Taufe, besonders der Kindertaufe in der
Alten Kirche, ausgewihlt durch Dr. Heinz K raft (= Kleine Texte fiir
Vorlesungen und Ubungen 174) Berlin (de Gruyter) 1953. 40 S., brosch.,
DM 3.80.

Aus der Uberfiille der altchristlichen Tauftexte wird hier eine Auswahl ge-
troffen, vorwiegend unter dem Gesichtspunkt des Alters der Téuflinge. Damit will
diese Auswahl der immer noch lebhaft und bisher ohne allgemein iiberzeugendes
Ergebnis gefiihrten Diskussion iiber die Kindertaufe in der frithen Kirche dienen.
Bewufit méchte sie jeden suggestiven Zwang vermeiden und zieht darum auch
solche Texte heran, die mit der Bestimmung des Alters der Tauflinge nur entfernt
oder indirekt verbunden sind. Zeitlich reichen die Zeugnisse bis ins 5. Jahrhundert
hinein; eine einzige Inschrift (S. 38, 7) gehbrt dem Ende des 6. Jahrhunderts an.

Die Problematik einer soldien Auswahl wird einigermaflen ausgeglichen durch
die Angaben der Fundstellen in den mafigebenden Ausgaben der Kirchenviter, wo-
durch dem Benutzer die unerliflliche Heranziehung des jeweiligen Kontextes er-
leichtert wird, und durch die Literaturangaben, die dem Interessenten helfen, den
Stand der Diskussion zu erfahren.

Die Inhaltsiibersicht (S. 4) erweckt den Eindruck, als ob die Zeugnisse in chro-
nologischer Reihenfolge aufgefiihrt seien und dadurch vielleicht eine gewisse Ent-
widslungslinie vorzeichnen mochten. Eine Durchsicht der Texte selbst 1aflt aber
nicht ohne weiteres eine Entwicklung erkennen, zumal Zeugnisse des Ostens und
des Westens, die sich in der Begriindung oder Ablehnung der Kindertaufe oft sehr
voneinander abheben, in bunter Reihe miteinander abwechseln. Zur Chronologie
der Zeugnisse, die beabsichtigr erscheint, ist allerdings einiges zu bemerken:

Nach den Untersuchungen von E. Peterson (RivAc 1952, 37—68) mufl sich
wohl die Didache ihres bisher unbestrittenen Vorzuges begeben, an der Spitze der
altchristlichen Literatur zu figurieren; hier stinde sie daher richtiger unter Nr. 15:
Kirchenordnungen, Pseudoclementinische Homilien (Nr. 4) und Thomasakten
(Nr. 9) stehen eigenartigerweise schon vor Irendus (Nr. 10). Die Kirchenordnungen
(Nr. 15) sind offensichtlich nur wegen der sog. Agypt. KO an Hippolyt (Nr. 14)
angeschlossen; ihnen folgen, vielleicht wegen thres Sammelcharakters, die Synodal-
beschliisse (Nr. 16) von 306/12 bis 416, die hier zeitlich verfritht erscheinen. Fiir
die Hierakiten (Nr. 17) hitte man statt (Augustin) besser dessen Quelle: Epipha-
nius, Anakephalaiosis 67 angegeben. Das Chrysostomuszitat bei Augustinus (5. 31)
steht ohne Nummer. Die Confessiones wurden zwischen 397 und 400 nieder-
geschrieben; die beiden daraus berichteten Ereignisse (Nr. 30) liegen aber etwa
360 und 375. Trotzdem folgen sie hier erst auf die Peregrinatio Aetheriae (Nr. 20),
die 415—418 zu datieren ist. Nr. 28, ein 385 geschriebener Papstbrief, liefie sich
nach dem Vorbild von Nr. 15 und 16 wohl besser mit Nr. 31 verbinden. Bei
Nr. 3; 7; 14; 18; 20; 21; 22; 28; 29 und 32 stimmen die Bezeichnungen im Inhalt
(S. 4) nicht exake iiberein mit den Uberschriften im Text. S. 36 Z. 5 v. u. muf}
es heiffen: 521 f. oder 522 statt 52 f.

Wiinschenswert wire die Aufnahme einiger wichtiger Texte Augustins als
Zeugnisse fiir die kirchliche Praxis der Kindertaufe, wie etwa: De natura et ori-
gine animae I 10, 12 (CSEL 60, 312) und III 9, 12 (CSEL 60, 370); dafiir hdtten
Texte wie Nr. 1; 2; 7; 14 entfallen kénnen, auch Nr. 29, wo ,infantes® bekannt-
lich nicht ,Kinder® bezeichnet, sondern ,Neugetaufte®.

Die Verweise auf Délger (S. 35—8) geben dem Anfinger die Moglichkeir, wenig-
stens' fiir die Erklirung der Inschriften sogleich eine solide Ausgangsbasis zu ge-
winnen. Bei den anderen Stiicken fithrt das jeweilige Teilproblem fast unmittelbar
iiber den Rahmen der Sammlung hinaus; aber nur aus der Einfithrung in diese
Teilprobleme kann den Seminarteilnehmern ein Einblick in die Schwierigkeiten
der Materie und in die Methode zu ihrer wissenschaftlichen Bewiiltigung vermittelt '
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werden. Je hidufiger dieses Bindchen zum Ausgangspunke fiir die erneute In-
angriffnahme solcher Teilfragen genommen wiirde, desto eher diirfre sich aufgrund
der breiten Basis der Interessierten ein Fortschritt in der Klirung des Gesamt-
problems erhoffen lassen. Leider wird sich der verhiltnismifig hohe Kaufpreis
ungiinstig auswirken miissen auf die Verbreitung und Handhabung des Hefres
unter den Studierenden.

Bonn E. Stommel

Bernhard Lohse: Das Passafest der Quartadecimaner
(= Beitr. z. Ford. christl. Theologie, 2. Reihe, 54. Bd.), Giitersloh (Bertels-
mann) 1953. 148 S, kt.,, DM 14.—,

Lohse untersucht Uberlieferung, Bedeutung und Geschichte der quartodecima-
nischen — L. sagt richtiger quartadecimanischen — Passafeier und kommt zu den
folgenden Hauptergebnissen:

Die Bestimmung des liturgischen Ortes wird durch Abgrenzung gegen das Passa
der Juden gewonnen. Wie dieses beginnt die Feier der Qu. am 15. Nisan, d. h. am
zum 15. geh6renden Abend des 14. Nisan; wie bei den Juden wird Exodus 12 ver-
lesen und ausgelegt. Aber anders als bei den Juden gibt es kein Passamahl; an
seiner Stelle steht ein gemeinsames ,Fasten®, das stellvertretend fiir dic Juden
stattfindet, und steht ferner die gemeinsame Erwartung der Parusic des Herrn in
der Passanacht. Um 3 Uhr beschlieflen Agape und Eucharistie die Feier. Besonders
wichtig ist Lohses Erkenntnis, daff das Fasten nicht zur Erinnerung an Jesu Tod
begangen wurde, sondern dafl vielmehr Bezichungen zum letzten Mahl bestehen.
Dafiir ist nicht nur die Tatsache zu nennen, dafi die Qu. ihr Fest mit diesem
letzten Mahl des Herrn begriinden, sondern vor allem ist hervorzuheben, dafl
Passafasten und Parusieerwartung zu , Jesu Entsagungsgeliibde® (Mc 14, 25 parr)
in Beziehung zu setzen sind. '

Von dieser Feier meint Lohse nun, sie sei ,nichts anderes als die Passafeier
der Urgemeinde®. Zur Begriindung dient ihm die Uberlegung, ,nur dort, o man
tiglich mit den ’irrenden Briidern aus dem Volke® verkehrte und sah, wie sie ihr
Passa in Frohlichkeit begingen®, habe die Sitte aufkommen kénnen, am Passaabend
stellvertretend fiir sie zu fasten. Darum miisse dieses stellvertretende Fasten aus
christlichen Kreisen in Paldstina stammen.

Dagegen ist zweierlei einzuwenden: Zunichst, dal dieser Schluf auf die pali-
stinensische Herkunft und auf die Urgemeinde alles andere als zwingend ist. Man
brauchte diesen Einwand indes nicht zu machen — so belangvoll ist er an sich
nicht —, wenn er nicht in engem Zusammenhang mit einem wichtigeren stiinde,
der den Inhalt des Festes betrifft. Als solchen nennt L. in erster Linie das stell-
vertretende Fasten fiir die Juden, und das ist nicht wahrscheinlich. Diese Begriin-
dung mag wohl im 3. oder 2. Jahrhundert genannt worden sein. Aber von Anfang
an wird sich.die Gemeinde in der Nacht, in der sie die Parusie des Herrn er-
wartete, kaum zu einem andern Zweds versammelt haben als eben dem, zu fasten
und zu wachen, d. h. bereit zu sein. Hier hitte L. die von ihm richtig erkannte
aber niche ausgefiihrte eschatologische Bedeutung dieses Fastens stirker in den
Vordergrund stellen miissen. .

Lohses Arbeit zeichnet sich durch musterhafte Klarheit und grofen Scharfsinn
aus. Selbst wer den bisweilen weit vorgetriebenen Lésungsversuchen nicht ganz
folgen wollte, miiite doch zugeben, dafl Lohse in dem noch nie ganz entwirrten
Fragenkomplex endgiiltig Ordnung geschaffen hat.

Heidelberg H.Krafl
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A Allan McArthur: The Evolution of the Christian Year.
London (SCM Press) 1953, 192 S., geb., sh 15/—.

Der Verfasser untersucht die Entstehung des Kirchenjahres mit seinen Haupt-
festen. Er verfolgt dabei ein praktisches Ziel; mit seinem Buch sucht er den be-
sonderen Bediirfnissen der Kirche von Schottland zu dienen, der Kirche also, die
in der Reformation das Kirchenjahr ginzlich abgeschafft hatte und heute bestrebt
ist, es wieder zum Leben zu erwecken. Dementsprechend priift er die Kirchenfeste,
ob ,zentrale Entwicklungen oder Verirrungen® zu ihnen gefiihrt haben. Die ins
Einzelne gehenden Untersuchungen sollen den historischen Beweis fiir die Legi-
timitat der jeweiligen Feier fithren. Das ist von den grofien Herrenfesten mit ihrer
heilsgeschichtlichen Bedeutung gesagt; von den iibrigen Kirchenfesten wird nur
Trinitatis erwihnt und mit knappen Worten, wenn auch guten Griinden, abgelehnt.

Im Anfangskapitel wird der Sonntag als Grundlage des Kirchenjahres betrach-
tet. Die aufgeworfenen Fragen gehen in erster Linie auf den Gegensatz zwischen
dem Herren-(Auferstehungs-)tag und dem Sabbat ein; dieser Gegensatz war an-
finglich vorhanden und wurde spiter erweicht durch die Tendenz, den Sabbat
zum liturgischen Tag zu machen. Die Moglichkeit von Bezichungen zum heid-
nischen Sonnentag wird abgelehnt, aber kaum erértert; das ist in Anbetracht der
gestellten Aufgabe gerechtfertigt. Hingegen vermifit man, angesichts der Bestre-
bung, in mdglichst friihe Zeit vorzustoflen, den Hinweis auf die Bedeutung des
Tages fiir die eschatologische Erwartung der iltesten Christenheit.

Vom Sonntag aus werden Weihnachten, Ostern und Pfingsten untersucht. Dabei
ergibt sich: Etwa zu Beginn des 3. Jahrhunderts umfafit das Kirchenjahr Epipha-
nias, Passa und Pfingsten. Jedes dieser Feste ist komplexer Natur; in ihm sind
die verschiedenen Motive vereinigt, in die das Fest im Lauf des 4. Jahrhunderts
wieder zerfillt, Epiphanias in das weihnachtliche Geburtsfest und das verschieden
gedeutete Epiphanienfest, Passa in Karfreitag und Ostern, Pfingsten in Himmel-
fahrt und das eigentliche Pfingstfest. Der komplexe Charakter sei fiir Epiphanias
bereits um die Wende zum zweiten Jahrhundert zu erkennen, fiir die beiden ande-
den Feste ca. 100 Jahre spiter. Das Gebiet von Konstantinopel bis Jerusalem habe
bei der Entwicklung dieser Feste wie auch bei der Entstehung des Kirchenjahres
als Ganzen besondere Bedeutung; es sei der ,Mutterboden der liturgischen Ent-
widklung®.

Dic Grundkonzeption besticht durch ihre Einfachheit. Thr zulieb bleiben aller-
dings manche Gesichtspunkte aufler Acht und werden gelegentlich recht gewagte
Schliisse gezogen. Die deutschsprachige Literatur und die iiblichen Kirchenvirter-
ausgaben scheinen dem Verfasser unzuginglich gewesen zu sein. Doch fallen diese
Einwinde nicht allzusehr ins Gewicht. Wenn man den praktischen Zweck im Auge
behilt, fiir den das Buch geschrieben ist, so freut man sich besonders tiber die
lebendige Schreibweise, den klaren Aufbau und die Ubersichtlichkeit, mit der die
oft recht komplizierten Sachverhalte erdreert sind. Die Untersuchungen sind grofien
Teils selbstindig gefithrt und haben betrichtlichen Wert; die Auseinandersetzung
mit ihnen ist lohnend.

Heidelberg H. Kraft

Ernest Honigmann: Patristic Studies (= Studi e testi 173) Citta
del Vaticano (Biblioteca Apostolica Vaticana) 1953. VII, 254 S.

In diesem Bande der Studi e testi legt Honigmann eine Sammlung von fiinf-
undzwanzig chronologisch angeordneten Studien verschiedenen Umfangs iiber Per-
sonen, Orte und Literatur aus der alten Kirchengeschichte vor, die er im Hinblick
auf eine Neuausgabe des ,Oriens Christianus® des Michel Le Quien (Paris 1740)
unternommen hat. Daraus ergibt sich, da die ,Studien® die &stliche Reichshalfte
betreffen. Sie umfassen den Zeitraum von 314 bis 620, schon das ist angesichts der
fortschreitenden Spezialisierung in der Patristik eine groflartige Leistung. Mit be-
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wunderungswiirdiger Beherrschung von Quellen und Literatur ist zusammengetra-
gen, was immer zur Bereicherung der Kenntnisse der einzelnen Stichworte dienlich
ist. Die Anmerkungen mit den unzihligen Stellenangaben sind erfreulich lesbar
bei fast vollstindigem Verzicht auf Riickverweise und trotz grofier Genauigkeit.
Angenchm empfindet man, dafl es auch ohne die bissige Polemik im Stile der
groflen Meister Schwartz und Peeters geht, umso angebrachter erscheinen die ge-
legentlichen Stiche. Drei Register beschlieflen den Band: zwei ausfiihrliche sind den
Orts- und Eigennamen gewidmet (das topographische Interesse ist iiberhaupt vor-
herrschend), ein drittes kiirzeres verzeichnet ,subjects (Begriffe, Sachen, anonyme
Literatur).

Die Aufzihlung der Ergebnisse kann nur in grofter Kiirze erfolgen, wobei
das Interessanteste, ihr Zustandekommen, unerwihnt bleiben muf.

1. ,Zwei angebliche *Bischife von Grofi-Armenien® als Mitglieder der Synoden
von Ancyra (314) und Cisarea in Kappadozien® (p. 1—5). Die Bischofe sind
Basileus von Amasea und Heraclius von Zela; daf ihre Bistiimer nicht zu Grofi-
Armenien gehorten, geht aus dem Titel bereits hervor. Die Synode von Caesarea
mochte H. gegen Lebon (Muséon 1938) ins Jahr 315 verlegen.

II. .Basileus von Amasea (314, um 320)“ (p. 6—27) handelt iiber den einen
der eben genannten Bischéfe und ist ein Beitrag zur Geschichte der sog. (,s0-called*
p- 14) Christenverfolgung des Licinius. Diese erweist sich als ein rein politischer
Akt gegen den pontischen Bischof, der fiir den Feind Konstantin mit dem arme-
nischen Konig Trdat heimliche Verhandlungen pflog und dies mit dem Leben
biiflen mufite.

ITI. ,Uber einige Mitglieder des Konzils von Serdica (342—3)* (p. 28—35).
H. schlige folgende Lesungen vor (die Nummern sind die der Liste des Hilarius
v. Poitiers): a) orient. Bisch6fe Nr. 28 Sabinianus ep. a Clazomena; Nr. 30 Domi-
nius ep. Apolloniados; Nr. 39 Pison ep. a Navis (2); Nr. 54 Agapius ep. a Iherico
(Jericho); b) Liste der westl. Bischofe Nr. 11 Euterius ep. a Tracia de Calcidos;
1Nr. 19 Lucius a Tracia de Adrianopoli. Nr. 30 und Nr. 54 sind unmittelbar ein-
euchtend.

IV. ,Cymatius von Gabala (358, 362)“ (p. 36—38) lost die Schwierigkeiten
einer Athanasiusstelle. H. beweist, dafl Hist. Arian. ad monachos 5 (PG XXV
700 B; cf. die von Opitz vorgeschlagene Losung Ath. Werke II, 1 p. 185, 15):
xal Kvudriog 6 év [lddre el Kvudrios 6 év Taoddep zu lesen ist: xad Kvpdrios
6 &v Hakre xai Kvudrws Erspos 6 év <I'afdlows, %ol Kapréoios 6 év Av> 100w,
xal & v T'a€y ‘Acxlyndc xrk.

V. ,Das Bistum von Rhegium in Thracien (um 381)¢ (p. 39—42). Hieronymus
erwihnt Brief 146 Rh. in dieser Funktion, nach Hon.s Meinung ist der Ort spiter
nach Konstantinopel eingemeindet worden.

VI. ,Samus von Seleucia in Isaurien (um 390—400)* (p. 43—46) ist der genaue
Titel eines Bischofs, der 390 an einer antiochenischen Synode teilnahm und von
dem Photius nur den Vornamen kennt.

VIL. ,Eine fingierte Liste von zehn dgyptischen Bischofen im Jahr 403% (p. 47
bis 51). Bei Theodor v. Trimithous (um 680), De vita et exilio Joannis Chryso-
stomi taucht diese Liste als Aufzihlung der Teilnehmer eines Konzils auf, das
Theophilus v. Alexandria abgesetzt hitte. Die gesamte Liste ist eine Erfindung
des Biographen bzw. seiner Quellen.

VIIL ,Die Monche von Fua, Adressaten eines Briefes Kyrills von Alexandrien®
(p. 52f.). Ehrhard wollte in Fua das pachomitische Kloster Phau sehen, dagegen
identifiziert es H. mit dem heutigen Fua in der Nihe des alten Metelis (el-"Atf).

IX. ,Annianus, Diakon von Celeda (415)“ (p. 54—58), ein Pelagianer, der
sich in der literarischen Auseinandersetzung als Ubersetzer vom Griechischen ins
Lateinische hervortat; er mufl also aus einer zweisprachigen Gegend stammen.
Celeda kénne (wie schon vor Honigmann erwogen worden ist) der Ort Callis bei
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Prolemais in der Libya Pentapolis sein. Moglicherweise ist A. mit dem Chronisten
gleichen Namens, der unter Theophilus in Alexandrien (allerdings griechisch)
schrieb, zu identifizieren.

X. ,Eusebius Pamphili; die Entfernung seines Namens aus den Diptychen von
Caesarea in Paldstina im Jahre 431 (p. 59—70). Die Studie befafit sich mit dem
kirchenpolitischen Kampfmittel der Einsetzung und Entfernung von Bischofsnamen
in die Diptychen. Der Fall, der die Uberschrift abgegeben hat, gehort in die Be-
milthungen Juvenals von Jerusalem um den Metropolitentitel. Um diesen tiichtigen
Bundesgenossen zu gewinnen, demiitigte Kyrill von Alexandrien auf der Reise
nach Ephesus den Metropoliten von Cisarea, dem Jerusalem unterstand, in seinem
beriihmten Vorginger mit dem Erfolg, daffi die drei paldstinischen Metropoliten
in Ephesus nicht erschienen und Juvenal das Feld beherrschte.

XI. ,Uber drei Mitglieder des Konzils von Ephesus 431 (Philadelphus v. Gra-
tianopolis, Prothymius von Conana, Cyrus v. Achaia)® (p. 71—81). Gratianopolis
liegt in Rhodope, Conana ist als Bischofssitz in Pisidien bezeugt (nicht mit Comana
in Armenia II und Pamphylien zu verwechseln) und Achaia (nicht Archaia oder
so dhnlich) liegt in der Marmarica.

XII. ,Philippus von Side und seine ’Christliche Geschichte® (geschrieben etwa
434—439)“ (p. 82—91). H. unterscheidet diesen Philippus, der durch seine mehr-
fachen Kandidaturen fiir den Titel von Konstantinopel zu einer gewissen Berihmt-
heit gekommen ist, von mehreren anderen Priestern gleichen Namens. Vor allem
setzt er sich mit Bratkes Auffassung von der Xowravixi fowogia als Quelle der
von B. in TU XIX herausgegebenen Aujynois tov moaydévrwy &v Ilegoide aus-

einander.

XIII. ,Die Ménche Symeon, Jacobus und Baradatus (434, 457—8) (p. 92 bis
100). Die Spirlichkeit der Nachrichten tber diese drei bekannten Eremiten steht
im MiRverhiltnis zu ihrer kirchenpolitischen Aktivitdt, besonders sie zu lokalisie-
ren, ist schwierig. H. versetzt (anders als Peeters) Symeon nach Syria I, Baradatus
lrala‘:h Syria II und Jacobus nach Euphratesia (wo auch Theodoret seine DiGzese

atte).

XIV. ,Malagurdalo und Modicus Mons, von St. Melanium im Mirz 437
durchreist® (p. 101—103). Malagurdalo — Malogord; Modicus Mons — Modiicus
Mons — Trans montem (als Stationsname).

XV. ,Heraclidas von Nyssa (um 440)“ (p. 104—122). Dieser Bischof ist nach
Honigmann der Redaktor dessen, was Preuschen den Textus Metaphrasticus der
Historia Lausiaca (Butler: Handschriften-Familie B) nannte. Ebenso ist ihm die
Vita Olympiadis zuzuschreiben und vermutlich auch der Paradisus Heraclidis,
d. h. die sog. lange Rezension der Hist. Laus., die aus Hist. Laus. und Hist. Mo-
nachorum kombiniert ist. Heraclidas wiren dann noch weitere hagiographische
Plagiatprodukte zuzutrauen, aber: ,in fact it seems hardly possible to recognize
his remodelling hand in other hagiographic texts, since his chief characteristics
are just his inclination towards plagiasm and his lacks of individual marks.”
Jedenfalls hat der rihrige Bischofpweder etwas mit Heraclides von Ephesus zu
tun, noch mit dem Liber Heraclidis des Nestorius.

XVI. ,Epiphanius von Heraclea in Phoenicia (444)% (p. 123 f.). Aus Konazils-
akten geht hervor, daf Heraclea der selten gebrauchre griechische Name fiir Arca
(latein. Caesarea Libani, heute Tell *Arqd) war.

XVIL ,Stephanus von Ephesus (15. April 448 bis 29. Oke. 451) und die Sie-
benschliferlegende® (p. 125—168). H. fiihrt in einer glinzenden, mit chronologi-
schen Diffizilititen beladenen Untersuchung die angebliche Legende auf eine Be-
gebenheit zuriick, die in'das Episkopat des Bischofs Stephanus von Ephesus fallt,
der seine usurpierte Stellung, die er alsbald berechtigterweise in Chalkedon verlor;,
durch ein solches Mirakel zu befestigen hoffte. Die ilteste Fassung der Erzihlung
ist denn auch in majorem gloriam ep. Stephani verfaflc (am Ende von ihm selber?).
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Zugleich sollte damit ein Beweisstiick fiir die Auferstehung gegen die Origenisten
geliefert werden, diese nimlich sind die Hiretiker, die in der Legende genannt
werden. Thr Fithrer, der Bischof Theodor von Aegeae, ist vermutlich derselbe
Mann, den Sokrates einige Male in seiner Kirchengeschichte anredet. Nach dem
Sturz des Bischofs Stephan verschwand sein Name aus dem Wunderbericht, das
Ereignis konnte nun leicht aus der prekiren Nihe des Riuberkonzils entfernt
werden, mit dem es zunichst verbunden war, und schlieflich stand der Ausdehnung
der Zeitspanne von der Verfolgung des Decius, in der die sicben Jiinglinge ein-
gemauert wurden, bis zu ihrer , Auferweckung® unter Theodosius II. auf 372 Jahre,
die in den verschiedenen Fassungen der Legende hiufigste Zahl, kein Hindernis
mehr entgegen. So wurde die ,Reliquien“auffindung hochsten Grades, als welche
Stephanus die Geschichte inszeniert bzw. zurechtgestutzt hatte, zu einer Legende,
an der nach historischen Spuren zu suchen jedermann fiir iiberfliissig erklirte.

XVIIL ,Stephanus von Hierapolis in Euphratesia und der angebliche *Episco-
pus Meneudis® (458)“ (p. 169—173). Meneudis ist schlicht eine Verlesung Baluzes,
der ein schlecht geschriebenes ,in encycliis“ im Lemma eines Zitates aus einem
verlorengegangenen enzyklischen Brief des Steph. v. H. so entzifferte, dafl daraus
ein ginzlich unbekannter Ortsname entstand, der mannigfaches gelehrtes Kopf-
zerbrechen verursacht hat.

XIX. ,Theodoret von Cyrrhus und Basilius von Seleucia (der Zeitpunkt ihres
Todes)“ (p. 174—184). Fiir die zweite Hilfte des 5. Jhdts. existieren keine aus-
fithrlichen Bischofslisten mehr, die auch nicht mehr vollstindig iiberlieferten Epi-
stulae encyclicae sind die letzten Erwahnungen vieler aus den groflen Konzilen der
ersten Jahrhunderthilfte bekannter Personen. Daraus hat man u. a. auch fiir
Theodoret und Basilius geschlossen, dafl sie vor 460 gestorben seien. H. beweist
gegen Peeters und andere das Gegenteil. Von Theodoret vermerkt der Chronist
Marcellinus Comes zum Jahre 466 noch schriftstellerische Tatigkeit, die sich auf
die zweite Edition des Eranistes beziehen mufl. H. hilt gegen Schwartz und
Richard dafiir, daf die Hinzufigung des Florilegiums des Papstes Leo zu den
Eranistes-Testimonien von Theodoret selber stamme. Das bisher fiir wertlos ge-
haltene Zeugnis des Marcellinus Comes wird gestiitzt durch ein Fragment aus der
monophysitischen Kirchengeschichte des Johannes Diakrinomenos, das einen Brief
Theodorets an einen Bischof. Suras von Germanicia erwzhnt. Suras aber kann
friihestens 460 zu dieser Wiirde gelangt sein. Uber das Todesjahr des Basilius
herrscht grofle Einmiitigkeit: 459 (,If chronological problems could be simply
solved by majority votes, his death in this year could be regarded as an establi-
shed fact®). Dabei ist der Tod dieses Bischofs frithestens auf 468 zu setzen. Als
Zeuge dafiir fungiert Johannes Rufus, der in den Plerophorien Basilius zur Zeit
eines siebzehn Jahre nach Chalkedon geschehenen Ereignisses noch als Metropoliten
nennt.

XX. ,Anthimus von Trebizond, Patriarch von Konstantinopel (Juni 535 bis
Mirz 536)“ (p. 185—193). Der Artikel ist eine Zusammenstellung alles dessen,
was iiber Anthimus und seine literarische Hinterlassenschaft zu erfahren ist. Die
bei Bardenhewer und Ehrhard genannten monophysitischen Anathematismen des
Anthimus sind vielmehr solche der Konstantinopler Synode von 536 gegen ihn.
Aus einem der Fragmente geht hervor, dafl Anthimus eine Schrift verfafit hat,
deren genauer Titel lautet [lpds Tovorwiavdy tov Pacidéa mooopovytixos Adyos.

XXI. ,Zacharias von Mitylene (536)° (p. 194—204). H. weist nach, daf}
G. Kriiger (PRE? XXI) mit seiner Identifikation von Zacharias Rhetor (dem
Verf. der Kirchengeschichte, die in abgekiirzter Form die Biicher III—VI der
syrisch erhaltenen monophysitischen Kirchengeschichte des sog. Ps. Zach. Rhetor
bildet), Zacharias Scholastikus und Zacharias, dem Bruder des Prokopius von
Gaza, recht hat. Z. war der Freund des Severus, schrieb seine Vita, wurde aber
spiter chalkedonensischer Bischof von Mitylene (in der syr. Uberlieferung hiufig
»Melitene®).
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XXII. ,Heraclianus von Chalkedon (537 ?), Soterichus von Caesarea in Kappa-
docien und Adhillius® (p. 205—216). Uber die Zeit des Bischofs Heraclianus sind
die verschiedensten Mutmafiungen geduflert worden, durch eine seiner Schriften
aber (Fragmente in der Doctrina Patrum) 148t er sich zu Soterichus von Caesarea
in Beziehung setzen, der etwa von 511—537 Bischof war und seine ,Konfession®
zweimal wechselte, wihrend Heraclianus eine der Siulen der chalkedonensischen
Orthodoxie war. Her. mufl zwischen 536 und 553 Bischof von Chalkedon ge-
wesen sein, denn fiir diese Jahre sind andere Stelleninhaber bezeugt. Wahrschein-
lich ist Her, derselbe wie der Patriarchatssynkellus von Konstantinopel gleichen
Namens, der zwischen 520 und 535 mehrfach in wichtiger Funktion auftaucht.
Adchillius ist der Adressat eines seiner Briefe (moglicherweise — Achilles, Bischof
von Larissa in Thessalien).

XXII1. ,Zwei Metropoliten, Verwandte des Kaisers Mauricius: Dometianus
von Melitene (um 580 bis 12. Jan. 602) und Athenogenes von Petra® (p. 217 bis
225). Dometianus, der als Metropolit von Melitene ausnahmsweise mit dem Titel
eines Erzbischofs begabt wurde, ist offenbar zur Regierungszeit seines Onkels
Mauricius die hchste geistliche Autoritit des Reiches gewesen, vor ihm hatte selbst
der Patriarch von Alexandrien seine Orthodoxie zu verteidigen. Ebenso war er
auch in politicis der Berater des Kaisers und fithrte das romische Heer, das
Chosroes die Riickkehr auf seinen Thron erméglichte. Von dem anderen, ent-
fernteren Verwandten des Kaisers, Athenogenes, weiff man nur aus Johannes
Moschus ein weniges.

XXIV. ,Das Bistum von Onosartha, erwihnt in einer Inschrift (608—9 2)*
(p. 226—228). Onosartha taucht in einer Inschrift auf, die 1945 ediert und von
den Herausgebern richtig mit Anasartha in Zusammenhang gebracht worden ist,
wihrend sie ONOZAPOQN in 6 vosepddy zerlegten. Die Identitit von Ono- und
Anasartha ist jedoch deutlich (heuzutage Khunnisarah).

XXV. ,’Asataneta’ auf Cypern, angeblicher Begribnisplatz Johannes des Barm-
herzigen von Alexandrien (620 1)“ (p. 229f.). Nach der Vita des Leontius von
Neapolis ist Johannes in Amathlis (Cyp.) gestorben. Asataneta ist eine arabische
Verschreibung fiir AmAtntd — Auadotvra (zum Ortsnamen gewordener Akkusativ
von Aupaidois).

Bonn L. Abramowski
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Walter Delius: Geschichte der irischen Kirche von ihren
Anfingen bis zum 12. Jahrhundert. Miinchen/Basel (Ernst Reinhardt) 1954.
176 S. Kart. DM 9.—. :

Bei einem Forschungsiiberblicdk in der Zs. fiir Kirchengeschichte 60 (1941) 485 ff.
hat Walter Delius auf ,das Fehlen einer historisch einwandfreien Geschichte der
Kirche Irlands in deutscher Sprache® hingewiesen. Nunmehr hat er selber das
Wagnis auf sich genommen, diese Liicke zu schliefen.

Seine stoffreiche, gedringte Darstellung gliedert sich in 12 Kapitel. Nach
kurzen einleitenden Bemerkungen iiber das vorchristliche Irland (I) ist vom gal-
lischen und britischen Friihchristentum die Rede (II), insbesondere von Ninian
und seiner Griindung Candida Casa, deren Ausstrahlung auf Irland vom VFf. mit
Nachdruck als Beginn der irischen Kirche hervorgehoben wird. In deutlichen Kon-
trast dazu stellt er Gestalt und Werk Patricks (III), der den entscheidenden Sieg
iiber das Heidentum erfocht, aber ein rémisch-episkopales Kirchenwesen bei den
Iren einpflanzte. Dabei bringt D. (S. 28) einen sehr beachtlichen, vielleicht sogar
schliissigen Losungsvorschlag zu der alten Kontroverse um Palladius und Patrick:
die Wirksamkeit des Palladius habe mit der Bekimpfung des Pelagianismus im
Zusammenhang gestanden und sich vornehmlich au? die nordbritischen Kelten
jenseits des Antoninuswalles erstreckt. Im IV. Kapitel wird dann dargelegt, wie
auf der bald vom Festlande isolierten Insel das von Patrick begriindete Kirchen-
tum verkiimmerte, wihrend sich der Einfluf von Candida Casa behauptete und,
zusammen mit anderen Voraussetzungen, in die Entfaltung jener monastisch be-
stimmten Organisationen einmiindete, der die iroschottische Kirche ihre ' allbe-
kannte Sonderstellung im europiischen Frithmittelalter verdankt. Von hier an
wird die Darstellung vorwiegend analytisch-deskriptiv und handelt von der Ver-
fassungsstruktur der irischen Kirche (V), von den charakreristischen Erscheinungs-
formen des religiésen Lebens wie Klosterdisziplin, Bufle, Liturgie (VI), von den
Leistungen der Iren in Wissenschaft und Kunst (VII). Es folgen kurze Uberblicke,
die das Notwendigste iiber die Kuldeer (VIII) und die Wikingereinfille (IX)
mitteilen, und ein wiederum sehr materialgesittigter Lingsschnitt (X), der meist
knapp, gelegentlich aber auch etwas ausfithrlicher auf die wesentlichen Phasen und
Gestalten der Peregrinatio eingeht, vom ilteren Columba bis ins 12. Jahrhundert.
Das Sonderthema der ,Auseinandersetzungen zwischen irischem und romischem
Christentum® ist als eigenes Kapitel herausgelost (X1), und den Abschlufl (XII)
bildet die unter englischen Einflissen stehende, in den Synoden von Kells (1152)
und Cashel (1172) gipfelnde hochmittelalterliche Reformbewegung, durch die Ir-
land ganz in die abendlindisch-rémische Gesamtkirche hineinwuchs. Ein Literatur-
verzeichnis von 8 und ein Anmerkungsapparat von 14 Seiten stiitzen die Dar-
stellung ab.

Kein Zweifel, ein Buch dieser Art tut not, und jeder, der mit dem groflen
Sachkomplex ,Iroschotten‘ in Berithrung kommt, muff sich kiinftig fiits Gesamt
und fiirs Detail in Dankbarkeit bei der Schrift von D. Auskunft holen. Um so
lebhafter wird der kritische Leser bedauern, seine Erwartungen nur bedingt erfiille
zu finden. Nach einer Andeutung im Vorwort zu schliefen, mufite der V. offen-
bar unter nicht eben giinstigen Zufleren Bedingungen arbeiten; darum kommt der
Rezensent jedoch nicht an der objektiven Feststellung vorbei, daff das Buch
anscheinend ibereilt abgeschlossen, jedenfalls aber nicht recht ausgereift ist. Das
gilt schon von der duferen Form. Gewifl sind wir in Deutschland gewohnt, an
gelehrte Werke nur sehr milde literarische Anspriiche zu stellen, zumal es nicht
an Beispielen dafiir fehlt, dafl eine gar zu gewandte Feder der wissenschaftlichen
Gediegenheit Abbruch tut. Beim Buche von D. hat die niichtern-sachliche Art des
Autors unstreitig etwas Gewinnendes, aber ein wenig mehr an stilistischer Aus-
feilung wire hier doch vonnéten gewesen, vor allem in den Eingangskapiteln, die
tiber ganze Strecken hin aus abgehackt aneinandergereihten knappen Hauptsitzen
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bestehen und dadurch auch die Gedankenfithrung oft sprunghaft, jedenfalls alles
andere als flissig erscheinen lassen. Der Darstellung gelingt es kaum irgendwo,
aus dem doch wahrhaftig fesselnden Stoff ein abgerundetes, ansprechendes Bild
zu formen, sie ist durch den fiir ein so weitgespanntes Thema viel zu knappen
Druckraum beengt und an vielen Stellen belaster durch die Hiufung keltischer
Worter und Namen, die mit philologischem Eifer transskribiert, dem nicht
fachlich spezialisierten Leser (fiir den das Buch doch bestimme ist) aber grofien-
teils ungeldufig sind und ihm durch kein erlduterndes Hilfsmittel (Landkarte oder
dergl.) nihergebracht werden. Uberhaupt fehlt es, nicht nur im Formalen, an
cindringlicher ,Verarbeitung® des Stoffes. Im Vorwort wird beklagr, »daf auf
evangelischer Seite keine Ansitze zu einer Darstellung der Geschichte der irischen
Kirche vorhanden sind“. Das darin anklingende Programm konnte bedenklich
stimmen, weil frithere Generationen gerade bei diesem Thema in einer wissen-
schaftlich hochst fragwiirdigen Weise geschichtliche Krifte, die wirklich nichts mit-
cinander gemein haben, in ecine vage ideelle Bezichung zu setzen liebten. So
erfreulich es nun ist, daff der Leser sich solcher Befiirchtungen bald véllig enthoben
sieht, so wenig wird es ihn umgekehre befriedigen, im wesentlichen nur eine neu-
trale, ,positivistische“ Materialausbreitung zu finden; bei der die Wertung und
die historisch-genetische Vertiefung kaum angedeutet sind. Die historiographische
Eindringlichkeit und Ubersichtlichkeit leidet auch entschieden darunter, dafl der
Autor vom V. Kapitel an den Faden des chronologisch angelegten Berichtes fast
ganz fallen lific und den Stoff iiberwiegend in Sachkapitel gliedert. Dadurch
verschwimmen die zeitlichen und riumlichen Konturen; markante Personen und
Statten — etwa Finnian, Bangor — werden bei den verschiedensten Sachbeziigen
erwihnt, aber kaum je zur Orientierung des Lesers im Zusammenhang ,vor-
westellt®. Als Stoffbasis dienen dem Vf. so gut wie ausschlieflich die Quellen und
die Spezialliteratur, die sich unmittelbar auf die irische Kirche beziehen; infolge-
dessen wird die politische Geschichte Irlands nicht einmal soweit behandelt, daf8
der Leser mit den von Zeit zu Zeit auftauchenden Namen von Kénigen eine Vor-
stellung verbinden kann, und die Verflechtung der Iroschotten in die Staaten-,
Kirchen- und Geistesgeschichte Europas wird entweder bloff summarisch ange-
deutet (vgl. die wirklich unzureichenden Ausfiihrungen iiber die gallische Kirche
und das abendlindische Ménchtum S. 13 ff.) oder nicht beachtet (vgl. die unpra-
zisen Bemerkungen zum Institut der Laiendbte S. 135), oder es wird, namentlich
in den literarhistorischen Ausfithrungen des X. Kapitels, schlechthin alles, bis
zu den drittrangigen Schriftstellern der Spitantike, als bekannt vorausgesetzt.
Stichproben ergeben -ibrigens, dafl die Aufzihlung und Kennzeichnung von
Autoren, Werken, Codices und Quellen in diesem Kapitel, sichtlich ohne viel
eigene Forschung, aus dem grundlegenden (selbstverstindlich in den Anmerkungen
zitierten) Buch von J. E. Kenney, The Sources for the early History of Ireland
I (1929), besonders S. 538 ff., ibernommen ist. (Von dem kurzen Kuldeer-
kapitel S. 92 ff. gilt dasselbe; vgl. Kenney S. 468 ff.) Dabei ging es nicht ohne
Fliichtigkeitsversehen ab. So beispielsweise S. 115 in der Wiedergabe der Be-
merkungen von Kenney S. 547 f. zur ,Geographie® des Dicuil, wobei der fabu-
lierende Pseudo-Kosmograph Aethicus Ister (8. Jh.) und der Kompilator Solinus
(3. Jh.) zu einer imaginiren Gestalt Aethicus Solinus verschmelzen; wenn S. 116
der Grammatiker Eutyches, der Schiiler Priscians im 6. Jh., zum Zeitgenossen
Karls d. Gr. erklirt wird, so ist das ein Mifiverstindnis auf Grund von Kenney
S. 564; wenn Kenney S. 592 einen writer Gautbert und einen Autor Hisrael
erwihnt, so tauchen diese Angaben als ,Schreiber Gantbertus® und ,Hiraes* bei
D. S. 119 wieder auf; ebenfalls S. 119 findet sich die schlechthin ritselhafte
Aussage, »das Nekrologium des Notker Balbulus® verzeichne ,irische Heilige
des 9.—12. Jahrhunderts®, — gemeint ist (nach Ausweis der dazu gehdrigen
Anmerkung) das von Notker um 896 verfalite Martyrologium, dessen Migne-
Drudk, wie bei Kenney S. 597 zu lesen ist, im Bande 131 die Spalten 1025—1164
fiille, ohne darum aber inhaltlich bis ins 12. Jahrhundert zu reichen! Aber auch
sonst fehlt es nicht an Schnitzern, mitunter sogar peinlicher Art. In einer Irischen
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Kirchengeschichte diirfte es nicht unterlaufen, dafl der Waliser Giraldus Cam-
brensis, ein Hauptgewihrsmann fiir das mittelalterliche Irland, regelmiflig (S. 42,
93, 98, 159) als ,Giraldus von Cambrai® bezeichnet wird. Offa von Mercia
erscheint als ,Konig von Irland“ (S. 113), und gleich darauf wird im Zusam-
menhang mit den Anfingen des Bistums Verden ein offenbar als unbekannt
geltendes Kloster ,Amarbic“ erwihnt, — es ist Amorbach im Odenwald! Welche
Verkennung der geschichtlichen Situation spricht daraus, daf Laurentius von
Canterbury, Mellitus von London und Justus von Rochester, drei Gefahrten des
romischen Angelsachsenmissionars Augustinus, als ,britische Bischéfe“ begegnen
(S. 129) und gleicherweise der Northumbrier Wilfrid von York als ,Brite®
bezeichnet wird (S. 131)! Fehlerhaft und verworren sind nicht minder die Aus-
fithrungen S. 130f. tber die Osterfrage, wo zu lesen steht, daff ,der Oster-
zyklus des Dionysius® um 630 ,in Rom noch nicht angenommen war“, daff
Lindisfarne ,den 84jihrigen Zyklus des Viktorius® befolgte und daff in Whitby
664 ,die Osterberechnung des Viktorius fiir Britannien angenommen“ wor-
den sei. ;

Das alles sind einige herausgegriffene, beiliufig vermerkte Beanstandungen,
die sich bei der Lektiire aufdringten, aber — abgesehen von ein paar Stich-
proben bei Kenney — auf keiner regelrechten Kontrolle beruhen. Es steht also
ernstlich zu befiirchten, dafl eine systematische Uberpriifung noch manche andere
Unebenheit aufdecken wiirde, doch spricht der Gesamteindruck dafiir, dafl die
Unsicherheit und Fliichtigkeit sich vornehmlich da auswirkt, wo der Vi. mit
seiner Darstellung iiber den Boden Irlands hinausgreifen mufite; die spezifisch
irischen Kapitel, besonders III, IV, V, erscheinen sicherer und verldfilicher. Im
ganzen ist das Buch also keineswegs das geworden, was die Fachwelt erhoffte:
auf das deutsche Gegenstiids zu den mafigebenden Werken des Auslandes wie
etwa L. Gougaud, Christianity in Celtic Lands (1932) oder J. Ryan, Irish
Monasticism (1931), miissen wir noch weiter warten, aber den Weg zu diesem
Ziel hat D. ein gut Stiick geebnet durch die Erstellung eines verdienstlichen
Abrisses, in dem eine Fiille von Stoff und Spezialliteratur zu finden ist.

Kiln Th. Schieffer

E. O. Kuujo: Die rechtliche und wirtschaftliche Stellung
der Pfarrkirchen in Alt-Livland. (= Annales Academiae Scien-
tiarum Fennicae, Ser. B, Tom. 97,2) Helsinki 1953, 275 S. brosch. Finn.
Mark 850.—.

Es ist bewegend, zu beobachten, mit welcher Unbeirrbarkeit die finnische
historische Forschung trotz Krieg und Nachkriegsnot ihre Arbeit fortgesetzt
hat. Fiir den Bereich der baltischen Geschichte, zu der die Finnen seit langem
wichtige und willkommene Beitrige geliefert haben — erwihnt seien nur Arvi
Korhonen, G. A. Donner und G. Mickwitz, von denen die beiden Letztge-
nannten als Opfer des Krieges ithr Leben gelassen haben —, ist dieses von um
so groflerem Wert, als ein Grofiteil der estnischen, lettischen, litauischen und
deutsch-baltischen Forscher durch die Kriegsfolgen Heimat und Arbeitsmoglich-
keiten weitgehend eingebiifit haben. Um so dankbarer wird man es begriifien,
daff von finnischer Seite wichtige Beitrige zur Geschichte Livlands nach dem
Kriege verdffentlicht worden sind. Neben dem Buch von Vilho Nitemaa (Die
undeutsche Frage in der Politik der livlindischen Sridte im Mittelalter, Hel-
sinki 1949) hat Verf. der vorliegenden Studie seine Dissertation iiber das Zehnt-
wesen in der Erzdiozese Hamburg-Bremen bis zu seiner Privatisierung schon
1949 vorgelegt und fiihre die Untersuchung, nunmehr eingegrenze auf Alt-Liv-
land, weiter, indem er die Organisation der Pfarrkirchen als Ganzes behandelt.
Er beschrankt sich dabei auf diese, lifit einmal die Gesamtkirche und den Ge-
samtklerus, zum anderen die Vikariate beiseite, weil diese sich in ihrer wirt-
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schaftlichen und rechtlichen Stellung — die Inhaber der Vikariate lassen sich
nicht als zugehdrig zum Gemeindeklerus betrachten — von der der Pfarrkirchen
unterschieden. Eine Betrachtung der Quellen (S. 10—19) wird vorausgeschicke,
die zeigt, daf auch gewisse nachreformatorische Quellengruppen (Visitations-
protokolle, Wadkenbiicher) fiir die lindlichen Gemeinden des Mittelalters Aus-
sagewert besitzen, wihrend in den Stidten schon nach 1522 groBere Verinde-
rungen in rechtlicher und wirtschaftlicher Hinsicht stattfanden. Die Arbeit ist
in drei grofe Abschnitte gegliedert: 1. Entstehung, Aufbau und Rechtsstellung
der Pfarrkirchen (S. 20—101). 2. Die Einkiinfte des Pfarrklerus (S. 102—164).
3. Die fabrica und die Kirchenvormiinder (S. 165—237). In einer Schluibetrach-
tung wird kurz die Summe der Untersuchung gezogen (S. 238—246). — Grund-
lage fiir die rechtliche und wirtschaftliche Stellung der livlindischen Pfarrkirchen
bildeten neben den allgemeinen Bestimmungen des kanonischen Rechts die Ver-
trige von 1210 und 1211 zwischen Bischof Albert von Riga und dem Orden der
Schwertbriider iiber die Aufteilung des bis dahin eroberten Landes und die
Abgrenzung der beiderseitigen Rechte. Da diese Vertrige die Bestitigung Papst
Innozenz® I1I. erhielten, wurden sie das Muster, nach dem man sich spiter,
als die einzelnen estnischen Landschaften und Kurland unterworfen wurden, in
der Regel gerichtet hat. Es ist also berechtigt, von diesen Vertragen, die die
Stellung der Ordensbriider selbst, der in ihm ein geistliches Amt versehenden
Kleriker und spiter der Priesterbriider des Ordens regelten, Bestimmungen iber
die Pfarrkirchen im Ordenslande und die Visitationen trafen, auszugehen, da
alle Auseinandersetzungen zwischen dem Schwertbriiderorden und seinem Nach-
folger, dem Deutschen Orden, und den geistlichen Landesherren um die Aus-
legung der Bestimmungen dieser Vertrige gingen. Der Deutsche Orden ver-
suchte, als er 1237 nach Livland kam, zum mindesten die Zehntrechte der Bi-
schofe abzultsen, zum Teil aber auch, das Einsetzungsrecht des Bischofs bei der
Besetzung der Pfarrstellen zu umgehen. Die dinische Herrschaft in Harrien und
Wierland bis 1346 und die Tatsache, daf der Bischof von Reval der Erzditzese
Lund angehbrte, bedeutete gegeniiber den Unterschieden, die zwischen den geist-
lichen Territorien und dem Ordensgebiet bestanden, nicht allzuviel. K. hat also
Recht, wenn er betont, daf Alt-Livland im Mittelalter kirchlich als eine Ein-
heit anzusehen sei, dagegen politisch zersplittert blieb (S. 31). — Von einer
einheitlichen Dotierung der Pfarrkirchen kann in Alt-Livland nicht die Rede
sein. Die landschaftlichen Unterschiede und die verschiedene Haltung, die die
Landesherren gegeniiber der Pflicht zum Bau und zur Ausstattung von Pfarr-
kirchen einnahmen, treten deutlich hervor. Es sind Pfarren ohne Grundbesitz
vor allem in den Zentren des Deutschordenslandes (Wenden, Fellin) nachzuweisen,
in denen der Pfarrbesitz, auch wenn er vorhanden gewesen war, zum Ordens-
land geschlagen wurde, wobei der Pfarrer vom Deutschordenshof ausgehalten
wurde (S. 47 ff.). Die Abgrenzung von Pfarrsprengeln ist daher ebenfalls land-
schaftlich verschieden, hilt sich in Estland an die alten Gaugrenzen (Kiligunden),
auch in Kurland offenbar an alte Landeseinheiten (Burgsuchungen, vgl. dazu
H. Dopkewitsch, Die Burgsuchungen in Kurland und Livland vom 13.—16 Jh.
in: Mitr. Riga 25, 1933; dazu aber meine Bemerkungen in: Das Lettenland im
Mittelalter, K6ln 1954, Exkurs IT), hat aber im Lettenlande, wo ecine herrschaft-
liche Ordnung die alte Gaueinteilung vielfach schon iiberlagert hatte, als die
Deutschen an der Diina erschienen, zur Festlegung neuer kirchlicher Grenzen
gefiihre. Eine Betrachtung der Amter des Pfarrers und des Kaplans (S. 52 £f.)
ergibt, dafl das Patronatsrecht iiber die Pfarren nicht nur dem Deutschen Orden,
sondern auch Dombkapiteln, Kléstern und adligen Stiftern zukam. Der letzte
Punkt erfihrt durch K. eine neue Beleuchtung, da man bisher meist annahm,
dafl es ein Adelspatronat in Alt-Livland nicht gegeben habe. Sein Umfang
bleibt freilich unbestimmt, doch kann K. einige Fille sicher nachweisen. Den
Stidten gelang es dagegen nicht, das Patronatsrecht iiber die Stadtpfarrkirchen
zu erlangen. Die pipstlichen Provisionen bleiben in ihrem Umfang unbestimmt,
hier kinnte das Vatikanische Archiv wohl noch Auskunft geben. Fiir das Or-
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densland hat bereits Alexander IV. generell auf Provisionen verzichtet. Die
Investitur der Pfarrer wurde den Bischéfen vom Orden fiir seine Pfarrkirchen
mitunter streitig gemacht. Der Orden hat in Alt-Livland an seinen Kirchen und
fiir die geistliche Betreuung seiner Konvente vielfach Weltgeistliche verwandt,
da einmal die Zahl seiner eigenen Priesterbriider offenbar nicht ausreichte, zum
anderen die Bestrebungen der Ordensleitung darauf abzielten, die an seinen
Kirchen titigen Weltgeistlichen in volle Abhingigkeit von sich zu bringen ein-
schliefilich des Rechtes, sie gegebenenfalls in die Ordenshiuser zuriickzuberufen
und durch andere zu ersetzen (S. 81ff.). Die Besetzung der Vikariate zeigt,
dafl nur verhiltnismiflig wenig Einheimische zu Klerikern herangebildet wurden
und als Kapline titig waren. Nur gering sind die Nachrichten iiber bischofliche
Visitationen. Auch hier haben sich Streitigkeiten mit dem Orden, besonders iiber
die Prokuratien ergeben. — Eine sorgfiltige Verwertung der Quellen iiber die
Einnahmen des Pfarrklerus bietet das zweite Kapitel (S. 102 ff.), wobei davon
ausgegangen wird, dafl bereits 1198 die Liven sich verpflichteten, Geistliche in
ihren Burgen aufzunchmen. Die meisten Burgen der Liven und Letten, meint
K., seien bewohnt gewesen, wihrend das fiir die estnischen Burgen nicht immer
zutreffe (S. 102). Ob man diese Behauptung aufrechterhalten kann, mufl die
Archiologie nachpriifen. Unklar bleibt, wieweit Burgen Mittelpunkte des heid-
nischen Kultus waren. Hier gibt eine Untersuchung von Ed. Sturms iiber die
sogen. Alkhiigel bei den baltischen Vélkern wichtige Hinweise (Conventus primus
historicorum Balticorum 1937, Riga 1938, S. 116 ff.), dic vermuten lafr, dafl
Burg und Kulestatte nicht zusammenfielen. Anfinge einer Grundherrschaft sind
fiir Kurland nachzuweisen (P. Johansen in: Baltische Lande I, 1939, S. 263 ff.),
auch fiir Estland zu vermuten (ders., Siedlung und Agrarwesen der Esten im
Mittelalter, 1925, S. 7 f). Die mit dem Einsetzen der christlichen Mission ein-
gefiihrte Abgabe, der Zehnte, geriet trotz der bereits 1236 erlassenen Verbote
Gregors IX. iiber die Zehntiibertragung bald in die Hinde der Vasallen. Im
allgemeinen wurde zwischen Zehntem und Zins nicht unterschieden, es handelte
sich um die allgemeine Abgabe der Bewohnerschaft (S. 110), von der die Pfarr-
herrenabgabe abgezweigt wurde. Sie war in den einzelnen Gebieten sehr ver-
schieden. Eine Ausnahmestellung nahmen hierin die schwedischen Siedler auf
den Inseln und an der Kiiste Estlands ein, die — als Viehziichter — ihren
Zehnten-Zins und ihre Pfarrherrenabgabe in Butter entrichteten (S. 126 ff.).
Untersuchungen iiber die Opfergaben, die Stolgebiihren usw. ergeben, dafl die
Einnahmen des Pfarrers in Alt-Livland sehr unterschiedlich waren, so dafl seine
wirtschaftliche Stellung im Vergleich zu der anderer Linder im Spitmittelalter
schwer zu bestimmen ist. Auch in Alc-Livland ist es zu scharfen Gegensitzen
zwischen Welt- und Ordensklerus gekommen, vor allem, als die Dominikaner
nach Livland kamen (S. 147 ff.). — Im dritten Kapitel iiber die Fabrica und
die Kirchenvormiinder geht K. der Frage nach dem Aufkommen der Institution
der Kirchenvormiinder nach, wobei vermutlich der Einfluf der Ostseestidte von
Riga, Reval und Dorpat aus die Pfarrgemeinden Ale-Livlands erfafc har. Sie
sind ein Anzeichen fiir die wachsende Bedeutung des Biirgertums, und auch in
Alt-Livland sind die Kirchenvormiinder in Riga, Reval, vielleicht in Dorpart,
entweder abhingiz vom Rat oder Mitglieder desselben. Auf dem Lande sind
es entweder Vasallen der Bischéfe oder Ordensbeamte. Thre Haupraufgaben, die
Entgegennahme von Opfergaben und Stiftungen fiir die Kirchen, die Verwal-
tung des Kirchenvermogens, die Unterhaltspflicht fiir die Baulichkeiten und
Friedhofe, dienen dem Zwedk, eine Trennung von Pfarrerbesitz und Kirchen-
vermogen herbeizufiihren. K. gibt an Hand der vorhandenen, fiir die Scidte
Riga und Reval reichlich, vorhandenen Quellen einen Einblick in den Umfang
der Kirchenvermégen und die wirtschaftliche Stellung der Fabrica, die ebenfalls
grofle landschaftliche Unterschiede aufweist. Immerhin konnte von einer Anzahl
Kirchen Geld im Leihgeschift hergegeben werden (S. 229 ff.). Im Schlufikapitel
werden die charakteristischen Ziige des Gemeindelebens in Alt-Livland heraus-
gehoben: der von Anfang an betrichtliche Einfluff des Biirgertums auf die Wirt-
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schaftsfithtung der stidtischen, des Adels auf die der lindlichen Gemeinden,
wihrend das Bauerntum ,nicht viel in Dingen der Kirche mitzureden® hatte
(S. 239). Kennzeichnend ist der Gegensatz zwischen den Bischéfen und dem
Orden, welcher in jedem Bistum eine andere Stellung einnahm (S. 239 f.). Im
allgemeinen zeigt Alt-Livland die Kennzeichen des deutschen Kirchenlebens. Die
Reformation hat nur in den Stidten cinen schroffen Wechsel in der Gemeinde-
ordnung herbeigefiihrt, wihrend auf dem Lande noch lange die alten Ord-
nungen erhalten blieben, mit Ausnahme von Kurland, in dem Gotthard Kettler
Reformen in Angriff nahm. In den Bistiimern ging das Patronat in groflem
Umfange in die Hinde des Adels iiber. — Ein umfangreiches Quellen- und
Literaturverzeichnis beschlieBen die griindliche, zuverlissige und sehr lehrreiche
Arbeit, fiir die K. Dank gesagt sei.

Freiburg i. Br. M. Hellmann

Eans-Walter Krumwiede: Das Stift Fischbeck an der
W eser. Untersuchungen zur Frithgeschichte 955—1158 (— Studien z. Kir-
chengesch. Niedersachsens, in Verb. m. Ph. Meyer und R. Drogereit hg. v.
H. Darries, 9), Gottingen (Vandenhoeck u. Ruprecht) 1955. 137 S., 1 Stamm-
tafel, brosch. DM 12.80.

AnliRlich des tausendjihrigen Jubiliums des Stiftes Fischbeds an der Weser
bei Hameln hat der Verf. eine Reihe von Untersuchungen zur Frithgeschichte
des Stiftes zu einem Buche zusammengefafit, das Rez. leider nur teilweise wiir-
digen kann, da ihm die Quellen und Literatur zur niedersichsischen Landes-
geschichte nicht vollstindig genug zur Verfiigung stehen.

Uber die Griindung des Stiftes ist wenig bekannt. Die Griindungslegende
kann nur aus den schwer zu deutenden Bildern eines im 16. Jahrh. gewirkten
Teppichs erschlossen werden. Die ,Griindungsurkunde® (DO. 1. 174) enthilt
auBer den Namen der Griinderin Helmburg, ihres Mannes Ricbert und ihrer
Sihne Richard und Aelfdehc nur noch Angaben iiber die verhiltnismiflig geringe
Ausstattung des neuen Stiftes mit 95 Hufen (Kap. I S. 11—16). — In einem
Giiterverzeichnis der Abtei Fulda (im Codex Eberhardi) erscheint ein Fischah
in der Nihe von Hamala. Gegeniiber K. Liibeck, der hieraus auf einen ful-
dischen Hof in Fischbeck bei Hameln geschlossen hat, macht Verf. geltend, dafl
es sich auch um Fischbach bei Hammelburg handeln kénne (Kap. II S. 17—31). —
Die Herkunft der Stifterin Helmburg aus dem angesehenen sichsischen Grafen-
geschlecht der Ecbertiner ist zwar nicht strikt zu beweisen, soll aber durch
umfangreiche genealogische Untersuchungen wahrscheinlich gemacht werden (Kap.
111 S. 32—63). — Uber das Leben im Stift wihrend der ersten zwethundert
Jahre seines Bestehens ist fast nichts bekannt. Einen gewissen Ersatz bieten die
Nachrichten tiber Entstehung und Eigenart der Kanonissenstifter, die Verf. auf
Grund der allgemeinen Literatur zusammenstellt (Kap. IV S. 64—77). — Be-
sonders schwer ist es, die Rechtsstellung des Stiftes genau zu kliren. Im Zuge
seiner weitausholenden Untersuchung iiber Immunitit, Vogtei, Unabhingigkeit
kommt Verf. zu dem Ergebnis, daR es ein ,konigliches Schutzkloster im spe-
ziellen Sinne“ gewesen sei (Kap. V 5. 78—97). — Im Jahre 1147 schenkte Kénig
Konrad IIT. dem Abt Wibald von Corvey die beiden Stifter Fischbeck und
Kemnade. Wibald konnte jedoch nur den Besitz von Kemnade antreten, da der
Fischbecker Untervogt Graf Adolf von Schauenburg, wohl unterstiitze von Hein-
rich dem Lowen als Obervogt, mit Erfolg die Selbstindigkeit Fischbecks als
~unabhingiges konigliches Schutzkloster® verteidigte (Kap. VI S. 98—115). —
Zuletzt wird noch auf Grund des Privilegs Hadrians IV. vom 11. 5. 1158
(JL. 10407) die Exemtion, also die kirchliche Rechtsstellung des Stifts, unter-
sucht. Ergebnis:, das Privileg verbiirgte dem Stift seine Unabhingigkeit dem
Mindener Bischof gegeniiber, ohne es aus dem Didzesanverband Minden zu 13sen
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(Kap. VII S. 116—124). — Vorwort (S. 7f.), Einleitung (S. 9f.) und SchluB-
bemerkungen (S. 124—128) verdeutlichen ebenso wie die reichlich iiber den gan-
zen Text verstreuten methodischen Erdrterungen die Absichten und Ergebnisse
des Verf. Ein Anhang (S. 129—133) bringt die wichtigsten Urkunden in vollem
Wortlaut: Ottos des Groflen (DO. 1. 174), der Koénige Heinrich II. (DH. IL
T 81) und Konrad II. (DK. II. 15), des Papstes Hadrian IV. (JL. 10 407),
dazu eine Urk. aus Hilwartshausen von 1003. Am Schluff das Literaturver-
zeichnis (S. 134—137) und eine Stammtafel der Griinderfamilie.

Die Schluffbemerkungen des flott geschriebenen, durchaus unkonventionellen
Buches beginnen mit dem Satz: ,Der Versuch, von einer geringen Zahl von
Diplomen aus die Frithgeschichte eines kleinen Stifts moglichst vollstindig zu
rekonstruieren, ist m. W. kaum einmal unternommen worden.“ Dieser Satz wird
durch eine Anmerkung erliutert: ,Die vorliegende Arbeit besteht bis auf das
Kapitel iiber den Streit mit Corvey eigentlich nur aus einer Interpretation der
ersten vier Urkunden des Stifts®. Der Leser stutzt, denn fast kdnnte es scheinen,
als kenne der Verf. keine der zahlreichen Monographien zur Stifts- und Kloster-
geschichte. Aber offensichtlich meint Verf. ,die Friihgeschichte eines kleinen sich-
sischen Stifts“, da ithm die Arbeiten z. B. .iiber die rheinischen Kanonissenstifter
in Neuff und Gerresheim (R. Kottje, Das Stift St. Quirin zu Neuf8 1952; H. Wei-
denhaupt, Das Kanonissenstift Gerresheim, Diisseldorfer Jahrb. 46, 1954) kaum
unbekannt geblieben sein kénnen, so wenig wie die anderen derartigen Arbeiten,
auf deren Erwihnung Rez. ebenso wie Verf. verzichten muf. Auch hinsichtlich
der ,moglichsten Vollstindigkeit® iibt Verf. strengste Beschrinkung, indem er
— mit Ausnahme des noch zu erwihnenden Nekrologs — alle jiingeren Quellen
zur Stiftsgeschichte und damit auch die durchaus méglichen Riickschliisse auf die
Jahre vor 1158 aus dem Bereich sciner Untersuchungen ausschlieft. Deshalb
erfahrt man nichts tiber die Standesverhiltnisse der Kanonissen, nur beildufig
etwas Uber die Beziehungen des Stifts zu den Vigten, zu den Bischdfen und zu
anderen Stiftern, wenig uber die Besitzverhiltnisse, nichts iiber den zu Anfang
des 12. Jahrh. (?) begonnenen Bau der Stiftskirche. Um so mehr Gewicht erhalten
die Rechtsverhiltnisse des Stifts, deren Regelung ja die vier Urkunden vor allem
dienen sollten. Das Problem ist dabei, wie Verf. mehrmals ausdriicklich bemerke,
dafl man aus Privilegien nicht ohne weiteres auf ihre Verwirklichung schlieffen
kann. Mit anderen Worten: diese Urkunden bezeugen, was sein sollte, nicht
aber, was wirklich gewesen ist. Wenn Verf. nun einen erheblichen Teil seiner
Arbeit darauf verwendet, trotzdem zu erweisen, dafl ,die Fischbecker Diplome
ihre juristische Prignanz nicht aus dem allgemeinen Rechtsgefiige . . ., noch viel
weniger aus den Gepflogenheiten der Kanzlei, sondern aus der geschichtlichen
Situation des Stiftes selbst® erhalten haben, dann muf Rez. gestehen, daf er
solcher ,Einsicht in die innere Logik der individuellen Zusammenhinge® unbe-
dingt das vorzieht, was Verf. etwas abfillig als das ,monotone Grau der Rechts-
systematik® bezeichnet, d. h. die Ergebnisse der landliufigen Verfassungs- und
Rechtsgeschichte und Diplomatik, die Verf. freilich nicht immer ganz zutreffend
wiedergibt. -

Die Lekriire des ungewohnlichen Buches ist zweifellos anregend und gibt An-
lafl zu einer Fiille von Bemerkungen, aus denen nur einige wenige ausgewihlt
seien. Zu Kap. I: Bei der Schilderung des Teppichs und der Wiedergabe der
kauderwelschen lateinischen Beischriften der Bilder stiitzt Verf. sich anscheinend
auf die dem Rez. unzugingliche Stiftsgeschichte von J. L. Hyneck (Rinteln 1856).
Auf einer neueren Abbildung (H. Gobel, Wandteppiche III 2, 1934, Abb. 30,
dazu Text S. 28) ist leider nicht mehr alles zu erkennen. Das Kauderwelsch, das
Verf. iibersetzt, ohne den Versuch einer Rekonstruktion des urspriinglichen
Textes zu wagen, erklirt sich vielleicht aus der Tatsache, daf der wollene Wand-
behang seit seiner Herstellung (1583) stark repariert wurde (Gobel 2.2.0.). — Die
in engem Anschlufl an Th. Sickel unternommene neue Erdrterung der seit Jahr-
zehnten unbestrittenen Datierung des DO. 1. 174 wird leider durch zwei Druck-
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fehler unverstindlich: S. 14 Z. 20 lies: 953 und 954 statt 954 und 955. — Zu
Kap. II: Auf S. 24 f. wird das in den Fuldaer Totenannalen iiberlieferte Monchs-
verzeidinis fuldischer Kloster (von ca. 880—85, vgl. Stengel D. A. 9, 522) be-
handelt. Wie aus der Einleitung von G. Waitz zu seiner vom Verf. nicht ange-
fiihrten Ausgabe (MG. SS. 13, 161 ff.) hervorgeht, ist die Fuldaer Hs. des 10.
Jahrh. (nicht des 12. oder 13. Jahrh.!) die einzige, die das Verzeichnis enthilt.
Das ist freilich aus der vom Verf. beschafften Fotokopie micht zu ersehen. Der
von ihm vermiflite Zusatz zu Hamala: id est Hamalaburg prope (nicht propre)
Fuldam stammt wie die anderen eingeklammerten Zusitze in Leibniz’ SS. rer.
Brunsvicen, vom Herausgeber des Textes. — Das ganze Kapitel pafic eigentlich
nicht in den Rahmen des Buches. — Zu III: Im Nekrolog des Stiftes Fischbeck
ist aufer der Griinderin noch eine zweite Helmburg, abbatissa loci istius, einge-
tragen, zum gleichen Datum (10. 8.) ist im Nekrolog von Moellenbeck eine Helm-
burb abbatissa bezeugt (Wigand’s Archiv 5, 364). Verf. wendet sich gegen die
These, daf diese Helmburg II eine Tochter der Griinderin gewesen sei. Grund:
Es ,ergeben sich ohne sie bereits 8 Kinder fiir Helmburg, so daf} wir sie mit
weiteren Nachkommen verschonen wollen, zumal ein Anhaltspunkt Gber den
Namen hinaus nicht gegeben ist* (S. 42). Rez. betrachtet zwar das Amt als
Abtissin des gleichen Stifts als einen weiteren Anhaltspunke, verzichtet aber an-
gesichts der mehr als zwanzig Erwihnungen des Namens Helmburg im Moellen-
becker Nekrolog auf cine neue Hypothese. — Aus den S. 59 zit. Worten locus
ille iuri (nicht iure) fuit addictus . . . Ottonis kann Rez. nicht wie Verf. (S. 60)
entnehmen, auf welche Weise Otto zu diesem Besitz gekommen ist. — Zu IV:
Verf. stiitzt sich bei seinen Ausfilhrungen iiber die Kanonissenstifter im wesent-
lichen auf K. H. Schifer, ohne W. Levisons Kritik an Schifer zu beriicksichtigen
(jetzt in: Aus rhein. u. frink. Vorzeit, 1948 S. 489—516). Gegen die vom Verf.
(S. 71) wiederholte frithe Datierung der Abtissinnenweihe (vorkarolingisch, bzw.
9. Jahrh.) durch Schifer hatte Levison (S. 511f.) protestiert. Jetzt ist das Alter
der Formel ziemlich leicht festzustellen. Diese Ordinatio abbatissae canonicam
regulam profitentis stammt aus der Bliitezeit der Kanonissenstifter, dem 10.
Jahrh., und gehort hochstwahrscheinlich zu den fiir das Mainzer Pontifikale neu-
geschaffenen Texten. Sie enthilt jedenfalls nicht mehr und nicht weniger iltere
Bestandteile als diese und ist wie sie nur in Hss. des Mainzer Pontifikale iiber-
liefert (vgl. Andrieu, Les Ordines Romani I, 1931, S. 182). — Das Fischbecker
Nekrolog steht in der Wolfenbiitteler Hs. 4347 (Gud. lat. 42 fol), die nach
Milchsack (Gud. Hss., 1913, S. 108f.) u. a. ein Kalendarium und das Nekrolo-
gium von ,Visby® enthilt; aus letzterem stammen die von Bohmer-Huber (Fon-
tes 4, 495 ff.) gedruckten Ausziige. Die erwiinschte neue Beschreibung der Hs.
konnte verbunden werden mit Angaben iiber die Hs. 190 der Landesbibliothek
Hannover, die anscheinend auch ein Nekrolog von Fischbeck enthilt (Bodemann,
Hss. . . . Hannover, 1867, S. 30). Was Verf. S. 74 f. iiber die Hs. sagt, ist teils
unverstindlich, teils abweichend von den Angaben Hubers. Er zitiert teils den
gedruckten Auszug, teils — ohne Angabe von Signatur und Seitenzahl — die
Handschrift. Rez., der auf den Druck angewiesen ist, mochte nur auf die drei
Eintragungen zum 8. 6., zum 7. 8. und zum 4. 12. hinweisen, die von Schenkun-
gen Kaiser Heinrichs IV. (f 1106) und des Kaiserpaares Lothar IIL. (f 1137)
und Richenza (+ 1141) beriditen. Die vom Verf. (S. 98) beklagte grofie Liicke
in der Stiftsgeschichte von 1025—1147 kann dadurch doch wohl etwas verringert
werden, — Zu V: In DO. L. 174 wird dem Stift Fischbeds die Konigsvogtei zu-
gesichert. Das einzige Altere Beispiel solcher Verleihung durch Otto L (DO. L
1 fiir Quedlinburg) wird S. 90 ff. ausfiihrlich besprochen. Die Worte et si aliquis
generationis nostrae . . . regalem potestativa manu possideat sedem . . . iibersetzt
Verf. (S. 91) so: Wenn ein anderer des liudolfingischen Geschlechts (Verf. bezieht
das auf die Briider Ottos, nicht etwa auf seine Nachkommen) das Konigsamt
durch Gewalt in seinen Besitz brichte . . . Rez. bedauert, iiber den Sinn dieser
Worte so anderer Meinung zu sein, dafl er den anschlieBenden Ausfithrungen des
Verf. nicht zustimmen kann. — Zu VI: Bei der Charakterisierung Wibalds von

Ztschr, fir K.-G, LXVIL 8
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Stablo verlafit Verf. sich auf J. Janssen (1854); darum ist er wie dieser dem
beriichtigten Filscher Petrus diaconus zum Opfer gefallen, der die S. 99 erwihn-
ten Ehrentitel Wibalds erfunden hat (DL. IIL. 1 121 g, h; vgl. Bresslau, Handb.
2], 504). — Die zweite Urkunde des Stiftes, DH. II. 81, ist in ihrer heutigen
Form unecht, beruht aber auf echter Vorlage. Die heutige Fassung ist laut Bresslau
auf dem radierten Pergament des Originals ,im 12. (schwerlich noch im 11.)
Jahrh.® geschrieben. Zugefiigt wurde vor allem das Recht der freien Vogtwahl,
obwohl, wie Bresslau bemerkt, zur Zeit Konrads III. die Vogtei ein Reichslehen
war. Vom Verf. erwartet man nun eine genauere Bestimmung des Zeitpunkts der
Filschung und der Umstinde, durch die sie veranlaft wurde. Er fafit sich kurz
(S. 102 Anm. 24): ,hier wird das Motiv fiir die Filschung des freien Vogtwahl-
rechtes in DH. II. 81 deutlich, die in dieser Zeit (d. h. in der Zeit Konrads IIL.)
vorgenommen wurde (vgl. S. 95): die Belehnung Wibalds mit der Vogtei von
Fischbeck hitte das Ende des Stifts bedeutet*. Auf S. 95 findet man nur ein un-
genaues Referat iiber Bresslau’s Auffassung. Aber von einer Belehnung Wibalds
mit der Vogtei ist keine Rede gewesen. S. 102 oben spricht Verf. richtig von dem
»Mandat, durch welches der Konig den Herzog (Heinrich d. Lowen) aufforderte,
auf die Vogtei von Fischbeck und Kemnade zu verzichten und sie von Wibald
als Lehen anzunehmen®. Dieser Vorgang ist fiir Kemnade mit aller wiinschens-
werten Genauigkeit in einer Urkunde Heinrichs des Lowen erzihlt (hg. v. K.
Jordan Nr. 8, S. 14 f), zweifellos sollte es mit Fischbeck genau so gehalten wer-
den. Was das Stift aber in diesem Augenblick mit einer Vogtwahlfilschung er-
reicht hirtte, bleibt unklar. — Ob es bei der Verhinderung der Schenkung durch
Adolf von Schauenburg vielleicht eine Rolle spielte, dafl er mit der ungenannten
Abtissin verwandt war (S. 102f. beiliufig erwihnt), hat Verf. nicht erwogen.
In Kemnade dagegen stritten sich in dieser Zeit drei Pritendentinnen um die
Wiirde der Abtissin; alle drei hiefien Judith, eine von ithnen war auch Abtissin
von Gesedse und wird vom Verf. deshalb Judith von Giska genannt. — Zu VI:
Das fritheren Forschern verdichtige Privileg Hadrians IV. wurde von Goetting
als Spezialfall der Papstdiplomatik fiir echt erklirt; dagegen meldete W. Holtz-
mann_entschieden Widerspruch an; Goetting brachte neue Griinde fiir die Echt-
heit bei, sodaf, wie Verf. berichtet (S. 118) ,Holtzmann seine Bedenken hin-
sichtlich der Echtheit der Urkunde aufgegeben hat®, und zwar, wie hier hinzu-
gefiigt sei, mit folgenden Worten: ,Herr Goetting glaubt an die Ehrlichkeit seiner
Fischbecker Damen, ich . . . halte das Stiick nach wie vor fiir eine Filschung . . .“
(am S. 118 Anm. 14 angeg. Ort). Verf. hilt also mit Goetting die Urkunde fiir
echt, das sei thm unbenommen, aber vielleicht hitte er doch andeuten sollen, dafl
diese Meinung nicht unbestritten ist. — Bei der anschlieflenden Definition der
Exemtion polemisiert Verf. dann mit Goetting und Brackmann, wobei er der
Gefahr der Vermengung von — modern ausgedriickt — Rechtsnorm und Rechrs-
wirklichkeit wiederum nicht entgangen ist. — Beim Abdrudk der Texte im Anhang
kam es dem Verf. offenbar vor allem auf den Wortlaut an, denn die Kopf-
regesten sind sehr viel kiirzer als sonst bei solcher Gelegenheit iiblich ist. Gerne
hitte man den spiteren Zusatz et Richarddi in 1, die Interpolationen in III, den
Schreibfehler rogum in IV bezeichnet gesehen; in I ist 1, in II 6, in ITI und V
je ein Druckfehler stehen geblieben, in II fehlt auflerdem die letzte Zeile, in V
ein Wort (S. 133 Z. 5 quibuslibet vor occasionibus). Uberhaupt sind die latei-
nischen Texte, auch der Zitate, nicht so gur gedruckt wie der deutsche Text (wo
nur folgende Druckfehler zu berichtigen sind: S. 10 minuzidsen, S. 72 Kreuzschiss,
S. 74 Realprisens, S. 89 u. S. 96 Arrenga und S. 126 konrigenten). Lateinische
Druckfehler (Rez. konnte nicht alle Texte nachpriifen) finden sich S. 12 (zwei),
24 (einer), 25 (3), 26 (4), 27 (1), 28 (1), 32 (2), 49 (6), 54 (3 und eine unbezeich-
nete Liicke von 13 Wortern), 56, 58, 59, 65, 71, 84 (je 1), 90 (2), 91 (fehlt ein et),
93, 95 (je 2), 110 (4), 114 (6, dazu ein fehlendes Wort).

Sapienti sat. In Vorwort, Einleitung und Schlufbemerkungen und auch sonst
hie und da hat Verf. mit der geziemenden Zuriickhaltung, doch oft und deutlich
genug seine: Verdienste hervorgehoben. Rez. kann sich deshalb darauf beschrinken,
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ihm dort voll und ganz zuzustimmen, wo er (S. 10) den fiir seine Untersuchun-
gen gewihlten Weg ,etwas ungewdhnlich® nennt.

Bonn R. Elze

Urbain V (1362—1370) Lettres Communes analyseés d’apres les
registres dits d’Avignon et du Vatican par les membres de I'Ecole francaise de
Rome et M.-H. Laurent. Tome I (premier fascicule) Paris (De Boccard) 1954.
1711288

LettressecrétesetcurialesdupapeUrbain V (1362—1370)
se rapportant 3 la France publiées ou analysées d’apres les registres d’Avignon
et du Vatican. Fascicule 4. Table des matiéres par G. Mollat. Paris (De Boc-
card) 1955. 116 Sp.

Das grofle Unternehmen der Ecole francaise de Rome in der Herausgabe der
papstlichen Register des 13. und 14. Jahrhunderts ist nach lingerer Unterbrechung
wieder in Gang gekommen. Zur Geschichte dieser Registerpublikation ist nur zu
sagen, dafl sie schon vor der allgemeinen Eroffnung des Vatikanischen Archivs mit
den Registern Innocenz IV. begann und daff sie, wie jedes groflere romische
Institutsprogramm ihre wechselvollen Schicksale hatte. Da zur Zeit die Frage der
Veroffentlichung des riesigen Vatikanischen Materials und die dabei anzuwenden-
den Methoden wieder einmal diskutiert werden mit dem Ziel einer internatio-
nalen Zusammenarbeit, soll auf dieses heikle Thema hier jetzt nicht niher einge-
gangen werden. Nur sei daran erinnert, dafl das grofle franzosische Unternehmen
fiir das 13. Jahrhundert das ganze Material vorlegen will und dieses Programm
zum grofien Teil schon erfiillt hat, wihrend fiir das 14. Jahrhundert aus manchen
Sparten der Uberlieferung eine Auswahl getroffen wird, die sich meist auf die
franzésischen Gebiete beschrinkt. Vor allem gile dies fir das politische Material,
da seit der Eroffnung des Vatikanischen Archivs die Linder unter nationalen Ge-
sichtspunkten diese reiche Quelle auszuschépfen begonnen haben. Doch sind im
14. Jahrhundert noch grofle Liicken auszufiillen. Um welche Mengen es sich dabei
handelt, kann man bei dem Pontifikat Johanns XXII. sehen, aus dessen litterae
communes G. Mollat in unsiglich mithsamer Arbeit iiber 60000 Urkunden in
16 Binden publiziert hat. Die Verdienste der Kapline an S. Louis des Francais
in Rom miissen bei dieser Gelegenheit doch wenigstens angedeutet werden.

Der vorliegende Faszikel eroffnet die Publikation der litterac communes Ur-
bans VI. Schon vor einem Menschenalter hat ein franzésischer Geistlicher, Cha-
noine H. Dubrulle einen kleinen Versuch zu dem 1. Pontifikatsjahr dieses Papstes
ediert. Die Oberlieferung der Bullen liegt in dieser Zeit bekanntlich in zwei Serien
vor, den sog. Avignonesischen Registern (fir Urban VI. die Binde 150—170) und
den sog. Vatikanischen Registern (fir Urban VI. die Binde 245—262). Fiir alle
Fragen zum Verhiltnis beider Registerserien ist jetzt das Buch von F. Bodk, Ein-
fithrung in das Registerwesen des Avignonesischen Papsttums (1941) heranzuzie-
hen. Die wichtige Serie der Suppliken ist in diesem Unternehmen nicht beriick-
sichtigt. Wihrend Mollat bei Johann XXII. die einzelnen Regesten, groflere Aus-
ziige oder den ganzen Wortlaut in chronologischer Anordnung brachte, lie} J.-M.
Vidal in der Edition der litterac communes Benedikts XII. die einzelnen Sach-
gruppen beisammen. Diese letztere Methode wird auch in diesem Faszikel ange-
wandt. Das hat aber zwei Seiten: die urspriingliche Gestalt der Register wird
deutlich sichtbar und es lift sich die Bearbeitung leicht auf mehrere Teilnechmer
abgrenzen, aber das Auffinden der einzelnen Stiicke wird dadurch etwas erschwert.
Von den rund zwei Dutzend Sachgruppen der litterae communes sind in dem
vorliegenden Faszikel aus dem 1. Pontifikatsjahr erfafit: de absolutione plenaria
in articulo mortis; de beneficiis sub expectatione; de beneficiis sub expectatione
in forma communi; de beneficiis religiosorum sub expectatione. Da diese Gruppen
stark formelhaft sind, hat man sich fast durchweg mit Regesten begniigt. Es ist

25
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also nur ein Teil des 1. Pontifikatsjahres erschlossen. Verantwortlich zeichnet
P. Laurent OP, dem wir schon eine Reihe von wichtigen Arbeiten aus dem Varti-
kanischen Archiv verdanken; doch haben auch andere Mitglieder des franzosischen
Instituts sich an der Edition dieses Faszikels beteiligt.

Die mehr politischen Stiicke, mit deren Herausgabe P. Lecacheux begann, sind
durch die unermiidliche Arbeitskrat von G. Mollat zu Ende gefithrt. Nun hat er
auch den Faszikel mit dem Register veroffentlicht, das zunichst einen Index
analyticus notabilium rerum mit wichtigen Zusammenstellungen von Beamten der
Kurie bringt, dann aber den ausfiihrlichen Index nominum personarum et locorum.
Damit ist im Gegensatz zu vielen Pontifikaten des 13. und 14. Jahrhunderts dieser
Band rasch benutzbar geworden.

Tiibingen K. A. Fink

P. O. Kristeller: Il pensiero filosofico di Marsilio Ficino
(= Biblioteca Storica del Rinascimento, Nuova serie diretta da Eugenio
Garin III) Firenze (G. C. Sansoni) 1953. XIX, 492 S. Lit. 5000.—.

Das vorliegende Werk wurde schon 1931 in Angriff genommen. 1937 lag das
fertige Manuskript in deutscher Sprache vor. Seine italienische Ubersetzung war
bereits 1938 fertiggestellt. Aber nicht in Europa, sondern erst in Amerika konnte
es 1943 in englischer Sprache mit einer vorangestellten Biographie Ficinos zum
ersten Male veroffentlicht werden. In der vorliegenden italienischen Ausgabe ist
die Biographie fortgelassen, sonst aber ist der urspriingliche Text im ganzen be-
wahrt, wie er vor nahezu 20 Jahren verfaflt wurde. Nur kleine Erginzungen und
Verinderungen wurden auf Grund der Kritiken an der amerikanischen Ausgabe
und weiterer Untersuchungen des Verf. hinzugefiigt. Dadurch ist der Text auf
den Stand der heutigen Forschung gebracht. Er zeigt, daf heute niemand berufe-
ner ist zu dieser Darstellung der Philosophie Ficinos als K., der wie wenige den
Hauptteil seiner Lebensarbeit dem Problem der sogenannten ,Renaissance®, des
»Humanismus“ und insbesondere der geistigen Gestalt Ficinos gewidmet und
unsere Kenntnis von ihr schon frither durch Quellenfunde und Einzelveréffent-
lichungen bereichert hat.

Nach K. war Ficino der erste Humanist, der wirklich Philosoph war, der iiber-
dies nicht nur in der vorchristlichen und christlichen Antike, sondern auch im
mittelalterlichen Denken und in der — leider noch wenig erforschten — Spit-
scholastik seiner Zeit wurzelte. Die thm voraufgehenden spiten Humanisten seit
dem 14. Jh. seien dagegen, wie K. in fritheren Einzeluntersuchungen zeigen zu
kidnnen gemeint hatte, nur Nachfolger der alten Rhetoren gewesen. Ihr Bemiihen
habe daher allein der ,Rhetorik® und dem Ideal der ,Eloquenz® gegolten, aber
nicht der Philosophie, wobei er das in zahlreichen Quellen sichtbare Interesse an
der Moralphilosophie der Antike, aber auch des frithen Mittelalters (Abaelard!)
zwar nicht iibersah, aber auch nicht erklirte.! Nun haben gewifl zahlreiche Huma-
njsten, die wirklich nur als Lehrer und Literaten titig waren, sich nicht mit
Philosophie befafit. Selbst fiir Manetti sind nur die Spitscholastiker die ,philo-
sophi nostri temporis® (ein Zeichen fiir das Bewufitsein der geistizen Gemeinsam-
keit, das die sogenannte ,Renaissance® und die Spitscholastik noch verband und
das auch de facto im gemeinschaftlichen ,Gesprich®, ja sogar in der Freundschaft
von Humanisten und Spitscholastikern zum Ausdruck kam.) Aber das zentrale,
religids-philosophische Problem, das Ficino zu l8sen versuchte, ist doch nicht aus
seinem Kopfe allein entsprungen. Was bei Ficino gleichsam sublimiert in einer

1 P. O. Kristeller and John Herman Randell jr.: The study of the philosophies
of the Renaissance. Journ. of the hist. of ideas II (1941) S. 449—496; P. O.
Kristeller: Humanisme and Scholasticisme in the Italian Renaissance. Byzantion
XVII (1944/45) S. 346—374.
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grofien Frage vorliegt, ist vor ihm bei Humanisten und Juristen schon zumindest
in Einzelproblemen lebendig. Das soll nicht besagen, dafl es durch diese Jahr-
hunderte hindurch eine einheitliche Philosophie der ,Renaissance” gegeben habe.
Die ,Renaissance® ist iiberhaupt fiir uns doch nur noch insofern eine unbestreit-
bare historische Tatsache, als sie der aus den Quellen aufweisbare Versuch einer
Deutung war, in der eine Reihe von sehr verschiedenartigen Mannern das Higen-
tiimliche ihrer Zeit und damit sich selbst verstehen zu konnen meinten. Wie jede
Selbstdeutung einer Zeit stellt sie also selbst ein historisches Problem dar. Jeder
Versuch seiner Lésung hat die ,Renaissance® als ein sehr komplexes Phinomen
gezeigt, bei dem die Antriebe zur Auswertung vor- und nachchristlicher antiker
Quellen gewif von sachlichen Fragestellungen der Rhetorik (im weitesten Sinne),
aber ebenso sicher auch von solchen der Politik, der Wirtschaft, der Geschichte,
der Kunst kommen. Dafl aber auch philosophische wie religidse Fragen wesentlich
wirksam sind, kann man angesichts der Quellenzeugnisse nicht gut bestreiten. Das
gilt schon fiir das 14. Jh. Dabei ist vor allem die Tatsache zu bedenken, dafl,
vom gesamthistorischen Aspekt aus, im 14. Jh. die politische, wirtschaftliche und
geistige Situation des Menschen, sein Aufgabenkreis, sein Verantwortungsbereich
im Vergleich zum Mittelalter verdndert und erweitert ist in einer Form, die ihn
unmittelbar auch vor religivse Probleme stellte. Dabei geht es nicht etwa um eine
Infragestellung des Christentums iberhaupt. Zunichst geht es vielmehr um die
Frage nach der Maglichkeit der Verwirklichung des Christentums im praktischen
Leben. Diese Frage war schon Bufipredigern des 13. Jh. vertraut. Sie ist damals
schon in Laien lebendig gewesen (iibrigens in genau derselben Weise wie bei
Petrarca). Seit dem 14. und 15. Jh. aber kamen diese Laien mit ihren Sorgen
offentlich zu Wort. Ihr erstes Interesse galt damals offenbar dem Problem der
richtigen Lebensfiihrung, sonst hitten sie nicht als erstes nach den antiken Schrif-
ten iiber Ethik gegriffen. Salutati identifiziert gelegentlich das Ideal der Huma-
nitas geradezu mit der Ethik, also einem Teilgebiet der Philosophie. Das war
keineswegs selbstverstindlich. Sinngemifler war vielmehr der Standpunke der
damaligen Theologie, dafi man keine Ethik brauche, weil man den Glauben habe
(Ugolino von Orvieto). Den hatten aber diese Laien auch — und doch war er
nicht mehr ganz derselbe wie bei den Klerikern und Monchen. Denn diese Laien
(denen iibrigens die Gedankenwelt des groflen Thomas von Aquino noch sehr
selten bekannt war) verstanden sich als Menschen nicht mehr primir von den
tragenden religiosen Anschauungen von der Erbsiinde, der allgemeinen Siind-
haftigkeit und der erlésenden Gnade her. Diese Begriffe begegnen selten in ihren
Schriften. Dabei bleibt doch die Sorge, wieweit thnen ihr diesseitiges richtiges
Handeln das jenseitige Heil sichert, bei den meisten (nicht bei allen) durchaus
wach, oft gerade weil sie sich schon seit dem Ende des 13. Th. als durchaus frei
zum Guten wie zum Bosen wissen und — wie Garin gezeigt hat — im Anschluff
an Genesis I 26 ff. und besonders Lactanz ihre besondere Stellung in der Welt
im Gegensatz zum Mittelalter Innocenz’ III. neu zu bestimmen suchen. Die zahl-
reichen Untersuchungen dariiber sind gewiff bis zum Rand gefiille mit Tradition
(wie iibrigens Ficinos Werke auch), aber sie sind trotzdem nicht alle blofle ,Lite-
ratur®, weil die die Verfasser leitende oder ihnen aufgegebene Fragestellung nicht
ein literarisches, sondern ein religises und philosophisches Anliegen ist. Seine um-
fassende philosophische und religiose Bedeutung wird noch am Anfang des 16. Jh.
scharf hervorgehoben: Alle Wirren der Zeit rithrten daher, daff man nicht wisse
~quid sit esse hominem® (Widmungsschreiben zum 1. Druck von Manettis ,De
excellentia et dignitate hominis®). An diese seit vielen Jahrzehnten lebendige
philosophische Problematik kniipft auch Ficino an. K. betont am Schlufi seines
Werkes ausdriicklich: ,I’'uomo e il suo atteggiamento sono per il Ficino il suo
punto di partenza del suo filosofare, e bisogna cercare in questo fatto il segreto
della sua influenza et importanza storica, filosofica, umana® (S. 437). Dafl Ficino
mit diesem Problem vor der gleichen Aufgabe gestanden habe wie die mittel-
alterlichen Theologen, wird man aber K. schwerlich zugeben. Ficinos Christentum
war wie das der vorhergehenden Humanisten nicht mehr mittelalterlich, trotz
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seiner gelegentlichen Anlehnungen an Thomas von Aquino, dessen Summa contra
gentiles er — auf einen vor der allzu hiufigen Plato-Lektiire warnenden Hinweis
des Antoninus von Florenz hin2 — wohl als einer der ersten Humanisten genauer
studiert hatte. Gerade die auferordentlich subtilen und tiefgreifenden Unter-
suchungen, in denen K. das Werk Ficinos analysiert und zunichst gleichsam seine
ganze aristotelische und platonisch-neuplatonische Begriffsapparatur im 1. Teil
unter dem Titel: ,Das Sein und die Welt® sichtbar macht, zeigen, dafl hier eine
andere christliche Grundanschauung von Welt und Mensch die Arbeit leitete, die
der ,Die Seele und Gott® betitelte 2. Teil in voller Deutlichkeit aufweist. Denn
hier zeigt K., da die cigentliche Grundlage des ficinianischen Philosophierens die
»esperienza interiore” ist. In Ubereinstimmung mit den erwihnten Zlteren Ein-
sichten zeigt diese innere Erfahrung auch Ficino, daR der Mensch in diesem Leben
moralisch frei ist. Der Mensch wihle sein ,atteggiamento morale* allein. Damit
entscheidet er zugleich auch iiber sein jenseitiges Schicksal, er hat also das Heil
oder Unheil seiner Seele selbst in der Hand — eine Annahme, die dem antiken
Denken gemifler ist als dem christlichen und die man vor dem 15. Jh. niche iiber-
all anerkannt hitte. In dieser inneren Erfahrung erlebt der Mensch aber zugleich
auch das Gefiihl des Ungeniigens der Seele 'an threm der korperlichen Welt ver-
hafteten Dasein, fiir die daher der den Humanisten des 14. Jh. noch so proble-
matische Tod eine Befreiung vom Korper ist. Die so oft betonte ,Sinnenfreude®
oder der ,Aesthetizismus® der ,Renaissance” findet also in Ficino keine Bestiti-
gung. Das Erlebnis dieses Ungeniigens an der Welt deuter Ficino metaphysisch
mit Augustin als ,inquietudine della coscienza®, psychologisch aber versteht er sie
als ,malinconia®. Das Bedeutsame und fiir Ficino Charakrteristische liegt nun
darin, dafl er von der Verallgemeinerung dieser zunichst rein subjektiven Ge-
stimmtheit her das Wesen des Menschen und seine Stellung im Sein zu deuten
sucht. Dieses Sein denkt er sich, analog der neuplatonischen Auffassung, stufen-
formig gegliedert, aber von einem allgemeinen Streben aller Kreatur zu Gotr als
der hochsten und doch von allen anderen unterschiedenen Stufe belebt. Gerade aus
dem Erlebnis seiner leib-seelischen Zwiespiltigkeit erkennt nun der Mensch nicht
nur seine Stellung in der Mitte der grofien Seinsreihe vom Korperlichen zum
Intelligiblen und Géttlichen, sondern weifl darin auch um seine Bedeutung als das
Band, das diese beiden Regionen in sich verbindet als dem einzigen Wesen, das
wie ein Janus-Kopf in beide Richtungen zu blicken vermag. Ficino hat, wie K.
betont, keine eigene Ethik und Aesthetik entwickelt. Trotzdem ist das grofle
Gewicht des Ethischen bei ihm nicht zu verkennen. Es zeigt sich vor allem darin,
dafl der in der Mitte des Seins stehende Mensch von Ficino doch wiederum aus
der grofien Reihe der Kreaturen mit ihrem unbewufiten natiirlichen Streben zu
Gott dadurch herausgehoben wird, daf seine in der Liebe erfolgende Hinwendung
und Erhebung zu Gott als ein bewufiter Akt seiner Freiheit dadurch gekennzeich-
net wird, daffl ithm auch die Méglichkeit der Hinwendung zur Kérperwelt und
d. h. der Siinde zugestanden werden mufl. Beide Miglichkeiten offenbaren sich in
der ,esperienza interiore®. Ob auch die von Ficino anerkannte Méglichkeit einer
schon im Leben in kurzen Momenten vollziehbaren Erhebung zur Gottesschau,
also einer mystischen Ekstasis, auf eigenen inneren Erfahrungen Ficinos beruht,
bleibt jedoch fraglich. Die stindige Erkenntnis Gottes aber wird erst in dem nach
dem Tode erfolgenden Aufstieg der Seele zu Gott méglich, der ihr hierbei in
seiner Gnade gleichsam helfend die Hinde entgegenstreckt. Diese géttliche Gnade,
von der Ficino weiff, wird also erst nach dem Tode wirksam, indem sie den
neuplatonischen Kreis des Seins in der liebenden Riickkehr zu Gott schlieflen hilft.
Daf§ Ficino sich als Christ fiihlte, ebenso wie auch die vor ihm lebenden Huma-
nisten und Juristen, erscheint unbezweifelbar. Dafl aber in ihm und seinen Vor-
gingern ein verdndertes Verstindnis des christlichen Menschen und seines Glau-
bens, mit einer neuen Accentverteilung sichtbar wird, wiirde ein Vergleich mit
den wissenschaftlichen Theologen seiner Zeit ohne weiteres deutlich machen. Aber

2 P. O. Kristeller: Supplementum Ficinianum II, 204,
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das liegt schon auBerhalb der Aufgabe, die sich K. in seinem ohnehin so reichen
und. grundlegenden Werk gestellt hatte, fiir das die Geschichte der Philosophie
ihm sehr zu danken hat,

Miinster i. W. E. Hochstetter

Reformation

Alfons Auer: Die vollkommene Frommigkeit des Christen.
Nach dem Enchiridion militis Christiani des Erasmus von Rotterdam. Diissel-
dorf (Patmos-Verl.) 1954. 260 S., brosch., DM 15.—.

Selbst wenn sich die vorliegende Arbeit — eine moral-theologische Habilita-
tionsschrift der Tiibinger katholisch-theologischen Fakultit — nicht ausdriicklich
der ,systematischen® Theologie zuordnete, wire mit der Behandlung ihres histo-
rischen Gegenstandes auf alle Fille eine grundsitzliche Stellungnahme verbunden.
Erasmus ist nicht nur der Ablehnung der Reformatoren verfallen, sondern ebenso
dem ,Richtspruch des Tridentinums® (11). Wer sich seither — es sei denn blof
antiquarisch — mit dem groflen Humanisten befafr, der bestimmt zugleich seinen
eigenen theologischen Standort.

Dazu aber ist es vorab notig, den eigenen Standort des Erasmus zu bestimmen.
Der Verf. wendet an diese Aufgabe grofe und erfolgreiche Miihe. Er besitzt den
Mut, sowohl gegeniiber der evangelischen, als auch gegeniiber der romisch-katho-
lischen Forschung mit groffer Unbefangenheit nach einer eigenen Sicht zu suchen.
Der Obertitel seines Werkes deutet an, in welcher Richtung er sich bewegt: er
gibt zwar zu, daf Erasmus weder mystisch noch spekulativ gerichtet ist; aber er
sicht in ihm — nach der ersten Englandreise und der mit ihr einsetzenden
Wende — den homo religiosus, dem freilich der homo ludens sich verbindet, und
er versteht das Enchiridion als eine Anweisung zur vollkommenen — katholi-
schen — Frommigkeit. Er findet ihn vor allem von Platon, etwas weniger vom
Neuplatonismus, stark dagegen von Hieronymus und Augustin beeinfluflt, be-
streitet einleuchtend die These von I. Pusino, nach der Erasmus unter dem un-
mittelbaren Einfluf der Florentiner, namentlich des Pico gestanden habe, unter-
streicht die Bedeutung der devotio moderna und vor allem des John Colet.

Am stirksten erscheint die Beeinflussung des Erasmus durch den Platonismus.
Die Anthropologie des grofien Humanisten, Grundlage seiner Frommigkeitslehre,
ist platonisch, ohne damit schroff spiritualistisch zu sein und ohne entscheidend
aus dem katholischen Rahmen herauszutreten. Das ,Grundgesetz® fiir die From-
migkeit, wie es can. V des Ench. entwickelt wird (collatio visibilium ad invisibi-
lia) entspricht diesem platonischen Zuge. Aber es wiederholt sich bei Erasmus,
was schon in der Alten Kirche auf mehrfiltige Weise geschehen war: der ontolo-
gische Ansatz (visibilia — invisibilia usw.) wird dadurch fiir die christliche Theo-
logie verwertbar, daf die Christologie im Sinne der Logoslehre die gegensitzlich-
bezogenen Bereiche verbindet: auch bei Erasmus miindet die Anthropologie und
das aus ihr entwickelte Grundgesetz der Frommigkeit in die ,Christozentrik®
(can. IV des Ench.). Verhalten sich die Dinge so, dann freilich ist von vornherein
nicht zu erwarten, dafl die Christologie des Erasmus sich im Moralismus erschop-
" fen konnte. Im Gegenteil, nach unserem Verf. wird bei Erasmus ,nicht Frommig-
keit zu Sitclichkeit, wohl aber Sittlichkeit zu Frommigkeit® (119) — die ,,Christo-



328 Literarische Berichte und Anzeigen

zentrik®, ontologisch fiir Erasmus unumginglich, macht den ethischen Humanis-
mus zum ,christlichen®.

Auver ist freilich keineswegs ohne Gemerk dafiir, daR die Konzeption' des
Erasmus, wie sie soeben kurz angedeutet wurde, der kritischen Behandlung bedarf.
Christus als exemplum, weil er das Bindeglied zwischen der unsichtbaren und
der sichtbaren, der intelligiblen und der sinnlichen Wirklichkeit ist — das ist eine
Vorstellung, die in reiner Durchfithrung allenfalls zum ,christlichen Idealismus®
fiihren kann und dann unvermeidlich zur Entwertung des Sichtbaren und Sinn-
lichen verleiter. So betont der Verf. hiufig, daff gerade die Christologie, das
Kernstiick der Konzeption des Erasmus, ihre besonderen Schwichen hat. Die , Ver-
leiblichung® als das aus der Inkarnationschristologie genommene Grundprinzip
der Ethik erscheint bei Erasmus zwar intendiert, aber nicht erreicht. Dem ent-
spricht es, dafl Erasmus den Sakramenten im Grunde kaum Raum lific (119).
Andererseits findet Auer, die Ethik des Erasmus sei ,sakramental begriindet®
(170) — eine These, die kaum als zutreffend bezeichnet werden kann und die
Auer dann selbst dahin modifiziert, es trite bei Erasmus durchweg ,die Ethik
der Sakramente“ in den Vordergrund (203). Man wird urteilen miissen, dafl fiir.
Erasmus zwar der Rahmen der Sakramentstheologie noch steht, der Gehalt jedoch
in Ethik aufgelst ist.

Kann man dem Verf. die These abnehmen, daf Erasmus bei aller Kritik, die
er — etwa am Monchtum, aber iiberhaupt am gesamten Bestand seiner Kirche —
getibt hat und die er umgekehrt auch von rémisch-katholischer Seite immer wieder
erfahrt, auch, wenn auch in milder Form, jetzt von Auver, dennoch im Rahmen
des romischen Katholizismus geblieben sei? Die Antwort ist nicht leicht, Leicht
ist es zu sagen: Erasmus ist nicht evangelisch gewesen. Wichtig ist es, an Auers
Arbeit mit sonst ungewohnter Dringlichkeit die ,katholischen®, ja, auch die aus-
gesprochen mittelalterlichen Ziige bei Erasmus wahrzunehmen. Wenn es jedoch
wirklich zutrifft, dafl eine Denkrichtung, die per visibilia ad invisibilia strebt
und konsequent ,von unten nach oben® geht, das Pridikat des Katholischen —
wenn auch unter Kritik im einzelnen — verdient, dann freilich ist damit auch
cin dogmatisches Urteil von erheblicher Tragweite gesprochen. Fiir das Selbst-
verstindnis der evangelischen Kirche wirft dann diese sorgfiltige und sympathi-
sche Arbeit jedenfalls eine Erkenntnis ab: daR zwar allenfalls ein weitgchendes
Reformprogramm, allenfalls auch das, was man gemeinhin ,Protestantismus®
nennt, im Rahmen der katholischen Kirche noch — kritisch — unterzubringen ist,
nicht aber dic evangelische Grundkonzeption, die ja augenscheinlich sowohl die
Anthropologie, als auch die Christologie des Erasmus angreifen wird. Der Weg
zu einem evangelisch verstandenen Humanismus wird umgekehrt verlaufen als
der des Erasmus. Aber dariiber wird dann Erasmus nicht der Verachtung preis-
gegeben sein und auch nicht einem generalisierenden Verdammungsurteil verfallen.

Es sei zum Schluf} iiberhaupt bemerkt, daf sich aus diesem Buche auch fii1
die Theologie der Reformatoren einiges Wesentliche lernen lifit, insbesondere fiir
Zwingli, den Auer freilich fast ganz aus dem Spiel lifit.

Im Ganzen: ein tiichtiges, duflerst sorgfiltiges, tibersichtlich aufgebautes Buch,
das wichtige Erkenntnisse vermittelt und ernste Fragen aufgibt und fiir das wir
dankbar zu sein allen Grund haben.

Géttingen ; O. Weber
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Leiv Aalen: Den unge Zinzendorfs Teologi. Oslo (Luther-
stiftelsens Forlag) 1952. 366 S., brosch., norwg. Kr. 23.—.

Da das Buch in norwegischer Sprache geschrieben worden und daher micht un-
mittelbar zuginglich ist, soll im ersten Teil der Besprechung zunichst der Versuch
unternommen werden, eine kurze Inhaltsangabe der Kapitel des Buches zu geben.

Die Arbeit ist als ein Beitrag zum dogmengeschichtlichen und systematischen
Verstindnis des Neuprotestantismus gedacht und ist durch die Beschiftigung mit
Fr. Schleiermacher angeregt worden. Die Untersuchung nimmt ihren Ausgangs-
punkt in den ,altprotestantischen Voraussetzungen®. Das Ergebnis ist mehr oder
weniger negativ und bestitigt die orthodoxe und altpietistische Kritik. Die Arbeit
ist auf die Jugendperiode bis ca. 1735 begrenzt, wo das eigentliche Problem das
des spiritualistisch-mystischen Einflusses ist.

Aalen versucht bis zur augustinischen Metaphysik vorzudringen. Seine Aufgabe
ist es aufzuweisen, wic der junge Zinzendorf eine Theologic ausformt, die ihr
Zentrum im Gottesverhiltnis der. Brautmystik bekommt.

1. Kapitel: Die Jugendperiode, Intentionen und Einwirkungen. Wenn der
Verfasser von ,Jugendperiode® spricht, denkt er nicht nur an die fritheste Jugend,
sondern besonders auch an die Zeit der Grundlegung Herrnhuts 1722 bis zum
definitiven Bruch mit Halle (gegen 1735). Den Inhalt der Schriften des jungen
Zinzendorf fafit er folgendermaflen zusammen: die augustinische Religionsproble-
matik als das Grundlegende, die Innerlichkeit der Christusmystik als das Zentrum
der Frommigkeit, und der Spiritualismus als die praktisch-religiose Form des
Ganzen. Trotz seiner mystisch-spiritualistischen Tendenz hat Zinz. doch An-
kniipfung an die dogmatische und kirchliche Tradition. Seine Frommigkeit hat
einen konservativen Zug, insofern sie bewufit auf die Christusoffenbarung als
geschichtlich kosmisches Heilsdrama aufbaut. -

2. Kapitel: Die sokratische Religionsapologie und die Doppelfront gegen
Orthodoxie und Rationalismus. Aalen spricht hier von einer sokratischen und
apostolischen Methode. Die sokratische Methode hat zur Aufgabe, den Menschen
zu kritischer Selbstbesinnung zu fihren. Fiir die wirkliche Bekehrung aber ist eine
apostolische Methode nétig, wo alles von einer bloflen gottlichen Kraft abhingig
ist. Zinz. kann aber die sokratische Methode ganz fallen lassen, da die aposto-
lische alles tun kann, d. h. das Bewufitsein um den religiésen Bedarf wedsen und
diesen durch die religivse Erfahrung decken.

Beide Methoden werden dadurch verbunden, dafl beide eine empirische Er-
kenntnis vermitteln wollen, und zwar auf Grund einer inneren Erfahrung der
Korrespondenz zwischen dem natiirlich-religivsen Bedarf und der iibernatiirlichen
Befriedigung des Bedarfs im Christentum. In der inneren Erfahrung begegnen sich
dann das rationale Moment von unten mit dem irrationalen Moment von oben.

Von hier aus nun meint der Verfasser den Weg der Mystik gefunden zu
haben, den Weg ,nach innen-aufwirts® (indad-opad). Uberhaupt kommt Aalen
zu dem Ergebnis, dafi die apostolische Methode als eine hohere sokratische Maieu-
tik hervortritt, weil sie nur ein anderer Ausdruck fiir den asketisch-mystischen
Heilsweg ist. Der Glaube von dem hier die Rede ist, ist die ,glaubende Liebe®
der Brautmystik. Theologie und Philosophie haben so dasselbe Thema: ,Wahre
Gliickseligkeit®, und dieselbe Methode, indem die Religion zu einer geoffenbarten
Weisheitslehre wird, die durch Selbsterkenntnis zur Gotteserkenntnis leiten soll.

So wird die Orthodoxic als ketzerisch beurteilt und die asketisch-mystische
Imitatiofrémmigkeit als wahres Christentum beurteilt. Zinz. hat das asketisch-
mystische Frommigkeitsideal des Spiritualismus. Ja, Aalen kann so weit gehen
und sagen, dafl Zinz. tberhaupt nicht mit der Moglichkeit einer lebendigen
Frommigkeit rechnet aufler in der Form der Mystik und auf Grundlage der
entsprechenden Metaphysik.
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3. Kapitel: Die Religionsphilosophie der Jugendperiode auf dem Hinter-
grund der Gliiksmoral der Aufklirung (Thomasius). Zwischen Thomasius und
Zinz. bestehen wesentliche Unterschiede. In Bezug auf den Inhalt der 50g.
»Gemiitsruhe® nimmt Zinz. die augustinische caritas auf und sprengt damit den
rationalen Horizontalplan der Moralphilosophie. Hinsichtlich der Auffassung des
metaphysischen Grundbegriffes ,Hachstes Gut® folgt Thomasius der eudaemo-
nistischen Auffassung antiker Philosophen, Zinz. dagegen der neuplatonisch-augu-
stinischen Tradition. Bei Zinz. ist die Gliickseligkeit transzendent und nicht im-
manent fundiert. Der natiirliche Ankniipfungspunkt hat fiir ihn nicht mora-
lischen, sondern religiosen Charakter.

Nach Zinz. ist das Gliickshediirfnis entweder auf Gortt als das héchste Gut
oder auf die Welt gerichter. Die Losung des Gliicksproblems besteht darin, daf}
der Mensch sein Gliicksverlangen auf Gote richtet und so lernt, den Grundtrieb
der Menschennatur am rechten Ort anzuwenden. Dies ist die platonisch-neu-
platonische Lésung. Die platonisch-augustinische Gottesliche macht eine positive
Sublimierung des Gliicksverlangens aus, wo eine mehr oder weniger ausgeprigte
geistliche Erotik sich entfalten kann. Ja, Aalen kann es so ausdriicken: die
Religion wird nicht nur als Sublimierung, sondern auch als Ausdruck fér eine
Potenzierung der Erosschnsucht aufgefafic.

Die Erosliebe wird bei Zinz. als religiose Grundfunktion aufgefafit. Fiir das
menschliche Gliicksbediirfnis sind Gott und die Welt konkurrierende Objekte,
denen gegeniiber die Entscheidung ,fiir oder wider® gefille werden muf. Aber
hier wird dann Gott zum ecinzigen adiquaten Objekt fiir den menschlichen
Gliicksdrang.

Nach Zinz. besteht die Religion in der Korrespondenz zwischen dem mensch-
lichen Eros und Gott als dem héchsten Gut. Er macht das religiose Erlebnis
in der Sphire der Innerlichkeit (als dem Gebiet der Religion, wo der Mensch
in der mystischen Gottesliebe sich Gott als dem hochsten Gut frei hingibt) zur
Grundlage fiir die Gotteserkenntnis. Die religitsen Erkenntnisse sind wohl von
dem Bibelwort abhingig, aber zu allerletzt beruhen sie doch auf der inneren
Erfahrung, deren Evidenz in sich selbst ruht. So nihert sich Zinz. dem Ge-
danken einer relativen religisen Erkenntnis. Das Gefiihl ist das geistliche Er-
fahrungsorgan. Das Bibelwort tritc zu allerletzt zu Gunsten einer immanenten
Wahrheit in der Empfindung zuriick,

4. Kapitel: Die theologische Ausformung der Caritas-Metaphysik. Die Syn-
these zwischen Natur und Gnade bei Zinz. gehdrt dogmengeschichtlich zu der
augustinischen Caritas-Synthese, wo die Christusoffenbarung als die gottliche
Antwort auf den menschlichen Gliicksdrang (Eros) ausgelegt wird, und wo die
Gottesliebe (caritas) als asketisch-mystisches Gegenstiick zur Weltlicbe (cupiditas)
darum ins Zentrum der theologischen Problematik tritt. Zu dieser Cariras-
Metaphysik gehdre theologisch der Gedanke von der Licbe als das grofle Haupt-
thema des Christentums, d. h. die Liebe als gételiche Erfiillung und Vollendung
der FErossehnsucht, in Korrespondenz mit der gottlichen Liebesoffenbarung in
Christus. So liegt fiir Zinz. das Gewicht auf der Licbe, auf dem zu caritas
sublimierten Eros und auf der damit gegebenen Lebensverwandlung durch die
Gnade. Dieser Verwandlungsprozefl, der von der Weltliebe zur Gottesliebe fiihrt,
steht bei Zinz. im Mittelpunkr. Der SublimierungsprozeR riickt ins Zentrum als
das Wesentliche.

So wird die Frage zum soteriologischen Problem: Wie kann der Mensch von
der Welt und ihrer Lust befreit werden? Hier kommt dann der augustinische
Mittlergedanke zum Ausdruck, daf Gott, um das héchste Gur des Menschen
werden zu konnen, dem Menschen durch die Inkarnation nahe kommen mufte.
Zinz, lific nun die Inkarnation ins Leiden und in den Tod als die grofiten
Ausdriicke der gottlichen Liebesoffenbarung ausmiinden.

Die Gnade als lebenswandelnde Kraft ist das Grundlegende, nur daff jetzt
die Blutgnade den Eingang zur Gottesliebe 6ffnet und zugleich das Mittel dar-
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stellt, das die Gorttesliebe des Menschen am krifrigsten aufflammt, Hier kommt
dann die Passionsmystik hinzu, so daf die Braut- und Passionsmystik kom-
biniert werden.

Die grundlegende Begierde der Menschennatur wird sukzessiv von der Welt
zu Gott gewendet und erhilt eine neue Richtung und einen neuen Inhalt. Das
Zusammenspiel zwischen Natur und Gnade wird als ein dialektischer Prozef}
dargestellt. — Die Sdttigung der Rechtfertigung besteht nicht darin, das Evan-
gelium zu glauben, sondern darin, von einem mehr oder weniger intensiv
religivsen Erlebnis gefiillt zu werden. Die Wirkung der Gnade ist so die innere
Verinderung, die in der Umformung des Gliicksverlangens (von Welt- zu Got-
tesliebe) liegt, und das Zentrale dieser Verwandlung ist dann die innere Emp-
findung der Seligkeit, die darauf beruht, dafi die Seele durch die mystische
Gottesgemeinschaft den Besitz ihres adiquaten Gliicksobjekts ergreift. Das We-
sentliche der inneren Dynamik des Verwandlungsprozesses ist, dafl die aller-
innigste Zuneigung (Eros-Sehnsucht) der Menschennatur erst dadurch ausgeldst
und befriedigt wird, daf} sie durch die Gnade in Christus Gott als dem hochsten
Gut begegnet.

Bei Zinz. kénnen wir von einem asketisch-mystischen Lebensideal sprechen.
Hier nimmt er die Braut- und Passionsmystik mit ihrem Christozentrismus auf.
Jedoch hat Zinz. keinen personlichkeitsausloschenden Pantheismus des Quietis-
mus, sondern eine ausgeprigte Ausformung des Gottesverhiltnisses. Wir finden
bei ihm einen Dualismus zwischen der Sphire der Innerlichkeit und allem
Aufleren, und der Gedanke ist dann, dafl das wahre Leben in der Innerlichkeit
als einer von der Welt isolierten Sphire liegt, wo der Menschengeist ungestort
zu Gott aufsteigen kann. Dieses entspricht dem Weg der Mystik nach innen-
aufwirts. — Das asketisch mystische Lebensideal findet seine praktische Aus-
formung besonders in der Ethik der Ehe durch die sog. ,Gemein-Ehe®, die zum
groflen Symbol fiir die geistliche Erotik der Brautmystik wird.

5. Kapitel: Der neuevangelische Bruch mit dem Pietismus als Abschlufl der
Jugendperiode. Wihrend die bisherige Forschung zu dem Ergebnis gekommen
ist, dafl Zinz. durch den Bruch mit dem Pietismus zur Erneuerung des Zentral-
Evangelischen im lutherischen Erbe vorstieB, findet nach Aalen eine Neuorien-
tierung im neuprotestantischen Sinne statt. So wie Bettermann zu dem Ergebnis
kam, dafl die Sichtungszeit der Hohepunkt der Uberwindung des Pietismus
durch das Luthertum ist (Theol. u. Spr. S. 55), so stellt fiir Aalen die Sichtungs-
zeit die Kulmination der neuevangelischen Verkiindigung dar.

Das evangelisch-lutherische Erbe macht sich geltend, aber zugleich eine neue
evangelische Wendung. Die ., Weltrechtfertigung® bedeuter, dafl die objektive
Seite der Erlosung, einschlieflich Siindenvergebung, als ein fiir alle Mal ent-
schieden gedacht wird, und daf die Bekehrung darum auf die subjektive
Seite der Sache, die persénliche Aneignung der Gnade konzentriert werden kann.
Dies bedeutet, daff das Gewicht auf das innere Erlebnis gelegt wird. Die Heils-
zueignung wird in der Christusmystik als konstituierendem Ein-Mal-Erlebnis kon-
zentriert. Die Vereinfachung besteht darin, daff Zinz. mit dem ordo salutis des
Pietismus und der Mystik bricht, und an deren Stelle das erldsende Erlebnis
der Blutgnade tritt, das sofort den Menschen an der Gnadengemeinschaft mit
dem Heiland teilhaftig macht. Aber das Moment der objektiven Vershnung
fehlt bei Zinz., denn er rechnet nicht mit dem Zorn als objektiver Realitit
in Gotr.

Trotz der Betonung der Blutgnade bedeutet es nicht, daf die Gnade auf-
hore, den Charakter der Verwandlungsgnade zu haben. Denn es geht nicht um
das Verheiflungswort des Evangeliums (das geglaubt werden muf}), sondern um
das Ein-Mal-Erlebnis der Gnade und die damit verbundene Verwandlung. Den-
noch aber sicht Zinz. gleich dem lutherischen Christentum den Glauben als
bedingt nicht von einer aktiven mortificatio, sondern allein von einer Aktuali-
sierung der Not, von der der Mensch in Christus Erlésung sucht. Nur aller-
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dings mit dem Unterschied, dafl der Mensch nach Zinz. nicht unter dem Zorn
Gottes steht. Zinz. verwirft die eigene Aktivitir, aber zugleich auch das Werk
des Gesetzes als Grundlage fiir die Bekehrung. Hier macht sich das mystische
Erbe geltend.

Die Akzentuierung der Blutgnade am Schlufl der Jugendperiode fillc mit
einer Intensivierung der Brautmystik zusammen, und beides kommt zu voller
Entfaltung in der Sichtungszeit. Von hier aus wird auch die dogmatische Un-
klarheit verstindlich, die Zinz.’s Verhiltnis zum Luthertum prigt. Die Blut-
gnade bekommt eine doppelte Bedeutung: einerseits als Ausdruck der Verschnung
unter dem Gesichtspunkt der Rechtfertigung, andererseits als Vermittlung der
mystischen fruitio Dei. Fiir Zinz. ist der rechtfertigende Glaube gleich der Liebe
der Brautmystik zum Heiland. Man kann mit Recht von eciner fides caritate
formata reden. Obwohl die Rechtfertigung durch die Auseinandersetzung mit Dip-
pel und dem Pietismus ein deutliches forensisches Geprige annimmt, wird sie in
Wirklichkeit durch die Liebe des Menschen bedingt (im Sinne der Mystik). Die
starke Betonung der Blutgnade als Vermittlung der Siindenvergebung hat den
»Herrnhutismus“ als Reaktionsbewegung entstehen lassen, getragen von einem
evangelischen Motiv. Aber das eigentliche Geheimnis der Verkiindigung Zinz.’s
liegt in der Problematik, die er von der Mystik iibernimmt.

Der Bruch mit dem Pietismus bedeutet Bruch mit dem moralischen Zug, den
er frither, besonders unter mystischem Einfluf, mit der Auffassung des ordo
salutis verbunden hatte. Die neuevangelische Wendung bedeuter, dafl er das
entscheidende mystische Erlebnis (verbunden mit Siindenvergebung und damit
als Rechtfertigung aufgefafit) am Eingang zum Christenstand setzt, anstatt es
als Ziel einer asketisch-mystischen Stufenfolge zu behandeln. Zinz. jedoch bleibt
beim asketisch-mystischen Lebensideal stehen.

Das Unevangelische des mystischen Erbes bei Zinz. besteht in der Verwandt-
schaft mit der augustinischen Metaphysik (mit einer Synthese von antiken und
christlichen Grundgedanken). Aber diese Mystik (auch wenn sie mit dem Chri-
stentum verbunden wird) verbleibt ein allgemein religioser Frommigkeitstypus,
indem sie auf dem Wege nach innen-aufwirts Gott sucht, statt in dem dufleren
Offenbarungswort. Im Lichte der Metaphysik kommt die Mystik bei Zinz. als
Synthese zwischen Natur und Gnade in Betracht, wo der erotisch geprigte
Lebenshunger des Menschen die Ankniipfung fiir die Erlosung bildet., — Fiir
evangelisches Christentum kommt eine solche Ankniipfung nicht in Betracht, weil
die geistliche Not nicht mit einem solchen subjektiven Bedarf beim natiirlichen
Menschen identifiziert werden kann, da die Menschennatur ganz unter dem Urteil
des Gesetzes liegt.

Es ist ein gut geschriebenes und tiefsinniges Buch, das nicht nur zum Nach-
denken anregt, sondern auch fiir das rechte Verstindnis von Zinzendorfs Theolo-
gie eine ernste Frage aufwirft, die gerade vonseiten der ,briiderischen® Zinzen-
dorfforschung eine klare Antwort verlangt. Wenn auch mandhes hitte deutlicher
ausgearbeitet werden konnen und an manchen Punkten zu weitgehende Schliisse
gezogen wurden, und wenn die Belege auch relativ schwach sind, was teils darin
begriindet liegt, daf} nicht zu viele Quellen vorhanden sind, so hat der Verfasser
wiederum vieles richtig gesehen und erkannt. Wir als Briidergemein-Theologen
konnen uns besonders iiber den Versuch freuen, den Aalen unternommen hat, Zinz.
im Lichte des Neuprotestantismus zu sehen und von da aus Zinzendorfs Bedeutung
festzustellen. Zu gleicher Zeit ist das Buch ein ernstlicher Aufruf fiir uns alle, auf
das Grundproblem dieses Buches einzugehen, d. h. auf die Frage des religitsen
Typus, den wir bei Zinz. finden.

Quellenkritisch ist vor allem Aalens Feststellung interessant und wichrig, dafl
die Schrift ,Kurtze Sitze der Theologiae Mysticae® nicht von Zinz. verfaflt
wurde, wie auch Uttenddrfer annahm (Mystik p. 134), sondern von einem
Jeremias Josephi, der die Schrift 1707 zum 1. Mal herausgab.

Bethesda P. O. Lupindos (S.A.) S. Nielsen
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Im Jahre 1882 erschien in der Historischen Zeitschrift ein Aufsatz von Franz
Overbeck: Uber die Anfinge der patristischen Literatur (HZ 48, 1882, 417
bis 472), der durch die Schiirfe der Beobachtungen und durch die Radikalitdt der
Thesen eigentlich eine Revolution in der Wissenschaft vom NT und der Patristik
hitte hervorrufen miissen. Aber O. hat es ja ,erst lange nach seinem Tode zu
einer posthumen Wirkung gebrachc. Und zwar weniger auf dem Gebiet der
alten Kirchengeschichte als auf dem des Neuen Testamentes® (P. Vielhauer, Franz
Overbeck und die neutestamentliche Wissenschaft: Evgl. Theol. 1950/51, 194).
Oberbeds ist — nicht zuletzt gerade durch den genannten Aufsatz — der Bahn-
brecher fiir die formgeschichtliche Methode geworden. Die Patristik aber ist
weithin unberithrt geblieben von seiner Arbeit. Und doch hitre sie von ihm
Jernen konnen, daf eine altchristliche Literaturgeschichte, die doch eine ihrer
Aufgaben sein soll, Formgeschichte sein muff (vgl. meinen Aufsatz: Wesen und
Aufgaben der Patristik innerhalb der evangelischen Theologie: Evgl. Theol.
1950/51, 207 ff.). Es ist daher begriifienswert, dafl dieser grundlegende Aufsatz
in einer Sonderausgabe erncut zuginglich gemacht worden ist (Franz Over-
beck, Uber die Anfinge der patristischen Literatur. Basel, Schwabe, 1954, 71 S.
geb. sfr. 4.75). Die entscheidende Erkenntnis Overbecks ist doch wohl die ge-
wesen, dafi der Begriff christliche Literatur besagt, dafl hier von einer ,grie-
chisch-romischen Literatur christlichen Bekenntnisses und christlichen Interesses®
(S. 37) gesprochen wird. Von dieser Literatur, die der Gegenstand der Patristik
ist, mufl streng unterschieden werden die christliche Urliteratur, die gar keine
Literatur im strengen Sinn des Wortes ist. ,Erst wenn man die Formen der
profanen Literatur innerhalb der christlichen Kirche selbst, nicht nur in ihrem
Verkehr mit Ungliubigen, die ihr gar nicht angehdren, zur Anwendung gekom-
men sicht, ist der Grund zu einem bleibenden Gebilde gelegt® (S. 47). Von da
aus ist zu sagen, daR die christliche Literatur in gewisser Weise bei den Apo-
logeten beginnt, eigentlich aber erst bei Clemens von Alexandrien. Die patri-
stische Literatur ist damit als ein Produkt des Prozesses der ,Verweltlichung
erkannt. — Auch wenn man die Grundthese Overbecks vom Unterschied zwi-
schen ,Urgeschichte® und ,Kirche® nicht in vollem Umfang fiir richtig hilt und
auch wenn man im einzelnen manche Bedenken gegen seine Ausfithrungen haben
wird: Seine Gedanken behalten ihren Wert und konnen uns heute mehr denn
je forderlich sein.

Sch.

Vom Reallexikon fiir Antike und Christentum (hrsg. von
Th. Klauser, Verlag Hiersemann) ist inzwischen Lieferung 16 erschienen:
Christennamen (Forts.) — Christus (— Bd. II Sp. 1121—1286). Obwohl diese
Lieferung nur 9 Artikel enthilt, ist sie von besonderer Wichtigkeit und auch von
auRerordentlichem Reichtum. Der Schluf des vorziiglichen Art. Christennamen
(H. Karpp) behandelt die uneigentlichen Bezeichnungen und die heidnischen
Namen, Eine die einzelnen Linderart. erginzende Zusammenfassung der Ge-
schichte der Ausbreitung des Christentums in den ersten fiinf Jahrhunderten gibt
B. Kotting: Christentum I (Ausbreitung) — eine zuverldssige Orientierung, in
den Anfangszeiten allerdings zu stark auf die AG des Lukas vertrauend. Chri-
stenverfolgung 1 (historisch, Bewertung durch Heiden und Christen) von J. Vogt
ist eine knapp gehaltene, aber trotzdem umfassende Geschichte der Christenver-
folgungen, in der auch die geistigen Hintergriinde sichtbar werden. Zu Sp. 1165:
Von einer Vertreibung aller Juden aus Rom unter Claudius wird man nicht
sprechen konnen. In der Literaturangabe hitte auch H. Berkhof, Kirche und
Kaiser, 1947, genannt werden konnen. Eine wertvolle Erginzung zu diesem
vorziiglichen Art. von Vogt stellt der folgende Arc. dar: Christenverfolgung 11
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(juristisch) von H. Last. Die ,Christianisierung der Monumente’ wird von F. W.
Deichmann behandelt, der ein reiches Material zusammenstellt und iibersichtlich
ordnet (teilweise Erginzung bezw. Korrektur seines Aufsatzes: Frithchristliche
Kirchen in antiken Heiligtimern: Jb. d. Arch. Inst. 54, 1939, 105 ff.). Unter
dem Stichwort Christophorus behandelt A. Hermann die Mirtyrerlegende und
die Christustriger-Legende. Christus I (Messias) von O. Eififeldt gibt eine knappe
Ubersicht iiber atl, jid. und christliche Messiasvorstellungen, wihrend J. Koll-
witz in dem Arc. Christus II (Basileus) den Vorstellungskreis des Kénigtums
Christi behandelt. (Die Verbindung von Pax Romana und Geburt Christi ist
aber nicht erst bei Origenes belegt, sondern doch wohl schon bei Melito als Vor-
stellung vorhanden: Eus. h. e. IV, 26). Ein Stichworterregister und ein Mit-
arbeiterverzeichnis zu Band I und II des RACh schlicfen diese Lieferung und
den II. Band des Werkes, dem man auch weiterhin 'einen so guten Fortgang
wiinscht. .

Sch.

Im Jahre 1940 erschien als 6. Band der Calwer Ausgabe der Schriften Luthers
eine Zusammenstellung von Luthertexten, in denen sich Leben und Werk des
Reformators wiederspiegeln sollten. Der Band war von Heinrich Fausel zusam-
mengestellt und mit Einleitungen und Erliuterungen versehen. Ohne Zweifel war
dieser Band eine ganz besonders gut gelungene Einfithrung in Luthers Leben
und Werk, die zwar fiir weitere Kreise gedacht war, aus der aber auch der
Kirchenhistoriker jederzeit reiche Belehrung erfuhr. Nun ist dieser Band als
selbstindige Publikation in zweiter Auflage erschienen: Heinrich Fausel,
D. Martin Luther; Der Reformator im Kampf um Evangelium und Kirche;
Sein Werden und Wirken im Spiegel eigener Zeugnisse (Stuttgart, Calwer Ver-
lag — Quell-Verlag, 1955, VIII, 476 S. geb. DM 19.80). Der Aufbau des
Buches ist unverdndert geblieben. In 6 Teilen (1. Die Anfinge des Reformators;
2. Der Kampf mit der alten Kirche; 3. Die Ausmerzung des Schwirmertums;
4. Der Aufbau der Kirche; 5. Die Kirche in der Welt; 6. Die Bewihrung der
Hoffnung) wird der Leser ,vom Bilde Luthers zu Luther selbst gefithrt (so
Fausel in der Einleitung zur 1. Aufl). Gegeniiber der 1. Aufl. sind einige Er-
weiterungen und auch Verbesserungen vorgenommen. Die Einleitungen des Verf.
zeugen ebenso wie die kurzen Anmerkungen, die geradezu beispielhaft in ihrer
Kiirze und Prignanz sind, von einer Kenntnis und einem Verstindnis Luthers,
wie man es selten findet. Die Texte sind nach der WA gegeben, Abweichungen
sind in einem Anhang notiert und zeigen, wie sehr der Verf. sich um das Ver-
stindnis der Texte gemiiht hat. Die Textgestaltung ist nach den Richtlinien der
Calwer Ausgabe erfolgt, d. h. es ist eine konsequente Uberserzung in gutes
heutiges Deutsch vorgenommen; es soll ,eine wirklich deutsche, klare Rede®
entstehen. Man kann wohl sagen: Das ganze Buch ist die beste Einfiihrung in
Luthers Leben und Werk und ersetzt viele Biicher iiber den Reformator. Neben
Ernst Wolfs Aufsitzen und dem Werk von W. Link (das inzwischen in einem
Neudruck erschienen ist) verdient es als eines der besten Stiicke der vielfachen
Lutherliteratur genannt und allen Kirchenhistorikern und dariiber hinaus jedem,
der sich um ein Verstindnis der Reformation bemiiht, empfohlen zu werden.

Sch.

Mit den Gebetstexten fiir die Messen der Kiewer Blitter beschiftigt sich ein
Aufsatz von M. Leumann, Die altkirchenslavischen Kiewer Blitter und ihr
lateinisches Original: Sprachgeschichte und Wortbedeutung, Festschrift, A. De-
brunner, Bern 1954, 291—305. Sie gehen auf cine lateinische Vorlage zuriick,
die niichstverwandt ist mit dem gregorianischen Sakramentar von Padua, wie
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C. Mohlberg zeigen konnte. Wihrend die Anfinge der Gebete jeweils gut iiber-
cinstimmen, finden sich im weiteren Text geringe bis schwerste Differenzen.
L. kann diese aus der Ubersetzungstechnik kliren: Der Ubersetzer (einer der
beiden Slavenapostel oder ihrer Mitarbeiter) hat sich auf die wichtigen Termini
der lateinischen Vorlage beschrinkt und einen diese Stichwiorter verbindenden
Text: geschaffen.

Bonn A. Stuiber

Amerikanische Kirchengeschichte ist ein Gebiet, das uns weitgehend fremd
ist. Gewifl vermittelt die Geschichte der Kirche in den USA von William Warren
Sweet (The Story of Religion in America, dt. Ausgabe: Der Weg des Glaubens
in den USA, Hamburg 1951) einen guten Uberblids. Aber die Einzelheiten sind
uns meist unzuginglich. Daf es sich aber lohnt, mit der Geschichte von Theo-
logic und Kirche in den USA sich zu befassen, zeigt ein Buch; das einen Aus-
schnitt aus der Geschichte der Presbyterianischen Kirche in den Vereinigten Staa-
ten behandelt: Lefferts A. Loetscher, The Broadening Church. A Study of
Theological Issues in the Presbyterian Church since 1869 (Philadelphia, Uni-
versitiy of Pennsylvania Press, 1954, 195 S.). L. stellc die Kimpfe unter den
Presbyterianern dar, die vor allem durch das Eindringen des Liberalismus' her-
vorgerufen sind. Seine fliissige Darstellung vermittelt einen guten Einblick in die
Probleme, um die im letzren Jahrhundert gerungen wurde, und macht zugleich
deutlich, wie die theologische Fragestellung in den USA von der historisch-
kritischen Theologie in Deutschland beeinflufit ist, wobei allerdings deren Eigen-
art durch die Rezeption in den USA sich verinderte. Wichtig ist ferner, was
L. iber die theologischen Seminare (insbesondere Princeton und Union) zu sagen
hat. Das Buch ist jedenfalls eine wertvolle Arbeit und ein wichtiger Beitrag zur
neueren Kirchen- und Theologiegeschichte, nicht nur Amerikas.

Sch.

’

Die Geschichte der Evangelischen Kirche in Deutschland in den Jahren seit
1945 ist fiir den Historiker ein schwicriges Kapitel. Zu nahe steht er den Er-
eignissen, zu verworren tont der Chor der Beteiligten und zu spirlich sind die
gedrudkten Zeugnisse aus den ersten Monaten und Jahren nach dem Zusammen-
bruch. Es ist daher begriifenswert, dafl einer der Minner, die damals aktiv und
maBgeblich an dem Neubau mitgewirkt haben, jetzt eine Einfihrung in die
Geschichte und die Probleme der Grundordnung der Evgl. Kirche in Deutsch-
land vorgelegt hat, also eine Einleitung in das Werden und das Wesen jener
JVerfassung® vom 13. 7. 1948, die noch heute das Leben der Evgl. Kirche
bestimmt: H. Brunotte, Die Grundordnung der Evangelischen Kirche in
Deutschland. Ihre Entstehung und ihre Probleme. Berlin, Renner, 1954, 363 Sy
geb. DM 12.60. — B. schildert das Werden dieser Ordnung, indem er die Er-
eianisse von dem Zusammenbruch fiber Treysa I (1945) und Treysa II (1947)
bis zur Kirchenversammlung von Eisenach 1948 nachzeichnet und die Probleme,
um die dort gerungen wurde, sichtbar werden lafit. Der Text der Grundordnung
wird von ihm ausfiihrlich kommentiert und die Darstellung wie der Kommentar
werden durch im Anhang abgedrudcte Dokumente (Verfassungen von 1922 und
1933; wichtig dabei: eine Synopse der Entwiirfe zur Grundordnung) erginzt.
Das Buch ist durch seine wohlabgewogene Darstellung, in der der lutherische
Standpunkt des Verf, zwar immer sichtbar, aber niemals unangenehm aufdring-
lich hervortritt, wie durch die Fiille der Tatsachen, mit denen der Leser bekannt
gemacht wird, eine wichtige Publikation, zu der jeder, der sich mit neuester
Kirchengeschichte zu befassen hat, mit Dank und Gewinn greifen wird.

Sch.



336 Notizen

Als Fortsetzung zu den ’Texten zur Geschichte der Oekumenischen Bewegung®
(hrsg. v. K. Bohme, 1948) ist jetzt der Bericht der Theologischen Kommission
(Die Kirche, Bericht der Theologischen Kommission fiir Glauben und Kirchen-
verfassung — K. Texte f. Vorlesungen und Ubungen, hrsg. v. K. Aland, Nr. 176,
Berlin, de Gruyter, 1955; 79 S. brosch. DM 3.50) erschienen, die vom Ausschuf}
fiir Glauben und Kirchenverfassung im Oekumenischen Rat der Kirchen einge-
setzt war. — Die Aufgabe der Kommission war ’die Frage nach der Kirche’. Der
Bericht diente dazu, die Diskussion dieses Gegenstandes auf der Weltkirchen-
konferenz in Lund (1952) vorzubereiten, ihr als Material zu dienen. Der Vor-
sitzende der Kommission, Dr. R. Newton Flew fithrt kurz — aufler dem Vor-
wort — in die Absicht dieses Berichtes ein. “Versohnung, ‘Einheit in der Waht-
heit* sind die Stichworte, sind die grofle theologische Aufgabe. Das wird durch-
gefiihrt in 6 Kapiteln, die ’Das Wesen der Kirche, Ubereinstimmungen und Ge-
gensdtze’, “Was hinter diesen Spaltungen steht!, ‘Neue Faktoren, die heutige Lage,
‘Entwicklungen in der Theologie’, ‘Die theologische Bedeutung des Oekume-
nischen Rates® und *Unsere zukiinftigen Aufgaben® behandeln. Aufierdem wird in
2 Anhingen (L. Hodgson: Das moderne Denken und die Lehre von der Kirche;
St. R. Hopper: Der Existentialismus) vom heutigen philosophischen Denken auf
das Problem der Kirche hingewiesen. Angefiigt ist noch eine Liste der Mitglieder
der Kommission. Sch
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Anthologica Annua. Publicaciones del Instituto Espafiol de estudios
eclesiasticos. I (1953), 550 S. II (1954) 691 S. Iglesia naciondl espafiola, Roma.
Je 100 Pesetas.

Unter den vielen wissenschaftlichen Zeitschriften, die in den letzten Jahren in
Spanien erschienen sind, verdient die vorliegende eine besondere Beachtung; denn
der allgemeine Aufschwung der historischen Forschung wird mit der Erneuerung
des Spanischen Forschungsinstituts in Rom nach Italien ausgestrahlt. Gewifl hat
die Escuela espafiola en Roma para arqueologia e historia in ihren Cuadernos de
trabajos schon frither beachtliche Leistungen aufzuweisen, aber im groflen und
ganzen war die Iberische Halbinsel etwas zuriickgeblieben, vor allem was die Aus-
beutung des Vatikanischen Archivs angeht. Eine eigene Serie, die Monumenta
Hispaniae Vaticana soll nun diese Forschungsrichtung aufnehmen. Das ist zwar
etwas spit, doch wenn die Ankiindigungen sich erfiillen, scheint in wenigen Jahren
das aufgcholt zu werden, wozu andere Linder Jahrzehnte gebraucht haben.
Immerhin wird man aber in diesem Zusammenhang auf die neuerlich wieder stark
belebten Pline zu internationaler Zusammenarbeit hinweisen miissen.

Das neue Organ des Spanischen Instituts in Rom liegt schon in zwei starken
Jahresbinden vor. Neben vorwiegend geschichtlichen Untersuchungen und Quellen-
publikationen sind auch Beitrdge zur biblischen und systematischen Theologie, zu
Philosophie und Philologie zu verzeichnen. Wir wollen uns hier auf die wich-
tigeren historischen Beitrdge beschrinken. Von dem Kardinal Pelagius Galvani
wufite man bisher sehr wenig. Diese spirlichen Nachrichten sind nun erheblich
vermehrt durch die griindliche Untersuchung von Demetrio Mansilla, dem Leiter
der historischen Abteilung des Instituts: El cardenal hispano Pelayo Gaitdn
(1206—1230) S. 11—66. So wird zunichst seine spanische Abkunft sehr wahr-
scheinlich gemacht und auch das bei Eubel noch sehr unsichere Todesdatum nach
einer Notiz im Nekrolog von Montecassino auf den 30. 1. 1230 festgelegt. Aus-
fihrlich werden die beiden Legationen in den Orient behandelt und dadurch eine
reiche Erginzung erbracht auch zu den neuen Darstellungen i{iber Innocenz III.
In einer groflen Abhandlung befafit sich Justo Fernindez Alonso mit Don Fran-
cisco des Prats, primer nuncio permanente en Espafia (1492—1503) S. 67—154.
Auch von diesem spanischen Bischof, Nuntius, Kurialen und spiteren Kardinal ist
wenig bekannt gewesen. Aus den Vatikanischen Registerserien werden zuerst die
dufleren Lebensdaten erhoben, dann aber wird eingehend seine Nuntiatur in Spa-
nien behandelt und im Zusammenhang damic die Anfinge der stindigen Nuntia-
tur, Der besondere Wert der Untersuchung liegt in dem neuen Quellenmaterial.
Es sind die Binde personlicher Korrespondenz Alexanders VI., die erst viele
Jahre nach der Eroffnung des Vatikanischen Archivs benutzt werden konnten und

- die L. von Pastor erstmals ausgewertet hat, allerdings vorwiegend im Zusammen-
hang mit der Schilderung der persénlichen Verhiltnisse des Borgiapapstes. So
spielen diese Dokumente denn auch eine grofle Rolle in der bekannten Kontro-
verse Soranzo-Picotti iiber die Revision der Beurteilung der Perstnlichkeit Ale-
xanders VI. Sie sind aber in der vorliegenden Untersuchung in ihrer Bedeutung
fiir die politische Geschichte des Pontifikats und besonders fiir die Jahre des Ita-
lienzuges Karls VIII. und damit der universalen Geschichte dienstbar gemacht
worden. Es handelt sich um eine grofle Zahl eigenhindiger Schreiben des Nuntius
an den Papst in Valenzianischem Dialekt. Daraus wird auch ersichtlich, dafl grofle
Teile dieser Korrespondenz, vor allem die Schreiben des Papstes selbst, verloren
gegangen sind. Die im Anhang im Wortlaut oder im Regest wiedergegebenen
37 Dokumente stammen aus den allgemeinen Fonds zur Finanz- und Verwaltungs-
geschichte der Kurie. Die eben erwihnten, sehr wichtigen politischen Briefe an
Alexander VI. sollen in einer eigenen Publikation zur Geschichte der Anfinge
der Nuntiatur in Spanien erscheinen.

Der Beitrag von José Zunzunegui: La Cimera apost6lica y el reino de Castilla
durante el pontificado de Inocencio VI (1352—1362) S. 155—184, ist aus dem
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Auftrag an den Bearbeiter zur Herausgabe der auf Spanien sich beziehenden
Dokumente Innocenz VI. entstanden und stellt eine Ergdnzung zu den bisherigen
Arbeiten zur Geschichte .der apostolischen Finanzverwaltung im 14. Jahrhundert
dar, mit Herausstellung der bisher noch nicht beleuchteten kastilischen Einzel-
heiten. So ordnet sich gerade diese Verdffentlichung in die von den andern Lin-
dern schon lingst vorgelegten Publikationen ein. Im Rahmen der ,Notas® er-
scheint eine umfangreiche Vorarbeit zu einer grofien Dokumentensammlung zur
Geschichte des Baianismus (Miguel Roca, Documentos inéditos en torno a Miguel
Bayo [1560—1582] S. 303—476) besonders zu den verschiedenen Zensuren der
Universititen und ithrem Einfluf auf die Bulle ,Ex omnibus afflictionibus®. Aus
den Archiven von Madrid und Simancas und aus den Bibliotheken Angelica und
Vallicelliana in Rom sind 93 bisher unbekannte Dokumente publiziert.

Die Kapitelsbibliothek von Palencia gilt wohl als die reichste Sammlung zur
Theologie der Salmantizenserschule. Aus ihr beschreibt Melquiades Andrés, Ma-
nuscritos teoldgicos de la Biblioteca Capitular de Palencia S. 477—550 sehr ein-
gehend 57 Handschriften und gibt gute Indices der genannten Autoren und der
beteiligten Orden.

Der II. Band wird eroffnet durch den Inaugurator und Herausgeber der
Monumenta Hispaniae Vaticana. Demetrio Mansilla, Inocencio III y los reinos
hispanos S. 9—49. Aus dem reichen, ihm vertrauten Vatikanischen Material
schildert er die Bemithungen des Papstes zur Befriedung der fiinf spanischen
Staaten mit dem Ziele der Bekimpfung des Islam. Diese Bemiihungen fanden ihre
Kronung in der siegreichen Schlacht von' Las Navas de Tolosa. In seiner Abhand-
lung: Los enviados pontificios y la Colectoria en Espafia de 1466 a 1475 unter-
sucht Justo Fernandez Alonso (S. 51—122) die Vorgeschichte der spanischen Nun-
tiatur in der laufenden Entsendung von Kollektoren, die neben finanziellen Auf-
trdgen, vor allem zur Einziehung von Kreuzzugszehnten, aber auch viele politi-
schen Aufgaben zu erfiillen hatten. Die zahlreichen im Anhang publizierten Doku-
mente stammen aus der reichen Serie der Colletorie im Romischen Staatsarchiv.
Fiir die Universitdtsgeschichte von allergrofiter Bedeutung ist der Aufsatz von
Melquiades Andrés, Las facultades de Teologia espafiolas hasta 1575. Catedras
diversas (S. 123—178). Unter starker Benutzung der vielen einschligigen Arbeiten
des Dominikaners Beltrdn de Heredia gibt er gute Ubersichten und Zusammen-
stellungen und versucht die merkwiirdige Tatsache zu erkliren, warum vor der
ersten Hilfte des 15. Jahrhunderts den meisten spanischen Universitdten theolo-
gische Fakultiten nicht zugestanden wurden. In einer ungemein minutitsen Un-
tersuchung zeigen José Giménez und M. de Carvajal: El Decreto v las Decretales,
fuentes de la primera Partida de Alfonso el Sabio (S. 239—348) wie stark die
Arbeiten von Gratian und Gregor IX. die Redaktion der Siete Partidas Alfons
des Weisen beeinflufiten, fiir die Geschichte des kanonischen Rechts eine sehr
wichtige Abhandlung.

Wie schon der Titel besagt, erdffnet Demetrio Mansilla, Fondos espafoles de
archives Romanos. El armario XXXII, 3, 4 v 5 del Archivo Vaticano Primera
relacién documental (1184—1447) eine Serie von rémischen Quellenstudien zur
spanischen Geschichte (S. 393—455). Ebenfalls der spanischen Geschichte, vor-
wiegend der Neuzeit, dient die Arbeit von José de Olarra y Garmendia, Catdlogo
de los codices 418—498 de la Biblioteca de la Embajada de Espafia cerca de la
Santa Sede (S. 457—691) eine Fortsetzung der bekannten Forschungen von José
M. Pou y Marti aus dem berithmten Archiv der spanischen Botschaft beim Vatikan.

Tiibingen K. A. Fink

Biblica 36 (1955) 1—19: A. Penna, Il ,de consensu Evangelistarum® ed
1 ,canoni eusebiani® (Augustins Abhingigkeit von diesen ist nicht anzunehmen);
25—35: J. Blinzler, Eine Bemerkung zum Geschichtsrahmen des Johannes-
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evangeliums (Lk. 13, 1—5 ,bestitigt nicht nur das Zeugnis des vierten Evange-
listen von einer mehr als einjihrigen Lehrtitigkeit, sondern vor allem auch dessen
Mitteilung, dafl Jesus zu einem Paschafest nicht nach Jerusalem gepilgert ist®). —
213—222: E. F. Sutcliffe: The Kows ,diversa“ or ,dispersa? St. Jerome,
P. L. 24, 548 B (Vorziige der zweiten Lesart). — 305—331: A. Penna, Andrea
di S. Vittore «f 1175>: il suo commento a Giona (Besprechung und Text nach der
einzigen, vatikanischen Handschrift). 2. C.

Studia theologica 8 (1954) 1—24: B, Girtner, The Habakkuk
Commentary (DSH) and the Gospel of Matthew (Kritik und Fortfithrung der Ge-
danken Stendahls ,The School of St. Matthew and its Use of the Old Testa-
ment®, 1954); 43—50: H. J. Schoeps, Die ebionitische Wahrheit des Christen-
tums (Zusammenfassung des religionsgeschichtlichen und systematischen Ertrags
von ,Theologie und Geschichte des Judenchristentums®, 1949, und ,Aus friih-
christl. Zeit®, 1950). 2. C.

Vigiliae christianae 9 (1955) 1—20: E. Peterson, Die Taufe im
acherusischen See (religionsgeschichtl. Erklirung dieser Wendung der Petrus-Apo-
kalypse); 25—33: R. M. Grant, The Chronology of the Greek Apologists (mit
einer allgemeinen Charakteristik der apologetischen Situation und Leistung im
2. Jhd.); 34—36: P. Nautin, Notes ciritiques sur Irénée ,Adv. haer.“ lib. III;
37—44: E. Evans, Tertullian ad nationes (Textkritik); 45—49: J. de Wit
De Sulpicio Severo observationes (Textkritik); 50—60: D. K uijper Ff.,, Lienis
regula (was bedeutet die ,regula® der Milz bei Avitus carm. 1, 110?). 0. C.

Die Welt als Geschichte XV (1955) 1: S. 16—27 Wilh. Hoener-
bach, Geschichtsentwicklung und Landschaft in Spanien (unitarische und parti-
kularistische Tendenzen in ihrer Wirkung auf die islamischen Staaten und die
Reconquista). 2.

ZNW 45 (1954) 3/4: S. 217—229 Frederick C. Grant: The New Ameri-
can Revision of the Bible (— the Revised Standard Version 1946/52); S. 230—243
Felix Scheidweiler, Das Testimonium Flavianum (Auseinandersetzung mit
Dornseiff, Eisler und besonders Bienert). 2. C



