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Die Christusfrage und die Vorausseungen der Theologie
Walther Kohler, Ernst Troeltsch (1941)

Von Erich Seeberg,

Berlin-Grunewald, Trabenerstr. 2.

Eine gute Biographie zu schreiben, ist eine schwere Aufgabe. Auch wenn
man zuniichst lediglich an die #sthetische Seite dieser Aufgabe denkt, zu-
sammenzufassen, auszuscheiden, zu gestalten, kurz ein Bild zu entwerfen.
Wieweit muf die ,,Umwelt* beriicksichtigt werden? Ist nicht jede gute Bio-
graphie Zeitgeschichte? Wie bringt man die Einzelziige an die richtige
Stelle, so daB nicht bloB eine Photographie, sondern ein charakterisierendes
Bild erreicht wird?

Auch in dieser Beziehung hat W. Kohler die Aufgabe, die er sich ge-
stellt hatte, in ausgezeichneter Weise gelost. Das Buch ist glinzend ge.
schrieben, im Wesentlichen ohne den pedantischen Ballast an Anmerkun-
gen, welche die MiBtrauischen und die Eitelen erfreuen, reich an knappen
und blendenden Formulierungen, die oft das Ergebnis miihevollen Denkens
darstellen, die Stimme des Toten in prignanten Zitaten lebendig machend,
und seine Gedanken in der Durchwebung mit eigenen Gedanken erneuernd.
Vf. hilt bewuBt all den argerlichen Kleinkram fern, mit dem auch ein
schopferisches Menschenleben belastet ist, weil dieser im Durchleben eben
kein Kleinkram ist: Kimpfe mit Behdrden, Streitigkeiten mit Kollegen, Be-
rufungsfragen, niedertriichtize Besprechungen, Intriguen von Gruppen und
Personen —, all das verschwindet, im ,wesenlosen Scheine” des ,,Gemei-
nen und ist auf das Notwendigste beschrinkt. Auch das Personliche tritt
zuriick: vielleicht manchmal zu sehr, Man wiirde beispielsweise gern einiges
Nihere iiber das Heidelberg zur Zeit von Troeltsch oder iiber den Berliner
Kreis, in dem er lebte, erfahren. Freilich werfen sehr charakteristisch
ausgewihlte Episoden ein helles Licht auf die Personlichkeit. So etwa den
ZusammenstoB des jungen Troeltsch 1896 in Eisenach mit F. Kattenbusch,
mit dessen Schilderung das Buch eindrucksvoll beginnt, oder Troeltschs
Lachen, das Vf. beim Schwimmen beobachtet hat, oder seine politische
Titigkeit als Unterstaatssekretir im PreuBischen Kultusministerium, hin-
sichtlich welcher ich dem Verfasser bezeugen kann, dafi sie wenig Bedeu-
tung gehabt hat; im Grund deshalb, weil Troeltsch, wie ich ofters gehdort
habe, vielleicht gerade wegen seiner Ideenfiille, sich in den biirokratischen
Apparat und in die Handhabung der Akten nicht hineinzufinden wubBte.

Nein, Walther Kohler hat keine historische Biographie im einfachen
Sinn dieses Wortes geschrieben; er geht vielmehr von systematischen In-
teressen aus und stellt den Denker Troeltsch dar, indem er die einzelnen
Problemkomplexe analysiert, iiber welche Troelisch gearbeitet und ge-
forscht hat. So finden wir etwa folgende Kapitel: Glaube und Geschichte,
das Wesen des Christentums, die Absolutheit des Christentums, die Reli-
gionsphilosophie (das religiose a priori). Dogmatik, Ethik, das Werden der
historischen Methode, die Soziallehren, der Historismus und seine Probleme.
Und zwar schligt W. Kohler bei diesen feinsinnigen, auf Grund der in
Betracht kommenden Quellen gearbeiteten Analysen den Weg ein, daB er
auch von sich aus die von Troeltsch in Angriff genommenen Fragen
historisch unterbaut und die Probleme geschichilich verfolgt und so in
ihrer Schichtung vor dem Leser erscheinen liBt. Man lese etwa einmal
den Anhang des das religiose a priori behandelnden Abschnitls, um sich
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deutlich zu machen, was ich meine. So ist das, was Vf. gibt, eine Pro-
blemgeschichte des neueren theologisch-philosophischen Denkens, an
der Gestalt des Denkers Troeltsch und seiner Probleme entwickelt und
eindriicklich gemacht. Insofern ist diese Biographie auch Zengeschlchte
Sie glbt das Denken und Fragen einer geistig bewegten, ja verwdhnten
und methodisch exakt arbeitenden Zeit wieder, Und est ist doch ein stolzes
Bild, das sich hier aus einem Forscherleben, wenn es rein als solches ge-
sehen wird, ergibt. Es ist genug Leben darin, um auch den Laien unter
den Lesern mitzuziehen. Das Buch ist aber nicht blofi eine theologie-
geschichtliche, sondern auch eine systematische Leistung; denn der Vf. bespricht
die einschligigen Fragen durchaus mit dem Einsatz der eigenen Person und
fordert sie mit den bewegten Ergebnissen des eigenen Denkens. Jedenfalls
weiB der Kirchenhistoriker W. Kohler in der Theologiegeschichte so gut
Bescheid wie die besten systematischen Theologen; die helle Weite des
Blicks und die gebildete Offenheit der gesamten Einstellung werden bei ihm
auch diejenigen anerkennen miissen, die im Gegensatz zu ihm etwa die Kon-
zentration des Blickes und die rtein theologische Orientierung zum Grund-
satz ihrer Existenz gemacht haben oder — besser — machen muBten.

Die Wahl der problemgeschichtlichen Methode scheint mir einem Mann
wie Troeltsch gegeniiber durchaus angemessen zu sein, Denn sein Denken
war historisches Denken und wollte die Probleme durch ihre historische
Zergliederung und durch den Aufweis ihrer Schichtung einer Lésung zu-
fithren. Er ist wohl in diesem Legen von Grundlagen stecken geblieben.
Ja, es ist mir manchmal zweifelhaft geworden und geblieben — auch an-
gesichis der von W. Kohler angegebenen interessanten Gesichtspunkte —
ob Troelisch wirklich schlieBlich einen grofien systematischen Abschluf ge-
wonnen hitte, wenn ihm ein lingeres Leben vergonnt gewesen wire. Ge-
rade das Torsoartige, das Verweilen in den Vorfragen gehort zur Charak-
teristik des Denkers groBen Stils aus jemer Zeit. Die vereinfachende Macht
des Reformators hat Troeltsch nicht besessen.

Freilich sind die grofien historischen Entdeckungen in den Soziallehren
der christlichen Kirchen — die Unterscheidung und Charakteristik der so-
ziologischen Ideen von Kirche, Sekte und vom Spiritualismus ist wirk-
lich eine historische ,Entdeckung® ersten Ranges, ebenso wie die Einsicht in
das Wesen des Christentums, das in dem stindigen Sichbilden und Auf-
l6sen von Kompromissen besteht, und das eben niemals ,rein‘“ gewesen ist
— und die Aufdréselung des Historismus in dem Aufbau und in der Zer-
storung der vier ,falschen Verabsolutierungen (Hegel, Schelling, Marx,
Comte und alles, was hier zusammengebunden wird) lebendige Leistungen,
die den Einsatz eines Gelehrtenlebens wohl lohnen. Wieviel Gelehrte gibt es
eigentlich, die auch nur eine einzige solcher Leistungen aufzuweisen haben!
Ich finde, man wird sehr bescheiden, wenn man die Energie des Denkens
und die Wucht der Leistung auf sich wirken lifit, die in strenger Continui-
tit der Arbeit aus einer Forscherpersonlichkeit wie Troeltsch herausge-
wachsen ist,

Es ist ja heute Mode geworden, sehr hochmiitig iiber die geistige Kraft
der letzten Hailfte des 19. und des Anfangs des 20. Jahrhunderts abzu-
urteilen. Es ist so, als hitte man kein Gefith] mehr fiir die Kraft des
individuellen Wahrheitsstrebens und fiir die Treue in der Beherrschung des
wissenschaftlichen Handwerks, die jene Generation immer wieder ausge-
zeichnet hat. Ja, wird vielleicht mancher sagen, aber Troeltsch gerade hat
— im Unterschied von Max Weber, dem er Entscheidendes verdankt, —
nicht aus den Quellen, sondern aus der ,zweiten Hand“ gearbeitet.

Darauf wire Zweierlei zu erwidern. Erstens hat Troeltsch eine un-
geheure Menge von Quellen gelesen und gekannt, Man denke nur an die
Quellen zur neueren Philosophie, wie sie im Historismushuch oft sehr fein-
sinnig analysiert und zusammengeschaut sind| oder an Johann Gerhardt und
Melanchthon oder an Augustin. F. Loofs hat mir einmal erzihlt, er habe
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sich die einzelnen Phiinomene der Kirchengeschichte aufgeschrieben und
dabei das ihm quellenmiiBig Bekannte mit einem roten, das ihm so Unbe-
kannte mit einem schwarzen Punkt markiert; da seien die schwarzen Punkte
leider iiberwiiltigend weit in der Ueberzahl geblieben. Und wer von uns,
wenn er so ehrlich wie Loofs ist, kime fiir sich selbst zu einem andern
Resultat?!l Zweitens: bei einer Gesamtschau kann, ja darf niemand die
zweite Hand, die Literatur, iibersehen. Wozu wird sie eigentlich sonst ge-
schrieben? GewiB, der ,Schiiler” 1aBt sich die Gesichtspunkte von dort her
suggerieren; der ,Meister hat /das, was er will, aus der Arbeit an den
Quellen erhoben, 148t sich dann von der Literatur weiter fithren und ge-
winnnt dort die Moglichkeit zur Substruktion mancher seiner Gedanken und
zur Ausfiillung der Liicken, die notwendig bei groBen Konstruktionen blei-
ben miissen. :

Doch das sind im Grund Selbstverstindlichkeiten, iiber die es sich nicht
lohnt, viele Worte zu verlieren. Charakteristisch aber ist es, daB auch der
Politiker Troeltsch Akademiker geblieben ist, dem die praktischen Aufgaben
zu allgemeinen Problemen geworden sind und immer wieder werden, Bei
W. Kohler wird das im Einzelnen klar. Er riickt seinen Lehrer, dessen Ge-
déchtnis das Buch gewidmet ist, nah an Naumann heran (national und
sozial; Mitteleuropa) und bringt interessante Ziige, die beweisen, wie wenig
Troeltsch ein ,fortschrittsseliger Demokrat’* gewesen ist. Demokratie ist ihm
etwas Westliches, die in Schweizer Kantonen, aber nicht in modernen GroB8-
staaten ehrlich zu realisieren ist. Einzelne Sitze will ich notieren: ,Die
Angelsachsen sind Meister darin, Tugend und Profit, Sentimentalitit und
niichternste Berechnung zu vereinigen und obendrein ganz ehrlich an ihre
Tugend zu glauben” (305), ,Das liberale Zeitalter Europas ist zu Ende*
(313). ,In der Politik gibt es keine Dogmen®” (313). Wir brauchen ,ein
Nationalgefithl innerster und bluthaftester Art“ (316). Die Demokratie ist
»SpieBbiirgerlicher GréB8enwahnsinn®, wenn nicht die Fiihrerauslese gelingt.
Der erwiinschte Diktator aber kommt nicht aus dem Militir, sondern aus
der Demokratie, und nur wenn er unentbehrlich ist (316). Es wire leicht,
noch mehr solcher und dhnlicher Satze anzufithren (vergl. 330). Vielleicht
hat Kohler die nationalen und iiber seine Zeit hinaus klingenden Tone bei
Troeltsch etwas zu stark gesetzt. Troeltsch war nicht Nationalist und nicht
Sozialist; aber wenn Kohler mit seiner Akzentuierung doch Recht hitte, so wire
sie ein Beweis, wie stark bei ehrlichen Minnern in der sogenannten Zwi-
schenzeit ihre geheimen Wiinsche unbewufBt auf das gerichtet waren, das
1933 begonnen hat, sich zu verwirklichen.

Aber wichtiger wohl als diese spezielle Seite in dieser Biographie ist der
Gesamteindruck, den die Problematik erweckt, die hier aufgezeigt
wird. Alle diese Probleme und Fragen sind ja auch heute gar nicht geldst.
Sie sind verschwunden, verdriingt oder verschwiegen. Aber sie bestehen alle
noch! Sie sind durch stirkere Kriifte, die dem Lebensgefiihl der Zeit besser
entsprechen, bei Seite geschoben worden. Vermutlich wire das einem syste-
matischen Entwurf, und wenn er Troeltsch noch so sehr gelungen wire,
ebenso gegangen, Und so wird man auch hier das Wunder erlcben, das
die Geschichte uns immer wieder aufgibt. Die Fragen werden wiederkom-
men, und die Antworten, die Troeltsch ihnen gegeben hat, werden sich mit
Gedanken verbinden, an die der Lebende nicht gedacht hat. S o entsteht
das Neue, Die meisten von uns leben fort, wenn sie eine Reihe von Jahren
im Grab gelegen haben; und die Auferweckung im Geist, die wir dann
finden, wird so anders sein, daf wir uns im Grab umdrehen wiirden, wenn
wir das dann noch kénnten. Und ich muB hier an ein profetisches Wort
des sehr alten Harnack denken, das er mir kurz vor seinem Tod anlidBlich
eines Gespriichs iiber die damalige Ueberwindung des Rationalismus in der
neueren Theologie und Geistesgeschichte gesagt hat: ,Der Rationalismus
wird wiederkommen, siebenmal frger denn zuvor®.
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Der wissenschaftliche Standpunkt von Troeltsch unterscheidet
sich von dem der ,puristischen Theologie, wie ich sie oben genannt habe.
Er denkt nicht theologisch, sondern allgemein wissenschaftlich. Von der
Horigkeit“ der Theologen im Verhiltnis zu Christus weiff er nichts, und
besondere Werturteile, auf denen nach A. Ritschl die Theologie beruht —
ein Satz von unermeBlicher Bedeutung, der iiberall bis heute in der Theo-
logie wirksam geworden ist — kennt er micht. Es gibt kein Mittel, das
Christentum in der Historie zu isolieren; auch nicht, wenn man wie Rein-
hold Seeberg von dem Evolutionismus des Historischen im Sinn des Idealis-
mus ausgeht. Deshalb ist nach Troeltsch auch das Christentum nicht als die
,,absolute Religion zu erweisen, sondern es ist ,die bis jetzt normative Re-
ligion. Jede Religion ist wie jede Epoche unmittelbar zu Gott (109). Sein
Votum in dieser Frage lautet: ,Hochstgeltung, nicht Absolutheit (101).

Um aber die Eigenstindigkeit der Religion zu beweisen, darf man auch
nicht den Weg der Psychologie beschreiten, Die Psychologie ist héchstens
und lediglich das Eingangstor; aber die Wahrheitsfrage 1aft sich durch
sie nicht beweisen. Troeltsch sucht die Psychologie durch Erkenntnistheorie
zu tiberwinden, wobei neben Gustav ClaB und Rudolf Eucken Hegel und
Leibniz seine Fiithrer gewesen sind. Er will eine transzendentale Theorie
vom Wesen des Geistes geben, in der die Rellgion ihren bestimmten Platz
hat (142). Sein religises a priori ist kein solches der Seele, sondern der
Struktur des BewuBtseins. Letztlich steckt in Troeltschs a prioribegriff die
Leibnizsche Idee von der , Teilhabe” an den ewigen Ideen. So ist die Denk-
notwendigkeit der Religion gesichert, freilich nicht ihr Gedankeninhalt. Und
schlieBlich mochte ich hinzufiigen, religioses a priori und Offenbarung
schliefen sich aus.

JDogmatik ist nicht das Christentum, sondern die unlebendige und
oft giftige Schlacke, die es an seinem Weg liegen liBt. Sie ist oft nichts
anderes als der Kampf um die Nuance“ (161). Sie hat ein ,mythisches
Denken” und ist deshalb nur ,eine Art von Wissenschaft®; sie ist, wie es
nach der beriihmten Harnackschen Licentiatenthese heiBt, ein Stiick der
praktischen Theologie. ,Das” Christentum existiert nicht, und ,das heutige
Christentum ist nicht dasjenige der Bibel’. An Stelle einer ,Theologie der
Tatsachen tritt eine Systematisierung des christlichen BewuBtseins, das
freilich ein ,,wirkliches Haben“ voraussetzt, wenngleich in Form des Sym-
bols. Ueber diese Dogmatik, die, wie P. Althaus mit Recht sagt, Origenes,
Leibniz, Goethe, Schleiermacher, Richard Rothe zu ihren Ahnen hat, habe
ich mich vor Jahren in der D. L. Z. geduBert; ich wiirde heute vielleicht
manches anders sagen, aber ich glaube doch, daB ich mir im Hinblick
auf diese friihere Besprechung eine genauere Charakteristik an dieser Stelle
ersparen darf.

Auch fiir die Gedanken Troeltsch zur Ethik, zu denen auch das hin-
zugenommen werden mufl, was in den Soziallehren der christlichen Kirchen
konstruktiv durchgefithrt ist, gilt vor allem prinzipiell die Einsicht, daB
das Christentum als Kulturfaktor niemals ,rein gewesen und geblieben
ist. Auch das Sittliche — und dies erst recht nicht — ist nichts Einheit-
liches; es beruht — gerade in den Kirchen — immer wieder auf Kompro-
missen, die sich bilden und auflésen. Auch die christliche Ethik ist relativ
wie schlieBlich alles in der Geschichte relativ ist, weil es zeitlich und end-
lich ist. Das ,,Originale” im Christentum ist Christus, dessen Herz iiberall
schligt, wie das Zittern der Schiffsmaschine — nach einem schénen Bild
von Troeltsch — durch den ganzen Schiffskérper hindurch geht (223).
In diesem Zusammenhang kommen die bekannten Untersuchungen Troeltschs
iiber das Naturrecht in seinen verschiedenen Abstufungen in Frage, die hier
als bekannt vorausgesetzt werden diirfen.

Aber auf einen praktisch-politischen Beweis fiir diese Ge-
danken mochte ich hinweisen. Als Séderblom jenen Skumenischen Gedanken
in Stockholm einen geschichtlich-wirklichen Ausdruck zu verschaffen suchte,
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nahm er mit Bedacht von den dogmatischen Fragen Abstand, da er-
fahrungsgemiB in diesen doch keine Einheit zu schaffen war, sondern er
machte die christliche Ethik der Liebe zur Grundlage seiner einigenden
Besirebungen. Die Folgezeit hat erwiesen, daB dieser Versuch gerade auf
einer grundsitzlichen Tauschung beruhte. Denn die christliche Ethik ist —
vielleicht noch mehr als die Dogmatik — historisch-politisch gebunden
und lebt von den Vermittlungen, die ,die Forderung des Tages’ beansprucht,
So wurde die 6kumenische Bewegung — oft unbewuBt — zu einem Instrument
der anglo-amerikanischen Politik und ihrer demokratischen Grundsitze, im
Grund zu einer Unterabteilung des Vélkerbunds, und deshalb unbrauchbar
und unfruchtbar. Dieser Ausgang ist fiir den Wissenden keine Ueber-
raschung, sondern ein Zeichen fiir die Richtigkeit der Troeltschen Gedanken
iiber die historische Bedingtheit auch der christlichen Ethik. Sollte hier
iiberhaupt noch ein Flottwerden zu erwarten sein, so witd man eher auf
dem dogmatischen Gebiet einzusetzen haben, obwohl auch da die Gedan-
ken von Troeltsch ein ,Mene Tekel“ bedeuten sollten.

Ich will hier abbrechen, soviel Fragen das Koéhlersche Buch leben-
dig macht, und soviel wichtige Einzelprobleme damit in dieser Anzeige nicht
berithrt werden. Ich kann hier abbrechen, weil der wissenschaftliche
Standpunkt Troeltschs im groBen deutlich geworden sein dirfte wie
er in Kohlers Werk herausgestellt wird. Nur an zwei Punkten mochte
ich hier die Diskussion selbst aufnehmen wund fortfithren, an der
Christusfrage und an dem Problem der Theologie als
Wissenschaft.

Man kann vielleicht sagen, daB die religiése Frage, auf
die schlieBlich doch gerade die Theologie basiert ist, heute auf
Folgendes herauskommt: Manche werden in der Gegenwart die christ-
liche Gedankenwelt radikal als orientalisch ablehnen. Ihnen wére deutlich
immer wieder zu sagen, daB dies urspriinglich arisch-orientalische Christen-
tum im Lauf seiner Geschichte so viel Metamorphosen durchgemacht hat
— Augustin, Mystik und Scholastik des Mittelalters, Luther, Aufklirung
und Idealismus — daB es mit dem anfinglichen Christentum heute nur noch
wenig zu tun hat. Auch die Bibel, deren Deutung und Umdeutung die stin-
dige Aufgabe von Theologie und Predigt ist, schligt nicht die Briicke zum
Anfang. Anderen wieder ist der Inhalt der christlichen Religion, das groBe
metaphysische Drama, das sie berichtet, historische Realitit. Gott hat wirk-
lich seinen Sohn gesandt und sterben lassen, um so in sich Liebe und Ge-
rechtigkeit versohnen zu lassen und die Menschheit zu erlosen, die er bis
zu diesem Ereignis nicht mehr gesehen hatte. Man kann manches davon
ausscheiden und die Gestalt Christi isolieren, um von der Hérigkeit ihr
gegeniiber her ,existentiell’ und ,maBgeblich’ zu theologisieren. Im Grund
bleibt es das Gleiche. All das ist historische Realitiit, die im Erlebnis aktuali-
siert wird. Andere schlieBlich versuchen, die Tiefe des christlichen Mythus
und der christlichen metaphysischen Lebensdeutung zu erkennen und lassen
all das in seiner Eigenart stehen. Aber sie adaptieren sich die alten Vor-
stellungen und Gedanken, indem sie dieselben als Symbole und Gleichnisse
fiir seelische und historische, jedenfalls ihnen bekannte, Realititen ver-
wenden. Hierum also — aufs Ganze und Grobe gesehen — dreht sich
die Frage der Gegenwart: Sind die Geschichten des Christentums und seine
Vorstellungen geheimnisvolle und einzigartige Wirklichkeiten, oder sind es
Einkleidungen und Symbole, Verhiillungen und Deutungen von vielfach
erscheinenden Urkraften?

Es ist kein Zweifel, wohin Troeltsch bei dieser Gliederung zu stellen
wire. Die Selbstsicherheit des Theologen, der an die Existenz besonderer
Werturteile glaubt und daher ,theologisch® denkt, hat Troeltsch nicht ge-
habt (379). Das Leben ist fir ihn ein grofier Strom, in den die Men-
schen immer wieder andersartig und anders geworden hineinsteigen, und
in dem sie deshalb nicht versinken, weil der gottliche Funke in ihrer Brust
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am Allgeist teil hat. So ist Troeltsch Idealist (380) und Anhiinger jener
geschichtslosen Frommigkeit, die bei den groBen Spiritualisten humanisti-
scher und mystischer Firbung immer wieder in die Erscheinung tritt, und
im Geheimen noch heute in der Religion der Gebildeten wirksam ist. Und
doch ist seine Leistung die durchgingige und Ausnahmen ausschliefende
Historisierung des Christentums. Das ,Weésen' der christlichen Religion ist
nicht statisch zu denken und erst recht nicht in einer bestimmten Epoche
zu fassen. ‘Wesen ist ein stindiger ProzeB, dessen Ende nicht abzusehen ist’
(385). Deshalb sucht Troeltsch auch nicht die ,Diastase” sondern die
,»Synthese”, entsprechend seiner Grundanschauung, daB die Geschichte das
Spiel von sich bildenden und sich wieder auflésenden Synthesen ist, Wobei
man freilich die Anmerkung machen konnte, daB die Diastase lediglich das
Verharren der negativen Funktion der Synthese bedeutet.

Aber pun zu den beiden besonderen Punkten, an denen ich,
wenn auch nur in Stichworten, versuchen will, die sachliche Diskussion
in einer amica exegesis weiterzufiihren.

1. Walther Kéhler kommt an Hand zweier Zitate aus meiner Darstellung
Entstechung und Entwicklung des Christentums bis zum Aufbau der antiken
Reichskirche” (Neue Propylien Weltgeschichte I, 1940) zu dem Satz: ,Die
Aonenhaftigkeit und Apotheosierung (z. B. Jesu) ist ,historisch’, als Historie
wunhistorisch®. Denn ,Vorstellung und Realitit sind sehr verschiedene
Dinge” (398). Dem wiirde ich ganz zustimmen. Auch ich bin der Meinung,
daB die Selbstaussage Jesu iiber sich selbst und die historische Bestimmung
des fundamentalen Glaubens des Christentums zuniichst noch nichts fiir die
Wahrheit dieser Vorstellungen bedeutet. Aber ich bin nun freilich auch
der Ansicht, daB die verfeinerte und unbefangene historische Forsghung mehr
und mehr ein Bild von der Person Jesu und den Grundgedanken der
christlichen Religion erarbeitet hat, das die rationalen und heute verstind-
lichen Ziige immer stirker zu Gunsten seltsamer, uns oft nicht zuging-
licher Vorstellungen zuriickdringt. Der ,Menschensohn® bei Jesus ist eben
nicht der ,Mensch’ im humanistischem oder gar banalen Sinn, sondern er
bedentet ein Aonenwesen, das wir uns nicht vorstellen konnen. Das Gleiche
gilt von der Idee der Menschwerdung, deren historischer Sinn auch immer
mehr grade in unbefangener historischer Forschung an die kirchliche Lehre
angenihert worden ist. Es ist kein Zweifel, daf im Zug der generell riick-
ldufigen Bewegung gerade der verfeinerten historischen’ Kritik das Ergebnis
in unserem Fall dies ist, daB die kirchliche Lehre die historischen Urbe-
griffe nicht bloB aufbewahrt, sondern auch fortgesetzt hat. Aber auch die
Vorstellung vom , Menschen® Jesus als dem gewdhnlichen Menschen ist ein
Mythus und zwar der Mythus des 19. Jahrhunderts. Das Menschsein Jesu,
sein Gottlich- oder Ubermenschlichsein sind fiir den Historiker methodisch
auf der gleichen Ebene liegende Vorstellungen, Man tidte am besten, wenn
man die alten, bereits Historie gewordene Glaubensfragen bei Seite lieBe und
vergifle zu fragen, wenn man an den Stoff herantritt: Ist Jesus Gott oder
Mensch gewesen? Bist du also ,gliubig”® oder ,ungliubig?” Historisch ge-
sehen, sind beide Vorstellungen richtig: Jesus ist ein menschliches Wesen,
und Jesus ist als der Menschensohn ein Aonenwesen. Wenn man dem zu-
stimmt, so ist freilich auch mit der Anerkennung der Fesistellung, daB sich
die Ergebnisse der historischen Kritik den Aussagen der Kirchenlehre an-
gleichen, noch nichts Entscheidendes zur Wahrheitsfrage gesagt. Selbst die
Einheit in Kirchenlehre und historischer Wirklichkeit, wenn sie so bestiinde,
bedeutet noch nichts gegen den Einwand, daB hier Selbsttiuschung von
Jesus und Illusionen seiner Jiinger vorliegen. Der Mythus bleibt Mythus,
auch wenn der Stifter der Religion der Urheber des Mythus ist. Und die
Glaubwiirdigkeit des Dogmas ist damit nicht bewiesen, daB es, wie ich
sage, der historisch gewordene Mythus ist, das heiit der auf eine historische
Person bezogene Mythus, analog’zum Kaiserdogma, das man gemeinhin
Kaiserkult nennt.
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Kommt man hier iiberhaupt weiter? Oder gibt es nur den medizinisch-
psychologischen Ausweg in der Erwdgung, daB groBe geschichtliche Be-
wegungen nicht aus Selbsttiuschungen und Illusionen herauswachsen kon-
nen? Oder bleibt hier iiberhaupt nur der ,,Sprung”, die ,Setzung®, der
irrationale Glaube iibrig? Hier ist m. E. der Ort, wo geschichtsphilo-
sophische Ueberlegungen notwendig werden, Alles Geschehen
wird dadurch Geschichte, daB es sich selbst deutet und auslegt. Das tut
das Geschehen spontan, aus sich selbst heraus, weil es auf Geschichte angelegt
ist, weil es also Geschichte werden will. Dieser Trieb im Geschehen — es
will Geschichte werden — ist das metaphysische Geheimnis der Geschichte.
Geschichte ist also nicht fable convenue, die aus Propagandagriinden entsteht,
nicht ein Pragmatismus, den die Politiker klug und zielbewuBt iiber das Ge-
schehen stiilpen, nicht ,,Sinngebung der Sinnlosen”; das tausendfache Ge-
schehen legt sich im Gegenteil selbst aus, gibt sich selbst einen Sinn und
wird so Geschichte. Geschehen und Geschichte gehdren zusammen, wie
Licht und Schatten, wie der Mensch und seine Spieglung, wie Wort und
Bedeuiung. Wenden wir das auf die uns hier beschéftigende Frage an, so
wird man sagen konnen, daB das Geschehen ,Jesus” in der Geschichte
,»Christus® gedeutet worden ist, daB es deshalb grundsitzlich verkehrt ist,
Jesus und Christus auseinanderzureifien, daB die Wirklichkeit in' dem sich
anschlieBenden Mythus naturgemif ihre Auslegung findet und gefunden hat,
Die Confrontation zwischen Jesus und Christus scheint mir also methodisch
eine Irrung zu sein, weil sie jenem Grundgesetz der Geschichte ins Gesicht
schligt, wonach Geschehen und Geschichte eng zusammengehoéren. Jeder
Mensch ist seine Geschichte. Und alle groBen historischen Gestalten sind
in dem ihnen folgenden Mythus wirksame Geschichte geworden. GewiB, der
Mythus, der zu ihnen gehort, ist anders wie sie selbst; aber er ist nicht
von ihmen zu trennen, so wenig wie ich die Person und ihren Schatten
von einander trennen kanni). Freilich, eins muB hier zugegeben werden,
Es ist mit dieser Feststellung oder, wenn man so will, mit dieser Hypo-
these die Grenze der Geschichte nicht verlassen und kein Sonderfall
konstruiert worden. Was von Jesus Christus gilt, gilt mutatis mutandis
auch von anderen GroBen der Geschichte. Es handelt sich dann also nur
um einen Unterschied des Grades, nicht der Art. Eine werdfacwc eis 76 dhlo
yévos hat also nicht stattgefunden. Insofern ist noch Raum genug fiir
den ,Sprung®.

2. Kohler macht S. 406ff. interessante Ausfithrungen iiber die Frage
nach der Wissenschaftlichkeit der Theologie, in der er auch das Problem
der Art der Voraussetzung in den verschiedenen Wissenschaften beriihrt.
Es ist ihm klar, daB es eine voraussetzungslose Wissenschaft im Sinne der
alten klassischen Wissenschaft nicht gibt; aber man muB die Voraussetzung
als Logos von der Voraussetzung als Mythos unterscheiden, und diese
mythische Voraussetzung findet er in der Theologie, die eben deshalb nur
.eine Art Wissenschaft” ist. ,Mythos ist erkenntnistheoretisch nicht gleich-
wertig mit dem Logos“ (407). Die Verinderung im: Wissenschaftsbhegriff hat
Raum geschafft fiir das Irrationale; ,,aber nicht gewonnen ist ein Frei-
brief fiir das theologische Denken®.

Diese Ausfiihrungen sind um so beachtlicher, als sie ungemein aktuell
sind. Heute wird man est nicht selten horen koénnen, daB die Theologie
keine Wissenschaft ist, weil sie an zu glaubende Dogmen gebunden ist,
woraus man dann die praktische Folgerung zu ziehen pflegt, daB sie auf
den Universititen nichts mehr su suchen hat.

Hierzu ist aber zu bemerken, daB es eine voraussetzungslose Wissen-
schaft iiberhaupt nicht gibt, da jede wissenschaftliche Arbeit mit der Existenz
der sie betreibenden Menschen verkniipfi ist. ,,Existenz® ist aber nicht nur

1) Vergl. meine Ausfithrungen in der Wobberminfestschrift: die Chris-
tusfrage (1939). S., b7 ff.
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durch die Personlichkeit bestimmt, sondern ebenso durch die Riicksicht auf
das Ganze und durch die politische Notwendigkeit einer Zeit. Kein Mensch
ist“ eben mehr als seine Zeit. ,Sein” ist ein Zeitwort und kein Seinswort
(R. Hermann).

Bei der Jurisprudenz ist das ohne weiteres klar. Es gibt keine zeitlose
Jurisprudenz, und das positive Recht 1aBt sich nicht zu einem zeitlosen und
ewigen machen, Aber auch Mathematik und Physik beruhen auf Axiomen,
die nicht bewiesen werden kénnen, sondern wo die Entscheidung fiir dié
eine oder andere durch Griinde der ZweckmiBigkeit herbeigefiithrt wird.
Letzten Endes ist Wissenschaft iiberhaupt nur dort mdéglich, wo an die
Moglichkeit der richtigen Abbildung der Sache in den Begriffen oder an
die relative Kongruenz von Begriffen und Ideen, bezw. Wahrheiten ge-
glaubt wird. Hier ist der Punkt, an dem die Forschungen von H. Scholz
zur Logik und Begriffssprache mit Recht einsetzen. :

Ebenso kann man weiter schauend sagen, daB jede groBe Wissenschaft,
die auf ein Gesamtbild oder auf eine totale Erkenntnis hinarbeitet, in der
Intuition — und das heifit wieder in einem Glauben — endet. Jede Wis-
senschaft — diinkt mich — beruht also nicht blo8 auf einer Voraussetzung,
sondern auf einem irgendwie gearteten Glauben (s. o0.); selbst etwa auch
die Nationalokonomie oder Geographie. Und sie endet wieder in einem Glau-
ben, in dem sie das Ganze ergreift, sofern der Wissenschaft treibende
Mensch nicht bloB Stoffhuber oder ,maximus in minimis“ ist. Man denke
etwa an die Bestrebungen der modernen Medizin und der groBen Mediziner
(z. B. Sauerbruch) mit ihren theoretischen und praktischen Bemiihungen um
den ,ganzen Menschen*.

Ich méchte also folgenden Satz riskieren: Lediglich das Stiick zwischen
den beiden ,Glauben”, die am Anfang und am Ende jeder Wissenschaft
stehen, ist der rationalen, im eigentlichen Sinn wissenschaftlichen Bearbeitung
offen.

Wissenschaft ist eine hohe, aber nicht die hochste Lebensform des
Menschen, Ihr Grad wird aber um so hoher sein, je tiefer und stirker und
weiter die beiden Glauben am Anfang und am Ende der rationalen Tétig-
keit sind.

An zwei Punkten dieser Ausfiihrungen empfinde ich wohl Diffe-
renzen zu W, Kohler. :

Einmal, mir scheint am Anfang jeder Wissenschaft nicht blo8 eine
Voraussetzung zu liegen, sondern ein Glaube, weil die Annahme der Cor-
relation von Sache und Begriff und vielleicht auch Causalitat in das Ge-
biet der Metaphysik oder — so darf ich vielleicht im weiteren Sinn sagen —
des Glaubens gehdrt, und weil die Vereinheitlichung, durch welche die vie-
len Einzelgebiete und Einzeldisziplinen einer Wissenschaft zu einem Ganzen
werden, ohne Intuition und Glauben sich nicht vollziehen ldBt.* Wahrschein-
lich ist die Axiomatik in der Mathematik und die Entscheidung fiir dies
oder jenes Axiom, das ich zur Grundlage mache, wesentlich rationaler, weil
zweckvoller, bestimmt. — Sodann habe ich den Eindruck, daf Kohler
bei der Frage nach den Voraussetzungen der Theologie zu stark und zu
einseitig an die Kirchenlehre oder an das ,Dogma® denkt. Fir ihn ist
das theologisch-mythische Denken identisch mit der biblisch reduzierten
Kirchenlehre. Man konnte, selbst bei dieser Identifizierung, einmal den
Vergleich zwischen Theologie und Jurisprudenz im Hinblick auf ihre
methodischen Voraussetzungen fiir beide Disziplinen in ihren Notwendig-
keiten und Gebrechen fruchtbar durchfiihren. Anregungen dazu gibt der
Rechtsphilosoph Emge, in iibrigens sehr fruchtbarer Weise, Aber dem soll hier
nicht nachgegangen werden, um den Aufsatz nicht allzu lang werden zu

lassen. Doch darf ich darauf hinweisen, daB — nun anders gesehen — in
der Theologie das, was Kohler ,Mythos“ nennt, eben nicht einfach die
Kirchenlehre ist, — was ,ist“ sie eigentlich? — sondern ein mehr und

mehr logisierter Mythos, wie das sich bereits darin ankiindigt, daB es sich
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im Christentum um das Dogma, namlich um den Geschichte geworderen
Mythos handelt.

Auf die Frage also nach der Art der Vorausseizung in der Theologie
wiirde ich antworten: Nach der einen Seite, daf die Voraussetzung iiberall
mehr oder minder ,,Glaube® ist; nach der anderen Seite, daB die Voraus-
setzung in der Theologie nicht Mythos ist, sondern Dogma (in meinem
Sinn), das heiBt, historisierter und damit logisierter Mythos. Wenn wir von
den das Christentum konstituierenden Faktoren seit lange als vom Urbild
oder vom Symbol sprechen, so befinden wir uns nicht mehr im Bann
mythologischen Denkens. Vielleicht muB man hinzufiigen: Leider! Aber
man darf auch nicht verinderte Betrachtungsweisen wegen ihrer relativen
Neuheit oder wegen der Komplizierung der Probleme iibersehen. Viel-
leicht liegt es im Sinn von Troeltsch, wenn ich sage, daB die dauernde
Aufgabe der Theologie darin besteht, den von Anfang an im Dogma histo-
risierten Mythos mehr und mehr zu logisieren. Dann gewinnt m. E. auch
die Frage nach der Voraussetzung der theologischen Wissenschaft ein
neues Gesicht. Und doch bleibt diese ,,Voraussetzung“ ein ,Glaube!* Unter-
scheidet sich aber die Theologie in ihrer Struktur wirklich so sehr von
den anderen Wissenschaften? Ich wage es, diese Frage zu verneinen, ohne
mich zum Theologen #av’ oy zu ,sublimieren”, und auch ohne mich
auf die bequeme LandstraBe der Religionswissenschaft zuriickzuziehen.

Mbge diese Anzeige oder Abhandlung — im kleinen ist sie das' ja ge-
worden — den Dank an den Vf, dieses Buchs iiber Troeltsch und an
diesen selbst abstatten, den ich ihm fiir mein eigenes Denken schuldel
Darf ich noch ein personliches Wort daran anschlieBen? Als ich nach der
Abwehrschlacht vor Verdun 1917 mit meiner miide gekiéimpften Division in
Montmedy in Ruhe lag, habe ich, nachdem ich frither als Privatdozent in
Greifswald die ,Absolutheit des Christentums und ,Religionspsychologie
und Erkenntnisthorie” von Troeltsch anliBlich einer Vorlesung tiber Geschichte
der protestantischen Theologie im 19. Jahrhundert zu verstehen versucht habe,
sein dickes und — trotz allem — groBes Buch iiber die Soziallehren gelesen.
Es hat mir Anregungen und Antriebe gegeben, die ich mnie los geworden
bin. Das hier zu sagen, scheint mir eine Pflicht der Dankbarkeit zu sein.
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Aus den neuentdeckten Traktaten des Monches Gottschalk
von Kirchenrat D. Kadner in Miinchen

Vorbemerkung. Das Oktoberheft 1931 der Revue Benedictine enthilt
einen Beitrag von Professor Morin O, B. mit dem Titel: Gottschalk retrouveé.
Morin selbst hat wie so manchesmal — diesmal zwischen 2 Eisenbahnziigen —
den gliicklichen Fund gemacht. Er erbringt den Nachweis, daB die in dem
Berner Codex 584 enthaltenen theologischen Abhandlungen von dem un-
gliicklichen Moénch Gottschalk stammen. Jetzt wissen wir, daB dieser mit
den verschiedensten theologischen Fragen sich beschiftigte, nicht bloB mit
der Pridestinationslehre, die allerdings fiir sein Denken und Leben im
Mittelpunkt blieb. Teil I jenes Kodex (f. 1—28) enthilt die Trinitétslehre,
dem Teil II (f, 29—142) stehen 21 Quiistiones voran (Nr. 1—b5 wieder auf
die Trinitit beziiglich, 6. de libero arbitrio, 7. Si sit gemina pridestinatio,
8. de omni esse, 9. de natura et gratia, 10. de natura animae, 2I. Quid
de illa possumus sybilla autumare, quam econstat tam aperte de domino
prophetasse). Im Epilog dazu bittet der Verfasser seine Leser bezw, Horer,
sie mochten seinem Geddchinis nachhelfen und, da die obige Liste nicht
alle ihnen vorgelegten Fragen enthalte, das Fehlende istis in quaternionibus
inserere. In der Tat fehlt dort zum Beispiel die Abendmahlsfrage, die her-
nach f. 130—35 relativ ausfiihrlich behandelt ist. Anhangsweise folgen die
gereimten Stiicke zu den kanonischen Horen von der Matutin bis zur None.
Und ganz zuletzt ein kalendarisches Verzeichnis der ,dies aegyptiaci”, der
kritischen Tage in jedem Monat des Jahres. — DaB ich monatelang diese
Traktate mit ihrer ebenmiiBigen karolingischen Minuskelschrift auf der Miin-
chener Staatshibliothek zur Verfiigung hatte, verdanke ich dem giitigen Ent-

~ gegenkommen der Berner Stadt- und Hochschul-Bibliothek,

1. Die Priidestinationslehre,

300 Jahre lang hatte der Streit um die Priidestinationslehre geruht.
Warum hat ihn der Ménch Gottschalk mit groBter Leidenschaft wieder ent-
facht? GewiB haben ihn die Schriften des von ihm gepriesenen und geliebten
Kirchenvaters Augustin 1) angeregt. Aber warum stiirzte er sich gerade aunf
diese Lehre? Lag ihm noch der altgermanische Schicksalsglaube im Blut?
Nirgends spielt er darauf an, wie sich iiberhaupt Erinnerungen an die
noch schr nahe heidnische Vergangenheit seines siichsischen Stammes nicht
finden: nur einmal lese ich: ,,wir beteten als Heiden Biume und Steine an®.
BewuBt jedenfalls beschiiftigte sich sein Denken mit der alten Wurd
picht; die wirkte ja nur , Wehgeschick, nicht Gnade, und war nichts an-
deres als das blinde, unheimliche Fatum, wiihrend vor ihm iiberall in seinen
Abhandlungen und eingestreuten innigen Gebeten und feier-
lichen Doxologien der persénliche lebendige Gott steht. Nein; er war
durch seine tief religiose Innerlichkeit fiir die Pridestinationslehre pridesti-
niert, Alle tieferen religiosen Geister sannen diesem Problem nach. Alle,
die im Zeitlichen das Ewige, im Geschichtlichen das Uebergeschichtliche, im
menschlichen Tun und Schicksal (auch im bésen Tun und Schicksal) das
gdttliche Walten suchten und so auf die Urritsel stieBen. Schon Paulus hat

1) Von ihm schreibt H. St. Chamberlain: ,,Augustin fiihrte die urarische
Vorstellung der Notwendigkeit als Pridestination in die Theologie ein®.
Wozu zu bemerken wire, daB es sich schon bei Augustin nicht um die blinde
Notwendigkeit, sondern den ewigen Willen des persomlichen Gottes handelt,
Luther mag das ,ungefiige Wort necessitas nicht.
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das, was in der Zeit geschieht, auf ein vorzeitliches Dekret Gottes zuriick-
gefithrt, Nun sieht der Feuergeist Gottschalk im Leben der Kirche seiner
Zeit ein stillschweigendes Zuriickschieben ernster Wahrheitsforschung, eine
Flucht in’s Dinglich-Magische, eine zunehmende Veriuferlichung (selbst
sein gelehrter Abt in Fulda und heftiger Gegner Rabanus Maurus neigte
sehr zum Reliquienkultus). Da fiihlte er sich berufen, der Wahrheit
von Gottes Priidestination und Gnade Bahn zu brechen, damit sie endlich
einmal durch ihn fiir die Erwihlten offenbar werde (so schreibt er
selbst zu Anfang seines zweiten Glaubensbekenntnisses). Man wire versucht,
ihn nicht bloB (mit Hans von Schubert) den ersten deutschen Theologen,
sondern den ersten Vorreformator zu nennen; kimpfte er doch mit der
Waffe der Bibel gegen kirchliche Tradition und Mittlerschaft fiir ein un-
mittelbares Verhilinis zu Gott und Christus mit heldenhafter Stand-
haftigkeit. Er schreibt lateinisch, und zwar ist sein Stil wuchtig, voll-
stromend, plerophorisch. Wie hiuft er die Synonyma (z. B. f. 128, wo nicht
weniger als 54 Verba aneinandergereiht sind, um auszudriicken, was er
von der gottlichen pietas erfleht: Quae me visitet, vivificet, reformet, con-
fermet, infermet, erigat, corrigat, agat, inflammet, inhabitet, satiet etc.)! Die
Lust an der Handhabung der alten klassischen Sprache ist ihm abzuspiiren,
iiberhaupt etwas von dem Hauch des geistigen Friihlings in der karo-
lingischen: Zeit; aber deutsche Wesensziige fehlen nicht?). Dazu ge-
hort schon die Kiihnheit, mit der er den michtigsten Kirchenfiirsten seiner
Zeit entgegentrat, und die Verbindung stolzen SelbstbewuBiseins mit ech-
tester Demut, sein Freiheitsdurst etc. Jedenfalls war (wie Hauck in seiner
Deutschen Kirchengeschichte II 649 sagt): ,sein Auffreten wie eine Weis-
sagung und deutete darauf hin, daB im Deutschen Volke Krifte schlum-
merten, welche der Herrschaft der kirchlichen Tradition sich nicht immer
fiigen konnten®.

Die Pridestinationslehre erhilt bei Gottschalk eine schirfere Fassung
als bei Augustin. Zwar findet sich bei beiden der Satz (F, 92): inter gratiam
et pridestinationem hoc tantum interest, quod pridestinatio est gratiae
priparatio, vero ipsa donatio (Joh. 1, 16 gratiam pro gratia —). Aber
withrend Augustin nur die zuyvorkommende, unwiderstehliche, einen be-
stimmten Teil aus der massa perditionis, der Menschheit, rettende Gnade im
Auge hat, hingegen vom andern Teil annimmt, daB der seinem in Adam
selbst verschuldeten Schicksal iiberlassen bleibe und nicht unter die Pri-
destination falle, umfaBt nach Gottschalk die Priidestination sowohl die
electi, die GefiBe der Barmherzigkeit (von einem numerus clausus derselben
wie Augustin spricht er nicht) als auch die Verworfenen, die reprobi, die
vasa irae. Auch diese stehen nicht auBerhalb des gotilichen Handelns, sie
sind zum Tod vorher bestimmt ,wiihrend jene zum Leben 3). Es gibt aber
nicht zwei Pridestinationen, sondern eine doppelte, also eine, in jedem
Fall auf das Gute gerichtete. Das Gute aber ist beides: die Gnade wie die
richtende Gerechtigkeit. Jene ist gratuita d. h. nicht zu erkaufen und nicht
zu entlohnen, diese debita, verschuldet. Eine ist sie nach Psalm 62, 12:
+Semel locutus est deus”; eine doppelte, weil es im Psalm weiter
heiBt: ,,duo haec audivi, quia podestas dei est, et tibi, domine, miseri-
cordia, quia tu reddes unicuique iuxta opera sua®“. Propter ,haec duo”
iure pridestinatio cognoscifur gemina, generaliter videlicet una, quia semel
et simul est sempiternaliter statuta, neutra (quod absit) iniusta,
sed utraque iusta . . . Tale est illud, quod unusquisque nostrum, ex corpore

2) Sie sind natiirlich mehr als in den theologischen Voririgen in seinen
bekannten lateinischen Liedern zu entdecken (sieche Traube Monum. III).
Vergleiche hier die Bilder vom Knappen und Ritter Christi, von der himm-
lischen Burg, das carmen dulce an der Krippe ete.

3) Jedenfalls bringt Augustin nicht so konsequent wie Gottschalk auch
die Verwerfung in Verbindung mit Gottes Weltenplan.
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constans et anima, duo haec habet in se, potius duo haect est ipse. quae
tamen ob sui diversitatem habent pluralitatem . .. At haec ubi duo sub
nomine dicunter uno exterior et interior homo, nequaquam propter na-
turarum diversitaten sunt homines duo, sed propter personae specialitatem
simul unus homo. Sic nimirum dei pridestinatio propter misericordiam,
qua gratis electi liberantur, et propter veritatem, qua reprobi ijuste dam-
nantur, est gemina (f, 138).

Wenn auf der zweiten Synode zu Quiercy (853) nach Hinkmars Vor-
schlag beschlossen wurde, es sei nur eine Pradestination der Guien anzu-
nehmen, Gott wolle alle selig machen ohne Ausnahme, wenn auch nicht
alle selig werden, so war damit gerade das ausgesprochen, was Gottschalk
nicht ertragen konnte. Es gibe ja darnach einen gotilichen Willen, der
nicht geschieht, Gottes Wille aber muB immer geschehen; demnach kann
er die Seligkeit der Verlorengehenden nicht gewollt haben. Fiir Gott ist
Wollen und Wirken (wie auch Sein und Wollen) Eins, denn der Wille
Gottes ist effectiva potentia, Voluntas sua non est pridestinata, sed in
voluntate sua pridestinavit deus cuncta et fecit, quae erant futura. Gottes
Pridestination stammt nicht wie die Kreatur de nihilo, sed omnimodo de
sapientiae suae profundo pio justoque consilio multiplicique copiossisimo
dictissimo uberrimo thesauro. Sie ist das gemeinsame Werk der ganzen
Trinitit und Gott wesenseigen (propria), wihrend z. B. der Begriff Mit-
leid, weil in Gott kein Leiden, ihm nur uneigentlich (improprie) zukommt;
chenso streng genommen auch der Begriff Pristienz (Vorauswissen),
weil Gott futura tamquam priterita pariter et praesentia proprie sempiter-
naliter scit.

Den Grundton in Gottschalks simtlichen Abhandlungen bildet das Be-
kenntnis zur Majestit und Unverdnderlichkeit des gottlichen Willens. ,,Wenn
von unbegreiflicher GroBe das lebendig gemachte Leben (vita vivificata) ist,
wer konnte begreifen,, von welcher Majestit das lebendigmachende Leben
(vita vivificans) ist“. Es war alles von Ewigkeit her in Gott; durch das
Wirken d. h. die Kraft Gottes, welche ist der Sohn (cf. 1, Kor. 1, 24], ist
alles in Erscheinung getreten und gemacht wie und wann er wollte”. Es
ist auch jetzt fiir ihn schon Tatsache, was fiir uns noch nicht in Er-
scheinung trat (Joh, 3, 18: nondum apparuit judicium, sed jam factum est
judicium). Immer ist das Bestimmende fiir Gottes Handeln sein Wille und
Wohlgefallen (sieche f. 97: ,,Was doch eine kleine Silbe ausmacht! Gott
verstockt nach Rémer 9, 18 quem vult, nicht quem non vult, oder nach
Roémer 9, 15 clemens ero in quem mihi placuerit, nicht: qui mihi
placuerit®), nicht die Person, an der er handelt. Nun ist bedeutsam, daB
Gottschalk das Anathema jener Synode von OQuiercey iiber die Behaup-
tung, Gott habe die Menschen' ad malum pridestiniert, in dem Sinn gelten
liBt: Gott hat nicht vorher bestimmt zum Bosen (Uebel) der Siinde und
Freveltat, wohl aber zum Uebel der Plage und Strafe. In letzterem Sinn
(Gott schafft auch das Uebel) verweist er auf die Schriftstellen Klagel. 1,
91 Amos 3, 6 Hiob 2, 10 Jes. 45, 7. Demnach lehrt er nicht, wie die Gegner
ihm vorwarfen, daB Gott zum Siindigen pridestiniere, wohl aber: den Siin-
der zur Strafe. Man hat iiber dieses ad poenam bitter gestritten, Raban
gab zu: poenam, aber nicht ad poenam. Gottschalk erwidert (z. B. f. 70b):
Sollen die reprobi zum Tode bestimmt sein nach Psalm 55, 24: »Du wirst
sie hinabstoBen in die tiefe Grube“, so sind sie dazu auch vorher-
bestimmt, Gewifi scheint er zuweilen mit unerbitilicher Logik zu behaup-
ten, daB sie Gott nicht blos hin zum Untergang, sondern auch zum Siindigen
zwinge z. B. f. 96: ,Gott! wirkt in den Herzen der Menschen so, dafl er
ihren Willen dahin neigt, wohin er will, sei es zum Guten nach seiner
Barmherzigkeit, sei es zum Boésen nach ihren Verdiensten, jeden-
falls nach seinem bald verborgenen, bald offenbaren, immer aber gerechten
Urteil“. Aber das ,nach ihren Verdiensten* (pro meritis eorum) beweist
doch, daB die Willensrichtung zum Bédsen hin in menschiicher Schuld ihren
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Grund hat. So heiBt es bald darauf weiter: ,Bei dem, den Gott verfiithrt
oder verstockt werden 14Bt, glaubet an seine mala merita (MiBverdienste,
Verschuldungen)! Bei dem aber, dessen er sich erbarmt, erkennet die
Gnade Gottes gliubig an, der Boses mit Gutem vergilt! SchlieBlich muB
anch Gottschalk die gotiliche Priscienz zuhilfe nehmen: Gott schuf die
Menschen (auch die Engel) nicht dazu, daB sie fallen sollten, sondern hat
diejenigen, quos praescivit esse lapsuros et in malo perseveraturos per
ipsorum proprium facinus ac vitium, praedestinavit per iustum iudicium,
quod paterentur gehennale supplicium (auch Jesus Sirach 26, 27 wird an-
gezogen) 2). Sie werden nicht erhort (Psalm 18, 42) quia temporales sunt,
quia ad tempus credunt et in tempore tentationis recedunt. — Unter der
Ueberschrift ,,Zeugnisse der Evangelien von der Pridestination der electi
oder reprobi und von der alleinigen Erlésung der electi” sind 27 Spriiche
aus Math,, Luk. und Joh. zusammengestellt (z. B. Matth. 13, 11; 15, 13;
19:-31:--90, 29 9498 Tk 100,62 Johio B 47 1051 1 - 1057285018 IRs
18, 37). Dann folgen die Testimonia des Apostels Paulus, Stellen wie
Rém. 8, 28/29; Rom. 9, 11/13; 1. Kor. 2, 7; Eph. 1, 3/5; 1, 11; 2, 10;
1. Tim. 3, 15; 2. Tim. 1, 8/9; Tit. 1, 2. Ferner ein alttestamentliches Zeug-
nis Jerm. 10, 23/24: ,Scio, domine, quia non est in homine via eius .. .
corripe domine, veruntamen in iudicio et non in furore tuo”, was Gott-
schalk so deutet: Noli sic mecum agere tamquam in furore quo iniquos
damnare statuisti, sed tamquam in iudicio 3), quo doces tuos non superbire,
unde et alibi dicitur (Ps. 119, 175): et iudicia adiuvabunt me.

Was G. zu Joh. 6, 70 (Hab‘ ich nicht euch Zwdolfe erwihlt, und euer
Einer ist ein Teufel?) bemerkt, ist beachtlich: ,,Auch Judas wurde erwihlt,
nimlich ad opus, cui congruebat; durch sein opus damnabile scllte
Christi opus venerabile vollendet werden”, das Werk also, zu dem Judas
bestimmt war, stimmte zu seinem Wesen. Da ist ein Gedanke ausgesprochen,
wie er sich bei Luther (de servo arbitrio) findet: Quando deus omnia in
omnibus monet et agit, necessario monet et agit etiam in Satana el impio.
Agit autem in illis taliter quales illi sunt et guales invenit hoc est,
cum illi sint aversi et mali, et rapiantur motu illo divinae omnipotentiae
nonnissi aversa et mala faciant (Band IIT 204 in Luthers Werken, heraus-
gegeben von Clemen). ,Dieweil Gott alles in allem regiert und schafft, muf
er auch in dem Gottlosen wirken und schaffen. Darnach aber die Krea-
turen sind, darnach wirket er in ihnen. Nachdem die Bdsen mitgetrieben
und bewegt werden durch die allmiichtige Gewalt Gottes, so konnen sie

4) Desgleichen an anderer Stelle: ,Warum sollte Gott die getauften
reprobi geliebt haben, quos multo peiores futuros et graviora tormenta
passuros esse praescivit, und die Heiden allein gehaBt haben, quos
multo minus malos futuros atque multo minora tormenta passuros praes-
civit? Haben Gottschalks Gegner solche Stellen absichtlich iibersehen?
Es hiitte sonst zu einer Verstindigung kommen miissen. Es liegt nahe (be-
sonders bei Hinkmar), an unsachliche Motive zu denken, an personliche
Feindschaft gegen den einfachen, aber temperamentvollen und viele faszi-
nierenden Ménch. Jetzt noch, nach mehr als 1000 Jahren, kann die Frage
aufgeworfen werden (s. Revue Thomiste 1932): ,War der Konflikt zwischen
den Lehren Hinkmars und Gottschalks plus verbal que réel?“ In der Re-
vue Benedictine vom J. 1937 heiBt es aber nicht mit Unrecht: ,Wenn G.
auch noch so heftig seine Orthodoxie bezeugt, seine Lebensanschau-
ung ist nicht orthodox“. Nebenbei ad vocem Heiden: Es berithrt (im
Vergleich mit Augustin) sympathisch, daf G. das Wort Jesu von dem
Knecht, der den Willen des Herrn nicht weif und darum nicht tut (Lukas
12, 46f.) auf die Heiden bezieht, die darum gelindere Strafe erleiden als
die baptizati reprobi, die den Willen des Herrn kennen und nicht tun.

5) Luther iibersetzt dies in iudicio: ,,mit MaBen®.
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nichts denn Boses und wider Gott tun (nach der Uebersetzung von Justus
Jonas).

-Doch oben ist bereits das Thema angeschlagen, das im Berner Kodex
besonders hiufig behandelt wird: die Erlésung allein der Erwiahl-
ten. Gottschalk ist iiberzeugt, daB Christus nur fiir diese sein Blut ver-
gossen hat: Auch hier zieht er demn SchluB: was tatsiichlich nicht eingetreten
ist (namlich die Erlésung aller), kann auch nicht gottliche Absicht ge-
wesen sein. Es heiBt das Kreuz Christi entleeren, wenn man sagt, er habe
fiir alle gelitten, Steht geschrieben: fiir alle, so bedeutet das: fiir alle Er-
wihlten. Es gibt zwei Welten: mundus electus und mundus reprobus.
Letzterem gilt das Wort Jesu Joh.. 17, 9 (ich bitte nicht fiir die Welt);
wie sollte er fiir die gelitten haben, fiir welche er nicht einmal gebetet hat?
(f. 82). Es gibt zwei corpora: corpus Christi und Antichristi; Psalm 22. 28
handelt von allen Gliedern Christi, Psalm 53, 4 von allen Gliedern des
Antichrist (f. 68). ,,Christus (fol 70) nos redemit de maledicto legis factus
pro nobis maledictum Gal. 4, 13. Proinde si Christus etiam reprobos redemit
de maledicto legis, factus pro eis maledictum. Non sunt ergo nec erunt
maledicti sed benedicti, quippe qui sunt a Christo dc maledicto legis re-
dempti. Sunt autem et erunt maledicti quippe quibus dicturus est dominus:
Discedite a me maledicti in ignem aeternum (Matth. 25, 41). Non ergo
Christus reprobos redemit de maledicto legis neque factus est pro eis male
dictum . . Non venient in Sion reprobi cum laude et laetitia sempiterna
(dies ein Beispiel von der von Gottschalk mit Vorliebe verwendeten Form
des Syllogismus). Wiirde aber einer von denen, die der Vater dem Sobn
gegeben hat (Joh. 17, 2), verloren gehen, durch menschliches Laster zu-
grunde gehen, so wiirde ja Gott sich tduschen und iiberwunden werden, was
unmoglich ist.

Gottschalk gesteht ausdriicklich zu: Incertum hominibus, ad quem
sint finem praedestinati; malus ad bonum aliquando 'convertituor, bonus
ad malum aliquando reflectitur, Vult quis esse bonus et non valet, vult
alter esse malus et nmon permittitur. Was hielt er von sich selbst?
In einem schon lingst bekannten Brief an seinen Freund Abt Lupus von
Ferrieres bemerkt er u. a.: ,was Dich betrifft, zweifle ich nicht, daB der
Herr Jesus Christus uns seiner Mittlerschaft wiirdige; aber was mich be-

" trifft, zweifle ich nicht wenig; jedoch miBtraue ich nicht (das sei ferne)
der Gnade dessen, der, weil er den Lazarus sterben lieB, um ihn aufer-
wecken zu konnen, auch mich, den in ein Meer von Siinden getauchten,
lehendig zu machen michtig ist“. Er glaubt also an die den Siinder rechi-
fertigende Gnade. Wie preist er echt paulinisch (und lutherisch) die Gnade!
Auf Eph. 2, 8 wird verwiesen und 2. Kor. 12, 9: sufficit tibi gratia, es
geniigt die Gnade, sagt Gott, non ait: sufficit tibi natura tua; non enim
rationaii et intellectuali creaturae sufficit aliud nisi deus. Die Gnade Got-
tes ist ohne Zweifel Gott. Ihrer bedarf das Geschopf, wie die Augen und
die Luft des Lichtes bediirfen, daf jene sehen, und Jdiise leuchten kann.
Sie wirkt praeveniens das Wollen und, den Wollenden begleitend, das Voll-
bringen. Nichts anderes als untergehen, vernichten, vernichtet werden kann
die ohnmiichtige Menschheit, wenn ihr nicht immer umsonst (das groBe
gratis ) ydie allmiichtige Gottheit hilft (Hosea 13, 9). Nichts kann der Mensch
von siclh aus werden als immer mehr schuldig. Es ist echte Demut, wenn
Goftschalk die Bezeichnungen seiner Verlorenheit und Verworfenheit hauft.
Es ist echte Frommigkeit, wenn er betet: wirke o Gott, daB ich mir miB-
falle und dir gefalle, daf' ich dein treuester, demiitigster, enthaltsamster
(folgen noch weitere 201 Attribute) Diener werde (f. 128), oder: ut anima
mea subdita sit tibi el caro mea subiecta mihi, sicut expedit servo tuo.
da quaeso mihi amorem tui usque ad contemptum mei . . . me accuso, cum
lacrimis exclamo . . .

Aber trotz seinen miseriae und concupiscentiae nennt er sich ein Glied
der Herde des guten Hirten: tua nimis morbida nimisque miseriis concupis-
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centiis et desideriis mortua ovis. An die Spitze einer der Abhandlungen (f, 57)
iiber die Pridestination stellt er den Spruch Sap 3, 1: ,die Seelen der Ge-
rechten sind in Gottes Hand“. Glaunbend an die Rechtfertigung aus Gnaden
weiB er sich in Gottes Hand, und so ertrigt er sein trauriges Los, im
eigenen Tun und im eigenen Leiden sieht er diese Hand..

Eine andere wichtige Frage: Spielen im Vollzug und unter der Wucht
der ewigen, unverdnderlichen gottlichen Willensentscheidung die Gnaden-
mittel keine Rolle? Sind selbst Taufe und Abendmahl wirkungslos? Gott-
schalk sagt (f. 81): redemptio a peccatis praeteritis est in baptis-
mo communis electis et reprobis Post istam redemptionen pereunt omnas
reprobi (wie Judas). Alle getauften reprobi sind durch den einen bezeich-
net, der kein hochzeitlich Kleid hatte (Matth. 22, 11). Sie sind nicht im
Lebensbuch (Offenb. 20, 15). Ebenso f. 79: illa redemptio fit- per gratiam

baptismi, qua communis est electis et reprobis . .. praeterita peccata
diluit, a futuris non redimit, wie nach 1. Kor. 10 alle Israeliten auf
Mose getauft waren, aber groBtenteils in der Wiiste untergingen. — Mehr

ist iiber die Bedeutung der Taufe im Kodex nicht zu entdecken,

Und das Abendmahl? Die reprobi empfangen es zum Gericht, Das
oirinket alle daraus geht wieder an alle electi (,.fiir euch und fiir viele®
ist den Zwdolfen gesagt). Niheres hiezu weiter unten. — Der Berner Kodex
widerlegt die bisherige Meinung, daB dem frommen G. philosophische Ge-
dankengiinge fern gelegen wiren. Untersucht G. doch die Begriffe Substanz,
Subsistenz, Accidenz (mit Zuhilfenahme des Griechischen, das Rabanus
nicht verstand), aber auch den Begriff liberum arbitrium. Wie er
mit diesem letzteren Problem ringt, bleibt interessant, obwohl auch er es
nicht l6sen kann, trotz (oder in Folge?) seines Strebens nach voller
logischer Konsequenz. Es lohnt sich, den ganzen SchluBpassus des I. Teils
(f. 28a) wiederzugeben, der in roter Schrift den Titel trigt: Quod deus
aliter in sanctis sit aliter peccatoribus praesit. ,,Gott ist nahe den Guten
durch die Natur und durch die Gnade. Durch Natur, welche sie zu Men-
schen macht; durch Gnade, welche sie, die Siinder, rechtfertigt. Natur,
welche macht, daB sie leben; Gnade, welche macht, daB sie ziichtig, gerecht
und gottselig leben (Tit, 2, 12). Natur, welche sie in der Welt kurze Zeit
bleiben 1ldBt, Gnade, welche sie im Himmel ohne Ende regieren liBt. Aber
in den Bosen ist allein die natiirliche Unendlichkeit und Allmacht Gottes,
durch welche er macht, daB sie leben und fiihlen, verniinftig sind, auch
die freie Wahl des Willens haben, aber die freie, nicht die be-
freite. Denn die Willensfreiheit bleibt auch jetzt in allen durch die Natur.
Gott aber hat sie (nfimlich die natiirliche Freiheit) durch Gnade zu befreien
geruht, in welchen Menschen er will, damit diese nicht den Willen zum
Schlechten haben. Seitdem némlich der erste Mensch durch freie Wall ver-
kauft ist unter die Siinde, begann die Freiheit des Menschen bdse zu sein,
weil der freien Wahl die Giite des Willens genommen ist . , ., ohne Hilfe
der gottlichen Barmherzigkeit kann der freie Wille weder zu Gott bekehrt
werden noch vorwiirts kommen in Gott hinein. Beides miissen wir glauben:
sowohl die Gnade Gottes als auch den freien Willen des Menschen. Denn
wenn es die Gottesgnade nicht gibt, wie wird die Welt gerettet? Und
wenn es den freien Willen nicht gibt, wie wird die Welt gerichtet werden?*
Ein andermal mahnt er: ,daB ihr mir von Pharao den freien Willen mnicht
wegnehmt! Sowohl hat Gott sein Herz verhértet durch gerechtes Urteil
als Pharao selbst durch freien Willen!” Grundsiitzlich stimmt Gott-
schalk mit Augustin 8) iiberein (der das librum arbitrium nannte: illa media
vis, jene neutrale Fahigkeit, welche zum Glauben durch die gottliche Gnade,

6) Auch Augustin 148t dem Menschen die Wabhlfreiheit; der Mensch
m i sse nicht stindigen, er tue es aber unter den faktischen Verhilinissen.
— cf. W. Elliger,, Gottes- und Schicksalsglaube im friithdeutschen Christen-
tum, bes. p. 12 f.

Ztschr. §. K.-G. LXI. 23
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aber auch zur Treulosigkeit durch menschliche Schlechtigkeit gelenkt werden
kann) und schreibt in diesem Sinn: Libero arbitrio male. utens homo
et se perdidit et ipsum. Sicut enim qui se occidit, utique vivendo se
occidit, sed se occidendo mon vivit nec se ipsum poterit resuscitare cum
occiderit, ita cum peccaretur libero arbitrio, victore peccato amissum
est et liberum arbitrium, ac per hoc ad peccandum liber est, qui peccati
serviis est. Frei zum Tun des Guten wird nur der sein, der, von der Siinde
befreit, ein Knecht der Gerechtigkeit zu sein begonnen hat. Dazu braucht er
den Geist, den die Welt nicht empfangen kann (Joh. 14, 17). Nur wo der
Geist des Herrn, da Freiheit (2. Kor. 3, 17). Darum eignet nur den Lam-
mern und Schafen Gottes dieser Wille und gute Freiheit, dem Rachen des
Wolfs zu entrinnen und das Leben zu genieBen auf der Weide Christi (f. 39).
Wo nicht die Liebe Gottes ist, herrscht die fleischliche Begierde und ist
der Mensch nicht tief innerlich (penitus) frei,

Also das ist Gottschalks Meinung: Der freie Wille ist noch vorhanden,
Allerdings begann er mit Adams Fall bose zu sein, aber weil hernach wieder
von einem falschen Gebrauch desselben und von Gottes Gericht dariiber die
Rede ist, besteht er fiir G. noch als formale Freiheit von Natur. Die reprobi
verlieren sie durch eigene Schuld. Fiir die electi ist die ganze Frage miiBig,

denn sie haben den durch die Gnade befreiten Willen, — Erklaren will
G. das Geheimnis der Vorherbestimmung keineswegs, er will aber die
Tithrer der Kirche aus ihrer Sicherheit aufschrecken. — Ich mochte in

Bezng auf die Verlorengehenden die Frage kurz so fassen: Ist die Gnade
ihnen von Gott von Ewigkeit her versagt oder versagt sie bei ihnen im
Lauf der Geschichte (infolge Widerstandes des menschlichen Willens, ,Hihr
habt hicht gewollt®)? Die Antwort moge Bezzel geben (Cf. Rupprecht; H.
Bezzel als Theologe Seite 28): ,Die Allmacht bewihrte ihre hochste Grofie
in der Beachiung der selbstgewollten und selbstgezogenen Schranke des
Menschenwillens. Wir beschlieBen dies Kapitel iiber die Priidestination,
_eines der delikatesten und tragischsten Probleme des Christentums® (so
Aegerter in der Benediktinischen Revue de L‘histoire des Religions 1937),
mit einem Bekenntnis Luthers aus seinen spiteren Jahren (in den Tisch-
reden): ,die Spriiche von der Versehung, welche das Ansehen haben, daB
sie uns schrecken, sollen allein dazu dienen, daB sie uns anzeigen die
Schwachheit unserer Krifte und uns zum Gebet ermahnen. Wenn wir das
tun, so sind wir versehen”., Und: ,Ich bin getauft, ich glaube an Jesum
Christi, ich habe das Sakrament empfangen etc, was liegt mir daran, ob
ich versehen bin oder nicht? M. a. W.: Noch nie hat hier die theoretische
Vernunft rein mit ihren Mitteln bis an‘s Ziel gefiihrt.

II. Die Trinitit.

Gottschalk #uBert sich dariiber nicht bloB im I. Teil, der diesen Titel
trigt, er kommt auch im II. Teil immer wieder darauf zuriick, Sehr héufige
Wiederholungen scheut er nicht, ebenso wenig wie Exkurse auf alle mdg-
lichen Gebiete 7), iibrigens auch darin seinem Meister Augustin dhnlich. An
diesen schlieBt er sich in der Dreieinigkeitslchre besonders eng an. Ich fand
sogar groBere Abschniite, die ohne Quellenangabe wortlich aus Augustin

7) So finden sich auch grammatikalische Untersuchungen. Morin hat
schon darauf hingewiesen, daB G. von einer Spracheigentiimlichkeit der
gens teudisca schreibt, nimlich daf sie bei Verben wie bringen, holen,
wenn es sich um ein Ganzes handele, den Accusativ, wenn um_einen Teil,
den Genetiv gebrauche: hol° mir den Wein bezw. hol’ mir des Weines. Man
solle, meint G., diese Dinge nicht gering, sondern fiir staunenswert achten,
quippe cum barbarae linquae sint devinitus naturaliter indita et generaliter
insita.
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genommen sind8). Das mag am Abschreiber oder Nachschreiber liegen,
Zuweilen setzt G. den Zitaten bei: si bene memini. Er muBte ja zumal
spiter, als man auf Hinkmars Befehl dem Gefangenen auch alle Biicher
entzog, sein Gedichtnis zu Hilfe nehmen, dessen Leistungsfahigkeit oft Le-
staunt wurde. Aber es finden sich auch in diesen Traktaten (oder kleinen
Homilien) viele selbstindige, scharf geprigte Ausfithrungen. Aufs heftigste
wendet er sich gegen Hinkmar und dessen Schrift: ,de una non trina
deitate”, und schleudert ihm als einem Hiretiker das Anathema entgegen.
Ehe er ihm zustimme, wolle er lieber auf die versprochene humanere Be-
handlung verzichten, Seine immer wiederkehrende Losung lautet: Trina et una
deitas sive divinitas, trina et una maiestas et potestas et pietas, trina
el una veritas, caritas et claritas. Sicut est naturaliter una, sic est
prorsus personaliter trina essentia, patientia, sapientia . . . Si non est,
ut ego dico, trina divinitas, ergo non a solo filio, sed eliam simul a
paire et spiritu sancto est adsumpta humanitas, quia (prorsus ut claret)
humanitatem adsumpsit divinitas . . . Caritas, quae filium habet, solus est
pater, deus unigenitus; caritas, quae patrem habet solus est filius,
caritas genita; caritas vero, quae nec patrem et genitorem nec
filium a se genitum habet, solus est spiritus sanctus, caritas ipsa procedens.
Simul antem nec tres sunt caritates, ut latrant Ariani, nec una personaliter,
sicut somniant Sabelliani, sed una est naturaliter et trina personaliter
caritas . . . Unum propter maiestatis communionem. iria propter persona-
rum proprietatem. Alius pater, alius filius, alius spiritus sanctus, alius
non alind. Unum opus est patris et filii et spriritus sancti sicut una substantia
et essentia. Opera trinitatis inseparabilia sunt. Nulla est voluntatis diver-
sitas. 1. Johannes 5, 7 bezeichnet nicht operis diversitas, sondern personarum
proprietas, Der heilige Geist hat mit Vater und Sohn unitatis plenitudinem
et plenitudinis unitatem; ihn schenken ist actio der ganzen Trinitit, immo
a se ipso datur; wenn er Gottes Geschenk heiBt, ist nihil temporale darunter
zu verstehen. In der Trinitit steht der Name einer jeden Person immer in
Beziehung zur anderen Person: si patrem dicis, filium ostendis; si filium
nominas, patrem praedicas; si spiritum sanctum appellas, alicuius esse
spiritum necesse est intellegas, id est patris et filii. Jede der Personen ist
an sich plenus deus. Non tamen (f. 24) tres deos dicimus, sed unum deum
aeternum . . . qui totus ubique est, totus ubique praesens, non per partes
divisus, sed totus in omnibus, non localiter sed potentialiter, cui nihil acci-
dens esse poterit, quia simplici divinitates naturae nihil addi vel minui
potest, quia semper est quod est . , . cui idem est esse, vivere, intellegere.
Ein dreifaches Seil (f. 1b) ist stirker als ein einfaches, aber anders ist es
bei der Trinitit. Die ganze Trinitit ist nicht gréfer oder besser als irgend
eine Person der Trinitit allein, quia unaquaeque persona plena est sub-
stantia in se, non tamen tres substantiae. Abraham und Isaak sind von
einer Substanz, aber jener ist frither, dieser spiter der Zeit nach; doch
impium est in deo credere aliquid prius esse vel posterius, quia non ex
tempore deus coepit esse pater, sed sicut semper deus ita semper pater,
semper habens filium, quem semel genuit aequalem sibi natura (f. 18).
Ein Bild der Trinitit habe der menschliche Geist in sich selbst: memoria,
intelligentia, voluntas (Augustin hat noch mehr Analogien).

Ueber das Wesen der Gottheit noch diese Zeugnisse (f. 118/119): Credamus
dominum sine qualitate bonum, sine quantitate magnum, sine loco ubique
totum, sine tempore sempiternum, sine ulla sua mutatione mutabilia faciens.

8) Z. B. f. 22 in der Antwort auf die Frage: quomodo missio spiritus
sancti sit intellegenda, stammt eine Stelle wortlich aus Augustin de trinitate
II 5/10: ,ista missio per quasdam visibiles ad horam facta est creaturas®
(die Taube, feurige Zungen)“ usw. Oder in der Antwort auf die Frage:
ﬂlrwsgo]us pater missus non legatur, der Passus aus Augustin de trinitate
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Ipse manet intra omnia, ipse super omnia, ipse infra omnia, et superior
per potentiam et inferior per sustentationem et exterior per magnitudinem
et interior per subtilitatem . . . amplus sine latitudine, subtilis sine exten-
uatione . . . Hoc maxime intellegere debemus, sanctae trinitatis unam
eandemque naturam ita totum implere, ut non sit aliquid, ubi non sit,
sicut acutissime quendam Christianum philosopho interrogante: ubi esset
deus, respondisse fertur: die mihi, o philosophe, ubi non sit . . . tota est
divinitas in spiritalibus et corporalibus singulis et tota simul in omnibus
creaturis. An Schriftbeweisen werden z. B. herangezogen Ps. 139, 7
bezgl., des Vaters, Sap. 8, 1 (!) bezgl. Christi, der Weisheit Gottes, dann
Sap. 1, 7 bezgl. des heiligen Geistes. Trinitas, quae est deus verus bonus . . 9),
ubique tota est secundum immensitaten atque omnipotentiam naturalem,
quamvis non in omnibus habitet secundum gratiae largitatem 10).

Einer terrena potestas, quae summae i. e. divinae uni et trinae po-
testati contradicit et resistit, gibt G. mit deutscher Derbheit die lateinischen
Namen: O misella potentiola (Michtchen), inflata vesica, cutis tumida,
turgida elata pellis morticinal

Wenn z. B. Rom. 11, 36 den einzelnen Personen der Gottheit Einzelnes
zugesprochen wird (ex patre per filium in spiritu sancto), ist offenbar, daB
Vater, Sohn und Geist ein Gott sind.

Was speziell die’ Person Christi betrifft. so bezeugt G, kriftig ihre
Einheit, non est alius Christus deus, alius Christus homo, sed unus
idemque, Christus, deus et homo. Christus pro nobis homo factus est verus
et plenus, verus, quia veram habet deus ille humanam naturam, plenus,
quia et carnem humanam suscepit et animam rationalem . . . Christus, dei
sapientia, aedificavit sibi domum (wohl Anspielung an Prov. 24, 3) id est
humanitatem, ex anima rationali simul et carne constantem, quam domum
sibi intra uterum Mariae semper virginis aedificavit eamque sibi in uni-
tatem personae mon post aedificationem sed inter aedificandum 1i. e.
dum aedificaret, copulavit. Sonst wire er duplex persona gewesen
und gibe es in Gott gar eine quaternitas (f. 115). Ex duabus et in duabis
naturis (in der adsumens divina et adsumpta humana natura) sic una
persona manet, ut humanitatem divinitas adsumeret, non se ipsa consumeret
nec tamen . . humanitatem (velut in divinitatem convertendo) absummeret . .
Christus in forma servi minor ex tempore, in forma dei aequalis ex aeterno.
Es gibt zwei Auferstehungen der Menschen: resurrectio animarum per deum
Christum, resurrectio corporum per hominem Christum. Deus deum misit,
homo homines nach Joh. 20, 21, Christus selbst ist es, der das verlorene
Schaf, den verlorenen Groschen gefunden und heimgetragen hat, er selbst,
der sein Haus, die Kirche auf den Felsen baute (Matth, 7, 24). Auf Christus
wird gedeutet Psalm 99, 52 adorate scabellum pedum eius i. e. humani-
tatem divinitatis — eius, und Ps. 57, 9 (1): Christus der Mensch sagt zu
Christus dem Gott exsurge gloria mea! Bezeichnend ist Gotischalks Auf-
forderung, die ,Etymologie” zu beachten, quod vocatur dei filius verbu m,
quod, aeque sicut pater eius, est vere bonum.

1. Abendmahl.

In seiner Dogmengeschichte III 299 bemerkt Harnack, zum ersten Mal
habe Radbert ausgesprochen, daB der sakramentale Leib Chritsi der von
Maria geborene sei, daB also in der Messe der wirkliche historische Leib

) So kann Gottschalk zur Trinitit beten, wie vor ihm Augustin und
schon Gregor von Nazianz. ‘

10) In der ,Wartburg” 1937 Heft 3 sind einige Gottschalk-Worte aus dem
Berner Kodex angefiihrt, auch das obige. Aber unfer sinnwidriger Weg-
lassung des non (quamvis non in omnibus ete.) Gottschalk will sagen:
nach seiner natiirlichen Allmacht wohnt Gott allen ein, aber nach seiner
reichlich spendenden Gnade nur den electi,
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Christi geopfert und genossen werde. Dies hat aber schon Ambrosips
gelehrt, und eben gegen die Auffassung dieses Kirchenvaters wendet sich
Gottschalk. Er habe gestaunt, als er bei Ambrosius von der vollen Identitit
des eucharistischen Leibes mit dem aus der Jungfrau las, umsomehr als
doch Augustin lehre: ,quia Christum vorari fas dentibus non est, v.oluit
(Christus), in mysterio hunc panem et vinum vere carnem suam et sanguinem
consecratione  spiritus sancti potentialiter ereari,.. Dieses
.potentialiter® — (der Wirkung nach) betont G. wiederholt; es bildet
den Gegensatz zu realiter und spricht fiir eine dynamische Auffassung aer
Eucharistie auch bei Gottschalk. Er tritt auf die Seite des Ratramnus in des-
sen Kampf mit Paschasius Radbertus, zumal jener zu den wenigen ihm
Gutgesinnten gehorte. Auch G, erschrickt vor der primitiven, wundersiich-
tigen Identifikation des historischen Leibes und des Abendmahlsleibes
Christi, wie sie Radbertus vertrat.

Niheres hieriitber kann ich mir sparen schon mit Riicksicht auf den
knappen Raum), weil jeder Gottschalks Abendmahlstraktat (,lucubratio™)
bei Migne CXII p. 1511 ff. nachlesen kann. Dort (unter den Briefen des
Rabanus) ist nimlich wortlich zu finden, was in dem Berner
Codex f. 130—135 steht. Mabillon hat also den Irrtum begangen,
ausgerechnet dem Gegner Gottschalks, dem Rabanus, zuzuschreiben, was von
G. stammt. In einer Anmerkung (p. 1511) gesteht er zu, daB diese Schrift
de eucharistia von einem , Anonymus“ stamme, glaubt aber die Autorschaft
des Rabanus begrinden zu kénnen. Nun kennen wir diesen Anonymus:
es ist kein anderer als Gottschalk. Nur drei seiner Sitze seien hier
ausgezogen: -

1. Divinitas verbi facit, ut unum sit corpus unius agni.

2. Nur der ecclesia gibt sich Christus, nur den electi; diesen sagt er
(Hohes Lied 5, 1): comedite, amici, bibite et in ebriamini, carissimil

3. Ipsius domini humanum corpus, quod seminatum est in morte, fuit
quasi granum semenque vitae atque postmodum de ipso resurgente tanquam
de ligno vitae pullulat sumendum nobis, unde vitam aeternam in nobis
manentem habeamus. (Deutung der coena domini auf grund von Joh. 12, 24).

1V. Traduzianismus.

In den scedulae de origine animae und de seminibus animatis erscheint
dies Thema. Der Schwierigkeit desselben bewuBt, stellt er an die Spitze ein
Gebet (in Hexametern). Er kennt die ,léblichen Zweifel Augustins an der
Losbarkeit der Frage, will die Unsicherheit als verdiente Gottesstrafe tragen,
aber erklart sich doch bestimmt gegen den in der rémischen wie in der
ganzen orientalischen Kirche herrschend gewordenen Kreatianismus. Seine
Freunde bittet er aber, was er dariiber lehrte, geheim zu halten bis zu seiner
Befreiung aus dem Gefiingnis, die er noch im selben Jahr — (horno = heuer)
allerdings vergeblich — erwartete. Den Vorwurf, daB er mit seiner Auf-
fassung die Erbsiinde leugne, weist er zuriick; er bestitige damit gerade die
Tatsache der Erbsiinde, wihrend Pelagius kreatianisch gedacht habe, eben
um diese illusorisch zu machen. Er sagt u. a.: Deus creat ac format animas
hominum, infantium scilicet parvulorum, de animabus patrum et matrum
ipsorum; Non tamen sunt idcirco patres et matres (quod absit) creatores
et creatrices ullatenus animarum, sicut omnino nec corporum, sed solus
deus, qui creator est universorum. Corpus a deo praedestinatum est, ut sit

animandam . . . Tamquam de traduce (Senker) animam de anima
creare et singulis nascentibus dare deus potest. Animae cum seminibus
concipiuntur. — Bekanntlich steht Luther auf der Seite des Traduzianismus,

den die heutige Vererbungslehre als selbstverstindlich voraussetzt.

Es wire verlockend, noch einiges iiber die vielfiltige Schriftaus-
legung Gottschalks anzufiigen, DaB sie oft eine verbliiffende alle-
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gorische ist, wird keinen Kenner der alten und mittelalterlichen theo-
logischen Literatur wundernehmen. So wird z. B. Ps. 19, 2 (ein Tag sagt's
denl andern und eine Nacht tut’s kund der andern) so gedeutet: Christus
sagt zu den Jiingern: bleibt bei mir und wachet mit mir, Judas sagt zu den
Juden: Welchen ich kiissen werde, den greifet. Aber G. beschreitet auch
den Weg historischer Kritik. Hesekiel ¢. 37 versteht er (wie wir) nicht als
Weissagung auf die allgemeine Auferstehung der Toten, sondern auf die
restitutio Israels unter Serubabel nach dem Sturz des chaldiischen Reiches.
Die Gegner aber, die ihn der Leugnung der resurrectio beschuldigen, schligt
er mit dem Satz: Die resurrectio kdnnte nicht als Parabola fiir die
restitutio Israels dienen, wenn sie, die resurrectio omnium, nicht als Tat-
sache feststinde und als zukiinftig geglaubt wiirde. —

Mehr nur ein Florilegium aus den m. W. als Ganzes noch nicht im
Druck erschienenen Traktaten brachte ich hiemit. Rankes Behauptung (Welt-
geschichte IIT 328), die theologische Arbeit der karolingischen Zeit sei vol-
ler Aufmerksamkeit wert, erweist sich wieder als berechtigt.

Abgeschlossen Ende 1938.
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Reallexikon fiir Antike und Christentum. Sachworterbuch zur
Auseinandersetzung des Christentums mit der Antike. In Verbindung mit
F. J. Dolger und H. Lietzmann und unter besonderer Mitwirkung von
J. H. Waszink und L. Wenger. Herausgegeben von Theodor
Klauser. Verlag K. W. Hiersemann, Leipzig. 1. und 2. Lieferung.
Seite 1—320.

Es ist in der Geschichte der Wissenschaften ein Zeichen fiir die Erreichung
eines bestimmten Marksteines, wenn Nachschlage- oder Sammelwerke zu
bestimmten Wissensgebieten zu erscheinen beginnen. Die Zeit der frischen
und bestrittenen Entdeckungen und der aufregenden Fragstellungen ist dann
voriiber; man kann daran gehen, Spreu und Weizen zu scheiden und den
Weizen in wohl geordnete Scheuern zu bringen. Wenn neue Fragstellungen
und Sichten ihre Wirkungen sich erkdmpft haben, beginnt die Aufgabe der
Lexika. Es ist die Zeit der Pause, oft der schopferischen Pause, in der die
Grundlage fiir das Wissen einer folgenden, oft freilich dann das Erreichte
auflosenden Zeit gelegt werden. Man mag das in der Geschichte der histo-
rischen Wissenschaften im 17. Jahrhundert verglichen mit den Arbeiten des
18. Jahrhunderts nachweisen kénnen. In diesem Fall, den wir hier zu be-
trachten haben, handelt es sich — wissenschaftsgeschichtlich gesehen — um
den Einbruch der Religionsgeschichte, wie er sich seit der Jahrhundert-
wende mit den Methoden der Philologie, der Historie, der Archiologie und
der Volkskunde in die neutestamentliche, kirchengeschichtliche und dogmen-
geschichtliche Forschung vollzogen hat. Damit hat sich aber die Sicht
und Gesamtschau, so hoch ich von den exakten Forschungen des 19. Jahr-
- hunderts im Gegensatz zu der schnell fertigen Aburteilung derselben denke.
griindlich verdndert gegeniiber den Darstellungen, die unsere Viter gegeben
haben. Neue Begriffe, neue Sachen, neue Probleme sind da und verindern
das Bild im Ganzen, in Einzelheiten und in bezug auf alte, groBe Frag-
stellungen auf Schritt und Tritt, auch wenn die Ergebnisse noch nicht
wirklich fertig sind. Denn der verdiente Herausgeber des neuen Real-
lexikon, dessen unermiidlicher Gelehrsamkeit der Aufbau des uns vor-
liegenden Werks zu verdanken ist, Theodor Klauser in Bonn, hat
ganz Recht, wenn er in seinem beachtlichen Vorwort iiber Zielsetzung und
Grundsiitze des neuen Unternehmens &ufBlert, daB es heute noch verfriiht
wire, den Stoff ,in abschlieBender Bearbeitung vorlegen” zu wollen. Viel-
mehr bescheidet sich das neue Reallexikon mit Recht grundsitzlich damit,
das Material zu den einzelnen Stichworten kritisch geordnet und mdglichst
vollstindig vorzulegen. Ein Nachschlagewerk muB aber iiberhaupt auf Ein-
fille und Wertungen zu Ehren des freilich kritisch gesichteten Stoffes ver-
zichten konnen; je zuriickhaltender es ist, um so ldnger wird seine Dauer
sein. Es ist hier dhnlich wie bei groBien Editionen, die, weil sie Jahrhun-
derten zu dienen haben, bescheiden sein miissen. Letztlich bleibt in der
Wissenschaft lediglich die geniale Gesamtschau, welche die sehr seltenen,
wirklich neuen Entdeckungen zum Leben bringt, und die unpersénliche,
opfervolle, gelehrte Sammlung in Edition und Nachschlagewerk. Um jedes
von beiden zustande zu bringen, braucht es in der Regel unendlich vieler
verginglicher - Biicher. Viele Biicher und Studien sind nétig, um ein Buch
oder ein Werk zu ermoglichen.

In sachlich begriindetem Unterschied von dem durch G. Kittel organi-
sierten’ theologischen Worterbuch zum Neuen Testament und auch von der
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durch den zu friith verstorbenen Wilhelm Kroll bearbeiteten Realenzyklopidie
des klassischen Altertums Pauly-Wissowas, mit denen beiden personell und
sachlich freundliche Beziehungen bestehen, will Klausers Reallexikon fiir
Antike und Christentum in Stichworten die Beziehungen zwischen Antike
und Christentum darstellen und das Hilfsmittel zur Beantwortung der groBen
Frage sein, wie die Wechselwirkung zwischen der antiken Welt und dem °
Christentum ausgesehen hat. Besteht hier Kontinuitit, oder ist und inwieweit
ist von einem Einschnitt und von neuen Formen durch das Auftreten des
Christentums zu sprechen? Das ist das echt religionswissenschaftliche Pro-
blem, dem die in dem Reallexikon sachkundig bestimmten Aufgaben und
Arbeiten durch kritisch geordnete und faktisch beherrschende Darbietung
des Stoffes zu dienen haben. Fiir Dilettantismus ist kein Platz, weder fiir
Redensarten noch fiir wilde Einfille.

Das positive Urteil, das ich hiermit iiber das neue Unternehmen fille,
muB am Stoff oder doch durch einen Blick auf den Stoff erhirtet werden.
Denn es gibt in der Wissenschaft iiberhaupt nur eine echte Bewiihrung,
die am Stoff durchgefiihrte, der gegeniiber alles Reden iiber Methode aus-
weichendes oder fruchtloses Geschwitz ist und bleibt. Greifen wir also, durch
den Zufall uns fithren lassend, einige Artikel heraus, um an ihnen die Art
des neuen Unternehmens zu veranschaulichen!

Der Artikel , Adler” stammt von Th. Schneider und E. Stemp-
linger. Er bebandelt die hier gesetzten Probleme nach der griechisch-
romischen, der orientalischen und der christlichen Seite hin. Zuniéichst hioren
wir von den naturwissenschaftlichen Anschauungen iiber den Adler; dann
erfahren wir von der Rolle, die der Adler in der Mantik und im Zauber
spielt — sein Kopf bringt auf der Jagd stets Gliick, sein Kot hilt Schlangen
fern, Penelopes Traum von dem wiirgenden Adler deutet auf den Tod der
Freier. Ausfithrlich sind die Angaben iiber die Adler-Symbolik; er ist Symbol
des Zeus und erscheint so auf den romischen Feldzeichen und ist Zeichen
der zum Gottergeschlecht gehdrenden Herrscher; er ist fermer Symbol des
Sonnengottes (im Mysterium wird der Gott schauende Mithras gelegent-
lich Adler genannt), und er ist der Psychopompos, der die Verstorbenen, be-
sonders die Herrscher, als Sonnenvogel in die Welt der Gétter triigt; eine
aus dem Orient stammende Vorstellung. Im Christentum spielt vor allem
das Adlerauge, das die Sonne ertragen kann, im Hinblick auf Christus,
Johannes und die Profeten eine Rolle; in der christlichen Sarkophagkunst
wird er verwendet, ebenso wie der Adler und die Schlange, die Adlerfliigel
und der Adler und das Aas ihre besondere Bedeutung haben. — Es fehlt
vielleicht in diesen Ausfiihrungen der freilich doch angedeutete Hinweis auf
den Adler und den Doppeladler als Wappentier, wie er fiir Byzanz und fiir
alle Reichs- und Geschlechterwappen von Wichtigkeit ist.

Der Artikel ,Abschiedsreden” ist von E. Stauffer verfaBt. Auch er
setzt in der griechisch-romischen Welt ein (Sokrates, Plato und sein Nach-
ahmer Dio Chrysostomus), betrachtet in der Anabasis des ,gottlichen Men-
schen” die mythische Transformierung der Sokratischen Abschiedsrede und
zergliedert die Vorstellung der ,Epiphanie der Gottheit”, in der die grie-
chischen Abschiedsreden ihre ,,Hochform* finden. In der altorientalischen
Literatur sind vergleichbare Abschiedsreden nicht erhalten, wohl aber, wie
Vi. sagt, in der ,altbiblischen® Literatur. Auch das Alte Testament berichtet
gelegentlich — iibrigens in sehr naiver Weise, wie mir scheint, und weniger
geheimnisvoll (der unter der Eiche saure Milch esende Jahweh!) — von
der Erscheinung Gottes in Menschengestalt. Der ,,Rahmen” entspricht dabei
dgx antiken Gotterepiphanie; der Geist ist — bei Tobias — »gut altbiblisch®,
eine ,doxologische Engelsede von Gottes Werk und Weg". Auch die Ab-
schiedsreden im Neuen Testament — Christus und Paulus — sind ,,durchweg*
nach F_orr.n und Inhalt altbiblisch, wenn auch der Inhalt schristologisch po-
tenziert” ist. SchlieBlich folgen Ausfithrungen iiber die Abschiedsreden in
der Kirchengeschichfe, wobei die epistola apostolorum, die Gnosis, die
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Apostellegenden und die Heiligenleben, besonders die wichtige vita Antonii
kundig und interessant beleuchtet werden.

Den Artikel ,Advent” hat aus seiner reichen Kenntnis der liturgiege-
schichtlichen Probleme A. Baumstark geschrieben. Ich setze, um nicht
zu ausfithrlich zu werden, die von ihm gegebene Gliederung her: ,,A. Nicht
christlich: I Grundlegende Vorstellung und Wortgebrauch; II Epidemiefeiern;
III. Ruflieder und Verwandtes. B. Christlich: I, Wortgebrauch, II. Vor-
weihnachtszeit a) Entwicklung und Dauer, b) Ethos, ¢) Adventsgesinge;
IIT Heiligenepidemien”. Der Aufbau zeigt dem Kundigen die fiir das ,Real-
lexikon® charakteristische Methode, ohne daB damit auch dem Kenner die
Reichhaltigkeit der faktisch gebrachten Tatsachen und Gesichtspunkte vor
Augen gefithrt werden konnte.

Mustergiiltig scheinen mir in ihrer Art die Artikel , Abtreibung" von J. H.
Waszink und ,aetas aurea” von A, KurfeB zu sein. Aber indem ich
diese Arbeiten nenne, will ich nichts gegen andere vortreffliche Aufsitze
gesagt haben, wobei ich nur die iiber ,,Akademie”, , Akklamation®, ,Al-
chemie®, , Alexander der GroBe“ (von M. Dibelius) und ,,Alexandria® (von
W. Schubart) hervorheben mdéchte. Sie alle wiirden — und auch andere
mehr — eine genauere Charakteristik verdiemen. Aber der Raum ist sehr
beschrinkt, und sapienti sat!

Noch etwas mdchte ich betonen: die Literaturangaben. Jeder Wissende
weiB, da hier immer eine Crux der Wissenschaft verborgen ist. Ich finde,
daf in dem Reallexikon diese Crux zwar nicht iiberwunden ist — sie soll
und kann vielleicht nicht beseitigt werden — aber doch als gliicklich geldst
erscheint. Die Literaturangaben sind relativ knapp, aber gut ausgewihit.
Der Einzel-Forschung entsprungene, wichtige Aufsitze — z. B. manche
der bedeutenden Forschungen von E. R. Curtius zu den mittellateinischen
Problemen — kommen im Text hiufig zu ihrem Recht. Vielleicht wire es
maoglich gewesen, Gesamtdarstellungen, die eine neue Sicht bringen, ge-
legentlich zu beriicksichtigen. Aber dies Postulat stéBt sich wieder mit den
berechtigten Grundsdtzen eines R eallexikons, und so wird man auf diesen
Punkt nur vorsichtig hinweisen diirfen.

Das ganze Werk soll etwa 250 Bogen in 6 Binden umfassen. Die Liefe-
rung, die 5 Bogen umfaBt, kostet 5,50 RM. Man muB sagen, daB dies erst
recht im Hinblick auf das Gebotene ein bescheidener Preis ist.

So wiinsche ich dem ,Reallexikon“ von Herzen einen guten Fortgang,
auch  im Krieg. Wenn es vollendet ist, wird es ein gutes Denkmal deut-
schen FleiBes und deutschen Geistes sein und ein Beweis fiir die Freihozit,
Beweglichkeit und Kontinuitit der deutschen Wissenschaft im Dritten Reich.

Berlin-Grunewald. Erich Seeberg.

Das neue Bild der Antike, herausgegeben von Helmut Berve.
I. Band: Hellas. 394 S. II. Band: Rom. 458 S. Koehler und Amelang,
Leipzig. 1942. Jeder Band 14.— RM.

Berve hat 40 Gelehrte, die in der Mehrzahl nicht durch den Kriegsdienst
dem Schreibtisch ferngehalten sind, zu Aufsdtzen von je 20 bis 30 Seiten
veranlafit, die in geschickter Aneinanderreihung ein instruktives Bild von
dem geben, was deutscher Forschergeist auf dem Gebiet der klassischen
Altertumswissenschaft in den letzten Jahren sachlich erarbeitet und an
neuer Gesamtschau gewonnen hat.” Ein neues Bild der Antike muB mit
Notwendigkeit vor den Menschen des neuen Europa aufsteigen, und die
deutsche Forschung hat durch Leistungen, denen niemand die Anerkennung
versagen kann, hier an ihrem Platz mitgewirkt. Davon wollen die vor-
liegenden zwei Biinde einen Eindruck erwecken — natiirlich nicht durch
Mitteilung von Einzelheiten, denn das wire Vermessenheit, sondern es soll

\
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pur das allgemeine Ziel der heutigen Arbeit der Altertumswissenschaft mit
diesem Buchtitel ins Auge gefaBt werden. Es erscheint dabei dem Heraus-
geber die Hoffnung nicht unberechtigt, da unser ,neues Bild der Antike*
das eigentlich Hellenische und das eigentlich Romische in seiner Wesens-
art reiner, plastischer, kraftvoller zum Ausdruck bringen wird, als es bis-
her geschehen konnte. Den ersten (Hellas-) Band erdffnen zwei archiolo-
gische Aufsiitze: Friedrich Matz orientiert in lichtvollem Durchblick an der
Hand des reichhaltigen Fund-Materials iiber die Griechische Vorgeschichte,
und Karl Kiibler berichtet, von Griberfeldern her, iiber weithlickende Er-
gebnisse der Forschungen zur Kenntnis der Friihzeit. Dann folgt der kraft-
volle Einsatz Schadewaldts fiir die einheitliche Dichterpersonlichkeit Homers
_als eines Mannes der zweiten Hilfte des achten Jahrhunderts, Kulturge-
schichtlich sehr interessant ist Rich. Harders Artikel: Die Meisterung der
Schrift durch die Griechen, in dem er zeigt, wie die Griechen in einem
gzweifachen Sinne die Schrift gemeistert haben; technisch, indem sie die
reine Lautschrift durchbildeten, und sachlich, indem sie zentrale Lebens-
bereiche — Gottesdienst und Glauben, Dichtung und Feier — von den Ge-
fahren der Schriftlichkeit nach Kriften freihielten. Nicht nur die Gotter,
auch die Helden enthalten sich des Schreibens; so wie die bildende Kunst,
die den schreibenden Menschen nur ausnahmsweise darstellt, verfahren im
Grunde auch die Dichter; die ganze Vorstellungswelt des Schreibwesens ist
vollig an den Rand gedriingt. ,Die Schrift war den Griechen nicht heilig”.
__ Ueber den Glauben an die olympischen Gdtter bringt Snell eine sehr
beachiliche Untersuchung. Staunen, Wundern, ja Bewundern — das ist das
Gefiihl, das die Gottheit immer wieder bei Homer in den Menschen aus-
16st. Bei Homer fiihlt sich der Mensch, wenn er nach einer Ueberlegung
einen EntschluB gefaBt hat, bestimmt durch die Gotter. Es fehlt bei Homer
das BewuBtsein von der Spontaneitit des menschlichen Geistes, daB also
im Menschen selbst Willensentscheidungen ~oder iiberhaupt irgendwelche
Regungen und Gefiihle ihren Ursprung haben. Ueberall bei Homer ist es
aber so, daB der Gott, wenn er erscheint, den Menschen nicht in den
Staub driickt, sondern er erhoht ihn, macht ihn frei, stark, mutig und sicher,
Bei Homer ist es nicht so, daB die Armen und Schwachen Gott am niichsten
stehen, sondern umgekehrt die Starken und Michtigen. Der Gottlose d. h.
“der, dem die Gotter nicht nahe sind, dem sie nichts schenken, ist Thersites.
— Sehr feinsinnig und anregend versteht es Hermann Gundert, die Lebens-
auffassung des Joniers Archilochos — eines Dichters, der den Griechen auch
immer ,unheimlich” geblieben ist, ein Mann, der die Grenzen griechischer
Art zu sprengen schien und der sich doch selbst an Gesetze band, die der
folgenden Dichtung zur Norm wurden — in ihren Beziechungen zur homeri-
schen Gedankenwelt uns nahe zu bringen. Daneben stellt er das artverwandte
Gedankengut, des Solons Elegien darbicten . .. die Idee, die er in seinen
Liedern verkiindete und in Mahnrufen erklingen lieB, um deretwillen ihn
594 das gesamte Volk zum Ordner und Schlichter der Polis wihlte. Archéo-
logisch interessant sind die Ausfithrungen und Bewertungen, in denen
E. Langloiz iiber die neuen Funde in Olympia Mitteilung macht, die bei
der Feier der letzten Olympiade 1936 vom Fiihrer veranlaBt worden sind,
also die Ergebnisse der Grabungen, die Armin von Gerkan, danach Hampe
und Jantzen,' danach Kunze und Schleiff geleitet haben. Reichliche, vor-
ziiglich ausgewihlte Abbildungen veranschaulichen das Mitgeteilte. Englert
bietet eine aufschluBreiche und fiir das aktuelle Gegenwartsleben belang-
reiche Untersuchung iiber die Gymnastik und Agonistik der Griechen als
politische Leibeserziehung, wihrend Bogner uns die Bedeutung des Chors
in der Tragddie des Aischylos in neuer, tiefdringender Schau nahebringt.
Von Athen und dem Griechentum im 5. Jahrhundert handelt der Aufsatz
Hans Schifers, in dem er den sog. delisch-attischen Seebund in seiner Be-
deutupg f’fﬁ‘ den panhellenischen Einheitsgedanken in neues Licht riickt.
— Vielfiltig sind die Wege, sich Herodot und seinem Werke verstehend
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zu nihern. Fritz Hellmann zeigt, wie seit etwa 20 Jahren man bemiiht ist,
sein Werk aus sich und seiner Zeit heraus zu versiehen und, in die
Entwicklungslinien einordnend, positiv zu werten. Dazu hat man in neuester
Zeit sehr gegenstindliche Einzeluntersuchungen und Interpretationen vor-
genommen, sowohl einzelner Abschnitte wie grdBerer Zusammenhénge.
Hellmann beschreibt in anziehender Weise einige Tatbestinde und einige
Wesensmerkmale, die fiir ein lebendiges und eindringendes Verstiindnis der
Grundkriifte, die fiir das herodoteische Erfassen der Geschehnisse bestimmend
sind, belangvoll sind. Er schildert, was fiir Herodot Geschehen und Schicksal
ist, wie sich ihm das Verwobensein von Menschlichem und Géttlichem dar-
stellt, wie daraus Erkenntnisse entstehen, die es berechtigt sein lassen, mit
Herodot den Anfang geschichtlichen Sehens und Darstellens anzusetzen.
—  Schweitzer nennt seinen Beitrag: Um Pheidias. Thm gelingt es, die
schwankenden Umrisse der Gestalt der Pheidias zu befestigen und ihn zu
erfassen als einen der ersten, dessen Wirken wesentlich aus der Wucht
einer geschlossenen Personlichkeif betimmt wird, und dessen Gestalt nicht
in eine Pluralitit namenloser Bildhauer aufgespalten werden darf.
Egermann schreibt iiber die Geschichtsbetrachtung des Thukydides.
Dieser hat dem; Erklirungsprinzip der Geschehnisse, das bei Herodot vor-
liegt, eine durchdachte Vertiefung dadurch verliehen, daB nach ihm allem
Geschehen eine natiirliche ,Notwendigkeit® zugrunde liegt, und daB seine
Ursache vernunftgemaB faBbar sei. Fiir ihn ist also streng-kausales Denken
bezeichnend, das die Ursache des Geschehens in der Notwendigkeit der
Dinge selbst findet, so daB er also den Krieg der Peloponnesier und Athener
als unvermeidlich betrachtete. Der Mensch steht in der Geschichte allein;
kein Gott steht ihm zur Seite. Den geschichtlichen Verlauf bestimmen aus-
schlieBlich die natiirliche Ursache und die natiirliche Notwendigkeit. —
Mit ,Weltbild und Sprache im Heraklitismus" beschiftigt sich Diller.
Heraklits Lehre ist untrennbar mit der sprachlichen Form verbunden, in
die er sie gefaBt hat. Wenn man aber — bei Aristoteles — von der
Richtung der Herakliteer liest, so fragt es sich, ob hier eine wirkliche innere
Verbindung mit dem Meister bestand, oder ob das bloB die Nachahmung
des AuBerlichen Gehabens bedeutet. In der Darstellung des Heraklitismus
bei Plato wird klar, daB es sich fiir ihn hierbei nur um die allgemeine
erkenntnistheoretische Aporie des ausgehenden 5. Jahrhunderts handelt, wie
Plato aber auch von der Form der heraklitisierenden Philosophie abge-

stoBen wurde. Plato meinte — und damit hatte er sachlich recht —
Weltbild und Sprachphilosophie der Herakliteer banalisieren und fiir seine
Zwecke zurechtbiegen zu konnen. — Eine Glanzleistung in dieser Aufsatz-

reihe ist die Studie iiber ,Platos Staat der Erziehung” von H. G. Gadamer,
Die rechte Erziehung zum Staat ist nach Plato eine Erziehung zum Philo-
sophieren. Es gibt nach ihm keinen anderen Weg zur Macht als den iiber
die philosophische Erzichung. Selbst wenn Plato politischen Rat geben soll,
so gibt er nicht einen erfahrenen Rat zur besten politischen Ausniitzung
einer Lage, sondern in jeder Lage denselben Rat, der auch seiner philo-
sophischen Erziehung zugrunde liegt. Plato ist nicht mehr, aber auch nicht
weniger Staatsmann, als Sokrates es war. Griindung eines Staates gelingt
nur durch erziehenden! Aufbau einer rechten Staatsgesinnung seiner Biirger.
Das weiB Gadamer anziehend darzustellen und iiberzeugend zu machen, in-
dem er Platos Schrift vom Staate an ihren kritischen Punkten be-
leuchtet. — Einen Ueberblick iiber die Geschichte der Stoa als einer geisti-
gen Bewegung, die aus der Krisis geboren ist, in die das griechische Leben
nach dem politischen Zusammenbruch gerief, gibt in Klarheit und prignanter
Kiirze Max Pohlenz, wihrend H. Herter (Hellenismus und Hellenentum)
jene Zeitperiode beschreibt, in der die lange gesparte Kraft Makedoniens
fiir Minner freie Bahn machte, die mit ihren Taten die Enge der langt
sam verdimmernden Stadistaaten sprengten und dem Griechentum den
Durchbruch in die Weite erméglichten, in dem es vielleicht seinen groBten
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Stirkebeweis abgelegt hat. Eine ganz spezielle, aber fiir die historische
Rassenkunde bedeutungsvolle Untersuchung bringt F, Zucker iiber die
Bevdlkerungsverhiltnisse Aegyptens in hellenistisch-rémischer Zeit. In der
Mitte des letzten. Jahrhunderts v, Chr. betrug die Gesamtbevdlkerung dieses
iiheraus menschenreichen Landes (das kleiner als Belgien gewesen ist), etwa
7 Millionen; zwei von den fiinf Stadtvierteln Alexandreias war meist von
Juden bewohnt; in ganz Aegypten mogen sich um 40 n. Chr. etwa eine
Million Juden aufgehalten haben.

Ueber den 2. Band (Rom) miissen wir uns in unserer Berichterstattung
aus Raumriicksichten kiirzer fassen, obwohl die meisten der 20 Artikel in-
haltlich und methodisch in der gleichwertigen Weise angelegt und durch-
gefithrt sind. Es werden hier Artikel dargeboten iiber Céasar (M. Gelzer),
Virgil (Klingner), Horaz (Oppermann), und Cicero (Knoche). In hohem
MafBe fordersam und beachtlich erscheint uns, besonders im Blick auf
neutestamentliche Problematik, die Erérterung Dahlmanns iiber Seneca und
Rom. ,Das Leben erhilt seinen Zweck als Vorbereitung auf den Tod*“.
Leider fehlt Livius und vor allem Tacitus; es bedarf keiner léngeren
Ausfithrung, warum wir uns gerade von einer Behandlung des Letz-
teren in moderner Sicht eine anregende Wissensforderung versprochen
hiitten. Der Kirchenhistoriker liest mit FErwartung die Ausfiihrungen:
Straubs iiber Konstantins christliches SendungsbewuBtsein, in denen gezeigt
wird, wie die Gestalt dieses revolutioniren Herrschers aus dem Geist seiner
Zeit und im Hinblick auf die in ihr wirkenden Krifte seines illyrischen
Volkstums zu begreifen gesucht werden mufi, ohne da man der Gefahr
verfiillt, das Einmalige seiner Erscheinung im Verlauf eines mit Notwendig-
keit verlaufenden Geschichtsprozesses untertauchen zu lassen. Die Gottheit
erschien ihm bald in der Gestalt des Jupiter, des Herkules, bald in der des
gallischen Apoll und des Sonnengottes, dem sich seine illyrischen Lands-
leute seit Urzeiten verschworen hatten, und dessen Bild durch die Beriihrung
mit den orientalischen Kulten mit Ziigen des persischen Mithras und des
vorderasiatischen Sol Invictus vermischt worden war. Konstantin blieb ein
Sohn seiner Zeit und brauchte gottlichen Beistand; da wollte er den Gott
der christlichen Kirche als Helfer haben, nicht aus politischer Berechnung;
die Triebkraft war ein wirklicher irrationaler Glaube. Wenn er ihn in Gallien
Apoll genannt hatte, so war fiir ihn mit diesem Namen wie spiter mit
dem des Christus die besondere Erscheinungsform der Gottheit gemeint,
die fiir ihn das Numinose schlechthin, die unbestimmbare, ungestaltete, allein
in ihrem Wirken erkennbare Macht war. — Aus der politischen Geschichte
Roms berichten die Artikel iiber Porsenna (Messerschmidt) und iiber
Raumauffassung und Raumordnung in der romischen’ Politik (Vogt);
grundlegende Fragen des Rechtslebens behandeln: Die altrémische Fa-
milie (Burck) und Mos majorum als Grundzug des Augusteischen
Prinzipats (Volkmann). Entwicklungsstufen des rémischen Eigentums un-
tersucht Franz Wieacker (Leipzig). Mit Kunst und Literatur beschiftigen
sich: Die italische Wurzel der romischen Bildniskunst (Herbig), Elemente
der rémischen Kunst am Beispiel des flavischen Stils (von Blankenhagen),
Romische Staatsarchitektur (Rodenwaldt); sowie der Anfang der rdmischen
Literatur (Drexler), wo Livius Andronicus als der erste Vertreter bewuBter
Hellenisierung in Rom dargestellt wird, d. h. als der erste, der entschlossen
nach griechischem Geschmack und unier starker Anlehnung an griechische
Ratgeber dichtete, der aber auch das Seine dazu getan hat, um den Unter-
gang von der Kunde von der friiheren altlateinischen Literatur herbei zu
fithren. Ueber Inschriften an romischen StraBen herichtet Instinsky; Karl
Koch (Graz) stellt ansprechende Erdrterungen an iiber ,,Gottheit und Mensch
im Wandel der romischen Staatsform®, die hinauslaufen auf eine Erklirung
der. Vorstellungswelt des stadiromischen Kaiserkultes; dieser ist seinem
Wesen nach Folgerung aus dem Romulus-Mythos und hingt auf das engste
zusammen mit der Zuerkennung des Namens Augustus. Der Band schlieBt
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ab mit drei Untersuchungen iiber Die Ostalpen in der Spatantike (Egger),
Das Rémerreich unter germanischer Waltung — von Stilicho bis Theoderich
— (EnBlin) und iiber Die Antike als Einheit in der Geschichte. (Miltner).
Es ist dem Herausgeber trefflich gelungen, das Fachgebiet der Antike in
seinen Problemen und ihren zur Zeit maBgebenden Losungen dem Leser
vorzufithren. Eine starke finanzielle Hilfe des Ministers ermdoglicht den
iiberaus niedrig gehaltenen Preis fiir ein Werk, das auch in seiner Aus-
stattung (Druck und reicher Bildschmuck) mit viel Bedacht und Ge-
schmack hergestellt ist.

Marburg. Alfred Uckeley.

Jahresberichte fiir Deutsche Geschichte. 14. Jahrgang 1938,
herausgegeben von A. Brackmann und F. Hartung; Leipzig 1940, XXII,
524 Seiten, geb. 31.— RM.

Herausgeber und Verleger haben sich selbst durch die Schwierigkeiten
des Krieges nicht abhalten lassen, auch den historischen Jahresbericht iiber
das Jahr 1938 in der iiblichen, nach Form und Inhalt mustergiiltigen Gestalt
vorzulegen. Hat die deutsche historische Arbeit seit je bewuBt im geistig-
politischen Ringen um die Rechte des Reiches und seines Volkes auf Vor-
posten gestanden, so erweist sich das an vorliegendem Band aufs Neue.
1938 war ja noch manches Problem nicht geldst, blutete noch manche
Wunde, die indessen geheilt werden konnte, aber die deutschen Historiker
— vor allem auch die Geschichtsforscher der umstrittenen Grenzgebiete —
haben auch in dieser Zeit schon alles getan, um in Einzel- und Gesamt-
darstellungen in ihrer Heimat das deutsche VolkshewuStsein immer neu zu
begriinden und dem ganzen Volk die lebendige Verbundenheit mit den
Kampfern auf vorgeschobenem Posten zu erhalten. Zwar werden die in
dieser Hinsicht besonders aufschluBireichen Abschnitte iiber Oesterreich, das
Sudetenland, die iibrigen Grenzlande und das Auslandsdeutschtum erst fir
den nichsten Jahrgang in Aussicht gestellt, aber dafiir legen die Berichte
iiber die Ostprovinzen Zeugnis ab von dem unermiidten Ringen um den
deutschen Raum an dieser Stelle. . Besonders mufB dabei auf den Bericht
iiber das einstige Memelgebiet hingewiesen werden, da dieser nach dessen
Wiederaufgehen in der Gesamtprovinz noch einmal abschlieBend die wich-
tigsten Werke seit 1933 zusammenfafit.

" Die die kirchengeschichtliche und kirchenrechiliche Literatur behandeln-
den Abschnitte sind auch in dieser gegeniiber dem Theologischen Literatur-
bericht zusammengedringteren Form von Nutzen fiir den Forscher, da diese
Arbeiten nun in den Rahmen der gesamten historischen Arbeit eingegliedert
erscheinen. Und das geschieht beiden Teilen zum Vorteil.

So werden wir der hier geleisteten sorgfiltigen und entsagungsvollen
Arbeit am ehesten gerecht, wenn wir dem Wunsch und der Hoffnung Aus-
druck verleihen, der Jahresbericht fiir Deutsche Geschichte mége die Folge
seiner Jahrginge trotz und gerade wegen der gegenwirtigen Schwierigkeiten
— denn diese auf geistigem Gebiet zu iiberwinden ist er mit in erster Linie

berufen — ununterbrochen und in gleichem deutschen tapferen Geiste fort-
fiihren kdénnen.
Hohen Neuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Kurt Pfister: Der Untergang der antiken Welt Leipzig,
Wilhelm Goldmann Verlag o. J. (1941) 345 S.

Der Verlag, der sonst Werke wirtschaftlicher und geopolitischer Probleme
aus der._ Gegenwart herausbringt, muf sich von der Heranziehung dieses
Autors fiir das oft behandelte Thema einen besonderen Erfolg versprechen.
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Dieser ist mit verschiedenen kulturhistorischen Werken hervorgetreten und
hat zuletzt eine Schilderung des Endes Konradins von Hohenstaufen ge-
geben. Wenn also nur eine im guten Sinne populir-wissenschaftliche Dar-
stellung, die naturgemifB aus zweiter Hand schopft, erwartet: werden kann,
so berechtigt die Durchfiihrung des Themas doch zu einer Besprechung an
dieser Stelle, da die Aktualitit und iiberzeitliche Bedeutung des Untergangs-
problems dauernde Beriicksichtigung seitens der Fachwissenschaft erheischen.

Von den drei groBen Abschnitten, in die die Arbeit eingeteilt ist, be-
handelt der erste ,das Weltreich der Cisaren”. Bemerkenswert sind die
zahlreichen Zitate, die den Leser gut an die Quellen fiithren, besonders mit
Riicksicht auf die zeitgendssische Kritik an den Zustéinden ausgewihlt sind,
ein anschauliches Lebenshild der Kaiserzeit gemiB den von der Wissen-
schaft gesicherten Erkenntnissen vermitteln und von prichtigen Lichbild-
beigaben unterstiitzt werden. Der zweite Teil ist Diokletian gewidmet, der als
Organisator hervorgehoben und mit Augustus zu den Miénnern gerechnet
wird, die Geschichte machen. In diesem Zusammenhange wird auch der
inneren Aushohlung des hellenistischen Weltbildes der Spétantike durch die
neue Welt des Iranismus gedacht, wihrend der innere Wert des Illyrertums
der Kaiser dieser Periode infolge des anschlieBenden scharfen Einschnitts
verlorengeht. Denn schon im folgenden dritten Abschnitt wird die Frage
beantwortet, wodurch der Untergang der antiken Welt ausgelost wird.
Ausdriicklich wird der ,allgemeine Sittenverfall® als ausschlaggebender Fak-
tor abgelehnt. Der Kampf gegen das Christentum war es, ,der mit einer
Niederlage des Staates und dariiber hinaus mit einer tddlichen Wunde im
lebendigen Organismus der antiken Welt endete”. , Weltgeschichtliche Stun-
den tragen ihr unentrinnbares Schicksal in sich. Jene, in der der Imperator
das Dekret der Christenverfolgung unterzeichnete, besiegelte den Untergang
der antiken Welt“. Abgesehen davon, wie Konstantin politisch oder charak-
terlich zu beurteilen sei, mit dem Beinamen des GroBen habe die Geschichte
die welthistorische Wende unter seiner Regierung zum Ausdruck gebracht.
Mit Recht wird erwiihnt, daB der Umwelt diese Wende nicht unmittelbar
klar zu werden brauchte. Jedenfalls erscheint Diokletian in einer einzig-
artigen Stellung, und entsprechend bricht der Verfasser mit seinem Nach-
folger die Ausfithrungen ab.

Man wird zuerst fragen, ob die rassischen Bedingungen fiir das Unter-
gangsproblem keine Beriicksichtigung finden. Wir lesen dariiber: ,Freilich
sind Christentum und Germanentum nur zwei wichtige auslésende Momente
und nicht etwa die Ursache des Untergangs der antiken Welt gewesen, die
erst starb, nachdem das Blut den Organismus verlassen hatte. Aber dieser
Begriff des Blutes wird nicht weiter erklirt, und in der ganzen Anlage be-
tont das Werk unbedingt den Anteil des ,.Christentums®. — Es kann hier
nicht ein Vergleich mit ilteren Darstellungen gezogen werden, die ebenfalls
das Christentum fiir den Untergang verantwortlich machten, noch ein Ueber-
blick iiber die heutigen Anschauungen gegeben werden, die mit der Heraus-
arbeitung des Begriffs der Spitantike, der ,, magischen Kultur” und dhnlichem
neue Perspektiven erdffnet haben. Wir wollen nicht mit dem Verfasser
rechten, daB er den Begriff der Antike und damit den des Untergangs nicht
schirfer, z. B. kulturell oder politisch umgrenzt; das Problem ist jeder
Generation neu gestellt, so daB immer wieder andere Periodisierungen und
Losungsversuche vorgenommen werden. Wir miissen nur fragen, ob der
Verfasser bestimmte Tendenzen verfolgt, wenn er scheinbar auffillig &ltere
Deutungen repristiniert, und ob vom Standpunkt der Kirchen- und Geistes-
geschichte gegen sie erneut Widerspruch erhoben werden muB.

Der Verfasser hillt sich an sein im Vorwort gegebenes Versprechen, Paral-
lelen (z. B. zum Britischen Reich) zu meiden, und wertet die Quellen zum
Christentum so besonnen aus, wie sie aus der heutigen wissenschaftlichen
Literatur ihm geboten werden. Wenn also die Einseitigkeit auffallen mu8,



Allgemeines 367

mit der der Verfasser das Christentum in Beziehung zum Thema setzt, so
ist ein Argwohn doch unberechtigt, daf die Arbeit des letzten Menschen-
alters, besonders hinsichtlich volkischer Wertungen absichtlich iibergangen
sei. Ebensowenig lassen sich die gleichen Tendenzen spiiren, die die Autoren
fritherer Zeiten leiteten, bei denen das Christentum schlechthin als Ange-
klagter erscheint. Wir glauben den Verfasser richtig in einer neuen, zeit-
gemifen Deutung zu verstehen und stimmen ihm uneingeschrinkt zu, wenn
das Untergangsproblem als ein weltanschauliches — dies war es
schon fiir die zeitgendssische Geschichtsdeutung — angesehen wird und wenn
nicht Einfille der ,Barbaren“ oder moralische und wie zuletzt moch &ko-
nomische Griinde fiir den Untergang verantwortlich gemacht werden. Aber
wir wenden uns schiirfstens dagegen, wenn eine solche weltanschauliche Be-
trachtung ohne Riicksicht auf das Volkstum ihrer Triger geschieht und
wenn vom Christentum schlechthin gesprochen wird, da wir die Bedeutung
der Rasse fiir die grofien geschichtlichen Wandlungen und Entscheidungen
kennen und da wir vor allem auch wissen, daB dieses ,,Christentum® von
seiner Entstehung an zeitlich und vélkisch die mannigfachsten Aus-
prigungen und Gegensitze aufweist. Mit dieser starken Einschréinkung wird
das geschmackvoll geschriebene und ausgestattete Buch gerade fiir den wei-
ten Leserkreis, fiir den es bestimmt ist, ungeeignet, vielleicht bedenklich
sein, withrend es fiir den historisch vorgebildeten Leser einen guten Priifstein
seiner Werturteile und ein nicht unbeachtliches Denkmal fiir die welt-
anschauliche Lage seiner eigenen Zeit bildet.

Berlin. Helmut Werner.

Johannes von Walter: Christentum und Frémmigkeit.
Gesammelte Vortrige und Aufsiitze. Bertelsmann, Giitersloh, 1941. VIL
366 Seiten, geb. 11.— RM.

Als 1940 der 64jihrige D. von Walter verstarb, hinterlieB er, seiner be-
hutsamen Arbeitsart entsprechend, druckfertig eine Reihe von Vortrigen und
kleinen Abhandlungen, bei denen er sich mit dem Wunsche getragen hatte,
sie in einem Sammelbande zu verdffentlichen. Ein ihm nahestehender Fach-
genosse hat die Herausgeberarbeit besorgt; er konnte sich dabei auf Beigabe
gelegentlicher Hinweise und FuBnoten beschrinken, Anspielungen auf die
damalige Zeitlage, die nun belanglos geworden waren, streichen, den Fundort
von Zitaten nach den neuesten Ausgaben hinzufiigen. Es sind 18 Stiicke der
literarischen Hinterlassenschaft von Walters zusammengestellt, die ein an-
regendes Bild von der bedachten Forschungsweise ergeben, die er sich an-
geeignet hatte, daneben aber auch die Probleme und Stoffe aufweisen, die
ihn besonders reizten, und zu denen er sich fordernd #uBerte. Bei aller
Zuriickhaltung lief er es nicht an der Herausstellung der Ergebnisse fehlen,
die seine Ueberzeugung im Gegensatz zu denen anderer Forscher ausmachten.
In der alten Kirchengeschichte hat er zu der Marcion-Beurteilung durch
Harnack das Wort ergriffen und die hohe Ehrenstellung, die dieser dem
Marcion gewihren zu miissen meinte, mit einleuchtender Begriindung ein-
geschrinkt. Sehr beachtsam ist auch sein Vortrag ,,Von der Entstehung der
Kirche®, in dem er eindrucksvoll nachweist, daf die Grindung der Kirche
durch niemand anders erfolgt sei als durch den Herrn selbst, die Echtheit
von Matth. 16, 18 stark betonend. Die Episkopen vertreten pneumatisch
nicht hierarchische Aemter. Eine Entgegensetzung von Geist und Amt sei
in der paulinischen Heidenkirche unmdéglich. — Aus der mittelalterlichen
Kirchengeschichte hat ihn besonders die Sonderstellung Bernhards von Clair-
vaux in der Geschichte der Mystik zur Behandlung gereizt, wie auch die
Theologie Eckharts, die er an der Grundiiberzeugung Luthers kritisiert.
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Es liegt ihm daran, klarzustellen, daf wir Eckharts deutsche Art zwar in
seinem Hymnus auf die schlechthinnige Innerlichkeit spiiren, da er aber
fiir das dem Deutschen ebenso lebensnotwendige Handeln keinen geniigenden
Unterbau zu finden vermocht habe. Ob das richtig ist, bleibe dahingestellt.
— Mit der Beurteilung des Erasmus und dem Ende der Erasmusrenaissance
beschiftigen sich zwei Vortriige. — Fast die Hilfte aller Stiicke des Sammel-
bandes ist der Reformationsgeschichte gewidmet. Da erhalten wir Er-
drterungen iiber den Reichstag zu Speyer 1529, iiber die Torgauer Artikel,
sowie die Rostocker Rektoratsrede (1925) iiber Friedrich den Weisen und
Luther mit ihrer Beurteilung: Mag der Kurfiirst auch nicht tiefer in Luthers
Glauben eingedrungen sein, er war nicht der Mann, der Furcht gekannt
hiitte; es war ihm klar geworden, daf die Reinheit der Religion an Gottes
Wort hiinge (S. 180); ihm galt die Sache mehr als seine Person. — Heryor-
gehoben sei aus den Walterschen Vortriigen noch der iiber den ,ver-
borgenen und offenbaren Gott®, sowie iiber ,Rechtfertigung und Heiligung*
bei Luther — beide aus den Jahren 1934 und auf die damals aktuelle
Problematik unter den Sachkennern eingehend. In dem Vortrag iiber
_Luthers Frémmigkeit und deutsche Art“ finden wir eine einleuchtende
Ausfithrung dariiber, wie Luther sich auseinandergesetzt hat mit der Lehre
des Occamismus, die ihm von seinen Lehrern nahegebracht war, wonach
man sich im Guten so lange zu iiben habe, bis durch stindige Wieder-
holung der guten Tat der gute Charakter gebildet sei. (S. 228 vgl. mit S, 320).
Die ,Deutsche” Art erkennt von Walter in Luther an 3 Seiten: an dem
,Faustischen®, an der Ehrlichkeit gegen sich selbst, an der Weise, sich auf
ein Handeln einzustellen, das seinen tiefsten Grund im Herzen hat und von
einer ,,unbedacht verwegenen Zuversicht in jeder Beziehung gekennzeichnet
ist. — Zwei Vortrige beschiiftigen sich mit dem ,Luthertum und dem
Pietismus®, speziell mit der Eigenart und Bedeutung Aug. Herm. Franckes.
Bei aller Anerkennung dessen, was der Pietismus auf dem Gebiet der Jugend-
pflege, der AeuBieren und Inneren Mission und der Bibelverbreitung (S. 317)
der evangelischen Kirche gebracht hat, sieht von Walter doch die Wurzeln
der pietistischen Frommigkeit nicht in einer Erginzung einer ,einseitigen ‘
Luther-Frommigkeit, sondern einerseits im Calvinismus, andererseits in einer
starken Beeinflussung des deutschen Frommigkeitslebens durch das englische
Christentum des 17. Jahrhunderts, vor allem durch Uebersetzungen aus der
englischen religiosen Literatur. ,,Wir konnen nachweisen, daB Spener in
seiner Jugend nicht bloB durch Arndts Wahres Christentum stark beeindruckt
worden ist, sondern auch durch eine Reihe englisch-pietistischer Schriften.
In Genf hat er Labadie kennen und schitzen gelernt, vor allem sind seine
Pia desideria 1675 von Labadies La réformation de I’église par le pastorat
so stark beeinfluBt, daB man sich die Entstehung dieser Schrift nicht anders
vorstellen kann, als daB Spener Labadies ,réformation neben sich auf dem
Schreibtisch liegen hatte. — Zusammenfassend wird zu urteilen sein, daB
dieser Sammelband der von Walterschen Hinterlassenschaft zu den durchaus
erfreulichen Verdffentlichungen gehért, deren Lektiire sowohl unterhaltsam
als auch anregend und wissenschaftlich fordernd ist.

Marburg/Lahn. Alfred Uckeley.

Dr. theol. Erich Brécking: Die christliche Theodizee.
Westdeutscher Lutherverlag, Witten (Ruhr) 1941, 542 S. Kart. 8.50 RM.

Die Losungen, die das praktisch und theoretisch wissenschaftlich bedeu-
tende Problem des Leidens, das mit dem Begriff der Theodizee umschrieben
wird, je nach der herrschenden Gesamtorientierung gefunden hat, (Atheis-
mus, Fatalismus, Buddhismus, Polytheismus, Pantheismus), versuchen alle
eine Antwort auf das Warum und Wozu des Schicksals, nach einem die
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Ritselhaftigkeit des Daseins aufleuchtenden Grund, der die Antwort auf die
Frage nach dem Uebel sinnbedeutend so oder so prigt. Die auBlerchristlichen
Theodizeeversuche sind zu einer Losung auBerstande. Aus einer Gegeniiber-
stellung mit diesen Versuchen und Priigungen ergibt sich Wert und Wesen
der christlichen Theodizee, in der das Nein in ein umfassendes Ja ver-
schlungen ist.

Aufgabe der christlichen Theodizee kann nur sein: die Verdeutlichung
des Heilsbéstandes. Die Frage, wie die negativen Realititen sich in die
gbttliche Urheberschaft einordnen, muf in apologetischer Auseinandersetzung
beantwortet werden. Die Beantwortung ist micht ein theoretisch-spekulativer
Beweis, sondern muf in einer Darlegung der Geltungsgriinde der Wahrheit,
daB Gott, der Heilige und Gerechte, auch Herr ist iiber die leiderfiillte
Schopfung, und daB sich das Uebel in der Welt vereinbaren 148t mit dem
Wesen Gottes, von den Grundfakten christlicher Heilserkenntnis her bestehen.

B. erdrtert nun die christliche Theodizee nicht unter rein historischem
Gesichtspunkt, er 1aBt gemiB der Themastellung das systematische Prinzip
die Gliederung und historische Orientierung beherrschen. Er sieht seine Auf-
gabe darin, die sich aus der Offenbarung und der ihr innewohnenden Logik
zu gewinnenden Erkenninisse in seiner Darstellung systematisch geordnet
unter Verzicht auf jeden rationalen Losungsversuch zu entwickeln. Voraus-
setzung ist der Satz: Christliche Theodizee kann sich nur griinden auf die
Offenbarung. Eine Rechtfertigung Gottes kann nur an Hand der Schrift
aufgewiesen werden.

Der I Teil des Buches untersucht eingehend die Antworten, die das
AT und NT auf die Frage nach dem Verhiltnis der Leidens- und Siinden-
not zur héchsten Zwecksetzung durch den heiligen, gerechten und giitigen
Gott gibt. Dabei hat das Schriftzeugnis iiberall fundamentale Bedeutung.
B. unterscheidet im AT 5 Gruppen, die er gesondert behandelt: Enneateuch
Schriftpropheten, Hiob, Psalier, historische und didaktische Biicher (S. 13
bis 178). Der Abschluf der Untersuchung iiber die Theodizee im AT zeigt,
daB zwar wesentliche Unterschiede in der Auffassungsweise auftreten, da der
Grad gliubiger Erkenntnis bei den einzelnen Schriftstellern durchaus nicht
indifferent ist. Das zur Einheit verbindende Moment jedoch ist der Anteil
an der Offenbarung und der letzthinnige Bezug auf Gott.

Bei der Beantwortung der Theodizeefrage im NT wird beachtet, daB das
Heil in Christo im Zentrum des Evangeliums steht. Das NT spricht von den
Ursachen der Negationen menschlicher Existenz und bezieht sich in seinen
soteriologischen Aussagen stets auf sie. Auf den Seiten 179—328 bespricht
B. ausfithrlich die Aussagen und Antworten der Schriftoffenbarung des NT,
um sie fiir seine Gesamtdarstellung und Losung des Problems fruchtbar zu
machen.

Nachdem die beiden vom Problem der Theodizee her geforderten Er-
wigungen auf die Fragen nach der Allmacht und Allwirksamkeit Gottes und
nach der Wesenshestimmtheit Gottes (Gerechtigkeit) angestellt sind, kommt
B. zu der Kernfrage seiner ganzen Erdrterung, nach dem Grund und Ziel
des Uebels: wie kommt es, daB der heilige und giitige Gott seine Geschopfe
unter das Leidensverhiingnis stellt und der Siinde preisgibt? Die entscheiden-
den Motive bringt Paulus Rém. 3 und 9—11 zur Geltung. Die neutestament-
lichen Schriftsteller fithren uns zu der Erkenntnis (vor allem die Thana-
tologie des NT bringt das zum Ausdruck): die Uebel haben ihren tiefsien
- Grund in der Siinde, die die Strafwirkungen Gottes unvermeidlich macht.
Bevor B. dieses Faktum erschiopfend behandelt, erortert er das Wesen der
Siinde, die Aussagen des NT. iiber die Siinde: das Wesen der Siinde besteht
in der Versagung dessen, was der Mensch Gott schuldet und in der Riick-
wendung auf das Ich, die Welt und die Michte des Bosen, das als verwerf-
licher Wille im Menschen vorhanden is.

Ztschr. f. K.-G. LXI. 24
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Trotz der Zweckbestimmtheit der Siinde — Leid und menschliche Ver-
schuldung dienen einem Heilszweck — ergibt sich daraus keine erschopfende
Erklirung und Entschuldigungsnorm. Die theologische Deutung ldBt letzilich
keine unbedingte Notwendigkeit des Uebels zu.

Eine klare Antwort erhilt die Frage nach dem Warum und Wozu durch
den Hinweis auf die richterliche und heilschaffende gotiliche Gerechtigkeit,
die auch die Bedeutung und den Sinn des Opfers Jesu, sein Leiden und
Sterben erkldrt: es ist die stellvertretende Uebernahme des gottlichen Ge-
richts iiber die Menschheitsschuld. Der Ausklang der neutestamentlichen
Theodizee ist die Ueberwindung des Unheils und die Errettung aus der
Siindennot.

Diesem biblisch-theologischen Teil folgt im II. Hauptteil die systematische
Darstellung, die sich nach Sinngehalt und Strukiur auf die im I. Teil er-
kennbar gewordenen Fundamente und Grundlinien aufbaut. Unter stindigem
Bezug auf die hervorgehobenen biblischen Hinweise und unter besonderer Be-
riicksichtigung der neueren protestantischen Theologie seit Ritschl, zeichnet
B. die Wege nach, auf denen man eine Beantwortung der Warumfrage zu
geben versucht hat. Da alle diese Versuche unbefriedigend sind, sieht der
Forscher und Gliubige sich vor die Notwendigkeit des Verzichtes gestellt, es
sei denn, er entschlieBe sich, auf Grund christlicher biblischer Offenbarungs-
erkenntnis eine letzte, die Gesamtheit des Uebels umfassende Erklirung
zu wagen.

B. bejaht die Forderung von Oettingens, die Theodizee unter den Ge-
sichtspunkt der Thanatologie zu stellen, den Satz ,Der Tod ist der Siinde
Sold*“ als bestimmenden Grundsatz gelten zu lassen. Die Losung des Theo-
dizeeproblems sieht B. darin, daB Leid und Not begriffen werden als die
Folge einer Verschuldung vor Gott, der die Uebertretung durch vergeltendes
Gericht erwidert. Die Notwendigkeit des Leidens und Sterbens ist eine
Strafe unserer Schuld, ist Siindenstrafe. Fiir diese These fithrt B. viele Zeugen
an, wiewohl in der neueren Dogmatik hier keine Einhelligkeit besteht. Der
itiologischen Fragestellung weichen zahlreiche Theologen aus (Biedermann,
Troelisch, R. Seeberg).

Da die Forschung nach dem Sinn des Leides zu der Frage nach dem
Abfall von Gott fithrt, bespricht B. das 2. Hauptthema seiner systematischen
Abhandlung, das Problem der Siinde, indem er das Wesen der Siinde defi-
niert und den Tréger bestimmt. Er kommt zu dem Ergebnis: die Siinde
realisiert sich in dem von Gott abgewandten, auf Ich-Welt gerichteten Wil-
len. Damit stoBt er zu der Frage nach der Entstehung und Bedingung der
Siinde vor. Die Untersuchung iiber das Erbsiindenproblem will zeigen, daB
das Bose im urspriinglichen Wesen des Menschen fest und tief verwurzelt
ist. Die Erérterung iiber die Willensfreiheit, ohne die die Siindenfrage nicht
zu kliren ist, fithrt in die tiefsten inneren Schichten der Seele und zeitigt als
Ergebnis den Satz: jede Verursachtheit durch Gott erniedrigt den Menschen
keineswegs zur unfreien Kreatur.

Wiewohl angesichts der schweren Problematik immer wieder der Ver-
zicht auf jedes begriindende Wort ausgesprochen worden ist (z. B. von
Ritschl, Hermann, Reischle, Lemme) 1ift sich dieses Fragen nicht so ohne
weiteres abtun mit Schweigen oder Verzicht. Das Recht der Forderung nach
einer klaren, eindeutigen Losung ist weithin anerkannt worden (Kaftan,
Schlatter, Jul. Miiller). Die Moglichkeit der rechten Klarung aber spricht B.
allein dem buBfertigen Siinder zu, der sein Leben unter den Fluch gestellt
weiB. Diese Losung, iiber die sich nicht verfiigen 146t wie iiber eine speku-
lative Idee, wird letztlich getragen von der Schulderkenntnis derer, die Gott
zur Bufle fiihrte. Darin sieht B. die Lésung des Theodizeeproblems.

Er unterliBt es nicht, seine Lésung mit den anderen Begriindungen zu
konfrontieren und zu untersuchen, wie weit sie in der neueren Theologie
etwa schon angedeutet ist. Festzustellen ist aber, daB es zu einer umfassen-
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den systematischen Darlegung iiber den Ursprung des unter dem Gesichts-
punkt der Schuld und des Gerichtes zu befassenden Bosen bisher noch nicht
gekommen war.

Im AnschluB an diese Darlegungen unternimmt es B., auch die Frage
nach dem Leiden der niederen Kreatur, auf die die Dogmatiker hiufig ver-
zichten, in den Kreis der Erérterung zu ziehen. Ankniipfungspunkte fiir
eine Erklidrung findet B. hier bei Frank, Griitzmacher, Karl Heim und Kéberle.

Endlich schlieBen die bei der Erérterung des Theodizeeproblems ge-
wonnenen Erkenntnisse auch die Méglichkeit in sich, auf die Frage nach
dem Sinn des Leidens Jesu eine Antwort zu geben. Zur Beantwortung der
Leidensfrage zieht B. auch den paulinischen, leider meist vollig iibergangenen
Gedanken von der communio Christi ein.

Trotz weitgehender Uebereinstimmung in einigen Lehrpunkten ist die ge-
meinsame Basis mit den neuesten Dogmatikern sehr eng. DaB sich seine
Thesen nur teilweise mit den fritheren dogmatischen Auffassungen decken
und in Einklang zu bringen sind, ist B. vollbewufit. B. hat sich ein Ziel
gesteckt, das nur durch energische Weiterfithrung und konsequente Entwick-
lung der bisher nur angedeuteten Problematik zu erreichen ist. Dadurch,
daB B. bemiiht ist, das Zeugnis der HI. Schrift umfassend und erschopfend
selbst reden zu lassen, gewinnt seine Darlegung an Evidenz. Aus der
Darstellung spricht der Ruf zur Beugung unter das richtende und vergebende
Urteil Gottes. Der tiefste Sinn der von ihm entwickelten Theodizee ist der
Hinweis auf das Grundiibel der schuldvollen Siinde des Menschen und auf
Jesus, der zur Vergebung und Erlosung schuldlos in den Tod ging.

Kéln. Hermann Reuter.

Alfred Miiller-Armack: Genealogie der Wirtschaftsstile.
Die geistesgeschichtlichen Urspriinge der Staats- und Wirtschaftsformen
bis zum Ausgang des 18. Jahrhunderts. Stuttgart 1941. W. Kohlhammer
Verlag. VI und 270 S.

Im Gegensatz zu zahlreichen anderen Versuchen, das geschichtliche Wer-
den der Wirtschaft, den historisch-6konomischen Verlauf in Stufen, Systeme
oder Stile zu fassen, unternimmt es die vorliegende Untersuchung, die Ent-
stehung und Herkunft der Wirtschaftsstile aus dem Weltanschaulichen her-
aus zu erkliren, da nach Ansicht des Verfassers ,den Weltanschauungs-
systemen entscheidende Bedeutung fiir die Gestaltung von Staat und Wirt-
schaft, von technischer und sozialer Kultur zukommt®. (Vorwort, S. III).

Um die Anwendbarkeit dieses Grundgedankens auch schon fiir die Friih-
kulturen nachzuweisen, wird mit der Genealogie der ,friithen Wirtschaftsstile”
begonnen, die der Verfasser in vier Epochen einteilt, und zwar in das
magische Weltbild, in die animistische Epoche, den Polytheismus und den
Monotheismus. Das Hauptkennzeichen der vier Abschnitte gegeniiber der
Gegenwart sei das Fehlen der Differenziertheit der einzelnen Lebensgebiete
und der Gestaltung des Weltbildes in verschiedene Aktions- und Erfahrungs-
gebiete.

Wenn auch nach dem Durchbruch des Monotheismus, der ,,in die un-
endliche Vielgestaltigkeit der heutigen Weltreligionen (S. 38) -eingelenkt
habe, durch Theologisierung und Verkirchlichung der Kultur als Akte von
universaler Weite gemeinsame Ziige in den europiischen und asiatischen
Welt- und Lebensauffassungen der damaligen Zeit entstanden seien, so habe
sich aber doch schon im Mittelalter Besonderes, Spezifisches des europiischen
Wirtschaftsstiles herausgebildet, das vom 16. Jahrhundert an so stark ge-
worden sei, daB sich die Eigenart von da ab sichtbar abgehoben habe. Zu
derartig besonderen Kennzeichen des europiischen Mittelalters rechnet der
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Verfasser die Bedeutung der Organisationsstufe im Raume der christlichen
Lehre und den Glauben, daB die innere Lebensgesinnung, die Art, den Alltag
zu fiithren, mit iiber das Heil und den Wert der Menschen entscheide. Vor
allem aber die Einstellung zur Arbeit, die er im Gegensatz zu M. Weber
nicht erst vom spiten Calvinismus ab, sondern bereits im mittelalterlichen
Christentum als einzigen Zugang und Beweis religioser Erwihliheit gewcrtet
wissen will, sei ein wesentliches Unterscheidungsmerkmal gegeniiber fremden
Kulturen, fiir die die Arbeit Arbeit geblieben zei, ohne daf sie ihr einen
tieferen Sinn zu geben vermocht haben

Als zwei weitere Eigenarten des europiischen Wirtschaftsstiles gegeniiber
den anderen Kulturen nennt der Verfasser ,die geistig wissenschaftliche Fun-
dierung” und die starke ,Ausprigung der an sich auch sonst zu findenden
fendalstindischen Ordnung®, die in der Form der stddtischen Zentren den
soziologischen Raum geschaffen habe, ,aus dem heraus sich die geistigen
Krifte relativ ungehemmt entfalten konnten®. (8. 48/49).' Andere spezifisch
européische 'Ziige, aus denen sich der weitere Verlauf der europiischen
Wirtschaftsform ableiten lasse, seien durch die politische und wirtschaftliche
Struktur des Mittelalters selbst gegeben, wihrend der Osten durch die An-
nahme des griechisch-orthodoxen Christentums auf eigenem metaphysischen
Boden geruht habe. Aber auch da sei die Einheit des politischen und wirt-
schaftlichen Stiles vom Zentrum des Weltanschaulichen her bestimmi wor-
den. (Vgl. S. 60 ff.).

Den Beginn des neuzeitlichen Wirtschaftsstiles legt der Verfasser in Ueber-
einstimmig mit M. Weber in das 16. Jahrhundert, wobei er auf die durch
die verschiedenartigen Entfaltungsarten bedingten und sogar regional nach-
weisbaren Unterschiede besonders hinweist. Er lehnt fiir diesen Wirtschafts-
stil auch den Begriff ,Kapitalismus®“ ab und liBt an seine Stelle die allge-
meine, aber neutralere Bezeichnung ,neuzeitlicher Wirtschaftsstil“ (vgl. S. 69)
treten, dessen europiische Eigenart durch die Ausbildung eines gesamt-
dynamischen Systems gegeben sei. Denn in der dynamischen Le-
bensgesinnung ruhe die Konstante des neuzeitlichen Denkens, die tiber den
Wechsel der konkreten Wirtschaftsverfassungen erhaben sei und sich im
Staatsmerkantilismus ebenso durchgesetzt habe wie im Liberalismus und auch
die heutigen Variationen der europiischen Ordnung trotz tiefster Gegensitze
als gesamteuropiische Eigenart durchdringe. (Vgl. 5. 72 iy

Entscheidend fiir die Entstehung der Staatsformen und des Wirtschafts-
denkens im 16. bis 18. Jahrhundert sei aber die Reformation gewesen,
indem sie die durch die Theologie des Hochmittelalters gegebene geistige Ein-
heit in verschiedene Lebenskreise zerfallt habe. So seien ' im Reformations-
zeitalter neben die Kulturformen der alten Universalkirche zwei in ihrer
Wirkung sehr verschiedenartige Weltanschauungen getreten: Reformierten-
tum und Luthertum — alle drei gegeneinander abgesetzt und geschieden
nicht nur im Glauben, sondern auch in den politischen Ueberzeugungen und
in wirtschaftlicher Haltung. (Vgl. S. 81/82). Von besonderer Art sei dabei
der Calvinismus, auf dessen Gebieten sich am sichtbarsten der Uebergang zu
einem neuen politischen und wirtschaftlichen Stil vollzogen habe.

So habe durch den Calvinismus die Kirche ihre Funktionen als Mittlerin
der gottlichen Gnade verloren, denn nunmehr habe eine bloBe Gemeinschaft
von Gliubigen im Gehorsam gegeniiber dem Willen Gottes gestanden, und
zwar mit der innersten Ueberzeugung, daB sich die Pflicht zum Gehorsam
einzig in asketischer Aktivitit im Irdischen entladen konne. Dagegen habe im
Luthertum der deutsche Fiirstenstaat die Stelle der romischen Kirche ein-
genommen, wobei sich aus dem Zusammenfallen von Staat und Kirche in
der Form der Staatskirche eine sofort spiirbare Verstirkung des Staats-
gedankens ergeben habe. Der Calvinismus habe aber infolge der von ihm
geschaffenen geistigen Gegenmacht seit dem 16. Jahrhundert die Macht des
absoluten Staates beschrankt, so daB der Forderung nach religidser Freiheit
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des 16. Jahrhunderis die Forderung nach politischer Freiheit im 17. Jahr-
hundert gefolgt sei, der sich dann im 18. Jahrhundert die Forderung nach
wirtschaftlicher Freiheit angeschlossen habe. 3

Auf rein wirtschaftlichem Gebiete habe sich der Calvinismus deshalb
lediglich auf die Entfaltung der mneuen Unternehmertitigkeit ausgewirkt, die
in der rastlosen, asketisch disziplinierten Weltarbeit offensichtlich geworden
sei. Demgegeniiber habe sich das Luthertum von Anfang an nicht zu po-
litischen Leistungen durchringen kdénnen — und die bedeutendste politische
Schépfung im Raume der lutherischen Staaten, die Entstehung des preu-
Bischen Staates, sei nur durch die Verbindung einer calvinistischen Ober-
schicht mit einer staatstrenen Bevolkerung moglich gewesen. (Vgl. S. 101
und 147 ff.). Auch in der Wirtschaft habe sich das Luthertum infolge seiner
unasketischen Haltung nicht aktiv gestaltend auswirken konnen und , keiner
der folgenreichen neuen Wirtschaftsgedanken ist lutherischen Ursprungs®.
(S. 104). Dementsprechend habe es im Luthertum zur Ausbildung der offent-
lichen Unternehmung kommen miissen, wodurch der Staat Triger einer
dynamischen Wirtschaftsentfaltung geworden sei. ,Sein (erg. Luthertum)
Beitrag zur Bildung der neuzeitlichen Wirtschaftsgesinnung liegt in der ver-
tieften Auffassung von Arbeit und Beruf als einzig sittlich berechtigter Exi-
stenz des Menschen, nicht in der Vorbereitung eines asketischen Arbeits-
fanatismus®. (S. 108.). Und die Wertung des Menschen von der ,Berufs-
erfiillung® sei ebenso lutherischen wie die Wertung vom LBerufs-
erfolg® calvinistischen Ursprungs gewesen. (Vgl. S. 88).

Der Verfasser vermag nunmehr im weiteren Verfolg seines Grundge-
dankens einmal die durch die gegenseitige Absetzung der Weltanschauungen
entstandenen unterschiedlichen Stilzonen des 16. bis 18. Jahrhunderts, die
.geistigen Landschaften Europas, in idealtypischer Gegeniiberstellung zu
entwickeln und zum anderen die jeweiligen Auswirkungen der drei Kon-
fessionen auf den entscheidenden Lebensgebieten der Menschen konkret nach-
Zuweisen.

So ergibt sich etwa, daB in Hinsicht auf die Staatspraxis die der alten
Universalkirche treubleibenden Lander auch weiterhin stindisch bestimmt
bleiben und dort vor allem die Konservierung der thomistischen Staatsidee
und die Entwicklung der utopischen Literatur stattfinden (vgl. S. 165),
wihrend das Luthertum zum Absolutismus und zu einer besonderen Staats-
wissenchaft — dem Cameralismus — fiihrt. Ganz anders demgegeniiber der
Calvinismus, der an die Stelle der Straffung und Konzentration auf die Ziele
des Staates ihre Lockerung und Weitung treten und eine ,revolutionire
Literatur entstehen laBt, die den Gedanken des Naturrechts in den Mittel-
punkt riickt. (Vgl. 176).

Auch bei der Untersuchung der Herkunft des sozialen Denkens zeigen
sich die konfessionell-weltanschaulich bedingten Unterschiede, indem das
Gebiet der romischen Kirche im wesentlichen die Sozialstruktur des Hoch-
mittelalters beibehilt. Allerdings erscheinen auch Luthertum und Calvinis-
mus hinsichtlich dieser Frage wenig aktiv, denn ,einzig die Errichtung des
Arbeitshauses kann als sozialer Beitrag des Calvinismus gewertet werden®.
S. 250). Es wird durch die Darlegungen des Verfassers klar, daB die Be-
griindung eines neuen sozialen Empfindens nur von der Peripherie des
Protestantismus aus ihren Weg genommen hat, und zwar durch die Sek-
ten, Freikirchen und religiosen Absonderungen des 17. und 18. Jahrhunderts.

AbschlieBend kann der Verfasser das allgemeine Ergebnis seiner Unter-
suchung dahingehend zusammenfassen, daB der zentrale Ansatz der Weli-
anschauungen gleichzeitig die Richtung festgelegt habe, in der die Entwick-
lung der duBeren Formen der wirtschaftlichen, sozialen und technischen Kul-
tur vor sich gegangen sei. Zugleich habe sich dieser zentrale Ansaiz der
Weltanschauung aber auch als Ausgangspunkt erwiesen, wie es iiberhaupt
zu Wirtschaftsstilen, zu einer einheitlichen Gestaltung der verschiedensten
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Lebensgebiete durch einen gemeinsamen Ausdruck gekommen sei. ,Der Zu-
sammenschluB der entferntesten Kulturerscheinungen unter die Einheit eines
Stilmomentes findet seinen letzten Grund in dieser prigenden Wirkung, die
vom Geistigen her sich allen Lebensduferungen mitteilt”. (S. 261).

Wenn auch das Objekt der vorliegenden Untersuchung an sich nicht
neu, sondern bereits des dfteren Gegenstand von Diskussionen gewesen und
selbst der spezielle Gedanke, daB das Religios-Weltanschauliche das Einzige
sei, das in die Tiefe hineinreiche und die Totalwandlung erkliren koénne, in
den bisherigen geistesgeschichtlichen Forschungen nicht unausgesprochen und
unbehandelt geblieben ist, so muB dem Verfasser doch eine eigene For-
schungsmethode zugebilligt werden. Er sieht zwar — und das wird stets
sein bleibendes Verdienst sein, an dem sich seine Arbeit entschieden hat —
die in den religionsoziologischen Untersuchungen von M. Weber angegebene
Richtung, in der er positiv aufbauend weitergeht, auch fiir sich als ver-
bindlich an, aber durch die ,Konkretisierung” des M. Weberschen An-
satzpunktes, durch die ,Aufweisung der realen Zwischenetappen, auf denen
der weltanschauliche Ansatz sich zu konkreten politischen und wirtschaft-
lichen Formen wandelt und so schlieBlich dazu gelangt, die Wirtschafts-
gesinnung zu formen® (S. 81), verselbstindigt der Verfasser seine Unter-
suchung und macht sie zu etwas durchaus Eigenem.

Es mogen bei den sachlichen Ergebnissen, die sich teilweise slark auf
H. Schéfflersche Arbeiten stiitzen, da und dort Bedenken autkommen,
ob sich das Religios-Weltanschauliche in der vom Verfasser des ofteren
prizisierten Hirte realiter niedergeschlagen hat oder ob -nicht doch noch
andere Einfliisse und geistige Konstellationen bedingend mitgewirkt hLaben.
Im Zusammenhang damit steht die Frage, wo des naheren die Grenzen
der geistigen Gestaltungsméglichkeiten im allgemeinen wie im besonderen
liegen und ob nicht etwa bestimmte durch natiirliche Gegebenheiten auf-
tretende Notwendigkeiten hemmend oder fordernd die Auswirkungen des
Geistigen auf die Wirklichkeit einengen bezw. ausweiten konnen,

Es sei auch dahingestellt, wo im einzelnen die durch die bewuBte
und immer wieder betonte Heraushebung des zentralen Arbeitsgesichtspunktes
verursachten Schwiichen der Untersuchung liegen, die im ibrigen durch
weitergehende Verliefung des benutzten Materials und durch stirkere Dif-
ferenzierung der Forschungsergebnisse im gewissen Umfange zu beheben
sind. In dieser Hinsicht sei nur auf ein Beispiel verwiesen.

Das erste vom Verfasser fiir den europidischen Wirtschaftsstil als ent-
scheidend dominierend angefiihrte Spezifikum — die Verinnerlichunng der
Arbeit — kann nicht, wie er es tut mit der aus dem Calvinismus resultieren-
den  Einstellung zur Arbeit entsprechend der M. Weberschen Inter-
pretation gleichgesetzt werden. Dagegen spricht allein schon die Gesamt-
haltung dem Diesseits gegeniiber, die zumindest in den Anfingen des Mit-
telalters in ihrer vollen Stirke wirksam war und erst im weiteren Verlauf
und besonders im Spiitmittelalter bestimmte Wandlungen erfuhr. Wenn
sich die Botschaft Jesu Christi bei Matthius (5, 3) zwar nur an die ,,Armen
im Geiste wendet und nur diesen das Himmelreich verheiBen wird, so
spricht Lukas (6, 20—21, 24—25) auch von den im Besitz Armen, den Hun-
gernden; und schlieBlich kann im Jakobusbrief ein Frohlocken iiber die
sichere Vernichtung der Besitzenden nicht unterdriickt werden. Die sich
daraus ergebende Einstellung zum Eigentum muBte natiirlich notwendig ihre
Wirkung auf die Arbeit als dem allein rechtmiiBigen Mittel des Eigentums-
erwerbes ausiiben. Gewiff mdgen Rechenhaftigkeit und Erwerbsstreben im
Ixampf.mit jener christlich-frithmittelalterlichen Haltung gestanden haben,
aber wie es von Sombart nicht richtig ist, die Rechenhaftigkeit als Kri-
terium der neueren kapitalistischen Entwicklung hemmungslos wirksam zu
sql}eu, so ist auch die Ansicht des Verfassers falsch, daB neben allem reli-
giosen Ueberschwing des Mittelalters in ihm eine ,elementare Erwerbsgier*
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zu finden gewesen sei. (Vgl. S. 50). Rechenhaftigkeit und Erwerbsgier sollen
fiir diese Zeit nicht geleugnet werden, aber sie fanden ihre Grenzen in der
christlichen Lebensgesinnung, in der kraftgebenden Hoffnung und im Ver-
trauen auf Jesu Wiederkehr, was bewirkte, daf die immer wieder begehrlich
werdenden Wiinsche nach einer Besserstellung im Diesseits eingeengt oder
gar erstickt werden konnten.

Diese Haltung fiithrte nun keineswegs zu einer vollstindigen Negierung
oder bewufiten Ablehnung der Arbeit, etwa im Sinne des hellenistischen
Arbeitshegriffes, denn gerade in der Zeit stirkerer wirtschaftlicher Entfaltung
erklirte Thomas von Aquino die Arbeit als ,gottgewollt” und gab ihr damit
einen jenseitsgerichteten Charakter, indem nunmehr die Arbeit, aber eben
als bloBe Arbeit, mit zu den Vorbereitungen auf das Jenseits gehorte. Erst
der Calvinismus drehte den Begriff der Arbeit wieder dem Diesseits zu und
behauptete, daB am Erfolge aus der Arbeit die Gnade Gottes erkenntlich sei,
und zwar schon im Diesseits. Der Begriff der Arbeit wandelt sich also von
der Verinnerlichung, von der religiosen Liebe zur Arbeit zu einem Fanatis-
mus der Arbeit, aber auch zu einem MaBstab des Erfolges und der Gottes-
gnade. Ueberiragen auf das rein Materielle wurde der Besitzende ein von
Gott gesegneter Mensch, wiihrend der Arme bereits im Diesseits offensichtlich
der gottlichen Verdammung unterlag. Diese Auffassung entspricht aber
keineswegs der mittelalterlichen Einstellung zur Arbeit und insofern mufite
der vom Verfasser angefiihrten Gleichsetzung des mittelalterlichen und cal-
vinistischen Arbeitsbegriffes entgegengetreten werden.

Trotz dieses Einwandes und anderer, die hier nicht vorgebracht werden
kénnen, bleibt aber der Wert der Arbeit als solcher unangetastet, denn iiber
all den hin und wieder auffindbaren Unzuldnglichkeiten dominiert die ideell
so naheliegende Gedankenfithrung in der Anlage der Arbeit, die dadurch
ihre entscheidende Bedeutung erlangt, daB in universaler Schau die gestalten-
den EKrifte des Geistig-Weltanschaulichen in ihren Wirkungen auf die
menschlichen Lebensbereiche erkannt und zur Darstellung gebracht worden
sind.

So erweist sich die Arbeit, die aufbaumiBig etwas schirfer hitte gefaBit
werden konnen, um damit bestimmte iiberfliissige Wiederholungen zu ver-
meiden, als eine Untersuchung, die sowohl Ergebnisse als auch Ausgangs-
punkte liefert, von denen aus in vielfiltiger Weise weitergeforscht werden
kann, um einmal ganz allgemein die Bedeutung des Weltanschaulichen fiir
die menschlichen Lebensbereiche zu verifizieren und zum anderen im beson-
deren die vom 16. bis 18, Jahrhundert aufiretenden Geistesstromungen selbst
und in ihren Auswirkungen auf das reale Leben in aller Tiefe erfassen und
beweisen zu konnen.

Halle/S. H. G. Schachtschabel.

Alte Kirche.

Ethelbert Stauffer: Die Theologie des Neuen Testaments
(in: Theologische Wissenschaft herausg. von Erich Seeberg). Gr. 8°. XI
und 357 S. Mit 111 Abbildungen auf 32 Tafeln. W. Kohlhammer, Stutt-
gart und Berlin. 1941.

Es soll gleich als erstes gesagi werden: eine ungewdhnliche Leistung!
Das ist umso erfreulicher, als diese Neutestamentliche Theologie im Augen-
blick wohl so etwas wie einen Abschluf auf dem neutestamentlichen Biicher-
markt darstellt. Sie ist darum doppelt willkommen als Neuansatz, der der
kommenden neutestamentlichen Forschung wichtige Anregungen vermittelt
und ihr, namentlich methodisch, neue Wege weist.
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Wohl kaum auf einem anderen Gebiet der deutschen neutestamentlichen
Forschung klaffte eine so empfindliche Liicke wie auf dem der ihre Er-
gebnisse zusammenfassenden Neutestamentlichen Theologie. Gewif besafien
wir eine ganze Reihe von bedeutenden Darstellungen derselben; achtet man
jedoch auf das Erscheinungsjahr der Erstauflagen, so sieht man, daB sie
bis auf den kurzen AbriB von F. Biichsel (1935) sdmtlich vor iiber 30 Jahren
geschrieben wurden (H. J. - Holtzmann 1897, A. Schlatter 1909/10, P, Feine
1910, H, Weinel 1911). Der Zeitabstand zur Gegenwart macht sich bei die-
sen Werken vor allem darin geltend, daf ihnen ausnahmslos der umfassende
religionsgeschichtliche Unterbau fehlt. Hier setzi Stauffer entschlossen ein.
Gleich der § 1 ,,Zur Vorgeschichte des Urchristentums®” umreiit dessen re -
ligionsgeschichtlichen Standort. Weder die Erforschung der
hellenistischen Welt, noch auch die des rabbinischen Schrifttums, hat, so
stellt St. fest, den eigentlichen/ Wurzelboden des Urchristentums erschlossen.
In der Tat! Wir sind einer religionsgeschichtlichen Arbeitsmethode miide,
die sich im Sammeln von z. T. vollig entlegenen Parallelen — man kénnte
groteske Belege in Fiille anfithren! — erschopfte und weithin zu einem ver-
hingnisvollen Anarchismus gefiihrt hat. Analogien wurden auf diese Weise
erschlossen, aber micht — und darauf kommt es an! — genetische Zusam-
menhinge. Wo aber finden wir genetische Zusammenhiinge? St. antwor-
tet: In der auf dem Boden des A. T. erwachsenen Apokalyptik! ,Die apo-
kalyptische Gedankenwelt ist die geistige Welt, in der die Minner des N. T.
zu Hause waren” (S. 6). Hier und hier allein finden wir zentrale Begriffe
wie Menschensohn vorbereitet, die wesentlichen Grundlinien der urchristlichen
Geschichtstheologie vorgezeichnet. Diese jedenfalls fiir das urkirchliche Ge-
schichtshild zutreffende, ja geradezu befreiende Erkenntnis wird in Sts.
Werk entschlossen durchgefithrt. Erstmalig wird konsequent die Gedanken-
welt der Apokalyptik, wie sie in den Pseudepigraphen des A. T, den Apo-
kryphen und Apokalypsen, der Damaskusschrift und verwandten Werken,
aber auch bei Josephus und Philo, in Stellen der spétjiidischen Gebetslitera-
tur und der rabbinischen Theologie, in der altchristlichen Literatur, Litur-
gie und Kunst zu erfassen ist, als Hintergrund einer Darstellung der neu-
testamentl. Theologie entfaltet. Das Ergebnis ist ein Gesamtbild von ein-
drucksvoller Geschlossenheit.

Von dieser methodischen Einsicht aus, daB die Apokalyptik den geistes-
geschichtlichen Hintergrund des N. T. bildet, bestimmt St. die Aufgabe der
Neut. Theol. — ob mit Recht, wird noch zu fragen sein — dahin, daB sie
die christozentrische Geschichtstheologie des N, T. darzustellen habe. Dem-
entsprechend ist der Aufbau des Werkes der folgende: Ein kurzer ein-
leitender 1. Teil stellt in groBen Linien den Werdegang der urchristlichen
Theologie von Johannes dem Téufer bis zu Ignatius dar. Der umfangreiche
2. Teil entfaltet systematisch ,,Die christozentrische Geschichtstheologie des
N. T.%, so zwar, daBl der Leser in 5 Hauptstiicken den Weg von der Urzeit
zur Endvollendung gefithrt wird: 1. Schopfung und Fall, 2, Gesetz und
VerheiBung, 3. Das Christusereignis, 4. Kirche und Weltgeschehen, 5. Gegen-
wart und Zukunft. Ein wieder kiirzerer 3. Teil behandelt anhangsweise die
Glaubensformeln der Urkirche. An diese Darstellung schlieBen sich die —
absichtlich als selbstdndiger Teil gebotenen —=837 z, T. umfangreichen An-
merkungen an, die auf knappstem Raum eine schlechthin erstaunliche Fiille
des Stoffes aus den Quellen und der im weitesten Umfang beherrschten Li-
teratur entfalten. Der Reichtum des Buches ist damit noch nicht erschépft.
7 Beilagen bieten tabellarische Materialsammlungen zu wichtigen Problemen
der Traditionsformung und der Formelsprache. Den Schluf stellen 111 sehr
sorgfiltig ausgewihlte Abbildungen dar, die Illustrationsmaterial von Miin-
zen und aus der antiken, spétjiidischen und frithchristlichen Kunst vorlegen.
M_ag es auf den ersten Blick iiberraschen, daf eine Neut. Theol, mit einem
B:ldera{ihang schlieBt, so iiberzeugt die Darstellung davon, daB in der Tat
wesentliche frémmigkeitsgeschichtliche Einsichten auf diese Weise gewonnen
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und bestitigt werden. Als Beispiel sei der § 8 ,Geist und Antlitz des drit-
ten Geschlechts* genannt, der die Darstellung des Werdegangs der urchrist-
lichen Theologie abschlieBt. In glinzender, ja ergreifender Weise wird hier
an Hand einer vergleichenden Analyse antiker und friihchristlicher Portraits
(bei der Einzelheiten, wie mich A. M. Schneider belehrt, archiiologisch an-
fechtbar sein mogen) eingepriigt, wie die umgestaliende Gewalt des Evan-
geliums sich auf den Gesichtsziigen der Minner und Frauen der Mirtyrer-
kirche widerspiegelt. Da ist — ein erschiitternder Kontrast zu dem Dichter-
portrait von Neapel — der in der Seelsorge gereifte Prediger, der Ambrosius
des Mailainder Mosaiks, dem ,die Pflege personlichen Lebens nichts mehr,
der Dienst am Weltleid alles” ist (S. 32). Da sind die Beterinnen der Vigna
Massimo und des Thermenmuseums, in deren Gesichtern beides zu lesen
steht: die Qual der Verfolgungszeit und der iiberwindende Sieg des
Glaubens,

Es ist unmdglich, im Rahmen einer Besprechung auch nur andeutend
den' Reichtum des St.schenl Buches zu entfalten. Der erste Eindruck, den
der Leser gewinnt, ist der Respekt vor der ungewdhnlichen Fiille des Stoffes,
die ihm in Text und Anmerkungen auf knappstem Raum und in stirkster
Konzentrierung, zu der die Raumbegrenzung zwang, geboten wird. Man be-
wundert in gleicher Weise die Gabe der klaren und priizisen Formulierung,
die Treffsicherheit des Urteils und die Fihigkeit, den Quellen nicht bloB
Wissensstoff, sondern auf Schritt und Tritt wichtige theologische Einsich-
ten abzugewinnen. Immer wieder steht man vor neuen geistvollen Durch-
blicken, die durch eine Fiille sorgsamer Einzelbeobachtungen unterbaut sind,
St.s Darstellung ist allen ausgefahrenen Geleisen von Grund aus feind, geht
iiberall eigene, oft kithne Wege, liest sich darum fesselnd; die Glaubenswelt
der Urkirche kommt nicht in trockenen Lehrsitzen, sondern in ihrer leben-
digen, aufwiihlenden Bewegtheit zur Darstellung, Vielleicht das hochste Lob.
das dem Werk gespendet werden kann, ist dieses, dall sein Inhalt unmittel-
bar def Verkiindigung dienen kann. Nicht deshalb, weil die Darstellung
,.erbaulich” wire, sondern weil die Sache, um die es geht, lebensvoll und
in die Tiefe fiihrend entfaltet wird. Es gibt nicht viele theologische Biicher,
von denen man sagen kann, daB sie in gleicher Weise die Forschung be-
reichern, dem kirchlichen Amtstriiger (etwa fiir die Rogatepredigt) unmittel-
bare Hilfe bieten und dem ernsthaft um die Fragen ringenden Nichttheo-
logen Antwort geben auf die letzten Fragen des Lebens.

Gerade einem Buche, dem man so reichen Dank zollen muB8, schuldet
man auch den Dank der Kritik. Wiederum soll dabei — es sei ausdriicklich
betont — auf Einzelfragen und Einzelheiten verzichtet werden. St.s Stirke
ist die systematische Begabung; sie ist aber auch die Grenze des Buches.
GewiB wird die Neigung zum konstruktiven Herausstellen groBer Linien
auf Schritt und Tritt geleitet und ausgerichtet durch gediegene exegelische
Einzelarbeit, aber das letzte Wort behilt sie doch. Wenn, um ein Beispiel
zu nennen, immer wieder die Darstellung (insbesondere in den Abschnitten
iiber das Leben Jesu, Kreuz, Hadesfahrt, Auferweckung und Himmelfahrt) fast
monoton jeweils unter die Trias doxologische, antagonistische, soteriologische
Interpretation gestellt wird, so ist ganz sicher Zentrales gesagl: es geht bei
dem ,,Christusereignis® (wie St. gern mit K. Heim sagt) im Rahmen der
.»Allgeschichte’ in der Tat um diese Trias: Gottes Ehre, die Ueberwindung
des Bésen und die Erlésung der Schuldbeladenen, Aber es kommt bei sol-
chem Schema die geschichtliche Entwicklung innerhalb des N. T. in den
einzelnen Abschnitten in ihrer Vielgestaltigkeit notwendig zu kurz.

Am starksten wirkt sich der Primat des Systematischen aus in der Ge-

samtauffassung und ihrer Durchfiihrung. Was die Gesamtauffassung
anlangt, so stellt St., wie gesagt, die Neut. Theol. als die ,christozentrische
Geschichtstheologie des N, T.“ dar. Aber — ist damit der Schnitt durch
das N. T. richtig gelegt? Ist damit das innerste Anliegen des N. T, wirklich
getroffen? Ist das N. T. im Lefzten nur eine neue, aus dem Christusereig-

-
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nis erwachsene apokalyptische Schau der Geschichte? Liegt hier nicht die
Gefahr einer Verschichung des Akzentes auf das Intellektuelle vor? Ist
nicht vielmehr das Entscheidende, worum es dem N. T. geht, die schlichte
Realitiit eines neuen Lebens? Es ist doch wohl kein Zufall, daB in Sts
Darstellung die neue Sittlichkeit fehlt. GewiB, aus Raumgriinden! Aber
dieser harte Zwang rechtfertigt das Fehlen der Ethik nicht. Das konnte
er nur, wenn die urchristliche Ethik eine selbstindige GréBte wire neben

der urchristlichen Theologie. Aber das ist sie nicht! Sie ist ja nichts An- -
deres als das Sichtbarwerden des neuen Lebens, gelebtes ,Leben” so gut
wie der Glaube, Offenbarwerden der Gegenwart des Heils. DaB der Ge-
taufte eine neue Kreatur ist, gilt gewiB zuniichst im geltungshaften Sinne,

aber doch auch (gegen S. 122; 273) im seinshaften Sinne — so gewiB das
in der Taufe geschenkie Pneuma eine Realitit ist, Die Worte der Berg-
predigt wollen — jedenfalls im Munde Jesu — ganz sicher nicht den Men-

schen durch notvollen Konflikt zu Jesus Christus fiihren (S. 73f.), sondern
sie schildern die Lebenswirklichkeit der kommenden Basileia, die iiberall da
schon jetzt Wirklichkeit und Gegenwart wird, wo Menschen aus der Dankbar-
keit des begnadeten Gotteskindes leben. Weil dieses gelebte ,Leben“ Sicht-
barwerden des geglaubten ,Lebens” ist, darum ist die Ethik unlésbarer Be-
standteil einer Neut. Theol. Hier wird deutlich: wenn die Neut. Theol.
als christozentrische Geschichtstheologie bestimmt wird, wird ihr Reichtum
nicht erschopft! ’

Was die Durchfiihrung der eben besprochenen Gesamtauffassung
anlangt, so fiihrt uns Stauffer — auch dieses war schon gesagt —
den Weg von der Urgeschichte zur Endvollendung., In der Tat wird die
Neut. Theol,, vor allem bei der Darstellung der paulinischen Theologie,
dieses Weges nicht entraten kénnen. Dennoch unterliegt dieser Weg bei
St. nach zwei Seiten Bedenken. Zuniichst: wenn die Darstellung der ur-
kirchlichen Glaubenswelt mit Schéopfung und Fall einsetzt, so gerit sie in
die Gefahr zu einer christlichen Apokalyptik, zu einer Gnosis der Heils-
geschichte zu werden und die Besonderheit der urchristlichen Haltung zu
nivellieren. Diese Besonderheit besteht darin, daB Schépfung und Fall,
Priszienz und Priidestination, Menschheitsgeschichte und Allgeschichte von
der Urkirche nicht, wie von der Apokalyptik und der Gnosis, als selbstidndige
Probleme gesehen werden, sodern einzig und allein riickschauend von der
gegenwiirtigen Erfahrung des Heils in Christus. Die GewibBheit der Ver-
sohnung steht am Anfang, alle anderen Erkenntnisse und Bekenntnisse, alle
geschichtstheologischen Aussagen sind einzig und allein von diesem Zentrum
aus gewonnen. Wieder zeigt sich, daB die Neut. Theol. mehr ist als Ge-
schichtstheologie des N. T., als neue Schau der Heilsgeschichte. Sie muB
die Ganzheit des urchristlichen Glaubenslebens zu erfassen suchen und dar-
um das Kernstiick desselben, von dem aus alles andere (auch die Ge-
schichtstheologie) erst abgeleitet ist, als solches hervortreten lassen: das per-
sonliche Ueberwundensein durch die Botschaft des Evangeliums. Sodann:
St, 'stellt die urchristliche Theologie als Einheit dar. GewiB ist sie das bei
aller Verschiedenheit der Ausprigungen im Einzelnen, Aber bei seiner glin-
zenden Gesamtschau der urkirchlichen Theologie kommt die historische Ent-
wicklung zu kurz, vor allem an Einem Punkte: es fehlt eine zusammen-
fassende Darstellung der Predigt Jesu, die vielmehr jeweils in den Rahmen
der Einzelausfithrung eingebaut ist. Dariiber kommt sie zu kurz und wird
ihre Eigenart verkiirzt. Diese besteht darin, daB Jesu Predigt der Ruf ist,
auf den das urkirchliche Glaubenszeugnis erst die Antwort darstellt. Ruf und
Antwort sind zweierlei. Der Ruf bleibt das Einzigartige. Er ist auch schlich-
ter als die Antwort. St. entfaltet uns die Antwort der Kirche auf den Ruf
Jesu in ihrer nach immer neuen Ausdrucksformen ringenden Vielgestaltig-
keit der theologischen Formung. Ein iiberwiltigender Lobgesang der An-
betung klingt aus seinem Buch wider; man wird beim Lesen erinnert an
die kosmische Liturgie des Bilderanhangs. Man hort den Chor der unzéhl-
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baren Zungen, die bekennen, daB Jesus Christus der Herr sei, zur Ehre
Gottes, des Vaters. Aber das ist alles Antwort. Den schlichten und gerade
in seiner Schlichtheit erst in die allerletzte Tiefe fithrenden Ruf. Jesu bleibt
uns St. schuldig.

Noch einmal: eine ungewdhnliche Leistung! Kein Kompendium und kein
Lernbuch, auch nicht das letzte Wort, Sondern ein durch und durch eigen-
stindiges Werk, geistvoll und spriihend, einseitig und eigenwillig, der
Forschung neue Wege weisend und zugleich eine unmittelbare Hilfe fiir
die Verkiindigung der Heilsbotschaft in Predigt und Unterricht, Die Fiille
des Gebotenen kann nur in stdndiger Benutzung ausgeschépft werden. Nie-
mand, der auf dem Gebiete des N. T. und der iltesten Kirche arbeitet, sollte
die Anschaffung des Werkes versiumen, das man auch in den Hinden
vieler Pfarrer und Religionslehrer zu sehen wiinschen méchte,

Gottingen. Joachim Jeremias.

Johannes Theissing: Die Lehre Jesu von der ewigen
Seligkeit. (Breslauer Studien zur historischen Theologie, Neue Folge
Band VI). Miiller & Seiffert, Breslau 1940, 155 S.

Beim Studium der ntl. Theologie spiirt man immer wieder, wie viele
Einzelfragen noch geklirt werden miissen, ehe man ein in etwa gesichertes
Gesamtbild, das die Eigenart, den Zusammenhang und die Entwicklungs-
linien des ntl. Gedankengutes klar erkennen 14Bt, entwerfen kann. Ein wich-
tiger Beitrag zur Losung dieser Aufgabe ist die hier vorliegende Breslauer
Doktordissertation, die einen Ausschnitt aus der Eschatologie Jesu behan-
delt. Unter der ,ewigen Seligkeit“ versteht der Vf. den auBerirdischen Heils-
zustand, ,,das gliickliche Fortleben des einzelnen nach dem Tode”. Den
vormessianischen Zwischenzustand der Patriarchen 1iBt er auBer Betracht.
Wie im Vorwort bemerkt, beschriinkt er das Thema auf die Lehre Jesu
nach den Synoptikern, Mithin wire zur abschlieBenden Darstellung der
Lehre Jesu von der ewigen Seligkeit noch eine erginzende Untersuchung des
johanneischen Materials notwendig und wiinschenswert. Der Vf. tut gut
daran, nicht von vornherein die johanneische Verkiindigung Jesu mit der
synoptischen zu vermengen, weil bei der Deutung und Auswertung der jo-
hanneischen Aussagen die ganze Eigenart des Johannesevangeliums beriick-
sichtigt werden muB, die eine gesonderte Behandlung ratsam erscheinen lift.

Die Arbeit gliedert sich in zwei Teile: In dem ersten, analytischen unter-
zieht der Vf. die fiir das Thema wichtigsten Stellen der Synoptiker (I. Pro-
grammatische Texte, II. Parabeln. III. Einzelworte,) einer kurzen quellen-
und literarkritischen’ sowie einer cingehenderen exegetischen Untersuchung,
Auf den so gewonnenen FErgebnissen aufbauend, sie deutend und auswer-
tend, arbeitet er in dem zweiten, systematischen Teil die einzelnen Wesens-
ziige der ewigen Seligkeit und den Charakter der Gemeinschaft der Seligen
heraus. Die Seligkeit beschreibt er als einen Zustand des Erldstseins von
religiosen und physischen Uebeln, als vollendete Gottesgemeinschaft und
Gemeinschaft mit dem Menschensohn im erneuerten, verklirten Kosmos. Der
einzelne Mensch erfihrt dabei eine Erfiillung und Entfaltung, eine Erhéhung
und Verkldrung seines Wesens. Durch ihre innere Einheit einerseits und
durch die verschiedenen Stinde und Rangstufen anderseits erhiilt diese Ge-
meinschaft der Seligen ihr besonderes Gepriige. — Fraglich ist mir, ob man
mit dem Vf. in den Gleichnissen Lk. 19, 12 ff. und Mt. 24, 45 ff. die einzel-
nen Ziige so weit ausdeuten darf, daB man in der Beférderung des Sklaven
eine Ueberordnung iiber andere auch in der Seligkeit zu sehen hat (S. 125).
In der 3. Vaterunserbitte scheint mir gegeniiber dem Vf. die Herabkunft der
Basileia auf die Erde im Hinblick auf éddvw der 2. Bitte doch angezeigt
zu sein (S, 25f.).

s

e b
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Durch eine griindliche Untersuchung des eschatologischen Begriffsmaterials
Jesu und durch eingehende Auswertung auch mancher in den bisherigen
Darstellungen der Eschatologie Jesu noch nicht voll gewiirdigter Herren-
worte, z, B. der Seligpreisungen, gewinnt der Vf. bedeutsame Ergebnisse. Es
ist ein besonderer Vorzug der Arbeit, daB sie einmal die Vorstellungen der
jiidischen Apokalyptik zur Klarstellung der Aussagen Jesu ausgiebig heran-
zieht, dann aber in der Konfrontierung der Anschauungen die Grenzen: klar
hervortreten 148t so daB deutlich wird, wie Jesus sich nicht nur durch Kiirze
und Zuriickhaltung, sondern vor allem durch Klarheit und Einfachheit, durch
Konzentration auf das Wesentliche, durch die Reinheit und Geistigkeit seiner
Vorstellungen ‘von der Umwelt abhebt.

Der Vf. zeigt eine erstaunliche Beherrschung der einschlidgigen Literatur
und groBes Geschick in der Auswertung und systematischen Ordnung des
weitschichtigen Materials. Seine durchaus selbstindige, besonnene, scharf-
sichtige Exegese bietet durchweg gut begriindete Ergebnisse. Die: Arbeit ist
eine Leistung, die alle Anerkennung verdient.

Breslau. Josef Gewiep.

Origines Werke 12. Band Origines Matthéiuserklirung IIT Frag-
mente und Indices. Erste Halfte. (Herausgegeben im Auftrag der Kom-
mission der Spitantiken Religionsgeschichte bei der PreuBischen Aka-
demie der Wissenschaften' unter Mitwirkung von Ernst Benz von Erich
Klostermann, Verlag Hinrichs Leipzig 1941), 269 Seiten.

Der vorliegende Halbband bietet zuniichst die Zitate bei Eusebius und
Pamphilius. Es folgen dann gegen 600 Katenenfragmente. Hier hat der
Herausgeber angestrebt, das moglichste MaB der Vollstindigkeit zu erreichen.
Der Hrsgb. hat hierbei neue Handschriften herangezogen und z. T. einen
neuen lesbaren Text hergestellt.. Den SchluB des Bandes bilden die vier
von Paulus Diakonus Origenes zugeschriebenen Homilien zum Matthius-
evangelium, die im Homiliar Karls des GroBen enthalten sind. Auch hier
hat der Hrsgb. den Text wesentlich verbessert.

Auch der vorliegende Halbband der verdienstvollen Ausgabe von Kloster-
mann und Benz legt Zeugnis ab von der oft. bewiihrten Meisterschaft
Klostermanns im Edieren altchristlicher Texte und Schriftsteller und seiner
sehr sorgfiltigen philologischen Arbeit. Bei AbschluB der Klostermannschen
Origenesedition wird die Forschung endlich in der Lage sein, eine kritische
und sorgfiltige Ausgabe der Texte zu besitzen. KI. setzt sich mit dieser
Ausgabe ein bleibendes Denkmal in der Geschichte der Forschung und
Editionen, Die Miithe und die genaue philologische Arbeit wird dem Be-
nuizer des Werkes immer wieder deutlich vor Augen treten.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, : B. Beeberg.

Franz Joseph Dolger: IXOYC. Band V: Die Fischdenkmiiler in
der frithchristlichen Plastik, Malerei und Kleinkunst. Lieferung 7 und 8:
S. 481—638. Tafel 316—333. 1940. RM. 10,25 (Subskriptionspreis RM. 9.—).
Miinster (Westfalen), Aschendorff.

. Mit diesen vorliegenden beiden Lieferungen hat der Bonmner Kirchenge-
schichtler und Religionswissenschaftler Franz Joseph Ddélger sein reichhaltiges -
Schaffen abgeschlossen. Sein wesentliches Interesse hat von Anfang an der
Erforschung des Verhilinisses der antiken Kultur zu den alten christlichen
Formen gegolten. 'D. hat sich schon friih dem Uebergang von Heidentum
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zum Christentum zugewandt und war bestrebt, bei Verfolgung dieses
Uebergangsproblems zur Klarheit iiber das Verhiltnis von Heidentum und
Christentum zu kommen. >

Ichthys: das ist ein Wort, das mit Délgers Namen und Forschung ver-
bunden bleiben wird, Das Fischsymbol und der heilige Fisch haben im
Mittelpunkt seines Forschens gestanden. 5 Biinde, die von 19101940 er-
schienen, liegen iiber das Fischproblem vor. Die beiden letzten Lieferungen
des 5. Bandes sollen hier angezeigt werden. D. bespricht und beschreibt
im einzelnen zahlreiche Denkmiler aus der Sarkophagplastik und sepulkralen
Malerei. In Fortsetzung des Themas iiber den Denkmilerbestand und die
Deutung des Fisches behandelt ' D. Fischmahlszenen aus der antiken
sepulkralen Malerei (zunichst den Gemildecyklus in der Vibiagruft). Bei
der Beurteilung dieser Mahlszenen kommt er entgegen Wilpert zu dem
SchiuB, daB dieses Bildwerk dem heidnisch-antiken Typenschatz entstammt
und nicht das mindeste Anzeichen eines christlichen Einflusses gegeben ist.
Die Fischmahlszenen in der Katakombe Pietro e Marcellino in Rom erklirt
D. fiir Totenmahlszenen, bei denen der Fisch als reale Speise verzehrt
wiurde: die Entstehung der Mahlszene in der Priscilla-Katakombe setzt D.
in die ersten Jahrzehnte des 2. Jahrhunderts an.

Die Ausfithrungen D‘s. zeigen, wie schwierig der Nachweis zu erbringen
ist. Aber ,es ist besser, diese fiir manchen Forscher harte Tatsache einzu-
gestehen, als mit oberflichlicher Beweisfithrung oder mit starker Behaup-
tung dariiber hinwegzutiuschen® (S. 540). Dieser Kernsatz kennzeichnet
die Forscherhaltung Dolgers, der lieber das SchluBurteil offen ldBt, als vor-
schnelle Beweise fiihrt.

Im Abschnitt III. des 5. Bandes folgen Ausfithrungen iiber ,Die Nach-
wirkung des antiken Fischmahl-Typus in den Abendmahlsbildern des spiien
Altertums und des friihen Mittelalters”. Von einer Buchillustration, einer
Miniatur in dem Vergilkodex der Vatik. Bibliothek leitet D. zu einem Abend-
mahl mit dem Fisch auf einer Elfenbeintafel im Mailinder Domschatz iiber.
Die folgenden Beschreibungen (Mosaikdarstellung des Abendmahles in
S. Apollinare Nuovo, Holzskulptur in Alt-Kairo, Elfenbeinrelief des Grafen
Stroganoff, Psalterium in der Sammlung Chloudoff) zeigen die Linien der
Entwicklung der Abendmahlstypen in den friihchristlichen Jahrhunderten
auf (Gruppierung und Anordnung der Personen bei Tisch). Damit nihert
sich D. zuletzt dem Riitsel des Fisches in den Abendmahlbildern, das die
Archiologen und Kunsthistoriker auf die verschiedenste Art zu l6sen versucht
haben. Die Erklirung Dolgers ist denkbar einfach: der Fisch wurde zum
Typus des feineren vornehmen Mahles und hat sich dann als Typus des
vornehmen Mahles in die Abendmahlsbilder hinein forterhalten. ,Die Er-
kenninis ist keine Herabminderung des Abendmahles Christi in seinem ge-
’ sehichtlichen Geschehen und in seiner christlichen Bewertung” (S. 610).

Im IV. Abschnitt versucht D. die Bedeutung des Fisches auf Sarko-
phagen und Mosaikgribern, losgelost von den Mahlszenen, zu bestimmen.
Hier wendet D. erst recht den Grundsatz an: ,,Es ist besser, die Unsicherheit
zu bekennen, als nach vielfacher Archioclogenmanier eine zweifelsfreie un-
bedingte Sicherheit zur Schau zu tragen” (S. 637).

Die Tafeln mit Anhang geben die besprochenen Szenen in guten Repro-
duktionen wieder.

Der Radius der Kultur- und religionsgeschichtlichen Studien Délgers war
so weit gespannt, daB seine Untersuchungen viele durchschlagende Ldsungen
gebracht haben. Auf diesem Gebiete ist D. immer ein Kémpfer gewesen, der
mit Entschiedenheit und Ueberlegung seinen Standpunkt vertreten und keinen
Hehl daraus gemacht hat, daB er Gegner von merkwiirdigen Argumentationen
und abwegigen, kiihnen Konstruktionen (z. B. der Wilpertschen Thesen) ist.
Die Irrungen in Deutung und Datierung l#8t D. zusammenbrechen. Er er-
wigt zunichst eine Reihe von Moglichkeiten, um dann mit klarer Ueber-
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legung und logischer Folgerichtigkeit einen iiberzeugenden und befriedigen-
den Beweis zu erbringen. Immer hat D. sich gehiitet, Dinge herauszulesen
oder hineinzuinterpretieren. Ob er dabei iiberall der Gefahr der MifSdeutung
entgangen ist, bleibe dahingestellt.

Wir sind dankbar, daB die Forscherarbeit, die F. J. Dolger geleistet
hat, fiir die Wissenschaft getan wurde, und neigen uns in Ehrfurcht und
Dankbarkeit vor seinem Werk.

Koln. Hermann Reuter.

E. Giinther: Martys, die Geschichte eines Wortes. (Verlag
Bertelsmann, Giitersloh 1941; 160 S.).

In Auseinandersetzung mit der bekannten Arbeit von Karl Holl und dem
neueren Buch von Campenhausen fiithrt der Verfasser in einer sehr sorg-
filtigen philologischen Interpretation seine Arbeit durch. Nach einer ge-
nauen, wie die ganze Arbeit, etwas zu breit geratenen Analyse der Wort-
geschichte in der griechischen, romischen und jiidischen Literatur, kommt
der Verfasser zur These, daB martys ein Neologismus des Urchristentums ist.
Der Verfasser kommt dabei zu einem dreifachen Gebrauch des Zeugentitels
im Neuen Testament, der #lter ist als der Mirtyrertitel. Der Martys ist zu-
nichst der Augenzeuge der Auferstehung Christi. Martys erscheint ferner als
apokalyptischer Zeuge® d. h. als Triger einer Himmelshotschaft. Hier er-
geben sich auch die Beziehungen zu Deuterojesaia, auf die Holl aufmerksam
gemacht hat. Der dritte Sprachgebrauch von Martys ist das johanneische
Bezeugen, hier folgt der Verfasser im Wesentlichen Campenhausen und
kommt auch zur ,,Theologie des Zeugnisses”, die den Doketismus bekdmpft.
In einer spiteren Stufe hingt dann mit dem Martys der Gedanke der
imitatio Christi zusammen, und der Titel wird zum Mirtyrertitel. Auf diesen
Zusammenhang hatte bereits Reitzenstein aufmerksam gemacht. Der Ver-
fasser diirfte aber gegen Reitzenstein Recht haben, daB diese Verbindung
einer spiteren Zeit zuzurechen ist. Der Bedeutungswandel entsteht fiir den
Verfasser aus dem ,apokalyptischen Zeugen“, so daB das Wort Martys fiir
den Mirtyrer erst um 150 eingefiihrt sein diirfte. Inhalt des Wortes Zeuge
ist fiir den Verfasser ,der Verkiindiger des Evangeliums®“. Es scheint mir
diese Deutung zu modern, um wahr zu sein. Demgegeniiber scheint mir,
trotz der Gegengriinde des Verfassers, die visiondre Schau von Holl, daB der
Mirtyrer in seiner Sterbestunde den Himmel mit dem erhéhten Herrn offen
sieht, wie das im Martyrium des Stephanus zum Ausdruck kommt, der wahr-
scheinlichere zu sein, d. h., daB die Erscheinung des erhohten Herrn den
Martys schafft und hierin der Unterschied zum Homologeten liegt. Im Mirtyrer
diirfte sich dann auch die Reihe der Zeugen der Auferstehung und Er-
scheinungen fortgesetzt haben. Das ergibt sich auch bei einer Interpretation
von 1. Kor. 15 und Acta 5, trotz aller sprachlichen und philologischen An-
stoBigkeiten. Auch der Daseinskampf des Paulus um seine Erscheinung
wird hierbei eine interessante Nuance erfahren. Erich Seeberg hat auf diese
Zusammenhiinge bereits in einer Anzeige des Campenhausen‘schen Buches
in der D. L. Z. hingewiesen. Hervorgehoben werden muB die Sorgfalt der
Arbeit, die der Verfasser als Pfarrer, offenbar ohne Absicht der Promotion
etc., sondern lediglich vom Problem getrieben, angefertigt hat. Sie ist ein
»Zeugnis“ dafiir, daB die Beschiiftigunng mit den Fragen der wissenschaft-
lichen Theologie im evangelischen Pfarrerstand noch nicht erloschen ist, oder
sollte der Verfasser eine Ausnahme darstellen?

Zur Zeit bei der Kriegsmarine. B. Seeberg.
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Theodor Klauser: Vom Heroon zur Méartyrerbasilika.
Neue archiologische Balkanfunde und ihre Deutung. Kriegsvortrige der
Rheinischen Friedrich-Wilhelm-Universitit, Bonn. Aus der Vortragsreihe
»Griechenland, Heft 62. Verlag Gebr. Scheur, Bonn 1942, 26 S. 65 Rpf.

Da im Bereich des Totenkultes eine weitgehende Kontinuitit zwischen
der vorchristlichen und der chrisilichen Periode des Altertums ohne Zweifel
besteht, hat man die berechtigte Auffassung verireten (Paul Styger, Ejnar
Dyggve, Rudolf Egger), daB sich auch in Bezug auf die mit dem Toten-
kult zusammenhingende christliche Architektur Zusammenhinge mit den
Schopfungen der vorangehenden Zeit aufweisen lassen. So versucht Klauser
im Rahmen eines Vortrages die Balkanfunde und die Erwigungen, die der
dénische Forscher Dyggve, der die Meinung vertritt, daB auch die altchrist-
liche Mirtyrerbasilika nur ein Endprodukt einer bruchlosen, mit der hel--
lenistischen Heroon anhebenden Entwicklung gewesen sei, an sie anschlieBt,
kritisch zu referieren,

Er beginnt seine Betrachtung mit einer Zusammenstellung dessen, was
wir iiber die altchristliche Mirtyrerbasilika und ihr Verhiltnis zur Gemeinde-
basilika wissen, um von da zu den Denkmilern des Balkans iiberzugehen,
aus deren Studium Dyggve seine Thesen gewann. K. gibt Dyggve Recht:
Verwandtschaften bestehen in der Tat zwischen dem Heroon zu Kalydon
(gegeniiber Patras) und der christlichen Mirtyrerbasilika. Aus solchen
Analogien aber folgert Dyggve den SchluB: Also muB hier ein genealogisches
~ Verhiltnis vorliegen. Gegen diese SchluBfolgerung Jassen sich mancherlei

Bedenken aufweisen. Die Ausgrabung und sorgfiiltige Untersuchung eines
altchristlichen Friedhofes in der Nihe von Salona (Dalmatien) hat nach
Dyggve den triftigen Beweis geliefert, daB die christliche Mirtyrerbasilika
letztlich aus dem hellenistischen Heroon hervorgegangen ist. K. kann jedoch
der von D. entworfen Entwicklungslinie nicht beipflichten. Er vermiBt fiir
das Deszendenzverhilinis eine gewisse Stirke der Beweiskraft. Die ent-
scheidende Instanz gegen Dyggves Thesen ergibt sich aus den chrono-
logischen Tatsachen, an denen Dyggve scheitern muB. Die nachgewiesene
Zeitfolge 1dBt seine Hypothese ins Wanken geraten: wenn némlich nicht
der Mirtyrerbasilika, sondern der Gemeindebasilika die Prioritit zukommt,
schwindet die Moglichkeit eines Deszendenzverhilinisses.

Kéln. Hermann Reuter.

Karl Heinrich Schiafer: Das Ritsel des Mainzer Rades.
C. A. Starke 1941. S. 57—=86, 2 Tafeln und viele Abbildungen im Text.
8% (Vorabdruck unter dem Titel: Das Mainzer Rad und Konstantins
Reichsstandarte im ,Herold* 2.: 1941).

Der Verfasser fiithrt unter Beibringung eines umfangreichen Beleg-
materials aus, daB das Mainzer Wappenrad nicht etwa das Sonnenrad sei,
sondern daB es aus der kaiserlichen Reichsstandarte, dem Labarum, zum
Wappen der Residenz Mainz, der ideellen Hauptstadt und Reprasentantin
des Reichs, geworden sei. Weiter stellt der Verfasser nach A. Holder die
These auf, daB Labarum dem altkeltischen labarus = Wort entspreche, daB
also das Fleisch gewordene Wort Gottes, der Logos, mit diesem Zeichen
versinnbildlicht wird.

Die Ausfithrungen des Verfassers, die iiberall gut belegt sind und die aus
dem 4. Jahrhundert und aus dem Mainzer Sprengel weit in das Mittelalter
und iiber Europa und den vorderen Orient hinweg spiiren, haben viel fiir
sich und werden namentlich da, wo man das angeblich naturhafte, im Main-
zer Wappen symbolgewordene Sonnenrad glaubt bekdmpfen zu miissen oder
doch anders deuten zu sollen, als eine solide Grundlage dieser Kampfstellung
dankbar begriit und aufgenommen werden.
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Indessen glauben wir nicht, daB mit diesen Darlegungen Schifers das
Problem restlos geklirt worden ist. Einmal ist die Symbolik der gekreuzten
Stibe noch nicht annihernd erforscht. Dazu bietet der in vielen Einzel-
heiten heute iiberholte Artikel ,Monogramm Christi® in der RE. 3. A. Bd. 13
S. 867 ff. noch wertvolle Hilfen; Weiteres sieche bei J. Sauer, Kreuz, in
Buchbergers Lexikon fiir Theologie und Kirche, 2. A. Bd. 6. 1934 Sp. 242 ff.
und W. Molsdorf, Christliche Symbolik der mittelalterlichen Kunst,
9 A 1926 S. 11—13. Daritber hinaus aber * werden uns die ziinftigen
Symbolforscher  unserer Zeit auch zum Thema Kreuz noch man-
cherlei zu sagen haben, was zunichst im kirchlichen Raum Befremden und
Widerspruch hervorrufen konnte. Vgl. dazu den Abschnitt ,das Kreuz‘ bei
Frederik Adama van Scheltama in: Symbolik der germanischen Vélker.
Handbuch der Symbolforschung Bd. 2. 1941 S. 50 ff.

Sodann aber geht der Verfasser dem Auftauchen, der Form und der
Anwendung des Labarum nur in der nachkonstantinischen Zeit nach, wobei
das iiber das Chrismon, nimlich die symbolische Anrufung der hl. Drei-
faltigkeit an der Spitze feierlicher Urkunden, S. 76 Gesagte zu mindest nicht
ganz ausreichend ist. Wichtiger aber wire es, festzustellen, ob das Zeichen
des Monogramms Christi, das wir nachkonstantinisch Labarum nennen, nicht
schon in vorkonstantinischer Zeit — und in welcher Bedeutung etwa — vor-
kommt. Da sagt z. B. Oskar Doering in dem fiir weitere Kreise be-
stimmten Biichlein ,,Christliche Symbole” 2. A, 1940 S. 391, daB die Ver-
schmelzung von X und P zum sogenannten konstantinischen Monogramm
schon hundert Jahre vor Konstantin gebriuchlich gewesen sei; dhnlich J.
Sauer, Christusmonogramm, in Buchbergers Lexikon fiir Theologie
und Kirche, 2. A. Bd. 2. 1931 Sp. 941 ff. In den Tafeln, die E. Stauf-
fer seiner Theologie des Neuen Testaments (1941) beigibt, haben wir
unter Nr. 37 die Riickseite einer Miinze Herodes des Grofien
etwa aus dem Jahre 33 v. Chr., deren Bild Stauffer als dreibeiniges
Rauchergefif mit Deckelhaube, daran sternférmiger Knauf beschreibt. Die-
ser sternférmige Knauf aber ist nichis anderes als das Skelett des Sechs-
sterns, also des Labarums. Andererseits deuten die Abbildungen 43 und 111
bei St. darauf hin, daB noch weit in nachkonstantinischer Zeit das Christus-
zeichen auch in der Form vorkommt, in der das P mit dem senkrecht ge-
stellten X als P (crux monogrammatica) zusammenfillt, so daB also keine
dem Labarum #hnliche Form dabei herauskommt. ‘

Wenn man nun aber zum Ganzen nachliest, was Ludwig Traube iiber
¥ sagt (Nomina Sacra, 1907 S. 115), dann wird man sehr skeptisch. Un-
zweifelhaft steht fest, daB schon in der Priscilla-Katakombe aus dem 3. Jahr-
hundert das ¥ fiir Christus gebraucht ist, also lange vor der Anwendung
des Zeichens auf der kaiserlichen Reichsstandarte. Weiterhin wurde das
Zeichen ¥ als Sigel fiir zedvos und yerjoiuov verwendet.

Mit diesen wenigen Bemerkungen mochten wir den Hinweis auf Schifers
‘anregende Ausfithrungen abschliefen in der Erwartung, daB die eigentliche
Debatte damit erst erdffnet sein wird.

Berlin. Otto Lerche.

Benedikt Marx: Procliana. Untersuchungen iiber den homiletischen
Nachla8 des Patriarchen Proklos von Konstantinopel. (Miinsterische Bei-
trage zur Theologie, herausgegeben von F. Diekamp und T R. Stapper,
Heft 23). Miinster, Aschendorff, 1940. X und 104 8. — RM. 5.25.

F. X. Bauer hatte in seiner Monographie iiber Proklos von Konstantinopel
(Miinchen 1919) auch eine Untersuchung iiber die Ueberlieferung der Schrif-
ten versprochen; die leider nicht erschienen sind. Dafiir hat nun M., wenn
auch unter einem anderen Gesichtspunkte, sich der Predigten des Pr. ange-
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nommen, nachdem er ,Severiana unter den Spuria Chrysostomi bei Mont-
faucon-Migne” (Orientalia Christiana Periodica V [1939] S. 281—367) her-
ausgesucht hatte; neuerdings hat er (ebenda VII [1941] S. 329—369) den
,Homiletischen NachlaB des Basileios von Seleukeia® behandelt.

Die Echtheit der bei Migne, PG. 65 gedruckten 20 Orationes und 5 Ho-
miliae des Pr. und der 5 bereits von Bauer fiir ihn in Anspruch genommenen
Predigten nimmt M. ohne eingehende Nachpriifung an; von den aus diesen
bisweilen angezweifelten Stiicken sucht er nur die Or. VI ausfiihrlicher
als ,fingierte Homilie und Erzeugnis von MuBestunden® (5. 90—93) fiir
Pr. zu retten; fiir Or. II, IV und XVII (letztere ist iibrigens auch in der
armenischen Ueberlieferung fiir Pr. bezeugt) ergebe sich die Echtheit ohne
weiteres. Das Hauptanliegen M.s ist némlich die Ermittlung bisher unbe-
kannter Homilien des Pr.: etwa 90 neue Texte glaubt er, wohl meist mit
grofierer Wahrscheinlichkeit, als Eigentum des Pr. erweisen zu koénnen, dar-
unter sind zwei Inedita, die er Ehrhard verdankt und S. 97—102 verdffent-
licht: eine Chrysostomos zugeschrieben Osterpredigt, inc. Aparos sls s
70t Kvolov guloviponle (Nr. 1 seiner Zihlung) und einen als Pfingstpredigt
des Basileios von Seleukeia iiberlieferten Text, inc. Mvxve pty Huiv, GAL
inwpeli tijs sxxhnolas Ta mvsvpazied Péavgn (Nr, 41). Aus den Spuria Basilii
Magni nimmt M. (Nr. 2) die Ouihic mopapvdixt) dodevovvr (PG. 31, 1712—22),
ausden Spuria Athanasii seine Nrr. 85—88 (PG. 28, 905—13; 944—57; 973—1000;
1001—1024) fiir Pr. in Anspruch; die Hauptmasse der neuen Procliana
miissen jedoch die Dubia und Spuria des Joh. Chrysostomus liefern. Die
Kriterien fiir diese Zuweisungen sind fiir M. Form und Inhalt der Texte.
Man kann zwar bei ihm, der so viele Predigten der Viter dieser Zeit unter-
sucht hat, eine auBergewihnliche Kenntnis des besonderen Stiles der ein-
zelnen Verfasser voraussetzen, aber manchmal wird man doch bedauern, dag
es ihm nicht méglich war, die Textiiberlieferung an der Hand von Hand-
schrifteikatalogen, Florilegien, Katenen und Uebersetzungen genauer zu
untersuchen und seine inneren Kriterien mit Auferen Bezeugungen zu stiifzen;
das Ziel (S. 4), einen Beitrag zu Pr. und seinen Werken zu liefern, hat er
wohl erreicht und man wird ihm fiir seine mithsame Arbeit Dank wissen.

. Einige Erginzungen zur Ueberlieferung der Homilien seien angefiigt.
Der M. (S. 1) unerreicht gebliebene Aufsatz von C. MoB (Le Muséon 42
[1929] S. 61—63) giebt das in der syr. Ausgabe von J.—B. Chabot (Rendi-
conti della Reale Accademia dei Lincei Ser. 5, Bd. 5 [1869] S. 180—83)
fehlende Stiick der Hom. (nmicht Or.) 4 In Nativitatem Christi, PG. 65, 841
bis 44; den griechischen Originaltext dieser (inc. Fixawor eimeiv ofjuegoy) und
der 3. Homilie (inc. Aobowa yoo tjjs Pelas ypapiros 7o gevpora) hat jetzt
Ch. Martin (Le Muséon 54 [1941] S. 40—48 aus Par. Graee. 1941 heraus-
E{egeben. Zur Or. b, Laudatio in s. Virginem et Genetricem Mariam, inc.

doe pdv of pegrvpwxal mavnyvess (PG. 65, 715—22) ist zu bemerken, daB
sie syrisch unter dem Namen des Atticus geht und von J. Lebon (Le Muséon
46 [1933] S. 167—202) und gleichzeitig von M. Britre (Revue de I‘Orient
Chrétien 29 [1933/34] S. 160—186) ediert wurde; da sie Joh. Damascenus
an zwei Stellen seines Traktates iiber das Trishagion dem Proklos, Cyrill von
Alexandrien aber im 1. Briefe Ad Reginas dem Atticus zuschreibt, méchte
sich Lebon dahin entscheiden: ,que (le discours) est d‘Atticus par Proclus®
(S. 174). — Nr. 18 der Zahlung bei M. In Christi Natalem Diem, inc.
O tfjc dixatootwns (= PG. 61, 737), wird in der armenischen Ueberlieferung
neben Pr. auch Gregor Thaumaturgos, (Pitra, Analecta sacra 1V, 156—59),
in der arabischen dagegen Chrysostomus zugeschrieben, vgl. Ch. Martin,
Revue d‘Histoire ecclésiastique 24 [1928] S. 364f.); die Zuweisung an Pr.
erfahrt eine’ Stiitze durch die Angabe bei A. Ehrhard, Ueberlieferung und
Bestand I S. 514. — Die Frage nach dem Verfasser und dem gegenseitigen
Verhiiltnis der beiden Nrr. 46 und 47 hat auch Ch. Martin in dem oben-
erwihnten Aufsatz ‘in der Rev. d’Hist. ecclés. S. 366—73 behandelt; die

Ztschr. f. K.-G. LXL %



386 Literarische Berichte und Anzeigen

Ps.-Chrysostomus-Homilie (Nr. 46) In Nativitatem Christi, inc. Mvorsjewor
Eevdy ol mopddofor Plémew (PG. 56, 383—94, ist nicht nur vom Ps.-Athanas.
(PG. 28, 960 f. und Ps.-Chrys. inc. ldAw 7 acgenoie (PG. 59, 709—14) be-
nutzt; Cyrill von Alexandrien, Ad. Reginas in 2 Zitaten und das Florilegium
Edessenum (ed. Ign. Rucker in den SB. d. Bayr. Akademie, phil.-hist. K1. 1933,
Heft 5) in 2 anderen Zitaten (Nr. 44 und 45) nennen Chrysostomus als Ver-
fasser, ebenso die arabische Uebersetzung, wiihrend die armenische Gregor
Thaumaturgos anfithrt; zuletzt hat Chr. Martin, Le Muséon 54 (1941 S. 30
bis 33 sich mit dieser Frage befaBt und die Chrysostomus zugeschriebenen
Ausziige S. 48—52 herausgegeben. — Bei Nr. 73 ist die Abfassung durch Pr.
auch #uBerlich durch die syr. Uebersetzung in Hs. 848 fol. 146 des Brit.
Mus. gestiitzt. — Der von A. Ehrhard, Ueberlieferung usw. Bd. I und II
festgestellte Bestand an Pr.-Homilien geht nach einer vorliufigen Schitzung
nur mit etwa einem halben Dutzend neuer Texte iiber das bei Migne ge-
druckte Material hinaus; von den durch M. neugewonnenen Stiicken konnte
ich nur Nr. 18 bei Ehrhard wiederfinden; damit soll natiirlich nicht be-
hauptet werden, daB auBerhalb der liturgischen Biicher keine anderen Pr.-
Homilien iiberliefert sein konnen.

Miinster/Westfalen. Adolf Riicker.

Josef Loosen S. J: Logos und Pneuma im begnadeten
Menschen bei Maximus Confessor (Minsterische Beitrige zur
Theologie herausgegeben von Univ.-Professor Dr. F. Diekamp und
+ Univ.-Professor Dr. R. Stapper, Heft 24) Aschendorffsche Verlagsbuch-
handlung, Miinster i. W. 1941, XXIII, 132 S. geh. 9.50 RM.

Loosen liefert einen quellenmiiBig ausgezeichnet fundierten Beitrag zur
Geschichte der Frommigkeit und Mystik in frithbyzantinischer Zeit. Damit
wird auch von deutscher Seite ein beachtlicher Beitrag zur Erforschung des
inneren Lebens der &stlichen Kirche beigesteuert. In der Hauptsache wird
néamlich diese Sparte historischer Theologie von franzésisch schreibenden
Gelehrten (vgl. I. Hausherr, V. Grumel, M. Lot-Borodino) gepflegt. Die
Bedeutung des hl. Mazimus fiir die Entwicklung der Mystik kann nicht
leicht iiberschiitzt werden, denn sein EinfluB erstreckte sich in der Folgezeit
nicht nur auf den griechischen Osten, sondern griff auf dem Wege iiber
Johannes Scotus Eriugena zu Eckhart auch in den Bereich der weltlichen
Theologie iiber. L. wihlte sich fiir seine Untersuchung ein Teilproblem aus.
Er bringt zur Darstellung, was Maximus Confessor iiber die Beziehungen
des getauften und in der Gnade lebenden Christen zur zweiten und dritten
gottlichen Person in der Trinitit gedacht hat, und arbeitet heraus, was der
gottliche Logos und das gottliche Pneuma, welche persénlich dem begna-
%et;n-ﬁ Menschen einwohnen, fir die subjektive Rechtfertigung des Menschen

edeuten.

Im I. Teil der Arbeit (S. 7—38) beschreibt der Verfasser die theologische
Grundvorstellung des Maximus vom Aufstieg und der Entwicklung des be-
gnadeten Menschen zum Endzustand der Vergéttlichung in der mystischen
Beschauung (avdfoois sis Péwow xave ydow). Auch nach der Erreichung
des Zieles der Anabasis tritt nicht Ruhe ein, sondern es herrscht ein ewiges
Bewegtsein. Der Mensch steigt nicht aus eigener Kraft, sondern in der Gnade
auf. Die Gnade treibt zum sittlichen Tun, dann fiithrt sie zum Erkennen des
Gottlichen in der Welt, und auf der dritten Stufe wird Gott jenseits der
Welt erkannt. Der vergottlichte Mensch, der selbst Gott durch Gnade ge-
worden ist, tritt hinaus in die Leere der absoluten gotilichen Transzendenz.
Im II. Teil (S. 39—86) wird die Bedeutung des gottlichen Logos bei diesem
Aufstieg des begnadeten Menschen untersucht und der IIL. Teil (S. 87—126)



Alte Kirche 387

behandelt das Verhiltnis des gottlichen Pneuma zum aufsteigenden Men-
schengeist. Von den zahlreichen Feststellungen, die den Theologen der Mystik
interessieren, sei hervorgehoben, daB Maximus die Theorie vom qualitativen
Unterschied zwischen mystischer und nichtmystischer Beschauung zu be-
giinstigen scheint. Ueber die Stellungnahme des Maximus in der Frage nach
der Allgemeinheit der Berufung des auf Erden lebenden Menschen zur Mystik
ist keine vollige Klarheit zu gewinnen. Da die Vergottlichung des Menschen,
die von der substantialen Einwohnung des gottlichen Logos und Pneuma
gewirkt und getragen wird, zugleich auch von der Taufe abhingt, so ist
damit ein Kriterium dafiir gegeben, daB sich die Auffassung des Maximus
deutlich von der rein philosophischen und ebenso von der pelagianischen
Erklirung der Beschauung unterscheidet. Die #£woic hat auBerdem die im
geschichtlichen Raum sich abspielende Inkarnation des Logos zur Voraus-
setzung und darum hemmt und bindigt die Inkarnation ein fiir allemal
den Flug des Mystikers in die Sphire der reinen Geistigkeit. Die Mensch-
werdung Christi bringt unsere Gottwerdung, und unsere Gottwerdung ist
Christi Menschwerdung. Wegen der wesenhaften Verbindung des Begnadeten
mit Christus dem Gottmenschen nehmen wir auch teil an seinen eigentiim-
lichen Beziehungen zum Heiligen Geist und zum Vater.

Wie der Verfasser (S. 3) einleitend erklirt, méchte er Maximus nur aus
Maximus interpretieren. Er kommt darum auch hochst selten auf die An-
schauungen anderer Autoren zu sprechen. Diese Selbstbeschrinkung und
Isolierung des behandelten Problems kann nicht gutgeheiBen werden. Es muB
als eine selbstverstindliche wissenschaftliche Forderung gelten, daB eine
theologie- oder dogmenhistorische Frage immer im Rahmen griéBerer ge-
schichtlicher Zusammenhinge untersucht wird. Denn durch quellenkritische
Feststellungen und Aufdeckung ideengeschichtlicher Zusammenhinge oder
wenn solche nicht sicher aufgewiesen werden konnen, durch Aufzeigung
gedanklicher Parallelen bei dlteren Autoren kann der Quellgrund und das
Werden und Wachsen der mannigfach nuancierten Auffassungen verschiedener
Denker verfolgt werden, und nur auf diesem Wege kann dann weiter eine
in etwa vorliegende selbstindige Leistung zuverla551g konstatiert und richtig
gewiirdigt werden. U. von Balthasar z. B., der in zwei kiirzlich erschienenen
Arbeiten sich ebenfalls mit der theologischen Bedeutung des Maximus Con-
fessor beschiftigt (vgl. meine Anzeige dieser Werke in der Theol. Revue 1942,
51/4), hat sich an diese erprobte Regel historischer Forschung gehalten und
eine reiche Ernte eingebracht. Der Verfasser hiitte es sich nicht verdrieBen
lassen sollen, uns wenigstens auf Grund der von ihm mit groBer Vollstindig-
keit verzeichneten Literatur (S. XII—XXII), die vor allem in den letzten zwei
Jahrzehnten erschienen ist und sich mitFragen zurGeschichte der patristisehen
Frommigkeit und Mystik beschiftigt, die daraus fiir sein Thema zu gewin-
nenden neuen Erkenntnisse, kritisch gesichtet, vorzulegen. Im iibrigen ist die
Schrift L‘s. mit groBem FleiB und aus guter Kenntnis der Werke des Maxi-
mus gearbeitet. Die Darstellung ist vor allem wegen allzu groBer Aufspal-
tung der Gedanken, die keinen ruhigen FluB der Diktién und keine schone
Form aufkommen liBt, nicht gerade gelungen zu nennen. Dankenswert ist
das der Schrift beigegebene griechische Worterverzeichnis.

Breslau. Berthold Altaner.
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Fritz Blanke: Columban und Gallus.  Urgeschichte des
schweizerischen Christentums. (Fretz und Wasmuth, Verlag Ziirich).
235 Seiten.

Der Verfasser hat es unternommen, auf Grund sehr sorgfaltigen Quellen-
studiums die Urgeschichte des Schweizer Christentums aufzuzeigen. Er setzt
ein mit dem Eindringen des Christentums in die Schweiz unter den Rémern
und der Zeit des Eindringens der Burgunder und Alemannen. Der Vf. schil-
dert dann sehr genau und unter Heranziehung aller Quellen und kulturge-
schichtlichen Studien das Wirken der beiden irischen Monche Columban
1nd Gallus. Hierbei hat der Verfasser sehr sorgfiltig die Biographie des
Heiligen Gallus von Welti ausgewertet und legt diese zum groBten Teil in
seiner Arbeit zu Grunde, Mit einem Ausblick auf die beiden groBten An-
gehorigen der Abtei St, Gallen, Notker den Stammler und Tutilo, schlieBt der
Band.

Das Buch ist nicht nur eine sehr sorgfiltige historische Arbeit iiber die
Anfinge des Christentums auf dem Boden der Schweiz, sondern der Vi.
gewihrt sehr schione und neue Einblicke in das Leben der beiden Monche,
ihre Regel und ihr Wollen, Deutlich wird dabei, wie Columban und Gal-
lus weniger an der Missionierung als vielmehr an ihrer regula interessiert
sind. Man darf nur nicht iibersehen, daB es sich in dieser Studie nicht nur
um die Geschichte des Schweizer Christentums handelt, sondern daB ein
Stiick der deutschen Christentumsgeschichte in ihren Anfingen uns sichtbar
gemacht wird. Hervorgehoben werden muB, daB die manchmal etwas
trockene Materie vom Vf. immer wieder lebendig gestaltet und anschaulich
und leicht lesbar zur Darstellung gebracht worden ist. Es fehlt dem Buch,
daB es nicht in groBere Zusammenhinge hineingestellt ist, sondern zu sehr
im Stoff beschrinkt bleibt, es bleibt der Vf. etwas in den engen Grenzen
des Schweizer Bergstaates. Columban und Gallus sind in ihrer Zeit zwar in
ihrem Gebiet hingen geblieben, aber wurzeln doch in den geistigen Stromun-
gen ihrer Zeit, die iiber die Schweizer Grenzen hinausgingen und gehen.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, B. Seeberg.

Rudolf MeiBner, Die norwegische Volkskirche nach den
vier alten Christenrechten (Schriften des deutsch-rechtlichen
Instituts in Verbindung mit der Forschungs- und Lehrgemeinschaft
,Das Ahnenerbe”, herausgegeben von Karl August Eckhardt, Weimar,
Verlag Hermann Béhlau, Nachf. 1941, 2,65 RM.

 Im gegenwiirtigen Zeitgeschehen, in dem Norwegen und seine kirchlichen
Verhiltnisse weitgehend in den Blickpunkt europdischen Interesses getreten
sind, kann eine rechtshistorische Untersuchung iiber die norwegische Volks-
kirche von vornherein Interesse fiir sich in Anspruch nehmen. Dies um so
mehr, als sogar der Reichsfithrer SS. Heinrich Himmler der Schriftenreihe
folgendes Geleitwort auf den Weg gegeben hat: ,Ein Volk lebt so lange
gliicklich in Gegenwart und Zukunft, als es sich seiner Vergangenheit und
der GriBe seiner Ahnen bewuBt ist”. Behandelt wird das Leben der friih
norwegischen Christenheit nach AbschluB der Christianisierungsperiode (etwa
1030). Die Quellen der Darstellung sind die Rechtsbiicher der vier nor-
wegischen Thingbezirke. Es ist ein Christenrecht, was dargestellt wird, kein
Kirchenrecht, denn eine eigentliche Kirche und Kirchenverfassung gab es ja
noch nicht. Die Christen stehen sichtbar noch inmitten der im Grunde noch
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heidnischen Umwelt und fest aufbauend auf der heidnischen Ueberlieferung.
Den Uebergang vom Christenrecht in das norwegische Kirchenrecht, die
Entstehung und spitere Entwicklung der norwegischen Kirchenverfassung
kénnen wir dann dem Sammelwerk Ekklesia (Dir Kirche Norwegens) ent-
nehmen.

Berlin-Wilmersdorf. W. Haugg.

Die Quaestiones disputatae De fide des Bartholomius
von Bologna O. F. M. Von Dr. P. Meinolf Miickshoff O. F. M.
Cap. Beitriige zur Geschichte der Philosophie und Theologie des Mittel-
alters. Band XXIV. Heft 4. 8° LX und 199 S. Miinster i. W. Aschen-
dorff. 1940. RM. 11.40.

Bartholoméus von Bologna aus dem Franziskanerorden, unter Alexan-
der 1V. Inquisitor in Avignon, vor 1275 magister regens an der Universitit
Paris, 1279 Lector S. Palatii und 1285—1288 Provinzialminister der Bolog-
neser Ordensprovinz, hat neben einem Traktat de luce und zehn Sermones
an authentischen Schriften noch 12 Quaestiones de primo principio, 5 de
fide, 5 de anima und 4 de assumptione Beatae Virginis Mariae hinterlassen.
V. bietet uns nun in dem angezeigten Werk vor allem einen kritischen Ueber-
blick iiber Leben und Schriften des Bartholomiius, dann aber eine wertvolle
Ausgabe der fiinf Quaestiones disputatae de fide, welcher Cod. Theol. Phil.
Q. 160 der Landesbibliothek in Stuttgart und Cod. Plut. XVII sin. 8 der
Biblioteca Medicea Laurenziana in Florenz zugrunde liegen. Wertvoll ist
hier, daB nicht bloB die Zitate mit aller Sorgfalt verifiziert werden, sondern
daB jeweils auch auf diejenigen Stellen verwiesen wird, an denen andere
Autoren des 12. und 13. Jahrhunderts gleiche Probleme behandeln. Aus der
Friihscholastik findet man so z. B. die Namen von Raduphus Ardens, Simon
von Tournai, Petrus von Capua, Praepositinus, Wilhelm von Auvergne, Wil-
helm von Auxerre, Philipp dem Kanzler, Hugo a. S. Charo, Johannes von
Treviso, und Richard Fishacre, deren Werke uns meistens lediglich in Hand-
schriften erhalten sind.

Die Titel der Quiistionen lauten: 1.) Quaestio est, utrum sit necessarium
ad salutem credere aliqua, quae non possunt convineci per naturalem rationem.
2.) Quaestio est, utrum quilibet in sua fide possit salvari, an solum sit una
fides tantum in qua sit salus. 38.) Quaestio est, utrum fidei christianae possit
subesse falsum, et hoc est quaerere, utrum sermones complexi, qui sunt
veritatum articulorum fidei enuntiativi, possunt esse falsi, ut: caro nostra
resurget, mundus conflagrabitur per ignem et sic de aliis. 4.) Quaeritur,
utrum verum, quod subest articulis, fidei christianae sit verum, quod a parte
sua sit demonstrabile, quantum est ex sua ipsius propria certitudine, licet
nos non possimus ipsum demonstrative probare propter defectum ingnoran-
tiae nostrae. 5.) Quaestio est, supposito, quod tantum sit una lex sive fides,
in qua sit salus, utrum illa fides sit fides christianorum.

In besonders eingehender Weise widmet der V. einen eigenen, zweiten
Teil des Werkes der Untersuchung des Auctoritas-Ratio-Problems in den
Quiistionen des Bartholoméus, soweit es die Glaubensbegriindung und das
Verhiltnis des Glaubens zur Wahrheit und zum Wissen betrifft. Da jeder
Theologe im Strom einer Entwicklung steht, kann seine Bedeutung und
vielfach auch der Sinn und die Tragweite der von ihm behandelten Probleme
nur dann erfaBt werden, wenn man die Vor- und Mitwelt und schlieBlich
auch die Nachzeit zum Vergleich heranzieht. Dieser Aufgabe hat sich denn
auch V. mit groBer Geduld unterzogen. Merkwiirdigerweise hat er aber
hierbei die Paulinenliteratur unberiicksichtigt gelassen, obwohl sie sich mit
den Problemen der Glaubenslehre in jener Zeit eingehend zu befassen pflegt.
Immerhin aber ergibt die geleistete Untersuchung zur Geniige, daB Bartho-
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lom#aus zwar ein belesener Gelehrter, aber nicht ein origineller spekulativer
Theologe gewesen ist. Jedenfalls war er der Erste innerhalb der Franzis-
kanerschule, der die Glaubensbegriindung zum Gegenstand von Quaestiones
disputatae gemacht hat. Auch wird er als Quelle fiir den Kardinal Mattius
ab Aquasparta erwiesen.

Bamberyg. Artur Landgraf.

Martin Grabmann: Gentile da Cingoli, ein italienischer Aristote-
leserkldrer aus der Zeit Dantes. Sitzungsberichte der Bayerischen Aka-
demie der Wissenschaften. Philosophisch-historische Abteilung; Jahrgang
1940, Heft 9. Miinchen 1941, kl. 8°, 88 Seiten,

In das Gesamtbild des mittelalterlichen Geisteslebens, das Grabmann aus
einer nun schon fast uniibersehbaren Menge von nach den handschriftlichen
Quellen zumeist als deren Entdecker gezeichneten Einzelbildern zusammen-
gesetzt hat, fiigt er mit dieser Untersuchung einen neuen Mosaikstein ein.
Wieder geht es dabei um das Hauptproblem der mittelalterlichen Geistes-
geschichte: die Aufnahme und Verarbeitung des aristotelischen Gedankenguts,
diesmal exemplifiziert an einem italienischen Professor der Philosophie an
der Universitit Bologna: Gentile da Cingoli. Aufgrund seiner einzig-
artigen Kenntnis der Handschriften auch der italienischen Bibliotheken ge-
lingt es Grabmann, das bisher iiber das Leben und Wirken dieses mittel-
alterlichen Aristotelikers gebreitete Geheimnis zu liiften und diesen vor allem
in seiner schriftstellerischen und lehrenden Titigkeit uns verhiltnismiBig
deutlich vor Augen zu stellen. Denn Leben und Lehren dieses Mannes sind
typisch fiir den Vorgang der Aristotelesrezeption in Italien iiberhaupt. Gentile
da Cingoli — geboren in der 2. Hilfte des 138. Jahrhunderts eben in Cingoli
in der Mark Ancona — wird in dem Zentrum des abendliindischen Aristotelis-
mus, in Paris, u. a. durch Johannes Vath, den Pariser Rektor des Jahres
1290, in die- aristotelische Philosophie eingefiihrt und bringt dann von dort-
her — wie so mancher vor und neben ihm es auch sogar schon mit aver-
roistischem Gedankengut getan — die neuen Ideen in seine Heimat, wo er
sie im Verein mit Gleichgesinnten vorirdgt und zu verbreiten sucht.

So erstreckt sich die wissenschaftliche Tatigkeit Gentiles hauptsichlich
auf die Bearbeitung der aristotelischen Logik und vor allem der Sprachlogik,
in deren Rahmen ja ein gut Teil der erkenntnistheoretischen und -psycho-
logischen Probleme des Mittelalters zu Worte kommen. Kommentare zu der
Isagoge des Porphyrius, zu den Kategorien, zu Periher-
meneias und zu den Analytica priorades Aristoteles, zu dem
Tractatusde modis significandi des Martinus vonDacien
und psychologisch-medizinische Quaestionen sind uns vor allem durch die
Reportata seines Schiilers Guilelmus de Varignana iiberliefert worden. Die
Arbeits- und Wirkungsweise Gentiles wird am besten charakterisiert durch
die beigegebenen Texte, denn diese zeigen u. a. deutlich den Fortschritt
seiner Arbeit an den sprachlogischen Problemen in den verschiedenen An-
sitzen zu der Kommentierung des Tractatus de modis signifi-
candi des Martinus von Dacien und schlieBlich sogar die Weiter-
verarbeitung der Gedanken Gentiles bei einem Magister Swebelinus.

Indem uns so an Hand dieses Einzelfalles ein Blick auf die Vorginge und
Zusammenhédnge der Aristotelesrezeption an den italienischen Universititen,
speziell der von Bologna, wohin Dante ja auf seiner Lebenswanderung auch
gelangte, ermoglicht wird, fillt auch von dieser Seite her ein neuer Licht-
strahl auf das geistige Milieu Dantes und besonders auf seine Vertrautheit
mit der Ideenwelt des Stagiriten, die den Dichter manchmal fast als zu einem
Kommentator der Scholastik, geeignet erscheinen last.

Hohen Neuendorf bei Berlin. Ernst Refjke.
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Konrad von Mepgenberg: Planctus ecclesiae in Ger-
maniam (Monumenta Germaniae Historica, C I 2: Staatsschriften des
spiteren Mittelalters II, 1), bearbeitet von Richard Scholz Verlag
Karl W. Hiersemann, Leipzig 1941, VIII und 104 S.

Aus dem Jahreshericht des Reichsinstituts fiir #ltere deutsche Geschichts-
kunde fiir das Jahr 1937 war zu erfahren, daB ein altes, einst von Karl
Zeumer begriindetes und geleitetes Arbeitsvorhaben der ,Monumenta*, die
Sammlung der Staatsschriften des spiteren Mittelalters wieder aufgenommen
und der Leitung von Richard Scholz und Hermann Heimpel unterstellt wor-
den sei. Als sein erstes Ergebnis liegt jetzt als erstes Stiick des zweiten, den
Werken Konrads von Mengenberg geltenden Bandes dieser neuen Reihe der
Planctus ecclesiae in Germaniam vor, den R. Scholz selbst unter Mitarbeit
von Norbert Fickermann bearbeitet hat, wie kein anderer dazu berufen,
da er schon 1914 den Erstdruck dieses eigentlich erst durch H. Grauert 1901
wieder bekannt gewordenen Werkes besorgt hatte. Ueber seinen Verfasser
ist Neumes nicht zu sagen, seit mit Ibachs Arbeit iiber Leben und Schriften
des Konrad von Mengenberg (Berlin 1938) alle dltere Literatur iiberholt
worden ist. Scholz schlieBt sich ihm in der knapp gefafBten Einleitung an,
vor allem, was die Beurteilung von Konrads Weltanschauung betrifft, die
auch dort einheitlich gewesen sei, wo man frither einen ,Bruch” anzu-
nehmen geneigt war. Denn ,die Sache des Reichs und die Anrechte der
Deutschen am Reich hat er nie preisgegeben, pipstliche Uebergriffe nie ge-
billigt (S. 8). Ebenso nachdriicklich hebt er bei der Frage der Bedeutung
des Planctus fiir Konrads politische Anschauungen hervor, daB es sich hier
um ein Jugendwerk fiir einen ganz bestimmten nichtpolitischen Zweck han-
delt, um ,eine Examensarbeit im wortlichen Sinne, um als Bittschrift an
der Kurie bei der schriftlichen Priifung des Bewerbers um eine Pfriinde zu
dienen“ (S. 10). Aus dieser Eigenart erklirt sich vieles, was an Stil und
Sprache des Planctus auffillt und vom Bearbeiter kurz erldutert wird. Bei
dieser Gelegenheit wird auch als bisher nicht erkannte Quelle die Poetria
nova des Englinders Galfridus de Vivo Salvo aus der ersten Hilfte des
13. Jahrhunderts nachgewiesen, ein zu Konrads Zeit viel gebrauchtes Lehr-
buch der Poetik, wihrend die Benutzung der Legenda aurea des Jacobus
de Voragine mit groBer Wahrscheinlichkeit wenigstens vermutet werden kann,

Die handschriftliche Ueberlieferung des wohl schon im Herbst 1337
fertigen Werkes war fiir die Edition verhiltnismiiBig einfach, da es nur in
einer Pariser Hs. vorliegt (von der es noch eine Abschrift ohne eigenen Wert
gibt). Da sie aus der ersten Hilfte des 14. Jahrhunderts stammt, muB sie
dem Original sehr nahe stehen, und stammt vielleicht sogar aus Konrads
eigenem Besitz. Die Ausgabe selbst ist samt dem Namen-, Wort- und Sach-
register mit groBter Sorgfalt gearbeitet und mit sehr férderlichen Anmerkungen
versehen, welche das Verstindnis des Lesers erleichtern und zugleich auch
die geistige Eigenart des Verfassers in deutliche Erscheinung treten lassen.
— FEinige Textbesserungen hat inzwischen Klapper, DLZ. 1942 Sp. 404f.
vorgeschlagen.

Freiburg i. Br. Hans-Walter Klewitz.

Bruno Decker: Die Entwicklung der Lehre von der pro-
phetischen Offenbarung von Wilhelm von Auxerre bis zu Tho-
mas von Aquin, (Breslauer Studien zur historischen Theologie, Neue
‘Folge, Band VII). Verlag Miiller und Seiffert, 1940 (XV, 224 S., gr. 8%).
12.— Reichsmark.

Die vorliegende Arbeit verdient die gute Aufnahme, die sie von der Fach-
kritik bereits gefunden hat.

Der Verfasser hat erst sein Thema und Ziel scharf umrissen und er tat
gut daran; denn die Problemstellung, von der aus damals die Frage nach der
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Offenbarung behandelt wurde, ist von der heutigen ganz verschieden. Nur
die auf die Zukunft gerichtete Prophetie interessierte die friihscholastischen
Autoren; sie bildete auch in der Hochscholastik noch den Mittelpunkt der
Erorterung. Dabei fanden besonders zwei Problemkreise besondere Beach-
tung: die erkenntnistheoretische Frage nach der Vereinbarkeit der absoluten
Unfehlbarkeit der géttlichen Voraussagen mit der wesentlichen Kontingenz
der vorhergesagten Ereignisse und die psychologische Frage nach dem Offen-
barungsvorgang. Die, vorliegende Arbeit hat es nur mit der letzten Frage,
mit der Theorie des Offenbarungsaktes zu tun.

In einem ersten, kiirzeren Teil werden die Quellen vorgefiihrt, die auf
die scholastische Doktrin EinfluB gewannen. Von den wenigen der pa-
tristischen Ueberlieferung entnommenen Stellen wurden vor allem wirksam
Augustins Lehre von der dreifachen Vision (De gen. ad lit. XII c. 6 und 7)
und Kassiodors Definition der Prophetie aus der Einleitung seines Ps.-
Kommentars, die beide auf dem Umweg iiber die Glossenliteratur der Scho-
lastik zugefiihrt wurden. Der zweite Strom, welcher der Prophetielehre der
Scholastik Anregung und Befruchtung gab, ging von der arabisch-jiidischen
Religionsphilosophie aus, besonders von Avicenna, der die Prophetie als
Funktion natiirlicher Kréfte bei besonders giinstiger seelischer Struktur be-
trachtete, und von Maimonides, der diese Theorie mit dem biblischen Ma-
terial in Einklang zu bringen suchte, indem er an dem gottlichen Ursprung
der Prophetie festhielt und die sittlichen Vorbedingungen auf Seite des
Propheten stark betonte,

Nachdem der Verfasser in einem literarhistorischen Ueberblick den chro-
nologischen und problemgeschichtlichen Rahmen gezeichnet hat, 148t er jeden
Scholastiker, ja jede in Frage kommende Schrift einzeln zu Wort kommen,
wobei er mit genauer Sorgfalt all die Wandlungen verzeichnet, welche das
Problem erfihrt, die Gesichtspunkte, die neu hinzutreten bezw. ausgeschieden
werden, die Einfliisse und Abhéngigkeiten, die sich nachweisen lassen. Diese
- Methode ist von dem quellenanalytischen Interesse diktiert, das den Verfasser
leitet. Es entsteht ein methodisch und sachlich gleich sorgfiltig gearbeiteter
Lingsschnitt durch ein fast nur aus Handschriften zugingliches Problem-
gebiet, der mit einer seltenen Anschaulichkeit die Tendenzen enthiillt, welche
das scholastische Denken beherrschen, belasten und férdern, und -die ver-
schiedenen Richtungen zeigt, welche hier miteinander ringen.

Wie viele Erorterungen hat z. B. das Wort, daB der Prophet die Zu-
kunft ,,in speculo aeternitatis® schaut, veranlaBt, ein Wort, dessen letzter Ur-
sprung im Dunkel liegt. Wihrend Wilhelm von Auxerre und Philipp der
Kanzler den Spiegel mit der gottlichen Wesenheit identifizieren, haben Alexan-
der von Hales und Albert d. Gr. mit tiefer theologischer Spekulation seinen
kreatiirlichen Charakter verteidigt. In dem Bestreben, die Analogie mit dem
materiellen Spiegel herauszuarbeiten, bietet Alexander seine ganzen Kennt-
nisse iiber Spiegeloptik und Lichttheorie auf und sucht Albert wenigstens
die Aehnlichkeit in der Funktion des Widerspiegelns darzutun, wihrend
Thomas schlieBlich den ganzen Ballast dieser kiinstlichen Konstruktionen
wieder ausscheidet. In dhnlicher Weise wurden die langen terminologischen
Erdrterungen, welche durch Augustins ,offenbar abwegige” Identifizierung
des Pneumas in 1. Cor. 14, 14 mit der menschlichen Einbildungskraft her-
vorgerufen worden waren, spiter zuriickgedringt,

Sachlich wichtiger sind die Bemiihungen der Scholastiker, den iibernatiir-
lichen Charakter der Prophetie zu sichern, der durch die augustinische Er-
leuchtungstheorie verwischt worden und durch die naturalistischen Deutungs-
versuche Avicennas gefihrdet war. Seit Philipp dem Kanzler wird der iiber-
natiirliche Ursprung der Prophetie aus ihrem Inhalt begriindet, weil die freie
Zukunft der menschlichen Erkenntnis unzuginglich sei. Aber immer deut-
licher ringt sich in der Hochscholastik das BewuBtsein durch, daB das eigent-
liche Wesen der Prophetie nicht in ihrem futuristischen Inhalt zu suchen sei.
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Neben den engeren Begriff der Prophetie tritt der weitere der revelatio
und inspiratio, der nicht mehr allein und nicht mehr zunichst durch den
Inhalt, sondern durch die gottliche Vergewisserung des Inhaltes bestimmt
wird; neben dem materiellen Inhalt kommt die Bedeutung des Formalobjekts
zur Geltung; Offenbarung ist nicht bloB Vermittlung neuer Kenntnisse, son-
dern neue iibernatiirliche Lebensbeziehung zu Gott. Diese Umstellung, die mit
einer neuen und vertieften Auffassung des Glaubens und der Theologie ein-
hergeht, und die ihr zugrunde liegenden Faktoren hiétten noch mehr Beach-
tung verdient, als sie beim Verfasser finden. Ueberhaupt ist dringend zu
wiinschen, daB die wertvollen Aufschliisse der schonen Arbeit fiir die theo-
logische Beurteilung und Einschiitzung der scholastischen und thomasischen
Offenbarungstheorien voll nutzbar gemacht werden. Nichts erleichtert mehr ein
Werturteil iiber die zeitlose Giiltigkeit von Theorien als die Aufdeckung der
zeitbedingten Einfliisse. Die Voraussetzungen hiefiir hat der Verfasser ge-
schaffen, in ganz zuverldssiger und umsichtiger Weise geschaffen.

Bonn. A. Lang.

Wilhelm E.  Heupel: Der sizilianische GroBhof unter
Kaiser Friedrich II. Eine verwaltungsgeschichtliche Studie 1940.
Leipzig. Verlag Karl W. Hiersemann, Schriften des Reichsinstituts fiir
altere deutsche Geschichtskunde (Monumenia Germ. Historica Bd. 4).

Dem Kirchenhistoriker wird ein Hinweis auf diese Untersuchung, deren
Ausgangspunkt die Frage nach dem Aufbau der Verwaltung am Hofe Bar-
barossas ist, insofern willkommen sein, als hier die sizilianische Verwaltung,
deren Erforschung bisher spiirbar vernachlissigt worden ist, ihren Darsteller
findet.

Die Anregung zu dieser lohnenden Arbeit, die in Miinchen 1938 als Disser-
tation vorlag, ist von Rudolf von Heckel ausgegangen, der selbst auf diesem
Gebiete der hochmittelalterlichen Verwaltung wertvolle Vorarbeiten geleistet
hat. Wegen der allzu grofien Liicken des Materials konnte H. noch nicht ein
Gesamtbild von Aufbau und Organismus des sizilischen Beamtenstaates ent-
werfen und eingehend die gesamte sizilische Verwaltung darstellen. Nur der
Mittelpunkt der Verwaltungstiitigkeit, der GroBhof, konnte auf Grund des
bisher gedruckten Materials zur Darstellung kommen. Bis in alle Einzelheiten
vermittelt H.s Arbeit die Kenntnis der Verwaltungsvorginge am GroBhof.
Die Besonderheit und das eigene Leben der Verwaltung werden beschrieben.
Die Gliederung des GroBhofes und die Aufteilung der Verwaltungsarbeiten in
die verschiedenen festen Aufgabenkreise und festumgrenzten Geschiftsbereiche
ist schon entwickelt. Die Untersuchung der einzelnen Stellen: Kanzlei, Ge-
richt und Kammer nach Zustindigkeit, innerem Geschiiftsgang und Stellung
innerhalb des gesamten Hofes ergibt ein konturiertes Bild der kaiserlichen
Behorden und vermittelt eine Anschauung von dem Typus der frideri-
zianischen Amtsstellen.

H. zahlt eine Reihe verschiedener Akten auf und beschreibt sie in ihren
einzelnen Gliedern, so daB die fiir die friderizianische Verwaltung bezeich-
nenden Merkmale hervortreten.

Der Wert der Untersuchung liegt darin, daB H. auf Grund der Urkunden
neues Material erschlieBt. Die Auswertung der zusammengetragenen Ergeb-
nisse ist folgenden umfassenderen Arbeiten vorbehalten, Die Weiterfiithrung
der vorliegenden Arbeit ergibe gesicherte MaBstibe fiir die Beurteilung der
geschilderten Einrichtungen. Auf dem Gebiete der Verwaltungsgeschichte
klaffen spiirbar iiberall groBe Liicken, da die Urkunden noch nicht ge-
druckt sind, so daB noch viel Vorarbeit geleistet werden muB, um zu sicheren
Resultaten zu kommen,

Bonn/Rhein. _ Hermann Reuter.
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Giannino Ferrari dalle Spade: Immunita ecclesiastiche
nel diritto Romano imperiale, estratto dagli atti del Reale
istituto Veneto di scienze, lettere ed arti, tom. 99, parte 2: cl. di
scienze mor. e lett, Venezia 1939, 142 S.

In 6 Abschnitien legt Verfasser mit dieser Arbeit die Ergebnisse seiner
eingehenden historischen Forschungen zum Gebiet der Privilegien und
Lastenfreiheiten der christlichen Kirche und ihrer Geistlichkeit im Recht der
réomischen Kaiserzeit der Oeffentlichkeit vor. Zunfchst behandelt er (S. 3 ff.)
die Freiheit von Grundsteuern, sodann (S. 16 ff.) jene von munera sordida
und munera extraordinaria, ferner die Freiheit der Kleriker von munera
civilia (S. 56ff.) In 4. Abschnitt folgt die Darlegung der Freiheiten der
Kleriker hinsichtlich Tutel und Cura (S, 65 ff.). Der nichste Abschnitt bringt
die Privilegien der Kirche beziiglich der Handelsabgaben (S. 87 ff.) und im
letzten (S. 108 ff.) folgen die Begiinstigungen fiir Kirche und Klerus auf dem
Gebiet der Gerichtsbarkeit. — Die Entwicklungsphasen zu den einzelnen Ab-
schnitten, ihre Vielgestaltigkeit in Weiterbildung und Umgestaltung werden
vom Verfasser gewissenhaft dargelegt. Was den 1. Abschnitt anlangt (Frei-
heit von Grundsteuer), so war sie eine doppelte: Begiinstigung der Kirche als
solcher unter Konstantin vom Jahre 315, die bald gegenteiligen Strémungen
unterlag, die auf der Synode von Rimini (359) Ausdruck fanden und sich lang-
sam zum Verlust dieser Immunitit ausbildeten, welche jedenfalls im 5. Jahr-
hundert beseitigt war. (S. 6). Seit Gesetz vom Jahre 353 war auch der
Klerus fiir sich und seine Familienmitglieder grundsteuerfrei. Spiter aber
wurde diese Lastenfreiheit eingeschréinkt und erhielt sich auf dem Weg des
Spezialprivilegs fiir Stadtgeistliche, nicht aber fiir Landgeistliche (S. 11).
Diese Unterscheidung in Stadt- und Landklerns ist nach dem Verfasser schon
eine sehr frithe (S. 15). Unter den ,munera sordida“ — Quelle hiefiir wie
fiir die meisten Immunititen ist der Codex Theodosianus — sind vom Ver-
fasser eine Reihe von Lasten festgestellt, velche die Kirchenvermogen aus-
nahmsweise nicht ergreifen sollen: so u. a. Proviantleistungen an die Heeres-
verwaltung, Leistungen fiir die staatlichen Posten, von operae und artifices;
Baumaterialien und Holz fiir militirische Zwecke, Reparaturleistungen fiir
offentliche Gebidude, Beherbergungslast, Wege- und Briickenbaulast (S. 26 ff.).
Befreit sind gewisse Kategorien von Personen, dann aber allgemein die
Kirchen, was Verfasser als eine spitere Interpolation der in den Cod. Theo-
dos. aufgenommenen Bestimmungen erkennt (S. 37). Des weiteren wird ge-
zeigt (S. 381ff., 53), daB der Begriff der munera sordida und der m. extra-
ordinaria in den fraglichen Bestimmungen nicht scharf getrennt ist. Ver-
fasser legt dar, daB Kirchen im Fall auBergewohnlicher Bediirfnisse auch
besonderen Lasten unterworfen bleiben (S. 47 ff), und daB jedenfalls unter
Justinian auch hier eine Verschlechterung der Lage der Kirche eintrat (S. 52).
Andererseits schuf dieser Kaiser eine besondere Lastenfreiheit fiir die 1100
Ergasteria der Kirche S. Sofia in Konstantinopel als solcher (S. 53). Die
Freiheit der Kleriker von biirgerlichen Lasten (S. 56) beginnt sich unter
Konstantin anzubahnen. In Betracht kommt vor allem die Ausnahme von
nominationes und susceptiones fiir Gemeindedmter u. &.

Die Freiheit der Kleriker von der Uebernahmepflicht fiir Tutel und Cura
entstand erst unter Justinian (S. 65 ff., 85). In diesem Abschnitt setzt sich
Verfasser mit verschiedenen Belegen auseinander, die, sich haufig wider-
sprechend, Tutel und Cura bald zu den munera publica, bald zu den m.
civilia rechnen (S. 77 ff.) und legt dar, wie die Vorstellung der Vormund-
schaft als Amt im offentlichen Interesse, fiir welches sich die staatlichen
Behorden interessieren, erst dem spiitromischen Recht eigen ist.

Was die Privilegien hinsichilich kaufménnischen Erwerbs anlangt (S. 87 ff.),
so waren von der schon seit dem Ende des Prinzipats bis zur Zeit Kaisers
Anastasius bestehenden lustralis' collatio, einer alle 5 Jahre filligen Abgabe
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aus dem Gewerbe, die Kleriker bezw. Kirchen seit Konstantin befreit: ,,si quid
de vobis alimoniae causa negotiationem exercere volunt, immunitate potien-
tur® (S. 91). Verfasser weist Seite 95 auf das Verbot Kaiser Valentinians vom
Jahre 452 hin, betr. Untersagung des Handels fiir Kleriker. Derselbe Kaiser
brachte auch eine Belastung der Kaufsgeschifte mit einer Abgabe {exactio
siliguarum), von der, wie Verfasser darlegt, einige Kirchen ausgenommen
waren (S. 96 ff.), ein Rechtszustand, der sich im Ostgotenreich weiter erhielt
(S. 99 ff.). Unter Justinian fillt die Befreiung der Kirchen von den inserip-
tiones lucrativorum nach Cod. Just. 1, 2, 22 (S. 105ff.) Im 6. Abschnitt
fiihrt Verfasser iiber das Sonderrecht des Klerus zur gerichtlichen Zustindig-
keit aus (S. 108 ff.): Kriminalsachen von Geistlichen gehdren nach kaiser-
licher Konstitution von 376 vor die weltlichen Gerichte, nur leichte Delikte
»ad religionis observantiam pertinentia®“ vor die kirchliche Instanz. [iir Ver-
mogensstreitigkeiten der Kleriker sind nach Konstitution vom Jahre 399 die
ordentlichen Gerichte zustindig, womit auch die dritte Sirmondianische Kon-
stitution iibereinstimmt (S. 110). Doch kdnnen solche Prozesse stets vor dem
geistlichen Gericht angebracht werden, wenn ein Kompromif der Parteien
vorliegt, und es ist durchaus méglich, daB auch Laienparteien dieses Ge-
richt in Anspruch nehmen. Ein Laienkliger kann den Geistlichen auch vor
das staatliche Gericht bringen (S. 113) und andererseits kann ein geistlicher
Kliger einen Laienbeklagten mit dessen Einwilligung vor das kirchliche Ge-
richt zitieren (S. 114). Zur Frage des Compromissum und der Notwendigkeit
der vorherigen Unterwerfung unter dasselbe erdrtert Verfasser eine Reihe
interessanter Streitfagen, zu welchen namentlich Lammeyer und Stein-
wenter Stellung genommen haben (S. 120 ff.). Ueber das vom geistlichen
Gericht angewendete materielle Recht schreibt Verfasser S. 122: ,Das Recht,
das man vor dem bischoflichen Gericht anwandte, ist nicht das Recht des
Staats, sondern ein Recht besonderer Art, bei welchem die aequitas christiana
eine besondere Rolle spielt, eine aequitas, die nicht mit jener der heidnischen
Epoche zusammenfillt“. Die erste Sirmondianische Konstitution, die abwei-
chend von der spiteren Entwicklung das bischéfliche Gericht auch bei nur
einseitiger Unterwerfung einer Partei zustindig werden 1iBt, hiilt Verfasser
im Gegensatz zur herrschenden Lehre, wie sie besonders Hinel Momm -
sen und der von Verfasser nicht genannte B usek gefestigt haben, fiir un-
echt (S. 123 ff.), bestenfalls, meint er, die Geltungsdauer dieser Konstitution
sei nur von kurzer Dauer gewesen, da vom Jahre 398 an jedenfalls das ge-
schilderte KompromiBerfordernis vorgesehen war (S. 126). Im AnschluB wer-
den weitere Privilegien prozessualen Charakters behandelt (S. 127ff.), so das
seit 381 bestehende Zeugnisverweigerungsrecht der Bischéfe, ferner das Pri-
vileg derselben, wegen offentlicher Delikte nicht vor das weltliche Gericht
gestellt zu werden, das Privileg siimtlicher Kleriker von 412, wegen offent-
licher Anklagen nur an das bischéfliche Gericht zu kommen (S. 129 ff.), das
Recht der in Zivilsachen belangten Kleriker, den ProzeB nicht auBerhalb
ihres Wohnsitzes fithren zu miissen (S. 134); weiterhin Privilegien der Kirche
betr. Erstreckung der Klagenverjihrungsfristen zu ihren Gunsten auf 100,
spéter auf 40 Jahre (S. 136), das gesetzliche Pfandrecht der Kirche am Ver-
mogen des Erbpichters von Kirchengiitern wegen ihrer Anspriiche aus Ver-
schlechterung der Pachisache (S. 137). Endlich gedenkt Verfasser der An-
erkennung des Instituts der defensores ecclesiarum, das seit 407 erwihnt
ist (S. 138), und vertritt die Ansicht, daB diese frei von der Kirche gewihlten,
meist aus Laienjuristen bestehenden advocati sich langere Zeit, als gewdhn-
lich angenommen wird, erhalten haben.

Betrachten wir das Werk als Ganzes, so handelt es sich um eine an-
regende, sorgfiltige Arbeit, die eine Reihe schwierigen Materials mit Umsicht
durchforscht hat, Mag man vielleicht auch nicht alle Gedankenginge des
Verfassers teilen, so wird man jedenfalls seinen vorsichtig abwiigenden und
kenntnisreichen Schliissen Achtung abgewinnen. Eine vollkommene Zusam-
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menstellung aller rechtlichen Vergiinstigungen des geistlichen Standes bezw.
der Kirche fiir die romische Periode bringt die Arbeit freilich nicht. Es sei
hier nur auf einiges hingewiesen, was zur Abrundung des Bildes beigetragen
hiitte: bei Frage der vormundschaftlichen Befreiung der Kleriker vermiBt
man nihere Ausfiihrungen zu Nov. 123, 5; die Befreiung von der patria
potestas durch Erlangung der Bischofswiirde (Nov. 81, 3) ist ebensowenig
behandelt wie die Exemtion des kirchlichen Einkommens des Geistlichen von
den Rechten seines etwaigen Gewalthabers, weil dieses Vermdgen zum pe-
culium quasicastrense gehorte (Cod. Just. 1, 3, 34). Auch die Frage,
daB gewisse Biirgschaften von Geistlichen nichtig waren und diese nicht ver-
pflichteten (Nov. 123, 6), ist vom Verfasser nicht behandelt. Endlich wire
noch hinzuweisen auf das Recht der Kirche am erblosen NachlaB eines ihrer
Geistlichen, ein Privileg, mit welchem die Kirche vor dem Fiskus rangiert, ja
ihn ausschlieBt (Cod, Just. 1, 3, 20; Nov. 131, 13). Das Fehlen eines Quellen-
registers ist ein fithlbarer Mangel beim Studium des Buches.

Miinchen. : Rudolf Diill.

Alfons Hufnagel: Die Wahrheit als philosophisch-
théologisches Problem bei Albert dem Deutschen.
Grenzfragen zwischen Theologie und Philosophie, herausgegeben von
A. Radermacher 1 und G. S6hngen, Heft XVII, Bonn, Peter Hanstein, 1940,
80, XII und 108 Seiten; 3,80 RM.

Als seinen Beitrag zu dem jeder Zeit und Generation neu aufgegebenen
Ringen um die ,Wahrheit” bringt in' dieser ,,Grenzfrage zwischen Theologie
und Philosophie® Hufnagel eine fiir die Charakteristik der gedanklichen Ar-
beit Alberts des GroBen wie fiir die Erkenntnis des Wahrheitsproblems gleich
bedeutsame historisch-systematische Studie. Zweimal hat Albert das Wahr-
heitsproblem im groBeren Zusammenhange erdrtert: zuerst am Anfang seines
Weges im Sentenzenkommentar (ca. 1243—48) und dann in seiner Summa
theologiae I (nach 1270) gegen Ende seines langen Lebens. Die oft gegen-
iilber dem Werk des Albertus sich erhebende Frage: hat er ein eigentliches
System schaffen wollen und konnen oder er ist lediglich ein Kompilitator
— wenn auch groften Stils — geblieben? erhilt durch den Vergleich der
von ihm in diesen beiden Werken gegeniiber der Wahrheitsfrage jeweils
eingenommenen Position eine neue Beleuchtung, Denn auf diese Weise wird
die Entwicklung deutlich, die Albert durchgemacht hat von der am Anfang
stehenden Durcharbeitung und Durchleuchtung der verschiedenen! alten und
neuen Autorititen bis hin zur definitiven Festlegung auf eine Losung im
Alter. So konnte Hufnagel mit Recht den systematischen Charakter der
Leistung des Albertus Magnus auch an Hand der Behandlung dieser Frage
erneut feststellen und belegen. Die bisher so oft zu Tage getretene Schwie-
rigkeit bei der Beurteilung und Auswertung des Albertus liegt ja wohl
hauptsichlich darin begriindet, daB man diesen deutschen faustischen Geist
zu leichthin vergleicht mit dem romanischen formalen Genie seines Schiilers
Thomas von Aquino. Alberts Eigenart — und das wird man wohl auch als
einen typisch deutschen Charakterzug ansehen diirfen — besteht aber gegen-
iiber Thomas gerade darin, daB er nicht zuerst nach der formulierten L&-
sung einer Frage sucht, sondern bei der Entfaltung der dem behandelten
Stoff eigenen Problematik in dauernder geistiger Entwicklung und Weiter-
bildung begriffen bleibt — selbst auf die Gefahr hin, dadurch unklar und
unsystematisch zu wirken. Albertus ist deshalb zweifellos schwieriger zu
- verstehen und zu interpretieren als etwa Thomas, aber er gibt dafiir —
recht verstanden — den echten Impuls zu eigenem Ringen und selbstiindiger
Forschung weiter. Das tritt auch bei der Behandlung des Wahrheitsproblems
durch Albert schén zu Tage; im Vordergrund steht fiir ihn nicht die De-
finition, sondern das Problem, das er mit Sorgfalt nach allen Seiten der ihm
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vertrauten scholastischen Methode entfaltet. An Hand der Autorititen aus
der Viterzeit: Augustin, Hilarius, Anselm einerseits — des ,,Philosophen®
und seiner Kommentatoren andererseits und auch nach dialektischer Me-
thode aus dem Gegenbegriff des falsum legt er die verschiedenen Aspekte
der Wahrheitsfrage dar, wie die geistige Situation seiner Zeit sie bot. Der
Stoff gliedert sich nach den Hauptfragen des scholastischen Denkens: wie
verhilt sich das verum zu den anderen Transzendentalien, zum ens und
zum bonum, zum Sein und zum Wert; sodann wird auch die Frage nach
der ,Ewigkeit” der Wahrheit und schlieBlich auch die nach dem Verhilt-
nis Gotites zur geschaffenen und ungeschaffenen Wahrheit dargelegt. Da-
bei wird erneut klar, daB die Nachwirkungen des Albertus — sowohl im
Hinblick auf die Methode des Ganzen wie auch auf einzelne Formulierun-
gen und Beispiele — auf die ihm folgende Zeit, wenn man dabei nur an
Thomas und an Meister Eckhart denkt, ganz gewaltig gewesen sind. Charak-
teristisch fiir die Entwicklung dieses Bahnbrechers des ‘Aristotelismus im
Mittelalter - ist nun aber seltsamerweise, daBl weder die echte aristotelische
Wahrheitsdefinition von der Ubereinstimmung der Aussagen mit dem Sein noch
die vermeintlich aristotelische von der adaequatio rei ad intellectum den Sieg
davon tragen iiber die aus der theologischen Tradition stammenden Be-
stimmungen. Denn schlieBlich bekennt er sich in der Summa theologiae
ausdriicklich zu der Sentenz des Anselm: veritas est rectifudo sola mente
perceptibilis als der besten Umschreibung des Wesens der Wahrheit. Und
er tut das, wie das auch Alexander von Hales und wohl unter seinem
eigenen EinfluB auch Thomas getan haben, d. h, er bekennt sich bei der
Losung dieser Frage zu dem Vorrang des Theologischen vor dem Philo-
sophischen und steht hier wie an vielen anderen Stellen dadurch der theo-
logisierenden Philosophie des Platonismus und des Neuplatonismus inner-
lich niher als dem rationalistischen Aristotelismus. Somit hat Hufnagel in
der vorliegenden Arbeit bewiesen, wie die auf ein Einzelproblem begrenzte
Themasetzung bei einem so umfassenden Geist, wie es Albert der Deutsche
ist, sich als iiberaus fruchtbar erweist fiir die Erkenntnis dieses mittel-
alterlichen Denkers, und hat damit einen wertvollen Baustein geliefert zum
weiteren Ausbau unseres Bildes von der mittelalterlichen Welt, fiir den
ihm die Fachwelt nur dankbar sein kann.

Hohen Neuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Dionys Siedler, Dr. theol: Intellektualismus und Volun-
tarismus bei Albertus Magnus. Beitrige zur Geschichte der
Philosophie und Theologie des Mittelalters, Band XXXVI, Heft 2, Miin-
ster i. W., Aschendorff 1941 (XV. und 256 S., 8?).

Es ist die unbestreitbare Sonderstellung Alberts d. Gr., die seine Zeit
erregenden Probleme mehr als andere seiner Zeitgenossen empfunden und
mit sich ausgetragen zu haben. Auch seine Zeitgenossen, die in Bewunde-
rung zu ihm aufschauten, hatten von ihm diesen Eindruck, der sich in dem
Ehrentitel des ,doctor universalis’ und in dem Beinamen ,der GroBe’ ver-
dichtete. Langsam beginnt die Forschung, besonders seit der letzten Neu-
belebung des wissenschaftlichen Interesses fiir Albert, sich die Wege in sein
Riesenwerk zu bahnen und iiber Alberts geistige Leistung Klarheit zu ver-
; breiten; beginnt Alberts Treue zur Tradition neu zu werten, beginnt aber
auch klarer und deutlicher zu bezeichnen, was die eigene, aufbauende und
richtungweisende Leistung dieses groBen Sohnes der schwibischen Erde ist.
Damit aber fallen frithere Vorurteile und es wird, auch nur allmihlich, eine
gerechte Wiirdigung des Mannes und seines Werkes maglich. Nicht zuletzt
ist der Zugang dazu gebahnt durch die stille, aber zihe Arbeit des Albertus-
Magnus-Institutes in Koéln, das unter der energischen und zielbewuBten Lei-
tung von Prof. Dr. B. Geyer-Bonn die europiischen und erreichbaren auBer-
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européischen Bibliotheken nach hs, Zeugen der Werke Alberts systematisch
durchforscht hat, um fiir die kritische Neu-Edition eine solide Basis zu ge-
winnen, Diese Arbeit kommt schon merklich den Einzeluntersuchungen
zugute. :

Auf Anregung und unter Férderung von B. Geyer ist auch die vorliegende
Arbeit entstanden, die nach Anlage und Durchfithrung hohes Lob verdient.
Zwar konnte der Titel etwas befremden. Denn ,Intellektualismus und Vo-
luntarismus’, zwei so tief verschiedene geistige Grundhaltungen, sind bei
einem Geiste ersten Ranges nicht anders vorzufinden als im Ringen mitein-
ander, und eben dieses Ringen will Vf. zeigen. Zum andern pflegt jede der
beiden Grundhaltungen bis in Einzelbeiten hinein zu wirken, wenngleich
das Willensproblem am deutlichsten den geistigen Ort oder die geistige Be-
wegtheit eines Denkers anzeigt; Vf. hat sich mit Recht auf das Willens-
problem beschrinkt. Es wire wiinschenswert gewesen, beides im Buchtitel
zum Ausdruck zu bringen.

Die Untersuchung hat keine ausgesprochen systematische Absicht. Sie ist
in der Hauptsache historischer Art und darum fiir diese Zeitschrift von In-
teresse. Vf. bietet seinen in sorgfiltiger Kleinarbeit gewonnenen Stoff in
zwei groBen Teilen dar, Der erste: ,Menschlicher Wille und meénschliches
Wahlvermégen nach Albertus Magnus bietet die philosophischen Teile der
Lehre vom Willen, die ausmiinden in das heilsgeschichtliche Problem von
Freiheit und Gnade; der zweite: ,Der gittliche Wille nach Albertus Magnus*
enthilt die theologische Seite des Willensproblems (Dasein, Wesen, Frei-
heit des gottlichen Willens; Gottes Wille als Grund des Geschépflichen; Ob-
jekt des gittlichen Willens, wobei auch das Problem des Uebels und der
Siinde, die Frage, ob Gott Bses befehlen kénne und der Heilswille Gotles
zur Behandlung kommen). Die einzelnen Lehrpunkte sind jeweils einge-
bettet in den Aufweis ihrer Quellen und ihren ideengeschichtlichen Zusam-
menhang in, soweit erforderlich, literarkritischer Untersuchung. Dabei ist
auch die Entwicklung gekennzeichnet, die von den Friihwerken Alberts zu
seinem ,,Alterswerk®, der Summa theologiae, geht.

Sehr reizvoll ‘ist es nun, zu sehen, wie der groBe Deutsche in geistigem
Ringen steht mit der von der iiberragenden Autoritit Augustins getragenen
traditionsmaBigen, und somit besonders starken voluntaristischen Stromung
einerseits (sie erlebte nach dem Tode des Thomas in der Verurteilung
thomistischer Sitze durch Stephan Tempier am 7. Mirz 1277 in Paris neuen
Triumph) und dem mit dem gewaltigen Einbruch des Aristotelismus darge-
botenen Intellektualismus andererseits. Alberts Geist war es gelungen, die
Lehre des Aristoteles aus den Verzerrungen der arabischen und jiidischen
Vermittler zu l6sen. Er war es, der nicht nur durch seine groBe Aristo-
telesparaphrase zum ,,Bannertriger des hochscholastischen Aristotelismus ge-
worden ist. Er hat das Ansehen der durch Joh. Damascenus und Nemesius
vermittelten aristotelischen Willenspsychologie neu gestirkt; immer wieder be-
ruft er sich auf diese beiden Autoren in Verbindung mit Aristoteles. Aber
er hat doch nicht vermocht, sich von der ,voluntaristischen‘ Tradition voll-
ends zu losen. Besonders wenn die Dinge theologisch bedeutsam sind, wenn
Heilsgeschichte in Frage steht, ist es Augustins anscheinend groBere Nihe
zur Offenbarung, ist es die auf seine Autoritit gestiizte voluntaristische
Theologie der Vorginger, die Alberts Losungen beeinfluBt. Gleichwohl er-
fahrt Alberts Theologie vom Aristotelismus her starke Bereicherung, ja wird
stellenweise energisch aristotelisch geformt, wobei vom Neuplatonismus her-
kommende Gedanken in christlich-theologischer Umprigung den aristo-
telischen Intellektualismus gliicklich erginzen. Nicht selten ist Alberts Dar-
stellung ein Zeichen ‘dafiir, wie sehr er mit dem jeweiligen Problem gerun-
gen und sich damit auseinandergesetzt hat,

Die geistige Auseinanderseizung Alberts mit den beiden groBen Grund-
stromungen dauerte bis in sein Alter, In seinen jiingeren theologischen Wer-
ken (Summa de creaturis I und II, Sentenzenkommentar, vor allem in den
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noch ungedruckten sog. ,Summen‘) hatte er sich bemiiht, aristotelischer
Denkart in der Theologie Heimrecht zu verschaffen; in den Aristoteleskom-
mentaren wollte er nach seiner eigenen Aussage (Phys. L. 1 tr. 1 ¢ 1,
Borgn. 3, 2) die aristotelische Lehre den ,Lateinern‘ zugiinglich machen, ohne
sich jedoch ohne weiteres mit ihr identifizieren zu wollen (De somno et
vig. L. 3 tr. 1 c¢. 12, Borgn. 9, 195), was er aber weitgehend getan hat.
Umso iiberraschender ist nach so viel Aufnahme des Aristoteles die auch
vom Vf. neu erhiirtete Feststellung, daB sich in Alberts ,,Alterswerk®, der
S. theol,, und in dem zu ungefihr gleicher Zeit entstandenen Antwort-
schreiben auf eine Anfrage des Aegidius von Lessines iiber 15 um 1270 in
Paris diskutierte Sitze ,De XV problematibus’ riickliufige Tendenzen zur
augustinischen, d. h. zur voluntaristischen Auffassung durchsetzen. So wird
z. B. die optimistischere Auffassung der jiingeren Werke zum Problem ,Frei-
heit und Siinde’ in der S. theol. von einer viel ernsteren, ,fast diisteren®
Sprache abgelost. Die in der S. theol. auffallende Abhingigkeit von der
Summa Halensis (Alexander v. Hales) kann wohl kaum als hauptsichlicher
Grund dafiir geltend gemacht werden, oder man miifite dem grofen Albert
nach einer so umfassenden Lebensarbeit, nach so manchem mutigen Ver-
treten eigener Meinung zutrauen, daB er im hohen Alter nicht mehr den
Mut zu seinem fritheren Mut gefunden habe, und das will schlecht in_das
Bild der Personlichkeit Alberts passen, der 1277, im hdéchsten Alter, drei
Jahre vor seinem Tode, nach Paris eilte, um dort seinen Schiiler Thomas
gegen die voluntaristischen Gegner zu verteidigen. Die S, theol. bleibt nach
wie vor ein Ritsel, das zu ldsen die literarhistorischen Beobachtungen zwar
Bausteine beibringen, das sie aber nicht vollends 16sen kénnen. In diesem
Sinne sind die Feststellungen des Vf. auch nur vorliaufiger Natur.

Immerhin ist auch in dem , Alterswerk® der aristotelische EinfluB derart spiir-
bar, trotz der riickldufigen Tendenzen, daB Vf. glaubt, Albert als ,gemiBig-
ten Voluntaristen bezeichnen zu kénnen.

Die Aufdeckung der Quellen, zu jedem einzelnen Lehrpunkt sorgfiltig
durchgefiihrt, ergibt ein  interessantes Bild, wobei auch wichtige Beobach-
tungen zur Chronologie der Schriften Alberts abfallen. Hier nur das wich-
tigste: neben der Einwirkung Wilhelms von Auxerre und des Kanzlers Phi-
lipp auf den jiingeren Albert tritt Odo Rigaldi in einer eigenartigen Ver-
bindung mit Albert auf. Nach den Feststellungen des Vf. hat Alberts Summa
de creaturis dem Sent. Komm. Odos vorgelegen. Odos Sent, Komm, ist
seinerseits wahrscheinlich von Albert als Quelle fiir seinen Sent. Komm.
benutzt. Vf. hilt ferner (im Gegensatz zu O. Lottin) dafiir, daB Odos Sent.
Komm. auch der Summa Halensis vorgelegen hat. Andererseits glaubt er
nicht an einen EinfluB der Summa Halensis auf Alberis Sent. Komm.;
Aehnlichkeiten findet er geniigend erkldrt in der gemeinsamen Abhingigkeit
vom Kanzler Philipp. Dagegen steht die S, theol. Alberts in literarischer
Abhiéngigkeit von der Summa Halensis bei allerdings auch merklichen Unter-
schieden.

Freilich gelten alle diese Feststellungen zuniichst nur fiir jene Lehr-
punkte, die Vf. behandelt hat, und auch hier ergibt sich nicht allenthalben
ein ginzlich einheitliches Bild, Was das ,Alterswerk®, die S. th., angeht, so
ist — abgesehen von der zundchst noch unbefriedigenden Feststellung der in
ihr obwaltenden Riickkehr zu den Alten und der Abhiingigkeit von der
Summa Halensis — doch auch zu beobachten, daB gerade diese Schrift in
sich selbst merkwiirdige Verschiedenheiten aufweist, deren’ Feststellung und
Erklirung noch aussteht. Desgleichen bedeutet der EinfluB eines bestimm-
ten Autors in einem bestimmten Lehrpunkte nicht auch ohne weiteres einen
EinfluB auf das ganze Werk. So stellt Vf. z. B. fest, daB in der Frage, ob
Gott Boses befehlen konne, eine Abhiingigkeit des Sent. Komm. Alberts
von Odo Rigaldi nicht vorliegt (227 Anm. 507). Aehnliches gilt auch fiir
den EinfluB Philipps. Verfasser hat einen maBgebenden EinfluB
des Kanzlers auf die noch ungedruckte Summa de bono Alberts
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gefunden (192 Anm. 363). Vf. hat gerade aus diesem Werk betriichtliches, fiir
den ersten Teil seiner Untersuchungen wichtiges Material iibersehen, das
ihm eine beachtliche Selbstéindigkeit Alberts gezeigt hitte (es sind die um-
fangreichen Artikel: De involuntario per violentiam; De involuntario per
ignorantiam; De voluntario quid sit; De prohaeresi et prohaeretico; De con-
silio et cousiliabili; De distinctione volunntarii a consilio et prohaeresi.,., die
in vom Ref. fiir die Edition gefertigter Abschrift im Albert-Magnus-Institut zu
Koéln (vgl. S. IX) dem Vi, zur Verfiigung gestanden hatten).

Die Untersuchung ist ein tiichtiger Schritt vorwirts in der Erkenntnis des
wissenschaftlichen Werkes Alberts. Aber sie zeigt auch, wie wir noch am
Anfang stehen, und die Beantwortung einer Frage stellt sofort neue. Moge
es dem Vf, gelingen, sein Vorhaben, noch andere Teile des Lehrsystems
Alberts zu bearbeiten, nach diesem guten Anfang durchzufiihren.

Braunsberg/Ostpr. Heinrich Kiihle.

Biicher Augustinischer und Franziskanischer Geistig-
keit. Herausgegeben von der Arbeitsgemeinschaft Wissenschaft und
Weisheit.  Dritte Reihe: Theologie und religioses Leben. Zweiter
Band: Die Schriften des heiligen Franz von Assisi.
Ins Deutsche iibertragen von O. Bonmann. Herder, Frei-
burg, 1940.

Diese Uebersetzung will weiteren Kreisen einen Eindruck von Person
und Geist des Franz von Assisi vermitteln, dieses echten Jiingers Christi und
dieses — gegen seinen Willen und trotz der klugen MafBnahmen der Kirche —
groBen Revolutionérs, der durch die Deutung seiner Schiiler die Grundlagen
der Kirche fast so stark wie Luther erschiittert hat, der doch auch mit der
Spdteren Franziskanertheologie zusammenhéngt.

Die Einteilung ist ,,systematisch”. Verfasser bringt die Schriften, die er
iihersetzt, in drei Teilen: Ordnung des Lebens, Worte der Mahnung, Gebet
und Lobpreis. Mir scheint, es wiire besser gewesen, wenn Verfasser versucht
hiitte, eine chronologisch-kritische Einteilung zu finden. Das hiitte m. E. den
Gebrauch seiner Arbeit auch fiir wissenschaftliche Zwecke praktisch niitz-
licher gemacht. Es wire freilich schwieriger gewesen.

Die Uebersetzung selbst scheint mir gegliicki zu sein. Und wir wollen
dessen eingedenk bleiben, daB Uebersetzungen ein schwieriges wissenschaft-
liches Werk sind, zu dem viel FleiB, Kenntnis und Verstehen ndtig sind.
Auch die einleitenden Bemerkungen ‘des Verfassers sind als Einfiihrung
brauchbar, obwohl gerade hier die oben gemachten Einschrinkungen gelten
diirften. Noch eine Bemerkung: Warum ist in der Literatur nicht das
Buch von Ernst Benz ,ecclesia spiritualis® zitiert, der das iiberragende Werk
der neuesten Zeit tiber Franz von Assisi und iiber die Franziskaner-Spiri-
tualen ist? Ein bedauerlicher Schonheitsfehler!

Berlin-Grunewald. E. Seeberg.

Martin Bechthum: Beweggriinde und Bedeutung des Va-
gantentums in der lateinischen Kirche des Mittel-
alters, 1941. Gustav Fischer, Jena. 199 S. 7.50 RM. brosch. Beitrag zur

. mittelalterlichen, neueren und allgemeinen Geschichte. Bd. 14.

Seinen Studien iiber das Vagantentum des lateinischen Mittelalters schickt
Verfasser zundchst einige einfiihrende Bemerkungen voraus. Drei Motive
haben dem Vagantentum einen iippigen Nihrboden hereitet; diese Antriebe
sind die altchristliche Peregrinatio, der germanische Wandertrieb und der
antike Mimus. Diese Dreiheit von Elementen hat das Vagantentum wesent-
lich gefordert und ist fiir es von entscheidender Kraft gewesen.
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Ein Ueberblick iiber den Stand der Forschung zeigt, daB fiir das frithe
Mittelalter kaum ein Versuch unternommen worden ist, das Vagantentum im
Zusammenhang darzustellen. Es handelt sich fast nur um Karikaturberichte
aus der Feder des Gegners. Aus dem 6./7. Jahrhundert stammen viele Er-
lasse von Synoden und Kirchenversammlungen gegen das Vagantentum.
Karl der Grofle suchte in mehreren Verordnungen ihm Einhalt zu tun
(capitulare eccl. 789). Man sah vor allem die Schattenseiten des Vagierens
und Pilgerns; daher auch die Stimmen gegen die Romfahrer, die ,.ré-
mischen Vagabunden®. B. zeigt, daB die starke kirchliche Abneigung gegen
die Romfahrten mit dem Mimus, dem letzten Verfechter heidnischen We-
sens, zusammenhiingt, mit dem die Pilger bekannt wurden; (daher die War-
nung eines Alkuin vor den Mimen in Ifalien!) Die Rompilgerfahrten leisteten
durch all ihre Begleitumstinde einem weltfreudigen Vagantentum Vorschub.

Nicht erst im 12. Jahrhundert (wie Giesebrecht behauptet), sondern schon
im 10./11. Jahrhundert ist das Phinomen der dichtend-singenden Vaganten
enfstanden. Die Denkmiiler und Liedersammlungen, die als Zeugnisse fiir
das ,frithe* literarische Vagantentum des 10. und 11. Jahrhunderts in Frage
kommen, fiithrt B. im zweiten Teil seiner Abhandlung eingehend vor. Zwar
ist der Anteil, den die Vaganten an dem literarischen Schaffen dieser Zeit
haben, nicht besonders hoch einzuschiitzen, aber immerhin waren im 10.
und folgenden Jahrhundert die kulturpolitischen Voraussetzungen bereits
gegeben. Schon in dieser Zeit war das Wandern der Scholaren allgemeiner
Brauch. Aber erst das 12./13. Jahrhundert ist die Bliitezeit. Das wichtigste
Motiv fiir dieses Aufblithen im Hochmittelalter ist das neue Universitits-
leben: die fahrenden Schiiler suchten die gefeierten Lehrer auf. B. wagt es,
mit Recht von einer , Kulturmission der Vaganten“ zu sprechen. Die meisten
bisherigen Charakterisierungen der Vaganten, die lediglich als Lumpen und
Poetaster angesehen werden, scheinen B. unfruchtbar und erledigt. Um ihre
kulturelle Bedeutung im 12./13. Jahrhundert zu wiirdigen, will B. die kirch-
lichen Bestimmungen nicht als Quellen ersten Grades beriicksichtigt wissen.
Er fordert, das literarische Schaffen selbst einer Betrachtung zu unterziehen,
und 'kommt zu dem SchluB, daB wir oft zur hochsten Anerkennung ge-
nitigt werden und keinen Grund haben, immer einen Stein auf den clericus
vagus zu werfen.

,,Fiir die Kultur- und Kirchengeschichte ist jedenfalls das Phénomen der
clerici vagi . . . nicht ohne Bedeutung geblieben®.

Koln. Hermann Reuter.

Ernst Friedrich Ohly: Sage und Legende in der Kaiser-
Chronik. Untersuchungen iiber Quellen und Aufbau der Dichtung.
(Forschungen zur deutschen Sprache und Dichtung, herausgegeben von
Julius Schwietering, Heft 10.) 1940. Aschendorff, Miinster (Westf.). XIV.
und 424 Seiten. RM. 5.80.

Mancher Forscher hat versucht, neue Wege zur Losung der vielschichtigen
Probleme der Kaiserchronik zu weisen. Aber das wissenschaftliche Gespriach
iiber diese Dichtung beschrinkte sich bisher inhaltlich auf drei hartnackig
umstrittene Fragen, die auch heute noch nicht iiberzeugend entschieden sind.
0. nimmt daher hier die Aufgabe in Angriff, ein besseres Wissen um die
Quellen, das dringend erwiinscht war, zu vermitteln. Er versucht, den dunk-
len literarischen Hintergrund durch Einzeluntersuchungen moglichst weit zu
erhellen, um so zu einer Gesamtvorstellung zu kommen. Dem Gang der
Dichtung Schritt fiir Schritt folgend, gibt O. durch eine lockergefiigte Reihe
von Einzeluntersuchungen ein Gesamtbild von dem literarischen Bildungs-
raum der Kaiserchronik. Seine Hauptabsicht ist, nicht stoff- und motiv-
geschichtliche Entwicklungsreihen und Gestaltungsprozesse aufzuzeigen, son-

Ztschr. f. K.-G. LXL 26
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dern hinzufiihren zu der in dieser Dichtung vorliegenden und aus dem Ge-
samtwerk zu erschlieBenden dichterischen Eigengestalt. Die lateinische und
byzantinische Chronistik geniigt nicht, um den Quellraum der deutschen
Dichtung zu erschlieBen. An seiner grundlegenden Bedeutung fiir die Quel-
lenfrage und den Aufbau der Kaiserchronik weist O. als Erster das weite
Feld der Heiligenlegende auf. Umfassende Beriicksichtigung findet also in
dieser Untersuchung zum erstenmale der Lebensraum der Heiligenlegende
und ihre Behandlung in der mittelalterlichen Predigt.

Chronik, Historie, Sage, Legende und Predigt bilden die weitriumige
Quellenlandschaft, aus der der weite Strom der Kaiserchronik gespeist wird.
O. sieht diese Chronik als organisches Ganze und in ihrer eignen Gestalt
als Kunstwerk und Dichtung.

Die drei einfithrenden Kapitel sind orientierende Skizzen, die die Blick-
richtungen freilegen sollen, unter denen die Kaiserchronik bisher nicht be-
trachtet worden ist. Thnen schlieBen sich die Quellenuntersuchungen und
Interpretationen an. Eine einheitliche, chronikalische zugrunde liegende
Quelle, die man immer vermutet hat, wird auch von O. nicht entdeckt, aber
. die eigene schopferische Leistung des Dichters: herausgestellt. Die Unter-
suchung Os. fordert nur einige Quellen zutage. Vor allem hat die Heiligen-
legende dem Dichter die Stoffe gespendet. Zwei Drittel der ganzen Chronik
gehen auf diesen Quellraum zuriick.

Das Arbeitsprinzip des Dichters, der mit erstaunlicher Freiheit und Eigen-
willigkeit zu Werke geht, zeigt, wie stark er gestaltgebend und umprigend
eingreift in die Ueberlieferungen. Alte Stoffe werden von ihm zu neuen
Episoden umgeformt und verwandelt. Die Kaiserchronik eroffnet damit
die Epoche einer neuen, legendarische und sagenhafte Exempel aufweisende
Form der Chronik iiberhaupt, wodurch sie sich erheblich von den voraus-
gehenden lateinischen Chroniken unterscheidet. Der Charakter des Werkes
ist gekennzeichnet durch ein Kompositionsgesetz, nach dem innerhalb jeder
Kaisergeschichte der heilsgeschichtliche Kampf der guten und bdsen Michte
zur Anschauung gebracht wird, :

0. hat sich bemiiht, aus den Eigenheiten der Dichtung und des ersten
Geschichtswerkes in deutscher Sprache, die aus einer unausgesprochenen
Sinnmitte hervorleuchtende innere und héhere Einheit zu erweisen.

Kéln. Hermann Reuter.

Willibald Pirckheimers Briefwechsel, 1. Band. In Ver-
bindung mit Dr. Arnold Reimann (1) gesammelt, herausgegeben und er-
ldutert von Dr. Emil Reicke. Verdoffentlichungen der Kommision zur
Erforschung der Reformation und Gegenreformation. Humanistenbriefe,
IV Band). (Verlag C. H, Beck, Miinchen 1940). 592 Seiten, geh. 32.— RM.

Dankbar wird man das Unternehmen der Herausgeber begriifen, die
Briefe des Niirnberger Humanisten Pirckheimer in einer vollstiindigen Ge-
samtausgabe der breiteren Oeffentlichkeit zuginglich zu machen. Wir ge-
winnen vielleicht nirgends so stark und intim wie in Briefen Einblicke in
die kulturellen wund politischen Fragen einer Zeit, zumal wenn
es sich wie im vorliegenden' Fall nicht nur um amtliche Schreiben, sondern
um personliche Briefe handelt. So erhalten wir aus dem Briefwechsel Pirck-
heimers ein lebendiges und buntes Kulturbild der Zeit des ausgehenden
Mittelalters, Der vorliegende Band umfaBt die Briefe der Zeit von 1491 his
1507. Hervorgehoben seien aus der Fiille der Briefe die Briefe ' Albrecht
Diirers aus Venedig, die Gedichte Pirckheimers, die deutlich den Geist des
Humanismus beim jungen Pirckheimer zeigen. Die Studentenbriefe aus
Italien, die uns Einblick in das studentische Leben der Zeit gewinnen lassen.
Die politischen Briefe iiber den Schweizer Krieg und den Kolner Reichstag
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1505. Hervorgehoben seien auch die naturwissenschaftlichen und astro-
logischen Gedanken in den Schreiben des Bamberger Lorenz Beheim. Die
Herausgeber haben die Briefe sehr griindlich erldutert und die Ausgabe mit
einer Vorrede iiber die abenteuerlichen Schicksale der Briefe und die Ge-
schichte der Edition versehen. Die Siegel- und Wasserzeichen sind iiberall
von den Herausgebern sehr sorgfiltig beschrieben, denen wir nur Dank
sagen konnen fiir ihre sorgfiltige und erlduternde Edition. Vielleicht wiirde
es sich empfehlen einen Teil der lateinischen Briefe zu iibersetzen, um so
auch den weithin nicht mehr humanistisch gebildeten Studenten in die Lage
zu setzen, die Briefe zu verstehen,

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, B. Seeberg.

Vicente Beltrdan de Heredia O. P., Historia de la Reforma de la
Provincia de Espafia (1450—1550). Institutum Historicum FF. Praedi-
catorum: Dissertationes historicae, fasc. XI. Roma, S. Sabina, 1939.
VIII, 278 Seiten. 45 Lire.

Die Akten der spanischen und aragonischen Provinzialkapitel des Pre-
digerordens, die seit 1929 in einer provisorischen Verdffentlichung begriffen
sind, bieten einen zwar nicht liickenlosen, aber doch unentbehrlichen Ein-
blick in die Verfallserscheinungen und Reformbestrebungen der iberischen
Dominikaner. Verfasser gibt keine Begriindung fiir den Verfall der Ordens-
regel. Wir tun gut, uns der groBen abendlindischen Kirchenspaltung (1378
bis 1417) zu erinnern, um wenigstens die zeitlich letzte Hauptquelle des
Niedergangs und zugleich einen Ausgangspunkt fiir den Wiederaufstieg vor
Augen zu haben. 1423 setzten im andalusischen Cérdoba, 1439 im kata-
lanischen Cervera ernsthafte Versuche ein, von einzelnen Kldstern aus der
urspriinglichen Regelstrenge wieder zum Siege zu verhelfen. Der dauernde
Erfolg kniipft sich aber erst an den Namen des Dominikanerkardinals
Torquemada, der sein Kloster San Pablo zu Valladolid reformierte und den
Zusammenschluf der Observanten zu einer unmittelbar dem Generalmagister
unterstellten, von der spanischen Ordensprovinz unabhiingigen Kongregation
erreichte. Verfasser zeichnet im einzelnen, wie diese Kongregation in un-
beirrbarem Kampfe mit der Provinz wuchs, bis sie im Wege der Vereinigung
(1504) wollig iiber sie die Oberhand gewann und anschlieBend auch die
Reform der aragonischen und portugiesischen Provinz bewirkte. In einem
besonderen Abschnitt behandelt er die Pseudoreform der sogenannten Seli-
gen von Piedrahita. Bemerkenswert ist nicht zuletzt die Beteiligung der
Krone. Die Herrscher betrachteten die Erneuerung des Ordenslebens auch
aus innerpolitischen Griinden als erforderlich und stellten nicht nur ihren
EinfluB beim Generalmagister und Papst, sondern auch ihre polizeilichen
Machtmittel zur Verfiigung, wogegen ihnen die Observanten, zumal der
Ultrareformer Hurtado, zur Unterdriickung der biirgerlichen Unruhen vor-
behaltlos zu Diensten waren. Der Erfolg der Erneuerung stellte sich gerade
rechizeitig ein, um auch der Missionierung Amerikas (seit 1510) und der
Neubelebung der scholastischen Theologie zugute zu kommen. Die Fra-
gen, um die es bei der Reform ging, haben zum Teil — wie Armut
im Sinne des Ordensstifters und das Verhiltnis von Staat und Kirche — ein
echt spanisches Gesicht. Man wird diese Dinge vom Auslande her wohl
noch bewuBter, als Verfasser es tut und zu tun braucht, in die naturgegebene
und naturbegrenzte spanische Umwelt einordnen, ohme aber dadurch zu
einer Minderbewertung ihrer Ausstrahlungen auf die iibrige kirchliche Welt
Jener Zeit verleitet zu werden.

Freiburg i. Br. Johannes Vincke.
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E. Seeberg: Luthers Theologie. Motive und Ideen. I. Die
Gottesanschauung. 6%, 218 Seiten, 1929. Gottingen, Vandenhoeck & Rup-
recht. — II, Christus. Wirklichkeit und Urbild. XXII, 464 Seiten, 1927.
Stutigart, Kohlhammer. — Grundziige der Theologie Luthers. VIII,
240 Seiten, 1940. Stuttgart, Kohlhammer.

Nicht ohne Zagen betritt der Historiker den geheiligien Bezirk der Theo-
logie; denn er hat die Erfahrung machen miissen, daB er sich als ein
Irrgarten entpuppen kann. Heute gehort besonderer Mut und besondere
Sachkunde dazu, das dunkle Tor zu 6ffnen und sich als fachméinnischer
Fiihrer durch das Labyrinth anzubieten, besonders wenn es sich um die
beinahe bis zum Ueberdrusse behandelte Theologie Luthers handelt.

Ehe man den Versuch macht, iiber den Inhalt und den Ertrag der drei
Lutherbéinde Seebergs zu berichten, wird man seiner formalen Stoff-
gruppierung und Darstellung sowie seiner sachlichen Methode einige Auf-
merksamkeit schenken, Der Autor hat seinen Stoff in den drei Binden nicht
sukzessive aufgebaut. Sondern der dritte vorldufig zusammenfassende Band
ist gendtigt, die in den beiden ersten Bénden auf breitester Grundlage er-
orterten Gegenstinde wieder aufzunehmen, um dann allerdings gegen den
Schluf hin noch viel Neues hinzuzufiigen. Den ersten beiden Binden soll
einer sich anschlieBen, der den heiligen Geist behandelt. Dieser Aufbau des
Ganzen zieht zahlreiche Wiederholungen nach sich, hat aber den Vorteil,
dafl der Leser iiber ,Motive und Ideen* von der ersten bis zur letzten Zeile
immer wieder eingehend und auf das sorgfiltigste unterrichtet wird. Sie
werden ihm geradezu eingehimmert. Indem der zusammenfassende Band iiber
die in den beiden ersten dargestellte Gottes- und Christusanschauung be-
wuflit hinausgreift, erstrebt er eine vollstindige Uebersicht iiber
die gesamte Theologiec des Reformators mit EinschluB der Ethik und der
Staats- und Wirtschaftslehre1). Aber auch in dieser allseitig zusammen-
fassenden Wiirdigung fillt der eigentlichen Theo- und Christologie, der Siin-
den- und der Rechtfertigungslehre der Lowenanteil zu. Das ergibt sich ge-
wiff aus der Sache selbst, und doch hiitte man bei den in den beiden er-
sten Binden noch nicht behandelten Gegenstinden eine etwas ausgiebigere,
am liehsten eine ebenso ausfithrliche Behandlung gewiinscht. So vermiBt
man in dem Abschnitt iiber die Ethik eine Auseinandersetzung mit Troeltsch’s
Lehre von Luthers Unterscheidung zwischen Personal- und Amtsmoral, wie
denn die Auseinandersetzung mit der Literatur auch sonst iiber Gebiihr be-
schrankt wird.

In seiner sachlichen Methode hat Seeberg dem alten Rufe: ,,Ad fontes!*
hochst gewissenhaft Gehér gegeben, indem er jeden einzelnen Satz nicht nur
mit Zahlenzitaten (die nicht jeder nachschligt), sondern auch mit Satz-
zitaten und oftmals auch mit wohliiberlegten Uebersetzungen erliutert. Diese
hochst umfassende QuellenmiBigkeit gibt dem Ganzen iiberall eine #AuBerst
feste und nur sehr schwer angreifbare Grundlage. Die Zitatenflut bean-
sprucht natiirlich den gréBten Raum. Es ist keine leichte Aufgabe, gegen
sie kritische Blocke heranzurollen. Auch die zeitlichen Unterschiede finden
durchaus Beachtung, und die Tatsache, daf sich Luthers Theologie ent-
wickelt hat, wird keineswegs vertuscht, wenn auch der Aufbau des Ganzen
systematisch und nicht genetisch gestaltet ist,

Seeberg bekennt sich zur geistesgeschichtlichen Betrachtungsweise. In
ihrem Dienste konfrontiert er den Reformator mit seinen nichsten Vor-

1) Hier fehlt der Hinweis auf das schon von v. Bezold hervorgehobene
Kleinbiirgerliche bei Luther.
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gingern, den Mystikern, Nominalisten und Scholastikern, auch mit den
Theologen der Alten Kirche und natiirlich mit ZeitgenoSsen. Zum ersten
Mal ist Luthers Verwandtschaft mit der Mystik allen Zweifeln entriickt.
Auch an aufschluBreichen Ausblicken auf die Zeit nach Luther fehlt es bei
diesem bewihrten Erforscher Gotifried Arnolds nicht. Wer geistesgeschicht-
lich so tief in Luthers Theologie eingedrungen ist, hitte nun aber den dank-
baren Lesern noch einen weiteren Dienst erwiesen, wenn er einerseits auch
das Urchristentum und andererseits nicht nur die Renaissance, den deut-
schen Idealismus und die — dialektische Theologie, sondern auch die Auf-
klirung und die sonstige Moderne, besonders den Neuprotestantismus zum
Vergleich herangezogen hitte,

Auch von der Religionswissenschaft ist leider nur wenig die Rede.

Aus der planmifBigen Anwendung der geistesgeschichtlichen Methode folgt
beinahe schon das Zuriickstellen der Kritik, ebenso wie aus der Quellen-
miBigkeit. Seeberg will wirklich nur zeigen, wie es bei Luther eigentlich
gewesen. Kritik erfolgt auch dann nicht, wenn Einzelnes bei Luther etwas
fragwiirdig erscheint wie sein plétzlicher Uebergang von der symbolischen
Abendmahlslehre zur Trans- und Konsubstantiation. Auch dann wird im
allgemeinen von Kritik abgesehen, wenn der Verfasser selbst der ernsten
Ueberzeugung Ausdruck verleiht, daf Luther allein in den Noten der Ge-
genwart nicht retten kann. Aber daB die gottliche Offenbarung auch nach
Luther ihren Fortgang genommen hat und hat nehmen miissen, wird nicht
gesagt. Und doch diirfen wir Andern uns die Freiheit nehien, auch anders
zu denken als der Reformator, der eben doch ein durchaus zeitgebundenes
Genie ist und keine GréBe fiir die Ewigkeit. Das wiirde er trotz alles Sen-
dungsbewuBtseins in edler Bescheidenheit selbst abgelehnt haben. Man merkt
es dem die Kritik durchaus vermeidenden Verfasser an, daB er nicht nur
kithl referiert, sondern seinem Helden weithin zustimmt und auch apolo-
getische Wendungen keineswegs scheut. Gegen jeden Rest von Magie in
Luthers Lehre von der Realprisenz striubt sich Seeberg aufs heftigste, ohne
doch klar herauszustellen, daf es sich bei Luther doch nur um eine tief-
sinnige Umdeutung und Abschwiichung der {raditionellen Wandlungslehre
handelt, bei der das ,unter” gewiB auf Luthers bekannte Verhiillungstheorie
hindeutet, Es kommt dann schlieBlich doch darauf hinaus, daB Luther
meistens Recht hat, und daB, wer sich ihm widersetzt, meistens abzulehnen
ist. Wo Seeberg wie im ersten Bande einem Gegner wie Erasmus einmal
wirklich das Wort erteilt, wird dieser fast nur in seinem Verhiltnis zu
Luther behandelt und nicht als Homo pro se. Andere Gegner treten nur
selten auf. Auch das wichtige Thema Luther-Calvin wird kaum beriihrt.

Da der Autor auf Luthers Motive mit Recht so groBies Gewicht legt, so
hitte er auch von der psychologischen Motivierung mehr Gebrauch machen
sollen. Die geistesgeschichtliche Methode verlangt unbedingt eine Er-
ginzung durch die psychologische. Nur wenn man zur Erklirung auch Lu-
thers Seelenleben hiufiger heranzieht, wird man die dunkleren Partien
seiner Theologie besser verstehen, die auf den Fernerstehenden so leicht
den Eindruck des Verkrampften machen. Luther hatte eben schon in seinen
Jugendkimpfen das Vertrauen zu sich selbst vollkommen eingebiit. Dieser
Mangel an Selbstvertrauen gehort auch zu den (psychologischen) Grund-
voraussetzungen seiner Theologie. Ungeachtet gegenteiliger grundsitzlicher
Aussagen ist sie doch vor allem aus seiner Erfahrung, aus seiner Erfurter
Klostererfahrung herausgewachsen. Daher stammt die radikale Abwertung
und Diffamierung des 'ganzen Menschen, die fast vollige Ausscheidung des
Synergismus 2). Derselbe Bereich seelischer Erfahrungen hat auch wohl die
zahllosen, iiberaus scharfen Paradoxien hervorgebracht, die die Wider-

2) Summarium hujus epistolae [ad Romanos] est: ... evellere omnem
sapientiam et justitiam carnis. . . . et plantare et constituere et magnificare
peccatum,
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spriiche absichtlich auf die Spitze treiben und in ihnen geradezu schwelgen.
Wenn man die seelische Grundlage weniger beriicksichtigt, ist es natiirlich
leichter, Luthers Theologiec mehr nur auf sachliche Erleuchtung zuriick-
zufithren und ihr schon deshalb einen gewissen bleibenden Wert zuzu-
schreiben und dann auch die Zeitgebundenheit etwas zu unterschiitzen. Auch
das lduft dann schlieBlich doch wieder auf eine freilich hochst verfeinerte
und in streng sachlicher Hiille dargebotene Apologetik hinaus. Vom
Mysterium tremendum ist nicht die Rede, von Luthers ,Anfechtungen’
kaum, Hat sein erbitterter Kampf mit dem leibhaftigen Satan nicht auch
seine Theologie beeinfluft? Und gilt nicht dasselbe oder Aehnliches auch
von seinem sonstigen reichlich bezeugten Okkultismus? Auch wenn man
auf solche und verwandte Fragen nach einer befriedigenden Antwort sucht,
wird man auf Luthers Seelenleben zuriickgewiesen. Menschliches, Allzu-
menschliches ist ein beliebtes Thema der Lutherforschung. Auch Luthers
Theologie ist dahineinverflochten, iiberhaupt sein personliches und sein
Familien- und Freundesleben mit all seinen Wandlungen und Erschiitterun-
gen. Der Name Melanchthon wird bei Seeberg nur selten erwiihnt. Man
wird auch nicht bestreiten wollen, daB auf Luthers theologische Lehr-
meinungen auch geradezu taktische Beweggriinde und Antriebe, wenn auch viel-
leicht mehr im Unterbewufiten, eingewirki haben. Dazu kommt sein leiden-
schaftliches Temperament, wie es sich zuletzt noch gegen Papst Paul IIL
ausgerast hat, der doch auf hdoherer Stufe stand, als seine ,theologisch
unbescholtenen’ medicéischen Vorginger.

Je mehr man aber auf Gebiete st68t, die Seeberg nicht behandelt hat,
obwohl sie im weiteren Sinne zu seinem Thema gehdren, um so eindrucks-
voller wirkt die von ihm innegehaltene gebundenere Marschroute. Daf
Seeberg von ihr nur selten abweicht: auch darin ist er seinem Helden
kongenial. Er bestreitet ihm zwar die Orthodoxie, Er selbst aber gibt sich
doch als einen genuinen Lutheraner. Spiritus Sanctus non est Scepticus.
Ob irgend eine Art von Kulturprotestantismus an seinem Werke Freude

haben kann?
* * *)

Das sachliche Hauptverdienst der hingebenden Forscherarbeit des Autors
liegt vor allem darin, daB es auf ganz wesentliche ,Motive und Ideen‘
in der Theologie Luthers hinweist, die seinen ungeziihlten Vorgingern ent-
gangen sind, wie Realismus, Dynamjsmus und Transcendentalismus. Die
drei Bénde sind vor allem ein monumentaler Beitrag zur Charakteristik des
sich in paradoxen Spannungen auslebenden lutherischen Irrationalismus,,
der ganz auf den ,Gegensatz’ abgestellt ist. Daraus erklirt sich u, a. auch
die folgenschwere Gleichsetzung des Deus Absconditus mit dem Christus
Crucifixus, iiberhaupt die ganze merkwiirdige Vorstellung, daB Gott aus
Liebe zu den Menschen mit ihnen ein ,Spiel® treibt, d. h. sich besonders
in der Geschichte hinter jeden Verniinftigen in die Irre fithrenden Kulissen
versteckt. Daher auch die beherrschende Rolle der Inkarnation, die tro-
pologische Ausdeutung von Christi Person und Werk, die zur Zentrallehre

von der Rechtfertigung fiihrt, die auf sie zugespitzte veriinderte Lehre von

der Nachfolge Christi.

Aber Seeberg hat sich dabei nicht beruhigen wollen. Er hat dariiber
hinaus namentlich auch die von der statischen Substanztheologie der Scho-
lastik so weit abweichende dynamischen Aktivitit der Gottes- und Christus-
anschauung Luthers in helles Licht geriickt. Sie findet bevorzugt in der
von Seeberg vielfach ganz neu beleuchteten Rechtfertigungslehre ihren
charakteristischen Ausdruck. Von allem sittlich verwerflichen Quietismus
hilt sie sich ganz fern; denn der mittelst der Imputation gerechtfertigte
Siin(c]ler muB sich der Militia Christi anschlieBen und so zum Cooperator Dei
werden.

Es ist ungemein lehrreich, sich von Seeberg klar machen zu lassen, wie
Luthers Gott- und Christusanschauung wie ein Sauerteig seine ganze Theo-

@
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logie durchwirkt, weshalb Seeberg von hier aus ein gutes Recht hatte,
iht einen so breiten Raum zuzuweisen und sie in den ersten beiden Bin-
den quellenmiBig so umfassend zu fundamentieren, AuBer der Rechtfer-
tigungslehre sind es vor allem die Anschauungen vom Worte Gottes, vom
Geiste, vom Glauben, die Sakraments- und Kirchenlehre, die davon zehren.
Besonders das Kapitel iiber die Kirche und iiber Staat und Kirche ist schon
wegen dieses Zusammenhangs aller Beachtung wert. Da es diesen Zusam-
menhang mit den allgemeinen Grundanschauungen iiberall sichtbar macht,
gelangt es miihelos iiber die innerprotestantische Kontroversliteratur hinaus,
die unter dem Eindruck des Kirchenstreites neuerdings iippig ins Kraut
geschossen ist, Aehnliches gilt von der Ethik mit EinschluB der Sozialethik
und der Eheanschauung. GewiB kann man mit der Gottes- und Christus-
anschauung nicht alles erkliren. Seeberg selbst deutet das gelegentlich an.
Luthers Stellung zu Kaiser und Reich gehort vielleicht hierher, wobei auch
der vom Autor ofters hervorgehobene Sinn Luthers fiir die Gemeinschaft
auf seine Rechnung kime. Aehnliches gilt von manchen andern, mehr an
der Peripherie liegenden Gebieten. Aber trotzdem wird man dem Autor
kaum besireiten kdnnen, daB Theo- und Christologie, aber auch Siinden-
und Rechtfertigungslehre Kern und Stern des Ganzen sind, die man selbst
da anerkennen muB, wo man der Exegese im einzelnen nicht zu folgen
vermag und wo man eine noch vielseitigere Quellenauswahl fiir moglich
gehalten hitte. DaB die Jugendkommentare im Vordergrund stehen, be-
darf gewiB keiner Rechtfertigung. Wenn aber schon die Adelsschrift ge-
nauer besprochen wird, hitte auch auf die Babylonica noch hiufiger ein
Blick geworfen werden koénnen. Und wiihrend die Predigten einige Beach-
tung finden, werden die Briefe kaum verwertet. Unter den Bekenntnis-
schriften hitten die Schmalkaldischen, Artikel noch mehr Ausbeute ver-
sprochen. Die Streitschriften des alternden Luther treten — abgesehen von
den Abendmahlsschriften — zuriick, Aber auch wenn die Quellenauswahl
vielseitiger gestaltet worden wire, hitte das die Festigkeit der Hauptlinien
kaum erschiittert.

Vom Staube der Schule merki man bei Seeberg nichts. Als selbstéin-
diger, freilich als religids interessierter und gebundener Forscher ist er an
Luther herangetreien. Ohne ein solches Interesse hiitten die wertvollen
Binde iiberhaupt nicht erscheinen kdénnen.

Wuyk' auf Féhr. J. Hashagen.

Gerhard Ritter: Die Weltwirkung der Reformation. Leip-
zig. Kohler und Amelang o. J. 225 S.

G. Ritter bietet in der vorliegenden Schrift eine Sammlung einiger seiner
Voririge und Aufsitze aus den Jahren 1927—1941 dar, die um Luther und
sein Werk kreisen, die aber anch Hutten und Gustav Adolf, letzteren in leis
polemischer Auseinandersetzung mit Ernst Kohlmeyers schénem Vorirag,
behandeln. Alle diese Arbeiten sind gut, ja oft glinzend geschrieben; sie
zeugen von dem weiten und zusammenschauenden Blick des Verfassers und
von seiner Beherrschung der Quellen und der Literatur; und sie sind gerade
heute niitzlich zu lesen, weil sie bei heller Einsicht in die Dynamik der
politischen Faktoren immer wieder die Religion als die Kraftquelle der am
tiefsten gestaltenden Umwiillzung aufweisen, die Europa durchgemacht hat. —
Was die Erneuerung des Katholizismus angeht, der Ritter in dem ersten
grundlegenden Aufsatz iiber das ,,16. Jahrhundert als weltgeschichtliche
Epoche” (1938) mit Recht starke und stéirkste Bedeutung beilegt, so hiitte
hier vielleicht — und wohl auch sonst — stirker die Rolle der Mystik be-
tont werden konnen. Weil es der Katholizismus auch damals verstanden
hat, die beiden geistigen Michte der Zeit, die Mystik und den Humanismus,
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fiir sich fruchtbar zu machen, darum ist die Gegenreformation, die unendlich
viel positiv und negativ auch der Reformation verdankt, als solche wirksam
geworden. Als sehr schon und wirklichkeitsnah habe ich die persdnliche
Charakteristik Luthers empfunden. Das Theologische in ihm diirfte noch
mehr nach den alten Hollschen Kategorien gezeichnet sein.

Berlin-Grunewald. E. Seeberg.

Zwingli Hauptschriften. Volksausgabe. Bearbeitet von F. Blanke,
O. Farner, R. Pfister. Zwingli-Verlag Ziirich o. J. Zwinglider Theo -
loge, I. Teil. Kommentar Huldrych Zwinglis iiber die
wahre und falsche Religion, iibersetzt und erlautert von
F. Blanke.

Es handelt sich nicht um eine Text-, sondern um eine Volksausgabe.
F. Blanke hat Zwinglis berithmten Commentarius de vera et falsa religione
im Rahmen eines gréBeren Unternehmens iibersetzt und den ersten Teil
dieser Uebersetzung der Oeffentlichkeit vorgelegt. Er hatte dabei, wenn man
von Leo Juds freier Uebersetzung absieht, in Walter Kéhler einen Vorgiinger,
der freilich einige Partien weggelassen hat, wihrend B. das ganze Werk in
guter deutscher Sprache und mit einigen klar gekennzeichneten und dem
Verstindnis dienenden Zusiitzen weitergibt.

Wer selbst einmal iibersetzt hat oder mit Uebersetzungen zu ftun hat,
der weil, wie schwierig und probehaltig eine Uebersetzung ist. Sie ist eine
Probe auf das Verstindis des Uebersetzers, von dem, was er iibersetzt hat;
sie ist ein ,Probierstein” fiir das eigene Verstehen. So wird man die Ar-
beit, die in einer solchen Uebersetzung steckt, dankbar hochhalten miissen
und nicht blof undankbar beniitzen diirfen.

Soweit ich sehen kann, ist B.'s Werk wohl gelungen. Er hat das Ziel
seiner Uebersetzung, ,,den Urtext mdoglichst worigetreu, maglichst klar und
moglichst deutsch wiederzugeben durchaus erreicht und eine Leistung voll-
bracht, deren wir uns freuen und auf die wir stolz sein diifen. Der Druck
ist gut, und die Bebilderung, die vielleicht reichlicher hitte sein diirfen,
ist interessant.

Berlin-Grunewald. E. Seeberg.

Zwingli, der Prediger I. Teil bearbeitet von Oskar Farner. (Zwingli
Hauptschriften bearbeitet von Fritz Blanke, Oskar Farner, Rudolf Pfister).
Zwingli-Verlag Ziirich s, a. 302 Seiten,

Fritz Blanke, Oskar Farner und Rudolf Pfister haben es unternommen,
eine Volksausgabe der Hauptschriften Zwinglis herauszugeben und damit
Zwinglis Schriften der breiteren Menge des Kirchenvolks zugiinglich zu
machen. Als ersten Band dieser Volksausgabe legt Oskar Farner die Pre-
digten vor. Der Band enthilt 5 Predigten Zwinglis (Fastenpredigt, Marien-
predigt, Schriftpredigt, Predigt iiber das Pfarramt, Anleitung fiir Prediger).
Die Predigten sind im Urtext, im Schweizerdeutsch, wiedergegeben. Das er-
schwert dem Reichsdeutschen zunidchst die Lektiire, 148t aber dafiir Zwingli
selber stirker zur Geltung kommen. Auffallend an den Predigten ist rein
duferlich ihre kolossale Breite und das Fehlen eines Textwortes. Der Her-
ausgeber wird mit Recht annehmen, daB Zwingli in der vorliegenden Form
die Predigten kaum gehalten haben diirfte, sondern sie zum Druck so stark
erweitert hat. Die Predigten selber lassen uns einen Blick in die Theologie
Zwinglis tun und die Art, wie er seine Theologie in der Predigt zur Dar-
stellung bringt, Durch Anmerkungen werden unverstindliche Ausdriicke ins
Hochdeutsche iibertragen, so daB die Ausgabe wirklich eine Volksausgabe
geworden ist. Ihr Vorbild diirfte die Clemensche Lutherausgabe sein.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, B. Seeberg.
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Hellmut Heinrich: John Miltons Kirchenpolitik. (Neue
Deutsche Forschungen. Herausgegeben von Hans R..G. Giinther und
Erich Rothacker. Abt. Religions- und Kirchengeschichte. Herausgegeben
von Ernst Benz und Erich Seeberg, Band 306. Berlin 1942, Verl. Junker
und Diinnhaupt). 132 Seiten,

Der leider zu Beginn dieses Jahres in einem Kriegslazarett verstorbene
Vi. legt mit dieser Arbeit iiber Miltons Kirchenpolitik seine Promotionsarbeit
vor. Die Arbeit zeigt, dah der Vf. iiber Gesichtspunkle verfiigte, mit denen
er an seine Arbeit herangegangen ist, die die religitsen Anschauungen Mil-
tons in ein anderes Licht setzen, und der Vf. berufen war, auf dem Gebiete
der wissenschaftlichen Theologie noch mehr zu leisten. So wird man nur
mit Wehmut das Buch aus der Hand legen. Der Vf. untersucht zundchst
in Kiirze den Puritanismus in seinen hauptsichlichsten Erscheinungstormen
nach dem ersten Biirgerkrieg. Hierbei folgt der Vf, weitgehend Woodhouse,
da dem Vf. zur eingehenden Untersuchung die Quellen fehlten. Bereits in
diesem Kapitel tritt einer der Hauptgesichtspunkte des Vi, zu Tage, den Zu-
sammenhang mit dem Spiritualismus zu schen.' Bevor der Vf. das Verhalt-
nis von Staat und Kirche bei Milton untersucht, zeigt er die religiosen Grund- -
gedanken Miltons auf. So stehen vor dem eigentlichen Thema zwei Ab-
schnitte: Erstens die Zeitstromungen und der Zeitgeist und zweitens Miltons
religiose Grundgedanken. Der Vf. vermeidet auf diese Weise die Frage der
Religionspolitik Miltons in einen luftleeren Raum hinein darzustellen. In
der Gottesanschauung Miltons weist der Vf. die neuplatonischen Gedanken
und Zusammenhinge nach, die vor allem im Voluntarismus des Miltonschen
Gottesbegriffes zum Ausdruck kommen und in der Spekulation iiber die Licht-
metaphysik bei Milton. Der Vf, geht in diesem Zusammenhang auch auf
die Einfliisse Jakob Béhmes auf Milton ein. Der Vf. bleibt dabei nicht im
Formalen . stehen, sondern weist auf die geistigen Verbindungslinien hin. In
der Christologie folgt Milton der synoptischen Christologie. Bei allem Ra-
tionalismus, der in Miltons Gedanken zum Ausdruck kommt, weist der Vf.
immer wieder auf seine neuplatonischen Gedankenginge hin, die im ganzen
Denken Miltons eine entscheidende Rolle spielen. Diese Gedankenginge zu
erweisen ist das eine Anliegen der Arbeit und der eine neue Gesichispunkt,
den der Vf. in die Forschung iiber Milton hineinstellt.

Fiir das Verhaltnis von Staat und Kirche bei Milton weist der Vf. mit
Nachdruck auf den Zusammenhang mit der Entwicklung Miltons hin. Mil-
ton wird von der presbyterianischen iiber die independentische zur separa-
tistischen Epoche seines Lebens immer radikaler. Starker und stiirker treten
bei ihm die spiritualistischen Gedanken hervor, Es sind hierbei vor allem
die geschichtsphilosophischen Gedanken Miltons, die der Vf. genauer un-
tersucht, in denen sich deutlich die Geschichtsanschauung des Spiritualisten
wiederspiegelt. So in dem Gedanken iiber die Paradoxie des Christentums,
der zu seinem Wesen gehort. In der Kritik an der Kirche, vor allem an
Konstantin dem GroBen, der die Vermischung von Staat und Kirche und
damit den Siindenfall des Christentums moglich gemacht hat. Der Kampf
Miltons gegen die Autoritit der Viter. Es ist auch bei Milton wieder das
Verfallschema, das seine Anschaunungen iiber Kirche und Staat bestimmt.
Auch fiir Milton sind die Ketzer ,,die wahrhaft Frommen®, die von der Ge-
walt immer wieder verfolgt werden. Es ist ein demokratisches Kirchen-
ideal, das Milton fordert, in dem Schismen und Sekten das belebende Ideal
darstellen. Der Staatsbegriff Miltons wird bereits unter dem Gesichtspunkt
des Gesellschaftsvertrags gesehen. So ist es die Aufgabe des Staates, die
Freiheit der religiosen Ueberzeugung zu garantieren und das eigentliche
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Ideal des alten Milton, die vollige Trennung von Kirche und Staat. Aber
auch im Staatsbegriff Miltons finden sich Ziige des Spiritnalismus, so wenn
jhm die Macht an sich schon als Siinde erscheint, Daneben steht aber bei
Milton das Ideal der Freiheit, denn nur in einer freien Regierungsform
konnen sich starke Personlichkeiten durchsetzen. An diesem Punkt hitte
der V{I, vielleicht noch tiefer und weiter einsetzen miissen, um die von ihm
‘angedeuteten imperialistischen Ziige im Denken Miltons, die mit dem eng-
lischen ErwiihlungsbewuBtsein in Zusammenhang stehen, auf eine breitere
Basis, als es in seiner Arbeit geschehen ist, zu stellen. Vielleicht hitte der
Vf., den auch fiir unsere Zeit fruchtbaren Gedanken der englischen Toleranz-
idee, zu dem sich Milton bekennt, stirker herausstellen sollen, als er es am
SchluB seiner Studie getan hat. Die religitse Duldung soll nicht das Neben-
einander verschiedener Kirchen im gleichen Lande zulassen, sondern eine
Kirche soll dem Einzelnen die notwendige Glaubensfreiheit geben. , Tolera-
tion und Comprehension sind miteinander verbunden®, wie das H. Leube
in seinem interessanten Aufsatz , Kirche und Glauben in England“ (Die eng-
lische Kulturideologie I. Bd. herausgegeben von C. A, Weber) formuliert
hat. Der Leser bedauert in Heinrichs Buch, das Fehlen der Zusammen-
fassung,

Grade im Gegensatz zu dem englischen ErwihlungsbewuBtsein Miltons
weist der Verfasser Miltons Verwurzelung im deutschen Geistesleben nach.
Aus der Verbindung rationalistischen Denkens und spiritualistischer An-
schanungen wiichst das Gedankensystem Miltons, das in den verschiedenen
Epochen seines Lebens eine andere Deutung erfihrt, im letzten Grunde aber
doch im ,,nationalkirchlichen Mythus“ des Englianders endet. Die Verbindung
von Toleration und Comprehension in der englischen Kirche hat es er-
moglicht, daB der nationalkirchliche Mythus der englischen Kirche in ihr
bis auf den heutigen Tag lebendig geblieben ist und Volk und Kirche, eben-
so wie Staat und Kirche, in England zusammengeblieben sind trotz der
Miltonschen Gedankenginge und vielleicht grade durch und mit den Mil-
tonschen Gedanken. So haben die Spiritualisten in England Raum erhalten
und die Kirche war weit genug, ihnen eine Wohnung in ihrem Hause
anzuweisen.

Der Vf. hat mit seiner ideengeschichtlichen Arbeit nicht nur einen we-
sentlichen Beitrag zur Miltonforschung geliefert, der er neue Wege zeigt,
sondern vor allem auch zur Frage Staat und Kirche einen sehr wesentlichen
Beitrag geliefert. Milton stand in einer Zeit des Umbruchs des englischen
Volkes und seine Gedanken zur Frage Staat und Kirche sind auch heute
bei uns nicht nur fiir den Historiker interessant, Das imperialistische Ge-
schichtsbewuBtsein des Englinders entsteht in dieser Zeit und schafft eine
neue Geisterfahrug und einen neuen Kirchenbegriff.

Auch in der Arbeit von Heinrich scheint der Mensch durch, der mit
dem Drang des beteiligten Forschers eine offenbare Nebenfrage in das
Denken unserer Zeit zu setzen versteht und damit die Frage in einen grofien
Zusammenhang stellt, der sie fruchtbar werden 148t fiir unsere Fragstellungen.
Die Arbeit zeigt aber auch die Sorgfalt und abwigende Vorsicht des Ver-
fassers, die seine wissenschaftliche Objektivitit gewahrt. Sie 148t uns, die
wir den Menschen Heinrich gekannt und verehrt haben, den Menschen leben-
dig werden, dessen frithen Tod im Dienst fiir sein Volk und seine Kirche
wir alle als Verlust empfinden.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, B. Seeberg.

Hans Felix Hedderich: Die Gedanken der Romantik iiber
Kirche und Staat. (Beitrige zur Forderung der christlichen Theo-
logie, Band 43, Heft 1). Verlag C. Bertelsmann, Giitersloh. 1941. 172 S.

_ Der Verfasser geht zunichst der Frage nach dem Wesen des Roman-
tischen, seinen Anschauungen und Gestaltungen nach, wobei er vor allem
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das politische und religiose Denken untersucht. Der Verfasser weist sodann
nach, wie das Romantische die Anschauungen iiber Kirche und Staat bei
Schleiermacher und Stahl bestimmt und innerlich verbunden hat. Wobei
der Verfasser fiir Schleiermacher den EinfluB der Friithromantik und fiir
Stahl der Spitromantik feststellt. Aus der gemeinsamen Wurzel der Ro-
mantik stammt das sikulare Denken der beiden Minner und ergibt sich ihre
innere Verbindungslinie. Der Verfasser erhebt gegen Schleiermacher und
Stahl den Vorwurf, daB sie sikulare Gedanken in ihren Staats- und Kirchen-
begriff eingefithrt hitten, die sich verderblich fiir die kirchliche Gestaltung
ausgewirkt hitten. Der Verfasser greift damit einen Vorwurf auf, der immer
wieder von bestimmter theologischer Seite gegen den Idealismus und die
Romantik erhoben wird, der, wie man wiinschen méchte, endlich verstum-
men sollte. Man soll mit der Ketzerrichterei gegeniiber Schleiermacher vor-
sichtig werden und sehen, daB gerade Schleiermacher in einer Zeit des
Rationalismus es war, der das Christentum dem Menschen der
Zeit wieder lebendig machte. DaB er dabei eine neue Ausprigung der christ-
lichen Gedanken fand, ist kein Zeichen der Schwiiche, sondern erscheint mir
als ein Zeichen der inneren religitsen Kraft, die den Mut und die Explosions-
kraft in sich triigt, sich iiber Bekenntnisschriften, die auch nur Zeitformen
und Zeitausprigungen des Christentums sind, hinwegzusetzen. Die Sikulari-
sation unseres Denkens ist ein viel zu weitgreifender ProzeB, der mit der Auf-
klirung anhebt, und in dem wir noch mitten drin stehen, als daB man da-
fiir bestimmte Vertreter einer Zeit verantwortlich machen kann. Der Ver-
fasser iibersieht meines Erachtens auch, daff die Wurzel der Gemeinsam-
keiten im Denken von Schleiermacher und Stahl nicht nur in der Romantik,
sondern im Spiritualismus liegen, der beide verbindet. Hier liegt auch eine
der inneren Verbindungslinien zu Luther. Auch der christliche Glaube setzt
eine Weltanschauung, gegen diese These wendet sich der Verfasser zu
Unrecht. Der Verfasser iibersieht iiberhaupt in seinen Kategorien, mit denen
er an seine Arbeit herangeht, daB alles — auch die Kirche — nur im Kon-
kreten, in seiner ,Verleiblichung” existiert. Mir scheint der Kirchenbegriff
des Verfassers zu eng zu sein, um als Norm erhoben zu werden. Es ist
schade, daB der Verfasser sich iiber seinen Kirchenbegriff nicht deutlicher
ausgelassen hat. Angemerkt sei, daB es bedauerlich ist, daB der Verfasser
nicht die Arbeit von Heckel iiber Stahl in der Historischen Zeitschrift her-
angezogen hat, :

Zur Zeit bei der Kriegsmarine. B. Seeberg.

Eduard Winter: Franz Brentanos Ringen um eine neue
Gottessicht nach dem unveroffentlichten Briefwechsel F. Brentano—
H. Schell, Briinn-Wien-Leipzig: Rudolf M. Rohrer (1941) 48 S. 8% Ver-
offentlichungen der Brentanogesellschaft in Prag N. F. 1, herausgegeben
von Ernst Otto. '

Der Verfasser zitiert auf Seite 15 mit emphatischer Zustimmung einen
Ausspruch Brentanos vom 7. Oktober 1885: ,,Die Trinititslehre ist so sicher
falsch, als der Syllogismus ,der Vater ist Gott, der Sohn ist Goit, also ist
der Vater Sohn‘ formell richtig ist“. Dazu wire zu sagen, daB die Trini-
titslehre in das Gebiet der Theologie gehort und eine Aussage des Glaubens
ist. Theologische und dogmatische Sétze aber kann man nicht mit Syl-
logismen, die auf einer anderen Ebene zn Hause sind, bekdmpfen. Von der
Theologie her wird man mit einem einfachen Hinweis auf Joh., 10, 30 dieser
Art von Klopffechterei ein Ende machen: nicht der Vater ist Sohn, sondern
der Vater und der Sohn sind eins.

Immerhin diirfte der zitierte Ausspruch Brentanos maBgeblich sein fiir
den Mann, wie wir ihn hier aus den wenigen Briefen an seinen Schiiler
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Hermann Schell kennen lernen. Wenn wir anerkennen, was Brentano auf
dem Gebiete der Philosophie geleistet hat, dann werden wir nicht an dem
voriibergehen konnen, was Hermann Schell in der katholischen Theologie
und in der katholischen Kirche der letzten Jahrzehnte bedeutet; und wenn
auch der Reformkatholizismus kirchenpolitisch iiberwunden ist, so hat er
doch tiefe Furchen in das Gesicht des Katholizismus auf deutschem Boden
in unserer Zeit gegraben. In diesem Briefwechsel ist Schell der ungemein
sympathischere: er blieb irotz aller Anfeindungen seitens der Jesuiten und
trotz aller Schwierigkeiten seitens der kirchlichen Oberen der Kirche, der
Theologie und seinem Lehramt treu. Und weil er trotz aller Anfeindungen
ausharrte und insbesondere seinen Schiilern treu blieb, darum hat er auch
so stark in die Kirche hinein gewirkt — bis auf diesen Tag.

Die neue Gottessicht Brentanos — wenn sie denn so neu ist — darf als
eine hochst achtenswerte, ganz persénliche Ethik bezeichnet werden, die
aufier den selbst gesetzten keine Bindungen und keine VerheiBungen kennt,
die letzten Endes nur auf dem Boden des persénlichen Christentums ent-
stehen konnte, auch wenn sie die Kirche als solche ablehnte. Mit gewissen
Einschrankungen kénnte man Brentano wohl einen katholischen Schleier-
macher nennen: aber Schleiermacher blieb der Kirche treu und dachte in
allem an die Kirche und ihre Erhaltung. Schell hat sich von' Brentano auf
den Weg von der Kirche weg und damit gegen die Kirche nicht mitreifien
lassen.

Berlin. Otto Lerche.

Martin Lindstrom: Philipp Nicolais Verstindnis des
Christentums. VII, 299 Seiten, 1939. C. Bertelsmann, Giitersloh.
Preis RM. 10.—, geb. RM. 12.—, Band 40. Beitriige zur Forderung christl.
Theologie. 2. Reihe: Sammlung wissenschaftlicher Monographien.

Diese Arbeit, die zuerst der Theologischen Fakultit zu Lund als Disser-
tation vorgelegen hat, stammt aus der siidschwedischen Schule. Ihr Ver-
fasser ist jetzt Dozent fiir syst. Theologie an der Lunder Universitit, Die
Typenbestimmungen Anders Nygrens, der zwischen den Liebesbegriffen des Hel-
lenismus und Evangeliums unterscheidet (Eros und Agape) machen erst vor-
liegende Arbeit mdglich und lassen eine Bestimmung des Verhilinisses
Nicolais zu Luther und zum Denken des Mittelalters und der Renaissance zu,

Ph. Nicolai ist uns als Urheber der beiden unvergiinglichen Kirchenlieder
bekannt. Aber dariiber hinaus ist er als Typus einer eingehenden Aufmerk-
samkeit wiirdig. Er hat auf lutherischem Boden eine Anschauung ausge-
bildet, in der fremde Einfliisse mit dem FErbe aus der Reformalion zu-
sammenstofien. Er stammt aus der Verfestignngsepoche der Orthodoxie und
weist in groferem AusmaB und mit betonter Entschiedenheit auf, was sich
in der Orthodoxie in schwerer faBbarer Verborgenheit auswirkt,

L. beschrinkt sein Thema auf die leitenden Gedanken von Nicolais Sy-
stem. Nicht alle Lehrstiicke werden Gegenstand der Untersuchung. Das
Hauptinteresse gilt in erster Linie dem fiir ihn so bezeichnenden Zusammen-
stoB zwischen dem letzten Endes antiken EinfluB und dem reformatorischen
Erbe. L. erdffnet die Darstellung mit einer kurz gefaBten Lebensbeschrei-
bung (1. Kap.) Sowohl seine theologischen Schriften wie sein Lebensschick-
sal sind bisher nur unvollstindig behdndelt worden. Eine erschépfende
Lebensbeschreibung Nicolais besitzen wir bis heute nicht. Dieser Schilderung
von Lebenslauf und Wirksamkeit folgt das 2. Kapitel: ,,Das Erbe aus der
antiken Philosophie. L. geht einer theologischen Anschauung nach, in der
sich das Erbe aus der Antike stark geltend macht, und kommt dadurch zur
Kenntnis der nichsten Vermittler dieses Erbes an Nicolai.



Neuzeit 413

Auf diese einleitenden Skizzen folgt in den nichsten drei Kapiteln das
Hauptstiick der Abhandlung, die Darstellung von Nicolais Anschauung. In
jedem der drei Kapitel werden zuniichst die in Frage kommenden ‘Gedanken-
kreise vorgefithrt, worauf dann die Analyse einsetzt. Eingehend stellt der
Verfasser Nicolais Lehre iiber Gottes Wesen, seine Kosmologie wie Anthropo-
logie dar. Besonders in dem Teil seines Systems, wo das Nicolaische Bild
von der Urgeschichte entsteht, tritt der Liebesgedanke als verkniipfendes,
belebendes ,,Numidum radicale®, als der Lebenssaft der ganzen Anschauung
zutage. Die fiir Nicolai in ganz besonderem MaBe kennzeichnenden Mo-
mente seines Liebesbegriffes werden aufgezeigt, Nicolais Agapeziige in einer
vom Eros beherrschten Anschauung hineingebracht. Sein Liebesbegriff 146t
sich durch einen Hinweis auf die eheliche Liebe als ihr Vorbild am ein-
leuchtendsten beschreiben. Gerade hier ist Luthers EinfluB zu spiiren und
zu belegen, Die Liebe ist fiir Nicolai die Ebene, auf der sich Gott und
Mensch begegnen. Den Herzpunkt dieser Begegnung stellt die Christologie
dar. In ihr fithrt Nicolai mit grofem Eifer die Farben des Luthertums; hier
stoBt sein Denken mit der lutherischen Ueberlieferung zusammen. Organisch
(nicht als Fremdkérper) fiigt sich ein gut Teil Iutherischer Christologie in
Nicolais Denken ein. In diesem Zusammenhang verfolgt L. Nicolais Gedan-
ken iiber die unio personalis und die communikatio idiomatum (bei bei-
den Begriffen zeigt sich, wie sehr Anthropologie und Christologie bei Nicolai
parallel laufen). Damit néhert sich der Verfasser dem Lehrstiick, das den
groften Raum in Nicolais Schriften einnimmt, der Ubiquititslehre. N. hat
seine schriftstellerische Titigkeit vor allem fiir eine Behauptung der lutheri-
schen Lehre von der Gegenwart Christi nach seinen beiden Naturen gegen
die calvinistischen Angriffe eingesetzt. Unmitielbar von Nicolais Interesse an
der Ubiquitit ist auch die Schilderung des Erlosungswerkes Christi und der
individuellen Aneignung der Erlésung bestimmit.

Nur kurz skizziert L. die Entwicklung und den Zusammenhang der
Nicolaischen Lehrform mit der iibrigen Christologie. Sein Inferesse richtet '
sich mehr auf die Linie, zu der Ansitze bei Luther zu finden sind. L. zeigt,
wie die Lutheraner in der Christologie und auch in anderen Punkten der
Dogmatik den Versuch machen, Luthers Stellung zu halten, wobei sie aber
vorreformatorische Gesichtspunkte mit scholastischen Denkformen iiber-
nehmen. Da Einzeluntersuchungen iiber diese dogmatische Themen fehlen,
kann dieser AufriB Lindstroms nur als Versuch gelten.

In Nicolais Ubiquititslehre tritt ein Motiv besonders hervor: er fithlt
sich im eminentesten Sinne als Vorkampfer fiir die Realitiit der Fleischwer-
dung. Das 5. Kapitel ist den Lehrformen diiber die Wiedergeburt und Er-
losung gewidmet. In seiner Lehre von der Wiedergeburt fillt der starke Ein-
schlag von Luther her ins Auge. Eine beherrschende Stellung in Nicolais
Theologie nimmt die unio mystica ein, so daB sie sich alle anderen Ge-
danken unterwirft. Wenn man von einer Stelle bei Casp. Peucer absieht,
diirfte N. auf lutherischem Boden der Erste sein, der den Ausdruck unio
mystica gebrauncht hat. Nicolais Platz in der Geschichte des christlichen
Denkens ist dadurch gesichert, daB er wohl der Einzige ist, der auf lutheri-
schem Boden ein solches System der Synthese mit der Liebe, worin Eros
und Liebe Bestandteile einer hoheren Einheit bilden, als bewufit ausgefiihrten
und betonten Herzbegriff aufgefiihrt hat.

L. hat es verstanden, ein geschlossenes und scharfsinniges Bild von Nico-
lais christlicher Weltanschauung aufzuzeichnen. Fiir seine Monographie sind
wir ihm dankbar.

Koln. Hermann Reuter.
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Clemens Briithl: Die Sagan. Das Leben der Herzogin Wilhelmine
von Sagan, Prinzessin von Kurland. Steuben Verlag. Paul G. Esser,
Berlin 1941. ;

Vor einigen Jahren erschien ein Roman aus der Zeit Bismarcks von
Paul Oskar Hoecker: Die reizendste Frau auBer Johanna. Er behandelt die
Liebe der Prinzessin Catherine Troubetzkoi (geb. 14. 9. 1832) spiteren
Fiirstin Orlow zu dem Fiirsten Bismarck. In diesem Roman spiclte die
GroBtante dieser Fiirstin Orlow, die geistreiche Herzogin Dorothea von Sagan,
eine bedeutsame Rolle. Diese, die dritte Tochter Herzog Peters von Kur-
land (1724—1800) und seiner Gafttin Dorothea von Kurland (1761—1821
heiratete im Jahre 1807 den Grafen Edmond Perigord, den Neffen des
groflen Talleyrand, des Fiirsten von Benevent. Durch sie kommt das
preulische Lehnfiirsten- und spitere Herzogtum Sagan nebst Standesherr-
schaft an die Talleyrands (gegenwiirtiger Erbherr: Paul Louis Marie Archam-
bauld Duc de Valencay et Sagan, geb. 20. 7. 1867). Denn die Herzogin Do-
rothée von Talleyrand-Dino Sagan war die Erbin ihrer #ltesten Schwester,
der beriithmien Herzogin Wilhelmine von Sagan, der die vorliegende, auf
sorgfiltigen archivalischen Studien beruhende Briihl‘sche Untersuchung ge-
widmet ist. Katherine Friederieke Wilhelmine Benigna hat der kurlindische
Herzog seine Tochter mit politischer Berechnung getauft. Katherina nach
der Zarin, Friederieke Wilhelmine nach dem preuBischen Kronprinzen.
Herzog Peter von Kurland ist reich. In verschiedenen Lindern Europas hat
er bereits ausgedehnte Besitzungen. Als die Fiirsten Lobkowitz im Jahre 1786
das Fiirstentumslehen Sagan in Schlesien zum Verkauf stellen, erwirbt es
der Herzog fiir eine Million Gulden. Da der Herzog Peter keine ménnlichen
Erben hat, gesteht der PreuBenkonig Friedrich Wilhelm II. ausdriicklich
auch die weibliche Erbfolge in das Lehen auf Wilhelmine zu. Die Mutter,
37 Jahre jiinger als ihr wenig anziehender Mann, reist viel in der Welt
mit einem schénen Polen Alexander Batkowski herum, an den sie manche
zarte Bande kniipfen und ist oft jahrelang von Kurland abwesend. Wil-
helmine beobachtet scharf und wird ein friihreifes und gescheites Madchen.
Im Friihjahr 1800 soll sich Prinz Louis Ferdinand, einer der elegantesten
und ritterlichsten Offiziere der preuBischen Armee, groB und schlank, schén
und kiihn, ein hochfliegender und kluger Geist, romantisch und verfiihrerisch,
sanieren. Louis Ferdinand ist von Wilhelmines Anmut entziickt und fiir sie
ist ein Traumbild Wirklichkeit geworden. Wie heiBt es doch im Lied?

Sechs Fufi hoch aufgeschossen

Ein Kriegsgott anzuschaun

Der Liebling der Genossen

Der Abgott schéner Frau'n, "
Blaudugig, blond, verwegen

Und in der jungen Hand

Den alten PreuBendegen

Prinz Louis Ferdinand.

Alles ist in bester Ordnung, doch plétzlich verweigert der gramliche PreuBen-
konig, der sich erst dieser Verbindung geneigt gezeigt hatte, die endgiiltige
Erlaubnis. Das hialt das stolze M#dchen Wilhelmine nicht aus. Alshald
nimmt sie den Antrag des Prinzen Louis Rohan Guémené an, den sie am
23. 6. 1800 heiratet. 1805 ist die Ehe gegen ein Abstandsgeld von 100000
Talern an Rohan bereits wieder geschieden. Im selben Jahre heiratet sie
den russischen Fiirsten Wassili Sergejewitsch Trubetzkoi, von dem sie sich
ein Jahr spiter, 1806, schon wieder trennt. Das Jahr 1813 bringt den Zu-
sammenbruch der napoleonischen Armee und mitten in diesem grofen po-
litischen Zeitstrom abermals die Liebe in Wilhelmines Leben. Wilhelmine
iist jetzt 32 Jahre alt und zu wunderbarer Reife gewachsen, schén an Wuchs
und Antlitz, stolz und voll Wiirde, voll bezaubernder Koketterie und Liebens-
wiirdigkeit, mit tausend kleinen weiblichen Schwiichen, voll politischer Er-
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fahrung durch und durch, und reich an Kenntnissen und Beziehungen. So
lernt sie den verheirateten Fiirsten Clemens Lothar Metternich kennen, den
iiberlegenen Grandseigneur. Der Briefwechsel zwischen Metternich und Wil-
helmine von Sagan ist leider nicht erhalten. Metternich hat der Herzogin
ihre Briefe an ihn spiter auf Bitten zuriickgegeben und Wilhelmine hat sie
vernichtet. Die Zeit des Wiener Kongresses ist die groBe Periode in Wil-
helmines Leben. Thr Salon ist der politische und diplomatische Hintergrund
des tanzenden Kongresses. Aber Metternich trennt sich schlieBlich aduBerlich
und innerlich von Wilhelmine, die zum dritten Male einen siichsischen Grafen
Schulenburg heiratet, und nun innerlich immer mehr vereinsamt. 1827 tritt
sie, die geborene Protestantin, zur katholischen Kirche iiber und findet 1839
den ewigen Frieden. Die fliissig geschriebene, von grofier Sachkenninis ge-
tragene und eingehend begriindete Studie von Briihl wird Jedermann mit
Nutzen und Interesse lesen.

Berlin-Wilmersdorf. W. Haugg.

Franz Overbeck: Seibsthekenntnisse, herausgegeben und ein-
geleitet von Eberhard Vischer. (Verlag Benno Schwabe und Co., Basel.
1941, 170 Seiten, geb. 3.60 RM.

Franz Overbeck gehért zu den bedeutenden Kirchenhistorikern des Aus-
gangs des 19. Jahrhunderts, das an grofen Méannern der Wissenschaft reich
war, dessen Leben mit einem Bruch zur Theologie und dem Christentum
abschlieBt. Von pietistischer Seite hat man Overbeck als einen negierenden
Geist dargestellt, wihrend die liberale Theologie und heute die dialektische
Theologie immer wieder versucht haben, ihn sich zuzurechnen oder sich auf
ihn zu beziehen. Durch seine Selbstbekenntinisse sind wir in die Lage ver-
Setzt, Overbecks Denken besser zu verstehen und zu erfassen, so bruchstiick-
haft, sprunghaft und unter inneren Qualen diese Bekenntnisse von ihm ge-
schrieben sind, an denen er sich in Abstinden immer wieder neu versucht
hat. Die Selbsthekenntnisse wollen keine Selbstbiographie sein, dagegen ver-
wehrt sich Overbeck immer wieder, sie lassen uns aber trotzdem eine Fiille
biographischer Eigenheiten erkennen: Overbecks Absicht ist es, sein Ver-
hiltnis zum Christentum und der Theologie darzulegen. Er ist zur Theologie
gekommen aus dem ,flachsten philantropischen Pfarrerideal des 19. Jahr-
hunderts, das ihm bereits in seiner Studentenzeit zusammenbrach. Von
nun an war ihm die Theologie und das Christentum nur noch ,ein Gegen-
stand wissenschaftlichen Verstindnisses. Man muB bei Overbecks Wissen-
schaftshegriff einsetzen, wenn man seine Auseinandersetzung mit der Theo-
logie und dem Christentum verstehen will. Die Wissenschaft ist fiir Over-
beck dazu berufen, an allen Dingen .eine Art jiingsten Gerichts zu voll-
ziehen. Von hieraus bestimmt er auch die Theologie, deren Aufgabe es ist,
am Christentum dieses ,.jiingste Gericht“ zu vollziehen. Vornehmlich ist dies
Aufgabe der historischen Theologie. Die Geschichte aber zeigt, daf das
Christentum im stirksten Widerspruch steht zu seinem urspriinglichen An-
spruch, der Weltverneinung ist, sein Ziel ist die Askese. Von hieraus ver-
steht man Overbecks Ablehnung der liberalen Theologie, wie das von ihm
vor allem in seiner Schrift: ,,Ueber die Christlichkeit der heutigen Theologie®
ausgesprochen worden ist; seinen Gegensatz zu R. Rothes Kulturpro-
testantismus und Riischgls biirgerlicher Theologie. Das Christentum ist durch
seine “Geschichte von ‘seinen urspriinglichen Erwartungen abgefallen und
durch seine Geschichte erstorben. Es mit seiner Geschichte wieder lebendig
zu machen, hilt Overbeck fiir unméglich. Hier zeigt sich noch seine innere
Verbindung zur liberalen Theologie. Auch in seinen Selbstbekenntnissen
finden sich genug Worte der Bissigkeit gegen die liberale Theologie, vor
allem gegen die Ritschlsche Schule und ihren glanzvollsten Schiiler Adolf
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Harnack. Von dieser Sicht, die mit einer scharfen Bekimpfung des Idealis-
mus Hand in Hand geht, versteht man auch die Beziechungen der dialek-
tischen Theologie zu Overbeck. Die Aufgabe der Theologie bestimmt sich
nach Overbeck dahin, daB sie beim Auseinanderkommen der Welt und des
Christentums als Vermittlerin dazu berufen sei, daB es dabei zu einer fiir
das Christentum leidlichen Auseinandersetzung komme. Overbeck wird nicht
miide zu bekennen, daB das Christentum ihn nur als wissenschaftliches
Problem interessiert hitte, aber ihm nicht Gegenstand des religiésen Glaubens
gewesen wire. Sein Wissen hitte ihn um den Glauben gebracht. Hinter all
diesen Anschauungen steht ein unbindiger Wahrheitsdrang und eine grofBe
Liebe zur Wissenschaft, aber man fragt sich unwillkiirlich, worin diese
Wahrheit metaphysisch verankert ist; und die andere Frage, die sich einem
aufdringt, ist die, daf keine Wissenschaft um ihrer selbst willen betrieben
wird. Ist nicht auch Overbeck der Gegenstand seiner Beschiftigung lieber
geworden als er selbst zugibt, so modchte man bescheiden fragen. Wiichst
doch jeder Mensch in die Sache hinein, mit der er sich beschiftigt. Es will
einem manchmal scheinen, als lige auch in Overbecks Verhiltnis zum
Christentum eine unerwiderte Liebe vor, von der er nicht los kommt.
Overbeck selber wiirde das sicherlich verneinen und uns vielleicht wie
in jenem bekannten Tischgesprich antworten: Paulus hitte nur einen
Schiiler gehabt, der ihn wverstanden habe, Marcion, und der hitte ihn
miBverstanden.

Auch sonst ergeben die Selbstbekenntnisse manches Interessante zur Be-
urteilung der Person Overbecks, seines SelbstbewuBtseins, seiner Selbstliebe
und seiner Bescheidenheit. Schlaglichter fallen auf sein Verhilinis zu
Nietzsche und zu Treitschke, seinen beiden besten Freunden. Die Selbst-
bekenntnisse stellen nicht nur eine Rechtfertigung dar, sondern geben dem
Leser Fragen auf zur Ueberpriifung seines eigenen Christ-Seins. Sie sind
ein wertvoller Beitrag zur Gestalt Overbecks, die uns deuntlicher wird und
die monographisch darzustellen lohnend sein wiirde.

Overbecks Selbstbekenntnisse bestitigen das richtige Urteil Karl Jaspers
tiber ihn: ,Eine Nietzsche wvergleichbare radikale Wahrhaftigkeit, ein un-
befangenes Zusehen, ein Zur-Geltung-kommen-lassen aller Moglichkeiten®,

Zur Zeit bei der Kriegsmarine. ; B. Seeberg.

Edmund Schlink: Theologie der lutherischen Bekennt-
nisschriften. Einfiilhrung in die evangelische Theologie. Band VIII;
Miinchen, Ev. Verlag Albert Lempp, frh. Christian Kaiser, 1940, 8°, 428
Seiten; 10.— RM., geb. 11.— RM.

Die lutherisch-konfessionelle Theologie des 19. Jahrhunderts hat in ihrem
Protest gegen einen farblosen Unionismus eine Reihe sehr wertvoller Ar-
beiten zur inhaltlichen Bestimmung der Bekenntnisschriften hervorgebracht,
die schlieBlich in R. Franks ,Theologie der Konkordienformel” ihre Kré-
nung gefunden haben. Hilt man nun bei einem Blick auf den Titel das vor-
liegende umfangreiche Werk fiir eine Wiederaufnahme oder Weiterfithrung
dieser Arbeiten mit den neuen Mitteln und Gesichtspunkten, die eine seit-
dem iiber ein halbes Jahrhundert gehende historische und systematische
Beschiftigung mit den Bekenntnisschriften heute an die Hand geben, so
siecht man diese Erwartung bald getiuscht. Schlinks Buch will nimlich et-
was ganz anderes: in einer neuen theologischen Lehrbuchreihe, deren Eigen-
art man in einer in einem bestimmten Sinne vorausgesetzten Schrift- und
Bekenntnisgebundenheit sehen darf, die Rolle der Prolegomena zur Dog-
matik ibernchmen, Indem damit unter die Entwicklung einer bestimmten
Richtung innerhalb der protestantischen Theologie das Siegel gesetzt wird,
hat das Werk eine gewisse symptomatische Bedeutung fiir die kirchenge-
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schichtliche Lage der Gegenwart und rechtfertigt damit einen Hinweis in
unserer Zeitschrift. 7

Gemeinsam allen theologischen Richtungen heute — und das zeigt ihre
Verbundenheit mit der allgemeinen weltanschaulichen Auseinandersetzung —
ist die Kampfstellung gegen den sogenannten Liberalismus, der wie iiber-
all, so auch in der Theologie und Religion, seine Anziehungs- und Wir-
kungskraft verloren zu haben scheint. Allerdings sind die Methoden, die
zur Ueberwindung der Zersetzungserscheinungen der liberalen Theologie an-
gewandt werden, sehr verschieden und bedingen trotz des gemeinsamen
Ziels die Aufspaltung der protestantischen Theologie in die verschiedenen
Richtungen. Unter allen bisherigen Versuchen zur Losung dieses Problems
nimmt der Schlinks zweifellos eine Sonderstellung ein, Denn er streicht die
grofe Frage einfach aus und negiert die gesamte geistige Entwicklung und
Leistung der vergangenen vierhundert Jahre, indem er die systematisch-
theologische Arbeit verpflichtend binden will an eine Interpretation des Kon-
kordienbuches, ohne sich um die Voraussetzung eines solchen Unternehmens,
die Frage nach dem Recht und der Méglichkeit dieser Bindung, zu kiim-
mern. Dabei lehnt er eine Weiterfithrung der historischen, systematischen
und geisteswissenschafflichen Fragestellungen und Untersuchungen zu den
einzelnen Teilen des Konkordienbuches fiir seinen Zweck ab, sondern er-
klirt es fiir die Aufgabe der Prolegomena zur Dogmatik, den durch
den ,,Consensus der Kirche erhirteien Anspruch der Bekenntnisschriften,
die zu allen Zeiten fiir alle Menschen verpflichtende Schriftauslegung der
Kirche zu sein, zur Kenntnis zu nehmen und im einzelnen zu reproduzieren.
Thema der Dogmatik selber ist dann, die Lehre der Bekenntnisschriften,
wie die Prolegomena sie festgestellt haben, in systematischer Ordnung als
wirkliche Lehre der Schrift darzulegen. Die Arbeit der systematischen
Theologie wird auf diese Weise — wie Schlink selber formuliert — zu
einem hin- und hergehenden ,Gespriich zwischen Schrift und Bekenninis®
Im vorliegenden Werk leistet er nun die erste Aunfgabe, die inhaltliche Re-
produktion des als einheitliches Ganzes verstandenen Konkordienbuches,
indem er die Probleme des Verhiiltnisses von Schrifi und Bekenntnis, der
Offenbarung Gottes als des Schopfers, des Verhilinisses von Gesetz und
Evangelium, der Sakramente, der Kirche, des Verhiltnisses von Staat und
Kirche und der Eschatologie in Form von paraphrasenhaften Traktaten,
die ihre Gedanken und Worte aus den Bekenntnisschriften schipfen, zu-
sammenfaBt und darstellt. Er bedient sich dabei sogar der mythologischen
Bilder und Waérter jener Zeit, ohne sich die Miihe zn machen, jene Ge-
danken in die Worte und Anschauungen unserer Tage zu iibersetzen. So
kann das Ergebnis einer solchen Methode — wie sie in der als Anhang
beigegebenen , Anleitung zur dogmatischen Arbeit* deutlich zu Tage tritt —
nichts anderes sein als ein harmonisierender Ausgleichsversuch der Aus-
sagen hiiben und driiben in stylo antiquo-orthodoxo, als deren letzte Klam-
mer der viel berufene Consensus der Kirche immer wieder herhalten muB.

Diese Andeutungen mogen geniigen, um zn zeigen, zu welchem Ergeb-
nis diese einseitige Betrachtungsweise schlieBlich in vorliegendem Werk ge-
fiihrt hat. Beiseite geschoben ist das, was die wahrhaft kirchliche Theo-
logie aller Zeiten im Banne des Urthemas des Christentums, des Wunders
der Menschwerdung Gottes, von ihren Anfingen bei Paulus und den Evan-
gelien an iiber die Viter der Vorzeit, des Mittelalters, der Reformation und
Orthodoxie bis hin zu den Lehrern der Neuzeit fiir ihre Aufgabe gehalten
und geleistet hat, namlich die evangelische Wahrheit in steter Auseinander-
setzung und Berithrung mit den Ideen und Anschauungen einer jeden Epoche
in einer sich immer erneunernden und verjiingenden Umformung als solche
zu erweisen und zur Darstellung zu bringen. An die Stelle der zugleich
mutvollen und ehrfiirchtigen Arbeit der Jahrhunderte vor uns und deren
Weiterfithrung tritt nun ,das Gesprich zwischen Schrift "und Bekenntnis®,
Als ob Biicher reden konnten! In unserer Religion handelt Gott allein an

Ztschr. f. K.-G. LXL 27
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und mit uns und deutet dieses sein Handeln an uns in seiner Offenbarung
in Jesus Christus; und der Glaube antwortet darauf mit Wort und Tat.
Die Offenbarung Gottes ist nicht einfach die Schrift, sondern Christus! Und
Norm der Dogmatik ist allein Gott, so wie und so weit er sich dem Glau-
ben erschlieBt. Diese Bindung allein ist es, die den falschen Liberalismus
tiberwinden kann, um zur echten Freiheit des Glaubens und Trauens auf
Gott allein zu verhelfen. Nicht aber ein neues Gesetz, das zumal in dieser
Form von uns gar nicht mehr verstanden werden kann, Diese Aufgabe
der Dogmatik ist allerdings viel schwieriger und auch viel gefihrlicher und
erfordert daher auch mehr Mut des Glaubens, aber dafiir hat sie auch
allein die VerheiBung, eine Antwort auf die Lebensfrage: was sollen wir
glauben? geben zu konnen, und nicht die neue, an ein Gesetz sich haltende
Schriftgelehrsamkeit. So ist das Ergebnis dieser Besinnung paradox ge-
nug: die den ,,Consensus der Kirche“ als besonderes Kriterium in der syste-
matischen Arbeit hervorhebende Theologie hat — weil sie sich einer metho-
dischen und grundsitzlichen Begriindung ihres Unternehmens iiberhoben
glaubte — das dynamische Zentrum des kirchlichen christlichen Glaubens
gar nicht erkannt und erreicht, sondern hat infolge einer Ueberbetonung
abgeleiteter und daher zweitrangiger Punkte einen Weg beschritten, der in
konsequenter Weiterfithrung zur Etablierung einer Sondermeinung fiithren
muf.

Hohenneuendorf bei Berlin. Ernst Reffke.

Van Rhijn fiber Van Oosterzee: Dr. M. van Rhijn-Gemeenschap en
Vereenzaming. Een Studie over J. J. van Oosterzee. Amsterdam — H. J.
Paris — 1940. 319 Seiten — mit vielen Photographien,

Der Utrechter Kirchenhistoriker Prof. Dr. M. van Rhijn hat uns in seinem
Buch iiber Van Oosterzee keine Biographie gegeben, sondern einen wert-
vollen Beitrag zur Geschichte von Kirche und Theologie in den Niederlanden
wiithrend des vorigen Jahrhunderts, wobei er die verschiedenen Figuren um
die Gestalt des van Oosterzee herum gruppiert hat. In seiner Uebersicht hat
er die Tragik des Lebens des berithmten Predigers betont, und sein Buch
darum ,,Gemeinschaft und Vereinsamung® betitelt. Zu einer Biographie fin-
det der Leser hier nicht genug, und auch wer etwas zu wissen begehrt iiber
die vielen Schriften des fruchtbaren Autors, soll andere Biicher zu Rate
zichen. Was Van Rhijn gegeben hat, wird aber hochgeschitzt von Jedem,
der ein psychologisches Charakterstudium zu wiirdigen weiB. Und dazu hat
er Quellen benutzt, die bisher noch nicht verdffentlicht sind, einige hunderte
von Briefen an Freunde, Kollegen und zumal einen seiner Sohne, die nie
fiir die Oeffentlichkeit bestimmt waren, und jetzt in Bibliotheken, Archiven
und Sammlungen von Privatpersonen aufbewahrt werden. Das Alles zu-
sammenzusuchen war eine schwierige, doch lohnende Arbeit. So gibt es
z. B. 50 Briefe an Beets, 80 an Da Costa, 50 an Groen van Prinsterer, 140 an
J. J. L. ten Kate, 100 an H. J. Koenen. 135 an G. D. J. Schotel — alles be-
kannte Namen in Holland — und 200 an den Sohn P. C. Das Van-Oosterzee-
Archiv in der Utrechter Universitits-Bibliothek umfaBt nicht weniger als
20 Portefeuilles. Wohl eine reiche Korrespondenz eines Mannes, der das
Herz auf der Zunge hatte, und manchmal von seinen Freunden gewarnt
wurde, nicht so unvorsichtig zu sein und besser seinen Mund zu behiiten
und seine Lippen zu bewahren. Auch in seinen Briefen hat er sich gehen
lassen, und es wire unfair, seine Worte immer auf die Goldwage zu legen.

In manchem Leben wechseln Aufgang und Niedergang miteinander ab;
bei Van Oosterzee sind sie zugleich auf dem Plan. Die Gemeinschaft und
die Vereinsamung sind zusammengehende Koniraste; die erste scheint bis-
weilen die Ursache der zweiten zu sein. Die erste ist allen offenbar; die
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zweite nur Vertrauten bekannt, aber das verborgene Leid hat tieferen Ein-
fluf geiibt, als die glinzendste Bewunderung der groBen Menge. Schon
Allard Pierson hat die Aufmerksamkeit gelenkt auf den groBen Unterschied,
den man bemerken kann beim Lesen der Kanzelreden in chronologischer
Folge zwischen der Heiterkeit, dem regen, lebhaften Geist der friiheren
Periode und der Schwermut, dem Triibsinn der spiteren. Seine feurigsten
Wiinsche sind unerfiillt geblieben. (Van Rhijn S. 250). Daf der Grund des
Unterschieds aufgedeckt wird, scheint mir der groBe Wert des Buches zu
sein; der Autor macht es seinen Lesern deutlich, wie Van Oosterzee in der
Kirche und in der theologischen Wissenschaft wider den Strom gerudert
hat und den Widerstand nicht hat iiberwinden kdnnen.

Van Oosterzee war der beriihmteste Kanzelredner der Niederlande im 19.
Jahrhundert; keiner hat je so groBe Scharen um sich versammeln konnen.
Als ich in Rotterdam Pfarrer war (1892—1900), horte ich viel iiber ihn
‘reden; man war noch immer stolz auf die Menge der Zuhorer und die Zahl
der Equipagen und erziihlte dariiber fast unglaubliche Dinge. Heutzutage
werden die Predigisammlungen nicht mehr gelesen; nur die Predigten iiber
den Heidelberger Catechismus werden noch dankbar benutzt von jungen
Pfarrern. Man spricht auch auf der Kanzel jetzt weniger rhetorisch, muf
aber doch zustimmen, daB die Formulierung des Themas und die Einteilungen
der Predigten unnachahmlich sind, und die groBartige Virtuositit des Pre-
digers rithmen. Die Bearbeitung Van Oosterzee's vom Lukas-Evangelium in
Lange‘s Bibelwerk zeigt wohl, daB fast niemand es ihm in homiletischer
Hinsicht nachmachen kann.

Mit Ausnahme seiner praktischen Theologie werden seine Biicher nicht
mehr gebraucht; frither wurden sie in mehrere europiische Sprachen, ja selbst
in die japanische iibersetzt. In Edmburgh fand ich einmal im Lesesaal einer
groflen Bibliothek nur eine einzige Dogmatik, und diese einzige war die
englische Uebersetzung Van Qosterzee’s. In den Niederlanden ist keines sei-
ner Biicher klassisch geworden. Und daB es so sein wiirde, hat er selber
wohl geahnt; hat er nicht mit Herder geklagt iiber ein verfehltes Leben?
Seine Erfahrungen hat er zusammengefaBt (138) in den drei V's: Vergbdtiert,
verhohnt, vergessen. Er hat sich selber ofters einen Pectoraltheologen ge-
nannt. Das pectus macht nicht allein disertum, sondern auch morosum;
es ist doch gewiB stark iibertrieben, wenn er 1859 an Da Costa klagt
(167), daf} er sich nicht leicht gewdhnen kann an den Wechsel von Zucker-
kind in Auswurf.

Geboren in Rotterdam am 1. April 1817, starb er in Wiesbaden am 29.
Juli 1882. Das Dorf Eemnes-binnen wurde am 7. Februar 1841 seine erste
Gemeinde; noch ehe drei Jahre verstrichen waren, siedelte er nach der kleinen
Stadt Alkmaar iiber, wo er jedoch nur 13 Monate verblieh. Aus der ihm ge-
botenen Wahl zwischen Haag und Rotterdam bevorzugte er seinen Geburts-
ort, wo er am 24, November 1844 seine Arbeit anfing. Erst im Januar 1863
vertauschte er die Maasstadt mit Utrecht, wo er bis 1877 Universitiits-
prediger war, der alle drei Wochen auBer der Ferienzeit die Kanzel bestieg
und als Professor in der theologischen Fakultit die Vorlesungen zu hal-
ten hatte iiber Biblica, Dogmatica und Practica. Er war also 45 Jahre
alt, bevor er.sein Katheder bekam, d. i. bevor er seinen innigsten Wunsch
erfiillt, sein heiBestes Verlangen befriedigt sah! Die Tage seines Ruhms
waren in Rotterdam; als Prediger uniibertroffen, muBte er als Theologe das
Feld riumen trotz seiner Gelehrsamkeit und seltenen Belesenheit; er kam
zu spit. Ob es anders gewesen wire bei einer frither ihm zuteil gewordenen
Professur, unterliegt wohl einigem Zweifel, weil seine Wissenschaft mehr
breit als tief war und sein Denken sich nicht auszeichnete durch Selbstindig-
keit und Urspriinglichkeit.

Das leidenschaftlich begehrte Katheder ist ihm fiinf- oder sechsmal ent-
gangen: schon 1846 in Amsterdam, 1852 in Leiden, 1854 in Utrecht,
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1855 in Leiden, in 1859 in Utrecht. Rotterdam war froh, ihn behalten zu
kénnen, doch hatte es wahrscheinlich keine Ahnung von den Enttiuschungen
seines gefeierten Predigers. In seinen Briefen lesen wir wiederholt die Klage
itber sein trauriges Los. Wohl ist und bleibt er primus inter pares unter
seinen Kollegen, wohl ist und bleibt die Zahl seiner Zuhorer die allergriBte,
aber er hat so viele pastorale und katechetische Arbeit zu leisten, dafl er fast
keine Zeit zum Studium eriibrigt. Ueberdies ist das Publikum so ober-
flachlich und unbefugt, wie es sich nur denken 148t (152). Er mochte doch
so gern von Rotterdam erlost werden! Koénnte er sich doch einen Weg nach
Deutschland bahnen, z. B. zu einer akademischen Stelle in Wiirttemberg oder
Baden! (165). Er kannte doch so viele gleichgesinnte Theologen, und ge-
horte zu der Gruppe der Vermittlung, wie Tholuck, Neander, Lange, Ull-
mann, Nitsch, Martensen. Er war befreundet mit Funcke, Krummacher,
Schenkel, hat aber nie die Gelegenheit bekommen, nach der er sich sehnte.

Keiner seiner Verehrer in Rotterdam hat wohl vermutet, dafi er einmal
schrieb (132): ,,Es wiirde mir nicht schwer fallen mit einem ,ne ossa quidem
mea habebis” die narkotische und giftige Atmosphire, die uns hier umweht,
zu verlassen”. Dann wiinscht er, daB ihm doch einmal eine Tiire aus diesem
Rotterdam gedffnet wiirde. Hitte er zuvor gewufit, daB er immer Pastor
bleiben miifte, dann hitte er Rotterdam nicht gewihlt als sein vitae taber-
naculum.

Als er dann in Utrecht die Professur angetreten hat und (135) dic
Atmosphiire einer vielleicht beispiellosen Herzlichkeit vertauscht hat mit
der der aristokratischen Hoflichkeit, bleiben die Enttiuschungen nicht aus;
dann klagt er (294), daf er im Vergleich mit Rotterdam von Philadelphia
nach Laodicea iibergesiedelt ist. Utrecht ist kloster-keller-friedhofartig; in
der Utrechter Apathie fehlt ihm génzlich die Rotterdamer Sympathie.

Nach dieser Ehrenrettung meiner alten Gemeinde erwihne ich noch gern,
was Van Rhijn angefiihrt hat zur Entschuldigung seines beriihmten Vor-
gingers. Wer die Geschichte der hollindischen Theologie auch nur einiger-
mafen kennt, weiff von neuen Anschauungen und Systemen, deren Anhiinger
notwendig im Widerstreit gerieten mit den Verteidigern der alten Lehrsitze.
Van Oosterzee, der Apologet bis ins innerste Mark, war seinen Widersachern
nicht gewachsen und konnte Minnern wie Scholten und Kuenen die Wage
nicht halten. Schon 1848 gab der erstere die Lehre der Reformierten Kirche
heraus, und inaugurierte damit die Dogmatik der modernen Schule, wodurch
er in flagranten Widerstreit kam mit der supranaturalistischen Orthodoxie
des Van Oosterzee; der zweite war der GroBmeister der neuen Alttestament-
lichen Wissenschaft und féllte ein vernichtendes Urteil iiber Van Qosterzee’s
1855 erschienene Christologie des Alten Testaments. Auch mit Opzoomer,
der die empirische Philosophie bei uns einfiihrte, hatte er den Kampf zu
bestehen: dieser spendete ihm das nicht geringe Lob (202), daB er nie die
Spitze seiner Waffe vergiftet hatte, und nie durch einen Aufwand gekrinkter
Eitelkeit oder durch bittere Rache eigner Ehre sein Leben verunzierte.

Er lag aber nicht nur im Streite mit der linken, sondern auch mit der
rechten Seite der Theologen: mit der ethischen Schule von Chantepie de la
Saussaye Sr. und dem Neocalvinismus von Kuyper. La Saussaye, vielleicht
der groBte Theologe der Niederlande im 19. Jahrhundert, war der Erneuerer
der Theologie auf biblischer Grundlage ohne scholastische Zusiitze und folgte
dabei den Spuren von Pascal und Vinet. Van Oosterzee hatte einen anderen
Ausgangspunkt, und drang auf Riickkehr zum Autorititsprinzip. Er war und
blieb der Apologet, der die Wahrheit des Evangeliums verteidigte mit allen
Mitteln, die ihm zu Dienste standen; die ethische Schule war iiberzeugt, daf
die Wahrheit keiner Verteidigung bedarf und ibre Evidenz mit sich bringt
fiir jeden, der Gottes Willen tun will. Die Apologie hatte sich schon iiber-
lebt, und van OQosterzee muBte die bittere Erfahrung machen, daB
mehrere seiner akademischen Zuhorer seine Spur verlieBen um Anderen zu
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folgen. La Saussaye Jr., Van Dijk und Valeton, drei kiinftige Professoren,
gehorten dazu; Valeton wurde spiter Van Oosterzee’s Kollege und erdffnete nach
seinem Tode seine Vorlesungen mit einer Rede, die er ,ein neuer Anfang
nannte, womit er die apologetische Periode abschlo8.

~ Der Neo-Calvinismus folgte dem durch Voetius gebahnten Pfade. Van
Oosterzee, dessen Lebensdevise ,,Christianus mihi nomen, Reformatus cog-
nomen’ es unmoglich gestatten konnte, daB das cognomen die Stelle des
nomen einnahm, konnte natiirlich nicht mit Kuyper zusammen gehen. Die
Eroffnung der Freien Universitit hat er noch erlebt (1880), aber die grofie
Ausbreitung der Reformierten Richtung und die kirchliche Trennung von
1886 nicht mehr, wodurch ihm groBer Schmerz erspart blieb.

Die Vereinsamung war schon schmerzlich genug. Der verwohnte Ge-
fithlsmensch, der so oft und so lange verhitschelt war, konnte keine Unter-
schiitzung ertragen. Eine zweite Ursache der Vereinsamung, zugleich eine
Entschuldigung derselben, war die Aenderung der ihm anvertrauten Ficher,
infolge des Gesetzes fiir den hoheren Unterricht von 1876. Friiher war der
Unterricht an den Universititen und Hochschulen geregelt durch konigliche
Verordnungen — es ist also nicht korrekt von einem neuen Gesetze zu
reden —, aber 1876 wurde das alles gesetzlich festgelegt. Der Name der
Theologischen Fakultit wurde nicht gedndert, aber ihre durch den Staat
ernannten Professoren gehdrten doch eigentlich zu einer Fakultit der Re-
ligionswissenschaft; die spezifisch theologischen Ficher sollten gelehrt wer-
den durch von der Kirche ernannte Professoren. Die biblische, dogmatische
und praktische Theologie, alles Ficher Van Oosterzee's, verlor er und fortan
hatte er Religionsphilosophie zu dozieren. Dazu kam noch ein neuer
Verlust, wahrscheinlich fiir sein Gefiihl der erheblichste: er konnte nicht
linger Universititsprediger sein. Die kirchlichen Professoren wurden erst
1878 ernannt; Van Oosterzee mufite seine geliebte Dogmatik abtreten an
Cannegieter, anfangs der Groninger, spiter der modernen Richtung zugetan.
Woas vielleicht noch schmerzlicher fiir ihn war, ein neu gebildeter Verein
ernannte 1880 den Utrechter Pastor Bronsveld zum Privatdozenten fiir
Dogmatik und Kanzelberedsamkeit.

Dazu kam noch, daB Beets, der beriihmte Verfasser der Camera Obscura,
Pastor in Utrecht, 1875 zum theologischen Professor ernannt war mit dem
Auftrag, die Einleitung in das Neue Testament und die Dogmengeschichte
nebst anderen Fichern zu dozieren. Beets rief Van Oosterzee um Hilfe an;
der konnte nichts verweigern, lud jedoch eine zu schwere Last auf seine
Schultern.

Drittens nenne ich die héuslichen Sorgen: sechs junge Kinder in Rotler-
dam gestorben, spiter Geldschwierigkeiten, stets hinfillige Gesundheit mit
Diabetes und Schlaflosigkeit; wen wundert es, da8 nicht immer das Herz
voller Freude war?

Zuletzt eine heikle Frage: Van Rhijn hat es selber (10) gefiihlt, da8 seine
Leser diese stellen wiirden. Hat er gut daran getan, dies alles zu publizieren?
Die Zahl der Einwohner von Rotterdam, die personliche Erinnerungen an
Van Oosterzee haben, ist #uBerst gering; jedoch wird sein Ruhm daselbst
noch immer anfrecht erhalten. Man wird es dort dem Herrn Van Rhijn
sehr iibel nehmen, daB er seine Entdeckungen offenbar gemacht hat.

Natiirlich hat er das vollste Recht, mitzuteilen, was offentlichen Ver-
sammlungen anvertraut wurde, Der Historiker als solcher hat die Pflicht,
nichts zu verschweigen. _

Ich bedaure, daB der Sohn die Briefe seines Vaters nicht vernichtet hat.

Leiden, August 1942. H. M. van Nes.
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Gosta Ho k: Die elliptische Theologie Albrecht Ritschls nach Ursprung und
innerem Zusammenhang, (Uppsala Universitets Arskrift 1942, 3). Uppsala
und Leipzig, Otto Harassowitz).

Diese neueste Untersuchung der Theologie Ritschls hat drei Vorziige, Sie
stellt die Gedanken Ritschls im Zusammenhang mit den groBen Denkern sei-
ner Zeit dar, und sie beriicksichtigt dabei das Einzelne. Sie sieht Ritschl
von der theologischen Problematik unserer Zeit her, und sie kommt so
zu aktuellen Fragstellungen und Antworten, SchlieBlich beriicksichtigt sie
Materialien, die bisher nicht ausgeschépft worden sind, die Kolleghefte und
Aufzeichnungen, die Otto Ritschl dem Vif. groBziigig zur Verfiigung gestellt
hat.

Gerade der dritte Punkt verleiht dieser Arbeit einen besonderen Wert
und erhebt Anspruch auf allgemeine Beachtung. Das Ganze ist von der
Frage nach der Religion her entworfen. Ist das schon iiberraschend. so wichst
die Spannung bei den Ausfithrungen des Vf. iiber die beriihmte Erkenntnis-
theorie Ritschls, ihren Ursprung, ihre Abhiingigkeiten und ihre Bedeutung
im Ganzen des Systems. — Ich kann den Vf. zu dieser seiner Erstlings-
arbeit nur aufrichtig begliickwiinschen. Hier zeigt sich eine systematische
Begabung.

Berlin-Grunewald. E, Seeberg.

Walter Birnbaum: Die freien Organisationen der deut-
schen evangelischen Kirche. Verlag Kohlhammer, Stutttgart
1939. VI, 194 Seiten.

Das in der von Erich Seeberg herausgegebenen Sammlung , Theologische
Wissenschaft”, Verlag Kohlhammer, erschienene Buch »Die freien Organi-
pationen, gehort zu den wertvollen praktisch-theologischen Veréffentlichun-
gen der Gegenwart. Es hat in den letzten Jahrzehnten nicht an guten Ar-
beiten iiber das gleiche oder dhnliche Thema gefehlt: die groBen Werke
sind aber meist fiir Fachleute geschrieben und als Lehrbiicher zu umfang-
reich und unverwendbar; Biicher kleinen Umfanges befriedigen dagegen den
Wissenschaftler nicht. Das Fehlen eines geeigneten Lehrbuches ist wohl auch
ein Grund dafiir, daB die Beschiftigung der Studenten mit dem hier in Frage
kommenden wichtigen Lebensgebiet der evangelischen Kirche bisher sehr
zu wiinschen iibrig lieB. ,Die Freien Organisationen® fiillen eine vorhandene
Liicke in bester Weise aus,

Dem Verfasser ist es gelungen, den vorliegenden umfangreichen Stoff
zweckmilig zu begrenzen. Mit Umsicht und Sachkenntnis ist das ganze Ge-
biet der Inneren Mission und in Kiirze auch das der AeuBeren Mission dar-
gestellt, ohne daB etwas Wichtiges weggelassen ist. Der Grundsatz, an Stelle
restloser Vollstindigkeit des Stoffes vor allem das , Typische zu wihlen,
ist nmicht nur richtig erkannt, sondern auch beweiskriftig durchgefiihrt.

Nicht minder zweckmiiBig ist die vom Verfasser gewiihlte Einteilung, die
einen Ueberblick iiber die umfassende Materie erleichtert: zuerst werden die
»organischen Gebilde” behandelt, d. h. die mehr oder weniger in sich selbst
abgeschlossenen Werke, wie z. B. das Werk eines Léhe, Theodor Fliedner,
Ludwig Harms, GoBner u. a. AnschlieBend wird der Wandel vom organischen
Gebilde zur Organisation beschrieben. Die Geschichte der »organischen Ge-
bilde” in den Jahren 1800 bis 1860 zeigt keine geradlinige Entwicklung; fast
immer gerit der EntwicklungsprozeB irgendwie ins Stocken und die ur-
spriingliche Kraft erweist sich so gut wie erschopft. Das geschieht meist in
den Jahren 1865 bis 1880. Von diesem Zeitabschnitt steht die Entwicklung
unter einem neuen Gesetz: die Bildungen wachsen nicht mehr, sie werden
nur grofer, sie werden Organisationen. Jetzt stehen vor uns nicht »Bewegun-
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gen®, sondern ,Massenformierungen. Die Form, friiher vom inneren Gehalt
belebt, wird jetzt fest und starr und entspricht nicht mehr unmittelbar dem
Geist, der die Form beherrschen soll. Das bis dahin organische Verhiltnis
zwischen Geist und Form wird jetzt mechanisch. Es wiederholt sich vor
unseren Augen das Schicksal, dem fast alle Bewegungen unterliegen. Der
die Zeit beherrschende Liberalismus wirkt sich auch auf die entstehenden
Organisationen aus. Es tritt eine Losung vom echten Grunde alles Lebens
ein. Bindungsloser Individualismus kommt zur Herrschaft. Masse statt Ge-
meinschaft sind die Folgen.. Wenn die eben genannte Entwicklung in den
meisten Fillen festzustellen ist, so iibersieht der Verfasser keineswegs, daB
dieses Schema nicht in jedem Fall anwendbar ist. Fiir die Darstellung er-
weist sich aber dieses Grundschema als sehr zweckméBig.

Ein besonderer Vorzug des Lehrbuches ist das Bemiihen des Verfassers,
nicht nur die erkennbaren Tatsachen zu regisirieren, sondern auch die Krifte
aufzuzeigen und verstindlich zu machen, die in den geschilderten Vorgingen
wirksam sind. Der Mutterboden, auf dem die einzelnen Gebilde gewachsen
sind, wird sorgsam beschricben. Die sozialen Verhiltnisse werden beachtet
und den Beziehungen zum vodlkischen Leben wird volle Aufmerksamkeit ge-
schenkt. Hier liegen besondere Schwierigkeiten vor: sowohl die Gefahr der
Weitschweifigkeit ist zu vermeiden als auch die Gefahr einseitiger Enge. Der
Verfasser findet iiberall einen gangbaren Weg und bringt in knappen Aus-
fithrungen das Wichtigste.

Die Darstellung ist bis in das Jahr 1938 forigefiihrt. In unparteiischer,
sachlicher Weise werden die Geschehnisse der letzten Jahre beurteilt. Zu-
treffend wird darauf hingewiesen, daB die freien Organisationen die Reste
liberalistischen Denkens auszuschalten haben. Jedes Teil ,,muf lernen, daB
das Wesen seiner freien Selbstindigkeit nur im gliedhaften Zugehoren zum
Ganzen besteht®. Die freien Werke miissen jeden Eigen-Sinn aufgeben und
sich nicht nur willig, sondern bewuBt als Glieder eines groBeren Ganzen
formieren. ,Die Innere und die AeuBere Mission mufl nicht als Zweckver-
band, sondern von innen her zu einem solchen Ganzen werden®. Viele
Schwierigkeiten und Ungeklirtheiten ergeben sich daraus, daf das Verhiilt-
nis von Staat und Kirche noch keine endgiiltige Gestaltung gefunden bat.
.Die Kirche muf die Illusion aufgeben, als ob sie irgend ecinen eigenen
Raum gegeniiber dem Staat zu beanspruchen hitte, und sie mufl sich von
Luther zum Dienst in die konkreten Ordnungen des offentlichen Lebens
weisen lassen”. ,Der Staat muf dann der Kirche zu ihrem religiosen Dienst,
der nie ein klerikaler sein darf, Freiheit und Schutz geben®. So weist der
Verfasser in kurzen Ausfithrungen und Erwiigungen in die Zukunft. Ob diese
Wege gangbar sein werden, wird davon abhingen, ob von aufierkirchlichen
Stellen die kirchliche Mitwirkung gewiinscht und zugelassen wird, b ein
funktionales Ineinander von Staat und Kirche* zur Verwirklichung kommt.
Unabhingig von diesen Bedingungen bleibt, wie der Verfasser mit Recht
betont, die entscheidende Grundlage aller Werke Innerer und AeuBerer Mis-
sion: ,,Christus muB uns von neuem Wirklichkeit werden, wie er es den Vitern
war”. — Sowohl dem im praktischen Amte befindlichen Theologen wie dem
Studierenden wird das Lehrbuch wertvollen Dienst leisten.

Beerfelde iiber Fiirstenwalde/Spree. H. van Beuningen.
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Elisabeth ReuB, geb. Caspari: Kircheund Klerusin Frank-
furt/Oder im Mittelalter, Berliner Dissertation 1941, 120 Seiten,
Christl. Zeitschriftenverein). ’

Ueber die Kirchen Frankfurts/Oder und ihre Baugeschichte besaBen wir
bereits in den Kunstdenkmilern der Provinz Brandenburg VI 2 eine gute
Darstellung, die auch von™ Elis. ReuB zu Grunde gelegt und nur nach der
rechtsgeschichtlichen und o6konomischen Seite erginzt wurde. Freilich ver-
mift man dabei den notwendigen Ueberblick iiber die einschligige neuere
Literatur und die rechtsgeschichfliche Einfithlung. So wird, ganz entsprechend
der Darstellung in den K, D., bloB aus dem heutigen Architekturbefund
St. Nicolai als die dlteste Stadtpfarrkirche angesprochen, obwohl sie sich
rechts- und verfassungsgeschichtlich als Filiale der Marienpfarrei deutlich
kennzeichnet: sie wird nie in den mittelalterlichen Urkunden als Pfarrkirche
charakterisiert, wohl aber St. Marien und zwar schon in der Urkunde von
1300 (Riedel 23 S, 6), wo der Pfarrpriester von St. Marien als Seelsorger
der erkrankten Biirger genannt wird. ReuB aber meint (S. 11) aus dem
Blauen heraus ,sicherlich war um diese Zeit St. Nicolai noch Pfarrkirche®.
In allen folgenden Urkunden von 1306, 1312, 1323 usw. wird die parochialis
ecclesia oder der Stadtpfarrer (plebanus) von Frankfurt nur auf St. Marien
bezogen. Aber selbst aus der Urkunde von 1253, wo das forum apud s. Nico-
laum ,dhnlich wie der Hauptmarkt“ bestenert werden soll, darf oder muB
man das Vorhandensein einer anderen Kirche auf dem Hauptmarkt schlieBen,
weil sonst ein forum apad ecclesiam ohne den Namenszusatz zu erwarten
wire. Ein wichtiger Hinweis auf die Pfarreigenschaft von St, Marien ist
ferner in der dortigen Kalandsbruderschaft (s. u.) und in der seit 1341 nach-
weisbaren, von R. (S. 91f) nebensichlich behandelten Pfarrschule gegeben,
die in m. Mirkischen Bildungswesen vor der Reformation (S. 70f.) ein-
gehend behandelt wurde; desgl. im groSen Kirchhof (vergl. m. Pfarr-
kirche und Stift S. 5), Auch in Brandenburg ist s. Nicolai trotz seiner
heutigen ilteren (roman.) Architektur als Filia der Pfarrkirche S. Godehard
erwiesen, ganz #hnlich wie s. Marien in Pasewalk die Mutterkirche der
dortigen, architektonisch ilteren s, Nicolai war und wie sie entsprechend
bei S. Marien zu Burg (im 10. Jahrh. bereits vorhanden: K. D. d. Prov.
Sachsen 21, 47) und der dortigen Filia Nicolai gewesen ist, desgl. bei den
Marienkirchen und ihren Nicolausfilialen in Jiiterbog, Treuenbrietzen, Prenz-
lau u, a.

Die Friihgeschichte Frankfurts wird durch R. nicht iiber die K. D. hin-
aus gefordert, die eine urspriinglich slawische Siedlung mit Kiez annehmen,
Die christliche Kultur aber wurde seit Otto von Bamberg um 1124 sogar
nach dem im Norden und Osten von Frankfurt gelegenen Pommern von den
Deutschen verbreitet, deren Lieblingsheilige bekanntlich Maria war. So hat
der Bamberger Bischof schon 1124 eine Marienkirche in Pyritz und 1125
eine solche in Kolberg geweiht (Scr. 12, 783, 857). Auch die Pasewalker
Marien-Mutterkirche geht in die Zeit vor 1150 zuriick (m. Alt-Pasewalk, 1934,
S. 12—16). Nikolaikirchen sind aber erst spiter in den slawischen Ursiede-
lungen als Kapellen der deutschen Pfarrkirchen entstanden. Ueber Irre-
fithrungen durch den heutigen architektonischen Befund vergl. ebd. S. 15
Man denke daran, daB vor dem heutigen Bonner und Xantener Miinster
(13. Jahrh.) nicht weniger als 6 andere Kirchenbauten aus fritheren Jahr-
hunderten archiologisch nachgewiesen sind! Die Behauptung (S. 38), daB
der Pfarrer den Kirchendienern nichts zu gebieten hatte, steht im Wider-
spruch zu dem Satz (5. 41) ,sie sollen willig sein, dem pfarner und seynen
capellan gehorsam zu seyn“, so wie es auch in rheinischen Stadtpfarreien
herkémmlich war (vergl. m. Abhandlung iiber den Kiister in Niederrhein.
Annalen 74, 1902, S. 163—178).
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Der Abschnitt iiber den Kaland (8. 71f.) bedeutet einen Riickschritt in
unserer Erkenntnis. Wir wissen, daB in den Urpfarreien mit Erzpriester-
sitz die jeweiligen Seelsorgegeistlichen| der im Bezirk der Mutterkirche ent-
standenen Tochterkirchen unter dem Vorsitz des Erzpriesters oder Dekanes
(Propstes), auch dessen Stellvertreters, regelmifiige Zusammenkiinfte pfleg-
ten zum Zwecke der Aussprache und Belehrung, des gemeinsamen Gottes-
dienstes, nicht zuletzt zur gegenseitigen Unterstiitzung in Fillen von Not,
Krankheit und Tod (m. Alt-Pasewalk, Kap, 8f., dazu Bespr, in ZKG. 54,
S. 367; Uckeley in Balt, Stud. 37; Ritter in Pasewalk. K. Blatt 1934 Nr. 21).
Obwohl dort die boshafte Filschung der sog. Pasewalker Kalandstatuten
nachgewiesen ist, wird dennoch von R. das Mirchen weiter erzihlt, ,daB
man am Ende des M. A.s von Trunkenbolden zu sagen pflegte, er calandert®.
DaB sich in diese angesehene geistl. Bruderschaften auch hochstehende Laien
beiderlei Geschlechts aufnehmen lieBen zur Teilnahme an den guien Werken
und Gottesdiensten, war bekannt,

Der in St. Marien zu 1540 (S. 77) genannte ,Altar armen Briider” deutet
auf eine Bruderschaft zur Unterstiitzung armer Kleriker, wie in Brandenburg
(Riedel 8, 213) und in anderen Stidten solche bezeugt sind (Wichmann-Jb. 2,
38f.). Hinsichtlich der von R. (S. 77f.) behandelten Elendenbruderschaften
zeigen sich #hnliche Mangel der Forschung. Es wird sogar behauptet ,.die-
ser Gilden geschieht fast nie Erwidhnung”, Dabei sind uber 70 mirkische
Bruderschaften solcher Art festgestellt worden (Wichmann-Jb. 1932, S. 34
bis 44). Von Mbdller, dessen doch etwas veraltete ,Elendenbruderschaften®
zu Grunde gelegt wurden, hatte fiir.den Frankfurter Bezirk nur 4, stait 11
vorhandenen Gilden nachgewiesen und fiir Brandenburg nur 24, In Frank-
furt waren offenbar 2 Elendengilden, wie in Berlin, Spandau und Bernau,
wihrend in Salzwedel und Brandenburg sogar je 3 dieser Gilden nachweis-
bar sind. Die S. 76 f. behandelte Marienbruderschaft hatte es, dhnlich wie
die Mariengilden in Angermiinde, Neuruppin und StrauBberg, vornehmlich
auf  Verherrlichung der Gottesdienste durch Marienhymnen (Salve regina
u. a.) abgesehen, Ihr Einkommen erscheint mit 10 Schock (= 20 Gulden)
jihrlich recht gering im Vergleich zu dem des Kalandes mit 123 Schock
— 246 Gulden + 121 Gulden = 367 Gulden. Die Verfasserin hat es unter-
lassen, die iiberaus zahlreichen Angaben von Miinzen und Geldwerten (Schock,
Groschen, fr., ,frusta? ,stiick® (S. 15) u, a auf einen gleichen Nenner zu
bringen und sich selbst wie dem Leser dadurch das Verstindis fiir die
wirtschaftlichen Belange der Kirche am Ausgang des Mitielalters erschwert.
Hitte sie des Rezensenten Schrift iiber die mirkische Karitas im M. A,
(Wichmann-Jb. 1932) zu Rate gezogen, so wiren auch ihre Abschnitte iiber
das Spitalwesen (S. 64—71) wesentlich vertieft worden. Insbesondere ver-
miBt man bei dem Kapitel iiber das Heiliggeistspital eine Beriicksichtigung
der Darlegungen H. C. Wendlandts und m. Kritik des sonst verdienstvollen
Buches von Reicke (das deutsche Spital). Hier mag wenigstens zur Kor-
rektur betont werden, daB nicht das HI.. Geistspital zu Montpellier, sondern
das romische als Vorbild und #ltestes zu gelten hat (vergl, Schifer,  die
deutschen Mitglieder der HIl. Geist-Bruderschaft zu Rom am Ausgang des
M. A.s, Paderborn 1913). Die Heiliggeistspitiler in Havelberg und Branden-
burg haben sich als #lter denn das von Montpellier erwiesen (Wichmann-
Jb. 2, 12)! Obwohl die Frankfurter Hl. Geistkirche neben dem Spital i. J.
1370 ausdriicklich genannt wird mit ihren zwei Altiren (S. 67), die noch
1540 vorhanden waren, wagt R. den vollig unverstindlichen Satz (S. 67)
svon einer Kirche zu Heiliggeist (!) kann keine Rede sein, da die zum
Spital gehorende Kirche erst 1680 erbaut worden ist“. Vorher hatte R. noch
dazu auf die Zerstorung des Spitals durch die Hussiten hingewiesen, freilich
die erneute Verwiistung seitens der Schweden i, J. 1631 nicht erwihnt, Das
S. Georgspital wird sonderbarer Weise an zwei auseinander gelegenen Stel-
len (S. 46 bis 47 und 64 bis 66 behandelt. Es war, wie in Freienwalde zu-
gleich der h. Maria Magdalena geweiht.
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Merkwiirdigerweise wurde das Gertrudenspital iibersehen, obwohl seine
Kirche (S. 481f.) geschildert wird und die Spitalgebiude noch auf dem Stadt-
plan von 1636 zu sehen sind. Ueber die groSe Zahl mirkischer Gertruden-
spitiler vergl. Wichmann-Jb. 2 S. 21f. Sie lagen fast alle, wie in Frank-
furt, vor dem Stadttor und waren fiir arme Pilger bestimmt. Nach den Ur-
kunden von 1467 und 1540 bildeten die Frankfurter Gewandschneider als
Elendenbruderschaft die Stifter und Patrone des Gertrudenspitals, so wie
in Teltow die Schneidergilde und in Neuruppin die Fleischergilde die ,Elen-
den* betreute (Wichmann-Jahrb, 2 S. 35f) Zu S. 34f., 70 und 86 ist zu
bemerken, daB die Einbeziehung von Kirchenbau und Spitilern in -das
stidtische Verwaltungsnetz keine Besonderheit fiir Frankfurt bedeutet, son-
dern anscheinend von jeher in den Stidten iiblich war, wo je zwei Provi-
soren, Kirch- oder Heiligenmeister u. #. unter Aufsicht von Magistrat und
Pfarrer fiir die Vermdgensverwaltung bestellt wurden (Wichmann-Jahrb, 2.
30). Seite 87 ist der Satz zu bheanstanden ,das Recht, den Pfarrer einzu-
setzen, war grundsitzlich ein Privileg des Patronatsherrn”, Es handelt sich
vielmehr nur um das Priisentationsrecht an den Bischof oder seinen Ver-
treter zur Investitur (Einsetzung ins Amt). In den alten Koélner Patronats-
pfarreien des Domes ist das Pfarrwahlrecht seit dem hohen M. A. bezugtl

In der ausfiihrlichen und ansprechenden Schilderung des Frankfurter
Franziskanerklosters (S. 51 ff.) vermiBt man eine genauere Darstellung sei-
ner gewaltsamen Aufhebung im Jahre 1540, noch mehr bei der muster-
giiltigen Kartause (S. 54—63), wie der ehrwiirdige Prior und tapfere deut-
sche Mann, Peter Golitz, schmihlich eingekerkert und die wertvolle Biblio-
thek weggenommen wurde, so daB er den Kurfiirsten beim Reichskammer-
gericht als Landfriedensbrecher verklagen muBte (Wichmann-Jahrb. 2, 91).

Die Beginen, die nur gelegentlich (S. 69f.) erwidhnt werden, hitten
groBere Aufmerksamkeit verdient, Sie sind neuerdings als die barmherzigen
Schwestern oder Diakonissen des M. A.s gewiirdigt worden (Medizin. Welt
1936). Fiir die Mark sind seither 18 Niederlassungen nachgewiesen (R. kennt
nur 3). In Brandenburg und Neuruppin wurde, dhnlich wie in Frankfurt
(Nonnenviertel) eine Stadtgegend nach ihnen benannt. In Treuenbrietzen
stand ihr Haus, wie in Frankfurt, bei S. Nicolai; in Jiiterbog wohnten sie
ebenfalls beim Gertrudenspital.

Der Raum verbietet noch weitere Erginzungen und Korrekturen, nament-
lich zu dem Ilehrreichen Abschnitt 7 iiber das Verhilinis von Klerus und
Biirgerschaft. Schon diese eingehende Besprechung rechitfertigi sich nur
mit Riicksicht auf die beiden Herrn Protektoren der Berliner Dissertation.

1) Die Verfasserin schreibt immer (S. 14 und 96, 52) irrig ,frustra®
Auch sonst zeigen sich Konflikte mit der lateinischen Sprache, z. B. S. 75
Katharine virgine* statt virginis; S. 105, 274 ist in den rdmischen Zahlen
aus 1347 ein 1017 geworden. S. 78 wird altare ,exulum® als masculinum
behandelt usw.

Potsdam. Karl Heinrich Schdfer.

Dr. Wilhelm Berning: Das Bistum Osnabriick vor Ein-
fiithrung der Reformation (1543). 1940, 318 Seiten. Buch-
druckerei und Verlag Fried. Obermeyer, Osnabriick. (Das Bistum Osna-
briick. Herausgegeben von Joh. Vincke, Band 3).

Dieser Beitrag zur Bistumsgeschichte fiihrt die Forschungen iiber das Bis-
tum Osnabriick von Johannes Vincke und Lambert Huys fort und stiitzt
sich dabei auf bisher unbekannte und unbenutzte Quellen der einheimischen
Archive. Hier werden die Quellennachweise, die man bei C. Stiives Ge-
schichte des Hochstifts Osnabriick so schmerzlich vermiBte, erbracht.
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B. will die religitse Lage des Bistums Osnabriick am Ausgang des Mit-
telalters niher erforschen unter zeitlicher Beschriinkung auf die ersten Jahr-
zehnte des 16. Jahrhunderts. Es wird ein Bild der katholischen Kirche im
Bistum Osnabriick in allen Einzelheiten entworfen, das die mannigfaltigen
Erscheinungen des religiosen Lebens umspannt. Ein Ueberblick iiber die
Titigkeit des Osnabriicker Offizials und der Bischofe soll nachweisen, daB
in den letzten Jahrzehnten vor Einfiihrung der Reformation die kirchliche
Disziplin gehandhabt und die kirchliche Ordnung ,im groBen und ganzen®
beachtet wurde. Alles hielt sich ,in ertriiglichen Grenzen”. DaB der Osna-
briicker Klerus in. seiner sittlichen Haltung auf Grund der Quelleniiber-
lieferung belastet wird, gibt B. zu. Trotzdem stellt er die Feststellung vor-
reformatorischer MiBstinde in Abrede.

Als Katholik riickt B. natiirlich die kirchlich-katholische Restaurationsbe-
wegung, die Reformtiitigkeit und -Politik der Bischife in den Vordergrund
und stellt sie neben die protestantische Reformation: bis 1524/25 war Osna-
briick von der Reformation unberiihrt und das religiose, kirchliche Leben
erfreulich rege; eine religiose Erstarkung durch die katholische Reform
wurde erstrebt. Dafiir werden eine Fiille von Tatsachen und Zeugnissen bei-
gebracht. Die westfilisch-niedersichsische Hartnickigkeit hat nach B. das
Festhalten an der alten Ordnung bestirkt und der schlechte Besuch des
Chorgottesdienstes ist nur eine Folge reformatorischer Predigten. Aber
schlieBlich sind doch die Versuche der Zuriickfithrung zur alten Ordnung
und der neuen Sicherung alter Bestinde, d. h. der Abwehrkampf gegen die
.drohende Gefahr des Protestantismus gescheitert. Als ob die Einigung
durch die Agitation der Reformatoren zerstort worden wire!

In einem ahschlieBenden Ueberblick hebt B. die Hauptziige des Gesamt-
bildes heraus.

Die Darstellung B.s hilt sich vor allem an das Material der Archivbe-
stinde, die ihm gute Dienste geleistet haben, d. h. zum Nachweis der Thesen,
die er anschlagen will. Angesichts der apologetischen Absicht wird man von
ihm nicht konfessionelle Unvoreingenommenheit erwarten konnen. Die
Schrift B.s ist nicht tendenzlos. Warum sich die Reformation in Osnabriick
erst spiter hat durchsetzen konnen, was bis dahin hemmend wirkte, ob
wirklich der Klerus seiner Aufgabe gewachsen war, das sind Fragen, fiir
die B. allzu schnell die Antwort prisent hat. Damit erfaBt er aber die re-
ligiosen Krifte des Luthertums nicht. Die ersten Anzeichen des lutherischen
Einflusses werden als Gefahren fiir den Bestand der Kirche angesehen und
daher die Reformation unterdriickt.

Wir werden nicht instand gesetzt, uns ein klares, abschlieBendes Bild
zu machen iiber die Zeit kurz vor der Reformation — was angesichts der
Tatsache, daB sich die Forschung mit diesem Teil der Bistumsgeschichie
noch zu wenig beschiftigt hat, fruchtbarer wire, als eine Rechtferiigungs-
schrift. — B. entwirft ein giinstiges Bild, indem er Lichtungen durch den
dunklen Wald der vorreformatorischen Zeit schligt und nachher iibersieht,
daB da einmal Biume gestanden haben. Das Bild dieser Zeit ist doch viel
baum- und schattenreicher. Und kein Forscher darf sich von der wissen-
schaftlichen Strenge dispensieren, die auch ihre Schlagkrait besitzt.

Bonn a. Rh. Hermann Reuter

Wilhelm Dersch: Hessisches Klosterbuch. Quellenkunde
zur Geschichte der im Reg.-Bezirk Kassel, im Kreis Grafschaft Schaum-
burg, in der Provinz Oberhessen und dem Kreis Biedenkopf begriindeten
Stifter, Kloster und Niederlassungen von geistlichen Genossenschaften
(= Verdffentlichungen der Historischen Kommission fiir Hessen und
Waldeck 12) Marburg, Komm.-Verlag N. G. Elwertsche Verlagsbuchhand-
lung (G. Braun) 1940. 205 Seiten. 8.50 RM., geb. 10.— RM.
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1915 erschien das Hessische Klosterbuch von Dersch in 1. Auflage. Es
ist in vielerlei Hinsicht als vorbildlich anerkannt, hat sich bewihrt und ist
jetzt nach 15 Jahren in 2. Auflage erschienen. Es will eine Quellenkunde zur
Geschichte der Niederlassungen von geistigen Genossenschaften jeder Art im
hessischen Raume sein. Nach kurzen Angaben iiber Ort, Name, Ordenszuge-
horigkeit und die wichtigsten Daten aus der Geschichte der Niederlassung
folgt zunichst, was iiber ihre Bibliothek und ihr Archiv festzustellen war,
dann weitere ungedruckte Quellen (Urkunden und Akten), schlieBlich die
gedruckten Quellen und Darstellungen. Bei den groBeren Klostern sind dié
letzteren nach zeitlichen Abschnitten, Personen, Grundbesitz, Gebiuden usw.
untergeteilt. Angefiigt sind der Liste Zusammenstellungen nach der terri-
torialen Zugehorigkeit vor 1803, der Dibzesanzugehorigkeit vor 1821, iiber
Ordenszugehérigkeit, die Klosterpatrozinien und die Reihenfolge der
Pfriinden.

Man moéchte wiinschen, daB alle deutschen Landschaften ein derartiges
Elosterbuch besiBen. Ein Aenderungswunsch hat sich mir bei seiner Be-
nutzung immer wieder aufgedréingt. Bei D. erscheinen die gréBten und
wichtigsten Kloster und Stifter in einer Reihe mit Klosterhéfen, Ter-
mineien, Klausen und Beginenhifen. Das ergibt eine groBe Fiille von Na-
men, wobei das Wichtige in der Masse der kleinen Dinge beinahe verschwin-
det. Uebersichtlicher wiirde es sein, wenn die Klgster, Stifter und Kom-
tureien von den Nebensiedlungen und Klausen getrennt wiirden.

Noch einige Einzelheiten. Bei Fulda und Hersfeld wire unter Grundbe-
sitz das wichtige Buch von Friedrich Liitge: ,Die Agrarverfassung des friithen
Mittelalters im mitteldeutschen Raum, Jena Fischer 1937¢, nachzutragen,
Darin steht der Besitz der Kléster von Fulda und Hersfeld und seine Be-
urkundung beinahe im Mittelpunkt. Ferner: Bei D. 8. 28 wird das Kloster
Frauenbreitungen der Didzese Wiirzburg zugewiesen mit dem Zusatz: ,,Auch
Mainz wird genannt“. Aber im Registrum subsidii Clero Thuringiae anno
1606 impositi erscheint sowohl die Pfarrei, wie das Kloster Frauenbreitungen
als abgabepflichtig, d. h. als zur Diézese Mainz gehérig. (Zeitschrift des Ver-
eins fiir Thiir. Geschichte 10/1880, S. 123 und 125). Umgekehrt kennt Ben-
del in seiner Klosterliste der Wiirzburger Didzese um 1450 Frauenbreitungen
nicht (Wiirzburger Diozesangeschichtsblitter 2, 1934). Endlich: Das S. 52
als von Fulda abhingig erwihnte Frauenkloster in Teutleben bei Gotha wird
nur einmal bei Schannat erwihnt, sonst ist dariiber gar nichts bekannt.

Weinmar. Rudolf Herrmann.

Dr. Harm Wiemann: Gegchichte des Augustinerklosters
St. Martin und der Karthause Crimmitschau, XVI und 103
Seiten und zwei Tafeln, Crimmitschau 1941,

Der Verfasser, dessen Geschichte des Zisterzienser-Nonnenklosters Fran-
kenhausen bei Crimmitsehau bereits in der Z. f. K.-G. 1940/41 S. 278—82
kritisch besprochen wurde, legt jetzt diese neue Schrift vor. Es handelt sich
um das regulierte Chorherrnstift beim ehemaligen Martinsmiinster, dem
dltesten und vornehmsten Gotteshaus zu Crimmitschau, das am Ausgang des
Mittelalters bezeichnenderweise durch Eingreifen der Landesherrschaft in
ein Karthiuserkloster umgewandelt und im 16. Jahrhundert beschlagnahmt
und dem Untergang preisgegeben wurde. Es teilte damals das Schicksal
mancher hervorragenden Kirchen Deutschlands (Marienmiinster in Branden-
burg, die bonifatianische Peterskirche in Hof-Geismar, Cyriakus-Pfarrkirche
in Kassel, St. Martin in Siegen u. a.). Wemann widmet sein Hauptaugen-
merk, dhnlich wie in der Arbeit iiber Frankenhausen, der Wirtschaftsge-
schichte der letzten Klosterzeit auf 25 Seiten (S. 60—85); die innere Ge-
schichte von Stift und Kloster wird auf 9 Seiten behandelt (S. 33—42).
Am diirftigsten erscheint (S. 22) die #uBere Geschichte des mindestens 250
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Jahre alten und wichtigen Martinsstiftes, wihrend sich das Schicksal der
kaum 50jahrigen Karthause auf 6 Seiten (S. 94-30) entrollt. Im 3. Kapitel
wird ein Verzeichnis von 81 Urkunden des ,Klosters vorgelegt, dhnlich . wie
bei Frankenhausen, in Form kurzer, meist ungeniigender Regesten, die fiir
die spitere Darstellung ziemlich bedeutungslos bleiben. Fin Beispiel: im
Regest 21 von 1345 wird eine Urkunde des Staatsarchivs Dresden mit zwei
Zeilen ahgetan, aber spiter die namliche Urkunde 13 (!) mal, nicht etwa
nach diesem Regest, sondern immer wieder mit ihrer Nummer, im Archiv
sitiert und zwar fast stets wegen anderer Tatbestinde, die im Regest selbst
gar nicht erwiihnt werden. Aus der gleichen Urkunde ist der im Regest ohne
Amt genannte Aussteller Nikolaus von Berna als Stiftspropst von St. Martin
gekennzeichnet, aber auf 5. 34 als Aussteller derselben Urkunde ein Probst
Albert genannt und iiberdies noch ein 3. Propst, Heinrich von St. Martin,
vorgefiihrt, der in der Propstliste auf Seite 93 iiberhaupt nicht erscheint!
Wertvoll ist das 8. Kapitel iiber die ,inkerporierten Kirchen*, zu denen
(Seite 56) irrigerweise auch das Martinsmiinster yor der Stadt gerechnet
wird, obwohl gerade an ihm, als der Mutterkirche und Urpfarrei, die seel-
sorgenden Kanoniker angestellt waren. Diese hatten die schon von Augustin
und Chrodegang, spiter von Norbert noch strenger geforderte vita com-
munis und personliche Besitzlosigkeit verwirklicht und nannten sich des-
halb regulierte Kanoniker, die, wie alle kanonischen Kollegien, unter Leitung
eines Propstes Gottesdienst und Seelsorge in ihrer mannigfaltigen Gestalt
ausiibten.

Da der Verfasser inzwischen den Doktorhut erworben und die vorliegende
Arbeit moglicherweise der betreffenden Fakultdt vorgelegt hat, erwartet man
von ihm eine dem Gegenstand angemessene wissenschaftliche Abhandlung.
Angesichts der seltenen Umwandlung eines Chorherrnstiftes zum Karthduser-
kloster war Gelegenheit geboten, den grundlegenden Unterschied zwischen
kanonischer Seelsorgegeistlichkeit und einem rein monastischen Konvent von
Monchen ohne Seelsorgetiitigkeit herauszuarbeiten. Fiir die Bedeutung des
Chorherrnstifts hiitte besonders die Abhandlung in der Savigny-Zeitschrift
fiir Rechtsgeschichte 45, Kan.-Abt. 14, 1925, S. 161—173 iiber ,die Pfarr-
cigenschaft der regulierten Stiftskirchen” nicht iibersehen werden diirfen.
Wiemann aber macht aus dem Seelsorgeklerus nur ,Ménche®, sogar ,zwei
Arten von Monchen (S. 34), aus dem Martinsmiinster ein monastisches
Kloster, wozu er sich offenbar durch den Ausdruck monasterium verleiten
lieB, weil er dessen Bedeutung als ,Miinster* nicht kannte. Selbst der mittel-
alterliche Titel , Kloster ist rechtsgeschichtlich nicht ohne weiteres mit einem
monastischen Konvent zu identifizieren, vielmehr bedeutet er meist nur den
suBerlich sichtbaren und umfriedeten Bereich der kirehlichen Gebdude einer
geistlichen oder monastischen Gemeinschaft, so daB sogar von einem Dom-
kloster gesprochen werden kann, obwohl doch Domherren keine Mdnche
sind. Auch die Chorherrn von St. Martin zu Crimmitschau wurden zuweilen
thumbherrn®, aber niemals ,Monche” genannt. Die Martinskirche bildete
den urspriinglichen, seelsorgerlichen und gottesdienstlichen Mittelpunkt fiir
Stadt und PleiBegrund siidlich Crimmitschau. Sie war die Urpfarrei mit
Baptisterium und groBem Friedhof. Nach ihr wurde das ganze Tal benannt
(Martinstal) und noch im spiteren Mittelalter galt sie fiir mehrere Dorfer
als die zustindige Pfarrkirche (S. 56). Vermutlich reichte sie noch in die
altfrinkische Zeit zuriick, vor der Griindung und Abtrennung des Mainzer
Suffraganbistums Zeitz-Naumburg, bezw. Halberstadt. Als dann im 10. Jahr-
hundert die Ortschaft Crimmitschau befestigt wurde, kam die Martinskirche,
Ahnlich wie viele frithen Gotteshauser (vgl. ,,Unser Eichsfeld" 30, 1935, S. 145ff.:
Schifer, die dlteste Kirche von Duderstadt), auBerhalb der Tore zu liegen, und
die Stadt baute sich eine eigene Filialkirche, deren Patrozinium St. Laurentius
aufs ausgehende 10. Jahrhundert deutet. An der Mutterkirche waren wohl
schon urspriinglich mehrere Geistliche titig, bis die Einkiinfte durch allerlei
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wEntfremdungen’, vielleicht auch durch Griindung von Tochterpfarreien, so
stark zuriickgingen, daB eine Neudotierung sich als nétig erwies. Diese ge-
schah in Form eines regulierten Chorherrnstifts durch den Reichsministerialen
Heinrich von Crimmitschau auf der nahegelegenen Burg. Sein Geschlecht
hatte die Vogtei der Mutterkirche St. Martin (vgl. Gopfert S. 186) und zwar
wohl nicht ohne Schuld an der von den Piépsten (Bonifaz VIIL., Johann
XXJI.) wiederholt geriigten Entfremdung der Kirchengiiter. Ein Kreuzzugs-
geliibde zur Siihne seiner Siinden wurde vom zustindigen Naumburger Bi-
schof in die Verpflichtung zur Errichtung des geistlichen Stiftes umgewan-
delt (Gopfert S. 409). Wie an vielen anderen Stiftskirchen (vgl. m. Pfarr-
kirche und Stift S. 162 f.) sehen wir auch an St. Martin die Kanoniker in der
symbolischen Siebenzahl bepfriindet (Gopfert S. 411, 413). Der leitende
Geistliche war der Propst. Er galt noch im 15. Jahrhundert als der
eigentliche Triger der Seelsorge fiir die Stadt und das Martinstal, obwohl
von ihm schon lingst nachgeordnete Geistliche der Mutterkirche mit der
Seelsorge in den Filialen der Stadt und der Dérfer beauftragt zu werden
pflegten (S. 53). Von ihnen, wie dem Propste, wurden ebenfalls die Gottes-
dienste in den Kirchen ohne Pfarrcharakter, in Heiligkreuz, St. Wolfgang,
im Stadtspital u. a. abgehalten. Dem Propst unterstand desgleichen der
Kaplan des von ihm beauftragten Stadtpfarrers und der geistliche Rektor der
Lateinschule von Crimmitschau, die wiederholt in den vorreformatorischen
Urkunden genannt wird (Gottlieb Gopfert, Gesch. d. Pleifiengrundes, Zwickau
1794, S. 386, 390, 403). Wiemann hat aber nicht nur die Pfarrseelsorge,
sondern auch die Schule véllig iibersehen. Er meint (S. 33), iiber das
innere Leben und die Titigkeit der Kanoniker von St. Martin ligen ,kemer-
Tei Ueberlieferungen® vor. Den tieferen Ursachen fiir die Aufsehen erregende
Umwandlung einer kanonischen Urpfarrei in ein monastisches Oratorium
hitte er nachgehen sollen: um 1470 war es unter dem Propste Otto GrieB
zwischen dem Magistrat von Crimmitschau und dem Pfarrklerus zu Zwie-
tracht und Prozessen gekommen wegen der Abhaltung der Gottesdienste in
den beiden Pfarrkirchen, im Spltal und anderen Gotteshidusern. Von Seiten
des Territorialfiirsten und seiner Beamten wurde dabei starker Druck auf
die Stiftsgeistlichkeit und den Bischof geiibt, auch die romische Kurie merk-
wiirdigerweise fiir den Umwandlungsplan gewonnen, dhnlich wie es um jene
Zeit dem Kurfiirsten von Brandenburg gelang, die Kurie fiir die Aufhebung
der regulierten (Pramonstratenser-)Kanoniker von Brandenburg und Havel-
berg zu beeinflussen. So konnte der nachweisbare und berechtigte Wider-
stand des Klerus von St. Martin nicht aufrecht erhalten werden, die Ab-
dankungsurkunde wurde ihnen einfach zum Vollzug vorgelegt. Das geschah
im Mai 1478, als der Umbau von Kirche und Kloster seitens der Territorial-
herrschaft schon in die Wege geleitet war. Die piipstliche Genehmigung
- wurde den vollendeten Tatsachen gegeniiber erst im Dezember desselben
Jahres erteilt! Der fiir die Umwandlung angegebene Grund, daB die Dotation
des Martinsstiftes fiir den Unterhalt der Geistlichen nicht ausreiche, war offen-
sichtlich ein bloBer Vorwand. Denn nunmehr muBten die Karthdusermonche
und auch noch die verdringten Kanoniker zeitlebens versorgt werden. AuBer-
dem ward das Miinster zum Oratorium der Karthiuser degradiert und in-
folgedessen der Bau einer neuen Pfarrkirche fiir die ehemalige Martins-
“pfarrei notwendig, so daB dieser Stadtteil nachher den Namen Neukirchen
erhielt - (S. 87). Der wahre Grund der Umwandlung lag vielmehr in dem
Begehr der weltlichen Machthaber (auch des Stadtrates), die Besetzung der
Pfarrstellen u. a. in ihre Hand zu bekommen. Bei der ,Sequestration™ der
Karthause im 16. Jahrhundert horen wir dann von allerhand Entgleisungen:
Die reiche Bibliothek des Klosters lieB man, wie auch anderweitig nach-
weisbar, zu Grunde gehen. Einem Priester und einem Ménche, die noch
Biicher aus ihr retten wollten, wurden die Ohren abgeschnitten (S. 28, dazu
S. 85). Die ehrwiirdige Martinskirche mufBte als Schweinestall dienen (S. 27),
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so #hnlich wie die alte Kasseler Stadtpfarrkirche St. Cyriakus vom Land-
grafen Philipp zum Pferdestall gemacht wurde. Auch iiber den Verkauf der
Kirchenkleinodien (S. 85, Gopfert S. 402) werden wir unterrichtet. Der
Kurfiirst lieB sich zwei kostbare Kelche ins Schlo8 bringen (S. 85) und
von dem Erlés der anderen Gerite 63 Goldgulden iibereignen (Gopfert S. 402).
Interessant ist die Mitteilung (S. 28 und Nr. 6), daB Luthers eigener Schwa-
ger auf Ersuchen des Reformators das Klostergut vom Fiskus zum Kaufe
erhielt und es dann weiter verhandelte. Es war nach Vertreibung der Mdnche
bald herabgewirtschaftet: die Schindeln von den Dichern gerissen, die Ge-
biude zum Teil in Brand gesteckt, die Ziune zerstort, viele Urkunden be-
seitigt oder verloren (S. 28f.).

Gern hiitte man etwas niheres von der S. 55 erwihnten Kalandshruder-
sehaft gehort, die regelmiBig an den Urpfarreien und FErzpriesterkirchen
ihren Sitz zu haben pflegte (vgl. Z. f. K.-G. 1941, S. 281 unten). In Crim-
mitschau besaf der Kaland einen groBen Garten (Gépfert S. 403) und die
Badestube (ebd. 394). Auch iiber die St. Wolfgangsbruderschaft, wie iiber
die Spitalkapelle und ihre Betreuung seitens des Stiftes (S. 53) ware mehr
zu sagen gewesen, ebenso iiber die Heiligkreuzkapelle vor der Stadt (S. 56),
die wohl zu einem zweiten Spital gehorte. In der Mark Brandenburg sind
bisher 15 Heiligkreuz-Spitalkapellen nachgewiesen: Wiclimann-Jahrbuch 3,
1032, Seite 24f.

An Einzelversehen moge berichtigt werden: S. 35 muB es heiflen: , fiir die
Seelen der Gldubigen und nicht ,fiir die treuen Seelen“. Seite 31 ist der
Kanon und nicht das Kanon gemeint. Obwohl der Verfasser es dort selbst
fiir unrichtig erklért, bei den Chorherrn von ,Monchen” zu reden, und ob-
wohl er sie einmal (S. 33) richtig als Kanoniker bezeichnet, spricht er sonst
iitberall von ihnen als von ,Mdnchen®. Seite 35 wird von der Kleidung der
Chorherrn gesagt, daB sie schwarz gewesen sei. Im gleichen Atem aber heifit
es, daB ihre Kleidung auch weiB, rot oder violett sein konnte. Zu Seite 36
ist zu bemerken, daB die verschiedenen Abliisse der auferlegten BuBzeiten
nicht nur an Gebete und Opfergaben, sondern vor allem und ausnahmslos an
aufrichtige Beichte und BuBgesinnung gebunden waren.

Potsdam. Dr. K. H. Schdfer.

Albrecht Timm: Thiir-Sdchsische Grenz- und Siedlungs-
verhidltnisseim Siidostharz Konrad Triltsch, Verlag Wiirzburg-
Aumiihle 1939. 38 S.

Wilhelm Keitel: Die Griindung von Kirchen und Pfar-
reien im Bistum Zeitz-Naumburg zur Zeit der Chris-
tianisierung (= Arbeiten zur Landes- und Volksforschung, Band 5)
Jena Gustav Fischer 1939, 123 S. 4.50 RM. :

Martin Hannappel: Das Gebiet des Archidiakonats Bea-
tae Mariae Virginis Erfurt am Ausgang des Mittel-
alters. Ein Beitrag zur kirchlichen Topographie Thiiringens mit einer
Karte (= Arbeiten zur Landes- und Volksforschung, Band 10), Jena
Gustav Fischer 1941, 475 S. 15— RM.

Die Arbeit von Tim m kommt hier nur insoweit in Betracht, als das
viel umstrittene Stiick der Thiir.-S4chs. Stammesgrenze zwischen Sangerhau-
sen und dem Harz, das hier erneut und mit Erfolg aufzuhellen versucht wird,
zugleich die Grenze zwischen den Didzesen Mainz und Halberstadt darstellt
und ein neues Beispiel dafiir ist, daB man zwar aus dem Zusammenfallen
von politischen und kirchlichen Grenzen keine starre Regel machen darf,
daB es aber stets niitzlich und notwendig ist, sie miteinander in Beziehung
zu setzen, weil sie meist zusammenfallen.
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Keitel stellt die Entstehung der Pfarrei-Organisation im Bistum Zeitz-
Naumburg dar. Die Arbeit ist verdienstlich als gute und iibersichtliche Zu-
sammenfassung der bisherigen Forschung. Was an kritischen Ausstellungen
an diesen im Einzelnen wie in methodischer Hinsicht beigebracht wird, ist
meist richtig, insbesondere auch die Kritik an der vorschnellen Auswertung
einzelner Patrozinien. Aber was zunichst ndtig wire, nimlich eine syste-
matische Zusammenstellung aller noch erreichbaren Patrozinien — diese
Forschung steckt noch in den allerersten Anfingen — leistet K. nicht und
will er im Rahmen des Zieles, das er sich gesteckt hat, nicht leisten. Er hat
sich auf die gedruckten Quellen und die Literatur beschrinkt und Archiv-
studien nicht getriehen. Darin liegt schon beschlossen, daf seine Arbeit
zwar neue Niiancen bringt, aber keine neuen FErgebnisse.

Vollig anders ist das bei dem umfangreichen Buch von Hannappel
iiber den Bezirk des groBten Mainzer Archidiakonats in Thiiringen, des Er-
furter Marienarchidiakonats. Es beruht zum gréften Teil auf ungedruckten
Quellen, inshesondere den Schiitzen des neu geordneten Erfurter Domarchivs
und den noch nicht verdffentlichten Subsidienregistern im Wiirzburger Staats-
archiv. Hinter dem Buch steht eine mithsame und entsagungsreiche Arbeit
von 1% Jahrzehnten. Es ist nach den 18 Sedes des Archidiakonats geordnet
und bringt fiir jede zunichst einen allgemeinen Teil, der mit Hilfe der poli-
tischen und der Patronatsgeschichte, sowie der Patrozinien — auch die
Siedlungsgeschichte wird beriicksichtigt — versucht, Licht auf die fiir Thii-
ringen so dunkle Zeit von der Christianisierung bis zum 12. Jahrhundert
fallen zu lassen, d. h. die Anfinge und die #lteste Entwicklung des kirch-
lichen Wesens aufzuhellen. Dann folgen fiir jedes am Ausgang des Mittel-
alters erscheinende Benefizium die Angaben iiber das Patrozinium, die dlteste
Bezeugung, den Patronat und — soweit es sich um Pfarreien handelt — den
iltesten erkennbaren Umfang der Parochie. So wird ein fiir Thiiringen noch
nicht angebautes Gebiet zum ersten Male griindlich beackert. Das gilt ins-
‘besondere auch fiir die Patrozinien. H. ist sehr vorsichtig in seinen Schliis-
sen. Es wird im einzelnen noch mancherlei dazu zu sagen sein. Aber eine
ganze Reihe von neuen Einzelergebnissen und neu aufgedeckten Zusammen-
héingen werden sich sicher durchsetzen.

Von allgemeiner Bedeutung ist eine Hypothese, von der H. selbst sagt,
daB sie noch eingehender Begriindung bediirfe. Sie versucht die auffallende
Tatsache zu erkliren, daB eine Reihe von Dérfern zwei Pfarreien besafien,
und zwar handelt es sich meist um solche Dérfer, in denen nachweisbhar
Wenden (Sorben) angesiedelt waren. H. sieht die Erklirung darin, daB es
anfangs fiir die Deutschen und die Wenden getrennte Pfarreien gab, daB
also in Thiiringen, wie in anderen Gegenden mit deutsch-slawischer Misch-
bevolkerung, auch auf dem Gebiete der Pfarreiorganisation eine Scheidewand
zwischen den beiden Vélkern bestand. (Vgl. H. F Schmid, Das Recht der
Griindung und Ausstatiung von Kirchen im kolonialen Teile der Magdebur-
ger Kirchenprovinz. Weimar Bohlau, 1942, S. 81 und 175 i). Das Buch von
H. ist ein wertvoller Beitrag zur mitfelalterlichen Kirchengeschichte Thiirin-
gens von grundlegender Bedeutung. Zu bedauern ist nur, daB die Ausdrucks-
weise zuweilen recht wenig klar und gepflegt ist.

Weimar. Rudolf Herrmann.

Pfarrerbuch der evangelischen Kirche Badens von der
Reformation bis zur Gegenwart. Teil I: Das Verzeichnis der Geistlichen,
geordnet nach den Gemeinden. Herausgegeben von D. Heinrich Neu.
(Band XIIT der Verdffentlichungen des Vereins fiir Kirchengeschichte in
der evangelischen Landeskirche Badens). Umfang 368 Seiten, GroBoktav.
Preis in Halbleder geb. RM. 12.—.
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Die badische Kirchengeschichte ist sehr schwieriges Arbeitsgelinde. Es
ist begreiflich, daB es nur eine Gesamtdarstellung gibt, die von Vierordt, die
1847 und 1856 erschien. Ganz dringend wire eine neue Bearbeitung nétig,
ganz unerldBlich ist eine Darstellung der Zeit, in der wir erst von eine ba-
dischen Kirche sprechen konnen, der Zeit seit 1803. Johannes Bauer, von
dem wir sie erhofften, muBte sie uns leider schuldig bleiben. Er konnte die
grofien Vorarbeiten nicht mehr zu einem Ganzen zusammenfiigen. Eine Ge-
schichte der evangelischen Kirche in den heute zu Baden gehorigen Terri-
torien von der Reformation bis zur Schaffung des Grofiherzogtums Baden
und eine badische Kirchengeschichte bis zur Gegenwart kann zur Zeit wohl
kaum geschrieben werden, da es noch an den Vorarbeiten, d. h. an der
quellenméBigen Bearbeitung der Orts- und Territorialgeschichte fehlt. Zwar
sind die Anfinge vorhanden. Mit besonderem Dank seien die Veroffentlichun-
gen des ,Vereins fiir Kirchengeschichte in der evangelischen Landeskirche
Badens” genannt. Auch die Kirchenbehdrde bringt diesen Arbeiten viel Ver-
stindnis entgegen und sucht in dankenswertester Weise zu helfen. Nur so
war es moglich, das ,Pfarrerbuch” in der Reihe dieser Verdffentlichungen
herauszugeben und damit eine ganz bedeutende und und sehr wertvolle Hilfe
fiir den Geschichtsschreiber zu schaffen. Der jetzt erschiemene 1. Band des
Buches gibt auf 310 Seiten ein Verzeichnis der Pfarrer, die seit der Refor-
mation in den heute badischen Ortschaften Dienst taten. Die lange Reihe
der Nanmien und Zahlen wird durch knappe Notizen unterbrochen, die als
Wegweiser den suchenden Leser geleiten und trotz ihrer Knappheit wertvolle
Dienste leisten. Auch einzelnen Kirchenbezirken — leider nicht allen — sind
geschichtliche Einleitungen vorausgeschickt. Die Series selbst enthélt viel
bisher unverdffentlichtes Material aus handschriftlichen Quellen. Teil II ent-
hilt die Personen des Kirchenregiments in Kurpfalz, Markgrafschaft und der
vereinigten Landeskirche bis 1. 6. 1933. In einem Anhang wird zuniichst eine
Skizze der Geschichte vor der Union in Markgrafschaft und Kurpfalz ge-
geben samt einem Abdruck der bei Spohn, Kirchenrecht, 1871, gegebenen
Zusammenstellung der 1821 zur vereinigten Landeskirche gehorigen Ge-
meinden. Der 2. Abschnitt des Anhangs enthilt eine Zusammenfassung des
durch die verschiedenen wertvollen Verdffentlichungen des badischen sta-
tistischen Amtes und des Oberkirchenrats zuginglich gemachten statistischen
Materials iiber den Ausbau der badischen Landeskirche seit 1821. Ein Quel-
len- und Literaturverzeichnis schlieBt das Buch, fiir das wir nur dankbar
sein konnen. Es hat die Moglichkeit einer ,,Geschichte der evangelischen
Kirche in Baden” um ein gut Stiick der Verwirklichung niher gebracht.

Heidelberg. Hauf.

DiePastorender Landeskirchen Hannovers und Schaum-
burgLippes seit der Reformation Im Auftrage des Landes-
kirchenamtes Hannover namens der Gesellschaft fiir niedersichsische
Kirchengeschichte in Gemeinschaft mit zahlreichen Mitarbeitern her-
ausgegeben von Philipp Meyer. 1. Band Abbensen bis Junker-
Wehningen. In Kommision bei Vandenhoeck & Ruprecht in Gottingen
1941. XX und 580 S. 12— RM.

Die Pfarrergeschichten als Zusammensiellung von Reihen der Inhaber der
Pfarrstellen eines Gebietes sind zunidchst aus heimat- und kirchengeschicht-
lichem Interesse erwachsen. Die iltesten entstammen einer Zeif, in der man
noch Chroniken schrieb und in ihnen eine bunte Fiille von Namen und Tat-
sachen zusammentrug. Heute, in der Zeit der Sippenkunde, haben diese
Pfarrerchroniken eine ganz andere Bedeutung gewonnen. Der altkatholische
Kirchenrechtler -Johann Friedrich von Schultze (1827—1914) hat in einem

' Aufsatz iiber die Herkunft deutscher Gelehrter und Schriftsteller festgestellt,
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daB von rund 1600 derartigen Personen, bei denen in der Allgemeinen Deut-
schen Biographie die Herkunft angegeben ist, reichlich die Hilfte aus evan-
gelischen Pfarrhdusern stammt. Wer seine Ahnenreiben nach den verschie-
denen Richtungen hin iiber mehrere Jahrhunderte zuriickzuverfolgen in der
Lage ist, stoBt fast stets auf evangelische Pfarrer. Der Kinderreichtum der
Pfarrhiuser war sprichwortlich. Der Pfarrerstand war Jahrhunderte hin-
durch eine Aufstiegstellung fiir die begabten Séhne der breiten Schichten des
Volkes. Luthers EheschlieBung gewinnt im Lichte dieser Tatsachen eine ganz
besondere Bedeutung. Wo der Zollibat herrscht, bleibt diese Begabten-
auslese fiir die Zukunft ohne Wirkung.

Diese Erkenntnisse stehen hinter den Pfarrergeschichten, die in den letz-
ten 10-—20 Jahren fiir verschiedene Gebiete deutschen Landes erschienen sind.
Daneben bleibt aber auch ihre Bedeutung fiir die Kirchenkunde und als An-
regung fiir heimatgeschichtliche Forschungen bestehen. Es mufi doch auch
fiir den Pfarrer von Interesse sein, welcher Art die Personen waren, die vor
ihm auf seiner Kanzel standen. 9

Diesen beiden Zielen entsprechend enthalten die Pfarrergeschichten einer-
seits Angaben iiber Herkunft, Lebensgang und Familienstand, andererseits
solche iiber literarische Betiticung der behandelten Persdnlichkeiten, aber
auch iiber die Geschichte der Pfarrei und Kirche mit Literaturangaben. Das
vorliegende Buch beruht auf Fragebogen und ist der gemeinsamen Arbeit
einer Reihe von Mitarbeitern zu danken. Das hat natiirlich seine Schatten-
seiten. Aber schlieBlich ist das Bessere oft der Feind des Guten. Der Ein-
zelne braucht nicht nur Jahre, sondern Jahrzehnte zur Durcharbeitung der
unendlichen Mengen von Gedrucktem und von Archivalien aus kirchlichen
und staatlichen Archiven. Besonderer Wert ist auf die Kirchenkunde [{An-
gaben iiber die Entstehung der Pfarreien usw.) gelegt. Auch die literarische
Titigkeit der Pfarrer ist beriicksichtigt, freilich wohl recht unvollstindig.
Leider fehlt der Familienstand (Frauen und Kinder).

Mégen die noch ausstehenden Teile des Werkes bald folgen. Ein Be-
schluB des Landeskirchentages von Hannover lutherisch hat den Ansto ge-
geben. Die Kirchenleitung hat die Arbeit wesentlich gefordert. Das findet
hoffentlich auch in anderen Kirchengebieten Nachahmung. Die Bedeutung
des evangelischen Pfarrhauses nach der eingangs erwihnten Seite hin wird
erst durch Pfarrergeschichten auf breitester Grundlage recht greifbar. Den
Bearbeitern gebiihrt der Dank, der aller selbstlosen, miihsamen und ent-
sagungsreichen Arbeit im Dienste einer wichtigen Aufgabe zukommt.

Weimar. Rudolf Herrmann.

Niedersidchsische Lebensbilder. Band 1, herausgegeben von Otto
Heinrich M ay. Hildesheim und Leipzig: August Lax 1939 (1940). 454 S.
34 Tafeln, gr. 8°. (= Verdffentlichungen der Historischen Kommission zu
Hannover 22).

Die Sammlungen von Lebensbildern, die mit ansteigender Freude am Ge-
genstande von den landesgeschichtlichen Publikationsinstituten — Historischen
Kommissionen — herausgegeben werden, sollen in ihrer Gesamtheit dazu
dienen, den Boden fiir die Fortsetzung der Allgemeinen Deutschen Biographie
zu bereiten, von der 1910 der vorliufig letzte Band erschienen ist und deren
fortlaufender Nachtrag im Deutschen Biographischen Jahrbuch allzusehr den
Ereignissen nachhinkt. Ohne Frage haben alle diese Sammelwerke einen
Anspruch auf Beachtung auch durch den Kirchenhistoriker. Von der Allge-
meinen Deutschen Biographie war es bekannt, daB an den in ihr Aufge-
nommenen das evangelische Pfarrhaus den griBten Anteil hatte.

In dem vorliegenden ersten niedersidchsischen Bande haben wir 34 Lebens-
bilder, darunter das des Hermannsburger Missionsdirektors D. Georg Hac-
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cius als des einzigen Vertreters aus Theologie und Kirche in Niedersachsen
im 19. Jahrhundert. Ob es der Bedeutung von Theologie und Kirche in
diesem Raume und in dieser Zeit entspricht, daB sie nur mit einem einzigen
Vertreter unter 34 zu Worte kommt, bleibe dahingestellt. Richtig aber ist
der Gesichtspunkt, daB die stark geisteswissenschaftliche Einstellung ahn-
licher idlterer Unternehmungen verlassen worden ist, daB Vertreter der
Wirtschaft und des Handels, der Kunst und der Literatur, der Seefahrt, der
Reederei und der Kolonisation neben Militirs, Schulminnern, Archiv-, Bib-
liotheks- und Museumsleuten im Vordergrunde stehen. Nur cin Gdttinger
Universititsprofessor ist aufgenommen: der Geograph Hermann Wagner (1340
bis 1929, von Hans Dorries), und nur ein Hochschullehrer aus Hannover:
der Architekt Albrecht Haupt (1852-—1932 von Paul Kanold).

Das warmherzige, lebendige Lebenshild von Georg Haccius (1847—1926)
zeichnete Philipp Meyer. Haccius ist es wohl zu danken; daf Hermannsburg
und seine Missionsanstalt wieder fest in der Landeskirche verankert wurden
und daB Hermannsburgs Wirken und Schaffen vom Gebet und der tétigen
Fiirsorge des ganzen Kirchenvolkes getragen blieben, daB der Separatismus
nicht weiter um sich greifen konnte. Haccius wurde weiteren Kreisen nach
dem Zusammenbruch von 1918 bekannt, als er mit seiner evangelisch-
lutherischen Volkshochschule der Erwachsenenbildung neue Wege wies und
damit auch wertvolle kirchliche Anregungen gab. In den weiteren Biographien
finden sich noch manche Beziehungen zu Theologie, Kirche und Pfarrhaus.
Sohne oder Nachkommen von Pfarrern waren z. B. der Kunstmaler Hans
AmEnde (Worpswede, 1864—1918), der auch als Kirchenrestaurator bekannte
Architekt Albrecht Haupt, der Kunstmaler Theodor Herrmann (Heimatbe-
wegung, 1881—1926), der durch seine gewaltigen Rohrzuckerpflanzungen in
Honolulu berithmt gewordene Paul Isenberg (1837—1903), der Museums-
direktor und Provinzialkonservator Jakobus Reimers (1850—1914, maBgeb-
lich beteiligt an der vorbildlichen Wiederherstellung von St. Michaelis in
Hildesheim), der Danziger Kultursenator Hermann Strunk (1882—1931, von
Haus aus Theologe, Heimatbund der Minnner vom Morgenstern) und der
Geograph Hermann Wagner. Auch Paul Zimmermann (1854—1933), der als
Leiter des Braunschweigischen Landesarchivs in Wolfenbiittel den verhing-
nisvollen Schritt tat, siimtliche éltere Kirchenbiicher des Landes im Staats-
archiv zu vereinigen, zihlt unter seinem Vorfahren bekannte Theologen wie
H. P. K. Henke-Helmstedt und J. B. Carpzov-Leipzig. Viktor v. StrauB und
Torney (1809—1899), dem hier seine Enkelin Lulu v. StrauB u. T. ein aufer-
ordentlich feinsinniges Denkmal setzt, wird dem Theologen wie dem Kirchen-
historiker immer beachtenswert sein. Hermann Dettmer, der Stadtorganist
von Hannover (1867—1934) war der fithrende Kirchenmusiker dieses Ge-
bietes. Auch die beiden besten, solidesten Beiirige dieses Bandes weisen
solche Beziehungen auf: Karl Kunze, der Direktor der vormals Koniglichen
Bibliothek in Hannover (1863—1927, Artikel von seinem Nachfolger, dem
Herausgeber) ist Pfarrersnachkomme, und Ludwig Hénselmann, der Braun-
schweiger Stadtarchivar (1834—1904, Artikel von seinem Nachfolger Hein-
rich Mack), hat in Jena zunfichst mit dem Theologiestudium begonnen. So
kommen Kirche, Theologie und Pfarrhaus nicht ganz so kurz weg, wie es
beim ersten Anblick den Anschein hat. Und wir diirfen hoffen, daB die
spiteren Binde nicht nur die allgemeine Héhe und Beachtlichkeit des ersten
einhalten, sondern auch in dieser Hinsicht berechtigien Wiinschen entsprechen.

Freilich miissen wir damit rechnen, daB Kirche und Theologie wie aus
allen Gebieten des offentlichen Lebens, so auch aus der Organisation der
Wissenschaft herausgedringt werden. Es ist darum dringend erforderlich,
beizeiten an eine kirchliche Biographie zu denken.

Berlin. Otto Lerche,
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Walter Wendland: Die Entwicklung der christlichen
Liebestitigkeit in GroB-Berlin vom Mittelalter bis
zur Gegenwart. Wichernverlag Berlin-Spandau 1939, 79 S.

Diese Abhandlung ist sehr dankenswert und erweckt viel Zustimmung.
Fraglich ist die Richtigkeit des Satzes: ,Nirgends erscheinen Kastenherren
und Vorsteher als Organe der Landeslierren oder der Stadtobrigkeit; sie
handeln vielmehr als Organe der Kirche® (S. 9). Nach dem 30jihrigen
Kriege iibernahm der Brandenburger Staat die Armenpflege in Berlin; erst
1820 wurde die Stadt durch die neue Stadtordnung damit beauftragt. Den
breitesten Raum nimmt natiirlich die Neuzeit ein. Reizvoll ist es, zu be-
obachten, wie die Gedanken der groBen Fiihrer auf dem Gebiete der christ-
lichen Liebestiitigkeit nach Berlin hineinwirkten: Johannes Falk, Friedrich
_Frobel, Fliedner, Bodelschwingh und vor allem Wichern. Stocker und die
Stadtmission kommen nicht zu kurz. Die Liebestiitigkeit der Hofkreise wird
gewiirdigt. Ob das Verhilinis des Berliner Biirgertums zur Inneren Mission
gerecht beurteilt wird, scheint mir fraglich. Die Schuld liegt sicherlich nicht
nur auf einer Seite. — En farbenreiches Bild entsteht vor den Augen des
Lesers. Die neueste Entwicklung brachte hie und da Einschréinkungen, aber
keineswegs das Erliegen christlicher Liebestitigkeit.

Jahrbiicher der Akademie gemeinniitziger Wissenschaf-
ten zu Erfurt. Neue Folge, Heft 54 (Erfurt, Verlag Carl Villaret,
1939). 180 Seiten.

Es ist die Aufgabe der kleineren Akademien, die wissenschaftlich inter-
essierten Menschen ihrer Stadt und ihrer Landschaft zusammenzufassen und
ihr Interesse fiir die Fragen und Probleme der wissenschaftlichen Forschung
wach zu halten und selber befruchtend auf die Erforschung der eigenen
Stadt- und Landesgeschichte zu wirken. Das Leben jeder solcher Akademie
zeigt sich in der Erforschung der Territorialgeschichte, wobei diese in den
Rahmen der groBen Geistesgeschichte hineingestellt wird. Die Jahrbiicher
der Erfurter Akademie zeigen, daB in ihr diese beiden Aunfgaben erfiillt
werden und daB das wissenschaftliche Denken und Arbeiten auch in brei-
teren Kreisen fortwirkt und nicht nur auf einen kleinen Kreis engster Fach-
genossen beschriinkt bleibt (vergl. die Referate iiber die Arbeit und Sitzun-
gen der Akademie im vorliegenden Jahrbuch). Der zweiten Forderung wird
in dem vorliegenden Jahrbuch vor allem der Aufsatz iiber Ludwig von
Seckendorf, den deutschen Staatslenker des Barock, von Wilhelm Liidt-
ke gerecht. Ueberzeugend weist der Vf. die Verwurzelung Seckendorfs im
Pietismus nach und reiBt von hier aus die Staatsanschauung Seckendorfs
auf. Verwiesen sei auch auf den Aufsatz von Paul Bommersheim,
die geschichtliche Stitte in der Heimat, Der Vf. versucht eine volkskundliche
Geschichtsphilosophie zu geben und diese vom Begriff der Heimat aus auf-
zubauen, Der Vf. berithrt sich hierbei in vielen Punkten mit dem Altmeister
der volkskundlichen Forschung Riehl.

So méchte man der Erfurter Akademie wiinschen, daB sie auf ihrem
Wege weiter geht und vor allem Anregerin der heimatgeschichtlichen
Forschung bleibt. Méochten die Friichte der Arbeit dann nach dem Kriege
wieder in den’ Jahrbiichern sichtbar ‘werden.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine, B. Seebery.
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1. Zeitschrift fiir bayrische Kirchengeschichte. Herausgegeben von
D. Dr. Karl Schornbaum. 15. Jahrgang 1941. 254 S. Inhalt: Helmut Wei-
gel, Grundlagen und Anfinge kirchlicher Organisation an der mittleren
Rezat; Karl Schornbaum, Zur kirchlichen Geschichle von Oberdach-
stetten am Ausgang des Mittelalters; Maximilian W eigel, Ein Gutachten
des Johann Agricola von Eisleben iiber das Interim; W. Wiswed el, Helene
von Freyberg, eine adelige Tiuferin; Otto Clemen, Eine unbekannte
Schrift von Johann Freysleben; Friedrich GrieBbach, Die Gegenrefor-
mation in den Sulzbachischen Aemtern im Jahre 1628 (SchluB); Dollin -
ger, Zur Stellung der markgriflichen Pfarrer im 6ffentlichen Leben; P. P.
WeiBenberger, Das Projekt der Uebertragung der Universitit Dillingen
an den Benediktinerorden; Hermann C1au 8, Kleine Beitriige zur Geschichte
der Wiedertdufer in Franken; Paul Schéffel, Amorbach, Neustadt am
Main und das Bistum Verden; Otto Clem en, Briefe an Veit Dietrich und
Hieronymus Besold in Niirnberg; derselbe, Ehekreuz eines Altdorfer Profes-
sors; Leonhard Theobald, Balthasar Hubmaier; Fr. Braun, Augustana;
feste und Augustanafestschriften; Wilhelm Sperl, der bayerische Schul-
freund des Regierungs-, Kirchen- und Schulrates Dr. Heinrich Stephani;
Karl Schornbaum, Zur Geschichte des Separatismus im Bayreuther
Unterland; M. Weigel, Beitrige zu einer Geschichte des Franziskaner-
klosters in Amberg; Helene Burger, Aus der ersten Zeit der bayer. evang.-
lutherischen Landeskirche.

2. Jahrbuch fiir brandenburgische Kirchengeschichte, herausge-
geben von Lic. Walter Wendland. 34. Jahrgang, 1939, Berlin Komm.-Verlag
von Martin Warneck, 176 S. Inhalt: Robert Stupperich, Johann Bries-
manns reformatorische Anfinge; Herbert Link, Eine Predigt Luthers fiir
eine Diozesanversammlung in Leitzkau 1512 in deutscher Uebertragung; Lic.
Walter Wendland, Die markische Reformation, ihre Eigenart und ihre
Schranken; Wilhelm Diir ks, Der Beginn der mirkischen Reformation 1539;
Otto Clemen, Zum Tiirkenfeldzug des Kurfiirsten Joachim II. von Branden-
burg 1542; Victor Herold, Von tapferen Predigern und Streitern fiir Luther
in der Mark; Lic. Walter Wendland, Einfiihrung in die Quellen und Li-
teratur zur mirkischen Reformationsgeschichte; Karl Nagel, Kirchliche
Sitten und Ordnungen in einer uckermirkischen Landgemeinde um 1750;
W. Rotscheidt, Brandenburger Studenten am akademischen Gymnasium
zu Hamburg 1613—1883; dasselbe 35. Jahrgang 1940, 231 S. Inhalt: Elisabeth
ReuB-Caspari, Kirche und Klerus in Frankfurt a. d. Oder im Mittel-
alter, Verfassung und Verhiltnis zur Stadigemeinde; Victor Herold, Prenz-
lau in der Reformation; Reinhold Heuer, Aus den Briefen eines Feld-
predigers um das Jahr 1806; Georg Sim on, Die Entwicklung des Taufalters
in den letzten 200 Jahren, ein Beitrag zur religiosen Volkskunde; Walter
Wendland, Einfiihrung in die Quellen und Literatur zur mirkischen Re-
formationsgeschichte (SchiuB).

3. Kirchengeschichte von Mecklenburg-Strelitz 1701—1934 von
Dr. phil. h. ¢. Georg Kriiger-Haye; Verlag Friedrich Bahn, Schwerin.
1941. 96 Seiten.

4. Blatter fiir pfédlzische Kirchengeschichte. Schriftleiter: Georg
Biundo. Druck und Versand: Emil Sommer, Buchdruckerei, Griinstadt. 15.
Jahrgang, 1939, Heft 3—6; 16. Jahrgang 1940, Heft 1—3. Aus dem Inhalt:
Biundo, Leiningische Kirchenordnungen; derselbe, Zur Geschichte des
Leiningischen Gesangbuches.

5. Blitter fiir die Kirchengeschichte Pom merns, herausgegeben von
Prof. D. Laag und Pfarrer Heyden. Druck und Verlag von Fischer & Schmidt,
Stettin. Heft 20/21 1939. Inhalt: Heyden, Die Hospitiler St. Georg und
St. Gertrud in Pommern; Georg Gudelius, Die Wiederherstellung des
Katholizismus in den Landen Lauenburg und Biitow nach 1737, Teil IIL.;
Heyden, Die Caspelordnung von Lassan 1563; Heyden, Von den Ka-
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landen in Pommern; Christian Stubbe, Pommern vor hundert Jahren ge-
gen den Branntwein; Heyden, Die Kirchenvisitation zu Ducherow 1572;
derselbe, Von den bischoflichen Beamten in Pommern (Nachtrag); dasselbe,
Heft 22/23, 1940. 95 S. Inhalt: He yd en, Das Wallfahrtswesen in Pommern;
derselbe, St. Maria in Pommern; Gudelius, Bismarcks Traupastor Sauer
von Alt-Kolziglow in seinem Kampf mit dem Separatismus; He y den, Eine
Prapositenkonferenz von 1702; Heyden, Die Bedeutung der kirchlichen
Matrikeln und Visitationsurkunden fiir die kirchengeschichtliche Forschung
in Pommern; derselbe, Von den bischéflichen Beamten in Pommern (Nach-
trag 2); Register zu Heft 1 bis 20/21.

6. Monatsblitter der Gesellschaft fiir Pommerische Geschichte und
Altertumskunde, 55. Jahrgang. Nr. 4—6, April-Juni 1941. Aus dem Inhalt:
Heyden, Die Propstei Demmin.

7. Monatshefte fiir Rheinische Kirchengeschichte. 34. Jahrgang. Heft
3/4, Marz/April 1940; Heft 5/6, Mai/Juni 1940; 35. Jahrgang. Heft 3/4,
Mirz/April 1941. Hauptschriftleiter: Pfarrer i. R. Dr. Theol. Wilhelm Rot-
scheidt, Essen. Verlag des Evang. PreBverbandes fiir Rheinland, Essen. In-
halt: H. Frohlich, Zur idltesten Kirchengeschichte des Pfalz-Zweibriicki-
schen Oberamts Meisenheim; A. Christlieb, Die Verfassung der refor-
mierten Kirche in Kleve-Jiilich-Berg-Mark; H. Miillers, Thomas Dorn;
derselbe, Nochmals Gerhard Herten und seine Sippe; A. Rosenkranz,
Das reformierte Gymnasinm in Kreuznach 1567—1803; Heinrich Miillers,
Johann Karl Heisius; Hans J osten, Die Gemeinden unterm Kreuz und die
weltwirtschaftliche Bedeutung des Rheinlandes; W. Rotscheidt, Pfarrer
Johann Moritz Berger in Essen 1589 bis 1593; K. Fix, Die Aufhebung des
Edikts von Nantes in der Eifel; K. Fr. Zickwolff, Zur Liste der evan-
gelischen Pfarrer von Achtelsbach.

8. Jahrbuch des Vereins fiir Schlesische Kirchengeschichte. Heraus-
geber: Oberkonsistorialrat Schwarz, Breslau 4, SchloBplatz 8. Verlag der
Buchhandlung des Schlesischen Provinzialvereins fiir Innere Mission, Liegnitz,
Friedrichsplatz. 31. Band, 1941. 160 S. Inhalt: Georg Steller, Die Zu-
fluchtskirche AblaBbrunn im Fiirstentum Sagan; Hans Griinewald, Aus
Goldbergs kirchlicher Vergangenheit; Hermann Hoffmann, Vom geistigen
Leben im evangelischen Schlesien um 1600; H. Bd ttger, Schweidnitzer Be-
gribnisordnung 1633/41; Hermann Buschbeck, Zwei Jubilare unter den
schlesischen Kirchenliederdichtern; W. Remenz, Zur Geschichte der Tau-
fen in Schlesien; Gustav Rauterberg, Die staatlichen MaBnahmen zur
Erziehung der Typhuswaisen in Oberschlesien; Schwenker, Drei Gestalten
und Gestalter aus dem evangelischen Oberschlesien; Otto Schultze, Er-
ginzungen und Berichtigungen.

9. Beitrdige zur Thiiringischen Kirchengeschichte, herausgegeben in
Verbindung mit D. R. Herrmann, Kirchenrat i. W. in Weimar und Dr. W.
Schmidt-Ewald, Staatsarchivrat in Gotha von R. Jauernig, Pfarrer in Weimar.
Band 6, Heft 1, 1940, 104 Seiten. Verlag der Frommannschen Buchhandlung
Walter Biedermann, Jena. Inhalt: Rudolf Herrmann, Der Umfang der
Urpfarrei Orlamiinde; Georg Buchwald, Kleine Notizen aus Rechnungs-
biichern des Thiir, Staatsarchivs Weimar; Gotthold Resch, D. Alfred Resch.

10. Jahrbuch des Vereins fiir Westfilische Kirchengeschichte
1939/40. 370 Seiten. Komm.-Verlag: Verlagshandlung der Anstalt Bethel,
Bethel bei Bielefeld. Inhalt: Rabert Frick, Pietismus und Rationalismus
als Gabe und Gefahr fiir die Kirche; Wilhelm Noelle, Lutheraner und
Reformierte in der Grafschaft Mark vom Westfilischen Frieden bis zur Union
(Schiufl); Wilhelm R ahe, Johann Heinrich Volkening als Prediger in den
Anfingen der Erweckungsbewegung von Minden-Ravensberg; Ewald Dres-
b ach, Beitrige zur Kirchengeschichte der ehemaligen Hansasadt Breckerfeld
und ein Verzeichnis der dortigen Prediger; Albrecht Stenger, Die Refor-
mation in Dortmund; Theodor Wotschke, Urkunden zur westfilischen
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Kirchengeschichte (Fortsetzung); Martin Blomenkamp, Der Streit um
die Vorbiirger zur Schliisselburg; Wilhelm Erdmann, Eine Visitations-
ordnung aus der Mitte des 17. Jahrhunderts; A. H. Blesken, Daten zur
Kirchen- und Reformationsgeschichte der Grafschaft Mark, der Stiddte Dort-
mund, Lippstadt und Soest sowie der Grafschaft Hohenlimburg.

11. D. Dr. Heinrich Tilemann, Oberkirchenratsprisident z. D. in Olden-
burg, Ernst der Fromme, Herzog von Sachsen-Gotha, Festrede, gehalten auf
der 9. Hochschultagung der Luther-Akademie zu Sondershausen am 11. Au-
gust 1940 (= Studien der Luther-Akademie, herausgegeben von Carl Stange,
Heft 15). Verlag C. Berthelsmann, Giitersloh 1940, 19 S.

Volkskunde. Als ein Beitrag zur religiosen Volkskunde bezeichnet sich
die Aufstellung von Simon (2) iiber die Entwicklung des Taufalters in drei
Berliner Randgemeinden. Seit 1805 kommen, erst vereinzelt, Fille vor, in
denen die Frist von 6 Wochen iiberschritten wird. Sie mehren sich seit 1875
stindig, so daB jetzt nur knapp 10 Prozent der Kinder innerhalb dieser
Frist zur Taufe gebracht werden, withrend etwa 65 Prozent Spittaufen (Frist:
6 Wochen bis 1 Jahr), 25 Prozent Nachtaufen sind.

Mittelalter: Heyden (5), der vor einigen Jahren eine Kirchenge-
schichte Pommerns in zwei Binden verdffentlicht hat, liefert wertvolle Bei-
trige zur Aufhellung des kirchlichen Lebens seiner Heimat im Mittelalter,
die z. T. auch von allgemeiner Bedeutung sind. In der Arbeit iiber die Ho-
spitiler St. Georg und St. Gertrud werden simtliche Anstalten der genannten
Arten unter Verwertung des bekannten Quellenmaterials aufgezihlt und die
Georgenspitiler als Leprosenhiuser, die erst spiter aufiretenden Gertrud-
spitiiler als Herbergsstiitten nachgewiesen., — Ein wertvoller Beitrag zur
Patrozinienforschung ist der Aufsatz ,,St. Maria in Pommern®“. Die Marien-
verehrung wurde durch die Kloster, besonders die der Zisterzienser, ver-
breitet. Eine lange Liste der Marienkirchen, -Altire und -Bruderschaften ist
beigegeben. — Der Aufsatz iiber die Kalandbruderschaften weist fiir Pom-
mern 40 nach und sucht den Anlaf zu ihrer Entstehung im Spolienrecht der
weltlichen Kirchherren: Man wollte dafiir sorgen, daB fiir das Seelenheil der
Priester wenigstens ausreichende Totenfeiern gehalten werden kénnten. —
Eine weitere Abhandlung stellt zusammen, was aus den pommerschen Quel-
len iiber das Wallfahrtswesen zu erheben ist. Unter den Patrozinien der
Gnadenorte nimmt Maria bei weitem die erste Stelle ein. Auch stellvertre-

tende Siihnewallfahrten werden erwahnt. — FEinige Nachtrige zu einem
fritheren Aufsatz erginzen die in diesem enthaltene Liste der bischdflichen
Beamten (Archidiakone, Offiziale usw.) in Pommern. — Die eindringliche

Schilderung der kirchlichen Verhiltnisse im mittelalterlichen Frankfurt a. d. O
von ReuB-Caspari (2) behandelt hauptsichlich die wirtschaftlichen und
rechtlichen Dinge; die neue Laienherrschaft vor allem in der Form des
Patronats iiber die Altarpfriinden (es gab deren 50) erleichterte die Ein-
fiihrung der Reformation. Die alle erreichbaren Quellen verwertende Arbeit
bestitigt das auch sonst bekannte Bild vom kirchlichen Leben in den deut-
schen Stiddten des spiten Mittelalters. — Hellmuth Weigel (1) benutzt eine
Darstellung der Entstehung der Pfarreiorganisationen an der mittleren Rezat
(Mittelfranken), um noch einmal seine methodischeen Grundsiitze iiber die .
Feststellung des &ltesten Pfarreisystems zo entwickeln. Er bezeichnet es als
unzulissig, eine Pfarrei, die fiir das 13. Jahrhundert aufgrund von Separa-
tionsurkunden und Zehntverhéltnissen als GroBpfarrei festgestellt ist, als
solche in die ersten Anfinge zuriickzudatieren und sie als Urpfarrei zu be-
zeichnen; dabei iibersehe man, daB dazwischen die kluniazensische Reform-
bewegung liege, die mit ihrer weilgehenden Auflésung des Eigenkirchen-
wesens auch Umbildungen des Pfarrsystems bewirkt habe. Lediglich die
Siedlungskunde im weitesten Sinne und die Patrozinienforschung konnten
das Dunkel, das iiber den Anfingen liege, ein wenig aufhellen. — Herr-
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mann (9) beschreibt die Grenzen der Urpfarrei Orlamiinde in Thiiringen
aufgrund eines Verzeichnisses aus dem Ende des 14. Jahrhunderts, in dem
die Orte aufgefiihrt sind, die damals am Monlag nach Rogate zum Kreuz-
und Opfergang in Orlamiinde zu erscheinen verpflichtet waren. — Schéf -
fel (1) 1iBt mit Hilfe von bisher nicht beachteten Quellen neues Licht auf
die Frithgeschichte der mainfrinkischen Kléster Amorbach (Griindung durch
Schottenmonche) und Neustadt am Main und auf ihre Beziehungen zum
Bistum Verden (Karl der GroBe bediente sich ihrer bei der Christianisierung
in diesem Teile des Sachsenlandes) fallen. — Die Ausfithrungen Heydens
(6) iiber die Propstei Demmin sind dadurch von allgemeinem Interesse, das
der Verfasser wahrscheinlich macht: Im Bistum Kammin hatten die Archi-
diakonate als bischofliche Verwaltungsbehorden Vorliufer in den Propsteien,
die von den Landesherren eingerichtet waren,

Reformation. Aus AnlaB des mirkischen Reformationsjubiliums be-
schéiftigen sich mehrere Abhandlungen mit der Reformationszeit in der Mark
Brandenburg. Wendland (2) schildert in grofen Ziigen die Eigenart der
Umbildung des Kirchenwesens in diesem Gebiet: Sie war stark von poli-
tischen Riicksichten bestimmt, mehr vorsichtig, als kdmpferisch. — Der-
selbe (2) bietet eine Einfiihrung in die Quellen und die Literatur zur méir-
kischen Reformationsgeschichte, die keine Vollstindigkeit erstrebt, sondern
eben nur , Einfiithrung® sein will. — Diirks (2) behandelt in sauberer
quellenmiBiger Untersuchung eine Einzelfrage, nimlich die nach Ort und
Zeit der ersten evangelischen Abendmahlsfeier des Kurfiirsten Joachim II.
und der beiden ersten &ffentlichen Feiern, zu denen sich der miirkische Land-
adel und die Stadtriite versammelten. — Stupperich (2) schildert Leben
und Schriften des aus Kottbus stammenden Johann Briesmann bis zu seiner
Berufung nach OstpreuBen 1523; ein Faksimiledruck seines auf Luthers Ver-
anlassung geschriebenen Sendbriefs an die christliche Gemeinde seiner Vater-
stadt ist beigegeben. — Unter dem Anderes vermuten lassenden Titel des Auf-
satzes von Herold (2) verbirgt sich eine Geschichte der Einfiithrung der
Reformation in Neuruppin und des dabei titigen Pridikanten Jacob Korten-
beck. Von allgemeinem Interesse ist eine wortlich abgedruckte umfangreiche
Darstellung des Rates iiber die kirchlichen Verhiltnisse der Stadt in der
Zeit des Uebergangs. — Derselbe (2) stellt den Uebergang zum neuen
Kirchentum in der Stadt Prenzlau dar: keine elementare Volkshewegung,
sondern das mithsame Werk des Pridikanten Jakob Bekkerow. Eingehend
wird die Eigenart der Stadt und das Widerstreben des Landadels und des
Kalands dargestellt. — Heyden (5) schildert die Bedeutung der pom-
merischen Visitationsakten fiir die Erkenntnis der vorreformatorischen Zu-
stinde, der in der Reformationszeit geleisteten Aufbauarbeit und des Pfarrer-
standes jener Zeit. Ein Beispiel bietet der von ihm mit einer Einfiihrung
erliuterte Abdruck der Niederschrift iiber eine Visitation des lindlichen

~ Kirchspiels Ducherow (1572) (5), die nicht nur iiber die finanziellen Ver- -
héaltnisse, sondern auch iiber die Gottesdienstordnung Auskunft gibt. —
Dresbach (10), schildert in grofien Ziigen die Kirchengeschichte von
Breckerfeld in Westfalen: 1396 vom Landesherrn, dem Grafen von der Mark,
zur Stadt erhoben, wurde die Biirgerschaft seit 1571 allmihlich lutherisch;
seit 1700 gab es auch eine reformierte Gemeinde; das Simultaneum wurde
1728 mit Militirgewalt durchgefiihrt. Eine Pfarrerliste ist beigegeben, — In
Dortmund (Stenger, 10) setzte die Biirgerschaft gegen den Rat in langen
Kampfen, die von 1532—70 wihrien, die Reformation in der lutherischen
Form durch. — Blesken (10), gibt in Form von chronologischen Tabel-
len fiir die Grafschaft Mark die Stidte Dortmund, Lippstadt, Soest und die
Grafschaft Hohenlimburg die Daten fiir die Einfiihrung des Christentums
und der Reformation, aber auch Angaben fiir die folgenden Jahrhunderte bis
zur Gegenwart, ferner ein Verzeichnis der Kirehen mit ihrer ersten FEr-
wihnung und den Patrozinien, sowie der Kldster des Gebietes. — Froh -
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lich (7) beendet seine Ausziige aus den Visitationsakten des Amtes Ober-
Meisenheim (siehe diese Zeitschrift 1940 S. 512). — Biundo (4) bringt
einige Bemerkungen iiber die Kirchenverordnungen (die erste 1566 schlieBt
sich an die sog. kleine wiirttemberg. Kirchenordnung von 1553 und an die
mecklenburger von 1552 an) und Gesangbiicher (das élteste schon 1605) der
Grafschaft Leiningen. — Einige Arbeiten beschiiftigen sich mit dem Tiufer-
tum in Stiddeutschland. Theobald (1) versucht eine zusammenfassende
Charakteristik von Balthasar Hubmaier, die sehr abwertend ausfallt. —
Wiswedel (1) stellt zusammgn, was iiber die Schicksale einer adligen
Tauferin aus Tirol bekannt ist. “— ClauB (1) bringt eine Reihe von No-
tizen iiber Tiufer in den Gebieten der Bischéfe von Eichtstitt, Bamberg,
Wiirzburg und der Reichsstadt Schweinfurt. — Maximilian Weigel (1)
druckt ein Gutachten ab, das Johann Agricola fiir den oberpfilzischen Land-
tag 1548 verfaBte, und in dem er es natiirlich dringend zur Annahme empfahl.
— Otto Clemen (1) macht mit einer in der unerschopflichen Zwickauer
Ratsschulbibliothek vorhandenen Druckschrift von Johann Freiesleben be-
kannt, die aus Kahla 15389 datiert ist, und in der F. nachzuweisen versucht,
daB die Lehre ,allein aus Glauben” seit je auch in der katholischen Kirche
vertreten worden sei. — Ferner (1) druckt er aus der Herzoglichen Bib-
liothek in Gotha Briefe von Veit Dietrich und Hieronymus Besold aus Niirn-
berg an Johann Lang in Erfurt, Melanchton und Caspar Peucer in Witten-
berg (1544—58) ab; sie bringen u. a. einen Beilrag zum Osiandrischen
Lehrstreit.

Gegenreformation. GrieBbach (1) beendet seine Darstellung
der Gegenreformation in Pfalz-Sulzbach 1628 durch den Pfalzgrafen Wolf-
gang Wilhelm, der 1614 katholisch geworden und gleichzeitig in den Besitz
des Herzogtums Jiilich-Berg gekommen war. ,— Von 1637—1657 standen
die Gebiete von Lauenburg und Biitow in Hinterpommern unter polnischer
Herrschaft; der Katholizismus wurde zur herrschenden Religion erklirt; die
evangelischen Bewohner muBten fiir die Besoldung der neu -eingesetzien
katholischen Pfarrer aufkommen und sich der geistlichen Gerichtsbarkeit
des zustindigen Offizials unterwerfen. Dieser Zustand blieb auch bestehen,
als diese Gebiete 1657 an Brandenburg fielen (Gudelius, 5). — Als im
Winter 1653/54 die evangelischen Kirchen des Fiirstentums Glogau geschlos-
sen wurden, besuchten die ihrer Gotteshiuser beraubten Evangelischen in
Scharen die noch nicht geschlossenen im henachbarten Gebiet des Herzog-
tums Sagan, bis auch diese der Reduktion anheim fielen. Unter den Zu-
fluchtskirchen im Saganer Gebiet spielte die in AblaBbrunn eine besondere
Rolle; Steller (8) stellt ihre Geschichte und die dramatischen Ereignisse,
die sich um sie abspielten, dar. — Fix (7) druckt zwei Schriftstiicke ab,
die erkennen lassen, wie nach der Aufhebung des Ediktes von Nantes auch
die Evangelischen in den damals von Frankreich besetzten deutschen Ge-
bieten (hier die Herrschaft Schleiden in der Eifel) in Unruhe gerieten und
an Auswanderung dachten. Sie erhielten aber vom franzdsischen Gouverneur
beruhigende Zusicherungen.

17. und 18. Jahrhundert. Kriiger-Haye (3) bietet ein auf ein-
gehender Kenntnis, teilweise auf gestaltendem Miterleben beruhende Stoff-
sammlung zur Kirchengeschichte von Mecklenburg-Strelitz fiir die gesamte
Zeit ihres Bestehens seit 1701 bis zur Vereinigung mit Mecklenburg-Schwerin.
Manche berechtigte Frage bleibt unbeantwortet. Auch fehlt die Beziehung
zum allgemeinen Geschehen. — Der Generalsuperintendent des damals
schwedischen Vorpommern Johann Friedrich Mayer (1650—1711) war ur-
spriinglich ein Verehrer Speners, wurde dann aber ein eifriger Vorkiampfer
der Orthodoxie. — Heyden (5) gibt die Niederschrift iiber eine Versammlung
der Pripositen (= Superintendenten) Vorpommerns vom Jahre 1702 wieder, in
der der Generalsuperintendent energisch auf ernste Lebensfiithrung der Pfarrer
und auf Hebung des lindlichen Schulwesens drang. Doch kommt daneben
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die Fiirsorge fiir die reine Lehre nicht zu kurz. — Schornbaum (1)
druckt ein Verhor von Separatisten im Bayreuther Unterland (Aischgrund)
und einen Bericht des Consistoriums an den Markgrafen Christian Ernst ab;
beide Schriftstiicke von 1710/11 zeigen, wie das Widersireben des religitsen
Individualismus gegen den Kirchenzwang in den Seelen schlichter Leute die-
ser Gegend ein Echo fand. — Wotschke (10) fihrt fort mit dem Ab-
druck von amtlichen und privaten Eingaben an den Kénig und die Regierung
in Berlin, sowie von kirchenregimentlichen Entscheidungen (zusammen 51
Stiick), die den damaligen westlichen Teil des brandenburgisch-preuBischen Staa-
tes betreffen, aus dem Staatsarchiv in Be#lin. Sie beziehen sich meist auf
das Verhiltnis der Konfessionen in einzelnen Gemeinden zueinander, aber
auch Grundsiitzliches iiber die Form der Pfarrerwahl usw. und Pietistisches
kommt vor. — Noelle (10) beendet seine Darstellung des teils friedlichen,
teils feindlichen Nebeneinander der Lutheraner und Reformierten in den
einzelnen Gemeinden der Grafschaft Mark von 1648 bis 1817; dieser SchluB-
abschnitt behandelt die Kreissynoden Hamm, Dortmund, Hagen und Hat-

tingen. — Buschbeck (8) bringt Neues bei zum Lebensgang der beiden
schlesischen Kirchenliederdichter Christoph Titius (1641—1703) und Gott-
fried Kleiner (1691—1767). — Interessante liturgische Einzelheiten zur Ge-

schichte der Taufe in Schlesien im 17. und 18. Jahrhundert (Exorzismus,
Taufzeit, Kirchgang der Wdchnerinnen usw.) bringt Remenz (8) bei. —
Wichtige Bemerkungen zu dem Buch von Bredt: ,Die Verfassung der refor-
mierten Kirche in Cleve-TJiilich-Berg-Mark” bringt Christlieb (7); er be-
méangelt insbesondere die allzu giinstige Beurteilung der Regierung von
Pfalz-Neuburg, die sich wenig an die Religionsvertriige gehalten habe, und
die Behauptung, die reformierten Gemeinden seien reine Personalgemeinden
gewesen und hitten keinen festen territorialen Umfang gehabt. — Die Ge-
schichte des reformierten Gymnasiums in Kreuznach 1567—1803 von R o s e n-
kranz (7) macht die durch die Franzosen begiinstigten Rekatholisierungs-
bestrebungen zur Zeit Ludwigs XIV. gegeniiber allen evangelischen Einrich-
tungen der davon betroffenen Gebiete deutlich. — Der Vortrag von Tile-
mann (11), der in der These gipfelt, Ernst der Fromme, Herzog von
Sachsen-Gotha, sei neben dem GroBen Kurfiirsten die bedeutsamste deutsche
Fiirstengestalt seiner Zeit, weckt erneut das Verlangen nach einer ausfiihr-
lichen Biographie dieses Mannes, durch die das stoffreiche, aber iiberholte
Buch von August Beck (1865) ersetzt werden kénnte. — Nagel (2) bringt
Ausziige aus der Niederschrift eines mirkischen Dorfpfarrers um 1750 iiber
kirchliche Ordnungen in seiner Gemeinde; von besonderem Interesse sind die
Angaben iiber den Konfirmandenunterricht.

19. Jahrhundert. Gudelius (5) bietet einen Ausschnitt aus der
hinterpommerschen Erweckungsbewegung, in dessen Mittelpunkt der Pfarrer
Sauer in Alt-Kolziglow, Bismarcks Traupastor, steht. — Stubbe (5) stellt
den Anteil Pommerns an der Antialkoholbewegung des 19. Jahrhunderts
dar. — Eine Darstellung der Predigtweise des Pfarrers J. H. Volkening
(1796—1877), der in der Erweckungsbewegung von Minden-Ravensherg eine
groBe Rolle spielte, gibt Rahe (10); sie wird illustriert durch den Abdruck
von vier Predigten. Die Anmerkungen enthalten weitere Predigt- und Brief-
stiicke von ihm. — Drei evangelische Gestalten aus Oberschlesien, der strenge
Lutheraner und Superintendent in Plef Wilhelm Koélling (1836—1904), der
ostschlesische Kirchenprisident Hermann VoB (1872—1937), unermiidlicher
Kampfer fiir die Selbstindigkeit der deutschen Gemeinden unter polnischer
Herrschaft, und Eva von Tiele-Winckler (1867—1930), Griinderin der be-
deutenden Anstalten der Inneren Mission in Mechtal bei Beuthen, finden
durch Schwenker (8) eine warmherzige Darstellung. — G. Resch (9)
bringt eine ausfiihrliche Biographie seines Vaters Alfred Resch (1835—1912),
Oberpfarrer in Zeulenroda in Thiiringen, mit seiner bedeutsamen Lebens-
leistung als wissenschaftlicher Forscher (Agrapha) und Mitbegriinder der
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Allgem. Evang.-luth. Konferenz u. a. Bestrebungen des entschiedenen Luther-
tums. — Burger (1) gibt den Brief eines bayrischen Beamten an seinen
Dekan von 1823 wieder, in dem ' die Ablehnung der Wahl in die erste
bayrische Generalsynode mit dem MiBtrauen der aufklirerischen Laienfrém-
migkeit dagegen, daB man jetzt ,nur blinden Glauben und blinden Gehor-
sam* fordere, begriindet wird. — Sperl (1) charakterisiert die von dem
rationalistischen bayrischen Theologen Heinrich Stephani 1811—34 heraus-
gegebene Zeitschrift ,,der Bayrische Schulfreund” und liefert damit einen
wichtigen Beitrag zur Kenntnis des Ringens um die Erziehungs- und Unter-
richtsgrundsitze in jener Zeit, dessen Triger meist Theologen waren. —
Heuer (2) druckt aus Privatbesitz einige Briefe des damaligen preuBischen
Feldpredigers, spiteren Professors und Pfarrers in Frankfurt a. d. O. Chr.
W. Spiecker (1780—1858) aus den Jahren 1806—1809 ab, die interessante
Einblicke in das Denken und Fiihlen eines warmherzigen Rationalisten ge-
wihren, aber auch kultur- und zeitgeschichtlich von Interesse sind. —
Rauterberg (8) schildert auf Grund der Ministerialakten die staatlichen
MaBnahmen zur Erziehung der 6—9000 Typhuswaisen in Oberschlesien aus
den Notjahren 1844—48, wobei die katholische wie die evangelische Kirche
stark beteiligt war und Wicherns Eingreifen besonders bedeutungsvoll ist.

Weimar. Rudolf Herrmann.

Revista Espafiola de Teologfa. Vol. I. Madrid. Instituto ,,Francisco
Sufirez*, 1940/41. 1079 Seiten. 30 Ptas.

Im neuen Spanien haben sich die wissenschaftlichen Forschungen unter
der Fithrung des Consejo Superior de Investigaciones Cientificas in ver-
heiBungsvoller Weise neu belebt. Auch die theologischen Arbeiten, die’ unter
dem Patronat Raimund Lulls im Instituto ,,Francisco Sudrez zu Madrid
ihren Mittelpunkt haben, lenken die Augen auf sich. Das Institut setzt in
neuer Folge die Estudios Biblicos fort, plant die gesonderte Herausgabe
repriasentativer spanischer Zeitschriften fiir Kirchengeschichte, Orientalische
Studien, Moraltheologie, Aszetik und Mystik, Predigt und Katechese und
eroffnete als Sammelpunkt und Aussprachestelle fiir alle diese Forschungs-
zweige die Revista Espafiola de Teologia, deren siattlicher erster Band hier
anzuzeigen ist. Das Unternehmen ist von allen einschligigen wissenschaft-
lichen Kriften des Landes getragen. Den Vorsitz in der Schriftleitung fiihrt
der gelehrte Bischof Leopold Eijo y Garay von Madrid-Alcald. Unter den
Mitarbeitern erscheinen der Erziehungsminister und verschiedene Bischofe.
Bemerkenswert ist auch die Beteiligung von Mitgliedern sozusagen aller wis-
senschaftlich arbeitenden Orden und Kongregationen. Das alles bedeutet eine
bewuBte Abkehr von der frither herrschenden Zersplitterung. Auch die
Buchbesprechung verriit im allgemeinen eine erfreuliche Sorgfalt. Unter den
30 Beitrigen reichen sehr viele in das Gebiet der Kirchengeschichte hinein;
sie konnen hier nicht alle aufgefiihrt werden. Hervorgehoben seien die
Abhandlungen von J. Madoz iiber die patristische .Literatur der Jahre
1931—1940, soweit sie einerseits von Spaniern ganz allgemein, oder ander-
seits von Ausldndern iiber Spanien Dbeigesteuert wurde (S. 919—962), und
iiber eine neue Fassung des ,Libellus de Fide® von Bachiarius (S. 4567—488);
S. Gonzélez iiber die BuBdisziplin der spanischen Kirche vom 4.—8.
Jahrhundert (S. 339—360), 985—1019); J. F. Rivera iiber einen Brief
Alkvins (ca. Anfang des Jahres 800) an Beatus de Liébana gegen den Adop-
tianismus des Bischofs Felix von Urgel (S. 418—433); L. Amorés iiber
den Sentenzenkommentar des Skotusschiilers Anfredus Gonteri (S.546—572);
J. Zunzunegui iitber die Anfinge der Mission auf den Kanarischen In-
seln (S. 361—408) und E. W. Platzeck iiber den EinfluB Lulls in den
Werken des Kardinals Nikolaus von Cues (S. 731—765, Forts. soll folgen).
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Den Darstellungen sind verschiedentlich die neu entdeckten oder verbessert
edierten Texte beigegeben, vor allem der Libellus de Fide, der Brief Alkvins,
der bereits 1931 veroffentlicht war, und eine Anzahl von Dokumenten zur
kanarischen Mission aus den Jahren 1344—1417. Zu letzteren, die aus dem
Vatikanischen Archiv stammen, weise ich noch auf Schreiben Ludwigs von
Spanien (20. Dez. 1344) an Konig Peter IV. von Aragon und Peters IV.
(20. Febr. 1386) an Papst Urban VI. hin, die sich im Kronarchiv zu Bar-
celona befinden und den aragonischen Anteil noch mehr unterstreichen.
Gern begriiBt man auch die gelegentlichen Mitteilungen iiber den Fortgang
der Arbeiten des Instituts ,Francisco Sudrez” und der 'drei theologischen
Fakultiten Spaniens in Commillas (bei Santander), Salamanca und Granada.

Freiburg i. Br. Johannes Vincke.

Aus Zeitschriften.

Orientalia Christiana Periodica. VIII. Bd. 1942

G. Hofmann S. J., Kopten und Athioper auf dem Konzil von Florenz.

W. de Vries, S. I, Timotheus II. Uber die ,sieben Griinde der Kirch-
lichen Geheimnisse®,

B. Schultze, S. I., Problemi di teologia presso gli ortodossi.

Endre v. Ivanka, Griechische Kirche und griechisches Mdnchstum im
mittelalterlichen Ungarn.

Historische Zeitschrift Bd. 167 Heft II
G. Dahm, Zur Rezeption des romisch-italienischen Rechts.
W. Andreas, Italien und die Anfinge der neuzeitlichen Diplomatie L
Vossler, Bismarcks Sozialpolitik.

Revue dHistoire ecclésiastique. Tome XXXVIII 1942

L. Dieu, La Persécution au II. siecle.

Callewaert, Les étapes de I'histoire du Kyrie.

Capelle, Les origines de la préface romaine de la vierge.

De Ghellinck, Les recherches sur l'origine du symbole depuis XXV années.
Progrés récents et tendances actuelles en histoire des bibliothéques.

Analecta Bollandiana Tomus LX. 1942

Paul Grosjean, Vie de St. Cadoc par Caradoc de Llancarfan.

Toni Schmid, Trois légendes des St. Sigfrid.

Paul Peeters, St. Grégoire Pllluminateur dans le calendrier lapidaire
de Naples. :

Maurice Coens, Une consultation hagiographique de Bossuet.

Frangois Halkin, La Légende de St. Antoine traduite de l’arabe par
Alphonse Bonhomme, O. P. ;

Budoin de Gaiffier, La Passion des SS. Cyriaque et Paule.

Zwingliana, Band VII, Heft 8 1942

Leo Weisz, Leo Jud in Einsiedeln.

Hans Walter Frei, Johannes Oekolampads Versuch, Kirchenzucht durch
den Bann zu iben.

Friedrich Rudolf, Ein Ausséhnungsversuch zwischen Ziirich und Bern
nach dem Briefwechsel Bullinger-Myconius 1533—1534.

Ernst Staehelin, Die biblischen Vorlesungen Theodor Biblianders in einer
Abschrift seines Bruders Heinrich Bibliander.

45. Jahresbericht des Zwinglivereins iiber das Jahr 1941,



In Memoriam.

Hellmut Heinrich, geboren 31. Oktober 1914 in Schleswig, ge-
storben 28. Januar 1942 in einem Kriegslazarett in Kopenhagen.

Mit Hellmut Heinrich hat die kirchengeschichtliche Wissenschaft einen
ihrer tiichtigen und vielversprechenden Mitarbeiter verloren. In Flensburg
aufgewachsen, lernte Heinrich frith die Note und Kampfe des Grenzlandes
kennen und ebenso die Bedeutung der Kirche fiir das kulturelle und geistige
Leben der Grenzlanddeutschen, Aus diesem Interesse entsprang sein Blick
fiir das Politische und sein Interesse an der Geschichte. Sein theologisches
Interesse kreiste um die Frage des Zusammenhangs von Kultur und
Christentum und Christentum und Geschichte. Die Tatsache dieses inneren
Zusammenhangs war ihm bereits friih von seinem geistigen und geistlichen
Freund Pastor Heinrich Kihler aus Flensburg nahegebracht worden. Im
Laufe seiner Studien ist er immer tiefer in diese Fragstellungen eingedrun-
gen und hat sie sich in einem systematischen Denkgefiige zu eigen zu machen
gesucht. In seiner Arbeit iiber , John Miltons Kirchenpolitik® (Neue Deutsche
Forschungen, Abteilung Religions- und Kirchengeschichte, herausgegeben von
Ernst Benz und Erich Seeberg, Verlag Junker und Diinnhaupt, Berlin 1942),
(vergl. die Anzeige des Buches ZKG. LXI/1942 S. 409) haben seine theo-
logischen Grundgedanken ihren Niederschlag gefunden. Es war kein Zufall,
daB Heinrich sich gerade der Erhellung des Verhiltnisses von Kirche und
Staat in der Gedankenwelt Miltons zugewandt hat. In seiner Arbeit ist er
den religidsen Voraussetzungen des im puritanischen Zeitalter verwurzelten
Milton nachgegangen. Hierbei ist ihm die Bedeutung des Spiritualismus
fiir die Geistesgeschichte aufgegangen, fiir dessen Wehen und Wirken auch in
unseren Tagen er ein offenes Ohr und Empfinden hatte. Dariiber hinaus stellt
seine Arbeit einen nicht unbeachtlichen Beitrag zur Frage Kirche und Staat
dar, aus der man auch bestimmte Einsichten, die fiir die Gegenwart bedeut-
sam sind, schopfen kann, Nicht die Neugier des Forschers trieb alse Hein-
rich bei seiner wissenschafilichen Arbeit, sondern die Geschichte und das
verborgene Wirken Gottes in ihr war ihm Lehrmeisterin fiir das eigene
Denken und fiir die Gegenwart. Seine in der Forschung erworbenen Er-
kenntnisse hat er im Kriege als Marinekriegspfarrer nutzbar gemacht, und
er hat es verstanden, die ewigen Wahrheiten des Christentums den Men-
schen unserer Tage auch im Kriege zu sagen. Gerade aber seine Weit-
herzigkeit und Aufgeschlossenheit erméglichten es ihm, verschiittete Quellen
wieder zum FlieBen zu bringen und den Besatzungen der Vorpostenboote
mitten in der Realitit des Krieges die andere Wirklichkeit der metaphy-
sischen Welt nahe zu bringen. Sein Bestreben ist es immer gewesen, vom
Bilde Christi aus unser Menschensein zu begreifen, zu erhéhen und zu ver-
tiefen. Er hat viele Beobachtungen zur religiosen Frage in unserer Zeit ge-
macht und daran gearbeitet, diese Erkenntnisse einer breiteren Oeffentlich-
keit zuginglich zu machen,

Das Schonste an Heinrich war sein Charakter. Er war ein stiller und
zutiefst bescheidener Mensch, der sich nur langsam an- und aufschloB, der
aber Freundschaft hielt, wo er sie einmal eingegangen war. Alles Schmutzige
und Intrigante des Lebens glitt von ihm ab und beriibrte ihn nicht, weil es
seiner Natur zuwider war. Seine liebenswiirdige und taktvolle Art im per-
sonlichen Verkehr wirkte sich auch in seinem dienstlichen Leben aus. Er
gewann die Menschen und war als Seelsorger der gute Kamerad der Min-
ner, der ihnen in ihren inneren und #duferen Noten helfen wollte. So tat
er seine Pflicht im Krieg als Deutscher und als Soldat Christi. Dem Na-
tionalsozialismus lange innerlich und #uBerlich verbunden, hielt er daran
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fest, daB zwischen Christentum und Nationalsozialismus keine absoluten
Gegensitze vorligen, sondern daB die iiberverniinftige und geschichtlich
verankerte christliche Religion mit den die irrationalen Werte des Lebens
betonenden Ideen des Nationalsozialismus iibereinkommen miifte, Bei alle-
dem blieb er gegen sich selbst kritisch und in dieser Selbstkritik bescheiden.
Er liebte es gar nicht, sich in Szene zu setzen, war sich aber seiner Per-
sonlichkeit bewuBt, so da8 hinter aller #uBeren Liebenswiirdigkeit und An-
passungsfahigkeit der feste Kern einer in sich ruhenden Personlichkeit spiir-
bar wurde. Wir verlieren mit Hellmut Heinrich den zukunfts-
reichen Menschen, den treuen Freund, der allen Fragen des Lebens offen
gegeniiberstand und der selbst den Grund gefunden hatte, der den Anker
der Hoffnung ewig hilt.

Zur Zeit bei der Kriegsmarine. B. Seebery.



