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In der neuesten groBen lehramtlichen Kundgebung des Katholizismus,
der Enzyklika ,Mystici Corporis® vom 29. Juni 1943, AAS 35, 193 ff. sagt
Papst Pius XII, (seit 1939): ,,Deutlich zeigt sich heute mehr denn je die Un-
bestindigkeit und Verginglichkeit alles Irdischen, da Reiche und Staaten
stiirzen, da ungeheure Werte und Reichtiimer aller Art auf den weiten Welt-
meeren versenkt, da Stiidte, Festungen und fruchtbare Gefilde zu grausigen
Ruinen zerschlagen und durch Brudermord befleckt werden . . . . Wenn nun
das namenlose Weh und Leid dieser sturmbewegten Zeit, das schier unzihl-
bare Menschen aufs bitterste heimsucht, wie aus Gottes Hand in stiller Er-
gebung hingenommen wird, dann lenkt es wie mit Naturgewalt das Herz der
Leidenden vom Irdisch-Verginglichen dem Himmlischen oder Ewig-Bleiben-
den zu und erweckt in ihnen einen geheimen Durst und ein dringendes Ver-
langen nach den geistlichen Dingen.” Diese von ihm zweifelsohne zutreffend
erkannte allgemeine geistige und psychologische Situation unserer Zeit be-
nutzte der Papst nun, um vor den Gliubigen der rémisch-katholischen Kirche
und dariiber hinaus vor aller Welt die katholische Doktrin iiber die Kirche
(de Mystico Jesu Christi Corpore deque nostra in eo cum Christo coniunc-
tione, iiber den mystischen Leib Jesu Christi und iiber unsere Verbindung
mit Christus in ihm) und alle damit in Zusammenhang stehenden Fragen im
Hinblick auf die Erfordernisse der Gegenwart und gegeniiber allen Zeitirr-
titmern und MiBverstandnissen (politischen, theologischen, tatséchlichen,
rechtlichen) erneut darzulegen. Uber diese Fragen haben vor Pius XII. zu-
letzt das Vaticanum (Sessio ITI, Constitutio de fide catholica und Sessio IV
Constitutio de ecclesia Christi), sowie die Pipste Leo XIII., Pius X., Bene-
dikt XV. und Pius XI. gehandelt.

Pius XII. fithrt nun folgendes aus:

,DaB die Kirche ein Leib ist, sagen die heiligen Biicher des ofteren. Wenn
aber die Kirche ein Leib ist, so muB sie etwas Einziges und Unteilbares sein
nach dem Worte des hl, Paulus: ,,Viele zwar bilden wir doch nur einen Leib
in Christus." Doch nicht bloB etwas Einziges und Unteilbares muf§ sie sein,
sondern auch etwas Greifbares und Sichtbares, wie unser Vorginger sel
And. Leo XIIL in seinem Rundschreiben ,,Satis cognitum® feststellt: ,,deshalb
weil sie ein Leib ist, wird die Kirche mit den Augen wahrgenommen.” In-
folgedessen weicht von der géttlichen Wahrheit ab, wer die Kirche so dar-
stellt, als ob sie weder erfaBt noch gesehen werden kénnte, als ob sie, wie
man behauptet, nur etwas Pneumatisches wire, wodurch viele christliche
Gemeinschaften, obgleich von einander im Glauben getrennt, doch durch ein
unsichtbares Band untereinander vereint wiren. . . . Die richtige Bedeutung
der Bezeichnung ,mystisch” erinnnert also daran, daB die Kirche, die als
eine in ihrer Art vollkommene Gesellschaft anzusehen ist, nicht blof aus ge-
sellschaftlichen oder rechtlichen Bestandteilen und Beziehungen besteht. Sie
ist ja weit vorziiglicher als irgendwelche anderen menschlichen Korperschaf-



328 Literarische Berichte und Anzeigen

ten, die sie iiberragt, wie die Gnade die Natur hinter sich 146t und wie das
Unsterbliche alles Vergingliche. Jene rein menschlichen Gesellschaften, na-
mentlich der Staat, sind gewil nicht zu verachien oder gering zu schitzen.
Allein die Kirche als ganze gehért nicht der Ordnung dieser Dinge an, gleich
wie der Mensch als ganzer nicht mit dem Gebilde unserés sterblichen Leibes
zusammenfillt. Denn die rechtlichen Beziehungen, auf welchen die Kirche
ebenfalls beruht und welche zu ihren Bestandteilen gehoOren, stammen zwar
aus ihrer gottlichen von Christus gegebenen Verfassung und haben ihren An-
teil bei Erreichung ihres iibernatiivlichen Zieles. Doch was die Kirche iiber
jedwede natiirliche Ordnung hoch hinaus hebt, ist der Geist unseres Erlosers,
der als Quelle aller Gnaden, Gaben und Charismen fortwihrend und zu-
innerst die Kirche erfiillt und in ihr wirkl. Wie der Bau unseres sterblichen
Leibes zwar ein wundervolles Werk unseres Schopfers ist, jedoch weit unter
der erhabenen Wiirde unserer Secle zuriickbleibt, geradeso hat das gesell-
schaftliche Geflige der christlichen Gemeinschafl, wie sehr es auch die Weis-
heit seines gotilichen Meisters verkiindet, doch nur einen ganz untergeord-
neten Rang, sobald man es vergleicht mil den geistlichen Gaben, mit denen
die Kirche ausgestatiet ist und von denen sie lebl, sowie mit deren goltlichen
Ursprung. Aus alledem geht klar hervor, dal sich jene in einem schweren
Irrtum befinden, die sich nach eigener Willkiir eine verborgene, ganz un-
sichtbare Kirche vorstellen, ebenso wie jene, die sich die Kirche als eine Art
menschlicher Organisation denken mil einer bestimmien satzungsmaiBigen
Ordnung und mit duBeren Riten aber ohne Mitteilung tibernatiirlichen Le-
bens. Nein, wie Christus, das Haupt der Kirche nicht ganz ist, wenn man in
ihm entweder nur die menschlich sichtbare oder bloff die gottlich unsicht-
bare Natur betrachtet, sondern wie er einer aus beiden und in beiden Na-
turen ist, so sein mystischer Leib; hat doch das Wort Gottes eine mensch-
liche leidensfihige Natur angenommen, damit nach der Griindung einer
sichtharen und mit dem géttlichen Blute geweihten Gesellschaft der Mensch
durch eine sichthare Leitung den Weg zum Unsichtbaren zuriickfinde. Des-
halb bedauern und verwerfen wir auch den verhidngnisvollen Irrtum jener,
die sich eine selbstersonnene Kirche ertriumen, nimlich eine nur durch
Liebe aufgebaute und erhaltene Gesellschaft, der sie —, mil einer gewissen
Verdichtlichkeit eine andere, die sie Rechtskirche nennen, gegeniiberstellen.
Eine solche Unterscheidung ist ganz verfehlt. Sie verkennt, daB der gittliche
Erléser die von Thm gegriindete Gemeinschaft von Menschen als eine in ihrer
Art vollkommene Gesellschaft mit allen rechtlichen oder gesellschaftlichen
Bestandteilen gerade zu dem Zwecke wollte, damit sie dem Heilswerk der
Erlésung hier auf Erden dauernden Bestand sichere und daB Er sie zur Er-
reichung desselben Zweckes vom Troster Geist mit himmlischen Gnaden und
Gaben noch ausgestattet wissen wollte. Es kann also kein wirklicher Gegen-
salz oder Widerspruch bestehen zwischen der unsichtbaren Sendung des Hei-
ligen Geistes und dem rechtlich von Christus empfangenen Amt der Hirten
und Lehrer.” Wem fillt beim Lesen dieser Zeilen der pipstlichen Enzyklika
itber die bestehende Identitit zwischen sichtbarer und unsichtbharer Kirche,
zwischen Kirche im Lehrsinn und Kirche im Rechlssinn nicht ejne alte Po-
lemik, die wir lingst begraben wihnten, wieder von neuem ein. Jeder evan-
gelische und katholische Theologe und Kanonist wird sogleich an die Kon-
troverse Rudolf Sohm — Adolf von Harnack — Ulrich Stutz
— denken. Dieser berithmle wissenschaftliche Konflikl in der neuen deut-
schen Theologiegeschichte und kirchlichen Rechisgeschichte entstand in den
Jahren 1892 bis 1923, Rudolph Sohm (1841—1917), damals Professor in Leip-
zig, schrieb sein ,,Kirchenrecht® (1. Band: die geschichtlichen Grundlagen,
Leipzig 1892, anastatischer Neudruck Miinchen und Leipzig 1923, 2. Band:
Katholisches Kirchenrecht, Miinchen und Leipzig 1923, aus dem Nachlaf
herausgegeben.) Darin sind seine beiden grofen Thesen enthalten. Die erste,
uns hier hauptsichlich beschiiftigende These, das Kirchenrecht steht mit dem
Wesen der Kirche in Widerspruch, die zweite andere These, nach der um
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die Mitte des 12. Jahrhunderls aus der altkatholischen Kirche die von Grund
aus andere neukatholische geworden sei. ,Das Wesen der Kirche steht zu
dem Wesen des Rechts im Gegensalz. Das geistliche Wesen der Kirche
schlieBt jegliche kirchliche Rechisordnung aus. Im Widerspruch mit dem
Wesen der Kirche ist es zur Ausbildung von Kirchenrecht gekommen. Diese
Tatsache beherrscht die Geschichte des Kirchenrechis von der ersten Zeit
bis heute. Gerade diese Talsache gill es zur Klarheit zu bringen.” , Luther
hat dem Kirchenrecht als solchem, welcher Art es auch immer sei, den Krieg
erklirt. Vor dem Elslertor zu Willenberg warf Luther am 10. Dezember 1520
mif der Bannbulle auch das Corpus Juris Canonici in die, Flammen, nicht
in der Leidenschaft eines zornerregten Augenblickes, auch nicht blof zum
Zeugnis seines Hasses gegen das pipstliche Kirchenrecht, sondern um der
klaren und festen Uberzeugung Ausdruck zu geben, welcher er sein Leben
lang treu geblieben ist, daf das geistliche Recht als solches vom Ubel ist.
Nicht blof das papstliche Recht, sondern das Kirchenrecht wollte er ver-
brennen.™

Adolf von Harnae¢k (,Die Mission und Ausbreitung des Christentums®,
2. Aufl. 1906 und , Entstehung und Entwicklung der Kirchenverfassung und
des Kirchenrechtes in den ersten drei Jahrhunderten™ 1910) dagegen urteilt:
»Die Kirche, auch wenn man ihr Wesen nach strengsten religiosen MaBsti-
ben bestimmt, schlieft das genossenschaftliche korporative Element in sich.
Die Kirche, weit entfernt, das Kirchenrecht als etwas ihr widerstrebendes
abzulehnen (so Sohm) fordert es vielmehr, denn zu den Formen, die das
Genossenschaftliche, Korporative zu seiner Durchfithrung verlangt, gehért
auch das Recht, welches zum Kirchenrecht wird, wenn es sich auf die Kirche
bezieht. Es ist nicht nur Stiitze und Hilfe der Kirche, denn da erscheint es
immer noch als etwas, was auch fehlen kénnte, sondern es ist unter allen
Umstinden ein notwendiges Mittel, um das, was die Kirche ihrem Wesen
nach ist, auf Erden zu verwirklichen und durchzusetzen, ndmlich eine Ver-
bindung von Menschen untereinander, eine Genossenschaft.”

Die grofie Autoritit Harnacks hat dann in der Folgezeil fast alle evange-
lischen Kirchenhistoriker und Theologen bestimmt, sich seiner Auffassung
tiber die Entstehung der Kirchenverfassung und des Kirchenrechtes anzu-
schliefen. Diese Entwicklung wurde weiter dadurch begiinstigt und gefér-
dert, daB auch die Kirchenrechtswissenschaft sich ihr anschlof. In Nach-
folgeschaft von Paul Hinschius hatte inzwischen Ulrich Stutz (1868—1938)
zuerst in Bonn (das Kirchenrechtliche Seminar an der Rheinischen Fried-
rich-Wilhelms-Universitit zu Bonn (1904—1917), Zeitschrift der Savigny-Stif-
tung fiir Rechisgeschichte, Kanonistische Abteilung 1920, X) und spiter in
Berlin (das Kirchenrechtliche Institut der Friedrich-Wilhelms-Universitéit
zu Berlin (1917—1937), Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte,
Kanonistische Abteilung 1937,26) eine eigene, nachmals sehr beriihmt gewor-
dene kirchenrechiliche und kirchenrechtsgeschichtliche Schule begriindet.
Mit Bezug auf Sohm und den von diesem behaupteten Widerspruch des Kir-
chenrechts zum Wesen der Kirche hat Stutz in dieser von ihm redigierten
vornehmsten Fachzeitschrift Zeit seines Lebens Sohms Anschauungen im
ganzen wie im einzelnen rundweg abgelehnt und stets gelehrt: ,.Die Kirche
im Rechtssinne verbindet zu gemeinsamer Verehrung Gottes im Namen Chri-
sti alle diejenigen, die in der Auffassung der christlichen Offenbarung iiber-
einstimmen. Sie ist also eine organisierte Gemeinschaft von Menschen. Wie
in jeder solchen, stellt sich vermoge der den Menschen innewohnenden Idee
des Gerechten alsbald eine Uberzeugung davon ein, was eine verniinftige
Ordnung des kirchlichen Lebens erfordere. Und es verbindet sich damit der
Wille, die solcher Uberzeugung entsprechende Ordnung auch wirklich her-
zustellen. Ausdriicklich oder slillschweigend erklirt wird dieser Wille zum
Recht. Das Recht ist mithin fiir die Kirche schon durch deren Eigenschaft
als organisierle Menschengemeinschaft gegeben. Es ist ihr ebenso unentbehr-
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lich und urspriinglich wie jedem organisierten menschlichen Verband.“ An
diese so aufgezeigle Kontroverse hat sich in den damaligen Jahren eine fast
uferlose und keineswegs immer sehr fruchtbringende Diskussion angeschlos-
sen. Den katholischen Kanonisten, noch mehr aber den protestantischen
Kirchenrechtslehrern sind die Sohm’schen Thesen stets ausgesprochen pein-
lich gewesen. Das erklirt sich vor allem daraus, daB mit dem Sohm’schen
Urteil fiir den Kirchenjurisien ja gewissermafBien die Frage nach der eigenen
Daseinsberechtigung aufgeworfen worden ist. Und welcher akademische
Lehrer gibe wohl gerne zu, daB die von ihm gelehrte Disziplin zum minde-
sten eine iiberfliissige, wenn nicht sogar héchst schidliche Sache sei? Ich
erinnere mich deshalb noch sehr gut, daB Stutz bei Erwihnung des Namens
Sohm bis in seine letzten Lebensjahre hinein ein leichtes Unbehagen nie ganz
verbergen konnte. Die Kontroverseerdrterung nahm zuletzt einen ziemlich
eigenartigen Ausgang, indem nimlich schlieBlich und endlich die einmal
bezogenen Stellungen gewissermaBen spiter gewechselt wurden, Einerseits
hielten es nimlich die Herausgeber des zweiten nachgelassenen Sohm’schen
Kirchenrechtshandes (Erwin Jacobi, Otto Meyer) (unnétigerweise) fiir gebo-
ten, sich im Vorwort von den Sohm’schen Thesen selbsl ausdriicklich zu
distanzieren, andererseits finden sich in spiteren Schriften Harnacks mehr-
fach AuBerungen, die eine gewisse Revision seines fritheren Urteils iiber Kir-
chenrecht und Kirchengesellschaft zum mindesten naheliegend erscheinen
lassen (vgl. den Nachweis bei Erich Foerster, Genossenschaft und Konfode-
ration in der alten Kirchengeschichte a. a. 0.). Auch kommt die die Diskus-
sion um Sohm fortfithren wollende Bonner Antritisvorlesung von Hans Ba-
rion (Rudolph Sohm und die Grundlegung des Kirchenrechts, Tiibingen 1931),
nachdem ihr Verfasser sich im Vorwort zu einem ,nahezu totalen sachlichen
Gegensatz zu den Thesen Sohms® bekannt hat (?), zu dem resignierten Er-
gebnis, daff sich Sohms Kirchenrecht als logiseh und soziologisch in sich
geschlossen und unangreifbar erwiesen hat. Der Katholik miisse aber von
seinem Glaubensstandpunkt aus, nicht um juristischer Uberlegungen willen,
Sohms Gedanken ablehnen und das Kirchenrecht anerkennen (siehe die ein-
gangs erwidhnte pépstliche Enzyklika). Fiir den katholischen Theologen und
Kanonisten hat die Diskussion nm Sohm seither als abgeschlossen zu gelten,
oder besser gesagt, sie hat sich als nicht mdéglich erwiesen. Unter den pro-
testantischen Theologen und Kirchenjuristen der neueren Zeit aber hat sich
— auch Harnack und Stutz haben das nicht verhindern kénnen — immer
mehr Verstdndnis fiir das Anliegen Rudolph Sohms verbreitet. Bereits in mei-
nem Aufsatz ,,Von der Wissenschaft und dem Studium des Kirchenrechts®
in Deutsche Rechitswissenschaft 1938, 233 ff. habe ich mich durchaus auf den
Standpunkt der Richtigkeit der Sohm’schen Thesen gestellt und auf die Ge-
fahr hingewiesen, die durch eine Fiille von Rechtsvorschriften in der evange-
lischen Kirche sehr wohl aus einer rechilosen Geistkirche eine
geistlose Rechtskirche werden lassen kann. Mit diesem Ausspruch
habe ich damals eine ganz bestimmte Periode des neuesten evangelischen
Kirchenrechts (der Jahre 1933/34) gemeint, die den Widerspruch zwischen
Kirchenrecht und Kirche auch dem Fernerstehenden ziemlich deutlich offen-
barte. Nur war damals, da wir alle zu den kirchenpolitischen Vorgingen
jener Jahre noch zu wenig Abstand hatten, nicht die Zeit, hieriiber niihere
Ausfiihrungen zu machen. Heute liegen diese Dinge abgeschlossen hinter uns
und ermoglichen schon ein freimiitigeres Wort, Beispielsweise erschien da-
mals im Gesetzblatt der Deutschen Evangelischen Kirche (1934 S. 15) eine
Verordnung (7. 3. 1934) zur Neuregelung der Verwaltung der Deutschen
Evangelischen Kirche, die in § 2 folgenden Wortlaut hatte: ,,Der Reichs-
bischof beruft als allgemeinen Gehilfen und Vertreter in kirchenpolitischen
Angelegenheiten einen Bischof zum Chef seines Stabes.” Eine
andere Verordnung gleichen Rubrums vom 19. 4. 193¢ DEKGBIL S. 39 be-
stimmte (§ 2): ,Der Rechtswalter der Deutschen Evange-
lischen Kirche ist als rechtskundiges Mitglied des Geistlichen Ministe-
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riums Vertreter des Reichsbischofs in kirchenpolitischen Angelegenheiten.
Als allgemeinen Gehilfen und Vertreter in theologischen Angelegenheiten be-
ruft der Reichsbischof einen Bischof. Er fiihrt die Amtsbezeichnung Vikar
der Deutschen Evangelischen Kirche. Ausfiihrungsbestim-
mungen zum Kirchengesetz betreffend die Jugendarbeit der Deutschen Evan-
gelischen Kirche (vom 2. Mirz 1934) vom 1. Juni 1934 DEKGBIL 8. 55 lau-
teten damals: Jugendarbeiter derDeutschenEvangelischen
Kirche ist nur, wer von der zustindigen leitenden Stelle des Jugendamtes
den ausdriicklichen schriftlichen Auftrag zum Dienst im Jugendwerk erhal-
ten hat. Es gab ein Kirchengesetz tiber die evangelische
Presse vom 7. Juli 1934 DEKGBI. 1934 S. 86 und die Erste Ausfithrungs-
verordnung hierzu vom 20. Juli 1934 DEKGBI. S. 99 besagte: ,Die Kirchen-
gemeinden, die héheren kirchlichen Verbiande und die Landeskirchen sind
verpflichtet, das Geselzblatt der Deutschen Evangelischen Kirche fiir die
kirchlichen Behérden und die Trager kirchlicher Amter zu halten.” Eine
Fiille anderer, nicht weniger abscheulicher und spiter samt und sonders fiir
ungiiltig erklirter Kirchengesetze lieBen in jener Zeit die evangelischen Ir-
rungen und Wirrungen besonders deutlich zu Tage treten und stellten jeden
einzelnen von uns vor den EntschluB, sich dieser Kirche durch Austritt zu
entziehen und sie durch Zahlung von Kirchensteuern nicht weiterhin noch
geldlich zu unterstiitzen. Wenn man diesen Schrift damals nicht tat, so nur
aus einer Erkenninis heraus, die uns gerade in dieser Zeit und speziell durch
diese Umstinde neugeschenkt wurde: ,,denn die Kirche heiBet nicht Bi -
schofsstiabe, nicht Doktor, noch Gesetze, noch Papst, denn sie haben
nicht das Evangelium. Man muB es also haben, daB man es hore. Wenn
man’s nicht horet, da magst du gleich von Smaragd oder Gold eine Kirche
bauen, so ists doch eine Teufelskirch. Derhalben so machet Gottes Wort die
Kirche® (Luther, Predigt. iiber das 23. Kapitel Matthdi, Erlanger Ausgabe
Bd. 45 S. 73). ,,AuBerdem ist nun in anderer Weise von der Christenheit zu
reden. Nach der heiBet man die Christenheit eine Versammlung in ein Haus,
oder Pfarrer, Bistum, Erzbistum, Papsttum, in welcher Sammlung gehen die .
suBerlichen Gebirden, als singen, lesen, MeBgewand.

Wiewohl nun dem Wortlein Geistlicher ‘oder Kirchen hier Gewalt ge-
schieht, daB solch duBerlich Wesen also genannt wird, so es doch allein den
Glauben betrifft, der Christen macht, hat doch der Brauch iiberhand genom-
men, nicht zu kleiner Verfithrung oder Irrtum vieler Seelen, die da meinen,
solch #uBerlich GleiBen sei der geistliche oder wahrhaftige Stand der Kir-
chen. Von dieser Kirche, wo sie allein ist, steht nicht ein Buchstabe in der
heiligen Schrift, daB sie von Gott geordnet sei’ (Luther, Von dem Papsttum
zu Rom (1520) Weimarer Ausgabe Bd. 6 S. 296 fI., Erlanger Ausgabe Bd. 27,
S. 101 ff.). Das gerade ist der groBe innere Gewinn des deutschen evange-
lischen Kirchensireites der Jahre 1933 ff., in dem bekanntlich Bekenntnis-
front und Deutsche Christen mit ihren Lehren und Irrlehren und mit ihren
menschlichen oft allzu menschlichen Machenschaften sich wechselseitig aufs
eifrigste bemiihten, die Kirche zugrunde zu richten, daB wir wieder klar er-
kannten, daB diese rechtlich organisierte und tatsichlich vorhandene Kirche
iiberhaupt keine Kirche ist Diese Kirche im Raum des Kirchen-
rechts als solche (wo sie allein ist) ist keine Kirche im Sinnn der Schrift,
auch nicht das Kleid der Kirche Christi, sie trigt nur zur Verfiihrung der
Seelen den Namen Kirche (Christenheit) (Sohm a. a. O. T 470 Anm. 23/33).
Sie ist nichts als Welt, armselige, nackte, profane, hidBliche Welt, agrum,
das Land, auf welches der Same des gotilichen Wortes ausgestreut wird,
dicit mundum esse, non ecclesiam. Diese Kirche ist das Argernis des Neuen
Testamentes, das wie vieles Andere um des Evangeliums willen ertragen wer-
den muB.

Diese Kirche ist nicht sakral. Die Sakralisierung der Kirche ist eine von
ihr selbst vorgenommene falsche Art ihrer Symbolisierung. Die Kirche stellt
in gewissem Sinne das MiBlingen des Reiches Gottes dar. Die Kirche unserer
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Tage nimmt ihren Fortgang, weil das Reich Gottes sich nicht verwirklichen
will, weil es nicht kommt. Das Reich Gotles aber verwirklicht sich ganz un-
merklich, gerduschlos und ohne den Glanz der Kirche. Das Reich Goltes ver-
wirklicht sich in der Beziehung zum Du des Mitmenschen, durch die Liebe,
und zwar eine Licbe, die fidhig ist, den konkreten Menschen zu lieben, wie
er ist, in seinem ganzen Elend, in seiner ganzen Schwiiche und Bosheit. Das
aber ist nur dem mdglich, der um seine eigene Not wissend, sich selber von
Golt verzeihen lift und an das Wunder glaubt, daB Gott der Schépfer auch
alles wieder neu machen kann, d. h. daB es eine Auferstehung gibt. Hier wo
die Menschen sich Auge in Auge, Herz an Herz gegeniibersiehen und begeg-
nen, Raskolnikow und Sonja, Morder und Dirne, in ihrer grenzenlosen Not,
da geschieht das Wunder, da wird das Wort wahrhaft Fleisch fiir den Men-
schen, da leuchtet eine neue Wirklichkeit des Menschen auf;, die Wirklich-
keit des zur Auferstehung berufenen neuen Menschen. Da ist das Reich Gol-
tes, da ist die Kirche Christi, Das Verbrecherische an der gemalten und glin-
zenden Kirche, die hiufig genug den konkreten Menschen vergewaltigt und
quilt, liegt ja gerade darin, daB sich in der Kirche das Reich Gottes nicht
verwirklicht, vielmehr in ihr die immanente Strafe fiir dieses Nichtwirklich-
werden verbiiffit wird. Zwischen dem ersten und zweilen Erscheinen Christi
anf Erden ist ein Abstand entstanden, in den sich die historische, die ge-
malte, die maskierte Kirche eingeschoben hat, die (leider) von unbestimmter
Dauer sein kann. Die Kirche fiir sich genommen, die glinzend-glanzlose
Kirche, hat gar keinen Sinn. Sie gewinnt diesen Sinn erst jenseits ihrer Gren-
zen, im Uberkirchlichen. Viele werden diese Austithrungen modernistisch
oder licherlich finden, das Selbstbekenntnis eines licherlichen Menschen.
Indes wirkt jenes nur ldcherlich, weil in ihm die Wahrheit gesagt ist, die
Wahrheit, die freilich dem selbstbewuBten, seines Verstandes gewissen, an
abstrakte Ideen glaubenden Menschen unzuginglich (unsichtbar) ist. Daraus
erkennen wir das Problem der Kirche und ihres Wesens im existentiellen
Sinne des Wortes als echte Gemeinschaft zwischen dem Ich und dem Du im
Wir, im goltmenschlichen Leibe, im Leibe Christi. Die Kirche in der Welt,
die historische Kirche ist eine soziale Institution, einer der vielen auch sonst
in der Geschichte wirkenden Faktoren. In diesem Sinne ist die Kirche Ob-
jektivation und man mag sie eine Gesellschaft nennen. Aber dann muf man
zugleich erkennen, daB die Kirche in einen Goizen verwandelt worden ist,
wie alles in der Welt. Die Kirche im existentiellen (nicht objektivierenden
Sinne) ist Gemeinschaft (communauté). Die Gemeinschaft (Kommunion, Oku-
menizitit, Sobornost) der Kirche ist rational in keinen Begriff zu fassen und
1iBt sich nicht objektivieren. Die Objektivierung der Okumenizitit (Sobor-
nost) verwandelt die Kirche Christi in die hypostasierte, die gesellschaftliche,
die historische, die rechtliche Kirche, in ein gesellschaftliches, staateniahn-
liches Gebilde. Die existentielle Gemeinschaft der historischen Kirche (die
in Wirklichkeit Welt ist) mag die Rechisverfassung sein (so Stutz und die
herrschende Lehre), die existentielle Gemeinschaft der Braut Christi, des
abendlosen Lichtes, des Reiches Gottes aber ist die Kommunion, die Liebe.
In dieser liebenden Gemeinschaftsheziehung des Ich zum Du im Wir, geht
das Reich Goltes, geht die Kirche Christi unaufhaltsam ihrer Verwirklichung
entgegen, und wie wohl jeder zugeben wird, ohne Rechtsordnung.

Die Kirche Christi, die Kirche im gbttlichen Sinn ist somit nach christ-
licher und lutherischer Uberzeugung notwendig unsichtbar und sichtbar, un-
sichtbar, weil der Verstand nicht zu sehen vermag, dal Gott durch sein Wort
(Predigt des Evangeliums) auf Erden regiert und sich eine Gemeinde von
Heiligen sammelt. Die Kirche, das Wort Gottes muf8 aber ebenso notwendig
insofern sichtbar sein, weil ihre Wirkungen in der rechten Wort- und Sakra-
mentsverwaltung dem Glidubigen und nur diesem spiirbar (sichtbar) werden.
Die Lebenszeichen der Kirche Christi (externae notae ecclesiae) werden in
der duBerlich sichtbaren Kirche offenbar (sichtbar), weil die Kirche Christi
die Stadt auf dem Berge ist. Aber wer da glaubt, sieht und wei, daB das
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Wort und das Werk Gottes Wort und Werk ist. Der Unglaubige sieht und
hért nur das duBerliche, d. h. tote Wort (Sohm a. a. O. TI 130 fI. Erich Foer-
ster: Rudolph Sohms Kritik des Kirchenrechts 22 fI., 60 ff.). Deshalb gibt es
keine (allgemein) sichibare Kirche. Die duBlerlich vorhandene rechtlich ver-
faBte Kirche, ist nicht sichtbare Kirche, sondern keine Kirche. Diese
Klarheit des reformatorischen Kirchenbegriffs ist erst durch Melanchthon
gelriibl worden. Hier erscheint eine doppelte Kirche, neben der ecclesia in-
visibilis die ecclesia visibilis, die die rechte Wort- und Sakramentsverwal-
tung besitzt und auch rechtlich verfaBt ist. Diesen Standpunkt haben die
lutherische Orthodoxie und spiter zur Zeil jener Kontroverse auch Harnack
und Stulz iibernommen, die damit gegeniiber Sohm im Grunde nichts Neues
ausgefiihrt, sondern nur das, was damals schon Gemeingut der Kirchen-
rechtswissenschaft war, neu beleuchtet haben, aber letzten Endes haben sie
an Sohm nur vorbeigeredet. Es ist das Verdienst von Erich Foerster (geb.
4 11. 1865 zu Greifswald), der sich schon in dem seinerzeitigen Aufsatz
»Sohm widerlegt” (Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte ka-
nonistische Abteilung) zu Sohm bekannt hat, dies jetzl in den abgeklirten, von
reicher Lebenserfahrung gelragenen Schriften seines Alters (Rudolph Sohms
Kritik des Kirchenrechts und Genossenschaft und Konféderation in der alten
Kirchengeschichte) neu erértert zu haben. (Die Foerstersche Beweisfithrung
von der Dichtkunst und Musik her finde ich freilich nicht sehr iiberzeugend.)

W. Haugg.
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Lothar Thomas, Geschichte der Philosophiein Portugal. Ein
Versuch. Erster Band: Die Geschichte der Philosophie in
Portugal von den Anféingen bis Ende des 16. Jahrhun-
derts ausschlieBlich der Regeneration der Scholastik,
Lisboa, Imprensa Barreiro, rua Vitor Bastos 51; 1944, 305 S.

Bezeichnend fiir die vornehm-bescheidene, aller Grofisprecherei abholde
portugiesische Art ist es, daB gerade Portugiesen wie Ferreira Deus-
dadound Fidelino de Figueiredo die Existenz einer portugiesischen
Philosophie wiederholt verneinten: Die Portugiesen seien in der Philosophie vor-
wiegend rezeptiv, bestenfalls reproduktiv gewesen, mehr dem Unterricht als der
Forschung zugewandt, und hétten auf den allgemeinen Gang der Philosophie
keinen Einfluf ausgeiibt.

Doch hat die Philosophie in Portugal schon frith Pflege gefunden. Ob sie
zwar schon an der 1086 von Bischof Paterno zu Coimbra gegriindeten Kathe-
dralschule eine Rolle spielte, wissen wir nicht. Als aber das Land 1140 selb-
stiindig geworden war, wurde 1147 das Bistum Lissabon wiederhergestellt und
1148 von Clairvaux aus das Cistercienserkloster Alcobaga gegriindet, dessen
Studienplan aus dem Jahre 1169 neben Grammatik und Theologie auch Logik
umfaBite. Im Jahre 1290 wurde die Universitiit Lissabon gegriindet, die erst-
mals 1308 und endgiiltig 1537 nach Coimbra verlegt wurde, Der Bestallungs-
brief von 1309 besagt: Item in facultatibus dialecticae et grammaticae doctores
esse polumus. Die Universititsreform des Jahres 1544 brachte Humanisten an
das Colegio das Artes in Coimbra, das dann schon 1555 den Jesuiten iibergeben
wurde. Den franzosischen Einfluf im portugiesischen Bildungswesen beleuch-
tet die Tatsache, daB Konig Jodo III im Jahre 1526 fiir etwa 50 portugiesische
Studenten Freiplitze am Collége Sainte Barbe zu Paris errichtete.

Auch an philosophischen Perstnlichkeiten und Leistungen ist das portugie-
sische Volk nicht arm gewesen. Aus Lissabon gebiirtig war Petrus Hisp a-
nus, der schon 1247 Arzt und Medizinprofessor in Siena war, dann als Ver-
fasser der Summulae Logicales den gesamten logischen Unterricht 250 Jahre
lang maBgebend beeinfluBte, der aber auch, wie die von M. Grabmann
neugefundenen Werke zeigen, als Psychologe, Naturforscher, Aristoteleskom-
mentator und Theologe zu den bedeutendsten seiner Zeit gehiorte, 1272 Erz-
bischof von Braga wurde und schliefilich 1276 als Johannes XXI. den pépst-
lichen Stuhl bestieg, aber schon 1277 beim Deckeneinsturz im Pipstlichen Pa-
last zu Viterbo den Tod fand. Heute wiirde er wohl besser Petrus Lusitanus
genannt, da heute Hispania nicht mehr wie damals die ganze iberische Halb-
insel mit simtlichen Einzelreichen: Kastilien, Leon, Aragon, Navarra, Portugal,
bezeichnet. Erinnert sei weiter an Pedro de Fonseca SJ (1528/99) an
den Cursus Coimbricensis (1592/1606), an den selbstindigen und
eindringlichen Kritiker Francisco Sanches (1551/1623).

Fiir ein genaueres Studium portugiesischer Philosophiegeschichte gibt es
eine Reihe von Hilfsmitteln. Uber die allgemeine Bildungsgeschichte unterrich-
ten die literaturgeschichtlichen Werke von Carolina MichaelisdeVas-
.conellosund T. Braga (1893), Fidelino de Figueiredo (1921),
Albino Forjazde Sampaio (1929) und Hernani Cidade (1940—
41). Uber das Nachbargebiet der spanischen Philosophiegeschichte gibt es die
Arbeiten von M. Menendez Pelayo, A Bonilla y San Martin
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(1908), T. und J. Carrerasy Artau (1939), Marcial Solana (1941).
Uber die portugiesische Universitiitsgeschichte unterrichtet die zwar im Urteil
einseitige aber immer noch unentbehrliche Historia da Universidade de Coim-
bra I/IV (1892/1902) von Theophilo Braga und neuerdings Mario
Brandao, O Colegio das Artes 1 (1942). Wertvolle Einzeluntersuchungen
haben wir von Ferreira Deusdado (1898), Fidelino de Figuei-
redo (1921/2), Alfredo Pimenta (1930/5), Joaquim de Carvalho
(1927/32), F. E. de Tejada Spinola (1943). Auf dem Gebiete der portu-
giesischen Bibliographie ist zu nennen das immer noch grundlegende Werk
des Pfarrers von Sever, Diogo Barbosa Machado (1682/1772), Biblio-
theca Lusitana historica, critica e chronologica, 1/IV (1741/59), ferner: 1. F.
da Silva, fortgesetzt von B. Aranha, Diccionairo bibliografico portuguez
(7 Bde und 10 Supplementbde, 1859/1900), Antonio Joaquim An-
selm o, Bibliografia das Obras impressas em Portugal no seculo XVI. (1926),
und die Bibliografia Geral Portuguesa I (1941). An Gesamtdar-——
stellungen der portugiesischen Philosophie gab es freilich nur die ldngst nicht
mehr geniigende Arbeit von J. J. Lopes Praca, Historia da philosophia
em Portugal nas suas relagbes eom o movimento geral da philosophia (1868),
erginzt durch desselben Verfassers A Historia da philosophia em Portugal,
Documentos comprobativos 1 (1868).

Lothar Thomas, der deutsche evangelische Seelsorger in Lissabon,
unterzieht sich nun der dankenswerten Aufgabe, die gesamte Geschichte der
Philosophie in Portugal nach dem heutigen Stand der Forschung zusammen-
fassend darzustellen. Der erste Band, von dem gleichzeitig eine portugiesische
Ausgabe erschien, liegt jetzt vor und behandelt die Geschichte der Philosophie
in Portugal von den Anfingen bis zum Ende des 16. Jahrhunderts, jedoch
ausschlieBlich der Erneuerung der Scholastik. Der zweite Band soll die Er-
neuerung der Scholastik (etwa 1550/1650) behandeln. Insgesamt diirfte das
Werk auf drei bis vier Biinde berechnel sein. In einem besonderen zeitlich
und alfabetisch geordneten Verzeichnis soll das Material des ersten Bandes
mit allen notwendigen Hinweisen versehen spiiter nochmals zusammengefaBt
werden, um so ein handliches Instrument fiir die weitere Arbeit an der portu-
giesischen Philosophiegeschichte zu schaffen.

Als seine Absicht gibt L. Thomas an, er wolle eine bisher fast unbe-
kannte Seite der Geistesgeschichte Portugals weiteren Kreisen bekannt machen,
zeigen, in welchen Zusammenhiingen innerhalb der Geschichte der Philosophie
Europas das portugiesische Volk stehe und welchen Beitrag portugiesische
Denker fiir die Geistesgeschichte Europas geleistet haben; zugleich wolle er
ein Arbeitsgebiet vor die Augen der Forscher riicken und ein Hilfsmittel der
Arbeit schaffen (S. 11). =

Eine endgiiltige zusammenfassende Darstellung portugiesischer Philosophie-
geschichte ist aber nach dem heutigen Forschungsstand streng genommen noch
nicht moglich, Will man nicht auf Sand bauen, muB noch viele miithsame
Fundamentierungsarbeit geleistet werden, Neben einem Invenlar der in Por-
tugal vorhandenen und vorhanden gewesenen gedruckten Literatur brauchte
man vor allem ein Inventar der Handschriften, das die in Portugal vorhan-
denen und vorhanden gewesenen Hss. nichtportugiesischer Philosophen ebenso
zn beriicksichtigen hitte, wie die auswirtigen Hss. portugiesischer Philoso-
phen. Besondere Beriicksichtigung verdienen die mittelalterlichen Bibliotheks-
verzeichnisse, auch das gedruckte Verzeichnis der Hss. von Aleobaca ist nicht
vollstindig, da die in der Torre do Tombo befindlichen Hss. fehlen. Vielleicht
wiirde systematisches Suchen auch den Methodus sciendi des Francisco
Sanches wiederfinden. Diesen Aufgaben der Bibliografie und Codicografie
reiht sich die Aufgabe der Biografie an. Die National- und Ordensbibliografen
miiBten griindlich und kritisch durchgepriift werden; am Ende dieser Arbeit
miifite eine Philosophengeschichte stehen. Daneben miifite eine institutionell
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orientierte Bildungsgeschichte treten, die weitgehend Universitits- und Kloster-
geschichle wire. Wichtig wire auch eine Statistik iiber die portugiesische Fre-
quenz auswirtiger Universitiiten: Salamanca, Toulouse, Paris, Bologna, Nea-
pel. Die nichste Aufgabe wiire dann eine Geschichte der philosophischen Ein-
zeldisziplinen und erst dann kénnte eine Problemgeschichte in Angriff genom-
men werden. Erst nach diesen Vorarbeiten wiire eine abschliefende Darstel-
lung kein allzu kithnes Wagnis mehr.

L. Thomas will in diesem Buche keine dieser Forschungsaufgaben durch-
fihren, Zwar greift er gelegentlich auch auf die Quellen zuriick (S. 22), aber
im. wesentlichen will er nicht eigene Forschungen darbieten, sondern einen
Ubersichisbericht geben, der das Ergebnis fremder Arbeiten referiert (11, 77),
einen Versuch, der mit einem mehr oder weniger kompilatorischen Verfahren
einen Uberblick iiber den Stoff im gréBften UmriB bietet (12), einen ersten Auf-
riB, der sich begniigt, Material zu registrieren, ein Provisorium, dem eine
griindlichere Bearbeitung erst spiiter folgen soll (12, 285).

Solche referierende Forschungsberichte, provisorische Materialiibersichten
und vorlaufige Zusammenfassungen sind gewifi nicht unangebracht; sie ver-
dienen zwar nicht den Namen Geschichte, aber doch unseren Dank; ihre be-
grenzte Zielsetzung muB zu einer gerechten Beurteilung stets beriicksichtigt
werden, Das Provisorische der Zielsetzung rechifertigt aber nicht eine mangel-
hafte Methode. Auch ein begrenzies Ziel kann, ja mulBl mit einwandfreier Me-
thode angesteuert, auch an liickenhaftem Material kann, ja mufi erst recht
mit sirenger Methode gearbeitet werden.

Meine Bedenken gegen die Methode von L. Thomas betreffen nun die
Stoffvorbereitung, die Stoffabgrenzung, die Stoffgliederung, und die Stoffiiber-
sicht.

L. Thomas schlieBt sein Buch S. 803 mit dem Hinweis: die genauen An-
gaben” dariiber, welche Werke portugiesischer Autoren, deren Titel er nenne,
noch vorhanden seien, welche nur dem Titel nach bekannt seien, wo die vor-
handenen sich befinden, welchen letzten Hinweis man fiir die verlorenen habe,
habe er aus methodischen Griinden nicht in seine Darstellung eingeflochten;
er beabsichtige aber, diese Angaben in einem spiteren Verzeichnis nachzu-
holen. — Dies mag angehen, wenn diese quellenmifiigen Grundlagen schon
vor Beginn der Darstellung erarbeitet wurden und nur aus irgendwelchen
Griinden spéter vorgelegt werden sollen. Die Darstellung selbst aber zeigt, daf
sie nicht auf einer solchen Quellenkunde beruhi; sie ist daher in vielen Teilen
auf Sand gebaut, so S. 190, 209, 273, 276. Damit hingt zusammen, dafi der
bibliografische Unterbau 6fters ungenau ist, so S. 192, 197, 218, 235, 236, 240,
255, 267. Wiederholt wird eine Verschiedenheit der Titelzitate konstatiert, ohne
da untersucht wird, wer recht hat (106, 271); Autoren werden einfach mit
sein gewisser” eingefithrt, ohne daB ihre Personlichkeit genauer festgestellt
wird, so Ulrich Wild (148), Petrus Alfonso (56), Michael Pala-
cios (185); andere Autoren werden als allbekannt vorausgesetzl, so Fra-
castori (150), Scaliger (150), Panlo Mergerio (116); Elias Vi-
net (146), Versorio (67), Suiseth (81).

Den Begriff Material verwendet L, Thomas sehr vieldeutig: Thema, Ge-
genstand, primire Quellen, sekundire Quellen, Untersuchungen, Darstellungen,
Hinweise, alles ist ihm ,Material” (11, 12, 17, 19, 52, 229, 239, 282, 284). Der
qualitativen Unterschiedenheit dieses Materials scheint er sich zu wenig be-
wuBt geworden und daher stellt er kompilatorisch, oft unkritisch referierend,
sehr verschiedenwertiges nebeneinander. Schon in der Literaturiibersicht S. 19
bis 27 sind die Quellen von den Untersuchungen und Darstellungen nicht ge-
schieden, sondern alles wird unterschiedlos als Quellen zusammengefaBt.
Manche literarischen Hilfsmittel hat er sich entgehen lassen. Schon des Nieo-
laus Antonio (1617/84) Bibliotheca Hispana Vetus et Nova hiilte manche
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Ergéanzung geboten; auch hétten die Ordensbibliographieen stirker herange-
zogen werden miissen: Cosmas de Villiers fir Karmeliten wie Sobrinho,
Wadding und Sbaralea fiir Minoriten wie Alvaro Pais, Quétif-
Echard fir die Dominikaner, Sommervogel fiir Jesuiten wie Bento
Pereira; ja schon Hurters Nomenclator wire mit Nutzen fiir Alfonsus de
Portugal, Johannes Sobrinho, Alvaro Pais beniitzt worden.

Ein Geschichtsschreiber der Philosophie in Portugal muB sich vor allem
iiber die Abgrenzung seines Gegenstandes Rechenschaft geben, und an der ge-
withlten Abgrenzung konsequent festhalten. L. Th o m a s bestimmt seinen Ge-
genstand als: Philosophische Arbeit und Produktion in Portugal und von Por-
tugiesen auBerhalb Portugals (286). Er behandelt also nicht nur gebiirtige Por-
lugiesen, die in Portugal lernten, lehrten, wirkten und starben, sondern auch
Portugiesen, die im Ausland ihre Ausbildung erhielten und entscheidende aus-
landische Einfliisse nach Portugal zuriickbrachten, sowie Portugiesen, deren
gesamte philosophische Wirksamkeit ins Ausland fillt, auflerdem auch Halb-
portugiesen wie Antonio de Gouveia und wahrscheinliche Portugiesen
wie Gomes Pereira und Alonso de Barros. Mit Recht behandelt er
auch Nichtportugiesen, die in Portugal wirkten, wie Alvaro Pais, Luis
de Granada, Alvaro Gonsalves de Caceres, Gruchy. Aber
dann hiitte er sich folgerichtig auch die Frage vorlegen miissen: Welche nicht-
portugiesischen Philosophen waren schon im Mittelalter mit ihren Werken in
Portugal vertreten? Schon die Benutzung der gedruckten Quellen hétte ihn
dann etwa gefiihrt auf die Aristotelestibersetzungen in Alcob. 77, auf Lio -
nardo Bruni’s Aristotelesiibersetzung in Alcob, 284; auf die Raimun-
dus Lullus-Hs. in Alcob. 203, auf Robertus Grosseteste (Ps.
Robertus Kilwardby, Alcob. 175), Adam Anglicus (Alcob. 179),
Thomas Bradwardinus (Alcob. 255 und 285), Johannes de Sa-
crobosco (Alcob. 285), Bartolomaeus de Glanvilla (Alecob. 383).
In Lissabon, Nac. F. G. 2299 finden sich nicht weniger als 40 Werke mittel-
alterlicher philosophischer Kleinliteratur (vgl. Rech. Théol. anc. méd. 3 (1931)
162—168).

Ein Geschichtsschreiber der Philosophie muf sich aber nicht nur nach der
personellen, sondern noch mehr nach der sachlich-inhaltlichen Seite iiber die
Abgrenzung seines Gegenstandes klar sein. Was gehort in eine Geschichte der
Philosophie? Will man alles hineinnehmen, was man heute unter Philosophie
versteht oder gar was heute Gegenstand philosophischer Deutung sein oder
werden konnte, so kommt man an kein Ende. Ein Historiker wird in erster
Linie das darstellen, was nach dem MaBstab der geschilderten Epoche zur Phi-
losophie gehdrte.

In der sachlichen Stoffabgrenzung ist nun L. Thomas weder klar noch
konsequent. Kanonisten wie Jodo de Deus (105) gehdren nicht in eine Ge-
schichte der Philosophie, ebensowenig Gesetzessammler wie Jodo das Re-
gras (106), oder das Reitlehrbuch Duartes (101) oder die Hidalguia des
Alvaro Gonsalvesde Caceres (117). Ein Malerphilosoph wie Fran-
ciscode Olanda gehdrt zwar hinein, aber nicht die ganze Asthetik (229).
Die Misticos und Moralistas werden mit Recht ausgeschlossen, aber dann wird
Heitor Pinto mit Unrecht aufgenommen; Antonio de Padua wird
mit Recht nicht aufgenommen, denn die Bedeutung dieses doctor ecclesiae liegt
nicht auf dem Gebiet der Philosophie; aber dann wird die antiislamische und anti-
jiidische Apologetik zu Unrecht nicht ausgeschlossen. Schwierig kann im Mit-
telalter die Abgrenzung gegeniiber der Theologie werden, aber Pauluskommen-
tare und Psalmenkommentare, Gebetbiicher und Heiligenlegenden (S. 54/56)
gehdren schwerlich in eine Geschichte der Philosophie. Soweit dagegen theolo-
gische Fragen mit philosophischen Mitteln bearbeitet oder auf die Philosophie
eine Wirkung ausgeiibt haben, gehoren sie sicherlich hinein. Es ist ja ver-
stiindlich, daB L. Thomas in der sachlichen Stoffabgrenzung sehr weit-

Ztschr, f. K.-G. LXIL 22
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maschig verfidhrt, denn gerade in diirftigen Perioden ist man leicht versucht,
der Magerkeit des Stoffes durch Materialzufuhr aus anderen Gebieten aufzu-
helfen; aber der Sache ist damit nicht gedient; die Geschichte der Philosophie
verblaBit zu einer Geschichte der Bildung iiberhaupt, und die historische Wahr-
heit leidet, denn es wird ein reicheres Bild vorgetduscht, als die Wirklichkeit
zuliBt. Ubrigens ist bei L. Thomas seine einschrinkende Theorie besser als
seine ausweitende Praxis. Aber in Wirklichkeit hilft hier nur genaue Besin-
nung auf den Gegenstand und Konsequenz.

Die Frage der Stoffgliederung ist bei keiner geschichtlichen Darstellung
einfach; besonders schwierig ist sie aber beim chaotischen Zustand des vor-
liegenden Materials.

L. Thomas verschmiht es, nach der zeitlichen Aufeinanderfolge der Phi-
losophen zu gliedern, dies sei zu formal und zu wenig geeignet, ein iibersicht-
liches Bild zu geben (S. 28, 29). Auch eine Zusammenfassung nach den geist-
lichen Orden konne die anzustrebende Ubersichtlichkeit nicht erreichen (S. 28,
29). Eine problemgeschichtliche Gliederung aber lasse sich noch nicht durch-
fithren. L. T h o m a s behandelt nun in einem ersten Abschnitt die Philosophie
der mittelalterlichen' Scholastik (1140—1500), im zweiten Abschnitt die Philo-
sophie des 16. Jahrhunderts ausschlieBlich der Regeneration der Scholastik.
Damit ist nun doch die zeitliche Folge zum Hauptgliederungsgrund gemacht,
und das ist bei einer historischen Arbeit ja das nichstliegende. Der erste Ab-
schnitt wird untergeteilt in: Die kirchlichen Schulen, die Griindung der Uni-
versitat Lissabon-Coimbra, Viktorianer und franziskanische Bewegung, Petrus
Hispanus, andere Scholastiker bis um 1500, Apologeten, D. Duarte, das mittel-
alterliche Ordnungsdenken. — Uber eine solche Einteilung wiirden die Scho-
lastiker sich wohl entsetzen. Eine Einteilung muf nach einem einheitlichen
Gesichtspunkt erfolgen; L. Th o m a s aber stellt die heterogensten Dinge neben-
einander und wirbelt die verschiedenartigsten Gesichispunkte durcheinander:
neben anstaltlich orientierter Bildungsgeschichte stehen Sammelrichtungen wie
Franziskaner und Viktoriner, daneben Einzelpersonlichkeiten wie Petrus Hi-
spanus und Duarte, dazwischen die nach ihrem Ziel benannte Gruppe der Apo-
logeten und danach ein formaler Strukturgesichtspunkt wie mittelalterliches
Ordnungsdenken. — Der zweile Abschnitt wird eingeteilt in Philosophen in
der Zeit der Renaissance und in Scholastiker, als ob die hier behandelten Scho-
lastiker nicht ebenso in der Zeit der Renaissance gelebt hiitten. Die Einteilung
der Renaissancephilosophen ist auf den ersten Blick besser, sie werden grup-
piert nach ihrer philosophischen Tendenz: Empiristen und Kritiker, Humani-
sten, Asthetiker, Neuplatoniker und Popularphilosophen. Doch bei genauerem
Zusehen ergeben sich wieder viele Unstimmigkeiten, So werden die Humani-
sten eingeteilt in zwei einzelne Humanisten, andere Humanisten dhnlicher Pri-
gung, Humanisten bezw. Minner, die sich mit einem bestimmten Ideenkreis
auseinandersetzten (S. 211) d. h. in Osorio und Vertreter verwandter Tendenz
(9). Die (nicht regenerierten) Scholastiker werden eingeteilt in zwei einzelne
Scholastiker, eine Reihe anderer Scholastiker nach Sachgebieten geordnet, und
in zeitlich noch nicht zu datierende Scholastiker. Letztere werden wieder ge-
ordnet nach: allgemeine Themen, Kommentarliteratur und apologetische Schrif-
ten. Die nach Sachgebieten geordneten Scholastiker werden (in einer Geschichte
der Philosophiel) eingeteilt in: philosophische Probleme, Probleme der poli-
tischen, Philosophie, Probleme der Physik, theologische Probleme, Polemik
und Apologetik. — Nun kann man ja Menschen gewiff nicht nach Art der Bo-
tanik klassifizieren und einem Historiker mag man unter Umstéinden eine et-
was lockere Gliederung gestatten. Aber bei L. Thoma s fehlt iiberhaupt der
einheitliche Gliederungsgrund, Subordiniertes wird koordiniert, Heterogenes
wird nebeneinandergespannt, und der Teil ist oft weiter als das Ganze. Dies
scheint mir daher zu kommen, daf er es versiumte, seinen Gegenstand — Phi-
losophie — formell und historisch genau zu bestimmen und in seine Teile zu
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zerlegen, sondern sich damit begniigte, was ihm bei seinem kompilatorischen
Verfahren an Material begegnete, ohne strenges Auswahlprinzip schlagwort-
artig aneinanderzureihen.

Doch wie hitte man das besser machen kdénnen? — Da es der lebendige
Mensch ist, der denkt, und da die biografisch-bibliografische Forschungsauf-
gabe noch im Vodrergrund stehen mufl, wire es besser gewesen, L. Thomas
hiitte konsequent die einzelnen Philosophen chronologisch behandelt. Freilich
wiire dies mehr eine Philosophengeschichte als eine Philosophiegeschichte ge-
worden. Wer dies vermeiden wollte, dem stand noch ein anderer Weg offen:
Da eine Geschichte der Philosophie den historisch realisierten Begriff der Phi-
losophie darzustellen hat, konnte man die in der darzustellenden Periode iib-
lichen verschiedenen Sachgebiete der Philosophie als Einteilungsgrund neh-
men. Die Logiker, Staatsphilosophen und Ethiker hitten eine durchgehende
Linie ergeben, das vollige Fehlen der Metaphsik wiire herausgestellt worden
und viel Gegenstandsfremdes wire in die Darstellung gar nicht erst hineinge-
kommen, Man konnte auch versuchen, die Vorziige beider Methoden zu ver-
einigen, indem man auf biografisch-chronologischer Grundlage jeweils am Ende
eines Zeitabschnittes die sachlichen und fachlichen Gesichtspunkte zusammen-
faBite.

Bei der Durchfithrung seines Planes verfuhr L. Thomas nun sehr un-
gleichmiBig. Eine oder einzelne Personlichkeiten wurden ausfiihrlicher gewiir-
digt, alle iibrigen, von denen er annahm, daf sie in dieselbe Gruppe gehoren,
wurden nur zum Zweck der Materialiibersicht kurz angefithrt und aufge-
zihlt (30).

Die Angaben dieser Stoffiibersichten entnahm L. T h o ma s fast ausschlief-
lich Barbosa Machado, ohne zu versuchen, ihn an seinen Quellen, an
anderen spezielleren Bibliograficen oder am heutigen Wissensstande zu kontrol-
lieren. Dieses Verfahren hat ihn nun in eine Reihe von Irrtiimern gestiirzt.

Die S. 54 dem Petrus de Alcobag¢a aus dem XIV. Jahrhundert zu-
geschriebenen Glossulae in epistolas s. Pauli sind in Wirklichkeit von dem
1000 Jahre friiher schreibenden Ambrosiaster. Der Liber s. Hilarii contra
haereses und der Liber prognosticorum futuri saeculi sind nicht von einem
zeitlich nicht zu datierenden Scholastiker Diogo de Torres O. Cist (S.
284): beide Schriften stehen in Alcobaca 245 (saec. XIV); der Liber contra
haereses ist der Liber de synodis des Hilarius von Poitiers; der Liber
prognosticorum stammt von Julian von Toledo (gest. 690); Diogo de
Torres ist sicher nur der Kopist und aus einer Geschichte der Philosophie
zu streichen. Der S. 54 einem Rafael de Coruche zugeschriebene Psal-
menkommentar in Alcobaca 354/6 ist in Wirklichkeit von Petrus Lom-
bardus. Mauritius, der Verfasser der Distinctiones, ist nicht ein portu-
giesischer Cistercienser (S. 54), sondern ein irischer Franziskaner. Das Com-
pendium sacrae Theologiae ist nicht von Jodo de Paredes (S. 55), son-
dern von Hugo von StraBburg. Der S. 81 genannte, aber vielleicht als
Person gar nicht erkannte und daher im Personenregister fehlende suiseth
ist Richard Suiseth, itber den Prantl IV, 90 zu vergleichen ist, F ran-
cisco Carreiro (S. 55) lebte nicht im 15. Jhdt, sondern starb erst 1620.
Der S. 542 erwihnte Apokalypsekommentar ist die Kommentarkatene des
Beatus von Liébana aus dem Jahr 786; der darin beniitzle Aprin-
gius lebte nicht etwa im 13. Jhdt, sondern um 540; wvgl P. A. C. Vega,
Apringii Pacensis episcopi Tractatus in Apocalypsim, Escurial 1941. Bei dem
8. 56 erwihnten Dialogo contra os Judeos eines Pedro Afonso handelt
es sich um den lateinischen Dialogus contra Judaeos des getauften spanischen
Juden Petrus Alfonsi (1062—1140), der ofters, u. a. bei Migne, PL 157
gedruckt ist. Das Speculum disputationis contra Hebraeos in Aleobaca 236 und
970 ist nicht von einem Fr. J 0 o aus dem XIV. Jhdt (S. 57), sondern es han-
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delt sich um die Disputation, die 1263 zwischen Paulus Christiani OP
einerseits und Rabbi Moses Ben Nachman von Gerona anderer-
seits vor Kénig Jakob von Aragon gehalten und von J. Ch. Wagen -
seil (1633—1705), Telaignea Satanae 1681, veroffentlicht wurde.

Diese Irrtiimer sind die notwendige Folge des Mangels an Methode. Schon
eine genauere Bestimmung des Gegenstandes hiitte davor bewahrt, sich im La-
byrinth unphilosophischen Materials zu verirren. Vor jeder Darstellung ist eine
kritische Quellenkunde zu erarbeiten; doch wer den zweiten Schritt vor dem
ersten tun will, darf sich nicht wundern, wenn er stolpert. Etwas bessere Lite-
raturkenntnisse hatte davor geschiitzt, Kopisten fiir die Autoren von bis zu
einem Jahrtausend friiher verfafiten Werken zu halten und damit eine Ge-
schichte der Philosophie zu bevélkern. Barbosa Machado ist nicht mit
allzu groBer Leichtgliubigkeit zu beniitzen, sondern nur nach dem klugen
Grundsatz des Sanches: Quo magis cogito, magis dubito. Auch wo man nur
eine Materialiibersicht geben will, darf man zu Barbosa Machad o nicht
in ein Abhingigkeitsverhiilinis freten, dhnlich jemem, das nach Sanches
manche Seiner Zeilgenossen zu Aristoteles hatten: Nil sciunt extra ipsum, om-
nia ex isto, omnia ab isto; in re nihil vident (S. 157).

Wie steht es nun mit den Abschnitten, in denen L, Thoma s nicht nur
Materialiibersicht, sondern eingehendere und genauere Darstellung geben will?

Der Uberblick iiber die Scholastik (S. 35—50) befriedigt wenig, denn er
steht in keiner Bezichung zur Philosophie in Portugal. Fiir den Zweck des
Buches ist er iiberfliissig; fiir eine Charakterisierung der Scholastik aber ist er
viel zu diirftig. DaB der Scholastik jedes Gegengewicht nach der Seite der em-
pirischen Forschung hin gefehlt habe (S. 38), kann man schon im Hinblick
auf Albertus Magnus und Dietrich von Freiberg nicht sagen,
und wird auch von L. Thomas selbst spiter modifiziert (S. 39, 48, 125). Die
Lehre von der doppelten Wahrheit (47) findet sich bei Averroes nicht und
ist auch bei Siger von Brabant nicht nachgewiesen (Uberweg-
Geyer S. 453, 455). Von der ganzen Spitscholastik, meint L. Thoma s, sei
nur Gabriel Biel bemerkenswert (S. 50).

Der Abschnitt iiber die kirchlichen Schulen (S. 51—57) bringt manches,
was die Geschichte der geistlichen Bildung, aber kaum etwas, was die Ge-
schichte der Philosophie angeht. AuBerdem hiitte hier die kirchengeschichtliche
Literatur besser herangezogen werden sollen, so z. B. Fortunato de Al-
meida, Historia da Igreja em Portugal 1/IV 1910/23; J. Leite de Vas-
concellos, Religibes da Lusitania I/II 1897/1905; M. Bernardes
Branco, Historia das Ordens Monasticas em Portugal 1/IIT 1888. DaB aber
auch an den Schulen der Parochialkirchen des Landes Philosophie getrieben
worden sei (S. 51), wird niemand glauben. Die Ubersicht iiber die Alcobacen-
ser Thomashss. (S. 52/55) hiitte sich nicht auf den Abdruck der Liste von F e r-
reira Deusdado beschrinken diirfen, sondern das inzwischen gedruckte
Inventario beiziehen miissen, wenn man schon nicht auf die Hss. selbst zu-
riickgreifen wollte.

Im Abschnitt iiber die Universitit Coimbra (57/9) sucht L. Thomas bei
der Magerkeit der Nachrichten iiber den faktischen Unterrichtsbetrieb 1290—
1500 die Liicken auf eine Weise zu schlieBen, die methodisch anfechtbar ist:
Aus dem Bestallungsbrief von 1309: item in facultatibus dialecticae et gram-
maticae doctores esse volumus, schlieBt er, daB in Coimbra von Anfang an
der philosophische Unterricht voll in Geltung gewesen sei (S. 58). Aber darf
man aus dem juristischen Sollen schon auf das historische Geschehensein
schlieBen? Am allgemeinen europiischen Stand der Philosophie und des Uni-
versititsbetriebs will er ablesen, wie der philosophische Unterricht in jenen Zei-
ten in Portugal beschaffen war (S. 59). Aber darf man aus dem allgemeinen
Stand anderwirts auf den besonderen Zustand in Portugal schlieBen?
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DaB die Viktoriner in Portugal EinfluB hatten, ist richtig, und ergibt sich

nicht nur aus ihren Hss. im Fundo Alcobaca; ich erinnere mich, auch in der
Academia das Sciencias in Lissabon eine Viktorinerhs. gesehen zu haben. Aber
warum nennt sie L. Thomas immer Viktorianer? Sie haben doch ihren Na-
men vom Kloster St. Viktor in Paris, und nicht etwa nach einer Konigin
Viktoria.
_ Der bedeutendste unter den mittelalterlichen portugiesischen Philosophen
ist zweifellos Petrus Hispanus. Das Referat von L. Thoma s (S. 62/79)
ist sorgfiltig und beriicksichtigt auch die neueren Forschungen. Aber iiber die
eigentliche Stellung des Peirus Hispanus in der Geschichte der Logik ist er
sich doch nicht klar geworden. Die Summulae logicales, sagt L. Thomas
S. 69, waren zu ihrer Zeit die ,,neue Logik”, weil in ibnen das Organon des
Aristoteles ganz verarbeitet wurde, wihrend die ,alte Logik” des Boe-
thius nur Teile desselben enthielt. In Wirklichkeit liegen die Dinge so: Die
sechs ersten Abschnitte der Summulae enthielten im wesentlichen die Logik
des Aristoteles und Boethius, also die Logica antiqua mit ihren beideni Teilen
der Vetus und Nova logica, wobei zur Vetus logica der Stoff von Categoriae
und Perihermenecias, zur Nova logica aber die beiden Analytiken und die aus
Topik und den Elenchen bestehende Dialektik gehorte. Der siebte Abschnitt
der Summulae enthielt die Logica modernorum, d. h. die Parva logicalia. Die
Summulae des Petrus Hispanus enthielten also die Logica antiqua und die
Logica modernorum, dhnlich wie die Logik von J. St. Mill sowohl die de-
duktive wie die induktive Logik enthiilt. Das gesamte Organon des Aristoteles
war aber gerade schon Gegenstand der Logica antiqua. Das Moderne an den
Summulae war das, worin sie iiber Aristoteles hinausgingen, nédmlich die Parva
logicalia, die Lehre von den proprietates terminorum, die Suppositionslogik,
die zuerst bei Wilhelm von Shyreswood und Lambert von
Auxerre nachzuweisen ist. — In der Ubersicht iiber das Schrifttum des
Petrus Hispanus fehlen S. 79 die Quaestiones zit De anima, Krakau Univ. 726
(CC. VIIL 14) f. 54—129. Eine Neuedition der Summulae hat J. M. Bo-
chenski in Angriff genommen (Grabmann, Minchenener SB 1937/10,
S. 106).

Alfonsus de Portugal (S. 80), mit seinem vollen Namen Alfon-
sus Dionysii de Ulispona, war nicht Augustiner, aber dafiir Domherr
in Lissabon und magister artium, er starb nicht 1345, sondern war 1345 Pari-
siis Sententias actu legens, wurde 1346 Bischof von Idama und starb 1352 als
Bischof von Evora. Ein Manuskript seines Sentenzenkommentars ist nicht be-
kannt, dafiir aber Zitate daraus bei Alfonsus Vargas Toletanus, die
J. Kiirzinger in Baeumkers Beifrdqgen XXII, 5—6 (1930) S. 95—96
zusammengestellt hat.

Der beste Abschnitt des Buches scheint mir der iiber Francisco San-
ches (1531—1623) zu sein (S. 144—184). Er beruht nicht nur auf den Vor-
arbeiten von L. Gerkrath (1860), E. Senchet (1904), R. Coelho (1938),
J. Iriarte (1935), A. da Rocha Brito (1940), sondern auch auf eigenem
Studium des erkenntniskritischen Hauptwerks des Sanches: Quod nihil
scitur, das 1576 beendet und Lyon 1581 gedruckt wurde. Mit guter Zitatenaus-
wahl zeichnet hier L. Thomas dessen Wissenschaftsbegriff: scientia est rei
perfecla cognitio (162), scientia nihil aliud est quam interna visio (17); seine
Wissenschaftskritik: quas habemus (scientias) vanitates suni, rhapsodiae, frag-
menta observationum paucarum et male habitarum; reliqua imaginationes, in-
venta, fictiones, opiniones (165); was ist unser Wissen anderes als verwegene
Zuversicht im Verein mit vielfacher Unwissenheit (177); sein Wissenschafts-
ziel: mihi namque in animo est, firmam et facilem quantum possim scientiam
fundare (159), seinen neuen Weg: quo magis cogite magis dubito (154); tu
tibi ipse cogita (173); ad me proinde memetipsum retuli omniaque in dubium
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revocans ac si a quopiam nil unquam dictum, res ipsas examinare coepi, qui
verus est sciendi modus (154). Feinsinnnig wird von L. Thoma s die Docta
ignorantia des Cusanus, das Dubitemus interim des G. Bruno, das Quo
magis cogito, magis dubite des Sanches, das Cogifo ergo sum des Des-
cartes und das Nosco me aliquid nosse des Gomes Pereira gégeneinan-
der abgewogen.

Die Humanisten werden von L. Thomas gerecht und niichtern beurteilt:
Wertvoll sei ihre philologische Arbeit, ihre Hinwendung zum griechischen Ari-
stoteles, aber die konstruktiven Versuche auf philosophischem Gebiet seien in
ihrem Kreise diirftig gewesen (191); unter den Professoren des Colegio das Ar-
tes zu Coimbra (1544/55) finde sich kaum ein philosophischer Kopf (192).

Auch sonst zeigt L. Thomas bei der Beurteilung von Personlichkeiten,
Richtungen und Zustinden mafBvolle Besonnenheit und gute Beobachtungs-
gabe, so iiber das Latein als Ermoglichung der Gemeinsamkeit im geistigen
Gesprich (33), iiber die innere Bewegtheit und den Wirklichkeitsbegriff der
Scholastik (122, 156), iiber die Erneuerung der Scholastik (126, 269), iiber
Scholastik und Humanismus (190, 201), iiber Humanismus und Luthertum
(185), iiber den Umbruch vom Mittelalter zur Neuzeit (125), iiber Amador Ar-
rais (265). Zur Ansicht des Amador Arrais, es sei besser, gute Regenten
zu haben als gute Gesetze (261), kann man an einen gegenteiligen Ausspruch
des Siger von Brabant erinnern: gute Gesetze seien wichtiger als gute
Fiirsten. ;

Der Stil dagegen laBt manchmal zu wiinschen iibrig; er ist 6fters ungenau,
umsténdlich, und nicht zur letzten Deutlichkeit durchgeldutert, so S. 27, 38,
40, 63, 65, 115, 126, 198, 199, 206, 230, 231, 241, 255, 282. Es ist etwas seltsam
ausgedriickt, wenn L. Thomas S. 37 sagt, in der Scholastik sei die Autoritit
Augustins der von Plato und Aristoteles mindestens gleichgeachtet worden,
oder S. 37: ein methodisches Merkmal der Scholastik sei, daB das systemati-
sierende Lehrbuch, der Kommentar und die Sentenzensammlung, die Defini-
tion und die Apologetik die Methode des Philosophierens bestimmten. S. 191
will er doch wohl nicht sagen, daffi die Humanisten gerade mit ithrem Mangel
an Kraft zu spekulativem Denken eine fiir die spitere Philosophie notwendige
Vorarbeit geleistet hiitten. Ebensowenig wie nach dem Spott der Humanisten
darf ‘man aber die Spitscholastik nach dialektischen Ulkfragen (S. 200) beur-
teilen. Boethius und Cassian rechnet man besser nicht zu den mittel-
alterlichen Autoren (1011). Secta Nominalistarum iibersetzt man besser nicht
mit ,,Sekte”, sondern mit Richtung. Von einem Kommentar des Thomas
von Aquin zu den Makkabderbiichern (280) ist mir nichts ‘bekannt.
Bento Pereira ist nicht Jude, wie S. 231 vermuten 1i8t. Handelte es sich
zwischen Heitor Pinto und Luis de Leon wirklich um Gegnerschaft
(S. 241) oder nur um Oposicion, eine Gegenkandidatur, einen Mitbewerb? Hat
die Virtuosa Bemfeitoria ihre Wurzel erst im mittelalterlichen Ordnungsden-
ken (S. 103) oder geht sie auf Lk 22,25 zuriick? Euergetes kommt ja schon
seit Pindar als Fiirstentitel vor.

Die Berichtigung S. 305 korrigiert 10 Druckfehler. Mir fielen auBerdem
noch folgende auf: S. 52: Sanchos statt Sanches; Fratis statt Fratris; 5. 551
Inv. S. 553 statt Inv. S. 352; S. 68 1: accedentia statt accidentia; S. 71: segun-
duns statt secundus; S. 81: ecummutativa statt commutativa; 8. 114 1: sic statt
si; 8. 117: luto statt ludo; S. 143: De anime statt De anima; S. 164: Compre-
hendendis statt comprehendentis; S. 198: didice statt didici; S. 207: exolitur
statt excolitur; S. 224: sprito statt spirito; 35; 36; 67; 174; 291: Baeumke statt
Baeumker.

Wenn so das Buch von L. Thomas weder das Optimum des heute Mog-
lichen, noch das Minimum des heute Notwendigen darsiellt, so ist es doch in
seiner Art als Provisorium niitzlich und verdienstlich. Er hat es gewagt, e¢in
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Gesamtbild zu entwerfen und hat in dieses Gesamtbild eine Reihe reicher und
farbiger Einzelziige eingetragen. Dafiir verdient er unseren Dank. Er ist auch
im Laufe seiner Arbeit gewachsen; das sei anerkannt. In den folgenden Bin-
den warten noch schwierigere Aufgaben auf ihn. Mdge es ihm gelingen, ihrer
mit Exaktheit und Kritik, kurz, mit Methode, Herr zu werden.

Friedrich Stegmiiller.

Wolfgang Schmidt: Finlands kyrka genom tiderna. En 6versikt. Stock-
holm, Svenska Kyrkans Diakonistyrelses Bokfdrlag. 1940. 331 S. (geheftet
7,50 Kr., gebunden 9,50 Kr.).

Schmidts Buch stellt eine wichtige Erscheinung in der kirchengeschichi-
lichen Literatur Skandinaviens dar. Denn schon lange ist das Fehlen einer zu-
verldssigen. Kirchengeschichte Finnlands als Mangel empfunden worden. Die
zweibindige Kirchengeschichte von Elias Bergroth aus dem Jahre 1902 (auf
finnisch; die erste einbéndige Auflage erschien 1892 auf finnisch und schwe-
disch) ist schon ldngst veraltet, vor allem deswegen, weil in den leizten Jahr-
zehnten Profanhistoriker und Kirchenhistoriker wichtige Untersuchungen iiber
die Geschichte des finnischen Volkes angestellt haben.

Schmidts Buch enthilt auBerordentlich viel Material. Es umspannt auf etwa
300 Seiten die Zeit von der Christianisierung der finnischen Stimme bis zur
Gegenwart, bis zum Ende des Winterkrieges 1940. Es zeigt nicht nur die kirch-
liche Entwicklung auf, sondern beachtet auch die politische Entwicklung und
zieht auch das kulturelle Leben in den verschiedenen Epochen in den Kreis
der Betrachtung. Auch Schweden und die Orthodoxe Kirche werden gestreift,
soweit sie fiir Finnland Bedeutung haben. Das Buch beriihrt so ziemlich alles,
was fiir das kirchliche und religiose Leben Finnlands Bedeutung hat.

Das Buch baut sich zum groBien Teil auf dem Forschungsergebnis auf, das
in den letzten Jahrzehnten von unzihligen Forschern in viel Kleinarbeit erar-
beitet worden ist. Schmidt will also in groBen Ziigen einen Querschnitt von
dem, was man heute als Ertrag der Erforschung der Kirchengeschichte Finn-
lands ansieht, geben. An einzelnen Punkten ruht seine Darstellung auf eignem
Quellenstudium, z. B. bei Schilderung der Geschichte der Kioster in Finnland
und der Erweckungsbewegungen (Herrnhuter und Pfingstbewegung).

Schmidt nennt sein Buch, das sich vor allem an Skandinavien wendet, eine
,,Ubersicht”. Das ist es in der Tat. Das Buch geht nicht so sehr in die Tiefe
und versucht nicht die gestaltenden Ideen der Geschichte aufzuzeigen. An ein-
zelnen Stellen ist es fast nur eine Aufziihlung des Lebens und Wirkens der
Bischéfe. Es fehlt dem Buch daher etwas an Charakter und gediegener Form.
Aber als das, was es sein will, eine Ubersicht iiber dic Entwicklung der Kir-
chengeschichte in Finnland, ist es in jeder Hinsicht zuverldssig.

G. Senizke.

Simon Matthias: Evangel. Kirchengeschichte Bayerns.
Miinchen (Paul Miiller) 1942. 2 Biinde, 783 Seiten. Geb. RM. 16.60.

Die letzte Geschichte der evangelischen Kirche in Bayern wurde von dem
frinkischen Pfarrer E. F. H. Medicus im Jahre 1863 verdffentlicht. Seitdem ist
immer wieder einmal der Ruf nach einer neuen bayerischen evangelischen
Kirchengeschichte laut geworden. Das ist begreiflich. Die fiir ihre Zeit ausge-
zeichnete Arbeit von Medicus schlieBt mit dem Beginn des 19. Jahrhunderts
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ab, die Forschung ist in diesen 80 Jahren mit Eifer und Erfolg fortgeschritten
und nur sehr schwer zu iiberblicken, die Fragestellungen haben sich gedndert.
Sehr begreiflich ist es allerdings auch, dafi so kundige Manner wie Kolde und
Schornbaum dieser Forderung gegeniiber Bedenken anmeldeten. Am schirf-
sten formuliert sie Simon selbst, wenn er ,neben den nicht geringen Hdufieren
Schwierigkeiten einer evangelischen KG Bayerns” von ,ihrer inneren Unmog-
lichkeil* sprichl, weil sie ,fiir die Zeit vor 1806 keinen einheitlichen Gegen-
stand hat“ (S. 3). Denn die KG-schreibung Bayern teilt mit der allgemeinen
Bayerns die Schwierigkeiten, die in der Entstehung Bayerns aus verschiedenen
Hoheitsgebieten begriindet liegen, dariiber hinaus leidet sie noch unter der Tat-
sache, daB ,es evangelische Kirchenwesen nur in Gebieten gab, die erst spéter
in Bayern aufgingen, und daB von diesen Gebielen wiederum keines in kirch-
licher Hinsicht das fithrende Element wurde” (4). Simon lehnt auch die Ein-
teilung nach Territorien ab, weil die einzelnen Gebiete in ihrem Bestand im
Lauf der Zeiten wechseln und weil sie ,,in viel gréBerer Verbindung und Ab-
hingigkeit voneinander lebten als sie es wahr haben wollten. Sie waren ja
doch alle Glieder der médmlichen deutschen Geistesgeschichte, aber auch der
gleichen Christusgeschichte” (4). Simon stellt sich also die Aufgabe ,,die Kir-
chengeschichte Bayerns ohne Riicksichtnahme auf ihre territoriale Gliederung
und Entwicklung in den Strom der deutschen Kirchengeschichte hineinzustel-
len”, wobei der Begriff ,Kirchengeschichte” seine nihere Bestimmung als
. Christusgeschichte” bekommt. Mit iiberzeugenden Worten bezeichnet Vf. die
Entsagung, die diese Arbeit erforderte, wobei insbesondere die Zeitverhéltnisse
schmerzliche Einschrinkungen erzwangen., Wenn man noch hinzunimmt, daf
diese KG ,,den Bediirfnissen des Pfarrers in Gemeindearbeit und Unterricht*
(S. 3) angepaBt und als ,eine evangelische KG Bayerns fiir das evangelische
Haus iiberhaupt” zugleich geschrieben sein soll, dann moéchte man der Mei-
nung zuneigen, dafi Vf. sich Aufgaben gestellt hat, die alle zugleich nicht
durchfithrbar waren. Als evangelische KG Bayerns fiir das evangelische Haus
kann diese Arbeit in der Tat nur mit Einschrankungen bezeichnet werden; da-
zu ist sie zu gedringt, zu wenig anschaulich (trotz der feinen Bildtafeln und
Karten), mit zuviel Voraussetzungen beladen. Mehr kommt sie schon den Be-
diirfnissen des Pfarrers in Gemeindearbeit und Unterricht entgegen, wenn er
sie studiert und nicht davor zuriickscheut, ihre Literaturnachweise wirklich
zu beniiizen. Im ganzen handelt es sich hier aber durchaus um eine wissen-
schaftliche Arbeit, die als solche zu wiirdigen ist. Darum ist auch der Ansatz-
punkt so schwerwiegend, ja entscheidend. Die gewohnten Geleise sind verlas-
sen, Eine G des Evangeliums im Gebiet des heutigen (warum nur rechtsrhei-
nischen?) Bayern will gegeben werden. Darum gehen der Darstellung der Ent-
stehung evangelischer Kirchenwesen in Bayern Erérterungen iiber die Grund-
legung der christlichen Kirche und iiber die mittelalterliche Kirche in Bayern
voraus, die den vierten Teil des Gesamiwerkes, 158 Seiten, ausmachen, also
nicht etwa als Einleitung einer G des Protestantismus in Bayern gewertet wer-
den kénnen. Angesichts dieser Okonomie erwartet man wohl etwa folgende
Problemstellung: was hat sich an Resten des Evangeliums — dieses von Lu-
thers Reformationswerk her verstanden — in Bayern von der Romerzeit bis
zur Reformation hin erhalten. Dieser Einschrinkung des Stoffes vor der Re-
formation miiBte dann eine Ausweitung des Stoffes seit der Reformation ent-
sprechen unter dem Gesichtspunkt: welche Beeinflussung des Katholizismus in
Bayern durch den bayerischen Protestantismus lassen sich feststellen. Aber
dem ist nicht so. Wir finden vielmehr eine G der frithmittelalterlichen und
mittelalterlichen Kirche auf bayerischem Boden. Die Ausbreitung des Christen-
tums von der Romerzeil an bis zur Errichtung des Bistums Bamberg wird be-
schrieben, ebenso die Entwicklung der kirchlichen Verfassung und Verwal-
tung, politische und kirchliche Neubildungen und ihre gegenseitigen Bezie-
hungen, MiBstinde in der Kirche und Reformen, Bewegungen am Rande der
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Papstkirche und auBer ihr — kurz eine allgemeine KG Bayerns, aber nicht
eine evangelische. So interessant und gut gesehen das alles ist: man wird doch
die Frage nicht los, ob es nicht notwendig gewesen wire, diese 158 Seiten
der eigentlichen evangelischen KG Bayerns zu gute kommen zu lassen und zu
glinstigerer Zeit eine dann noch weiter ausholende KG Bayerns bis zur Refor-
mation fiir sich herauszugeben. Dann wire der zwiespéltige Eindruck vermie-
den worden, der dem Ganzen nun anhaftet, die Darstellung hitte sich besser
abrunden lassen, die Leitlinien wiiren noch deutlicher geworden, der Literatur-
nachweis hiitte nicht auf dieses zu fein ausgekliigelte Prokrustesbett gespannt
werden miissen. Denn diese Nachteile wiegen schwerer als es auf den ersten
Blick scheint. Auf lange Sicht hinaus wird Simons Werk von jedermann zu
Rate gezogen werden miissen, der iiber den gegenwirtigen Stand einer Frage
der evangelischen KG Bayerns sich orienticren will. Wer nicht eine sehr grofie
offentliche Bibliothek laufend beniitzen kann, wird des ofteren nicht einmal
in der Lage sein, die fiir ihn wichtige Einzelliteratur festzustellen trotz aller
Nachweise. Und auch ein anderes darf nicht verschwiegen werden. Man merkt
es auf jeder Seite, mit welch stupendem Fleif Vf. die Literatur zusammen-
getragen hat; aber die Friichte dieses FleiBies bleiben dem Beniitzer des Wer-
kes leider z. T. vorenthalten. Hier sei noch eine Anmerkung gestattet. Das
Buch ist allein auf die in der Literatur zuginglichen Forschungsergebnisse
abgegrenzt. DaB eine andere Arbheitsweise, die auch unverwertetes und unge-
druckies Quellenmaterial beigezogen hiitte, undurchfithrbar war, leuchtet wohl
ein. Es handelt sich also streng genommen meist nicht um ,,Quellen-, sondern
um Literaturnachweise. Hitte nicht eine getrennte Auffiihrung der gedruckien
Quellen auch zu intensiverer Heranziehung und Auswertung derselben gefiithrt?
Es wiire doch von Wert, diesen immerhin ziemlich reichen Bestand geschlossen
vor sich zu sehen und sich seiner zu bedienen. Dann wire es wohl auch nahe-
gelegen, eine andere Behandlung der Literatur vorzunehmen. Gerade eine solche
Zusammenfassung und Auswertung des Literaturbestandes erfordert dringend
eine Durchleuchtung, die die Problemlage nach Seite des Geleisteten wie des
Ausstehenden transparent machl. Das wire dann auch der Darstellung zu Gute
gekommen. — Vf. hat sich auf den methodischen Grundsatz festgelegt, ,,die KG
Bayerns® — d. h. hier die evangelische KG Bayerns — ,;in den Strom der deut-
schen KG hineinzustellen. Es wird sehr schwer sein, hieriiber ein richtiges
Urteil abzugeben. Fiir eine solche Behandlung fehlen fast alle Vorarbeiten.
Eine Fiille entlegenster Literatur miite bewiltigt werden und die Arbeitskraft
eines einzelnen wiirde hiefiir kaum ausreichen, Das Ergebnis wiirde weithin
wohl die Arbeit nicht lohnen. Denn Bayern war eben doch lange Zeit ein
scharf umgrenztes Land mit eigenartiger Entwicklung und seine bodenstin-
dige Art blieb bestimmend bis in die moderne Zeit. So kommt denn auch Simon
iiber gewisse, letztlich ziemlich allgemein gehaltene grofie Linien, die nicht
allzuviel austragen, kaum hinaus. Die andere Frage, wie weit denn die evange-
lische KG Bayerns von Einflug fiir die deutsche evangelische KG wurde, wird
kaum beriihrt; sie hitte auch ins Uferlose fiihren miissen. So gerdt aber der
Grundsatz selbst, so bestechend er erscheint, ins Wanken. So wenig an diesen
prinzipiellen Erwigungen voriibergegangen werden soll, so wenig darf doch
die Leistung dieser Arbeit und ihr unbezweifelbarer Wert dadurch beeintrich-
tigt erscheinen. Es ist ein riesiges Material, dessen Vf. habhaft werden mubBte
und das er gestaltet hat. In iibersichtlicher Gruppierung werden wir durch die
G der Kirche auf bayerischem Boden sicher gefiihrt und unsere innere Anteil-
nahme an dem Geschehen wiichst von einer Periode zur niichsten. In der Zeit
der Reformation wird nach der ersten Verbreitung der reformatorischen Er-
kenntnis die Reformation als Volksbewegung bis 1524 geschildert, dann An-
siitze zu neueren Gottesdienstformen, der Bauernkrieg, Wiedertaufer, Gegner
und Férderer der Reformation in Bayern werden lebendig, Biindnisverhand-
lungen und Bekenntnisbildung bis zur brandenburgisch-niirnbergischen Kir-
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chenordnung von 1533, die Weiterentwicklung bis zum Schmalkaldischen Krieg
und iiber das Interim bis zum Augsburger Religionsfrieden 1555: das alles in
seiner Gestaltung der einzelnen Gebiete. Ein weiterer Abschnitt behandelt den -
Ausbau der evangelischen Kirche: zunichst den duBeren Ausbau des Kirchen-
wesens in Verfassung und Verwaltung (Vermogen, Kirchenbiicher), dann Got-
tesdienstordnungen, Schulen, Kirchenzucht, schlieBlich die innerkirchliche Aus-
einandersetzung: Osiander und Karg, Frankfurter RezeB 1558 und Naumbur-
ger Tag 1561, Calvinisten und Flacianer, Lehrkimpfe an einzelnen Orten und
Waucherstreitigkeiten, Bekenntnisbildung bis zum Konkordienbuch, konfessio-
nelle Wirren in der Oberpfalz, allerlei Sekten. Es folgt eine Schilderung der
Gegenreformation in den einzelnen Gebieten his 1648 mit einem inhaltreichen
abschliefenden Kapitel tiber das ,Innere Leben wihrend der Gegenreforma-
tion. Der Pietismus Speners, Franckes, der Herrnhuter erzeugt auch in den
bayerischen Gebieten Lebensdufierungen mannigfacher Art. Missionsarbeit,
wissenschaftliche Arbeit und evangelischer Kirchenbau dieses Zeitraumes er-
fahren interessante Wiirdigung. Mit der Beschreibung der Berchiesgadener und
Salzburger Exulanten schliefit der Abschnitt. Die folgende Zeit des Rationalis-
mus fiihrt weithin, aber nicht allenthalben zur Auflésung des Lehrinhaltes,
wovon Agenden, Gesangbiicher und Katechismen zeugen, und zum teilweisen
Verfall des Gemeindelebens. Hineingestellt in diese Zeit wird auch die Ent-
stehung der bayerischen Landeskirche; sie wird als ,.ein echtes Kind des Ra-
tionalismus ihrer 4 uBeren Gestalt nach® (S. 560) bezeichnet. Ein letzter
grofer Abschnitt unter der Uberschrift ,.die innere Gestaltung der bayerischen
Landeskirche durch die Erweckungsbewegung® bringt die Entwicklung bis zum
»Ende der Staatskirche und der Neugestaltung einer freien Kirche” im Jahre
1919. Die katholische (Martin Boos, Feneberg, GoBner, Sailer, Lindl) und die
evangelische Erweckungsbewegung mit ihrem Mittelpunkt in Erlangen und
dem ,,Korrespondenzblatt”, Kniebeugungssireit, Lohe, Kirche im Staat, diuBerer
und innerer Mission und schlieflich noch die theologischen Auseinanderset-
zungen (Geyer und Rittelmeyer) fithren zum Weltkrieg und damit an die
Schwelle der Gegenwart. Wenn wir diese Fiille des Gebotenen iiberblicken,
werdenr wir mit Staunen gewahr, was auf dem Gebiete der bayerischen KG
erarbeitet wurde und wie fruchtbar der bayerische Boden fiur die Entfaltung
evangelischer KG sich erwiesen hat. Wir ahnen zugleich, daf in dem vielen,
was da scheinbar nebeneinander und manchmal auch gegeneinander geschieht,
ein tieferer Sinn waltet, der das alles zusammenfaBt zu einer hoheren Einheit.
Angesichts dieser Erkenntnis verstummen alle Einzelwiinsche und Einzelaus-
stellungen, die an einem solchen Werk immer gemacht werden koénnen, und
wir danken es seinem tapferen Verfasser, daB er uns mil einer evangelischen
KG Bayerns beschenkt hat, die dem Forscher von nun an unentbehrlich ist,
in die wir uns aber auch gerne zu gewinnbringender Lektiire versenken.

Ludwig Turtur.
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Rudolf Bultmann, Das Evangelium des Johannes (Kritisch-
exegetischer Kommentar iiber das Neue Testament, begriindet von Heinr.
Aug. Wilh. Meyer, Zweite Abteilung — 10. Auflage) Gottingen, Vanden-
hoeck & Ruprecht, 1941. XII 567 Seiten.

Man braucht nur einige Seiten in Bulimanns Buch zu lesen, um zu erken-
nen: Hier haben wir-ein Meisterwerk der Auslegungskunst vor uns, in dem
das ganze exegetische Handwerkszeug mit souveriner Uberlegenheit gehand-
habt und in den Dienst der Gesamtinterpretation gestellt wird. Methodisch ge-
sehen ist das Buch die Vollendung jenes groBen wissenschaftsgeschichtlichen
Prozesses, der mit der historischen und literarischen Radikalkritik Wredes,
der formgeschichtlichen Fragestellung Gunkels und der religionsgeschichtlichen
Arbeit Boussets begonnen hat und seitdem namentlich durch die Hypothesen
Reitzensteins und die NeuerschlieBung der mandéischen Texte vorwirtsgetrie-
ben wurde. Wir alle kennen die Johannesstudien, die Bultmann in der Nach-
folge dieser Minner in der Gunkelfestschrift, in ZNW, Kittels Warterbuch und
anderwiirts publiziert hat, Denkmiler der intensiven zwanzigjihrigen Forscher-
arbeit, deren Endresultat unser Kommentar ist. Dariiber hinaus ist das Buch
der exegetische Niederschlag ganz personlicher theologischer Denkarbeit, die
vorliufige Endstation jenes ganz individuellen Weges, den Bultmann gegangen
ist von Herrmann iiber Barth zu Heidegger. Das, was mir selbst das Wich-
tigste an dem Buche geworden ist, nenne ich zuletzt: Dieser Kommentar ist
geschrieben aus einer unerbittlichen geschichtlichen Verantwortung heraus.
Was Bultmann etwa zu J 18,28—19,16 schreibt, ist (darf ein sehr viel jiingerer
Fachgenosse so sagen?) das Charaktervollste, was ich je iiber dieses welthisto-
rische Thema gelesen habe. Wiire das Papier im Augenblick nicht so knapp,
so wiirde ich vorschlagen, dieses Stiick im Sonderdruck zu verdffentlichen als
das kostbarste Geschenk Rudolf Bultmanns an seine Kirche und sein Volk.

So ist dies Buch in mehr als einer Hinsicht ein geistesgeschicht-
liches Dokument. Es ist klar, daB sich auf einen Kommentar von derart
reprisentativer Bedeutung sofort alle Fragen konzentrieren miissen, die durch
die exegetische Arbeit und speziell die »johanneische Diskussion der letzten
Jahrzehnte wach geworden sind. Was sagt Bultmanns Buch iiber Verfasser,
Ort und Zeit, was sagl es zur Literarkritik, Formanalyse, Religionsgeschichte,
Theologie des Vierten Evangeliums?

Durch die letzten Kapitel des Johannesevangeliums geht die Gestalt des
Lieblingsjingers hindurch, und in J 21, 24 wird das Evangelium sel-
ber auf diesen Lieblingsjiinger zuriickgefithrt. Bultmann erklért uns, daB die-
ser Lieblingsjiinger eine symbolisch-allegorische Idealgestalt ist, die nie gelebt
hat. Demnach legt in J 13 zwischen dem Kyrios und seinen zwolf Jiingern
von Fleisch und Blut eine Idealgestalt zu Tische, die irrealer ist als Banquos
Geist an der Tafelrunde des Macbeth. In J 19 findet die heimatlose Mutter des
Gekreuzigten Zuflucht in dem idealen Hause einer Idealgestalt. In J 20 lauft
der einigermafBien realgestaltige Peirus mit der Idealgestalt des Lieblingsjiin-
gers um die Wette wie mit seinem lichten Schatten. Erst J 21, so lesen wir bei
Bultmann, hat die Idealgestalt des Lieblingsjiingers ins Realgeschichiliche um-
gedentet und dadurch den Ankniipfungspunkt geschaffen fir die altkirchliche
Verfassertradition, Bultmann will diese Verfassertradition ausstreichen, aber
er verzichtet auf den Aufbau einer besseren Verfasserhypothese. Die altanato-
lische Kirche hat den Lieblingsjiinger und Evangelisten bekanntlich mit dem
Dodekajiinger Johannes identifiziert. Die Alexandriner wollten das nicht wahr
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haben, und Euseb ist durch die »Synthese” anatolischer Tradition und ale-
xandrinischer Theorie in die fatalsten Selbstwiderspriiche geraten. Die neuere
Radikalkritik hat die alexandrinische Theorie weiterentwickelt und allerlei
Verwechslungshypothesen ausgedacht. Wie hat sich noch Hirsch bemiiht, eine
konkrete Vorstellung von der Person, Heimat und Zeil des Evangelisten Jo-
hannes zu gewinnen. Zum Ungliick sind seine Hypothesen alshald hinfillig ge-
worden durch die Auffindung eines Papyrusblattes, das die Verbreitung des
Johannesevangeliums schon vor 130 bis hinunter nach Agypten beweist. Bult-
mann kennt diesen Papyrus und seine Bedeutung, hilt sogar die Verbreitung
des Johannesevangeliums in Agypten schon fiir die Zeit um 100 fiir gesichert
(ef. zu 543). Nun ist man doppelt gespannt, wie er sich Aufiern wird. Was
sagt er Giber den Verfasser, wenn es doch nicht der Zebedaide und Lieblings-
jiinger Johannes sein soll? Nichts. Was erfahren wir iiher den Entstehungsort
des Evangeliums? Nichts. Was iiber die Entstehungszeit? Nichts. Historisch
gesehen hingt also Bultmanns Exegese vollig in der Luft und findet auch bis
zuletzt keinen festen Boden unter den FiiBen. Dibelius (Th L Z 1942) hat ge-
wiB recht: es ist ein methodologischer Vorzug des Kommentars, daB die Exe-
gese nicht von vorgefafiten Verfasserhypothesen abhiingig gemacht wird. Aber
es ist eine Enitduschung, daB die Exegese auch nicht zu einer Verfasserhypo-
these hinfiihrt Es mag sein, daf Bultmann sich die Klarstellung dieser
Probleme fiir eine andere Gelegenheil vorbehalten hat. Bis dahin jedoch wirkt

sein Schweigen wie der Offenbarungseid der alexandrinischen Hypothesenbil-
dung und ibrer radikalkritischen Erben.

Viel Arbeit verwendet Bultmann allerdings darauf, im Sinne Schlatlers und
anderer den semitischen Sprachformen im Vierten Evangelium nachzugehen,
und endet damit, daB der Vf. ein Semit sein muB. Aber auch dieses kirgliche
Ergebnis wird noch griindlich entwertet durch die literarkritische Aufspaltung
des Evangelisten in eine Vielzahl beteiligter Autoren: :

Es gibt im Johannesevangelium Stellen (z. B. 14,31b), die seit jeher zu
literarkritischen Operationen gereizt haben; und J 21,24; 7,53 ff be-
weisen, daf an dem fertigen Evangeliencorpus noch gearbeitet worden ist.
Man kann es darum schon verstehen, daB ein Forscher wie Hirsch (der sich
auch neuerdings wieder mit programmatischem Nachdruck auf den Boden der
klassischen Quellenkritik Wellhausens und Holtzmanns gestellt hat) seinerzeit
alle Kraft an die literarkritische Analyse und Umgruppierung des johannei-
schen Evangelienstoffes gewandt hat, weil indessen, daf seine Hypothesen be-
reits durch die erste historische ,Stichprobe ins Unrecht gesetzt wurden,
durch den fgyptischen Papyrusfund, der fast gleichzeitig aufgetauchl ist und
uns J 18,31-—33 schon in genau derselben Form bietet wie unser ,;heutiger
Evangelientext, wihrend Hirsch das Stiickchen auf verschiedeme Autoren des
vorgeriickten zweiten Jahrhunderts verteilen wollte. Bultmann weiB das. Umso
mehr muf man den Mut bewundern, mit dem er aufs neue an die quellen-
kritische Arbeit geht und wieder ganz neue Quellenhypothesen aufstellt, ganz
neue Autoren konstruiert und ganz neue Ausscheidungen und Umstellungen,
héchst durchgreifende Umstellungen, vornimmt. Das Ergebnis ist ein Fiinfles
Evangelium, aus johanneischem Material aufgebaul — das Evangelium kata
Bultmann, wie es Joachim Jeremias (in DLZ) genannt hat. Es ist freilich kein
sehr zuversichtlicher Mut, mit dem Bulimann diese Evangelienchirurgie
treibt, es ist oft mehr eine verzweifelte Tapferkeit. Manchmal glaubt
man aus dem Tone Bultmanns herauszuhéren, dafl er selber unter dem
Eindruck steht: Hier ist etwas geschehen — aber niemand weiB, was eigent-
lichl Hier muB elwas geschehen — aber wer weiB, was eigenflich? Bultmann
achtet sehr genau auf den Sach- und Denkzusammenhang der kleinsten wie
der gréBten Evangelienstiicke und bietet uns hierzu eine Fiille feiner Bemer-
kungen. Wire es da nicht lohnender gewesen, er hiitte mit dieser Formal-
methode das faktische Johannesevangelium analysiert, das Buch, das doch
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nach Bultmanns eigenen termini post und ante in wenigen Jahren entstanden
sein muB, schon um 100 in der heutigen Form his nach Agypten gedrungen
war und in dieser Gestalt Geschichte gemacht hat? Statt dessen sollen wir
Bultmann nun glauben, daB das Evangelium in seiner Endgestalt von einem
unbekannten und ungeschickien Autor zusammengebastelt ist — nicht viel an-
ders als — aber ich will einen Vergleich unterdriicken. Jedenfalls, Althaus
glaubt es ihm nicht (s. Dt. Pfarrerbl. Jan. 1943) und Dibelius auch nicht (s.
ThLZ 1942 Sp. 263). Ich auch nicht.

Im iibrigen weill man, wie der muntere Wetthewerb der literarkritischen
Operationen, der unsere Viler in Atem hielt, mit einem Schlage problematisch
wurde, als Hermann Gunkel uns in die Eigengesetzlichkeit der literarischen
Formen einfiihrte und wir erkannten, wie vieles organisch zusammengehdrt,
was selbst ein Bouset noch atomistisch zerteilt hatte. Gunkel selbst hat es oft
genug ausgesprochen: Wie sind wir wieder so konservativ geworden durch un-
sere formgeschichtlichen Entdeckungen. — Gunkel hat uns aber auch gezeigt,
daB alle formgeschichtliche Arbeit hoffnungslos in der Luft steht, solange wir
den ,,Sitz im Leben* nicht ermittelt haben, der einer literarischen Gattung zu-
kommt und ihre Formgesetze bestimmt. Wer davon nichts weil, muB mit sei-
nen literarkritischen Operationen notwendig in die Irre gehen. Denn was wiirde
wohl aus dem Text der Bachschen Matthiuspassion werden, wenn ein Quellen-
kritiker ohne Ahnung von der Geschichte, Praxis und Form der Passionsmusi-
ken das Textbuch analysieren, reduzieren und in die ,,urspriingliche” Ordnung
bringen wollle?

Wir alle verehren in Rudolf Bultmann ,,I'une des deux lumiéres de la form-
geschichtliche Schule”, wie es ein Franzose einmal schon gesagt hat. In f o r m-
geschichtlicher Hinsicht habe ich darum auf den Kommentar ganz be-
sondere Hoffnungen gesetzl und das Buch in studentischer Ungeduld schon
vor fast 20 Jahren ,vorbestellt. Hier ist meine Enttduschung am irgsten.
Man hért einmal (zu J 13,1) vom Typus gnoslischer ,,Abschiedsgebete’, aber
kein Wort iiber die Formgeschichte der Abschiedsreden. Das Abschiedsgebet
aber ist im Vierten Evangelium genau wie in der vorjohanneischen Literatur
nur ein Formelement in der grofleren Gattung der Abschiedsreden, die eine
reiche Geschichte und komplizierte Baugesetze hat (Ich habe inzwischen in
RAC und anderwirts einiges Material vorgelegt). Man muB diese Bauformen
kennen, ehe man einen Umbau von J 14—17 wagen darf. Es konnte sein, daf
unsere naiven literarkritischen Operationen auch hier wieder einmal durch
gattungsgeschichtliche Strukturanalysen ad absurdum gefiihrt wiirden. Soll die
Kritik nun die Waffen strecken? So pflegte Hermann Gunkel in solchen Situa-
tionen zu fragen — um mit der Losung zu antworten: , Nein, vielmehr Kritik
der Kritik!”“ Das ist der Weg, auf dem so mancher von uns konservativ ge-
worden ist, im Unterschied von anderen, die immer schon konservativ gewesen
und geblieben sind und anderen, die immer noch eine Kritik treiben, die naiv
heifen mufB, weil sie nicht durch die Selbstkritik hindurch gegangen ist. —
Bultmann sagt manches von gnostischen Gesingen und Hymnen des Tiufer-
kreises und geht der Kunstprosa des Vierten Evangeliums streckenweise sehr
sorgfiltig nach. Aber wenn wir die Gunkelsche Frage nach dem Sitz im Leben
stellen, dann erhalten wir eine Antworl, die keine Antwort ist: ,,die Tradition®.
Es sind in den letzlen Jahren eine ganze Reihe von Forschern hervorgetreten,
die unabhiingig voneinander auf den liturgischen Charakler des Johannes-
evangeliums gestofien sind. Bultmann kennt und nennt diese Forschungen,
ohne ihnen weiter nachzugehen. Aber man muf hier Klarheit schaffen, ehe
man hoffen darf, Verse wie J 14,31 oder 19,35 und viele andere Ritselstellen
literarkritisch und exegetisch kliren zu konnen. Ist die Liturgie vielleicht der
gesuchte Sitz im Leben fiir das Vierte Evangelium, seine Teilelemen'te oder das
Corpus im ganzen? Bultmann stellt diese Frage tiberhaupt nicht. Sind das Er-
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miidungserscheinungen, gewi8 nicht Bultmanns, vielleicht aber der Bultmann-
schen Methode?

Die groBte Kraft verwendet Bultmann auf die Aufbringung religionsge-
schichtlichen Vergleichsmaterials. Dabei nimmt er die Analogien, wo er sie
findet. Die Mirchen der Weltliteratur werden fleiBig zitiert, und man glaubt
ein Religionsgeschichtliches Volksbuch von anno 1910 vor sich zu haben, wenn
man zu J 1,35 ff den Satz liest: ,,Das Mirchenmotiv des ,Schwan, kleb anl!’
ist in eine hdhere Sphire iibertragen”. Trotzdem kommt nicht immer viel
Neues zutage, wie man z. B. in der Sammlung der Ichformeln zu J 6,35 nach-
priifen kann, wenn man die dlteren Materialsammlungen (von Norden, Deifi-
mann, Bauer, Stauffer u. a.) daneben legt. Was Bultmann hier und anderwiéirts
an Neuem hinzubringt, stammt im wesentlichen aus spiiteren gnostischen Tex-
ten. Das aber ist historisch so gut wie wertlos:

Bekanntlich hat Wilhelm Bousset sich nach seinen epochemachenden For-
schungen zur vor- und frithchristlichen Apokalyptik allerlei gnostischen
Studien zugewandt und die These aufgestellt, die Gnosis gehdre in die Vor-
geschichte des Christentums. Harnack hat dem widersprochen und auf die
durchweg nachchristliche, oft erst sehr spéte Entstehungszeit der uns bis da-
hin bekannten gnostischen Texte (z. B. auch der Od. Sal.) verwiesen. Darauf
hat Reitzenstein die Mandaica ins Feld gefiihrt und viel von den dlteren Tra-
ditionen gesprochen, die in diesen ganz jungen Texten enthalten seien. Aber
das blieb eine petitio principii, und Lietzmann, Schaeder, Dolger, Peterson und
viele andere konnten klarstellen, daB auch die mandiische Gnosis spiten Da-
tums und vom Christenfum beeinfluft ist — nicht umgekehrt. Damit sind
selbstverstiindlich noch nicht alle Probleme der Gnosisforschung gelost. Denn
wir haben z. B. in den friihantiken Gathas des Avesta und den vorchristlichen
Partien der Zwolfertestamente einzelne Elemente, die man gnostisch oder rich-
tiger prignostisch nennen konnte; wir finden in den Johannesschriften des
NT Kampfsitze gegen gnostisierende Lehren und erfahren aus der altkirch-
lichen Tradition, daB Johannes in Kleinasien mit gnostischen Irrlehrern zu
kimpfen hatte. So durfte man schon gespannt sein, wie Bultmann die Dinge
nun anfaBt. Seite 11 f lesen wir: ,MuB auch das Ganze dieser (sc. gnostischen)
Anschauung im wesentlichen aus Quellen rekonstruiert werden, die jlinger als
Joh sind, so steht doch ihr héheres Alter (von B. gesperrt) einwandfrei
fest*. Wir haben solches oft gehort — und warten noch immer auf den Be-
weis. Bultmann fiahrt fort: ,)Es (das einwandfrei hohere Alter) wird einmal
dadurch erwiesen, daB sich die Grundgedanken iibereinstimmend in der reli-
gionsphilosophischen Literatur des Hellenismus seit dem 1. Jh. p. Chr. und in
den christlichen gnostischen Quellen. finden. Dazu kommt das Zeugnis des
Ignatius wie der Oden Salomos und der mandiischen Schriften . . . die vor-
christliche jiidische Sophiaspekulation . .. Philon . . . die paulinische und
deuteropaulinische Literatur”. Multa, non multum. Das steht schon bei Reit-
zenstein und zumeist schon bei Bousset. Ja, Bultmann fillt hinter Bausset zu-
riick, wenn er die wirklich altiranischen Zeugnisse (wie Zarathustras Gathas)
vollig vernachliissigt und seine Beweisfithrung statt dessen mit pseudoirani-
schen ,,Erlosungsmysterien’ und pseudohistorischen ,, Typen® belastet. So kann
der kritische Historiker nur dem Vordersatze des obigen Bultmannzitates zu-
stimmen und noch einmal feststellen, daB Bultmann die Vorgeschichte des
Johannesevangeliums ,,im wesentlichen® aus nachjohanneischen Quellen rekon-
struieren will. Wer auf dem Boden der Harnack-Lietzmannschen Kritik steht,
muB Bultmanns religionsgeschichtliche Genealogie als einen einzigen Anachro-
nismus ablehnen. Umgekehrt wird ein Schuh draus! Die Folge dieses Anach-
ronismus ist, daf Bultmanns religionsgeschichtliche Exegese historisch vollig
in der Luft steht. Wir horen viel zu wenig von wirklich vorjohanneischer Gei-
stesgeschichte und garnichts Positives iiber die antignostische Polemik. Statt
dessen erscheint Johannes allenthalben als eine , hochst individuelle Abwand-
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lung, eine ,eigentiimliche Modifizierung* der Gnosis (cf. Bultmann in Kittels
Waorterbuch T S. 245.249). Ist Hegel eine hichst individuelle Modifikation des
Marxismus? — Bultmanns Vorliebe fiir die nachjohanneischen Texte ist aber
umso erstaunlicher, als diese Texte nach Ausweis seines eigenen Kommentars
die Hoffnungen, die man anfinglich auf sie gesetzt hatte, an entscheidenden
Punkten enttiuschen. Kein geringerer als G. P. Wetter hat im Jahre 1915 einen
eigenen, Aufsalz iiber die pridikatlose Formel ,Ich bin es“ geschrieben
(ThStKr 88) und darin mit aprioristischen Argumenten das Postulat verfoch-
ten, die ritselhafte Formel ,miisse” aus gnostischen Tradilionen stammen.
Sinen einwandfreien Beleg dafiir konnte er freilich nach seinem eigenen Ein-
gestindnis ,noch” nicht vorlegen. Inzwischen sind die Mandaica bekannt ge-
worden. Wenige kennen sie besser als Bultmann. Erwartungsvoll schligt man
darum J 8,24 auf — und findet dort Schlatter und das AT zitiert, aber nicht
Einen synkretistischen Beleg. Bultmann hat also nichts gefunden. Kann man
sich einen peinlicheren Fehlschlag des ,gnostischen” Forschungsprogramms
vorstellen? Ein anderer wiirde daraufhin die Waffen strecken. Bultmann kapi-
tuliert nicht. Allen Respekt. Aber er kiimpft fiir eine verlorene Sache. Schade!

Als vor reichlich zehn Jahren der Name Martin Heideggers in aller Munde
war, hat ein hochverdienter und geistvoller Germanist einen Vortrag iiber die
Philosophie der Edda gehalten und darin eine Entmythologisierung der alt-
nordischen Gétterdichtung in Richtung auf Heideggers Existentialphilosophie
unternommen. Da erschien z. B. das Eichhérnchen Ratatosk, das an der Welt-
esche Yggdrasil auf und ab liduft, als mythologisches Bild dessen, was Heideg-
ger das ,,Gerede” nennt, das ja gewissermaflen auch durch die Welt hin und
her lauft.

Unterdessen ist das Gerede um die Existentialphilosophie etwas stiller ge-
worden. Und nun fithrt uns Bultmanns Johanneskommentar einen Ent -
mytholosierungsprozeB vor, dessen Anfang diesmal die orientalische
Kosmologie, dessen Ende aber wiederum Heideggers Daseinsverstindnis ist.
Die erste Zwischenstation auf diesem Wege ist die Gnosis, die zweite ist Jo-
hannes. Danach ist bedauerlicherweise ein Riickschlag eingetreten. Denn das
Johannesevangelium ist kirchlich redigiert, das heifit aber remythologisiert
worden. Vor allem soteriologische, sakramentale und eschatologische Ideen
sind auf diese Weise sekundir und sinnwidrig in das Evangelium eingetragen
worden (Stihlins ,,Versuch” in ZNW 1934 war nach Bultmann vergeblich).
Darum sind zuerst diese Verunreinigungen literarkritisch wegzuoperieren, dann
ist das gereinigte Urevangelium des Johannes existentialphilosophisch zu inter-
pretieren. Und damit hat dann ein Entmythologisierungsprozell von drei Jahr-
tausenden seine Endstation erreicht. — Selbstverstindlich, Bultmanns Exegese
ist gemeint im Sinne Husserls als eine phinomenologische Heraushebung des
primiiren Sachverhaltes aus der sekundiren Interpretation. Aber geworden ist
daraus eine religionsphilosophische ,Hiniiberdeutung” (ein Terminus Georg
Wehrungs) im Sinne der Alexandriner. Es liefe sich wohl manches Muster-
beispiel dieser Existentialexegese anfiihren, das nicht minder drastisch ist als
das Exempel vom Eddischen Eichhérnchen. Aber wir wollen nur eine Frage
stellen: Wo hat eigentlich Jesus von Nazareth seine Stelle in jenem geistes-
geschichtlichen ProzeB, der vom Alten Orient zu Heidegger, von der Gnosis
zu Johannes fithrt? Iech habe Bultmanns Kommentar gewissenhaft durchgele-
sen und muB antworten: Nirgends! Der Weg der Geistesgeschichte, den Bult-
mann uns zeichnet, fithrt von der angeblichen Gnosis der Tédufersekte an dem
geschichtlichen Jesus vorbei direkt zum Vierten Evangelium. Aus der Gnosis
hat ,,Johannes” sein Welt- und Selbstverstiindnis, dorther die literarische Ge-
stalt des ,,Offenbarers”, dorther den ,urspriinglich gnostischen® ,Gedanken*
der Menschwerdung des Erldsers, dorther die Passionsideen, dorther die Kate-
gorien seiner Interpretation des Oster- und Parusiegeschehens. Was der Bult-
mannschiiler Jonas vom manichiischen Erlésungsdrama sagt, das kann Bult-
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mann (zu J 16,33) in genau gleichem Sinne und Wortlaut vom johanneischen
Erlésungsdrama sagen: ,Kein Ereignis bloSer Vergangenheit (die es in der
eschatalogischen Zeitsicht nicht gibt), sondern symbolischer Archetyp und
reale Biirgschaft aller Erlosung, fiir den Glidubigen wesenhafte Wirklichkeit,
weil in Leiden und Befreiung die Vor-Vollziehung und dadurch Vor-Bestim-
mung des eigenen Schicksals. Der Vierte Evangelist hat der Zentralgestalt
seines zeitlosen Erldsungsmysteriums den Namen Jesus gegeben, den er in
seinen Quellen vorfand. Die Frage, ob, wann, wo und wie ein solcher Jesus
einmal wirklich gelebt hat, ist fiir das existentielle Verstindnis des Erlosungs-
dramas genau so gleichgiiltig, wie die Frage, ob Baldur je gelebt hat und ge-
storben ist, fiir das Existentialverstiindnis der Edda. Ja, man mochte mit einer
Bultmannschen Lieblingsformel hinzusetzen: jene Frage darf {iberhaupt nicht
gestelll werden. Wer sie trotzdem stellt, verriit nur, dall er immer noch nicht
begriffen hat, was die ,fiir den Glaubigen wesenhafte Wirklichkeit” des ,es-
chatologischen® Erlosungsmysteriums ist — im Sinne Bultmanns, versteht sich.
Denn es kommi nach Bultmann alles darauf und nur darauf an, daf der
Offenbarer des Johannesevangeliums durch die maieutischen Of-
fenbharungsworte, die aus der Gnosis entnommen sind, den Menschen
zum gnostischen GNOTHI SAUTON fiihre, d. h. zum Heidegger-
schen Selbstverstindnis des Daseins. ,,Jesus schenkt nicht eine andere ZOE
als der praeexistente Logos, sondern er schenkt die im Glauben an ihn reali-
sierte Moglichkeit, sich in der ZOE zu verstehen. Er verheifit ,jene Eigent-
lichkeit der Existenz, die in der Erleuchtung des definitiven Sichverstehens ge-
schenkt wird”“ (cf. dazu Dibelius aa0.). Ich bitte dich, von wem redet der Exe-
get, von sich oder von einem anderen?

Ethelbert Stauffer.

Mittelalter

Schreiber, Georg: Kluny und die Eigenkirche Zur Wiirdigung
der Traditionsnotizen des hochmittelalterlichen Frankreich. S. A. aus:
Archiv fiir Urkundenforschung Bd. 17:1942 §. 359—418.

Der Verfasser setzt mit dieser Darbietung Studien fort, die er mit seinem
Erstlingswerk vor mehr als drei Jahrzehnten begonnen hat (Kurie und Kloster
im 12. Jahrhundert. Studien zur Privilegierung, Verfassung und besonders
zum Eigenkirchenwesen der vorfranziskanischen Orden namentlich auf Grund
der Papsturkunden von Paschalis II. bis auf Lucius IIL. 10991187, 1910
2 Bde). Besonders eindringliche und in die Tiefe fithrende Ankniipfungen ver-
binden uns hier mit dem vierten Abschnitt des fritheren Werkes: Kurie und
klosterliche Eigenkirchen (Bd. 2. S. 1—213). Noch heute beachtlich sind die
Ausfithrungen, mit denen Karl Brandi dieses Erstlingswerk Schreibers be-
griift hat (Zeitsehrift der Savignystiftung fiir Rechtsgeschichte, Kanonistische
Abteilung Bd. 2.: 1912 S. 399 ff. — wiederabgedruckt in Brandi, ausgewiihlte
Aufsiitze, 1938, S. 2565—276. darin Kluny betr. besonders S. 267/268). Schreiber
behandelt in seinem vorliegenden Aufsaiz 1.) Klunys Erforschung, neue For-
schungsaufgaben, 2.) das kluniazensische Priorat, 3.} Traditionsnotizen der
Gascogne, 4.) Schenkungsmolive, 5.) Priorat und Dibzesanverwaltung sowie
abschlieBend 6.) Kluny und der Gregorianismus. Das kluniazensische Priorat,
das im Mittelpunkte der Betrachtung steht, ist das dem hl. Johannes dem Tau-
fer geweihte St. Mont in der Gascogne, D. Auch, dessen Friihgeschichte durch
das von Jaurgain und Mamus vorgelegte Cartulaire (1904) gut zuginglich ist.
Die Form der Urkunde wird weithin durch den Inhalt bestimmt. Die Schen-
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kungsmotive sind aufierordentlich mannigfaltig, und immer erneut muf die
Schenkung durch eine nachtrigliche Gegenleistung des Beschenkten gesichert
werden, so daB an die Stelle der Schenkung tatséchlich nur zu oft der Kauf
tritt, der der Zeit und dem Rechtsgefithl des Volkes mehr entsprach als die
Schenkung. —

Wihrend Schreiber in , Kurie und Kloster und auch in seinen necueren

Abhandlungen zur Kultur und Geschichte der Primonstratenser — vgl. z. B.
in dieser Zeitschrift 60:1941 S. 354 ff. — das 12. Jahrhundert be-

handelt, geht er hier ausschlieBlich auf die Verhiltnisse des 11. Jahrhun-
derts ein, ohne daf damit seine fritheren grundsitzlichen Ergebnisse irgend-
wie beeintriichtigt werden. Die vielerlei Spannungen, die der blithende Kranz
lebensvoller Eigenkirchen zwischen Kloster und Bischof ausldste, werden an
diesem vortrefflich ausgewiihlten Beispiel aufgezeigt. Auf jeden Fall diirften
Regel und Ordensstatut im 11. Jahrhundert weithin nicht so unbeachtlich ge-
wesen sein, wie das A. Brackmann fiir die Salzburger Kirchenprovinz an-
nimmt (Die Kurie und die Salzburger Kirchenprovinz, 1912, bes. S. 76 f.). Die
slarke Verwurzelung klosterlichen Lebens in der wirtschaftlichen, rechtlichen
und sozialen Struktur von Volk und Land tritt besonders deutlich in das Licht
der Geschichte in dieser befruchtenden Gegenseitigkeit von Kluny und seinen
Prioraten. Schreiber macht deshalb Bedenken geltend gegeniiber der Schlag-
wort gewordenen ,,gregorianisch-kluniazensischen Reform®. Das , Kluniazen-
sische” war nicht das eindeutig jenseitig Orientierte, Kluny hatte vollen Anteil
an der ,Bezwingung der Welt” durch das abendlindische Klosterwesen, Aber
diese ,,Bezwingung der Welt” — vgl. A. v. Harnack, der Geist der morgen-
lindischen Kirche im Unterschied von dem der Abendlidndischen, Sitzungs-
berichte der Kgl. Pr. Akademie der Wissenschaften Berlin, 1913 S. 157—183
- setzte auch einen gewissen Anteil an der Welt voraus. Dieses Teilhaben an
der Welt mufBite auch Kluny teuer bezahlen mit einem sehr bald volligen
Strukturwandel seiner einst so schopferischen Idee.

Otto Lerche.

Wilhelm Hotzell: Kirchengeschichte Palistinas von der Urkirche bis zur
Gegenwart in fiinf Teilen. III. Teil: Kirchengeschichte Paddstinas im Zeit-
alter der Kreuzziige 1099—1291; 8¢ 254 S., 16 Bildseiten u. 1 Karte. Koln,
J. P. Bachem 1940. RM. 10,50 (Paléstinahefte des Deutschen Vereins vom
Heiligen Land 29-—31).

Die Geschichte der Kreuzziige ist bisher hauptsichlich nur unter politischen
und kulturgeschichtlichen Gesichtspunkten behandelt worden, Die Entstehung
der Kreuzzugsbewegung im Abendland, die kriegerischen Auseinandersetzungen
im Heiligen Lande selbst und schlieBlich der Zusammenbruch der Kreuzfahrer-
staaten mit seinen Riickwirkungen auf das Abendland standen im Vordergrund
des historischen Interesses. Dafl mit den Kreuzziigen dort auch eine besondere
kirchliche Entwicklung mit eigener Geschichte in Gang kam, wurde wenig be-
achtet. Diesem Mangel versucht Holzelt abzuhelfen, indem er im vorliegenden
3. Teilbande seiner auf fiinf Béinde berechneten Kirchengeschichie Palistinas
erst einmal die Zeit der Kreuzziige von 1099 bis 1291 behandelt.

Dem geschichtlichen Verlauf entsprechend gliedert sich seine Studie in zwei
Teile: 1. die Zeit der Eroberung des Landes und der Ausbreitung der latei-
nischen Kirche bis zum Zusammenbruch des Konigreichs Jerusalem und 2. die
Zeit des Exils der Kirche von Jerusalem bis zur Vertreibung der Abendlinder
aus ganz Syrien. Aufgrund einer kritischen Sichtung der wenigen vorhandenen
Quellen stellt Hotzelt die wichtigsten Ereignisse zusammen und behandelt fiir
jeden dieser beiden Abschnitfe gesondert das Verhiltnis von Staat und Kirche,

Ztschr. f. K.-G. LXII. 23
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die hierarchische Organisation der Kirche, die Bezichungen zu den in Pala-
stina anséssigen schismatischen orientalischen Kirchen und die Gestaltung des
religitsen Lebens in den Kreuzfahrergemeinden. Dann wird jedem der 22 —
10 sind es in der ersten Periode, 12 im Exil — lateinischen Patriarchen ein
eigener Abschnitt gewidmet, in dem iiber dessen. Erhebung oder Wahl zum
Patriarchen und iiber die hervorragendsten Begebnisse seiner Amtstitigkeit
berichtet wird. So erhilt man zuverlissige Auskunfi iiber den Authau der
Hierarchie im Patriarchat Jerusalem, iiber die kirchlichen Besitzverhéltnisse
und die sich darausim etwaigen Kriegsfall ergebenden Verpflichtungen, iiber die
Bedeutung der einzelnen beriihmten Kulistitten in Jerusalem und Bethlehem
fiir die Entwicklung des religiosen Lebens, iiber das Reliquienwesen, iiber die
Titigkeit der abendlindischen Monchsorden, iiber die Spannung zwischen den
geistlichen Ritterorden und der iibrigen kirchlichen Organisation, iiber die
enge Zusammenarbeit des Patriarchen mit der Krone und den sich daraus er-
gebenden positiven und negativen Folgen, aber auch iiber die schweren poli-
tischen und moralischen Fehler, die schlieBlich zu der Katastrophe von 1187
fithren muBten. Hierbei und bei dem endgiiltigen Verlust der Stellung wog
wohl mit am schwersten, daB die Aufgabe der Verstindigung mit den im Lande
vorhandenen 6stlichen Kirchen nicht bewiiltigt wurde und dadurch vor allem
die Chance der Verbindung mit den zum Teil nestorianischen Mongolen gegen
die Sarazenen verlorenging.

Mochte man zuerst vielleicht bedauern, daB Hotzelt seine Untersuchung
grundsitzlich auf das Schicksal der lateinischen Kirche in Paliistina beschrankt,
so ergibt sich doch gerade daraus ein abgeschlossenes Bild jener seltsamen
und tragischen Berithrung der abendliindischen Form der christlichen Religion
mit ihrem fernen Ursprungsland, sodaf die Forschung dem Verfasser fiir die
entsagungsvolle Kleinarbeit an dem spréden Stoff nur Anerkennung zollen
und dem Erscheinen der weiteren Teilbinde erwartungsvoll entgegensehen
kann.

Ernst Reffke.

Martin Grabmann, Die mittelalterlichen Kommentare zur Politik des
Aristoteles (Sitz.Ber. d. Bayerischen Akademie der Wissenschaften, Philos.-
histor. Abtlg., Jahrg. 1941 Bd. II Heft 10).

In der vorliegenden Studie stellt Grabmann die geschichtliche Entwicklung
der mittelalterlichen Kommentare zur Polilik des Aristoteles in einer literatur-
geschichtlichen Ubersicht dar, die sowohl einen Uberblick iiber die Behand-
lung dieser Kommentare in der bisherigen Forschung als auch, wie in
allen’ Untersuchungen Grabmanns, eine Sichtung und Charakteristik des bis
jetzt nur handschriftlich vorhandenen Materials bietet.

Die Studie setzt mit der Besprechung der Politikkommentare aus dem
13. Jahrhundert, den beiden Werken von Albert dem GroBen und Thomas von
Aquin, ein. Unter Auswertung der einschliigigen Untersuchungen besonders
von Pelster, Scheeben, Rohner und Meersseman neigt Gr. dazu, den Kommen-
tar Alberts des GroBen in die letzten Jahre von dessen Wirksamkeit zu ver-
legen und dem Kommentar von Albert die Prioritit gegeniiber dem Kommen-
tar von Thomas zuzuerkennen, obgleich Albert in seiner Auslegung sich der
fiir Thomas charakteristischen Quaestionenform bedient und die sonst von
ihm gebrauchte paraphrasicrende Methode der Erklirung hat fallen lassen.

Was den Politikkommentar von Thomas anbetrifft, so gibt Gr. die von
ihm schon frither getroffene Fesistellung iiber den Umfang des von Thomas
selbst stammenden Teiles (bis einschl, lib. 111, lect. 6) und iiber die lib. III,
lect. 7 einsetzende Fortfiithrung der Erklirung durch Petrus von Auvergne wie-
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der. Als Abfassungszeit fiir den Kommentar von Thomas kommt das Jahr
1272 in Betracht, kaum eher, weil Petrus von Auvergne in dieser Zeit Schiiler
von Thomas gewesen ist. Offen bleibt die Frage, ob Agidius von Rom einen
Kommentar zur aristotelischen Politik verfaBt habe. Hier schlieBt sich Gr. den
Darlegungen von Gh. Bruni (1936) an, der in einer Ravenner Handschrift einen
anonymen Politikkommentar gefunden hat. Dieser folgt auf den sicher echten
Rhetorikkommentar des Agidius und ist moglicherweise dessen Polilikkom-
mentar, der ihm von seinem frithen Biographen Jordanus de S. Victore auch
zugeschrieben wird. Die politischen Lehren des Aristoteles hat jedenfalls Agi-
dius in seiner Schrift De regimine principum verarbeitet.

Die ersten Vorlesungen iiber die Politik des Aristoteles wurden an der Pa-
riser Artistenfakultit gehalten. Zu ihr gehért Petrus von Auvergne, von dem
aufier seiner Vollendung des thomistischen Kommentars eine in Quaestionen-
form gehallene Erklirung des aristostelischen Textes herriihrt, iiber deren ge-
dankliche Selbstiindigkeit Niheres noch nicht gesagt werden kann. Nach P.
Glorieux soll sich ein zweiter, ebenfalls sich der Quaestionenform bedienender
Kommentar in Bologna befinden,

Der Vertreter des Averroismus in Paris, Siger von Brabant, hat, wie aus
den von Gr. angefiihrten Notizen des Pierre Dubois hervorgeht, auch einen
Kommentar zur aristotelischen Politik verfaflif, der aber noch nicht wieder-
gefunden ist. Seine Entdeckung wiirde fiir die Zusammenhinge zwischen Mar-
silius von Padua, dem Verfasser des Defensor pacis, mit dem lateinischen Aver-
roismus aufschluBreich sein. AbschlieBend bespricht Gr. kurz den in einef
Handschrift der Stadtbibliothek zu Briigge enthaltenen anonymen Politikkom-
mentar, der von G. Wallerand in seinen Studien iiber die Werke des Siger
von Courtrai diesem félschlich zugeschrieben wurde; einen anonymen in einer
vatikanischen Handschrift iiberlieferten Politikkommentar; den von einem Co-
dex der Ambrosiana gebotenen anonymen Politikkommentar, der sich von den
aristotelischen Anschauungen an wichtigen Punkten distanziert;’ und endlich
den in einer Oxforder und Londoner Handschrifl enthaltenen anonymen Kom-
mentar zur Politik, dem die Schrift De regimine principum des Agidius von
Rom vorausgehl.

Aus den Politikkommentaren des 14. Jahrhunderts werden die von Walter
Burlaeus, Johannes Buridanus, Nikolaus von Oresme und Heinrich Totting
von Oyta, z. T. unter Wiedergabe reicher Texlproben, von Gr. ausfithrlich be-
sprochen. Der Kommentar des Walter Burlaeus ist ungedruckt geblieben, aber
in einer Fiille von Handschriften, von demen Gr. 17 zusammenstellt, iiberlie-
fert. Die Politikerklirung von Burlaeus zielt nicht so sehr auf eine selbstin-
dige Problemerfassung an Hand des aristotelischen Textes, als auf die schul-
miBige, iibersichiliche Darstellung der aristotelischen Gedanken ab, wie Gr.
an der auf die Quaestionenbehandlung verzichtenden, dafiir sich der einfachen
Kommentierungsform bedienenden Technik der Erklarung deutlich macht.
Anders ist der Politikkommentar des auch fiir die Durchsetzung des Aristote-
lismus an den deutschen Universititen einflufireichen Johannes Buridanus ge-
halten, der in mehreren Drucken vorliegt. Der Kommentar ist in Quaestionen-
form gehalten, und der aristotelische Wortlaut gibt den AnstoB fiir die mit
seiner Interpretation entwickelten eigenen sozialpolitischen, kiihnen und selb-
stindigen Gedanken,

Seine noch nicht erfolgte Untersuchung wiirde fiir die Staats- und Gesell-
schaftslehren des Nominalismus von besonderer Bedeutung sein. Die Nach-
wirkungen von Buridanus lassen sich an dem schon dem 15. Jahrhundert an-
gehirenden Ethikkommentar des Andreas von Schiirding feststellen. Der unter
seinem Namen gehende Politikkommentar stellt nicht ein selbstindiges Werk
dar, sondern die Abschrift des thomistischen Politikkommentars, mit dem
eigene E}'lﬁuterungen verbunden werden.
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Als Typ der spitscholastischen Aristotelesdentung fiihrt Gr. den erst kiirz-
lich hinsichtlich seiner philosophischen und naturwissenschaftlichen Bedeu-
tung herausgehobenen Nikolaus von Oresme vor. Er hat im Zusammenhang
mit den wissenschaftlichen Plidnen Karls V. von Frankreich neben anderen
aristotelischen Werken die Politik ins Franzosische iibersetzt und mit einer
franzosischen Kommentierung versehen. Nach den Untersuchungen von De-
lisle ist das Handexemplar des Nikolaus von Oresme von seiner Politik- und
Okonomikiibersetzung erhalten. Der franzdsischen Ubersetzung der Politik
liegen wie bei den andern Schriften nicht der griechische Text, sondern &ltere
lateinische bzw. griechisch-lateinische Ubersetzungen zugrunde, Der auch ge-
druckt vorhandene Kommentar von Nikolaus ist ein durchaus gelehrtes, an-
dere Politikerklirungen, besonders die von Albert und Thomas, heranziehen-
des, mit einer Fiille von Zitaten aus der klassischen Literatur, den Kirchen-
viitern, arabischen Schriftstellern und zeitgendssischen Sozialschriften ge-
schmiicktes Werk, das aus den Texi erliuternden Glossen und Zeitfragen be-
handelnden. Exkursen besteht.

Von Heinrich Totting von Oyta, dem Vertreter des Thomismus vor allem
in Prag und Wien, ist neben anderen Erklarungen aristotelischer Schriften
ebenfalls ein Politikkommentar erhalten, Aber die Kraft der selbstindigen
Problementwicklung fehlt hier; es kommt dem Verfasser vor allem auf die
Herausarbeitung des aristotelischen Gedankenganges an. Die Bezeichnung die-
ser kurzen Kommentierung lduft deshalb auch sachentsprechender unter dem
Namen von translationes.

Das 15. Jahrhundert hat im ganzen keine griBeren selbstindigen Aristote-
leshearbeitungen mehr hervorgebracht. Die spekulative Fihigkeit ist erloschen.
Die Bearbeitungen des 15. Jahrhunderts sehen ihr Ziel in der piddagogischen
Aufgabe, in die Gedanken und Schriften des Aristoleles selbst einzufiihren.
Das geschieht durch knappe, iibersichtliche Zusammenstellungen und kompen-
dienartige Bearbeitungen der aristotelischen Schriften. Aufier dem  in einem
Miinchner Codex iiberlieferten anonymen Politikkommentar, der fiir diese
spitmittelalterliche Aristotelesbearbeitung charakteristisch ist, bespricht Gr.
die Abbreviationen des deutschen Dominikaners Johannes Krosbein, der ,ein
Aristotelesabbreviator grofien Stils“ gewesen ist. Dagegen zeigl der der Mitte
des 15. Jahrhunderts angehoérende Kommentar des Johannes Versor, Professor
an der Pariser Artistenfakultit und vielleicht auch in Ko6ln, wieder selbstin-
digen Charakter. Versor, dessen Kommentar in einem Wiegendruck der Miinch-
ner Staatsbibliothek enthalten ist, kommt es nicht nur auf die Erfassung des
Gedankenganges der Politik, sondern auch auf die kritische Stellungnahme zu
andern Aristotelesdeutungen und vor allem auf die selbstindige Behandlung
der einschligigen politischen, kirchenpolitischen und sozialen Probleme, wie
sie in der Mitte des 15. Jahrhunderts bestanden haben, an. Viele von Gr. bei-
gebrachle Textproben belegen dies.

Den SchluB der vorliegenden Untersuchung bildet der Hinweis auf die
durch den italienischen Humanismus des 15. Jahrhunderts gepflegte Beschif-
tigung mit Aristoteles. Sie folgt nicht mehr den alten Ubersetzungen der Poli-
tik, sondern der von Lionardo Bruni hergestellien. Das gilt fiir die knappe,
im iibrigen den Kommentar von Thomas aufnehmende Erliuterung von Ludo-
vicus Valentia von Ferrara, fiir den Kommentar von Guilelmus Becchius und
den von Donato Acciaiuoli.

Die von Gr. vorgelegle Arbeit bringt einen weiteren aufschlufireichen Bei-
trag zur Geschichte des mittelalterlichen Aristotelismus. Dieser vorwiegend
literaturgeschichtlich orientierte Uberblick sichtet und ordnet mit der souveri-
nen Beherrschung der ungedruckten und gedruckten Quellen, die Gr. eigen ist,
das Material. Dabei wird auch die weitergehende Frage nach der Bedeutung
der aristotelischen Staatsauffassung fiir die mittelalterliche Politik und Staats-
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lehre gestellt, wie sie Gr. selbst bei anderer Gelegenheit zur Darstellung ge-
bracht hat. Fiir jede derartige problemgeschichtliche Arbeit bildet Gr.s Bericht
itber die mittelalterlichen Politikkommentare den nicht zu umgehenden Leilt-
faden und Wegweiser, den man mit grofitem Dank aus der Hand legt.

Peter Meinhold.

Kirsch, Johann Peter: Kirchengeschichte II. Band 2. Hilfte: Vom Anfang
des 13. Jahrhunderts bis zur Mitte des 15. Jahrhunderts, bearbeitet von
Johannes Hollnsteiner, gr. 8° 564 Seiten, Freiburg i. Br. 1940, Her-
der, geh. 14,80, geb. 18.— RM.

Im Rahmen der von J. P. Kirsch herausgegebenen, fir ein breiteres Publi-
kum berechneten viergeteilten Kirchengeschichte ist der das Mittelalter behan-
delnde Band — wohl zum ersten Male in der Geschichte der Disziplin — in
zwei Halbbinde auf- und diese verschiedenen Bearbeitern zugeteilt worden,
von denen der zweile Halbband hier vorliegt. Schon daraus und weiterhin aus
der Wahl des Bearbeiters, des besonders durch seine verdienstvollen Arbeiten
zur Geschichte des Konstanzer Konzils bekannt gewordenen J. Hollnstei-
ner, erhellt deutlich, in welchem MaBe Gewicht und Bedeutung der Erfor-
schung des Spitmittelalters in der Gegenwart gewachsen sind. In dem Thema:
,Die Kirche im Ringen um die christliche Gemeinschaft“ will der Verf. den
inneren Gehalt des behandelten Zeitraums zusammenfassen, m. E. eine wenig
gliickliche Formulierung fiir den Beginn der Epoche der Individualisierung der
geschichtlichen Kriifte. Denn einmal ist das soziologische Problem der Gemein-
schaftsformung und -bildung grundsitzlich das Thema aller Kirchen-
geschichte im Gegensatz etwa zur Dogmen- und Frommigkeitsgeschichte, so-
dann miifte im vorliegenden Abschnitt wohl gerade die Frage des Verfalls
der groBen mittelalterlichen Gemeinschaftsbildungen und der dadurch entbun-
denen AnstiBe zu einer neuen Entwicklung im Vordergrund stehen. Das zeigt
auch der Aufbau des Hollnsteinerschen Werkes selber. Denn mit jener tragi-
schen, zu geschichtsphilosophischen Betrachtungen reizenden Figur des welt-
beherrschenden Innozenz III. selzt seine Darstellung ein und muf sich dann
doch sehr bald der Behandlung des Tiefstandes der duBeren Macht und der
Krise der Kirche zuwenden. Daraus ergibt sich auch hier die grofic Wende
in der abendlindischen Geschichte als das beherrschende Hauptthema dieser
Zeit.

Denn die Geschichte der herkémmlicherweise ,Mittelalter* genannten Zeit-
spanne, die inhalilich durch die Rezeption der Antike — und mit ihr des Chri-
stentums — durch die jungen germanischen, romanischen und slawischen Vél-
ker Europas bestimmt wird, gliedert sich selbst in den unter mannigfachen
Stiirmen sich vollziehenden ersten Aufbau bis zu den &ufleren und inneren
Hachstleistungen der staatlichen und kirchlichen Macht um die Wende des 13.
zum 14. Jahrhundert und in den sich nach diesen Héhepunkten schnell ent-
wickelnden Zerfall der Einheitskultur aus den offenbar in ihr selber bereits
enthaltenen Zersetzungskeimen. Aber diese einerseits als Auflésungserschei-
nungen anzusprechenden Vorginge bilden andererseits den Boden fiir die Ent-
stehung einer neuen Well, die allerdings ihre abschlieBende Gestalt bis heute
noch nicht gefunden hat. Und daraus, daf die Wurzeln der Gegenwart in jener
Zeit liegen mit ihren Problemen des neuen Weltbildes, des beginnenden Natio-
nalismus, zugleich auch der ersten ,,demokratischen® Gedanken, der sich im
Nominalismus ankiindigenden Wendung des philosophischen Denkens zur Be-
wuBtseinphilosophie und schlieBlich der sich durch die religiose Auspriagung
der nationalen Besonderheiten bahnbrechenden Konfessionen, ergibt sich die
Schwierigkeit der historischen Bearbeitung und Beurteilung dieser Epoche,
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die heute im Angesicht der Ansdtze und Kémpfe um die Bildung von neuen
Gemeinschaftskulturen in einem besonderen Licht erscheinen muf. Bedingt
dtirch die Aufhellung der geschichtlichen Zusammenhinge des Spatmittelalters
mit der Reformation scheint neuerdings in der katholischen Geschichtsschrei-
bung neben der sonst geiibten traditionalistischen Darstellung und Auffassung
des Geschichtsverlaufes sich eine der protestantischen Abfallstheorie entspre-
chende Geschichtsanschauung einzubiirgern, die — natiirlich mit umgekehrtem
Vorzeichen — auf die Reformation und ihre Vorbereitungszeit, eben das Spat-
mittelalter, angewendet wird, Denn die durch den katholischen Standpunkt be-
dingte einseitige Belastung einer Epoche mit dem Odium der Verfallszeit er-
moglicht andererseits eine vorurteilsfreiere Betrachlung der einzelnen ge-
schichtlichen Vorgéinge innerhalb dieser Epoche, die die Fesseln des dogma-
tisch gebundenen Geschichisbildes wenigstens fiir einige Ausschnitle aus dem
Geschehen lockert, sodaB die Konturen im einzelnen schirfer hervortreten
und der volle historische Spannungsgehalt wenigstens teilweise sichtbar wer-
den kann. Obwohl nun Hollnsteiner die eigenen geschichtsphilosophischen Vor-
aussetzungen in diesem Sinne vielleicht nicht darchschaut und seine Ansitze
zu echter historischer Kritik und Tiefenschau sich noch in engen Grenzen hal-
ten, kann man doch in gewisser Hinsicht auch dies sein vorliegendes Werk
als einen der Zeugen eines Fortschrittes der historischen Arbeit im Katholizis-
mus iiber Traditionalismus und Pragmatismus hinaus ansehen, fiir den wohl
das schone Buch von Lortz iiber die Reformation als das hervorragendste
Beispiel in letzter Zeit gelten diirfte, :

Dieser Fortschritt wird deutlich bei einem Blick auf den Unterschied der
Betrachtiungsweisen der beiden Hauptteile, auf die — wie bereits angedeutet
— Hollnsteiner den Stoff verteilt. Der erste Teil, der die Kirche auf dem Hohe-
punkt ihrer AuBeren Machtentfaltung darstellt, ist vorwiegend in einem Stil
gehalten, der es vorzieht, die Behandlung der tragischen Spannungen und der
dunklen Hintergriinde der Geschichte der christlichen Kirche, die nicht in den
Rahmen der juristischen Konsequenzen seines Geschichtsbildes hineinpassen,
zu vermeiden. Wenn der Verf. auch die bunte Fiille der geschichtlichen Er-
scheinungen jener Wendezeit: etwa die spiteren Kdmpfe zwischen den Pipsten
und Kaisern, die letzten Kreuzzugsunternehmen und die Griinde fiir ihren
schlieBlichen MiBerfolg, das Ubergleiten der kirchlichen Vorrangstellung des
Reiches an Frankreich, deni Reichtum des innerkirchlichen Lebens in der wei-
teren Ausbildung der Lehre, des Kultus und der Verfassung, die Entstehung
der neuen Orden und die Organisation der Wissenschaften in den Universi-
titen und vieles andere mehr sehr eingehend schildert, so muB dem Ganzen
doch vielfach das Gepriige echter Lebendigkeit fechlen, weil das mit der Sache
einmal gegebene Gegencinanderstreben und -wirken der geschichtlichen Kriifte
— wie das besonders bei der Behandlung der religitsen Volksbewegungen die-
ser Zeit und vor allem bei der Auffassung der Entwicklung des Franziskaner-
ordens auffallen muB — nicht in vollem Licht erscheinen kann. Anders ver-
hiilt es sich dagegen doch mit dem zweiten Teil, der in breiter Ausfiihrlichkeit
das babylonische Exil des Papsttums in Frankreich, die sich daraus in dem
grofien Schisma ergebende schwere Krise der Kirche und mit besonderer Liebe
die zu ihrer Behebung abgehaltenen Reformkonzilien mit ihren kirchenpoliti-
schen Auswirkungen nach allen Seiten mit vielen bezeichnenden und inter-
essanten Einzelheiten behandelt. Auf Schritt und Tritt kann man es hier spiiren,
daB der Vf. hier aus dem Schatze eigener Forschungen auf Grund selbstindi-
ger Beobachtung und Beurteilung der von ihm neu durchforschten und aus-
gewerlelen Quellen schopfen kann. Das tritt vor allem darin in Erscheinung,
daB es Hollnsteiner gelungen ist, die sich durch alle die vielgestalligen Erschei-
nungen dieses geschichtlichen Giirungsprozesses hindurchzichende und sie letzt-
lich bestimmende geistige Grofe in ihrer vollen Bedeutung herauszustellen:
namlich den Nominalismus mit seinen religids-theologischen, politisch-soziolo-
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gischen und philosophisch-weltanschaulichen Konsequenzen. Denn indem der
Nominalismus das einzelne vor das Universelle und Allgemeine stellt, bereitet
er dent Boden und wird so zum Ausdruck fiir alle die Bewegungen, die den
Grund der mittelalterlichen Ganzheitskultur durch die Betonung der Rechte
und des Schicksals des Individuums verlassen. Zweifellos wird damit die Be-
deutung dieser Geistesstromung des Spitmittelalters mit Recht hervorgehoben,
fallt doch auf diese Weise auch auf die geistige Vorbereitung und Entstehung
der Renaissance ein interessantes Licht. Auch die spitmittelalterliche mystische
Bewegung — einerseits religiose Reaktion gegen den Nominalismus, anderer-
seits dem gleichen Zwange zur Entwicklung der Individualitit auf religiésem
Gebiete unterliegend — vermag die verlorene Einheit nicht wiederzubringen.
So erfdhrt die neuerdings immer mehr vertretene These von der Kontinuitit
der Entwicklung des Spéatmittelalters zur Renaissance durch die Beobachtungen
Hollnsteiners auf diesem grundlegenden Gebiet eine erneute schone Bestati-
gung. Das mochten wir — iiber die vielen hervorzuhebenden Einzelergebnisse
besonders des zweiten Teils, aber auch iiber alle notwendigen Einwendungen
gegeniitber so mancher Verzeichnung des Bildes hinaus — als den eigentlich
bedeutsamen wissenschaftlichen Ertrag dieser Darstellung Hollnsteiners an-
schen.

Unter praktischen Gesichtspunkten ist schliefflich auch noch das beigege-
bene eingehenide — besonders auch die auslindischen Arbeiten beriicksichti-
gende — Literaturverzeichnis hervorzuheben, durch das der Leser des Holln-
steinerschen Werkes in die wissenschaftliche Arbeit an dem dargebotenen Stoff
bestens eingefiihrt wird.

Ernst Reffke.

Seidlmayer, Michael, Die Anféinge des GroBen abendldn-
dischen Schismas. Spanische Forschungen der Gorresgesellschaft,
hrg. von ihrem spanischen Kuratorium E. Eichmann, H. Finke =)y, M.
Honnecker (-+). Reihe II, Bd. 5, Miinster/Westf., Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung, 1940. VIII u. 374 S., Gr. 8°,

Das Buch gliedert sich in drei Teile. Der erste und wichtigste erortert die
kirchenpolitischen Hauptprobleme der Anfangsjahre des Grofien abendldndi-
schen Schismas (S. 1—93); der zweite bietet eine eingehende archivalische Be-
schreibung und quellenkritische Beleuchtung des umfangreichsten Aktenbe-
standes zur Schismageschichte, nimlich der im vatikanischen Archiv befind-
lichen sog. Libri de Schismate (S. 197—228); im dritten wird eine ansehnliche
Auswahl von Quellentexten zur Schismageschichte, soweit sie im ersten Teil
behandelt wird, aus den Archiven Barcelona, Rom und Paris erstmals ver-
offentlicht (S. 229-—362).

Die fiinf Kapitel des ersten Teiles wollen keine zusammenhéingende
Geschichte der Schisma-Anfinge schreiben; sie stellen vielmehr nur ausge-
wiihlte Kapitel derselben dar. Dem Verf. geht es darum, eine Menge von bis-
her unbekannten Einzeltatsachen und neuen Beobachtungen, die ihm eine
langjihrige Durchforschung des umfangreichen Materials spanischer Herkunft
in den sogenannten Archiven erschlof, in das bisher bekannte Bild von der
Entstehung des Schismas hineinzuverweben, manche Teillinien desselben zu
berichtigen und neue, die tatsichlichen Geschehnisse und ihre Zusammenhange
schirfer erfassende Sehweisen aufzuzeigen. — Im ersten Kapitel rollt S. neuer-
dings die Frage nach der Giilligkeit der so folgenschweren Papstwahl vem
April des Jahres 1378 auf. Im Gegensatz zu den ilteren und neueren Autoren,
di\e sie bejahen, und zu jenen, die sie verneinen, kommt er zu der Feststellung,
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da man {iberhaupt auf eine restlose Klirung der Wahlvorginge verzichten
miisse. Den Rechtsanspruch des aus jenem Konklave hervorgegangenen Pap-
stes Urban VI. auf die Tiara konne man daher nicht auf den Wahlakt
selbst griinden, sondern miisse ihn in den Begebenheiten nach demselben
verankert sehen. Die Kardinile hiatten nimlich durch Nichtbetiitigung ihres
Einspruchsrechtes und ihr sonstiges Verhalten praktisch ihre Anerkennung
des neuen Kirchenoberhauptes zum Ausdruck gebracht, Ihre Schuld an dem
wenige Monale nachher erfolgenden Bruch mit ihm und an dem daraus ent-
stehenden Schisma steht auch fiir S. fest, er betont aber, daB das Zuriickver-
langen der Kardindle nach Avignon und das Bestreben Frankreichs, den Papst
wieder in seine Nidhe zu hekommen, durchaus nicht als so wichtige Ursachen
der Spaltung angeschen werden kénnten, wie das bisher fast gemeinhin ge-
schehen sei. Im Lichte seiner neuen Quellen sieht S. den Hauptentstehungs-
grund des Schismas in der ungliicklichen, krankhaft veranlagten Personlich-
keit des neuen Papstes, von dem er in lebendiger und greifbarer Schilderung
ein weit anschaulicheres Bild zu entwerfen vermag als das bisher je geschehen
konnte. Vergl. auch das Vorwort (S. VII f.) mit der psychographischen Deu-
tung der Gesichtsziige und Gestalt Urbans auf Grund der Reliefs an seinem
sarkophag. — Eine fiir die damalige Zeit sehr merkwiirdige kirchenpolitische
Stellungnahme bezogen am Anfang des Schismas die vier christlichen Reiche
der iberischen Halbinsel (Kastilien, Aragon, Navarra und Portugal). Sie ver-
hielten sich neutral, d. h., sie anerkannten im Gegensatz zu allen anderen
christlichen Slaaten weder den einen noch den anderen Papst, sondern be-
wahrten, wie man sagte, ,Indifferenz®“. Im zweiten und dritten Kapitel
untersucht der Verf. an Hand hauptsiichlich der Libri de Schismate (s. unten!)
dic Indifferenzhaltung der beiden damals fithrenden Staaten Spaniens, Kasti-
lien und Aragon. Es wird in fesselnder Weise gezeigl, wie die Anspriiche der
zwei um die RechtméBigkeit sich streitenden Pipste seitens dieser Staaten
peinlich genau gepriift, wie kastilische und aragonische Gesandtschaften nach
Rom und Avignon abgeordnet, zahlreiche Augen- und Ohrenzeugen eingehend
verhort wurden und wie das auf solche Weise gesammelte Riesenmaterial als
Unterlage verwertet wurde fiir monatelange ProzeBverfahren mit sehr statt-
lichen Aufgeboten von Zeugen, Advokaten, Gutiichtern und Richtern, um so die
Grundlage fiir eine endgiiltige Entscheidung zu finden. Schlieflich traten beide
Staaten zum Papst in Avignon iiber, wobei kirchenpolitische Wiinsche und
Ziele bzw. die besseren Aussichten auf Erreichung derselben beim anzuerken-
nenden Papst eine bedeutsame Rolle spielten. Diese Indifferenzpolitik der Spa-
nier und ihre allgemein-kirchengeschichtliche Bedeutung wurde bisher noch
von keinem Schismaforscher so deutlich herausgearbeitet wie von S. — We-
niger anziehend gibt sich zuniichst das vierte Kapitel. Trotzdem ist es sehr
lehrreich, denn es vermittelt tiefe Einblicke in die Gedanken- und Gefiihlswelt
jener hochgehenden Zeit, 148t die geistigen Krifte, die sich miteinander maBen,
erst richtig erfassen und umreiBt plastisch ihren ideengeschichtlichen Hinter-
grund. Die sehr umfangreiche Streitschriftenliteratur der ersten Schismajahre,
die in diesem Abschnitt ausgebreitet und gewiirdigt wird, erinnert in mancher
Hinsicht an jene aus der Zeit des Investiturstreites. Das wohl wichtigste Er-
gebnis ihrer miithsamen Durchforschung, an die S. einen staunenswert zihen
FleiB wandte, sind neue Ausblicke auf die Entstehung des Konziliaris-
m u s. Gegeniiber der noch immer herrschenden Vorstellung, daB die eigent-
lichen Schépfer der konziliaren Theorie die beiden deutschen Magister Konrad
von Gelnhausen und Heinrich von Langenstein gewesen seien, indem sie demo-
kratische Ideen und namentlich die Lehre von der Volkssouverinitit, wie sie
Occam und Marsilius von Padua entwickelt hatten, auf den kirchlichen Be-
reich iibertragen hétten, betont S. nachdriicklich und, wie es scheint, mit allem
Recht, dafi die tieferen Wurzeln des Konzilgedankens schon in das 13. Jahr-
hundert zuriickreichen. Als damals nach jahrhundertelanger Pause die all-
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gemeine Kirchenversammlung wieder zu einer hiufigeren Erscheinung wurde
und alsbald der Gedanke vom Konzil als der groBen Gemeinschaft aller Glau-
bigen durch die aristotelisch-thomistische Gesellschaftslehre, wonach alle Ge-
walt im Staat und in der Kirche in der Gesamtheit der Glieder wurzele (neben
Gott als dem letzten Quellgrund), weitere Verbreitung fand, da bereits, so ur-
teilt S., war der Ansatzpunkt fiir die Konziliarauffassung des spiteren Mittel-
alters gegeben. Andere Elemente kamen hinzu, so die schon seit 1200 sich ent-
wickelnde Theorie der Kanonisten von der Absetzbarkeit eines héretischen,
simonistischen oder lasterhaften Papstes durch ein allgemeines Konzil und na-
mentlich die in immer breitere Schichten dringende Forderung nach einer
Riickbesinnung auf die alte Kirche. Aus allen diesen Wurzeln erwuchs der
Konzilsgedanke der ersten Schismajahre, um dann spiiter, nachdem er fiirs
erste nicht zum Durchbruch gekommen war und die Wirren der Kirchenspal-
tung immer unheilvoller wurden, einer zunehmenden Radikalisierung zu ver-
fallen.

Der zweite Teil des Buches ist aus gemeinsamer Arbeit S.s und des
Ende 1938 verstorbenen Geheimrats Prof. Heinrich Finke entstanden; redak-
tionell ist er aber ebenfalls Eigentum des S.s. Die umfangreiche und zugleich
wichtigste Materialsammlung zur Schismageschichte, die 24 bzw. nach jetziger
Zahlung 35 Binde ,Libride Schismat e'‘, die fiir die Zwecke des Kamp-
fes gegen den romischen Papst von dem auf Seite Avignons streitenden spani-
schen Kardinal Martin de Zalva angelegt wurde, konnte bis zur Stunde nur
unter schweren Hindernissen beniitzt werden, weil sie im Laufe der Zeit viel-
fach in Unordnung geraten war und dem Beniditzer eine Menge von archivali-
schen Ritseln (Herkunft, Einordnung, Datierung der einzelnen Stiicke, Glaub-
wiirdigkeit ihres Inhalts usw.) aufgab. Diese Schwierigkeiten weitgehend auf-
zuhellen, war niemand mehr berufen als die beiden Forscher, die sich jahre-
lang mit der Sammlung beschiftigt hatlen. So stellen die Ausfiihrungen dieses
zweiten Teiles des Buches von S. in der Tat einen verliBlichen ,kurzen Weg-
weiser” durch dieses ,,Handbuch fiir alle Schismafragen® dar. Beigefiigt sei,
daB ein i. J. 1404 gefertigtes Sachregister zu den Libri de Schismate (,, Tabula®)
von S. im 8. Band der von der Gorresgesellschaft herausgegebenen ,Gesam-
melten Aufsitze zur Kulturgeschichte Spaniens” (= Spanische Forschungen
der Gorresgesellschaft, 1. Reihe, 8. Bd., 1940 S. 199—262) veroffentlicht wurde.

Dic im dritten Teil des Buches gebotenen Texte stellen natiirlich nur
eine kleine Auslese aus der Quellenfiille dar. Sie wurden der Einfachheit we-
gen absichtlich ohne kritischen Apparat ediert und sind eine anschauliche Illu-
stration zu den Ausfiihrungen des ersten Teiles.

Da das Werk S.s, wie aus dem Vorstehenden ersichtlich ist, eine Reihe von
neuen Erkenntnissen zutage fordert, bedeutet es fiir die Schismageschichte
einen sehr wertvollen Gewinn. Die Ergebnisse sind in vorsichtiger, iiberlegter
Methode erarbeitet und von einem ruhigen, die kirchlich-geistige Situation des
14, Jahrhunderts genau kennenden Urteil getragen. Dessen sichere Selbstindig-
keit und die solide kritische Haltung, die hinter der ganzen Arbeit steht,
machen den besten Eindruck.

Josef Oswald.

Vincke, Johannes, Die Hochschulpolitik der aragoni-
schen Krone im Mittelalter. Programm zum Personal- und Vor-
lesungsverzeichnis der Staatl. Akademie zu Braunsberg, Sommersemester
1942,

Fiir eine wissenschaftliche Abhandlung, die als Beigabe zu einem akademi-
schen Vorlesungsverzeichnis erscheint, mag es kaum einen passenderen Gegen-
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stand geben als einen, der aus der Geschichte der akademischen Schulen ge-
nommen ist. Zwar ist dieses Feld schon vielfach bepfliigt, aber was der durch
seine spanischen Forschungen beriihmt gewordene Verfasser aus der Uberfulle
seiner Materialmappen bietet, ist doch etwas Neues: seine Schrift iiber die
Hochschulpolitik der aragonischen Kénige im 13, und 14. Jahrhunderl enthilt
einen. so reichen Stoff, wie man ihn fiir andere Linder dieser Zeit bisher nicht
fand. Sie kann daher infolge dieser ungewohnlich giinstigen Quellenlage die
Bestrebungen und Ziele, die die Herrscher jener Zeiten mit ihren Hochschul-
plinen im Rahmen ihrer Gesamtpolitik verfolgten, am Beispiel der aragoni-
schen Landesherren deutlicher herausstellen, als man das bisher fiir andere
Lander tun konnte. So wichst der zunichst territorialgeschichtlichen Unter-
suchung eine allgemeingeschichtliche Bedeutung zu. Die Hochschulen, um die
es sich hier handelt und deren wechselvolle Griindungs: und Ausbaugeschichte
wir auf dem Hintergrunde der aragonisch-katalonischen Zeitgeschichte kennen
lernen, sind die Universitiiten Valencia, Lérida, Huesca und Perpignan sowie
die medizinische Hochschule zu Barcelona. In Betracht gezogen werden aber
auch samtliche auslindischen hohen Schulen, die in der behandelten Zeit-
spanne von Untertanen der aragonischen Krone besucht wurden.

In dieser Zeitschrift interessiert vor allem der kirchengeschicht-
liche Ertrag der Vinckeschen Arbeit. Vor allem ist es das Studium der
Ordensleute, insbesondere der Dominikaner, das eine neue Beleuchtung
und dessen Geschichte wesentliche Ergiinzungen erfahrt. Von keinem anderen
Lande wissen wir, daB seine Herrscher die studierenden Ordenskleriker so
stark in ihre Obhut genommen hiitten wie es die aragonischen Landesherren
getan haben. Das ging sogar so weit, daB den zahlreich an auslindische Hoch-
schulen (Paris, Toulouse, Bologna, Oxford) geschickten Monchen ihr Studium
durchweg von den Konigen bezahlt wurde. Es versteht sich, daB diese dabei
ihr eigenes Interesse im Auge hatten; die werdenden und heimkehrenden Ma-
gister wurden fiir die verschicdensten Staatsaufgaben verwendet, als Rite, Ge-
sandte, Inquisitoren, Prediger und Beichtviter an der Hofkapelle, Lehrer der
Theologie und des kan. Rechtes an den Kathedralschulen des Landes. Eine
hesondere Absicht verfolgt Kénig Jakob II. (1291-—1327) mit seiner weitgehen-
den Férderung des Dominikaner-Generalstudiums in Barcelona; die Domini-
kanerkonvente seiner Linder sollien vom gesamtspanischen Predigerordensver-
band losgelost und zu einer eigenen aragonischen Ordensprovinz zusammen-
gefaBt werden, ein Ziel, das mit der genannten MaBnahme in die Wege geleitet
und auch tatsiichlich erreicht wurde.

Auch auf die Geschichte der theologisechen Fakultédten fallen in
unserer Abhandlung sehr bemerkenswerte Streiflichter. Die ilteste und bedeu-
tendste der aragonischen Hochschulen, die eigentliche Landesuniversitat, Lé-
rida, besaB keine theologische Fakultit, was sich im Laufe der Zeit als sehr
nachteilig erwies, schon deshalb, weil der Strom der Theologiestudierenden
ins Ausland, meist an die franzosischen Universititen Montpellier, Toulouse
und Paris ging. Die spiter gegriindeten Universititen Perpignan und Huesca
erhielten darum von Anfang an auch theologische Fakultiten. Aber der Papst
(Klemens VI.) verlieh ihnen kein Promotionsrecht. Als Franzose stand er im
Bann der franzosichen Polilik; er hiitte mit der Verleihung dieses Rechtes an
die genannten Hochschulen Aragoniens franzésische Herkommensrechte ge-
schiidigt, denn das theologische Promotionsrecht iibten bis dahin auBer Ox-
ford nur die Fakultiten von Paris und Toulouse. Desgleichen scheiterten ver-
schiedene Versuche, in Lérida eine vollwertige theologische Fakultat zu er-
richten, am Widerstand der avignonesischen Pépste. Erst 1432 gelang dies und
erst damit erlangte Lérida das Ansehen einer Volluniversitit.

Welch groBe Bedeutung dem kanonistischen Studium damals
zukam, geht daraus hervor, daB die besuchtesten Fakultiten der aragonischen
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Hochschulen jene der beiden Rechte waren; von ihren Studenten machten die
Kleriker weitaus den groften Teil aus. Die kleine Hochschule von Perpignan
z. B. zidhlte i. J. 1394 allein bei 400 studierende Kleriker; davon oblagen 137
dem juristischen Studium, und zwar in der iiberwiegenden Zahl dem kanoni-
stischen. Auch die an den auslindischen Universititen studierenden aragoni-
schen Kleriker widmeten sich zumeist der Kanonistik. Wenn der Landesherr
gerade die angehenden Kanonisten besonders forderte, dann geschah das nicht
nur, um brauchbare Kriifte fiir die Staatsaufgaben heranzubilden, sondern
auch, um die Moglichkeiten des ius canonicum staatspolitisch bestens aus-
schopfen zu konnen.

Die von Erforschern der mittelalterlichen Universitiilsgeschichte, so nament-
lich von Denifle, bisher veriretene These von der iiberragenden Bedeutung des
Papsttums fiir das mittelalterliche Hochschulwesen erfihrt durch die Unter-
suchung Vinckes eine Einschrinkung. Das aragonische Hochschulwesen wenig-
stens verdankt seine Entstehung, Ausbildung und Pflege so gut wie ausschlief-
lich der Initiative der Landesherren. Nur im Hintergrund erscheinen hier die
Piapste.

Vinckes Arbeit bestitigt von neuem die alte Erfahrung: wer als Historiker
in die Archive geht, wird immer Neues zutage fordern kénnen. Das beweisen
auch die 15 Seiten Urkundentexte im Anhang, die aus dem Barceloner Kron-
archiv und dem Vatikanischen Archiv stammen und die der Verfasser erst-
mals an das Licht der Offentlichkeit breitet.

Josef Oswald.

Josef Oswald, Riga und Gnesen im Kampf um die Metropolitan-
gewalt iiber die altpreufiischen Bistiimer. Beigegeben dem Personal- und
Vorlesungsverzeichnis der Staatlichen Akademie zu Braunsberg fiir das
Wintersemester 1942/43. 8° 78 S. Auslieferung durch die Bibliothek der
Staatlichen Akademie Braunsberg.

An einen ,,Frontabschnitl im Kampf zwischen Preufientum und Polentum,
Deutschtum und Slawentum® (S. 78) fiihrt uns Oswald in seinem zusammen-
fassenden Uberblick iiber die Metropolitanverhéltnisse’ in den Bistiimern Alt-
preuBen (Kulm, Ermland, Samland, Pomesanien). Denn hinter den nie erlah-
menden Bemiihungen des Erzstuhles von Gnesen, die Metropolitanrechte in
diesen Bistiimern, vor allem in Kulm zu erlangen, stand der nationale Herr-
schaftsanspruch und Ausbreitungsdrang Polens. Solange der Ordensstaat, der
im iibrigen von einem Hereingreifen irgend einer metropolitanen Jurisdiktion
in seine Bistiimer wenig wissen wollte, seine Macht ungeschwiicht behauptete,
konnte Gnesen gegeniiber der rechtlich unanfechtbaren Metropolitangewalt
des deutschen Riga nichts ausrichten. Als aber mit dem Thorner Frieden
(1466) Teile des Ordensstaates, darunter das am meisten umstrittene Kulm, an
Polen fiel, konnte Gnesen seine alten Bestrebungen mit wachsender Aussicht
auf Erfolg betreiben. Zu Hilfe kam den polnischen Bemiihungen die Reforma-
tion, die das Verhiltnis der katholisch gebliehenen Suffraganate zu dem der
Neuerung geneigten Riga lockerte und schliefilich (1566) den Untergang des
baltischen Erzstiftes im Gefolge hatte. Nun wurde Kulm, vermehrt um den
polnischen Teil Pomesaniens, der Metropolitangewalt Gnesens unterstellt (vor
1577). Ermland aber wurde dank der Entschlossenheit des Bischofs Stanislaus
Hosius (1551—1579) ein exemtes Bistum, Unter erschopfender Auswertung des
ausgedehnten Schrifttums und mit feilweiser Heranziehung neuen Quellen-
stoffes. namentlich fiir die spitere Zeit, gibt uns Oswald eine klare und zu-
verlissige Darstellung dieses mitunter recht verwickelten Ringens, in das die
Polen von Anfang an eine weit groBere Zielsicherheit und Zihigkeit einsetzten
als die Gegenseite. Friedrich Zoepil.
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Wilbhelm Link, Das Ringen Luthers um dic Freiheit der Theologie von
der Philosophie. Hrsg. v. E. Wolf u, M. Melzger. [ Forschgn. z. Gesch. und
Lehre d. Protestantismus. 9. Reihe Bd. IIT | Chr. Kaiser, Miinchen 1940. X.
u. 392 S. 8° In Subskr. RM. 9.60, Geb. 11.30.

Das Erstlingswerk des 1938 in den Bergen abgestiirzten Tiibinger Stifts-
repetenten ist eine beachtliche Untersuchung zur Theologie Luthers, zugleich
der Absicht nach ein Beltrag zum Problem des theologischen Denkens iiber-
haupt. Es bewegt sich in der — freilich schlechtweg als Voraussetzung iiber-
nommenen — Gedankenwelt der dialektischen Theologie, zu deren Schiilern
der Vf. zihlt.

Link gibt zuniichst Rechenschaft iiber seine Methode. Er will Luther nicht
motivgeschichtlich aus den vorgegebenen Gestalten des mittelalterlichen theo-
logischen Denkens verstehen, sondern er will vom Zentrum der Theologie des
Reformators ausgehen, das als ein originales Horen der biblischen Botschaft
erklart werden mufBl. — Diese Ganzheitsbetrachtung — Link nennt sie eine
teleologische Erklirungsweise, weil er vom Ende her den Anfang Luthers ver-
stehen will — ist notwendig und gut, solange sie sich immer wieder von der
historischen Betrachtung befruchten und korrigieren l148t. Dafiir ist Link auch
grundsitzlich offen. Er betont, daB seine Unlersuchung ,nichts anderes sein
will als eine Vorarbeil fiir die historische Fragestellung” (S. 69). Aber er
scheint nicht bemerkt zu haben, dal diese Methode schon seit lingerem von
verschiedenen theologischen Voraussetzungen her bei anderen Lutherforschern,
z. B. bei E. Seeberg, Rud. Hermann oder E. Wolf ausgesprochener- oder un-
ausgesprochenermafien angewandt wird.

Die Notwendigkeit dieser Methode wird in einem kritischen Uberblick iiber
die Haupitypen der Lutherdeutung erhirtet (S. 6—77). Es wird gezeigt, wie
die einzelnen Forscher in der Darstellung des historischen Werdegangs des
Reformators und in der systematischen Bestimmung des eigentlich Reformato-
rischen auseinandergehen. Bei jedem von ihnen ist die historische Unter-
suchung, z. B. die Datierung des , Turmerlebnisses”, von einer theologischen
Vorentscheidung iiber das Wesen der Theologie Luthers mithestimmt. Vf. stellt
sich die Aufgabe, ,diese Deduktion aus einer schweigend mitgebrachten Vor-
aussetzung zu einer bewufBt angefaBten Aufgabe zu machen (S. 67). Von der
Mitte der Theologie Luthers her will er nach dem inneren Gewicht der ven
Luther aufgenommenen mittelalterlichen theologischen Gedanken fragen und
dadurch ,eine groBere Zucht und Grundsitzlichkeit in die Frage nach der Be-
deutung und der Bedeutungsgrenze des theologischen Erbes® bringen, mit dem
wir Luther ausgestattet sehen (S. 68). — Im Einzelnen bringt diese Ubersicht
nichts wesentlich Neues gegeniiber den schon vorliegenden Forschungsberich-
ten. Wir brauchen heute in der Lutherforschung keine umfassenden kritischen
Forschungsberichte mehr, sondern Zusammenstellungen der bleibenden und
in der Diskussion erhirteten Forschungsergebnisse nach groBien Gesichtspunk-
ten geordnet. Z. B.: Was ist tiber Luthers Anthropologie, iiber Luthers Her-
meneutik oder Lehre von der Kirche auf dem ganzen Felde der Lutherfor-
schung unserer Zeit erarbeitet? — DaB in diesem Abschnitt die Arbeiten E.
Seebergs iiber die Anfinge der Theologie Luthers keine Erwdhnung finden,
ist unverstindlich; und es ist bedauerlich, dafi der Vf. gegeniiber manchen
Forschern, z. B. gegeniiber K. Holl, nicht dasselbe Bemiihen um Verstindnis
aufgebracht hat, dessen er sich spiter bei der Darstellung der mittelalterlichen
Theologen als fihig erweist.
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In einem neuen Abschnitt (S. 77—165) versucht Link ,,das Reformatorische
in seiner spezifischen Eigenart zu bestimmen unter vorlaufigem Ausschluf der
genelischen Betrachtung® (S. 69). Der Begriff der iustitia dei passiva wird da-
fiir als zu vieldeutig abgelehnt (S. 11 f, 74). Link geht von der Formel simul
iustus et peccator aus. Sie ist das Rechtfertigungsbekenntnis, in dem der Glau-
bende ausspricht ,,wie er die Situation zwischen Gott und Mensch versteht,
wenn er betend vor Gotles Angesicht tritt (S. 77). Philosophische, vorwiegend
psychologische und ethische Fehlinterpretationen der Formel werden abge-
wiesen. ,,Das Rechtfertigungsbekenntnis sagt nicht, wie der Glaubende aus-
sicht, sondern wo der Glaubende hinsieht” (S. 99). Aus den bekannten Stellen
der Romerbriefvorlesung 1515/16 gegen die Philosophen wird dann die Unter-
scheidung von theologischem und philosophischem Denken als Skopos fiir das
Verstindnis der Theologie Luthers erhoben (S. 82—85). Die Beobachtung, daB
Luther ,aus so ziemlich allen theologischen Lagern Begriffe mitnimmt®, stellt
die Aufgabe, in seinem theologischen Ausdruck den traditionellen Gehalt und
das lebendige Interesse zu unterscheiden (S. 154).

Links Skepsis gegeniiber dem iustitia dei-Begriff hitte ihn nun, so sollte
man meinen, veranlassen miissen, die Formel simul iustus et peecator mog-
lichst griindlich zu interpretieren. Aber das geschieht nicht. Auf nur 28 Seiten
wird die Formel, leider mehr beschreibend als in der Form eingehender und
vergleichender Analysen der fiir sie wichligsten Texte, entfaltet. Frithere Stu-
dien iiber die Formel, vor allem Rud. Hermanns ausfiihrliches Werk (Luthers
These ,,Gerecht und Siinder zugleich®, 1930) werden nur am Rande erwihnt.
So kommt es, daf Links guter Ansatz, das Zentrum der Theologie Luthers als
Ausgangspunkt zu einer Konfrontation mit der scholastischen Theologie vor-
weg zu kliren, in seiner Ausfiihrung einseitig und unvollkommen ausfillt. Die
hier notwendige Kritik an Links Darstellung der lutherischen Rechtfertigungs-
lehre ist bereits andern Orts angemeldet worden (H. Bornkamm, W. v. Loe-
wenich; E. Reffke). Es geniigt, sic anzudeuten: Fin starker Hang zur Systema-
tisierung verfiihrt Link dazu, das Nebeneinander von effektiver und foren-
sischer Rechtfertigung bei Luther aufzuheben; iiber dem Gedanken, dafl die
,,christliche Existenz* nicht sowohl in uns als vielmehr extra nos liege, treten
die Rechifertigung als schopferischer Akl Goltes und die Zusammengehorigkeit
von Innerem und AuBerem fast vollig in den Hintergrund; an die Stelle des
Rechtfertignngsglaubens tritt das Rechtfertigungsbekenntnis; die in
der simul-Formel eingeschlossenen eschatalogischen Gedanken Luthers, die
beim Vergleich mit der scholastischen Theologie eine wesentliche Rolle spielen
miifiten, werden nur beildufig erwihnt. Stalt dessen wird die Rechtfertigungs-
lehre aus ihrem Zusammenhang mit dem christologischen und trinitarischen
Dogma — weithin aufgrund von Texten der 1. Psalmenvorlesung 1513/15 —
gegen philosophische und ethische MiBideutungen gesichert, ein Zusammen-
hang, der zum Teil etwas konstruiert erscheint.

Das weitaus bedeutsamste Stiick des Link’schen Buches ist der Abschnitt
IT1: Das Rechtfertigungsbekenntnis in der Theologie vor Luther (S. 166—350).
Hier ist in griindlicher Quellenforschung und systematischer Sauberkeil etwas
wirklich Neues und gerade gegeniiber der neueren katholischen Lutherdarstel-
lung Notwendiges geleistel! In vier Kapileln werden die theologischen Systeme
des Thomismus, Augustins, des Nominalismus und der Mystik nach einem je-
weils wiederkehrenden Schema dargestellt. Zundichst wird in groBer Aufge-
schlossenheit ,,der kerygmatische Gehalt” jeder dieser Theologien herausge-
stellt. Im Anschluf daran wird ,,die philosophische Hilfestellung® untersucht,
die der Thomismus bei Aristoteles, Augustin im Transzendenz-Gedanken plato-
nischer Form, der Nominalismus in der formalen Logik und einer fast ,phi-
nomenologisch” zu nennenden Erkenntnistheorie, die Mystik im platonisch-
neuplatonischen Denken fanden. Es folgt fiir jedes. der vier Systeme aufgrund
genauer Quelleninterpretation und z. T. in Auseinandersetzung mit katholi-
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schen Theologen der Aufweis, wie aus der philosophischen Hilfestellung eine
»philosophische Umklammerung” geworden ist. Zwei Dinge kennzeichnen nach
Link immer wieder den Einbruch der Philosophie in die Theologie: ,,DaB man
aus der Wirklichkeit Gottes eine Erklirung fiir den Ursprung eines Seins und
dal man aus ihr das Ziel der Vollendung eines Seins macht, daf man Gott
causaliter und effectualiter Gott sein liBt, aber nicht formaliter” (S. 264). Zu-
letzt wird mit reichlichem Quellenmaterial ,,Luthers Urteil® iiber die vier Ge-
stalten mittelalterlicher Theologie entwickelt. Es wird nicht nur aus seiner
ausdriicklichen Stellungnahme, sondern vor allem aus seiner korrigierenden
und umdeutenden Verwendung scholastischer Begriffe erhoben, z. B. aus sei-
nem Gebrauch des augustinischen consensus-Begriffes (ohne dag freilich Rud,
Hermanns erstmalige und ausfiihrliche Studien zum Problem des consensus
bei Augustin und Luther beriicksichligt werden), des mystischen Begriffes der
experientia u. a. m. Alle vier Systeme werden im Verlaufe der Untersuchung
auf ihre Ethik als den Priifstein ihrer Rechtfertigungslehre hin befragt. Lu-
thers Ethik wird in einem besonderen Abschnitt ,Die theologische Begriindung
des christlichen Handelns“ (S. 350—382) im Zusammenhang seiner Rechtfer-
tigungslehre skizziert. In diesem Zusammenhang ist auch die Lehre von den
zwel Reichen zu verstehen. Das unterscheidel Luther wesentlich von der mittel-
alterlich-katholischen Lehre, die mangels dieses Zusammenhanges auch in der
Ethik der philosophischen Umklammerung erlag: der Thomismus den Aus-
gleichsbestrebungen zwischen Gnade und Natur, Augustin der Ankniipfung an
die Selbstliebe, Nominalismus und Mystik der jeweils verschieden begriindeten
Forderung der imitatio.

Das Ergebnis dieser Untersuchung lautet: ,Luther kann nominalistisch,
augustinisch, selbst aristotelisch reden. Daf er aber gleichzeilig diesen Philo-
sophien inhaltlich nicht Raum gibt, auch nicht nur die eine philosophische
Vorstellung von der andern her korrigiert, sondern ihnen an ganz bestimmten
Stellen vorwirft, daB sie den Blick auf die eine Mitte verhiillen, hat seinen
Grund darin, dafl er selbst nicht einfach als philosophischer Relativist und
Eklektizist redet, sondern als einer, der nicht irgendeine philosophische Wahr-
heit lehrt, sondern die ¢ine theologische Wahrheit verkiindet (S. 385). Man
sieht daraus: Link will keineswegs, daB die Theologie ohne Philosophie reden
und arbeiten solle. Die ,Geslall der theologischen Rede bringt notwendig
philosophische Vorstellungen und Begriffe mit sich. Aber ihr ,Name* —- da-
mit meint Link die unanschauliche Beziehung einer theologischen Aussage auf
Christus, das in ihr verborgene Rechtfertigungsbekenntnis ist ihre Freiheit.

Man mag fragen, ob Links Darstellung der vier grofien spitmittelalterlichen
Theologien allen ibren Seiten gerecht wird. Und mit Recht wird man bezwei-
feln, ob wir aus Luthers lehr- und siegreichem Ringen mit diesen der Philoso-
phie verfallenen theologischen Systemen ein allgemeines Arbeitsgesetz fiir die
Theologie unserer Zeit erheben diirfen, wie Link es gerne will. Denn wenn
man bei Luther Antworten auf unsere heutigen Fragen finden will, muBl man
ihm selbst und der Gegenwart gegeniiber wohl kritischer sein als Link es ist.
Aber iiber solchen Fragen und Bedenken wird man doch dem Verlag und den
beiden Herausgebern Dank wissen. Denn sicher hat das Buch Wilhelm Links
der theologischen und geistesgeschichtlichen Erforschung Luthers, nicht zu-
letzt durch Anregen von Auseinandersetzungen und weiteren Fragen, ein gutes
Stiick vorangeholfen, Gerhard Krause.

Fritz Blanke, Der junge Bullinger 1504—1531, mit Bilderbeilage bearbei-
tet von Prof. Dr. Leo Weil. Zwingli-Verlag Ziirich 1942,

Dies Buch fiillt eine Liicke aus. Die Biographie Bullingers, die 1858 von
Carl Pestalozzi verfaBt worden ist, ist wohl namentlich in Bezug auf die Ju-
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geridzeit des Ziiricher Reformators veraltet. Hier greift nun der Ziiricher
Kirchenhistoriker mit dieser eleganten und durch konkretes Fragen sachlich
bedeutsamen Verdffentlichung ein. Das Buch ist auch durch besonders gut
ausgewdhlten Bilderschmuck, den Leo Weili beigesteuert hat, und durch
Handschriftenproben so anschaulich, daBl die Lektiire zur Freude wird. Vor
allem aber versteht Blanke es, konkrete Fragen an die Geschichte zu stellen,
~und so gewinnt er ein wirkliches Bild der Umwelt, in der Bullinger grof
geworden ist.

Wie Leo Jud ist Bullinger Sohn einer verbotenen Priesterehe. Wir erhal-
ten aus den sorgsam beachteten Einzelheilen ein Bild von den kircherirecht-
lichen Verhiltnissen und vom Schulbetrieb in Bremgarten, der durch Gram-
matik, Kirchengesang, Rute und Spions, die man ,Wolf* nannte, unange-
nehm gestaltet gewesen ist. Bullinger besuchte alsdann die humanistisch re-
formierte Lateinschule in Emmerich, in der neben der Grammatik auch la-
teinische Lektiire getrieben wurde. Man liest also die Briefe ‘Ciceros, Livius,
Vergil, Horaz, Hieronymus und Baptista Mantuanus; aber im Unterricht
sitzt man auf dem Boden, noch nicht auf Binken, und auch Bullinger muBte
sich sein Brot durch Singen erbetteln, damit er lerne, was Hungern heiBt,
und damit er mildtitig werde. Die Schule war eine kirchliche; aber die Leh-
rer waren nicht Theologen, sondern humanistisch gebildete Laien. 1519 stu-
diert Bullinger, der Karthiiuser werden wollte, in Kéln, der Stadt des beili-
gen Bruno. Hier hat er im Sinne der via antiqua Aristoteles nach den Kom-
mentaren des heiligen Thomas studiert und die Begegnung mit dem Huma-
nismus gehabt; man las ja in Koln auch Schriften des Erasmus und des Ru-
dolf Agricola. Ubrigens ist der spiitere Nachfolger Zwinglis wie Calvin nie
bei der theologischen Fakultit eingeschrieben gewesen; sein Studium vollzog
sich im Rahmen der Artistenfakultil, und die Begegnung mit dem Humanis-
mus schwiicht die Neigung Ménch zu werden, bezeichnenderweise nicht  ab.
Erst 1521 beschiftigt sich Bullinger mit dem Problem Luther und sieht bei
der Lektiire der Homilien des Chrysostomus, daB die Theologie Luthers den
Kirchenviitern niher steht als den Scholastikern. Unter dem Einflul der loci
des Melanchthon begreift er Luthers Rechtfertigungslehre, in dem Sinn, daB
der Glaube, nicht die Werke uns vor Gott gerecht machen. Es ist also kein
tiefes Verstindnis von Luther, das Bullinger gewinnt; aber grade das diirfte
typisch sein.

1522 und 23 ist Bullinger Klosterlehrer in Kappel und verlebt dort die
schonste Zeit seines Lebens. Er unterrichtet in der humanistisch eingestell-
ten Tricialschule und hilt fiir die Ménche Vorlesungen iiber das Neue Testa-
ment, gibt also Exegesen, und zwar in deutscher Sprache. In dieser Zeit lernt
er Zwingli auch personlich kennen, wie sich denn iiberhaupt seine Bekeh-
rung durch Luther vollzieht, aber das Fortschreiten in der evangelischen
Lehre bewirkt Zwingli. Thm schlieBt Bullinger sich auch personlich an und
findet die symbolische Deutung des Abendmahls auch bei Augustin und den
Waldensern. 1527 ist er Lehrer an der Bibelerklirungsschule Zwinglis.

In dieselbe Zeit fillt das Zusammentreffen mit Paracelsus, und die etwas
spieBigen Urteile Bullingers iiber Paracelsus sind fiir beide Teile charakteri-
stisch. Er kann sich in die ,stiirmische und unvergorne Denkart™ des genia-
len Arztes nicht schicken und empfindet ihn als ,,verlotterten und im Grund
ketzerischen Gesellen®, der ,,wie ein Fuhrmann® aussah, mit Fuhrleuten zu-
sammen viel trank und ,.ein iiberaus schmutziger, unsauberer Mensch® war.
Religion hatte er nach Bullingers Meinung nicht, sondern eine ,selbsterson-
nene Magie®,

Mit Interesse liest man auch die Schilderung der Liebesgeschichte Bul-
lingers, wenn man sie so nennen will. Besser sagte man seine Verlobung und
Trauung mit einer Nonne aus dem Predigerorden. Die Trauung geschieht
anders wie iiblich erst 2 Jahre nach der Verlobung, weil die Mutter der Braut
gegen diese Heirat ist, und weil die Braut nur mit Einwilligung der Mutter
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heiraten will. Auch in den Gedanken des Ziirichers iiber die Ehe wirken Lu-
thers Ideen nach, und bezeichnend fiir den niichternen und tiichtigen Schwei-
zer ist seine Selbstcharakteristik in seinem Werbungsschreiben, er sei ge-
sund bis auf Kurzsichtigkeit und Neigung zum Kopfweh, sei kein Hurer und
Séufer, aber von Natur jahzornig. Auch hier ist es lehrreich und gut, daB
Blanke den Brauch bei Verlobung und Traunung genau schildert und konkret
zu fragen und zu antworten weif. Ich denke dabei an die Schilderung von
Art und Gang der Trauung, aber auch an den Abdruck des Hochzeitbildes
mit Noten (S. 113 ff). Der Bund Heinrich Bullinger und Anna Adlischweiler
kommt vor das Ziiricher Ehegericht, das fiir die beiden entscheidet. Aus der
Ehe sind 11 Kinder hervorgegangen, aber das Geschlecht ist 1916 mit dem
Tischler Johann Jakob Bullinger in Hamburg ausgestorben.

Blanke gibt dann eine Schilderung, wie Bullinger an Stelle seines Vaters
Pfarrer in Bremgarten wird, wie eine Prediglt des 25jihrigen die Reforma-
tion dort zur Volkshewegung macht, und wie Ziirich und das ihm verbiin-
dete Bremgarten im Krieg gegen die katholischen Funchorte unterliegen. Es
folgt die Rekatholisierung des Ortes und die Verséhnung mit dem Bischof
von Konstanz, deren Voraussetzung die Vertreibung der evangelischen Pa-
storen ist.

Die bisherige Sicht der Lage in Ziirich nach Zwinglis Niederlage geht auf
die ungedruckte Reformationsgeschichte des Pastors Johannes Stumpf zu-
riick, in der Anhénger Zwinglis, Freunde des Katholizismus und vermittelnde
Patrizier unterschieden werden. Blanke hilt diese Gruppierung fiir einseitig
und stellt m. E. iiberzeugend neben Zwinglis Freunde und neben diejenigen,
die zum Katholizismus neigen, eine Gruppe, die reformatiostreu ist, aber die
Politik Zwinglis ablehnt. Die Pfarrherrschaft und das Anprangern von Be-
hérden und Personen in der Predigt hat man unangenehm und als Abfall
von den Grundsdtzen des Paulus empfunden. So ist auch nach Kappel der
Wille zur Reformation unerschiittert geblieben, aber die ,klerikale Selbst-
iiberhebung” hat man in weiten Kreisen verdammt. Blanke stiitzt sich dabei
auf das von Leo Weifl 1937 edierte Beschwerdeschreiben eines Ziiricher Rats-
herrn. 3

Als Bullinger mit 27 Jahren, wahrscheinlich durch Zwingli selbst empfoh-
len, dessen Nachfolger wird, verspricht er Enthaltung von den Staatsgeschif-
ten, verwahrt sich aber auch gegen die Knebelung der Kirche durch den Staat.

Ich habe etwas ausfithrlicher referiert, im Hinbhick auf die Reformations-
geschichte, und weil dies Buch mir eine musterhafte Verbindung von lokal-
geschichtlicher Forschung und allgemein interessierender Aufhellung zu sein
scheint.

Erich Seeberg.

André Bouvier: Henri Bullinger réformateur et conseiller oecumené-
nique, le successeur de Zwingli, d’aprés sa correspondance avec les réfor-
més et les humanistes de langue francaise, suivi de notes complémentaires
et de XXVI lettres inédites en appendice, 89 593 S., 7 Taf.; Neuchatel, De-
lachaux & Niestlé; Paris, E. Droz 1940.

Die historisch-kategorische Bestimmtheit des menschlichen Geistes bewirkt,
daB wir die Wurzeln und die Rechifertigung unserer gegenwiirtigen Taten und
Gedanken in dem als Geschichte form- und gestaltgewordenen Geschehen der
Vergangenheit suchen miissen. In dieser Notwendigkeit, die nicht ableitbar ist
und die nicht weiter erklirt werden kann, liegt — viel eher als etwa im neu-
gierig forschenden Erkenntnistrieb — der eigentliche Zwang zum geschicht-
lichen Denken und damit zur historischen Arbeil. Aber vor -der wissenschaft-
lich aktualisierterr Vergangenheit im Bewuftsein des Historikers steht im Geist
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des geschichtlich aktiven Menschen die mythische Verklirung der Vorzeit,
deren verstindnisvolle Analyse iiber das geschichtliche Selbst- und Sendungs-
bewuBtsein und damit iiber die innersten Triebkrifte einer Bewegung oder
einer einzelnen Persénlichkeit den besten Aufschluff geben kann. Das gilt von
den grofen politischen Bewegungen unserer Tage, aber auch die oekumenische
Bewegung der Kirchen der Gegenwart steht unter diesem Gesetz. Dort ist es
vor allem Adolf Keller, der neben dem prakiischen Ausbau der oekumeni-
schen Arbeit auch danach strebt, der oekumenischen Id e e einen wissenschaft-
lich-historischen Unterbau zu geben, um die Bewegung vor und aus der kirch-
lichen Vergangenheit zu rechtfertigen und damit der Opposition der bewult
reformatorischen Kreise die Waffen aus der Hand schlagen zu konnen. Wie
schon Courvoisier, Jacquard u. a. zu dhnlichen Aufgaben durch Keller gefiihrt
worden sind, so hat auch der Verfasser des vorliegenden Werkes, ein blut-
miiBiger Nachfahr der Ziircher Reformatoren Zwingli und Bullinger, von ihm
die Anregung und die geistige Richtung seiner Arbeit erhalten.

Auf diesem Hinlergrund enthiillt der umfangreiche Titel der Schrift bereits
ihre ganze Problematik. Denn die Eigenart der oberdeutschen Reformatoren,
von ihrem Wirken in der heimatlichen Enge aus zugleich in die groBen politi-
schen Zusammenhénge ihrer Zeit hineinzugreifen, wie es sich einfach aus der
geschichtlichen: Lage der Kantone ergab, wird hier als beispielhaft fiir ein an-
geblich in der Zeit der Reformation bereits vorhandenes oekumenisches Den-
ken und Handeln aufgefafit. Diese Leitidee hat den V{. leider hindern miissen,
die echte Problematik der von ihm behandelten Quellen zu erkennen, obwohl
auf dem von ihm beackerten Felde viele schone Friichte in greifbarer Nihe
hiingen. Denn den Anklingen an die ockumenischen Ideen der Gegenwart bei
Bullinger und seiner praktischen Einstellung liegen in der Tat grofie geschicht-
liche Fragenkomplexe zugrund. Einmal handelt es sich da um das Problem
der Katholizitit des neuen Bekenntnisses in ihrem Verhiltnis zu den in der
zweiten Generation der Reformatoren bereits auftretenden Toleranzideen. Es
wiire sicher nicht uninteressant gewesen, die Haltung des in seiner Bildung
und Theologie wesentlich humanistisch bestimmten Nachfolgers Zwinglis in
dieser Frage genauer und im einzelnen kennen zu lernen. Bedeutsamer er-
scheint aber noch das damit zusammenhingende weitere Problem: die Be-
ziechungen der kirchlichen Bekenntnisse zur politischen Biindnispolitik und
umgekehrt oder, allgemeiner gefait: dic Frage nach den Einfliissen der Refor-
mation auf die Neugestaltung der deutschen und europiischen Machtverhill-
nisse. Denn es ist ja nicht einfach so, wie die fableconvenu ¢ behaupten
will, daB die Wirkungen der Reformation in politischer Hinsicht nur destruk-
liver Art gewesen sind. Die neuen Ideen haben sowohl in Deutschland wie dar-
iiber hinaus gegeniiber den Machtkimpfen und der Hausmachtpolitik der ein-
zelnen Territorialfiirsten der Renaissance dem politischen Leben Europas einen
grofBeren Inhalt und umfassenderen Sinn gegeben und dadurch- neue Krifte-
gruppierungen ermdglicht und heraufgefiihrt, die im Hinblick auf den Gesamt-
verlauf der abendlindischen Geschichte als durchaus positiv anzusehen sind.
Hitte nun Bouvier, nachdem Hans von Schubert die Zusammenhinge von Be-
kentnisbildung und Biindnispolitik der Reformationszeit bereits im Grofien
dargelegt hat, die Stellung Bullingers, Calvins und Bézas im Hinblick auf das
Verhéltnis der schweizer reformatorischen Rirchen zu den franzésischen An-
gelegenheiten unter den dort gewonnenen Gesichtspunkten behandelt, so hitte
er der Forschung in diesem Zusammenhang einen grofen Diensl erweisen
konnen.

Aber bei seiner Problemstellung und Arbeitsmethode muB man begreif-
licherweise auf wesentliche Ergebnisse in jener Richtung verzichten. Es bleiben
auf der anderen Seite freilich eine grofie Zahl von wertyollen Lesefriichten
aus dem riesigen Briefwechsel Bullingers, dem umfangreichsten aller Refor-
matoren, mif Dank anzunehmen. Da Bouvier seine Studie wesentlich als er-
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liuternden und erklirenden Kommentar zu den einzelnen Briefgruppen ab-
gefaBt und dazu im Anhang eine Reihe — z. T. bisher noch nicht edierter —
aufschluBreicher Beispiele beigefiigt hat, kann er so manche interessante bio-
graphische und geistesgeschichtliche Nuance in das bekannte Bild der schwei-
zer Reformatoren und ihrer Epoche einzeichnen, So erscheint das sehr intime
Verhiltnis Bullingers zu Calvin in hellem Licht — besonders charakteristisch
und iiberraschend zugleich fiir Calvin erscheint u. a. der noch auf seinem Sterbe-
bett geduBerte Wunsch nach einem scharfen Ritt — so tritt auch die weise Ver-
mittlertitigkeit Bullingers in den theologischen und politischen Auseinander-
setzungen der Kantone untereinander und seine darauf gegriindete Autoritiit
klar hervor. In den Verhandlungen mit den franzosischen Gesandten, die fiir
ihn ein besonderes Beglaubigungs- und Empfehlungsschreiben mitbringen, und
fiir deren Erfolg seine Stellungnahme entscheidend war, steuerl er das heimal-
liche Staatswesen sicher durch die Klippen der Zeit, aber er erweist sich auch
als taktvoller Seelsorger und verstindnisvoller Freund und Berater der fran-
zosischen Humanisten, von denen doch mancher seltsam verschlungene Wege
zwischen den Fronten einschlidgt. Seine wahrhaft staatsminnische Haltung
zeigt sich aber schlieBlich darin, daBl er gegeniiber seinen eigenen auf den fran-
zbsischen Synoden gegen die Partei Bézas zu ungestiim vorgehenden Anhiin-
gern wie Ramus u, a, zu Maligung und Zuriickhaltung riit, um die Einheit der
Kirchen von Ziirich und Genf nicht zu gefihrden, und selber bis zu seinem
Ende an der Verbundenheil mit dem doch in Lehre und Disziplin wesentlich
andere Wege wandelnden Béza festhiilt.

Sieht man so auf das Ganze, so wird man trotz der einseitigen Zielsetzung
des V. darin einen durchaus brauchbaren Kommentar und Fiihrer durch den
Briefwechsel Bullingers erkennen konnen, der diesen als ein schines Beispiel
der durch die Reformation bewirkten Erneuerung, Belebung und Befruchtung
der Beziehungen zwischen der germanischen und romanischen Geisteswelt vor
aller Augen stellt,

Ernst Reffke.

Karl August Meissinger, Erasmus von Rotterdam. Wien Gallus-Ver-
lag (1942) 422 Seiten.

Meissinger, bekannt als exakter Lutherforscher und Schriftsteller, hat nach
Huizingas Meisterwerk ein Erasmusbuch geschrieben. Ohne Zweifel ein Wag-
nis; aber das Wagnis ist gelungen, Vielleicht hat Meissinger von Huizinga das
Streben nach der sinnlichen Seite der Geschichte iibernommen, die er gerade
in drucktechnischer, handschriftenkundlicher, verlegermiifliger und psycholo-
gischer Hinsicht kundig und feinfiihlig vertieft. Und iiber Huizinga hinaus
bringt Meissinger sehr cingehende und abwiigende Analysen der beriihmtesten
Schriften des Erasmus, so daf§ sich der Leser den Quellen und den echten Ge-
danken des Erasmus immer wieder nah gebracht fiihlt. Auch hier méchte ich
das Vorwiegen des realen Moments in der Geschichtsbetrachtung gegeniiber
dem bloB spiritualen lobend hervorheben,

So zeichnet Meissinger ein umfassendes Bild von Arbeit, Personlichkeit und
Umwelt des Erasmus. Wir erfahren Genaues von seinen Reisen und seinen
groBen und kleinen Sorgen, von seiner Art zu arbeiten und zu leben, von sei-
nen Aufenthalten in England, Léwen und Basel, von seinen Liebhabereien,
Streitigkeiten und Krankheiten. Kurz, wir dringen iiber den Geist in die Reali-
titen ein und gewinnen so in vielen Einzelheiten ein Bild von der Persinlich-
keit des Erasmus. Und gerade dies macht den Reiz des Meissingerschen Buchs
aus. Grade bei der Lektiire dieses Werkes kam mir das Reizende in dem Ver-
gleich zum BewufBtsein, in dem Erasmus seine Lehre von der Willensfreiheit
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veranschaulicht. Er vergleicht den freien Willen mit dem Kind, das dem vor-
anschreitenden Vater folgt.

Vielleicht ist die Bedeutung des Erasmus doch noch unterschitzt. Er ist
so elwas wie der stille Reformator gewesen, der durch die europiische Geistes-
geschichie hindurchgeht und in vielen Verwandlungen seine Substanz erhilt,
Jja vergroBert. Das Stichwort, das seine Art und sein Wirken charakterisiert,
heiBt nicht Rationalismus und Aufklirung, sondern Spiritualismus. Was das
ist, wird nur der verstehen, der auch die Personlichkeit des Erasmus nachzu-
erleben versteht. :

Eine schone Charakteristik des Erasmus gibl iibrigens auch Karl J. Burck-
hardt in seiner wundervollen Aufsatzsammlung. Aber es ist eine groBe Liicke
in der Forschung zum Humanismus, daB wir uns bis heute mit der Ausgabe
der Werke des Erasmus durch Clericus begniigen miissen, und daB noch immer
keine moderne Ausgabe in Angriff genommen worden ist. Wann wird das ge-
schehen?

Erich Seeberg.

Robert Lansemann: Die Heiligentage, besonders die Marien-, Apostel- und
Engeltage in der Reformationszeit. Beihefte zur Monatsschrift fiir Gottes-
dienst und christliche Kunst, Sonderband 1; 89 209 Seiten, Gitlingen, Van-
denhoeck und Rupprecht 1939. %

Mit der vorliegenden Arbeit liefert der Vf. einen wertvollen Beitrag zu einer
Einzelfrage der Frommigkeitsgeschichte des Reformationszeitalters, an der die
treibenden Kriifte im Handeln Luthers und seiner Gelreuen in schoner Weise
beispielhaft verdeutlicht werden konnen. Lansemann ist es dabei gelungen,
die Entwicklung Luthers, die hier wie iiberall fiir seine Zeit das entscheidende
Moment darstellt, auf diesem besonderen liturgischen Gebiet in innerer Folge-
richtigkeit aus dem doch hochst komplexen Gebilde seiner theologischen und
religiosen Grundhaltung abzuleiten. Hier wie sonst auch sind bestimmend die
beiden Hauptrichtungen im Denken Luthers: fiihrten némlich einmal die an-
finglich stirker im Vordergrund stehenden spiritualistischen Ziige zu einer
villigen Gleichgiiltigkeit gegeniiber den liturgischen Ordnungen des Kirchen-
Jahres, weil es nach ihnen keinen Grund gibt, einige Tage aus dem Ganzen des
Golt zu weihenden Lebens fiir einen besonderen Gottesdienst herauszuheben,
so gewann demgegeniiber im Laufe der Auseinandersetzung mit den spirituali-
stischen Gegnern ein sich immer mehr durchsetzender positivistischer Konser-
vativismus Raum, der den Wert der Ordnungen erkennt und betont und in
dem geschichtlich Gewordenen — in bestimmter Begrenzung -— den Nieder-
schlag des gottlichen Handelns sieht. Als Ergebnis dieser divergierenden Linien
erscheint dann die fiir die Reformation kennzeichnende , Reduktion der Fréom-
migkeit — um eine Formulierung Erich Seebergs zu gebrauchen —, die letzt-
lich in der Konsequenz der theologischen Schulung Luthers durch den Ocka-
mismus liegt. Allerdings ist das kritische Prinzip nicht mehr wie beim Ocka-
mismus die Ordnung der Kirche mit ihrer gesamten Tradition, sondern allein
die Bibel, die inhaltlich durch den exegetischen Schliissel seines sogemannten
Rechtfertigungsdogmas erschlossen wird. Das tritt dann auch bei dieser litur-
gischen Frage deutlich zu Tage. Denn wie Luther die ,guten Werke® ihres
Charakters als religioser Sonderleistungen entkleidet, um Raum zu schaffen
fiir die wesensmaBige Grundlage bei jedem Christen, aus der alle guten Werke
flieBen, so befreit er auch die ,,Heiligen” von der Last ihrer besonderen Ver-
dienste, indem er das Leben jedes Gliubigen im Rhythmus des simul ju-
stus — simul peccator als die Form der von Gott geschenklen Heilig-
keit ansehen lehrt. Nicht durch den von Menschen vorgenommenen kirchlichen
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KanonisationsprozeB wird man zum Heiligen, sondern allein durch das Han-
deln und das Urteil Gottes, wie es aus den Berichten der Bibel iiber die From-
men des alten und neuen Bundes hervorgeht. Dieser Wendung fort von den
menschlichen AuBerlichkeiten der Religion zu ihrem eigentlichen Mittelpunkt
in Gott entspricht auch die Umgestaltung des liturgischen Lebens. Aber anders
als die rationalistischen Reformierten, die kurzerhand der von der Geschichte
gelosten Ehre Gottes wegen alle Gedenktage der Heiligen und der Maria besei-
tigen, erscheinen bei Luther die Heiligentage als Gedenktage fiir das Handeln
Goftes in seinen Werkzeugen. Der von Erich Seeberg als konstitutiv fiir die
Theologic Luthers herausgestellte Gedanke der Menschwerdung bewihrt sich
darin aufs neue, daB# die von Luther beibehaltenen Marienfeste inhalilich zu
Herrenfesten werden, an denen der verschiedenen Stadien der Menschwerdung
gedacht wird. Wie Maria erscheinen auch die Apostel als die Vorbilder des
Glaubens und der rechten Lehre. Ihre einzige Bedeutung besteht darin, daB
sie Prediger und Triger des Evangeliums waren, das an ihrem Gedenktage als
ihr Vermichinis zu predigen ist. Der pidagogische Zug in Luthers liturgischen
Gedanken tritt auch an dieser Stelle hervor, weil er nimlich an den Heiligen-
tagen Gelegenheit hat, an Beispielen das wunderbarliche Handeln Gottes an
seinen Heiligen zu belegen. Von den behandelien Einzelheiten erscheint mir
interessant der Hinweis auf die verschiedenartige Entwicklung der Feier des
Johannistages in Nord- und Siiddeutschland. Wiihrend im Norden der Tag
zum Andenken an' den ersten Prediger des Neuen Testaments als Tag der Ein-
setzung des Predigtamftes gefeiert wurde, gedachte der Siiden am Johannis-
tage unter der Einwirkung von Brenz der Einsetzung des Taufsakramentes.
Besondere Aufmerksamkeit widmet der Vf. der Entwicklung des Michaelfestes,
die wiederum fiir Luthers Werdegang héochst aufschluBreich ist. Denn nach
anfinglich starker Zuriickhaltung kommt der Reformator in der Auseinander-
sefzung mit den Spiritualisten dazu, die Rolle der Engel als Glieder eines he-
sonders geordneten Standes, durch den Gott seine Werke vollbringt, in unse-
rem Glauben stirker zu betonen und dieses Handelns Gottes durch die Engel
anldflich des Michaeltages in besonderer Weise zu gedenken. Die eigentliche
Michaelfigur tritt durch die allegorische Deutung des Namens auf Christus
als den Fiirsten der Engel dagegen in den Hintergrund. So bringt Lansemann
neben den grundsitzlichen Darlegungen viele wertvolle Einzelziige und Hin-
weise auf landschaftliche Besonderheiten — so hesonders auf das individueller
gefalite Gedenken an die Heiligen in Siiddeutschland gegeniiber Luthers Uni-
formitdt — und beleuchtet damit dieses Einzelstiick aus dem liturgischen Le-
ben der Reformationszeit in bester Weise, sodaBl die wenigen in der Arbeit
sich bemerkbar machenden Eigenheiten des Berneuchener Kreises — dem der
Vf. ja schlieBlich Anregung und Interesse fiir dies keineswegs leicht zu behan-
delnde Thema verdankt — ihren Wert fiir die Forschung kaum mindern kon-
nen. Denn infolge dieses aktuell-liturgischen Interesses des Vf. wird man ja
auch iiber die Stromungen und Motive der Gegenwart unterrichtet, die sich
der durch die Ideen der Aufklirung bewirkten Abschaffung der Heiligentage
entgegenstellen, um fiir eine Wiedereinfithrung des Gedenkens der Heiligen
auf neuer Grundlage in den Kirchen Luthers einzutreten. Die Brauchbarkeit
der Abhandlung wird noch erhéht durch die Beigabe mehrerer Tabellen, aus
denen die Behandlung der Heiligentage in den einzelnen Kirchenordnungen,
in Luthers Predigten und in den wichtigsten Postillen iibersichtlich hervorgeht.
Ein Erganzungshand, der die Belege fiir die einzelnen Behauptungen, statisti-
sches Material iiber das #uBiere Gesicht der einzelnen Heiligentage sowie Er-
liuterungen zu den Tabellen enthalten wird, soll noch folgen, um diesem we-
sentlich thetischen Bande den ndtigen Unterbau aus den Quellen zu geben.

Ernst Refike.
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Germania Sacra. Herausgeg. vom Kaiser-Wilhelm-Institut fiir Deutsche
Geschichte. 1. Abtlg.: Die Bistiimer der Kirchenprovinz Magdeburg. 3. Bd.:
Das Bistum Brandenburg. 2. Teil. Bearbeitet von Fritz Biinger 1 und
Gottfried Wenlz. Walter de Gruyter & Co., Berlin, 1941. (XI, 613 S.)
40,— Mk,

Nachdem 1929 der erste Teil der Behandlung des Bistums Brandenburg
verdffentlicht wurde, bringt dieser Band abschliefend den Siidteil der Dio-
zese.: Dieser Stoff ist von besonderer Wichtigkeit fiir die Kirchengeschichte
des ostelbischen Raums, da er die Hauptstadt des Herzogtums Sachsen, Wit-
tenberg, sowie die groBte Stadt des anhaltischen Landes, Zerbst, und Jiiter-
bog, die bedeutendste Landstadt des Erzstifts Magdeburg, umfaBt. Der Bear-
beiter betont mit Recht im Vorwort, daB hier zum erstenmal unter Heran-
ziehung alles erreichbaren archivalischen und literarischen Materials ein ge-
schlossenes Bild der duBeren kirchlichen Verhiltnisse, auf deren Boden die
deutsche Reformation erwachsen sei, gegeben werde. — Fritz Biinger hatte
umsichtig und fleifig viel Material aus den Stadtbiichern von Wittenberg
und Zerbst in Ausziigen zusammengebracht; in der darstellerischen Ausarbei-
tung war er iiber das Stift Leutzkau und die vier Stammkléster Coswig, Eu-
tenbog, Plolzky und Zerbst nicht hinausgekommen, als ihn 1936 der Tod ab-
rief. Dabei waren die reichen literarischen Quellen der Reformationszeit noch
garnicht beriicksichtigt worden. Gottfried Wentz hat die begonnene Aufgabe
weitergefiithrt und zum AbschluB gebracht. So sind den genannten Stiicken
noch hinzugefiigt die Kollegiatstifte von Coswig, Zerbst und Wittenberg, das
Zisterzienserkloster zu Zinna, die Franziskanerkloster zu Zerbst, Wittenberg,
Burg und Eulenberg, die Augustinereremitenkloster zu Zerbst und Witten-
berg, sowie die Deutschordenskomtureien Dahnsdorf und Buro. Wentz hat
dem Ganzen ein Verzeichnis der Propste (Archidiakone) der gesamten Did-
zese beigefiigt, nach den 6 Amisbezirken geordnet. Es umfaBt die Zeit von
1250 bis ca. 1540. Das Schema, nach dem alle diese Stifte gleichmaBig behan-
delt sind, lautet: 1. Quellen und Literatur. 2. Archiv und Bibliothek. 3. Histo-
rische Ubersicht. 4. Mitglieder des Kapitels (Propste und Offiziale, Prioren,
Stiftsherren, Laienbriider). 5. Ortsregister des kapitularischen Grundbesitzes.
Von jedem der Klosterbriider ist vermerkt bzw. abgedruckt, was urkundlich
iiber sein Leben in der Klostergemeinschaft, seine Betitigung und seine Er-
lebnisse, feststeht. Es versteht sich von selbst, daB das Augustinereremiten-
kloster in Wittenberg, unbeschadet viel wichtiger Notizen die fir die Refor-
mationszeit aus den andern bearbeiteten Klostern erhoben werden koénnen,
unsere Aufmerksamkeit in besondeérem MaBe auf sich lenkt. Da findel man
die Umwelt Luthers: Patzensteiner, Zutphen, Vogth, Mirisch, Link, Ferber,
Westermann, Lang und manchen andern — und ein Gesamtbild ~des Wit-
tenberger klosterlichen Lebens um Luther ersteht in weitgreifender Anschau-
lichkeit vor dem Leser. Auch Ordensbriider, die nur in kiirzerem Aufenthalt,
etwa zu theologischen Studienzwecken, im Kloster weilen, fehlen nicht, unter
genauer Angabe ihrer Personaldaten. — Die Historischen Ubersichten (Ab-
schnitt 3) fithren kurz, sich auf das Wesentliche beschrinkend, in die Ent-
stehungs- und Entwicklungsgeschichte der betreffenden Ordensniederlassun-
gen ein, und fithren Auferungen des in ihnen vorhandenen geistigen Lebens,
ihre Stellung zur Stadt, ihre Einstellung zu den Reformationsgedanken und
endlich besonders gut die Griinde, die zu ihrer Auflésung fithrten, dem Leser
vor Augen. — Man wird das vortreffliche Werk als bequemes, zuverlissiges
Orientierungsmittel fiir kursichsische Verhiilinisse kldsterlicher Belange bei
reformationsgeschichtlichen Studien gern und mit Gewinn zu Rat ziehen.

Alfred Uckeley.
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Hans Emil Weber, Reformation, Orthodoxie und Rationalismus. Erster
Teil: von der Reformation zur Orthodoxie. Zweiter Halbband. (Verlag Ber-
telsmann Giitersloh 1940, 368 Seiten. Beitrige zur Forderung christlicher
Theologie. 2. Reihe. Sammlung wissenschaftlicher Monographien. 45 Band.)

Es ist meine Schuld, dafi dies Buch hier so spit zur Anzeige kommt. Die
Verzogerung erklirt sich nicht aus boser Absicht, sondern daraus, daB ich die-
sem bedeutenden wissenschaftlichen Werk eine eingehende Besprechung wid-
men wollte. Das kann auch heute noch nicht geschehen; aber der Pflicht der
Rezension wenigstens soll nachgekommen werden.

Weber selbst hat das Verdienst, in zwei bedeutsamen Jugendarbeiten zuerst
in die Probleme der Orthodoxie Bresche geschlagen und auch die Verbindungs-
linien zu der groflen Philosophie der Zeit herausgestellt zu haben. P. Petersens
Buch ,,Geschichte der Aristotelischen Philosophie im protestantischen Deutsch-
land*, in dem besonders der Abschnitt iiber Taurellus zu beachten ist, G.
Schrenks Forschungen zu Coccejus, meine Studien zu der christlichen Ge-
schichtsanschauung, in Gotifried Arnold zusammengefaBt, Eschweilers Arhei-
ten iiber die Auswirkungen der spanischen Scholastik, Stolzenburgs Erstlings-
arbeit iiber die Ubergiinge der Orthodoxie in die Aufklirung sind dazu gekom-
men. Neuerdings hat M. Wundt 1939 die deulsche Schulmetaphysik des 17.
Jahrhunderts auf etwa 300 Seiten liebevoll und griindlich untersucht und die
Selbstandigkeit und das. , weithewegle innere Leben® der Orthodoxie in philo-
sophischer Hinsicht zur Darstellung gebracht.

Nun nimmt H. E. Weber seine alten Studien auf und fiihrt sie umfassend
und gedriingt, hellhorig und scharfsinnig zum AbschluB. Das Problem ist ihm
die Entstehung und Entfaltung des rationalen Geistes innerhalb der Ortho-
doxie, Er macht es seinen Lesern nicht leicht. Das liegt einmal an der sach-
lichen, nicht historischen Bewiiltigung und Einleilung des Stoffs: sodann aber
an den mit allzu viel Abkiirzungen arbeitenden Anmerkungen, die oft nur den
Eingeweihten verstindlich sein diirften. Auf der andern Seite aber kommi
Weber zu einer geistigen, problemgeschichtlichen Durchdringung des Stoffes
und erarbeifet ein wirkliches Bild vom Denken der Orthodoxie, mit vielen
Lichtern und vielen Schatten, und in vielen sich kreuzenden Entwicklungs-
linien, deren Motiven der Vf. iiherall sorgfiltig und geistvoll nachgeht.

Vier groBe und in sich reich gegliederte Kapitel behandelt das Buch: Das
Handeln Gottes mit der Menschheit; das Eingehen Gottes in das Menschen-
leben; die Prinzipien des theologischen Erkennens; das Problem der Ortho-
doxie. Mit Recht sagt der Vf.: ,Die Rechtfertigungslehre ist das Schicksal der
werdenden Orthodoxie.

Flacius, der existentiell-realistische Denker, hat vor der Abstraktion ge-
warnt. Er denkt reformatorisch, wenn er die Anthropologie in die profetische
Geschichtsschau der beiden miteinander kiimpfenden Reiche hineinzieht. Aber
sein Fehler ist, dafl er den Menschen mit ontischen Begriffen heschreibt. Dem-
gegeniiber kampft V. Strigel fiir die Freiheit des modus agendi, der den Men-
schen vom Tier unterscheidet. Es ist ein psychologisches Anliegen, das aber
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theologisch begrtindet ist. Wire der menschliche Wille nicht beteiligt, so wire
der Mensch nicht schuldig am abgewiesenen Wort. Und wichtiger als die Frage
nach dem ,,Synergismus” des Strigel ist die Einsicht, daB sich die Problematik
in Begriffen sammelt, — Auch in dieser Friihzeit kiindet sich der Schriftposi-
tivismus schon an, in der Inspirationslehre und in der duBeren Autoritit des
deus dixil. Aber noch ist das Wort ,das lebendige Wort des lebendigen Got-
tes”. Das Wort ist Geistesworl, und ohne den heiligen Geist ist auch das Evan-
gelium totender Buchstabe. Freilich, man ordnet sich in das kirchliche System
ein durch Annahme der Lehre der Kirche. Ebenso zerfillt die ,,Spannungs-
einheit® von Geselz und Evangelium, und #hnliches weist Vf. in den Abschnit-
ten nach, welche die Kirche als heilsgeschichtliche Wirklichkeit und die Aus-
losung des Subjektivismus durch das objektive System untersuchen. Die refor-
mierte Priidestinationslehre ist in ihrer Folgerichtigkeit als Theorie die Wende
von der Reformation zur Orthodoxie. Das meritum de congruo kann theore-
tisch nur durch die konsequente Pridestinationslehre vermieden werden. Dies,
dafi die Priadestination Theorie und Prinzip wird, widerspricht dem urspriing-
lichen Calvinismus, der durch die Christologie und die Abendmahlslehre be-
herrscht war. Aber menschliches Denken zeigt, da Gott seine Ehre und Gut-
heit, d. h. sich selbst, schlieBlich naturnotwendig will. Das ist das rationale
Moment in der Pridestinationslehre, das Gottes Barmherzigkeit und Gerech-
tigkeit theoretisch fragwiirdig macht. Im Huberschen Streit bricht der Gegen-
satz auf. Den Lutheranern stand das Motiv fest, daB Gott nicht Urheber der
Siinde sein durfte, und Huber lehrt die allgemeine Erwihlung — der Calvi-
nismus ist nach ihm dem Muhammedanismus verwandt — und bekdmpft den
calvinistischen Sauerteig auch bei den Lutheranern. Aber der rationale Ob-
jektivismus treibt ihn wie seine Gegner in die falsche Bahn,

Das Ungliick sieht Weber /letztlich in der einseitig betonten forensischen
Rechtfertigungslehre. Aus der Versetzung des Menschen in das richtige Verhilt-
nis zu Gott wird ein Urteil Gottes iiber den Menschen, das bedichtig von der
Umwandlung des Menschen geschieden wird. So geht der existentielle Charak-
ter der Rechtfertigung verloren, und an seine Stelle tritt ein Objektivismus,
der schlieBlich dazu dringen mufl, den Glauben als Leistung und Werk des
Menschen — trotz aller Cautelen — anzusehen. Hand in Hand damit geht. die
kriftige Betonung der Satisfaktion, die der Gottmensch geleistet hat, und auf
welche die Moglichkeit des gottlichen Handelns aufgebaut wird. Hiermit wird
aber auch eine rationale Deutung der Heilsgeschichte angebahnt, und die ratio-
nal-gesetzlichen Momente im Christentum treten in den Vordergrund. Man
kann sagen, daB das Personliche in der Heilsgeschichte mehr und mehr ver-
loren geht.

Der gleiche Objeklivismus zeigt sich in dem Gedanken iiber Wort Gottes
und Bibel und erst recht in der Christologie, in der abstrakie Theorien das
Leben in der Gemeinschaft mit Christus zerstoren oder doch gefiihrden. Kurz,
man kann sagen, Theorien verdriingen die Existenz.

Ich muB hier abbrechen. Die Besprechung gibt nicht im Entferntesten einen
Eindruck von der Vielseitigkeit der Leistung — das iiber Servet oder iiber die
apostolische Sukzession Gesagte miiite, um nur dies zu nennen, genauer dar-
gelegl werden — und ich méchte dem Vf. wiinschen, dal ihm die Fortsetzung
seiner echt gearbeiteten und bedeutenden Studien unter freundlichen Sternen
beschieden sein moge. Manches in seinen Urteilen und Beobachtungen hat
mich an die Anschauungen meines seligen Vaters erinnert, die dieser im letz-
ten Band seiner Dogmengeschichte ausgesprochen und begriindet hat. Das wird
Weber gewifi nicht abstreiten wollen. Um so mehr wird mir die Anerkennung
dieser hervorragenden historischen und theologischen Leistung zu einem per-
sinlichen Anliegen. Erich Seeberq
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Carl Hinrichs, Friedrich Wilhelm I. K6nig in PreuBen. Eine Biographie.
Band I. Jugend und Aufstieg (Hanseatische Verlagsanstalt Hamburg s. J.
5. 715).

Auf dem Hintergrund des Zeitalters des Barock, das den preuBiischen Staat
vom Tod des Grofen Kurfiirsten an bis zum Regierungsantritt Friedrich Wil-
helms I. beherrschte, zeichnet der Verfasser das Bild Friedrich Wilhelms I.
Er stellt seine Biographie in den Strom der Zeit- und Geistesgeschichte und
liBt aus ihm Friedrich Wilhelms Personlichkeit herauswachsen. So breitet der
Vf. ein reiches Material fiir das Zeitalter aus, in dem sich die politischen
Michte nach dem dreifigjahrigen Krieg neu kristallisieren. Die preuBisch-bran-
denburgische Politik ist charakterisiert durch ihr Hin- und Herschwanken
zwischen Habsburg, Frankreich, Schweden, den Generalstaaten und dem sich
auf sich selbst besinnenden Rufiland unter Peter dem GroBen. Beherrscht ist
die brandenburgische Politik von der Anerkennung des Konigtums in Preufen,
den Gebietserweiterungen im Westen durch Heiratsprojekte und dem wvergeh-
lichen Werben um die Nachfolge Wilhelins von Oranien in den Generalstaaten.
— Innenpolitisch wird diese Epoche durch Dankelmann, der das politische
irbe des GroBen Kurfiirsten erhalten will, und durch den glatten Hofmann
Wartenberg, der den Staat an den wirtschaftlichen Ruin bringt, bestimmlt.
Geistig und kulturell wird diese Zeit durch Sophie Charlotie mit ihrer Freund-
schaft zu Leibniz und Fénelon und durch Friedrich I. mit seiner barocken
Prachtliebe und seinen Baumeistern, dem genialen Schliiter und dem héfischen
Schweden Eosander gekennzeichnet. Religios bestimmend wird stirker und
starker der Pietismus mit seinen Fiihrern Spemer und A. H. Francke; wobei
der Pietismus dem preuBischen Staat die Moglichkeit zu seiner religiosen
Unionspolitik, die den Gegensatz zwischen dem reformierten Herrscherhaus
und den lutherischen Untertanen, zwischen dem Osten und Westen der Mon-
archie verwischen 1dBt, schafft.

Im Gegensatz zur Welt seines Elternhauses wiichst Friedrich Wilhelm her-
an. Fiir das Programm seiner Erziehung werden von Sophie Charlotte Féne-
lon, Bayle und Leibniz befragt. Der Sohn aber gewinnt keine geistige Beziehung
zu der geistig universal gebildeten Welt seiner Mutter. Stirker bestimmt ihn
die calvinistische Welt seines Erziehers Rebeur. Die Frage der Pridestination
macht ihm frith zu schaffen und erst durch néhere Berithrung mit A. H.
Francke und dem Pietismus wird spéter das religiose BewuBtsein des Kron-
prinzen geformt, das sich in schweren inneren Kidmpfen Luthers Rechtferti-
gungslehre aneignet. Seine religiose Uberzeugung liBt ihn innerlich keine
Briicke zu der religids spiritualistisch bestimmten Welt der geistvollen Mutter
finden. Friih greifen die Intrigen, des an Intrigen reichen kleinen brandenbur-
gisch-preuBischen Hofs, in das Leben des Kurprinzen — so um die Frage des
Hofmeisters, der Erzieher etc. — und lassen ihn die Menschen mit ihrem Stre-
ben nach Macht und Ehren friih durchschauen und verachten, Bestimmend
wird fiir das wirlschaftliche und verwaltungsmiBige Denken Friedrich Wil-
helms sein Oberhofmeister Alexander Graf zu Dohna. Dem kurprinzlichen Hof
fehlt oft das notige Geld, um einen standesgemifien Hofstaat zu fithren. Dohna
muB aus eignen Bestinden Tafelgeschirr u. d. zur Verfiigung stellen. Eine Bes-
serung erfihrt die Lage erst, als dem Kurprinzen die Herrschaft Wuslerhausen
iiberantwortet wird. An der Wirtschaftsfithrung und Verwaltung von Wuster-
hausen lernt der Kronprinz in jungen Jahren sein Verwaltungsdenken, das sich
spiter nach dem Sturz von Wartenberg und dem wirtschaftlichen Zusammen-
bruch des Staates in der Reorganisation von OstpreuBen bewihrt und von ihm
als Konig auf den Staat iibertragen wird. Deutlich zeigl der Vf., wie die Ge-
danken der Verwaltungs- und Militirreform sich bereits in der, Jugendzeit in
ihren Grundziigen bei Friedrich Wilhelm ausprigen.
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Friih gehort die ganze Liebe und Liebhaberei des Kronprinzen dem Militér.
Seine Reise zu Wilhelm von Oranien, seine Verehrung fiir John Churchill,
Herzog von Marlborough und seine Freundschaft mit dem Fiirsten Leopold
von Anhalt-Dessau sind Meilensteine auf dem Wege des Schopfers der preuBi-
schen Militarmacht, der mit einem starken Heer den Frieden erhalten will.

In die AuBenpolilik greifl nicht nur die Frage des Konigtums in PreuBen
ein, sondern auch alle Heiratsprojekte. Hier ist der EinfluB der politisch ge-
schicklen und fiir ihre Hausmacht interessierten GroBmutter Sophie von Han-
nover bedeutsam. Interessant sind die vom Vf. verwerteten Berichte des han-
noverschen Gesandfen am Berliner Hof. Bedeutsam auch die Rolle des Leiters
der preuliischen AuBlenpolitik, des Geheimral Iligen, der ein 6fter an den
spiiferen Leiter der AuBenpolitik des Reiches nach Bismarcks Sturz Holstein
erinnert.

Neben der Fiille von Einzelheiten, die der Vf. in hochst anziehender Weise
aus der ErschlieBung des archivalischen Materials und seiner Ausbreitung uns
eroffnet, ist vor allem das Bild der Zeit Friedrichs I. und der politischen und
geistigen Fragen interessant, das der Vf. zeichnet. Es ist dem Vf. gelungen, die
Zeit und das Leben der Menschen in dieser Zeit des Barocks deutlich zu
machen, wie es auch aus kleinen Einzelheiten hervorleuchtet wie in der Frage,
ob mit dem Eintritt der Kronprinzessin Sophie Dorothea in den Hof noch die
Grifin Wartenberg die erste Dame des Hofes wiire u. 4. mehr. Unfraglich ist
diese Biographie eine Muster- und Meisterleistung. Methodisch, stilistisch und
durch den historischen Elan ausgezeichnet. Besonders glinzend und verstand-
nisvoll ist die Erfassunng des Pietismus in seiner historisch-politischen Bedeu-
tung. Wehl zum ersten Mal ist hier die allgemeine Bedeutung A. H. Frankes
— durch das Theologische iiber das hinausreichend — gezeichnet. Er wurde
der Mann des groBen preuBischen Konigs, weil er die GroBe Reform praktisch
wollte und zum Teil verwirklichte. Einzig die Seite des Pietismus ist iiber-
sehen, die eine Erweichung des Konfessionellen darstellt und die sich deshalb
der kirchlichen Unionspolitik der preuflischen Herrscher empfahl. Das tritt am
dentlichsten bei dem Minister Fuchs, der in Ostpreufien das Gut Fuchshéfen
erhielt, hervor. ;

So zeigt der Vf. die wirkliche Welt, in der Friedrich Wilhelm I. heran-
wiichst, wie sich in seiner Jugend die bestimmenden Gedanken seines Lebens
formen und Friedrich Wilhelm die Welt des Barocks ,durchleidet, nm seine
Zeit spiter selbst auch mit dem Hallischen Pietismus zu formen, Man méchte
nur wiinschen, daB der Vf. in nicht zu ferner Zeit dieser bedeutsamen und
hervorragenden Leistung seinen zweiten Band iiber Friedrich Wilhelm I. fol-
gen lassen kann, der die Regierungszeit umfassen soll und so sich das Werk
zu einem Ganzen rundet.

Bengi Seeberg.

Josef Casper. D. Dr. Um die Einheit der Kirche. Gespriche und Stimmen
getrennter christlicher Briider. Verlag: Friedrich Beck (Schoningh und
Haindrich), Wien 1940. 349 S.

In den letzten Jahrzehnten ist die Frage nach der Einheit der Kirche stark
in den Vordergrund getreten. Verschiedene Umstinde haben dabei mitgewirkt.
..Die getrennten christlichen Briider* haben, auf den gleichen Lebensraum an-
gewiesen, mehr und mehr mit einander Fiihlung nehmen miissen und Ve!'—
standnis fiir einander gefunden. Verbesserte Verkehrsverhdlinisse haben die
Méglichkeil geschaffen, auch mit raumlich weit entfernten Gliedern anderer
Kirchen in unmittelbaren Gedankenaustausch zu treten. Die theologische For-
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schung hat in zunehmendem MaBe der wissenschaftlichen Arbeit in anderen
konfessionellen Lagern Aufmerksamkeit zugewandt. Nicht minder bedeutungs-
voll ist die gleiche oder dhnliche Abwehrstellung, in der sich zur Zeit alle Kir-
chen befinden; das gleiche Kdmpfen fiir die Erhaltung christlicher Art muB
die Kirchen einander néiher bringen. Die groBen Weltkirchenkonferenzen brin-
gen das Streben nach der Einheit der Kirche lebendig zum Ausdruck. Auch die
sich vielfach im rom.-katholischen Lager findende freundlichere Beurteilung
der Reformation und das rege Inleresse, das die Einheit der Kirche in den
katholischen Predigten findet, sollen nicht iibersehen werden. — Es kann kei-
nem Zweifel unterliegen, dafi in allen Konfessionen ein Streben nach Einheit
der Kirche deutlich erkennbar ist.

Auf dieses Interesse fiir die kirchliche Einheit nimmt das vorliegende Buch
Bezug. Es bietet eine umfangreiche Sammlung von kleinen und groBeren Auf-
sitzen, Zwiesprachen, Meditationen, die meist in wissenschaftlicher Form, aber
gelegentlich auch in der Art einer Andacht, sich mit der Einheit der Kirche be-
fassen. Die Artikel stammen von Verfassern, die verschiedenen Bekenntnissen
angehoren: rom.- und griechisch-katholische Autoren kommen ebenso zum
Wort wie protestantische Verfasser. Neben Theologen fiuBern sich auch Laien
zum gestellten Thema. Dadurch ist eine auBerordentliche Reichhaltigkeit des
Dargebotenen gewiihrleistet. Diese Vielseitigkeit der Gesichtspunkte, unter denen
die Frage der Einheit der Kirche behandelt wird, ist ein besonderer Vorzug
des' Buches. So entsteht ein Bild davon, in welcher Form der Gedanke der
Einheit in den einzelnen Konfessionen Gestalt gewonnen hat. Dabei darf frei-
lich nicht iibersehen werden, dafi in den entsprechenden Ausfithrungen Be-
schrinkungen unvermeidlich sind, einesteils, weil méglichst alles der Einheit
Widerstrebende weggelassen ist, andernteils, weil das Buch der kirchlichen
Zensur unterstellt ist (S. 346). In den Ausfithrungen, die durchweg von ireni-
schem Geist durchdrungen sind, wird weniger Gewicht auf die Besprechung.
dogmatischer Lehrsiitze gelegt, als auf die Darstellung des religiés bestimmten
Lebensgefiihls und seiner Auswirkungen. Wie die Einheit der Kirche vor allem
cin Anliegen ernster Frommigkeit ist, so werden die Briicken und Wege zur
Einheit auch auf dem Gebiete der praktischen Frommigkeit gesucht. — Das
Buch ist mit grofem Geschick und feinem Takt redigiert.

Alle Verfasser erkennen klar, daB das ersehnte Ziel der kirchlichen Einheit
weit entfernt ist und zur Zeit wenig Aussicht besteht, diesem Ziel viel naher
zu kommen. Die meisten Autoren sprechen es offen aus, daf nur ein neues
Pfingstwunder die Einheit herbeifithren kann. Wenn auch die ,Briicken, die
zur Einheit fithren® und die ,,Wege zur Einheit” besonders ausfiihrlich behan-
delt werden, so wird kluger Weise ein festes Programm fiir die Erreichung
der Einheit nicht geboten; jeder Plan dieser Art wiirde sofort mannigfachen
Widerspruch herausfordern und mehr Trennung als Einigung bewirken.

Der Wert des Buches ist darin zu sehen, daBl die von allen ernsten Chri-
sten ersehnte Einheit der Kirche klar herausgestellt wird. Dabei wird ein ,,aus-
einandersetzen (S. 345) vermieden und ein ,in-einander-finden” angestrebt
und Verstindnis fiir den hohen Wert der Einheit geweckt. Das Buch hinterlafit
einen tiefen Eindruck und ist ein lebendiges Zeugnis fiir die Sehnsucht nach
dieser Einheit unter den getrennten christlichen Briidern. Es dient der Pflege
der Gesinnung, ohne die eine wahre Einheit nie denkbar ist. Sowohl der Theo-
loge als auch der Nichttheologe wird in dem Buch viel wertvolle Anregung
zum Nachdenken iiber die einschligigen Fragen finden.

H. van Beuningen.
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