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Christentum und Kunst

Fremgen, Leo, Kunst und Schipfung, Ethik der Kunst.
Giitersloh, C. Bertelsmann, 1942 (XII, 259 S, gr. 89).

Als mir das zu besprechende Buch des Schiilers von
P. Althaus in die Hand kam, erinnerte ich mich der vor
einem Lustrum im ,,Hochland® verdffentlichten Aussprache
iber das Thema Christentum und Kultur (1938/9 im
2, 5., 6., 9. Heft). Es sei gestattet, auf diese Aussprache
zuriickzugreifen, um die Ausfihrungen F.s aus der zeit-
geschichtlichen Situation heraus besser verstehen und wiirdigen
zu konnen.

Den Ausgangspunkt der Diskussion bildete ein Artikel ,,Zur
Frage Kunst und Christentum™, in dem Miiller~-Erbh Kunst
und Hagiographie in scharfen Gegensaiz zueinander stellte, indem
er die erstere als einen Teil dieser im argen liegenden Welt, als
absolut weltzugewandt, die letztere als eine aus iibernatiirlicher
Gottesliebe geschaffene, symbolische Darstellung der kiinftigen,
erlosten Menschheit darstellte. Die Kunst, so sagte Miiller-E1b,
stellt dic sinnliche Schonheit des Leibes dar, die Hagiographie
(Ikonenmalerei) die unsichtbare Schénheit der Seele. ,Kann man
aber eine Malerei, die die sinnliche Schénheit des Leibes
nicht darstellt, grundsatzlich nicht darstellt, weil sie die Schonheit,
wiegsdie Welt sie begreift und liebt, und alles Vergingliche iber-
sieht, ‘die aber einer Schonheit Ausdruck verletht, die der Welt
Argernis und Torheit ist, — kann man eine solche Malerei zur
Kunst im herkdmmlichen kunsthistorischen Sinn rechnen? Nein'

(S. 130). Weil die Kunst des gefallenen Menschen untrennbar

mit der Selbstherrlichkeit und dem Schopfertum des Genies ver-
bunden sei, bilde sie fiir den Christen eine ,Sackgasse®, sie sei
wder Tanz auf der Sohle des Abgrundes®. Sie ist ein Wesen,
»das vor dem Heiligtum steht wahrlich nicht wie ein Cherub
der Anbetung, sondern wie die stolze Pracht des aus dem Himmel
gestohlenen Feuers? Wird die Zeit gekommen sein, wo wir nicht
mehr auf die Kunst hoffen, sondern auf die Wiedererweckung
wtheurgischen” Bildens und Schreibens, wie es einst in der Kirche
geblitht und wie es zuletzt noch Wladimir Solowjeff ethofft hat?*
(S. 143). Die Kunst lebe aus dem HaB des Kreuzes, die Hagio-
graphie wisse ,nichts als Jesus Christus ‘und diesen als Ge-
kreuzigten, und in ihrem ,Brennen zum Kreuz' verbrenne jene
Welt des Ich und des Stolzes und des eitlen Ruhmes und des
Fleisches, verbrenne jener Tempel der Kunst und Kultur als ein
Brandopfer zum Wohlgeruch Gottes”™] Th. Kampmann und
Th. Haecker wandten sich in ihrer Erwiderung gegen die
grundsitzliche Scheidung von Genie und charismatischer Begabung,
indem sie darauf hinwiesen, daf die Gnade die Natur voraussetze,
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.daf die charismatische Gabe die natiirliche nicht aufhebe, sondern’
erganze, erhohe und vollende. Haecker antwortete mit der Uber-
legenheit des Humanisten und mit dem so klar und verniinftig
erscheinenden Distinguo des scholastisch gebildeten Philosophen.
Zuerst war man halb bezwungen von der geistsprithenden Ent-
gegnung Haeckers und war versucht, Miiller-Etb abzutun als einen
Manichder und ihn mit Haecker auf die Seite der hiretischen
Gnosis zu stellen. Dringt man aber tiefer in das von Miiller-Erb
aufgerollte Problem ein, so sicht man mehr und mehr ein, daf
sich auf seiner Seite die gr 6 Gere prophetische Kraft, die groBere
Néhe zum Evangelium und zur abgriindigen Not der Zeit findet.
Es nimmt nicht sehr fiir Haecker ein, daf er mit dem Vorwurf
der Hiresie so leicht bei der Hand ist. In einem weit fritheren
Aufsatz hatte Haecker tibrigens sogar Griinewalds Auferstehungs-
bild der gnostischen Hiresie zugerechnet, weil hier der Kontrast
der natiirlichen und magischen Farben Gott den Erloser als das
»ganz Andere” gegeniiber dem Menschlich-Natiitlichen und nicht
als den einigen iibernatiirlichen Schopfer der Natur und der
Gnade darstelle (Hochland 1935/6, S. 295). ,,Wer wollte sie
trennen? Es sei denn freilich der Unglaube™ so rief er aus. Hier
wollen wir ankniipfen. Allerdings sind Schépfer- und Erlésergott
nicht voneinander zu trennen, aber die Reiche der Natur und der
Gnade sind miteinander seit der Ursiinde der Menschheit in Wider-
spruch geraten und sind nur in Christus wieder zu neuer Einheit
verbunden worden. Und Miiller-Exb hat schon recht, wenn er
die natiirliche Intuition des nicht in der Erlésung stehenden
Menschen, wenn ‘er das Genie als (autonome) schdpferische
Personlichkeit als Teil der im Argen liegenden Welt bezeichnet.
»Die Hagiographie ist nicht. das Produkt der natiirlichen
Intuition . . . Es kann aber wohl sein, daf das gbttliche Pneuma
auch einen ,,Kiinstler von Natur” erwihlt, also bereits die natiirliche
Intuition vorfindet; dann muff es indessen zu jenem Blutbad der
Gnade kommen; da muf die Gnade niederwerfen, vernichten, was -
jene aufgerichtet hat, nicht blof ,reinigen und heiligen, liutern
und vollenden®, sondern einen durch und durch verseuchten L.eib
verwandeln, eine Réuberhohle in einen Tempel des Heiligen Geistes,
das Auge, das gesiindigt hat, ausreifien und als ein neues ver-
lethen™ (389 Juni, S. 220). Diese Rede ist hart. Wer kann sie
héren? Dennoch, so sehr hier alles auf die Spitze getrieben ist,
im Grundsitzlichen hat Miiller-Erb recht und das Evangelium
spricht fiir seine Sicht und nicht fiir den feingeistigen ,,christlichen
Humanismus® eines Th. Haecker.. Wo es sich jedoch um die
konkrete Anwendung dieses Grundsitzlichen handelt, so will es
uns scheinen, bedarf Miiller-Erb einer Korrektur, auf die wir aber
erst spiter eingehen wollen. Uns kommt es darauf an, der Sicht
eines Miiller-Exb wie der eines Haecker und Kampmann die eines
evangelischen ~ Theologen gegeniiberzustellen, der aus dem
Luthertum kommt, Man konnte Fremgens theologischer
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Ethik, denn eine solche ist sie, den Titel geben: ,Eine Antwort
auf die Frage: Was bedeutet die Religion Jesu
Christi fiir die Kunst?* (S. 19).

Aus dem Buche Leo Fremgens, das in fiinf grofen
Abschnitten: 1. die Wirklichkeit der Kunst in der Schopfung,
2. das Wesen der Kunst, 3. Kunst und Leben, 4. das
Wesen der Kunstgattungen (ethische Phiinomenologie der
Kunst), 5. Kunst und Kirche (ethische Historie der Kunst
zur Beleuchtung der Adiaphoren-Frage) behandelt, soll uns
hier nur seine Stellungnahme zu dem Verhiltnis von Religion
und Kunst beschaftigen und zwar im Hinblick auf die oben
gekennzeichnete zeitgemaBe Problemstellung.

Hatte man von dem lutherischen Theologen erwartet, er
werde seine Stellungnahme zur Schopfung und Kultur mit einer
Darstellung der Lehre von der vélligen Verderbtheit der mensch-
lichen Natur untermauern, so war man itherrascht. Gewifi beginnt
F. damit, den aus der ,Zerstorung der Urfrommigkeit hervor-
gehenden Zwiespalt im So-sein der Schopfung® aufzuweisen und
den schmerzlichen Bruch, der durch die univetsale und individuelle
Geschichte geht, zu schildern. Ihm ist es darum zu tun, die letzte
Waurzel aller Not und Krankheit des kulturellen Lebens, die in
der Flucht vor Gott besteht, aufzudecken. ,,Auf dem Wege zur
Selbst- und Schopferherrlichkeit zerbrach dem Menschen sein
urspriinglich frommer Sinn, der ihn dem Schopfer wie ein Kind
Gehorsam leisten lieh. Keine Stunde war tragischer als diese,
da der Mensch seinen prometheischen Geliisten zum Opfer fiel
(S. 19). Dennoch bleibt nach F. der Kulturauftrag fiir den
Menschen bestehen, da ,alle Dinge sind von und hin zu Gott*
(R6 2,36), und der schwirmerische Radikalismus eines Tolstoi,
der das Sein insgesamt verneinen will, habe keinen biblischen
Grund. Wenn wir nur,Christi sind“, dann steht die ganze
Welt, ,Gegenwiirtiges und Zukiinftiges®, der Cestaltgebung des
Menschen offen (1 Kor 3,22f). Er kennt nur cine Sorge,
dak alles Erkennen und Gestalten in der Demut des Geschaffen-
seins geschehe” (S. 22f). So stehen sich denn gegenitber: der
offenbarungsgliubige Mensch, dem die Kunst ein an Gott gebun-
denes freies Nachschaffen der Ideen Gottes ist, und der offen-
barungslose Mensch, der Asthetik und Metaphysik in eins setzt
und in der Welt ein aus sich bestehendes Kunstwerk erkennt,
wie Nietzsche es in seinem Werk ,,Der Wille zur Macht® (Buch 3,
IV. Aphor. 796) zeigt. ,.Das Kunstwerk, das sich selbst gebiert,
bedarf keines Schépfers und Erhalters, keines Gesetzgebers aufer
dem Menschen (S. 21). =

Damit ist alles Kunstschaffen als doppelte Moglichkeit be-
stimmt, ,als Gabe oder als Raub, als Glaube oder als Selbst-
bestimmung, als Lebensheiligung oder als titanische Entweihung
der Geschopflichkeit (S. 34). ,Darum liegt dem Christen alles
kulturelle Werden so sehr am Herzen: nicht weil es ihn zur Herr-
schaft itber die Kultur dringte, sondern weil er in der Loslgsung
der einzelnen Kulturgebiete vom Glauben und in der Entwicklung
zur autonomen Selbstherrlichkeit den Todeskeim dieser Entwick-
lung sieht” (S. 34). Diese scharfe Antithese einer Kunst als
gloria Dei oder als pompa diaboli kann nur derjenige anerkennen,
der in der Natur und im Natiirlichen nicht die ganze Wahrheit
sieht, ja, der um die Gefahr der Verkehrung weif, die allem
Geschopflichen droht. Darum ist es nach F. ,das ernsteste
Anliegen der Theologie, immer wieder zu betonen: ,,Die Kultur
ruft nach ihrer Begrenzung durch ihre wahre Begriindung, nach
dem stindigen Gerichte, das sie erldst von der sie zerstérenden
Dimonie zu ihrem gottzewollten Sinne: als Dienst an einem
Gotteauftrage in Erwartung des kommenden Reiches Gottes®
(S. 36, Zitat aus Althaus). Hier hitte Rém 8,22 angezogen
werden konnen. F. setzt sich mit dem Einwand auseinander: die
urchristliche Weltordnung lehre, daf alles aufer Christus — alle
Kultur — bloBer Unrat sei (Phil 3,8), und dab die Kirche
ihre Weltverneinung nur durch ein Ja zu einer andern Welt tarne,
um so die Welt besser beherrschen zu kénnen (S. 24). Eine
solche Beurteilung -von Christentum und Kirche sei nur dort
moglich, wo ,,das Verstindnis fiir die Bitte ,,Dein Reich komme!“,

fiir die Parusichoffnung und die damit eng zusammenhingende
Relativierung aller irdisch-verganglichen Erscheinungen (fir die
Goethe den Charakter des ,,Gleichnisses® festhielt) verloren™
gegangen sei. Wo dies geschehe, miisse ,die Theologie von
Emanzipation reden, und zwar aus dem Geiste des Evangeliums
und der wissenschaftlichen Verantwortung heraus, nicht aus Licbe
zu einer Verketzerung und Verdammnis dieses von-Gott-Losseins,
sondern um der Wahrheit und der Hilfe willen, die die Theologie
auf biblischer Grundlage den Menschen sein und geben will®
(S. 26). Weder totale Weltverneinung (Kulturfeindschaft, vgl.
Tolstoi) noch totale Welthejahung (hierarchische Kulturherrschaft)
sei die rechte Kulturhaltung des Christen, die in einem aus-
geglichenen Ebenmaf beider Richtungen allein bestehen kinne.
Der Christ spreche ein Ja und ein Nein zur Welt, also: ,Ende
des Kulturoptimismus und Dennochglaube an eine werdende Kultur
im zerstorten Eden zugleich!® (S. 29). Der in ethischer Ver-
antwortung lebende Christ, der sich zum zwiespaltigen So-sein
der Welt bekenne, wolle die Welt weder schwarz noch weif
machen, sondern sie real anschauen, um so von ihr frei zu werden
(S. 31). In seiner Anwendung dieser grundsitzlichen Sicht auf
das Wesen der Kunst kommt F. zu dem Ergebnis, daf die Kunst
das Letzte des Menschen nicht zu befriedigen vermoge, so wertvoll
sie als Begleiterin des Menschen auf seinem religiosen Werdegang
sei. ,Alle in der Kunst dargestellte Schonheit kann uns nicht
sittigen angesichts der Stirke des metaphysischen Verlangens, das
nur durch letzten Zuspruch aus dem Metaphysischen selbst gestillt
werden kann, also von oben. Die Kunst ist auch in ihren erhabensten
Vorwiirfen und hochsten Gestaltgebungen nur der Versuch des
Menschen, von unten aufzusteigen und den Ruf des Metaphysischen
durch die Symbolik des Schénen sich selbst mit Sinnenhaftigkeit
zu bekleiden und dadurch zu verdeutlichen. Die Ursehnsucht des
Menschen nach dem Reich des bleibenden Friedens kann von der
Kunst gefiihrt und begleitet sein: gestillt wird sie nur im Zuriick-
finden und im Bekenntnis zum Anfang und Ende allen Lebens,
zu Gott” (8. 152). Ob manche Menschen allerdings nur durch
die Kunst dazu gelangen, zu wissen, was Religion ist, wie
Chamberlain und F. meinen, ist uns zweifelhaft. Wertvoll ist
jedoch das aus Spranger zitierte Wort: ,,. . . die asthetische Er-
lésung ist schon deshalb nicht letzte und héchste, die nur der
religisse Zustand gewiihrt, weil diese befreite Phantasie auch mit
kleinen, willkiirlichen Ausschnitten spielen mag, ohne die Sinn-
beziehung zum Ganzen der Welt zu ahnen und zu suchen”
(5. 163). Man halte iibrigens diesem Wort den Ausspruch von
Th. Haecker gegeniiber: ,,Es kann einer die Schénheit des Seins
der Korper fithlend erkennen und als Kiinstler gestalten, ohne
notwendig vordringen zu miissen in die Schonheit des Seins
der Seelen. Wer in dieser daheim ist und daheim sich fiihlt,
braucht nicht notwendig zu steigen und emporgerissen zu
werden zum Sein der Schonheit des Geistes und der Geister
(Hochland 35/36, Juni, S. 220). Eine das Sein hierarchisch
aufbauende Theologie mag einen solchen Kiinstler noch preisen,
aber die pneumatische Theologie eines Miiller-Exrb und auch die
Theologie der Krise: muf hier die Entwurzelung der Kultur, ,,un-
verantwortliches Spiel im Asthetischen” und Satanspomp” sehen.
So sehr nun nach F. auch Religion und Kunst sich suchen, so
bricht doch an der Grenzscheide von Kunst und Religion nach
einem tiefen Wort Steinhausens das stirkere religigse Gefithl durch
und fliichtet sich selbst aus der vergeistigten Kunst in die Konkret-
heit des biblischen Wortes und seines schlichten, aber ebenso
schweren und unbedingten Anspruches an uns: ,Das Kreuz ist
aufgerichtet, und der Auferstandene spricht noch heute zu uns —
und dem wirft alle Kunst ihren Schmuck zu Fifien® (S. 154 )
Hier berithren sich die Gedankengiinge mit denen Miiller-Etbs,
zumal wenn F. sagt: ,Fiir jeden Menschen, der mit Begeisterung
auf die Kunst trifft, wird die grundsiatzliche Entscheidung
einmal notwendig: Fundamentierung des Lebens entweder auf den
Schénheitsglauben oder auf den Christusglauben®. Das ist das
Kiergegaardsche Entweder-Oder! Wenn allerdings F. dann sagt,
die aus diesen grundsitzlichen Entscheidungen folgenden Einzel-
entscheidungen stellten sich in concrete nicht mehr als ein Ent-
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weder-Oder, sondetn als eine Synthese dar, so wiirde Miiller-Exb
wohl protestieren (ob mit Recht?), weil er sakrale und sog. profane
Kunst nicht als relativ gleichberechtigt nebeneinander duldet. Es
handelt sich hier um die verschiedene Beantwortung der Frage:
Was macht ein Werk letzten Endes zu einem frommen oder un-
frommen? (S. 161). Der Unterschied zwischen sakraler und
profaner Kunst ist fiir F. angesichts der voraufgehenden existen-
tiellen Entscheidung des Genies fiir oder wider Gott relativ . . .,
da die einzige Trennungslinie im Reich der Kunst ganz zu Anfang
allen Schaffens in der Geistseele des Schaffenden als gezogen
und stets erneut zu ziehende erkannt wird” (S. 161). Fir Miiller-
Erb ist dieser Unterschied ein absoluter Gegensatz: Hier Hagio-
graphie, dort ,,die Kunst, die in der Siinde ist"* (Hochland 38/39,
Juni, S. 219). Darum hat fiir ihn die Malerei, Architektur und
Musik der Hagiographie nichts gemein mit der Kunst, da sie
gezeugt ist aus der michtigen und tragenden Substanz des Glaubens
und ihren Ruhm nicht in der Welt, sondern im Kreuz Christi hat:
sie ist die ,,lkone des Logos”, das Abbild der , Ars Divina™.
Mubte Miiller-Erb aus dem grundsitzlichen Ansatz, den er mit F.
teilt, diese Folgerungen ziehen? Diese Frage lifit sich verneinen.

Wie wenig der asthetische Werkvorwurf, sondern die existentielle

Lebensentscheidung des Kiinstlers die tiefere und wahrhaft letzte
renze zwischen heiliger und unheiliger Kunst ist, zeigt sich beson-
ders bei der Stellungnahme F.s zum Werkvorwurf des Eroti-
schen ,Dem Erotischen kann und darf die Darstellung nicht
verweigert werden, sofern es sich dem Religiosen unmittelbar oder
mittelbar unterordnet und damit seine Lebendigkeit und sein Wesen
als von Gott empfangen bekennt. Was nidmlich vom erotischen
Leben gilt, gilt in eben dem MaBe auch von der kiinstlerischen
Darstellung des Erotischen, ja mehr noch: die Darstellung des
gesunden, d. 1. ethisch Erotischen kann allen ethisch Ratlosen
Mahnung, Hilfe und Fithrung sein fiir die eigene existentielle
erotische Entscheidung’® (S. 130). F. weist aber auf die unendliche
Verantwortung des Kiinstlers hin, wenn er erotische Werkvorwiirfe
behandele: ,.er soll lieber die glinzendste kiinstlerische Form ver-
loren geben, anstatt hinter duferlichem Brillieren ethische Faulnis
verborgen sein zu lassen™ (S. 130, vgl. S. 180), eine Mahnung,
die fiir den aus dem Glauben schaffenden Kiinstler wohl iiber-
fliissig und dem Naturalisten, dem Anhénger des: I'art pour I'art
gleichgiiltig ist. An dieser Stelle des Buches tut sich die Frag-
wiirdigkeit einer reinen Ethik der Kunst auf. Schlieflich hingt
alles doch an der existentiellen Entscheidung, an dem frommen
oder unfrommen Sinn des Schaffenden, aus dem heraus die ethi-
schen Einzelentscheidungen heraus von selber gefillt werden. Der
Kiinstler schafft und lebt aus dem Glauben oder aus dem Un-
glauben, das ethische Handeln ist sekundir, es ist eme Frucht
des Glaubens oder Unglaubens. Entweder ist sein Schaffen eine
Verherrlichung Gottes oder die Apotheose des Menschen, sein
Woerk der Abglanz einer gottlichen Idee oder ein babylonischer
Turm. Im letzteren Falle geniigt keine ethische Mahnung, sondern
nur die prophetische Erschiitterung des den Dimonien verfallenen
Menschen. Das hat Miiller-Exb richtig erkannt in seiner pneu-
matisch-prophetischen  Theologie. Allerdings iiberspitzt er und
tiberschldgt sich, wenn er, was nicht notwendig aus seinem Ansatz
- folgt, jeden andern als den heiligen Werkvorwurf abweist und
erklirt: Hagiographen hitten an eine. Versuchung des Teufels
geglaubt, ,,wenn man ihnen zugemutet hitte, ein Stilleben zu malen
oder eine Landschaft oder gar ein Portrat” (Hochland, Nov.,
S. 139). Da hat Haecker recht, wenn er sagt: , Es muf nicht
hinter der Rose, die einer allein malt, der Verfithrer sein, es kann
_hinter ihr auch ein Engel Gottes, Ursache threr Schonheit und
ihres Duftes, verborgen sein®. Das hingt von der existentiellen
Lebensentscheidung des Kiinstlers ab und wird sich im Bilde aus-
wirken. Eine Landschaft von Hans Thoma ist wahrlich keine
Huldigung an Pan, man spiirt an ihr, daf Gott in ihr gegenwirtig
ist. Am deutlichsten wird der Unterschied der Schichten bei dem
Problem der sog. ,christlichen Kunst®. Haecker zufolge
ist eine solche (wenn auch in seltenen Fillen) moglich. Wo sie
in vollkommener Gestalt zustande kommt, sieht er ,in ihr das
Wunder der hierarchischen Vereinigung der Schonheit eines iiber-

natiirlichen Seins mit der Schonheit des natiirlichen, solcherart, daf
sie wohl noch klar unterschieden, aber nicht mehr real getrennt
werden konnen in iibernatiirliche Gnade und natiirliche Genialitit".
Als Beispiel fiihrt er die Verse eines Johannes vom Kreuz und
die Bildnisse des Fra Angelico an. F. seinerseits spiirt wohl die
Schwierigkeit, die darin liegt, daf der Genuf der Schénheit der
Sinnenwelt so leicht das Licht der ewigen Wahrheit verdunkelt,
glaubt aber doch, daf eine christliche Bildkunst, die nicht nur
Geschichte und handelnde Menschen darstelle, sondern die Ge-
stalten den Hauch gottlichen Geistes ausstrahlen lasse, eine
lauternde Wirkung auf den Beschauer ausiiben konne. Bezeich-
nenderweise bildet fiir den Lutheraner der Gekreuzigte die Hohe
aller Chustusdarstellung und aller christlichen Kunst! ,,Konnte
man wohl einem Kiinstler einen wunderbareren Vorwurf geben
als den, nach Isaias 53 einer zermarterten und entstellten Erschei-
nung die unausloschlichen Spuren von unsrer Schuld und Gottes
Liebe aufzupragen?” so fragt er mit dem Malerkiinstler Eugeéne
Burnand (S. 173). ,Gerade die ,HaBlichkeit' des Schmerzens-
mannes laft uns die Herrlichkeit der Verkiindigung, die hinter
diesem Anblick steht, erahnen.” Darum fordert er hier auch eine
realistische Darstellung, da man nicht ,,aus einem falschen Willen
zur Schénheit durch eine unwahre kiinstlerische Verkiindigung die
Wahrheit des Evangeliums umbiegen” diirfe (S. 173). Wihrend
in der hierarchischen Theologie eines Haecker auch in der gefallenen
Schopfung der schone Stufenbau des Kosmos (Natur-Gnade)
erhalten bleibt, klingt bei F. die tiefe Paradoxie an, die seit der
Unrsiinde in dem in Unordnung geratenen Kosmos herrscht. Und
nun zu Miiller-Erb! Thm ist es belanglos, ob die Kunst einen
christlichen Werkvorwurf hat oder nicht. .. .. ob die Kunst
christlich oder achristlich ist, das Wesen der Kunst wird davon
nicht berithrt, so wenig wie das Wesen des Bernsteins davon
berithrt wird, ob er Einschliisse hat oder nicht. Die Kunst (die
ein Teil der im argen liegenden Welt ist) kann christliches Gut
aufraffen, wenn solches am Wege liegt; dann vergewaltigt sie es,
und als ein vergewaltigtes konserviert sie es, indem sie es ganz
umschlieft” (Hochland 138/39, Nov., S. 136). ,Als...im
19. Jahrhundert fromme Minner, die sogenannten Nazarener, den
aufienseiterischen und absurden, wenn auch bestgemeinten und
grofiangelegten Versuch wagten, die Kunst zu christianisieren,
erlitt nicht nur ihre Absicht selbst, sondern auch ihre Kunst eine
entsetzliche Niederlage: die Kunst war sich in thren grofiten Kiinst-
lern voll bewufit geworden, eine Welt fiir sich zu sein. Die
Kunst ertrug keine Eingriffe in ihre unbedingten Hoheitsrechte
mehr und verwandelte sich in das Haupt der Medusa jedem ihrer
Jiinger, der jene anzutasten wagte: so lihmte sie den Genius der
Nazarener und verurteilte sie spottisch, die ersten Lieferanten reli-
gioser Kitschfabriken zu werden” (a. a. O. S. 138). Goethe
nannte sie ,Fastenprediger mit dem Pinsel”. Diese pneumatische
Theologie Miiller-Erbs zeigt eine imponierende Konsequenz, das
mufi man zugestehen, aber man kann®auch eine Idee zu Tode reiten.
Woran lag es, daf diese frommen Minner versagten? Lag es
am Wesen der Kunst, des Asthetischen, das keine Sakralisierung
vertragt? Oder lag es vielleicht doch daran, daf das Christentum
diese Minner nicht tief genug umgewandelt hatte, so daf ihnen
die Konversion noch ein romantisches Spiel vor dem Kreuze war?
Daf die geheime Sehnsucht zum Mittelalter sie trieb und nicht
der aus dem Pneuma geborene Wille zur Umgestaltung der
Gegenwart? Sonst hitten sie wohl die heiligen Gestalten nicht in
der Kleidung vergangener Jahrhunderte -einherschreiten lassen.
Und schlieflich eine andere Frage an Miiller-Eth: Auch die
Hagiographie bedient sich sinnlicher Zeichen und Bilder, die
Gleichnisse des Unvergénglichen sein sollen. Wo aber gibt es ein
Symbol, sei es das heiligste, das nicht zum Selbstzweck erstarren
und somit Gotzenbild werden konnte? Wie wiire es sonst zu dem
Bildersturm gekommen? Und auch die Hand des Hagiographen
ist e Teil des der Verginglichkeit verhafteten Leibes, der im
Argen liegenden Welt ebenso wie sein Auge. Ja, selbst sein
vom Pneuma erleuchteter Geist ist nicht iiber alle Versuchung
erthaben. Das in Christo-sein bedeutet keinen statischen Zustand,
sondern ,.eine im Glauben iiber dem Abgrund unseres Seins vor
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Gott immer neu zu ergreifende Lebensbeziehung™, um mit Althaus
zu reden (S. 26).

Blicken wir zuriick! Ostliche pneumatische Theologie
mit ihrem radikalen Nein zur Kultur (vertreten durch Miiller-
Erb und Solowjeff), scholastische Theologie mit ihrem
Sowohl — als auch (Haecker, Kampmann) und die luthe-
rische Theologie der Krise mit ihrem gleichzeitigen Ja und
Nein zur Schopfung (Althaus, Brunner, Fremgen) stehen
im christlichen Raum nebeneinander oder ringen miteinander.
Sind sie nur verschiedene, durch den jeweiligen Volks-
charakter bedingte Abwandlungen derselben christlichen
Grundhaltung: die pneumatisch-prophetische durch den
russischen, die scholastische durch den romanischen und
die lutherische Theologie der Krise durch den germanischen?
Alsdann sollte man sie ruhig nebeneinander bestehen lassen.
Oder liegt eine Entwicklung des christlichen Bewufitseins
vor, so zwar, dafi die iltere Stufe in ihrer Konservierung
auf die folgende hemmend wirkt und sie an ihrer vollen
Entfaltung hindert? Das sind Fragen, die in den be-
sprochenen literarischen Erscheinungen 'nicht aufgerollt und
beantwortet werden, aber in einer Zeit nach einer Antwort
verlangen, in der das Abendland in ein Chaos zu stiirzen
droht. Am geistigen Aufbau der Zukunft wird die Kunst
einen wesentlichen Anteil haben, sie kann es aber nur dann,
wenn sie aus ihrer gegenwirtigen Not und Krise erldst wird.
Biicher wie die von Fremgen konnen hier wertvolle Finger-
zeige geben.

z. Z.. Aldekerk. Oskar Schroeder.

Séderblom, Olaf Jonathan Nathan, Dr. theol., Dr. phil., Dr.
med., Erzbischof von Uppsala, Prokanzler der Universitit Uppsala,
Der lebendige Gott im Zeugnis der Religionsgeschichte.
Nachgelassene Gifford-Vorlesungen. Deutsch herausgegeben von
Friedrich Heiler in Verbindung mit Dr. Christel Matthias
Schrader und Dr. Rudolf Hafner. Miinchen, Ernst Reinhardt,
1942 (XII, 386 S. 8Y).

Unter dem gemeinsamen Untertitel ,,Grundformen
personlicher Religion® sollte Soderblom zwei Vortragszyklen
abhalten an der Gifford Lectureship in Natural T heology,
wo ihm bereits Manner wie Fr. M. Miiller, Andrew Lang,
C. P. Tiele, William James, Sir James Frazer u. a. mit
religionswissenschaftlichen ~ Vorlesungen ~ voraufgegangen
waren. Die erste Vortragsreihe konnte Séderblom erledigen,
und zwar vom 19. Mai bis 18. Juni 1931, wenige Wochen
also vor seinem Tode. Die zweite Serie war fiir den
Sommer 1932 geplant, kam aber infolge des unerwarteten
Todes nicht mehr zur Ausfithrung. Die Vorlesungen der
ersten Reihe bilden den Inhalt des vorgenannten Buches.
Sie behandeln wesentliche Grundformen und Voraussetzungen
personlicher Religionsiibung.

Die erste Vorlesung: ,, Training und Inspiration in primi-
tiver Religion beschreibt verschiedene Arten personlich-mensch-
licher Bemiihung um den Erwerb géttlicher Teilhabe im Gegensatz
und auch in Beziehung zur gbttlichen Berufung und Einwirkung.
Es kommen zur Sprache: die religionstiftende Kraft des einzelnen
und der Gemeinschaft, die religiose Veranlagung, der Rauschtrank,
die Askese, der Initationsritus, ferner Vision, Ekstase, Mana, Magie,
Mystik, Erwihlung durch die Gottheit u. a. Dem Training wird
jede selbstindige religiose Bedeutung abgesprochen und nur eine
vorbereitende zuerkannt. — Die zweite Vorlesung: ,,Religion
als Methode. Yoga™ spricht von den wvielfiltigen yogistischen
Ubungen, die sowohl der magischen Machtgewinnung wie der
geistigen Versenkung dienstbar gemacht werden und die Voll-
endung des asketischen Trainings in Indien darstellen. Bei blof

negativer Zielrichtung streben sie Entleerung an und setzen nach S.
einen unpersonlichen Gottesbegriff voraus. Die positiv gewendete
will Gotterfiillung und ist auch mit theistischem Denken vereinbar.
Keine dieser yogistischen Praktiken vermag nach S. den eigentlich
religivsen Glauben zu bewirken, der ein Phinomen ganz anderer
Art ist. — In der dritten Vorlesung: ,,Religion als Psychologie.
Jainismus und Hinayana" wird dargetan, daf in den genannten
indischen Religionsformen die ganze religiose Substanz in psycho-
logische Technik aufgelést wird. Hier wird mit dem Gedanken
der Selbsterlosung radikal ernst gemacht. Diese besteht wesentlich
in der Ausléschung bestimmter Seelenzustindlichkeiten. — In
scharfem Kontraste zu allen bisher beschriecbenen Formen steht
die ,,Religion als glaubige Hingabe. Bhakti, die uns in mannig-
fachen Formen begegnet. Sie ist der Gegenstand der vierten
Vorlesung, Bhakti ist theistisch gerichtet, reicht aber gleichwohl
mit ihren Wurzeln zuriick bis zu frithen Upanishaden, die im
iibrigen véllig anders orientiert sind. In Indien kreist sie namentlich
um die Gottheiten Siva, Krsna, Rama, bietet sich allen Standen
und Klassen dar, anerkennt also keine sozialen Unterschiede.
Einen besonders eindrucksvollen Niederschlag hat sie in der
Bhagavadgita gefunden, wo zugleich der Versuch unternommen
wird, , Werke und Glaube miteinander zu versshnen: Die Pflicht
muf erfilllt werden, — auch wenn sie das Téten im Kriege
gebietet — weil es so der Wille der Gottheit ist. Aber der
Gliubige hat sich um die Folgen seines pflichtmifigen Tuns nicht
7zt kiimmern. Er bewahrt sich vollkommene Indifferenz und
geistige Freiheit. Darin liegt fiir ihn das spezifisch religiose Moment
seines Verhaltens. — Eine weitere Ausgestaltung dieses Religions-
typus tritt uns im fiinften Vortrag entgegen: ,Religion mit
einer ,Heilstatsache’. Mahdyana, Bhakti im Buddhismus®. Die
Heilstatsache, um die es hier geht, steht in engstem Zusammen-
hang mit den Versuchungen Buddhas, die ihn verleiten sollten,
einmal auf die Verkiindigung der von ithm gefundenen Erlésungs-
lehre zu verzichten, sowie alsobald bei seinem Tode ins Nirvana
einzugehen. Buddha aber hat — wenn auch im Widerspruch mit
einer Grundanschauung des Buddhismus — seine Heilsbotschaft
der Welt verkiindigt und der Legende zufolge das Geliibde ab-
gelegt, nicht eher das ihm offenstehende Nirvana zu betreten, bis
allen Menschen, deren Leid er auf sich nimmt, der Zugang zu
ihm ermoglicht sei. Im Anschluf daran entfaltete sich eine
Buddha-Bhakti, namentlich in China und Japan. — Ein ganz
anderes religioses Bild entrollt der sechste Vortrag: ,,Religion
als Kampf gegen das Bose. Zarathudtra. Auch in Indien kennt
man den Kampf gegen das Bose, aber wesentlich in der negativen
Form der Meidung und des Ausweichens. Die Predigt Zara-
thuStras vom guten Gott dagegen ruft alle Menschen auf zum
aktiven Kampfe gegen das Bose, das namentlich in der Gestalt
sozialer Storung und Ungerechtigkeit gesehen wird. Ein eschato-
logischer Endkampf mit Weltgericht sichert die definitive Herr-
schaft Ahura Mazdas — nach Sdderblom die fritheste grofe
,.apokalyptische Deutung der Weltgeschichte. — Uber das

_siebte Thema ist man zunachst etwas erstaunt: ,Socrates, Die

Religion des guten Gewissens”. Denn einmal pflegt man keine
ausfithrliche Darstellung des Socrates in religionsvergleichenden
Zusammenh#ngen zu finden, zum andern ist eine wesentlich reli-
giose Wirdigung des grofen Griechen, der keine religiose Ge-
meinde um sich sammelte und kein religidser Prophet und Religions-
stifter sein wollte, etwas ungewohnlich. Dennoch hat der Verf.
gerade dieser Vorlesung besonders grofie Sorgfalt gewidmet und
sie gehdrt zu den schonsten Teilen des Buches. Die Wiirdigung
erfolgt unter ethischen, philosophischen, vor allem aber unter
religiosen Gesichtspunkten. Als Grundelement seiner Personlich-
keit wird nicht die kritische Priifung, sondern ein unerschiitter-
licher religioser Glaube herausgestellt. Socrates hatte nach S. in
einer iibernatiirlichen Weise Gemeinschaft mit Gott, Sein ganzes
Verhalten wuchs aus einem starken religiosen Vertrauen, daf
dem tugendhaften Manne weder im Leben noch im Tode ein
Ulbel widerfahren konnte. Wenn S. sagt, die Gewifheit des
Socrates griinde nicht in seiner Tugendhaftigkeit, sondern in der
Treue Gottes, so darf doch nicht iibersehen werden, daf Socrates
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den Schutz Gottes nur fiir den Tugendhaften erwartet und die
Tugend als Voraussetzung des Gliickes betrachtet. S. bringt dies
auch selbst zum Ausdruck durch die Formulierung des Themas.
Sehr bemerkenswert ist die Abgrenzung der socratischen Frommig-
keit gegen die platonische. Seltsamerweise unterschitzt S. die
Unsterblichkeitsbeweise im Phaidon sehr: ,,Seine Grundstimmung
und sein wesentlicher Gehalt konnen kaum von Socrates stammen®
(S. 247). — Die biblische Frdmmigkeit des A.T. kommt im
sechsten Vortrag zur Sprache: ,Religion als Offenbarung in
der Geschichte. Der Mosaismus™. Charakteristisch fiir sie ist die
Selbstkundgabe Gottes in den Ereignissen der Geschichte, die sich
in gewaltiger Dramatik abspielt. Dabei treten besondere, zum Teil
ganz neue religiose Phanomene zutage: die Bedeutung der Einzel-
seele, die Auferstehung der Toten, die Theodizee als die Recht-
fertigung einer exklusiven absoluten Gottheit. Damit steht in
Zusammenhang, daB das Rituelle immer mehr zuriicktritt vor dem
Gehorsam gegen den Willen Gottes, daB fiir religiésen Training
hier kein Raum bleibt, dak das Gebot Gottes unerbittlich und
intolerant ist, und daf der Geschichte eine gewaltige Teleologie
verlichen wird. — Der Sonderart des Christentums wendet sich
die neunte Vorlesung zu: ,,Die Religion der Incarnation™. Hier
wird ein Vergleich durchgefithrt zwischen der gottlichen Mensch-
werdung im Christentum, den grofen Religionsstiftern Buddha
und Mohammed sowie den inkarnierten Erlosergottheiten in den
Mysterienkulten, besonders am Ausgang der Antike. Die
Anspriiche, wie sie von Christus selbst in bezug auf Absolutheit
und Einzigartigkeit erhoben werden, kennen nach S. die andern
Religionen nicht. — ,.Die fortdauernde Offenbarung™ lautet der
Titel der letzten Vorlesung. Die Notwendigkeit einer Universal-
offenbarung wird stark betont. Fiir ihre Tatsichlichkeit weist S.
hin auf die ewigen Neuerzeugungen der Natur in den Bemithungen
und Leistungen der Genien und Helden, auf die grofien Lebens-
durchbriiche der Geschichte und ihre sittlichen Gestalten, endlich
auf die Vielformigkeit und Freiheit der Kinder Gottes im
Christentum. Es bleibt nicht unbetont, daf alle Arten der
Universaloffenbarung ihre Norm an der biblischen haben miiten.

Es ist erfreulich, dak die Versffentlichung dieser Vor-
lesungen noch ermoglicht werden konnte. Der besondere
Dank gilt dafiir dem Herausgeber Fr. Heiler, der viele
Miihe darauf verwandte. S. hatte die Vortrige zum Teil
i schwedischer, zum Teil in englischer Sprache nieder-
geschrieben. Nach seinem Tode wurden sie von seinem Sohn
Jon Olaf in Verbindung mit Prof. Tor Andrae in Uppsala
(nunmehr Bischof in Linkoping) und Prof. W. P. Paterson
in Edinburgh in schwedischer (Den levande Guden, Stock-
holm, Diakonisty-relses Bokforlag 1932) und englischer
Sprache (The living God, London, Oxford University Press
1933) dem Drucke iibergeben. Die deutsche Ausgabe
stiitzt sich hauptsachlich auf den schwedischen Text. Bei
wesentlichen Differenzen zwischen der schwedischen und
englischen Fassung wurde die eine im Text, die andere in
den Anmerkungen wiedergegeben. Alle Zitate wurden nach
Moglichkeit nacheepriift und verifiziert. Sachliche Ande-
rungen vermied der Herausgeber (mit einer Ausnahme),
auch wo der Verf. ithm zu irren schien. Er tat dies wohl
aus Pletat gegen den Toten, dessen Vermachinis — so hatte
dieser selbst die Vorlesungen bezeichnet — er moglichst
getreu der Offentlichkeit iibergeben wollte. M. E. hatte
er dem Gedichtnis des Verf’s. nicht geschadet, wenn er vor
gewissen Eingriffen nicht zuriickgeschreckt wire. Die Vor-
lesungen sind zum Teil sprachlich-textlich sehr ungleich-
maBig gestaltet; es gibt mancherlet Wiederholungen und
gelegentlich unnétige Breiten. Vor allem aber wirken drei
Dinge storend: erstens die hiufig vorkommende Unschirfe
der Wesens- und Begriffsbestimmung, zweitens die Unaus-
geglichenheit, um nicht zu sagen die Spannung oder sogar
die Widerspriiche zwischen einzelnen Formulierungen und

baren neuen Gesichtspunkten;

Ausfihrungen (auch in grundsitzlichen Dingen ist ein
gewisses Schwanken und Oscillieren zu bemerken) ; drittens
einige konfessionell-polemische Zuspitzungen, die aus der
Feder eines Mannes wie S. und noch dazu in dieser Zeit
doppelt befremden. Nur an einer Stelle (S. 327) hat Heiler
ein arges MiBverstandnis in der Anmerkung mit bemerkens-
werter Entschiedenheit richtiggestellt. Aber in allen vor-
genannten Stiicken hatte die verbessernde Hand des Heraus-
gebers dem Werte des Buches und damit auch dem Andenken
des Verewigten gedient. Indes bleibt trotz der erwihnten
Mangel die grofe Bedeutung des Buches unangefochten
bestehen. Und diese liegt vor allem in folgenden Momenten:
die Vorlesungen bieten den Abschluf, die letzte Erkenntnis
und Weisheit eines langen, grofen, erfolgreichen Gelehrten-
lebens; sie sind auf einer erstaunlichen Beherrschung des
Quellenmaterials (ungeachtet der Vielheit der erforderlichen
Sprachkenntnisse), das reichlich vor dem Leser ausgebreitet
wird, aufgebaut (erwihnt seien in dieser Hinsicht besonders
die Vortrige tuber Zarathustra, Socrates und iiber
buddhistisch-hinduistische Religionsformen) ; sie erheben das
weitschichtige religionsgeschichtliche Material unter frucht-
sie vermitteln nicht bloke
Sachkenntnis eines oft scheinbar toten Materials, sondern
bieten dieses dar als Dokument lebendigen Gottsuchens oder
Gottwirkens; daf die Religionen das Dasein des lebendigen
Gottes erweisen, betrachtet S. nach eigenem Bekenntnis als
wertvollsten Ertrag seines reichen religionsgeschichtlichen
Wissens; endlich fehlt es nicht an der Bemithung, der
christlich-biblischen Welt ihr Eigenrecht zu sichern. Freilich
herrschen in dieser Beziehung gewisse Unklarheiten und
Schwankungen, die unausgeglichen bestehen blieben. Neben
scharferer Grenzziehung gibt es Beispiele bemerkenswerter
Grenzerweichungen. Vielleicht hiingt dies in etwa zusammen
mit emer der fiir Gifford-Vorlesungen gestellten Bedingungen,
daf sie nidmlich sich nicht auf eine besondere Offenbarung
stiitzen, sondern menschlich gewonnene Einsichten und Be-
kenntnisse (welcher Art auch immer) vortragen sollten.
Leider waren die Vorbereitungen fir den zweiten Vor-
lesungszyklus beim Tode S.s noch nicht soweit geférdert,
daf (wenn iiberhaupt) mit einer baldigen Herausgabe ge-
rechnet werden konnte. Sie wiirden S.s christlich-theologi-
schen Standort — wenigstens den vorgesehenen Themen
nach — noch deutlicher in die Erscheinung treten lassen,
als es hier die einschlagigen Ausfiihrungen, die Bewertung
auBerchristlicher Phanomene, sowie die Krittk an Kirche und
Theologie ermoglichen.

Miinster (Westf.). J.P.iSteffes

van den Oudenrijn, M. A, O.P., Les fouilles de LakiS
et I'étude de I’Ancien Testament. Discours rectoral pro-
noncé le 16 novembre 1942 a I'occasion de 'ouverture solennelle
de l'année académique. [Discours universitaires, nouvelle série,
no. 2.] Freiburg i. d. Schweiz, Librairie de 1'Université, 1942
(56 S. 89). ‘

Die kleine Schrift gibt in fliissiger Sprache einen Uber-
blick iiber die biblischen und auferbiblischen Nachrichten,
welche die palidstinische Stadt L.akit betreffen. Der Verf.
schlieft sich der jetzt so gut wie allgemein geteilten Auf-
fassung an, wonach dieser Ort auf dem heutigen Tell ed-
duweér zu suchen ist, und berichtet demgemif iiber die Aus-
grabungen, welche der am 10. Januar 1938 ermordete eng-
lische Archiologe James Leslie Starkey seit 1932 dort

L
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durchgefiihrt hat. Das Interesse des Verf. beschrankt sich
freilich bald auf die dabei gefundenen Siegel und Siegel-
abdrucke sowie namentlich auf die achtzehn Ostraka, welche
in einer loranlage gefunden wurden und aus der Zeit kurz
vor der Zerstorung Jerusalems durch Nabukadnezzar
(587/6) stammen. Diesen beiden Gruppen gelten von
S. 11—42 die gesamten Ausfiihrungen der Abhandlung.
Man muf ihnen nachrithmen, daf sie auf guter Kenntnis der
umfénglichen und nicht immer leicht zugénglichen Literatur
beruhen, die sich um diese Funde bereits aufgehauft hat.
Was sich im Text des Vortrags nicht unterbringen liez, wird
in den 101 Anmerkungen (S. 43—52) und einem kurzen
Nachtrag (S. 52—54) gesagt. Volle Zustimmung verdient,
dak sich der Verf. gegen die Sucht wendet, die Eigennamen,
welche sich in diesen Texten finden, gewaltsam mit gleich-
namigen Personen in Zusammenhang zu bringen, die im A.T.
genannt werden, also z. B. das Siegel des Sebna mit dem Jes
22,15 und sonst genannten Wiirdentriger dieses Namens.

Der Anlaf, bei dem der Verf. sprach, brachte es naturgemif
mit sich, daf manches breiter ausgefithrt werden mufte, als es fiir
Fachleute notig ist. Aber man kann trotzdem fragen, ob in dieser
Hinsicht nicht zuweilen des Guten zuviel geschehen ist. War es
z. B. wirklich nétig, das Vorhandensein eines profanen Schrifttums
in Israel so umstindlich zu beweisen, wie dies S. 18 ff. geschieht?
Statt dessen hitte anderes geboten werden konnen, das gewif auch
weitere Kreise interessiert hatte. Es wire z. B. angebracht gewesen,
darauf hinzuweisen, daf gegen die Selbstverstindlichkeit, mit der
die Gleichung Tell ed-duwér = Lakid gebraucht wird, Wider-
spruch erhoben worden ist. Die Stellungnahme dazu hiitte wohl
ganz von selbst dazu gefiihrt, konkretere Angaben iiber den Inhalt
der Ostraka zu machen und so den Horern und Liesern ein anschau-
licheres Bild von ihnen zu vermitteln. Oder es hatte iiber die
Thesen des Ausgrabers berichtet werden kénnen, daf ein in einem
Stadttor gefundener assyrischer Helmbiigel die Notiz 2. Reg 18, 14
und das bekannte Relief aus Nineve (vgl. S. 9) bestitige, oder
daf ein auf der Spitze des Hiigels freigelegter Bau die Wohnung
des Stadtkommandanten in der Perserzeit (vgl. Neh 11, 30) dar-
stelle. Aber das Interesse des Verf. war ehen in erster Linie
schrift- und textgeschichtlich ausgerichtet. Richtig wird in diesem
Zusammenhang S. 38 f. auf eine in den Ostraka zu beobachtende
stilistische ,,Unebenheit” hingewiesen, welche zeigt, daf die gleiche
Erscheinung im A.T. nicht als Textverderbnis betrachtet werden
darf, sondern einem von dem unseren abweichenden Stilempfinden
entspringt. Andererseits bin ich freilich der Auffassung, daB die
Ostraka von Laki5 uns zwingen, unsere Meinung von dem Zustand
der #ltesten Niederschriften biblischer Texte zu revidieren. Diese
offensichtlich nach Diktat eilig niedergeschriebenen Texte sind
troizdem in einem hohen MaBe fehlerfrei. Man wird also sich
etwa einen Prophetentext aus jener Zeit nicht in der Weise von
Haplographien, Dittographien und sonstigen Schreibfehlern wim-
melnd vorstellen diirfen, wie man das noch vielfach zu tun geneigt
zu sein scheint.

Breslau. F. Stummer.

Oehler, D. Dr, Wilhelm, Pfarrer in Erdmannhausen (Wiirtt.),
Zum Missionscharakier des Johannesevangeliums.
[Beitrdge zur Forderung christlicher Theologie. 42. Band,
4. Heft.] Giitersloh, Bertelsmann, 1941 (112 S. gr. 89). M. 3.

Der Verf. will das Johannesevangelium als eine Missions-

schnift zum Zwecke der Heidenbekehrung erweisen. Damit.

lehnt er die ganz unmégliche Ansicht von Bornhiuser ab,

daf das Ev der Judenmission diene. Aber auch seine These -

eines ausgesprochenen Missionscharakters fiir noch unglaubige
Heiden wird dem Grundgedanken des Ev nicht gerecht. Es
1st viel zu wenig gesagt: ,,Das Jo will nur Briicke sein zum
Christentum, es will nur zum Glauben an Christus fithren®,

und es bedeutet eine merkwiirdige Umkehrung der wirklichen
Sachlage, wenn es dann weiter heift: ,,Fir die heutige
Christenheit konnten wir es auch so formulieren: Das Jo ist
die Briicke zu Matthaus™ (S. 100). Der Verf. legt viel zu
groBen Wert auf die allerdings gut bezeugte Lesart
muoretonre Jo 20,31 (und 19,35), gegeniiber miorednze,
und preBt den Gedanken unberechtigt, wenn er es dahin
versteht: ,,damit ihr zum Glauben kommt*. Nein, das Ev
dient vor allem der Vertiefung des Glaubens bei schon
gldubigen Christen, wie ja auch z. B. am SchluB des Wein-
wunders (2,11) vom Glauben der Jiinger gesprochen wird,
die natiirlich schon vorher gliubig waren. Gewifi stecken
trotzdem viele Misisonsgedanken im Jo,-wie das bei Heiden-
christen, die durch die Mission geworben wurden und in
heidnischem Milieu leben, ganz begreiflich ist. Und diese
Missionsgedanken stellt der Verf. recht gut zusammen.

Miinster (Westf.). M. Meinertz.

Ketter, Dr. Peter, Die Apokalypse ibersetzt und erklirt.
[Herders Bibelkommentar. Die HI. Schrift fiir das Leben erklirt.
Band XVI, 2.1 Freiburg, Herder & Co., 1942 (XI, 322 S.8°).
Hiw. M. 7,80.

Ketter hat eine sehr gliickliche Art, die HI. Schrift fiir
das Leben zu erkldren. Er bringt dazu nicht nur ein gewal-
tiges wissenschaftliches Riistzeug und eine auffallend grofe
Belesenheit auch in der nichttheologischen Literatur mit,
sondern auch ein feines Verstindnis fiir die praktischen
Bediirfnisse unserer Tage. Das konnte man bereits bei seinen
fritheren Beitrigen zu Herders Bibelkommentar feststellen
(vgl. Theol. Rev. 36 [1937] 446 u. 37 [1938] 121).
Hat man bereits des Verf. Erklarung der beiden Korinther-
briefe ein ,,Meisterstiick einer volkstiimlichen Bibelerklarung®
(Holzmeister) genannt, so darf man ruhig jetzt die Be-
hauptung wagen, daf dieser Schlufband des Kommentar-
werkes der bis jetzt am besten gelungene der ganzen Reihe,
ja die vorziiglichste Apokalypse-Erklarung iiberhaupt ist,
die bisher erschien.

Die Ubersetzung des Textes ist ,,moglichst getreu an den
Urtext angepafit worden, soweit der Geist unserer deutschen
Muttersprache es duldete” (Vorwort). In der Auslegung,
die gelegentlich etwas zu weit ausladt, findet man nur ganz
selten etwas zu beanstanden. Besonders erfreulich ist die
aufierordentlich reichliche Heranziehung der tibrigen Teile
der HI. Schrift. Dabei hat der Verf. seine eigene frither
erthobene Forderung verwirklicht, die HI. Schrift diirfe nicht
nur dazu dienen, ,,um unsere eigenen Ideen biblisch zu ver-
bramen®. Seine Bibelerkldrung ist im wahrsten Sinn des
Wortes schriftdurchblutet. Daf dabei vielleicht manchmal
des Guten etwas zuviel geschehen ist, verzetht man gern.
Die Lektiire auch dieses Bandes mit seiner gewihlten
Sprache, dem klaren, gewandten Stil ist geradezu ein GenuB.
Eine Glanzpartie ist neben der Einfiihrung des Verf. Be-
trachtung der Gemeindeengel als iiberzeitliche Typen priester-
licher Gestalten. Die reichliche Verwendung, die gerade die
Apokalypse in der Liturgie gefunden hat, wird nicht nur
sorgfaltig aufgezeigt, sondern es wird auch immer hingewiesen
auf die recht bedeutsamen Unterschiede zwischen Text bzw.
seinem urspriinglichen Sinn und seiner liturgischen Aus-
wertung. Der Verf. hat damit zugleich einen wertvollen
Beitrag geliefert zu der bisher noch nicht geniigend erforschten
Frage nach der Umformung, die der Bibeltext bei seiner
Verwendung in der Liturgie erfahren hat.
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Dat der Verf. nicht in allen bislang noch strittigen Fragen
der Geh. Offb. eine restlos befriedigende L&sung bringt oder
manche Probleme noch offen Iift, wie z. B. S. 35 die Frage nach
der Bedeutung der sichen Geister vor dem Throne Gottes, 1ist
begreiflich. Ob aber nicht 3,1, wo diese siechen Geister mit den
sicben Sternen in eine Linie geriickt werden, besonders stark
gegen Augustine und seiner Epigonen Deutung auf die géttliche
Person des HI. Geistes spricht? — Der S. 51 gegebenen Deutung
der sieben Gemeindeengel auf die Gemeindebischdfe kann
man viel freudiger beipflichten als etwa Sickenbergers Deutung
auf die Schutzengel der Gemeinden, bei deren Begriindung eine
Reihe von Fragezeichen anzubringen waren. — Der Reiter auf
dem weiien Rof 6,2 wird S. 103 £. ganz richtig als Ungliicksbote
gedeutet. Ebenso wird man dem Verf. zustimmen, wenn er die
zwei Zeugen 11,3 ff. als Einzelpersonlichkeiten auffafit, wenn er
S. 175f. die Deutung der Frau von Kap. 12 auf die Gottes-
mutter ablehnt und S. 238 #. die Vision des 17. Kapitels end-
geschichtlich erklart.

S. 92f. vermifit der Leser die Erklarung, wie die einzelnen
der sieben Siegel geldst. werden konnen, ohne daf die iibrigen
verletzt werden. — Es geht wohl nicht an, Jak 4,1—2 mit dem
Krieg, speziell einem Biirgerkrieg, in Zusammenhang zu bringen,
wie dies S. 105 geschieht. Bei Jak handelt es sich ebensowenig
wie bei der gleichfalls angezogenen Stelle M 10,34 um poli-
tische Kiampfe. — S. 134 ist der Hinweis auf den Mt 24,28
genannten ,,Adler” fehl am Platz. Denn mit dem derde dieser
Stelle ist nicht, wie Offb 8,13, ein Adler, sondern ein Aasgeier
gemeint (vgl. dazu: Bauer, Griech.-deutsches Warterb. SR —
S. 157 sollte nicht von Warnungsta feln im Tempel zu Jerusalem
gesprochen werden, Ein Steinblock von 58 X 86 X 37 cm
(Deifimann, L. v. Osten® 62 Anm, 5) widerstrebt einer solchen
Bezeichnung. — Die S. 211 auf 7080 angegebene Zahl der
Unschuldigen Kinder diirfte reichlich hoch gegriffen sein; vgl.
Verb. Dom. 15 (1935) 373—79 (Holzmeister) und Lex. Th.
IGiche 22257 (Mader), = 'S 296 wird nur eine negative
Antwort gegeben und gesagt, wer die sieben Koénige von 17,9 f.
nicht sind, Der Leser aber interessiert sich am meisten dafiir,
wer sie nun wirklich sind, zumal so Verschiedenartiges von ihnen
ausgesagt wird. “Die erwartete positive Auslegung wird leider
vermifit. — Der Druck des Werkes ist sehr sorgfaltig und, soweit
ich feststellen konnte, fehlerfrei. Bei den auBierordentlich zahlreich
angefithrten Schriftstellen haben die vielen angestellten Stichproben
auch nicht ein einziges Versehen feststellen kdnnen,

Der dankbare Leser dieses Apok.-Kommentars wertet
die kiirzlich erfolgte Ernennung des Verf. zum Dombherrn
von Trier und zum canonicus theol. mit dem speziellen
Auftrag, im Dom offentlich dem Volk in Bibelstunden die
HI. Schrift zu erkliren, als hohe Anerkennung der von
Prof. Dr. Ketter bisher geleisteten Bibelarbeit. Er hofft
aber auch, daf die Erklarung des letzten Buches der Bibel
noch lange nicht auch die letzte Bibelerklarung ist, die
Domkapitular Ketter uns geschenkt hat.

Mainz. Nikolaus Adler.

Braun; 'F. M., O P.. Professeur 3 I'Université de Fribourg,
Aspects nouveaux du probléme de I'glise. F ribourg en
Suisse, Librairie de I'Université, 1941 (234 S. kl. 89).

Seit F. Chr. Baur ist die protestantische Forschung iiber
die urchristliche Kirche mit ihren Ergebnissen der katho-
lischen Auffassung vielfach niher sekommen. Dariiber be-
tichtet das vorliegende, J. M. Lagrange gewidmete Buch.
Seine Ausfithrungen lassen sich nach drei Gesichtspunkten
ordnen: 1. biblisch-ekklesiologische Einzelfragen, 12. der
neue ,,Consensus, 3. Abweichungen vom katholischen
Standpunkt.

Der erste Abschnitt: ,,L'Eglise et les I'Eglises” (S. 31—
59) stiitzt sich auf K. L.. Schmidt und legt dar, daB Enninola
nach der neuen Auffassung zunichst nicht die Einzel-
gemeinde, sondern die Gesamtkirche meint, die iiberall da
ist, wo Gott sein Volk sammelt. Damit entfillt die seit
Baur angenommene, besonders von K. Holl vertretene These
von dem urspriinglichen Gegensatz zwischen der Gemeinde
von Jerusalem und den paulinischen Gemeinden. Holls These
wurde neuerdings wieder aufgenommen von M. Goguel, der
sich auf den Unterschied der charismatischen Exrscheinungen
zu Jerusalem und zu Korinth beruft; gegen ihn hat der
Lowener Professor L. Cerfeaux auf Grund einer eingehenden
Analyse von Apg 2,41—5,42 dargetan, daf die Darstel-
lungen der Charismen bei Lukas und Paulus weitgehend
iibereinstimmen, daf aber Verschiedenheiten aus dem ver-
schiedenen literarischen Charakter von Apg und 1 Kor sowie
aus der verschiedenen Umwelt erklirbar sind.

Der folgende Abschnitt lautet: .L’Eglise fondée par
Jésus™ (8. 63—98). Wihrend Goguel und Ch. Guignebert
noch dafiir eintreten, die sichtbare Kirche sei eine deutero-
paulinische Schopfung und das Ergebnis einer langen Ent-
wicklung, daher sei das Wort &selnoia bei Mt 16,18 als
Einschiebung anzusehen, erblickt man neuerdings in der Be-
rufung der 12 Apostel einen Beweis fiir die Griindung der
Kirche durch Christus (so K. L. Schmidt und O. Linton) ;
Mt 16,17—19 gilt durchweg als echt (so K. L. Schmidt
und F. Kattenbusch).

Ein lingerer Exkurs (S. 113—1 42) erortert das Buch
von Folke Holmstrom iiber ,,Das eschatologische Denken
der Gegenwart* (iibersetzt von H. Kruska, Giitersloh 1936).
Holmstrom unterscheidet in den eschatologischen Auf-
fassungen drei Etappen: 1. die zeitgeschichtliche von
J. Weif bis A. Schweitzer, die in den eschatologischen
Ausdriicken des N.T. zeitbedingtes, fiir uns nebensachliches
Beiwerk sah: die Uberwindung dieser Hypothese wurde
angebahnt durch E. Billing, E. Troltsch und M. Kihler;
2. die iibergeschichtliche Etappe mit K. Barth und P. Alt.
haus, die gerade das eschatologische Moment als das
wesentliche betrachtete: 3. die offenbarungsgeschichtliche, die
emme Verbindung des Eschatologischen mit dem Gegenwarts-
sinn sucht (K. Heim, E. Lohmeyer, Ph. Bachmann,
C. Stange, W. Kiinneth, G. Hoffmann, H. Steubing und
Holmstrom selbst). Der Verf. findet die rechte Losung
in einer Fortfilhrung der Ansitze Holmstroms; er sagt, das
Eschatologische sei die zeitgeschichtlich beeinflubte Aus-
drucksweise fiir das zugleich kommende wic gegenwirtige,
zugleich zeitliche wie iiberzeitliche Reich Gottes.

Das Kapitel: ,,Vers un nouveau consensus® €S 101=—=

“112) gibt im Anschluf an O. Linton ecine Zusammen-

stellung der heutigen Meinungen. Weithin stimmt man
tiberein in Folgendem: Das Reich Gottes, kiinftie und tran-
szendent, ist nicht mehr das mnere, moralische, individuelle
Reich des Ritschlschen Liberalismus; es hingt nicht von

uns ab, sondern kommt von oben, als eine unverdiente Gnade;
es findet seine volle Verwirklichung in der Endzeit, und
doch ist es schon unter uns. Die Griindung der Kirche
gehort wesentlich zum messianischen Werk. Der durch die
Propheten angekiindigten messianischen Gemeinschaft ent-
spricht die Gruppe der Zwslf, die zugleich symbolische
Darstellung wie Kern der éunlnola ist; Mt 16,17—19
ist echt. Die Kirche ist nicht blof charismatisch; sie ist
sichtbar; Reich Gottes und Kirche sind zwar verschieden,
aber sie sind ineinander: das Reich wirkt in der Kirche, die
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Kirche strebt zum Reich hin. Die Kirche, dem endgiiltigen
Reich zugewandt, ist wesentlich eschatologisch. Als Zeugen
fiir diese Auffassungen werden genannt F. Kattenbusch,

T. Schmidt, A. Schlatter, G. Gloege, H. D. Wendland.

Dieser neue Consensus weicht von dem katholischen
Standpunkt hauptsachlich in drei Beziehungen ab (S. 145—
209): 1. Reich Gottes und Eschatologie: Gloege, inspiriert
von Schlatter, faBt das Reich dynamisch auf; Wendland
betont seine Transzendenz; K. L. Schmidt greift des
Origenes Ausdruck adrofacileio auf und sagt, das Reich
sei im Wesen Christus selbst. Alle drei berufen sich auf
die Messiaseigenschaft Christi, aber sie gelangen nicht zur
klaren Erkenntnis seiner Gottessohnschaft, die allein die
volle Losung bringen kann. 2. Reich Gottes und Kirche:
Wenn auch der neue Consensus Reich und Kirche nahe
aneinander riickt, so lehnt er doch die volle Gleichsetzung
ab. 3. Apostolische Sukzession: Loisys berilhmte Formel:
,,Jésus annongait le Royaume, et c’est I'iglise qui est venue™
ist zwar iiberwunden. Wendland sagt, daf ,ein eschato-
logischer, vom Reichsbegriff abhingiger Gemeindebegriff
schon in der Geschichte Jesu tief verwurzelt ist* (S. 182).
Aber alle lehnen auch heutzutage die apostolische Sukzes-
sion entschieden ab. K. L. Schmidt erklart sie als unstatt-
hafte Vermengung der res juris divini und res juris humam
in der nachapostolischen Zeit.

Den Schluf macht eine Zusammenfassung: ,,Conclu-

sions générales” (S. 211—217).

Dem Buche fehlt eine Ubersicht iiber die verschiedenen
Gruppen und Richtungen der protestantischen Forschung., Viele
Autoren werden angefithrt, aber der Leser gewinnt kein klares
Bild ihres wissenschaftlichen Standortes und ihrer Bedeutung.
Hier hitte gute Dienste getan H. Stephan, Geschichte der evan-
gelischen Theologie seit dem deutschen Idealismus (Berlin 1938).
Insbesondere bei dem neuen Consensus erwartet man eine Dar-
legung iiber Umfang und Einfluf dieser Stromungen; statt dessen
werden lediglich sechs Namen aufgezihlt. Unter der umfang-
reichen Literatur, die verwertet wurde, vermifit man vor allem
die Exegeten, wie J. Schniewind, Feine, C. Klostermann, J. Jere-
mias, F. Hauck: unter den 18 Zeitschriften fehlt die ,, Theologische
Literaturzeitung™; auch die ,Biblische Zeitschrift® wird nicht
genannt, Die Erérterung iiber den Kirchenbegriff in der Gegen-
wart (Peterson, Dibelius, Kahler, Stange usw.) blieb unberiick-
sichtigt.

Bei dem weitschichtigen Stoff werden die einzelnen Punkte
teilweise zu sehr vereinfacht. Z. B. bei dem Reich-Gottes-Begriff
wird nicht beachtet, daf Pfacilele vielfach als Herrschaft Gottes,
nicht als Reich Gottes aufgefafit wird (K. L. Schmidt!). Die
- in diesem Begriff steckende Spannung wird iibersehen; auf die
Stellen, wo das Reich Gottes die inneren Heilsgiiter bedeutet
(Lk 17,21; Mt 6,33; Rém 14,17; 1 Kor 4,20) wird nicht
Bezug genommen; ebenso nicht auf die Frage des Reich-Gottes-
Begriffs in der nachapostolischen Zeit (vgl. R. Frick, Die Ge-
schichte des Reich-Gottes-Gedankens in der alten Kirche, Giefen
1928). N. A. Dahl, Das Volk Gottes, Oslo 1941, war dem
Verf, wohl noch unbekannt. Fiir F. Heilers Stellung zum Primat
 wird nur sein Werk aus dem Jahre 1923: ,Der Katholizismus,
ceine Idee und seine Erscheinung”, verwertet; sein Werk , Alt-
kirchliche Autonomie und papstlicher Zentralismus® 1941, wird
in der Bibliographie angefiihrt, ist aber nicht benutzt.

Auch HuBerlich fehlt der Arbeit in manchem die letzte
formende Hand. Vorangestellt ist ein Verzeichnis von 27 Abkiir-
zungen, die aber keineswegs im Werke selbst, sondern nur in der
..Bibliographie* verwandt werden, einzelne davon nur ein einziges
Mal. Dort findet sich mehrmals die Abkiirzung NF, die nirgendwo
erklart ist; sie soll wohl bedeuten ,Neue Folge™; ob der fran-
zosische Leser das erraten kann? Zweifelhaft ist es auch, ob der
franzosische Leser die richtige Deutung weifs fiir die uniibersetzten

und unerklarten deutschen Fachausdriicke wie ,,Aufklirung oder
.JFormgeschichte”, von der es gar heifit, daf ihr Prinzip ,bien
connu'* sei (S. 122). Die Bibliographie ist umfangreich, enthilt
aber lingst nicht alle zitierten Werke. Manche Autoren fehlen,
die eingehend behandelt und die auch im alphabetischen Register
genannt werden, wie M. Kahler, E. Billing, F. Bachmann,
B. Rigeaux. S. 119 f, beschaftigt sich der Verf. mit dem System
von Billing; er nennt aber nirgendwo ein Werk von ihm, sondemn
nur die Jahreszahl 1907/08. S. 175 steht ein 15 Zeilen langes
Zitat von Gloge, das S. 179 mit orthographischen Abweichungen
wiedetholt wird. Auch inhaltliche Wiederholungen sind nicht
selten. Die Uberschrift des 4. Kap. lautet im Buch (S. 143):
. Reflexions et essais de mise au point™; die Seiteniiberschrift:
R. et mises au point" in der Table des Matiéres heifit es: ,,R. et
essai de mises au point”., — Druckfehler sind sonst selten. Als
Erscheinungsjahr wird auf dem #ufieren Titelblatt 1942, auf dem
inneren 1941 angegeben.

Der Verf. zeigt eine vornehme irenische Haltung und
eine reiche Belesenheit; sein inhaltvolles Buch ist begriiGens-
wert und wertvoll im Hinblick auf das gegenseitige Vei-
stindnis der Konfessionen.

Telgte 1. W. B. Nisters.

Vranken, Dr. Gerard, Der géttliche Konkurs zum freien
Willen des Menschen beim h. Augustinus. Libreria
Herder, Roma, Piazza Costanzo Ciano, 1943 (88 S. 89).

In der vorliegenden theologischen Dissertation der Gregoria-
nischen Universitit in Rom wird ein Teilgebiet der augustinischen
Gnadenlehre behandelt. Der Verf. versucht die Frage zu kliren,
in welcher Weise Gott bei den menschlichen Handlungen mit-
wirkt. So wird im 1. Kap. (8. 9—53) gezeigt, dak der Mensch
sowohl vor wie nach dem Siindenfall seine guten bzw. schlechten
Handlungen mit freiem Willen vollbringt. Die Darlegungen
basieren in der Hauptsache auf Texten, die der Schrift De libero
arbitrio und in zweiter Linie aus De eivitate Dei entnommen sind.
Das gottliche Vorauswissen der menschlichen Handlungen begriinde
keine absolute Notwendigkeit des Handelns und schalte die Frei-
heit des Willens nicht aus. Man kénne nur von einer Notwendig-
keit im Sinne der gegebenen Tatsichlichkeit sprechen. ~Immer
wieder konstatiert V., daB diese Anschauung Augustins geraden
Weges zu der spiter entwickelten molinistischen ,,scientia media“
fithre, und daf von da aus keine Briicke zu irgendwelcher Pri-
determination im Sinne des Thomismus geschlagen werden konne.
In den anschlieBenden Bemerkungen (S. 54—59) will der Verf.
dartun, daB Awugustinus in De libero arbitrio nur einen von den
zwei semipelagianischen Grundirrtiimern vertreten habe: der Mensch
gelange zum ,,initium fide1” aus eigener Kraft, ohne Mitwirkung
der gottlichen Gnade; dagegen werde die Notwendigkeit der
Gnade der Beharrlichkeit von ihm- bereits damals einschlufweise
gelehrt. Das 2. Kap. (S. 60—65) will den Beweis dafiir er-
bringen, daf der Kirchenvater in.De correptione et gratia (aus
dem Jahre 426) eine genaue Beschreibung der Wirkweise der
.gratia sanans gebe. Schlieflich bemiitht sich V. im 3. und
letzten Kap. (S. 66—81) aufzuzeigen, daf Augustinus die
wesentlich iibernatiirliche Ordnung kenne und, auf dieser Grund-
lage weiterbauend, bereits die ,,gratia elevans actualis” gelehrt habe.

Soviel tiber den Inhalt und die Tendenz der Schrift.
Auf eine Einzelkritik der Textinterpretation mochte ich mich
nicht einlassen. Ich begniige mich vielmehr damit, zur
Charakterisierung der in der Studie zur Anwendung kom-
menden Methode einige allgemeine und grundsétzliche Be-
merkungen zu machen. Da die Arbeit mit den Mafstiben,
die an eine dogmenhistorische Monographie angelegt werden,
zu messen ist, miissen wesentliche Ausstellungen gemacht
werden. Der selbstverstandliche methodische Grundsatz,
daf alle Textinterpretation aus den historischen Zusammen-
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hangen erfolgen muf, ist nicht einwandfrei befolgt. Der
Verf. hat sich den Zugang zum historischen Augustinus
ganz unnotig erschwert, weil er von den in der neueren
Dogmatik gebrauchlichen Termini ausgeht. Dadurch ist er
teilweise der Versuchung erlegen, Vorstellungen und Aus-
sagen des Kirchenvaters in das Begriffsschema der heutigen
spekulativen Dogmatik einzuzwingen. Die Aufgabe des
Dogmenhistorikers, dic augustinischen Gedanken in einer
Darstellung vorzulegen, die aus einer genauen Kenntnis und
psychologischen Einfithlung in eine zum Teil lingst ver-
klungene Begriffs- und Vorstellungswelt herauswachst, ver-
mochte V. nicht zu l6sen. Seine Ausfithrungen liefern wohl
den Beweis dafiir, daG er, im Sinne der heutigen Dogmatik
logisch scharf zu gliedern und zu unterscheiden vermag,
jedoch steht 1thm als Anfanger die sehr schwer zu erwerbende
tiefere Vertrautheit mit der philosophisch-theologischen Ge-
dankenwelt der Zeit um 400 erklarlicherweise nicht zur
Verfiigung. Die Lehre des Bischofs von Hippo muf auf
dem Hintergrund des vorausgehenden patristischen Denkens
und unter entsprechender Beriicksichtigung der antiken,
speziell der neuplatonischen Philosophie entwickelt werden.
Nur auf diesem mithevollen Wege werden sichere wissen-
schaftliche Erkenntnisse erarbeitet. Das vom Verf. befolgte
Verfahren ist sehr einfach, fithrt jedoch niemals zu ab-
schlieBenden Ergebnissen.

Die hier angewendete Methode fithrte auch dazu, die
Untersuchungen auf einer zu schmalen Basis aufzubauen
und verschiedene Schriften Augustins und eine Menge von
Texten ungeniitzt zu lassen oder nicht griindlich auszu-
schopfen. Dem Verf. erschien das zu erforschende histo-
rische Problem in einer zu einfachen Sicht, weil er es in
ungebiihrlicher Weise isolierte. Man kann in der Frage der
gottlichen Mitwirkung zum freien Willensakt des Menschen
zu keinem quellenmifig gesicherten Resultat gelangen, wenn
man nicht auch die angrenzenden Probleme, die Lchre von
der Priadestination und der Erbsiinde, in ihrer allmihlichen
Entwicklung bei Augustinus mit in die Untersuchung ein-
bezieht. Ganz unzureichend ist auch die Beriicksichtisung
und fortlaufend notwendige Auseinandersetzung mit der
neueren und neuesten Forschung. Nicht einmal die vom
Verf. S. 85f. verzeichnete Spezialliteratur ist geniigend
herangezogen worden; dabei sind hier zahlreiche Arbeiten
nicht genannt; und vor allem fallt auf, daf V. nichtkatho-
lische Autoren, abgesehen von einem Fall, tiberhaupt nicht
anfithrt und bei der Diskussion ganz auBer Acht laBt. Aus
meinen Ausfithrungen ist zu ersehen, daf die in Angriff
genommene historische Frage nicht befriedigend und ab-
schlieBend geldst wurde.

Fiir die S. 84 gebotene chronologische Liste von Augustinus-
schriften hatten noch die Arbeiten von G. Kriiger in M. Schanz-
Hosius-G. Kriiger, Geschichte der rom. Literatur IV, 2, 1920,
406—408; S. M. Zarh, Chronologia Operum S. Augustini,
Romae 1934, und Goldbacher im CSEL 58, 1923, 12—63

beniitzt werden sollen.

Berthold Altaner.

Breslau.

Pfleger, Luzian, Kirchengeschichte der Stadt StraBburg
im Mittelalter. [Forschungen zur Kirchengeschichte des
Elsaf VI.] Kolmar, Alsatia-Verlag (264 S. 8°). Geb, M. 6,50.

Auf dem Gebiete der heimatlichen Kirchengeschichte be-
kundet das Elsaf eine erfreuliche Regsamkeit. Seit 1926 er-
scheint alljahilich das angesehene Archiv fiir Elsissische

Kirchengeschichte; ihm treten seit 1928 die ,,Forschungen
zur Kirchengeschichte des ElsaB™ zur Seite, deren vorliegen-
den 6. Band der Altmeister der Elsdssischen Kirchen-
geschichte L. Pfleger verfaft hat. Bereits 1936 veroffent-
lichte er eine rechts- und kulturgeschichtliche Studie unter
dem Titel: ,,Die elsassische Pfarrei, der er nunmehr eine
Kirchengeschichte der Stadt StraBburg im Mittelalter folgen
laBt. Es ist nicht allzu haufig, daf das kirchliche Leben
einer deutschen Stadt in einer Monographie dargestellt wird.
Von anderen Griinden abgesehen mag die Tatsache, daf
oft die Quellen noch nicht kritisch bearbeitet vorliegen oder
mnfolge der Verluste in der Vergangenheit diirftic sind,
davon abgeschreckt haben, ein so reizvolles Thema, wie es
die Kirchengeschichte einer alten deutschen Stadt ist, zu be-
arbeiten. Freuen wir uns, daf jetzt die Stadt Strafiburg mit
ihrer grofien kirchlichen Vergangenheit eine Bearbeitung ge-
funden hat, der wir gern unsere volle Anerkennung zollen.

In vier grofien Abschnitten sucht der Verf. den umfang-
reichen Stoff zu bewiltigen. Das erste Kapitel bringt die
Anfange bis zum Neubau des Miinsters, also etwa bis 1200.
Woihrend uns manche rhenische Stidte auch lapidare Zeug-
nisse fiir das altchristliche Leben in ihren Mauern liefern,
ist StraBburg an solchen Zeugen arm. Als iltester Bischof
tritt uns um die Mitte des 4. Jahrh. Amandus entgegen.
Die alteste Kirche ist wohl Alt-St. Peter; sie wurde vor
den Mauern des romischen Kastells inmitten der Zivil-
bevélkerung gegriindet und wird wohl die einzige Kirche des
romischen StraBburg gewesen sein. Der erste frinkische
Bischof, den wir mit Namen kennen, ist der hl Arbogast in
der Mitte des 6. Jahrh. Er erbaute innerhalb der alten
romischen Befestigung = seine Bischofskirche, die Vor-
géngerin des heutigen Miinsters, und den Bischofshof. Unter

tiichtigen Bischofen, unter denen Adaloch, Bernold, Werner .

und Erchembald hervorragen, setzt ein gesundes Wachstum
der Stadt und des kirchlichen Lebens ein. Rechtsgeschicht-
lich ist bemerkenswert, daf der Bischof iiber die Strab-
burger Gotteshduser als Eigenkirchenherr verfiigen konnte.
Das zweite Kapitel triigt die Uberschrift: .»Bischof, Miin-
sterbau und Erstarken des klosterlichen Lebens im 1 3. Jahrh.*,
Was wir in anderen mittelalterlichen Stidten beobachten,
erleben wir auch in Strafburg, daf die Bischofe allmihlich
aus ihren Rechten als Stadtherren herausgedriangt werden.
Hier war das Jahr 1262 fiir die bischéfliche Herrschaft das
kritische Jahr; in der Schlacht bei Hausbergen erleidet das
Ritterheer des Bischofs eine vernichtende Niederlage. Das
hat abgesehen von dem Verlust der politischen Herrschaft
des Bischofs auch die Folge, daf nunmehr der Bischof auch
nicht mehr der Bauherr des Straburger Miinsters ist. Die
Leitung des Baues geht an das Domkapitel iiber. Im
13. Jahrh. ist dieser herrliche Bau im wesentlichen fertig.
Das gleiche Jahrhundert bedeutet auch fiir das geistige Leben
der Stadt einen Hohepunkt. Die Griindung der Kloster der
Mendikanten — fithrend sind hier vor allem die Dominikaner
— hat einen michtigen geistigen Aufschwung zur Folge.
Doch zeigen sich schon hier neben den Lichtseiten die
Schattenseiten jeder menschlichen Institution; schon sehr bald
gerdt der Ordensklerus mit dem Weltklerus in hiBliche
Streitigkeiten um die Seelsorge, Streitigkeiten, die sich bis
zur Reformation fiir das kirchliche Leben verhingnisvoll
auswirken. -, Die ewigen ; Zankereien der Welt- und
Ordensgeistlichen™, so beurteilt abschlieBend der Verf.

diesen Streit (S. 169), ,entfremdeten auf die Dauer
dok
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beiden die Gemiiter der Glaubigen. Welche der streitenden
Parteien trug die Hauptschuld? Das zu entscheiden
ist uns heute kaum mehr moglich. Fiir jede kann man
mildernde Umstinde geltend machen. Beide kimpften fiir
das, was sie rechtens glaubten. Beide lieBen der mensch-
lichen Leidenschaft zu sehr die Ziigel schieBen. Die Gier
nach Erwerb und der Wille zur Macht traten hiitben und
driiben zu stark hervor-*

Das dritte Kapitel zeichnet die StraBburger Kirche im
14. Jahth. Wir sehen, wie die Ereignisse der Zeit, der
Streit zwischen Kaisertum und Papsttum, das grofie Sterben
und die Geiflerfahrt, das abendlindische Schisma sich im
religiosen Leben der Stadt auswirken. Eine besonders liebe-
volle Darstellung erfihrt die Mystik, in den schweren und
bewegten Zeiten des 14. Jahrh. erblitht sie an stillen, gott-
geweihten Statten wie eine Wunderblume. Das letzte Kapitel
behandelt das kirchliche Leben im 15. Jahrh. und ist aus-
gezeichnet durch eine eingehende Behandlung der religiosen
Kulturgeschichte. Wir héren u. a. von der Volksfrommig-
keit, den Ziinften und Bruderschaften, den Wallfahrten in
die Ferne, den Ablafipredigten, der Devotion des Stadtrates,
dem Wunder- und Aberglauben. Der Abschnitt schlieft mit
einer eingehenden Schilderung des grofien Miinsterpredigers
Geiler von Kaysersberg.

Zur Kritik sel nur weniges angemerkt. Es 188t sich wohl
nicht bestreiten, daf die kirchlichen Zustinde im Laufe der Jahr-
hunderte sich verschlechtert haben, sonst wire es doch wohl kaum
zu begreifen, daf innerhalb weniger Jahre sich StraBburg von der
alten Kirche lofirif und sich der Lehre Luthers zuwandte. Das
Unrteil des Verf., daf neben manchen Schlagschatten doch das
Licht vorherrsche, klingt wenigstens fiir das ausgehende Mittelalter
reichlich optimistisch. Das Hauptiibel war der Fiskalismus, der
auf allen Gebieten des kirchlichen Lebens eingerissen war, der
vor allem auch die Seelsorge beeintrichtigte. Es ist doch bezeich-
nend, daf, um ein Beispiel anzufithren, eine Pfarre einfach wver-
pachtet wurde, wie es 1372 der Kustos Heinrich zu Rhein tat, der
dafiir die betrichtliche Summe von 70 Pfund lste. Was nach
Abzahlung dieser Summe noch iibrigblieb, war das Einkommen
des pachtenden Priesters Nikolaus von Ensingen. Merkwiirdig
berithrt uns heute die Ehrfurchtslosigkeit, mit der der stidtische
Rat das Miinster, das er als seine Kirche betrachtete, behandelte.
Nicht nur wurden dort Versammlungen und Beratungen fiir
stadtische Angelegenheiten abgehalten, noch schlimmer war es, daf
wihrend des Gottesdienstes der Rat seine Boten ins Miinster
schickte, der Geistlichkeit Schweigen gebot, um seine Anordnungen
zu verkiinden (S. 130). Der Satz S. 172: ,Seit dem 10, Jahrh.
trat in der Christenheit eine merkwiirdige Erkaltung im Eifer fiir
den Kommunionempfang ein'* dirfte wohl in dieser Form im
Hinblick auf die Forschungen P. Browes nicht zu halten sein.
Schon in der Merowingerzeit ist der hiufige Empfang der Kommu-
nion eine Ausnahme (vgl. P. Browe, Die hiufige Kommunion im
Mittelalter, Miinster 1938). Gewiinscht hitte ich die Beigabe
einer Karte des mittelalterlichen Strafburg, auf der die wichtigsten
kirchlichen Gebiude eingetragen sind.

Im Vorwort bemerkt der Verf., daf er bereits das Ma-
terial gesammelt habe, um die Kirchengeschichte Strafburgs
bis in unsere Zeit fortzusetzen, daf ithm aber durch einen
widrigen Zufall der Kriegstage dieses Material verloren ge-
gangen sel. Modge der Verf. durch diese Schwierigkeit sich
nicht abhalten lassen, uns auch den Abschluf seines schonen
Werkes zu schenken! Des aufrichtigen Dankes aller Freunde
der Kirchengeschichte darf er versichert sein.

Siegburg. W. Wilbrand.

Schreiber, Georg, Kluny und die Eigenkirche. Zur
Wiirdigung der Traditionsnotizen des hochmittelalterlichen
Frankreich. [Sonderabdruck aus Archiv fiir Urkundenforschung
XVIIL. Band, 3. Heft, S. 359—418.] Berlin, Walter de
Gruyter & Co., 1942,

Es ist bekannt und Schreiber hat selbst in rechtsgeschicht-
lichen Abhandlungen wiederholt darauf aufmerksam ge-
macht, daf sich Kluny aus seinem hochgesteigerten
Transzendentalismus heraus nachdrucksamst um Befreiung
der Niederkirchen aus laikaler Gewalt bemiihte. Diesen
kluniazensischen Kampf um die Entlaisierung der Eigen-
kirche auf einem kleineren Raum, im Bereich des Priorats
Samnt-Mont (Gascogne) genauer herauszuarbeiten ist Auf-
gabe und Kemn der vorliegenden Studie. Saint-Mont eignete
sich fiir eine derartige Untersuchung besonders gut, da im
Cartulaire du Prieuré de Saint-Mont, herausgegeben von
Jean de Jaurgain (1904), ein etwa sechs Jahrzehnte (um
1055— gegen 1120) umspannendes Urkundenbuch mit
zahlreichen Traditionsnotizen zur Verfiigung steht. Nicht
wenige Eigenkirchen hat Samt-Mont in dem angegebenen
Zeitabschnitt, meist auf dem Wege der Vergabung, an sich
gebracht und somit der unmittelbaren kirchlichen Verfiigungs-
gewalt zurickgegeben. Schreiber begniigt sich jedoch nicht
mit einer Statistik dieser Vergabungen. Er untersucht — und
das sehr eingehend — auch die Beweggriinde, von denen
sich die Schenkgeber leiten lieGen, die Gegenleistungen des
Priorats, die Stellungnahme des Dibzesanbischofs zu der
Uberfithrung der Niederkirchen in klgsterliche Hand, die
Riickwirkung dieses ausgedehnten Besitzerwerbes auf die
kluniazensische Grundhaltung, die Eigenart des Urkunden-
stils der kluniazensischen Priorate. Dariiber hinaus erfahren
wir Naheres iiber die Entstchung und Sonderart dieser
Priorate, die an die altbenediktinische Cella ankniipfen. Und
schlieilich oder genauer gleich zu Beginn bietet uns Schrei-
ber eine kritische Uberschau iiber neuere Arbeiten zur
kluniazensischen Geschichte und eine Fiille von Hinweisen
auf Fragen, die auf diesem Gebiet noch offen stehen und
nach Losung verlangen. Auch diese Abhandlung bekundet
somit die auBierordentliche Belesenheit des Verfassers, seine
griindliche Vertrautheit mit den einschlagigen Problemen und
seine Fahigkeit, eine Frage nicht nur bis zu Ende durchzu-
denken, sondern sie auch, mag sie noch so abseitig und
ortlich begrenzt erscheinen, aus weiteren Entwicklungen
heraus zu verstehen und von ihr aus umgekehrt wiederum die
Hauptlinie zu beleuchten. Das gilt besonders vom letzten
Abschnitt, der die kluniazensische Tragik, die eben in der
erstrebten Besitzeewalt iiber die Niederkirche beschlossen
war, bespricht und von ihr her den Aufstieg der Zisterzienser
und Pramonstratenser verstandlich macht. Die Studie bildet
somit einen gewichtigen Beitrag zur Geschichte der klunia-
zensischen Idee und Wirklichkeit.

Zu S. 389 A. 1 wire noch hinzuweisen auf Reallexikon
zur deutschen Kunstgeschichte 2, 332—355, zu S. 393 im
besonderen auf S. 343 Abb. 7.

Dillingen a. d. D. Friedrich Zoepfl.

Oswald, Josef, Riga und Gnesen im Kampf um die
Metropolitangewalt iiber die altpreuBischen Bistiimer.
[Beigabe zum Vorlesungsverzeichnis der Akademie Braunsberg

W.-S. 1942/43.] Braunsherg 1943 (78 S.).

Es ist ein interessantes Kapitel aus der Kirchengeschichte
des deutschen Ostens, das hier unter Heranziehung des
einschlagigen gedruckten und zum Teil noch ungedruckten
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Quellenmaterials und mit vélliger Beherrschung der neueren
deutschen Fachliteratur zur Darstellung kommt. Mit zu-
treffendem Urteil wird ein wichtiger Abschnitt aus dem
jahrhundertelangen Ringen zwischen Deutschtum und Polen-
tum 1m Osten geschildert.

Nachdem durch die Begriindung der Erzbistiimer Gnesen und
Gran um das Jahr 1000 der deutschen Kirche die Fortfithrung der
groben Aufgabe im Osten unméglich geworden war, die ihr
Otto I mit der Errichtung des Erzbistums Magdeburg zugedacht
hatte, war ihr nur noch die Méglichkeit der Missionierung und
Ausbreitung nach dem Nordosten verblichen. Im Jahre 1201
wurde Riga als erstes deutsches Bistum in den baltischen Landen
errichtet; als dann der weitere Ausbau der kirchlichen Organisation
erfolgt und namentlich Preufien missioniert und hier vier Bistiimer
geschaffen worden waren, wurde durch Innocenz IV Riga zur
Metropole fiir die baltisch-preuBischen Gebiete ethoben. Die
Handhabe fiir Gnesen, Anspriiche auf Eingliederung der preu-
Bischen Bistiimer, besonders von Kulm, in den eigenen Metro-
politanverband zu erheben, war dadurch geboten, daf die ersten
Missionsversuche in Preufien polnischerseits unterstiitzt worden
waren, und daf Innocenz III den Gnesener Erzhbischof mit der
Wahrnehmung bischoflicher Funktionen betraut hatte, solange in
Preufien noch kein eigener Bischof eingesetzt war; auch die
Prifung und Beglaubigung der in die Preufienmission gehenden
Zisterzienser war ihm iibergeben worden. Doch mit dem Er-
scheinen des Deutschen Ritterordens auf dem preulischen Missions-
feld hérten die Einwirkungen von polnischer Seite auf; ebenso-
wenig wurden aber auch die Anspriiche und Aussichten auf die
Leitung der verselbstindigten preufiischen Kirche als Erzbischof
verwirklicht, fiir die der erste preufische Missionshischof Christian
in erster Linie in Betracht gekommen wire. Mit verschiedenen
neveren Historikern ist der Verfasser geneigt, diesen Christian
mit dem Abt Gottfried von Lekno zu identifizieren, und zu-
treffend bemerkt er, daf Christian keineswegs polnischer Her-
kunft gewesen zu sein braucht, wenn er auch von einem polnischen
Zisterzienserkloster ausging, — Es entsprach dem Wunsch des
von dem pipstlichen Legaten Wilhelm von Modena unterstiitzten
Deutschordens, der ,in seinem Streben nach Autonomie auch in
kirchlichen Dingen keine geistliche Zentralgewalt im neuen Staats-
wesen zulassen wollte” (S. 25), dai Preufien in mehrere Bistimer
aufgeteilt wurde und diese dann dem fern gelegenen Erzbistum
Riga unterstellt wurden. — Solange der Deutschorden seine Macht-
stellung aufrecht erhielt, blieben Versuche der Gnesener Erz-
bischéfe, das Bistum Kulm ihrer Metropolitangewalt zu unter-
stellen; die zweimal im Ausgang des 13. und in den ersten Jahr-
zehnten des 14. Jahrh. unternommen wurden, ohne Erfolg, obwohl
Johannes XXII im Interesse der Entrichtung des Peterspfennigs
sich die polnische These von der urspriinglichen Zugeharigkeit
Kulms zur Gnesener Kirchenprovinz zu eigen machte. Anders
wurde es, als seit Beginn des 15. Jahrh, der Niedergang des
Deutschordens unaufhaltsam einsetzte. In dem fiir jhn so iiberaus
ungiinstigen zweiten Frieden von Thomn vom Jahre 1466, an
dessen  Verhandlung  polnischerseits der bekannte Historiker
Johannes Dlugosz teilnahm, der in seinen Geschichtswerken den
Tatsachen zuwider den Herzog Miscka als den Organisator der
polnischen Kirche hinstellt, wurde gemali dieser These die
urspriingliche Zugehorigkeit Kulms zur Gnesener Kirchenprovinz
behauptet und dieses Bistum, dessen Gebiet an Polen abgetreten
werden mufite, demgemdf Gnesen unterstellt. Aber trotzdem hat
sich Kulm noch volle hundert Jahre bis zum Untergang des Erz-
stiftes Riga im Jahre 1566 zih gegen die Eingliederung in den
Gnesener Metropolitanverband gewehrt. In diesem vom Verfasser
eingehend geschilderten Ringen tritt vor allem die tapfere Person-
lichkeit des Bischofs Tiedemann Giese (1538—1549) hervor.
Die Schlufikapitel der Arbeit befassen sich mit der Exemtion
Ermlands und mit den Metropolitanverhiltnissen des Bistums
Pomesanien seit dem Thomer Frieden. — S. 16 Anm. 35 steht
versehentlich Klemens VI statt Klemens IV,

Breslau. Franz Xaver Seppelt.

Siedler, D., Intellektualismus und Voluntarismus bei
Albertus Magnus. [Beitrige zur Geschichte der Philosophie
und Theologie des Mittelalters, Band XXXWVI, Heft 2.]
Miinster (Westf.), Aschendorff, 1941 (XV, 2568. 8%, M.12.

Die vorliegende Studie beschaftigt sich mit der Willens-
lehre Alberts des GroBen, die nicht zuletzt deshalb von
Interesse ist, weil in ihr der durch die arabische Philosophie
und den lateinischen Averroismus, aber auch durch den
neuen Aristoteles hochgetriebene Intellektualismus mit dem
traditionellen Voluntarismus nicht blof in den die Theo-
logie berithrenden Fragen, sondern auch auf rein philo-
sophischem Gebiet zu einem Ausgleich drangte. Albert hatte
eben auch auf diesem Gebiet die der Hochscholastik ge-
stellte Aufgabe zu 16sen, den neuen Aristoteles in den iiber-
kommenen Augustinismus einzubauen.

Verf. zeigt nun, wie Albert sich dieses Auftrages er-
ledigte, indem er zuerst darstellt, was Albert iiber den
menschlichen Willen lehrt. Er sondiert so Alberts Stellung-
nahme zum menschlichen Willen als Naturtrieb und Wille,
zum freien und tiberlegt freien Handeln, zum liberum arbitrium
und zwar dessen metaphysischem Wesensgrund, physischer
Wesensgestalt und Freiheit und endlich zum WVerhiltnis
zwischen der Freiheit auf der einen Seite und Gnade und
Siinde auf der andern Seite. An zweiter Stelle wird dann
die Lehre Alberts vom gbttlichen Willen geboten und hier,
was Albert zu sagen hat von Dasein, Wesen und Frethert
des gottlichen Willens, von Gottes Willen als Grund des
Geschopflichen (Allmacht und Heiligkeit) und schlieBlich
vom Objekt des gottlichen Willens, wobei auch der gottliche
Heilswille und die Frage beriihrt wird, ob Gott Boses be-
fehlen kann.

In seiner theologischen Willenslehre wird Albert als
gemafigter Voluntarist erfunden, der sich an den traditio-
nellen Augustinismus halt, dabei es aber versteht, aristote-
lische Ideen zu verwerten und platonisches und neuplato-
nisches Gedankengut einzubauen. In der philosophischen
Willenslehre neigt Albert in seiner Frithzeit zu Aristoteles
und dessen Intellektualismus; er gerat aber mit zunehmendem
Alter (in De 75 problematibus und in der Summa theologiae)
starker in den Bann des Augustinismus.

Sehr anerkennenswert ist, daf Verf. auch ungedruckte
Werke Alberts heranzicht, und daf er ferner bestrebt ist,
Albert nicht blof in sein Milieu zu stellen, sondern auch
seine Quellen und sein Nachwirken aufzudecken. Hierbei

" konnte er sich in vielen Punkten auf die bahnbrechenden

und ungemein wertvollen Untersuchungen des wie nur ganz
wenige um die Erforschung der Scholastik verdienten
O. Lottin stiitzen.

Interessant sind die F eststellungen hinsichtlich des Ver-
hiltnisses Alberts zu Odo Rigaldi. Verf. méchte Alberts
Summa de creaturis vor Odos Sentenzenkommentar und
Quaestiones disputatae ansetzen, wihrend umgekehrt Albert
1246 das 2. Buch der Sentenzenerklarung Odos eingesehen
und in seinem Sentenzenkommentar in iiberlegen selbstandiger
Weise verwertet hitte. Auch die Summe Alexandrina wird
als von Odo Rigaldi gespeist erwiesen. Des ferneren wiire
eine Abhangigkeit von Alberts Summa theologiae gegeniiber
der Summa Alexandrina auszusprechen.

Die Arbeit verdient volle Anerkennung und liBt
wiinschen, dafi Verf. ihr weitere folgen lasse. Wir bedauern
lediglich das Fehlen eines einleitenden Kapitels, das iiber
die bereits vorliegenden Untersuchungen und deren Wert
AufschluB hatte geben sollen, und ebenso eines abschlie-
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fenden Uberblickes iiber die neuen FErgebnisse des vor-
liegenden Werkes, das allein schon mit Riicksicht auf die
Nichtfachleute unter den Beniitzern notig gewesen ware.

Die einschligige Literatur ist nicht restlos herangezogen
worden. Zu S. 114 wire auch mein Buch iiber das Wesen der
laglichen Siinde in der Scholastik bis Thomas von Aquin (Bam-
berg 1923) zu beriicksichtigen gewesen. Zu S. 111 wire eine
Einsicht in meine Arbeit iiber die Erkenntnis der helfenden Gnade
in der Frithscholastik (Zeitschrift fiir kath. Theologie 55 [1931])
von Nutzen gewesen. Die auf S. 114 zweimal zitierte Arbeit:
,Partes animae norma gravitatis peccati’ von ,,M. Landgraf stammt
von mir. O. Lottin, von dem Verf. das Zitat unbesehen iiber-
nommen hat, meint aber mit M. nicht meinen Vornamen, sondern
nach Art der Franzosen das hofliche Monsicur.

Bamberg. Artur Landgraf.

Barbi, Michele, Dante, Leben, Werk und Wirkung, iibertragen
von Georg Engelhardt. Regensburg, Pustet, 1943 (256 S.
kl. 89). Geb. M. 4,20.

Wer die Ausgabe Le opere di Dante, Testo critico der
Societd dantesca (Florenz 1921) kennt, der kennt und ehrt
schon lange den Namen M. Barbi. Er war der Dante-
Forscher Italiens, dem schon als Dreiundzwanzigjahrigem
die Societd Dantesca das Vertrauen entgegenbrachte, thm die
Vorbereitung der kritischen Ausgabe der ita Nuova und
der Rime zu iibertragen. Seinem Organisationstalent ver-
danken wir die kritische Gesamtausgabe der Werke Dantes.
Jetzt bringt Georg Engelhardt uns das Leben und Schaffen
Barbis in der Studie zur intimen Kenntnis, die er seiner
Ubersetzung von Barbis Dantebuch vorausschickt: Michele
Barbi, Ein Leben fiir Dante (S. 7—37). E. zeigt uns
Barbis ,,manzonianische Seele®, zeigt ihn uns als den Sammler
toskanischer Volkslieder, vor allem aber als den Dantisten
seines L.andes. Wir bekommen durch Engelhardt einen Uber-
blick iiber die Beitrage Barbis zur zeitgeschichtlichen For-
schung, zur Dante-Philologie und vor allem eine gute Ein-
fiihrung in das von Engelhardt iibersetzte Buch, in dem
Barbi uns das Ergebnis eines fast 50jahrigen Dante-Studiums
vorlegt: Dante, vita opere e fortuna, Firenze 1940.

Die Dantephilologie von heute hilt gegeniiber der vor
50 Jahren die Briefe Dantes fiir echt. Wer allerdings die
Untersuchung von F. X. Kraus iiber die Dante-Briefe und
die Ekloger auf den Seiten 282—317 seines grofen Dante-
werkes (1897) mit Barbis S 113—119 und 131—133
vergleicht, wird auBer einigen fiir die Echtheit sprechenden
Hinweisen vergeblich eine griindliche Widerlegung der von
Kraus und seinen Zeitgenossen vorgebrachten Bedenken
gegen die Echtheit suchen. Barbi geht gar nicht in das
Einzelne dieser sehr ernsten Bedenken ein. Mit der Bezeich-
nung ,,spitzfindige Tiifteleien einer schon einige Jahrzehnte
zuriickliegenden Kritik™ sind die tatsachlichen Unstimmig-
keiten in den Briefen nicht geklart. Man muf deshalb
Friedrich Schneider ,,Dante, ecine Einfithrung in sein
Leben und Werk®”, Weimar 1935 (S. 64—68), und die
dortigen zusammenfassenden Ausfithrungen iiber die Echt-
heitsfrage der Briefe zu Hilfe nehmen; um sich gegeniiber
F. X. Kraus ein begriindetes Urteil dariiber zu bilden. Vor
allem aber muf man Schneiders sorgfiltice Spezialarbeiten
zu Rate zichen: ,,Dantis Monarchiae liber et epistolae ex
Codice Vaticano Palatino 1729%, Romae 1930, und: ,,Die
Handschriften des Briefes Dantes an Can Grande mit den
bisher unbekannten, zum ersten Male veroffentlichten Hss

der Biblioteca Nazionale in Florenz, Magliabechiano Cl. VII

1028 und Filza Rinuccini 19, Zwickau 1938. Endlich
..Dantes Briefe an die Fiirsten Italiens und an Kaiser Hein-
rich VII aus Cod. 101 -San Pantaleo 8 der Bibliothek
Vittorio Emmanuele in Rom und Cod. Marcianus La-
tinus XIV 115 der Bibl. San Marco in Venedig®, Zwickau
1930.

In der Einleitung besonders der erstgenannten Ausgabe
findet man die neuere Kontroverse kritisch dargestellt und
besprochen. Ein Hinweis auf diese Arbeiten sollte in Engel-
hardts gelehrten Anmerkungen und Ergénzungen zu Barbis
Buch nicht fehlen.

Vollig verandert hat sich gegenitber F. X. Kraus die
Beurteilung der Eklogen durch Barbi (S. 131—133),
und Friedrich Schneider hdt diesem zugestimmt (Dante,
3. 71—74). Auch die Quaestio de aqua et terra,
die F. X. Kraus firr eine 100 Jahre nach Dante liegende
Fialschung hielt, ist durch Barbi als ein magistraler
Aktin Verona anerkannt worden, dem sich Dante noch
als 55jahriger unterzog (S. 78 und 133 ff.).

In der Beurteilung der lita Nuova, des Convivio, der
Schrift De Dlulgari eloguentia, und der Monarchia herrscht
zwischen Barbi und der zu Kraus’ Zeiten geltenden Meinung
grofiere Ubereinstimmung. Beziiglich der Ausarbeitung
der Divina Commedia vermifit man beim deutschen Heraus-
geber des Buches von Barbi einen Hinweis auf die sehr
beachtenswerte Studie von Bassermann iiber die ,,Ur-
Comedia® im Dante- Jahrbuch 1930 (S. 211—235). Ihre
Anregungen scheinen Barbi zu den ersten 4 Zeilen der
S. 139 bestimmt zu haben. Friedrich Schneider ist hier ~—
allerdings ohne Bassermann zu zitieren — viel ausfiihrlicher
in seinem Dante (S. 88—92). Er stiitzt sich auf Fer-
rettis Studie ,,] due tempi della composizione della Div.
Com.” (Bari 1935) und kommt zu dem Schluf, daf minde-
stens die Moglichkeit anzuerkennen ist, daB Dantes Arbeit
an den ersten Gesdngen der Holle schon in die Florentiner
Zeit fallt, Ubereinstimmung besteht dann bei allen, daf mit
1307 die Hauptarbeit an der grofen Dichtung beginnt, deren
beide ersten Teile wohl zur Zeit von Heinrichs VII Rémerzug
(1310—1313) fertig vorlagen, wiahrend das Paradiso die
letzten Lebensjahre des Dichters in Anspruch nahm.

In der Erklirung der Divina Commedia erquickt bei
Barbi die entschlossene Realistik der Auffassung, die
den hinter den wirklichen Gestalten stehenden L.ehrgehalt
nicht verkennt, aber eben doch den Figuren der Dichtung
thre Lebenswirklichkeit und ihre personliche Bedeutung fiir
Dantes Leben und geistiges Schicksal beldft. ,,Die eigent-
liche Poesie erwachst der Commedia von wirklichen
Menschenwesen her . . . und aus der Gestalt Dantes selbst,
des Lebendigen, der unter die Verdammten tritt™ (S. 145).
»Das Purgatoris kann man das Lied der Zirtlichkeit und
der in sich gesammelten Melancholie nennen . . . Auch in
thm gibt es die Mannigfaltigkeit der Gestalten und Szenen . . .
Die Wucht fehlt . . . aber n keiner anderen Cantica findet
der Affekt des Dichters einen siiferen Ausdruck® (S. 150—
153). — ,,Wenn Poesie nicht nur Abbildung der sinnlich
wahrmehmbaren Naturen oder Wiedergabe der gewdhnlichsten
Empfindungen ist, wenn Poesie auch in der Glut liegt, mit
der tiefe Wahrheiten erfafit und ausgedriickt werden, dann
darf man nicht sagen, daB sie im Paradiso schwicher wird
oder sich verliert™ (S. 157). Auch Beatrice ist im Paradiso
keine Allegorie der Theologie oder der ewigen Weisheit
(Kraus), sondern: ,,Sie ist eine Selige und spricht von dem,
was jeder Selige ganz natiirlich bei seiner bestindigen An-
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schauung Gottes erfahrt” (S. 154). — Es tut wohl, nach
all den allegorischen Verfliichtigungen in der fritheren deut-
schen und noch in der neueren franzésischen Dantedeutung
(Mandonnet noch 1935!1) diese sachliche Wiirdigung bei
Barbi zu lesen, dic auch dem anderen italienischen Dante-
buch eigen ist, das wir jiingst in deutscher Ubersetzung
vorgelegt erhielten: Gallarati-Scotti, Dante, iibersetzt von

Rich. Hoffmann (Berlin 1939).

Wenn ich der Realistik Barbis einen Vorwurf zu machen
habe, so ist es der, daf er der Beichte Dantes im Purgatorio
nicht geniigend realen Emst beimift: ,,Er hat nichts Schweres
begangen, doch .. . muf er gestehen, daf er sich nicht immer
von Flecken und erdenhaften Geliisten freizuhalten gewufit habe
(S. 182). ..Tanto giit cadde” sagt Beatrice — und Dante haucht
sein unhorbares Ja aus tiefster Scham! (Purg. 30, 136 und 31, 14).
Diesen Einst, den er noch unterstreicht durch Nennung seines
. Namens ,,che di necessita qui si registra” (Purg. 30, 63), wollen
wir weder mit Mandonnet noch mit Barbi abschwichen. Ich darf
hier auf meine Purgatorio-Studie im Dante-Jahrbuch 1936 ver-
weisen (S. 14#.). ,, A tanta accusa fua confession conviene esser
congiunta' (Purg. 31,5f.). Dieses ernste Wort Beatrices an den
Dichter mufi auch vom realistischen Dante-Interpreten ernst ge-
nommen werden,

Noch eine Bemerkung ist zu machen: S. 90 spricht Barbi
von der ,gebrauchlichen Stilform™ der ,,Vision®, die Dante in
der Vita nuova hdufig anwendet. S. 137 wird der Schluf der
Vita nuova zitiert, der von jener entscheidenden Vision spricht,
aus welcher der feierliche Entschluf zur Lebensarbeit an dem
grofien Lob- und Dankeslied auf Beatrice erwachsen ist. Der
wirklich realistische Dante-Erklarer hat meines Erachtens auch
die Realitit dieser Vision, dieser ,,una mirabile visione® anzu-
erkennen, eben deshalb, weil sie als Quelle seines . feierlichen
Entschlusses” von Dante selbst bezeichnet wird. Ich méochte heute
annchmen, daf dem Dichter jene mystische Vision der Trinitit
einmal gnadenhaft gewihrt wurde, die er im Schluf des Paradiso
in Worte gekleidet hat. Denn das Kennzeichen echter mystischer
Erfahrung ist es gerade, grundlageindernde I.ebensentschliisse zu
begriinden, denen der Empfanger solcher Gnade zwar wieder
untreu werden kann, wie Dante tatsichlich wieder Jahre lang
untreu wurde, die aber, wenn in Reue und Zerknirschung wieder
aufgenommen, zu grofter Lebensleistung fithren konnen. Die Ge-
schichte der echten kirchlichen Mystik zeigt dafiir manche Belege
bis zur Gegenwart. Die bedeutendste Parallele zur Danteschen
“Vision und Dichtung bietet das mystische Geschehnis dar, das
Johannes vom Kreuz in dem Einleitungsgedicht seines »Aufstiegs
zum Berg Karmel schildert. — Einmal deutet Barbi Ahnliches
an, wenn er S. 166 schreibt: ,,Wichtiger ist es, festzuhalten, daf
die Commedia . . . nicht als ein allegorisches Gedicht entworfen
wurde, sondern als die Darstellung einer Offenbarung . . .
damit Dante verkiinde, was ihm Gott wihrend seiner schicksale~
haften Wanderung zum Heil der verirrten Menschheit schauen
und héren lassen wollte”. Dante war Empfinger wirklicher
mystischer Erfahrungen, das scheint mir, je langer, je mehr, die
wahre Erklarung fiir ,,die Geburt der Commedia® zu sein.

. Freiburg 1. Br. Engelbert Krebs.

Van Helmond, B. L., O.P., Mas‘oud du Tour ‘Abdin.
Un mystique syrien du XVe sidele. Etude et Texte.
[Bibliotheque du Muséon, Vol. 14.] Louvain, Bureau du
Muséon, 1942 (XIV, 64, 103* S.).

In der Hs 256 (geschr. um 1481/2) des chaldiischen
Klosters ,,U. L. F. der Saaten* bei Alqo¥ ist unter dem
Titel ,,Das geistliche Schiff eine Sammlung asketischer
Abhandlungen eines Ménches Masid erhalten, itber die
J-M. Vosté, Le Muséon 39 (1936) S. 1—30 Niheres

berichtete; geschrieben ist sie von “Aziz, einem Schiiler des

Verfassers, der auch eine Biographie seines Lehrers bis zu

dessen Erhebung zur Bischofswiirde beifiigte. Vosté hat
auBer letzterer noch zwei kiirzere Texte der Sammlung mit
franzosischer Ubersetzung ebenda veréffentlicht: eine Para-
phrase des Johannesprologs im siebensilbigen Metrum und
einen Traktat iiber die geistliche Freude. Das bemérkens-
werteste Stiick legt nun P. van Helmond vor: eine lange
Abhandlung im zwolfsilbigen Metrum {iber die Trinitit,
Inkarnation und die gottlichen Gnadengaben. Inhaltlich
bietet freilich dieser Text nichts, was uns neue Erkenntnisse
iiber Dogma und Askese der syrisch-jakobitischen Kirche
brachte; der Herausgeber sagt selbst (S. 29): ,,(Son
discours) constitue plutét une suite plus ou moins cohérente
de méditations théologico-mystiques, écrites dans un style
simple et sans relief. Trotzdem verdient die Schrift als
Specimen der theologischen Geisteshaltung aus einer sonst
fast literaturlosen Spitperiode einige Beachtung.

Der Herausgeber schickt dem Text cine umfangreiche Studie
voraus, in der er itber Lieben und Werke Mas'uds und besonders
iber den edierten Traktat berichtet. Aus der Biographie des
‘Azlz erfahren wir, daf M. im Alter von etwa 22 Jahren, um
1452/3, Ménch wurde, wahrscheinlich im Kreuzkloster bei Zaz,
das unter der Leitung des Bischofs Dionysius stand. Nach fimf
Jahren zog er sich in eine Einsiedlerzelle zuriick, bis er nach
weiteren fiinf Jahren an die Spitze des Klosters gestellt wurde:
als Oberer bemiihte er sich um die Wiederherstellung scines und
enderer Kléster des Tur"Abdin, tber die der Herausgeber alle
erreichbaren Notizen  gesammelt hat. Etwa 1480/1 wird M.
zum Bischof des Kyriakosklosters in Zargel bei Hisn-Képha
gewahlt und nimmt den Namen Basilius an: damit schlieht die
Biographie des ‘Azlz; eine unvollstindige Autobiographie, die in
der Hs enthalten ist, soll nur Angaben iiber Visionen und geist-
liche Betrachtungen bringen ohne irgendwelche geschichtliche
Nachrichten. Die Frage, ob unser M. identisch sei mit dem
gleichnamigen Gegenpatriarchen des Tur-Abdin, muf nach den
Untersuchungen H.s unentschieden bleiben, Ich mochte hier noch
auf eine Notiz hinweisen, die sich in der Hs 159 C der Samm-
lung Mingana findet (A. Mingana, Catalogue of the Mingana-~
Collection of Manuscripts. Vol. I. Cambridge 1933, S. 364).
Die Vorlage dieser ist ein Codex der Thomaskirche in Mossul,
geschrieben im Kyriakoskloster in Zargel im Jahre 1483, zwei
Jahre nach Emeuverung des Klosters; der Ménch David schrieb
thn | fiir seinen geistlichen Vater, Basilius Mastid, Bischof von
Zargel, Hisn-Képha, der festen Stadt Se‘ert und Hamrud )"
die folgenden Synchronismen der kirchlichen Obern seiner Zeit
geben, falls sie von Mingana vollstindig wiedergegeben sind,
auch keine L8sung der Frage.

Das in der einzigen Hs iiberlieferte Werk des M. enthalt
aufier dem hier herausgegebenen Stiick Traktate fiber das aske-
tische Leben, zum Teil auch unter dem Titel von Briefen, iiber
biblische Themen, ferner zwei Reden iiber den Tod des Bischofs
Dionysius. Der Form nach sind sie groftenteils im sicbens und
zwolfsilbigen Metrum abgefaft, einige auch mit alphabetischer
Akrostichis.  Mit letzterer bringt van H. die Bezeichnungen
wwardtine® (Vosté las ,wazzine”) und ,,masqane” der Bio-
graphie in Zusammenhang und mochte darunter die fallende und
steigende Abfolge des Alphabets verstehen; nach Chabot wiire
eher an die wechselnden Zustinde der geistigen Hochspannung
und Niedergeschlagenheit zu denken. Da M. angeblich Illiterat
war, haben seine Schiiler auf Anordnung des Bischofs Dionysius
die Ansprachen niedergeschricben; M. soll auch nach ‘Aziz
woedre” verfaBt haben und nach einer spiateren Randnotiz sogar
drei ,,Anaphoren”. — Van H. widmet dem edierten Text eine
griindliche Behandlung hinsichilich aller wichtigen Punkte: iiber
die sprachliche Form, besonders aber ither die Lehre M.s; seine
Anschauungen iiber Trinitdt, Angelologie, Anthropologie, Sakra-
mente, das zukiinftige Leben, Mystik und Askese werden ein-
gehend analysiert, Quellen und Abhingigkeit von ilteren Lehrern
der Theologie und Mystik nach Maglichkeit festgestellt.
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Der zweite Hauptteil des Buches gibt den syrischen Text
der Abhandlung wieder, nach dem Metrum (Strophen zu zwei
Versen mit je dreimal vier Silben) gesetzt; es folgt die lateinische
Ubersetzung mit ausfithrlichen sprachlichen und sachlichen An-
merkungen, und die bereits von Vosté herausgegebene Biographie,
ebenfalls mit lateinischer Ubersetzung. Ein Register der Bibel-
stellen und Eigennamen ist beigefiigt.

Die Ausgabe dieses Textes, der kaum etwas Neues
bietet, sondern als eine Quelle fiir das Fortleben #lterer
theologischer und asketischer Uberlieferungen in einer Spit-
zeit bewertet werden muf, ist mit grofter Sorgfalt her-
gestellt; alle Fragen, die Text und Inhalt stellen, sind nach
Moglichkeit beantwortet, Quellen und Literatur sind aus-
giebig benutzt. Man darf darum wiinschen, daf P. van H.
nach dieser ausgezeichneten Arbeit, die aus dem Orientalisti-
schen Institut der Universitait Lowen hervorgegangen ist,
uns noch weitere Beitrige zur Erforschung der syrischen
Literatur schenkt.

Miinster (Westf.). Adolf Riicker.

Simon, Matthias, Evangelische Kirchengeschichte Bayerns.
2 Binde. Miinchen, Paul Miller, 1942 (785 S. 8%). M. 16,60.

Sehen wir von dem allerdings sehr weitgreifenden Artikel
»Baviere im Dictionnaire d’histoire et de géographie ecclé-
siastiques 6, 1932, 1524—1626 (A. Bigelmair) ab,
so besitzen wir eine Geschichte der katholischen Kirche in
Bayern nicht. G. Pfeilschifter- Minchen beabsichtigte,
in Verbindung mit Fachgenossen sich an eine mehrbindige
bayerische Kirchengeschichte zu machen (vgl. Zeitschrift fiir
bayerische Landesgeschichte 7, 1934, 86—92). Allein er
nahm die Absicht mit ins Grab und ein Erbe seines Planes
scheint nicht erstanden zu sein.

Da ist die evangelische Kirche Bayerns r. d. Rheins nun
besser daran. Sie erhilt mit dem vorliegenden Werk eine
allseitige, erschopfende Darstellung ihrer Geschichte. Ver-
fafit hat sie ein einzelner, und noch dazu einer, der von
Schule und Kirchenamt stark in Anspruch genommen ist
und sich nicht mit gesammelter Kraft dem grofien Werk
widmen konnte. Allerdings bekennt der Verf. dankbar, daf
er von den verschiedensten Seiten, vor allem von dem Heraus-
geber der Zeitschrift fiir bayrische Kirchengeschichte Archiv-
direktor K. Schornbaum in Niirnberg Hilfe vnd Férde-
rung erfahren hat. Aber die Hauptarbeit hat er doch selbst
geleistet. Und die war nicht gering. Wenn der Verf. auch
auf archivalische Forschungen anscheinend verzichtet hat,
den kaum iibersehbaren, vielverzettelten Stoff zu sammeln,
zu sichten, in iibersichtliche Gliederung zu bringen, das war
eine Leistung, die vorbehaltlose Anerkennung verdient.

Simon beginnt  seine evangelische Kirchengeschichte
Bayerns nicht wie einst (1863) E. F. H. Medicus erst
mit der Tat Luthers. Ausgehend von dem Gedanken, daf
die Reformation nicht etwas vollig Neues bringen, sondern
eine Reinigung der mittelalterlichen Kirche und ihre Er-
neuerung aus dem Evangelium erstreben wollte, setzt Simon
ganz richtig mit der Christianisierung Bayerns ein und ver-
folgt die Schicksale der bayerischen Kirche durch das ganze
Mittelalter. Allerdings ist den etwa 1500 Jahren mittel-
alterlicher Geschichte ein weit engerer Raum (158 S.) zu-
gewiesen als den etwa 400 Jahren der Folgezeit (526 S.).
Die Darstellung bricht, was viele bedauern werden, mit der
Neugestaltung der bayerischen Landeskirche nach der Staats-
umwilzung von 1918 ab.

Eine besondere Schwierigkeit fiir jede bayerische Kirchen-
geschichte und fiir eine solche der evangelischen Kirche in
verstirktem Maf liegt darin, daf Bayern seine heutige Aus-
dehnung tber Schwaben und Franken hin erst in der napo-
leonischen Zeit erhielt, daf also bis dahin zahlreiche heute
bayerische Gebietsteile eine ganz andere Entwicklung durch-
liefen als das Kernland. Soll man mit der Geschichte dieser
Gebietsteile erst in dem Zeitpunkt einsetzen, in dem sie zu
Bayern kamen und ihre frithere Geschichte an dieser Stelle
etwa kurz nachholen? Oder soll man die Geschichte der
emnzelnen bayerischen Gebietsteile bis zu Beginn  des
19. Jahrh. unverbunden nebeneinander hinsetzen? Oder soll
man das heutige Bayern gedanklich bis an den Anfang
zurtickverlegen und so die Geschichte einer gedachten und
spater erst verwirklichten Einheit schreiben? Simon hat
sich fiir die letztere Moglichkeit entschieden und wie ich
glaube, ganz mit Recht. Allerdings besteht bei solcher
Anlage die Gefahr, daf die Darbietung auf lange Strecke
im Annalistischen stecken bleibt, eine Gefahr, der auch
Simon nicht ganz entgangen ist. Erst vom 19. Jahrh. ab
1st der Stoff ganz durchgeformt.

Eine andere Gefahr hat Simon dagegen mit Gliick ver-
mieden, die Ausfilligkeit gegen die alte, besonders gegen die
muttelalterliche Kirche. Der Katholik wiirde ja manches
anders sagen, manche Scharfe mildern, auch die eine oder
andere kleme Bosheit unterdriicken. Aber im grofien und
ganzen hat sich Simon einer vornehmen Sachlichkeit be-
flissen und auch an der mittelalterlichen Kirche die lichten
Seiten offen und freudig anerkannt. Man freut sich z. B.
der durchaus gerechten Beurteilung des h. Bonifatius, der
Kloster der Frithzeit und ihrer Kulturleistungen, des
Investiturstreites. Auch das spatere Mittelalter wird nicht
in Bausch und Bogen verdammt; es wird gerne zugegeben,
daf auch in der hierarchischen Kirche der mittelalterlichen
Endzeit , reiches, echtes Leben blithte* (S. 132).

Ein Werk, das eine solche Fiille von Stoff zu bewaltigen
hat, das jede Seite des kirchlichen Lebens (Kirchenbildung,
Lehre, Kult, Frommigkeit, Zucht, Kunst usw.) behandelt,
kann nicht beim ersten Wurf an allen Ecken und Enden
ausgereift sein. Es mufi sich erst in der Beniitzung voll-
enden. Wenn ich, vornehmlich aus meinem engeren Arbeits-
gebiet heraus, fiir die kommende Neuauflage verschiedene
Einzelverbesserungen empfehle, so moge der Verf. das nicht
als Beckmesserei, sondern als Mitarbeit an der Ausreifung
des verdienstvollen Werkes betrachten.

Der S. 21 genannte Abt Valentin war kaum Bischof von
Augsburg; vgl. M. Heuwieser, Geschichte des Bistums
Passau I, Passau 1939, 42f. — Die Moosbergsiedelung bei
Murnau (S. 28) war eine einfache mansic und hatte nicht die
Bedeutung, die ihr von mancher Seite zugeschrichen wird. — Ob
der h. Magnus ein Ire war (S. 32), wissen wir nicht. Er kann
auch Alamanne gewesen sein, Gegen die Vermutung, er habe
St. Gallen verlassen, weil dort die Columbanregel durch die Bene-
diktusregel ersetzt worden sei, hat bereits Baumann, Ge-
schichte des Allgdus 1, 97 f. Stellung genommen. — Die in
alamannischen Gribern, auch bei Schretzheim, gefundenen L&ffel-
chen als eucharistische Loffelchen anzusprechen (S. 32), ist ab-
wegiz; vgl. J. Braun, Das christliche Altargerit in seiner
geschichtlichen Entwicklung, Miinchen 1932, 265—279. — Die
Ufhlafibel wird um 700, nicht um 600 (S. 33) anzusetzen sein. —
Benediktbeuren (das die iibliche Schreibweise!) ist nicht 740
geweiht worden (S. 44), sondern um 752, wie S. 47 auch richtig
gesagt ist. — Zur Frage des Bistums Neuburg-Staffelsee (S. 46 f.) -
ist nun zu vergleichen Zeitschrift f, bayerische Landesgeschichte 13,
1941, 94—101. — Pippin war nicht Hausmeister (S:E 500"
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sondern Hausmaier. — Die Entwicklung der klgsterlichen Nieder-
lassung bei St. Afra in Augsburg (S. 545) ist wohl so zu denken,
dafi sich beim Grabe der Heiligen cine Monchszemeinde bildete,

deren Abt Bischof und deren Kirche Kathedrale des Augsburger

Sprengels war. Die Ménchsgemeinde stellte den Domklerus dar,
dem sich nach und nach weltliche Kleriker fiir die Seelsorge bei-
gesellten. Mit der Zeit wird es sich als vorteilhafter heraus-
gestellt haben, den Bischofssitz in die Stadt Augsburg selbst zu
verlegen. Dorthin zogen mit dem Bischof die weltlichen Dom-
kleriker, wihrend die Monche bei St. Afra verblichen. Spiter
verwandelte sich auch die Ménchsgemeinde von St. Afra in ein
Kanonikerstift. 1012 zog dann dort die Benediktusregel ein. —
Ottenbeuren ist der Uberlieferung nach 764 gegriindet, nicht erst
nach 800 (S. 54). — Ellwangen wurde um 750 gegriindet, nicht
um 764 (S. 55). — Bischof Udalrich hat nicht personlich an
der Lechfeldschlacht teilgenommen (S. 78). — Um Mibverstind-
nisse auszuschalten, wire S. 54 letzte Zeile vor ,niedergeschrieben’*
einzuschalten ,.erstmals. Auch wire zu empfehlen, die von
M. Weigel iibernommene Auffassung, das sog. Wessobrunner
Gebet sei bei St. Emeram in Regensburg entstanden und dort
erstmals niedergeschrieben worden, als Hypothese zu kennzeichnen. —
St. Stephan in Augsburg ist sicher unter Bischof Udalrich
gestiftet worden (968), und zwar von thm selbst (S. 85). — Als
letzter deutscher Papst gilt Hadrian VI (S. 88). — B. Embriko
von Augsburg scheint sich von dem Verdacht der Simonie gereinigt,
sich also nicht einfach unterworfen zu haben (S. 90)., — Das
Gottesgericht, das Bischof Embriko 1075 auf sich genommen haben
soll, fand der Uberlieferung nach nicht in Augsburg (S, 90),
sondern auf einem kéniglichen Tag zu Ulm statt. Im iibrigen

wird der Vorgang von dem gregorianisch gerichteten Annalisten |

von St. Blasien iiberliefert und halt nicht jedem Zweifel an seiner
Geschichtlichkeit stand: nach den Augsburger Quellen ist Embriko
selig im Herrn entschlafens — Nach Bischof Embrikos Tod hatten
die Augsburger Wigolt zum Bischof gewihlt, worauf Kénig
Heinrich seinen Kaplan Siegfried zum Bischof bestellie, Die
Reihenfolge der Ereignisse ist also umgekehrt als wir S. 91 lesen. —
Windberg war Pramonstratenser-, nicht Benediktinerkloster (S.95;
richtig S {01, = Der-Satz S, 133 68 ceien erst Frith-, dann
Mittel-, schlieflich Engel- und andere Messen gestiftet worden,
erweckt beim Leser, der in der Sache nicht zu Hause ist, die
falsche Vorstellung, als hitten sich die genannten Messegruppen
zeitlich abgeldst, was keineswegs der Fall ist. Ubrigens gab und
gibt es Engelmessen verschiedener Art; Simon meint anscheinend
die am Donnerstag gebriauchlichen Amter coram exposito zu Ehren
des Brotes der Engel. Bepfriindete Engelmessen sind kaum
namhaft zu machen; es gab wohl gestiftete, aber nicht bepfriindete
Engelmessen und Engelamter. — Die Entstehung Ettals ist anders
verlaufen als es S. 136 dargestellt wird. Ettal wurde 1330 als
Benediktinerstift gegriindet und 1332 mit Ménchen aus Reichen-
bach besiedelt. Dem Benediktinerstift war ein Ritterstift ange-
gliedert, das um 1350 wieder einging. — . Nach den neuesten
Forschungen (vel. B. Kraft, Andechsér Studien 1, Miinchen
1937, 155--260) entstand in Andechs um 1392 ein Benedik-
tinerkloster, das um 1410 durch ein Augustinerchorherrnstift
abgelost wurde, um 1455 wieder einem Benediktinerkloster Platz
zu machen (zu S. 136). — Kloster Zimmern (S. 136) ist nicht
wiederholt gewandert, sondern nur einmal, von Stahelsberg nach
Zimmern. — Die Augustinereremiten (S, 137) haben in Mindel-
heim nicht einen anderen Eremitenorden abgeldst, sondern das
Wilhelmitenkloster zu Bedernau hat sich um 1256 in cinen Augu-
stinerkonvent umgewandelt, und dieser ist dann 1263 nach Mindel-
heim iibergesiedelt. — Maihingen (S. 137) ist bereits 1437
gegriindet und von Gnadenberg aus besiedelt worden. — Zu den
Hostienwundern wire P. Browe, Die eucharistischen Wunder
des Mittelalters, Breslau 1938, heranzuziehen. — Unter Jahrtag
(S. 139) verstehen wir den jahrlichen Gedachtnisgottesdienst fiir
eimen Verstorbenen, nicht die alljahrliche Feier eines Kirchen-
festes. — Druckereien (S. 143) gab es vor 1500 auch noch in
anderen heute bayerischen Stidten, z. B. in Lauingen, Memmingen.
— Ablasse wurden einer Kirche nicht ausschliefilich gegen Geld

verlichen (S. 148). — Nicht recht verstindlich ist mir der Satz
(S. 148): Von solchen ortlichen Ablissen konnte schon ein kleiner
Privatmann wie Degenhart Pfeffinger in seiner Kirche zu Salmanns-
kirchen etwa fiir 750 Jahre besitzen. — Wenn Bischéfe gegen
cine Stadt, die einen sittenlosen Geistlichen bestrafen wollte, Stel-
lung nahmen, so nicht deshalb, weil sie die Unsittlichkeit des
Klerus zu schiiizen beabsichtigten, sondern deshalb, weil sie das
Vorgehen -des Rates als Einbruch in die geistliche Rechtssphire
betrachteten (S. 150). — In Mindelheim bestand nicht ein
Klarissen- (S. 170), sondern ein Franziskanerinnenkloster. Daf
der Augsburger Bischof auf Betreiben der Oberin dieses Klosters
gegen Johannes Wanner einschritt, ist nicht bekannt. — Es steht
nicht unbedingt fest, daf Sebastian Lotzer die 12 Artikel der
Oberlinder Bauernschaft verfafit hat (S. 189). Fiir die Verfasser-
schaft kénnen auch Hubmaier und Schappeler in Frage kommen. —
Wiedertaufer (S. 200) gab es auch (1528) in Mindelheim,
woriiber ich Naheres in meiner Geschichte der Stadt Mindelheim
bringen werde. — Statt Kaiser (S. 208) schreibt man zutreffender
Kiser; vgl. F. Leeb, Leonhard K#ser, Miinster (Westf.) 1928,
18f. — Der S. 365 angefithrte Schwenckfeldianer hief Adam
Reiser, nicht Reisner. Er wird mit dem Mindelheimer Stadtschreiber
Adam Reifiner, der tbrigens auch zu Schwenckfeld Beziehungen
hatte, kaum etwas zu tun haben. — Der Augsburger Kardinal-
bischof hieh Otto Truchsef v. Waldburg, nicht Otto v. Truchseh
(S. 372). — Als Verfasser-der Schrift ,,Deutschland in seiner
tiefen (!) Erniedrigung” (S. 541) wird neuestens der Niirnberger
Jurist Dr. Johann G. Leuchs zu erweisen gesucht; vel. Historische
Zeitschrift 166, 1942, 196, — Sehr miBverstandlich ist die Aus-
drucksweise, am Himmelfahrtsfest sei ,,eine Puppe zur Kirchen-
decke™ hinaufgezogen worden (S. 564). Es handelt sich um die
Figur des Auferstehungschristus. — Zur katholischen Erweckungs-
bewegung (S. 592 f.) wire J. Rottenkolber, Geschichte des
Allgaus. Das 19. Jahrhundert, Miinchen (1938), 236238,
heranzuzichen gewesen. — Statt Hiittenried S. 592 A. I. Hutten-
ried. — Feneberg (S. 593) war nicht an der Hochschule, sondern
am Gymnasium zu Dillingen Professor. — Schmid war in Thann-

_hausen Benefiziat, nicht Pfarrer (S. 594). — Bei den Ausfithrungen

iiber Sailer vermifit man Hinweis auf Ph. Funk, Von der Auf-
klarung zur Romantik, Miinchen 1925. — S. 724 A. 32 ware
als das mafigebende Werk Th. Specht, Geschichte der ehe-
maligen Universitit Dillingen, Freiburg i. Br. 1902, anzufiihren
gewesen. Uberhaupt weist das Literaturverzeichnis trotz seines
Umfanges (S. 687—701) manche Liicken auf. Vor allem vermift
man so wichtige Reihenwerke wie das Corpus Catholicorum und
die Reformationsgeschichtlichen Studien und Texte.

In der Ausstattung ist geschehen, was gegenwarlig
moglich ist. Dank verdient die Beigabe von Karten und von
Abbildungen kirchengeschichtlich bedeutsamer Personlich-
keiten und Statten. Wenn ich vorschlage, bei einer Neuauflage
die Anmerkungen groBer zu drucken und an anderer Stelle
unterzubringen als samtliche am Schluf des 2. Bandes, <o
spreche ich wohl den meisten Beniitzern aus dem Herzen.

Dillingen a. d. D. Friedrich Zoepfl.

Aland, Kurt. Spener-Studien. Arbeiten zur Geschichte des
Pietismus 1. [Arbeiten zur Kirchengeschichte, hrsg. von E. Hirsch
und H. Lietzmann 7§, 28.] Berlin, Walter de Gruyter & Co.,
1943 (213'S. er. 8Y). M. 14,

Diese Studien setzen sich aus zwei ungleichartigen Ab-
schnitten zusammen. Im ersten Teil sind sie Untersuchungen
zu Philipp Jakob Speners: ,,Pia desideria®, Ihre zweite
umfassendere Halfte macht Angaben iiber Archivhestinde:
zu Speners letztem Lebensabschnitt als Konsistorialrat und
Propst an St. Nicolai in Berlin und teilt einschlagige Akten-
stiicke mit.
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Die Untersuchungen des ersten Teils gelten der Ent-
stehungs- und Uberlieferungsgeschichte der berithmten Ab-
handlung, threm Inhalt samt den Gutachten von Speners
Schwigern zu ihr, ihren Quellen und Abhéngigkeiten, ihrem
Echo und ithrer Wirkung. Bekanntlich erschienen die ,,Pia
desideria® im Jahre 1675 zum erstenmal als Einleitung zu
einem Neudruck der ,Postille Johann Arndts von 1606
und kamen unmittelbar nachher i neuer Bearbeitung als
Sonderdruck heraus. Von dieser Einzelausgabe ,,ist die
historische Wirksamkeit ausgegangen™ (S. 7). Sie liegt
auch dem selbstindigen Abdruck zugrunde, den Aland
schon kurz vor dem Erschemnen unseres Buches besorgt hat
(Kleine Texte fir Vorlesungen und Ubungen, hrsg. von
H. Lietzmann, Nr. 170, Berlin 1940). Uber Speners Ver-
haltnis zu verwandten theologischen Schriftstellern, insbeson-
dere zu dem vielgenannten Labadie, urteilt Aland recht
abwagend, der Beweis einer unmittelbaren Abhangigkeit
lasse sich nicht erbringen. ,,Wir befinden uns immer i der
gleichen Atmosphire des Strebens nach einer Reformation
der m der Kirche und im Christentum eingerissenen Mif-
stinde, nach einer Verwirklichung der christlichen Theorie,
nach einer praktischen Auswirkung der Frommigkeit auf
das Leben der Christen® (S. 57). Sehr starken Einfluff
auf Speners Auffassungen iibte die StraBburger evangelisch-
theologische Fakultdt, insbesondere — woriiber freilich auch
in unserer Arbeit noch nicht endgiiltiz befunden werden
kann — ihr Mitglied Dannhauer aus. Es konnen zahlreiche
Urteile iiber die ,,Pia desideria® nachgewiesen werden, die
in der Hauptsache zustimmend lauten.

Aland rechnet in dem Buch mehr als in den ,,Kleinen Texten™
damit, dafz der als B bezeichnete Druck der ,,Pia desideria® vom
Herbst 1675 iiberhaupt nicht existierte. Lag dieses Ergebnis nicht
von vorneherein nahe? Anderseits wire die Aufzihlung der Aus-
gaben aus ,Kleine Texte® S. IIIf. im Buch wohl am besten
wiederholt worden.

Dat Spener von 1691 bis zu seinem Tode 1705 hier
in Berlin wirkte, war AnlaB, die Materialien iiber ihn im
Geheimen Staatsarchiv, in der Staatsbibliothek, im Stadt-
archiv und im Archiv der Nikolaikirche zu besprechen und
Wesentliches aus ihnen gleich zu drucken. Auf Einzel-
mitteilungen aus den Angaben iiber die Archive und aus
dem Aktenbefund muk ich an dieser Stelle verzichten. Der
Aktenanhang = unseres Buches - zahlt nicht weniger als
73 Nummern. Es mag nur vermerkt sein, daf zum Beispiel
die ,,nahezu unbekannte”, aber fiir ihresgleichen bezeich-
nende Geschichte des Archivs von St. Nicolai erdrtert wird,
obwohl ,,der tatsdchliche Beitraz, den® es ,,zur Berliner
Wirksamkeit Speners liefert . . ., an dem gemessen, was
man hier eigentlich erwarten sollte, sehr diirftig” ist (S. 96).

Der Verf. geht seinen Fragen meist bis in ihre letzten
Verastelungen nach. Besonders viel Sinn zeigt er fiir biblio-
graphische Ermittelungen und literarische Abhangigkeits-
verhiltnisse. Er tut viel niitzliche Vorarbeit fiir die Spener-
Biographie auf archivalischer Grundlage, durch die das bis
heute mafgebliche Werk von Paul Griinbers, Gottingen
1893—1906. einmal ersetzt werden soll.

Berlin. A. Schniitgen.

Rougt de Journel, M. ], S. ], Nonciature de Litta,
1787—1799. Citta del Vaticano, Biblioteca Apostolica Vati-
cana, 1943 (LXVIII, 452 S. gr. 89).

Lorenzo Litta, SproBling einer Mailander Grafenfamilie,
war von 1794 bis 1797 Nuntius in Warschau gewesen.

Da er sich hier als tatkraftigen und begabten Diplomaten
bewahrt hatte, wurde er anschlieRend von Papst Pius VI
als auBerordentlicher Nuntius an den russischen Zarenhof
geschickt. Seit zwolf Jahren war dort kein offizieller Ver-
treter Roms mehr erschienen. Littas Sendung war duBerlich
durch die Feierlichkeiten der Kronung des Zaren Paul I
(1796—1801) veranlaBt.  Ihr eigentlicher Zweck war
aber die Neuorganisation der katholischen Kirche in Ruk-
land, die durch die Zarin Katharina II, die Mutter Pauls I,
weitgehende Einschrinkungen erlitten und durch die Tei-
lungen Polens betrachtlichen Zuwachs bekommen hatte.
Litta loste seine Aufgabe gut. Nach geschickter Uber-
windung verschiedener Schwierigkeiten gelang thm im Jahre
1798 die Errichtung einer russischen lateinischen Kirchen-
provinz mit dem schon seit 1783 bestchenden Erzbistum
Mohilev (Mogilew in WeifruBland) und den funf Suffra-
ganbistiimern Wilna, Samogitien, Luzk-Schitomir, Kamenetz
und Minsk. Auch die Wiederherstellung der von
Katharina II ginzlich unterdriickten Hierarchie des grie-
chisch-unierten Ritus brachte er zuwege (ruthenisches Erz-
bistum Polozk mit den beiden Suffraganbistiimern Brest-
Litowsk und Luzk). = Littas russische Nuntiatur ist aufs
engste auch mit der Leidensgeschichte des Papstes Pius VI
verkntipft. An ihn hatte sich namlich der Papst nach dem
Uberfall der Franzosen auf den Kirchenstaat im Marz 1799
gewandt, um die Vermittlung des ihm von einem fritheren
Besuch her personlich bekannten Zaren zu erlangen.
Welchen Widerhall sein Hilferuf in Petersburg weckte,
erhellt daraus, daf Paul I ithm nicht blok Petersbure oder
Moskau als Regierungssitz anbot, sondern sich auch bereit
erklarte, bewaffnete Streitkrifte zu senden, was indes beides
der Pontifex ablehnte. — Auch fiir die Geschichte des
Malteser Ritterordens ist Littas Petersburger Tatigkeit von
Bedeutung geworden. Unter seiner Beratung errichtete
Paul I ein russisches Grofipriorat dieses Ordens, ernannte
Littas Bruder, den Grafen Julius Litta, zum GroBprior
desselben, ihn selber aber zum GroBalmosenier, und als
Napoleon Malta besetzte, da nahm er zuerst den Titel eines
Protektors des Ordens an, ja schlieflich lief er sich sogar
zu seinem GroBmeister erwahlen (an Stelle des abgedankten
Grofimeisters Ferd. Hompesch). Da der Papst einen
Schismatiker in dieser Wiirde nicht bestitigen konnte, gab
es eine starke Abkithlung zwischen diesen beiden bisher so
freundschaftlich sich gegentiberstehenden hohen Macht-
tragern. Eine von Paul I vermutete Indiskretion des Papstes
bzw. seiner Umgebung in Sachen der russischen Hilfe-
leistung gegen die Franzosen vertiefte die Verstimmung.
Als ithr Opfer mufte Litta im Mai 1799 beinahe iiber
Nacht die Stitte seines zweinjahrigen erfolgreichen Wirkens
verlassen. '

Damit sind die Hauptpunkte der Petersburger Tatigkeit
Littas, wie sie sich in der vorliegenden Aktenpublikation
widerspiegelt, kurz umschrieben. Versteht sich, daf daneben
noch manches andere vorkam. So enthalten z. B. die Doku-
mente fir die Geschichte des nach seiner Aufhebung zunichst
in Rufland noch weiterbestehenden Jesuitenordens einige neue
Einzelheiten. Auch auf die kirchlichen Zustinde im deutschen
Nordosten, in den durch die polnischen Teilungen an Preufien
gekommenen Gebieten fallen Streiflichter. Bemerkenswert
erscheint hier vor allem, daf die Ditzese Ermland vom
Nuntius als zur Metropole Gnesen gehorig erklart wird,
wiahrend doch die Ermlinder seit dem Untergang des Erz-
bistums Riga in der Reformationszeit behaupteten, exemt
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zu sein (siehe insbesondere die umfangreiche Schlufrelation
des Nuntius, deren neunter Artikel von der Lage der katho-
lischen Kirche in jenen Teilen des ehemaligen Polens
handelt, die zur preuBischen Krone gekommen waren;
S. 441—443).

Wie es sich bei den Herausgebern von Nuntiaturberichten
als Brauch herausgebildet hat, verarbeitet auch Rouét de
Journel sein dargebotenes Aktenmaterial (S. 1—445) in
einer umfanglichen Einleitung (S. VII—LXV) zu einem
geschichtlichen Gesamtbild der Petersburger Nuntiatur
Littas. Man kann iiber diese Gepflogenheit verschieden
denken. Sicher scheint zu sein, dak die der Offentlichkeit
erstmals unterbreiteten Berichte dadurch viel von dem Reiz
der Unmittelbarkeit verlieren. Manch einer, der sonst ge-
zwungen ware, diese selbst- zu studieren, begntigt sich mit
den abgeleiteten Ausfiihrungen des Bearbeiters. Andrerseits
muls zugegeben werden, dak zur monographischen Ver-
wertung des edierten Materials in der Regel niemand so
geeignet ist, als eben sein Herausgeber. Dies wifft gerade
auch in unserem Falle zu. Es wird nicht viele geben, die
dic etwas verworrene Geschichte der katholischen Kirche
RuBlands so beherrschen wie Rouét de Journel. Die Akten-
edition selbst aber ist mit jener vorbildlichen Exaktheit be-
sorgt, von der schon die Bearbeitung der russischen Nun-
tiaturberichte Arezzos durch thn Zeugnis abgelegt hat (Non-
ciature d’Arezzo en Russie, 1802—1806. 2 Bde., Vat.
Druckerer 1922/27).

Bemerkt sei noch, daB das vorliegende Werk Papst
Pius XII zum 25jahrigen Bischofsjubilium von der Ver-
waltung der Vatikanischen Bibliothek gewidmet ist.

Braunsberg (Ostpr.). Josef Oswald.

Kiihle, Heinrich, Sakramentale Christusgleichgestaliung.
Braunsberg 1939 u. 1943.

Unter diesem Titel gab der Braunsberger Dogmatiker
Heinrich Kiihle eine sehr beachtenswerte Studie zur
allgemeinen Sakramententheologie heraus®. Es handelt sich
um die Frage, inwiefern die Sakramente eine Gleichgestaltung
mit Christus bewirken. Naherhin ist das eigentliche Anliegen,
aufzuzeigen, mwiefern die sakramental bewirkte Gnade
uns Christus gleichgestaltet; allerdings wird in der Unter-
suchung die Gleichférmigkeit mit Christus, dem Hohen-
priester, die der sakramentale Charakter bewirkt, mit-
beriicksichtigt.

Der I. Teil behandelt die Grundlagen. § 1: ,Mysterium
Christi” ist ein lichtvolles Kompendium der gesamten Christo-
logie, das den inneren Konnex der einzelnen Teile dieses Trak-
tates: Unio hypostatica, Perichorese, Einheit der Sohnschaft,
Communicatio idiomatum, theandrische Tatigkeiten gut aufweist.

Da der Verf. sich aufs engste an den h. Thomas anlehnt, vertritt

er auch die Einheit des: Daseins bei Christus und macht diese
Lehre seinem Zwecke, den inneren Zusammenhang zwischen den
Teilen aufzuhellen, dienstbar.

§ 2: ,Mysterium reparationis” skizziert kurz die Wieder-
herstellung des Menschen im Geheimnisse der Gnade. Die Aus-
fithrungen, die die thomistische Lehre von der Menschheit Christi
als der causa instrumentalis oder dem Heilsorgan der Gottheit
voraussetzen (vgl. n. 19, S. 30), wurzeln in der Feststellung: Die

t Als Beilage zum Personal- und Vorlesungs-Verzeichnis der
Staatlichen Akademie (Lyceum Hosianum) zu Braunsberg.
I: Wintersemester 1939/40 (38 S.), Il: Sommersemester 1943
(54 S.). Da in beiden Teilen die Nummern durchlaufend sind,

wird nach thnen zitiert.

Wiederherstellung der gefallenen Menschheit ,.ist ganz Wirkung
des Logos und ganz Wirkung der Menschheit Christi, jedoch unter
verschiedener Riicksicht. Und deshalb ist die Wirkung im Sein
dhnlich dem Sein des Logos und #hnlich der Menschheit Christi
als dem Werkzeug. M. a. W.: die vollendete Wirkung, die
Wiederherstellung, ist ,consortium divinae naturae’, Ahnlichkeit mit
dem Sein Gottes und Fihigkeit zur beseligenden Anschauung
Gottes, da sie Wirkung der Gottheit als causa principalis ist, und
insofern ist der erloste Mensch iibernatiirliches Ebenbild des drei-
einigen Gottes, Indes, nur der l.ogos hat die menschliche Natur
mit seiner Person vereinigt, und darum ist die Wiederherstellung
als Gnade der Kindschaft in der Kraft der causa principalis die
Gleichférmigkeit mit dem ewigen Sohne Gottes. Aber der Logos
hat die Wiederherstellung bewirkt durch seine heiligste Menschheit
als instrumentum conjunctum, und darum ist die Gnade der Kind-
schaft zugleich und unabtrennbar Gleichférmigkeit mit dem Menschen
Jesus Christus, Gottes natiirlichem Sohne aus Maria, der Jung-
frau (n. 18, S. 27). ,Wie wohl die Heiligungsgnade in ihrem
Ansichsein stets die gleiche ist, so ist jedoch die in ihr und mit ihr
gegebene Christusformigkeit (als instrumental bewirkt) unter-
schieden. Die Einzigkeit des Mittlers und die Einmaligkeit des
Verdienstes im Todesleiden hindern nicht eine Verschiedenheit in
der Ausiibung der instrumentalen Titigkeit. Es leuchtet ein, daf
die mittlerische Tatigkeit per meritum allein nicht die gleiche
instrumentale Verdhnlichung bewirkt, wie die per meritum et effi-
caciam quamdam durch die h. Menschheit Christi bewirkte' (n. 19,
S. 30). Dak auch auf manche andere Lehren, z. B. von dem
Mittlertum Christi, der gratia capitis und dem Corpus Christi
mysticum, Licht fallt, sei nebenbei bemerkt.

Nach diesen Prolegomena kommt der 1I. Teil zu dem
eigentlichen Gegenstande der Studie, § 3: Mysterium christia-
num. - Die Untersuchungen gehen davon aus, daB die Sakra-
mente sowohl Bilder als auch Zeichen sind, kurz Bildzeichen,
und zwar der Wirkung (Gnade), die sie hervorbringen, und
der iibergeordneten Ursache (Gott und Menschheit Christi
als instrumentum conjunctum der Gottheit). Naherhin ist das
Sakrament bekanntlich signum demonstrativum, prognosticum
(propheticum) und rememorativum. K. sagt wohl mit Recht,
dak das signum prognosticum nur einschluBweise im
signum demonstrativum enthalten ist: beide liegen nicht:auf
einer Ebene (vel. n. 28, S. 12£.). Der Satz: ,,sacramenta
efficiunt, quod significant® trifft im eigentlichen Sinne nur fiir
das signum demonstrativum zu. Inwiefern sind die Sakra-
mente signa rememorativa, Zeichen der Erlosungstat Christi?
Das ist die Frage, auf die es vor allem ankommt. K. geht
soweilt, daf er meint, jedes Sakrament versinnbilde ein kon-
kretes Datum aus dem Leiden oder Leben (es ist nicht gerade
notwendig, daf die passio ipsa symbolisiert wird) Christi.
Er halt es sogar fiir angingig, daB eine Haltung, eine opfer-
bereite und durch das Opfer erhiirtete Gesinnung als vor-
bildliches Konkretum gelte. In diesem Sinne ergibt sich eine
siebenfach verschiedene Teilnahme am Herrenleiden. Im ein-
zelnen symbolisiert die Taufe das Begrabnis des Herrn,
die Firmung die Herabkunft des HI. Geistes auf Christus
bei der Taufe, die BuBe das (ungerechte) Gericht vor
Pilatus, dem der Herr sich frawillig stellte, die Letzte
Olung die Olbergstunde Christi, die thn in eroBter seeli-
scher und kérperlicher Qual zeigte; die Priesterweihe
die feierliche Stunde im Abendmahlssaale, wo er selbst zum
ersten Male das nt. Opfer feierte. Das Urbild der Ehe
siecht K. in jener stindigen Gesinnung Christi der Hingabe
an seine Kirche, der unwandelbaren Liebe und Treue bis
zum &auBersten Einsatz. Bei der Eucharistie wird das
sacramentum 1n fieri und in factum esse unterschieden.
Wahrend jenes Nachbildung des Opfers am Kreuze ist, ist
in diesem ,,nur ein Abbild des am Kreuze gestorbenen Herrn
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gegenwartig” (n. 34bis, f, II, S. 39). Die sakramen-
tale Gnade der einzelnen Sakramente ist nichts anderes
als diese ,,je und je verschiedene anteilsweise Gleichgestal-
tung mit Christus®. :

Im Gegensatz hierzu ist die Vorbildlichkeit beim sakra -
mentalen Charakter nicht in emem Einzelereignis des
Lebens Christi zu suchen. ,,Die causa exemplaris liegt viel-
mehr in jenem Konnen Christi, wodurch er den
Cultus divinus legitim vollzog™ (n. 36, S. 50).

Aus dieser kurzen Ubersicht diirfte sich ergeben, daB
es sich bei allem engen Anschluf an Thomas, den K. klar
und lichtvoll zu interpretieren weis, um eine durchaus selb-
standige spekulative Leistung handelt. Auf manche bislang
weniger geklirte Fragen der allgemeinen Sakramentenlehre
fallt iiberraschendes Licht. Manche Schriftstellen und Viter-
texte erhalten emne tiefere Deutung. Widerspruch diirfte
vor allem die Bezichung des signum rememorativum der
einzelnen Sakramente auf konkrete Einzelereignisse des
Lebens und Leidens Christi und damit die Bestimmung der
gratia sacramentalis begegnen, so aszetisch wertvolle An-
regungen auch gerade diese Ausfithrungen bieten. FEin
Beweis hierfiir wird sich wohl schwerlich fiihren lassen.
Eine Schwierigkeit liegt vor allem darin, daB der Begrniff
,,Geschehnis im Leben Christi®* so weit gefaBt werden muf.
Man denke an das Ehesakrament, das e Abbild emner
Gesinnung Christi ist. Wenn somit auch manches noch einer
weiteren Klarung und einer eingehenderen Begriindung
bedarf, so ist doch die Dogmatik dem Verf. fiit seine tiberaus
anregende und originale Studie zu nicht geringem Dank
verpflichtet.

Paderborn. J. Brinktrine.

Arseniew, Nikolaus von, Ostkirche und Mysti'k. 2. ver-
mehrte  Auflage. Miinchen, Emst Reinhardt, 1943 (VIII,
202 S. 89). :

Der erste Teil des iiberaus ansprechenden und anregenden
Werkes beschreibt allgemein den Geist der morgenlindischen
Kirche. Es ist der Geist der Auferstehung und Verklirung,
der auch bei uns in den letzten Jahrzehnten so viele Freunde
gewonnen hat, seit wir thn von den Mosaiken der alten
Basiliken abgelesen haben, sicherlich auch nicht unbeeinflufit
von der wachsenden Kenntnis der Liturgie des Ostens. Mit
diesem Geist eint sich, wieder dhnlich wie in unserer neuzeit-
lichen Religiositit, der Gemeinschaftsgedanke, der in der
Eucharistie seine konkrete Erfiillung findet. Trotzdem fehlt
ihm keineswegs der BuBgeist.

Im 2. Teil arbeitet A. besonders gut den Gegensatz
von griechischer und christlicher Mystik heraus: dort die
rein gedankliche Verbindung mit der hochsten Idee und die
Erfolglosigkeit einer kosmischen Harmonie wegen der in sich
bosen Materie, hier die ganz persénliche Verbindung mit
dem menschgewordenen Gott und die erst durch die Siinde
gebrachte, aber durch die Erlosung aufgehobene Disharmonie.
Das der griechischen Ratlosigkeit notwendige Ubel wird
durch die eschatologische Schau des Christen vollstiandig
iiberwunden.

Fiir die Gegeniiberstellung der ostlichen und westlichen
Mystik des Christentums scheint wichtiger als das Aufzeigen
der feinen Unterschiede das Hervorheben der richtigen Mitte:
Mystik ist ein wahres Gegenwartserlebnis, das aus dem
Glauben geschopft ist. Es muf ein brennendes und doch
niichternes Gefiihl auslosen, das weder die Schlechtigkeit der

Welt, noch die Macht des Teufels, noch die Realitat und
Harte des Kreuzes verkennt. Gerade der im Glauben mit
dem verklart lebenden Christus vereinte Mystiker wiinscht
nichts sehnlicher als die ethische Vereinigung und Verdhn-
lichung mit dem gekreuzigten Herrn. Die jubelnde Begeiste-
rung fiir Christus muf — und das betont gerade der Osten —
niichtern sein und darf nicht in sinnliche Gefiihle zerflattern,
wie es die Brautmystik des Mittelalters in allzu konkreter
Schau des historischen Christus nicht selten hat geschehen
lassen. Besonders befruchtend ist der Gedanke des ,,Keims*:
das gottformige und gottverbundene Leben kommt nicht erst
mit der Parusie, es ist schon da, man muf nur lebendig
davon durchdrungen sein.

Den Unterschied zwischen erworbener und eingegossener
Mystik scheint der Osten nicht zu kennen. In der Wahrheits-
frage weist A. mit Recht darauf hin, daf selbst wenn das
Unterbewuftsein am Zustandekommen des mystischen Er-
lebens beteiligt ist, dessen aufzergewohnliche Kraft noch eine
Ursache fordert. Auch das uns so wichtige Problem der
Notwendigkeit der Mystik fiir die Vollkommenheit behandelt
A. nicht ausdriicklich; er 16st es aber doch indirekt durch
seine ganze Darstellung: Mystik ist wesentlich Liebe, nicht
Schauen und sie stellt das rechte Verhalinis zwischen Ge-
schopf und Schopfer her. Dieser Einigungsweg ist
zweifellos der letzte und notwendige Abschluf des Voll-
kommenheitsstrebens, wahrend das Gleiche weder von
FExtasen noch von dunkler Schau des Trinitdtsgeheim-
nisses gilt. :

So kann man fiir A.s vorziigliches Werk nur dankbar sein.

Konigstein 1. T. E. Raitz'v. Frentz.

Wenger, Leopold, Canon in den rémischen Rechisquellen
und in den Papyri. Eine Wortstudie. [Sitzungsbericht der
Akademie der Wissenschaften in Wien, philosophisch-histo-
rische Klasse, 220. Bd,, 2. Abhandlung.] Wien und Leipzig,
Holder — Pickler, Tempsky, 1942 (194 S. 8°).

Dem von Franz Joseph Dolger ¥ in Angriff genom-
menen Problem Antike und Christentum will auch W.s
Studie dienen. Denn wie der Kirchensprache, so ist auch
der heidnischen Antike Canon ein gelaufiger Terminus (S. 8).
Fiir die Antike ist ,,ein vortrefflicher Wegweiser” die Arbeit
von Herb. Oppel, KANQN, Zur Bedeutungsgeschichte
des Wortes und seiner lateinischen Entsprechungen (regula-
norma), in: Philologus, Supplementband 30,4, 1937, die
aber kulturgeschichtliche Zwecke verfolgt. Demgegeniiber
war die Aufgabe des Rechtshistorikers naturgemaf eine
andere. Dabei war Verf. bemiiht, die Zeugnisse in den
Quellen des romischen Rechts, soweit moglich, in vollstdn-
diger Sammlung und iibersichtlicher Anordnung darzubieten.

Ausgehend von der sinnlichen Grundbedeutung xavar =
MeBgerat, wird im ersten Abschnitt Canon und Aequitas behandelt.
Der zweite zeigt Canon als wirtschaftsrechtlichen
Terminus, singuldr schon in einem Papyrus aus der Zeit Hadrians
vorkommend, aber erst seit dem vierten nachchristlichen Jahr-
hundert geldufig, um die regelmifige, fest umschriebene Steuer-
auflage (im Gegensatz zu allen Zuschligen) oder sonstige Abgabe
(Pachtzing) zu bezeichnen. Hier wird die Grundbedeutung des
griechischen Lehnwortes, die auf Ordnung, Geradheit, Festigkeit
hinweist, sichtbar, Verf. hitte in diesem Zusammenhange darauf
hinweisen konnen, daf auch im heutigen kirchlichen Gesetzbuch
noch sich Canon in der Bedeutung Mietzins, Pachtschilling findet
(cc. 1541 s.). Der dritte Abschnitt untersucht die entsprechenden lat.
Termini fiir #0v¢»: regula und norma und ihre verschiedenartige
Verwendung in der Jurisprudenz und der kaiserlichen Gesetz-
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gebung. Der folgende beweist den synonymen Gebrauch von
#aveov und regula bei Justinian und der letzte die Verwendung
des Wortes Canon in der kaiserlichen Gesetzgebung des 5. und
namentlich des 6. Jahrh. im Sinne einer kirchenrecht-
lichen Vorschrift Den gegebenen Anlaf benutzt der Verf.,
um zu Justinians Cisaropapismus Stellung zu nehmen. Zum
Schlub weist er auf weitere Forschungsaufgaben hin und nennt
darunter an erster Stelle eine seiner Arbeit entsprechende Unter-
suchung, die aus den kirchlichen Quellen aller Art ge-
schopft ist.

Die griindliche und gediegene Studie, deren reicher
Inhalt nur’ angedeutet werden konnte, empfiehlt sich selbst.

Freiburg 1. Br. Theodor Gottlob.

Liuzzi, Ferrutius A., Dr. iur. can. et civ., Commentarius de
singulis delictis in iure canonico — De delictis contra
auctoritates ecclesiasticas (cann. 2331—2340). Rom, Officium
Libri Catholici, 1942 (XVI u. 164 S. gr. 8°).

Die bedeutsamste Reform, die uns die kirchliche Rechts-
erneuerung gebracht hat, ist die gemeinrechtliche Wieder-
herstellung des kirchlichen Gerichtswesens, das im Laufe der
letzten Jahrhunderte zur Bedeutungslosigkeit abgesunken und
zum fast volligen Erliegen gekommen war. Mit dem Wieder-
erstehen der gemeinen Gerichte war jedoch die seit einem
halben Jahrtausend in der Kirche vorherrschende Abneigung
gegen die Justiz keineswegs iiberwunden. Dies zeigt sich
heute u. a. noch auf dem Gebiet der Strafrechtspflege, die
nach wie vor iiberwiegend in den Handen der Verwaltung
liegt, obwohl der gemeingerichtliche Weg in Strafsachen
fast allgemein freisteht und wenigstens bei Verhangung der
schwersten Sithnstrafen auch beschritten werden miifte. Es
ist daher — von den Bediirfnissen der Praxis her gesehen —
nicht verwunderlich, wenn der besondere Teil des kirch-
lichen Strafrechtes bislang nicht die ihm gebiihrende Behand-
lung erfahren hat.

Dieser mangelnden theoretischen Wiirdigung will Liuzzi,
ein Rechtsgelehrter aus dem Laienstande, abhelfen und legt
uns als Probe seines Konnens eine Untersuchung iiber die
Straftaten gegen die kirchliche Autoritit vor (cc. 2331—
2340). Es handelt sich hier um jene Strafsatzungen, die
unmittelbar dem Schutz der Kirchenverfassung und der Be-
tatigung der kirchlichen Hirtengewalt dienen, ohne Zweifel
die schwierigste, aber auch interessanteste Materie aus dem
besonderen Teil des Strafrechtes. Unter ausgiebiger Ver-
wertung der kirchlichen wie der weltlichen, insbesondere der
deutschen Strafrechtsliteratur zeigt Verf. eine gute Methodik
und versteht es, in der sachlichen Abwigung der Probleme

den Weg der Mitte zu finden.

Nach einer kurzen Einleitung iiber die Straftaten gegen die
Kirche im allgemeinen werden im 1. Kap. die formalen Besonder-
heiten der Straftaten gegen die kirchliche Autoritit aufgezeigt und
einige Probleme, die das allgemeine Strafrecht aufgibt, im Hinblick
auf die in Rede stehenden Delikte gestreift. In den. Kap. 2—12
werden die einzelnen Straftatbestinde in folgender Ordnung ab-
gehandelt: Ungehorsam und Verleitung zum Ungehorsam gegen
Befehle des Papstes bzw. des eigenen Oberhirten (Kap. 2), Ver-
schworung gegen dieselben (Kap. 3), Anrufung eines Allgemeinen
Konzils gegen Anordnungen des Papstes (Kap. 4), Verletzung der
Verkehrs- und Anordnungsfreiheit des HI. Stuhles (Kap. 5), An-
ordnungen gegen Freiheit und Rechte der Kirche (Kap. 6), Be-
hinderung der kirchlichen Hirtengewalt (Kap. 7), Zugehérigkeit zu
Freimaurerverbinden und #hnlichen Vereinigungen (Kap. 8), Be-
hinderung der kirchlichen Hirtengewalt in den Pfarreien (Kap. 9),
Mifachtung und Verletzung von Besserungsstrafen (Kap. 10), un-

rechtmifiiges Gewihren des kirchlichen Begribnisses (Kap. 11)
und das hartnackige Ausharren in der Besserungsstrafe (Kap. 12).
Von der Systematik des Gesetzes wird dabei nur insofern abge-
wichen, als fiir die Verschworung (c. 2331 § 2 S. 1) ein eigenes
Kapitel angesetzt und beziiglich des c. 2338 § 4 kritisch bemerkt
wird, daB diese Bestimmung besser in der Lehre vom Interdikt
angebracht sei (p. 141). M. E. hitte sich Verf. um eine weit-
gehendere Aufgliederung und Zusammenfassung unter dem Gesichts-
punkt des jeweils geschiitzten Rechtsgutes bemiihen diirfen.

Bei der Darstellung der einzelnen Straftatbestinde schickt Verf.
einen kurzen Uberblick iiber die jeweilige geschichtliche Entwick-
lung voraus und erdrtert sodann das geschiitzte Rechtsgut, den
Titerkreis, den Kreis der von der Straftat Betroffenen, den objek-
tiven Straftatbestand, die subjektiven Voraussetzungen der Tat-
begangenschaft und die vorgesehene Strafdrohung. Besonders ver-
dienstlich sind die von gutem juristischen Verstdndnis zeugenden
Auseinandersetzungen iiber die Fragen, wann ein Formaldelikt vor-
liegt, in welchen Fillen ein Deliktsversuch moglich ist und inwie-
weit eines der in Rede stehenden Delikte durch Tatfahrlissigkeit
begangen werden kann.

Mit der Schwierigkeit, den Tatbestand des hartnickigen Un-
gehorsams (c. 2331 § 1) in das Strafrechtssystem des CIC einzu-
bauen, hat sich Verf. etwas leicht getan. Er schlieBt den Un-
gehorsam gegen Gesetze aus, weil hierfiir die gesetzlichen Straf-
drohungen bzw. die allgemeine Strafdrohung des c. 2222 § 1 hin-
reichten, und ebenso den Ungehorsam gegen Strafgebote (S. 24).
Dazu bietet c¢. 2331 § 1 keinerlei Handhabe; mit den Worten
legitime praccipere vel prohibere werden Hoheitsakte jeder Art
(Gesetz, Urteil, Befehl) bezeichnet, die irgendetwas gebieten oder
verbieten, und zwar ohne Riicksicht darauf, ob das Zuwiderhandeln
bereits anderwirts mit Strafe bedroht ist oder nicht. Den Schliissel
zum richtigen Verstindnis gibt das Wort pertinaciler: es muff eine
hartnickige Gehorsamsverweigerung sein, die sich praktisch als
Verleugnung der Autoritit des Papstes bzw. des eigenen Ober-
hirten darstellt. So hat die Bestimmung im Rahmen der Straftaten
gegen die kirchliche Autoritdt thren guten Sinn, und es besteht
kein Anlafi, den Ungehorsam gegen Gesetze und Strafgebote aus-
zunchmen. Der wichtigste Anwendungsfall ist der Ungehorsam
gegen einen Befehl (praeceptum), sowohl in der Form des Gebotes
(ad instar legis) wie auch der Verfiigung (ad instar sententiae).
Daf der formlose Befehl, wie Verf. will (S. 25), als hinreichend
zu gelten habe, ist jedoch im Hinblick auf ¢. 24 unbedingt abzu-
lehnen. Ferner darf die Frage der Nachpriifung der Rechtmifig-
keit des Befehls durchaus nicht, wie Verf. mit irriger Berufung
auf die Kirchenverfassung behauptet (S. 26), auf die blof formelle
Seite beschrinkt werden. Vielmehr ist gegen Verwaltungsbefehle
des Bischofs immer die Beschwerde an die zustindige Kardinal-
kongregation méglich (c. 1601), soweit subjektive Rechte verletzt
worden sind, in der Regel auch eine gemeingerichtliche Nach-
prifung (c. 1667), und zwar in beiden Fillen sowohl der Form
wie der Sache nach. Gegen Hoheitsakte des Papstes gibt es kein
Rechtsmittel, wohl aber eine Bitte um neues Cehdr, mit deren Ge-
wihrung auch eine Nachpriifung in der Sache selbst nicht nur
moglich, sondern Regel ist. :

Universitas in c. 2332 ist nicht fachlicher Gesamtheits-
begriff, bedeutet vielmehr — wie auch sonst im CIC mit grofiem
Anfangsbuchstaben! — Hochschule, Universitit. Von promul-

gatio im fachlichen Sinne spricht man nur bei Gesetzen: in c. 2333

handelt es sich aber um die Behinderung jedweder Hoheitsakte
(litterae vel acta quaelibet) des HI. Stuhles und seiner Gesandten:
schon aus dieser Uberlegung folgt, daf p. hier nicht fachlich
gemeint sein kann, sondern im weiteren Sinne von Bekanntgabe zu
verstehen ist (S. 62). Unverstandlich ist die Deutung von iuris-
dictio i c. 2334 n. 2 (S. 83 ff.). Unter Berufung auf c. 2279
§ 1. wo iurisdictio von potestas mere administrativa unterschieden
wird, hat Verf. ein dubium iuris geltend gemacht und als die in
strafrechtlichen Dingen vorzuzichende mildere Ansicht behauptet,
daf i hier nicht die Verwaltung umgreife. Dadurch wiirde aber
gerade die bedeutsamste Funktion der Hirtengewalt des in c. 2334
n. 2 vorgesehenen Schutzes beraubt. Zudem ist die Berufung auf
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die Sprechweise des c. 2279 abwegig, weil potesias mere admin.-
strativa hier eine wohl mit dem Amt gegebene, aber nicht-hoheit-
liche Verfiigungsgewalt kennzeichnet und . durchaus nicht mit Ver-
waltung gleichzusetzen ist. Dagegen wire es angesichts des engeren
und weiteren iurisdictio-Begriffes im CIC wohl der Untersuchung
wert gewesen, ob und inwieweit auch die Hirtengewalt der Nicht-
Ordinarii den Schutz des ¢. 2334 n. 2 geniefit. Recurrere ad
(quamlibet) laicam potestatem (cc. 2333, 2334 n. 2)
wird m. E. zu eng dahin ausgelegt, daf nur das Angehen eines
mit staatlicher Gewalt (publica potestas) ausgestatteten Organs
gemeint sei (S. 56, 88); dagegen scheint mir das mifibrauchliche
Angehen einer beliebigen weltlichen Macht, auch einer ohne staat-
liche Gewalt (z. B. Wirtschaftsverband, politische Partei u. &.)
unter die Strafdrohung zu fallen. Den Ausdruck sepultura
ecclesiastica (c. 2339) will Verf. entgegen der gesetzlichen
Begriffsbestimmung (c. 1204) im engeren Sinne von Beerdigen
verstanden wissen (S. 147 £.), geht aber in der Erklirung des
sepulturam donantes unverstandlicherweise so weit, daf auch Toten-
griber, Leichentrager und andere Hilfskrifte einbezogen werden
sollen (S. 153). Dagegen diirfte es dem Sinn der Strafdrohung
besser entsprechen, wenn allein der fiir die Veranstaltung des
Begrabnisses Verantwortliche, d. 1. in der Regel der Pfarrer, dieser
aber nicht nur fiir das Begrabnis i. e. S., sondern auch fiir die
Uberfithrung der Leiche zur Kirche und die Abhaltung der Toten-

feier getroffen werden soll.

Miinster (Westf.). Klaus Morsdorf.

Hegemann, Hans W., Der Engel in der deutschen Kunst.
Briinn, Miinchen, Wien, Rudolf M. Rohrer-Verlag, 1943 (38 S.
u. 64 Bildtafeln gr. 89).

Auf 34 Textseiten konnen unmoglich alle Fragen be-
handelt werden, die das Thema ,,Der Engel in der deutschen
Kunst umschlieft. Der Verf. muf von vornherein ver-
zichten auf eine eingehende Ikonographie, auf erschopfende
Behandlung der biblischen und legendiren Szenen, in denen
Engel auftreten, auf Herausarbeitung der volkhaften Ein-
schlage im Engelsbild, auf Bloklegung aller Fiden, die
zwischen deutscher und nichtdeutscher Engelsauffassung hin-
und herlaufen. Er muf sich darauf beschrinken, in grofen
Ziigen die Wandlungen aufzuzeigen, die das Engelsbild i
der deutschen Kunst durchgemacht hat. Die Entwicklungs-
linie fiihrt tiber den noch stark von der christlichen Antike
abhangigen karolingischen Engel zu den apokalyptisch ge-
waltigen Gestalten der ottonischen und den liturgisch feier-
lichen der salischen Zeit, die wiederum abgelost werden
durch den himmlischen Ritter der staufischen Epoche, Den
Hohepunkt erreicht die mittelalterliche Engelsdarstellung um
die Mitte des 13. Jahrh. in den Bildwerken des Strafburger
Engelpfeilers, in denen formale Schonheit und seelische
Durchstrahlung eine wundervolle Einheit bilden. Im spateren
Mittelalter steigt der Engel mehr und mehr in die Sphare
des Menschlichen herab, ohne freilich seine Zugehorigkeit zur
Welt des Jenseits zu verleugnen. Die Aufgewiihltheit des
ganzen Zeitalters dringt in die Engelsdarstellungen des
16./17. Jahrh. ein. Michael, der mit titanischer Anstren-
gung den Drachen in den Abgrund schleudert, wird zum
bevorzugten Ausdruck einer kampferischen Zeit. Das Barock
entauBert bei aller Ekstatik den Engel seiner Geistigkeit. Im
19. Jahrh. wird der Engel, von der kirchlichen Kunst im
engeren Sinn abgesehen, zur schonen Allegorie. Der Verf.
glaubt und hofft, daf in der deutschen Kunst der Zukunft
der Engel als Idealisierung des Menschentums neue Bedeutung
gewinnen werde. Alle Sonderprigungen der verschiedenen
Zeitalter stehen nach des Verfassers Meinung jedoch auf

einem Grund: die deutsche Kunst sucht in ihrer Engels-
gestaltung der transzendenten Wesenheit des Engels gerecht
zu werden, wahrend die italienische Kunst wie tiberall so
auch hier Schonheit und die franzosische Formenklarheit
anstrebt. Diese und manche andere These, die uns der Verf.
vortragt, vereinfacht allzusehr den Tatsachenbestand, und
Hegemann widerspricht sich selbst, wenn er S. 30 sagt,
dab das Engelsbild im Barock ,,s0 ganz vermenschlicht auf-
tritt“ und ,,seines einstigen iiberpersonlichen (soll wohl
heifen tibermenschlichen, iiberirdischen, iibernatiirlichen) Ge-
haltes . . . entledigt ist”. Auch Behauptungen wie die (S. 8),
daB ,,den deutschen Engel im Gegensatz zu den Engeln
anderer Vilker die unerhorte Strahlkraft und Geladenheit
auszeichnet, durch die er den Menschen emporreifit und
lebendig macht®, miissen — man denke nur an Lochner! —
stark eingeschrankt werden.

Im tbrigen ist der Textteil mehr als Einfithrung zu den
64 Bildtafeln gedacht, die mit sicherem Blick ausgewahlt
und innerhalb des heute Mbglichen technisch gut wieder-
gegeben sind. Bevorzugt ist bei der Bildauswahl die Plastik.

Dillingen’ a. d. D. Friedrich Zoepfl.

Kleinere Mitteilungen

»Martin, J., Systematisierung des Traité de 'amour
de Dieu des h. Franz v. Sales. [Sonderdruck aus Theol.
Quartalschrift 1943, Heft 1.]« — Martin hatte bei der Versffent-
lichung seiner Dissertation ,,Die Theologie des hl. Franz v, Sales*
(Rottenburg 1934; besprochen in der Theol. Revue 1935) wegen
Druckschwierigkeiten eine Reihe von Kiirzungen vornehmen miissen.
Der vorliegende Aufsatz erscheint als Erginzung zu der richtigen
Feststellung: Wahrend Thomas v. Aquin den Traktat De caritate -
nach ontologischen Prinzipien aufbaute, licB sich Franz bei der
Abfassung des Trait¢ von psychologischen Gesichtspunkten be-
stimmen. (Vgl. , Theologie des hl. Fr. v. 8. 56—58; Aufsatz
48—53.) Zum Beleg versffentlicht nun M. zwei grofie Tabellen,
in denen er den Aufbau des Traité und der Abhandlung De
caritate darlegt. Die miihevolle Arbeit des Verf. ist gewifi sehr
anzuerkennen; aber der Versuch, Franz an Thomas anzunihern
und die grofie Verschiedenheit mehr aus der ,, Taktik®, der
»Opportunitit® (Theologie 84—88), den ,pidagogischen Ab-
sichten des Genfer Bischofs® (Aufsatz 52) zu erkliren, kann doch
nicht iiberzeugen. Thomas und Franz sind eben beide selbstindige
Personlichkeiten, zwischen denen ein geschichtlicher Abstand von
350 Jahren liegt. M. Miiller.

»Lotz, Johannes B., Angst und Geborgenheit oder
Furcht und Liebe. Kolmar 1. E., Alsatia-Verlag (32 S. 169).« —
Gemeinverstindlich werden skizziert das Wesen und die Formen
der Angst; die unechten Haltungen zur Angst, namlich das Be-
tauben der Angst, das Zetbrechen an der Angst sowie der heroische
Tragizismus Heideggers; im Gegensatz dazu steht die Furcht des
Christen, ,.die in die Liebe hineingebundene Angst”. Alles dieses
wird veranschaulicht an Gestalten aus dem Roman ,,Das Schweif-
tuch der Veronika” von Le Fort. Der Inhalt des Schriftchens ist
besser und solider als der unphilosophische Anfangssatz: ,,Angst
kann nicht im eigentlichen Sinne definiert, sondern nur beschrieben
werden, weil sie zu den Urerfahrungen des Menschen gehort.”
»Angst™ ist ein psychologischer Begriff. Es ist heutzutage Mode
geworden, damit auch einen metaphysischen Sinn zu verbinden: die
Bedrohung der menschlichen Existenz durch eine iiberméchtige
Gefahr. Wire es nicht richtiger, um unklaren Vermengungen vor-
zubeugen, fiir diesen metaphysischen Sinn einen anderen Ausdruck
zu wihlen, etwa ,Unsicherheit” oder ,Bedrohtheit™? Nisters.
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Biicher- und Zeitschriftenschau'
Allgemeine Religionswissenschaft. ‘

Salvoni, F., Apporti etnologici di recenti opere italiane (Scuola
Catt 1942, 5, 388/403).

Bloesch, H., Agalma.
Ein Beitrag zur frithgriech. Kultur- u.
Bern, Benteli (40, mehr. Taf.). Fr 3,80.

Mensching, G., Das Wunder im Volkerglauben. Amst.-Lpz.,
Pantheon, 1942 (60). M 4,80.

Allevi, L., Dal culto alla preghiera pei morti (ScuolaCatt
1942, 6, 428/40).

Thausing, G, Der Auferstechungsgedanke in Agyptischen reli-
giosen Texten. Lpz., Harrassowitz (VIII, 188). M 12.
Junker, H., Giza. Bericht iiber die von d. Akad. d. Wiss. in

Wien auf gemeinsame Kosten mit Dr. Wilhelm Pelizaeus unter-
nommenen Grabungen auf dem Friedhof des Alten Reiches
bei den Pyramiden von Giza. Bd. 6. Wien-Lpz., Halder-
Pichler-Tempsky (VII, 273; 24 Taf., 106 Textabb. u. 1 PL

49, M 65.

—, Zu einigen Reden u. Rufen auf Grabbildern des Alten Reiches.
Wien-Lpz., Hslder-Pichler-Tempsky (55; 14 Abb.). M 4.

Cramer, M., Das altagyptische Lebenszeichen im christlichen
(koptischen) Agypten. Eine kultur- u. religionsgeschichtl.
Studie. 2. durchges. u, verb. Aufl. Wien-Lpz., Harrassowitz
in Komm. (66; 65 Fig. u. 54 Abb., mit Kt. 49). M 12,

Ebeling, E. Altbabylonische Briefe amerikanischer Samm-
lungen aus Larsa. Lpz., Harrassowitz (153). M 15.

Bartheel, C., Unter Sinai-Beduinen u. Moénchen. Berl, Lim-
pert (293 mit Abb.) Pp. M 9,60.

Brandenstein, C. G. von, Hethitische Gétter nach Bild-
beschretbungen in Keilschrifttexten. Lpz., Hinrichs-Verlag
(104; XII S. Abb., mehr, Taf.). M 12.

Mlaker, K., Die Hierodulenlisten von Maccin nebst Unter-
suchungen zur altsiidarabischen Rechtsgeschichte u. Chrono-
logie. Lpz., Harrassowitz (127; 1 Bl. Abb.). M 8.

Meier, F., Vom Wesen der islamischen Mystik. Basel,
Schwabe (52). Fr 3,80.

Rempis, Chr. H., Neue Beitrige zur Chajjam-Forschung.
1. Sagen um ‘Omar Chajjam. 2. Die iltesten Ausziige aus
;\?ngar-e Chajjams Ruba ‘ijjat. Lpz., Harrassowitz (53).

Filchner, W., Om mani padme hum. Meine China- u. Tibet-
expedition 1925/28. 23. Aufl. Lpz., Brockhaus (IX, 352;
103 Abb. u. Skizzen sowie 1 Ubersichtskarte). Pp. M 9,60.

Zenker, E. V., Der Taoismus der Frihzeit. Die alt- u.
gemeinchines. Weltanschauung. Wien-Lpz., Hélder-Pichlar-
Tempsky (56). M 3,50.

Gundert, W., Japanische Religionsgeschichte. Die Religionen
der Japaner u. Koreaner in geschichtl. Abrif dargestellt.
Stuttg., Gundert (XVII, 267; 4 einseiti¢ u. 40 doppelseitig
bedr. Bildtaf. u. 5 Kt. [Neudr., 2. Aufl.]) Hiw. M 9.

Ogata, K, u. Heyer, S, Vom Glauben des japanischen
Volkes. 3 Vortrige. Marburg, Elwert (81). M 1,50.

Huth, O., Vesta. Untersuchungen zum indogermanischen Feuer-
kult. H. 2. Lpz.-Berl. Teubner (VIII, 166). M 10.

Hermansen, G., Studien itber den italischen u. den r&mischen
Mars. Ubers. von F. Gléde. Kobenhavn, Gyldendalske
Bogh. (zu beziehen: Lpz., Harrassowitz), 1940 (191). M 13.

Snell, B., Leben u. Meinungen der Sieben Weisen. Griech. u.
latein. Quellen erldutert u. tbertr. 2. verm. Aufl. Mchn,,
Heimeran (174). Pp. M 4.

Klingner, F., Romische Geisteswelt. Essays iiber Schrifttum u.
geistiges Leben im alten Rom. Lpz, Dieterich (XI, 503;
12 Abb.). Pp. M 7. .

Liegle, J., L. Aemilius Paullus als Augur Maximus im Jahre 160
u. das Augurium des Heils (Hermes 1942, 3/4, 249/312).

Justinsky, H. U, Kaiser u. Ewigkeit (Ebd. 313/55).

Vries, ], Die geistige Welt der Germanen. Halle, Niemeyer
(196; mehrere Bl. Abb., 1 Titelb.). M 5,20.

Stiefenhofer, Th, Die germanische Gestalt. Betrachtungen
aus der Vorwelt unserer Ahnen. Mchn., Zinnen-Verlag (136).
Pp. M 3,80.

Kleinod, Weihgeschenk, Gotterbild.
Religionsgeschichte.

L Die Schriften, bei denen keine Jahreshezeichnung angegeben
ist, gehoren dem Jahre 1943 an.
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Vandervorst, J., Les emprunts bibliques dans la numis-
matique italienne (RevHistEccl 3/4, 379/451).

Philipp, H, Kremation oder Erdbestattung? Eine biblische
Antwort. Basel, Brunnen-Verlag (47). Fr 1,50.

Meurers, H. v., Die Erklirung der HI. Schrift in den Dom-
kirchen (ThSeels Nov. 43, 53/59).

Closen, G. E., Die HI. Schrift u. das Beten des Christen
(ZAszMyst u. ZKathTh 43, 128/40).

Junker, H., Die schriftstellerische u. religivse Eigenart des
Psalmes 119 (ThSeels Nov. 43, 66/72).

Hélscher, G, Die Anfinge der hebriischen Geschichtsschrei-
bung. Hdlb., Carl Winter, 1942 (115). M 5,80. |
Schoeps, H.J,, Die jidischen Prophetenmorde. Uppsala-

Ziirich, Max Niehans (22), Kr 1.

Hopfner, Th, Die Judenfrage bei Griechen u. Rémermn.
Reichenberg, Kraus (84 49). M 5.

Fridrichsen, A, Svensk Exegetisk Arsbok VIII. Uppsala,

. Wretmans Boktryckeri 43 (210). Kr 8. Inhalt: Fridrich-
sen, A, u. Wetter, D., Gillis Wetter. Minnesord (5/11);
Lindeskog, G, Fomyelse, nyskapelse, nyfédelse (12/29);
Fridrichsen, A. Herdekapitlet, Joh 10 (30/48):
Reicke, B., Lagen och denna virlden hos Paulus. Nigra
tankar infor Gal 4, 1—11 (49/70).

Figol, V., De Cyrilli T. Stavroveckyyi Evangeliario ‘[Finis]
(ukr.) (Boheslovia t. 17/20, 118/59).

Morgenwache. Eine Hilfe zum tiglichen Bibellesen. 1944,
St. Gallen, Verl. d. Evang. Ges. (112). Fr 0,60.

Winterswyl, L. A., Die Botschaft von Jesus, dem Herm.
Eine Einfithrung in die Lesung des Neuen Testamentes,
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