ausldndische Element vorwiegt (S.98). Wenige
Seiten vorher bemerkt er, daff die protestantischen
Sekten mit rein japanischem Personenstab nicht
wesentlich weiter fortgeschritten seien als die an-
dern (S. 91). Dafl das Christentum als auslindisch
und die Bemithung um die Verbreitung des Evan-
geliums als ,,Mission™ empfunden wird, liegt also
nicht lediglich an dem Umstand, dafl die Triger
des Missionswerkes zu ecinem grofien Teil Aus-
linder sind. Damit wird keineswegs die schlecht-
hinnige Wichtigkeit und Notwendigkeit des ein-
heimischen Klerus in Zweifel gezogen. Die Heran-
bildung des einheimischen Klerus ist in Japan die
Missionsaufgabe, auf die alle andere Arbeit irgend-
wie hingeordnet ist. Aber der einheimische Klerus
wird seinen Beruf nur dann voll erfiillen, wenn
er in der Sprache seines Volkes zu dessen Herzen
zu sprechen vermag. Damit wird vom einhei-
mischen japanischen Klerus eine geistige Leistung
ersten Ranges verlangt, vergleichlich jener der
frithen griechischen Kirchenviter und Schriftsteller,
die das Christentum in den griechischen Kultur-
kreis eingliederten.

Pater F. X. Iwashita, der wie wenige japanische
Priester mit den Universititskreisen der Haupt-
stadt Fihlung hilt und ihre Geistesstrémungen
kennt, sprach vor einiger Zeit in einem Vortrag
seine Ansicht dahin aus, dafl der katholische Glaube
noch nicht in einer Form an die japanischen Ge-
bildeten herangebracht worden sei, die fiir diese
wirklich verstindlich sei. In der Tat ist die prak-
tische Moglichkeit nzherer Beriihrung mit dem
katholischen Geistesgut noch iiberaus gering. Die
erste groflere literarische Leistung zur Uberwindung
der Schwierigkeit wird die umfangreiche fiinf-
bindige katholische Enzyklopidie sein, die unter
Leitung der katholischen Universitit zu Tokyd
herausgegeben wird. Auch die Reorganisation der

katholischen Publikationen, zumal die Herausgabe
einer hochstehenden katholischen Kulturzeitschrift
(von Juli 1939 ab in einem der besten Verlage
Tokyos) steht im Dienst der Akademikerkreise.

Fir das Apostolat im Volk besteht die Not-
wendigkeit der Volkstiimlichkeit, die der katho-
lischen Kirche in Japan noch weitgehend fehlt.
Auch dieser Ubelstand muf8 schliefilich von den
einheimischen Priestern behoben werden. Dabei
miissen vor allem helfen Liturgie und Kunst, die
ja in besonderer Weise zum Herzen des Volkes
sprechen. Die deutschen Benediktiner, eine Griin-
dung der Abtei Beuron, bemiihen sich mit viel
Verstindnis und Erfolg um eine japanische Litur-
gie, die sich ins japanische Volksleben einpflanzen
kann. Die Schaffung einer volkstiimlichen christ-
lichen Kunst geht mit der liturgischen Bewegung
Hand in Hand?®.

Man darf sagen, dafl in der katholischen Kirche
in Japan die grofien Aufgaben und Fragen, um
die es geht, klar gesehen und mutig angepacke
werden. Bei Gelegenheit der Ubertragung der Erz-
didzese an Msgr. T. Doi, den ersten einheimischen .
Erzbischof von Tokyo, hat Msgr. P. Marella, der
Apostolische Delegat von Japan, die Richtlinien
und Anregungen der obersten kirchlichen Behorde
in einer Schrift ,,Gesichte der Hoffnung® zusam-
mengefaflt, die jedem Mitarbeiter in diesem Lande
zuging. Diese Schrift ist durchweht von einem
Geist weitherzigen Verstehens, kluger Anpassung
und iibernatiirlichen Glaubens. So herrscht eine
Atmosphire hoffnungsvoller Zuversicht und enger
Zusammenarbeit aller schaffenden Krifte.

5 Uber katholische Kunst in Japan vgl. den Aufsatz
von H. Heuvers S. J., Die christliche Kunst in Japan,
in: Zeitschrift fiir Religionswissenschaft und Missions-
wissenschaft I, 1, S. 3—9, sowie: Sepp Schiiller, Neue
christliche Malerei in Japan (Freiburg 1940, Herder).

UMSCHAU

LAIENGEDANKEN
ZU EINEM THEOLOGENBUCH

Der gebildete Laie, der gern auf geistige Regungen im
christlichen Kreise hért, horcht auf bei dem Titel: ,,Gnosis
im Christentum®. Soll dieses Buch von Koepgen ein
Vorklang der lingst filligen Uberwindung der Irratio-
nalismusmode oder gar der sogenannten ,dialektischen®
Existenz-Theologie sein? Wird uns endlich nach dem
schonen Origenes-Buch ,,Geist und Feuer von Urs von
Balthasar Klemens von Alexandrien erschlossen, der
archaischere, aber grofiere Meister der christlichen Gno-
sis? In dem reiflerischen Waschzettel des Buches, der
dem Autor nicht nur Souverdnitit und Genialitit, son-
dern sogar Aufstiege zu engelhaftem Sein und Schau in
Gottes Wesen und Wirken zuteilt, ist allerdings von
einer so bescheidenen, aber wichtigen Sache nicht die
Rede. Immerhin, das Buch hat Geist, sogar einen kurz
benennbaren, nimlich den des Okkasionalismus im iiber-
tragenen Sinn, einer theologischen Schriftstellerei an-

laRlich von Anregungen durch Biicher aus dem philo-
sophisch-religidsen Grenzgebiet. Peterson und Berdjajew,
vor allem aber der protestantische Philosoph Leisegang
sind die Autoren des Autors, und auflerdem wird noch
mancherlei von der geisteswissenschaftlichen Arbeit un-
serer Zeit theologisch fruchtbar gemacht.

Freilich gleich den Anfang, wo er sagen soll, was er
unter Gnosis versteht, macht sich Koepgen leicht. Die
bése heidnische Gnosis, die doch gerade Leisegang so
meisterhaft dargestellt und als synkretistische Philo-
sophie entschleiert hat, wird einfach als Gnostizismus
abgestempelt, um damit Raum zu schaffen, zwar nicht
fiir die christliche Gnosis, die erst am Schlufl sehr will-
kiirlich behandelt wird, sondern fiir das, was Koepgen
fiir echte Gnosis erklirt. Man kénnte nun zur Not
wirklich die historische Gnosis der ersten Jahrhunderte
Gnostizismus nennen, aber nur im Gegensatz zur ur-
alten Gnosis der Selbsterlésung durch Er-
kenntnis, die vieltausend Jahre Zlter ist als das
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Christentum, wenn man nicht mit Justin, Klemens und
Augustin das Christentum mit der Uroffenbarung be-
ginnen lassen will. Auf keinen Fall aber darf man die
symbolische und kreisférmig schlieflende Denkform
Leisegangs Gnosis nennen und gar zur klassischen reli-
gibsen oder wenigstens zur theologischen Denkweise
machen.

Koepgen fithlt sehr deutlich und schmerzlich ein
ernsthaftes Anliegen unserer geistigen Lage, das Be-
diirfnis nach einer geklirten theologischen Methode,
die nach dem alle heiligen Schriften profanierenden
Historismus, nach der alle Religionen nivellierenden
Religionswissenschaft und nach der nur die positive
Offenbarung betrachtenden dialektischen Theologie das
Dogma als ,,auctoritas sacra zur Grundlage einer kon-
kreten Argumentation macht. So hilt er Umschau nach
Anregungen, wo sich iiber die rationale Theologie der
Scholastik hinaus eine geistige Haltung zeigt, die eher
dem geistigen Verstindnis der Dogmen gewachsen
wire. Berdjajews Gnostizismus zeigt ihm die Richtung,
in der man suchen miifite, Erik Petersons vorkatholische
Barth-Kritik, aber leider nicht seine tatsichliche Methode
der politischen Theologie, zeigt ihm, daf es dabei auf
die Methode ankommt, und endlich glaubt er diese in
einer besonderen ,Logik® neben drei andern, in einer
der vier Denkformen Leisegangs gefunden zu haben.
Das ist, was wir oben schon aus anderem Grund seinen
Okkasionalismus der gelegentlichen Denkanregungen
nannten. Das Buch wird so, nur auf einer hoheren
Ebene, zu einer stindigen Auseinandersetzung mit an-
dern Autoren, so wie sich frither die Popularapologeten
mit den gerade sensationellen Modephilosophen herum-
gestritten haben.

Begriifien wir diesen Fortschritt! Allerdings kann die
Philosophie nicht damit zufrieden sein, daf sie ge-
legentlich, wie Kant ironisch sagte, der Theologie als
Magd die Fackel vorantrigt. Sie mufl den Anspruch er-
heben, mit der Schwesterfakultit in echter Kommuni-
kation zu leben, sie hat ein Recht darauf, daf ihre
ernst zu nehmenden Leistungen, gerade wenn sie nicht
wie naturwissenschaftliche Fortschritte gleich in die
Breite wirken, mit fachminnischer Gewissenhaftigkeit
beachter werden. Koepgen darf iiberzeugt sein, dafl
seine eigenen Ideen, die an manchen Stellen seines
Werkes leider nur sporadisch aufleuchten, eine ernst-
hafte Beachtung bei seinen philosophisch geschulten
Lesern finden werden. Es ist aber hier nicht die Aufgabe
der Kritik, das, was ihm vorschwebt, geordnet darzu-
legen; sie mufl streng, weil es sich bei ihm um eine
echte Begabung handelt, auf den Irrweg hinweisen, auf
den er durch die ihm fehlende theologische Wissen-
schaftslehre und Methodologie abgedringt worden ist.
Denn das ist fiir den Laien das Erschreckende an seinem
Buch, daff darin ein Reformator der theologischen Me-
thode auftritt, der von der Wissenschaftslehre seines
Fachs nur ganz vage Vorstellungen hat, positive und
rationale Theologie z.B. in der Scholastik nicht unter
sich und von der historisch-philologischen und pneu-
matischen Exegese unterscheidet. Vermutlich ist seit den
Arbeiten der Zlteren Tiibinger Schule hieriiber nichts
mehr erschienen, jedenfalls, wie unser Fall zeigt, nichts
wirksam. Die Philosophie kann nun nicht den Ehrgeiz
haben, der Theologie ihre Wissenschaftslehre, Methoden-
lehre und Irrtumslehre auch nur im Umrif} vorzuzeich-
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nen, aber sie kann auf Vorginge in der eigenen Wissen-
schaft hinweisen, die vielleicht geeignet wiren, die
theologische Wissenschaft zu fordern.

‘Wenn Hans Leisegang zum Lieblingsautor eines theo-
logischen Buches gemacht wird, dann taucht sofort die
Hoffnung auf, dafl Leisegangs Weg zur Uberwindung
des Historismus dabei besonders freudig beschritten
wiirde, Allein sie erweist sich als vergeblich. Wir haben
es mehrfach in den letzten Jahrzehnten erlebt, dafi
z.B. die Phinomenologie und die Existenzphilosophie
theologisch ausgewertet wurden, aber auf die Philo-
sophen zuriickgewirkt hat mit der einzigen Ausnahme
von Przywaras ,,Analogia entis® davon so gut wie nichts.
Koepgen hat nun endlich nach elf Jahren Leisegangs
wDenkformen® aufgegriffen und fiir sein eigenes Anliegen
auszuwerten gesucht, gleich positiv eine neue pneuma-
tische Theologie mit ihrer Hilfe aufzubauen gesuch.
Das ist sein gutes Recht, aber wahrscheinlich wire es
fruchtbarer gewesen, nicht nur auf dem Viertel eines
Buches und nicht nur nach einem Denker ein so weit-
tragendes Unternehmen zu beginnen, sondern von den
Leistungen des ganzen Kreises aus, zu denen die Denk-
formenlehre gehort.

Dieser Kreisist die deutsche Geistphilosophie
der auf den Weltkrieg folgenden Zeit, die von ver-
schiedenen Seiten her die Uberwindung des histo-
rischen Materialismus anbahnte. Seine bedeu-
tendsten Namen sind Max Weber und Ernst Troeltich,
die durch ihre Religionssoziologie die vom Marxismus be-
hauptete Abhiingigkeit des weltanschaulichen Uberbaues
vom wirt{chaftlichen Unterbau widerlegt haben, Max
Scheler und Karl Mannheim, die durch die Wissenssozio-
logie und Ideologickritik den historischen Materialismus
als einen bloflen Sonderfall der Klassenideologien relati-
viert haben, und Erik Peterson und Carl Schmitt, die
durch die ,,politische Theologie die Entsprechung der
theologischen und politischen Begriffsbildung aufgezeigt
haben. Dazu kam noch durch die Ausgabe der Werke
Wilhelm Diltheys die schon auf die Romantik zuriidk-
gehende allgemeine Weltanschauungskritik, in der neben
Jaspers und Spranger am meisten Hans Leisegang zur
Uberwindung des Historismus beigetragen hat durch
den Nachweis von gleichbleibenden Denkformen in
allen Epochen. Sind die mathematisch-mechanische, die
biologische, die objektiv-idealistische Denkform blei-
bende Strukturen der geistigen Wirklichkeitsbewilti-
gung, dann tritt zunichst durch die Typologie der
Denkformen und durch ihre Begriindung aus der all-
gemeingiiltigen Organisation des Geistes ein neues ob-
jektives und iiberzeitliches Moment in die Betrachtung
der Geistesgeschichte ein.

Die Philosophie gewinnt aber dann weiter mit einer
allseitigen Weltanschauungskritik eine Irrtumslehre,
die schlieflich zur neuen dialektischen Begriindung der
einen richtigen Philosophie fithren mufi. Man hat so
lingst erkannt, daf die ausschlieRliche Verwendung
einer Denkform notwendig zu charakteristisch gleich-
bleibenden Irrtiimern fithren muf, die alle in einem be-
stimmten Verhiltnis zum kritischen Realismus stehen.
Wichtiger aber noch als die Ausschliefung der ganz
extravaganten, nicht theistischen und letztlich primi-
tiven Positionen des Materialismus, Naturalismus und
Idealismus ist die Unterscheidung des moralischen,
mystischen und kritischen Realismus, die



bei den genannten Denkern noch keine erhebliche Rolle
spielt, aber fiir die christliche Philosophie ein Anliegen
ersten Ranges sein mufl, weil sie fiir die philosophische
Irrcumslehre und die theologische Hiresiologie ganz
dhnliche Resultate ergibt. Wie notig hitten wir heute
solche grundsitzlichen Uberlegungen, die den mora-
listischen Pelagianismus und Kantianismus und den
mystizistischen Realismus eines Origenes, des frithen
Luther, Pascals, Hamanns und Kierkegaards mit dem
voluntaristischen resp. emotionalen GewiBheitstyp zu
verbinden und damit abzuweisen gestatten.

Allein durch die plétzlich etwa 1927 ausgebrochene
philosophische und theologische Kierkegaard-Renais-
sance, die sogenannte Existenzphilosophie und ,,dialek-
tische” Theologie, ist die soziologische und ideologische
Geisthritik fast véllig iiberschattet worden, wie auch
die Phinomenologie daneben fast verschwand. Wer
nun nicht fiir Kierkegaard schwirmte, folgte dem Bio-
logismus des Geistwidersachers Klages.

Wer um diese Vorginge und Moglichkeiten weif,
kann es nur begriifien, daff nun wider Erwarten Leise-
gangs ,,Denkformen* in die theologische Diskussion
hineingeholt werden. Das wirkt fast schon wie eine
Riickckehr zum Geist. Um so gréfler ist dann das Be-
davern, dafl es nicht mit ,souveriner Sachkenntnis®
der philosophischen Sachlage geschicht, daff ginzlich
undialektisch eine bestimmte Denkform zum Rang der
eigentlich religiosen oder wenigstens theologischen er-
hoben werden soll. Sobald aber Koepgen sieht, wohin
das etwa bei Berdjajew fithrt, bekommt er Angst,
dann soll es auf einmal ein Nebeneinander von ver-
schiedenen Mdglichkeiten geben. ,,Wir sind ,in statu
viae...;, darin liegt die Tragik unseres grgenwirtigen
Zustandes, dafl das religiose Denken keine ausschlieR-
lich ihm gehdrige Denkform sein eigen nennen kann
und sofort der Irrlehre verfillt, wenn es sie versucht.
Nicht die Gnosis, nur der Gnostizismus verfiigt iiber
einen einheitlichen Denktyp® (162). Aber micht einmal
das letztere ist richtig, wie Leisegang nachweist. So
richt sich der Okkasionalismus der Anregungen statt
der niichternen systematischen Arbeit, und so endigt
die gnostische Elementarlehre Koepgens unentschieden.
Nun hitte er statt des Nebeneinanders der Denkformen
ein Zuordnungsverhilenis suchen miissen, wenn er nicht
wieder die Angst vor der Unterordnung als vermeint-
lich rationalistischer Denkform gehabt hitte, und so
wire er auf das Problem der theologischen Enzyklo-
pidie, der Ordnung der theologischen Disziplinen ge-
stoflen. Er kann also im eigentlichen Hauptteil nur
Aphorismen iiber Gott, die Engel und Menschen und
ihr Verhilenis aussprechen, weil eben bei ihm eine ge-
sunde theologische Systematik fehlt und iiberhaupt ein
uniiber windliches Ressentiment gegen das wissenschaft-
lich rationale Denken herrscht.

Ein letzter Ansatz soll die Stadien des gnostischen
Denkens aufkliren. Ubernommene und ungepriifte Ur-
teile iiber das jiidische und ostliche, griechische und
romische Denken durchkreuzen theologiegeschichtliche
und denkpsychologische Uberlegungen, und plétzlich
hért mit Augustin die christliche Gnosis auf. Zwar
bricht Koepgen eine Lanze fiir die pneumatische
Exegese, aber die geistige Auslegung der Schrift und
der Tradition, die ihm als das eigentliche Ziel seines
Buches vorschwebt, ist in keine rechte Beziehung zur

Gnosis gesetzt, Hitte er iiber Augustin hinaus die
Sterne erster Grofle in der freien und kiinstlerischen
geistigen Schriftauslegung verfolgt, Cyrill von Alexan-
drien, Dionysius und Maximus Confessor, Bernhard,
Joachim, Bonaventura und Eckhart, ja noch Johann
vom Kreuz, dann wire es klar geworden, daf in allen
christlichen Zeiten und mir all den verschiedenen Denk-
formen ginzlich verschiedener Geistigkeit, ja manchmal
mit Geistfeindschaft die lebendigste und glinzendste
Erfassung des christlichen Glaubens in geistiger From-
migkeit neben der spekulativ-rationalen, praktischen
und positiven Theologie und neben allen andern theo-
logischen Hilfswissenschaften nebenherging. Auch Scho-
lastiker waren unter diesen Meistern der »intelligentia
spiritualis, die genau wufiten, dafl die rein positive
Theologie der ,,auctoritas biblica® und die spekulative
der ,ratio humana“ sehr wohl von der Aszetik und
Mystik und der rein rationalen Apologetik unterschie-
den sind, und wie Augustin in der ,,doctrina christiana®
oder Bonaventura in der ,reductio artium ad theolo-
giam® auch die Ansitze zu einer Enzyklopidie, einer
Ordnung der theologischen Disziplinen kannten. Man
kann nicht von dem noch so brennend gespiirten De-
siderat einer neuen geistigen Schriftauslegung aus eine
Reform der Theologie versuchen, ohne vorher ihre
Geistesgeschichte iiberschaut und ihre methodischen
Méglichkeiten klar abgewogen zu haben. Sonst triiben
reine Affekturteile und Abwertungen des vielleicht
gerade weniger Wichtigen den Blick. Verzerrt geschene
Richtungen sollen dann die Notwendigkeit des Neuen
begriinden. Aber das sind nur erschlichene Argumente.
Wer die neue deutsche Ideologiekritik kennt, weifd
nur zu gut, dafl der Richtungswechsel in der Geistes-
geschichte gerade immer wieder durch die radikale
emotionale Reaktion auf eine Zeitnot heraufgefithre
wird, der ein erstarrter Wissenschaftsbetrieb nicht ab-
helfen konnte; aber das gehért zur Geschichte der
Hiresien und Ismen, der geistigen Revolutionen, nicht
der groflen Reformen. Koepgen will gewifl nicht als
Revolutionir in der Theologiegeschichte auftreten und
nur ein bescheidener Wissenschaftsreformer sein. Viel-
leicht ist seine Sendung, als zahmer katholischer Vor-
liufer des kommenden, jedenfalls schon als Reaktion
auf Karl Barth filligen radikalen gnostischen Revo-
lutioniirs im Geistigen uns vorzubereiten auf die neue
Geisthybris, die der. Verachtung und Verspottung des
Geistes auf dem Fufle folgen wird, wenn die besonnene
Reform der Philosophie und Theologie nicht rechtzeitig
gelingt. Hermann Fichtner.

JAKOB BURCKHARDTS VERHALTNIS
ZUM CHRISTENTUM

Die Briefe Jakob Burckhardtsi, dieses nachgeborenen
Basler Humanisten (1818—1897), werfen auch manche
Schlaglichter auf seine religiose Entwicklung. Als Sohn
des reformierten Basler Minsterpfarrers mit dem
gleichen Taufnamen schien er fiir den geistlichen Beruf

! Jakob Burckhardt, Briefe. Mit einer biographischen
Einleitung. Herausgegeben von Fritz Kaphahn. k.80
(774 S.) Mit 12 Abbildungen. Leipzig 1938, Dieterich.
In Leinen geb. M 6.— Dafl ein so starker Band, auch
wenn man den erstaunlich billigen Preis in Anschlag
bringt, in drei Jahren eine dritte Auflage erleben
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