Iserland® mit seinen internationalen Mitarbeitern
eine Art geistiger Ubersetzungsarbeit zu leisten. Er will
dem okumenischen Gesprichspartner, an den er sich
wendet, entgegenkommen; er will ihm ein von der
theologischen Schulsprache freies Verstindnis der katho-
lischen Stellung in der Kirchenfrage ermdglichen. Ohne
jede Beimischung von Polemik werden Themen wie
,Der mystische Leib Christi und seine sichtbare Mani-
festation®, ,Das christliche Menschenbild in der Litur-
gie ..., ,Der Kult der Kirche in seiner Gestaltungskraft
fir das soziale Leben®, ,Natur und Gnade“, ,Die
natiirlichen Ordnungen in ihrer schépfungsgemifien und
heilsgeschichtlichen Bedeutung® behandelt. Das Dogma
der Kirche erscheint in seinem Lebenswert. Es zeigt
seine Ausstrahlungen auf die verschiedenen individuellen
und sozialen Lebensbereiche. Dieses Vorangehen ist aus
zuten Griinden gewihlt, denn der Herausgeber hat im
dkumenischen Gespridch konkrete Erfahrungen. Eben
deswegen ist aber auch nicht anzunehmen, dafl er seinen
Weg iiber die mehr grundsitzlich klirende, zwar schei-
dende und zur Entscheidung nétigende, aber mit ,apolo-
getischer® Methode nicht ohne weiteres identische Art
der Auseinandersetzung mit dem Protestantismus stellt.

Indem Iserland die Kirche fiir Protestanten mit Vor-
zug unter der Sicht des Corpus Christi mysticum dar-
stellt, lenkt er ebenso wie Wagner die Aufmerksamkeit
auf eine von katholischen Theologen noch wenig beach-
tete Fihrte. Die Idee des Corpus Christi mysticum
ist nicht nur ein Eckstein fiir die Lehrgegensitze beziig-
lich dieses besonderen Gegenstandes, an ihr werden
tiefe Wesensunterschiede des Katholizismus und Prote-
stantismus iberhaupt offenbar. Der Protestantismus
lehnt die ,, Verduflerlichung® des Corpus Christi mysticum
zur hierarchischen Kirche ab und bildet in seiner Neigung
zur Verinnerlichung die Vorstellung von der Gemeinde
der Guten oder der Versammlung der Gl3ubigen, um
allerdings doch wieder bei einer Veriuflerlichung zu
enden. Nach katholischer Auffassung verhalten sich
hierarchische Kirche und mystischer Leib wie Auflen-
und Innenseite einer einzigen Wirklichkeit. Der dufieren
Gliederung entspricht eine innere Differenzierung. Frei-
lich kreuzt sich Sichtbares und Unsichtbares der Kirche
insofern, als Amtsgnade und personliche Heilsgnade
nicht dasselbe sind und Heiligkeit des Amtes nicht
selten mit Siindhaftigkeit des Trigers zusammentrifft.
Die Sichtbarkeit der Kirche steht unter dem Zeichen der
Menschwerdung und die Menschwerdung steht in dieser
Ordnung unter dem Zeichen des Kreuzes. Darum ist
ihre Fortsetzung in der Kirche nicht nur Angleichung
des Menschlichen an das Gértliche, sondern zugleich
Auslieferung des Gottlichen an das Menschliche bis zu
ciner von menschlichen Unzuldnglichkeiten belasteten
Daseins- und Gesellschaftsform.

Joseph Loosen S.J.

GERMANENFORSCHUNG

In den Norwegischen Konigsgeschichten héren wir
von Halldor Snorrison, einem Gefolgsmann Kénig Ha-
ralds, der sich mit seinem Herrn verfeindet und von
ithm getrennt hatte. Einer seiner Schiiler traf einst den
Konig und erzihlte in der Halle von den Abenteuern

® Die Kirche Christi. 80 (295 S.) Einsiedeln 1940,
Benziger. Geb. M. 7.20

seines Lehrers so getreu, dafl der Konig ihm das Lob
spendete: ,,Kein Wunder, dafl du so gut davon Be-
scheid weifit, wenn du sie von jenem Mann hortest.
Unbestechliche Sachlichkeit erwarteten also die Ger-
manen vom Sagaerzihler, auch wenn persénliche Ge-
gensitze das Freundschaftsverhiltnis zerstort hartten.
Wie bei Tacitus (Hist. I 1) hatte bei ihnen nicht
Gehissigkeit oder Kriecherei das Wort, sondern die
Pflicht lauterer Wahrheit. Solch edle Zuverldssigkeit
sollte alle auszeichnen, die in unsern Tagen sich miihen,
den Geist unseres Vorfahren darzustellen und wieder
zu erwecken.

Freilich steht dieses Streben vor der Schwierigkeir,
aus der ebenso breiten wie dunklen Fiille von oft nur
andeutenden Quellen die eigentiimliche Art der Ger-
manen herauslosen zu miissen. Es handelt sich iiberdies
nicht so sehr darum, die Tatsachen in ihrem Ablauf
festzustellen, sondern ihre Seele mit all ihren Aufle-
rungen und in ihrer Einheit zu erkennen.

Das hochste Ziel der Forschung, aus dem Vergleich
mit andern Ur- und Kulturvdllern das Besondere des
Germanen zu bestimmen, ist bisher nur in Ansdtzen
angestrebt worden. Darum begegnet es dem Leser oft,
in Darstellungen germanischer Kultur als nordische Er-
rungenschaften solche Lebens- und Gesellschaftsformen
bezeichnet zu sehen, die weit iiber den Kreis unserer
Vorfahren hinausgehen. So schreibt etwa Wiillen-
weber!: ,,Wo immer Gefolgschaft dieser Art in Ge-
schichte und Vorgeschichte feststellbar ist, da hat mit
Sicherheit Nordische Rasse gelebt und aus dem Gesetz
ihres Blutes diese Gemeinschaftsform geschaffen.” Mit
dem Wort ,,dieser Art” ist allerdings die Wahrheit des
Satzes gesichert. Jedoch kénnte nur aus dem Vergleich
mit andern Formen eines Minnerbundes dieses Besondere
klargelegt werden. Ganz allgemein werden wir die Art
germanischen Volkstums nur in der Verbindung mit
andern Vélkern erforschen miissen; gewifl ohne des-
wegen gezwungen zu sein, die Hochschdtzung unserer
Vorfahren herabzumindern. Was Fr. R. Schréder, Clof,
Koppers u.a. in dieser Bezichung an Ansitzen bieten,
beweist dies zur Geniige.

Lebhafter und grundsitzlicher behandelt die Forschung
der Gegenwart den Zusammenstoff der Germanenwelt
mit dem Christentum. Verwickelt wird die Frage durch
die Tatsache, dafl der christliche Geist in die griechisch-
romische Kultur hineingearbeitet war. Nach einer Reihe
einzelner Untersuchungen und mehr grundsitzlicher Er-
orterungen der letzten Jahre hat zuerst K.D. Schmidt
sich an die Arbeit gemacht, die Gesamtquellen zu einer
Darstellung ,,der Bekehrung der Germanen zum Chri-
stentum® zu verarbeiten, wovon der erste Band iiber
die Ostgermanen erschienen ist2. Er berichtet von der
Germanenmission im Urteil der Vergangenheit und in
der gegenwirtigen Auseinandersetzung, gibt ein Bild
der germanischen Religion und religiosen Kultur und

1 Germanische Jungmannschaftszucht. III. Die Fiir-
stengefolgschaft. Nach den Quellen bearbeitet von
Dr. Fritz Wiillenweber. 8° (105 S.) Hamburg 1939,
Hanseatische Verlagsanstalt. Kart. M 1.60.

2 Die Bekehrung der Ostgermanen zum Christentum.
Der ostgermanische Arianismus. Von Kurt Dietrich
Schmidt. gr. 8% (IX u. 442 S.) Gottingen 1939, Vanden-
hoeck & Ruprecht. Geb. M 17.80.
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legt eingehend die Deutungen vor, die sie heute er-
fahren.

Die so gegensatzlichen Ansichten sind zum Teil aus
den verschiedenen Weltbildern, die die Gelehrten in sich
selbst tragen, vor allem aber daraus zu erkliren, dafl
es so schwierig ist, Zutritt zu dem innern Geist der
Quellen zu finden, besonders derjenigen, die uns die
Germanen selbst in ihren Liedern und Sagas bieten.
Sie sind weder geordnete Lehrgebdude noch Geschichte
in unserem Sinn. Die Auffassungen unserer Vorfahren
sind mit lebendiger Unmittelbarkeit gegeben. Da ihr
Leben so verschieden von dem unsern war, bedarf es
miithsamer und geduldiger Einfiihlung in ihre ganze Art.

Eine der folgenschwersten Fragen ist z.B. die, dafl
wir auf den ersten Blick bei den Germanen eine voll-
kommene Trennung von Religion und Sittlichkeit zu
beobachten glauben, ja daf ihre sittlichen Urteile nicht
auf den Gegensatz Gur — Bése, sondern auf das Freund-
Feind-Verhiltnis aufgebaut und damit nur auf die Ge-
meinschaft bezogen zu sein scheinen. Damit ist ,,gut®
alles dasjenige, was dem Menschen, in der Germanen-
welt genauer dem in der Sippengemeinschaft (und Ge-
folgschaft) streng gebundenen Glied, frommt; ,,b&se®,
was ihn in ihr verletzt und vernichten will. Wie wir
heute diese Worte und Tatsache auffassen, bedeutete
dies so viel als behaupten, dafl Sittlichkeit in christ-
lichem, ja in modernem Sinn dem Germanen fremd
geblieben sei. Es ist einleuchtend, wie grundstiirzend
eine solche Tatsache wire und wie sie manche Aufstel-
lungen der Gegenwart erklirt.

Der Weg, diese bei Schmidt ungeldste Frage zu er-
hellen, mag seinen Ausgang bei Ulfila nehmen, der in
seiner Bibel das ,,Gut® und ,,B&se™ der Heiligen Schrift
mit ,sels” und ,unsels” (selig, unselig) iibersetzt. Da-
mit werden wir an Grdnbech3 erinnert. Er baut die
geistige Welt der Germanen auf den Begriff des Heiles
auf. Heil und Unheil, heilig und unheilig sind das-
selbe wie selig und unselig. Heil ist der von der Sippe
getragene Mensch, wenn cr Friede und Ehre besitzt,
die das Heil ausmachen. Der moralische Wille geht
darauf, diese beiden Giiter zu erhalten oder zu er-
werben. In der Sippe lebt diese Ordnung, die nicht
eine Summe von Bestimmungen darstellt, sondern die
leberdige Gemeinschaft in ihrem Tun und Sein ist.
Eine Folge davon ist z. B. die grundsitzliche Scheidung
von ehelichen und unehelichen Nachkommen. Das mit
einer Magd gezeugte Kind ist und bleibt auflernalb der
Ordnung. Thm haftet ein Makel an, der kaum, schwer
selbst in dessen Nachkommen je vergessen wird. Was
gegen diese lebendige Ordnung verst$flt, ist Schuld.
Sie pflanzt sich meist furchtbar fort und fordert Rache,
die die Ehre und das Heil wiederherstellen mufl.

Schiitzer und Biirge des Heils ist der Gott. Heil und
Unbheil, heilig und unheilig, selig und unselig sind also
im Grund religise Begriffe. Was also zuerst eine Um-
wilzung unserer ganzen religids-sittlichen Ordnung zu
sein schien, offenbart sich damit als eine iiberaus tief-
sinnige Uberzeugung, in der weder die Personen selbst-
herrlich ihren Wirkungskreis bestimmen, noch eine
Summe von unpersnlichen Gesetzen herrscht. Das ganze

3 Kultur und Religion der Germanen. Von Wilhelm
Gronbech. 2 Bde. gr. 8% (343 u.337 S.) 2. Aufl. Ham-
burg 1937/39, Hanseatische Verlagsanstalt. Geb. M 24.—
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Leben ist religios geweiht. Gott trigt das Heil, riche
Friedensstorung und verwirft den Ehrlosen.

Diese Ordnung gilt fiir den friedlichen Siedler so gut
wie fiir den Krieger. Dafiir sei Totila, der vorletzte
Konig der Ostgoten, Zeuge. Er hatte einen tapferen
Krieger wegen der Vergewaltigung einer Rémerin zum
Tod verurteilt. Da seine vornehmen Freunde fiir ihn
sprachen, erwiderte ihnen der Konig: ,...Ich mahne
euch, dafl ihr nicht durch die Schuld eines einzelnen
euer Heil gefihrdet und, selbst unschuldig, mitbiifen
miifit. ... Gott hat uns fiir unsere Vergehen genug ge-
straft und unser Geschick giinstig gewendet. Durch Ge-
rechtigkeit unsern Sieg zu erhalten, ist wichtiger als
ihn gefihrden, indem wir uns durch Ungerechtigkeit
selbst schddigen. Denn nichts, gar nichts niitzt es, daff
der, welcher Unrecht und Gewalt veriibt, sich in
Schlachten auszeichnet; denn das Kriegsgliick wird durch
den Lebenswandel eines jeden einzelnen geférdert oder
vernichtet® 4,

Dennoch ist die Anschauung der Germanen iiber
Heil, Sittlichkeit, Schuld, Gott noch durch manche
Dunkelheit getriibt. Wer sich in ihre Auffassungen ver-
tieft und sie mit den griechisch-rémischen Lehren von
der Welt (Kosmos = Schmuck, Ordnung!), der Schuld
und Gotteslehre vergleicht, kann sich des Eindrucks
nicht erwehren, dafl hier ganz Zhnliche Verhiltnisse ob-
walten 8. Auch hier ist der Mensch mehr ,,kosmos-
eingebannt® als ,,weltiiberlegen®; auch hier zeigt es sich,
dafl der Angelpunkt einer vollkommeneren Welt-
erklirung in einem neuen Gottesbegriff liegt. Uber die
Erkenntnis des Gbottlichen, das sich unklar zwischen
Eingott-, Vielgott-, Schicksalsglauben bewegt (der Name
Gort ist im Germanischen Neutrum), fiihrt nur die
neue christliche Offenbarung mit ihrer bestimmten
Lehre vom personlichen Gott, seiner Schopfung, dem
dem Menschen eingepflanzten und durch das von
Gott gesprochene Wort neugeschenkten Sittengesetz, der
Siinde als persénlicher Beleidigung, der Notwendigkeit
und Tatsache der Erlésung durch den Gottmenschen.
Es wire eine verdienstliche und lohnende Aufgabe, das
Christentum als Neuheitserlebnis auch fiir die germa-
nische Welt darzustellen. Dabei ergibe sich allerdings,
dafl diese in hoherem Maf, als es wenigstens beim fort-
geschrittenen antiken Heidentum der Fall ist, auf das
personliche Verhiltnis Gottes zum Menschen, zu Sippe
und Stamm gegriindet ist.

Nachdem Schmidt die Grundlagen der Bekehrung
blofgelegt hat, geht er daran, das Schidksal des Chri-
stentums unter den Ostgermanen zu schreiben. Der ge-
samte Quellenbefund ergibt ein sicheres Bild, in dem
Ulfila der Angelpunkt ist. Indes beruht seine Wirksam-
keit doch mehr auf seiner Sprachleistung der Bibeliiber-
setzung, als, wie Schmidt will, auf dem Missionswillen,
den er selbst in sich trug oder den von ihm gefiihrten
Kleingoten eingepflanzt hitte.

Dennoch findet das Werk Schmidts, von dem von

4 Nach Prokop, De bello gothico IIT 8.

5 Christentum als Neuheitserlebnis. Durchblick durch
die christlich-antike Begegnung. Von Karl Priimm S. J.
gr. 80 (XVIII u.s500 S.) Freiburg 1939, Herder. Geb.
M 10.80, Das Werk ist durch Tatsachenfiille und klare
Unterscheidung des Alten und Neuen gleichermafien
ausgezeichnet.




jetzt an alle ausgehen miissen, eine Begrenzung, wenn
vom Ubergang zur katholischen Kirche dic Rede ist.
Fiir ihn wird erst in der Reformation die Vermihlung
des christlichen und germanischen Geistes vollendet.
Dies ist um so merkwiirdiger, als er durchaus sieht, dafl
fir den gemeinschaftsverbundenen Germanen die ,,in-
dividuell denkende Kirche* (186) eine Krise bedeutete.
Nun kann man zugeben, dafl das Christentum, auch in
der arianischen Form, die Einzelpersénlichkeit reiner
betonte, als vor allem die nordischen Quellen uns sehen
lassen. Gleichwohl wird auch da der Selbstbestimmung
des einzelnen Rechnung getragen. Selbst den zum
Christentum tibergetretenen Mann, der also die religisse
Gemeinschaft verlassen hat, schiitzt die heidnische Sippe,
wenn sie auch nach Einheit strebt. Das beweisen die
Vorginge bei den Anfingen der Gotenbekehrung und
auf dem Allthing der Islinder im Jahr 1coo. Ent-
scheidend fiir die vorliegende Frage scheint uns zu sein,
daff gerade das katholische Christentum die Gemein-
schaft, auch die sichtbare, grundsitzlich betonte. Wer
immer die starke Sippen- und Stammesgebundenheit
der Germanen beriicksichtige, miifite folgerichtig sagen,
dafl darum das Christentum nur in der katholischen
Form eine Vermihlung des germanischen und christ-
lichen Geistes darstellen konnte. Wenn wir auch nicht
der Meinung sind, dafl diese Frage eine entscheidende
Rolle bei der Bekehrung und dem Fortleben germa-
nischen Geistes gespielt habe, wird doch die Riicksicht
hierauf das Urteil beeinflussen und z. B. bei dem Uber-
tritt der arianischen Westgoten zum katholischen Glau-
ben eine andere Bewertung begriinden. Dafl auch die
katholische Kirche menschlich an die Zeit gebunden
war und stets den Menschlichkeiten Zoll zahlte, wird
man bereitwillig zugeben, aber davon nicht das grund-
sitzliche Urteil abhingig machen 6.

Fast gleichzeitig mit der letzten Lieferung des
Schmidtschen Werkes erschien noch ein zweites Buch
tiber die Ostgermanen und ihren Arianismus 7, Giesedke
und Schmidt ergiinzen sich. Jener legt das Hauptgewicht
auf die arianische Lehre, wie sie von Ulfila und seinen
Anhiéingern und Nachfolgern geformt, weitergebildet
und behauptet wurde. Griindlicher und zuverlissiger
schildert Schmidt den Verlauf der Bekehrung; man muf}
ihm Recht geben, wenn er den Untergang des vanda-
lischen, ost- und westgotischen, burgundischen Volkes
nicht aus dem Ubertritt zur katholischen Lehre ableitet.
Nach Giesecke haben Halbbliiter diesen Glaubens-
wechsel verschuldet, wobei er vergifit, daf der von
ihm gefeierte Ulfila, der den germanisch-arianischen
Glauben formte, doch auch ,Halbblut® war. Er sieht
hingegen wohl richtig, wenn er den vandalischen Aria-
nismus als echte Lehre Ulfilas erweist, wihrend Schmidt

% Wenn Schmidt sich entriistet iiber die Strafbestim-
mungen der spanischen Landeskonzilien, die ein Ver-
brechen eines Bischofs nur dann bestrafen, wenn es an
cinem Glied des Adels veriibt wird, vergifit er wohl
einen Unterschied zu machen zwischen der sittlichen
Bewertung und der Zuflern Strafe, die bei Rémern und
Germanen nicht demokratisch gleich, sondern nach Stin-
den abgestuft wurde, also zeitgebunden war.

7 Die Ostgermanen und der Arianismus. Von Heinz-
Eberhard Giesecke. gr. 80 (222 S.) Leipzig 1939, Teub-
ner. Brosch. M 10.—

einen Einflufl anderer Arianer, der illyrischen Homéer,
behauptet. Dadurch wiirde dieser Glaube niher an die
eigentliche Lehre des Arius herangeriickt.

Um Giesecle recht zu beurteilen, ist als Vorbedingung
die Erkenntnis wichtig, dafl er die germanische Reli-
giositit als eine Art heroischen Atheismus, oder besser
gesagt, eines heroischen Selbstgottglaubens faflt, dhn-
lich wie Naumann, der wohl dabei von Heidegger oder
den in der Zeit liegenden Voraussetzungen seiner
Philosophie abhiéingig ist. In seinen Untersuchungen
tiber das arianische Christentum zeigt er grofien Scharf-
sinn, ohne daff man freilich die Sicherheit bekime, dafl
er allenthalben die dogmatischen Unterscheidungen
innerhalb der so verwickelten Lehren genau bestimmte.
Dies macht sich vor allem geltend bei der Darstellung
der katholischen Lehre, die nach ihm erst durch Atha-
nasius den Charakter einer eigentlichen Erlssungs-
religion bekommen habe.

Der Leser erwartet natiirlich in diesem Werk eine
Stellungnahme zu der heute vielfach auftretenden Be-
hauptung, dafl sich die Germanen in der arianischen
Form des Christentums eine artgemifie Lehre geschaffen
hdtten. Hier liegt denn auch der Schwerpunkt der
Forschungen. Giesecke sagt, dafl Ulfila und seine Schule
Christus nicht als Erléser, sondern als Kampfer fiir das
Gute ihrem Volk vorgestellt hitten. Nicht der Kreuzes-
tod, sondern sein Vorbild ist das Entscheidende. Chri-
stus ruft zum Heil; er vermittelt es nicht durch Sithnen
der Schuld. Damit entspricht Christus der Gefolg-
schaftslehre der Germanen. So wird er auch in seinem
Wesen richtig bestimmt als der innerlichst abhingige,
wesensnahe Sohn des Vaters, der allein Gott im Voll-
sinn des Wortes ist. Der Heilige Geist nimmt die dritte
Stelle ein. Dagegen sei die katholische Gotteslehre reich-
lich unbestimmt. Es ist Giesedie wohl unbekannt, wie
die arianische Theologie aus der stlichen Darlegung
der innergdttlichen Ausginge stammt, wihrend der
Romische Katholische Glaube an der Lehre der Hei-
ligen Schrift festhiilt und allmihlich auch die wissen-
schaftliche Formel fiir die innergottlichen Beziechungen
und die Unterscheidung von Natur Gottes und Per-
sonen findet. Bei Ulfila tritt hinzu, daf aus der ger-
manischen Gedankenwelt sich das Vater-Sohn-Verhilt-
nis als anschauliche Form darbot und auch eine (min-
dere, aber doch wahre) Gottlichkeit des Sohnes zu
sichern schien, wie auch Schmidt sagt. Wihrend wir so
die germanische Lehre in ihrem Ursprung und als Irr-
tum schen, miissen wir Giesedses Aufstellungen iiber
die Aufgaben Christi als irrig auch fiir den Arianismus
zuriickweisen. Christus war Gefolgsherr und Vorbild;
doch war er auch Erléser. In den dogmatischerr Kimp-
fen etwa des Avitus mit dem Burgunderkdnig Gundobad
oder im Vandalenreich machen die Vertreter der ka-
tholischen Lehre immer geltend, dafl die Wesensbestim-
mung des Sohues durch die Arianer die Erlgsung in
Frage stelle und unméglich mache. Sie konnten einen
solchen Gedanken nicht vorbringen, wenn sie nicht
hofften, dadurch die Germanen zum Nachsinnen auf-
zufordern, die selbst an die Erlésung durch Christus
glaubten. Ferner: Ulfila und seine Schule stiitzen sich
stets auf die Heilige Schrift, die doch ganz durchtrinkt
ist von den Gedanken der Siinde, der Erlosungsnot-
wendigkeit, der Erl6sungstatsache, des Heiles. Sie nennen
thn auch Erléser; der Kreuzestod wird von ihnen nicht
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unterschlagen, wie denn auch Chrysostomus in seiner
Predigt an die Goten (MG 63, 499) vom Kreuz spricht
und die Schicksalslehre bekimpft. Auch der Arianismus
war eine Erlosungsreligion und seine Zuordnung zum
Germanentum kann also nicht als artgemifle innere Ver-
wandtschaft angesehen werden. Seine Ausbreitung er-
kldrt sich vielmehr aus dem Zeitpunkt und den Um-
stinden der Berithrung Ulfilas mit den Lehren der
ostromischen Welt und dem anschaulichen Bild des
Vater-Sohn-Verhiltnisses. Wer das Blickfeld erweitert
und die unmittelbare Annahme des katholischen Glau-
bens durch andere Germanenstimme beriicksichtigt, wird
sich leicht tiberzeugen, dafl von einer naturgemifien
Hinordnung des Germanen zur Lehre Ulfilas nicht ge-
sprochen werden kann.

Leicht stellen sich auch bei der Forschung innerhalb
der germanischen Gedankenwelt Verzeichnungen ein,
wenn eine zu schmale Grundlage bei der Betrachtung
der Quellen gewihlt wird. Wer Einzelfragen vollkom-
men beantworten will, darf keineswegs den Anschlufl
an das Gesamtgebiet verlieren. Ein sprechendes Bei-
spiel dafiir bietet Naumann® in seiner neuen Darstel-
lung des Gefolgschaftswesens, die durch die Quellen-
sammlung Wiillenwebers (s. Anm. 1) dankenswert er-
ginzt wird. Auch wenn man die gelegentlichen Seiten-
hiebe auf die Kirche ganz iibersieht, erkennt man doch
sofort, wie die berechrigte grofle Begeisterung des Ver-

fassers dazu fiihrt, die Gefolgschaft so ausschliefilich
zu sehen, dafl aus ihr die Geschichte Germaniens selbst
wird (124). Daf} die freien Gefolgschaften nur locker
mit dem Volksleben verbunden sind, bemerkt er wohl,
um es doch wieder zu vergessen, wenn er ,,das Welt-
prinzip der Germanen und ihre Metaphysik® in ihnen
wurzeln ldfit. Mag auch der irdische Kriegerbund eine
Vorstufe des himmlischen sein, die Gotterdimmerung,
Ragnardk, erweist ihn doch als nicht endgiiltigen, ge-
schweige denn umfassenden Ausdruds der germanischen
Anschauung.

Ist nun Unkenntnis der Quellen oder sogar ein Han-
deln wider besseres Wissen die Ursache solcher Be-
grenzungen und Verzeichnungen? Keineswegs. Wenig
kann heute so greifbar vor Augen fiihren, wie sich das
Bemiihen des Menschen so leicht einengt, als die Ger-
manenforschung. Es scheint, daff nur ein Priifstein
einigermaflen davor bewahren kann: Aller Irrtum lebt,
nach dem bekannten Wort, von dem Licht der Wahr-
heit, die in thm enthalten ist. Wer diese in ihrer ganzen
Kraft anzunehmen bereit ist, wird es am ehesten ver-
meiden, einseitigen Uberzeugungen zu verfallen.

Hubert Becher S. J.

8 Germanisches Gefolgschaftswesen. Von Hans Nau-
mann. 8% (143 S.) Leipzig 1939, Bibliographisches Insti-
tut. Geb. M 2.60.
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Schlechta. 80 (525 S.) Miinchen 1940, Beck. Geb.
M. 16.50

Der Begriff des Lebendigen in Diltheys Menschenbild.
Von Franz Heider. (96 S.) (Neue deutsche For-
schungen, hrsg. von Hans R. G. Giinther und Erich
Rothacker, Bd. 259.) Berlin 1940, Junker & Diinn-
haupt. Geh. M 4.20

Reich Gottes und Menschensobn. Von Rudolf Otto.
Zwreite, verbesserte Auflage. 80 (IX u. 326 S.) Miin-
chen 1940, C. H. Beck. Geb. M r12.50

Das Mysterium der Dreicinigkeit und der Mensch-
werdung Gottes. Predigten von John Henry Kard.
Newman; deutsch von Theodor Haecker. 8°
(r9x S.) Leipzig 1940, Jakob Hegner. Geb. M 5.30
Das Religidse ist in der klassischen Tradition der

Name fiir das Verhiltnis zwischen Gott und Mensch.

Es hat darum zu seiner eigentlichen Form jene ,Ana-

logie®, der das Vierte Laterankonzil (1215) den schirf-

136

sten Ausdruck gab: in einer ,noch so groflen Ahnlich-
keit (und also Nihe und Einheit)* zu Gott die ,je
immer grofere Unzhnlichkeit (und also Distanz und
Unterschied)® zu Ihm. Das ,So grof“ des Innewerdens
innerhalb dieser Formel ist der besondere Akzent in
der Fassung des Religisen bei Augustinus: als ,Leben
im inneren Licht, durch das ... wir einsehen® (de ver.
rel. 55; r13). Thomas von Aquin hingegen legt den
Ton mehr auf das ,,Je immer Mehr® der sich-hingeben-
den (devotio) ,Unterwerfung® unter das ,Gottliche
Uber-hinaus® in aktivem Tun wie passivem Erleiden
(S. th. 2, 2, .81, a. 3 und 4; ebd. q. 82, a. 1 ad 1). In-
dem aber die Reformation ausschlieflich alles auf das
wissende und bewufite Innewerden beschrinkte, wurde
das Religiose zu ciner identischen Qualitit. Es ist nicht
mehr in der Region der eigentlichen Transzendenz
(gerade kraft der ,Analogic*), sondern es wird zum
Hochsten oder Zusammenschliefenden der Immanenz.

Die erste Folge daraus ist das Religidse, wie
Knittermeyer es fiir Kant vorziiglich herauszeich-
net. Zwar ist seine ,kritische Philosophie® ,, Werkzeug®,
ja ancilla® an der ,Transzendenz® (11), aber indem
»der Mensch sich selbst in Welt und Gott, Natur und
Freiheir den Horizont seines Daseins erschliefit® (153)
und ,nach oben sich in der Idee Gottes begrenzen und
nach unten sich die Idee der Welt zu Grunde legen
mufl® (156). So erscheint zuletzt der hierin wirksame
»kategorische Imperativ® ,selbst als Gott®, dem gegen-
iiber ,Gehorsam® und ,Anbetung® sich ziemen (1581.):
weil im ,Pflichtgesetz® ,dic Spannung zwischen Ich
und Du* sich als das Letzte zeigt: ,Gott biirgt fiir das
Du, das Ich im kategorischen Imperativ anzuerkennen
habe“ (160). Die ,Spannung® ist gewifl ein Rest der
klassischen ,, Analogie®, aber innerhalb des cinen identen




