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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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-
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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




skategorischen Imperativ®.
cindeutiges Soll.

Das Gegenbild ist dann das Religidse bei Nietzsche,
dem hassenden Gegenpol Kants. Ursula Steiff
macht es, gegeniiber Alfred Baumler (der alles in den
sWillen zur Macht® legt), an und fiir sich sehr ein-
leuchtend, daf das Absolute fiir Nietzsche die , Trieb-
heit® sei, wihrend der ,Wille zut Macht® und das
»Dionysische® ihre zwei Seiten seien (6): Aber unwill-
kiirlich transponiert sich fiir die Verfasserin das von
ihr gewollte rein ,Physiologische® in das, was sie in der
mittleren Untersuchung selber »Heiliges Leben“ nennt
(16 ff.), so dal zwar nicht der ,Wille zur Macht* als
das Stirkere erscheint, aber das Dionysische. Und so ist
¢s in der Tat bei Nietzsche: Die dunkeln, aber ,hei-
ligen* Michte des ,Werdens aus der Tiefe* haben bei
ihm den Akzent. Zwischen Kant und Nietzsche hat sich
das griechisch antik Religitse aufgeteilt: seine Span-
nung zwischen dem ideal Olympischen und dem unter-
irdisch Dionysischen. So ist Kants Religitses das ,hei-
lige Soll“ und Nietzsches Religitses in diesem Sinn der
oheilige Trieb®. — Das tritt deutlich aus den Basler
Anfingen Nietzsches heraus, wie sie der vorziiglich
redigierte dritte Briefband der Historisch-
kritischen Gesamtausgabe enthilt, Es ist die
Zeit, wo Nietzsche mit aller Vergangenheit des ge-
feicrten Philologen (bis zur geplanten Aufgabe seiner
Professur) bricht, um sich ganz Wagner zur Verfiigung
zu stellen (der fiir ihn schlechthin ,wie ein gutes Ge-
wissen® ist; 304); — aber in der entscheidenderen Ent-
deckung des Dionysischen (260 ff.). Und dieses Diony-
sische wird so sehr fiir ithn das Absolute bleiben, daff
auch Wagner vor ihm versinkt. Denn schon in diesen
Briefen ist nicht eigentlich Wagner das Beherrschende,
sondern der Rhythmus dieses Dionysischen selbst: in
der ,dynamischen Spannung® zwischen ,schopferischer
Entwicklung® und ,Verfall der Krifte®, wie Ursula
Steiff es als Form des ,Heiligen Lebens zeichnet (16 f£.).
— Dasselbe entwidkelt sich aus den philologischen Ar-
beiten Nietzsches aus derselben Zeit: im fiinften
Band der Werke. Der ,Schlag des rhythmischen
Pulses® ist das eigentliche Wesen der Kunst (206): eine
»verzauberte Welt®, die ,durch die Macht der Melodie
und Rhythmik® erklingt (ebd.) Das ist Symbol fiir das
Leben tiberhaupe: ,die dunkle Macht ungeheurer In-
stinkte, unbewufiten Wollens* (195). So findet sich denn
auch in diesen rein philologischen Untersuchungen die
tiefste Formel fiir das Dionysische: ,Der Name Dionysos
ist Zeus nychios, ,nichtlicher Zeus™ (404). Das Diony-
sisch-Apollinische ist also eigentlich Dionysos-Zeus als
Doppelgesicht des Zeus selbst: olympischer Tag und
chthonische Nacht als innere Antithetik des Gétlichen.
So hat Nietzsche recht, wenn er schreibt, dafl man
»mit vierundzwanzig Jahren das Wichtigste seines Le-
bens hinter sich® habe, und alles andere nur noch ein
»zu Tage bringen® sei (252). Das Leben als ,,dionysisch®
ist bereits im Nietzsche der Basler Anfinge geboren.

Die ,Lebendigkeit® als Grundbegriff bei Dilthey
gehdre dann dazu. Denn, wie Heider zutreffend es
darstellt, sagt das ,Leben“ bei Dilthey zuletzt und
cigentlich die , Transzendenz*: als ,im Innern des Men-
scien erscheinendes Absolute® (67). So erscheinen von
selbst die Farben des Religitsen im ,,Leben®: als ,Selbst-
hingabe und Aufopferung des Ich® in ,aufrufender Be-

Das Religigse ist sein

sinnung® (68 ff.). Ja das Attribut der gttlichen Un-
berechenbarkeit selbst wird Qualitit des Menschen:
»der Mensch ist das Unvorhersehbare® (89).

Dieser restlosen Verweltlichung und Vermensch-
lichung gegeniiber ist es verstindlich, daff das ,Heilige®,
wie Rudolf Otto, der jiingst verstorbene Religions-
wissenschaftler, es darstellt; sclber zu einer »Fascina-
tion“ fiir alle, auch und grad katholische, Kreise wurde
(vgl. unsere ,Religionsbegriindung, Freiburgi. Br. 1923,
113 ff.; sowie mehrfach in dieser Zeitschrift). Das
Religitse erscheint bei ihm als ein Objektives: als
» Wertqualitit® des tremendum und fascinosum: das
absolut Erschreckende und Bezaubernde. Und so ist es
zum Verwechseln dhnlich mit dem Offenbarungsgote
des ,Zornes® und der ,Licbe, dem Furcht und Liebe
als eine, wenngleich gegensitzlich geeinte; Antwort ent-
sprechen. Aber das ,Heilige® Ottos ist in Wirklichkeit
nur ein ,objektiver Modernismus“: wie das Unendlich-
keitsgefiihl Schleiermachers den ,subjektiven Modernis-
mus“ grundlegte. An Stelle des ,Gefithls* ist der
» Wert“ getreten, — aber als eine Objektivitit inner-
halb des Subjektiven. Darum bleibt Otto, wie gerade
sein Buch iiber das ,Reich Gottes usw.* zeigt, der alles
rationalistisch zersetzende Religionswissenschaftler alter
liberaler Schule, nur dafl alles ,relativ® gesetzt wird
zur ,Wertqualitdt® des ,Heiligen®. Das eigentlich
Absolute ist die Korrelation zwischen einem subjek-
tiven ,charismatischen® Leben (in Nachfolge zu Holl)
und der ,Wertqualitit® des Heiligen als seiner objek-
tiven Form (in Ausbau der Religionsphilosophie von
Fries). Die innere Gegensitzlichkeit des Lebens und Er-
lebens zwischen erschreckender Abgriindigkeit und Hohe
der Verziikung (wie es im Grunde die Art des Diony-
sischen Nietzsches ist) hat sich im ,Heiligen® Ottos ob-
jektiv gesetzt: zur ,Kontrastharmonie® zwischen ,tre-
mendum® und ,fascinosum®.

So mufl man es Haecker wohl danken, daf er in
der neuen Auswahl von Predigten Newmans das
wahte Religise diesen Fehlgingen gegeniiber lebendig
deutlich macht: als Haltung zur objcktiven ,Religion...,
wie sie ist“ (57). Religioses Leben ist, wie Newman es
in diesen Predigten meisterlich veranschauliche, offenes
Auge und offenes Ohr und offenes Herz fiir die Ge-
heimnisse Gottes, wie sie klar real an sich sind. Die
Predigten stammen alle aus der anglikanischen Zeit
Newmans (Haecker gibt leider keine Quellen an. Die
Quellen sind die ,Parochial and Plain Sermons®: Bd. VI
nt. 24, ebd. nr. 5, ebd. nr. 6, Bd. III nr.12, Bd. II nr.13,
Bd. IV nr. 16, ebd. nir. 18, Bd. IT nr. 19, Bd. IV nr. i1,
ebd. nr. 19, Bd. VI nr. 7). In der Grundfassung des Re-
ligiosen geben sie den Newman, der in Folgerichtigkeit
katholis¢h wurde. Doch die Predigt iiber die ,Gemein-
schaft der Heiligen® enthilt noch den Standpunke des
Anglikaners, mit dem er sich gegen das Katholisch-
werden gerade zulétzt noch wehrte: den Primat der
unsichtbaren gegeniiber der sichtbaren Kirche. Man kann
sie geschichtlich als Zeugnis des Kampfes nehmen, aber
nicht {ibergeschichtlich als objektive Lehre.

E. Przywara S. J.

Die Stufenfolge des mystischen Erlebnisses bei William
Law (1686—r1761). Von Konrad Minkner. 8°
(163 S.) Miinchen 1939, Reinhardt. M. 4.80
William Law wird hier zum ersten Mal in einer

deutschen Einzeldarstellung vorgefiihrt. Er war ein
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