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Die riihrend schlichte Einfachheit, die sich in solchen Wor-
ten bekundet, entspricht dem unkomplizierten Charakter des
frommen Illiteraten, der freimiitig bekennt: «Dem Gottlieben-
den liegt nichts an Theologie und Philosophie. Er sehnt sich
nach Gott und Gott allein und bittet ihn wie einen Vater, sich
ihm zu offenbareny (76f. vgl.28). Kein Wunder, wenn das
«Wiey der Offenbarung ihm keine Ritsel aufgibt und er sie
unterschiedslos sich dem Menschen darbieten sieht, s. «<Ueber
die Harmonie der Religionen» (S. 96 ff). Auch so oder gerade
dadurch fiihlt sich der Leser dieses Béindchens wie von einem
Hauch unmittelbarer Religiositéit beriihrt.
Basel. Alfred Bertholet.

Miszellen.

Jesaja 5, 30.

Die SchluBverse 25 ff. von Jes.b bringen die Ankiindigung der feind-
lichen Invasion: Eine gewaltige, mutvolle Heeresmacht. Der Feind — ein
briillender Liéwe. Er spielt mit der Beute; er liBt sie frei — aber wer
kann sie retten? Er erfaflt sie doch immer von neuem. Otto Procksch: ¢und
birgt ihn (den Raub) rettungslosy. Dabei ein Getose gleich dem Rauschen
einegs Meeressturms. Vers 30: «<Und schaut man zur Erde hin und — siehe,
Finsternis.» Was folgt, ist geradezu unverstindlich, besser gesagt: nicht
verstanden worden. Der Text lautet nimlich: 7DD TWM "IN X
«Bedrianger (?, Bedriingnis?) und Licht wird dunkel (wird verfinstert) in
ihrem hohen Gewdlks.

Ziemlich unbeholfen und redselig Eduard Konig, Das Buch Jesaja,
1926, S.871f.: «<und sie wird zur Erde blicken, aber siehe, Finsternis, Be-
dringnis [bietet sich dem Auge dar], ndmlich jegliches Licht ist durch ihre
Nebelwolken finster gewordeny.

Die Kittel-Kahle-Bibel, 1937, und die neue Ziircher Bibel suchen dem
Uebel so zu steuern: «Finsternisy, das SchluBwort des ersten Halbverses,
und WX, Anfangswort des zweiten Halbverses, werden miteinander verbun-
den, und so kommt man zur Uebersetzung: ¢und das Licht wird verfinstert
durch ihr Gewdlk». — Der erste Halbvers wiirde dann lauten: «Da blickt
er auf die Erde.» Wer ist <er»? Besser unpersonlich: «Blickt man zur Erde
hin und siehe da, bange Finsternis.» Entspricht die Redeweise X "Wl‘l‘
<bange Finsternis», dem Geiste des biblischen Hebrdisch? Schwerlich.

Der zweite Halbvers ist fast eine Tautologie: Die auf der Erde lagernde
Dunkelheit ist eine Folge der Verfinsterung des Lichtes durch ihr Gewdlk.
Kommt doch der Segen des Lichtes von oben, und wenn es auf der Erde
dunkel geworden ist, wie soll es da nicht oben dunkel und bewolkt sein?
Und kann der Herr in der tragischen, jammervollen Stunde das Licht nicht
entzogen haben, ohne zur Anlagerung von Wolken zu greifen?
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Otto Procksch, Jesaja I, S.97f. hantiert, amputiert und ibersetzt
schlieBlich: «Und iiber ihm briillt’s wie Meeresgebriill und das Licht geht
unter in Dunkel.» — Wie sollte denn das Licht anders als im Dunkel unter-
gehn? '

Joseph Ziegler, Isaias, Echter-Bibel, Wiirzburg, 1948, S.27 iibersetzt,
natiirlich unter stiller Beibehaltung des sprachlich bedenklichen =% T/,
folgendermaflen: «Blickt man zur Erde, siehe da angstvolle Finsternis! Das
Licht ist verfinstert im Wolkendunkel.»

Ich mochte lesen:

O T PR Ban
MDY oM MR MY
und iibersetzen:
«Blickt man zur Erde hin, und siehe: Finsternis; Helligkeit und
Licht verdunkelt im hohen Gewdlk.»

Sieht man das Dunkel auf Erden, sucht man Licht in den Hohen, allein
auch dort ist alle Helligkeit, alles Licht zur Finsternis geworden. Auf
Erden und im Himmel — iiberall nur Finsternis.

Aus dem seltenen X ist das vielhekannte und vielgenannte N\ entstan-
den. Mit Ausnahme von der Aenderung von ™ in ™ habe ich den Text und
die traditionelle, exegetisch wichtige Einteilung getreu beibehalten.

Rom. Eugenio Zolli.

Das Schiff der Kirche.

Ein antiker Symbolbegriff aus der politischen Metaphorik
in eschatologischer und ekklesiologischer Umdeutung.

Interessant fiir die spontane Parallelitit wissenschaftlicher Problem-
stellungen ist, dafl die Frage nach dem «Schiff der Kirche» und nach der
maritimen und nautischen Symbolik der Alten Kirche, auf die Erik Peterson
in seiner Miszelle «Das Schiff als Symbol der Kirche» (ThZ 1950/1, S. 77—79)
mit einer wertvollen Bereicherung zuriickkommt, in den letzten Jahren
mehrfach gestellt und beantwortet worden ist. Die Beschédftigung mit den
Symbolen der Meerfahrt ist in unserer reisefreudigen Gegenwart wohl kein
Zufall. AulBerdem ist der ekklesiologische Hintergrund bezeichnend, Ein-
gehend und mit ausgebreiteter Gelehrsamkeit hat an Hand einer Fiille von
Quellen, einer Anregung F.J. Dolgers folgend, Hugo Rahner fast die ge-
samte nautische Symbolik und Allegorik von Antike und Christentum ab-
gewickelt, soweit sie theologisch bedeutsam ist (Antenna Crucis, I. Odys-
seug am Mastbaum; II. Das Meer der Welt; III. Das Schiff aus Holz. In:
Zeitschr. f. kath. Theol., Innsbr./Lpz., Bd. 65/1941, S.123—152; 66/1942, S. 89
bis 118 u. 196—227). (Vgl. Hugo Rahner, Griechische Mythen in christlicher
Deutung, Ges. Aufsiitze, Ziirich, Rhein-Verlag, 1945, rez. von Walter Baum-
gartner in der ThZ 1946/5, S. 376 £f.) Der Unterzeichnete hat eine iibersehene
spitantike Schiffsgemme des Dresdener Albertinums der Christlichen Ar-
chiologie erschlossen und in ihr den #ltesten eindeutigen archéologischen
Beleg fiir den Begriff «Schiff der Kirche» im ausgehenden 4. Jahrh. ge-
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sehen, wobei der nihere Zusammenhang dargelegt wurde (Navis Ecclesiae.
Eine unbekannte altchristliche Darstellung der Schiffsallegorie. In: Zeit-
schr. f. d, nt.liche Wiss., 40/1941, S.76—86). Kurz darauf stellte { Georg
Stuhlfauth die friihchristliche Kunstsymbolik des Schiffes zusammen (Das
Schiff als Symbol der altchristlichen Kunst. In: Rivista di archeologia
crist., 19/1942, S.111 ff.; mit Katalog des Bestandes!). Simtliche Arbeiten
erschienen, bedingt durch die Kriegsverhiltnisse, verspitet, und den Be-
arbeitern selbst ist die Triplizitit der Ereignisse nicht bekannt gewesen.
Sie haben gezeigt, daB es sich bei der maritimen Symbolik um einen be-
trichtlichen und vielseitigen Komplex des antiken Denkens handelt, der
fiir die Mittelmeervilker naturgegeben war und viele Bereiche deg indivi-
duellen und sozialen Lebens umfaBite (Mensch, soziale Gemeinschaft, Kos-
mos). Die religiose Verwendung des Schiffes in Kult und Vorstellungswelt
ist, wie W. H. R. Rivers aufgewiesen hat (Ships and Boats, in: Encyecl. of
Religion and Ethics, XI, 1920, p. 471 ss.), uralt und weitverbreitet. Die Na-
vigationskunst hat ihre religiosen und magischen Aspekte schon bei den
Primitiven. Schiff, Schiffsteile, Schiffsdekoration und die im Schiff unter-
gebrachten Gegenstinde haben oft religiose Bedeutung.

Bei der Beziehung der archiologischen Zeugnisse auf die Kirche sollte
man, wie ich gezeigt zu haben glaube, vorsichtig sein. Die meisten dlteren
Darstellungen des Schiffes in der altchristlichen Kunst machen von sich
aus keine ekklesiologische Anspielung evident. Auch eine detaillierte Deu-
tung des Bildes in der christlichen Kapelle von Dura am Euphrat auf die
Taufe, wie sie Peterson vorschligt, begegnet Schwierigkeiten, zumal da
der Charakter und die Bestimmung dieses Baptisteriums (?) aus der 1.
Hilfte des 3. Jahrh. noch nicht vollig gesichert sind. Ob man einen ekklesio-
logischen Sinn des Schiffes in der christlichen Gedankenwelt vor Tertullian
und Hippolyt von Rom annehmen kann, wie Peterson und Rahner (66/1942,
S.199) meinen, erscheint mir zweifelhaft, zumindest nicht sicher. Auch eine
orientalische Herkunft ist nicht erweislich, Haufig geworden ist das Bild
seit dem 4. Jahrh., und zwar ist es offenbar im Abendlande eingebiirgert
(Goldammer, S.80), wo ich auch seinen Ursprung fiir das Christentum zu
suchen geneigt bin. Die Allegorik des Testamentum Naphtali scheint mir
nicht eindeutig und prignant genug, um den nt.lichen Perikopen vom See-
sturm und von Jesu Seewandel eine solche Bedeutung unterzulegen. Da-
gegen ist m. E. die Geldufigkeit der maritimen und nautischen Metaphorik
im politisch-sozialen Denken der Antike, vor allem des Westeng seit spéit-
republikanischer Zeit, fiir das Werden der Idee des «Kirchenschiffes» be-
sonders beachtenwert. Rahner hat zahlreiches Belegmaterial dafiir zusam-
mengetragen (66/1942, S. 210 ££.). Das «Schiff des Staates» ist danach schon
in altgriechischer Zeit bekannt (seit Alkaios von Mytilene, Herakleitos und
Theognis). Pindar, Aischylos und Sophokles verherrlichen aus dem Selbst-
bewulitsein der griechischen Polis dichterisch den Gedanken des Staats-
schiffes. Und bei Platon, Aristoteles, Demosthenes und Plutarch schligt sich
das politische Denken ebenfalls im Bilde von der gefahrenreichen Seefahrt
der Gemeinschaft im Fahrzeug des wohlgeordneten Staatswesens nieder.
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Die Deutung der Urspriinge des Schiffssymbols mufl also zu einem
wesentlichen Teile aus dem Politischen vorgenommen werden. Insbesondere
aber muf} auf die Fiille der Gedanken hingewiesen werden, welche romische
politische Gesinnung mit Hilfe nautischer Terminologie ausdriickte. Das
meiste Material liefert Cicero, bei welchem das Staatsschiff mit dem ge-
samten Apparat zugehoriger Vorstellungen eine beliebte tropische Wendung
ist. Aber auch sonst sind navis und naufragium im iibertragenen Sinne
sprichwortlich und eine stehende Redeweise, Cicero: «Quam ob rem, mi
Quinte, conscende nobiscum, et quidem ad puppim. Una navis est iam bono-
rum omniumy (Epist. ad Fam. L. XII, 25; ed. Mueller, p.360). «Cum vero
in hanc rei publicae navem ereptis senatui gubernaculis fluitantem in alto
tempestatibus seditionum ac discordiarum armatae tot classes... incur-
surae viderenturs» (Pro P.Sestio, ¢.20 §46; Mueller, p.20). Livius: Vor-
treffliche Staatsbiirger sind, «qui in eodem velut navigio participes sunt
periculiy (L. XXXXIV, c. 22, 12; ed. Weillenborn 10, 1, p. 108). Horaz meint
wahrscheinlich — abgesehen vom Lebens- und Seelenschifflein in Carm. I,
34 — auch das Staatsschiff, das er wieder flott wissen méchte: «O navis,
referent in mare te novi fluctus» (Carm.I, 14; vgl. zusammen mit anderen
Belegen dazu Quintilian, Institutio oratoria VIII, 6). Staatsungliick ist
Schiffbruch; Cicero: ¢Sed necesse est... me totum superioris anni rei pu-
blicae naufragium exponere» (Pro P.Sestio, ¢.6, 15; l.c. p.7; vgl. Ad
Atticum IV, 19, 2; Mueller, p. 128). Auch sonst gebraucht Cicero gern das
Bild des «Schiffbruches», etwa vom Erbe oder Vermdgen (¢naufragium
patrimonii», «rei familiarisy: Philippica XII, ¢.8 §19; Mueller, p.529;
Epist, ad Fam. L. 1, 9, 5; 1. e. p. 17). Nach L. Annaeus Florus triigt das Gallier-
volk seinen politisch-militdrischen Schiffbruch, d.h. die ihm von Camillus
zugefiigten Niederlagen, durch Italien (Epit. L. I, e. VIII [T, 13]; ed. Malco-
vati, p.30). Bei demselben Autor geht auch der Krieg als politisches Ge-
schehen auf Seefahrt: «<in Africam navigabat bellum» (L. I, e. XVIII [II, 2];
1.c. p.52). Die Staatsleitung wird mit dem Fiihren des Steuerruderg ver-
glichen — ein aufBlerordentlich geschiitztes Bild, dem wir das moderne
«Staatsruder» verdanken. Cicero: «Quis enim clavum tanti imperii tenere
et gubernacula rei publicae tractare in maximo cursu ac fluctibus posse
arbitraretur hominem?» (Pro P.Sestio, ¢.9 §20; l.c. p.9; vgl. Epist. ad
Fam. L. XVI, 27; 1.c. p.489; De Oratore L.I, c.11 [§46]; Mueller, p.12).
«Iam pridem gubernare [sc.rem publicam] me taedebat, etiam cum licebat;
nunc vero cum cogar exire de navi non abiectis sed ereptis gubernaculis,
cupio istorum naufragia ex terra intueri» (Ad Atticum II, 7,4; l.c. p.50;
vgl. ib. 1V, 18,2; L. c. p. 126). «Summi viri clarissimique homines, qui omni
tempore ad gubernacula rei publicae sedere debebant»> (Pro Sex. Roscio
Amerino 18 [§51]; Mueller, p.47s.). Auch Plinius schreibt an Trajan von
den «gubernacula rei publicae» (Epist. X, 1; rec. M. Schuster, p.316). Das
Steuern kann einen durchaus sozialen Bezug erhalten; Cicero: <ut commune
commodum mutuis officiis guberneturs (Pro Sex. Roscio Amerino 38 [§ 111];
L c. p.67). Es kann mit der Staatsfithrung die romische Weltherrschaft ver-
binden (<orbem terrarum gubernare»: ib. 45 [§ 131]; 1. c. p. 73). Das Steuer-



Miszellen 235

ruder kann der Oberbefehl des Feldherrenamtes bei Valerius Maximus sein:
<imperii sui gubernacula e manibus abiecity (L. VII, c. 6, 1; rec. C. Kempf,
p- 354). Und die Regierenden werden schlielllich von Cicero als Staatssteuer-
leute bezeichnet, <custodes gubernatoresque rei publicaes (Pro C. Rabirio,
c.9 [§26]; Mueller, p. 243). Damit ist — wohl im Anschlufl an Platon — ein
Stichwort gefunden, das spiter als «Gouverneur» zur Benennung eines
hohen politischen Amtes wurde, das aber auch in die kirchliche Allegorik
iiberging. Denn gerade im ausgefiihrten nautischen Bilderkreis des Chri-
stentums spielt der gubernator des Kirchenschiffes eine wichtige Rolle. Im
Kirchenlatein wird dann das Wort «gubernatory entsprechend gelegentlich
auf geistliche Fiihrer (Bischof, Abt, Parochus) angewendet (vgl. Du Cange,
Glossarium, s.v.). Das zeigt einerseits das Mitschwingen politischer Ge-
danken beim <¢Schiff der Kirche», andererseits die Angleichung der kirch-
lichen Organisation an die des Staates, dessen Zuriickdringung die Kirche
ins Auge fassen mulite und folgerichtig in der Uebernahme seiner Symbolik
zum Ausdruck brachte. Das setzt aber auch ein Stadium kirchengeschicht-
licher Entwicklung voraus, in dem die Kirche — mindestens in ihrem Selbst-
bewulltsein — als ernsthafte Rivalin neben den omnipotenten Staat treten
konnte. Sie behauptet mit diesem Ausdruck den gleichen Totalititsanspruch
wie der Staat, aber auf hoherer Ebene.

Aus der politischen Sphire stammen weithin auch die anderen Requisi-
ten der ausgefiihrten ekklesiologischen Schiffsallegorie. Es sei nur an ve-
lum — Segel erinnert, das z. B. bei Ambrosius (De virginitate 18, 118; Migne
16, ¢.297) — wohl als Synekdoche fiir den ganzen Mastbaum — das Kreuz
Christi im Schiffe reprisentiert und auf der Dresdener Schiffsgemme folge-
richtig durch das konstantinische Labarum wiedergegeben ist, also durch
ein vexillum, das seinerseits wieder ein «Typus» des Kreuzes ist (schon
Minuecius Felix, Octavius 29, 7. 8). Das Segel der Schiffe sieht bereits Justi-
nus Martyr (Apol.I,55) als Vorzeichnung des Herrenkreuzes. Cicero aber
etymologisiert wieder velum aus vexillum (Orator 45 [§153]; Mueller,
p. 354), bringt also abermals nautische und politische Vorstellungswelt
zusammen.

Die maritime Terminologie hat wohl in Italien und bei den eigentlichen
Mittelmeervolkern schon friih eine bedeutende Rolle gespielt, insbesondere
dann natiirlich in dem von Kiisten umsiumten rémischen Staate und im
spéiteren Imperium Romanum. Das Herrenvolk dieses mittellindischen
Reiches mulite sie besonders pflegen. Seit dem 2. Jahrh, v. Chr, beherrscht
Rom das Seewesen des gesamten Mittelmeeres (W. Kroll, Schiffahrt, in:
Pauly-Wissowa-Kroll, RE d. klass. Altertumswiss., 2. R., 3. Hbbd., 1921, Sp.
417; vgl. ferner die bei Rahner, 66/1942, S.198, A.11 genannte Literatur).
Es hatte die bahnbrechenden Phoniker-Karthager lingst abgelost, und nicht
mehr die palistinisch-syrische Kiiste, sondern Italien war das Zentrum des
Seewesens, navis, naufragium, navalis, gubernaculum, gubernator, velum,
ancora, portus, fluctus usw. sind in den tdglichen Sprachschatz und in die
Bildsprache iibergegangen. Die Schicksalsgemeinschaft des Staates und sei-
ner Glieder hat hier zu einem bedeutungsschweren Symbol gefiihrt, das vor
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allem auch fiir die Autoritit des romischen Staates mit seinem Gleichklang
der Krifte unter straffer Fiihrung passend erschien. Nicht umsonst heillt
der Mittelpunkt des politischen Lebens, die Rednerbiihne vor der Curia,
spiater vor dem Tempel Caesars, wo die Staatsreden gehalten wurden, rostra
= Schiffsschnibel. Wenn sie zunichst auch nach den dort seit 338 v. Chr.
angebrachten und spiter vermehrten sechs Schnibeln der von Antium er-
beuteten Schiffe so benannt ist (vgl. Hang, Rednerbiihne, in: Pauly-Wissowa-
Kroll, RE, 2. R., 1. Hbhd., 1914, Sp. 450 ff.), so diirfte doch die Staatssymbolik
im Hintergrund nicht fehlen. Der Staat wird als bewegliche Grofle auf der
Fahrt durch die Zeit und durch die Kampfe der Geschichte vorgestellt. Das
dynamische Moment des Staatsgedankens macht sich bemerkbar. Es handelt
sich um geschichtsbewupte Gemeinschaft, welche das Staatsschiff bewegt und
lenkt und von ihm getragen wird. Hier liegen die Ankniipfungspunkte fiir
das eschatologische Symbol des Schiffes der Kirche. Verantwortung, Ziel-
strebigkeit und Disziplin sind die hinter dem Bilde stehenden staats- und
sozialethischen Gedanken. Aus dem Schiffe gibt es kein Entrinnen; Fiih-
rung, Mannschaft und Fahrgiste sind auf Gedeih und Verderben einander
verbunden. Man muf} sich eine rémische Galeere vorstellen mit ihren tech-
nischen Einzelheiten, mit ihrer Kombination von Segel- und Ruderantrieb.
Gemeinschaftsbewulltsein und abgestufte Einzelverantwortung ermdglichen
das Funktionieren des Schiffes: der Gleichschlag der Ruder ist von allen
einzelnen zugleich abhingig! Dabei ist man auf Wind und Wetter = Schick-
sal angewiesen. Gemeinsame Gefahren sind zu bestehen, gemeinsam sind der
Kampf und Sieg gegen die Widrigkeiten des Meeres = des Lebens und der
Geschichte.

Es ist so recht das Symbol, welches das grofie, die Meere auf Schiffen
iiberfliegende Rom als die auf dem Plane gebliebene Seemacht des Mittel-
meeres brauchte. Noch die «christlicheny Kaiser seit Konstantin und ihre
schmeichelnde Umgebung bedienen sich lange der Idee des Staats- und Wel-
tenschiffes, das sie zu lenken beanspruchen ebenso wie das Kirchenschiff
(vgl. Rahner, 66/1942, S. 213 1.). Ins Christliche transponiert, wurde anderer-
seits das Schiff mit dem das Kreuz des Herren darstellenden und die alt-
réomischen signa verdringenden Labarum als Mast dann — #@hnlich wie der
Fisch — ein Opposilionssymbol, u. zw. gegen den antiken Staat, aus dem es
selbst hervorgegangen war. Der Schicksalsgedanke wich dem Vertrauen auf
die Fithrung durch Gott, Christus und den HI. Geist, gerade auch in der
Schiffsallegorik. In abgeschwiichter Form finden wir das Bild noch im Mit-
telalter ziemlich breit ausgefiihrt. Besonders eindringlich hat die altkirch-
liche ekklesiologische Schiffssymbolik, angeregt durch sein unmittelbares
Vorbild Isidor von Sevilla (Etymologiarum L. XIX, ¢. 1; Migne 82, c. 661 ss.),
der mittelalterlichen Theologie und Frimmigkeit Rhabanus Maurus in De
Universo nach Matth. 14 und Ps. 104 iiberliefert: «Navis enim mystice aut
ecclesiam significat...» (L.XX, ¢.39; Migne 111, ¢.5548.). «In navibus
autem merito significantur ecclesiae, qui periculosos fluctus mundi per
lignum gloriosae crucis evadunt, portantes populos, qui signo fidei credi-
derunt, In his navibus habitat Christus...» «Dominus ergo navis ecclesiae



Notizen und Glossen 287

ipse salvator est qui et gubernator: quia per spiritum suum ipse eam regit
atque gubernat, donec eam ad portum salutis aeternae perducat» (c.554).
Reich gestaltet ist die Fiille allegorischer Bedeutungen in den Allegoriae
in S. Scripturam, s.v. navis und navicula (Migne 112, ¢.1004s.): navis =
ecclesia, anima, cor hominis, antiqui patres, ecclesiae per orbem, rectores,
mundi amatores, duo testamenta; navicula = crux Christi (nach Matth. 15,
39). In eingehender Allegorese erklirt Hugo von St. Victor (?) navis als
fides mit Segel, Ruder, Tauen, Anker, Brettern usw. (Sermones Centum, 4,
im Appendix ad Hugonis opp. mystica; Migne 177, ¢. 908 ss.).

Man sollte also — schon angesichts der antiken, friihchristlichen und.
mittelalterlichen Bedeutungsfiille und Vielseitigkeit dieser Allegorie —
recht vorsichtig sein, wenn man die Idee des «Schiffes der Kirche» bereits
im Neuen Testament sucht oder von da ableiten will. Die evangelischen
Berichte scheinen mir keine sicheren Anhaltspunkte zu bieten. Und auch
die der nautischen Sphiire zugehorigen xuvBepvioerg (1. Kor.12,28) deuten
nicht auf die Navis Ecclesiae, sondern diirften zunichst aus dem antiken
politischen Denken kommen, 1. Tim. 1, 19, wo vom Schiffbruch des Glaubens
die Rede ist, und 1. Petr. 3, 20 ff., wo die Arche fiir die Taufe figuriert, sind
die einzigen Stellen, welche eine symbolische Deutung des Schiffes gestat-
ten, die entfernt auf die spiitere ekklesiologisch-eschatologische Sinngebung
hinweisen bzw. zu ihr neben dem politisch-sozialen Gedankenkreis beige-
tragen haben. _

Marburg/Lahn. Kurt Goldammer.

Notizen und Glossen.

Zeitschriftenschau. Schweiz. Kirchenbl. f. d. ref. Schweiz 1950/8: Reha-
bilitierung der Ketzer? (M. Geiger); Wie nehmen wir recht Stellung im
Streit und Gegensatz der theologischen Richtungen? (Th. Steinmann); 9:
Evangelisation? (O.Bruder); Die Diskussion iiber die Atomwaffe (.
Ochsner); 10: Eine neue Auslegung des Hebrierbriefs (J. Kieser); Bibel-
ausstellung (E. G. Riisch) ; Lombardi u. Kagawa («Der Weg», Diisseldorf);
Nikolaus Ludwig von Zinzendorf, zu seinem 250. Geburtstag am 26. 5. 1950
(H. Motel); Die Synode der Ev. Kirche in Deutschland (G. Wieser). Der
Kirchenfreund 1950/4: Der Glaubensweg im Neuen Bund, Hebr. 12 (P. Freh-
ner); Das Vaterunser, ein Bekenntnis aller Konfessionen, Forts. (E.Fi-
scher); Die Instruktion «Icclesia catholicay iiber Glaubensgespriche zwi-
schen Katholiken u. Nichtkatholiken (O. E. Strafier); 5: Als die Gebundenen
— frei (A.Lindenmeyer); Zinzendorf iiber die Liturgie (H.Motel); Das
Vaterunser. .., Schlufl (E. Fischer); Kirchl, Sammlung, eine schweiz. Rund-
schau (F. Hadorn); Die Oekumene im Kampf (K. Fueter). Neue Wege
1950/4: Christus u, der Marxismus (B. Sievers); Vom Kampf um die Frei-
heit (H. Kramer); Bessere Gerechtigkeit? (B.Balscheit); Intstehung u.
Wandlung der marxistischen Weltanschauung I (Fr.R.). Evang. Missions-
magazin 1950/3: Zum 250. Geburtstag Zinzendorfs am 26. Mai 1950 (H. Gel-
zer); Vom Sinn der Weltmission (W. Freytag); Die kirchliche Missions-
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