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Vincenz von Beauvais und das Speculum morale.

Von
Dr. Gass.

1L
(Sehluss.) 1)
3.

Vom christlichen Mittelalter ist mit Grund behauptet
worden, dass es sich in einer sehr vorsichtig gehaltenen Theorie
iiber Dasein und Verbreitung der Siinde verstindigt, dass es
sich aber auch dem Gefiihl des sittlichen Elends oft genug in
schreckhatten Schilderungen und mit wolliistiger Ueberschweng-
lichkeit iiberlassen habe. Eins wie das andere war wenig
geeignet, bessernd auf die Sitten einzuwirken, die Theorie zu
glath, die Gefihlsausbriiche krass und betiubend. , Ach wie
elend wird die Sele durch die Siinde, nichts dibertrifft ihve
Abscheulichkeit und Schande; kein Leichnam duftet so ekel-
haft vor den Menschen wie die siindhafte Sele vor Gott, arm,
schwach, blind, stumm und téricht wie sie ist. Sie wird
zum Abscheu vor Gott, zum Wohlgefallen fiir den Menschen.
Wiire die Stinde nicht, so giibe es kein Uebel fiir den Men-
schen, nicht Tod noch Hélle, nicht Gericht noch Fegefeuer
noch irgend eine Gefahr.* ) Neben solchen Ausrufungen be-

1) 8. die erste Hilfte dieses zweiten (Schluss-) Artikels oben Seite
332—365.

2) Sp. mor. fol. 167 ed. Venet. 1494: ,, Heu quam migera fit anima
per peccatum, furpis simul et horrida, cujus turpitudine nihil horridius,
feda et fetida; nullum enim cadaver putridum adeo fetet coram homini-
bus, sicut peccatrix anima coram Deo. Item fit anima per peccatum
debilis et ad omne opus bonum infirma, pauper, caeca, muta et fatua  ete.
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gegnet uns dann wieder die bereits angedeutete wohlbemessene
Erklirungsweise; dieser zufolge verteilt sich der Hergang der
Siinde so kimstlich unter den Anteil der Vernunft und des
ihr folgenden Willens, des Affects und der Einbildungskraft,
unter die Ursachen der Unwissenheit, des Irrtums, der Schwiche
und der Verfihrung, dass man schwer begreift, wie eine s0
verstreute Schuld ein so ungeteiltes, einheitliches und sich
selber gleichbleibendes Verderben zur Folge gehabt haben soll.
Ohne Gnade giebt es keine Moglichkeit, die Wahrheit zu erken-
nen oder das Gute zu wollen. Das iiberlieferte Dogma behauptet,
dass das siindhafte Agens dem Naturleben verderblich eingegossen
sei, die Beweisfithrung aber fithrt auf einen Punkt, wo das Natiir-
liche nur verkiirzt erscheint; die Gnade steht iiber der Natur,
sie ist bereit, wo diese hinfillig wird, ergiinzend einzugreifen.
Dieselbe Vernunft, durch deren Fehlgriff das sittliche Unheil
eriffnet wird, um dann zur Ausfihrung zu gelangen, wird
dennoch die Bildnerin jener vier Tugenden, welche als feste
Siulen mitten unter allem Ungemach stehen bleiben, und auf
welchen das hohere Gewdlbe der christlichen Geisteskrifte
ruhen soll. Und endlich wird gesagt, dass durch die wahre
Erkenntnis der christlichen Menschenwiirde die Macht der
Siinde schon fberwunden sei; bedenkt die Sele diese ihre
zweite himmlische Abstammung: so siindigt sie nicht mehr,
sie trigt in sich, was dazu befihigt, so bald sie will?).
Denn seiner Bestimmung nach ist der Wille ja nur der Exe-
cutor dessen, was als geistiger Besitz in die Erwiigung ein-
getreten ist. Desto gewaltsamer dringt sich daneben das
Bekenntnis der Erfahrung auf, dass dieses Wollen ausge-
blieben ist.

Im niichstfolgenden zweiten Buche tauchen, um wieder
ginzulenken, die Michte des Jenseits vor den Blicken auf,
teils beseligende, teils warnende, drohende und sehreckens-
volle. Die Form wechselt, die Sprache wird wirmer, oft er-
baulich und pathetisch, worin sich eine andere Quelle ver-

1), Spee. lib. 11T, p. 1, dist. 1: ,, Revera omnis homo, si nativitatis
hujus dignitatem econsideret, non peceat. — Habet in se, unde peccare
non possit, si velit.”
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rit, aber die Anlage des Ganzen wird wieder aufzenommen ?),
Ein Weiser, sapiens, iibernimmt den Vortrag. Es ist ein G e gen-
wirtiges, was zum Handeln antreibt, aber auch das Zukiinf-
tige soll uns warnend oder anfeuernd bestimmen, daher die Lo-
sung : ,, Memorare novissima tua. An diese Hinweisung kniipft
sich eine vollstindige Eschatologie bis zu den letzten Er-
gebnissen des Endgerichts —, hochst iiberraschend in diesem
Zusammenhang, aber auch ebenso bedeutungsvoll fiir den Stand-
punkt des sittlichen Bewusstseins. Auch werden diese letzten
Dinge nicht etwa nur einfach und nachdrucksvoll genannt,
sondern griiblerisch ausgelegt wie jedes andere Dogma, und
grell ausgemalt wie jede sinnliche Erscheinung. Die damalige
Lehrweise kannte eben keine anderen Denk- und Dargtellungs-
mittel als diese, mochte auch ihr Gtegenstand iiber alles Wiss-
bare hinausgehen. Das Jenseits nimmt alle Farben leibhaf-
tiger Wirklichkeit an, es gleicht nicht einer andern, sondern
nur einer zweiten Welt, so reich und reicher wie diese, aber
auch gegensitzlicher, da sie die Bestimmung hat, den Ertrag
der ersten zu sammeln und zu vergelten. Um so gewaltiger
sollen jene Bilder auf die Sele eindringen, der Mensch wandelt
zwischen dem Gegenwirtigen und dem Zukiinftigen dahin, und
was 1hm das eine nicht an sittlichen Impulsen zufiihrt, soll er aus
der Betrachtung des anderen schopfen. Zuerst ist es der Tod,
welcher auf die Fithrung des Lebens zuriickwirkt. Durch Adam
verderblich, durch Christus wiederherstellend wirksam, bleibt der
Tod unter tausend Abwandlungen und Erscheinungsformen sich
selber dhnlich; denn es ist eine Bitterkeit, welche das ehe-
liche Band des Leibes und der Sele zerreisst. Aber er wird
sich auch unéhnlich; stets als ein Kiinftiges vorgestellt, macht
ihn die Hiufigkeit und Plotzlichkeit seines Eintritts wieder zu
einem Alltiglichen. Dabei vervielfiltigen sich die Arten und
Vorzeichen des Sterbens, iiber welche eine nahezu medicinische
und pathologische Rechenschaft gegeben wird 2); seinem inneren

1) Diesem zweiten Buche liegt zum Grunde: ., Liber anonymus de
consideratione quatuor novissimorum“, nicht vor Ende des 13. Jahrhun-
derts geschrieben. ‘

%) Cf. Sp. m. I, 1, dist. 2—9: ,, De mortis angustia, de differentia
morientium, de signis mortis.*
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Charakter nach stellt sich der Tod unter die drei Rubriken:
,,mors naturae, gratiae et culpae, er trigt also die Mittel in
sich, um seine eigene Schwere entweder noch zu steigemn oder
in Trost und Seligkeit zu verwandeln. Denn was er vor
Augen stellt, ist nicht das Gericht allein, auch tristliche
Aussichten, Befreiung von der Biirde des Korpers, Ende der
Pilgrimgehaft, Erlosung von der Triibsal kniipfen gich an sein
Bild, und alle diese Aussichten sollen auf die Betrachtung
eingehen, um sich in sittliche Antriebe zu verwandeln 1).
Aus diesem Beispiele ist ersichtlich, in welcher Weise auch
die folgenden eschatologischen -Kapitel ausgebeutet werden.
Der Sinn des Ganzen bleibt derselbe: ,,Recordare novissima
tua, et non peccabis* Der allgemeine Eindruck der Vor-
haltungen ist ergreifend, aber er contrastirt seltsam genug mit
den gleichzeitigen Zustinden. Denn wahrlich, wenn diese Tir-
wigung hinreichte, um die Sinde zu verbannen: S0 wiirde
wohl ein Zeitalter, welehem die Bilder jenseitiger Entschei-
dung so geliufig waren, so geflissentlich und handgreiflich
eingeschirft wurden, grissere Fortschritte in deren Ueber-
windung gemacht haben ).

1) Cf. Spee. mor. IL, 1, dist. 5: ,, Bonum est judiciun mortis, quia
mors non est alind quam exitus de carcere, finis exilii, laborum con-
summatio, ad portum applicatio, peregrinationis terminus, gravissimi
oneris i. e. corporis depositio , de domo ruinosa liberatio, omnium peri-
culorum evasio, omnium malorum consumptio, debiti naturae golutio,
reditus ad patriam, ingressus ad gloriam.”

2) Teh iibergehe die folgenden Kapitel : ,, De purgatorio, de poenis purga-
torii *, sowie den 2. bis 4. Teil des 2. Buches: ,, De finali et extremo judieio,
de consummatione mundi — de futuro judicio — de suppliciis reproborum
— de acerhitate poenarum — de beatitudinibus corporis et animae ete.” sammt
den Unterabteilungen als allzu dogmatisch; aber fiir die Eschatologie
bilden sie, wieLiliencron (8. 23.24. 32) mit Recht hervorhebt, eine wich-
tige Fundgrube. ~Als Hollenstrafen wurden alle Grade und Formen des
Leidens, der Pein, der Entehrung und Schmach zusammengehéuft: ,, Sum-
mus dolor, summus ardor, summa frigiditas, summa in cunctis malis
acerbitas, summa turpitudo, summa debilitas, summa desolatio, summa
calamitas < (II, 3, dict. 2. 5), und in der weiteren Schilderung ergeben
sich ganz dieselben Ziige, wie sie wenig spiiter von Dante poetisch ver-
arheitet worden. Auch die Vision des Ritters Tundal wird in diesem Zu-
sammenhang (11, 3, dist. 6) eingeschaltet; ilm lisst die Legende unter dem

Zeitschr. £, K.-@. II, 4. 34
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Und dennoch beharrt der , Weise* bei seiner prineipiell
gegriindeten Ueberzeugung, indem er wiederholt: »In Ewig-
keit wirst du nicht siindigen*, wobei er allerdings den Em-
pfang der Christenwiirde aus Wort und Sacrament dem Obigen
gemiss zur Voraussetzung macht. Aus dem Eifer der Tugend-
werke und aus der Voraussicht der Zukunft folgt mit gerad-
linigter Consequenz ein Drittes, die Bewahrung voll-
kommener Unschuld; denn die Sele braucht sich ja nur
anter der Gewalt jener ergreifenden Eindriicke festzuhalten,
dann darf sie auch der unverminderten Fortdauer ihres neuen
Adels gewiss sein. Das Festhalten aber ist auch ein Ferm-
halten nachteiliger Erregungen oder Einfliisse, ein behiitendes,
prophylaktisches und asketisches Verfahven, welches die nach-
folgenden moralischen Anweisungen verdeutlichen sollen.

Mit diesem ersten Teile des dritten Buchs setzt die
Darstellung neu ein, indem sie nicht von den Affecten, son-
dern von dem Mittelpunkt des sittlichen Selbst, welches
bisher noch gar nicht in Betracht gezogen war, ihren Aus-
gang nimmt. Das menschliche Selbst erscheint an dieser
Stelle schon als ein sittlich gegriindetes und erfiilltes; es
kommt nur darauf an, dass es sich auch mitten unter allen
Reizungen der Sinnenwelt als solches behauptet, was nur auf
agketischem Wege gelingen wird. Ein asketisches Moment
zieht sich durch die ganze Entwicklung hindureh, jetzt tritt
es aber ganz eigentlich in Kraft, und wir lernen die Askese
kennen, ganz wie sie damals war, nicht in Verbindung mit
der Tatigkeit tiberhaupt, sondern als eine besondere, der Selbst-
pflege des sittlichen Subjects gewidmete Operation, eine
custodia animae. ,,Das Herz*, sagt der Weise, ,,ist das Prin-
cip des Naturwandels, aber auch des sittlichen Lebens und
Todes* *), aber es ist umgeben und umwogt von bald un-
ruhigen, bald miissigen, spielenden und gefihrlichen Gedanken.
Ihnen, damit sie nicht ausschweifen noch sich beflecken, gilt

Schutze eines Engels durch die Holle wandern, der Anblick und die teil-
weise Mitempfindung der Qualen soll ihn heilsam ersehiittern und reinigen.

1) 110, 1, dist. 1: ,, Sicut enim cor est principium vitae naturalis,
ita est principium vitae vel mortis moralis.
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also die erste bewahrende Obhut, die zweite der Zunge, die
dritte den Sinnen, unter welchen das Auge als der principale
und leitende, aber auch reizbarste und verlockendste Sinn
notwendig vorangeht ¥). Dann folgen Gehor, Geschmack, Ge-
rueh, Tastsinn, auch sie bedirfen der Ziigelung, und das
Schweigen stellt sich dem Zungeniibermut als unentbehr-
liches Sehutzmittel zur Seite, schon die antike Philosophie
hat seinen Wert erkannt #). Da sich mit Rede und Sinnen-
titigkeit die Zuginge des Weltlebens erdffnen: so geht die
Behiitung in Selbstverteidigung (defensio) iber. Die Ver-
suchungen dringen heran, ihre Richtung wird als vierfach
beschrieben, doch sind sie stets in die Zeitform gestellt und
folgen der Gelegenheit (occasio). Zwar wichst mit ihren
tausend Anléissen auch die Gefahr; dessenungeachtet bleibt
die Versuchung eine problematische Grosse, ihre Ueberwind-
barkeit macht sie wieder zu einem heilsamen Uebungsfeld %);
moglicherweise dient aueh dieser Schritt noch zur Bewah-
rung des sittlichen Subjects, ad perseverandum hominem.
Der Bearbeiter hiitte es in der Hand gehabt, auch an dieser
Stelle, also mit dem Emporkommen zu vollkommener Unschuld
* seine Gedankenreihe zu beschliessen. Allein er zieht es vor, den
Leser nochmals in die wchérfsten sittlichen Gegensitze zu-
riickzuvexsetzen. Die Siinde war ja schon vergessen und durch
die Zukunftsgedanken verscheucht, aber sie wird wieder her-
beigerufen, und wir befinden uns sofort in der Mitte ihrer
positiven Gestalten, ja ihrer verwerflichsten Ausgeburten.
Wenn dieser Gang des Vortrags einen Sinn haben soll: so
kann er nur in der Annahme liegen, dass der Mensch, erst

1) 11, 1, dist. 5: ,, Item natura visum inter sensus alios posuit
capitaneum principem et superiorem ducem, et ideo magis timenda est
ejus impugnatio.*

2) III, 1, dist. 4: ,,Xenoorates philosophus, cum inter multos fa-
ceret, interrogatus cur hoc faceret, respondit: quia me locutum esse poe-
nituit, tacunisse nunquam. Ttem Socrates inter alios philosophos tacens
interrogatus comparando, utrum hoc faceret ex inopia an ex stultitia, ait:
nemo stultus tacere potest.” Uehrigens stammt bekanntlich die obige
Empfehlung des Schweigens aus der Monchsmoral.

3) IIIL, 1, dist. 9: ,, De utilitate tentationum.*
34 %
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nachdem er sich mit dem Jenseitigen durch ernste Beherzigung
vollstindig bekannt gemacht, dem Kampf mit dem Laster
gewachsen sei.

Die Lehre von den Fehlern oder Lastern (vitia), die
sich im zweiten Teil des dritten Buchs an die Beschreibung
der Versuchungen anschliesst, ist der letzte Abschnitt, welcher
eine genauere Kenntnisnahme fordert; sie ist das Seitenstiick
der Tugendlehre und gewihrt wie diese einen Einblick in
die Psychologie und Asketik der Schule. Die Voraussetzung
muss auf beiden Seiten dieselbe sein als hochste rationale
Zweckmissigkeit der Naturanlage, welcher das Gute entspricht,
das Bose zuwiderlinft. Auch hier tritt der Satz an die Spitze,
dass die Menschennatur auf das hochste Vernunftprincip ge-
baut ist, dass das ,,menschlich Gute* der Vernuuftordnung
zustrebt, der sittliche Gegensatz also an der Natur selber
als Verhiltnis der Consonanz und Dissonanz sich reflectirt,
dass die Tugenden, wenn sie auch ihrer Vollkommenheit nach
von der Natur nicht ausgehen, doch nach ihrer Richtung ihr
und ihrer Anlage zugeneigt sind, dass Natur und gottliches
Gesetz auf dieselbe Seite fallen, die Sinde also wider beide
verstisst. Damit ist das Vorrecht des Guten in seiner gott-
gewollten Beziehung zum Menschenwesen festgestellt, Im An-
schluss an dieses Grundverhiltnis bildet sich dann die Tugend
zuniichst als Disposition und Habitus, und -indem sie zu den
Werken fortschreitet, kann sie allerdings vermige der Freiheit
auch ein anderes: und entgegengesetztes Handeln geschehen
lassen, aber damit wird jemes Habituelle noch nicht aufge-
hoben. Wie der Habitus nicht durch einen einzigen Akt
hervorgebracht wird: so kann er auch durch einen solchen
nicht verderbt werden ?), vielmehr bleibt nur ein gewisses,
schlechthin sindhaftes Tun iibrig, welches durch sich selbst die
hohere Vollkommenheit aufhebt, wihrend geringere Siinden mit
den Tugenden, seien sie erworben oder eingegossen, zusammen-
bestehen. Es hilt schwer, mit dieser Auseinandersetzung die
gleich darauf wieder vorgetragene Erbsiindenlehre zu vereinbaren,

1) IIL, 2, dist. 1: ,,De peceatis. Sicut enim non generatur unus
habitus per actum, ita nec per unum actwm corrmmpitur,®



ZUR GESCHICHTE DER ETTIK. 517

weleche ja gar nicht wmhin lkann, eine verderbende Riick-
wirkung von der Handlung gselber auf den vorangegangenen
sittlichen Zustand, ja auf die Natur selber zu statuiren 1).
Vorhin war die Entstehung des Habitus aus dem einzelnen
Tun geleugnet, jetzt wird sie notwendig anerkannt, und es
bedarf erst einer neuen Bestimmung, um dennoch zu beweisen,
dass grade dieser Akt der Uebertretung von solcher Art ge-
wesen, dags er den Urstand des Menschen dergestalt verdnderte.
Und wie verhilt sich, was vorhin das mengchlich Gute, bonum
hominis, genannt wurde, zu den Folgen der Erbsiinde? auch
darauf erhalten wir keine Antwort. Indessen wird doch die
Vererbung der Schuld und die sich fortpflanzende Nachahmung
des orsten Ungehorsams und somit der Inhalt der Erbsinde
als einer krankheitsihnlichen Storung und Ungleichmissigkeit
des Organismus wieder s0 glimpflich beschrieben, dass der
angezeigte Widerspruch leicht zuriicktreten komnte; der Ver-
fasser greift nach der Erbsiinde, so oft er sie brauchf, iibrigens
wird er durch seinen praktischen Zweck bei der Betrachtung
des Tatsiichlichen festgehalten *).

Wir iibergehen die nebensichlichen Bestimmungen z. B.
iiher die Causalitit der Siinde, wie gie sich unter mehrere
inmere und dussere Factoren verteilt, iber Wirkung und Straf-
harkeit ). Wichtiger als dies alles ist die nunmehr erreichte
innere Correspondenz der sittlichen Krifte und stindhaften
Hindernisse. Tugend und Untugend sollen in doppelter Weise
auf einander bezogen werden, folglich unterliegen sie auch einer
shnlichen Abstufung; es muss einen geringeren Grad beider
geben, wo sie noch relativ vertriiglich erscheinen, erst der
hohere offenbart einen unversthnlichen Gegensatz. Wie die

1) I, 2, dist. 12—14.

2) Aus Thomas, welcher Tugend- und Siindenlehre im Zusammen-
liange behandelt, gehort hieher; Summ, IT, 1, quaest. 71sqq. De pec-
cato originali quaest., 82. Vgl. Werner, 8. 503. b30 i

8) Vgl. ibid. dist. 17: ,,De macula peccati . Hinterlisst die Siinde
_einen Flecken in ihrem Titer? Allerdings, denn mit dem Heraustreten
aus dem Lichte der Vernunft und des Gesetzes muss in dem Glanz der
Sele “eine danernde Triibung entstehen.
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mensehlich ‘erworbene Tugend (acquisita) nicht alles leistet:
go geht aunch mibt der geringeren oder lisslichen Siinde
nicht alles verloren; beide verkehren noch mit einander, und
der gewohnliche Tugendmensch bleibt was er ist, selbst bei
anhaftender Siinde, — recht ein Bild moralischer Alltiglich-
keit, welche die Tugenden der Mehrheit stets mit einer siind-
haften Dosis verbunden zeigt. Von hier aus ergab sich ein
reichliches Material fir die kirchliche Praxis, von hier aus
ein weiter Ausblick in den sittlichen Wandel der Menge, und
der Jesuitismus hat nachmals diese Fliche bis, ins Unbegrenzte
ausgeweitet. Mit der Annahme des Verzeihlichen soll
jedoch das eigentlich Verdammliche an der Siinde nicht auf-
gegeben werden, es verlegt sich nur in eine hohere Schicht;
dort oben, wo die iibernatiirlichen oder eingefldssten Tugenden
(infusae) wohnen, dort werden sie von den schweren oder
Tod-Siinden angefeindet, welche den Nery der Liebe ab-
schneiden, oder die letzteren von jenen ausgeschlossen *). Im wei-
teren Verlauf werden die Todsiinden stets vitia genannt, denn
peccatum war die dogmatische Benennung, vitium die ethi-
gche. Es sind nicht unlautere Regungen noch vereinzelte Fehl-
tritte, sondern abnorme Michte, todliche Ausgeburten, und
kein Pridicat ist stark genug, wm ihre Furchtbarkeit zu
schildern. Die ihnen Verfallenden sind exst die wahren Siin-
der und eigentlichen Verderber der Menschenwiirde, jede Ent-
artung und tierische Misgestalt birgt sich in ihrem Ant-
litz ).

Dies ist einer von den Fillen, wo die theoretische Di-
stinction erst wichtig wird, indem sie der kirchlichen Be-
urteilung des Menschenlebens Raum giebt. Die Kirche lehte
vom Verzeihen, die Indulgenz war ihr tigliches Brot, und
dennoch konnte und wollte sie den verdammenden Spruch

1) Daher der Satz: ,,S8ic ergo peccatum mortale nen potest simul
esse cum virtutibus infusis, potest tamen simul esse cum virtutibus ac-
quisitis. Peccatum autem veniale potest simul esse of cum virtutibus'
infusis et cum virtutibus acquisitis.

#) Der Verfasser ist uncrschipflich in dieser Nachweisung, val.
IIL, 8, dist, 19.
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keinen Augenblick vergessen lassen; sie musste drohen, indem
sie Nachsicht iibte.

Die Unterscheidung von peccatum veniale und mortale
war alt, aber erst damals ist sie als eine specifische nach allen
Seiten durchgefithrt worden. Die Siebenzahl der Tod-
siinden und deren Reihenfolge steht schon bei Gregor fest,
er nennt sie inanis gloria, invidia, ira, tristitia, avaritia, ven-
tris ingluvies, luxuria und unterscheidet die beiden letzten als
fleischliche von den fiinf andern, welche geistiger Natur seien,
alle aber sollen in der superbia ihre gemeinsame Wurzel
haben 1), Spiitere Zihlungen wie des Petrus Lombardus und
des Thomas stimmen wesentlich iiberein, nur dass man die
gloria inanis der superbia fiiglich einverleiben konnte, um die
iiblich gewordene Zahl nieht zu iiberschreiten. Dies sind also ;
die sieben Bande einer Gefangenschaft, von der uns Christus
erlosen will, die sieben Anfithrer einer Macht, die uns ihm

1) Bekanntlich ist der Begriff der Todsiinden im Unterschiede
von den geringeren und verzeihlichen schon durch die Bussdisciplin des
dritten Jahrhunderts veranlasst und auf gewisse schwere Vergehungen
iibertragen worden; fiir deren Zahl und Herleitung konnte die Parallele
mit den Tugenden massgehend werden. Im Hirten des Hermas, in der
dritten Vision cap. 8, werden sieben Frauenbilder gezeigh, welche den
Turm umgeben; sie bedeuten Tugenden, fides und abstinentia stehen
voran, und von ihnen sollen fiinf andere abstammen: simplicitas, inno-
centia, modestia, disciplina, caritas; sic werden Tochter, filiae, genannt,
und diese Art der Begzeichnung ist, wie das Obige beweist, spiter wieder
aufgenommen worden. Die bestimmtere Zihlung von sicben Todstinden
wurde nachher eingefithrt durch Ambros, De poenit. II, cap. 10, Hieron.
in Jerem. cap. 2, August. Enchirid. cap. 64. 71. Ejusd. De septem vitiis,
Opp. VI, besonders durch Greg. Moral. XXX, cap. 45, welcher letztere
schon hestimmter auf die Stammesverhiltnisse der vitia principalia ein-
geht. Auf diesen Autoritiiten ruht die scholastische Theorie, z. B. des
Thomas Summae II, 1, quaest. 84, art. 8. 4, qu. 88. In freierer Weise
hatte Prudentins in der Psychomachie Tugenden und Laster als streitende
Paare aufgefithrt; auch werden zuweilen, wie von Althelmus, a cht Haupt-
siinden geziihlt. — Keine Ethik kann eine Unterscheidung der schwereren
Simden von den leichteren entbehren; dagegen ist jene scharfe gattungs-
mégsige Scheidung mit Recht von Calvin hestritten worden, was die
neueren Katholiken zur Verteidigung nétigte. S. Tourmnely, Cursus
theol,, P, VI, cap. 2, p. 163.
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wieder zu entreissen sucht. Und welch’ eine Heerschar haben
gie hinter sich! Gregor in den Moralia bedient sich eines
kriegerischen Bildes, Thomas und unser Speculum veranschau-
lichen den Anhang als Nachkommenschaft und Familie, aber
immer mit dem Bestreben einer moglichsten Vervielfiltigung.
Nieht umsonst war die Zahl der Tugenden so sehr angewach-
gen, denn sie sollen es auch mit ebenso vielen didmonischen
Unholden aufnehmen und mit ihrer ganzen Sippschaft.

An der Spitze steht natiirlich der Hochmut (superbia)
als das ungeordnete Verlangen nach eigener Auszeichnung.
Denn er ist es, welcher, die Niedrigkeit des menschlichen
Wesens ginzlich vergessend, aus allen Griinden der Demut
ebenso viele Anléisse zur Selbstiiberhebung macht; darum beisst
superbia nach Gregor die regina omnium vitiorum und ist die
Anstifterin des menschlichen Abfalls geworden. In der Be-
schreibung ihrer Grade wie Leichtsinn, lippische Freude, die
allen ernsten Eindricken aus dem Wege geht, Diinkelhaftig-
keit und siindhafte Gewohnheit werden sichtlich die Erfah-
rungen der Monchszelle ausgenutzt und daher auch die Be-
lege aus Cassian, Isidor und Bernhard entlehnt unter Herbei-
ziehung von tausend biblischen und historischen Beispielen b).
Wenn der Einzelne sich zuweilen iber das vorgeschriebene
Mass als Heiliger geberdete (singularitas), wenn ein mora-
lischer Unwille besonders anmasslich hervortrat, oder ein
sprodes Misvergniigen an allem, was andere taten, zu mikeln
wusste (indignatio), wenn jemand zbgerte, seine armen oder
geringen Verwandten zu nennen, oder mit seinen Tugenden
zuriickhielt in der Besorgnis, dass sie Spott erregen mdchfen,
oder der Beschimung auswich, um nicht seinen guten Ruf zu
gefiihrden (erubescentia bonitatis): so waren dies Beobach-
tungen der Monchsdisciplin, die aber iibrigens fiir Erziehung
und Sittenbildung niitzlich werden konnten 2). Auch die

1) Ihid, I3, 3, dist. 1sqq.

2) Spec. III, 8, dist. 1. 6. 14, 18. Beispiele des falschen Erritens:
»oicut ille, qui requisitus qui esset pater ejus, respondit se nepotem esse
cujusdam episcopi, non audens patrem suun nominare. Sieut de mulo
dicitur fabulose, quod requisitus qui esset, respondit se creaturam esse.*
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eitele Ruhmsucht (gloria inanis) soll, statt fiir sich zu
stehen, nach der Einteilung des Speculum dem Hochmut
untergeordnet werden, doeh besitzt sie wieder ihre besondere
Selbstindigkeit, und die Zahl ihrer Tochter ist gross?):
Nicht allein falsche Wisshegierde (curiositas), Bifersucht, Vor-
nehmtuerei, Schmeichelei, Hypokrisie und Ironie, Zwietracht,
Gottesverachtung, Unehrerbietigkeit, Auflehnung, Ungescheut-
heit werden ihr aufgebirdet, auch Aberglaube, Untreue, Sa-
crilegium, Hiresie, Apostasie und Verhirtung sollen von ihr
abstammen. An dieser Stelle greift das kirchliche Urteil
augenfillig - ein; der richtenden Kirche war daran gelegen,
dass die Hiresie moglichst nahe an eine Todsiinde heran-
geriickt wurde, ohne dass man sonderlich bei der Psychologie
und Ethik nachgefragt hitte, ob sie auch aus der eiteln
Ruhmbegierde hervorgegangen sein misse. Und dasselbe Inter-
esse hat bei der Schilderung des Aergernisses (scandalum)
mitgewirkt ).

Die Ironie als Nachbarin der Hypokrisie war in diesem
Zusammenhange umsoweniger zu iibergehen, da sie Aristoteles
in die Reihe der moralischen Bedenken eingefiihrt %), auch
Petrus Lombardus und Thomas von Aquino sie beriicksichtigt
hatten. Die der neueren Zeit geliufige Bedeutung war sehon
damals bekannt; gegen eine Redeweise (vulgaris modus lo-
quendi), welche aus der Aeusserung des Gegenteils die wahre
Meinung des Redenden erschliessen ldsst, konnte unter Vor-
aussetzung einer ehrlichen Absicht nichts eingewendet werden,
zumal doch selbst biblische Beispiele des Paulus, des Jesaias
und Hiob dafiir vorlagen. Es kann nicht verboten sein, unter
Umstiinden auch indirect die Wahrheit sagen zu wollen. Man
hielt sich jedoech an die Definition des Avistoteles und er-
klirte sie dahin, dass unter Ivonie eine gesuchte Herabsetzung

1) Ihid. dist. 8: ,,[Vane gloriosus] similis est cani de que dicitur,
cum portaret caseum, transiens super pontem, videns mmbram cjus in
aqua, credidit ibi esse alium caseum et volens habere utrumque, dimisso
caseo, quem portabat, et descendens ad umbram ejus awmisit utrumque.®

2) Thid. dist. 10—17 De haeresi, dist. 30.

3) Arist, Eth. IV, 8 13. Andere klassische Stellen s in Steph.
Thes, 8. v. elpwy und slpwvele.
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von Verdiensten verstanden werden soll, eine Beilegung von
geringeren Kigenschaften als wir selber anerkennen. Daher
wird nun gefragt: Ist es erlaubt, Schlechteres von sich auszu-
sagen, als der Redende in sich selbst vorfindet? Zum Nach-
teil der Wahrheit gewiss nicht; es mag gestattet sein, sich
die untergeordneten Eigenschaften, offen heizulegen und die
hiheren, deren man gich bewusst ist, zu verschweigen, nicht
aber etwas Fremdes und nach eigener BEinsicht nicht Vor-
handenes sich anzudichten. So gefasst bleibt die Ironie stets
Stinde, eine geringere zwar als die Prahlerei (jactantia), unter
Umstinden aber auch eine grissere, sobald sich noch eine andere
dolose Absicht damif verbindet?'). Diese magere Erklirung
trifft jedoch mur das anhaftende moralische Moment, nicht
das didaktische, heitere und dialektische, daher geht die Fein-
heit verloren, welche einst die Griechen an jener Sokratischen
Eigentiimlichkeit so sehr angezogen hatte 2).

Neid (invidia) ist die zweite Principalsiinde, der sich
Spotterei und Scheelsucht zugesellen, aber auch Absprecherei
und falsches Zeugnis, obgleich gie nicht immer aus dem Neide
entspringen, werden herbeigezogen. Der Neid gleicht einem
Kampf des Gemiites, welches gendtigh wird, fremdes Glick
mit Unlust, fremdes Leid mit Wohlgefallen aufzunehmen, —
beides wider die Natur, welche der Freude eine verbreitende
Kraft mitgegeben hat, und diabolisch zugleich, da die Wir-
kung eines Guten, welche diesem entsprechen soll, dadurch in
das Gegenteil verkehrt wird #). Hochst pachdriicklich wird

1) Petr. Lomb. Sent. III, dist. 39, qu. 1. Thom. II, 2, qu. 113,
art. 1. Davon abhingig Spee. mor. 11T, 3, dist. 11.

2) Fiir den spiteren griechischen Sprachgebrauch ist merkwiirdig
Tipist. ad Diogn. cap. 4, woselbst die elowreic im Sinne von Wichtig-
tuerei mit dewdciporice und cAcloveie zusammengestellt wird, Vgl
Theodoret. Interpr, in Ps. 9, 8: zj edowefe Lwor. Ueber den antiken Be-
grift der Ironie und dessen verschiedene Deutungen und Modificationen
s. Ribbeck, Rh. Mns. N. F. XXXI, p, 381—400.

8) III, 4, dist. 1. 2: ,, Laetitia vel exultatio in alieno malo. —
Hoe peccatum est contra naturam, quia objectum gaudii est bonum et
objectum tristiting malum, omne cnim malum habet rationem tristabilis,
et ideo contra naturam est, gaundere de malo. — Invidia contrariatur
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die Anschwiirzung oder Herabsetzung betont, das vitium
detractionis, welches etwa der biblischen xweie oder xuxonelu
(Rom. 1, 29) entsprechen soll. Thomas definitt sie als ein
geflissentliches Sichvergreifen an dem Rufe des Nichsten,
also an dessen teuerstem Eigentum; darum sei sie schlimmer
als der Diebstahl, geringer freilich als Mord und Hurerei.
Er will damit den herrschenden Bhrbegriffen gerecht werden,
doch muss er einlenkend hinzufiigen, dass die Freundschaft noch
wertvoller sei als der Ruf; wenn also durch geheimes hoshaf-
tes Zuraunen ein Freund dem andern abwendig gemacht
werde: so sei diese Fliisterung (susurratio, w.dvewrse, Rom.
1, 29) doch strafbarer als jene Herabsetzung. Das Speculum
ergeht sich in greller Malerei; die detractores fischen im
Trithen, sie gleichen der Kropfgans, die nicht anders singen
kann, als indem sie den Schnahel in den Schmutz steckt, um
einen schrillen Ton hervorzubringen, der Hundefliege, die sich
die wunde Stelle des Tieres aussucht, der widerlichen Ross-
bremse *); sie verheimlichen das vorhandene Gute und nehmen
das Schlimme allein wichtig. Tadle dich selbst zuerst: so
wirgt du gerecht sein.

Der Zorn (ira) aly die dritte Hauptsiinde, die verwildernde
und entmenschlichende, hat gleichfalls eine zahlreiche Fa-
milie #): Unwillen, Ungeduld, Léirmschlagen, Listerung,
Hader, Schmiihsucht, Mord, Grausamkeit bilden sein Gefolge,

charitati, quae maxima est et optima virtutum.® — Tch bhemerke hier,
dass in den folgenden Erklirungen dieses dritten Buches das Speculum
unabhiingiger von Thomas erscheint als im ersten; diesen allein kann
der Schreiber hier nicht benutzt haben.

1) Spec. III, 4, dist. 3: ,,Similis est muscae quae dicitur oestrum,
quae sub cauda jumenti pascitur et in posterioribus brutormm rostrum
infigit.” Zahlreiche andere Vergleichungen folgen, der ganze Artikel
ist mit Leidenschaft und mnicht oline psychologischen Geist geschrichen. .
Vgl. noch Greg. Moral. XIV, cap. 52. Thom. Aquin. II, 2, quaest. 73,
art. 1—4.

%) Man erinnere sich, dass im ersten Teil Zorn und Traurigheit zu
den Passionen geziihlt wurden, wihrend sie hier als sittliche Cardinal-
fehler erscheinen, woraus abermals ersichtlich, dass der Bearbeiter mehrere
Quellen benutzte, ohne deren Ungleichmissigkeit verdecken zu kinnen.
De filiabus irae IIL, 5, 3 sqq.
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ohne dass untersucht wird, ob nicht diese Wirkungen einer
leidentlichen Erregung nicht umgekehrt auch als Reiz-
mittel des Zornes auftreten. Eine naheliegende Consequenz
fiihrte hier auf den Krieg, der aber doch eine Einlenkung
nitig machte. Das Recht des Krieges ist in jedem christ-
lichen Zeitalter streitig geworden, aber niemals hat sich die
Grosskirche entschliessen konnen, es einfach zu verneinen, und
damals war diese Verwerfung schon deshalb unzulissig, weil
grade hiretische Parteien sich gegen jeden todlichen Waffen-
gebrauch erklirt hatten. Das Speculum beruft sich daher auf
den Gffentlichen Charakter und den defensiven und patriotischen
Wert des Krieges, welcher von vornherein nicht die Bestim-
mung habe, einen gewalttitizen Ausbruch der Leidenschaft zu
erzeugen, sondern zu tberwinden. Daher die teilweise Be-
rechtigung desselben, doch wird nicht verschwiegen, dass der
Krieg durch die Autoritit des HFirsten allein, welcher doch
auch unerlaubten Beweggriinden folgen konne, nicht geheiligh
werde 1)

Der nichstfolgende Name versetzt uns wieder ganz in
die Schranken der Monchsmoral. Schon in der dem Athana-
giug zugeschrichenen Vita Antonii wird eine besondere Form
der Schwermut genannt, von welcher Anachoreten heim-
gesucht zu werden Gefahr laufen #). Spiitere Darsteller des
Monchslebens verzeichnen dasselbe Leiden, welches als allge-
meine Niedergeschlagenheit sich entwickelnd, in Stumpfsinn,
Ueberdruss, Schlaffheit des Gemdiifes ausarten und his zur
villigen Gedankenlosigkeit steigen kinne. Das dafiir iibliche
Wort aendie, d. 1. My aloyleg weors) ging in die lateinische
Kirchensprache iiber als accidia oder acidia; Cassianus, Césarius,
Althelmus, Alcuin, Petrus von Blois, Peter Damiani u. a.

1) Spee. 111, b, dist. 12: ,,De bello. — Utrum clericis et prae-
latis licitum sit bellare, dicendum est quod non. — Quaedam negotia
sunt adeo sibi repugnantia, ut convenienter simul exerceri non possint.
Thomas handelt vom Kriege im Zusammenhange mit der Tapferkeit,
iL 2, qu. 123 arin. :

2) Hoeschel ad vitam Antonii, p. 130.
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beschreiben sie als Species der Melancholie '), und Hieronymus
weiss zu sagen, wie sie in der Hinsamkeit der Zelle ihre Hei-
mat habe und unter iibermissicem Nachtwachen und Lesen zu
entstehen pflege. Statt nun also diese gesteigerte Traurigkeit
als gefihrliches Hindernis aller Geistestitigkeit pathologisch
zu erkliren und aus der unnatirlichen Einténigkeit und Oede
des Mbnchslebens herzuleiten: dachte man sie als einfaches
Product des stindbaften Willens. Die Akedie wurde zur prin-
cipalen Siinde, fiir welche daher auch Dante eine besondere
Holenstrafe ausdenken musste; noch in den neueren griechi-
schen Bekenntnisschriften wird sie genannt ). So kehrt sich
das Prinzip gegen seine eigenen Ausgeburten, und iiber die
krankhaften Stimmungen, die aus seiner Anwendung hervor-
gegangen oder mindestens Nahrung geschopft haben, muss es
gelber Gericht halten. Thomas von Aquino macht sich den
Einwand, dass es sich hier um etwas Leidentliches handle,
welches, weil teilweise durch Korperzustinde veranlasst, un-
moglich mit einer moralischen Corruptel auf gleicher Linie
stehen konne, muss aber dennoch — denn alte Autorititen
haben gesprochen — den iiberlieferten Begriff aufrecht erhalten.
Er nennt die Akedie etwas Actives, Bewusstes und durchaus
Verschuldetes, sie ist ihm eine Traurigkeit in Betreff eines
gittlichen und geistlichen Gutes; was Freude und Liebe er-
zeugen soll, nimmt das Gemiit mit starrer Verdrossenheit hin
und wird dessen Feind, um gsich zuletzt gegen alle hiheren
Findriicke zu verschliessen. Ebenso definitt der Sammler:
,» Tristitia de bono spirituali*, welche wohl auch in mehr
sinnlicher Gestalt als lissliche Siinde vorkomme, aber in ihrer
vollen Aushildung und sobald sie auch die Vernunft ver-
diigtert habe, werde sie zur unverzeihlichen ). Es war ein

1) Als anxietas cordis, amaritudo animi, inertia, languor spiritus,
fastidium, taedium; siche zahlreiche Stellen bei du Fresne, Lexic.s. v
acedia, und Hieron. ep. 4: ,,Sunt qui humore cellarum immoderatisque
jejuniis, taedio solitudinis ac nimia lectione, dum diebus ac noctibus
auribus suis personant, vertuntur in melancholiam.

2) Conf, Orthod. III, quaest. 36: # Gxndie eivar ula Yuyedrns el
duélew dug Ty cwrnley THE Yuyne T wilwrioy,

8) Spee. ITI, 6, dist. 2: ,, Rursus quia accidia contrariatur caritati,.
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grausiges Bild psychischer Erschlaffung und moralischer Un-
zuginglichkeit, was man sich unter diesem Namen ver-
gegenwiirtigte und durch die Erfahrung bestitigt fand; um
so gerechtfertigter schien es, dieses unselige Vergehen
fiir viele andere Untugenden verantwortlich zu machen.
Nach Thomas sind Bosheit, Groll, Kleinmut, Verzweiflung,
Stumpfheit, Geistesabwesenheit die Tochter der Akedie; das
Speeulum fiigt aber noch viele andere hinzu, wie Siumig-
keit, Triigheit, Mattigkeit, Unruhe, Schwatzhaftigkeit, falsche
Schweigsamkeit, Indiseretion, Schlifriglkeit, Nachlissigkeit,
Mangel an Ehrfurcht (indevotio). Man kann sich in die-
sem bunten Gemisch kaum zurechtfinden, und grade dieses
Beispiel beweist, wie leicht durch die Voranstellung eines
traditionell gestempelten Begriffs das genetische Verstind-
nis vollig irregeleitet wurde, sonst hitten die Verfasser
wohl erkannt, dass es sich anders verhillt als sie meinen.
Denn wo nicht besondere Umstinde obwalten, wird jener
Stumpfsinn nicht so selbstindig als speciale vitium entspringen,
noeh so rational sich abschliessen, sondern sich aus mancherlei
triitben Quellen zusammensetzen, so dags die vermeintlichen
Tochter (filiae) selbst wieder zu Miittern werden.

Auch der Geiz (avaritia) als die fiinfte Corruptel soll
zahlreiche Abkémmlinge haben, wie Unruhe, Arglist, Betrug,
Diebstahl, Meineid, die doch ebenso gut einen anderen Geburts-
schein nachweisen konnen. Hin starker Ausdruck der Ver-
abscheuung erdoffnet diesen Reigen, doch erdffnet sich zugleich
ein weites Gebiet, wo Wucher, Gewinnsucht der Advokaten,
Simonie und Monchseigentum zur Sprache kommen. Von dem
(edanken aus, dass das Sacrament als solches sich nicht um
(teld spenden lasse, wenn auch die kirchlichen Verwalter des-
selben auf Unterhalt einen rechtmissigen Anspruch haben,
stellt sich die Simonie, weil sie mit geistlichen Dingen ein

quae est specialis vita animae, manifestum est, quod accidia secundum
suum genus est peccatum mortale. Thren hichsten Grad erreicht sie
,,in consensu rationis, Unde si sit ejus incheatio in sensualitate et non
perveniat ad consensum rationis propter imperfectionem actus, est pececa-
tum veniale.” Conf. Thom. Summae TI, 2, quaest. 35.

S
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pecunidires Geschiift verbindet, als schweres und weitverzweig-
tes Verbrechen dar; die in ihr enthaltene Gottesverachtung
macht sie zur Hiresie, und der Moralist hiiuft die Pridicate
und zghlt die eingelnen Fille und Umstinde geflissentlich auf,
um das kirchliche Urteil auf jede Weise gegen die weltlichen
Antastungen jemer Art zu waffnen. Denn immer soll es einer
Herabwiirdigung des Gottlichen gleichen, wenn dessen Ver-
waltung von einem weltlichen Kauf oder Geschenk abhiingig
wird ). Die Entgegensetzung des Geistlichen und Weltlichen
bleibt dabei vollig unerwogen. Ueber den Wucher verneh-
men wir das allgemeine Urteil, er sei siindhaft, weil er auf
eine unerlaubte Verdoppelung des Geldwerts hinausliuft. Die
Bestimmung des Geldes muss in dessen unmittelbarem Ge-
brauch enthalten sein; mit der Verausgabung oder Verteilung
erfiilll es seinen Zweck, es kann also nicht gestattet sein, aus
dem blossen Austausch noch einen zweiten und gleichartigen
Vorteil zu ziehen und damit gleichsam das Geld sich selbst
erhalten und wieder erzeugen zu lassen, — ein pestartiger
Misbrauch, der sich vielfach gestraft hat®). Die Vorstellung
eines (eschiiftsverkehrs, welcher das Geld wieder zur Waare oder
czur Kraft macht, wird also noch vollstindig ferngehalten.
Dagegen musste die Meinung des Aristoteles auch in diesem
Falle willkommen sein, wenn man auch die Entscheidung
nicht ihm, sondern Schriftstellen iiberlassen wollte (Exod.
22, 25. Lev. 25, 36. 37. Ps. 15, 1. 5). Ebenso hatte Tho-
mag iiber die Sache geurteilt, doch macht er noch den hichst
bedenklichen Zusatz: wenn jemand schon entschlossen sei,
sein Geld wucherisch, d. h. also um den Gewinn der Zin-
sen auszuleihen, so diirfte man sich dessen fiir Zwecke der
Not oder Wohltitigkeit bedienen, denn es sei erlaubt, die
Stinde des anderen zum Guten zu benutzen, sobald man ihn
nicht verleitet habe, eine Clausel freilich, durch die das vor-

1) Spec. m. III, 7, dist. 14. De speciebus simoniae, dist, 17.

2) III, 7, dist. 11: ,, Quaedam fes sunt, quarum usus est ipsarum
consumptio, sicut vinum consumimus eo utendo ad potum.* Conf. Arist,
Polit. I, 10, Steph. Thes. 8. v. zdxog, ed. Paris.
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angestellte Verbot praktisch nahezu aufgehoben wird *). Fir
starke Verkehrtheiten dieses Abschnitts werden wir zuletzt
durch den guten Gedanken entschidigt, dass geistiger und
pecunidrer Besitz entgegengesetzte Iigenschaften haben, der
eine wichst, der andere schwindet, je mehr er ausgebreitet
und verteilt wird 2).

Die Gaumenlust (gula, yooroiuogyie) wird durch ihren
Widerspruch gegen Vernunft und Natur zur Todsiinde ge-
stempelt; denn die Missigung ist eine Freundin der Natur,
darum hat sie dem Menschen einen verhiltnismissig kleinen
Mund gegeben. Aber es geschieht im Geschmack der Zeit, dass
der Moralist die Trunkenheit, statt sie in gleiche Verdamm-
nis aufzunehmen, vielmehr durch allegorische Deutung und
mit Bezug auf Ps. 86, 9. Hohesl. 5, 1 u. a. St. adeln will;
zuerst soll man an eine vierfache hihere Berauschung denlen,
eine anagogische im Sacrament, eine theologische bei An-
horung der Predigt, eine ekstatische bei Betrachtung der
gottlichen Dinge und eine letzte beseligende, — dann erst
folgt der gewdhnliche Gebrauch des Wortes %).

Der ganze Cyklus schliesst ab mit der Ueppigkeit
(luxuria), die dann als ein siebentes und besonderes Laster
kiinstlich von dem vorigen unterschieden wird#). Der sitt-
liche Schauplatz ist hiemit vollstindig versinnlicht. -Die
sieben Tugenden sehen sich ebenso vielen Unholden gegeniiber,
mit ihnen, die einen Hauch des Todes von sich geben, und
mit ihrem ganzen zahlreichen Anhang sollen sie es aufneh-
men. Die Anleitung dazn ergiebt sich aber nicht aus dem

1) Thom. Summ. II, 2, quaest. 78, art. 4: , Dicendum guod in-
ducere hominem ad peccandum nullo modo licet, uti tamen peccato al-
terius ad bonum licitwm est, quia et Deus utitur ommnibus- peccatis ad
aliquod bonum.*

2) Spee. III, 7, dist. 11. Gleich darauf (dist. 18) handelt der Ver-
fasser von dem vitium proprietatis der Kloster, indem er den Grundsatz
der Bettelorden unbedingt verteidigt. ,,Vivere sine proprietate est essentia
cujuslibet religionis. — Proprietariug est nequam'in Deum * —, vyor
allen also, mochte man hinzusetzen, der Papst. '

3) III, 8, dist. 2.

4) Il1, 9, dist. 1sgq.: ,,De generantibus luxuriam, de choreis.”
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einfachen Paulinischen Gedanken, dass das Schlechte durch
die Macht des Guten fiberwunden wird (Rém. 12, 21), son-
dern dem pidagogischen Eifer der Kirche dienend muss der
Ethiker dafiir sorgen, dass den einzelnen Siinden noch gewisse
Kuren und Gegenmittel (remedia) zugewiesen werden. Das
gittliche Bestreben fiihlt sich nicht sicher, she es eine Hiilfs-
macht der Uebung an sich herangezogen hat. Im Verlauf
hat sich ferner gezeigh, welche Unordnungen und Fehlgriffe
sich auch hier an die rein numerische Behandlung und an
die Reduction auf ein siehenfaches Schema anschliessen mussten.
Allgemeinere Beweggriinde befinden sich in derselben Reihe;
wer Simonie, wer Gaumenlust treibt, bleibt verabscheuungs-
wert, mag er wie immer dazu gekommen sein; der sittlich
verantwortliche Téter tritt in den Hintergrund, die Tat allein
richtet ihn. Das genetisch Friihere wird mehrfach nur als
Abgeleitetes hingestelll und umgekehrt. Sollte aber auch,
was nimmermehr der Fall ist, alles Einzelne wohl begriindet
erscheinen: so wiirde dennoch diese ganze Genealogie der
Siinde einer durchaus schwankenden Beleuchtung ausgesetzt
sein. Alles Todeswiirdige warf einen Schatten von unbestimm-
ter Ausdehnung um sich herum; viele andere Untugenden und
Fehler liessen sich also entweder so beurteilen, dass sie
mit dem Unverzeihlichen schon Verwandtschaft haben, oder
auch so, dass sie immer noch von ihm verschieden sind; fiir
Nihe und Abstand war ein sicheres Mass nicht erfindlich.
Was hat also der Jesuitismus nach Jahrhunderten anderes ge-
tan, als diese Unbestimmbarkeit in seinem Sinne zu benutzen?
Er hat die lissliche Stinde méglichst weit ausgedehnt und
dicht an den dunkeln Punkt der unverzeihlichen herangeriickt,
g0 dicht, dass beinahe nur das Schreckenszeichen der Ver-
dammnis von ihr ibrig blieb; der Begriff der Todsiinde war
damit durchlochert und zugleich der Ernst des sittlichen Ur-
feils gebeugt.

Aber aller Unhaltbarkeit ungeachtet haben wir der eben
entwickelten Lehre unsere Teilnahme nicht zu versagen, weil
sie von einem tiefen Verlangen nach Harmonie alles Geistes-
lebens Zeugnis giebt. Nicht die Liebe allein, auch die
Freude ist eine notwendige Begleiterin alles Guten, und ihre

Zeitschr. f. K.-G. II, 4. 35
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wahre Heimat hat gie da, wo sie sich als sittliches Wohl-
gefallen und als Anfeil am Gottlichen betitigen kann. Stumpfe
Traurigkeit aber macht sich selbst zum Vorboten der Unselig-
keit, sie muss gich aus der geweihten Nihe verbannen und
wird zum Abfall von Gott. Mit diesen Ideen, sowie mit der
Herheiziehung der Natur, die etwas Massbestimmendes in sich
trigt, erhebt gich der Monchsgeist dieses Systems iiber seine
eigene Schwiche, indem er, was unber seiner Herrschaft nicht
verwirklicht werden kann, dennoch ersehnt und fordert.

4.

Das Laster der Ueppigkeit giebt Gelegenheit, auch Spiel und
Tanz und Verkehr mit dem weiblichen Geschlecht in Betracht
zu ziehen, und der Verfasser verweilt bei diesen Dingen mit
einer ans Unkeusche grenzenden Verdeutlichung des Sinnen-
veizes; aber schliessen darf er nicht mit solchen Schilderungen,
seine Aufgabe notigh ihn aus dem Gebiet der Siindenherrschaft
wieder heraus, und er kennt die Riickkehr aus dem Schatten
zum Licht. Die Bugse (poenitentia) ist das heilskriftige anti-
dotum medicinale, das allwirksame Zaubermittel der Ent-
stindigung, der Aufschwung zum Heil und zum Wiedergewinn
des hdchsten Gutes ). Es ist Busse, tiher Begangenes Schmerz
empfinden, aber auch Kiinftiges von gleicher Art vorsitzlich
vermeiden wollen; beiderlei Regungen fliessen in einer ein-
zigen Aection und Reaction zusammen, welche zwar erst durch
einen Einguss der Gnade moglich wird, zu der wir uns aber
keineswegs untiitig verhalten, denn unsere Sache ist die notige
Vorbereitung durch Erkenntnis, Ueberlegung und Willenskraft.
Innerlich angesehen gleicht dieser Hergang einer erneuerten
Betitigung der hochsten Cardinaltugend, besonders der Liebe;
aber durch diese subjective Wirksamkeit allein kommt sie
nicht zu Stande, ein zweites ,,dusserliches*, d. h. sacrament-
liches Stiick muss sich anschliessen, und was als Tun be-
gonnen, wird schliesslich zum Empfangen (passio), und die
priesterliche Ausfiihrung giebt ihm den Stempel der Voll-

1) Spec. T, ‘10, dict. 1-—13.
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endung. Und vollendet sind auch seine Friichte, denn durch
die Busse kann alles Siindhafte, die schwersten Vergehungen
nicht ausgenommen, getilgt werden !), und alle schon er-
storbenen Werke erstehen zu neuem ILeben; der Weg zu
Gott, reversio in Deum, ist vollig geebnet. Genauer be-
trachtet werden alle Mittel sittlicher Wiederherstellung, die
intellectuellen und moralischen, menschlichen und gdttlichen
Krifte hier verwertet, und selbst die Anleitung der Natur
(magisterium naturae) als Motiv der Besserung empfingt ihre
Stelle; der Bussprozess gleicht also einer Ethik im kleinen,
und sie leistet doch das Uniibertreffliche und riickt bis an die
Grenze des Lebens, denn jenseits des Grabes giebt es keine
priesterliche Vollziehung mehr. FEin idealer Sinn konnte
immerhin von Bewunderung dieser schipferischen Wirkungen,
welche Irdisches und Himmlisches in téigliche Beriihrung
bringen, erfiillt werden. Aber kaum ist der Hohepunkt er-
reicht: so werden wir dennoch wieder auf den Boden gemeiner
Wirklichkeit herabversetzt. Die gewdhnliche Theorie unter-
scheidet Reue, Bekenntnis und Genugtuung als die notwendigen
Factoren der Busse; es macht daher einen fiusserst prosaischen
Eindruck, wenn der Verfasser, nachdem er schon so Grosses
und Universelles gesagt, jetzt zwar nicht den Geldablass, aber
doch die speciellen genugtuenden Leistungen, wie Wohltitig-
keit, Pietit, Gastlichkeit, Krankenbesuch und Fasten und dies
alles mit genauen Anweisungen iiber die richtige Beschaffen-
heit dieser Obliegenheiten zur Sprache bringt?). An diesen
vermeintlichen Staffeln der Himmelsleiter haftet freilich noch
der irdische Staub, erst das Gebet kann ihn abschiitteln; dieses
bildet also den Beschluss, und indem es mit seinen Arten
und Formen in eine Lobpreisung Gottes verklingt, soll es
alle Miihen der Zeitlichkeit vergessen machen %).

Zum Abschluss dieser Untersuchung wird es jetzt nur

1) Sp. m. p. 10, dist. 3.

2) Ibid. dist. 18 sqq.

3) Ibid. dist. 36: ,, De decem speciebus orationis. Dicse sind: 5 de-
Précatio, rogatio, obsecratio, petitio, postulatio, supplicatio, suffragium,
laudatio, gratiarum actio, jubilatio®.

3b*
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noch einer kurzen Nachrede bediirfen. Der Name des Vineenz
hat uns ein doppeltes Spiegelbild der Moral dargeboten, das
dltere und echte nur als lose Begriffsreihe, das andere
von spiterer Hand zusammengestellte in kirchlich scholasti-
scher Ausfiihrung; in jenem wurde die Ethik als Lehre von
der sittlichen Selbstregierung, in diesem als Wissenschaft von
den menschlichen Handlungen, deren Beweggriinden, Hiilfs-
mitteln und Zielen gedacht. Bei allen Mingeln einer Com-
pilation fanden wir dieses letztere Speculum morale doch so
beschaffen, dass es als Lehrsumme der Moralwissenschaft fiir
das 13.Jahrhundert gelten darf; dadurch erhalten unsere Schluss-
urteile eine allgemeinere Berechtigung. Das von ung in den
Hauptziigen reproducirte System fordert und verdient in
doppelter Beziehung Anerkennung, zundchst durch die uni-
verselle Tendenz; denn wie weit der von ihm eingenommene
Gedankenkreis reicht, und wie in ihm der Standpunkt kirch-
licher Weltherrschaft des Mittelalters zur Dargtellung kommt,
hat sich aus dem Obigen ergeben. Die Entwicklung beginnt
da, wo der Mengch sich zuerst in seinem von Passionen wie
von Vernunft und Willen bewohnten und bewegten Inneren
zurechtfinden muss, um den Eingang zum sittlichen Wandel
i gewinnen, und sie endigt da, wo er nach zuriickgelegter
Pilgerfahrt durch Gnade und Verdienst entwickelt, durch Busse
gelautert und emporgehoben von den Fligeln des Gebetes
dem Genusse des hochsten Gutes zustrebt; — und zwar ist
es anfangs der einzelne Mensch, nachher der in die hiirger-
liche, religivse und. kirchliche Gemeinschaft aufgenommene.
Die Wanderung selber filhrt von der Naturstufe zum Gesetz
und zum Uebernatiirlichen, dann wieder durch die Tiefen der
Siinde und Versuchung zu den Hohepunkten der Tugend. Der
‘Mensch wird von der Offenbarung ergriffen, diesseitige Er-
scheinungen und jenseitige Gestalten dringen auf ihn ein,
Vergangenheit und Zukunft nehmen ihn in die Mitte, —
kurz es soll nichts Irdisches noch Ueberirdisches geben,
was nicht daranf angesehen werden miisste, wie es direct
oder indirect, hemmend oder forderlich einen Einfluss auf
dag Handeln ausiibt. Gott selbst als Grund und Ziel der
Bewegung schimmert durch alle “natiirlichen und kirchlichen
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Einkleidungen hindurch. Diese Weite des sittlichen, religiosen
und kirchlichen Ueberblickes behauptet unter allen Umstinden
ihren Wert; was wir vor uns haben, ist ein erster Versuch
allgemeiner, kirchlich und welthistorisch begriindeter Lebens-
wissenschaft oder moralischer Lebensbeschreibung, welche erst
das Christentum moglich gemacht hat, die aber im ersten Zeit-
alter nicht erreicht werden konnte. Aber auch ein Zweites und
ganz Specielles muss hochgestellt werden, wir meinen den
distinguirenden und combinirenden Verstand, von welchem die
sittlichen Begriffe im einzelnen verwaltet, angereiht und grup-
pirt werden; denn das istnicht immer ungliicklich geschehen, alle
Tehler der Deduction und Definition kénnen den Scharfsinn
nicht aufwiegen, welcher sich in der psychologischen Be-
obachtung zu erkennen giebt, selbst das Asketische wirft doch
mit seinen schon gefihilich wuchernden Einmischungen man-
cherlei fruchtbare Winke ab !). Die ganze Behandlungsweise
ist darauf eingerichtet, die sittliche Wahrnehmungs- und
Unterscheidungsgabe im einzelnen zu iiben.

Somit hat diese scholastische Moral an zwei Stellen ihre
Stirke, in der Umschau iiber einen weiten Horizont und in
der Kleinarbeit, welche den zahlreichen Momenten einer sitt-
lichen oder entgegengesetzten Kraftiusserung unermidlich ge-
widmet wird; ihre wesentliche Schwiiche finden wir in dem
systematischen Gefiige selber. Denn in dieser Beziehung
sind uns Unklarheiten, Dissonanzen und Unhaltharkeiten
jeder Art begegnet, der Einklang fehlt und wird nur durch
Composition ersetzt. An jedem moralischen, religiosen, dis-
ciplinarischen oder historischen Bestimmungsgrunde, simmt-
lichen Aberglauben mit eingerechnet, haftet ein Stick von Tra-

1) Beispielshalber verweise ich noch auf Sp. I, 3, dist. 7: ,, De re-
mediis contra malam consuetudinem.” Hier wird mit treffenden Bildern die
Wichtigkeit einer frithzeitigen guten Gewthnung veranschaulicht und der
Wert heilsamer Entwohnung angegeben. ,,Plica nova cito ad partem
contrariam replicatur.” Gleich darauf heisst es etwas kvass: ,, Quintum
remedium est, ut homo in muta se ponat, sicut ponuntur ancipitres in
muta, ut innoventur veteri pluma deposita et mutentur. Der Mensch
soll sich unfer Umstinden kalt stellen, damit er mutire oder mausere
wie die Vogel, was dann freilich sehr monchisch erklirt wird,
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dition und Autoritit, jeder Factor fordert Aufnahme und wird
durch Neben- und Ueberordnung untergebracht, dann mag
er sich mit dem Uebrigen vertragen, wie es eben angehen
will. Selbst die Unterscheidung des Dogmatischen wnd Ethi-
schen ist nicht vollzogen, wenn man auch dag I5bliche Be-
streben anerkennen muss, auch den Stoffen der ersteren Art
ein sittliches Interesse abzugewinnen. Das ethische Princip
tritt von vornherein in innigster Verbindung mit dem intellec-
tuellen auf, im Verlauf aber verlegt es seinen Schwerpunlkt
durchaus ins Praktische, Operative und Asketische, also in
eine Arf der Uebung und Ausiibung, welche in der Anlage
nicht vorbedacht war. Der hiochste Vernunftzweck steht zu-
gleich als ein sittlicher an der Spitze, das Gesetz bestitigh
ihn, die Klugheit muss ihn festhalten, und durch den Liebes-
und Gnadengeist des Evangeliums wird er gesteigert und auf
das Ewige bezogen; schon damit ist also eine Verwirklichung
des Guten sichergestellt, gleichwohl sollen es erst die Zukunfts-
bilder sein, welche den sittlich arbeitenden Menschen in Atem
erhalten, und ihnen wird ein dberwiltigender Bindruck zu-
geschrieben, so durchgreifend, dass schon die Betrachtung
des Jenseitigen den menschlichen Willen iiber die Macht der
Siinde zu erheben vermag. Damit hingt zusammen, dass
auch das stindhafte Verderben sich in hochst ungleicher Weise
geltend macht, zuletzt bleibt es an der zihlbaren Reihe
der Todsinden haften. Ein heiterer optimistischer Zug lisst
sich gar nicht verkennen, mag er auch grell abstechen gegen
die einigemal eingeschalteten und Husserst harten Ausdriicke
der Weltverachtung *). Welche Schwierigkeiten bei der Ver-

1) Diesem Thema ist Spec. mor. I, 3, dist. 103 gewidmet, wo es
z. B. heisst: ,[Mundus] est rota molendinaria, circa cujus negocia et
opera guasi equi excaecati discmrrunt mundani. -—— — Item in mundo
isto sunt duae rotae sibi altrinsecus adversantes plenae gladiis, et sunt
similes illis rotis, quas fecit Maxentius ad dilacerandum corpus B, Cathe-
rinae, quarum altera pobest diei fortuna prospera altera adversa. Hierauf
folgt eine lange Reihe von Bildern, Beispielen und Abzeichen zur Ver-
anschaulichung des Weltelends. Die ganze Stelle erinnert an die weit
frithere Schrift des Innocenz ,,De contemptu mundi*; wnd ich bedaure,
sie fiiilier nicht gelannt zu haben. Vgl. meine Sehrift: ,, Optimismus
und Pessimismus“, 8. 96. ‘ :



ZUR GESCHICHTE DER ETHIK. 585

kniipfung der Cardinaltugenden mit den theologischen zurfick-
bleiben, ist wie einiges andere oben sehon beriihrt worden.
Nun ist zwar durchaus einzuwriumen, dass die erwihnten Ab-
weichungen und Widerspriiche in dem Speculum weit stirker
zum Vorschein kommen als in der Summa des Thomas, wel-
cher als der grosse Denker auch mehr dialektische Mittel be-
sass, sie zu beherrschen; dennoch glauben wir nicht zu irren,
wenn wir diese Schiden dem ganzen Standpunkt, nicht dem
einzelnen Bearbeiter beimessen. Fragt man aber, ob sie da-
mals vermeidlich waren: so muss dies, wie ich glaube, wenig-
stens im allgemeinen bestritten werden 1). Die Aufgabe war
eine vorwiegend quantitative, weit mehr der Sammlung
als der Sichtung zugewendete, die Materialien sollten von
allen Seiten herbeigezogen, geordnet, mit Beweismitteln
versehen und demselben methodigchen Gesetz der Demon-
stration unterworfen werden. Schon damit war etwas hochst
Bédeutendes erreicht, das gewonnene Ganze war im Stande,
durch seinen Inhalt zu imponiren, durch Sehwierigkeit, Wich-
tigkeit und Vollstindigkeit die Lehr- und Lernhegierde voll-
auf zu fesseln. Um so leichter aber konnte die andere

1) Neander in seiner Abhandlung iwber die ,, Eini:.eiluug der Tngen-
den bei Thomas von Aquino® (Wissenschaftl. Abhandlung, herausgegeben
von Jacobi, Berlin 1851, S. 42 ff) tadelt dessen Tugendlehre, weil sie zwei
Stufen scheidet, die principale oder allgemein menschliche und die hihere
christliche und theologische. ,, Wire sich, bemerkt er 8. 50, ,, Thomas
des Gegensatzes zwischen dem Standpunkt der alten Philosophie und dem
des Christentums bewusst worden, so wiirde er als die hiochste Anfgabe
der Bittenlehre erkannt haben, aus dem christlichen Princip selber alle
Tugend dergestalt herzuleiten, dass selbst die Grundtugenden des Alter-
tums erst aus ihm ihre rechte Erfiilllung findén miissen. Auch wir haben
vorhin dag Schwankende und Unhaltbare an jener Duplicitit ans Licht
stellen wollen. Allein es ist doch kaum zu sagen, wie sich Thomas
eigentlich verhalten sollte. Wire er, wie Neander will, von jenen all-
gemeinen Gegensiitzen ausgegangen, so hiitte er die Cardinaltugenden
iiberhaupt nicht aceeptiven kimnen; und doch waren sie lingst gegeben,
und es gehorte zu dem grossen Gange der Scholastik, sie und mit ihnen
die sittlichen Begriffe des Aristoteles zu verwenden. Wie konnte er also
bei dem damaligen Stande kritischer Erkenntnis sich anders
helfen, als indem er ihnen cine bestimmte, aber untergeordnete Stellung
anwies ?
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feinere und kritische Frage in den Hintergrund treten, ob und
wie weit die Bestandteile, welche sich von alter und neuerer
Zeit her unter dem gleichen Dache kirchlicher Autoritit zu-
sammengefunden hatten, auch innerlich mit einander verein-
bar seien.

Das aufgerichtete Gebdude hielt eine Zeit lang noch zu-
sammen, so gut wie die Kirchenherrschaft und ‘das Klogter-
leben, welchem die Lehrkrifte angehorten, und bis zur Re-
formation war es noch weit. Wer die Geschichte der Ethik
stetig bearbeiten wollte, wiirde zundchst bei den casuistischen
Schriften des 14. Jahrhunderts und sodann bei Antoninus von
Florenz anlangen. Der Uebergang zur casuistischen Behandlung
der Moral muss vom Standpunkt des Speculum aus als ein leicht
maglicher und naheliegender betrachtet werden. Denn nach-
dem man sich gewdhnt, so zahlreiche Tugendiibungen und
asketische Verrichtungen aufzuzihlen, bedurfte es nur noch
eines Schrittes bis zur Unterscheidung besonderer Fille, welche
einer - sittlichen Obliegenheit entweder niher oder entfernter
zugehoren. Gewiss aber hat dabei auch der realistischer und
praktischer werdende Zeifgeist mitgewirkt, das individuelle
Gewissen regte sich lebendiger und verlangte Auskunft iiber
die Mannigfaltigkeit der Lebenslagen; selbst der Beichtstuhl
konnte ohne deren Beriicksichtigung nicht mehr auskommen,
daher traten leicht gewisse modificirte Anleitungen und Rat-
schlige an die Stelle allgemeiner Vorschriften. — Abgesehen
davon ist vor kurzem noch auf die Bedeutung des Nominalis-
mus fiir die Ethik hingewiesen worden '); es wire interessant,
genauer zu wissen, in welcher Weise diese letzte Wendung
der Scholastik auch auf die Erklirung der sittlichen Begriffe
einen massgebenden Einfluss geiibt hat.

1) Tschackert, Peter von Ailli, Gotha 1877, 8. 321.



