Tur Symbolik der griechischen Kirche.

Von
Dr. W. Gass.?)

Eine Zeitschrift wie diese, welche durch selbstindige
Forschung fordern will, schliesst mit Recht die Recensionen,
literarischen Kritiken und Antikritiken von sich aus. Doch
kann es geschehen, dass ein Mitarbeiter, wenn er sich und
seine Sache gegen einen erfahrenen Angriff zu rechtfertigen
unternimmt, selbst wieder abhandelnd auftreten muss; in
solchem Falle kann er auch denen niitzlich werden, welche
von der gegebenen Veranlassung absehen wollen. In diesem
Sinne bediene ich mich gern des mir von der Redaction ge-
machten Anerbietens, indem ich mich nur bemiihe, dem
Nachstehenden eine méglichst objective Haltung zu geben.

Der Jahrgang 1878 der ,, Theologischen Studien und
Kritilken“ hat S. 94 ff und 179 ff.: ,, Kritische Studien zur
Symbolik im Anschluss an einige neuere Werke“ von
Herrn Lic. F. Kattenbusch, jetzigem ordentlichen Professor
in Giessen, veriffentlicht. Im ersten Artikel dieser Stu-
dien stellt der Herr Verfasser meine Symbolik der grie-
chischen Kirche, Berlin 1872, voran, und nachdem er einige
Eigenschaften derselben anerkennend hervorgehoben, lisst er
S. 104 eine Gegenerklirung folgen, welche ich, so verbind-
lich sie auch eingeleitet wird, doch nur dahin verstehen
kann, dass mein Buch falsch angelegt sei, und eben darum

1) Vorstehende Abhandlung sollte nach meinem Wunsche schon
im vorigen Jahre mitgeteilt werden, Umstinde haben den Abdruck
verzogert.
Zoitschr, £. K.-G. III, 8. 23
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in Bezug auf die ,,Grundidee der Darstellung® bestritten
werden miisse. Dazu kann ich allerdings nicht schweigen,
wenn ich nicht den 6ffentlichen Vorwurf eines verfehlten
Unternechmens auf sich beruhen lassen will. Zwar fiirchte
ich nicht, dass dieses Urteil, wie es von Kattenbusch vor-
getragen wird, Zustimmung finden werde, und wenn Herr
Kattenbusch S. 104 ,,gleich zum Eingang ausspricht, dass
er mit meiner Auffassung in wesentlichen Beziehungen nicht
harmonire “: so wiire ich wohl berechtigt, darauf einfach zu
antworten, dass ich eben eine andere ,,Auffassung‘ habe,
und dies umsomehr, da er eme ,eigentliche Auseinander-
setzung“ mit mir gar nicht fiir nitig gefunden hat. Falsche
Resultate werden mir nirgends nachgewiesen, und wenn
zwel Meinungen neben einander stehen: so wird die dltere
erst dadurch entkyiftet, dass sie sich in ihren Ergebnissen als
unhaltbar oder unzuliinglich erwiesen hat, sonst besteht sie
fort. Aber in einer Bezichung ist mir diese Entgegnung des
Herrn Kattenbusch — denn Kritik kann man sie nicht
nennen — dennoch willkommen gewesen, weil sie mir ném-
lich Gelegenheit giebt, den Gegenstand nochmals zur Sprache
zu bringen; daher werde ich, was er verschmiht, doch
meinerseits versuchen, also mich mit ihm auseinandersetzen,
wobei ich seine Einwendungen teils abzulehnen, teils zu be-
nutzen, Anderes zu erginzen, zu erliutern oder zu modi-
ficiren haben werde. Demgemiiss wiihle ich die Ueberschrift
dieses Aunfsatzes; das Folgende betrifft zuniichst die Quellen
einer griechischen Symbolik, um dann zweitens von dem
allgemeinen Charakter und den religiésen und
sittlichen Eigentiimlichkeiten der griechischen Kirche
zu handeln.

Die Symbolik, wie sie seit Planck an die Stelle der
alten Polemik getreten ist, soll itber den religidsen, sittlichen
und namentlich den doetrinalen Gehalt der neueren christ-
lichen Kirchen eine gelehrte und wissenschaftlich geordnete
Rechenschaft ablegen. Ihre Voraussetzung ist die Refor-
mation, welche, indem sie den Particularkirchen entweder
ihr Dagein oder doch ihre bestimmtere Stellung und er-
neuerte Auspriigung verlich, emen solchen Querdurchsehnitt
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unentbehrlich gemacht hat. Gegenstand der bymbehk sind
die Confessionen selber, und ihren Stoff sucht sie in einer
Reihe von iffentlichen Urkunden, welche als niichstliegende
Zengnisse zur Feststellung und Vergleichung der Lehr-
bestimmungen vor Allem in Betracht kommen. Jede dieser
kirchlichen Abteilungen will die Bedingungen eines kirchlich
verwalteten Gremeinschaftslebens vollstiindig in sich tragen,
jede fiir sich ein unabhiingiges Ganze sein, keiner gelingt es
ganz.  Selbst der rémischen Kirche muss in’s Angesicht ge-
sagt werden, dass sie einen Teil ihrer Lebenskraft nur aus
der Entgegensetzung beziche, also ohne die anderen gar
picht in ihrer neueren Gestalt existiven konne; auch hat sie
niemals sich dem Gesammtleben der Christenheit entziehen
kinnen, welches alle Trennungen zu mildern und durch ge-
meinsame, geistige und culturhistorische Einflisse ertriiglich
zu machen vermag. Dessen ungeachtet bleiben die Con-
fossionen historische Grossen vom ersten Range, auch die bei-
den protestantischen gleichen ~Collectivpersinlichkeiten von
eminenter Schiirfe und  geschichtsbildender Wirksamkeit;
lange Zeit haben sie, jede fiir sich, gearbeitet, bis ihuen durch
gemeinschaftliche innere Erfahrungen wie durch = eigene
Wahlverwandtschaft ihr Sonderleben immer mehr erschwert
worden ist. Den Zweck der Symbolik kann ich nur in
das Verstehen des confessionellen Geistes setzen;
es ist aber eine aus der Religion selber hervorgehende Not-
wendigkeit, dass sich an jede intellectuelle Aufgabe auch ein
sittlicher Wille anschliessen muss, ein Wohlgefallen entweder
an dem was gewesen und was noch jetzt auf Fortbestand
Anspruch macht, oder an dem was werden soll, und wozu
die bisherige Entmcklung nur die Vorstufe b}ldet Daher
wird jede Symbolik, indem sie der Theologie dienen will,
noch eine Absicht mitbringen, sei es nun die des Beharrens
oder der Erweiterung und kritischen Fortbildung; das ruhige
Geschift vergleichender Relation, so unentbehrlich es auch
bleibt, kann den Bearbeiter fiir sich allein nicht befriedigen,
am wenigsten jetat, nachdem der blosse Inhalt bis auf emen
gewissen Grad geliufig geworden ist,

Doch wir wollten von den Quellen handeln. Katten-
23
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busch ist der Meinung, dass bei der Ausfithrung wund Fiir-
bung der kirchlichen Charakterbilder alle Aeusserungen des
religitsen Lebens sammt den Eigenheiten der Sittenbildung
ihre Beisteuer liefern diirfen und sollen; ich bin damit ganz
einverstanden, nur miissen jedenfalls die literarischen Hiilfs-
mittel voranstehen, und - unter ihnen namentlich diejenigen,
welchen die Confessionen eine grundlegende declaratorische
Wichtigkeit beigelegt haben, mit einem Wort die sogenannten
Bekenntnisschriften. In ihnen haben die Kirchen durch Zu-
sammenstellung von Lehrsiitzen ihr Verhiltnis zu einander
offentlich bezeugen wollen, an sie haben sie sich lange Zeit
gehalten, und diese ihre nach aussen gehende Bedeutung wird
Niemand bezweifeln, auch derjenige nicht, welcher ihnen, wie
ich, nach Innen eine dogmatisch abschliessende und fiir immer
giiltige Normativitit nicht zuerkennt. Mit diesen Denk-
schriften, die sich wohl ergfinzen, aber nicht beseitigen, noch
willkiirlich mit anderen vertauschen lassen, ist auch das
Zeitalter gegeben. Der Symboliker mag nach allen Seiten
Umschau, Vorschau und Riickschau halten, bewegen wird er
sich doch vorzugsweise in der Epoche der confessionellen
Ausgestaltung und Befehdung, also im 16. und 17. Jahr-
hundert, weil seine Disciplin eben durch die Reformation
und deren Erfolge und offentliche Erklirungen ein Glied der
Theologie geworden ist. Gilt dies von den drei anderen
Kirchen: so wird es mutatis mutandis auch auf die griechisch-
morgenlindische Anwendung erleiden. Auch diese ist, ob-
gleich erst spéter und weniger durchgreifend, von der kirch-
lichen Umwiilzung beriihrt worden; teils drang der Jesuitis-
mus mit gefiihrlicher Propaganda in Russland ein, teils er-
zeugten die protestantischen Neuerungen des Cyrillus Lucaris
eine betrichtliche Aufregung. Auf diese Anfechtungen hat
die russische und die morgenlindische Kirchenverwaltung
zwar nicht offensiv und aggressiv, wohl aber defensiv ge-
antwortet, um sich von den fremdartigen Einfliissen beson-
ders des Calvinismus zu reinigen. Folglich miissen die in
diesem Zeitpunkte entstandenen Urkunden, weil sie in jenen
Gegenden allgemeine Zustimmung erlangten, auch spiter
nicht ausser Ansehen gesetst sind, in erster Linie zu Rate
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gezogen werden. Demn nicht was die Griechen vor Zeiten
gewesen sind, gedacht und geleistet haben, sondern wie sie
sich als dic anatolische Hialfte des Katholicismus
der andern romischen zur Seite und dem Protestantismus gegen-
iibergestellt, welchen Beitrag sie zu dem allgemeinen Bilde
der meuen kirchlichen Christenheit geliefert, hat der Sym-
boliker zu ermitteln.

Kattenbusch verwirft dieses Verfahren durchaus; er
kann die von mir zuniichst benutzten Quellen nicht fiir
,,authentisch ¢ halten. Confessionsschriften des 17. Jahr-
hunderts, die von Spuren lateinischer Einwirkung durch-
zogen sind, eine unbestimmte biblische Haltung und Farb-
losigkeit der meisten Lehrbestimmungen an sich tragen, und
die nur durch die Irrungen, welche katholische und protestan-
tische Eingriffe erzeugt, veranlasst worden sind, micht her-
vorgegangen aus einer ,tiefsten Besmnung “ iiber die Eigen-
tiimlichkeiten der griechischen Kirche, — sind, behauptet ex
S. 105 ff, nicht geeignet, die Grundlage der Symbolik ab-
zugeben. Aeltere Bearbeiter wie Marheineke, Hofmann und
Andere befinden sich also in gleichem Unrecht. Unseres
Erachtens finden diese Entgegnungen schon in dem oben
Gesagten ihre Erledigung. Die Auswahl dieser Urkunden
ruht nicht etwa auf der Autoritit der Kimmel'schen Aus-
gabe; die wichtigsten Schriftstiicke sind bereits von Schel-
strate, Romae 1739 '), mit einigen anderen und untergeord-
neten verbunden herausgegeben, kirzlich auch in Schaff's
, Bibliotheca symbolica® aufgenommen worden, und niemals
meines Wissens haben die Griechen oder die Russen ge-
dussert, dass sie nach solchen Zeugnissen nicht beurteilt sein
wollten. Dass die Sammlung als solche nicht kirchlich ver-
anstaltet oder bestitigt worden, kann gleichfalls nicht ent-
scheiden und wiirde von jeder andern Zusammenstellung
ebenso gesagt werden miissen. Der Historiker hat in sol-
chem Falle einen geschichtlich bedingten Massstab statt eines
abstracten anzulegen. Von lateinischen Einfliissen war die

1), Acta orientalis ecclesiae contra Lutheri haeresim illustrata
opera et studio® D. Em. Schelstrate (Rom 1739), P. L. 1L
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griechische Kirche schon lingst, — die Sacramentslehre be-
weist es, — mnicht frei gewesen, schon lingst hatte die
Theologie an popularisirender Unbestimmtheit ihrer Rede
gelitten; — soliten etwa diese Méngel nicht auf die Con-

fessionsschriften tibergehen? sie sind darum nicht weniger
»authentisch“ als der ganze umgebende kirchliche Zustand.
Unvollkommenheiten solcher Art hat der Symboliker gar
nicht zu verantworten, sobald nur die historische Stel-
lung seiner Quellen und deren offentliche Geltung wesent-
Lich feststehn. Wir haben sie anzuerkennen, wemn wir
nicht berhaupt darauf verzichten wollen, der Symbolik der
abendlindischen Confessionen ein ungefihr gleichartiges wnd
gleichzeitiges Seitenstiick aus jener Richtung zuzuordnen.
Nur mit dem alten Bekenntnis haben es die Griechen scharf
bis aut’s Wort genommen, nicht minder mit ilren cultischen
und rituellen Satzungen, die sie wie Glaubensartikel behan-
delten. Uebrigens bewegte sich ihre Theologie innerhalb
einer weichen, dehnbaren, fiir mancherlei Modificationen zu-
ginglichen Ueberlieferung; strenge Lehrnormen sind auch
in neueren Zeiten nicht gleichmiissig noch allgemein wie im
Abendland zur Anwendung gekommen, und noch jetzt giebt
es in Hellas Gegenden, wo der Prediger sich nur an die
alte Tradition gebunden glaubt, ohne nach dem Lehraus-
druck der neueren Bekenntnisschriften sonderlich zu fragen.
Vou der dogmatischen Schirfe soll ja das christliche Heil
nicht abbiingen, und noch die gegenwirtigen Lehrer der
Theologie i Athen, obgleich die specifisch protestanti-
schen Sitze und Folgerungen #ngstlich ablehnend, legen
doch darauf grossen Wert, einer goldenen Mittelstrasse treu
zu bleiben. Nach diesem Tatbestande beschrinken sich die
Anforderungen, die wir iiberhaupt an die confessionellen
Lehrschriften des 17. Jahrhunderts zu stellen haben; diese
werden dadurch noch nicht ungiiltig oder unauthentisch, dass
sie dem Massstabe der Concordienformel nicht entsprechen.
Dass die Griechen fiir einen Teil der protestantisch-katholi-
schen Controversen kein Verstindnis hatten, weil ihmen die
diesen zum Grunde liegenden sittlich - veligitsen Erfahrungen
niemals nahe getreten waren, glaube ich nachgewiesen zu
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haben. Wemn aber Kattenbusch S. 106 bemerkt: Bis zur
tiefsten Besinnung auf ihre Eigentumlichkeiten konnte die
griechische Kirche nicht gebracht werden “: so ist darauf zu
antworten, dass selbst die rémische, die doch weit heftiger
aufgeriittelt war, nicht so weit gelangt ist. Auch sie — man
denke an die Decrete des Tridentinums —, hat sich nicht
tief besonmen®, auch sie ist nicht entschieden wnd klar
auf ihre alten Gewdhrsminner zuriickgegangen, auch sie hat
ihr Verhiiltnis zum Augustinismus in der Schwebe gelassen,
und sie zog es vor, sich den scholastischen Schulen anzu-
schliessen, indem sie nur dafiie sorgte, dass der traditionelle
Verband unzerrissen blieb. Das Verfahren beider Kirchen
war cin katholisches, sie wollten die Priifung ihrer Ver-
gangenheit nur gestatten, soweit sie ihwe Gegenwart nicht
gefiihrdete.

Um jedoch auf die genannten Confessionsschriften noch-
dals zuriickzukommen: so werden sie nach meinem Datiir-
halten von Kattenbusch allzutief herabgesetzt; schlechter als
damals zu erwarten stand, sind sie nicht ausgefallen. Selbst
die Synode des Dositheus (1 672), so trgerlich und unredlich
sie sich auch in ihren Verhandlungen betrug, hat doch ihre
doctrinalen Erklirungen von Entstellung frei erhalten. Die
Confession des Mogilas (1643) hat ilwen Wert in der Voll-
stindigleit der Zusammenfassung dogmatischer, ethischer und
asketischer Artikel, sie will, was bis dahin sehr lange nicht
geschehen war, in katechetischer Form ein Ganzes liefern.
Die Sprache ist volkstiimlich und naiv, der Standpunkt ge-
setzlich und steif, aber ein Gepriige aufrichtiger, wenn auch
beschriinkter Frommigkeit wird man dieser Quelle nicht ab-
sprechen, moch verkennen diirfen, dass einige Wellen des
alten Geistes in ihr fliessen. In beiden Schriften werden
Romanismus und Papsttum aus politischen Ursachen nirgends
bestritten, das muss man wissen, um diese Liicke ander-
weitig zu erginzen; sonst aber zeigen sich in ihnen nur
solehe Einwirkungen des Abendlandes, welche, weil sie schon
frither begonnen, nicht der Willkiir eines Mogilas und Dosi-
theus schuldgegeben werden kpmnen. Wer nun ausserdem
noch die merkwiirdige Correspondens der Tithinger mit dem
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Patriarchen Jeremias, die lehrreiche Abhandlung des Metro-
phanes Kritopulus, die Abhandlungen des Georgius Chius,
Meletius Syrigus und besonders des Gabriel Severus, die
Schelstrate veriffentlicht hat, zu Rate ziehen will, dem wird
ein ziemlicher Apparat zu Gebote stehen, und er kann sich
dessen um so freier bedienen, weil sich die Grenzen des
Symbolischen itherhaupt nicht streng festhalten lassen.
Selbst das Bekenntnis des Gennadius ist ungeachtet seiner
Kiirze nicht ohne Wert. Eine kiinftige Ausgabe dieser Be-
kenntnisschriften diirfte nicht unveréindert bleiben; wegfallen
wiirde die sogenannte erste Confession des Gennadius, einiges
Andere kinnte hinzutreten, wic denn z. B. in Bezug auf die
russische Kirche Philaret’s Katechismus in die von Schaff
veranstaltete Sammlung Aufnahme gefunden hat. Feinheit
der Definition und dialektische Grewandtheit werden in diesen
Urkunden fast iiberall vermisst, das waren Geistestugenden,
zu denen die russische Bildung nicht so bald emporkemmen
sollte, und die der griechischen durch das Elend der Zeiten
und den Druck der Tiirkenherrschaft abhanden gekommen.
Den besten Beweis fiir diese eingetretene geistige Ermattung
liefert Cyrillus Lucaris, welcher, weit besser unterrichtet als
seine Landsleute, sich doch bei aller Anstrengung den im
Abendlande herrschenden Grad von Denkfertigkeit nicht an-
zueignen vermochte. Von den neugriechischen Theologen
der Gegenwart muss gesagt werden, dass sie den achtungs-
werten Versuch machen, die protestantischen Lehrsysteme
des letzten Jahrhunderts sich zum genaueren Verstindnis zu
bringen; aber zuweilen versagt ihmen dabei die Sprache den
Dienst, denn fiir diesen Zweck ist sie noch nicht entwickelt
genug.

- Aber gesetzt nun, dass wir die genannten Quellen bei
Seite zu legen hitten, weil sie angeblich nicht ,,authentisch ¢
sind: so fragt sich ferner, was an die Stelle treten soll.
Kattenbusch verweist uns auf die Griindungsepoche der
griechischen Theologie, auf Minner wie Athanasius, Gregor
von Nyssa, an diese habe der Symboliker sich zu halten.
Allein wie ist das miglich, wenn doch feststeht, dass es
damals noch gar keine griechische Kirche gab,
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d. h. keine griechische Separatkirche, sondern nur eine grie-
chische Abteilung der altkatholischen, diese aber von durch-
greifender Wichtigkeit fiir das Ganze, nicht allein fiir ihre
cigene kiinftice Entwicklung? Die Folgen der Erhebung von
Constantinopel waren erst im Werden, es war noch nicht
offenbar geworden, ob sich dieses christliche Griechentum
der abendlindischen Kirchenbildung anschliessen, oder enger
mit dem Orientalismus verbinden werde, — ein Uebergang,
der sich erst zur Zeit des Hieronymus und noch mehr wih-
rend der monophysitischen Epoche vollzogen hat. So lange
fehlte . es moch an einer selbstindigen Gestaltung, und bis
zum Eintritt der Russen in diesen Verband sollten noch Jahr-
hunderte vergehen. Hitte uns Kattenbusch das Zeitalter
des Photius in Vorschlag gebracht: so wiirde sich dies eher
verteidigen lassen. Denn Photius ist wie der Anfinger des
jingeren byzantinischen Griechentums, so auch der Vor-
giinger eines vom Abendlande sich ablosenden Confessionalis-
mus; sein Schritt war verhdngnisvoll, so dusserlich auch die
von ihm aufgestellten Scheidungsgriinde ausfallen mochten.
Aber selbst dieser Ausgangspunkt wiirde sich nicht ohne
grosse Uebelstinde festhalten lassen; man stelle sich vor, dass
ein Symboliker auf der einen Seite die Augsburgische Con-
fession und das Tridentinum, auf der andern die Werke des
Gregor von Nyssa oder auch nur die Declarationen des
Photius zum Grunde legen wollte: wie wiirde sich das aus-
nehmen, und zu welcher Ungestalt wiirde er in der histori-
schen Behandlung genitigt werden!

Dabei soll nicht verhehlt werden, dass wir uns mit
dieser Disciplin in einer misslichen Lage befinden, es wird
schwierig, sie in feste Grenzen zu fassen. Den ersten Ab-
schnitt bildet gewohnlich die Untersuchung der drei alt-
kirchlichen Symbolformeln nebst ihrem Anhang, und schon
diese erwiichst durch den Zutritt neu ermittelter Texte all-
gemach zu einer selbstindigen Aufgabe. Hierauf folgt das
eigentlich confessionelle Hauptstiick, sodann die Behandlung
der Secten, welche den Darsteller leicht von einem Jahr-
hundert zum andern forttreibt. Zuletzt endlich begegnet ihm
das Vaticanische Concil sammt seinen Vorbereitungen, und
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er sieht sich in die Mitte moderner Begriffe gestellt, welche
unsere protestantischen Bekenntnisse nicht kennen, oder die
doch auf diesem Gebiet sonst nur indirect hervortreten. Wir
sind also so weit, dass der Symboliker seme Materialien
aus dem 19. wie aus dem 3. Jahrhundert herbeiholen muss;
solche Erweiterung des Schauplatzes ist der Einheit gefihr-
lich. Auch wird es nachgrade wiinschenswert, selbst den
Hauptkorper dieser comparativen Wissenschaft tiefer als bis-
her in die Geschichte und Culturgeschichte einzufithren, zu-
gleich aber ihn dergestalt zu gliedern und zu beleben, dass
er iiber sich und seine Schranken hinausweist; und welche
somstige Veriinderungen noch bevorstehen, wird nicht von
der Theorie und Theologie allein, sondern von den Lebens-
wendungen des Protestantismus abhingen. Niemand wird
sich diese Schwierigkeiten verhehlen, allein so lange die
Symbolik teils durch die Verteilung der theologischen Ficher,
teils durch unser Verhiltnis zur romischen Kirche noch we-
sentlich auf dem Standpunkt des 16. und 17. Jahrhunderts
ruhen bleibt, wird sie sich auch methodisch demgemiiss ver-
halten miissen, statt auf eine Zumutung einzugehen, welche
sie vollig aus den Fugen bringen wiirde.

Soweit also die Anklage des Herrn Kattenbusch darauf
hinausliuft, dass ich, statt aus den richtigen Quellen zu
schopfen, mich auf untaugliche oder nicht authentische ver-
lassen habe, darf ich diesen Vorwurf einfach als ungehirig
von der Hand weisen. Selbstverstindlich kann man auch
etwas Anderes wollen, man kann die ganze griechisch-orien-
talische Christenheit rein historisch iiberschanen und zusammen-
fassend beurteilen; das wire aber nicht, was ich beabsich-
tigt, und was eine Symbolik im anerkannten Sinne zu lei-
sten hat.

Moge dieser erste Punkt hiermit erledigt sein. Mein
Gegner veranlasst mich, noch eine zweite und wichtigeve
Angelegenheit in Betracht zu ziehen. Ueber die Grenzen
meiner Aufgabe hinausgreifend, vermisst er 8. 107 in meiner
Darstellung die ,,organisirende Centralidee®, von wel-
cher aus sich die ganze, historisch fortlaufende griechische
Theologie wnd Kirche, nicht bloss die neuere, die ich zu
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bearbeiten hatte; iiberschauen lasse. Zur nitheren Begriin-
dung werden 8. 107 eine Reihe von Bemerkungen zusammen-
gestellt, zwar bekannt, auch grossenteils aus Abhandlungen von
Ritschl und Steitz geschopft, immerhin aber zur Anvegung der
Frage wohl geeignet. Findet sich tiberhaupt innerhalb der reli-
gitsen Ideenverbindung, welche die griechisch- orientalische
Frommigkeit uns vor Augen stellt, ein bestimmter Mittel-
punkt, und wie haben wir ihn zu benennen? Mit gutem
Grund verwirft Kattenbusch die Meinung, dass gich Abend-
und Morgenland wie Praxis und Intellectualismus zu ein-
ander verhalten, denn eine Praxis hat auch der Orient aud-
zuweisen, so gut wie der Occident einen kriiftigen, wenn
auch anders gearteten Trieb des Wissens und Denlens; nur
g0 viel steht fest, dass die griechische Kirche sich weit we-
niger hierarchisch und dis ciplinarisch entwickelt hat, wie
z B. aus dem Mangel an Bussbiichern hervorgeht, an wel-
chen die lateinische so reich ist. ,,Das Richtige ist*, fihrt
der Genannte fort, ,,dass die griechische Kirche in und mit
der Theologie und Christologie das ganze Christentum in
in ihrer Weise behandelt hat“ (5. 109). Im aligemeinen
gilt dies von der alten Kirche iiberhaupt, das bezeugen die
Symbolformeln, ja in gewissem Grade vom Christentum sel-
ber, denn Christus ist die offenbarende Tatsache oder, wenn
man lieber will, die organisivende Idee. Doch soll nun ferner
die eigentiimliche Behandlungsart des Glaubensinhalts darin
gesucht werden, wie das von Christus dargebotene Heilsgut
verstanden wurde, sie ergiebt sich, wie unser Verfasser will,
aus der Idee der Unsterblichkeit und des ewigen
Lebens. Zu diesem Zweck wird auf Gregor von Nyssa
verwiesen, wobei nur zu bedauern, dass Kattenbusch nicht
noch weiter zuriickgegangen ist; denn dabei wird sich doch
Niemand berubigen, dass Athanasius und Gregor von Nyssa
dergestalt als die Griinder der Kirche angesehen werden, als
ob diese vor ihnen noch nicht vorhanden gewesen wiire.
Ich wenigstens verwahre mich gegen eine Vorstellung, nach
welcher das Dasein der kirchlichen Gremeinschaft von der
Correctheit der Lehuformel abhingig gemacht wird, und sollte
dies geschehen, so wiiren wir im vorliegenden Falle ebenso
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wohl berechtigt, bis zum Concil von Chalcedon als dem
kirchlichen Griindungsact herabzugehen. Ich brauche nicht
hinzuzufiigen, dass alsdann das Wort Kirche in anderem Sinne
genommen wird, nicht wie vorhin mit Bezug auf die Selb-
stindigkeit der kirchlichen Erscheinung. Dagegen ist
unstreitig die Idee des ewigen Lebens und der Unsterblich-
keit fiir unseren Zusammenhang von Wichtigkeit; von diesem
Gesichtspunkt ausgehend versuche ich im Folgenden einige
Andeutungen iiber die griechisch-orientalische Religionsbildung
und deren Gang.

Licht und Erkenntnis, Leben, Unsterblichkeit und Un-
verginglichkeit sind schon der iltesten griechischen Literatur
gelaufige Worte. Durch Christus hat uns Gott von der un-
vergiinglichen Erkenntnis kosten lassen, sagt Clemens im
Korintherbriefe, das Leben in der Unsterblichkeit stammt von
ihm. Die christliche Lehre nach Ignatius ist eine diduyy
agpdagoiug, das Evangelium eine Vollendung der Aphtharsie,
die allein den Zugang zu Gott erschliesst; Leben und Liebe
in ihr haben den gleichen Charakter, mit ihr ist die er-
hebende Geisteswirkung, welche von Christus herkommt,
ausgedriickt. Zur Zeit bewegt sich der christliche Wandel
noch innerhalb des Vergiinglichen, aber entgegengehend und
aufstrebend zum verheissenen Ziele des Unverderblichen;
denn Christus selbst ist gesendet als der Unvergingliche,
der Unsterbliche fiir die Sterblichen. Solche Vorstellungen
schlossen sich leicht aneinander an, die weiche Logosidee
gab ihmen Nahrung ). In naher Bereitschaft lag der Schluss,

1) In den Ignatianischen Briefen werden die Priidicate e¢ddraros,
76 dhndwiy iy, dgdagoie hiufig auf Christus und seine Sache an-
gewandt ; seine Lehre ist dedayr égp#egaias, ohne ihn haben wir nicht
70 GAndwov Liv, 0 rol Seov émrvyeiv; ad Rom. 1, T: dydny depdeg-
olag xad dévwaos Lwi; ad Philad. c. 9: 70 edayyshor dndorioud Eotiy
dgdapotas; ad Smymn. c. 4: Xewsrds 76 ddndwoy fuwr Liv; ad Polye.
¢. 2: wilgs ufs Se0d adnmic, T0 Yue dpIagsic xwi fon aidvios. Dazu
vgl. Clem. ad. Cor. I, ¢. 86, durch Christus hat wns Gott in den Stand
gesetzt tiic dduvdTov yruosws nuds yevoecdar. Epist. ad Diogn. c. 6:
die Christen leben év g&aproic, 1y €v olpavoie dpdagoiay mpoodeyd-
uEvor,
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dass das in Christus mitgeteilte Ewige auch in ihm selber
als ein Wesenhaftes gesetzt sein miisse, withrend es von den
Arianern zum Creatiirlichen herabgesetzt wird; doch darf
nicht vergessen werden, dass das Dogma des 4. Jahrhun-
derts keineswegs allein aus dem Princip der Ewigkeit zur
Entscheidung gelangt ist.

Zur Bezeichnung des Heilswerks wurde also die Aph-
tharsie das iiberall wiederkehrende Stichwort, mit ihm ver-
band sich dann ein. weiter dehnbarer Gedanke, der ebenso
wohl idealistisch und ethisch gedeutet wie ins Naturartige
gezogen werden konnte. Das erste ist vorwiegend von den
Alexandrinern geschehen.  Fiir Clemens und Origenes ist
Christus der Inbegriff der Ideen und der schopferischen
Weisheit, welcher Gott als den wahrhaft Seienden und den
Guten erkenmen lehrt. Allein diese Offenbarung wirkt nicht
auf den denkenden Menschen allein, der in niedrige Weltbilder
verfangen, vom Logos zum hoheren Lichte emporgezogen
wird, nein das ganze Selenleben soll an dieser Erhebung
teilnehmen, Denn der wahre Gnostiker ist grade der, wel-
cher auch in seinem titigen Wandel dem Zuge zum Unver-
ginglichen nachfolgt, um zum Nachahmer Christi zu werden;
Erleuchtung der Vernunft, Befreiung des Sinnes von der
Glewalt der Begierden, erhabene Selenruhe sind die Hebel
mnd die Wirkungen der Erlsung.

Den allgemeinen Hintergrund zu diesen Erklirungen
bildet das kosmische Verhiiltnis des Ewigen zum Vergiing-
lichen, beide stehen so zu einander, dass die hohere zwar in
der niederen Welt ein Abbild, aber auch ein stetiges Hindernis
und Widerspiel findet. Das ist das Geheimnis der Schopfung,
und Gregor von Nazianz bietet in seiner berithmten zweiten
Rede Alles auf, um wenigstens teleologisch zu begreifen,
warum die Menschensele trotz ihres Adels in das irdische
Gehege versetzt worden, wo sie ebenso viel Ursache hat, die
Beriihrung mit der sinnlichen irdischen Lust zu fliehen, wie
sie als sitfliches Uebungsmittel zu benutzen?).  Andere

1) Greg. Naz. Or. I, p. Tsqq., Par. 1609, nach der Ausgabe von
Clemencet Or. IL
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Lehrer des 4. Jahrhunderts verschirfen diesen qualitativen
Dualismus. Athanasius stellt jener himmlischen agdegoin
eine qdoge gegeniiber; zu dieser ist der Mensch, obgleich
ebenbildlich und fiir die Wiirde der Unsterblichkeit ge-
schaffen, durch die List des Satans herabgesunken, und nicht
das Schmerzgefiihl der Reue konnte ihn retten; nur der im-
materielle (dihog) Logos, der alles ins Dasein gerufen, der
Anfiithrer alles Lebens vermochte das Verderbliche, in wel-
ches er selber eindrang, eben dadurch in das Unverwesliche
zu wandeln, das Gesetz des Todes zu brechen, das verlorene
Ebenbild herzustellen t). Schon an dieser Stelle scheint aller
Nachdruck auf der unmittelbaren Berithrung der niederen N a -
turbestimmtheit durch die hihere zu liegen; die Mensch-
werdung gleicht einem umzeugenden Act, von der Natur
aus soll sie die Folge gehabt haben, dass Christus vermige
seines menschlichen Wohnungmachens den Blick seiner Be-
kenner wieder auf das Wahre und Géttliche hingerichtet
und den heidnischen Wahn zerstreut hat. Noch einen Schritt
weiter geht Gregor von Nyssa in der grossen katechetischen
Rede, indem er das Heilsbediifnis ausdriicklich auf den
ganzen menschlichen Organismus iibertriigt. Der psychische
Mensch hat das Ziel seines Strebens verloren, der somatische
sich der sinnlichen Lust preisgegeben; heide sind aus dem
wahren Leben herausgefallen, ein Tod trat an die Stelle
und iibte seine Herrschaft, bis der Retter kam, bis die
gottliche »» Philanthropie “ Hiilfe brachte. Der Erkrankte be-
durfte des Arztes, der Gefallene des aufrichtenden und be-
lebenden, der Verblendete des erleuchtenden, der Gefangene
des befreienden Beistandes. Alle diese Kriifte sollten der
erkrankten Menschheit aus der Lebensmitteilung des Logos
zufliessen, ohne dass dieser seiner gbttlichen Apathie ver-
lustig ging oder selbst von dem Leidentlichen afficirt wurde,
welches der Geburt und dem Tode anhaftet. Gregor zieht
also die wiederherstellenden Wirkungen der Sendung Christi
moglichst in die Breite und dehnt sie dergestalt auf die
ganze Menschennatur aus, dass er Miihe hat, den intellec-

1) Athanas.,, De incarn., ¢. 3. 4.
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tuellen Factor, welchen das Dogma fiir sich fordert, I seine
Rechte einzusetzen 1),

Achnliches lisst sich auch bei Spiteren wie namentlich
bei Cyrill von Alexandrien nachweisen. Wahres und dem
Tode verfallenes Leben sind entgegengesetate Pole. Christus
hat den Abstand iiberwunden, indem er die ene Natur in
dic andere einfithrte; sein Werk gleicht einer unmittelbaren
Aufnahme in die gottliche Aphtharsie, es ist der FErlosung
shnlicher als der Versshnung, denn diese letztere Lehrvor-
stellung fehlt zwar nicht, ist aber erst weit spiter als be-
stimmte Rechtstheorie angewendet und auch dann nicht aus
dor heimischen Ueberlieferung geschopft worden.

Ich wollte hiermit verdeutlichen, was Kattenbusch mit
der Benutzung ,, physischer Kategorien® gemeint haben kann,
welchen zufolge die Menschwerdung nur als Verschmelzung
Gottes mit der menschlichen Natur gedacht worden sei.
Wenn er aber . 112 bemerkt, ,es kinne auf den ersten
Blick ¢ scheinen, als ob die griechische Kirche vermoge dieser
Anschauung vom Wesen des Heils, ,, auf den sittlichen Cha-
rakter der christlichen Religion verzichtet habe: so schliesst er
viel zu viel. So kann es nicht scheinen, ausser wenn man gich
an einzelne Stellen und Schriftsteller anklammert, oder auch
wemn die Abendmahlslehre zum Grunde gelegt wird, in wel-
cher sich jener mystische Zug festgesetzt hat, — nicht aber
in Anbetracht der ganzen dlteren griechischen Theologie.
Dicse wird ficht von diesem Punit aus beherrscht oder ,,or-
ganisirt“, noch weniger ihres sittlichen Charakters entkleidet,
denn sie triigt noch enen andern Grundgedanken in sich,
es ist das Princip der Freiheit und sittlichen Bestimmbar-
keit, welches sie durch alle Stadien begleitet. Das ganze
Glaubenssystem des Origenes dreht sich um die beiden Pole
Gott und Freiheit. Auch bei den Spiteren dréingt sich
immer ein ethischer Coefficient neben die Ansiitze eines my-
stischen Naturalismus, und so oft die Griechen die Aneig-
nung des Tleils beschreiben wollen, bedienen sie sich eines
Synergismus, der nicht wie im Abendland einen schon vor-

1) Greg. Nyss. Or. cat. magna, ¢. 13
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handenen Gegensatz ausgleichen soll, sondern der sich ihnen
zwanglos zu Gebote stellt, aus der Annahme, dass geistige
Anregung von Gott und menschlicher Wille einander ver-
wandt genug sind, um zusammen zu wirken.

Man denke unter Anderem an die Monchstheologie
des 4. oder 5. Jahrhunderts. Auch sie fordert Aufschwung
zum unverderblichen engelgleichen Leben, — ein Ziel der
Vollendung, welches aber durch asketische Mittel, nicht
durch mystische Verschmelzung erreicht werden soll. Wer
vollkommen sein will, muss nach unten hin frei sein, muss
die Zuginge der natiirlichen Begierde abdimmen, dann ge-
langt er zu einer gottiihnlichen Apathie, der Leib fesselt ihn
nicht, tief unter ihm liegt der irdische Staub. Man denke
ferner an die Lehrer der antiochenischen Schule, sie liefer-
ten einen bedeutenden Beitrag zu der Darstellung des wissen-
schaftlichen und kirchlichen Geistes, aber sie sind Ethiker
in der Theologie, nicht Physiker wie die Monophysiten.
Den Chrysostomus muss man kennen, um zu wissen, dass
auch er in seine Sacramentslehre ein stark realistisches
Moment aufgenommen hat, denn was ihn iibrigens aus-
zeichnet und wenn irgend Einen zum Reprisentanten seiner
Kirche in diesem Zeitalter macht, ist doch grade die Stirke
des Herzens, das treffende psychologische Urteil, die Sorge
fir Innerlichkeit und Aufrichtigkeit der Gesinnung, die
Wirkung auf den Willen — mit einem Wort das Interesse
an dem Sittlichen. Kein kirchlicher Schriftsteller ist in der
Folgezeit mehr als er gelesen worden, das beweist die grosse
Zahl der noch vorhandenen Handschriften. Der viel spitere
Johann von Damaskus hat die bisherige Entwicklung syste-
matisch zusammengefasst; indem er die ,,gottliche Oekono-
mie®, d. h. die Menschwerdung Christi und deren Zweck,
erkliren will, sagt er, nachdem der Tod einem wilden Tiere
dhnlich in das Leben gedrungen, sei es nitig gewesen, ,die
menschliche Natur zu stirken und zu erneuern, den Men-
schen tatsiichlich zu erzichen und Auleitung zu geben zu dem
Wege der Tugend, welcher von dem Verderben hinweg- und
zum ewigen Leben hinfithrt“ 1), — eine Fiille der ,, Philan-

1) Joh. Damasc., De fide orthod. IIL, ¢. 1: #n d% wevpwimay el
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thropie¥, wie sie nur von dem menschgewordenen Christus
dargereicht werden konnte. In diesen Worten vernehmen
wir wieder das alte Thema von der ¢&opd und der fws und
dem dwaxawiCery Ty pdowr, die weitere Durchftihrung aber
gillt durchaus lehrhaft, ethisch und praktisch aus; das ganze
Werk des Damasceners verliuft unter lauter dogmatisch-
dialektischen Definitionen, mit denen sich dann eine an die
sittliche Freiheit ankniipfende Tugendlebre verbindet. So
steht es also micht, dass das Heil lediglich nach ,, physi-
schen “ Kategorien beschrieben (S. 110) oder das Ziel des
Christentums nur in der ,,gbttlichen iusseren Herrlichkeit®
gesucht wird, zu welcher das creatiirliche Leben im Jenseits
erhoben werden soll (S. 115). Im ganzen bewegen sich
diese Schriftsteller auf dem altkatholischen Standpunkt, nach
welchem das Christentum, wie Cyrill von Jerusalem sagt,
aus zwei Stiicken bestehen soll, aus frommen Dogmen
und guten Handlungen.

Es scheint jedoch angemessen, auch aus dem ferneren
Gange noch einige Wendungen hervorzuheben. Die leben-
dige religiose Geisteskraft ging mit dem 6. Jahrhundert
zu Ende, eine formelhafte dogmatische Metaphysik blieb zu-
riick. Das Dogma soll gelernt und gewusst, die Tugend
geitbt werden; je wohlfeiler beides wurde, desto stiirker regte
sich das Bediirfnis, das Giottliche als ein Gegenwiirtiges zu
erfahren oder zu erschauen; der Volksgeist wurde immer
sinnlicher, indem er in dem Sacrament und dem Cultus seine
religitse Nahrung suchte. Allegorie, Symbolik und Bilder-
dienst machen diesen Uebergang anschaulich. So niedrig
das Irdische auch stehen mag: dennoch sind ihm Abzeichen
idealer Verhiltnisse oder auch Reizmittel zu deren Auffindung
eingestreut; der Schopfer selbst hat sie ihm geliehen, die Offen-
barung aber sich vorbehalten, durch Ankniipfung an sicht-
bare Formen und Ordnungen ein Licht iiber den Zusammen-

dvexauiciver Ty guaw xz Foyw madcyoyndiyer xei dudaydiver
doeriic 6oy Ty pEv @opRs dndyoveay, ngos 0k Tiw aidvioy mody-
yovaay* Tékos TO péye megr wvToy Tijs guhavownias Evdeixyvrar né-
Aayoc,

Zeitschr, . K.-G. IIL, 3. 24
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hang des Universums auszugiessen, — so sagt der Allegori-
ker. Und dieser Allegorismus hatte anfinglich eine vorzugs-
weise anagogische Tendenz gehabt, jetzt konnte er auch
katagogisch wirken, je mehr man darauf ausging, das Ideale
dem Irdischen oder kirchlich Dargestellten auch einwohnend
zu denken. Die heiligen Handlungen sollen nicht fiir sich
stehen, Gebet und Ansprache verdeutlichen ihren Zweck,
sinnvolle Verrichtungen umgeben sie, mit ihnen soll der
Empfinger sich einen Cyklus geistiger Vorginge vor Augen
stellen, — so wiinscht es der Liturge. Cyrill von Alexan-
drien wurde — wenn wirklich die mystagogischen Kate-
chesen von ihm herrithren — der erste bedeutende Anfiinger
dieser Interpretation, zahlreiche und weit ausfithrlichere Ii-
turgische Auslegungen sollten sich anschliessen, zuletzt bil-
deten sie eine eigene Literaturgruppe. Dasselbe Interesse
fithrte dahin, die ganze kirchliche Ordnung einem wunder-
vollen Aufbau zu vergleichen, und dieser liess sich nicht
besser sanctioniren, als wenn nachgewiesen wurde, dass dessen
Formen aus gewissen ihnen entsprechenden iiberirdischen Ge-
stalten und Abstufungen Recht und Kraft empfangen haben.
Ferner herrschte noch im 4. Jahrhundert die Ueberzeugung,
dass sich das Géttliche tiberhaupt nicht bildlich darstellen
lasse, spiter wurde sie durch die entgegengesetzte verdriingt.
Die Griinder und Vertreter der Offenbarung haben auf Er-
den gelebt und Spuren ihres Daseins zuriickgelassen, folg-
lich dienen die Abbildungen dazu, die Andacht von dem
sinnlichen Ausdruck ihrer Erscheinung zu den dem dies-
seitigen Leben entriickten Persinlichkeiten emporzuheben, —
so sagt der Bilderdiener. Die Gewaltsamkeiten des
Bildersturmes konnten diesen Glauben erschiittern, der sich
aber demnoch wiederherstellte und vollstindig mit der volks-
timlichen Frommigkeit verschmolzen ist. Dieselbe zweite
Niciinische Synode (787), welche die Bilderverehrung ge-
nehmigte, hat zugleich die symbolische Erklirung des Abend-
mahlsgenusses verurteilt. Endlich sollen auch gewisse kirch-
liche Begriffe dadurch an Bedeutung gewinnen, dass ihre
Namen auf etwanige sprachliche Wurzeln zuriickgefiihrt
werden, — so meint es der Etymologe, und kein Gleichlaut
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ist ihm zu fernliegend, um nicht danach zu greifen. In allen
diesen Richtungen verriit sich dasselbe Bediirfnis, zwei un-
gleichartige Lebensschichten in Verkehr zu erhalten und die
eine aus der andern zu nihren. Es war ein Tdealismus,
von welchem diese Vergleichungen ausgegangen, aber en
grober Realismus, der gich hineinlegte und alle religitsen
Betrachtungen und cultischen Handlungen mit einem anziehen-
den und zugleich Ehrfurcht gebietenden Zauber umspann. Auf
den ersten Aufschwung folgte ein schrittweises Herabkommen bis
sur sinnlichen Umschréinkung der Frommigkeit, welches die
Grenzlinie zwischen dem Darstellenden und dem Dargestell-
ten, dem Wirkenden und seinem Abzeichen fast verschwinden
liess. Finen eigentiimlichen, halb gedankenmiissigen und gei-
stigen Nimbus empfangen auf diese Weise die Auslegungen
der Liturgie, das individuellste Product dieser Anschauungs-
weise, immer noch sinnvoll fiir den Symboliker, aber auch
desto verfilhrerischer fir die blode Menge. Die abendlin-
dische Literatur bietet Verwandtes dar, das aber mit jenem
andern nicht auf gleiche Linie gestellt werden darf 1).

An dieser Stelle verdienen die Dionysischen Schriften
als der Ausliufer eines theologisch und kirchlich eingelklei-
deten Neoplatonismus Erwihnung. In ihnen wirkt ein iiber-
reéizter und sich selbst auf dem eigenen Wege ermiidender
Wissenstrieb,  Zwei Leitern des Gedankens fiithren zu Gott
empor, bejahende und verneiende Krifte ringen gleichsam

1y Mit Unrecht wird mir, weil ich gelegentlich einmal die Kin-
mischung von Cultusvorschriften in das Dogma als ,, Nebeninteresse
bezeichne, Unterschiitzung des liturgischen Glaubensmediums zum
Vorwurf gemacht. Denn den Abschnitt, in welchem ausfiihrlich ge~
zeigt wird, dass der Geist einer Kirche, welche die Veriichter der
Liturgie den Hiiretikern gleichgestellt, ohne Beleuchtung des litur-
gischen Ritus nicht vollstiindig verstanden werde, und dass die
russische Kirche so weit gelangt sei, die Liturgie als den DBrenn-
punkt der Religion selber zu preisen, — hat Kattenbusch einfach
ignovirt (vgl S. 300 meiner Symbolik). Man daxf diese ritualisirende
und liturgisivende Tendenz wohl ein ,, Surrogat® nemnen, aber sie war
zugleich der Ausliufer jenes antiken idealisirenden Triebes, wel-
cher bei nachlassender Intelligenz selbstiindig fortwucherte und immer
abergliubiger verstanden wurde.

24 %
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mit einander; aber die Verneinung hat mehr Wahrheit und
Recht, denn jede positive Aussage und Bezeichnung des Ab-
soluten hat ihren Gegenstand noch iiber sich, und nur dem
Namen des Guten verbleibt das schine Vorrecht, das Wesen
der Gottheit zu berithren. Unter solchen Anstrengungen
bleibt die Erkenntnis diesseits ihres Zieles; die Kategorien
des Denkens und Wissens reichen nicht aus, den Gipfel zu
erklimmen. Vergsttlichung wird nur fiir denjenigen erreichbar,
der sich durch geheimnisvolle Erfabrung emporziehen Lisst,
dazu aber findet er in der Kirche selber, ihren Ordnungen
und Verrichtungen das Medium. Diese Gedankenreihe be-
ginnt speculativ, um cultisch und asketisch zu endigen. Fiir
die Folgezeit wird niemand die grosse Wichtigkeit dieses
vermeintlichen Areopagiten verkennen; schon im 7. Jahr-
hundert fand er Verehrer, und die Dunkelheit seiner Rede
rief den Beistand der Commentatoren herbei. Allein er be-
findet sich doch in einer Sonderstellung, nicht in ihm, wie
Kattenbusch anzunehmen scheint, weit cher, wie schon be-
merkt, in Chrysostomus findet die patristische Epoche ihre
zusammenfassende Reprisentation.

- Wir gehen zu Photius iiber, dem gelehrten Sammler,
aber auch dem scharfgeschnittenen Dialektiker und dem An-
finger des Byzantinismus. Demn von ihm aus ist die ganze
kirchliche Haltung Constantinopels wiihrend des Mittelalters
bestimmt worden, und er war nichts weniger als ein Mysti-
ker, wenn er auch den Bilderdienst anerkannt und die
Theologie in die beiden Abteilungen des Dogmas und der
Mystagogie unterschieden hat. Scharfor Verstand verband
sich in ihm mit eifersiichtigem Selbstgefiihl; durchdrungen
von den Vorziigen seiner Heimat und classischen Sprache,
behandelte er die Lateiner als die Unechten und Untreuen,
welche von der Urform der Lehre und der kirchlichen Ein-
richtungen abgewichen scien. Seine Verteidigung der grie-
chischen Trinititsform ist mit grosser Gewandtheit geschrie-
ben, sie wurde das polemische Probestiick, auf welches seit
dem volligen Bruch mit dem Abendlande zahlreiche andere
Abhandlungen folgten. Von nun an werden die vielartigsten
Studien, exegetische, philologische, philosophische, mit und
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neben einander, ja von denselben Schriftstellern getrieben,
aber Polemik, Apologetik und Hiresiologie beherrschen die
Literatur; der Standpunkt ist der schlechthin conservative,
die Form eintonig, latinisivende Ansichten iiben einen partei-
bildenden Einfluss. Zahlreiche logisch-metaphysische Fragen
und Antworten, dmoglee und Adoec, liegen uns vor Augen
und mogen als dialektische Uebungsstiicke gedient haben.
Neben den Platonischen sind auch Avistotelische Studien
zeitweise gepflegt worden ; aber zu einer methodischen Durch-
fithrung kommt es nicht, daber fehlt die belebende Kraft,
welche der abendlindischen Scholastik aus den Principien-
kiimpfen des Nominalismus und Realismus erwachsen ist.
Das Usberschwiingliche zieht sich in gewisse Adern der
religiosen Empfindungsweise zuriick, iibrigens empfangen wir
den Findruck niichterner Verstindigkeit. Bekanntlich ist
unter den Lehrern des 12. Jahrhunderts Nicolaus von Me-
thone der begabteste, der auch vor kurzem durch neue
Publicationen noch bekannter geworden; und wie er an alle
seine Vorginger, auch an Dionysius ankniipft: so erinnert
er uns auch an alles schon Gesagte. Auch er ist ganz
Grieche, seine Weltbetrachtung symbolisch und idealistisch,
demn er will das Irdische durchsichtig machen, damit es
durch Spiegelbilder Zeugnis gebe von seinem Urheber. Da-
durch wird Gott erkennbar, aber er bleibt demnoch uner-
kennbar, denn nach Dionysius fordern die gottlichen Pri-
dicate ein steigerndes vnép, einen Ausdruck der Hyperusie,
weil es ohne diese beschrinkende Zutat vermessen sein
wiirde, an das Absolute mit menschlichem Wort hinan-
reichen zu wollen. Andrerseits wird derselbe Nicolaus zum
mystischen Realisten, denn ‘er schreibt dem menschge-
wordenen 'Christus einen gottlichen, d. h. durch Verbin=
dung mit dem Logos veredelten und zur Unverderblich-
keit erhobenen Leib (9¢ior oiue) zu, dessen Lauterleit
dann auch durch den Genuss des Abendmahls in die
Natur der Gliubigen iiberfliessen soll. Und in einer drit-
ten Richtung iiberschreitet er wieder den Consensus seiner
Kirche, indem er an den Tod Christi eine der lateinischen
shnliche, obwohl weit weniger geschiirfte Satisfactionslehre



350 GASS,

ankntipft. Allein alle diese gottlichen Wirkungen sollen doch
erst angeeignet werden, indem sie durch ein sittliches Medium
hindurchgehen, erst die Freiheit bedingt und sichert ihrven
Krfolg; der Mensch hort nicht auf besserungsfihig zu sein,
auch nach der Uebertretung kann er zu sich selber zuriick-
kehren, weil er menschlich, d. h. unter dem Einfluss leib-
licher Begierden, nicht als kirperloser Dimon gesiindigt hat.
Der Leib enthilt also wohl Reizmittel der Siinde, aber er
giebt dieser zugleich eine Relativitéit und Beschriinktheit, an
die sich die Moglichkeit der Umkehr und Besserung immer
aufs Neue anschliessen kann ). Daraus erklirt sich, dass
von einem anderen gleichzeitigen Schriftsteller dieselbe Er-
hebung zu Gott grade aus dem sittlichen Prozess statt des
naturartigen hergeleitet wird; Nicetas Choniates entwirft eine
Reihe von natiirlichen, biirgerlichen, moralischen und reini-
genden Tugenden, die oberste Stufe fithrt zur Apathie und
Veriihnlichung mit Gott (5 meic z0r Feow Huoiwog) ).
Wieder ein anderes Stadium bezeichnet das 14. Jahr-
hundert, dasselbe Zeitalter, wo auch im Westen die miih-
samen Operationen und Compositionen des scholastischen
Denkens nicht mehr ausreichen wollten, sondern ein Jviif-
tiges Verlangen nach religiéser Unmittelbarkeit sich in der
deutschen Mystikk hervordriingte. Das byzantinische Reich
verfiel dem Biirgerkrieg, Sitte und Tugend, Monchtum und
Wissenschaft erschlafften, vergeblich suchten einige edlere
Geister der einreissenden Entartung zu steuern. Mitten in
diesem Dunkel machten die Athosminche die Entdeckung
eines ilmen aufgegangenen geheimnisvollen Thaborlichts; sie
nannten es ein ungeschaffenes Licht, erhaben iiber das Crea-
tirliche und doch nicht einfach und unnahbar wie Gott.
Das Absolute bleibt auf seiner einsamen Hohe, aber in dieser
vielteiligen Ausstrahlung kann es dennoch geschaut und ge-
nossen werden. Dies war indessen nur die Ausgeburt aske-

1) Vgl. Ullmann’s Abhandlung iiber die Dogmatik der griechi-
schen Kirehe im 12, Jahvhundert, Studien und Kritiken 1833, H. 3,
5. b7 des besonderen Ahdrucks.

2) Ebendas. S. 44. 45,
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tischer Ueberspannung, die Wissenschaft hatte davon keinen
Nutzen, ausser etwa durch die Verhandlungen, ob und wie
Wesen und Wirksamlkeit Gottes unterschieden werden diirfen.
Vollstiandiger giebt sich der damalige Standpunkt der Theo-
logie zu erkenmen in dem W erke des Nicolaus Cabasilas
,Vom Leben in Christo®, welches ganz eigentlich hierher
gehort, weil es wieder den Namen der wy an die Spitze
stellt. Auf diese Schrift hiitte mich Kattenbusch fiiglich ver-
weisen komnen, sie enthilt, was er grade sucht und tadeln
will, ee Art von physischer Theologie, eine solche jedoch,
mit der sich sofort und sehr entschieden eine ethische ver-
bindet. Es ist der Miihe wert, eine kurze Erlduterung hin-
guzufiigen. Das Werk umfasst in sieben Biichern zwei we-
sentlich verschiedene Abteilungen; es sind zweierlei Potenzen,
die das christliche Leben hervorbringen, das Sacrament oder
Mysteriumund der Wille; durch ihre ineinandergreifende Wirk-
samkeit wird der neue Mensch wie unter Geburtsschmerzen
der jetzigen Welt empiangen, erzeugt und entfaltet, damit
die jenseitige, die niemals altert, ihn vollende. Aus dieser
letzteren aber stammt Christus, und er ist zugleich der Ueber-
trag aus ihr in die irdische Erscheinung, die Mysterien haben
ihm dazu gedient, sein eigenes Ewige in die Natur der Mensch-
heit einzupflanzen; man muss sich dabei erinnern, dass nach
griechischer Vorstellung die sacramentlichen Kriifte nicht den
Tod Christi, wie es der rimische Katholicismus will, sondern
den ganzen geschichtlichen Christus zur Basis haben. Von
diesem Standpunkt aus werden sodann die drei wichtigsten
Mysterien erkléirt. Die Taufe soll dem christlichen Leben
das Dasein geben, das Myron es befestigen und geistig aus-
riisten, die Eucharistic es in die innigste Lebensgemeinschaft,
ja in eine Blutsverwandtschaft mit dem Heiland eintreten
lassen. Und fragt man, was bei dieser Anschauung aus dem
Dogma wird: so hat der Verfasser es ganz in seine Aus-
legung der Sacramente eingefiigt, ohne eine besondere Stel-
lung dafiir zu fordern. Die Lehre wird vollstindig dem
Cyklus der Mysterien einverleibt. So weit reicht also die
religiose Physiologie des Cabasilas, alles Weitere, also den
ganzen Ausbau der christlichen Tugend und Selbsthestimmung
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will er dem zweiten ethischen Princip anvertrauen. Christus
ist der Schaffner des Guten, das von ihm Gepflanzte soll
wachsen, der Wille soll es erhalten und entwickeln , nicht
durch Geliibde und ménchische Weltlucht — denn diese
Mittel erklirt der Schriftsteller keineswegs fiir notwendig —,
auch nicht durch Lohnsucht und Furcht vor dem Gericht,
sondern durch selbstverleugnende Ucbung der Demut , Ge-
duld und Gerechtigkeit und durch Ansammlung  frommer
Gedanken, die bis zu dem Gipfel der Gottesliebe emporleiten.
»Daher wollen wir%, sagt Cabasilas, , alles Uebrige bei Seite
lassend; nur auf den Willen der Sele achten, auf welchem allein
die Tiichtigkeit und Schlechtigkeit, das wahre Geesundsein und
Kranksein und iiberhaupt das Leben oder Sterben des Menschen
beruht, welchen Willen als einen guten und auf Gott allein
gerichteten zu besitzen, das ewige Leben ausmacht. )
Mir scheint diese Anschanung fiir das angegebene Zeitalter
charakteristisch genug, in gewissem Grade sogar bezeichnend
fiir das Mittelalter itberhaupt, welches geneigt war, das ganze
Heil durch jene beiden Medien hindurch zu leiten, das eine
des sinnlichen, sacramentlichen und liturgischen Empfangs,
das andere der persinlichen Anstrengung und Willens-
kraft.

Ein letztes Stadium versetzt uns in die Zeiten der Tiir-
kenherrschaft und spiiterhin der reformatorischen Bewegung.
Die Union von Florenz (1438) war gescheitert oder doch
nur kiinstlich und fiir kurze Zeit gelungen, und grade der
beste griechische Theologe, Marcus Eugenicus, damals wohl
der einzige von einiger Gediegenheit und Denkkraft, wies
die Einigung zuriick. Wie die russische Kirche sich hob
und durch Griindung eines ecigenen Patriarchats gekriftigt
wurde, verfiel die griechische, obgleich 1453 in Constantinopel
neu constituirt und synodalisch eingerichtet, allen Unbilden und
Willkiirlichkeiten tiirkischer Tyrannei, sie ertrug diesen Druck .
mit ziher Ausdauer, und vielleicht um so geduldiger, da sie
sich zugleich gegen die Eingriffe des Abendlandes sicher-

1) Vgl. meine Ausgahe der Mystik des Nicolaus Cabasilas, Ein-
leitende Darstellung, 8. 89, 172 ff 181.
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gestellt fand. Indessen konnte doch der Verkehr mit dem
Westen nicht abgebrochen werden, am wenigsten in den
Gegenden der Oberhoheit Venedigs; wer Unterricht suchte,
sah sich auf Italien hingewiesen, die heimischen Quellen der
Wissenschaft warven versiegt. Die Literatur liegt uns in einer
Reihe von Abhandlungen und kurzen Streitschriften vor
Augen, die sich durch eine gewisse formelle Abrundung
unterscheiden; Definitionen, etymologische Einfille, logische
Unterscheidungen treten an die Stelle des Gehalts. Ueber
das System der Sacramente waren die Parteien zu Florenz
wirklich zu einer Uebereinkunft gelangt, auch die Griechen
genehmigten fortan die Siebenzahl mit Berufung auf die sieben
Tugenden und Laster, sieben Geistesgaben, sieben Sterne in
der Hand des Menschensohnes (Apok. 1, 16), — Griinde,
die sie, wenn sie gewollt, lingst bei der Hand gehabt héitten.
Von Alters her war fiir die Vorstellung einer Wandlung der
Abendmahlselemente das Wort werafody; oder wuszamoinow
gebraucht worden, jetzt dringte sich die lateinisch gedachte
Transsubstantiation als uevovoiwors an die Stelle. Und da-
mit nicht genug, auch die Causalmethode fand Anwendung.
Gabriel Severus von Philadelphia (um 1580) erliutert die
sacramentlichen Begriffe nach den Gesichtspunkten von aizeor
wouTaedy, Dhiniw, @dexbv, Tehdy, er iibersetzt damit nur die
Kategorien der causa efficiens, materialis, formalis, finalis;
nicht minder erhellt aus anderen Distinetionen, z B. von
avoie und cvuBeyxdc, substantia und accidens, der lateinische
Einfluss '). Threm Inhalt nach aber wird die Sacraments-
lehre in einer Weise vorgetragen, als miisse die ganze Offen-
barung sammt allen ihren Kriften in diesem einen sieben-
teiligen Artikel niedergelegt werden; der vermeintliche
Dionysiug, der frither sein Ansehen mit anderen geteilt hatte,
wird als der agyyyoe Taw Fsohdywy gepriesen, seine Schrif-
ten als den Lkanonischen ebenbiirtig hingestellt. Dem Pro-
testantismus gegeniiber mussten andrerseits die alten Auto-
ritiiten abgehort werden, man brauchte Zeugnisse zur Ver-

1)  Acta ovientalis ecclesiae® ed. Schelstrate (Rom 1739),
p. 2b4 sqq.
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werfung einer unbedingten Gmnadenwahl, andere zur Ver-
teidigung der Willensireiheit. Alle diese Schriften treten an-
spruchsvoll auf, ihre eigene Geistesarmut wird dadurch nicht
verdeckt. Eine kirchliche Wissenschaft, die keine besseren
Lebenszeichen von sich gab, drohte villig zu vermagern;
man begreift also, wie ein fihiger Kopf wie Cyrillus Lucaris,
nachdem er einmal den Geist des Protestantismus gekostet,
zu dem Entschluss gelangen konnte, ihr durch Zuleitung
neuer Erkenntnisse eine andere Bahn zu erdffnen.

Zur Vollstindigkeit wiirde es dienlich sein, dass auch
die Ideen des Guten und des heiligen Geistes noch bestimm-
ter ins Auge gefasst werden; doch befinden wir uns an der
Stelle, von welcher oben ausgegangen wurde; diese Ueber-
sicht bedarf keiner weiteren Erliiuterungen, sie hat das Ihrige
getan, sobald sie uns zu einer allgemeineren Schlussfolgerung
berechtigt. Es hat sich gezeigt, dass die griechische Kirche
ungeachtet ihrer traditionellen Steifheit doch im Laufe der
Zeitalter ein sehr ungleiches Gepriige angenommen hat, sie
war etwas anderes im 3., etwas anderes im 5. und wieder
im 8. und 14. Jahrhundert und liess ihre eigenen Kenn-
zeichen in hochst ungleichem Grade in den Vordergrund
treten. Kattenbusch spricht von einer ,,organisirenden Idee,
er fordert also einen einzigen Mittelpunkt, um von
diesem aus das Ganze zu iibersehen, aber auch zu ver-
urteilen, wir halten eine solche Zuspitzung auf einen einzigen
Centralpunkt nicht fiir richtiz. Wenn es schon misslich und
schwierig ist, das Wesen des romischen Katholicismus von
Einer Stelle aus zu bestimmen oder in einem einzigen be-
grifflich formulirten Satz zusammenfassen zu wollen, — denn
schon der Name rémisch-katholisch bildet ein Compositum
und deutet auf cinen historischen Anwuchs, der sich aus der
blossen Wurzel noch nicht erkennen lisst: — so méchte
dies noch weniger gelingen in Bezug auf eine so weiche und
dehnbare Religionserscheinung wie die griechisch-orientalische,
welche sich in ihrer historischen Fortbildung der griechischen,
anatolischen und slavischen Volkstiimlichkeit und deren Be-
diirfnissen angeschlossen und im Verlauf der Zeit ihre edleren
Bestrebungen mit sinnlichen vertauscht hat. Ferner klammert
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sich mein Kritiker an die Vorstellung einer physischen und
einer hyperphysischen Unsterblichkeit, welche alle Religions-
wirkungen ins Physiologische und Naturartige herabgezogen
habe. Dies mag der dunkle Punkt sein, aber es ist keines-
wegs der Schliissel zum Verstindnis des Ganzen, denn dieser
Naturalismus, anfangs nur dem Keime nach vorhanden, hatte
jederzeit in dem sittlichen Princip ein starkes Gegengewicht
und wucherte erst in den Zeiten des intellectuellen Verfalls
und der sittlichen Erschlaffung.

Statt einer einheitlichen Construction, wie sie Kat-
tenbusch verlangt, scheint also die Zusammenstellung meh -
rerer leitender Gedanken besser mit dem Wesen des Gegen-
standes iibereinzustimmen, und auf diesem Wege wird auch
ein giinstigeres Gesammturteil herbeigefithrt. Von der dog-
matischen Formel und der kirchlichen Praxis abgesehen, er-
geben sich einige ideelle Grundziige, welche die griechisch-
orientalische Lehriiberlieferung und Religionsansicht als zu-
sammengehirige Richtung betrachten lassen. Die Religion
als Erhebung zu Gott und zum Ewigen (agdugole), das
Werk Christi als Erlisung oder auch als Entlastung und
Heilung, die Siinde als Erniedrigung, die Freiheit als Ver-
mogen der Selbstbestimmung und synergistische Krait
(vgl. § 147 meiner Symbolik), das sind Ansichten, die in dieser
Theologie, so lange sie kriiftig bleibt, ebenso aber auch in den
von mir als Quellen der Symbolik benutzten Schriften wieder-
kehren. Was namentlich das Erste betrifft, dass die Religion
als Erhebung und Aufschwung zum Unverginglichen gedacht
werden soll: so wird es, wie oft genug im kirchlichen Altertum,
so auch in dem spiiten Bekenntnis des Petrus Mogilas aus-
gesprochen. Gott wird in dieser Urkunde als das intelligible
Wesen und die héchste Realitiit des Guten definirt,
von der Religion aber heisst es in der Einleitung, sie sel
das Cijy vnég ta Gowueva xui pera deot yevéoda T v@ avim-
Tapevor, sei selber eine oguy &g ra Grw, was dann weiter
durch die im Universum angenommenen Abstufungen er-
ldutert wird. — Sollte es nun dennoch nétig sein, einen ge-
meinsamen Hintergrund fiir diese Ideen zu suchen: so be-
darf es wohl nur einer nochmaligen Erinnerung an die Welt-
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ansicht im grossen, welche auf dieser Seite anders gefiirbt
war wie im Abendlande, also auch religivs sich anders modi-
ficiren konnte.

Das Vorstehende habe ich zu meiner eigenen Recht-
fertigung, aber auch als Ergiinzung des frither Gesagten zu-
sammenstellen wollen. Ich riume ein, dass ich § 26 und
88 der Symbolik bei Angabe des allgemeinen Religions-
begriffs bestimmter auf die alte [wr und agdagole hitte
zuriickweisen sollen; das ist die Concession, die ich Herrn
Kattenbusch mache, iibrigens halte ich meine Ansicht fest.
Mogen andere beurteilen, ob dennoch im ,,Lichte der ge-
schichtlichen Entwicklung der griechischen Kirche® zu er-
kennen sei, dass sie hitte ,umgekehrt interpretirt werden
miissen® (S. 121). Das Schadhafte, Verderbliche oder Ver-
kommene in dieser Entwicklung, sei es nun mach der Seite
des Dogmatismus oder auch der mystischen und liturgi-
schen Ueberschwiinglichkeit, habe ich in keiner Weise ver-
hehlt (vergl S. 397 a. a. O). Dagegen muss ich nach
wie vor die eben hervorgehobenen ethisch-religiisen Ziige
als bedeutungsvoll und wichtig schitzen, und eben darum
kann ich eine Kritik nicht hochstellen, welche darauf aus-
geht, den ganzen in jener orientalischen Region erwachsenen
und fortgepflanzten Gedankenvorrat in Bausch und Bogen
oder auch als ,Totalerscheinung“ fiir ,,degenerirt“ zu er-
kliren und damit preiszugeben; das wire nur ein oceiden-
talischer Hochmut, welchen ich als reinen Ausdruck des
protestantischen Princips micht gelten lasse. Dieses letatere
bleibt in seinem Recht, aber es soll sich mit der Féhig-
keit und Weitsichtigkeit verbinden, welche auch das ferner
Liegende und anders Geartete zu wiirdigen vermag. Ver-
ginzelte Stimmen wie die des Dr. J. J. Overbeck, welcher
die ,,providentielle Stellung der Kirche Russlands und die
mit derselben verbundene Anwartschaft zu emer ins Grosse
gehenden liturgischen Mission innerhalb des Abendlandes
proclamirt hat, — solche Stimmen werden keimen Verniinf-
tigen beriicken. 'Wohl aber deutet der Gang der meuesten
Ereignisse darauf hin, dass die griechische Kirche mit der
Zeit wnd durch die Macht der Dinge genétigt werden wird,
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sich zusammenzuraffen und aus ihrver trostlosen Schwiiche zu
erheben. Sie wird dabei zunichst aus sich selbst und aus
eigenen Quellen zu schopfen haben; indirect aber und durch
Mittel der Wissenschaft und Bildung ist der Protestantismus
weit eher im Stande, nach dieser Seite als nach der anderen
der romischen Papstlirche einen fordernden Einfluss zu
iiben. :



