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Zu den weitverbreiteten und vielgeleseneén Biichern Augustins
gehort auch das Enchiridion. Eine Reihe auszeichnender Epitheta
ist diesem Buche zuteil geworden, zu den verschiedensten Zeiten
und von verschiedener Seite, sowohl evangelischer als katholischer.
Rom nimmt dies Buch noch heute fiir sich in Anspruch; die
Mauriner haben nicht eindringlich genug zu seiner Lektiire aunf-
fordern konnen; in den Reformationskirchen hat man dem Enchi-
ridion besondere Aufmerksamkeit zugewandt, die Jansenisten ha-
ben aus dem Enchiridion gegen die Papstkirche argumentiert und
durch Ubersetzungen, die willige Aufnahme fanden, den Gedanken-
gehalt des Biichleins in weitere Kreise hineingetragen; in der
neuneren, mit Augustin sich beschiftigenden evangelischen Theo-
logie hat das Enchiridion gelegentlich, wie von Bindemann, be-
geisterte, ja fast uneingeschrinkte Zustimmung erfahren. Dals
man zum Enchiridion von so verschiedener Seite aus in so an-
erkennender und zustimmender Weise Stellung genommen hat,
macht stutzig und fordert zu einer Untersuchung iber den Cha-
rakter und Wert dieses Buches auf, zumal man es noch in eine
besonders enge Beziehung zur theologischen Gedankenwelt Au-
gustins gesetzt hat. Diese Untersuchung soll aber nicht von einer
Analyse des Enchiridions ausgehen, die Harnack im dritten Bande
seiner Dogmengeschichte in gewils schwer zu ibertreffender Weise
uns vorgelegt hat. Inhalt und Gedankenfithrung darf darum als
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bekannt vorausgesetzt werden, und es gilt nur, die Grenzen nam-
haft zu machen, innerhalb welcher ein zutreffender und richtiger
Gebrauch dieser Schrift Augustins moglich ist. Das ist eine Auf-
gabe, die m. E. trotz der Bemiihungen Harnacks, Seebergs und
Kattenbuschs um das Enchiridion noch nicht als tberflissig gel-
ten kann.

Wenn man mit kultur- und kirchengeschichtlichen Interessen
an das Enchiridion herantritt, wird man nur geringe, ja fast keine
Ausbeute erzielen. Man erfihrt nur wenig aus ausdriicklichen
Bemerkungen Augustins; anderes mufls man erschlielsen oder aunf
Grund angegebener Verweise weiter verfolgen. Man mochte ja
vermuten, dafs das Enchiridion uns Aufschlufs geben konnte iiber
die damals im Abendlande herrschende Praxis des katechetizchen
Unterrichts. Das Enchiridion wird auch gewdhnlich aufgeziihlt,
wenn man Augusting Stellung inm der Geschichte der Katechese
des Altertums darlegt ®. Aber der direkte Gewinn aus dieser
Schrift ist doch sehr bescheiden. Das kommt auch darin zum
Ausdruck, dals man das Enchiridion mehr zitiert als benutzt.
‘Wenn aber Holtzmann im Zusammenhang seiner Darlegung auf
Augusting Worte ,,ecce tibi est symbolum et oratio dominica® auf-
merksam macht 2, so gibt dies zu Milsverstindnissen Anlafs; denn
die Beziehung auf den ausgereiften Katechumenen ist nicht in
diesen Worten Augustins enthalten, der vielmehr dem Laurentius
nur zwei ihm bekannte Grifsen vorhilt. Woher sie ihm bekannt
sind und welch allgemeinere kirchliche Bedeutung sie haben, er-
fahren wir hier micht. Hs ist darum nicht angemessen, diese
Worte ohne jede nihere Erlauternng fir die Katechumenatspraxis
zu verwerten, fir die iberhaupt das Enchiridion als direkte Quelle
nicht in Anspruch genommen werden kann, weil es nicht an einen
Katechumenen geschrieben ist; wenigstens wird dies nirgends an-
gedeutet. Will man Augustins Stellung zum Taufunterricht kennen
lernen, insbesondere zu der damals weithin {iblichen Praxis, muls
man seine Schrift De fide et operibus oder die kleine, aber be-
deutsame Schrift De catechizandis rudibus lesen. Ebensowenig
wird man das Enchiridion zogrunde legen, wenn es gilt, jene
laxen Vertreter einer scheinbar panlinischen Glaubenslehre zu
charakterisieren, aof die Augustin voriibergehend zu sprechen
kommt ®. Hier ist die Schrift De fide et operibus, auf die Au-
gustin sich selbst beruft, die ausfiihrlicher unterrichtende Quelle.
Augustin hat ja von vornherein alle weiteren Fragen grundsitz-

1) F. Wiegand, Die Stellung des apostolischen Symbols im kirch-
lichen Leben des Mittelalters I (Lelpzw 1899), 8. 83ff. - H.J. Holtz-
mann, Die Katechese der alten Kirche. Theologische Abhandlungen,
C. v. Weizsiicker gewidmet (Freiburg 1892), 8. 96.

2) Holtzmann a. a. 0. 3) c. 67
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lich ausgeschlossen, so dals er sie, wenn sie ihm ins Bewulstsein
treten, wieder zuriickschieben darf.[ Auch fiir die Erkenntnis des
Lebensganges Augustins ist ans dem Enchiridion nur wenig Ma-
terial zu gewinnen. Zwar ist diese Schrift reich an Selbstzitaten.
Schriften aus der frithesten literarischen Titigkeit werden zitiert
neben solchen, die er erst kiivzlich vollendet hat. Aber diese
Selbstzitate haben so gut wie keinen biographischen Wert, da
Augustin sich nor in ganz unbestimmten Angaben bewegt. Man
mufs die Retraktationen und sonstige gelegentliche Notizen Au-
gustins heranziehen, um die Angaben des Enchiridions zu erléutern.
Einmal gedenkt Augustin einer Lebensgefahr, der er noch eben
gliicklich entronnen ist. Bewaffnete Circumcellionen hatten ihm
nachgestellt, und nur durch ein Versehen seines Fiihrers, der ihn
nicht den richtigen Weg fiihrte, entkam er ihren Hénden'. An
anderer Stelle berichtet Augustin aber ausfiihrlicher iber dies
Ereignis 2. Die conversio wird erwihnt, jedoch ohne dals ein
nitherer Aufschlufs ilber die Motive und die Art des Vorganges
selbst gegeben wirde. Die Konfessionen und die ersten nach der
Bekehrung geschriebenen Schriften bleiben die Quellen, auf die
man zuriickgehen mufs. Man kann aus dem Hinweis auf die Be-
kehrong nur erkenmnen, welch bleibenden Eindruck dies Ereignis
in Augustin hinterlassen hat. Ja man darf gewils behaupten, dals,
je mehr Augustin sich vom Zeitpunkt dieses Krlebnisses entfernte,
desto mehr die Perspektive sich ihm verschob. Der alternde An-
gustin hat vermutlich die Bedeutung jenes Vorganges immer mehr
fiherschiitzt, das von ihm in den Konfessionen fixierte Geschichts-
bild, das ja seitens des uninteressierten und der wirklichen hi-
storischen und psychologischen Entwickelung nachgehenden Bio-
graphen eine nicht ganz unerhebliche Korrektur sich gefallen
Jassen mufls, gerade in den extremen Ziigen sich angeeignet und
eingepriagt.  Wir wissen aus gelegentlichen Aufserungen in spé-
teren Briefen, dafs Augustin die grell aufgetragenen Farben nicht
gemildert hat, auch dann nicht gemildert hat, als er Vorwirfe
wegen seiner jugendlichen ,, Ausschweifungen® erfahren mulste.
Das Faktum der ,,Bekehrung® hat sieh fiir Augustin immer mehr
verselbstindigt. Imsofern ist die Erinnerung an die Bekehrung
im Enchiridion nicht ganz wertlos. Der Wert besteht nicht in
der Erinnerung an die Tatsache selbst, sondern in der daraus
gezozenen Schlufsfolgerung auf die Stellung des spiteren Augustin
zu dieser seiner Vergangenheit.

Damit wiire schon die Frage aufgerollt, welche Bedeutung dem
Enchiridion moglicherweise fiir die Erkenntnis des inneren Lebens

Ye:17.
2) ep. 886; MSL 88; contra Cresconium grammaticum Donatistam
III, 45. 46; MSL 43, p. 523; cf. Possidius, Vita c. XI[; MSL 324s.
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Augustins zukommt. Diese Frage ist komplizierter, als ihr Wort-
laut erscheinen lafst. Wenn man von dem Grundsatz ausgeht,
dals Augustin alles unter eine bestimmte religitse Belenchtung
gestellt habe, so dals es nun nuor darauf ankomme, den besonderen
religiosen Gehalt der im Enchiridion entwickelten Ideen heraus-
zustellen, dann konnte die Aufgabe verhdltnismilsig einfach er-
scheinen, und man begreift es, wie auf diesem Wege Hedion,
Danaeus, die Mauriner u. a., um von neueren, wie Bindemann, zu
schweigen, zu einer fast uneingeschrinkten Verherrlichung des En-
chiridions und Augustins haben gelangen miissen. Aber man darf
nicht ohne weiteres das religiose Leben Augustins, ganz abgesehen
noch von seiner besonderen Bestimmtheit, mit seinem inneren Le-
ben iiberhaupt, seiner gesamten gemiitlichen und geistizen Ver-
anlagung identifizieren, Wenn man schéirfer zusieht, erkennt man
die Notwendigkeit der Scheidung und die Tatsache bestimmter,
miteinander ringender, oder sich nicht mehr ganz miteinander
vereinigender seelischer Dispositionen und Stromungen. Gewils
war Augustin eine stark religitse Natur; aber er war keine har-
imonischa, abgeklarte religitse Natur. Dals seine theologische Ge-
' dankenwelt einen in organischer Weise alles bestimmenden Mittel-
ﬁpunkt vermigsen lifst, wird heute kaum bestritten werden, wenn

{auch die Einbeit, oder um mich ganz vorsichtig auszudriicken, der
| Ansatz eine Einheit herzustellen, stirker ist, als man zuniichst
}Wohl annehmen michte 1. Was von der Theologie Aungusting gilt,

1) Ich schreibe dies trotz der Bemerkungen Bruckners im Theo-
logischen Jahresbericht 1902, Bd. XXI, Abt. 4, S. 405. Bruckner er-
klart, der Eindruck, den man beim Studium meines Werkes iiber die
Christologie Augustins erhalte, sei nicht der ,,eines festen, grofsen Zu-
sammenhanges'’, sondern eines doch nur meist lose unter sich ver-
kntipften Nebeneinander. Es ist miglich, dals ich mich an der inkuvi-
minierten Stelle nicht deutlich genug ausgedriickt habe. Ich glaube
aber doch im allgemeinen meiner Auffassung einen nnmilsverstindlichen
Ausdruck verlichen zu haben. Augustin bietet eine verhaltnismiifsig
nicht unbetrichtliche Fille von konkretem, miteinander nicht ausge-
glichenem Detail. Das ist gleichsam das Unterholz und regellos wach-
sende Gestriipp. Aus diesem Detail heben sich aber doch einzelne feste
Linien heraus. Ich habe nun den Nachweis zu fithren versucht, dafs
diese, sofern man sie ihrer prinzipiellen Tragweite nach beurteilt, durch-
aus auseinanderstreben, dals aber Augustin es verstanden hat, sie in
ein bestimmtes, sich gleich bleibendes Verhiiltnis zueinander zu bringen.
Das ist der , feste, grolse Zusammenhang®, von dem ich gesprochen
habe. Dals dieser Zusammenhang nicht innerlich und organisch ver-
mittelt ist, habe ich an der von Bruckner ins Auge gefafsten Stelle doch
angedeutet. s ist ein #Aulserliches Zusammenfiigen. Weil aber das
bestimmte Verhiltnis immer wiederkehrte, glaubte ich von einem festen
Zusammenhange reden zu miissen. Bruckner hitte den Nachweis fithren
miissen, dafls entweder die Einheit im Gedankengefiige Augustins stirker
ist, oder dafs auch die von mir behauptete Einheit nicht vorausgesetzt
werden diirfe. Doch mochte ich zu jeder Zeit bereit sein zu lernen,
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das gilt erst recht von seiner Psychologie und der Entwickelung
seiner natiirlichen Veranlagungen. Auch sie lassen sich nicht auf
eine widerspruchslose einheitliche Formel bringen. Zwar darf man
behaupten, dals die dufsere Darstellung des gesamten seelischen
Lebens Angustins in den spiteren Jahren seiner Entwickelung einen
geschlosseneren Bindruck macht. Aber diese relative Geschlossen-
heit, die immer nur eine relative ist, darf man schwerlich will-
kommen heifsen. Denn sie bedeutet eine stets weiter gehende
Entfernung von den urspriinglichen Charakteranlagen, von den liebens-
wiirdigen und heiteren, weltaufgeschlossenen und weltoffenen Seiten
seines Wesens. Dafs die Religion immer mehr die Alleinherrschaft
gewinnt, ist der harmonischen Charakterbildung Augustins nicht
glinstiz gewesen. Die Religion, oder richtiger seine Religion, hat
die freie Entfaltung seines Wesens gehemmt. Er hat der Religion
einen Tribut entrichtet, den man ihr nicht zu entrichten nétig hat.
Er hat sein Wesen nie ganz verleugnen konnen. Aber der
Augustin in den Jahren vor und unmittelbar nach der Bekehrung
ist ein anderer, als der Augustin der Konfessionen und der auf
die Bekehrung zuriickschauende und iiber sie reflektierende Augustin
der spiteren und spiitesten Schriften. Dals Augustin eine reine,
ungetriibte Freude an der Lehrtitigkeit besessen hat, eine mit dem
Ehrgeiz der Rhetoren nichts zu tun habende Freude am Beruf und
einen starken pddagogischen Trieb, wissen wir aus den kurz nach
der Bekehrung geschriebenen Biichern, die zum Teil auf steno-
graphischen Niederschriften beruhend uns kleine, intime Ziige be-
wahrt haben. Augustin hat sich, wie er noch in den Rstrakta-
tionen bekennt, mit dem Gedanken einer umfassenden pidagogischen
Reform getragen und zu diesem Behufe eine Reihe von Lehrbiichern
schreiben wollen, ohne jedoch spéter diesen Plan ganz ausfiithren
zu kinnen. Er beschiftigt sich in Cassisiacum liebevoll mit den
Arbeiten seiner Schiiler, nimmt aufrichtiz Anteil an ihren Fort-
schritten, interessiert sich fiir die poetischen Versuche des Licen-
tius und liest mit unbefangener Freude Terenz und Virgil. Auch
fiir die Poesie des Naturlebens hat er ein Auge; er nimmt feil
an den kleinen lindlichen Festen und Feiern; seine Schiiler hiingen
mit Liebe und Verehrung an ihm. Ein frischer, harmloser Humor
geht von ihm aus und erheitert den Freundeskreis, der seinerseits
auf diesen Ton einging. Dals selbst der Schreiber der Konfessionen
diesen Humor nicht ganz verloren hat, zeigt die Schilderung des.
»Salonprofessors ! Faustus, die in einer anderen Schrift gegebene
halb humoristische, halb ironische Definition des Fiskus, u. dgl. m.

und ich eigne mir hier gern die Worte Augusting an: Ego enim magis
amo discere quam docere. De octo Dulecitii quaestionibus. qu. 5 n. 4.
MSL 40170.

1} Harnack, Augusting Konfessionen, 2. Aufl. (Gielsen 1895), 8, 23.
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Vollends in Cassisiacum ist Augustins Auge noch nicht geblendet
von der , strablenden Sehonheit*, die ihm aufgegangen ist; noch
vermag er auch am zerstreuten Sein .der endlichen Dinge sich zu
erfrenen, noch tritt nicht in den Vordergrund das spitere riihr-
selige, trinenfeuchte , getrostete Siindenelend mit der obligaten
Selbstheobackhtung und dem iiberspannten dogmatischen Gegensatz
von Siinde und Gnade und dem steten, zur Freude des Besitzes
nicht gelangenden Ringen um das Heil. Der Humor, den er frei
spielen lifst, ist nicht der schneidende, die Zerrissenheit des per-
sonlichen Lebens offenbarende Humor eines Jean Paul. Wenn
darum Augustin trotz der bereits hinter ihm liegenden skeptischen
Krisis noch derartig sich geben konnte, wird man zuriickschlielsen
diirfen auf eine besonders liebenswiirdige, einen ganz eigenen
Zauber ausstromende Personlichkeit.

Augustin hitte diesen Grundton seines Wesens gewils hesser
bewahrt und zu kriftigerer Entfaliung bringen konnen, wenn seine
positive Zuwendung zum Christentum, die er selbst nur als Riick-
kehr betrachtet, unter dem bestimmenden ethischen Einflufs der
Knechtsgestalt des Erlosers sich vollzogen hitte. Aber diese An-
nahme wire ebenso unwahrscheinlich wie die Annahme, dals
Augusting Gnadenlehre der vorstellungsméifsige Ausdruck eines be-
sonderen inuneren Erlebnisses sei. Es findet sich auch der Name
Christi, der Name also, ohne welchen Augustin nach den Kon-
fessionen in keinem philosophischen System Befriedignng fand, in
den ersten Schriften iiberhaupt nicht; in den spiteren Schriften
seiner ersten literarischen Periode ist es der Logos der Neupla-
toniker, der sein religioses Interesse absorbiert. Die entscheidenden
Faktoren, d. h. diejenigen Faktoren, welehe seinem Leben die an-
haltende neue Richtung geben, waren die Autorititsstellung der
rimischen Kirche und die neuplatonische Philosophie. Dals nur
die Autoritiit der Kirche ihn retten kinne, das stand fiir Augustin seit
der skeptischen Krisis fest. Aber er konnte sich ihr nicht mit
innerer Wahrhaftiglkeit unterwerfen; er war zu ehrlich, als dals er auf
-oinen schlechthin blinden Autoritdtsglauben hin trotz des wider-
sprechenden Verstandes sich héfte beugen kénnen. Da kam ihm
zunfichst in der allegorischen Exegese und den Predigten des
Theodorus Manlius und Ambrosius Hilfe. Die endgiltige Losung
fand er aber mnicht in der Sechrift, nicht bei Ambrosius, nicht in
der Kirche, auch nicht von der Christologie aus, — seine intel-
lektuelle Redlichkeit hdtte ihm auch die Unterwerfung unter die
Knechtsgestalt Christi verboten, um so mehr, als es Denkprobleme
waren, die ihn vornehmlich bewegten —, er fand sie vielmehr
im Neuplatonismus, der jenes ineendium incredibile in ihm ent-
fachte, von dem er spéter berichtet. Ohne seiner Wahrhaftigkeit
-etwas zu vergeben, konute er jetzt sich der Kirche unterwerfen,
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wie er es ldngst schon gewlinscht hatte. Formell bhesitzt die
Kirche das Ubergewicht, da sie autoritativ die Wahrheit verkiindigt;
materiell sind ihre Lehren identisch mit denjenigen der unkritischen
neuplatonischen Philosophie. [Lrst die Frkenntnis der Geistigkeit
Gottes und der Verniinftigkeit der kirchlichen Lehrsitze konnteq
Augustin bewegen, der Auforitit zu folgen. So rettet sich freilich”
Augustin die Freiheit des intellektuellen Lebens, die doch spiter
ihre Schranken fand an der katholischen Kirchenlehre, aber ein
Entwickelungsprozels im evangelischen Sinne kann nicht konstatiert
werden. Davon kann man noch weniger sprechen, wenn man das
letzte Stadium ins Auge falst. Denn hier entschlielst sich Augustin,
das sittliche Tdeal, welches er schon seit lingerem im Herzen ge-
tragen hatte, den Verzicht auf die Ehe und den weltlichen Beruf,
zu verwirklichen, besonders den Verzicht auf die Ehe. Denn der
Verzicht auf den weltlichen Bernf ist zunichst nicht so ernst ge-
meint gewesen. Dagegen findet sich Augustins monchische An-
schauung von der Ehe und Konkupiszenz bereits in seinen ersten
Schriften. Auch die geplante Mailinder Ehe verdammt er in der
Schrift gegen die Akademiker. Die negativ siftlich orientierte
neuplatonische Philosophie konnte ihn in diesen Erwégungen nur
bestdrken. Diese Elemente nun muflsten, zumal die jetzt ein-
setzende intensive Schritflektiire Augustin dem biblischen Christen-
tum ndherte, sein ganzes geistiges Leben in stindiger Oszillation
erhalten. Inwiefern die Spannungen im einzelnen an den Tag
treten, interessiert uns hier nicht. Hier war vielmehr derjenigen
Faktoren zu gedenken, die dem Seelenleben Augustins den blei-
benden grofsen Bruch bringen mulsten. Dafs sie selbst wiederum
auf ihrem besonderen Gebiet das gemiitliche Leben Augustins ver-
schiedenen Schwankungen aussetzen, kann hier natiirlich nicht aus-
gofiihrt werden. So erkliren gerade die Motive, die in dem reli-
gitsen Entwickelnngsprozels Augusting wirksam gewesen sind, warum
es Avgustin nicht moglich gewesen ist, seine Naturanlagen einer
ihren eigensten Intentionen entsprechenden Bildung und Reife ent-
gegenzuftihren. Die besondere Art, wie er die Religion erlebte,
wie jener Strom einer miiden, dsthetisch-religidsen Stimmung der
ausgehenden Antfike von Augustin aufgenommen und verschmolzen
wurde mit seinem brennenden Erkenntnis- und Lebenstrieb und
einem seiner Natur nach festen und einseitigen, aber doch wieder-
um kréiftigen und frischen Autoritéitsgedanken, mit einem Pauli-
nismus, dem doch die Freiheit, Tnnerlichkeit und Selbstiindigkeit
fehlte und in den die absoluten Begriffsfurmen und Mafsstdabe einer
unpaulinischen, nichtchristlichen Metaphysik und die letzten Auns-
laufer einer manichdischen Denkweise, aber auch die konstante
monchische, durch den Verfall des Zeitalters gestiirkte Lebens-
beurteilung aufgenommen wurden, alles dies vertriigt sich nicht
Zeitschr, f. K.-G. XXIV, 8. 27



408 ANALEKTEN.

mit jener anderen, zuerst hervorgetretenen Anlage seines persin-
lichen Wesens. Da aber andererseits diese Anlage nie ganz hat
getilgt werden komnnen, darf man Augustin nicht ausschliefslich
beurteilen nach den Mafsstéiben seines spezifisch religiosen Denkens.
Man mufs auf Ubertreibungen gefalst sein, die bei anderen Ge-
legenheiten eine Korrektur erfahren, oder eine Korrektur erfahren
konnten. Auf das Gesagte mulste aufmerksam gemacht werden;
denn es ist nicht unwichtig, wenn es gilt, zum Enchiridion Stel-
lung zu nehmen.

Wirft man zundchst die Frage auf, ob das Enchiridion geeignet
sei, iiber die urspringlichen Anlagen und Interessen Augustins zu
unterrichten, so kann die Antwort, die uns das Enchiridion an
die Hand gibt, nicht ganz befriedigend ausfallen. Das Material,
das uns zur Erdrterung dieser Frage dargeboten wird, ist micht.
ausgiebig. Das Charisma Augusting, Freunde um sich zu sammeln,
personliche und individuelle Verhiltnisse mit einem feinen, die
jedesmaligen Bediirfnisse berticksichtigenden und die eigene Person
nicht aufdringenden Takt zu behandeln, tritt uns in der Schrift
De cat. rud. und in einzelnen Briefen viel augenfilliger entgegen.
Es sind jedoch die wenigen persinlichen Notizen des Enchiridions:
nicht ganz wertlos. Sie lassen wenigstens ahnen, welche Summe
von Kriften ihm zu Gebote gestanden hat, um persénliche Be-
ziehungen in zarter Weise zu pflegen. Wenn ferner Augustin
mehrfach Profanschriftsteller zitiert, mochte man zunéchst freilich da-
rither hinwegsehen, es hichstens als Zeugnis fiir die Belesenheit
Augustins wilrdigen, znmal er ja den Begriff der sapientia religits
wendet und mit Riicksicht auf den Adressaten der Schrift die
Zitate gewihlt haben konnte. Aber dies gentigh doch nicht; man
darf auch hierin einen Beweis fiir die stete ['iihlung Augustins
mit dem antiken Geistesleben ! und der anfiken Kulturwelt er-
blicken, einen Hinweis auf eine Unterstromung, die seinen mora-
lischen Pessimismus durchkreuzt. Es kann sich doch Aungustin
wirklich von Herzen freuen iiber die eruditio des Laurentius. Und
wenn er ihm die christliche sapientia und pietas wiinscht, so kann
dadurch doch nicht das erste anerkennende Urteil aufser Kurs
gesetzt werden. Selbst in der religiosen Betrachtung macht sich
ein Element geltend, welches alter ist als seine dogmatisch-reli-
giise Theorie, auch nicht restlos zusammenfillt mit der neuplato-
nischen, kosmisch-metaphysischen und idealistischen Betrachtungs-
weise. Das poetisch-disthetische Empfinden, an dem zuerst sein
hoheres geistiges Lieben sich entwickelte, begegnet uns nicht blofs
in der hiunfigen Betonung des Begriffs der Schinheit, es hat auch
an der Gestaltung des konkreten Details sich beteiligt. Die na-

1) Vgl. die Schrift ,,De genesi ad litt.*.
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tura, das Wesen eines Dinges, ist an sich gut, vollkommen und
schon. Das kann Augustin behaupten nicht blofs in der Kon-
sequenz seines Schipfungsglanbens oder in der Antithese gegen
den Manichiiismus, sondern auch in Ubereinstimmung mit jenem
anfinglich stark ausgeprigten Grundzug seines Wesens, der den
Blick ihn richten hiefs auf die Poesie des alltiglichen Lebens. So
ist es ihm auch ein unertraglicher Gedanlke, dafs in der Vollendung
die hifslichen Formen des Diesseits sich ermeuern sollten. Viel-
mehr vindiziert er den Leibern der Auferstandenen dsthetisch ge-
fallige, schone Formen. In der Vollendung gibt es keine Mils-
geburten, keine monstra, sondern nur eine correcta emendataque
natura. Die macri werden nicht cum eadem macie, die pingues
nicht cum eadem pinguedine auferstehen und fortleben. Nihil in-
conveniens eorum ingerat sensibus. Indecorum quippe aliquid ibi
non erit; sed quidquid futurum est, hoc decebit, quia nec futurum
est, si non decebit'. Gott ist nicht blofs der michtige Herr,
sondern zugleich mirabiliter atque ineffabiliter artifex 2.

Man kann demnach wohl aus gelegentlichen Notizen des En-
chiridions, zumal wenn man sich aus den iibrigen, insonderheit aber
den ersten Schriften Augustins die Direktiven geben lilst, jenen
Unterstrom im Seelenleben Augusting erkennen, den weder die
eigenartige Entwickelung noch die spitere Theorie hat aus dem
Wege réumen konnen. Aber es ist in unserem Zusammenhang
nicht ausschliefslich darauf aufmerksam zu machen, dals dieser
Unterstrom vorhanden ist, das Enchiridion also nicht ganz ignoriert
werden darf, wenn es gilt, die allgemeine geistige Veranlagung
Augusting kennen zu lernen, es gilt zugleich der Frage niher zu
treten, ob das soeben Angedeutete eine Norm darbietet zur Be-|
urteilung der im Enchiridion selbst gebotenen Auseinandersetzungen.!
Ich glaube diese Frage bejahen zu miissen. Augustin hat an ver-
schiedenen Stellen seines Enchiridions alles Griibeln iiber kosmo-
logische und physikalische Fragen als wertlos hingestellt fiir den,
der nach dem Reiche Gottes trachtet®. Demnach kinnte es
scheinen, als habe alles Kosmologische oder Kosmische Augustin
kein Interesse abgewinnen kionnen. Dals er auf derartige Fragen
in den zitierten Stellen sich nicht einlassen will, kann gewils nicht
bestritten werden. Wohl aber darf man eine weitergehende Ver-
wendung jener Ausspriiche gerade auf Grund des bisher Aus-
gefiihrten als bedenklich ansehen. Es kann Augustin in jenen
Worten nicht eine konstante Position zum Ausdruck gebracht
haben. Schon Renter hat richtig gesehen, weun er in derartigen
Ausfithrungen Hyperhbeln findet, die durch augenblickliche, voriiber-

1) Enchir. ¢. 90. 2) Ib. c. 89.
3) Ib. c. 4. 6. 8. 10.
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gehende Stimmungen begriindet sind . Reuter beweist diese These
vermittelst der an anderen Orten offenbar sehr ernst gemeinten
Aufserungen Augustins iiber die Unentbehrlichkeit einer wissen-

gchaftlichen Apologetik. Reuters Beweis lalst sich einmal auf
Grund des oben Dargelegten ergiinzen. Wer filr die Schonheit!

des Universums und die Einzelheiten des Naturlebens ein solches |

Interesse zeigh, wie es Augustin gelegentlich bekundet, der kann '
eine bedingungslose Ablehnung alles Kosmolegischen nicht alsy
‘seine wahre, wenigstens nicht als seine einzige Uberzeugung aus-|

geben. Dazu kommt noch, dafs Augusfin in eigenartiger Weise !

kosmisch orientierte Gedanken mit dem Seligkeitsgedanken verkniipft

hat, also seinen universalen, iisthetischen Stimmungen eine religitse |

Wendung gegeben hat 2. Endlich scheint aber gerade an einigen
der in Betracht kommenden Stellen Augustin nicht ganz die Kos-
mologie auszuscheiden, sondern nur gegen eine besondere, von ihm
nicht gebilligte Firbung und Verwertung jenes Gedankenkomplexes
gich ablehnend zu verhalten. Denn er schreibt: Cum ergo gquae-

ritur, quid credendum sit, quod ad religionem pertineat, non re-

rum natura ita rimanda est, quemadmodum ab iis, quos phy-
sicos Graeci vocant %. Spitterhin lesen wir die Worte: Quae cum
ita sint, quando nobis Maronis ille versus placet: Felix, qui
potuit rernm cognoscere causas *. Damit wird diesen Fragen doch
ein bedingter Wert zuerkannt und die runde Ablehnung wenigstens
eingeschrinkt. Man wird also in dem Dargelegten, trotz gewisser
im Bekehrungsprozels Augusting wirksam gewesener und auch
spiter noch wirksamer Motive einen Grund erkennen diirfen, der
ung eine gewisse Reserve auferlegt, wenn es gilf, die Darbietungen
des Enchiridions zu beurteilen. ;

Einen neuen Grund zu einer reservierten Haltung bietet eine
andere Erwiigung. Das Enchiridion enthdlt ganz gewils Elemeunte
zu einer neuen Religionslehre. Es lilst sich an vielen Puonkten, —
ich erinners nur an Augusting Behandlung der Almosen —, die
Vertiefung und Verinnerlichung der religiosen Gedanken nach-
weisen, Der im Enchiridion entwickelte Kirchenbegriff ist sogar
anffallend wenig ,,vulgir-katholisch®. Egs ist durchams zu be-
greifen, dafs Harnack wund ebenfalls Seeberg am Enchiridion den
Fortschritt der religitsen Entwickelung innerhalb der Dogmen-
geschichte aufzuweisen unternommen haben. Harnaek vornehmlich
hat, wie schon bemerkt, in seiner Dogmengeschichte eine beredie
und eindrucksvolle Darlegung des Enchiridions geboten, und er

1) H. Reuter, Augustinische Studien (Gotha 1887), S. 459.

2) Vgl. mein Buch tiber die Anschauung Augesting von Christi
Person und Werk, S. 33ff. b4ff. 168 Vgl. auch Augusting Er-
kenntnistheorie,

3) Enchir. ¢. 9. 4) Ib. c. 16.
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scheint der Uberzeugung zu sein !, dafs Augustin den neuen
fruchtbaren Elementen einen noch priiziseren und zntreffenderen
Ausdruck wiirde verliehen haben, wenn er seine Darstellung nicht
an die (fliederung des Symbols gebunden bétte. In der Dogmen-
geschichte, die den Fortschritt der religitsen Ideenentwickelung in
erster Linie vergegenwirtigt und an markanten Einschnitten
Rechenschaft iiber das Erreichte zu geben sich bemiiht, um zu-
gleich die Gedanken zu beleuchten, die ein weiterfiihrendes Fer-
ment der neu einsetzenden Entwickelung sind, ist Harnacks (und
Seebergs) Methode der Benutzung des Enchiridions schwerlich zu
beanstanden. Wenn man aber der Lektiire des Enchiridions sich
mit dem Vorhaben widmet, in die Ideenwelt Augustins einzudringen,
ein Bild, sei es auch nur von dem religitsen und theologischen
Charakter Augustins zu gewinnen, darf man nicht vergessen, dals|
Augustin nur ein Enchiridion geschrieben hat, dafls es gar nicht!
seine Absicht gewesen ist, alles, was ihm wichtig und fiir den |
goreiften Christen wesentlich erschien, zur Darstellung zu bringen. |
Ich kann mir darum auch nicht Kattenbuschs Behauptung an-
eignen, dals das Enchiridion in wesentlicher Vollsténdigkeit eine
Ubersicht tiber das ganze System Augustins enthalte 2. Augustin
erklirt ausdriicklich, dals er von einer ganzen Reihe von Fragen
absehen und nur das Notwendigste geben wolle. Darum lalst er
sich nicht auf eine ausgefilhrte Widerlegung der Hé#resien ein;
darum fehlen auch Gedankenreihen, die nicht unwesentlich sind
gum wirklichen Verstindnis des Zusammenhanges seiner theolo-
gischen und religiosen Gedankenwelt. Ich habe in den Gottingischen
gelehrten Anzeigen ® an einem Punkt gezeight, warum man das
Enchiridion nicht als den zufreffenden Ansdruck der theologischen
Gresamtanschauung Augustins betrachten darf. Das ganze neu-
platonische Verhiltnis von credere und intelligere, das in dem
Bilde von lac und cibus angesehen wird und in der Christologie
immer wiederkehrt, ist von Augustin im Enchiridion nur angedeutet,
nicht entwickelt. Ich brauche das in den GCGA Gesagte nicht za
wiederholen. Zur Ergéinzung mache ich hier auf einen anderen
Punkt aufmerksam., Harnack hat ausgefiihrt *, es trete im En-
chiridion die Einheit der Christuspersinlichkeit als des homo, mit
dessen Seele sich das Wort verbunden habe, in den Vordergrund.
Die Einheit der Christuspersinlichkeit wird allerdings betont. Aber
das Enchiridion gibt uns nicht den notigen Aufschlufs @ber die

1) A. Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte, 8. Aufl. (Frei-
burg 1897), Bd. III, 8. 218.

92) ¥. Kattenbusch, Das apostolische Symbol, Bd, IT, 2. Halfte
(Lieipzig 1900), 8. 409.

3) GGA 1901, S. 916 ff.
4) A. Harnack a. a. O.
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Motive, die zu dieser Betonung fiihren, und man kann aus dem
Enchiridion allein anch nicht ein klares Bild von dem leitenden
Gedanken der Soterologie Augustins gewinnen. Denn Augustin
hat ein Interesse an der Einheit der Christuspersonlichkeit auch
aus trinitarischen Motiven. Wiren zwei Personen in der Christus-
personlichkeit anzunehmen, wiirde das Trinititsdogma verletzt, und
man miifste von einer quaternitas zu sprechen gendtigt sein.
Ferner hat Augustin die Christuspersonlichkeit nieht konstruiert
von der menschlichen Seele Jesu aus, so dals das Schwergewicht
in den homo verlegt wiirde; er hat vielmehr ganz wie Ambrosius
die menschliche Natur Christi als unpersonlich sich vorgestellt .
Man darf darnm die begrindete Vermutung hegen, dafls Augustin,
wenn er sich ungehemmt, ohne durch Raumriicksichten gebunden
zu sein, hitte aussprechen konnen, nicht evangelischere, sondern
katholischere Tone angeschlagen hiitte. Man braucht nur die
Weihnachtspredigten Augusting zu lesen, um zu erfahren, wie
fremd unserem Empfinden seine Religiositit ist. Auch die iber
die caritas im Enchiridion entwickelten Gedanken sind nicht voll-
stindig. Man darf also die hesondere Situation, in der sich
Augustin bei der Abfassung des Enchiridions befand, ebensowenig
aus den Augen verlieren, wie die ohen erwihnte psychische Unter-
stromung, wenn es gilt, das im Enchiridion Dargebotene richtig
einruschitzen.

Augustin hat seine Auseinandersetzungen im Anschluls an
das Symbol gegeben. Allerdings erklirt er-in den einleitenden
Worten ?, iiber fides spes und caritas sprechen zu wollen, und er
verweist dementsprechend neben dem Symbol auch auf das Gebet
des Herrn. Aber die oratio und die caritas nehmen doch als
selbstindig behandelte Stiicke inmerhalb der Gesamtdarstellung
nur einen verschwindend kleinen Raum ein. Erst ganz am Schluls
dentet Augustin das Vaterunser und die Gebote Gottes resp. das
Doppelgebot der Liebe.. Er kann diese beiden letzten Stiicke so
kurz behandeln, weil sie bereits in der Entwickelung der fides
beriicksichtigt sind. So ist das Enchiridion letztlich eine Aus-
legung des Symbols. Wir besitzen nun von Augustin eine Reihe
von Symbolauslegungen. Sie verdanken zum Teil der besonderen
Katechumenenpraxis ihre Entstehung. Hier mufste sich also Augustin
berufsmifsig mit dem Symbol beschiifticen. Wir haben aber auch
Symbolauslegungen, welche ohne diesen besonderen Anlafs ent-
standen sind. In diese Kategorie gehirt allem Anschein nach
die schon von Augustin als Presbyter in Hipporegius geha.ltene,glﬁ
spater in offenbar erweiterter Gestalt herausgegebene Predigt de |

1) Vel. meine Arbeit tiber Augustins Christologie, 8. 225 ff.
2 e 7.
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fide et symbolo ! 2, Jedenfalls gehort hierhin die Schrift De
agone christiano ®, die ungefihr drei Jahre nach jener Predigt
fixiert ist. Auch das Enchiridion, die ausfihrlichste Symbol-
erklirung, die wir von Augustin besitzen, ist zu dieser lefzten
Klasse von Symbolauslegungen zu zihlen. Augustin hitte es nicht
notig gehabt, die Fragen des Laurentius im Anschluls an das
Symbol zu beantworten. Nun begriindet er allerdings selbst, wes-
wegen er dem Symbol sich anschliefsen will. Es ist die kurz ge- |
dringte und doch summarische Darlegung des Glaubens, die das |
Symbol fiir den gedachfen Zweck brauchbar macht. Diese Be-
grindung zeigt freilich, dals Augustin, obwohl er sich im Enchiri-
dion nicht niher dariiber ausspricht, der dogmatischen Autoritét
des Symbols eine andere Bedeutung zuweist, als wie sie bis un-
gefihr 350 genuin abendlindisch gewesen war. Vollends weicht
die positive Erorterung der einzelnen Glieder des Symbols und
ihres Zusammenhanges ah sowohl von der fritheren abendléndischen,
Jja auch ambrosianischen, als der morgenlindischen, besonders durch
Cyrill von Jerusalem vertretenen. Aber man darf doch auch *
noch etwas anderes aus dem Vorgehen Augustins in den zuletzt
genannten Schriften erschlielsen. Zundchst dies, dals wir eine
Nachwirkung der alten Tradition vor uns haben, die ja auch in
der noch in den Retraktationen 5 festgehaltenen, im Hnchiridion
gelbst ausgesprochenen Beziehung des Begriffs regula auf das
Symbol zum Ausdruck kommt. Augustin hitte seine Gedanken
darlegen kinnen, ohne sie in den Rahmen des Symbols zu stellen.
Wenn ‘er letzteres doch tut, ist praktisch — wenn auch nicht mehr
ganz der theoretischen Begriindung nach — auch in ihm noch
die alte Tradition mfchtig. Er steht doch noch so weit innerhalb
der voraufgegangenen Entwickelung, dals er es wenigstens als das
Zweckentsprechendste empfunden hat, den Glaubensinhalt im An-
schlufs an das Symbol zu entwickeln. Er hat also keine Bedenken
getragen, der alten Methode sich anzuschliefsen. Das will be-
achtet sein. Methoden sind nicht gleichgiiltig. Insonderheit gibt
die dogmatische Methode, die jemand befolgt, Aufschlufs nicht
blofs iiber die wissenschaftliche, sondern auch die religiose Hal-
tung und Stimmung. TIndem nun Augustin formell die alte Me-
thode auch dort befolgt, wo die Situation es nicht ausdriicklich
erforderte, gibt er zu erkennen, dals das Bewulstsein der Un-|
vertriiglichkeit des Neuen mit dem Hergebrachten ihm mnoch nicht/

1) MSL 40151—164,

2) Holtzmann a. a. 0. 8, 107 Anm, 5 scheint zu meinen, dals
Aungustin im Auftrage des Konzils von Hippo das Symbol erklirt habe.

3) MSL 40245 ff,

4) Damit erginze ich zugleich das in den GGA Gesagte.

5) Retr. H, 3; MSL 32631.
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anfgetaucht ist und dals auch fir ihn doch das Symbol noch
einen Teil seiner fritheren Selbsténdigkeit behalten hat; wie weit,
~das hat er sich nicht zum Bewulstsein gebracht; das konnen auch
wir nicht ermitteln. Denn es handelt sich hier nicht um theore-
tische Formulierungen; wir befinden uns auf einem Gebiet, das
mehr durch unbewufste Stimmungen als klare Vorstellungen cha-/
rakterisiert ist. Zugleich gibt aber auch Augustin zu erkennen, !
dafs er als Katholik schreiben will, dafs seine Erérterungen als |
katholische aufzufassen sind. Wenn er es im Enchiridion nicht !
noch ausdriicklich versicherte, dafs er nichts anderes will, als die
fides catholica entwickeln, so wiirde uns auf diese Absicht schon
die Art, wie er sein Unternehmen anlegt, fihren. Mag darum
auch das ,,Valgir-katholische® im Kirchenbegriff des Enchiridions
zurficktreten, vor einer Uberschiitzung dieses Momentes wird man
bewahrt, wenn man die in der methodischen Grundlage sich offen-
barende Stimmung und Absicht beriicksichtigt.

Ja selbst die Anlage nach den Ideen der fides, spes und ca-
ritas fiigt sich dem eben Gesagten ein. Allerdings ruht diese
Einteilung letztlich auf den Worten Pauli 1 Kor. 13, 13, konnte
also auch als ein Beweis fiir den ,, Paulinismus® Augusting ing
Feld gefiihrt werden. Dals Augustin ein wesentliches Stiick pau-
linischer Frommigkeit sich angeeignet hat, konnte nie geleugnet
werden. Augnstin hat auch, mag er auch nicht iiberall diese
Einteilung seiner Bestimmung dessen, was christliche Frommig-
keit sei, zugrunde legen !, doch diese Worte Pauli oft genug zi-
tiert und erértert 2, Aber man darf sich doeh nicht durch die-
sen ,,Paulinismus® tfduschen lassen. Denn die Herleitung be-
stimmter Gedankenginge aus Paulus bedeutet noch keineswegs
ihre Identitit mit den paulinischen. Wenn man Augustin den
Apostel Paulus reproduzieren hort, wird man stets auf die Klang-
farbe besonders achten miissen. Augustin hat alles, was er iiber-g
nommen hat, als Assimiliertes ibernommen. Das kann fiir die
Lebendigkeit und Versatilitit seines geistigen Lebens zeugen; aber
auch ebensosehr fiir die Unfihigkeit, in die besondere Gedanken-
welt Pauli einzudringen. Nun will gerade die Trias fides, spes
und caritas vorsichtig analysiert sein. Ich will hier ganz absehen
von der Art, wie Augustin den Glaubensbegriff ausgeprigt hat,
auch von der in diese Trias doch eindringenden Stimmung der
Heilsungewilsheit, die Augustin nie itherwunden hat, und von dem
Verhéiltnis der caritas zur lex ®. Es geniigt darauf hinzaweisen,

1) Vgl. die Einteilang in De doctr. christ. I, ¢. 24f.; MSL 34 19ff.

2) Vgl. Serm. 53, c. 11; MSL 88369; in Ps. 31 enarr. II, 5; MSL
36261 u. 6.

8) Zu Gottschicks in seiner Abhandlung: Augustins Anschauung
von den Erloserwirkungen Christi in Ztschr. £. Theol. u. K. 1901, Heft 2
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dafs Augustin einmal diese drei Grofsen so absolut hat betrachten|
konnen, dals er, im Besitz derselben, glaubt absehen zu diirfen|
von aller geschichtlichen Offenbarung und aller fortgehenden und|
dauernden Abhiingigkeit des Christenlebens von der grundlegendeni
geschichtlichen Offenbarung !. Das ist eine Stimmung, wie sie’
Paulus trotz seiner Pneumatologie fremd geblieben ist. Sodann
wird wiederum die Bedeutung dieser drei Stiicke — und das
ist ebenfalls unpaulinisch — eingeschrinkf, sofern sie nur in
Betracht kommen als solatia miserorum, nicht als gaudia bea-
torum 2, ihr ethischer und definitiver Wert also Augustin nicht
zum Bewufstsein gekommen ist. Endlich darf auch nieht fiber-
sehen werden die Umstimmung der caritas fir das Jenseits unter
dem Einfluls eines intellektualistisch gearteten Individualismus.
Diese drei genannten Beziehungen, in denen sich Angustin von
Paulus entfernt, haben alle eine Wurzel in der neuplatonischen
Farbung der christlichen Gedankenwelt bei Augustin. Man wird
also den in dieser Trias auffretenden Paulinismus nicht tber-
schitzen. Andererseits ist die Bestimmung des Wesens christ-
licher Frommigkeit vermittelst dieser drei Begriffe nicht etwas.
Augustin Bigentiimliches. Man begegnet diesem Dreiklang schon
bei Irenius %, und Ambrosius hat an manchen Orten seiner Schriften
die Vollkommenheit des diesseitigen Christenlebens durch diese
drei Begriffe umschrieben ®. So nimmt Augustin auch hier nur
eine alte Tradition aunf. Schon dies ist im Zusammenhange unseres
Abschnittes zu beachten. ﬂ Sodann aber fafst er mit diesen Ideen nur
den Inhalt der Taufpraxis der Kirche zusammen, welche ihre Ka-
techumenen die praecepta, das symbolum und die oratio dominica
lehrte. Die Stimmung, die in der Zugrundelegung des Symbols
seitens Angustins zu beobachten war, verkniipft sich also auch
mit diesen zunichst scheinbar ganz paulinischen Gedanken. Es
fallt demnach auch grade diese Trias nicht heraus aus dem Zu-
sammenhang, auf den dieser letzte Abschnitt aufmerksam machen
wollte.

Man darf also nicht mit zu grofsen Erwartungen an das En-
chiridion herantreten. Eg gibt uns weder hinreichenden Aufschluls
iiher besondere zeitgendssische, allgemeiner interessierende Fragen,
noch ist es imstande, ums ein an sich klares und getreues Bild
von der Rigenart auch nur der theologischen und religidsen Ge-

u. 8 befindlichem, hiervon etwas abweichendem Urteil muls ich an an-
derem Orte Stellung nehmen.

1) De doetr. chr. I, ¢. 89; MSL 34 36.

2) Enarr. in Ps. 118 Sermo 193; MSL 37 1555.

3) Ady. haeres. IV, 122. 338, bes. aber II, 282 (Mass.).

4) Vel. z. B. Expos. in Ps. 118 44; MSL 15 1489; Expos. evang.
sec. Lue. VIII, 30; MSL 15 1773,
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dankenwelt Augustins zu geben. Man mufs, wenn man die Dar-
bietungen des Enchiridion recht wirdigen und sich vor iibereilten
Fehlschliissen hiiten will, zwischen den Zeilen zu lesen verstehen
und die psychische Besonderheit Augustins sich gegenwiirtig halten.
Wenn man dem entgegenstellen will, Augustin. habe doch die
Ideen entwickelt, die es zu betonen gelte, so ist die Tatsache
freilich richtig, aber nicht der daraus gezogene Schlufs. Denn
dafs Einschrinkungen nitig waren, dirfte gezeigt sein; andererseits
darf man aber #herhaupt den allgemeinen psychologischen Satz
aufstellen, dafs zu einem bestimmten Zweck entwickelte Gedanken
durchaus nicht immer geeignet sind, die Eigenart einer Personlich-
keit zu charakterisieren und die spezifischen Nuancon und Fir-
bungen zu verdeutlichen. Innerhalb der angegebenen Begrenzang
ist aber das Enchiridion besonders geeignet, einer ersten Kin-
fihrung in die Gedankenwelt Augusting zugrunde gelegt zu werden.

2.

Der Inquisitionsprozefs des Antwerpener
Humanisten Nikolaus von Herzogenbusch
i. J. 1522, :

Von
Dr. Paul Kalkoff in Breslau.

In seiner grundlegenden Arbeit iiber Johann Pupper von Goch
hat Otto Clemen mit der ihm eigenen ausgebreiteten Belesenheit
und scharfsinnigen Kombinationsgabe ein Lebenshild des Nicolaus
Buscoducensis (Beilage 1V) zusammengestellt, jenes mit Erasmus
innig befreundeten Priesters und Vorstehers der Antwerpener Latein-
schule, der 1522 in die auf Anregung des Nuntius Hieronymus
Aleander gegen die niederlindischen Augustiner und Humanisten
angestrengten Ketzerprozesse verwickelt wurde und spéter nach
mancherlei Irrfahrten als Rektor der Lateinschulen von Bremen
und Wesel, besonders aber als Organisator des Kirchen- und Schul-

1) Leipziger Studien aus dem Gebiet der Geschichte, Bd. II, Heft 3,
Leipzig 1896.



