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Der Bilderstreit
und die Kunst-Lehren der byzantinischen

und abendléndischen Theologie.
Von Gerhart Ladner, Berlin.

Das Christentum stand zur Kunst — dhnlich wie zur natiir-
lichen Welt — von Anfang an in einer doppelten Beziehung.
Einerseits ging die urspriinglich streng ablehnende Haltung nie
vollig verloren, und sooft sich Abwehrbewegungen gegen die
Verweltlichung der Kirche erhoben, waren Kunstwerke zuerst
ein Stein des AnstoBes: man denke etwa an Bernhards
von Clairvaux verddchtliches Urteil iiber die kirchliche Kunst
seiner Zeit') und an die Vercinfachung des Kirchenbaus
bei den Zisterziensern oder noch aus der Zeit der beginnenden
Gegenreformation an den Befehl Papst Pauls IV., die nackten
Gestalten auf Michelangelos jiingstem Gericht in der Sixtina mit
gemalten Gewéndern zu bekleiden. Andererseits aber hat jene,
ebenfalls von Beginn dem Christentum eigene Welt-Anschauung,
die alles Irdische von Ewigem durchdrungen sicht. die alles
Diesseitige zum Jenseitigen erheben will, zur allmihlichen Aus-
biidung einer positiven christlichen Kunst-Lehre gefiihrt.

Die bedeutendste theoretische Auseinandersetzung des Chri-
stentums mit der Kunst wihrend des Mittelalters hat in der theo-
logischen Literatur des byzantinischen Bilderstreits und in deren
Widerspiel in den Libri Carolini und in Papst Hadrians I. Bil-
derbrief statigefunden. Hier wird auch zuerst die Verschieden-
heit der Einstellung zur Kunst im christlichen Osten und Westen,
aber auch innerhalb des Abendlandes beim rémischen Papsttum
und im karolingischen Norden deutlich faBbar. Entstechung und
Weiterentwicklung dieser Gegensitze soll in der vorliegenden

1) San cti Bernhardi Apologia ad Guillelmum abbatem
sancti Theoderici. Opera S. Bernhardi, ed. Mabillon, Paris 1690. Vol.

1, p. 538 ff. (Zitat nach J. v. Schlosser, Quellenbuch zur Kunst-
geschichte des abendlindlichen Mittelalters, S. 266)

Zischr. f. K.-G. L, 5. F. 1 T



2 Untersuchungen

Untersuchung an Hand der wichtigsten Quellen kurz dargestellt
werden. Damit ist zugleich ein Beitrag zum Verstindnis der
historischen Bedingungen mittelalterlicher Kunstwerke be-
absichtigt, der vielleicht auch fiir die Kirchengeschichte nicht ohne
Wert sein diirfte.

Wir befassen uns zunichst mit der byzantinischen Bilder-
Lehre, wie sie sich wihrend des Kampfes gegen die Bilderstiir-
mer bei den Bilderfreunden auf dem Boden des volkstiimlichen
Glaubens an die Heiligkeit und Wunderkraft der Bilder ent-
wickelt hat. Auf die theoretische Begriindung des Ikonoklasmus
wird nur soweit eingegangen als zur Erklarung des bilderfreund-
lichen Standpunktes notig ist ?).

Der duBere Verlauf der Streitigkeiten ist bekannt. Durch die
bilderfreundliche nicinische Synode vom Jahr 787, abgehalten
unter der Kaiserin Irene, welche die bilderfeindlichen Bestim-
mungen ihrer Vorginger Leos III. und Konstantins V., beson-
ders auch das Konzil von 754, fiir ungiiltig erklirte, nach deren

2) Wenn daher im folgenden von der byzantinischen Bilder-Lehre
schlechthin die Rede ist, ist stets die der Ikonodulen-Partei gemeint,
welche auBer in der am stirksten hellenisierten Reichsmitte beson-
ders in den syrischen und paliistinensischen Klostern zu Hause war
(vgl. z. B. O. M. Dalton, East Christian Art, S.15f. und unten 5.6
Anm. 20), wihrend der Ikonoklasmus, dessen Anhénger vor allem den
]gJebildeten hofischen Laien-Kreisen oder dem Heere angehorten, seinen

rsprung in den ost-kleinasiatischen und armenischen Gebieten ge-
nommen haben diirfte (vgl. K. Schwarzlose, Der Bilderstreit,
S. 42 ff. und Dalton a. a. O.). Aus diesen Gegenden stammen auch
die bilderfeindlichen oder wenigstens nicht bilderfreundlichen Kaiser
Leo V., Michael II. und Theophilus und auch der Initiator des Bilder-
sturms Leo III. hat sich lange Zeit in Kleinasien aufgehalten (vgl.
Schwarzlose a. a. O. S. 481.).

Auf die Parallelitiit zwischen der ikonoklastischen Bewegung und
dem bilderfeindlichen Islam ist oft hingewiesen worden, ob ein un-
mittelbarer Zusammenhang bestanden hat, ist jedoch zumindest
unsicher, (A, Harnack, Dogmengeschichte® §S. 276 lehnt diese
Mbglichkeit ab); hingegen muB der Widerspruch, den die im byzan-
tinischen Reich lebenden Juden seit der WI(;nde des 6. zum 7. Jahr-
hundert gegen die zu dieser Zeit schon sehr ausgebildete Bilder-
verehrung erhoben, als Symptom und als mitwirkender Faktor ge-
wertet werden (vgl. Schwarzlose a. a. O, S. 40ff.).

Im iibrigen stehen die Systeme der Bilderfreunde und der Bilder-
feinde, so verschieden sie auf den ersten Blick erscheinen, doch auf
einem gemeinsamen aus hellenischen und orientalischen Elementen
eigentiimlich zusammengesetzten Boden (vgl. unten S. 6 Anm. 20).
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Tod aber der Ikonoklasmus, unterstiitzt von den Kaisern Leo V.,
Michael II. und Theophilus, neu aufflammte, wird der Kampf in
zwei grofle Abschnitte geteilt. Eine solche Einteilung wird auch
durch die innere Entwicklung der Lehre bei den Bilderfreunden
gerechtfertigt, da das Gedankengebdude des grofiten Vertreters
der ersten Phase, des Johannes Damascenus (etwa 700
bis zur Mitte des Jahrhunderts), im 9. Jahrhundert, vor allem
durch Theodor von Studion (759—828) nochmals wesent-
lich bereichert wurde. Die Werke dieser beiden bedeutendsten
Vorkimpfer des Bilderdienstes sind unsere wichtigste Quelle Se

Der Grund-Satz der bilderfreundlichen Lehre ist, daR jedes
Bild mit seinem Ur-Bild oder Prototyp, d. i. mit dem dargestell-
ten Heiligen oder mit Christus selbst, in gewisser, sogleich zu er-
orternder Hinsicht identisch sei, und daB dem Bild deshalb auch
die dem Ur-Bild gebiihrende Verehrung — mpoakivnoic TIUNTIK,
nicht Aatpevrikyy (welche nur Gott allein dargebracht werden
darf) — zukomme. Bei der Ausbildung dieser Auffassung sind
schon friihere griechische Viiter beteiligt gewesen, auBler Basilius
dem Grollen, dessen Wort, die Verchrung des Bildes gehe auf
den Prototyp iiber, immer wieder zitiert wird %), vor allem
Pseudo-Dionysius Areopagita ®).

Es ist begreiflich, daB das Wesen der Identitatsbeziehung
zwischen Bild und Prototyp — sie wurde von den Bilderfreun-

3) Daneben kiémen noch die Synodalakten in Betracht und aus
der zweiten Phase des Kampfes die Schriften des konstantinopolita-
nischen Patriarchen Nicephorus (758—ca. 828), der jedoch Theo-
dor von Studion, was Selbstindigkeit der Gedanken anlangt, nicht
erreicht. (Seine Werke bei Migne, Patrologia graeca, Bd. 100.) — Die
Leipziger Dissertation von C. Thomas, Theodor von Studion und
sein Zeitalter (1892) behandelt Theodor als Kirchenpolitiker und
bietet nichts Wesentliches fiir unser Thema.

4) ‘H Thg eixdvoc TR éml 16 mpwréTumov diafaiver. Zitiert z. B. bei
Johannes Damascenus, De imaginibus Oratio I. (Migne, Patr.

r. Bd. 94, 5.1261 D). Funk (Theol. Quartalschrift, Jee. 1888, S.297 f.)

at freilich nachgewiesen, daff der hl. Basilius diesen Ausspruch nicht
anlédBlich der Bilderverehrung, sondern im Zusammenhang mit der
Erdrterung des Trinitdtsdogmas, getan hat. Aber nichtsdestoweniger
ist er ein Zeugnis fiir seine Auffassung des Verhiiltnisses von Bild und
Ur-Bild und hat als solches in der Folgezeit fortgewirkt.

5) Vgl. die Zitate bei Joh. Damascenus, De imaginibus Oratio
1. (Migne, Patr. gr. Bd. 94, S. 1360 A—B); ferner bei Theodor von
Studion, Antirrheticus II, 10 (ebenda Bd. 99, S. 357 C).
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den scharf von einer alle Teile umfassenden Ahnlichkeit,
von volliger Gleichheit unterschieden® —, wihrend des
Bilderstreits dauernd einer der meist umkimpften Punkte
war. Denn nur wenn behauptet werden konnte, dal} im Bild
Christi ein Teil des Ur-Bildes erhalten blieb — (um das Chri-
stus-Bild handelte es sich vor allem, erst in zweiter Linie um die
Bilder der Mutter Gottes und der Heiligen, wihrend die Undar-
stellbarkeit Gottes selbst fiir Bilderfeinde wie Bilderfreunde eine
Selbstverstindlichkeit war) — nur wenn bewiesen wurde, dal}
die Bilder mehr waren als ein bemaltes Stiick Holz, lieB sich das
naheliegende Schlagwort der Bilderfeinde von neuem Gitzen-
dienst entkriften. Zu diesem Zweck wandten die Bilderfreunde
eine doppelte Argumentation an: erstens gibt nach ihnen ein
Bildnis Christi seine menschliche, nicht seine undarstell-
bare gottliche Natur (pioig) wieder?), zweitens wird, wie
schon Johannes Damascenus hervorhebt, im Christusbild nicht
die Materie (UMn) angebetet, sondern der Schopfer der Materie,
Christus selbst f). Dieser letztere Satz wird dann bei Theodor
von Studion tief eindringend begriindet und erlautert. Auch
die Identitit namlich, welche zwischen der menschlichen
Natur Christi und dem aus materiellem Stoff hergestellten Bild
besteht, ist nach Theodor keine nach dem Wesen oder der Sub-
stanz (ovoia)?), sondern nur eine nach der Bezichung (10 mpdg
T, auch oxéoig)'®), nach der Namensgleichheit (10 dudvupov)it),

6) Vgl. z. B. Joh. Damascenus, De imag. oratio 1., 9 (a. a. O., S.
1240C): Eikdiv pév olv éotiv duolwpa yepoxtepifov 16 mpwrtdTumov WeTd
Tod koi Tive dragopdv Exewv mpog avtd. OO yap katd wdvTa f elkwv duolod-
TOL TPOE TO GPYETUTOV.

7) Joh. Damascenus, De imag. oratio L, 16 (a. a. O., S. 1245 A):
TTdhar pév & Oedg, O dowuoTdc Te kal doxnudriotog, obdauwc eikoviZero.
Nov 8¢ cupxi d@BeévTog Qeol, kol Tolg dvBpwToLS cuvavaoTpapEvTog, elkoviiw
Qeob 16 dplipevov. Theodor v. Studion, Antirrheticus I, 20 (Migne,
Patr. gr. Bd. 99, S. 34 C): El mig, did Tod meprypdpedbar v ToO Adyou
gdpka, oupmeptypdpecdol @ilovelkoln v BedtnTa, ... oipeTikdc €oTiv.

8) De imag. or. L, 16 (a. a. O,, S. 1245 A): 0b wpookuv® TH YAy, mpoo-
kuvl dé tov Thc UAng drjuiovpyov,

9) Theod. v. Studiomn, Antirrh, I, 11 (a. a. O., S. 341 B) oder z. B,
Antirrh, TIL. cap. 3, 1 (ebenda Bd. 99, S. 420D): Toé mwpwtdéTumoV 0D
kat’ obolav év Tf eikovi.

10) Antirrh. I, 11 (a. a. O, S. 341 C); ebenda 12 (a. a. O., S. 344 B).
1) Ebenda 11 (a. a. O., S. 341 C).
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nach der Ahnlichkeit (6uoiwoig, sogar TavtéTng Thg GUOI)TEWS)12),
schliefllich nach der Hypostase (Iméotacig)*®), d. h. etwa nach
der Person) '). Der zuletzt genannte Begriff mufBte aber fiir
die Beweisfiihrung von ganz besonderer Bedeutung sein, denn
durch die Einfiihrung der Hypostase, die bekanntlich im
Mittelpunkt der Dogmen von der Dreieinigkeit und von der
Natur Christi steht ™), wird die Bilderfrage mit der Inkarna-
tion in ecine verstandesmillig faBbare Bezichung gebracht und
zugleich wird den Bildern — eben durch die Identitit nach der
menschliche un d gottliche Natur einschlieBenden Hypostase —
doch auch ein Anteil an der Gottlichkeit des Ur-Bildes ge-
sichert**). (Nur die gottliche Usie und Physis kann und
darf ja im Bild nicht dargestellt werden 7).)

Bereits Harnack hat erkannt und dargelegt, dafB die Iden-
titat der Bilder mit ihren gottlichen und heiligen Prototypen und
die Bilder-Lehre iiberhaupt bei den orthodoxen byzantinischen
Theologen deshalb eine so groBe Rolle spielten, weil sich hier
das Kernstiick von deren Dogmatik, das Inkarnations-Dogma, zu
wiederholen schien *®). Die erstrebte sinnliche Niahe des UnfaB-

12) Amntirrh. TII. cap. 3, 1 (a. a. O, S. 421 A).

13) Antirrh. III, cap. 3, 1 und 10 (a. a. O., S. 420 D und 424 D). Vgl.
fiir die blof beziehungsmilBige (oxetixi) Identitdt auch noch Antirrh. I,
11und 12 (a. a. O, S. 341 B—C): Kai 8te uév mpoc thv Thg eikdvog @ U o1y
amidol, ov Xplotdv uévov GAN 00dé eikdva Xpiotod eimor dv TO dpluevov.
Ferner (ebenda, S. 344 B): “Omov yvap ovdéadrhcTA¢dvaoTniwhel-
oNg capkoOg N @UOIg TdpeoTly, GAN f] pdvov f| ox€oig, molhol ‘e
dv elmoic v dmepiypamtov BedtnTa, 1) Too00TOV KAl EveoT kol TpoOkuvEi-
Ton €v T elkdvi, Sowmep év okig TR évwleiong adth capkdg Umdpyel.

14) Uber den Einfluf der aristotelischen Scholastik, der sich bei diesen
Unterscheidungen auch geltend macht, vgl. Harnack, Lehrbuch der
Dogmengeschichte 2 Bd.2, S.489 und Schwarzlose a. a. O, S.183.

15) Eine Usie mit drei Hypostasen in der Trinitit, eine gottliche
und eine menschliche Natur in der einen Hypostase Christi.

16) Vgl. dafiir wieder Theodor von Studion, Antirrh. . 12
(a. a. O. S.344 B): Oltw kai év eikdvi elvor v BedmTa eimdbv Tic odx dv
apdpty Tod déovrog. Ferner den Schlufi des oben Anm. 18 an letzter
Stelle angefiihrten Zitates: . .. 8ednra, #| TooodTov kel Eveott . . . Sowmep
€v aKkig Thg évwlelonc abTh caproc vmdpxel. Vgl auch Harnack, Lehr-
buch der Dogmengeschichte* Bd. 2, S. 4891,

17) Antirrh. III. cap. 1,34 (a. a. O. S. 405 C): TTeprrpontds &pa & Xpi-
0Tog Ka® vmoaTacy, kiv TH BedT T dmepiypamwTog. *AMN olk €& dv cuveTédn
QUOEWY.

18) Vgl. Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte * Bd. 2, S. 479
und ihm folgend Sehwarzlose a. a. O, S. 227, 233 f,, 239,
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baren, Gottlichen sahen sie hier und dort gegeben. Das ging so
weit, daB Theodor von Studion behaupten konnte, es werde durch
die Abschaffung der Bilder und ihrer Verehrung auch Christus
verleugnet und sein Heilswerk aufgehoben ). Fiir eine solche
Anschauung waren, wie Harnack es formuliert, die Bilder nicht
nur Symbole, sondern Vehikel des Heiligen 2°).

19) Epistol. II., 157 (Sirmond, Opera varia Bd. 5, S. 498 E): 'Apvntai
Toryapolv elor Xpiotol ol tfic elkdvog avTol UBproTAl drc TG ém’ adThg 6BeTn-
oewc el¢ alTOV ThHV &Bétnow dvogpépovreg. Vel ferner den Brief Theodors
an seinen Oheim Plato, den Abt des Klosters Saccudion (a. a. 0., S. 505 A):
... fig (sc.: TS TWPOOKUVACEWS) GvalpoLMEVNS GviipnTar duvduer xal 1 Tod
Xprotod oikovopio.

20) Vgl. Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte * Bd. 2, S. 480.
— G.Ostrogorsky in seinen Studien zur Geschichte des byzanti-
nischen Bilderstreites (Breslau 1929), in denen er von ihm zum Teil
neu aufgedecktes ikonoklastisches Material verwertet, versucht nach-
zuweisen, daB der Bilderstreit nicht so sehr religioser Natur war, als
vielmehr auf einer verschiedenen Auffassung vom Bild bei Bilder-
freunden und Bilderfeinden beruht habe (S.40ff.). Die letzteren
hiitten sich ndmlich nur vollige Wesensgleichheit von Bild und Proto-
typ vorstellen konnen und hétten dies auch als die Lehre der Bilder-
freunde vorausgesetzt, welche ja in Wirklichkeit nur jene hypostati-
sche Identitidtsbeziehung kannten, wie wir sie oben zu charakterisie-
ren versucht haben. Nun hat sich aber schon aus den bisher von uns
angefiihrten Beispielen (vgl. besonders S.5 Anm. 16), die wir unten
durch #dhnliche vermehren konmnen, deutlich ergeben, daB trotz der
ausdriicklichen Ablehnung wesenhafter Gleichheit dennoch auch die
bilderfreundlichen Theoretiker in den Bildern etwas vom Géttlichen
selbst versinnlicht sahen; (dies muB iibrigens in noch viel héherem
Mafle fiir den volkstiimlichen Bilderglauben zugetroffen haben, der
zwar die Voraussetzung fiir die Lehren der Theologen bildete, jedoch
kaum eine Riickwirkung von deren feinen Unterscheidungen erfah-
ren haben kann). Andererseits hat bereits H. Barion in seiner Re-
zension von O.s Arbeit (Rémische Quartalschrift Bd. 38/1—2, S. 79 ff,)
festgestellt, daB jene von O. als entscheidend angesehene Stelle aus
einem Fragment des Tkonoklasten-Kaisers Konstantin V., wo es
heibBt, daf ein Bild dem Abgebildeten duootolog sein miisse (vgl. O. a. a.
O. S. 41), ganz vereinzelt ist, und daB angesichts einer Anzahl von an-
deren Stellen aus derselben Schrift Konstantins, an welchen das Bild
ganz im Sinn der Bilderfreunde aufgefallt wird, in dem einen Fall
eine terminologische Ungenauigkeit angenommen werden muB. (Bei-
spiele fiir wechselnden Gebrauch von ovoia und vmdéoracic in friihe-
rer Zeit gibt auch die bei Migne abgedruckte Lequiensche Aus-
gabe des Johannes Damascenus in den Anmerkungen, a. a. O. Bd. 94,
S. 592 C—593D.) Gerade die enge Bezugsetzung zwischen Bild und
Prototyp, die O. treffend als ,,magisch” bezeichnet, war eben fiir Bil-
derfreunde wie Bilderfeinde selbstverstindlich und scheint mir — be-
sonders vel;lgli(hen mit der Entwicklung im Abendland — von wesent-
licherer Bedeutung als die Unterscheidung von essentieller und hypo-
statischer Gleichheit. Sie ist erwachsen aus der Vermischung von
Resten hellenischer Philosophie und Mysteriosophie mit grober sinn-
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Die Bilderfeinde, die wir nur aus Zitaten in den bilderfreund-
lichen Gegenschriften kennen, hatten all dem im wesentlichen
folgendes entgegenzuhalten, (wobei auch sie die Darstellung
Christi als das Wichtigste in den Mittelpunkt riicken): sie sagen,
das Geheimnis der Vereinigung einer gottlichen und einer mensch-
lichen Natur in einer Hypostase bei Christus kénne geglaubt

lichen orientalischen, besonders syrischen Anschauungen (vgl. Har-
nack, Lehrbuch der Dogmengeschichte # Bd. 2, S. 479 f. Anm. 5 und K.
Holl, Der Anteil der Styliten am Aufkommen der Bilderverehrung,
in der ..Philothesia® fiir Kleinert [1907]). Das Zusammenfliefen von
hellenistischen und syrisch-araméischen Elementen war ja auch bei
der Entstehung der byzantinischen Kunst selbst ein ausschlaggebender
Faktor (vgl. Dalton a.a. O., S. 15 ff.). Ich kann also O. nicht folgen,
wenn er die ,magische” Vorstellungsweise blof fiir den Orient und
die Tkonoklasten, und fiir die Ikonodulen nur die Nachwirkungen
der platonischen und neuplatonischen Philosophie in Anspruch nimmt
(iiber diese unten S.9ff.). Schon eingangs konnte darauf hingewie-
sen werden, daB die Bilderfreunde auch in den syrischen und paléd-
stinensischen Klostern zu Hause waren — Johannes Damascenus war
Monch des Saba-Klosters zu Jerusalem — und daff der Tkonoklasmus
gerade auch bei den hofischen, hellenistisch gebildeten Kreisen in der
Hauptstadt verbreitet war. Dazu kommt noch, daft in die ornamentale
und Profanmalerei der Byzantiner, deren Ausiibung durch die Herr-
schaft des Ikonoklasmus nicht unterbrochen wurde, nicht nur die
neuen islamischen sowie alte west- und hochasiatische, der religitsen
und figurativen Kunst feindliche Kunst-Stréme einmiindeten, sondern
daB sie auch stark unter dem EinfluB der hellenistischen und spit-
antilken Profankunst stand, was spéter zu einer noch stiarkeren Hel-
lenisierung auch der religiosen byzantinischen Malerei fiihren sollte
(vel. wieder Dalton a. a. O. S. 15 ff., der die bisherigen Ergebnisse
der Forschungen iiber byzantinische Kunst, insbesondere auch die
von J. Strzygowski, am besten zusammenfaft). Auch bei den
Ikonoklasten also ein Synkretismus aus Griechischem und Orien-
talischem; als maBgebender Gesichtspunkt aber die Nicht-Darstellbar-
keit des Religiosen. Man kann somit sagen, daB aus ein und der-
selben Grundeinstellung bei Bilderfreunden und Bilderfeinden zwei
verschiedene Folgerungen gezogen wurden. Es ist ja auch keineswegs
verwunderlich, daB die weitgehende Versinnlichung des Christen-
tums bei den Christen des Ostens zu einer Reaktion gefiihrt hat,
durch die freilich fiir die Dauer nichts geiindert worden ist. Die
Bilderfeinde haben dieselbe Bild-Theorie im engeren Sinn wie die
Blderfreunde, ihre Opposition ist eine religiose, erwachsen aus dem
alten christlichen Eifer gegen den Gotzendienst und alles, was ihm
ihnlich schien. — Auch Ildefons Herwegen, Abt von Maria
Laach erkldrt in seiner Rede iiber Christliche Kunst und Mysterium
(Aschendorffs zeitgemiBe Schriften, Bd. 19, Miinster 1929) die
.magische* Identitits-Beziehung zwischen Bild und Ur-Bild, den
Glauben, daB die Bilder an der Heiligkeit des dargestellten Myste-
riums teilnehmen, daB sie ein Gnaden vermittelndes Sakramentale
seien, fiir ein Charakteristikum der bilderfreundlichen griechischen
Lehre (S. 20 ff.).
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und bekannt, nicht aber nachgebildet werden; was g@Uoe (auf
Lnatiirliche Weise”, gleichsam durch Gottes Schopferkraft) 2%)
moglich sei, sei damit nicht zugleich auch 6écer (durch ,,Setzung”,
durch kiinstliche Nachahmung von seiten des Menschen) annehm-
bar®?). Es sei gottlos, das Gottliche umschreiben zu wollen 22),
und ebenso verstolle es gegen den Glauben, die odpz, die fleisch-
liche Natur Christi, getrennt zur Darstellung zu bringen. Den
Bilderfreunden bliebe nur die Wahl zwischen den Ketzereien der
Monophysiten, indem néimlich bei der Darstellung des ganzen
Christus die gottliche und die menschliche Natur zu einer ver-
mengt werden miiflten, oder der Nestorianer, eben dann, wenn
behauptet werde, das Bild Christi zeige ihn bloB von seiner
menschlichen Seite 2%),

Diese Einwdnde werden erst im zweiten Haupt-Abschnitt des
Kampfs um die Bilder, besonders durch Theodor von Studion,
wirklich entkriftet.

In bewundernswerter Klarheit hat dieser seinen leitenden Ge-
danken so gestaltet, daB die wesentlichste Behauptung der Tko-
noklasten, das gottliche Geheimnis kénne nicht umsdhrieben wer-
den, gehe bei der Nachbildung verloren, erschiittert wurde. Tm-
mer wieder, in stets neuer Form, setzt er seine Argumente an
dieser Stelle ein: so enthalt der IT1. Antirrheticus mindestens zur

21) ,®boer* ist hier in einem allgemeineren Sinn gebraucht, nicht
ausdriicklich mit Bezug auf die Natur Christi, wie in dem oben
(S.41) behandelten Zusammenhang; ..natiirlich® bedeutet hier ,ur-
spriinglich®, damit zugleich ,gottlich”, dhnlich wie z. B. im Begriff
des mittelalterlichen Jus naturale.

22) Diesen sehr wesentlichen Einwand kennen wir aus der Ent-
gegnung des Theodor von Studion, Antirrh. TI1. cap. 3, 11 und
cap. 4, 2 (a. a. O, S.425 A und 428 D ff)), vgl. auch gleich unten S.9.
Aber auch Johannes Damascenus wendet in einer seiner Bil-
derreden (De imag. or. IIL, 18 [a. a. O. Bd. 94, S. 1337 C]) den Gegen-
satz zwischen xatd @lowv und rxora 8oy kal uiunow an, der damals offen-
bar noch nicht durch die Bilderfeinde aufgegriffen war,

23) Die Unméglichkeit der Umschreibung (mepiypapn) kann gerade-
zu als das Hauptargument der Ikonoklasten bezeichnet werden. Dar-
um ist es in den Vgerken des Theodor von Studion und des Patriar-

chen Nicephorus immer wieder erértert worden; vgl. unten S.9f.

24) Vgl. Schwarzlose a. a. O, S. 92ff, wo die Bestimmungen
der lkonoklasten-Synode von 754 zitiert sind. Gegen den Vorwurf
des Nestorianismus wendet sich Theodor von Studion in seiner
Schrift Problemata ad Iconomach., 13 (Migne, Patr. gr. Bd. 99, S. 484 e



Ladner, Der Pilderstreit und die Kunst-Lehren 9

Hilfte Erwigungen iiber die Moglichkeit der mepiypagi. Theodor
verwendet dabei in stirkerem MaBe und in konsequenterer
Weise als seine Vorginger den neuplatonischen und pseudo-dio-
nysischen Gedanken der Stufenfolge vom UnfaBbar-Gittlichen,
von der hichsten Idee bis zu deren fernster Ausstrahlung in den
sinnlichen Dingen.

Freilich hatte auch schon Johannes Damascenus in seinen
groBen Bilderreden den Bau der Welt als eine ununterbrochene
Reihe von Bildern gedeutet?®): an der Spitze steht Christus
selbst als Ab-Bild Gottes, es folgen die mpoopiouoi®®), das sind
die in Gott ruhenden Vor-Bilder der wirklichen Dinge, dann die
Menschen als Eben-Bilder Gottes, ferner die heilige Schrift sowie
bedeutungsvolle Gegenstande aus dem Alten Testament (die
Bundeslade, die eherne Schlange u. a. m.), die in typologischer
Weise als Vor-Bilder fiir die Zeit des Neuen Bundes gelten, und
schlieBflich an letzter Stelle die Bilder der Maler. Aber gerade der
weite Zwischenraum, der so zwischen der eikdv @uownd, dem
natiirlichen™ Abbild Gottes in Christus **), und den Bildern der
Kunst entstand, bedeutete einen Angriffspunkt fiir die Bilder-
feinde und erlaubte ihnen — im Zusammenhang mit der von
ihnen behaupteten Unmoglichkeit der meprypagn Christi — alles,
was durch ,natiirliche”, gisttliche Schopfung (pioe) entstanden
ist, gegen die durch willkiirliche ,,Setzung™ der Menschen (8écel)
erzeugten Bilder auszuspielen (siehe oben S. 8).

Diese Klippe nun hat Theodor von Studion iiberwunden, in-
dem er ganz im Sinn der Neuplatoniker, nach deren Lehre die
hohere Stufe die niedere hervorbringen m u B und die niedere in
der hoheren schon enthalten und gegeben ist, das Bild mit N o t-
wendigkeit aus dem Prototyp entstehen laBt. Es ist also
nach ihm nicht blof} unwahr, daB3 das Gétiliche nicht abgebildet
werden kann, es verlangt sogar seiner Natur nach nach Abbil-

25) De imag. or. I, 9—13 (a. a. O. S. 1240 C—1244 A) und De imag.

or. III,, 18—23 (a. a. O., S. 1337 c—1344 A). Vgl. auch Ostrogorsky
a a. 0, S. 441

26) Ubernommen von Pseudo-Dionysius Areopagita, auf den sich
Johannes Damascenus auch ausdriicklich bezieht (De imag.
or. I, 10 [a. a. O, S. 1240D], De imag. or. III., 19 [a. a. O,, S. 1340 C]).

27) Vgl. a. a. O., S. 1340 A.
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dung. Denn der Prototyp schlieft das Bild virtuell (duvaper)
von vornherein in sich: so wie zum Siegelstempel der Siegel-
abdruck, so wie zu jedem Korper sein Schatten, so gehort das
Bild zu seinem Ur-Bild 25).

Folgerichtig begegnet Theodor von Studion auch dem Vorwurf
der Tkonoklasten, es ligen bei der Malerei eine lange Zeitspanne
und. die Unzulanglichkeit des menschlichen Kiinstlers zwischen
Prototyp und Bild, durch den Hinweis auf die unzerstorbare
Verbundenheit zwischen beiden 2°). Am wichtigsten ist in diesem
Zusammenhang aber ein Passus in Theodors ITI. Antirrheticus *°),
wo es heifit: To kat’ eikdéva Oeod koi dpofwoy memorfiodu TOV &v-
Bpwmov delkvuot Belov T1 Xpfiua DTapXeV TO TS elkovoupyiog €1dog.
Also die Tatsache, daB} der Mensch nach dem Ebenbild und der
Ahnlichkeit Gottes geschaffen ist, bezeugt, daff auch in einem
gemalten Bild etwas Gottliches liegen kann. Damit ist ganz
deutlich die Schopferkraft Gottes mit jener Schopferkraft, aus
der Werke der Kunst entstehen, in Parallele gesetzt. Der Ge-
danke, daf} in einem Kunstwerk ein Schopfungsakt und etwas

98) Vgl. fiir diese Auffassung besonders Antirrh. IIL, cap. 4, 2
(a. a. O, S. 429 A): El movti obuatt GueploTwg wapeweTor 1) oiketo ok16 kol
otk &v Tic elmor cwepovidv dokiov olua, AN Eomwv delv év pév Tl odpatt
Thv okldv émopévny, év dé ThH okig TO olduo wponyoluevov: oliTwg oUk 8v
Tic elmol XploTov GvelkdvioTov, eimep oluo €v auTd KEXAPOKTNPLOMEY, GAN
2oty idelv KkdvTaDfa év pév Xpuotd thv éoutod elkéva Vpeotloav, év dE
™ eikdvi XpioTod Opwpevov g mpwrétumov. 'Ex b€ Tod dugw dua €ival
dedewrar, nvike Xprotog Mra, xal uetevijvextar el fivrmiva oy BAny dmo-
oppoyicBelom, Ferner ist die Stelle Antirrh. 1IL, cap. 4, 9 wichtig (a. a.
0., S.432 D): "AMo cpparic kal étepov dmdpayue év TH oPPOTIdL Ovxk dv
be ein oppayic évepyhs un droTumoupevn Ev Tivi Ghn. OvUkolv
kol Xpiotée, €l w) év T TexvnTh eikévi qoveln, depyoc kal &vepyn-
Téc é0T1 KaTd ToUTO. Zu vergleichen auch ebenda cap. 4,10 (a. a. O.
443 A): To yap wf wpoPfvon elg Uhng dmooppdyioue kai TO eivon adTov
avBpwméuoppov dvorpel. Ahnliche Gledankenginge setzen sich noch a. a.
0., S. 433 B fort. — Vgl. fiir die notwendige Beziehung zwischen Bild und
:groisotyp auch Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte* Bd. 2,

. 489 £,

29) Theodor von Studion selbst 1aBt in Antirrh. IIL cap. 4, 2
(a. a. O, S.428 D—429 A) einen Bildergegner sagen: ... ol yap duod
T¢ Xprotoc dedn kol 1 ey adTod doypageion pernvexdn. Oikodv émel
Tobra ovy dua, oUdé f mpooklynoic uia dieipyovrds TvOS Xpovouy, ap’ ol
peta Xpotov | etkdv maprx6n (alias mapnvéxbn) und antwortet ihm mit
den oben in Anm.?28 an erster Stelle wiedergegebenen Sitzen. Vgl
auch die unten S.22 Anm. 70 angefiihrte Stelle iiber kiinstlerisch
weniger vollkommene Bilder.

30) Cap. 2,5 (a. a. O., S. 420 A).
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,Uberirdisches” enthalten sei, der erst in der Spitzeit der Antike
allmihlich bestimmtere Formen annahm und der gerade der
christlichen Welt-Anschauung in gewisser Hinsicht addquat war,
konnte freilich bei den Byzantinern und auch im Abendland vor
dem ausgehenden Mittelalter — also ehe mit dem Beginn der
Renaissance das schoplerische Einzelindividuum, der Kiinstler,
aus seiner Anonymitit hervortrat — nicht zur vollen Entfaltung
gelangen 34).

Auch in der byzantinischen Bilder-Lehre ist von den Kiinst-
lern selbst, soweit sie Menschen sind, noch wenig die Rede: es
besteht im Gegenteil das Bestreben, den géttlichen Ursprung der
Bilder auch dadurch zu beweisen, daB man sie als Werk des
Maler-Evangelisten Lukas oder als dxeiporomroi, d. h. als nicht
von irdischen Hinden gemalt, erklirt oder doch von solchen Vor-
bildern ableitet *%).

Sehr charakteristisch ist, da} man sich die wunderbare Ent-
stehung der dyeipomomroi meistens durch Abdruck des Gesichts
in einem Tuch vorstellt — die bekanntesten Beispiele hiefiir sind
das SchweiBtuch der hl. Veronika®*) und das angeblich von
Christus selbst an Konig Abgar von Edessa gesandte Bild ).

31) Fiir die Entwicklung dieses Gedankens von seinen Anfingen
bei Plato, iiber Plotin, die Stoa, Augustin und die Scholastik, bis zu
Dante und weiter vegl. E. Panofsky, .Idea”, ein Beitrag zur Be-
griffsgeschichte der ilteren Kunsttheorie, sowie — fiir die erste Phase
— auch E. Cassirer, Eidos und Eidolon, das Problem des Schonen
und der Kunst in Platons Dial%gen (Vortrige der Bibliothek War-
burg 192223, 1. Teil, S.1ff.). Wihrend Plato die Kunst im grofen
ganzen noch sehr gering einschiitzte, weil sie nur Nachahmung der
Natur (uiunoi) sei — ein Gesichtspunkt, der spiter bei den lkono-
klasten wiederaufleben sollte (s. oben S. 8) — hat Plotin dadurdh,
daB er die platonischen Ideen gleichsam aktivierte und die ganze
sinnliche Welt aus der hochsten Idee, dem &v, hervorgehen lieB, auch
den (ideellen und realen) Bereich der Kunst in sein Recht eingesetzt.
Fiir den christlichen Osten im besonderen gilt, dafl, sobald Neuplato-
nismus und Christentum so weit verschmolzen wurden, dal an die
Stelle und neben das & und die Ideen der Logos-Christus und halb-
gottliche Michte, Engel und Heilige traten — (so bei Pseudo-Diony-
sius Areopagita) — die Bilder zu ihren Prototypen in ein &dhnliches,
notwendiges Emanations-Verhélinis treten konnten, wie dort die Ein-
zeldinge zu den Ideen (vgl. auch Harnack, Lehrbuch der Dogmen-
geschichte* Bd, 2, S. 489; Ostrogorsky a. a. O, S. 44).

32) Vgl. E. v. Dobschiitz Christushilder S, 28 und 57 ff.

33) Dobschiitz a. a. O., S. 197 ff.

34) Dobschiitz a. a. O., S. 102 ff.
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Die Verwandtschaft mit der Lehre von der Emanation aus der
hochsten Idee bei den Neuplatonikern und mit dem Glauben
der Bilderfreunde an die éktimwoig, das ékoppdyiona der Proto-
typen in den Bildern ist hier offensichtlich,

Bei der Vervielfaltigung der dyeipomomtoi wie der sonstigen
von altersher feststehenden Vorbilder ist der menschliche Kiinst-
ler nicht mehr als ein Medium des Gottlichen. Dementsprechend
kennt das beriihmte Malerbuch vom Berge Athos, das freilich in
seiner heutigen Gestalt einer spiteren Zeit entstammt, eine reli-
giose Kiinstlerweihe.

Wir kiénnen hiemit die Betrachtung der Bilder-Lehre der
bvzantinischen Bilderfreunde abschlieBen. Wie die Tatsache,
dal in Christus Gott Mensch geworden ist, ihre Voraussetzung
bildet, so sind fiir die Beweisfithrung wesentliche Begriffe der
christlichen Dogmatik verwendet. Theodor von Studion hat die
endgiiltige Formulierung gefunden, wenn er betont, daB die
Gleichheit nach der gittlichen Substanz nur den drei Personen
in der Trinitit zukomme, wihrend auf dem Weg der Kreatur
zuriick zu Gott, auf dem auch die Bilder liegen, nur eine hypo-
statische, personale Einheit mit dem Gottlichen, wie sie in Chri-
stus, dem Begriinder des Heilswerks verkorpert ist, moglich
gop o)

Die im Bilderstreit ausgebildete byzantinische Bilder-Doktrin
hat das Abendland gezwungen, in diesen Fragen ebenfalls Stel-
lung zu nehmen. Das geschah zunichst so, dafl Papst Hadrian [.
die bilderfreundliche nicinische Synode von 787 anerkannte,
wihrend Karl der GroBle sie ablehnte®). Die Anschauungen
Karls des GroBlen und seiner frinkischen Theologen haben

35) Vgl. dafiir die bereits zitierte Epistel des Theodor von St u-
dion an den Abt Plato iiber den Bilderdienst (a. a. O., S. 500—505),
in welcher die wichtigsten Sitze Theodors am pridgnantesten zusam-
mengefalBt sind, besonders a. a. O, S. 501 B—504 B: ‘H 8¢ d\ndfc tiv
Xpronwaviy  wioTig, xabwe mwpoeipntar, g uwlav émi Thg dylag Tpuddoc T
Kowwvig Thg BedmTog OpoloYEL Wpookivnoly, ofTw kol ém Thc eikdvoc
Xpotod plav kal vy adtv Tpookivnoy duoloyel KaTd THv TOUTOTHTO THC
vmooTdoews Tol XpioTod.

36) Zur Bilderfrage im Karolingerreich vgl. die Hallenser theolo-
gische Diss. dieses Titels von W. Delius (Halle 1928).
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schlieflich in den Libri Carolini®) ihren endgiiltigen Nieder-
schlag gefunden (seit ca. 790) *%). Diese und der sog. Bilderbrief
Hadrians an Karl (ca. 790—91), in dem er sich gegen dessen Ver-
langen, die Synode wegen der Bilderfrage zu verdammen, zur
Wehr setzt ®), sind also unsere wichtigsten Quellen fiir die da-
malige Anschauung von der Kunst nordlich und siidlich der
Alpen. Unter Ludwig dem Frommen wurde dann die Bilder-
frage abermals aufgenommen und mehrfach behandelt. Die Tko-
noklasten-Synode vom Jahre 815 in Konstantinopel gab Anlal
zur Abhaltung einer Synode in Paris im Jahre 825. Kann man
audh nicht von einem frankischen Bilderstreit im Sinn des byzan-
tinischen reden, so standen einander doch auch im Frankenreich
die verschiedensten Meinungen und Forderungen gegeniiber. So
war der aus Spanien stammende Bischof Claudius von Turin ein
ausgesprochener Vertreter des Tkonoklasmus, withrend etwa der
Abt Hatto (Bonosus) von Fulda, wie wir aus einem an ihn ge-
richteten Gedicht des Hrabanus Maurus *°) entnehmen koénnen,
ein ecifriger Freund der Bilder gewesen sein mufi. Aber das
waren doch nur Einzelerscheinungen. Als maBgebend erhielt sich
auch nach dem Tod Karls des GroBlen jene zuerst in den Libri
Carolini niedergelegte Auffassung, die einer mittleren Linie folgt
und nadh der Bilder zugelassen, aber nicht verehrt werden sollen.
Mit dieser Auffassung haben wir uns mithin weiter zu befas-
sen ), — Von den auf Hadrian folgenden Pépsten hat sich Niko-

57) MG. Concilia 2. Supplementum.

58) Vgl. W. v. d. Steinen, Entstehungsgeschichte der Libri Caro-
lini (Quellen u. Forschungen aus ital. Arch. u. Bibl. Bd. 24, S. 1 ff.).

39) MG. Epp. 5, S. 5 ff.

40) Hrabani Mauri Carmina (MG. Poet, 2, S. 196 n° 38).

41) DaB die Libri Carolini nicht nur die griechische Matpeia (anch
mpookvnoic Aetpeutikn), sondern auch die geringere Tpooklvnolg
(auch wpookiwnaoig TnTikn), ja jede Art von Verehrung ablehnen
und daf es unzutreffend ist, diese Einstellung auf einen angeblichen
Ubersetzungsfehler in der von Hadrian 1. veranlaBten lateinischen
Version der nicinischen Konzilsakten zuriickzufiihren, hat W. v. d.
Steinen festgestellt (Entstehungsgeschichte der Libri Carolini a. a.
0., 8.591.; Karl der Grofie und die Libri Carolini [Neues Archiv Bd. 49,
S.261 f.]). Uberhaupt &dndert die Verschiedenheit der bei den franki-
schen Theologen und auch bei den Pipsten angewandten Termini
nichts an der Tatsache, daR diese der Bilder-Verehrung — (sei sie
jetzt adoratio, veneratio, salutatio etc.) — freundlich, jene feindlich
gegeniiberstanden; wir sprechen daher stets einfach von ,,Verehrung®.
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laus I. nochmals zu den Bildern geduBert #%); er verharrt auf dem
von jenem in Ubereinstimmung mit den Griechen eingenomme-
nen Standpunkt, daB den Bildern Verehrung gebiihre, —

Eine so lebhafte theoretische Erorterung der Beziehungen zwi-
schen Religion und Kunst wie bei den griechischen Theologen
hat im Abendland wihrend des ganzen Mittelalters iiberhaupt
nicht stattgefunden, geschweige denn, daB jene Fragen eine so
gewaltige politische Auswirkung gehabt hitten wie im byzanti-
nischen Reich. Dafiir haben hier die Kunst-lLehren eine lang-
same stetige Weiterentwicklung erfahren, wihrend in Byzanz
seit Theodor von Studion die Theorie im wesentlichen unver-
andert blieb.

Unter den Vorziigen, welche schon in der frithchristlichen Zeit
den Kunstwerken zuerkannt wurden, stand an erster Stelle die
in ihnen liegende Moglichkeit erbauender, belehrender Wirkung,
Dieser Wert trat im christlichen Osten neben der zentralen Be-
deutung der Identitits-Spekulation, die aus dem Streben nach
sinnlich faBlbarer Gegenwart des Gottlichen erwachsen war, be-
sonders seit dem Bilderstreit stark zuriick, mochte man auch noch
weiter zur Argumentation auf ihn zuriickgreifen. Im Abendland
hingegen hat diese Auffassung unter Gregordem GrofBien
ihre klassische Ausprigung erfahren — am eindringlichsten wohl
in dem Satz: nam quod legentibus scriptura, hoc idiotibus prae-
stal pictura cernentibus*®) — und blieb von da an das ganze
Mittelalter hindurch, wenn auch mit Abwandlungen, die herr-
schende. Dabei wurde sie bald mehr im budhstiblichen, ,,prakti-
schen”, bald mehr in einem iibertragenen Sinn fortgebildet.

Zur Zeit des Bilderstreits nun wird in den Libri Carolini
und in der Mehrzahl der iibrigen friankischen Quellen der auch
bei Gregor dem Grollen angedeutete, bloB stellvertre-

42) Tn seinem Brief an den byzantinischen Kaiser Michael III. iiber
den Photianischen Streit (MG. Epp. 6, S. 436 ff.).

43) Gregorii . Reg. XI, 10 (MG. Epp. 2, S.270);vgl. auch Reg. IX,
208 (a. a. O, S.195). Diese Stellen richten sich gegen bilderstiirme-
rische Neigungen des Bischofs Serenus von Marseille und wurden in
Hadrians ,,Bilderbrief” und im Libellus synodalis Parisiensis von 825
((:MG.I Epp. 6, S. 480 ff.) mehrfach beniitzt, die erste auch in den Libri

arolini.
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tende Charakter der Bilder besonders hervorgehoben: sie
werden nur als ein Hinweis auf die in ihnen verbildlichten heili-
gen Personen und Ereignisse betrachtet, nur als ein schwacher
firsatz, dem vor allem im Vergleich zum Zeugnis durch die Schrift
nur ein schr untergeordneter Wert zukommt. :

So ist im dritten Buch der Libri Carolini zu lesen: Pictores
igitur rerum gestarum historias ad memoriam reducere
guodammodo valent, res autem, quae sensibus tantum-
modo percipiuntur et verbis proferuntur, non a pictoribus
sed ab scriptoribus comprehendi et aliorum
relatibusdemonsirarivalent®). Oder in einem der
vorhergehenden Kapitel heiBt es: Nam dum nos nihil in ima-
ginibus spernamus praeter adorationem, quippe qui in basilicis
sanctorum imagines non ad adorandum, sed ad m e-
moriamrerum gestarum ef venustatem parietum habere
permittimus . .. *%).

Viel scharfer urteilt Hrabanus Maurus in dem schon er-
withnten Gedicht an Hatto von Mainz:

Nam scriptura pia norma est perfecta salutis:

Illa (sc. pictura) oculis tantum pauca solamina praestat *°).

Immerhin erhellt aus den zitierten Stellen der Libri Carolini,
daf} diese die Bilder zur Erinnerung und als Schmuck gelten lie-
Ben, solange ihnen keine Anbetung dargebracht wurde und sie
nicht als notwendige Bedingung fiir den wahren Glauben ange-
sehen wurden. Im selben Sinn dufern sich (mit Ausnahme des
Claudius von Turin) auch die Schriftsteller der ludovizianischen
Ara*”) und insbesondere die Denkschrift des Pariser Kon-

zils von 825 %8).

44) Libri Carolini IIl. 23 (MG. Concilia 2. Suppl., S. 153).

45) FEbenda III. 16 (a. a. O., S. 138).

46) ‘A. a. O, S. 196 n° 38. — Uber die karolingische Auffassung der
Bilder als eines ,geringen Notersatzes® vgl. J. v. Schlosser, Die
Kunstliteratur, S. 63f. Die obigen Stellen sind in v, Schlossers
Schriftquellen zur Geschichte der karolingischen Kunst, S. 307 ff. ab-
gedruckt,

47) Bilderfeindlichen Bestrebungen verhiltnismidBig am niéchsten
steht Agobard von Lyon (} 840), wie schon der Titel einer seiner
Schriften beweist: Liber contra eorum superstitionem, qui picturis
et imaginibus  sanctorwm adorationis obsequivm  deferendum  pulant
(Migne, Patr. lat. Bd. 104, S. 199ff.). Aber auch er schreibt in eben diesem
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Alles in allem bezeugen aber die frinkischen Quellen, vor
allem durch die ablehnende oder wenigstens gleichgiiltige Hal-
tung gegeniiber der Verehrung, im Vergleich zu Byzanz eine ge-
ringe Einschatzung der Bilder. Besonders deutlich zeigt sich das,
wenn man den Bilderbrief Hadrians I. neben die Libri Caro-
lini hilt, wihrend zur Zeit Ludwigs des Frommen und der
spiateren Karolinger die Gegensiitze an Schroffheit verlieren.

Hadrian liegt gerade das Recht der Bilder auf die ihnen ge-
biihrende Ehre am meisten am Herzen *°); er ist soweit mit den
griechischen Orthodoxen vollig einig. Wir werden darin wohl
eine Aullerung des italienischen Volkscharakters erblicken diir-
fen, der ebenfalls stirker auf das Sinnliche gerichtet ist. Unter
der Einwirkung des Papsttums ist nach und nach die Verehrung
der Bilder im abendlindischen Katholizismus allgemein gewor-
den *°), im Norden aber niemals so sehr wie in Ttalien, wo die
Bilder mit der Volksfrommigkeit aufs engste verbunden waren,
wo Thomas von Aquino dem Bilde Christi sogar die adoratio
latriae zusprechen konnte ).

Im iibrigen arbeitet der Brief Hadrians I. so sehr mit dem
Traditionsbeweis, ist so arm an selbstindigen Gedanken, daB
wir fast nur ex silentio Schliisse zichen kénnen, nimlich aus der

Werke in vermittelnder Absicht: Habuerunt namque et antiqui sanc-
torum imagines vel pictas vel sculptas, sed causa histoviae ad recordan-
dum, mon ad colendum (ebenda cap. 32 [a. a. O,, S.225B]). Walah-
frid Strabo (f 849) schlieBlich Ienkt dann, dhnlich wie auch schon
die beiden Gegner des Claudius von Turin, Dungal und Jonas von
Orleans, wieder in die Bahnen Gregors des Groflen ein, indem er mit
der erzieherischen Wirkung der Bi%der argumentiert, warnt aber zu-
gleich noch einmal mit aller Schiirfe vor ihrer Uberschitzung: nec
cullw émmoderato fidei samitas vulneretur et corporalibus rebus
honor mimie impensus argualt nos minus spiritualia
conltemplari (De ecclesiasticarum rerum exordiis et incrementis . .
8 [Migne, Patr. lat. Bd. 114, S.930 B]. Vgl. auch ebenda S. 928 B und
930 A).

48) Der schon genannte Libellus synodalis Parisiensis (MG. Epp. 6,
5.480ff.) ; vgl. besonders a. a. O., S. 499, Zeile 15—21.

49) Das kommt in dem letzten abschlicBenden Teil seines Briefs
besonders gut zum Ausdruck (MG. Epp. 5,.8.55 1.).

50) Vegl. die zusammenfassenden Bestimmungen des Trienter Kon-
zils (Sess. XXV) bei Wetzer und Welte, Kirchenlexikon, Art. Bil-
derverehrung.

51) Thomas von Aquino, Summa theol. 3, 25, 5 (ed. Leonina
Bd. 11, S. 278 f, [zitiert nach W. v.d.Steinen, Karl der GroBe und die
Libri Carolini a. a. O. S.261 Anm.3]).
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volligen Ubergehung der Hauptpunkte der griechischen Lehre,
trotz aller grundsitzlichen Anerkennung des griechischen Stand-
punktes. Die einzige Stelle, an der der Papst tatsichlich in die
Nihe der byzantinischen Spekulation gerit, 1alt zwar ein Ver-
stindnis fiir den Vorteil, der in der sinnlichen Anschaulichkeit
der Bilder liegt, erkennen, geht aber auf das, was den Byzantinern
am wichtigsten war, auf die enge Verkniipfung der Bilder-Dok-
trin mit der Inkarnation, in keiner Weise ein. Anschliefend an
Actio VI des zweiten Nicinums und an die entsprechende frin-
kische Gegenthese schreibt Hadrian ndmlich, daB in den Bildern
die speciosa forma domini et salpatoris nostri lesu Christi s e-
cundum carnem sanctaeque eius genetricis el sanctorum
erscheine **). Wir erinnern uns, dalB dies schon fiir Johannes Da-
mascenus die selbstverstindliche Pramisse war, auf der sich die
ganze weitere Spekulation aufbaute und von wo aus vor allem
die Briicke zum Inkarnations-Dogma geschlagen werden
konnte®¥). In dem bei Hadrian gegebenen Zusammenhang *)
hingegen bedeutet jemer Satz wirklich nicht mehr, als daB in
der Anschauung eines Bildes Christi, der Mutter Gottes und der
Heiligen deren ,,schone leibliche Gestalt” erblickt werde. Da- -
durch wird aber andererseits doch wieder der Gegensatz zur
Auffassung der Libri Carolini, wie der frinkischen Theologen
iiberhaupt, deutlich, indem gerade die Anschaulichkeit
der Bilder hervorgehoben wird, welche Wort und Schrift, die bei
den Franken viel hoher gepriesen werden %°), nicht besitzen.
" Wenn wir nun noch einen Blick auf die Entwicklung im
Abendland in den auf den Bilderstreit folgenden Jahrhunderten
des Mittelalters werfen, so werden wir finden, da8 auch weiter-
hin fir die Beurteilung der Bilder in Italien eher ihre un-
mittelbare Anschaulichkeit, im nordlichen
Abendland mehr ihre stellvertretende — erziehe-

52) MG.Epp. 5, S.24.

53) Vel. S. 4 Anm. 7.

54) Der Papst erkléirt dort, daB die biblische Stelle Cant. 2, 14:
Ostende mihi faciem tuam et auditam fac mihi vocem tuam, quoniam vox
tua suavis est el facies tua speciosa von der niciinischen Synode mit Recht
zur Verteidigung der Bilder verwendet wurde.

55) Vgl. oben S. 15.

Zischr. f. K.-G. L, 3.F. 1 %
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rische und gleichnishafte — Wirksamkeit aus-
schlaggebend war. FEine scharfe Abgrenzung in dieser Hin-
sicht ist freilich nicht moglich, da mit der zunehmenden Macht
und Einheit der romischen Kirche auch die Einheitlichkeit der
gesamten abendlindischen Theologie stindig im Wachsen war.
Uberdies sind fiir Italien nur wenig Quellen erhalten.

Der schon erwihnte Brief Nikolaus' I. an Michael III. von
Byzanz vom Jahre 860 hilt die Anschauungen Hadrians I. fest,
ist aber von der seitdem — besonders durch Theodor von Studion
. — vollzogenen Fortbildung der griechischen Bilder-Lehre nicht
ganz unberiihrt geblieben, steht dieser iiberhaupt mit groferem
Verstindnis gegeniiber. So wird fiir die Verehrungswiirdigkeit
der Bilder, freilich fast nebenbei, auch die Inkarnation ins Tref-
fen gefiihrt, so wird fiir die Beziehung zwischen Bild und Ur-
Bild eine Formulierung angewandt, die entfernt an die griechi-
sche anklingt 3%). Das fiihrt jedoch nicht dazu, in das Bild selbst
etwas Gottliches hineinzuverlegen, wie dies Theodor von Stu-
dion mit Hilfe des Hypostasen-Vergleichs und der neuplatoni-
schen Philosophie getan hat®). Aber die lebendig-anschauliche
Wirkung, die Unmittelbarkeit der Bilder wird vor Augen ge-
fiihrt, wenn es heiBt: Quid Christiano verissimo nocet, si, quod
amat et diligit, non ad adorandum deificet, sed ad tremen-
dum terribiliter in parietevel ligno depingit?
(aEas G '

Da Sicardus von Cremona in einen anderen Zusammenhang
gehort (siche gleich unten), sei als abschlieBender Zeuge fiir die
Kunst-Auffassung der italienischen Theologen des hohen Mittel-
alters nur noch Thomas von A quino angefithrt. Nach ihm
dienen die Bilder in der Kirche einem dreifachen Zweck: 1. Ad

56) MG. Epp. 6, S. 437: Certe si Deus, qui est invisibilis el incorporeus, non
per propriam substantiam deitatis, sed per subiectam creaturam mortalivm
apparwit oculis . . .. quare animae sanctorum, quae manentes in_corpore
wultus unsuscuwiusque habuisse noscuntur secundum dispositionem Dei ipsi
placentia operatas esse, non venereniur a nobis magno honore? Und ebenda
438 : Quid fidei mostrae contradicit, quod ... etus figuram, quod “verbum caro
factum est et habilavil in nobis’ , animae nostrae affectando desiderant, cuius
imago nominis titulum retentat .. .? Der gesperrte Satz be-
riihrt, die Beziehung zwischen Bild und Prototyp.

57) Vgl. S.5 Anm. 16 und S. 10f.
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instructionem rudium, qui eis quasi quibusdam libris edocentur.
2. Ut incarnationis mysterium et sanctorum exempla magis in
memoria essent, dum quotidie oculisrepraesentan-
tur. 3. Ad excitandum devotionis affectum, qui ex visis
efficacius incitatur quam ex auditis®). Neben
dem alten gregorianischen Gedanken von der ,.Bibel der geistig
Armen®” bildet die Hoherwertung des Anschaulichen vor dem
Horbaren den wesentlichen Inhalt der ganzen Begriindung.

Im nérdlichen Abendland hingegen behilt, wie schon erwihnt,
das Bild stets den Charakter eines bloBen Hinweises, erzieheri-
scher oder gleichnishafter Art. Im 12, und 13. Jahrhundert wird
nicht nur die endgiiltige Formel fiir die belehrende Wirkung der
Bilder gefunden — laicorum litteratura ®°) —, sondern sie werden
durch die grofien liturgischen Mystiker auch in die neue symbo-
lische Auslegung des ganzen Kirchengebidudes miteinbezogen, die
— vielleicht in einem gewissen inneren und dufleren Zusammen-
hang mit dem gotischen Stil und den Bauhiitten — nach und nach
iiber das ganze Abendland verbreitet wurde. So werden etwa in
der Gemma animae des Honorius Augustodunensis
(der wohl deutschen oder franzisischen Ursprungs war) %), die

58) Thomas von Aquino, Kommentar zu den Sentenzen des
I;etriﬁ Li)mbardus, Lib. 3., dist. 9., qu. 1., art.2 (ed. Romae 1570. Bd. 7,
. 3

59) Die in Betracht kommenden Stellen sind am besten zusammen-
gestellt bei L. Gougaud in seinem Artikel Muta Praedicatio in der
Revue Bénédictine Bd. 42, S. 168 ff. Honorius Augustodunensis
(titig in der ersten Hilfte des 12. Jahrhunderts,) iiber den sogleich
noch einiges zu bemerken ist, begriindet die Malerei in folgender
Weise: Ob lres autem causas fit pictura: priws quia est latcorum
litteratura, secundo ut domus tali decore ornetur, tertio ut priorum vila
in memoriam revocetur (Gemma animae I, 132, Migne, Patr. lat. Bd. 172,
S.586 C). Hs folgen Sicardus, Bischof von Cremona (+1215)und Duran-
dus, Bischof von Mende in der Normandie (1 1296), auf die wir eben-
falls gleich unten zuriickkommen werden; vorliufie die folgenden Zitate
(mach Gougaud, a.a. O0.): Sicardus, Mitrale I. 12 (Migne, Patr. lat.
Bd. 218, S. 40): Decorantur ecclesiae caelaturis, picturis et tornatilibus serip-
turis . . . Fiwnt autem huiwsmods, ut non solum sint ornatus ecclesiarum, sed etiam
litterae laicorum. Durandus, Rationale 1. 3 (ed. Lugd. 1592, p 23):
Picturae et ornamenta in ecclesia sunt laicorum lectiones et scrip-
turae Aufierdem (vgl. Gougand a.a. 0.) Albertus Magnus (1 1280),
Sermones de tempore, de eucharistia, de sanctis (ed. Toulouse 1883, p. 14):
.+ . quod videtur in picturis, quae sunt libri lateorum.

60) Uber seine Lebensumstinde ist fast nichts bekannt.
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Fenster als doctores gedeutet, weil sie die Kirche erleuchten %),
die Sdulen und Balken als Bischéfe und weltliche Fiirsten ®%), die
Dachziegel, durch welche die Schiden des Wetters abgehalten wer-
den, als milites, welche die Kirche vor Heiden und Feinden be-
schiitzen %), Wurde also durch Honorius Augustodunensis und
durch seine Nachfolger Sicardus von Cremona und D u-
randus®) allen Teilen des Gotteshauses ein tieferer Sinn, als
Symbolen des durch Christus und die Kirche vollbrachten Er-
losungswerkes verlichen, so lag es ganz besonders nahe, die
Wirksamkeit der Bilder als laicorum litleratura in der gleichen
Weise auszuwerten, Honorius Augustodunensis nennt die Dek-
kengemilde (laquearia) exempla iustorum, quae ecclesiae reprae-
sentant ornamenium morum %), bei Durandus werden die Male-
reien und Skulpturen geradezu als Prediger bezeichnet: La-
quearia etiam sive caelalurae sunt praedicatores, qui eam ornant
vel roborant ®®). Am deutlichsten ist die gleichnishafte Ausdeu-
tung des bildnerischen Schmucks der Kirche aber bei Sicardus
von Cremona, der — obwohl Italiener — mit Honorius und Du-
randus eng zusammengehort. Im Mitrale heiBt es namlich: . .. per
caelaturas, quae et laquearia nominanfur, quae sunt ad decorem
domus, simpliciores Christi famulos intelligimus, qui non doc-
trina, sed ecclesiam solis virtutibus ornant...®). Das ist also
eine vollige Umkehrung des Gedankenganges, der in der Formel
laicorum liiteratura seinen vollendetsten Ausdruck gefunden
hatte: die Bilder selbst werden hier mit den simpliciores ver-

61) Honorius Augustodunensis, Gemma animae 1. 130
(Migne. Patr. lat. Bd. 172, S. 586 B).

62) Ebenda I. 131 (a. a. O. S. 59 B).

63) Ebenda.

64) Dies sind die drei groflen abendlédndischen Liturgiker des hohen
Mittelalters, die sich auch mit den Bildern befassen. Ihren Ausgangs-
punkt hat die liturgische Symbolik in der Deutung des MeBopfers (be-
sonders bei Rupert von Deutz [T 1135]). Vgl. auch F. X. Kraus, Ge-
schichte der christlichen Kunst Bd. II. 1, S. 361 ff. K r a u s weist auch auf
die Vorstufen in der Karolingerzeit hin: Amalar von Metz und Bruun
(Candidus) von Fulda.,

65) Gemma animae I. 132 (a. a. O., S.586 C).

66) Durandus, Rationale I. 1 (ed. Lugd. 1592, p. 14).

67) Sicardus, Mitrale I. 12 (Patr. lat. Bd. 243, S.44 A). Vgl. aber
daneben auch das Zitat, oben S. 19, Anm. 59, wo die Bilder einfach als
litterae laicorum bezeichnet werden.
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glichen, die der Kirche allein durch ihre Tugend stumm dienen.
Dieser Vergleich schlieBt aber zugleich auch eine fiir den Italiener
bezeichnende Hodhschiitzung der Bilder und eine Hervorhebung
ihres schmiickenden Charakters in sich. Dementsprechend wird
von Sicardus an einer anderen Stelle — (wie das dhnlich schon
in dem Brief Nikolaus’ I. der Fall war) ®*) — die unmittelbar reli-
giose Kraft anschaulicher Bilder vorgebracht (am Beispiel des
Jiingsten Gerichts und des Paradieses) ©). —

Wenn wir von dem Grenzfall des Sicardus von Cremona ab-
schen, so ist die Wesensverwandtschaft zwischen den karolingi-
schen und den hochmittelalterlichen Kunst-Lehren diesseits der
Alpen nicht zu verkennen. Nur ist die iiberwiegend negative
Einstellung der ersteren hier ins Positive umgewertet. Unver-
andert geblieben ist, daB die Bilder nicht durch sich selbst, son-
dern stellvertretend — als laicorum lilteratura oder als
Gleichnisse — etwas gelten: nicht die sinnliche Ansicht des Gott-
lichen wird gegenwirtig (wie in Byzanz und in anderer Weise
in Ttalien), sondern die geistige Seite seines Wesens soll in Er-
innerung gerufen werden.

Zum SchluB seien noch ein paar Worte iiber Zusammenhiinge
zwischen den hier untersuchten Kunst-Lehren und der tatsich-
lichen Kunst-Ubung in Byzanz und im Abendland hinzugefiigt.
Diese Zusammenhinge miissen nicht gerade ursiichlicher Natur
sein, am ehesten wird man an Ursprung aus einer gemeinsamen
Wurzel denken konnen. Im iibrigen waren wihrend des Mittel-
alters dogmatische Fragen wie alles Religiose im BewulBtsein des

68) Vgl. S. 18.

69) Mitrale I. 12 (a. a. O. S. 43 D): Quandoque in ecclesiis paradisus et
infernus depingitur, ut ille nos alliciat ad delectationem praemiorum, hic
vero deterreat a formidine tormentorum. Diese Stelle hat Durandus fast
wortlich im Rationale I. 8 (a. a. 0., S. 28) iibernommen. Auch sonst
schlieBt dieser sich vielfach an Sicardus an. Ausgehend von den be-
kannten Sidtzen Gregors des GroBlen hebt er iibrigens aunsdriicklich
die Anschaulichkeit der Bilder im Gegensatz zur Schrift hervor
(Rationale I. 8 [a. a. O., S. 24 unten]): ein deutlicher Beweis, dafi da-
mals die bisher bei den verschiedenen Nationen ausgebildeten Vorstel-
lungen von der Kunst im Begriff waren, Allgemeingut des Abend-
landes zu werden.
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ganzen Volkes, also auch der Kiinstler (die noch dazu meist
Geistliche waren und durch ihre geistlichen Auftraggeber genaue
Instruktionen erhielten), so lebendig, daB auch eine konkrete Fin-
wirkung der Theorie auf die Praxis wohl stattgefunden haben
kann. — Zunichst 1Bt sich eine Beziehung zwischen dem von den
Byzantinern behaupteten Identitits-Verhiltnis von Bild und Pro-
totyp und jener fiir die byzantinische Kunst charakteristischen
Wiederholung der einmal eingefiihrten Bild-Typen herstellen,
denen vielfach — (als dyeipomontoi) — unmittelbarer Ursprung
von den gottlichen und heiligen Prototypen zugeschrieben wurde.
Fin Bild besafl eben nur soweit religiosen Wert, als es die Er-
scheinung seines Ur-Bildes treu zu bewahren vermochte ™). Mit
diesem Streben nach moglichst unveridnderter Wiedergabe der
Ur-Bilder, die sinnlich faBbar gemadcht werden sollten, wird auch
die (im Vergleich zum Abendland) weitgehende Beibehaltung des
spatantiken Naturalismus in Verbindung zu bringen sein. Diesem
Naturalismus sind freilich grober realistische Elemente aus der
orientalischen Kunst beigemischt und er ist jener durch tiefe gei-
stige Verdnderungen hervorgerufecnen Umwertung unterworfen,
aus der auch die ..magische” Verkniipfung von Bild und Proto-
lyp entstanden ist*'). — Auch die zuerst in den Libri Carolini
klar ausgesprochene Auffassung, dafBl die Bilder nur Hinweise
auf das Uberirdische seien, finden wir in den Kunstwerken selbst
widergespiegelt. Am augenfalligsten in den Malereien der otto-
nischen und salischen Zeit, deutlicher als in den karolingischen
oder in denen aus dem 12. und 13. Jahrhundert. Man denke etwa
an Figuren in den Miniaturen der Reichenauer Schule, deren
gleichnishaft deutende Geberden, deren ausdrucksvoll weit ge-
offnete und seitwiirts gedrehte Augen tatsichlich iiber das Bild
hinaus zu weisen scheinen, auf etwas, was Jjenseits von allem Irdi-
schen liegt. Fiir die karolingische Kunst selbst, die auf die dar-

70) Vgl. Theodor von Studion, Antirrh. IIL., cap. 8, 5 (a.a. O,
5. 422 E): “O7u el xol uf dwuev igbérumoy elvan THv eikdva mpoc To TPWTO-
TUTOV €k dtexviag, oUd’ oliTwg &el T6 Gromov 6 Aéyoc. OU ydp N dworéher-
Tor TG éugepeiag, dAAA §j buoiwTol, | mpookbvnoig' iooTumolone
€v ToUTW Thg €lkdévog T mpwroTiTw Kol 00 dlo dvTwv TMYV TPOCKUVOU-
uévwy, BN’ évog kal ToD alTod kol ToD T elkdévi TpwroTiTOUL.

71) Vgl. oben S. 6 f. Anm. 20.
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stellungsfeindliche Volkerwanderungskunst folgt, war noch die
Wiedereroberung der natiirlichen Welt die néchste Aufgabe, so
daB jene betont geistige Haltung nicht so stark zum Ausdruck
kommen konnte, wie das in der gleichzeitigen Literatur — viel-
leicht gerade weil allzugroBer Darstellungsfreude ein Riegel vor-
geschoben werden sollte — schon der Fall war. Und spiter, ganz
deutlich seit der zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts, beginnt in
der abendlindischen Kunst schon eine neue Aufnahme natura-
listischer Elemente in den abstrakten Monumentalstil der friih-
und hochromanischen Kunst, welcher — in der strengen und
folgerichtigen Ausbildung, die er besonders in Deutschland er-
fuhr — der geistigen Seite des Christentums vielleicht am besten
entsprochen hatte. — Als letztes sei zur Illustration einer Ten-
denz, die in der italienischen Kunst und Kunst-Lehre schon des
Mittelalters gelegen hat, des Strebens nach unmittelbar-anschau-
licher, ja drastischer und dramatischer Wirkung der bildlichen
Darstellungen, nach Ausschopfung der im Bildgegenstand selbst
gegebenen Moglichkeiten, auf die beriihmten Legenden-Bilder vom
Fnde des 11. Jahrhunderts in der Unterkirche von S. Clemente
in Rom hingewiesen — mit ihrem Reichtum an Gestalten, mit
ihrer naiven Lebendigkeit und eindringlichen Klarheit ™). "

72) Weiteres iiber Beziehungen zwischen Kunst und Kunst-Lehre
des Mittelalters habe ich in einer Arbeit iiber die italienische Malerei
des 11. Jahrhunderts festzustellen versucht, die demnéchst im 5. Bd.

des d]ahrbuchs der Wiener kunsthistorischen Sammlungen erscheinen
wird,



Joachim-Studien [.

Die Kategorien der religiosen Gesdhichtsdeutung
Joachims.

Von Lic. Dr. Ernst Benz, Halle (Saale).

Vorbemerkung.

Die vorliegende Untersuchung will nicht eine Darstellung des
joachitischen Systems, sondern eine Untersuchung der geschichts-
logischen Kategorien geben, die nach Joachim das geschichtliche
Sein der Kirdhe bestimmen.

Vier Dinge haben mich dazu bewogen:

Die Untersuchung der Kategorien seines geschichtlichen Den-
kens verhindert eine das Geschichtsbild Joachims filschende
Systematisierung seiner Theologie, zeigt vielmehr die urspriing-
liche Vielgestaltigkeit und spekulative Lebendigkeit seines
Denkens. Sie ermoglicht es weiter, die inneren Zusammenhiinge
zwischen der joachitischen Geschichtsspekulation und der der
Franziskaner nachzuweisen, Sie ermoglicht es drittens, die wich-
tige Frage zu losen, wie weit Joachim als Revolutionir ge-
schichtsbildend gewirkt hat, und schlieBlich kann sie, da Joa-

Gebrauchte Abkiirzungen.

C = Concordia Veteris et Novi Testamenti, Venedig 1519 (Simon
’ de Luere).
E = Expositio in Apocalypsim, Venedig 1527 (Franciscus Bindonus

und Mapheus Pasinus).
(introd. E = introductorius in Apoc. in E).

P = Psalterium decem cordarum, Venedig 1527 (Franciscus Bin-
donus und Mapheus Pasinus).

T = Tractatus super quatuor evangelia ed. Ernesto Buonaiuti,
Rom 1931.

PA = Protokoll von Anagni, ed. von H. Denifle: Das Evangelium
aeternum und die Commission von Anagni, Archiv fiir Lite-
ratur- und Kirchengeschichte des Mittelalters Bd. 1, 1885, S. 49 {f.,
Text des Protokolls S. 99 ff.
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chim nichts Geringeres als die Enthiillung der in den Evangelien
verborgenen dhristlichen Geschichtsdeutung bringen will und
demgemaB alle seine geschichtslogischen Kategorien aus dem
Neuen Testament selbst entwickelt, auch zum Auffinden von
Ideen und Begriffen einer modernen christlichen Geschichtsdeu-
tung von Nutzen sein.

Als Einfiithrung in die Geschichts-Theologie Joachims mag
der Hinweis geniigen, dal} nach ihm das Reich der spiritualis in-
telligentia als irdische Weltzeit vor dem Weltende sich konkreti-
siert1). Auf das Reich des Alten Testamentes — nach dem trini-
tarischen Schema das Reich des Vaters — und das Reich des
Neuen Testamentes — des Sohnes — folgt also nach Joachim als
dritter geschichtlicher status das Reich des HIl. Geistes. In der
prophetischen Vorbestimmung dieses Reiches schafft Joachim das
Zukunfisbild einer Geistkirche, die bereits eine Generation nach
seinem Tode die Franziskanerspiritualen zu erfiillen und daz-
zustellen behaupteten. In der Vorausbestimmung einer zukiinf-
tigen Geistkirche und der Deutung ihrer Auseinandersetzung
mit der Papstkirche liegt die Bedeutung Joachims als Prophet
und — fiir eine spatere Zeit, die mit dem Anspruch, die Geist-
kirche zu verkorpern, gegen die Papstkirche zu Felde zog — als
Revolutionidr. Bei der Ableitung seiner geschichtslogischen Kate-
gorien ist deshalb die Ablosung der Papstkirche durch die Geist-
kirche als das wichtigste Anschauungsbeispiel zugrunde gelegt.

I. Das soziologische Denken Joachims und der Begriff
des Leibes Christi.

Die Grundlage der Geschichtsmetaphysik Joachims bildet ein
kompliziertes Prinzip der typologischen Exegese, das von Grund-
mann eine eingehende Untersuchung erfahren hat1?). Wie kommt
Joachim von einer Interpretation der Biicher des Neuen Testa-
mentes, die doch nur eine begrenzte geschichtliche Epoche um-
spannen, zu einer Deutung des gesamten Verlaufs der Kirchen-

1) Vgl. Alois Dempf, Sacrum Imperium, 1929, S. 270.

1a) Vgl. H. Grundmann, Studien iiber Joachim von Floris, Leipzig —

1927, S.18—54; dazu Ernesto Buonaiuti: Gioacchino da Fiore, Roma
1931 S. 189 ff,
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geschichte, nicht nur bis zu seiner eigenen Gegenwart, sondern
bis zur Bestimmung ihrer zukiinftigen Vollendung?

Zur Beantwortung dieser Frage ist von der paulinischen Ge-
schld'ltemetaphymk auszugehen, wie sie in der Anschauung des
Paulus vom Wesen des Geistes und der Kirche zum Ausdruck
kommt und wie sie auf Grund der Gleichgestimmtheit der escha-
tologischen Spannung, unter der Paulus wie Joachim lebten, bei
Joachim in ihrer vollen Logik entwickelt wurde. Die drei Grund-
gedanken der paulinischen Geschichts-Theologie, daB der Herr
der Geist ist, daB die Kirche der Leib Christi ist und daB der
Geist Christi das religiose, sittliche und soziologische Formprin-
zip der Kirche ist, sind von Joachim spekulativ weitergefiihrt
und zur Grundlage seiner Geschichtsdeutung gemacht worden.

Die Kirche, und zwar in ihren simtlichen und alle Zeiten um-
fassenden Abwandlungen ist also nach Joachim der Leib Christi.
Daher ist die Geschichte der Kirche geschichtslogisch identisch mit
der Geschichte Christi; d. h. die Geschichte der Kirche ist das Er-
leiden des metaphysischen Schicksals Christi. In der Geschichte
der Kirche setzt die Geschichte Christi sich so fort, daB} das,
was an Christus und mit Christus geschehen ist, su:h auch an ihr
und in ihr vollzieht.

Dieser Gedanke wird in seiner vollen logischen Schirfe nach
zwei Richtungen hin durchgefiihrt:

1. Jedes einzelne Ereignis bzw. jede Person oder Gesellschafts-
gruppe der Lebensgeschichte Christi, wie sie in den Evangelien
iiberliefert ist, hat seine geschichtslogische Parallele in einem ihm
gleichgeordneten Ereignis bzw. einer Person oder Gesellschafts-
gruppe der Kirchengeschichte.

2. Diese Analogie ist nicht nur eine sachliche, sondern audh eine
zeitliche, indem sich in der Abfolge der Ereignisse der Kirchen-
geschichte das gleiche geschichtliche Ordnungsprinzip auswirkt,
das die Abfolge der einzelnen Ereignisse in der Geschichte Christi
bestimmte.

Im einzelnen ist dieser Gedanke dahin durchgefiihrt: Jeder
einzelnen Bewegung Christi entspricht eine bestimmte Bewe-
gung der Kirchengeschichte und zwar so, da8 sie zu der vorher-
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gehenden Bewegung in der gleichen inneren geschichtlichen Rela-
tion steht wie ihr Urbild in der Geschichte Christi zu der dort
vorhergehenden. Weiter: In dem Drama der Geschichte ent-
spricht jeweils eine Gruppe von Menschen, d. h. eine bestimmte
religivse und soziologische Einheit, der Person Christi, eine andere
Gruppe den jeweiligen Personen, mit denen sich Christus aus-
einandersetzt. Jeder Konmstellation von Personen im Rahmen
einer Finzelgeschichte der Evangelien entspricht also eine ihr ge-
schichislogisch gleichgeordnete Konstellation von soziologischen
Gruppen an dem entsprechenden Punkt der Kirchengeschichte.

In der logischen Weiterfiihrung des paulinischen Gedankens
von der Kirche als dem Leib Christi wird also die Geschichte
Christi zum Schliissel der Weltgeschichte. So ist das Evangelium
der rotulus in rota, das innere Rad im Rad ), oder wie wir sagen,
die Achse der Weltgeschichte, nicht im bildlichen, sondern im
realen Sinn, indem dort in der Bewegung und Gruppierung der
einzelnen Figuren um die Zentralfigur Christi die Bewegung und
Gruppierung der einzelnen religiosen und sozialen Gebilde und
ihrer Fiihrer in der Geschichte vorgebildet ist.

Hinter dieser geschichtsphilosophischen Exegese steht also eine
ganz bestimmte Form geschichtlichen Denkens: Joachim sicht in
der Geschichte nicht das Werk von einzelnen Heroen, sondern die
Bewegung, Auseinandersetzung, Uberschneidung und Ablosung
von soziologischen Gruppen, deren typologischer Exponent der
Einzelne ist. Die Geschichts-Theologie sucht die Gesetze der Aus-
einandersetzung und Ablssung dieser Gruppen zu bestimmen.

Daraus ergibt sich eine wichtige Erkenntnis fiir die Art reli-
giosen Seins: die christliche Religion existiert nicht als Erlebnis
von Einzelnen, sondern als die Lebensordnung und sittliche Norm
einer Gesellschaft, die Trégerin dieser Religion ist und diese
Religion in sich. darstellt.

Die Logik der Konzeption der Kirche als des Leibes Christi
gilt es an Hand der Interpretation einiger Joachimstellen kurz
ndher zu untersuchen.

2) Z Bild (Ezech. 1, 15 ff.) vgl. C. 1ib. II tr. 1 ¢. 1 (PA 126) u. introd.
p3

1d
Eie b.
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In der concordia heiBt es von den Worten, die Johannes an
den FEngel von Philadelphia schreibt ®): ,,hec quidem omnia com-
pleta sunt in Christo et complenda adhuc plenius in corpore
suo”. Die Verheiflung: ,.ecce dedi coram tibi ostium apertum™ ?)
hat sich an Christus erfiillt und wird sich auch am Leib Christi
erfiillen, indem in der dritten Zeit der spiritualis intellectus der
Kirche gegeben, der Schleier, der jetzt noch iiber dem Evangelium
liegt, weggezogen wird, und die Erkenntnis der gottlichen Dinge
in ihrer vollen Klarheit erscheint ®).

Hieraus ergibt sich ein wichtiger Gedanke fiir die Deutung der
Gegenwart: die Leiden und Verfolgungen der letzten Generation
vor dem nahen Einbruch der Zeit des Geistes sind dahin gedeutet,
dal sich in ihnen die Leiden Christi vollenden: .,consummandum
mysterium passionis in eis in quibus complenda suni ea quae
desunt passionum Christi¢). Ahnlich heiBt es von dem Ver-
hiltnis der sechsten und siebten Zeit, d. h. der Zeit der’ Bedréng-
nis der Kirche und der Zeit des Anbruchs des Friedensreiches 7):
.ut sexta die passus est dominus, sabbato autem requievit a labo-
ribus suis, ita in sexto tempore complebitur passio corporis
Christi et erit post hoc sabbatum™ §).

Alle Ereignisse der Geschichte der Kirche stehen also zu Er-
eignissen und Figuren der Schrift in einer direkten sachlichen

3) E. lib. V pars 1 p. 89c zu Apoc. 3, 7, vgl. auch C. lib. V-c. 8 p.
64 b: ipse est novus homo Christus Iesus cum corpore suo, quod
est ecclesia. 4) Apoc. 3, 8.

5} E. pars IV p. 157a zu Apoc. 12, 3: sic igitur et ecclesia mater
Christi est, et que eum. peperit in carne de ecclesia est, et ideo in
Maria, que prima est persona ecclesie, etiam corporaliter ecclesia
filiug Christus est, et quia omnes fideles unum corpus
sumus in Christo, etiam nos omnes in Christo filii sumus eius.
cuiug Christus filius est.

6) C. lib. V c. 55 p. 86.

7) E.Iib. IV p. 175 a zu Apoc. 14, 10: ut sexta die passus est dominus,
sabbato autem requievit a laboribus suis, ita in sexto tempore
complebitur passio corporis Christi et erit post hoc sabbatum
gloriosum.

8) Daneben findet sich auch der Gedanke, daf der Zeit der 40téigigen
Versuchung auf Grund der Rechnung 1 Tag gleich 1 Generation
gleich 30 Jahre die 1200 Jahre entsprechen, in denen der Leib Christi,
d. h. die Kirche den Versuchungen des Satans ausgesetzt ist, so C.
lib. V ¢. 78 p. 106 d: ut enim ipse qui est caput nostrum atrocius ten-
tatus est a diabolo completis quadraginta diebus ..., ita necesse est
tentari corpus suum quod sumus nos ete.
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Beziehung. So lautet das Prinzip der geschichtslogischen Kon-
kordanz der Evangelien?): . ita oportebat nihilominus incedere
utrumque concordie sermonem, ut assimilata veteribus nova par-
tim ostenderentur consummata in regibus, partim in pontificibus
romanis, quinimmo in toto corpore ecclesie, presertim ubi aliquid
mysticum occurrit, quia omnes fideles unum corpus sumus in
Christo”. Hier wird also die geschichtsmetaphysische Umdeutung
der Leib-Spekulation dahin prizisiert, daf} sogar die einzelnen
Figuren der Kirchengeschichte wie dic Pipste und ihre Gegen-
spieler, die Konige, nach ihren Parallelen im Neuen Testament
zu deuten sind. Die Schrift und die Kirchengeschichte riicken
auf diese Weise in das Verhiiltnis von Verheiflung und Erfiillung
(5. w. S. 44 ff).

Noch ein weiterer Schritt ist von hier aus moglich: wenn im
Neuen Testament alle geschichtlichen Beziehungen der Zukunft
der Kirche in nuce auf geheimnisvolle Weise vorgebildet sind,
dann ist erst die Kenntnis der Geschichte der Kirche der Schliis-
sel zum Verstindnis des vollen geschichtsmetaphysischen Sinnes
der Schrift. Aut Grund des Geschichtsschemas von Verbeilung
und Erfiillung lift sich also die Beziehung von Kirchengeschichte
und Geschichte Christi umdrehen und man kann sagen: ,,Mehrere
Dinge sind iiber den Herrn Jesus Christus geschrieben, die nie-
mals ganz verstanden werden konnen, wenn man sie nicht auf
seinen Leib, d. h. auf uns bezieht — nisi ad eius corpus, quod
sumus, referantur *°).”

9) C.lib. Il tr. 1 ¢. 2 p. 14b.

10) C. Lib. III pars 1 ¢. 10 p. 29d. Diese geschichtsmetaphysische
Deutung des Leibes Christi ist zu unterscheiden von der traditionellen
Selbstdeutung der Kirche als des Leibes Christi, einer Deutung, die
sich ebenfalls bei Joachim findet, wobei etwa die presbyteri als die
Ohren, die diaconi als der Mund, die Bischife als die Hénde, die
virgines als die Augen, die Kleriker als die Nase der Kirche er-
scheinen (so introduct. E. ¢. 18 p. 17 a). Doch wirkt auch dort die ge-
schichtsmetaphysische Deutung mit hinein, insofern es dort nach Schil-
derung der verschiedenen ordines von der multitudo fidelium heifit,
daB auch sie »ad honorem sancte matris ecclesie et ad consum-
mationem corporis Christi« geschaffen sei. Zu unterscheiden ist diese
geschichtsmetaphysische Deutung des Leibes Christi auch von der-
jenigen Auffassung des Leibes Christi, die eine typologische Bezie-
hung zwischen den Funktionen der einzelnen Glieder des Leibes
Christi und den Funktionen der einzelnen ordines herstellt, die sie
vertreten, so etwa E. lib. 1 p. 44¢ zu Apoe. 1, 20, wo die vita activa
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II. Das Prinzip der Entwicklung.

Das ganze System der Ablosung der Weltzeiten ist aufgebaut
auf der Idee einer organischen Entwicklung, die sich in der Ge-
schichte vollzieht. Die Vieldeutigkeit dieses Entwicklungsbegriffs
bei Joachim zeigt etwa folgende Darstellung der geschichtlichen
Ablésung der drei Reiche ):

»Auf drei Weltordnungen — status — weisen uns die Geheim-
nisse der Heiligen Schrift: auf die erste, in der wir unter dem
Gesetz waren, auf die zweite, in der wir unter der Gnade sind,
auf die dritte, welche wir schon aus der Niithe erwarten, in der
wir unter einer reicheren Gnade sein werden, weil Gott, wie
Johannes sagt, uns Gnade fiir Gnade gab, nimlich den Glauben
fiir die Liebe und beide gleicherweise. Der erste status also steht
in der Wissenschaft, der zweite in der teilweise vollendeten Weis-
heit, der dritte in der Fiille der Erkenntnis. Der erste in der
Knedhtschaft der Sklaven, der zweite in der Knechtschaft der
Sohne, der dritte in der Freiheit. Der erste in der Furcht, der
zweite im Glauben, der dritte in der Liebe. Der erste ist der
status der Knechte, der zweite der Freien, der dritte der Freunde.
Der erste der Knaben, der zweite der Miinner, der dritte der
Alien. Der erste steht im Licht der Gestirne, der zweite im Licht

[ der Morgenrote, der dritte in der Helle des Tages. Der erste im
Winter, der zweite im Friihlingsanfang, der dritte im Sommer.
Der erste bringt Primeln, der zweite Rosen, der dritte Lilien.
Der erste Gras, der zweite Halme, der dritte Ahren. Der erste
Wasser, der zweite Wein, der dritte Ol. Der erste bezicht sich
auf Septuagesimae, der zweite auf Quadragesimae, der dritte
auf das Pfingstfest. Der erste status bezieht sich auf den
Vater.. ., der zweite auf den Sohn.. ., der dritte auf den heiligen
Geist.”

Wohl sind es Bilder, in denen hier Joachim spricht, aber keine
einzige dieser Bilderreihen ist so beschaffen, dal man sie nur
«corpori Christi adscribitur designata in pedibus», wihrend es von
der vita contemplativa heiBt, daf8 sie «oculis mentis eius magis congruit,
cuius proprie oculus, qui lumen est corporis, similitudinem gerits.
Joachim fihrt die Gleichung Kirche = Leib Christi geschichtslogisch

auch in C. lib. IV, c. 16. p. 50 aus.
11) C. lib. V. c. 84 gleich PA 131—132,
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isthetisch interpretieren kionnte, vielmehr sind simtliche Bilder
geladen mit theologischen Bedeutungen, bezichen sich auf ganz
bestimmte Bilder und Relationen in der Schrift und driicken in
ihrer Reihenfolge selbst wieder die geschichislogischen Beziehun-
gen der Dinge aus, die sie bedeutemn.

Versucht man die vielfachen Motive des Entwicklungsprinzips
zu ordnen, so findet man eine vierfache Linie:

1. Das Entwicklungsprinzip in der Ablosung der religidsen
Gruppen.

2. Das ethische Entwicklungsprinzip.

3. Das soziologische Entwicklungsprinzip.

4. Das Entwicklungsprinzip in der Offenbarung.
Die vier Linien sind selbst so aufeinander bezogen, daB jedem
religivsen Gebilde eine bestimmte Form der Erkenntnis, der
Ethik und der soziologischen Gruppierung zugeordnet ist.

1. Das Entwicklungsprinzip in der Ablosung
der religitvosen Gruppen.

Durchgiingig weisen die Schriften Joachims darauf hin, da die
Ablésung der einzelnen religiosen Gruppen eine organische
ist. In der Geschichte spielt sich durch alle scheinbar sinnlosen
Auseinandersetzungen hindurch eine organische Entfaltung einer
religiosen Lebensordnung ab, die im dritten status in der Geist-
kirche ihre hodhste Verwirklichung findet. Auch die Ablosung
der geistigen Gruppen des zweiten und dritten Reiches, d. h. die
Ablésung der Papstkirche durch die Geistkirche, ist also keine
revolutionire, sondern eine organische.

Das liBt sidh eindeutig aus dem Faktum ersehen, daff die
Kategorien der geschichtlichen Ablésung von Papstkirche und
Geistkirche aus der Analogie der Geburt abgeleitet werden '%).
Wie das, was die Kirche hat, aus Gott ist, so ist auch aus Gott,
was aus ihr hervorgeht, weil auch die Nachkommenschaft, die
aus der Frau hervorgeht, aus dem Mann ist und die Frau vom
Mann hat, dafi eine Frucht aus ihrem Leib hervorgehe. So emp-
fingt auch die Kirche aus Gott, was aus ihr hervorgeht.”

12) E pars II p.105d.
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Dabei liBt sich allgemein feststellen, dal die christliche Braut-
mystik, die in der Vereinigung von Christus und seiner Braut,
der Kirche, das metaphysische Urbild der geschlechtlichen Ver-
einigung sieht, dem AufriB der ganzen Geschichts-Theologie
entsprechend, ins Geschichtliche umgedeutet ist. Bei Joachim ver-
langt die Kirche nach einem Sohn, der der Triger ihrer Ver-
heiBungen sein soll und in dem sich ihre glanzvolle Zukunft in
einer geschichtlichen Epoche verwirklichen soll. So heilit es in
der Erklirung der mulier amicta sole **): ,Dieses Weib bezeich-
net allgemein die Mutter Kirche, die in der Verkiindigung des
Worts sich abmiiht, schreiend in ihren Wehen. Im besonderen
Sinn aber bezeichnet jenes Weib die Kirche der Eremiten und
Jungfrauen. Es ringt aber auch sie von heftigem Schmerz befal-
len und sagt bestindig in ihren Gebeten das Wort, das ihr Ur-
bild Rahel ihrem Manne sagte: Gib mir Kinder., sonst muf} ich
sterben.”

Das Entwicklungsschema ist also folgendes: Im alten ordo wird
der neue durch den Heiligen Geist erzeugt. Das Neue wichst aus
dem Alten, im Schol} und Schutze des Alten so lange heran, bis es
die eigene Kraft hat, als eine besondere eigene Gestalt aus ihm
hervorzugehen und sich vom Alten zu lésen. Auf Grund der
Zielstrebigkeit der Geschichte auf das Reich des Geistes hin ist
aber in dem Begriff der Entwicklung bereits mitgesetzt, dalt
jeweils das Alte im Neuen seine Erfiillung und ¥berhshung
findet.

Dem Geschichtsschema Joachims liegt also nicht die Fort-
schrittsidee, sondern die Entwicklungsidee zugrunde und iiber-
all dort, wo sich der Begriff des Fortschritts — proficere, profec-
tus — findet, ist er an das genannte organische Entwicklungs-
schema gebunden und steht sogar meist in direktem Zusammen-
hang mit der Ableitung des Entwicklungsschemas nach der Ana-
logie der Geburt. So fiithrt Joachim etwa in der Deutung der
spiten Schwangerschaft der Elisabeth aus™): .,Gott stellt der
Kirche als Beispiel die Synagoge hin, damit sie selbst der Ver-
heiBung, die ihr Gott gegeben hat, nicht mifitraue. Wenn ndam-

13) E pars IV p. 154 zu Apoec. 12, 1.
14) T p. 30, 30.
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lich die VerheiBungen, die dem Abraham iiber das Reich Christi
gegeben wurden, nach dem Ablauf so vieler Jahrhunderte (doch
noch) erfiillt worden sind, so daf die Synagoge zu einer Zeit, als
die Welt schon alt geworden war, jenen Samen austrug, der
Abraham und David verheiflen wurde, warum sollte da die
Kirche an ihrer Fihigkeit verzweifeln, Schne der VerheiBung
hervorzubringen, welche, wenn Gott es schenkt, fortschreiten —
proficere — zu einem erwihlten Geschlecht und einem geistigen
Konigtum?® Der Gedankengang ist also folgender: Das Faktum,
daB im Lauf der verflossenen 1200 Jahre noch nicht das Reich
Gottes aus der Kirche hervorgegangen ist, ist kein Anlaf, an der
Richtigkeit der Verheiflungen Gottes iiber das Kommen des
Reiches zu zweifeln, denn auch die VerheiBungen an Abraham
und David haben sich erst nach einer langen Reihe von Jahr-
hunderten erfiillt. Wenn auch spit, wird doch die Kirche den
Orden gebiiren, in dem sich die VerheiBung erfiillen wird.

Das proficere bezieht sich also stets auf den orde spiritualis,
der fortschreitet in Weisheit und Erkenntnis. Der Grund der
Beziehung des proficere auf die Entwicklung des ordo spiritualis
ist der, daB die Kategorie des proficere im Neuen Testament auf
den jungen Jesus angewandt ist, der ja der Prototyp des gei-
stigen Ordens der dritten Zeit ist und von dem es bei Lukas heifit:
.proficicbat sapientia et aetate et gratia apud Deum et homi-
nes” ). Die Entstehung dieses Ordens und seine Ablésung von
der Kirche ist aber durchweg nach dem Entwicklungsschema ge-
dacht.

Am ausfiihrlichsten findet sich die Idee der Entwicklung aus
der Untersuchung der geschichtslogischen Bezichung von Elisa-
beth und Maria abgeleitet. Je nach dem Ansatzpunkt der typo-
logischen Exegese ergibt sich aus der Deutung der Relation der
beiden Frauen eine Fiille von geschichtlichen Beziechungen. Be-
deutet Elisabeth die Synagoge, Maria die Urkirche, dann eroff-
net die typologische Exegese der betreffenden Lukas-Stellen den
Einblick in die geschichtslogischen Beziehungen zwischen der

15) Lue. 2,52. T p. 247, 18 ff.: vix aut numquam defuerunt viri per-
fecti qui... veluti ex vivis immo vivificatis lapidibus proficerent
in structura templi.

Ztschr. f. K.-G. L, 3.F. 1 3
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Synagoge und der Urkirche, ihre Gleichzeitigkeit und ihre Suk-
zession. Bezeichnet Flisabeth die lateinische Kirche, Maria den
ordo spiritualis, so ergeben sich aus der Fxegese die Beziehungen
der beiden entsprechenden Gruppen und die Kategorien fiir die
Deutung der eigenen Zeit. Da die beiden Frauen aber nach
Lukas zu der Zeit, als sie bereits ihre Sohne trugen, zusammen
waren, diese Sohne aber selbst wieder auf bestimmte religiose
Gruppen bezogen werden, — Johannes auf den ordo clericalis,
Jesus auf,den ordo spiritualis — so erscheint ein neues Be-
zichungsnetz. Dies im einzelnen darzustellen, ist hier nicht der
Ort 19).

Freilich weist bereits die Bezogenheit der geschichtlichen Ent-
wicklung auf ein hochstes religioses und soziologisches Ziel dar-
auf hin, daB in der Geschichte ein Fortschrittsmoment mitwirkt,
insofern jede hohere Stufe eine hohere Form der Religion und
Ethik darstellt. So erklirt Joachim in der Concordie ') die Ab-
folge der drei Reiche nach folgendem Prinzip: ,In den einzelnen
Weltordnungen ist jeweils der untere Teil (im Verhiltnis zum
nachfolgenden) animalisch und irdisch, der hihere geistig und
himmlisch und iiberall heiBt der untere Teil Erde, der obere
Teil Himmel...so wird am Anfang der dritten Weltordnung
jener Teil der Kirche Erde genannt werden, der nach irdischen
Dingen schmeckt, Himmel aber wird jener Teil heiBen, der nach

16) Auf den organischen Charakter des Entwicklungsbegriffs weisen
auch die in dem eben (s. S.30) zitierten Beispiel genannten Bilder,
wo die Entwicklung der drei Weltordnungen als Abfolge von Winter,
Friihling, Sommer; Gras, Halm, Ahre dargestellt wird. Dazu kommt,
daB Joachim selbst eine graphische Darstellung seines Geschichtsbhildes
in der Gestalt eines Baumes mit drei Hauptzweigen gibt (C. lib. II tr. 1
p. 14ab). Er weist auch an einer Stelle die Konsequenz des Fort-
schrittgedankens, das Neue wére etwas in sich Neues, das mit dem
Alten in keiner entwicklungsmiifligen Beziehung steht, als Tduschung
nach, indem er in der Erkldrung der Stelle: ,,Ein neuer Himmel, eine
neue Erde, ein neues Jerusalem® sagt: ,,Schon im Hohen Lied heift
es: Der Winter ging voriiber, der Regen verschwand und trat zu-
riick ... Etwas Neues scheint eine Jahreszeit zu sein im Hinblick
auf die Zeit des Winters, und fast alles, was den Augen schon erscheint,
scheint das Aunssehen einer Neuheit zu haben® (E pars VII p. 216 ¢ zu
Apoe. 21, 4). Dagegen bezweckt seine Geschichtsphilosophie nichts
anderes als den inneren organischen Zusammenhang der Zeiten und
die entwicklungsgeschichtliche Art ihrer Ablésung darzustellen.

17} G libeVeici 24 p. 70e
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den himmlischen Dingen strebt, und dasselbe gilt in dieser gegen-
wiirtigen Zeit des zweiten status, nachdem (bereits) jenes geistige
Volk, das in der dritten Weltzeit kommen wird, sich nach Zeiten
in seinen Generationen unterscheiden liBt.” Dal auch diesem
Denken nicht der Fortschrittsgedanke, sondern ein dem Ge-
schichtsbild angemessenerer religivser Begriff zugrunde liegt, wird
die Untersuchung der Kategorie der FErfiillung im folgenden
zelgen.

9 Derethische Entwicklungsbegriff.

Audch hier soll nur kurz die Hauptlinie angegeben werden, in
der sich die Gedanken Joachims bewegen: Mit dem hichsten
religivsen Ziel der Geschichte ist auch die strengste ethische For-
derung verbunden. Die Entfaltung der christlichen Ethik bis zu
ihrem letzten Ziel, der bedingungslosen Durchfiihrung der evan-
gelischen Gebote als der allgemeinverbindlichen Norm des Ge-
meinschaftslebens, ist also die sukzessive Aufhebung des Kom-
promisses der evangelischen Ethik mit der menschlichen Natur,
wie er in dem gottlichen Heilsplan aus piadagogischen Motiven
vorgeschen ist. In diesem Gedanken bricht der Rigorismus des
Asketen Joachim und das Selbstbewuftsein des Ordensgriinders
durdh, der in den Geboten der Bergpredigt die Grundlage einer
Gesellschaftsordnung sieht, die von den spirituales viri sine
glossa einzuhalten ist. Die Entwicklung der Ethik ist also die all-
miihliche Aufhebung der .licencia”, die den Menschen der ersten
und zweiten Zeit wegen ihrer Schwachheit gestattet wurde.

Das hochste Ziel der Ethik ist also nicht eine Idee oder eine
transzendente Kritik aller menschlichen Ethik, sondern ein ge-
schichtliches Ziel, und die Geschichte selbst ist der Prozel? der
Jangsamen Selbstverwirklichung dessen, was in seiner reinen
Form im dritten Reich des Geistes erscheinen wird.

,Um das, was wir iiber die achte Zeit gesagt haben, durch die
Autoritit der Schrift zu bekraftigen, ndmlich, daB bis zu einer
gewissen Erfiillung der Zeiten die geistige Gnade aufgeschoben
ist, so ist klar, daB} Mose ... selbst den Sohnen Israels die Lizenz
gab, sich mehrere Frauen zu nehmen und ihren Frauen einen
Scheidebrief auszustellen.” Die Vielweiberei und die Eheschei-
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dung sind also eine Lizenz der ersten Zeit, die in der zweiten
Zeit aufgehoben wird. Dieses System von abgestuften Konzes-
sionen und Dispensen — concessa sunt multa multis et auctori-
tate dispensantium versa sunt in decreta maiorum '®) — wird
fiir die ganze Zeit der Geschichte des ersten und zweiten status
nachgewiesen. Dann aber heiBt es von den letzten Konzessio-
nen®): ,Auch sie selbst werden aufhoren, damit das Reich der
Liebe aufgcrichtet werde.” Auch der gesetzlich geregelten Recht-
sprechung kommt gegeniiber der reinen evangelischen Ethik nur
der Charakter der Vorlaufigkeit zu: im dritten status gibt es
keine Rechtsprechung weltlicher oder geistlicher Art mehr, denn
das Reich der Liebe ,,non novit vindictam iniuriarum, non que
sua sunt, set que aliorum® (ib.).

Fiir die Zeit der Kirche ergeben sich aus dieser Anschauung
von der allmiihlichen Aufhebung der Lizenzen im [Lauf der
Selbstverwirklichung der reinen evangelischen Ethik zwei wich-
tige Konsequenzen: :

1. Joachim unterschied in der zweiten Zeit drei For-
men der christlichen Ethik: 1. die verba evangelica secundum lit-
teram, 2. die verba apostolorum, 3. die regule sanctorum patrum.
Die verba evangelica secundum litteram gelten den pueri, d. i
den Laienchristen, die verba apostolorum den iuvenes, d. i. den
Klerikern, die verba patrum den viri spirituales. Jede der drei
Stufen steht virtuell iiber den vorausgehenden und stellt eine
reinere Form der christlichen Ethik dar. Das bedeutet, dal} die
Monchsregeln, besonders die regula Benedicti, aber auch die
regula der Regularkanoniker, virtuell iiber den vorausgehenden
Formen der christlichen Ethik steht, und als die hichste Form der
Entwicklung die Rekapitulation der christlichen Fthik iber-
haupt darstellen. In den Begriffen der paulinischen Spekulation
lautet der Gedanke bei Joachim: Christus ist in der Kirche im
Lauf der geschichtlichen. Entwicklung so stark geworden, daf er
von den viri spirituales die kompromiflose Durchfithrung der
reinen vita evangelica verlangen kann *°).

18) T p. 57,611 19) T p.57, 15 1.

20) C.1lib. V. c. 74 p. 102 d gleich PA 134: Et bene usque tertio effusa
est aqua, quia et verba evangelica secundum litteram instruunt
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Diese Anschauung ist darum bedeutsam geworden, weil sie
den Hintergrund der spéteren Auseinandersetzung der Franzis-
kanerspiritualen mit der Kirche im Streit um die Geltung der
regula und des testamentum des Hl. Franz bildet.

Der konkrete AnlaB des Streites um die Lehrgewalt des Pap-
stes ist dort ') die Frage: Darf der Papst von sich aus die Regel

pueros, et actus seu verba apostolorum adolescentes in Christo, et
regule sanctorum patrum seniores in domino. Quare sic?
Quia infirmatus est Christus in nobis, ut nos essemus fortes in ipso.
Condescendit infirmitati nostre, ut nos ascenderemus ad firmitatem
suam. Que est autem firmitas Christi nisi illa vita, que institu-
ta est a sanctis patribus et tradita nobis in eisdem libellis, quos
ideo non omnes fideles eo modo quo devoti monachi legunt et
reverentur. quia de sola in eis agitur perfectione monachorum et
monachos magis respicit, quod iubetur in eis. Sed quid est quod
inter terram et aquam manent simul carnes et ligna, nisi quia
vetus testamentum verba carnalia sonat secundum litteram, et novum
crucem? Verum hec omnia consumpta suntabignedivino,
ut ipse in consumptione eorum magnus et prepotens efficeretur.

21) Vgl. dazu etwa Angelo Clareno in einem Brief, der bei Tocco,
Studi Francescani, Neapel 1909, S. 296 ff. veroffentlicht ist, S. 302: Si
autem summus pontifex vera et certa suis statutis convertat in dubium
et hereticum esse diffinit id quod ecclesia et doctores et regule
sanctorum docent esse catholicum et perfectionis summum
verticem, nemo ipsum iudicat, sed ipse seipsum damnat et condem-
nat ex his, que voluntate propria motus ex auctoritate contra sanc-
torum doctrinam et regulas ab ecclesia approbatas precipitanter
determinat ... (308) qui enim excommunicat et hereticat altissimam
evangelii paupertatem, excommunicatus est a deo et hereticus coram
Christo, qui est eterna et incommutabilis veritas. Vor allem in den
Inquisitionsprotokollen finden sich héufig Sitze der Minoriten, in
denen die Versuche der Piipste, die Regel des Hl. Franz zu mildern
und durch Distinktionen dehnbar zu machen, als Hiresie dargestellt
werden. Vgl. etwa in dem von Tocco, Nuovi documenti sui dissidii
Francescani (Studi Franc. S. 31t ff.) abgedrudkten Inquisitionsproto-
koll aus dem Jahr 1534, S.324: Ttem frater Hugolinus de Egubio...
dixit quod dominus papa Johannes ... propter specialiter determina-
cionem, quam determinaverat de paupertate Christi et Apostolorum
eius, erat hereticus cum ommibus suis adherentibus. b P 528:
secundus festis ... dixit et scripsit se frequenter audivisse a predicto
fratre Georgio, quod quilibet tenebatur credere Christum nichil
habuisse nec in proprio nec in communi, et dominus papa, qui con-
trarium dixerat, erat magis hereticus quam ipse frater Georgius,
ib. S. 330: item dixit se audivisse ab eodem fratre Fredo, quod si
papa diceret contra regulam beati Francisci, non crederet sibi dictus
frater Minor. Vgl. auch das bei Baluzi tom. III p. 272b ff. abgedrudkie
opusculum contra Beguinos et fratres Minores qui dicuntur spiri-
tuales: ... item dicunt et pertinaciter asserunt professos beati
Francisci regulam non esse astrictos ad obediendum Romano Ponti-
fici in suis declarationibus seu interpretationibus factis contra regu-
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des Hl. Franz im Sinn einer Erweichung des Armutsideals
dndern **)? Die Spiritualengruppe, die diese Frage verneint —
es ist die Gruppe um Johann von Parma, Angelo Clareno und
Olivi — ist von der Uberzeugung getragen, dafi die regula des
HI. Franz vom Heiligen Geist selbst eingegeben ist und daB ihr
als dem reinsten Ausdruck evangelischer Fthik kanonische Be-
deutung zukommt (s. u. S.94). Der Papst kann also die regula
des Franz sowenig dndern, als er die heilige Schrift éndern kann.
Eine Untersuchung der verschiedenen Deutungen der regula des
HI. Franz von seiten der Kirche und von seiten der Spiritualen
hitte also von einer Untersuchung der Deutung der Mondhs-
regeln, vor allem der Benedikts, bei Joachim auszugehen, weil
hier die theologischen und geschichtsphilosophischen Ideen ent-
wickelt sind, die den Anspruch der regula Francisci begriinden,

lam beati Francisci aut eius observantiam, quoniam, ut aiunt, ipsa
regula evangelium Christi est et qui in eius intellectu seu obser-
vatione deficiunt, procul a fide et Christi evangelio separantur,
eandem regulam Christi evangelio in omnibus coaequantes, praecep-
taque ad diffinitionem Romani Pontificis contemnentes animo perti-
naci. Vgl. auch Baluzi p. 275a: item asserentes quod Papa non potest
cassare regulam beati Francisci vel aliquam aliam, quamvis eam
potuerit confirmare expresse obviant potestati apostolicae.

22) Das Ziel der Seelsorge ist das provocare ad vitam religiosam
und das trabere ad consortium perfectorum virorum, T p. 55, 7 ff.
Die vita monastica meint dabei nicht primir die Institution, sondern
die geistige Form, das Leben im Geist, das spiritualiter intelligere
und vor allem die humilitas: «non enim qui monachus dicitur, habet
praemium, sed qui monachus ests. P lib. Il p. 254c. In diesem
geistigen Sinn kann auch ein ,coniugatus® Ménch sein. Si coniugatus
es, esto corde monachus observans te pro posse tuo, ut abs-
que crimine vivas. Uxore tua utere, sed honeste, ut sola causa
prolis, si talis est tu et illa, aut cum timore et modestia reddens
debitum, ne is qui infirmior est temptetur a sathana. Curre ad
ecclesiam horis statutis, esto ibi cum silentio, excepto cum causa
exigit iuste mnecessitatis. Lauda cum laudantibus deum, et si non
quantum vis, quantum potes. Si clericus es et emularis, quis te
prohibebit intrare (ndmlich in den ordo monasticus)? Sed si forte
propter charitatem eorum qui per te proficiunt detineris, esto
saltim corde etcontinentiamonachus, et utere honeste
rebus tuis, quos necdum causa dei abiicere potuisti, ut totus et
integer sequeris Christum, FEs tandem vicinus eis (sc. den viri
spirituales) qui omnia reliquerunt quia caste vivis et in voluntate
habes derelinquere omnia. Hoc de tribus generibus mon a-
chorum, quorum alii inter ]l a v cos militant deo, alii inter cle r i-
cos, alii in mansionibus suis. P lib, TT p. 254 d ff.
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die Zusammenfassung der evangelischen Ethik zu sein und kano-
nischen Charakter zu haben *%).

9. Die zweite Folge ist die Rangordnung aller Stinde des zwei-
ten Reiches auf die monchische Lebensform hin. Innerhalb der
drei Stiinde der coniugati, clerici und monachi ist der Stand der
Ménche als der Reprisentant der Gesellschaftsordnung des drit-
ten status der hochste und vollkommenste und die beiden unteren
Stinde haben an dieser Vollkommenheit teil, soweit sie sich gei-
stig von der Verstrickung in die Welt freimachen und wenigstens
dem Wunsche nach Monche sind, wenngleich sie auch das biirger-
liche Leben an der strengen Durdhfiihrung der vita contemplativa
hindert 2). Auch an diesen Gedanken kniipft eine grolle ge-
schichtliche Bewegung an. Indem Joachim den coniugati die
Miglichkeit zeigt, sich geistig von den Bindungen an die irdischen
Verhiiltnisse frei zu machen und an der vita evangelica teilzu-
haben, soweit es ihr Stand zulaft, schafft er bzw. propagiert er
im 7Zusammenhang mit der Verkiindigung der Geistkirche -den
Gedanken des dritten Ordens, d. h. er bereitet in seinen Schriften

23) Diese Untersuchung ist deshalb nicht einfach, weil Joachim,
aus dem BewufBtsein heraus, sich hier an der Grenze des Hiretischen
zu bewegen, sich sehr vorsichtig ausdriickt; neben Stellen, die den
Eindruck erwecken, als sehe er in den Mondhsregeln der zisterzien-
sischen und cluniazensischen Reform das Evangelium des mneuen
Reiches und als sei das Leben nach der regula Benedicti schon iden-
tisch mit dem ambulare in novitate spiritus (E pars II p. 103b),
finden sich Bemerkungen wie in C. lib. V. c. p. 102d, wo er von
den regule sanctorum patrum sagt: etsi non sunt tante auctoritatis,
quante evangelia et scripta apostolorum, sunt tamen utilitatis et
gratiec. Diese Worte stehen aber wenige Zeilen vor der anderen
bereits zitierten Stelle, in der er die regule patrum virtuell iiber die
verba evangelica und verba apostolorum stellt und behauptet, dal
erst in ihnen Christus stark geworden sei. Auch Grundmann S. 100
weist darauf hin, daB bei Joachim die Monchsregeln in der initiatio
des dritten Reiches ,nahezu die Bedeutung eines dritten Evangeliums
haben‘, und weist auf die Stelle hin, in der Joachim von einem
trinus fons littere spricht: vetus ac movum testamentum et institu-
tiones sanctorum patrum (P. p. 262 d, vgl. C. lib. V. c. 74 p. 102 b.):
nee mirandum, si has regulas monachi et heremite vice evang elii
venerantur... C. lib. II ¢. 9. p. 10a: vitalis regula sancti Benedicti
etsi secundum litteram tenencrl)a sit, nihilominus tamen pertinet
ad spiritum sanctum, quia quod continetur in eadem institu-
tione monachorum, spiritus et vita est. ib. 10 b: litera testamenti
veteris specialius pertinet ad coniugatos, litera novi ad clericos,
regula, sub qua degunt monachi, ad ipsum ordinem monachorum.

24) Siehe die Anm. 56 unter p. lib. II p. 254 d zitierte Stelle.
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und Predigten unter den Laien die religitse Stimmung vor, die
die Ausbreitung der Bewegung der Laienorden im Zusammen-
hang mit der Ausbreitung der franziskanischen Religion ermog-
lichte. Auch hier hitte also eine Untersuchung der geistigen
Motive und religiosen Grundlagen der Laienbewegung des 13.
Jahrhunderts von einer Untersuchung der religivsen Gesell-
schaftsmoral auszugehen, wie sie bei Joachim vorgezeichnet ist 2).

5. Das soziologische Entwicklungsprinzip.

Am schwierigsten ist das soziologische Entwicklungsprinzip zu
erfassen, nicht zum geringsten deshalb, weil Joachim von der
soziologischen und politischen Organisation der Geistkirche nur
ganz selten und dunkel spricht. In der Beurteilung der Frage, ob
eine soziale Umgestaltung der Gesellschaftsform seiner eigenen
Zeit in der Absicht Joachims lag, scheiden sich auch die beiden
letzten Bearbeiter der Geschichtsmetaphysik Joachims, Buona-
iuti und Grundmann. Wihrend Buonaiuti, dessen theologische
Einstellung der katholischen Kirche gegeniiber eine starke innere
Verwandtschaft mit den religiosen Ideen der Spiritualen auf-
weist, gerade auf die revolutionire Logik der soziologischen Ideen
Joachims hinweist und in Joachim den Anfang der Durchbre-
chung der feudalen Gesellschaftsordnung des frithen Mittelalters
durch kommunistisch-pazifistische Ideen sicht, halt Grundmann,
der als Historiker Joachim ,,isoliert” untersuchen will, das Suchen
nach soziologischen Ideen bei Joachim iiberhaupt fiir iiber-
fhiissig 29).

25) AufschluBreich wiire die Untersuchung der Zusammenhiinge
zwischen der franziskanischen Tertiarier-Regel und den Ansitzen
1;:31 (iaiﬂer Laienregel, die sich an verschiedenen Stellen bei Joachim
inden.

26) Buonaiuti, Gioacchino da Fiore S. vii: la profezia del calabrese
era l'espressione sublimemente audace della vasta rivoluzione
sociale ed economica che il regime cooperativo dell’ or-
ganizzazione cisterciense aveva introdotto nel mondo dei rapporti
feudali . . . il grande movimento democratico e pacifista
dei .minori' usciva, tutto intiero, dal messagio radioso del veggente
silano. Grundmann S. 111: In den viri spiritales geht die operatio
spiritus sancti vor sich: nicht zuniichst auf die Umgestaltung der
organisatorischen Formen richtet sich seine (Joachims) Wirksam-
keit. Auf die Wandlung des Menschen kommi alles an, ... und die

Wandlung der Institutionen und Organisationen ist erst von sekun-
dédrem Gewicht, wird sich dann iiberdies von selbst ergeben.



Benz Religiose Geschichtsdeutung Joachims 41

Die konkrete Unterlage fiir die Anschauung Buonaiutis bildet
die mehrmals wiederkehrende Entwicklungslinie, in der Joachim
die erste Zeit als die Zeit der Knedhte, die zweite als die Zeit der
Freien, die dritte als die Zeit der Freunde bezeichnet 27), Dieser
Begriff des amicus braucht aber bei Joachim selbst nicht im Sinn
der VerheiBung einer kommunistischen Gesellschaftsordnung
verstanden zu werden, sondern kann auch, dem spiritualistischen
Grundzug des dritten Reiches entsprechend, aus dem biblischen
Begriff des Gottesfreundes entwickelt worden sein.

Die Frage, ob Joachim ein Revolutionér im sozialen Sinn ge-
wesen ist, kann nur gelost werden, wenn nachgewiesen wird, dal
die spiritualistischen Kreise des 13. Jahrhunderts, die die Triager
der kommunistischen [deen waren, diese kommunistischen [deen
aus joachitischen Gedanken ableiteten und in den Prophetien
Joachims den Hinweis auf ihre eigenen revolutionaren Ideen fan-
den, d. h. wenn nachgewiesen wird, dal} Joachim durch seine
Ideen auf Grund einer spiteren Umdeutung durch Leute, die in
sich selbst das dritte Reich verwirklicht sahen, als Revolutionar
im Sinne einer kommunistischen Kritik der feudalen Gesell-
schafisordnung gewirkt hat. Diesen Nachweis vermag ich noch
nicht selbst zu fiihren und beschrinke mich daher vorerst auf
den eben genannten Hinweis, in weldher Richtung eine Lisung
dieses Problems zu erwarten ist 2%).

4 Das Entwicklungsprinzip innerhalb der
Offenbarung.

Die Entwicklung der Offenbarung in den verschiedenen Zeiten
stellt sich als die Abfolge einer jeweils hoheren, reineren und
geistigeren Erkenntnis dar, die dem jeweils hoheren status zuge-
ordnet ist. DaB auch dieser Gedanke nicht nach dem Fortschritts-
schema durchgefiihrt ist, sondern im Zusammenhang mit der Idee

27) C.1ib. V. c. 84 p. 112 b gleich PA 151. E pars IIT p. 138 d: in primo
erudiuntur parvuli, in secundo instituuntur adolescentes, in tertio
inebriantur amici.

28) Diesen Nachweis verspricht Buonaiuti in dem noch ausstehenden
zweiten Bande seines Werkes iiber Joachim zu bringen, der sich mit
dem EinfluB Joachims auf die Spiritualen und mit der revolutiondren
W_el(lidung der joachitischen Ideen bis Cola di Rienzo beschiftigen
wird.



42 Untersuchungen

einer organischen Entwicklung zu verstehen ist, zeigt seine
nihere Bestimmung durch ein anderes religises Geschichts-
schema, das in der Geschichte eine Ablosung von Verheiffung und
Erfiillung sieht (s. u. S. 44 ff.).

Die bereits genannte Bilderreihe, nach der der erste status im
Licht der Sterne, der zweite im Licht der Morgenrite, der dritte
im hellen Licht des Tages steht, weist also nicht auf einen Illu-
minismus, der auf dem Gedanken des Fortschritts der mensch-
lichen Vernunft zu immer hoherer Erkenntnis beruht, denn
Geist ist bei Joachim nicht gleich Vernunft, sondern ist der in der
Geschichte sich selbst verwirklichende Heilige Geist, dessen Wir-
ken und dessen Art der Selbstverwirklichung nicht den Kate-
gorien der menschlichen Vernunft angemessen ist. Die Entwick-
lung der Geschichte hat im Reich des Geistes ihr konkretes Ziel;
dieses Ziel ist ein von Gott gesetztes; es handelt sich also bei der
Entwicklung der Erkenntnis in den drei Weltzeiten um die all-
mihliche Enthiillung einer geistigen Wirklichkeit, die sich ent-
hiillt, indem sie Geschichte wird, und nicht um die Vervollkomm-
nung einer innerweltlichen Funktion, wie sie die menschliche Ver-
nunft darstellt. Der fortschreitenden Enthiillung der gottlichen
res entspricht eine fortschreitende Vertiefung der geistigen Er-
kenntnis *).

So heiBt es von dem Verhiltnis der sechsten und siebten Zeit,
also der Kampfzeit und der Sabbatzeit des zweiten status: ,,ob-
scuratur tamen illorum claritas a supervenientibus novis: ut

29) T p. 52, 11... ortus est ordo contemplantium, designatus in
Christo, cuius imitatio sancta proficiens de die in diem in
ordine monachorum confirmata est. T. p. 247, {8ff.: numquam
defuernnt viri perfecti qui... veluti ex vivis immo vivificatis lapidibus
proficerent in structura templi. T. p. 111, 7{f.: sane ordo ille
spiritalis, quem aut ipse inchoabat aut inchoatum inveniet Helias,
velut per quedam incrementa proficiet de die in diem querens
studiosissime placere Deo et officiosissime prodesse hominibus. T. p.
98, 7 ff.. Puer autem erescebat...’ hoc... dictum est pocius de ordine
iustorum, designato in Christo, qui confortatus promissionibus divi-
nis, prodiit et proficiet sapientia et gratia coram Deo et homi-
nibus. Vgl. C, lib. V. c. 22 p. 70ab: mysteria tertii intellectus sub-
tiliora sunt mysteriis secundi et mysteriis primi und T p. 94, 9 ff.:
ceterum quia in respectu futurorum hebetantur preterita
et quod lux esse dicitur in hoc tempore respectu priorum nox est
estimandum respectu futuri...
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sublato a veteribus gressu sermonis ad novos magis quam ad
veteres impetus spiritus dirigatur *°) * Die neue Zeit iiberschattet
mit ihrem Glanz die vorausgehende, weil sich der Geist stiirmisch
auf die neuen Dinge richtet. Hier ist also das Entwicklungsprin-
zip von den res aus gesehen. Komplementar hierzu heilBt es:
.Die Geheimnisse der dritten FErkenntnis sind subtiler als die
Geheimnisse der zweiten und die Geheimnisse der ersten Er-
kenntnis” ®), also wird eine Entwicklung in der Erkenntnis der
res festgestellt. Der jeweils vorausgehende status erscheint so,
was den Grad seiner Erkenntnis betrifft, den Angehorigen des
nichsthoheren status als dunkel, weil der Glanz der neuen Wirk-
lichkeit den Glanz der alten iiberschattet 2

In diesem Zusammenhang ist auf den Begriff der ascensio und
des vivens ordo bzw. der ordinata elevatio hinzuweisen. Diese
Begriffe tauchen auf bei der Untersuchung des Grades, in
dem sich in den FEvangelien der intellectus spiritualis ent-
faltet. Der MaBstab, den ordo vivens, die lebendige Ordnung in
der Entfaltung des intellectus spiritualis in den vier Evangelien
festzustellen, ist der Grad der Deutlichkeit, in dem die Idee der
Inkarnation in den einzelnen Evangelien in ihrer vollen meta-
physischen Bedeutung erfaBt wird. Dabei kommt Joachim: zu
einer Umordnung der kanonischen Reihenfolge der Evangelien,
Indem er namlich die Evangelien nach dem Grade der Deutlich-
keit ordnet, in dem sie Christus als den deus incarnatus ver-
stehen, ergibt sich die Reihenfolge Matthaus-Lukas-Markus- ] o-
hannes. Wahrend der FEingang des Matthius-Evangeliums:
liber generationis Thesu Christi filii David filii Abraham™ nur
besagt, daBf der gekommen ist, auf den die Verheiflungen an
Abraham und David hinwiesen, zeigt Lukas in der Verkiindi-
gung des Engels an Maria: ,, ... hic filius Altissimi vocabitur...”
die transzendenten Hintergriinde der Person Jesu. Der Aus-

30) introd. E. c. 18 p. 17b.

31)- €. lib. V. c. 22. p. 70 a.

32) C. lib. V. ¢, 20. p. 70b: ita enim clamante deo creavit studium
religionis in ordinibus electorum, ut id quod in primo statu visum
fuit liberum et celeste, in secundo statu vel ordine inveniretur
humile et terrenum, et quod clarum in secundo, in tertio
parumper obscur um.
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druck: vocabitur lafit aber noch die Erklarung frei, der Begriff
filius Altissimi beziehe sich nicht auf die reale Sohnschaft, son-
dern auf die Deutung Jesu durch die Juden in dem Sinne, daf
alle electi ,filii Altissimi” hei Ben. Dieser Einwand ist durch
den Eingang des Markus-Evangeliums abgewiesen. Wenn es
dort heift: ,principium evangelii Thesu Christi filii Dei”, so ist
damit eindeutig ausgesprochen, daB der geschichtliche Mensch
Jesus der Sohn Gottes und der verheillene Messias ist. Auch hier
bleibt dem Ketzer aber noch'die Annahme der adoptio iibrig. Der
Prolog des Johannesevangeliums mit seinem Satz vom Logos, der
Fleisch wurde, beseitigt diesen letzten Finwand und gibt die
hochste und einzige Deutung der Person Christi.

Diese lebendige Geschichtsordnung in der Enthiillung der gott-
lichen Wahrheit in den Evangelien ist nun auf den Ablauf der
Weltzeiten iibertragen **) und zwar so, daB eine Konkordanz
zwischen dem jeweiligen Grad der Erkenntnis des einzelnen
Evangelisten und der ihm entsprechenden Weltzeit durchgefiihrt
wird. Die Begriffe ordo vivens, ordinata elevatio und ascensio
werden dadurch aus Kategorien der Schriftexegese zu Katego-
rien der geistesgeschichtlichen Entwicklung.

III. Der Begriff der Erfiillung.

Hinter dem Begriff der Entwicklung im geschichtsteleologischen
Sinn steht ein tieferer religioser Begriff, dessen konsequente
Durchfiihrung innerhalb des Geschichtsschemas die Aufhebung
einer der wichtigsten Institutionen der Papstkirche bedeutet, der
Begriff der Erfiillung. Aus der Logik der Geschichtsphilosophie

535) T. p. 4,6 ff.: set qui hoc acceperunt a Spiritu sancto ut videlicet
ipsi soli speciali privilegio promuniti sacra Christi opera scripti-
tarent, norunt utique ipso docente quid de eius operibus singulis
seriberet, quid taceret, ex quo quisque uteretur principio, quo libri
ordine, et quo fine. ut autem hoc ita esse intelligamus, in ipsis
evangeliorum principiis insistendum est, ut notato in eis quodam
viventi ordine, quo velut per quedam ascensionis incre-
menta de humilibus ascendetur ad sublimia, intelligamus in eis non
humanum ingenium, set spiritum Omnipotentis, ut promiserat Filius,
esse loquutum... (5,3 ff.) qui videlicet ordo et annotatio evan-
geliorum qualiter ab imo incipiens in summo perficiat fidem
nostram, in ipsis ut iam dixi evangeliorum principiis ipsa ordi-
nata elevatio docet. Vgl. T p. 58 2ff.: quod servatur in
sacramento, complendum solempniter in temporibus suis.
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Joachims heraus ist dieser Begriff nicht eschatologisch, sondern
konkret-geschichtlich zu verstehen und zwar folgendermalBen:

Nach Joachim verlduft die Gesdchichte in einer Ablosung von
Sakramenten, in denen sich die Wahrheit der gottlichen Dinge
sukzessiv so enthiillt, daBl jeweils die Sakramente der hoheren
Stufe die Frfiilllung und Aufhebung der Sakramente und Zeichen
der niederen Stufe bringen. Der letzte und wichtigste Schritt
in dieser Reihe ist der, dal} im dritten status, in der Zeit der
Geistkirche, die volle geistige Erkenntnis dessen hereinbricht,
was im zweiten status noch in Zeichen, Bildern und Rétseln ver-
hiillt war. In der dritten Zeit erschlieflen sich damit die Geheim-
nisse der gottlichen Offenbarung iiberhaupt, das heiBit gleicher-
maBen die Geheimnisse der ersten und zweiten Zeit. Um in den
Kategorien Joachims zu sprechen: der erste status hat die scien-
tia, d. h. die Einsicht in die menschlichen Lebensordnungen. Der
sweite status hat die sapientia ex parte, d. h. ein beschrinktes
Wissen der gottlichen Dinge und der transzendenten Hinter-
griinde des menschlichen Seins. Der dritte status hat die pleni-
tudo intellectus, d. h. die Fiille der geistigen Erkenntnis. In dem
dritten status sind alle Geheimnisse der gottlichen Welt offen-
bar, denn der intellectus spiritualis schaut die gittlichen Dinge
nicht mehr in Ritseln und Bildern, sondern wie sie an sich
selbst sind ®4).

Die Abgrenzung der einzelnen Zeiten richtet sich also nach
dem Grad der Anniherung an die reine einfache Wahrheit, d. h.
nach dem Grad des Besitzes der intelligentia spiritualis. So gilt
als Prinzip der Abgrenzung der zweiten und dritten Zeit (d. h.
der Zeit der Papstkirche und der Zeit der Geistkirche) *%): ,,Wenn
auch fiir die, welche der Glanz der Klarheit selbst erleuchtet, mit
Riicksicht auf die vorausgehenden Jahrhunderte das Wort gilt:
«Die Nacht ging voraus, der Tag hat sich genihert», so gilt uns,
die wir im Hinblick auf den zukiinftigen Glanz bisher noch in
die Finsternis des Nichtwissens eingehiillt sind, das Wort: «Jetzt
sehen wir durch einen Spiegel in Ritseln, dereinst aber von An-
gesicht zu Angesicht» *°)." Tm Hinblick auf die zukiinftige Voll-

54) C. lib. V. c. 84 112 a—d gleich PA 151152
35) L. p. 75, 124 36) Rom. 13, 12 und L Kor. 15, 12.
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endung der Geistkirche ist also die Erkenntnis, wie sie das Neue
Testament und der ihm zugeteilte soziologische ordo, die Papst-
kirche mit ihren Institutionen und Sakramenten vermittelt, Nacht
und Finsternis, nicht die Wahrheit selbst, sondern die Verhiillung
der Wahrheit. :

Bei dieser Beurteilung der Papstkirche handelt es sich nicht
um eine ketzerische Kritik der Kirche als Institution und Hiiterin
der Wahrheit; vielmehr betont ja Joachim iiberall die Notwen-
digkeit der Kirche und ihrer Institutionen als des einzigen Heils-
garanten seiner Zeit; wo sich Joachim im geschichtskritischen
Sinne iiber die Kirche seiner Zeit duBert, handelt es sich stets
um ein prophetisches Urteil von einer hoheren geschichtlichen
Form des Christentums aus, deren Erfiillung er in der Zukunft
sieht. Die Kritik der Kirche als Institution ist also stets respectu
futurorum zu verstehen ®7).

Auch dieser Gedanke der Erfiilllung steht in direkter Beziehung
zu der paulinischen Spekulation iiber den Leib Christi. Wie
Paulus nicht nur dogmatisch die Geistkirche als den Leib Christi
versteht, sondern die Entwicklung der irdischen Gemeinden
teleologisch-geschichtsmetaphysisch als die geschichtliche Selbst-
verwirklichung der Geistkirche ansicht, so bezeichnet Joachim
— und zwar in den Worten des Paulus — als das Ziel und
die Erfiillung der Geschichte der Kirche das «concurrere in virum
perfectum in mensuram etatis plenitudinis Christi» ®).

Der Gedanke der im Lauf einer langwierigen Entwicklung sich
vollziehenden Anniherung — die Kategorie des appropinquare
findet sich sehr hdufig bei Joachim **) — der Menschen an die
gottliche Wahrheit durch eine Kette von Zeichen und Verheifun-
gen hindurdh findet sich bei Joachim auch dahin ausgefiihrt, daf
jeweils in der nichstfolgenden Epoche die Erfiillung dessen ein-
tritt, was in der vorausgehenden Epoche als Hinweis und Ver-

37) T p. 74, 13ff.: ... nempe quia etsi respectu preteritorum iam
nunc patet veritas cdhristianis, respectu tamen futurorum
abscondita est adhue perfectio veritatis.

38) E p. 64d zu Apoc. 2,9. Die sancti homines des dritten status
sind die Minner, «in quibus occursurus est ad integrum chri-
stianus populus in virum perfectum in mensuram etatis pleni-

tudinis Christis. C. lib. V. c. 18 p. 69d.
39) So T. p. 73, 12 ff, und C. lib. V. ¢. 75 p. 101 b gleich PA 136.
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heiflung gegeben ist. Joachim bezeichnet diesen Prozel als einc
Ablésung von designatio und consummatio *°). So haben sich in
Christus und seiner Kirche die VerheiBungen des ersten status
erfiillt: in den Sakramenten der Kirche und den Verheiffungen
des Testamentes der zweiten Zeit liegen aber selbst wieder Hin-
weise auf die dritte Zeit des Geistes, in der sich diese Verhei-
Bungen erfiillen werden.

Das geschichtliche Sein einer Epoche hat also nicht seinen
7weck in sich selbst, sondern in der g}xkunft, die sie in der Form
der Verheiftung bereits in sich tragt. Damit ist zugleich gegeben,
daB in dem folgenden status, in dem sich die VerheiBungen und
Hinweise des vorhergehenden erfiillen, der vorhergehende status
aufgehoben ist. Auf die Ablssung der Papstkirche durch die
Geistkirdhe bezogen heiftt das: in der Geistkirche ist die Papst-
kirche aufgehoben. Das genannte Prinzip der Erfiilllung wird bei
der Durdhfithrung der geschichtslogischen Konkordanz der drei
Zeiten und Kulturen bis ins Finzelne hinein durdhgefiihrt *).

40) T p. 215, 10 f. Quod ergo designatum est in Zadharia,
patre Tohannis, consumima tum est ab Abraham usque ad ipsum
Zachariam, et quod designatum est in Johanne, consum-
matur a lohanne usque ad presens. Ft quod designatur a Christo,
consummari quidem cepit a die quo datus est apostolis Spiri-
{us, set tamen per amplius et perfectius consumma ri oportet ab
hoc tempore usque in finem mundi.

#17°C hb. Ve tap10Lh gleich PA 136: Hii xlii menses significant
xlii generationes ecclesie, secundum quod scribit et Matheus colligens
sub eodem numero generationes veteris testamenti, incipiens ab Abra-
ham, cui facta est promissio a domino. Ut enim completis ibi xli
generationibus natus est Christus, ita completis his eiusdem numeri
apparebit veritas manifesta, proce dens de ventre littere
et de domo novi testamenti, in qua latuit secundum ali-
quid usque in presentem diem. ILicet enim multa viderint sancti
«per speculum in en igmates, non sunt tamen ausi pre-
sumere aliquid contra illam Pauli scientiam: «cum autem venerit,
quod perfectum est. evacuabitur quod ex parte est» (I. Kor. 13, 10).

ed si hoc illi, qui tam magni fuerunt, quid nos infirmi
et abiecti? verum etsi impares meritis, quis tamen nesciat
vieciniores mnos esse illi tempori, quod designatum est
in tempore revelationis Helye? Igitur, etsi audacter, non tamen
insipienter dico, hoc etenim dico quod veraciter sentio:
prope est tempus, ut Helyas reveletur Achab et
populo Israel, non modo secundum litteram, sed et secundum spiri-
tum, ut convertat corda patrum ad filios. T. p. 73, 23 ff.: «intrantes
domum invenerunt puerum cum Maria matre eius.» o quam beatum
erit istud tempus et quam felices illi, in quibus consumanda est
spiritaliter hec inventio Christi. ego autem puto quod sicut



48 : Untersuchungen

Beschriinken wir uns, auf die beiden schwerwiegendsten Kon-

sequenzen hinzuweisen, die in der Logik des Erfiillungsgedan-

| kens liegen: die Aufhebung des Klerikerstandes und die Auf-
| hebung der Sakramente in der Geistkirche.

Das erste ist selbstverstandlich: wird im dritten Reich dem
einzelnen der intellectus spiritualis ins Herz gegeben, d. h. gibt
der Geist dem einzelnen Erwihlten die volle Erkenntnis der
gottlichen Wahrheit, so braucht man keine Predigt und keine
Prediger mehr.

Das zweite ist erst verstindlich von einer allgemeinen Be-
trachtung der Sakramentsanschauung Joachims aus.

Wiederum wiire es namlich verfriiht, in dem Gedanken der
Aufhebung der Sakramente in der Geistkirche eine ketzerische
Wendung Joachims gegen die Sakramentenkirche seiner eigenen
Zeit zu sehen; vielmehr betont er wiederholt, daB fiir die Men-
schen der zweiten Zeit, also fiir die Menschen, die in der Zeit
zwischen der Geburt Christi und der Wiederkunft des Elias
leben, die Sakramente in der von der Kirche festgelegten Form
heilsnotwendig sind **). In der ganzen Periode des zweiten status
ist der Geist an die konkreten Heilsinstitutionen und Sakra-
mente gebunden, wie sie in der katholischen Kirche gegeben sind.
Die Sakramente bestehen mit der Kirche und in der Zeit der
Kirche, auBerhalb deren kein Heil ist **). Auch fiir die viri spiri-
tuales der zweiten Zeit sind die kirchlichen Sakramente heilsnot-

Christus apparuit magis post duodecim dies, ita post duodecim cen-
tenas annorum consumanda est in spiritu hec revelatio veri-
tatis. ib. 73,28ff.: nimirum quia etsi in his preteritis annorum
spaciis per fidem et intellectum appropinquare visi sumus
noticie veritatis, non tamen ut ipsam veritatem plene et aperte
apprehendere possemus set «ex parte, euntibus nobis ... de claritate
in claritatem, tamquam a Domini spiritus.

42) T. p. 260,3ff.. quia constituti homines in libero arbitrio non
potuerunt propria iustitia ascendere in celum, descendit Filius
Dei, quin pocius condescendit, ut efficeretur filius hominis, quatinus
adherentes ei filii hominum per baptisma efficiantur filii Dei
et cum ipso pariter ascendant in celum et maneant cum eo ubi
ipse est.

43) C. lib. V. c. 89 p. 118a gleich PA 136: magnum istud plane et
apertum mysterium. hic est enim ille magnus numerus. qui universa
hec continet sacramenta. Sunt efenim menses xlii sive dies
MCC et Ix et nichil aliud significant quam annos MCC et lx, in
quibus novi testamenti sacramenta consistunt.
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wendig ). Die Spiritualenkirche der zweiten Zeit erhiilt ihren
Nachwuchs aus der katholischen Kirche, und der Empfang der
kirchlichen Sakramente ist die Voraussetzung fiir den Empfang
des Geistes *°).

Immerhin liBt sich ein wesentlicher Unterschied zwischen der
Sakramentenlehre Joachims und der kirchlichen Lehre seiner
Zeit aufweisen. Wihrend die kirchliche Lehre auf die Realpré-
senz des Leibes Christi in der Eucharistie allen Nachdruck legt oy
denkt Joachim, hierin die augustinische Tradition weiterfithrend,
symbolistisch. Das Sakrament ist nicht selbst eine gottliche Rea-
litat, sondern ein Zeichen — signum — und ein Gleichnis —
similitudo — dieser Realitit *7).

Abgesehen von der geschichtsphilosophischen Wendung dieses
Gedankens spricht sich der symbolistische Grundzug der Sakra-
mentenlehre Joachims auch in dem Gedanken aus, daB das Sakra-
ment erst dann etwas niitzt, wenn der Empfanger seinerseits das
verwirklicht, was das Sakrament bedeutet. .Zugegeben, dalt
dies alles dem Gliubigen im Sakrament gegeben ist; dennoch
kann er es nicht halten, wenn er sich nicht bemiiht, durch sein
sittliches Verhalten — moribus — das zu halten, von dem das
Sakrament lehrt, daB man es halten soll. Denn wozu 1laBt du
dich in Christus taufen, wenn du es verschmihst, rein zu sein?
Wozu wirst du (mit Christus) begraben, wenn es dir Freude
madht, in Siinden zu leben? Wozu trittst du zum Leib Christi,
der deinetwegen dahingegeben wurde, wenn du nicht gewillt
bist, fiir Christus zu sterben, wenn es notwendig sein wiirde?
Wozu hast du das heilige Salbsl empfangen, wenn du dich nicht
des Weins enthalten willst? Also nicht denen niitzen die Sakra-
mente etwas, die sie millbrauchen, sondern denen, die so leben,
wie es die Sakramente bed euten — significant *%).”

44) T. p. 40, 27 ff.: Sicut Christum Maria genuit, baptizavit Tohannes,
ita spiritales filios Ecclesia quidem ipsa gignit per fidem, sed tamen
sacramentis ecclesiasticis per episcopos imbu-
Hantur.

45) C. lib. III pars 1 c. 18 p. 35d: qui prius in nomine trinitatis
baptizatus non est, acceptione gratiarum sancti spiritus sancti-
ficari non potest.

46) Denzinger ed. 17, enchiridion symbolorum 355, 414—418.

47) E. lib. V. pars 1 p. 90 ab.  48) E. lib. V. pars 1 zu 4, 18 p. 90 ab.

Zisdr. f. K.-G. L, 3. F. 1 4
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Diese symbolistische Sakramentenlehre unterscheidet sich aber
nicht nur von der kirchlichen, sondern auch von der ihr niher-
stehenden augustinischen Sakramentsanschauung in einem
wesentlichen Punkte. Die Abweichung liegt dabei wieder in
dem Grundprinzip seiner Geschichts-Theologie begriindet: das
Sakrament ist nicht wie bei Augustin Zeichen einer transzenden-
ten res, sondern Hinweis auf eine zukiinftige reale geschich t-
liche Wirklichkeit, d. h. seine Erfiillung tritt nicht am Ende
der Zeit, sondern in der Zeit, im dritten Reich der Geistkirche
ein; das Sakrament ist nicht der Schatten einer Wirklichkeit des
andern Aeon, sondern Verheilung einer geschichtlichen Erfiil-
lung. DaR die Wahrheit sich im Lauf eines geschichtlichen Pro-
zesses allmiihlich enthiillt, liegt aber im Sinn der gottlichen Ge-
schichtsokonomie, denn es ist das Grundgesetz geschichtlichen
Lebens, daf das Vollkommene nicht fertig vom Himmel fillt,
sondern dalB es wird. So erscheint auch die geistige Wahrheit
zuerst als Fleisch und Buchstabe, als Bild und Verheiffung. In
der Weltgeschichte, in der sich der Geist zu seiner vollendeten
Form durchringt, entspricht also jeder Epoche innerhalb der Ent-
wicklung eine bestimmte Hohe und Art der Erkenntnis. Inso-
fern ist die Kirche als die soziologische Form des zweiten status
auf die Erkenntnis in Ritseln und Bildern, auf die Verhiillung
in Fleisch und Budhstaben angewiesen. In diesen Zeichen und
Bildern liegt aber der Hinweis auf die zukiinftige Realitit des-
sen, was die Bilder und Ritsel bedeuten. Diese Realitit ist
aber nicht eine transzendente, sondern eine geschichtliche. Hierin
liegt die originelle Umdeutung der kirchlichen Eschatologie. So
heilit es bei Joachim: ,.So lange ist es notig, daB wir jene Bilder
— figuras — ergreifen, als wir durch einen Spiegel und in Rit-
seln sehen, und solange wir jene Wahrheit, die jene (Zeichen)
bedeuten — significant —, nicht wissen konnen. Wenn aber
der Geist der Wahrheit kommt und uns alle Wahrheit lehren
wird, was sollen wir dann weiter mit den Bildern anfangen?* 4°)

49) C. lib. V. c. 74 p. 103 a gleich PA 135: tamdiu enim necessarium
est amplecti figuras istas, quamdin videmus «per speculum et in
enigmate» et scire non possumus sicut est illam verilatem. quam
significant. «cum autem venerit spiritus veritatis, et docebit
vos omnem veritatems, quid vobis ulterius de figuris? sicut enim
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Darum wird die figura unniitz, weil in der Zeit der Geist-
kirche das, was die figura bedeutet, als volle geistige Erkenntnis
da ist *).

Wenn also mit dem Kommen des Elias das Zeitalter des spiri-
tualis intellectus anbricht, dann tritt das verborgene Innere der
christlichen Religion in das helle Licht der geistigen Erkennt-
nis *); dann wird die Erkenntnis von den &dufieren Dingen weg
nach innen gezogen, wo der Geist wohnt — ab exterioribus ad
interiora trahuntur, ubi spiritus habitat®). Dann wird der
Schleier vom Alten und Neuen Testament weggezogen; dann
werden die Geheimnisse der Offenbarung, wie Joachim sagt,
tiefer, innerer angeschaut — interius intueri — 53) und ,,alle Ge-
heimnisse und alle verborgenen Geridhte, iiber die sich die Men-

evacuata est mactatio agni pascalis in mactatione corporis Christi,
ita in clarificatione spiritus sancti cessabit observat io
omnis figure, ut non sequantur ulira homines figuras, sed
illam simplicissimam veritatem, que significatur in igne,
dicente domino: «Spiritus est deus et eos qui adorant eum in spiritu
et veritate oportet adorare» (Joh. 4,24). Ergo et lapides et ligna et
carnes et pulvis et aqua vorabuntur ab igne.

50) C. lib. IV. c. 37 p. 58 b gleich PA 134: tamdiu enim ostenduntur
figure quamdin veritas figurarum consumata non est. Ubi
autem inceperit consumari quod prenuntiaverant figure, opor-
tet ex toto evacuari figuras, ut fiat illud quod scriptum
est: «sermonem breviatum faciet dominus super terram.» (Rom.9,28.)
Vgl T. p. 86, 22ff.: illud quod mandatum est nobis a Christo vel
apostolis secundum fidem sacramentorum quantum ad ipsa sacra-
menta transitorium est et temporale, quod autem per
ea sacrificatur (significatur?) eternum.

51) E. p. VIL p. 221 b zu Apoc. 22, 26: quod ergo dixit: «porte eius
non claudentur per diem, nox enim non erit in ea, et afferent gloriam
et honorem gentium in illam» ad septimam (ut iam dixi) etatem refe-
rendum est. Erunt enim tempore illo aperte ianue, quia publice
patebuntomnibus viscera pietatis, ut intret qui voluerit
et efficiatur civis Hierusalem.

52) T. p. 117, 21 ff.: set et discipuli audientes querunt ubi habitet
magister, quia qui divina inspiratione tanguntur, revera ubi habitet
Spiritus vigilanter inquirunt. porro ubi hoc sciant, venire inde
invitantur a Domino, quia nisi abexterioribusadinteriora
trahantur, ubi Spiritus habitet, non agnoscunt. habitat enim
non in manufactis, sed in aula hominisinterioris, ut «spiri-
talibus spiritalia comparans» ostendere illis queat omnem plenitu-
dinem veritatis.

53) T. p. 190,7 ff.: quid est videre celum apertum nisi vetus et
novum Testamentum que animalibus hominibus clausa sunt, amota
ianua littere, interius intueri?
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schen in diesem gegenwiirtigen Leben wundern, werden fiir alle
unverhiillt sein an jenem Tage™ ™).

Nur zwei Momente seien aus den vielen Problemen dieser
Sakramentsanschauung noch herausgehoben:

1. Die Sakramentsanschauung Joachims steht ganz unter dem
Einfluf des Wortes Joh. 6, 34: das Fleisch ist nichts niitze. Der
ganze Nachdruck seiner Sakramentsanschauung liegt auf dem
Geist. Der Geist aber ist nicht als abstraktes Formprinzip ge-
faBt, sondern als das Prinzip der geschichtlichen Entfaltung der
Kirche. Es ist also derselbe Geist, der dem Sakrament in der
Zeit der Papstkirche seine Kraft gibt, und der in der Zeit der
Geistkirche das Sakrament aufhebt, derselbe Geist, der in der
Zeit der Papstkirche in der Verhiillung des Fleisches erscheint
~und in der Zeit der Geistkirche die reine Erkenntnis dessen
bringt, was das Sakrament bedeutet. Dem Fleisch Christi der
zweiten Zeit entspricht der Geist Christi der dritten Zeit. Aus
der Interpretation der genannten Johannesstelle zieht also Joa-
chim den kiihnen SchluB: ,,Wenn schon im Fleisch Christi selbst
der Budchstabe vom Geist verschlungen wird, um wieviel mehr
in den anderen Dingen. ...wir behaupten also nicht, daB die
Dinge selbst, die aus der Ganzheit sind, abgeschafft werden miil3-
ten — consummandas —, sondern wir behaupten: eben die Bil-
der jener Dinge miissen vergehen, fiir welche sie hauptsichlich

54) E. pars VII p. 221 a zu Apoc. 22, 24: quecunque etenim archana,
quecunque occulta iudicia admirantur homines in hac vita presenti,
nuda erunt omnibus in die illo. et absque enigm ate manifesta,
quia vero quod futurum erit in ea post diem ipsum, et maxime in
tempore illo, quo statuentur in ea porte, incipiet consumari. Vgl
C. lib. c. 67. p. 96: ... quia perfectio religionis illius ecclesie vincet
aliorum omnium et temporum et ordinem religionum. quod notan-
dum quod in tertio statu nuda erunt mysteria et aperta fidelibus,
quia per singulas etates mundi multiplicatus scientia sicut scriptum
est: «pertransibunt plurimi et multiplex erit scientia.» (Dan. 12.)
Zu der Auflosung der Sakramente vgl. auch Grundmann S. 114 und
115, wo vor allem auf C. lib. V. ¢. 89 p. 118a und C. lib. V. c. 74
% 103 ¢ gleich PA 135 hingewiesen wird: ... et omnino pulvis et acqua

oc est littera hystorica utriusque testamenti ad aliquid signan-
dum potius quam ut ipsa littera sciretur simpliciter propter res
gestas edita est a spiritu sancto: hoc est ut in eis presentaretur nobis
spiritualis intellectus, qui est ignis divinus per quem «spiritualis
homo itdicat omnia et ipse a nemine iudicaturs.
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geschrieben wurden, um etwas Geistiges zu bezeichnen ™).” Joa-
chim benutzt also die Johannesworte nicht, um die zeitgenossische
Sakramentenlehre zu kritisieren, sondern sieht in ihnen den Hin-
weis auf eine Zeit, wo das Fleisch und der Budhstabe vom Geist
verschlungen werden und der intellectus spiritualis die res selbst
erkennen laft®°).

9. Auch die Ablssung und Aufhebung der Sakramente wird an
cinem geschichtstypologischen Beispiel entwickelt, das deshalb
wichtig ist, weil von ihm aus die Erwartung Joachims von der
Wiederkunft des Elias verstindlich wird, niamlich an dem ge-
schichtslogischen Verhiltnis von Johannes dem Tiufer und Elias.
Johannes der Taufer ist als der Bringer der Wassertaufe der
Typus des zweiten status; Flias, auf dessen Geheilt das Feuer
vom Himmel fiel, ist der Typus des dritten status, in dem das
Feuer des heiligen Geistes vom Himmel fallt und alles Fleisch-
liche und Budistibliche verzehrt. Wie Johannes der initiator
der Sakramentenkirche, so ist Elias der initiator der Geist-

55) C. lib. V. c. 74 gleich PA 135: si quidem inter cetera que nobis
secundum litteram mansura in eternum exhibet catholica fides,
illud est precipue venerandum, quod credimus de carne Christi,
que sic assumpta est in unitate persone, ut maneat in eternum.
et tamen cum diceret discipulis suis: «qui non manducat carnem
meams etc. ... et hii qui circumstabant et audiebant intelligerent
carnaliter dictum et propter hoc aliqui abirent retro, ut ostenderet
carnalem intellectum devorandum esse a spirituali, subiecit et ait:
¢spiritus est, qui vivificat, caro autem non prodest
quicquamy (Joh. 6,54). Unde apostolus: «littera occidit,
spiritus autem vivificats (II. Kor. 3, 6). quodsi in ipsa
carne Christi littera devoratur a spiritu, quanto magis in aliis rebus?
non igitur res ipsas, que sunt ex toto, quod absit, dicimus con-
sumandas, sed dicimus oportere transire ipsas earum ymagines,
pro quibus precipue scripte sunt ad designandum aliquid
spirituale.

56) Trotz der Erkenntnis, daff die Sakramente als die einer niederen
Stufe des christlichen Lebens angehorigen Formen verschwinden wer-
den, warnt Joachim, da er ihre geschichtliche Notwendigkeit fiir seine
eigene 7Zeit kennt, ausdriicklich vor ihrer Geringschédtzung. T. p.
198, 4: non parvipendenda sunt fidelibus sacramenta Eeclesie, quia
non sunt ab ipso Christo aut sanctis apostolis constituta, cum eo
docente et suggerente constituta esse sciamus, de quo Dominus ait:
«Cum venerit ille Spiritus veritatis, docebit vos omnem veritatems.
Vgl lib. V. c. 117 p. 132d (PA 117) ...nuda erunt omnia et mani-
festa ...iam enim videre incipient «facie ad faciem» ea quae anti-
qui patres nostri viderunt «per speculum in enigmates.
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kirche 7). Derselbe Johannes, der die Wassertaufe bringt, weist
auf den kommenden hin, der mit dem heiligen Geist und mit
dem Feuer tauft. Wie also die Wassertaufe des Johannes und
die Geist- und Feuertaufe des Elias in dem Verhiltnis von Ver-
heiBung und Erfiillung stehen, so steht der status der Sakra-
mentskirche zum status der Geistkirche im Verhiltnis von Ver-
heiBung und Erfiillung. Schliefllich: wie Johannes eine ge-
schichtliche Person war, die zu der ihr im Heilsplan vorgeschrie-
benen Zeit auftrat, so wird auch zu seiner Zeit, d. h. am FEnde
der 42 Generationen der Sakramentskirche, Elias als eine ge-
schichtliche Figur auftreten und den status des Geistes eroff-
nen *), In einer anderen Darstellung dieser Relation sagt Joa-

57) E. p. I p. 118 b zu Apoec. 6, 12: quia vero lohannes, qui de
tribu levitica manifeste ortus est, ordinem clericor um designat,
presertim cum ipse loannes missus sit a deo baptizare in aqua, quod
proprie pertinet ad sacerdotes ecclesie, Helyas, cuius prosapia
inventa est, ordinem prenotat contemplantium; significari
per lunam id quod per loannem, id vero per solem quod per Helyam,
satis admodum clarum est et sine intellectu perspicuum. Designatur
autem per loannem sicut et per lunam clericorum ecclesia
propter defectum active vite, per Helyam vero sicut et
per solem ordo monastichus propter claritatem et constantiam
vite contemplative ...

58) E. zu Apoec. 2, 1 p. 57d, vgl. auch die im Protokoll von Anagni
exzerpierte Stelle aus dem introd. E. c¢. de vii. tempore et vii. signa-
culo (PA 133): Illa visio que in viii. loco sequta est, in qua promitebatur
iusticia sempiterna et abolitio culpe, ex parte non ex toto in prime
adventu domini completa est, in quo baptismus sacramentalis, qui in
aqua suscipitur, exteriora et actualia crimina, sicut aqua lutum
emendat; sed maior est ille, qui revelatus est in igne, quo etiam
cogitationum rubiginem apertiori et efficatiori gratia
emundari oporteat, qui quidem in secundo statu vix in paucis
hominibus operata est, in tertio sollemniter aperte revelanda est,
ut quo mundi finis urget et vicinitas regni, eo maiori
pietate populus christianus eniteat et ad venturi susceptionem regis
preparatus occurrat. Unde et per prophetam dicitur (Mal. 4, 5—6):

«Ecce mittam vobis Heliam ...» Tale est enim ac si diceret:
Johannes baptista venturus est in a qua, quinimmo ille baptista
quem designat loannes, hoc est unigenitus dei filius, ... oportet quod

sequatur Helyas, ut arguat mundum de peccato, de iusticia et
de iudicio (Joh. 16,8) et convertat corda dura et inveterata peccatis
ad innocentiam parvulorum et emundet oculos mentis ab immundis
effectibus et doceat illos omnem plenitudinem veritatis ... Aufschluf}-
reich ist auch die Stelle C. lib. V ¢. 74 p. 103 b: nam neque usus panis
et carnis neque potus vini et aque neque unctio olei eterna est. est
autem eternum id quod designatur in ipsis. Si autem
et ipse res et usus earum transitoria sunt, id autem
quod designatur in eis sine fine mansurum, merito universa illa
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chim: ,,Wie das Gleichnis — similitudo — des roten Meeres, in
dem die Agypter umkamen, im zweiten status sich erfiillte, so er-
fiillte sich das Gleichnis des Jordanwassers, in dem Christus ge-
tauft wurde, im dritten, das Gleichnis des Feuers des Elias aber
muf} sich im zukiinftigen Leben erfiillen ®). ,Bei der ersten
Ankunft des Herrn... wurde allgemein die Gnade geschenkt,
welche im Wasser und der Taube bedeutet wird ... Am Beginn
des dritten status, der bereits nahe, ja schon gegenwiirtig ist,
muB den Cliubigen die Gnade gegeben werden, welche in der
Luft bezeichnet wird (das bezicht sich auf das Brausen in der
Luft am Tag der Ausgielung des HI. Geistes) und es miissen sich
viele Geheimnisse erfiillen, welche den Aposteln am Pfingsttage
gezeigt wurden. An jenem jiingsten Tage aber, an welchem die
allgemeine und letzte Auferstehung der Toten sein wird, muf
sich die Gnade enthiillen, die bezeichnet wird im Feuer ¢°).” '

IV. Die Sukzessionsidee.

Indem Joachim die kirchliche Eschatologie auf Grund seiner |
Anschauung von der Gesdhichte als der Selbstexplikation des
Geistes dahin umbildet, daf das Reich des Geistes als die ge-
schichtliche Endform der christlichen Religion bestimmt wird,
weldhe die Herrschaft der Papstkirche ablost, rithrt Joachim an

devorantur ab igne: ipse autem ignis statutus solus in die illo
vivit in electorum cordibus et manet in eternum. Et
quamvyis multa sint visibilia, que secundum quod traditum est nobis
in littera utriusque testamenti mansura sint in eternum, non tamen
in eo statu in quo sunt, mansura sunt in eternum, sed in eo potius
que futura sunt ... es folgt die oben (s. Text) zitierte Stelle.

59) C. lib. V pars 1 p. 84 ab: ... quomodo itaque ipse dicit: ioannes
quidem baptizavit aqua, vos autem baptizabimini spiritu sancto, cum
aque adhucbaptismus necessarius sit, nisi quia id quod
ioannes significat in statu secundo agendum erat per Christum, ot
id quod designat dominus consumandum erat in statu tertio per
spiritum sanctum, ut compleretur illud quod ipse ait: «multa
habeo vobis dicere, sed non potestis portare modo. cum autem venerit
ille spiritus veritatis, docebit vos omnem veritatem.»

60) Tb., vgl. auch C. lib. V. c. 69 p. 97 a—d: Helias significat
Christum Iesum, sed in spiritu potius quam adhuc moriturum, si
quidem designare moriturum alius in spiritu eius Helias missus est
utique ille de quo dixit angelus Zacharie: «ipse preibit ante illum in
spiritu et virtute Helie ...» significavit enim [oannes in Christo id
quod mori potuit et affligi, Helias id quod est immortale et manet
invincibile in eternum, ‘
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einen der Grundpfeiler der religiosen Selbstdeutung der katho-
lischen Kirche, an die Idee der Sukzession.

Nadh der kirchlichen Interpretation ist der Papst vicarius Chri-
sti, eine Deutung, die zur Zeit Joachims nicht nur den Anspruch
auf die geistliche, sondern auch den Anspruch auf die poli-
tische Weltherrschaft in sich schloB. An der Institution des
Papsttums hingt die Existenz der Kirche nicht nur im orga-
nisatorischen, sondern primir im dogmatischen Sinn. Der
kirchlichen Anschauung von der Sukzession liegt notwendiger-
weise der Anspruch zugrunde, daf die Sukzession der vicarii
Christi dauern wird, solange die Welt besteht, d. h. dogmatisch
gesehen bis zur zweiten Wiederkunft Christi ).

Wenn fiir Joachim das Reich des Geistes das vorherbestimmte
Endziel einer Gesdhichtsokonomie ist und damit die Geistkirche
als die zukiinftige, vollkommenste menschliche Gesellschafts-
ordnung bestimmt wird, so heiBt das, daB der Anspruch der
Papstkirche, die bis zum Weltende giiltige einzige soziologische
Gestalt der christlichen Religion zu sein, damit aufgehoben wird.
Vielmehr unterliegt innerhalb der Entwicklung der menschlichen
Gesellschaft auf das konkrete geschichtliche Ziel der Geistkirche
hin die Institution des Papsttums demselben Gesetz der ge-
schichtslogischen Ablosung und Verwandlung, dem alle geschicht-
lichen Ordnungen unterliegen.

Nach Joachim ist also dic Institution des Papsttums auf die
zweite Weltzeit beschriinkt. Zwar kommt innerhalb der bestehen-
den Kirche der zweiten Weltzeit dem Papsttum die Heilsfunk-
tion im hochsten und ausschlieBlichsten Sinne zu, und es ist wie-
der nachdriicklich zu betonen, daB sich nirgends bei Joachim
Spuren einer Kritik des zeitgendssischen Papsttums als Insti-
tution finden. Die Beschrinkung der Institution des Papsttums
auf die zweite Zeit bedeutet aber andererseits, daf? es im dritten
Reich keine Piipste mehr geben wird ®%).

Da aber die ganze Heilsgeschichte trotz aller Verwandlung und
Ablssung der religiosen und soziologischen Formen doch die Ge-

61) Die moderne Formulierung in der constitutio dogmatica I de

Ecclesia Christi e. 2 de primatus perpetuitate, Conc. Vaticanum 1870,
sessio IV. Denzinger 1824, 62) s, 57 11,560,179,
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schichte der einen Kirche Christi bleibt, die sich durch die drei
Zeiten zu ihrer wahren geistigen Form durchringt, und in diesem
Entwicklungsproze 8 der Geschichte die einzelnen Reiche in einer
organischen Ablosung aufeinander folgen, so erfihrt damit die
Idee der Sukzession eine geschichtslogische Verwandlung: der
ordo spiritualis als solcher tritt die Sukzession der Papste an.
Im ordo spiritualis ist also die Institution des Papsttums dadurch
aufgehoben, daf an Stelle einer Person der ganze ordo die Suk-
zession der Papste antritt.

Das bedeutet, daB die Idee der Sukzession von der konkreten
Beziehung auf den romischen Papst gelost und zu einem univer-
sellen geschichtstheologischen Prinzip erhoben wird. So sagt
Joachim: ,,Wenn ein ordo — d. h. eine bestimmte Form der christ-
lichen Religion — beginnt, Institution zu werden, so bewahrt er
denselben Namen, solange in derselben Form die Sukzession nicht
aufhért. Wenn aber einige aus ihm hervorgehen und eine andere,
bessere Form annehmen, so sagt man nicht mehr, sie gehoren zum
selben ordo, sondern zu einem andern, der aus diesem hervor-
ging %).”

Das Hervorgehen einer neuen Form der christlichen Religion
aus der alten Form fillt also nicht unter den Begriff der direk-
ten Personal-Sukzession, da ja die neue Form die alte authebt
und damit in dieser die Personal-Sukzession zum Stillstand
bringt, vielmehr tritt der ganze neue ordo als solcher die Suk-
session des alten an, indem jetzt der neue ordo Triger der Heils-
funktion ist, die bisher dem alten ordo zufiel.

Gleichzeitig erkennt also Joachim riickhaltlos die Institution
der Papstkirche und den auf die Idee der Sukzession begriinde-
ten Anspruch des Papstes an, der vicarius Christi zu sein. Gleich-
zeitig weill er aber, daf in eimer kommenden Zeit eine hohere
Ordnung des duristlichen Lebens die Sukzession der romischen
Papstkirche antreten wird, in der sich das, was jetzt Sakrament,
Gleichnis und Zeichen ist, in seiner vollen geistigen Wirklichkeit
entfalten wird. Fiir einen Angehorigen der zweiten Zeit, der sel-
ber der Papstkirche unterstellt ist, erhebt sich notwendig die
Frage: Ist das zukiinftige Verschwinden der Papstkirche nicht

63) T. p. 87, 16 ff.
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bedauerlich? Diese Frage findet sich tatsiachlich bei Joachim in
folgender Weise: ,,Soll der ordo, der sieht, dal} eine solche Frucht
(sc. wie die Geistkirche) aus ihm hervorgeht, Schmerz dariiber
empfinden, daB in ihm die teilweise Vollendung authort zu sein,
wo die universelle Vollendung nachfolgt #)?* D. h.: soll die
Kirche in der Einsicht der geschichtlichen Begrenztheit ihrer
Heilsfunktion bedauern. daB aus ihr das Reich der Vollendung
hervorgehen wird? Soll die Kirche aus Griinden blofier Selbst-
erhaltung das Verharren in einer niedereren Form der christ-
lichen Religion der Verwandlung in eine hhere Form vorziehen?
Die Antwort Joachims lautet: ,,Niemals, niemals, niemals ge-
schehe das der Nachfolge Petri, daB sie verfaule vor Neid iiber
die Vollendung des ordo spiritualis.”

Auf Grund der Erkenntnis des Ziels der geschichtlichen Ent-
wicklung bestimmt Joachim nicht nur die mutmalfiliche Abfolge
der Kulturen und Formen der christlichen Religion voraus, son-
dern begriindet auch die Notwendigkeit dieser Ablésung und
ihren geschichtslogischen Verlauf. Insofern das dritte Reich der
Vollendung noch aussteht, die Sakramente noch nicht enthiillt
sind, die Zeichen noch nicht gedeutet sind, weist der zweite status
als solcher auf die Notwendigkeit seiner Ablosung durch eine
Geistkirche hin, in der sich alles erfiillen wird. Vor allem das
Faktum, daB die Kirche predigt und in ihrer Predigt eine Reli-
gion und eine Ethik verkiindigt, die sie selbst nicht in ihrem
vollen Umfang erfiillt, ist an sich schon ein Hinweis auf ihre zu-
kiinftige Uberhshung in der Geistkirche des dritten status, in der
der Inhalt der Verkiindigung der Papstkirche geschichtliche
Wirklichkeit wird. ,.semper enim Petri successio affectet videre
completum quod predicat **).”

64) ib.

65) T. p. 86, 7H.: semperenim Petrisuccessioaffectat
videre completum quod predicat et cum dabitur ei videre
quod optat ut videlicet ita videat confirmatum donum Spiritus sancti
in populo Christano, sicut futurum credimus in adventu Helie, qui
venturus est omnia consumare, videns sanctum illum
ordinem quem ecclesia peperit spiritalis quasi de abditis
presipiilocis venientem ad lucem, accipiet eum in ulnas
fidei et dilectionis sue et pronuntiabit in eo esse illum vivificantem

Spiritum in quo est salus mundi_qui et loguitur in eo ad predicandum
evangelium Regni in universo mundo (Apoc. 4, 6).
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Das bedeutet politisch gesehen die Notwendigkeit einer An-
erkennung des jungen ordo spiritualis (dessen Vorlidufer Joachim
in der Cisterzienserreform seiner eigenen Zeit sieht) von seiten
der Kirche und die Forderung seines Schutzes von seiten der
Kurie.

Damnit zeichnet Joachim in wahrhaft prophetischer Weise die
Richtlinien fiir die kirchenpolitische Haltung der Kurie gegen-
iiber der jung-franziskanischen Bewegung vor. In dem Verhilt-
nis von Jesus und Symeon bei der Darbringung Jesu im Tempel
sieht Joachim die typologische Darstellung der zukiinftigen Aus-
einandersetzung der Kirche mit dem ordo spiritualis. ,.Der Greis
Symeon wird den Knaben in seine Arme nehmen, wenn die
Nachfolger Petri, denen das Vorrecht des Glaubens und die Un-
terscheidung von Heilig und Unheilig gegeben ist, jenen Orden,
der den Spuren Christi folgt in der Kraft des Geistes, sehen
und ihn in den Schutz ihrer Autoritit aufnehmen werden und
ihn mit den Worten ihres Zeugnisses bestitigen, indem sie kund-
tun, daB in ihm sich die Spriiche der Propheten erfiillen miissen,
unter denen es heilit: . das Reich, das iiber allem Himmel ist, wird
dem Volk der Heiligen des Hochsten gegeben %%)."

Zwei Momente treten an dieser Sukzessionsidee noch besonders
hervor.

1. Zur Bestimmung der geschichtlichen Ablosung von Papst-
kirche und Geistkirche dient sehr hiufig bei Joachim der Begriff
des ,,Absterbens”. Dieser Begriff steht mit der Sukzessionsidee

66) T. p. 86, 26ff.: ergo cum talis puer manifestatus fuerit in
ecclesia dei, qui sit utique contemplativus, iustus, sapiens, spiritalis
et qui ita possit succedere episcoporum ordini, possit a
Domino ad se sequendum in vita activa, quomodo regi David su c-
cessit Salomon, quomodo Petro principi apostolorum Iohannes
Evangelista, quin pocius quomodo ipse Christus Iohanni Baptiste,
letus et confortatus sustinebit equanimiter in quibus et patietur et
tormenta Antichristi, sciens illud quod ait sibi in Petro Dominus
suus: «cum senueris, alius te cinget et ducet quo tu non vis» (Joh.
21, 18). (87.9ff.) quasi ergo in ulnas suas suscipiet puerum senex
Symeon cum successores Petri, quibus data est prerogativa
fidei et discernere inter sanctum et prophanum, videntes illum ordi-
nem (ui imitatur vestigia Christi, in virtute spiritali, sustentabit
eum munimine auctoritatis sue et confirmabit verbis testimonii sui
annuncians complenda esse in ipso vaticinia prophetarum, de quibus

est illud: «regnum quod est supter omne celum dabitur populo
sanctorum Altissimi.» (Dan. 7, 27.)
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in einem Zusammenhang, der aus folgender Stelle, zu der sich bei
Joachim auBerordentlich viele Parallelen finden, am deutlichsten
hervorgeht: Joachim fiithrt aus®?): wie David die Sukzession
Sauls, wie der Evangelist Johannes die Sukzession des Petrus
antritt, so tritt der ordo der viri spirituales die Sukzession der
Bischife an. Das Antreten der Sukzession setzt jeweils das Ab-
sterben der Person voraus, deren Sukzession angetreten wird.
Wie Petrus auf Grund der Verheifung des Herrn den Méartyrer-
tod stirbt, Johannes aber ihn lang iiberlebt, so stirbt die Papst-
kirche, deren geschichtstypologischer Exponent Petrus ist, ab,
die Geistkirche lebt weiter bis zum Ende der Welt, ,.et erit domi-
natio populi sanctorum . . . in ipso enim erit tunc successio romani
pontificis a mari usque ad mare et a flumine usque ad terminos
orbis terrarum’ ).

2. Dieses Absterben wird nun gesehen im Rahmen einer Ge-
schichtsdialektik, nadh der sich die Geschichte im Prozel: eines
stindigen Verfalls und einer bestindigen inneren Selbstver-
jiingung befindet. Jedem ordo ist eine bestimmte geschichtliche
Heilsfunktion zugeteilt. Vergifit er diese Heilsfunktion zu er-
fiillen und verfillt er, so schafft sich der Geist aus ihm heraus
cinen neuen ordo, der bestimmt ist, die Mission durchzufiihren,
an deren Verwirklichung der vorhergehende ordo geschei-
tert ist %9).

67) ib. T. p. 86, 26.

68) Vgl. C. lib. V. c. 57 p. 89a. Vgl auch P. lib. ii p. 267 c.: ubi
autem pertransierit quod significat Petrus, sequens deum cum
cruce sua succedet manifeste quod designat Toannes, und introd.
E. c. 24 p. 22b: ... si ergo obeunte Petro succederet in fide
ioannes (hoc est): si eodem tempore vocaretur ioannes, quo pateretur
petrus, daretur manifeste intelligi, ita absolute secundum statum
pertinere ad filium, quomodo tertium ad spiritum sanctum. Vel
C. Lib. V. c. 62 p.92d: Prius ergo regnavit David in Ebron et postea
in Hierusalem, quia occurrit pontificibus romanis
preesse ecclesie laborantium, postea ecclesie quiescentium,
prius desudantium in vita activa, postea exultantium in vita con-
templativa. Verumtamen etsi illi prius incipiunt, non tamen mox
desinunt incipientibusistis. Nach dem Gesetz der Uber-
schneidung werden die Pipste nicht sofort mit dem Eintritt des dritten
Reiches aufhoren, sondern die Papstkirche wird allméhlich, d. h.
nicht auf dem Weg einer Revolution, in die Geistkirche iibergehen.

69) E pars I p. 80a. Quocirca si unumquemque illorum iudicandum
a domino pro delictis suis sequutus est ordo alia qui statueretur pro
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V. Der Begriff der Verwandlung.

In der niheren Bestimmung der Art der geschichtlichen Ent-
wicklung findet sich neben dem Begriff der Erfiillung und dem
der Sukzession als eine weitere Kategorie der joadhitischen Ge-
schichtslogik der Begriff der Verwandlung, und zwar dem Ge-
schichtsthema entsprechend in der doppelten Bezichung auf die
Verwandlung der religiésen Gruppen und soziologischen For-
men und die Verwandlung der entsprechenden Formen der Ezx-
kenntnis.

Diesem Begriff der Verwandlung sind einige andere Begriffe
vorgelagert, die allgemein den Prozell der Verinderung niher
ausfiihren:

Zunichst sei hier auf den scheinbar indifferenten Begriff des
transire hingewiesen, mit dem sich sehr oft bei Joachim die *
Ablssung der Papstkirche durch die Geistkirche bezeichnet fin-'
det. Dieser Begriff ist aber vieldeutig, je nachdem das transire
den Eintritt in eine neue geschichtliche Seinsform oder ein Ab-
sterben und Zunichtewerden bezeichnet.

Die erste Bedeutung findet sich bei Joachim durchgefiihrt in
der Darstellung des Verhiltnisses der einzelnen religiosen Grup-
pen innerhalb der Kirche, Bei der Hinordnung der einzelnen
Gruppen auf ihr hochstes Ziel hin — die vita contemplativa der
Ménche — betont Joachim die Aufgabe der unteren Gruppen,
in die hochste bzw. in die hohere iiberzugehen™ — transire 20
Das transire umfaBt also zwei Momente: einmal die Verdinderung
der Lebens- und Gesellschaftsform iiberhaupt durch das Ein-
treten in eine andere Lebensordnung — daher kann transire
identisch werden mit mutare vitam ™) —; zweitens ist aber in
der Art der Veriinderung bereits umgesetzt, dalt der ncue ordo
gegeniiber dem vorhergehenden eine hohere, geistigere Stufe
darstellt.

eo, non est dubium quin et quinti ordinis appropin-
quante ruina suscitetur alins, qui sit pro eo; et

accipiat pro ec missionem quam iste consequi non
est dignus.

70) S. Anm. 74 u. 86.
71) P. lib. II p. 251 b.
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Die zweite Bedeutung ist eine weitaus haufigere. Das transire
bedeutet dort das Absterben, Verschwinden, Vergehen des ge-
ringeren status, nachdem der hohere seine Sukzession angetreten
hat. So heiBt es etwa bei Joachim ™): ,.erit etiam in illo sabbato
illud, quod supra commemoravi: orietur in diebus eius iustitia
et habundantia pacis, donec auferatur luna (Ps. 71, 7), id est,
donec transeat ex toto vita activa et adducatur iusticia sem-
piterna”“, oder an einer anderen Stelle ™) ,cum defectu secundi
status in sex etatibus mundi transiet exercitatio vite active et
incipiet convalescere fructus vite contemplative”.

Aber auch hier ist die geschichtslogische Abhingigkeit und die
gegenseitige Bedingung der beiden ordines deutlich genug unter-

['strichen: das absterbende Alte und das entstehende Neue ver-
halten sich so zueinander, daf} das Neue aus dem Alten entsteht

,, und die hohere Form die Sukzession der alten in toto antritt.
Rom ist zum neuen Jerusalem gemacht worden, in dem auch
Christus regiert, bis die 40 Jahre (d. h. die 1200 Jahre der
Kirche) erfiillt sind, nicht weil nach der Erfiilllung der Genera-
tionen des zweiten status, die in den 40 Jahren bezeichnet sind,
gleich die Welt unterginge, sondern weil das verschwinden —
transire — wird, was in David bezeichnet ist, die Zeit des
Kampfes, die sich auf die sechste Zeit (des zweiten status) be-
zieht, und weil das nachfolgen wird — succedet —, was Salomon
bedeutet, namlich die Zeit des Friedens, welche den Auserwiahlten
in der siebten Zeit gegeben wird ™). =

72) C. lib. V. c. 68 p. 96d (PA 117). An dieser Stelle wird der Sinn
des transire in der Geschichtsphilosophie des Joachim besonders
deutlich.

73) introd. E. c. 20 p. 19b.

74) C. lib. V. c. 60 p. 91 d, vgl. E zu Apoc. 1,28 p.50d: at si ea que
de sexto tempore prolata sunt, cum de splendore vultus domini
ageretur, prosequi volumus, ad tertium profecto statum trans-
meare compellimur, de cuius tamen intellectu parum quid
assignare sufficimus, quia qualiter ordo ipse futurus qui erit in reli-
quiis iudeorum et gentium' ad instar ecclesie, que presens
est, distinguendus sit, ita nos modo assignare nequimus, quomodo
que a tempore apostolorum usque nunc in hac ecclesia gentium gesta
sunt, a doctoribus primitive ecclesie assignari non poterant. P. lib. TL.
p. 255d: exire de synagoga iudeorum, hoec illorum christianorum
est, qui moribus egyptii sunt et carnales iudei; ut quomodo apostoli
et successores eorum per multag tribulationes illarum temporumn
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Die geschichtslogische Bezogenheit der ordines ist auch da im-
mer vorausgesetzt, wo das transire cinfach als eine Aufeinander-
folge von Alt und Neu geschaut wird, wie etwa in der folgenden,
auch im Protokoll von Anagni exzerpierten Stelle, an der es
heiBt: ..Wie seit Johannes dem Taufer nach Erfiillung des Alten
das Neue etschien, so ist auch jetzt als alt — veraltet — zu be-
urteilen, was bisher vorbeiging — que transierunt usque modo —
im Hinblick auf das Neue, was der Herr auf Erden tun wird ™).”
Bei Joachim selbst wird auch noch keine revolutiondre Folge-
rung aus dem Gedanken der Verwandlung gezogen. Wenn der
angelus ascendens habens signum dei vivi™) bei Joachim auf
den novus dux gedeutet wird, dem die volle Freiheit gegeben
wird, die dhristliche Religion zu erneuern — plena libertas ad
innovandam christianam religionem ™) —, so bedeutet das nicht,
daB der novus dux eine revolutiondre Umorganisation der christ-
lichen Kirche vornehmen und von sich aus Neuerungen einfiithren
wird, sondern daf er der Fiibrer einer geistigen Erneuerung sein
wird, in der das offenbar werden wird, was in der Kirche in
Zeichen und Sakramenten verhiillt war. :

Bei Joachim verhindert also sein eigenes Gesdhichtsschema,
nach dem er sich selbst willig der zweiten Zeit und ihrer Kirche
einordnet, den Ausbruch der revolutioniren Ideen; ein Recht,
die revolutionire Konsequenz aus seiner Geschichtsmetaphysik
zu zichen, hatten erst die Spiritualen der nichsten Generation,

pervenerunt usque ad illud, ut Romanum obtinerent imperium,
siquidem a diebus Sancti Silvestri usque ad presens Petrus piscator
quondam Rome dinoscitur imperasse, ita et nos per multas tribula-
tiones transeamus ad celeste imperium, sive etiam tempora-
liter ad beatam illam visionem pacis que erit in tertio statu
seculi, ad regnum illud pacificum, de quo dicit angelus
Danieli: «Regnum quod est super omne celum dabitur populo sanc-
torum altissimi.» ?’ Lib. II p. 254c: tertium celum est spiritualis
intellectus qui docet nos exire de Egypto presentis seculi et trans-
ire per arctam viam deserti que ducit ad vitam et ire in supernam
Hyerusalem. Vgl. auch P. lib. II p. 249 ¢d: ordo clericorum secundum
aliquam sui partem in hoc secundo statu claruit in castitate quasi

centum. annis, hoc est duobus iubileis, qui faciunt decem denarios,
in itinere manet, quia oportet illos pertrans ire secundum quoad
tertium statum antequam videant diem illum.

75) C. lib. IL tr. 2 c. 7 p. 22d (PA 105).

76) Apoc. 7, 2.

27)/C. lib: IV. ,'31. p. 56 b.
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die in sich selbst die VerheiBung Joachims vom ordo spiritualis
erfiillt sahen und von dem BewuBtsein aus, selbst sdion dem
dritten Reich anzugehiren, die Geschichtsphilosophie Joachims
in der Deutung ihrer eigenen Zeit spekulativ weiterfithrten.
Der Begriff der Verwandlung selbst ist besonders in der Dar-
stellung der Ablésung der Buchreligion durch die Geistreligion
geldufig. Das geht darauf zuriick, daB sowohl in der expositio
wie in der concordia und dem tractatus das Wunder von Kana,
die Verwandlung von Wasser zu Wein, als das Urbild der Ver-
wandlung des Buchstabens der Schrift in den intellectus spiri-
tualis gedeutet wird. Ich zitiere die Hauptstelle ™): ,, Jener Zeit,
welche die Zeit der Gnade heillt, ging der Buchstabe des friihe-
ren Testamentes voran, und jener (kommenden Zeit), welche die
Zeit einer noch grolieren Gnade sein wird, ... ging der Buchstabe
des Neuen Testamentes voran. So ist einst der Buchstabe des
Gesetzes in Wein verwandelt worden, und viel stirker wird beim
Eintreffen jener Zeit das Wasser der Worte des Evangeliums in
Wein verwandelt werden nach dem Wort des Apostels: Wenn
aber kommen wird das Vollendete, wird das Stiickwerk zunichte
werden ™). Als Parallele zu dieser Verwandlung erscheint auch
die Verwandlung des Wassers in Feuer, die sich auf dem Altar
des Priesters Nehemia ereignet hat *°). Der in solchem Zusammen-

78) T. p. 191, 6 ff.
79) An der gleichen Stelle fiihrt Joachim aus, daB zu dem Stiidk-

werk, das beim Anbruch des Reiches des Geistes zunichte werden wird,
auch die Weisheit der doctores ecclesie gehort.

80) C.1ib. IL. ir. 1 ¢. 1 p. 7L (PA 126): Construendum est nobis cum
Helya altare de terra, ipsa terra collocanda est inferius, ut aqua desu-
per locari queat expectantibus nobis ignem de celo, qui consumat ter-
ram et aquam, expectantibus spiritualem intellectum, qui terrenam
illam superficiem littere, que de terra est et de terra loquitur, evacu-
ando consumat, et nihilominus evangelicam doctrinam designatam hic
in aqua lambendo comm u tet, secundum quod illa aqua crassa quam
posuit in altari Neemias sacerdos, conversa est in ignem,
aut sicut in Chana Galilee aqua idriarum commutata est in vinum.
oportet inquam nos in hoc opere altare testamenti prioris pro domo
omnipotentis dei ordinate componere, fundentes et statuentes insuper
aquam novi testamenti, alind inter aliud, acsirotainfrarotam
inesse per concordiam videatur, invisibilem autem spiritum exspec-
tare desuper, que veluti de tertio celo ignem suum dirigat spiritalem,
ut «veniente eo quod perfectum est, evacuetur quod ex parte est»
(1. Kor. 13,10). Vgl auch T. p. 200,8ff.: ut si verbi gratia dicamus
alicui duas esse vitas Ecclesie, unam activam in predicatione,
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hang sich findende Begriff der commutatio evangelii meint nicht,
wie Joachim spéter von den Spiritualen unterschoben wurde —
z. B. im introductorius in evangelium eternum des Gerardino
von Borgo San Donnino, s. u. S. 106 ff. — das Verfassen eines
neuen Evangeliums in Buchform, sondern die Verwandlung der
begrenzten Einsicht der zweiten Zeit in das volle Wissen der drit-
ten Zeit, das der Geist den Erwiihlten schenken wird. Der Grund-
gedanke der Exegese des Wunders von Kana findet sich auch
in der prinzipiellen Form ausgesprochen: ,,Unter allen Zeichen
des Heiligen Geistes erscheinen die beiden folgenden als die
hauptsichlichsten zur Festigung des Glaubens: das ist die Ver-
wandlung des Buchstabens in die geistige Erkenntnis und die
Kriftigung des schwindenden lebendigen Geistes im inneren
Menschen durch einen deutlichen Hinweis, der durch ein Zeichen
der Gnade bestiitigt wird #).“

Da der homo spiritualis der ist, der den intellectus spiritualis
hat, so findet sich der Begriff der Verwandlung auch konkret auf
die Person des homo spiritualis bezogen. Der Mensch, der vom

Geist betroffen ist, erfihrt in diesem Betroffensein eine radikale -

Verwandlung seines Wesens. Joachim sagt von ihm: ,,Er scheint
nicht mehr ein Mensch, sondern ein Engel zu sein” ®2) und spricht
an einer anderen Stelle von den vom Geist betroffenen Men-
schen als den transcendentes humanam et evangelicam natu-

alteram contemplativam in meditatione, quatinus per unam
studeamus prodesse proximis, per alteram queramus adherere Deo,
quandoquidem et Deum et proximum iubeamur diligere, suscipiat
qui audit fideliter et catholicam atque spiritalem dicat esse doctri-
nam, nec tamen ut dicatur Lye et Rachelis fuisse intelligat in radice
nec extimet verbum illud carnale mutatum esse a Spirituin
eloquium spiritale, veruntamen etsi istud non capitur a
noviter converso, laudatur tamen sponsus Ecclesie Christus, quod
aliter ipse egerit quam filii huius mundi, qui primo ponunt quod
bonum est et postea quod deterius, nequaquam per letum vesperi
perducentes ad leticiam matutinam, set per gaudium huius mundi
trahentes miseros ad fletum eternum.
81) T. p. 309, 12 ff.

82) E zu Apoc. 2,8 p. 64a: quod si spiritu loquente in spirituali
homine in spiritualem transtulit intellectum, aqua
potentialiter conversa in vinum iam non esse videtur homo, sed
angelus, qui loquitur de gestis eisdem, dum id quod carnaliter
sapiebatur in littera, superveniente quasi igne de celo, totum a
spiritudevoratur.

Zischr, f. K.-G. L, 5. F. 1 5
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ram *%). Was also in der Mystik als die Verschmelzung des gott-
lichen Funkens in der Seele mit dem reinen gottlichen Sein er-
scheint, das zeigt sich bei Joachim auf Grund der geschichtlichen
Konzeption seines Geistgedankens als das geschichtliche Ziel
der Zukunft und die zukiinftige Erfiillung einer Verheifung.
Die spiritualis intelligentia meint nicht die auf wenige Augen-
blicke begrenzte mystische Identitit mit dem gottlichen Sein,
sondern den geistigen habitus des Menschen der dritten Zeit.
Das geistige Sein, das iiber dem Sein der Engel steht, bezieht sich
also auf das geschichtliche Sein eines Menschen, der den intellec-
tus spiritualis hat, und die Verwandlung bezeichnet einen ge-
schichtlichen ProzeB, nicht eine Verinderung der Natur des Men-
schen, sondern seiner geistigen Erkenntnis *).

Auf Grund der geschichtlichen Natur des geistigen Seins wird
der Begriff der Verwandlung zum geschichtslogischen Begriff
and kommt als solcher in der Bestimmung der Grundgesetze der
Geistesgeschichte vor. Das Gesetz: .oportet mutari vitam, quia
mutari necesse est statum mundi” ®) ist das Grundgesetz ge-
schichtlichen Lebens iiberhaupt. Die gleiche Notwendigkeit der
Wandlung wirkt sich in der Ablosung der Gesellschaftsordnungen
und in der Ablosung der Erkenntnisformen aus: ,oportet illum
(sc. spiritum sanctum) immutare mentes nostras. .. ut quodam-
modo non simus quod fuimus, sed alii esse incipiamus *°).”

83) E pars 1 p. 73 d.

84) E pars vii p. 215d zu Apoc. 21, 1: non quia aliud erit natura,

sed quia alia erit pulchritudo et gloria.

85) € Iib2 V. tri2 6. 5-pi 21,

86) P. p. 260a: Die beiden letztgenannten Stellen auch bei Grund-
mann. Analog dem Begriff der Verwandlung ist der Begriff der
transfiguratio auf die geschichtliche Ablésung von Papstkirche
und Geistkirche bezogen, und zwar auf Grund der typologischen Inter-
pretation der Verklarungsgeschichte, so T. p. 307, 21 ff. und bes: T. p.
180, 1ff.: qua in re quid aliud datur intelligi nisi quia Spiritus
Sanctus qui primo instituit ordinem ecclesiasticum, designatum in
Andrea et Petro, qui doceret simplicem populum elementa... ser-
monum Dei processu temporis voluitegrediin transfigura-
tionem sanctam; Joachim versteht darunter den ordo der doc-
tores, die die intelligentia spiritalis haben. FEine Verbindung der
Begriffe des Absterbens und der Verwandlung findet sich in der
Anschaunung der Ablosung von Papstkirche und Geistkirche, die nach
der Sulamith-Geschichte gedeutet ist. Dort erscheint die Papstkirche
als der alte sterile David, der ordo spiritalis als die junge Sulamith,
que iuncta est ei et non concepit ex eo nova religio. Der neue ordo



Benz Religiose Geschichtsdeutung Joachims 67

VI. Die Auferstehung als geschichtslogische Kategorie.

Wenn Joachim in der Geschichte der Kirche die Geschichte des
Leibes Christi sieht, so beschriinkt er sich in seiner geschichts-
typologischen Deutung des Lebens Jesu nicht nur auf die Er-
cignisse zwischen Geburt und Tod, in denen etwa die moderne
Leben -Jesu-Forschung auf Grund eines rationalistischen Ge-
schichtshegriffs die Geschichte Jesu abgegrenzt sicht, sondern
umfaBt mit seiner Exegese das ganze metaphysische Geschick
Christi, wie es kurz im zweiten Artikel des Glaubensbekennt-
nisses zusammengefaBt ist, zu dem also auch die Auferstehung
und die Himmelfahrt gehort. Auf diese Weise wird die Aufer-
stehung auch zur geschichtslogischen Kategorie, und zwar wieder
in der doppelten Bezichung auf die geschichtliche Ablosung der
religivsen Gruppen und Gesellschaftsformen und in Beziehung
auf die Ablosung der verschiedenen Erkenntnisformen, wie sie
den einzelnen Gruppen zugeordnet sind.

{. In Beziehung auf die Geschichte der Kirche lautet also die-
ser Gedanke: Was Christus in Leiden, Tod und Auferstehung
widerfihrt, das vollzieht sich auch an seinem Leib, der Kirche.
Sie wird in der zweiten Zeit heimgesucht, stirbt ab, aber aus der
verfallenden Kirche entsteht der ordo spiritualis, in der sie zu
einer neuen geistigen Form aufersteht 7).

hat also nichts von der Papstkirche ,empfangen®, sondern ist trotz
der Beriihrung mit ihr libera et spiritualis; in der neuen religio
continebunt pontifices potiti pace ecclesie. ,Quia vero in ser-
vando ordine suo antiquus incipiet romanus pontifex frigescere
pro senectute, extollentur adhuc aliqui ex hiis qui videbuntur esse
strenui ad certamen, ut stent in regno ececlesie pro patre suo, sed non
obtinebunt, quia non erit adhuc necesse regnare ordi-
nem belliin die pacis, sed magis oportebit religiosos trans-
ire in illum ordinem, qui designatus est in Salomone... non igitur
quod absit deficiet ecclesia petri que est thronus christi, sicuti
accidit natis mulierum in fine veteris testamenti, sed commutata
in maiorem gloriam manebit stabilis in eternum. Hucusque finis
primi status et secundi.” C. lib. V. ¢. 65 p. %5 c.

87) T. p. 230,8 ff.: sicut Christus natus per multos labores et pas-
siones pervenit ad ressurrectionem, ita christianus populus post mul-
tas tribulationes que precurrunt transiturus est per acer-
rimam passionem in fine huius sexte etatis atque hoc modo per
acerrimos dolores, quos patietur in hora sua, perveniet ad gloriam
resurrectionis, ascensurus non longe post cum Domino suo in celum
et consecuturus illam plenitudinem Spiritus sancti, que ostensa est
apostolis in die Pentecoste.
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In diesem Gedanken und nur hier innerhalb der Gesdhichts-
theologie liegt der Ansatzpunkt der Verfallstheorie, deren Ge-
schichte und geschichtsbildende Bedeutung Erich Seeberg in sei-
nem Werk iiber Arnold im Zusammenhang mit der reformatori-
schen und mystischen Geschichtsdeutung dargestellt hat *°).

Die Verfallsidee ist an zwei Stellen deutlich im Zusammenhang
mit der Idee der Auferstchung auf die Geschichte der romischen
Kirche angewandt, einmal anlalich der typologischen Deutung
der Auferweckung des Lazarus, weiter anlifllich der Exegese
der Auferweckung des Giezi durch Helisaeus. Joachim bezieht
die Auferweckung des Lazarus auf den ,,populus, qui nunc voca-
tur fidelis ®), qui corrumpitur tabe criminum et iacet mortuus
in peccatis”® (ib.). Diese Interpretation setzt also ein recht pessi-
mistisches Bild von Verfall der zeitgenossischen Kirche vor-
aus. In der Logik der Interpretation liegt aber auch bereits
der weitere Gedanke, dafi die sterbende Kirche zu ihrer Zeit
im ordo spiritualis des dritten status, d. h. in der Geistkirche
wieder auferstehen wird. :

Ahnlich liegt das Geschichtsbild bei der Interpretation des
zweiten Typus der Auferstehung ®°): Elisa legt sich auf den toten
Knaben, ,,0s suum super os eius, et octtlos suos super oculos eius,
et manus suas super manus eius und erweckt ihn dadurch zum
Leben. Genau so wird der heilige Geist die erstarrte und abge-
storbene Kirche iiberformen und sie in sich zu neuem Leben
erwecken, Auch bei diesem Gedanken ist ein Verfall und ein
Absterben der Kirche des zweiten status vorausgesetzt.

Das sadhliche Komplement der Verfallsidee ist die Idee der
Reformation. Tatsichlich finden sich innerhalb der vielgestalti-
gen Geschichtsspekulationen Joachims auch Ansidtze zu einer

88) Erich Seeberg, Gotifried Arnold, 1923, S.264 ff.

89) T. p. 310, 11 ff.

90) C. lib. III pars 1 c. 18 p. 35 ¢: Venit ergo Helyseus... et revi-
xit, quia ubi venit plenitudo temporis spiritus sanctus, quem in
nomine Christi misit pater ingressus domum sancte ecclesie, filios
ipsius iacentes mortuos igne sue gratie calefecit eosque ab eterne
mortis interitu erectos viventes incolumes matri ecclesie presentavit.
Fecit hoc Helyseus post ascensum Helye. Fecit hoc spiritus sanctus
post ascensionem domini in alta celorum, quod etiam usque ad pre-
sens per prelatos sancte ecclesie adimplere non cessat.
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Reformationsidee, und zwar in der Gestalt des Gedankens einer
Wiederherstellung der Zustinde und Verhdltnisse der Urge-
meinde. Auf diesen Gedanken, der die Logik des Entwicklungs-
schemas scheinbar iiberschneidet, sei vor allem deshalb verwie-
sen, weil die Art des typologischen Denkens bei Joachim den
Leser leicht dazu verfiihrt, in seinen Spekulationen ein starres
System zu suchen ).

Die wichtigsten Stellen, an denen mir die Reformationsidee
aufgefallen ist, stehen in der Concordia. Dort sieht Joachim in
den beiden Sshnen der Rahel und Lia den typologischen Hinweis
auf den kommenden Orden, einen Laien- und einen Kleriker-
Orden. Beide werden regulariter leben, aber ,nicht nach der
Form der monchischen Vollkommenheit, sondern nach der insti-
tutio fidei christianae”®?). Diese institutio fidei christianae ist
identisch mit der .allgemeinen Regel der Apostelgeschichte, von
der es heifit: Die Menge der Gliaubigen waren ein Herz und eine
Seele” #8). Die geistige Einstimmigkeit der Urgemeinde weist
also auf die Existenz einer allgemein verbindlichen und allge-
mein erfiillbaren regula christlichen Lebens, ,,die der Allgemein-
heit so angemessen war, daBl sie auch die Verheirateten nicht
ausschlof %), Joachim zieht am SchluB der Exegese die Folge-
rung: (ib.) .oportet ergo adhuc fideles redire ad primam illam
conversionem ecclesie saltem vel coactos timore et exspectatione
que supervenient universo orbi: et nunc qui audit, audiat.”

Wir treffen also innerhalb der Verfalls- bzw. der Reformations-
idee plotzlich auf eine ganz humanistische Ideengruppe, die
etwas weill von einem allgemeingiiltigen christlichen Lebensstil,
einem ,,Wesen des Christentums”, und diese Urform in dem
siamtliche Lebensordnungen und Lebensstinde umfassenden
Lebensstil der Urgemeinde verwirklicht findet, und weiter, die
in diesem ,,Wesen“ das Ziel der Reformation der verfallenden
Kirche der eigenen Zeit sieht.

In einer anderen Beleuchtung erscheint die Reformationsidee
an der zweiten Stelle: ,.Wenn aber nach Vollendung der Ver-

91) s. Buonaiuti a. O. S.91.
92) C. lib. V. c. 43. p. 80 a.
95)-C. lib. V: e. 86 p. 114 b.
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suchung dem Hiob die gleiche Anzahl von Sthnen zuriickerstat-
tet wurde, die er vorher hatte, und wenn alles (andere), was er
besessen hatte, verdoppelt wurde, so bezeichnet das, daB der
status der Kirche reformiert werde auf die analoge Stufe — gra-
dus et similitudo —, in der sie sich zur Zeit der Apostel befand,
und daB sie sich erfreut an der Menge zweier Volker, das heil3t
der Juden und Nichtjuden. Denn bis jetzt verherrlichen nur die
Nichtjuden Christus. Jener Tag aber bringt gleichermafen die
Erfiilllung der Juden und Nichtjuden ®®).” Auch hier ist also
die Reformation der Kirche auf den status der Urkirche als das
Ziel der Entwicklung gesehen; der Blick ruht hier aber nicht auf
der Zusammenfassung der verschiedenen Stinde, sondern der
Zusammenfassung der Juden und Nichtjuden — die beide Tréager
der VerheiBung sind — in der Kirche. Wie in der Urkirche eine
christliche Lebensordnung bestand, in der Juden und Nichtjuden
innerhalb der einen christlichen Kirche zusammengeschlossen
waren, so wird auch die Endzeit den Zusammenschluf der Juden
und Nichtjuden unter derselben geistigen Lebensordnung brin-
gen und dadurch ein den urdhristlichen Zustinden analoger
status wiederhergestellt werden.

Die dritte Stelle ist deswegen wichtig, weil sie einen ausfiihr-
lichen Plan bietet, wie sich das redire ad formam illam, d. h.
die Riickkehr zur urchristlichen Form vollziechen konnte. Joa-
chim entwirft den GrundriB einer christlichen Gemeindeordnung
nach dem Bild eines Hauses mit sieben abgegrenzten Wohngrup-
pen — mansiones distincte —: die erste fiir die seniores, die
wegen ihres Alters einer besonderen Pflege bediirfen, die zweite
fiir die Jungen, die als ministri fungieren, die dritte fiir die,
die sich den sacrae lectiones widmen, die vierte fiir die Spiri-
tualen, die geistliche Hymnen singen, die fiinfte fiir die, die die
kompromifBlose vita evangelica leben und eine strenge Regel, sei
es die des Hl. Benedikt oder die der Regularkanoniker befolgen,
die sechste fiir die frommen Laien, die siebte fiir die praelati. In
dieser Zusammenordnung der verschiedenen Gruppen innerhalb
derselben Sozietiit erscheint also Joachim die Analogie der apo-
stolischen Einheit des christlichen Lebens®). Man sieht an die-

94) C. lib. V. ¢. 23 p. 71 d.
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sem Beispiel, daB auch der Begriff der Reformation von dem ge-
schichtlichen Denken Joachims aus umgeformt ist. Es soll sich
bei der reformatio nicht um eine Nachahmung oder direkte
Ubertragung der urchristlichen Formen auf die gegenwirtige
Kirche handeln, sondern um eine geschichtliche Analogie, die den
verinderten religivsen und soziologischen Bedingungen der eige-
nen Zeit Redimung trigt. Der Begriff der similitudo, d. h. der
Begriff der geschichtslogischen Analogie eines fritheren geschicht-
lichen status auf einer hoheren geschichtlichen Ebene ist also fiir
die joachitische Reformationsidee ausschlaggebend. Durch ihn
wird die Reformationsidee auf die grofte Linie der joachitischen
Geschichtsteleologie zuriickgefiihrt.

0. Nach dem Typus der Auferstehung wird auch das Verhalt-
nis von Geist und Buchstabe, d. h. das Hervorgehen des intellec-
tus spiritualis aus den beiden in Budiform existicrenden Testa-
menten gedacht. In den beiden Testamenten liegt der intellectus
spiritualis begraben und ist vom Gewicht des Buchstabens zu-
gedeckt, bis er zu seiner Zeit aus dem Grabe des Buchstabens
aufersteht °°).

In einer konkreten Beziehung dieses Gedankens wird z. B. auch
die Ablosung der paulinischen Gemeinden vom Judenchristen-
tum nach dem Schema der Auferstehung verstanden. In der
judenchristlichen Urgemeinde toteten die Juden den spiritualis
intellectus und begruben ihn unter dem Buchstaben des alten
Testamentes, wie Christus von ihnen getotet und begraben
wurde. Aber Christus stand auf und erschien den Seinen; wich-
tig ist dabei, daBt er nicht allem Volk, sondern nur einigen von
Gott vorherbestimmten Zeugen erschien: ebenso stand der in-
tellectus spiritualis aus dem Grabe des Buchstabens auf, aber
auch er wurde nicht allen gegeben, sondern nur einigen wenigen
vorherbestimmten Zeugen, so vor allem dem Paulus, in dessen

95) C. lib. V. pars 1. 88b-c: Igitur quod illic per os putei, hic in
evangelio per hostium monumenti, hoc in libro isto per hostium
apertum accipiendum est. Si autem hostium foramen ipsum dictum
est, quod clauditur et aperitur, quid in hoc loco per hostium acci-
piendum dicimus, nisi aditus spiritalis intellectus, qui
quodam pondere littere opilabatur, ne intelligi posset; qui tamen
apertum esse incipit homini, cum dominus removet pondus illud
ab hostio monumenti.
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Briefen er besonders durchleuchtet *®). Die Weiterfithrung dieses
Gedankens besteht in der Annahme einer verborgenen Sukzes-
sion von viri spirituales, die den intellectus spiritualis durch die
Zeit der Kirche hindurchreiten, bis er im Anbruch des dritten
Reiches bei der Ankunft des Elias allen Erwéahlten gegeben wird.
Die zweite Weiterfiihrung dieses Gedankens liegt in der Selbst-
deutung Joachims vor, Darauf ist spiater im Zusammenhang
mit der Deutung Joachims von seiten der Franziskanerspiritua-
len niher einzugehen (s. u. S. 106 ££.) *7).

VII. Das Problem der Gleichzeitigkeit.

In der logischen Durchfiihrung der Idee der Selbstentfaltung
des Geistes in einer Entwicklungsreihe von religitsen und sozio-
logischen Formen gelangt Joachim zu einer originellen Losung
des Problems der Gleichzeitigkeit verschiedener religitser und ge-
sellschaftlicher Einheiten, wie es sich fiir ihn aus der Betrach-
tung der Vielgestaltigkeit seiner eigenen Zeit ergibt. Es handelt
sich dabei, der kulturgeschichtlichen Situation entsprechend, in
die Joachim hineingestellt ist, um die Deutung der Gleichzeitig-
keit einer Vielheit von religiosen Gruppen und Stinden, d. h. vor
allem um die Gleichzeitigkeit der Klerikerkirche und der Ménchs-

96) ib. Occiderunt ergo christum et sepellierunt in monumento, occi-
derunt et spiritualem intellectum velantes eum sub littera veteris
testamenti, ut liceret eis vivere secundum carnem, quod et faciunt pro
posse suo usque in presentem diem. At licet hoc fecissent infideles
iudei, non est tamen Christus lesus derelictus in inferno, nec datus
est sanctus domini videre corruptionem. Excitatus quippe a somnio
mortis ascendit de monumento, apparuit non omni populo, sed testi-
bus proordinatis a deo, eis, qui manducaverunt et biberunt cum illo
postquam resurrexit a mortuis, gustantes in cibo illo escas mysticas
et spirituales, quas eis ante promisit, cum adhuc esset cum eis ante-
quam pateretur et resuscitaretur a mortuis. Sic et spiritualis
intellectus quem extinxerunt et sepelierunti in corde
littere, qui erant ex circumcisione, surrexit summo mane, cum
adhuc essent tenebre, et apparuit in epistolis Pauli, qui solum se
exposuit contra omnes pro statuendo spiritali intellectu, quem perfidi
indei semper extingere gestiebant.

97) Es findet sich bei Joachim auch verschiedentlich der merkwiir-
dige Gedanke: der Geist verbrennt das alte und neue Testament zu
der Asche, in der das Brot des Lebens gebacken wird, so C. lib. V
¢. 83 p. 111 b: non igitur cineres prestant vitam comedentibus se, sed
panis subcinericius, qui sub cineribus latet, quia littera occidit, spi-
ritus autem vivificat.
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kirche. In der geschichtslogischen Deutung dieser Gleichzeitigkeit
gelangt Joachim zu einer entscheidenden Umbildung der kirch-
lichen Anschauung von der Ordnung der verschiedenen religio-
sen Gruppen. Wahrend namlich, die kirchliche Anschauung die
Gleichzeitigkeit der verschiedenen Gruppen auf Grund der Idee
einer natiirlichen Stindeordnung und der Idee des Leibes Christi
als die Einheit eines viclgestaltigen Organismus versteht, wobei
also die gleichzeitige Vielheit als ein Zusammenwirken der ihre
besonderen Funktionen ausiibenden verschiedenen Glieder inner-
halb desselben gesellschaftlichen Organismus verstanden wird,
interpretiert Joachim die Gleichzeitigkeit der verschiedenen sozio-
logischen Gebilde als das Resultat der Uberschneidung verschie-
dener Zeiten und Kulturen. Die kirchliche Deutung sieht also
die Gleichzeitigkeit der religissen Gruppen statisch als die Aus-
wirkung der Individuation der einen Kirche in ihren verschiede-
nen Gliedern, Joachim geschichtlich als das Resultat der Uber-
schneidung und Uberlagerung der Papstkirdhe durch die Geist-
kirche. Weil es fiir ihn nicht eine ein fiir allemal giiltige Gesell-
schaftsordnung gibt, sondern die Gesellschaft in dem ProzeR
einer dauernden Umbildung auf dem Wege zu einer hichsten Ge-
sellschaftsordnung begriffen ist, ist die Gleichzeitigkeit verschie-
dener Gesellschaftsformen als die Symbiose von absterbenden
und neu sich bildenden Gesellschaftsordnungen zu verstehen, und
umgekehrt: die Symbiose von verschiedenen Gesellschaftsformen
hoherer und niederer Art weist darauf hin, daB es sich bei dieser
Gleichzeitigkeit nicht um einen Zustand, sondern um ein dialek-
tisches Zusammensein verschiedener Zeiten mit verschiedener
kultureller Hohenlage und verschiedener Mission handelt.

Wir treffen hier also auf die Anfiange einer religiosen Ge-
schichtsdialektik: in jeder Epoche der Geschichte bestehen gleich-
zeitig nebeneinander die Restgebilde der religivsen und sozio-
logischen Entwicklung der Vergangenheit und die Anfangsge-
bilde, die das religiose und kulturelle Gesicht der Zukunft be-
stimmen werden: die Vielgestaltigkeit der Gegenwart ist der
Reflex der Auseinandersetzung verschiedener Zeiten und Kul-
turen. In jedem Moment der Gegenwart sind Zukunft und Ver-
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gangenheit so verwoben, daB in der durch die Formen der Ver-
gangenheit bestimmten Ordnung der Gegenwart bereits die Form
der zukiinftigen Lebensordnung zu ihrer Verwirklichung drangt.

In der Art der Uberschmeidung und Ablosung der verschiede-
nen Kulturen entfalten sich wieder die Gesetze der geschichtlichen
Entwicklung, deren wichtigste wir bereits zu bestimmen ver-
suchten.

Die Deutung der Gleichzeitigkeit als der Uberschneidung der
sich ablosenden Kulturen ist nicht erst anliBlich der Erklarung
der Ablosung der Papstkirche durch die Geistkirche entwickelt,
sondern findet sich als durchgehendes Prinzip der Geschichts-
Theologic Joachims. Ihre genauere Abgrenzung wird durch
folgenden Gedanken geschaffen: In der Entwicklung jeder ein-
zelnen der drei Kulturen, die den drei Weltzeiten entsprechen,
wird der Anfang des Wachstums, die Zeit der fructificatio und
die Zeit der consummatio unterschieden. Die einzelnen Zeiten
iiberschneiden sich nun so, daB der Anfang des Wachstums der
jeweils kommenden Zeit in den Abschnitt zwischen der fructifi-
catio und der consummatio der vorhergehenden Zeit bzw. der ihr
entsprechenden Kultur fillt. Auf Grund der Generationsrech-
nung kann diese Zeit annihernd genau geschichtlich berechnet
werden. So heilt es bei Joachim in der Darstellung der Sukzes-
sion der drei Zeiten®%): ,primus status seculi initiatus est ab
Adam, fructificatus ab Abraam, consummatus in Christo, secun-
dus initiatus ab Ozia, fructificatus a Zacharia patre loannis
baptiste, accepturus consummationem in temporibus istis. tertius
sumens initium a beato Benedicto, cepit proferre fructum 22 a

98) C. lib. IV c. 33 p. 56 d. Ganz idhnlich heifit es P. lib. II p. 253 b:
ordo coniugatorum, qui inchoatus est ab Adam, claruit ab Abraham.
ordo doctorum initiatus est a Moyse et alia ratione ab Esaia propheta,
claruit in Christo et apostolis. Ordo monachorum initiatus est ab
Helya vel potius pro ratione temporis a sancto Benedicto. iam
nunc deo propitio tempus est ut ad lucem veniat, ut luceat omni-
bus qui in domo sunt. Que est enim lux Christiana nisi opus iusti-
cie? . . . pro eo enim quod spiritus sanctus procedit a patre
oportuit secundum statum habere contemplatores sicut et doctores.
quia vero idem spiritus procedit a filio, oportebat tertium statum
habere ordinem suum, qui tamen esset unus cum precedente ad
honorem creatoris spiritus cuius initiatio in sancto Benedicto
occidentalium monachorum institutore precessit.
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generatione ab eodem sancto viro, consummandus est ipse in con-

summatione seculi. et primus quidem, in quo claruit ordo coniu-

gatorum proprietate mysterii ascribitur patri, secundus, in quo

claruit ordo clericorum in tribu Tuda ascribitur filio, tertius in

quo claruit ordo monachorum aseribitur spiritui sancto. sic enim

voluit, sic statuit et sic ostendit is qui fecit omnia n sapientia -
sua, ut in omnibus ordinate creatis creatorem agnosceret

creatura %9).

Welche Konsequenzen ergeben sich aus dieser Anschauung von
der Uberschneidung der Kulturen fiir die Deutung der eigenen
Zeit, in die Joachim hineingeboren ist? Der geschichtliche Ort der
Zeit Joachims 1aBt sich in groben Ziigen bereits aus dem eben
genannten Schema der Uberschneidung ablesen: Die Zeit zwischen
Osia und Christus ist gekennzeichnet durch die Symbiose der
jiidischen Kultreligion (bzw. der damit verbundenen religiosen
und politischen Ordnung) und der prophetischen Religion. Der
Sinn dieser Symbiose kann erst verstanden werden nach der
Frfiillung der prophetischen Religion des Judentums im Chri-
stentum. Fx post erscheint jetzt die scheinbar gleichzeitige Sym-
biose als die Uberschneidung zweier Zeiten und Reiche, deren
eines seiner Auflsung, deren anderes seiner Erfiillung zustrebte.

Analog ist die fiir die Zeit Joachims bezeichnende Symbiose
der Klerikerkirche (bzw. der mit ihr verbundenen Gesellschafts-
ordnung) und der Monchskirche seit Benedikt zu verstehen als
die Uberschneidung der ihrem Ende zueilenden zweiten und der
ihrer Erfiillung zustrebenden dritten Zeit.

Dieser Gedanke kann auch dahin gewendet werden, daf jeder
folgenden Zeit schon innerhalb der vorangehenden Zeit eine
Periode der Vorbereitung vorangeht; auf Grund der Generatio-
nenrechnung bestimmt Joachim seine eigene geschichtliche Zeit
als den Anfang der Vorbereitungszeit des dritten Reiches.

Von hier aus gewinnen einige Personen und Ereignisse der
Geschichte der zweiten Zeit eine auBerordentliche Bedeutung,
nimlich das Auftauchen der Monchskirche im Abendland unter
Benedikt und die Ausbreitung der Monchskirche unter der Wirk-
samkeit des Hl. Bernhard. Die Stellen, an denen Joachim auf die =

99) Ahnlich C. lib. 1T pars 1 c. 8 p. 9b und c. 9 p. 10a.
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heilsgeschichtliche Bedeutung des Hl. Benedikt und seiner Regel
zu sprechen kommt, sind auBerordentlich zahlreich und verdie-
nen eine zusammenhdngende Bearbeitung ™). Ich besdiranke
mich hier auf die Interpretation einer der wichtigsten Stellen 1°%),
an der die Geschichte der christlichen Monchskirche aus der typo-
logischen Exegese der Jakobsgeschichte entwickelt ist. Wie
Jakob nach Aram flieht, so rettet sich aus dem Verfall des grie-
chischen Monchstums ein Rest der Spiritualen in die abendlin-
dische Kirche. Triager der Weiterentwicklung der Monchskirche
ist also jetzt die lateinische Kirche, in der die vita coenobitica
ihren neuen heilsgeschichtlichen Aufschwung nimmt. Der Traum
Jakobs ist die Vision des Restes des vorbenediktinischen Minch-
tums von der glanzvollen Zukunft der monchischen Gemein-
schaftsform, wie sie in der Herrschaft der regula sancti Benedicti
ihre Verwirklichung findet. Wie Jakob an dem Ort des Traums
einen titulus aufstellt, den er mit Ol iibergieBt, so stellt der
Heilige Geist als Zeichen der beginnenden Erneuerung und Aus-
breitung der vita spiritualis den Heiligen Benedikt hin als einen
titulus in der Geschichte und als signum des Anbruchs der Geist-
kirche. Benedikt ist mit demselben Ol des Geistes gesalbt, mit
dem Christus und die Apostel gesalbt wurden. Mit Benedikt
setzt also die Entwicklung des dritten Reichs noch innerhalb der
Dauer des zweiten Reiches ein. In der cluniazensischen und
zisterziensischen Mondhsbewegung sieht darum Joachim das
Ringen einer zukiinftigen Lebensform um ihre alleinige Geltung.
Dieser Gedanke ist es, der ihn veranlaBt, die einzelnen Phasen
der Geschichte der minchischen Reform und die einzelnen Insti-
tutionen der vita coenobitica nach dem Schema seiner Geschichts-
philosophie zu interpretieren.

Ein besonderes Problem ist die Dialektik der koexistierenden
Kulturen in der zeitlichen Spanne, in der sich die neue Form be-
reits konkretisiert hat und das Alte noch in seinem vollen ge-
schichtlichen Ausmall besteht, d. h. die geschichtslogische Situ-
ation der letzten Generation einer Zeit, in der sich die geschicht-

100) Vgl. meinen Aufsatz: la messianita di S. Benedetto, Ricerche
Religiose, Rom, August 1931.
101) C. lib. V ¢, 48 p. 82d ff.
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liche Dialektik zu einer letztmoglichen Intensitit steigert. Joa-
chim spricht zur Bezeichnung dieser Situation von einer collimi-
{atio veteris et novi, d. h. von einem Zusammentreffen des Alten
aund Neuen an derselben Grenze, oder, noch deutlicher, von einer
coartatio, der Zusammenpressung der beiden in der Ablosung
begriffenen Kulturen in ein und demselben Zeitraum *°%).
Dieser Gedanke wird fiir Joachim zum Schliissel der Deutung
der Ercignisse seiner eigenen Zeit. Auf Grund komplizierter
Generationsspekulationen berechnet Joachim die Zeit der Kirche
auf 40 Generationen plus 2 Generationen Vorbereitungszeit, in
die die groBe Auseinandersetzung mit dem Antichrist fallt. Bei |
der Umrechnung der Generationsjahre auf Geschichtsjahre ist die
Schliisselzahl 30: so ergibt sich als das Jahr des mutma Blichen
Anbruchs des dritten Reiches das Jahr 1200 bzw., die Vorberei-
tungszeit zugerechnet, das Jahr 1260 (s. S.62, 78, 81ff). Die
Zeit seiner Hauptwerke liegt zwischen den Jahren 1190 und 1200.
Joachim sieht sich also selbst in eine Zeit von hochster weltge-
schichtlicher Spannung hineingeboren, in der eine neue Weltzeit
unmittelbar vor ihrem Anbruch steht. Die Erkenntnis, dal in
der Zeit, in der er lebt, zwei Weltzeiten und zwei Kulturen mit-
einander ringen, d. h. die Erkenntnis der Doppelgesichtigkeit
seiner eigenen Zeit ist der Impuls zu seinem Auftreten als Pre-
diger und Prophet geworden ') (s. u. S. 102 1) g

102) C. Lib. II tr. 2 c. 7 p. 22d: porro due generationes ultime que
excedunt quadragesimam perfectionem sive in veteri testamento sive
in novo inter ntraque tempora accipienda sunt et veluti
collimitantes veteribus et novis, quatenus in eis princi-
pium sit et finis, utpote loannes baptista et homine Christo Tesu. E.
lib. V pars 1 zu Apoe. 5, 1 p. %2 ¢: Laoditia interpretatur vomitus sive
tribus amabilis. utrumque autem convenit huic ecclesie, in qua finis
est precedentis status, initium subsequentis. Ita quippe initium est in
hac ecclesia, quomodo in precedenti, quia due iste ecclesie que in
conclusione aliarum scribuntur, sub uno sextotemporecoar-
tantur, et quidem secundum finem tertii status, quasi Neptalim
et Dan, secundum principium quasi loseph et Beniamin. Quod ulti-
mum est in secundo statu, primum est in statu tertio, ita ut et finis
sit et principium, finis quidem secundi, principium vero tertii.

103) E. p. VII p. 213 b c: et sicut in sex temporibus laboriosis desig-
natis in sex ebdomadibus quadragesime continetur sexta etas, ita 1n
uno tempore paschali continebatur septima, quamvis ... initinm sep-
time efatis a principio sexte illuxerit huic mundo, quod qua ratione
gestum sit sufficienter nos in hoc opere enodasse meminimus. Vgl
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An drei Geschichtstypen sei schlieBlich die Deutung der Gleich-
zeitigkeit als der Uberschneidung sich ablésender Kulturen dar-
gestellt:

1. Noch wiithrend Mose das Volk Israel durch die Wiiste fiihrte,
wurde Josua gewihlt. In der Zeit zwischen der Wahl Josuas und
dem Tod Moses existierten also beide Fiihrer nebeneinander;
Mose starb, Josua aber fiihrte Israel in das verheiflene Land.
Auf die Uberschneidung von Papstkirche und Ménchskirche be-
zogen bedeutet das: Mose reprisentiert den status der Papst-
kirche, die 40jihrige Zeit in der Wiiste die 1200 Jahre dieser
Kirche, Josua bedeutet das dritte Reich, die Geistkirche. Der
Gleichzeitigkeit der Fiihrerschaft des Mose und Josua vor dem
Tod Moses entspricht die Gleichzeitigkeit der Herrschaft der
Feudal-Kirche und der beginnenden Herrschaft der Geistkirche
(gleich Mondhskirche) seit Benedikt im Rahmen des zweiten
status 1%9),

2. Lia und Rahel sind beide Frauen desselben Jakob. Aber
zuerst gebar Lia, erst im hohen Alter gebar Rahel. Ebenso leben

auch introd. E. e¢. 25 p. 22a. Auf den Gedanken bezogen, da@ sich in
den drei Weltzeiten je eine Person der Trinitit besonders verwirk-
licht, wirkt sich die Uberschneidung der Zeiten bereits in der Zutei-
lung der Geschichtsepochen an die Personen der Trinitdt aus: introd.
E. c. 24 p. 22 d: ita intellectus secundi status com munis est active
et contemplative vite, communis filio et spiritui sancto, et tamen
magis convenit active quam contemplative vite, magis sexenario quam
septenario, magis proprie filio quam spiritui sancto. ib. ¢. 10 p. 12b:
... et quia non solus filius a patire mittitur, verum et cum eo spiritus
sanctus, necesse est ut habeat locum intellectus qui pertinet ad spiri-
tum sanctum in secundo statu, ut intelligatur simul missus. Vgl. introd.
E. c. 7 p. 9b: oportet nos tempus testamenti novi duplex et geminum
intelligere, ita ut in duobus temporibus et duobus populis videatur
divisum ... tempus quod attribuitur filio, a Joanne baptista usque ad
presens. usque ad presens dico secundum initium tertii status, non
secundum finem secundi. Inter initium enim tertii status et finem secundi
duarum tempora generationum quasi communiter peraguntur,
ut compleatur et in eis illud propheticum: «donec nascantur nova,
velera comedetis.» Ubicumque ergo diximus: usque ad presens: ita
recipiatur ac si totum tempus generationum istarum ad quorum
proprie finem devenisse videmur pro fine secundi status et initio ter-
tio recipiatur. 3

104) C. lib, JII pars 1 e. 14 p. 32b: sciendum quia adhuc vivente
Moyse electus est losue, quia prius oportuit ordinem tertii status
designatum in Josue initiatum vero a sancto Benedicto insti-
tutionis sue claritatem accipere, quam ordo secundi status designatus
in Moyse perfecte consumationis subitum accipiat finem,
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der ordo der Kleriker und der ordo der viri spiritales gleichzeitig
im zweiten status nebeneinander: aber der ordo clericorum hat
seine Frucht schon am Anfang des zweiten status ausgetragen
und geht bereits seiner consummatio entgegen, wihrend der ordo
spiritualis seine Frucht erst im Anfang des dritten Reiches aus-
trigt und seine Bliite in der Geistkirche des dritten status er-
langt 1%%).

3. Das dritte Beispiel ist das am haufigsten benutzte: Petrus
und Johannes sind beide Jiinger des Herrn Jesu, beide sind von
ihm zugleich und vielleicht am selben Tag und zur selben
Stunde berufen worden: aber die Gleichzeitigkeit der beiden
ist nicht von Dauer, da Petrus den Mirtyrertod stirbt, Johan-
nes aber ihn lange iiberlebt. In der Uberschneidung der Lebens-
seiten des Petrus und des Johannes spiegelt sich die Uberschnei-
dung der Zeiten der Papstkirche und der Geistkirche. Die Papst-
kirche wird sterben, die Geistkirche wird leben, die Sukzession
der Papstkirche antreten und alle ihre VerheiBungen zur Erfil-
lung bringen *°°).

105) C. lib. IV p. 56d: c. 33: Sicut enim Lia et Rachel sub eodem
juncte sunt in matrimonio lacob, et tamen precessit tempus partu-
ritionis lie, secutum est autem circa finem rachelis, ita et si ordo
monasticus simul cum clericali sub secundo statu seculi claruisse
videtur, propterea tamen secundus status proprie ascribitur filio,
tertius spiritui sancto, quia in secundo statu fructificavit ordo cleri-
corum et inchoatus a christo et sanctis apostolis per actionem predi-
cationis contemplativa interim perfectione usque scilicet ad hec tem-
pora nostra in sterilitate manent, nimirum quia ut ad sextam etatem
labor, ita ad septimam pertinet contemplatio. quorum alterum quidem
usque modo precessit alter et iam incepit, et perfectius in perfectis
manebit. Ut autem omisso tempore sterilitatis rachelis de secundo eius
tempore eloquimur: sicut in sexta etate mundi claruit ordo cleri-
corum, ita in etate septima oportet clarere ordinem monachorum.
Quia vero ut iam dixi spiritus sanctus est patris et filii et ipse nihilo-
minus verus deus, primo consideranda est concordia in operibus eius,
sed ea ratione qua nescitur idem spiritus procedere ab utroque
juxta quod ostensum est in secundo libro per figuras, ubi opera
operibus respondere noscuntur. Vgl. ib. c. 23 p. 22 a.

106) Introd. E. c. 24 p. 22b: quia pene simul et fortassis uno die
et una hora a domino sorte vocati sunt Petrus scilicet et loannes,
nectamen simul transierunt de hoc mundo ad deum, sed
primo quidem Petrus, longe autem post ipsum Toannes, liquet quod
ad secundum statum qui designatus est in cursu Petri, non solum
vita Petri pertinet, sed et vita loannis, ad tertinm vero statum
tantum vita loannis. Vgl. auch E. pars 1 p. 77a: sic contem-
plativa vita active contemporanea facta est, ut tamen
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Fiir Joachim verdichtet sich die Erkenntnis des dialektischen
Charakters seiner eigenen Zeit direkt zu einer Regel der Exe-
gese: ,,Wo immer in der gottlichen Schrift von zwei Mannern
oder zwei Frauen die Rede ist, die zur Bezeichnung der beiden
Lebensformen — namlich der vita activa und der vita contem-
plativa — dienen, so muB3 das so verstanden werden, dal} wir
dann sagen, der zweite status beziehe sich auf beide, so etwa
z. B. gleichermafien auf Petrus und Johannes, auf den dritten
status bezieht sich aber nur eine Lebensform, nimlich die, die
auf Johannes geht, der Tatsache entsprechend, dal} nach dem
Mirtyrertod des Petrus Johannes allein iibrig blieb *°7).”

VIII. Die Idee der Verborgenheit.

Im Zusammenhang mit dem Entwicklungs- und Erfiilllungs-
gedanken finden sich bei Joachim einige Ideen, die die besondere
Art der Selbstverwirklichung Gottes in der Geschichte verdeut-
lichen und die sich alle um den Begriff der Verborgenheit grup-
pieren.

I. Nicht so vollzieht sich geschichtliches Geschehen, dal} das
Neue in seiner vollendeten Gestalt plotzlich hervortritt, sondern
aus kleinen, verdchtlichen Anfdngen bildet es sich heraus. Nicht
die GroBen und Hohen der Welt erwihlt Gott zu Werkzeugen

secundum aliquas sui partes activa vita precedat, contemplativa
sequatur. Die Symbiose des ordo clericorum, des ordo monachorum
bzw. der vita activa und contemplativa in der zweiten Zeit hat auf
die Lebensordnung des ordo monasticus den riickwirkenden Einflu8,
daBl er, in Existenzbedingungen hineingestellt, die seinem Wesen
nicht addquat sind, sich nicht rein verwirklichen kann, sondern
selbst an der vita activa teilnehmen mufB. Eine radikale Scheidung
zwischen den Kulturen und Lebensstilen ist also zur Zeit ihrer Sym-
biose nicht durchfiihrbar, vgl. E. zu Apoc. 2,10 p. 67 b. Die gleiche
Beziehung auf die Deutung der Gleichzeitigkeit der beiden ordines
sieht Joachim in der typologischen Exegese der Darbringung Jesu,
wo Maria — der ordo clericalis — mit dem jungen Jesus — dem ordo
spiritualis — zusammen im selben Tempel weilt; auch dort wird auf
ie typologische Gleichzeitigkeit von Petrus und Johannes und ihre
geschichtslogische Ablésung verwiesen E. pars VI p. 204 ¢ zu Apoc. 19, 5.

107) Introd. E. c. 24 p. 23b; vegl. E. zu Apoc. 1, 28 p. 50d: sicut vita
Petri pertinet ad secundum statum, vita vero Ioannis ad
secundum et tertium, ita intellectus quinque ecclesiarum et
quinque partium generalium libri non nisi ad secundum statum
retorquendus est, intellectus vero septem ecclesiarum et septem
proportionum prime partis ad secundum et tertium.



Benz Religitose Geschichtsdeutung Joachims 81

seiner Madht, sondern die Niedrigen, die Kleinen, Verachteten
und Demiitigen sind es, in denen der neue ordo seiner geschicht-
lichen Vollendung entgegenreift. Nicht die grofie Masse wird
zuerst von der neuen Wirklichkeit erfaBt, sondern einige wenige
Auserwihlte sind es, in denen sich das Neue gestaltet '°%).

Der neue ordo ist also in seinen Anfangen im Alten verborgen
und beginnt sich unbeachtet oder verachtet innerhalb der Gesell-
schaftsordnung zu entfalten, die er in der Zeit seiner Erfiillung
aufzuheben und zu iiberformen bestimmt ist. So ist der ordo
spiritualis in der Papstkirche verborgen; spiritualis ecclesia und
secreta ecclesia sind fiir die Zeit des zweiten status gleichbe-
deutend *%%).

Dieser Gedanke der Verborgenheit der Geistkirche in der
katholischen Kirche ist an mehreren geschichtstypologischen Bei-
spiclen durchgefithrt. So dient vor allem auch das bereits er-
wihnte Bild der Relation von Mutter und Kind dazu, die Ver-
borgenheit des zukiinftigen ordo in der Analogie der Verborgen-
heit des Kindes in der Mutter zu veranschaulichen *°). Auf
zwei weitere Geschichtstypen sei noch hingewiesen:

1. Judith blieb zur Zeit ihrer Witwenschaft drei Jahre und
sechs Monate in einem geheimen Gemach im Obergeschol} ihres
Hauses verborgen. Joachim rechnet die Zeit der dreieinhalb
Jahre nach der Normalzahl der Tage eines Jahres gleich 360 auf
1260 Jahre um und sieht in dieser Zahl den geheimnisvollen Hin-
weis auf die 1260 Jahre der Kirche, die er auch auf Grund seiner
Generationsspekulation errechnet hat. Da die ganze Judithge-
schichte von dem Gedanken aus interpretiert wird, dal} sie der

R

2k

108) C. lib. I tr. 1 c. 6 p. 8d (PA 104): ostenditur [etiam] post hec
operatio spiritus sancti in spiritualibus viris, que maxime circa finem
seculi exspectanda est, etsi in aliquibus iam precesserit, quando con-
summabitur in multis, que inchoata est in paucis: «effundam de spiritu
meo super omnem carnem etc.. (Joel 2, 28).

109) E. zu Apoe. 1, 28 p. 49a. T. p. 154, 12ff.: ... viri spiritua-
les, qui pro eo quod fugiunt inanem gloriam, plerumque latitant
inter nos.

110) T. p. 40, 11ff.: «benedicta tu in mulieribus...» letatus est-?
infans et exultavit in gaudio in utero Helisabeth, quia cum adhuc
predicatorum ordo contineretur velut clausus in utero in
ecclesia circumcisionis, letatus est supra quam dici potest de con-
versione gentium ... 4

Ztschr. f. K.-G. L, 3. F. 6
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Urtyp der Geschichte des ordo spiritualis ist, so bedeutet die Ver-
borgenheit der Judith, daB der ordo spiritualis wihrend der Zeit
des zweiten status, d. h. withrend der 1260 Jahre, die der Papst-
kirche zugemessen sind, verborgen bleibt und erst nach Ablauf
der Witwenschaft wieder hervortritt, um neue Sthne zu gebdren
und das Reich des Geistes aufzurichten.

9. Ganz analog wird die mulier amicta sole aus der Apoka-
lypse interpretiert ***). Das Weib, das vom Drachen verfolgt in
die Wiiste flieht, um dort ihren Sohn zu gebiren, weist wieder
auf die Geschidhte des ordo spiritualis. Wenn es von dem Weib
heifit, daB sie 1260 Tage in der Wiiste blieb, so sieht Joachim in
der Nennung dieser Zahl eine neue Bestitigung seiner Genera-
tions-Spekulation, in der er die Zeit der Kirche auf 1260 Jahre
berechnet hat. Wihrend dieser Zeit bleibt also der ordo spiritua-
lis verborgen, um zu seiner Zeit hervorzugehen und die Geist-
kirche aufzurichten?). Als drittes geschichtstypologisches Bei-
spiel fiir die Verborgenheit des ordo spiritualis in der Zeit des
sweiten status wire noch auf die Deutung des dreieinhalbjih-
rigen Wiistenaufenthaltes des Elias hinzuweisen, der ja in beson-
derem MaBe der Reprisentant des ordo spiritualis ist. Auch hier
wird die Zeit der Verborgenheit des ordo spiritualis auf Grund
der oben genannten Schliisselzahl 360 auf 1260 Jahre be-
rechnet %),

Das Prinzip der Verborgenheit ist nicht nur auf die Relation
des zweiten und dritten status angewandt, sondern ist ein allge-
meines Gesetz der geschichtlichen Entwicklung und eréffnet einen
neuen Zugang zu dem Geheimnis der Gleichzeitigkeit. So schreibt
Joachim in der Auslegung seiner graphischen Darstellung der

111) C. lib. V c. 89 p. 188. ib. (Apoc. 12, 1—6). Vgl. auch E. pars v
p- 170 a zu Apoc. 14, 1.

112) Liegt nicht in dieser Anschauung von der Verborgenheit der
ecclesia spiritalis und ihrer bildhaften Einkleidung der Schliissel zu
der tiefsinnigen und fiir die Selbstdeutung des Franziskanerordens
auBerordentlich aufschluBreichen Parabel des HI. Franz von der ver-
borgenen Konigsbraut?

113) C. lib. V c. 15 p. 67 d: sicut quondam helias certis temporibus
diebus vel annis mansit absconditus a facie iezabelis, hoc est
tribus annis et mensibus sex, ita sub eodem spatio dierum et annorum
dicta est memorata stetisse in solitudine. hoc 1260, hoc tempus et tem-
pora et dimidium temporis.
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Uberschneidung der einzelnen Weltzeiten — die als Uberschnei-
dung von drei exzentrisch iibereinander geschobenen Kreisen
dargestellt ist —: ,,Es gibt eine Grenze des ersten status, welche in
der Ankunft des Herrn besteht, eine Grenze des zweiten status
in diesen Tagen, eine Grenze des dritten status am Ende der
Welt. Der Anfang des ersten status liegt, wie wir ausfiihrten,
bei Abraham, der Anfang des zweiten bei Johannes dem Taufer,
der Anfang des dritten in der vorbestimmten Zeit, nicht weil
zeitlich in den gleichen Abschnitten die Geheimnisse sich zu ent-
hiillen beginnen, sondern weil das, was friiher verborgen war,
offenbar zu werden beginnt: non quod in eisdem articulis tem-
poraliter sint initiata misteria, sed quoniam que prius erant
occulta, manifesta esse ceperunt *).”

Die Idee der Verborgenheit betrifft aber nicht nur die Ablosung
der einzelnen Zeiten und Epochen, sondern die innerhalb dieser
Ablosung zutage tretende Art der Selbstverwirklichung des gott-
lichen Willens. Denn die Geistkirche ist eben deshalb in der
Papstkirche verborgen, weil ihre Triiger die humiles sind. Wie
spiter bei Franz, so sind schon bei Joachim die Begriffe humilis
und spiritualis in ihrer religiosen Bedeutung identisch L0

114) E. zu Apoe. 1, 11 p. 386. Vgl. T. 43, 3 ff.: cum Deus omnipotens
vult consumare vetera, ut statuantur nova, permittit fieri aliquam
persecutionem in Ecclesia, deserens id quod vult finiri et protegens
id quod vult manere, ut novum, ut ita dicam bonum, quod latebat
in tenebris, data occasione producatur ad lucem.

115) Vgl. etwa T. p. 242, 12 ff.: qui accenduntur zelo Spiritus sancti
etsi se aliquando et aliguandiu continent in imis et
absconditio cordis suis propter familiarem sibi virtutem
humilitatis ete. T. p. 68, 11 ff. si Bethleem civitas in qua natus
est Christus humilem sanctorum designat Ecclesiam, siquidem
ubi humilitas ibi et sapientia invenitur, ITherusalem
autem in hoco loco ecclesiam tumentium magistrorum, quid est quod
eo tempore nascitur Christus in Bethleem, quo Herodes rex superbus
regnat in Hierusalem, nisi quod a principio Ecclesie et humilibus
Deus prestitit spiritum veritatis et superbis semper pre-
fuit magister erroris? ... Die humilitas ist die Lebensform der viri
spiritales: C.lib. V.51 p.85a: sane virtus humilitatis in omnibus
similiter debet esse communis ut quis forte non superat ordinis pul-
chritudo, superet humilitas que vincit omnia. Hiufig heiflen
die spiritales die parvuli, die pauperes et egeni (so T. p. 115, 3ff,
P. II p. 250c). Wichtig ist auch der ofters wiederkehrende Hinweis
auf den Christus leprosus und rex humiliumet paryv ulorum,
der nach E.parsIIp.iiic universis humilitatis e xemplum
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II. Die zweite Gruppe von Gedanken, in der der Begriff der
Verborgenheit eine Rolle spielt, betrifft den spiritualis intellec-
tus und zwar in einer dreifachen Weise:

" 1. Uber die ganze Zeit des zweiten status ist der spiritualis

{

intellectus in der Schrift des Alten und Neuen Testamentes ver-
borgen: erst mit dem Anbruch der Zeit des Geistes geht, wie
Joachim sagt, ,,aus dem Bauch des Buchstabens und aus dem
Haus des Neuen Testamentes” die offenbare Wahrheit her-
vor ). Der Verborgenheit des ordo spiritualis wahrend der
42 Generationen (gleich 1260 Jahre) der Kirche entspricht also die
Verborgenheit des intellectus spiritualis in der Schrift.

Die Bilder, aus deren typologischer Exegese dieser auf den
intellectus spiritualis bezogene Begriff der Verborgenheit ent-
wickelt wird, sind der .Brunnen™, aus dem die verborgene
geistige Erkenntnis geschopft wird, das ,,Grab Christi” — gleich-
bedeutend mit dem Grab des Buchstabens, aus dem der spiri-
tualis intellectus hervorbricht —, der ,.Schleier” iiher dem Ange-
sicht Moses und der ,,Vorhang”, der das Allerheiligste des Tem-
pels verhiillt und beim Anbruch des dritten Reiches zerreilit **7).

In der Schrift selbst ist der intellectus spiritualis gerade dort
zu suchen, wo sie am absurdesten und ansttBigsten erscheint.
Diese Anschauung findet sich bei Joachim direkt als Regel der
Exegese formuliert **¥): ,,Wo immer (in der Schrift) etwas miB-

ist. Die auffallende Verwandtschaft des Christusbildes bei Joachim
und dem HI. Franz wird anderwérts ausfiihrlicher behandelt werden.

116) C. lib. V ¢. 753 p. 101 b.

117) E. pars iv p. 153 d: apertum est ergo in die illo templum dei
in celo et visa est archa testamenti, apertum est testamentum vetus
in ecclesia et apparuit gratia. apertum est sepulchrum littere et ap-
paruit spiritualis intelligentia. apertum est quod significaverat vita
corruptibilis et carnalis et inventum est significasse vitam incorrup-
tam et spiritalem. Vgl. C. lib. V c. 46 p. 81 c: exhaurienda quoque est
intelligentia illa spiritualis que hactenus secundum maiorem partem
latebat in puteo, ut et vitam prestet bibentibus se et videre faciat
omnem vertitatem: manet enim velamen super faciem Moyse; spi-
ritus aufert velamen ut appareat veritas. sed quando istud? inclinato
iam die ... vgl. introd. E. ¢. 7 p. 9d: consummatis autem pressuris
istis adveniet tempus beatum, tempus quod erit simile solennitati
paschali, in quo revelatis ad plenum mysteriorum latebris inei-
pient videre fideles facie ad faciem.

118) T. p.”7, 18 ubicumque videtur aliquid esse absonum,
obscurum, contrarium vel absurdum, ibi maiora credas
occultari misteria.
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ténend, dunkel, widersinnig oder absurd erscheint, gerade dort
muft du noch groBere Geheimnisse suchen.” In seiner geschichts-
typologischen Exegese sieht Joachim das Mittel, den verborgenen
geistigen Sinn des Buchstaben-Evangeliums zu erschliefien.

Da es sich bei dem intellectus spiritualis um eine geistige
Funktion in den Herzen der Glaubigen handelt, die Gott sich
erwithlt und denen er den Geist gegeben hat, so findet sich der
Gedanke der Verborgenheit auch in der Form, daB der intellec-
tus spiritualis in den Herzen der viri spirituales verborgen und
verschlossen ist. Auch diese Verborgenheit ist aber nicht erkennt-
nistheoretisch, sondern geschichtslogisch gedacht: der intellectus
spiritualis ist in den Gléubigen nur wihrend der Zeit der Papst-
kirche, d. h. bis zur Zeit der Geistkirche verschlossen. Diese Art
der Verborgenheit ist abgeleitet aus der Eliasgeschichte, in der es
von Gott heiBt, daB er den Himmel verschlof, so daf} es nicht reg-
nen konnte. ,.Das SchlieBen des Himmels ist das Verbergen der
geistigen Werte in den Herzen der Erwihlten” 11%), bis die Zeit
des dritten status angebrochen ist und das Feuer des Heiligen
Geistes vom Himmel fallt *°).

Bei Joachim ist also der Gedanke der Verborgenheit geschicht-
lich gefaBt, nicht, wie bei Plotin und der unter der Einwirkung
des plotinischen Gottesgedankens stehenden mystischen Theo-
logie des Abendlandes, transzendentalistisch. Diese Konzeption
entspricht der Grundanschauung seiner Metaphysik, die im Geist
nicht das logische Ordnungsprinzip einer Formenwelt, sondern
das Prinzip der geschichtlichen Entwicklung sieht und die im
Reich Gottes nicht eine transzendente ,civitas platonica”, son-
dern das konkrete Ziel der Entwicklung der menschlichen Ge-
sellschaft schaut.

119) E. pars iii p. 148 d: claudere celum est ne pluat diebus prophe-
tie ipsorum: abscondere verba spiritualiaincordibus
electorum et prohibere illos ne audeant loqui carnalibus homi-
nibus verba spiritualia, que capere aut sentire non possunt.

120) Vgl. dazu E. pars IV p. 153b zu Apoc. i1, 10: Abscondes
cosin abscondito faciei tue a conturbatione hominum. hec
est pars eorum qui norunt contemmere visibilia, qui sola invisibilia
et celestia concupiscunt,
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IX. Die Ablosung von Papstkirche und Geistkirche
und die revolutionare Logik in den Gedanken Joachims.

Erst die Untersuchung der geschichtslogischen Kategorien er-
moglicht es, eine Antwort auf die Frage zu geben, in deren
Losung die geschichtliche Bedeutung Joadhims liegt, die Frage
nach der Ablésung von Papstkirche und Geistkirche. Denn in
der VerheiBung des dritten Reiches und der Art seiner Entwick-
lung aus der gegenwirtigen Kirche sieht nicht nur Joachim selbst
den Hauptinhalt seiner Verkiindigung, vielmehr ist diese Ver-
heiBung und die damit verbundene Darstellung der Ablésung
der beiden Formen der dhristlichen Religion auch die religions-
politische Basis fiir die spétere Auseinandersetzung der Spiri-
tualen mit der romischen Kirche geworden.

Unsere bisherige Untersuchung hat fiir das Verhiltnis von
Papstkirche und Geistkirche folgendes erwiesen:

1. Die Geistkirche entwickelt sich organisch aus der Papst-
kirche.

2. In dieser Entwicklung macht sich ein besonderes Gesetz
geltend: das Neue wird aus dem Alten geboren; noch wihrend
der Zeit der Papstkirche geht aus ihr ein ordo der viri spirituales
hervor, der in besonderem MaBe der Trager des Neuen ist.

3. In der Geistkirche findet die Papstkirche ihre Vollendung
und Erfiilllung. Die Papstkirche stellt zwar fiir die zweite Zeit
die hichste Form der Heilsordnung dar, ist sie aber nicht im
absoluten Sinne; erst die Geistkirche der dritten Zeit ist die
Form, in der die christliche Religion ihre hichste Verwirklichung
findet.

4. In der Geistkirche ist die geistige Erkenntnis dessen da, was
die Papstkirche in ihren Sakramenten verhiillt und andeutet. Die
Geistkirche kennt also keine Sakramente mehr.

5. Die Geistkirche tritt als solche die Sukzession der Papst-
kirche an; die Sukzession der Pipste wird dadurch iiberfliissig;
die Organisation des Papsttums fillt; in der Geistkirche gibt es
keine Pipste mehr.

6. Die Geistkirche hat den intellectus spiritualis, der aus dem
Buchstaben des Alten und Neuen Testamentes hervorgeht. Die
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geistige Religion hebt also die an cine literarische Form der
Offenbarung gebundene Religion auf.

2 Da der intellectus spiritualis ein geistiges Erkennen ist, das
dem einzelnen vom Geist eingegeben wird, besteht keine Not-
wendigkeit zur Predigt mehr. Es gibt daher auch keine Pastoren
mehr.

Die Geistkirche ist also eine freie geistige Gemeinschaft ohne |
Papst, ohne Sakrament, ohne literarische Urkunde, ohne Klerus.J

Was Joachim also verheifit, ist nicht eine neue Kirdhe, sondern
eine neue Religion. Seine ganze Geschichtstypologie ist nichts
anderes als der Nachweis, daB jede einzelne Form und AulPerung
dieser neuen Religion, deren Trigerin die Geistkirche sein wird,
die Vollendung, Erfiillung und Potenzierung dessen ist, was in
den Anfingen der christlichen Religion als Offenbarung und
VerheiBung gegeben ist. Fiir ihn ist also die neue Religion die
geistigste, sublimste und potenzierteste Form des Christentums.

Daraus ergeben sich wichtige Konsequenzen:

1. Indem Joachim den spiritualistischen Tendenzen des pauli-
nischen Christentums nachgehend ein Zukunftsbild von einer
Form der dhristlichen Religion schafft, die nur durch den Geist
bestimmt ist, in der alle Bindung an Institution, Buchstaben,
Sakrament, Amt aufgehoben ist, hat er die Axt an die Wurzel der
Kirche seiner eigenen Zeit gelegt. Denn Joachim hat dieses Bild
einer Geistkirche nicht als eine Utopie entwickelt oder als eine
eschatologische GrioBe hingestellt, sondern verheilt sie als ein
geschichtliches Ereignis der nichsten Zeit. Die typologische Exe-
sese gibt ihm selbst die Mittel in die Hand, den Anbruch auf
Grund der Generationsrechnung rund fiir das Jahr 1200 bzw.
1260 vorzuberechnen. Die Verkiindigung der Geistkirche ist also
getragen von einer heftigen eschatologischen Spannung. So tragt
die Predigt Joachims den Charakter einer erregten Mobilisie-
rung seiner eigenen Zeit, die er durch seine Predigt selbst in die
Spannung der religiosen Erwartung hineintreibt.

9 Dieses Moment ist von entscheidender Bedeutung: Joachim
lenkt seine Zeitgenossen und seine Schiiler darauf, nicht eine
innere Reform der Papstkirche, sondern eine Uberwindung der
Papstkirche durch eine Geistkirche zu erwarten, d. h. aber zu-
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gleich auch die Aufhebung von Klerus, Sakramentsreligion,
Papsttum. Indem Joachim also die Geistkirche als herannahende
geschichtliche Wirklichkeit predigt, bereitet er seine Zeit auf eine
andere geistige Form der christlichen Religion vor und madht
seine Zeitgenossen mit dem Gedanken eines Absterbens und Auf-
hérens der Papstkirche vertraut.

3. Indem Joachim nicht nur die Ideen der christlichen Ethik in
ihren radikalen Konsequenzen entwickelt, sondern ein Reich, in
dem die reine evangelische Ethik alle Formen des Lebens be-
stimmt, als eine geschichtliche Méglichkeit und unmittelbar be-
vorstechende Wirklichkeit hinstellt, gibt er seinen Zeitgenossen
einen MaBstab, den Verfall der Kirche und ihren Abstand von
der reinen evangelischen Ethik selbst zu beurteilen, d. h. er setzt
den Einzelnen instand, eine Kritik an der Papstkirche zu iiben.

" 4. Das wichtigste Moment: indem er den Eintritt der Geist-
kirche fiir die nichste Generation vorberechnet, gibt er einer
religiosen Gruppe dieser Generation die Moglichkeit, sich als die
Bringerin der Geistkirche zu deuten und ihre Geschichte und ihre
Mission an dem Schema des von Joachim vorgezeichneten dritten
Reiches zu formen; noch mehr: er gibt einer kiinftigen Gruppe
die Moglichkeit, den Selbstanspruch, die Papstkirche zu ersetzen,
theologisch und geschichtslogisch zu begriinden, und gibt ihr die
Griinde, der Papstkirche das Recht der geschichtlichen Existenz
abzusprechen, d. h. in einem Wort: Joachim schmiedet die Waf-

. fen zu einer zukiinftigen Bekimpfung der Papstkirche.

5. Schliefllich der letzte Schritt: wenn Joachim selbst fiir die
Endzeit des zweiten Reiches und fiir die Vorbereitungszeit des
dritten Reiches die grofle Auseinandersetzung zwischen Christ
und Antichrist, baw. zwischen dem ordo spiritualis und den
Miachten des Antichrist ankiindigt, so gibt er einer zukiinftigen
Gruppe, die sich selbst als die Bringerin der Geistkirche ausgibt,
~die Moglichkeit, die Kirche, die sich gegen diesen Anspruch

- wehrt, als Antichrist zu deuten.

Was hier als geschichtslogische Mioglichkeit aufgezihlt wurde,
hat sich in einer fiir Joachim verhingnisvollen Weise erfiillt. In-
wiefern?
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Es wire voreilig zu sagen, die VerheiBungen Joachims hitten
sich im Auftreten des Hl. Franz und der Ausbreitung der franzis-
kanischen Religion erfiillt, Wir wiirden damit einfach die Selbst-
deutung der Franszikanerspiritualen wiederholen. Zu einer
Liosung der Frage, wie weit die franziskanische Religion eine Er-
fiillung der Verheilungen Joachims bedeutet, sind vielmehr eine
Rethe der schwierigsten Vorarbeiten notig: es mul} nicht nur die
sachliche Beziehung zwischen dem Bild der Geistkirche, wie es
Joachim zeichnete, und dem Bild der vita spiritualis, wie es
Franz verwirklichen wollte, aufgezeigt werden, sondern es mul}
vor allem die Frage gelost werden, wie weit Franz selbst in der
Gestaltung seiner vita evangelica von Gedanken Joachims direkt
oder indirekt beriithrt war; diese Untersuchung fiihrt aber auf
die noch schwierigere, namlich auf die Feststellung, wie weit
joachitische Gedanken nachtriglich auf die Deutung des HI. Franz
in den verschiedenen Legenden eingewirkt haben., Diese Fragen
sind bis jetzt nicht anndahernd gelost, da die meisten Anlaufe
hierzu aus den dornenvollen text- und quellenkritischen Unter-
suchungen der einzelnen Franziskuslegenden nicht mehr heraus-
fiihrten.

Beschranken wir uns daher vorerst, das Problem von der Seite
aus anzufassen, von der es heute schon auf Grund des vorliegen-
den sicheren Materiales zuginglich ist; dann zeigt sich folgendes:

Die Gruppe der radikalen Franziskaner, deren wichtigste Fiih-
rer nacheinander Johann von Parma, Ubertino di Casale, Petrus
Johannis Olivi und Angelo Clareno waren, sahen in der {ranzis-
kanischen Religion strenger Observanz eine Erfiillung der Ver-
heiBungen Joachims von der Geistkirche des dritten Reichs. Der
Anspruch, die Geistkirche selbst darzustellen, ist bei ihnen ge-
stiitzt auf die Geschichtsphilosophie Joachims. Dieser Anspruch
bestimmt die Haltung dieser Gruppe in der politischen Ausein-
andersetzung mit der rémischen Kirche. Die theologischen Grund-
gedanken dieses Anspruchs sind fiir uns vor allem in zwei Doku-
menten erfaltbar, dem liber introductorius in evangelium eter- —
num des Gerardino von Borgo San Donnino aus dem Jahr 1254
und der Apokalypsenpostille des Petrus Johannis Olivi (c. —
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1205) 121), Auf den introductorius gehe ich im letzten Kapitel
ausfiihrlicher ein und gebe daher im folgenden zuerst eine Unter-
suchung der Weiterfiihrung der joachitischen Geschichtsdeutung
durch Petrus Johannis Olivi.

1. Joachim verheifit einen ordo futurus, der die Sukzession der
Kirche antreten wird und dessen reine Form sich in der letzten
Zeit der Kirche unter den Verfolgungen des Antichrist heraus-
kristallisieren wird.

Olivi sieht in den Franziskanerspiritualen, deren geistiger
Fiihrer er ist, die Erfiilllung dieser VerheiBung vom neuen ordo.
Da dieser ordo in seiner religiosen Selbstbehauptung den dog-
matischen Widerspruch der romischen Kirche erregt und als des-
sen politische Konsequenz die Verfolgung von seiten der Kurie
auf sich zieht, so wird fiir Olivi die die Geistkirche verfolgende
rémische Kirche zum Antichrist. Die grofle revolutionire ge-
schichtslogische Gleichung: ,,Rom gleich die groBe Hure der Apo-
kalypse gleich Babel gleich Antichrist” ist die Konsequenz der
Selbstdeutung der die Verfolgung der Kirche erleidenden Fran-
ziskanerspiritualen. Diesen revolutiondren Gedanken aus der
Geschichtsphilosophie Joachims zu entwickeln vermag logischer-
weise nur der, der sich selbst bereits als Glied des dritten Reiches
weild.

Mit dem ,beatus vir pater noster Franciscus® ist also nach
Olivi die Zeit der Erneuerung des evangelischen Lebens, der Be-
zwingung des Antichrist, der endgiiltigen Bekehrung der Juden
und Heiden, die ,Zeit des zweiten Wiederaufbaus der ersten
Kirche® angebrochen **?).

121) Die Fragmente bei I1. Denifle, Das Evangelium aeternum und
die Commission zu Anagni a. Q.; iiber die Postille zur Apocalypse
von Olivi vgl. Franz Ehrle, Olivis Leben und Schriften c. 16 in Archiy
fiir Lit.- und Kirchengeschichte des Mittelalters Bd. TIl 1887 S. 493;
iiber die Geschichtsphilosophie Olivis und ihre Bedeutung fiir die
Deutung des Hl. Franz s. Dempf, Sacrum Imperium S.293, 512 ff.

122{ Die Olivi-Zitate, deren Richtigkeit ich an der Handschrift der
postilla, dem Angel. 382 nachgepriift habe, entnehme ich dem ausfiihr-
lichen Inquisitionsprotokoll aus dem Jahr 1325, der Jittera magistro-
rum in theologia infrascriptorum qui articulos infrascriptos de postilla
fratris Petri lohannis Olivi quondam ordinis Minorum facta super
Apocalypsi extractos diligenter examinaverunt et ipsos tam teme-
rarios quam hereticos iudicaverunt', ediert bei Baluzi, Miscellanea,
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2, Wenn Joachim verheiBen hat, daR der neue status den alten
aufheben wird, so ist dieser Gedanke bei Olivi so gewendet, daB
der mit Franz beginnende status das Ende des vorangehenden
bedeutet, daB also die Franziskanerkirche das alte saeculum auf
die gleiche Weise abschafft, wie einst Christus die Zeit des Alten
Testaments abschaffte 122). Die Logik des Erfiillungsgedankens —
nach Olivi ist die Zeit des H1. Franz diejenige, ,auf die sich die
ganze Kraft der fritheren Zeiten hinrichtet” 124) — wird also in
ihrer vollen Konsequenz auf das Verhiltnis von Papstkirche und
Spiritualenorden bezogen. Da der neue Orden da ist — bei Joa-
chim hicB es noch: wenn der neue Orden kommt — hat die Kirche
ihre eigentliche Existenzberechtigung im heilsgeschichtlichen und
dogmatischen Sinn verloren, da eine hohere Gestalt des Christen-
tums ihr die Heilsfunktion abgenommen hat. Indem nun die
Kirche den neuen ordo nicht als hohere Form anerkennt, sondern
ihn auf ihren eigenen status herabzudriicken versucht, bekundet
sic damit, daB sie der Antichrist ist, der die Vollendung der
christlichen Religion verhindert **°).

Lucca 1761, tom. IT p. 258 ff. Zum Text s. Baluzi S. 258 b c. 2: sextus
(sc. status) vero aliqualiter coepit a tempore beati viri patris nostri
Francisci. Plenius tamen debet incipere a damnatione Babylonis
meretricis magnae, quando praefatus angelus Christi signo signabit

er suos futuram malitiam Christi; vgl. Baluzi p. 258 c. 3: sextus
Fsc. status) est renovationis evangelicae vitae et expugna-
{fionis antichristianae et finalis conservationis Tudaeorum et gentium,
seu iteratae reaedificationis Ecclesiae simul
primae.

123) Baluzi p. 258b c. 2: septimum est quare sextus status describi-
tur ut notabiliter praceminens quinque primis et sicut finis priorum et
tanquam initium novi saeculi, evacuans quoddam vetus saeculum, sicut
status Christi evacuavit vetus testamentum et vetustatem humani
generis. — Baluzi p. 259 a c. 5: sextum vero membrum ipsarum visio-
num et septima visio huius libri declarant quod in sexto tempore
Eeclesiae est revelanda singularis perfectio vitae et sapientiae Christi,
et quod vetustas prioris est sic uﬁerter (sic!) repellenda ut videatur
quoddam novum saeculum seu nova Ecclesia tunc formari, veteribus
iam reiectis, sicut in primo Christi adventu forusata (sic! = formata)
est nova Ecclesia, veteri synagoga reiecta.

124) Baluzi p. 259b c. 6: secunda est quia sicut virtus radicis et
stipitis redivivat in ramo et fructu, sic et insectio utriusque, et ideo
sicut tota virtus priorum temporum intendit gene-
rationem sexti et septimi status, sic tota malitia eis op-
posita cooperabitur malitiae Antichristi et reliquorum exercentium
electos sexti et septimi status.

125) ¢. 3 und 4 des Inquisitionsprotokolls (Baluzi p. 259a) und
im folgenden regelmiiflig wiederkehrend.
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5. Wenn Joachim die Schopfung des Menschen am sechsten Tag
auf das zukiinftige Erscheinen des ordo spiritualis bezieht, so
sicht Olivi diesen ordo in dem ordo evangelicus des Hl. Franz
bereits verwirklicht *2%). Dieser ordo ist allen friitheren Orden
und Formen der christlichen Religion in der gleichen Weise iiber-
legen, wie der am sechsten Tag geschaffene Mensch den Tieren
der vorangehenden Schopfungstage. Dieser Gedanke ist ge-
schichtslogisch: dahin weitergefithrt: Wie in der sechsten Zeit des
ersten status Christus erschien, das Gesetz und den Judaismus
abschaffte, so schafft der dux der neuen Zeit die fleischliche
Kirche ab. Wie die Synagoge sich gegen diese Aufhebung wehrte
und auf der Seite des Antichrist gegen die neue Religion kimpfte,
so tritt auch jetzt die Kirche auf die Seite des Antichrist, um den
neuen ordo unschdadlich zu machen. In den Leiden und Verfol-
gungen des neuen ordo erneuert sich also das Leiden Christi.

4. Der Fiihrer des neuen ordo der dritten Zeit mul} notwendig
zu dem Fiihrer der zweiten Zeit in einer realen geschichtslogischen
Analogie stehen. Diese Analogie zu Christus kommt im Leben
des Heiligen Franz in einer iiberraschenden Weise zum Aus-
druck; vor allem das sichtbare Zeichen der Analogie, die Stigma-
tisation des HI. Franz, beweist, daf er,Christo totus concruci-
fixus et configuratus™ ist **"). Auf Grund der geschichtslogischen
Analogie wird also Franz zum Christus der neuen Religion des
dritten status erhoben (s. u. S. 94).

5. Wenn Joachim als das charakteristische Zeichen der neuen
Zeit den Besitz des intellectus spiritualis verheiBt, so behauptet
Olivi, daB} der franziskanische ordo eben jene Kirche sei, ,,que
dicitur habere ostium scripturarum ac praedicationis et cordium

126) Baluzi p. 259 c¢. 8 b: ordo autem evangelicus est tanquam homo
_rationalis ad Dei imaginem factus et ipse subiiciet bestias et omnem
terram et praeerit piscibus et avibus, id est, omnibus ordinibus tem-
pore quinto formatis.

127) Baluzi p. 260 c. 9a: sicut etiam in sexta reiecto carnali Iudais-

#* mo et vetustate prioris saeculi venit novus homo Christus,

ecumnovalege vitaetcruce, sic in sexto “statu reiecta carnali

« Ecclesia et vetustate prlorls saecuh renovabitur Christi lex et vita
et crux. Propier quod in eius primo initio Franciscus apparmt
Christi plagis characterizatus et Christo totus concruci-
fixusetconfiguratus.
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convertendorum apertum” **). Der ordo evangelicus, den der

Hl. Franz begriindete, hat also nach Olivi den Geist und den in-
tellectus spiritualis, den Schliissel zur Erkenntnis aller Geheim-
nisse der Schrift. Auch dieser Gedanke ist bei Olivi an einer ge-
schichtslogischen Vergleichung der drei Zeiten und der ihnen ent-
sprechenden Erkenntnisformen durchgefiihrt *#?).

6. Wenn nach Joachim die Geistkirche hhere Gnadenmittel als
die Papstkirche hat, so ist nach Olivi der ordo evangelicus ,,maior
precedentibus in susceptione gratiarum et familiarium signorum
amoris Christi ad eum™ **?).

7. Wenn bei Joachim die Moral des ordo spiritualis als die
radikale Durchfiihrung der Gebote Christi unter Ablehnung
jeder Distinktion von precepla und consilia in der Schrift vor-
gezeichnet wird, so entspricht dem die Begriindung der radi-
kalen Durdhfiihrung der strengen evangelischen Ethik bei Olivi,

128) Baluzi p. 260a c. 11: sexta autem scilicet ecclesia quae dicitur
habere ostium scripturarum ac praedicationis et cordium converten-
dorum apertum. Bei Joachim ist aus der Deutung des ostium apertum
das Wesen des intellectus spiritualis entwickelt, s. S.84 ff.

129) Baluzi p. 260a c. 13: exponens: «qui habet clavems, dicit sie:
significatur etiam per hoc proprium donum et singularis proprietas
tertii status mundi sub sexto statu Ecclesie inchoandi et spiritui sancto
per quandam antonomasiam appropriati. sicut enim in primo statu
saeculi ante Christum studium fuit patribus enarrare magna opera
Domini inchoata ab origine mundi, in secundo vero statu a Christo
usque ad tertium statum cura fuit filiis quaerere sapientiam mysti-
carum rerum et mysteria occulia a generationibus saeculorum, sic in
tertio mil restat nisi ut psallamus et iubilemus Deo laudantes eius
opera magna et eius multiformem sapientiam et bonitatem in suis
operibus et scripturarum sermonibus clare manifestatam. ib. ¢. 13
p. 260b: ergo in tertio tempore spiritus sanctus exhibebit se ut
flammam et fornacem divini amoris et ut cellarium spiritualis ebrie-
tatis et ut apothecam divinorum aromatum et spiritualium unctionum
et unguentorum et ut tripudinm spiritnalium iubilationum et iucun-
ditatum, per quam non solum simplici intelligentia, sed etiam gusta-
tiva et palpativa experientia videbitur omnis veritas sapientia verbi
Dei incarnati et potentia Dei patris.

130) Baluzi c. 15 p. 260b: consurgitque ex hoc quoddam mirabile
et valde notabile, videlicet quod status sextus generatio maior erit
praecedentibus in susceptione gratiarum et familiarum signorum
amoris Christi ad eum; tanto habebit unde plus Christo et statibus
praecedentibus humilietur, quia potius praefertur eis in pati seu
recipere quam in agere vel dare, et potius in felicitate habente speciem
praemii quam in laborioso opere habente rationem meriti.
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die ebenfalls eine Unterscheidung von precepta und consilia
LChrjsti ablehnt '#1),

8. Wenn Joachim dem kommenden ordo spiritualis den Primat
fiir die ganze Dauer der dritten Zeit zuspricht, so beansprucht
Olivi fiir den ordo evangelicus am Anfang der dritten Weltzeit
fiir den Rest der Zeit dieses status, d. h. bis ans Weltende den
gleichen Primat, den das Urchristentum fiir die zweite Weltzeit,
d. h. fiir die Zeit zwischen dem Auftreten Christi und dem Auf-

Itreten des HIl. Franz hatte. Olivi sieht also die Urgeschichte des
Franziskanerordens in der geschichtslogischen Analogie des Ur-
christentums, ein Gedanke, der fiir die Erkenntnis der Ausbil-
dung und Aufeinanderfolge der Franziskusevangelien und ihre
Analogie zur Ausbildung des Evangelienkanons von hichster Be-
deutung ist **?).

9. Wenn bei Joachim an einigen Stellen der Gedanke des spiri-
tualis intellectus dahin abgewendet erscheint, als sei das dem
dritten status entsprechende Evangelium die Monchsregel des
HI. Benedikt (s. 0. S. 36, 78), die den Kanon der vita evangelica
strengster Observanz darstellt, so ist bei Olivi dieser Gedanke in
seiner Deutung der regula des Il Franz in seiner vollen Konse-
quenz durchgefiihrt. Olivi leitet aus dem Gedanken der Inspi-
riertheit der Franziskusregel und ihrer vollen Identitit mit der
Regel, nach der Christus lebte, den Ausspruch ihrer Kanonizitit
ab ™). Nach ihm ist das Datum der Offnung des sechsten Sie-

131) Baluzi c. 16 p. 261 a: in der Auslegung von «non negasti nomen
meum>» sagt Olivi f%lgendermaﬁen: nota quomodo hoe praeclare com-
petit sexto statui, cuius proprie est profiteri et servare evangelicam
legem seu regulam, non solum praeceptorum, sed etiam consiliorum
Christi. Dazu Baluzi c. 17 p. 261 b: ipse (sc. tertius status) servabit
verbum seu regulam evangelicae egestatis et humilitatis et patien-
tiae, cum nullo pro quacunque re temporali litiganti, immo suos
persecutores et inimicos cum summa pace et patientia perfectissime
diligenti.

152) Baluzi c. 18 p. 260a: sicut primus status habuit primatum
respectu totius secundi generalis status mundi qui ab Apostolo voca-
tur tempus seu ingressus plenitudinis gentium, sic sextus habe-
bit primatum respectu totius tertii generalis sta-
tus mundi duraturi usque ad finem saeculi.

133) Baluzi e. 22 p. 261h: ex quo igitur per Romanae Ecclesiae
authenticam testificationem et confirmationem constat regulai
Minorum per beatum Franciscum editam esse vere et proprie
illam evangelicam quam Christus in seipso serva-
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gels der Apokalypse identisch mit dem Datum der Abfassung der
regula des HI. Franz '*).

In diesem Zusammenhang erwihnt Olivi, da einige den Be-
ginn des dritten Reiches bzw. den Beginn der Geistkirche mit der
Zeit der Offenbarungen des Abtes Joachim beginnen lassen.
Diese Deutung Joachims scheint sich auf Gerardino zu beziehen
(s. w. S. 106 ff.). Wichtig ist dabei zu sehen, daB Joachim fiir einen
Menschen, der sich selbst bereits dem dritten Reich zurechnet, ex
post, d. h. von der Erfiillung seiner Geschichtsphilosophie aus,
als der sichtbare Anfang des dritten Reiches erscheint, was Joa-
chim selbst nie von sich behauptet hatte '*°).

10. Wenn nach Joachim in den viri spirituales der kommenden
Zeit der gleiche Geist wirkt, der den Aposteln gegeben wurde
und der der Geist Christi ist, so bezieht Olivi diesen Gedanken
konkret auf die Franziskanerspiritualen und fiihrt ihn nach
dem Sukzessionsschema Joachims dahin weiter: wenn der Geist
Christi auf die Spiritualenkirche iibergegangen ist, so heilBt das,
daB der Geist die Papstkirche verlassen hat. Die spiritualistische
Sukzessionsidee Joachims erfihrt also in Olivi ihre revolutionare
Wendung gegen die katholische Kirche. Die ,,Ablenkung” des
Geistes von der Papstkirche auf den ordo evangelicus wird aus

vit et apostolis imposuit et in evangeliis suis conscribi fecit et nihi-
lominus constet hoc per irrefragabilia testimonia librorum evangeli-
corum et caeterarum scripturarum sanctarum et per sanctos exposi-
tores earum prout alibi est suprabunde monstratum, constat etiam
hoc per indubitabile testimonium sanctissimi Francisei ineffabili
sanctitate et innumeris Dei miraculis confirmatum et praecipue glo-
riosissimis stigmatibus sibi a Christo impressis patet ipsum
vere esse angelum apertionis sexti signaculi

134) Baluzi c. 23 z. 261 b: igitur commemorato est adhue notandum
a quo tempore debeat sumi initium huius sextae apertionis. videtur
enim quibusdam quod ab initio ordinis et regula sancti patris prae-
fati, alii vero quod a solemni revelatione tertii status generalis con-
{inentis sextum et septimum statum Ecclesiae facta Abbati Toa-
chim et forte quibusdam aliis sibi contemporaneis ...

135) Die konsequente Weiterfithrung dieses Gedankens fithrt wieder
auf die Gleichung Kirche-Babel. Wenn die regula des HIL Franz von
seiten der Kirche bekimpft wird, wie einst die Lehre Jesu durch die
Synagoge, so zeigt dies nach Olivi wieder den Charakter der romi-
schen Kirche als der Kirche des Antichrist. Die Bekiampfung der
Franzregel selbst weist auf das baldige Ende der Kirche nach Analogie
des Absterbens der Synagoge, die an der Bekimpfung der Lehre
Christi scheiterte. Baluzi c. 25 p. 262 a.
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der geschichistypologischen Exegese von I. Kén. 16 entwickelt,
wo geschildert wird, wie der Geist des Herrn Saul verldBt, nach-
dem David zum Konig gesalbt ist 1*%).

11. Ein letzter kiihner Gedanke: wenn bei Joachim die Ge-
schichte der Kirche als die Geschidhte des Leibes Christi ver-
standen wird und das Auftreten des neuen ordo der dritten Zeit
nach dem Schema der Auferstehung Christi gedeutet wird, so ist
die Leibspekulation bei Olivi konkret auf die Geschichte der
Franziskanerkirche bezogen. Die Leibspekulation wird also von
der Geschichte der Kirche auf die Geschichte des Franziskaner-
ordens iibertragen. D. h.: im dritten status ist nicht mehr die
Papstkirche, sondern die Franziskanerkirche der Leib Christi.
Auch Ansitze zu einer weiteren Fortfithrung der Leibspekulation
zeigen sich: wie die Geschichte der Kirche die Geschichte des Lei-
bes Christi ist, so ist die Geschichte des dritten status die Ge-
schichte des Leibes des HI. Franz 7).

12. Es liegt im Wesen dieser Geschichtslogik, daB} in ihr auf
Grund der Analogie mit Christus die Person des Hl. Franz zu
einer messianischen Figur erhoben wird. Da er der dux des drit-
ten Reiches ist, so ist die dauernde V ergleichung seiner Person
mit der Person Christi nicht als legendarisches Stilmoment, son-
dern als geschichtslogische Analogie zu verstehen, die mit der
Selbstdeutung der Spiritualen, die Geistkirche des dritten Rei-
ches zu reprisentieren, in einem logischen Zusammenhang steht.
Dic vollige Konformitat der Person des Hl. Franz und der Per-
son Christi ist eine Forderung der Geschichtslogik, nach der
Franz gedeutet wird. Bei einer Untersuchung der Franzlegenden

136) Baluzi c. 24 p. 262 a: Sicut enim David inuncto et spiritu Do-
mini in eum directo spiritus Domini recessit a Saul plusquam
ante, et exagitabat eum spiritus nequam prout dicitur primo Regum
xvi, sic ex quo in pauperes evangelicos fuit manifeste spiritus Dei
directus et eos ad officium praedicationis auctoritate apostolica
destinans et inungens, coeperunt multi contra eos diabolico spiritu
agitari et in simonias ac luxurias et avaritias et fastus et pompas
enormiter praecipitari.

137) Baluzi c. 26 p. 262 ab: secunda (ratio) est quia personae Christi
correspondet in sexta apertione unus ordo plurium personarum, sic
secundum suam proportionem augendus sicut Christus secundum
suum corpus fuit usque ad perfectam aetatem viriliter auctus.
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ist mit einer positiven oder negativen Einwirkung dieser Ge-
schichtslogik auf die Darstellung und Deutung des HIl. Franz zu
rechnen.

Wenn Joachim in dem angelus descendens den novus dux des
dritten Reiches verheifien sah **®), so deutet Olivi diesen angelus
descendens — wie schon Gerardino (s. u. S. 106 ff.) — auf den HL
Franz und betont seine villige personliche und geschichtslogische
Konformitit mit Christus **®).

Wir wollen die verlockende Aufgabe einer vollen Vergleichung

der Geschichtsmetaphysik Joachims und Olivis hier nicht weiter
durchfiihren. Die bisher genannten Vergleiche sollten nur den
Beweis dafiir liefern, daB Joachim zwar nicht selbst in seiner
eigenen Zeit als Revolutiondr gewirkt hat, da er die Pﬂps‘tkir(%le
als die seiner eigenen Zeit angemessene Form des Christentums
anerkannte, daB sich aber die revolutionéire Logik seines Spiri-
tualismus mit dem Tag entfalten muBte, an dem eine Gruppe
von Menschen mit dem Anspruch auftrat, die Erfilllung seiner
VerheiBlungen zu bringen, und seine Ideen zu Motiven der poli-
tischen Auseinandersetzung dieser sich selbst als Geistkirche aus-
gebenden Gruppe mit der Papstkirche wurden.

138)° 'S, . 5. 65.

139) Baluzi c. 28 p. 263 b: «Et vidi angelum alterum ascendentems.
Hiezu die Erklirung Olivis: hic ergo angelus est Francis-
cus, evangelicae vitae et regulae sexto et septimo tempore propa-
gandae et magnificandae renovator et summus post Christum et
eius matrem observator ... Audivi etiam a viro spirituali valde fide
digno et fratri L e oni Confessori et socio beati Francisci valde fami-
liari quoddam huic scripturae consonum, quod nec assero neque scio,
nec censeo esse asserendum, scilicet quod tam per verba fratris
Leonis quam per propriam revelationem sibi factam perceperat, quod
beatus Franciscus in illa pressura tentationis Babylonicae, in qua
eius status et regula quasi instar Christi cruci-
figetur, resurget gloriosus ut sicut in vita et in crucis
stigmatibus est Christo singulariter assimilatus, sic et in resurrec-
tione Christo assimiletur necessaria tunc suis discipulis confirmandis
et informandis, necessaria et super fundatione et gubernatione futurae
Ecclesiae informandis. Ut autem resurrectio servi ... distaret a resur-
rectione Christi et suae matris, Christus statim post triduum resur-
rexit et mater eius post quadraginta dies resurrexisse dicitur a
quibusdam non omnino spernendis, iste vero post totum tempus sui
ordinis usque ad crucifixionem ipsius cruci Christi assimilatam et
Francisei stigmatibus praesignatam.

Ztsdr. f. K.-G. L, 3.F.1 7t
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X. Die geschichtslogische Bezogenheit von Geschichtsdeutung
und Prophetie. Die Deutung Joachims bei Gerardino
von Borgo San Donnino.

Stellt man, abgesehen von der revolutiondren Wendung der
joachitischen Gedanken bei den Spiritualen, die Frage nach dem
Sinn der Geschichtsmetaphysik Joachims, so laBt sich aus der
Untersuchung der einzelnen Kategorien seines geschichtsphiloso-
phischen Denkens klar erweisen, daB der Sinn seiner Geschichts-
metaphysik die Deutung der Zukunft ist. Der intellectus spiri-
tualis eroffnet den Einblick in die Gesetze geschichtlichen Ge-
schehens und verschafft dem Menschen den Zugang zu einer
religiosen Geschichtsdeutung. Die Geschichtsdeutung ist aber
nicht ein Ausschnitt aus der religiosen Deutung des menschlichen
Seins, sondern, da das menschliche Sein als geschichtliches ver-
standen wird, Ausgangspunkt einer Seinsdeutung iiberhaupt. Die
Grundkategorien der Geschichts-Theologic sind zugleich die
Grundkategorien der Anthropologie, weil das Sein des Menschen
ein geschichtliches ist. Was sich aus der seitherigen Offenbarung
des Geistes als die hiochste Form menschlichen Seins erkennen
1aBt, wird nicht als abstrakte Idee, sondern als Ziel der geschicht-
lichen Entwicklung hingestellt. Zeigt die Anthropologie des
Neuen Testamentes den homo spiritualis als die hichste ethische
Form des Menschen und das Reich des Geistes als die hochste
Form der menschlichen Gesellschaft, so ist diese Form mnicht
Schatten einer transzendenten Gestalt, sondern Hinweis auf eine
zukiinftige Realitit und zugleich Aufforderung, diese zukiinf-
tige Wirklichkeit zu erfiillen und zur Gegenwart zu machen.
Auf Grund der Gesetze der Selbstverwirklichung des Geistes
ist es unmoglich, daB der Geist in der Gegenwart Bilder und
Sakramente schafft, zu deren zukiinftiger Verwirklichung ihm
die Kraft fehlte. Alles, was an VerheiBungen und Bildern des
zweiten status noch nicht Wirklichkeit geworden ist, tragt den
Charakter eines Programms und Wegweisers fiir die zukiinftige
Entwicklung der Geschichte.

Um aber zu wissen, wie weit die vorliegenden gottlichen Ver-
heilungen bereits Wirklichkeit geworden sind, ist es notwendig,

- die Geschichte zu kennen, die seit der Eroffnung der Verheiffung
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verstrichen ist. Man kann nicht wissen, was sich erfiillen wird,
wenn man nicht weil3, was sich schon erfiillt hat und umgekehrt:
ohne eine Kenntnis der Vergangenheit ist eine Deutung der Zu-
kunft unméglich. Die Deutung der Zukunft setzt also eine dop-
pelte Gegebenheit voraus: einerseits ist in dem Alten und Neuen
Testament eine Geschichts-Theologie vorgezeichnet, die die gro-
Ben religivsen Ereignisse der Weltgeschichte, die Wiederkunft des
Elias, das Reich, den Kampf mit dem Antichrist, die Aufer
stehung der Toten, das Jiingste Gericht, die consummatio vor-
ausbestimmt; auBerdem ist in den Geschichten des alten Testa-
ments wie vor allem in der in den Evangelien aufgezeichneten
Geschichte Christi und der Urkirche eine Fiille von Hinweisen
und VerheiBungen fiir die ganze Zeitdauer der christlichen
Religion gegeben '%°). Andererseits liegt zwischen der Zeit Chri-
sti und der Gegenwart bereits eine geschichtliche Epoche, in der
sich einige der Hinweise und VerheiBungen der Offenbarung be-
reits erfiillt haben und die also nach den Kategorien heilsge-
schichtlichen Geschehens, wie sie im Neuen Testament vorgezeich-
net sind, gedeutet werden will. Man mul} also zur Exegese des

140) Die Grundziige dieser christlichen Geschichts-Theologie finden
sich vor allem in der Apokalypse veranschaulicht. Vgl. die Ausfiih-
rungen Joachims iiber die Apokalypse als den Schliissel der christ-
lichen Geschichtsdeutung in der Einleitung der Expositio: expos. in-
trod. E. c. 1 p. 3b: ita generali historie datus est liber Apocalipsis,
utique ipse quasi rota infra rotam, dico illam que primo ap-
paruit super terram, ut prophetia ex integro compleretur que dicit:
«et similitudo rotarum et opera quasi si sit rota in medio rote.» est
ergo rota prima et maior ceteris generalis illa historia, sen magis
historiarum librorumque congeries, que ab Adam usque ad Esdram
per successionem protensa est, postquam et scriptores sacre pagine
sabbatizasse noscuntur. sane rote huius exterioris liber iste Apocalip-
sis rota interior factus est tendensque usque ad finem seculi, et per-
transiens finem revelans misteriorum abdita que in illa prima rota
latebant, quocirco non immerito apocalypsis dictus est, eo quod oc-
culta detegat et revelet archana. est enim clavis veterum, notitia
futurorum, signatorum apertio, detectio secretorum. (3 d) alie namque
prophetie aut pauca aut obscura protulerunt spiritualium populorum
bella in typo futurorum tangentes. hec generaliter occulta reserat,
patefacit archana, solvit sigillorum vincula, tenebrosa illustrat .
¢. 2 p. 3d: erat enim veluti tumulus signatus undique liber iste, in
quo vita iacebat mortua, ne impenderet mortuis lumen vite. Ubi
autem vita Christus ressurrexit a mortuis, vitalis intellectus qui la t e-
b at prodiit et quasi cuiusdam floris species de scripture monumento
processit.



100 Untersuchungen

Neuen Testamentes die Kirchengeschichte immer mit dazuneh-
men. Schriftdeutung und Geschichtsdeutung sind so aufeinander
bezogen, daB erst die Deutung nach den Kategorien der religio-
sen Geschichtslogik des Evangeliums den Sinn des Geschehenen
aufdeckt, und umgekehrt: viele Stellen der Evangelien bekom-
men erst dann cinen Sinn, wenn sie auf bestimmte Ercignisse der
Geschichte des Leibes Christi, d. i. der Kirchengeschichte bezogen
werden,

Die Kirchengeschichte ist aber nicht im gleichen Sinne der
Schliissel des Neuen Testamentes, wie das Neue Testament die
Geschichte des Alten verstindlich macht, denn das Neue Testa-
ment leitet ein Geschehen ein, dessen Vollendung weit jenseits
der bis zur Gegenwart verflossenen Geschichtsepoche liegt. Die
Kenntnis der Kirchengeschichte ist also notwendig als ein Prin-
zip der Abgrenzung des nach der Geschichislogik des Neuen
Testamentes bereits Erfiillten und des noch nicht Erfiillten. In-
dem der, der die religiosen Kategorien geschichtlichen Geschehens
und das Ziel der Geschichte kennt, das Erfiillte von dem noch
nicht Erfiillten abgrenzt, wird der Professor zum Propheten. Die
Deutung der Vergangenheit und die Deutung der Zukunft liegen
also auf der gleichen Ebene, weil die evangelische Geschichis-
logik einen metaphysischen Aufril} der Gesamtgeschichte bis zum
Jiingsten Tag gibt und weil der Kenner der bereits geschehenen
Geschichte imstande ist, die Grenze zwischen dem Erfiillten und
dem noch zu Erfiilllenden zu ziehen**').

Der Gedanke, daB der Sinn der Geschichtsdeutung die Vorher-
bestimmung der Zukunft ist, findet sich bei Joachim nach mehre-
ren Richtungen hin durchgefiihrt:

1. Die Bezogenheit von Geschichtsdeutung und Prophetie hat
Joachim in der Darstellung des Problems der Konkordanz des
Alten und Neuen Testamentes — das fiir ihn ein geschichtsphilo-
sophisches Problem im aktuellsten Sinne ist — folgendermalen

141) Nur andeuten kann ich die Aufgabe der Religionsphilosophie,
an einer Person, die uns im Verhilinis zum alttestamentlichen Pro-
phetismus sehr nahe steht, von der siimtliche Werke erhalten sind
und die einer wissenschaftlich leicht erfaBbaren geschichtlichen
Epé)ldle angehort, die Kategorien des prophetischen Denkens zu unter-
suchen.
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ausgesprochen '4?): , Jene Erkenntnis, welche Konkordanz ge-
nannt wird, ist gleich einem kontinuierlichen Wege, weldher von
der Wiiste in die Stadt fiihrt. Auf dieser Wegstrecke finden sich
Niederungen, in denen der Wanderer iiber den rechten Weg in
Zweifel geriit, und ebenso finden sich Berghdhen, von welchen
aus er das Vergangene und das Zukiinftige schauen und die Rich-
tigkeit des restlichen Weges aus der Betrachtung des zuriickge-
legten ermessen kann.” Damit ist auf das genannte Prinzip der
Abgrenzung hingewiesen. Weil das Ziel auf Grund der bisheri-
gen gottlichen Offenbarung bekannt ist, liBt sich aus der Be-
trachtung des zuriickgelegten Weges der Lauf, den die Geschidhte
noch zu vollenden hat, ermessen.

In diesem Gedanken liegt die wichtigste ethische Funktion der
joachitischen Geschichtsmetaphysik begriindet: die Vorbereitung
der eigenen Zeit auf die Leiden der kommenden Zeit, in die die
grofle Auseinandersetzung zwischen Christ und Antichrist fallt.
So sagt Joachim *%): ,Wenn einer iiber die letzten Leiden han-
deln will, dann muf er bei den ersten Leiden dieser Welt an-
fangen. Dafiir gibt Joachim eine doppelte Begriindung: die
Einsicht, daB jede Zeit nur aus den Leiden und Wehen der ihr
vorangehenden Zeit geboren wird, lehrt die Menschen die Leiden
der cigenen Zeit zu verstehen und zu ertragen und hindert sie,
dem triigerischen Schein der Welt zu trauen, die die Zeichen der
kommenden Zeit ignoriert. Weiter aber lehrt sie die Menschen,
an die Verheifungen Gottes und an ihre zukiinftige Erfiilllung
zu glauben *).

Die Stirke des prophetischen Selbstbewulitseins Joachims
spricht sich darin aus, daf Joachim seine eigene Mission von sei-
ner Geschichtsmetaphysik aus deutet und sich damit selbst in
sein System der Geschichte hineinstellt. Das geht deutlich aus
den Einleitungen und Schlufiworten seiner Hauptschriften her-

142) C. lib. II tract. 1 ¢. 2 p. 8a.

143) C. lib. I p. 1 b: licet ergo utilitatem libri huius multiplicem esse
putem, intentionis tamen nostre est quantum nobis prestiterit deus,
regni temporalis, quod proprie dicitur Babylon, comprehendere finem,
et quod prope sit ecclesie portus, qui tempore eodem
futurus est, verbis lucidissimis aperire.

144) C. lib. I p. 1 ab.
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vor. Warum schreibt etwa Joachim seine Concordia? ,,Weil die
im Evangelium aufgeschriebenen Schreckenszeichen darauf hin-
weisen, dal} der Zerfall des wankenden und dem Untergang ge-
weihten Sikulums unmittelbar bevorsteht, halte ich es nicht fiir
fruchtlos und iiberfliissig, das, was die gottliche OUkonomie —
superna dispensatio — mir Unwiirdigem anvertraute, zum Schutz
der Glaubigen zu eroffnen und die erstarrten Herzen der Schlaf-
wandler durch einen heftigen Larm aufzuwecken, ob sie (nicht)
doch auf irgendeine Weise, wenigstens durch eine neue Art der
Auslegung aufwachten zur Verachtung der Welt, nachdem ihnen
die breiten und vielfaltigen Mahnungen der Viter infolge der
tiglichen Gewohnung (an diese Mahnungen) nichtssagend ge-
worden sind.” Joachim schlieft diese Ausfiihrung mit einem
paulinischen ,,Wehe mir, wenn ich schweige™ **%).

Aus dieser Stelle ergibt sich zweierlei:

1. Joachim schreibt, wie er glaubt, unter dem Zwang einer In-
spiration und empfindet seine Aufgabe als gottliche Mission, der
er sich nicht entziechen kann. Fr erkennt auf Grund einer gitt-
lichen Eingebung seine eigene Zeit als die groflie Ubergangszeit
zu einer neuen Weltepoche, er sicht die bevorstehenden Leiden
und Versuchungen und empfindet es als seine dringende Auf-
gabe, die verschlafenen Zeitgenossen aufzuriitteln und sie fiir die
groBen Aufgaben der Zukunft vorzubereiten bzw. ithnen zu zei-
gen, wie sie sich aus dem Verfall der zweiten Zeit in das neue
Reich hiniiberretten konnen.

2. Der konkrete Inhalt seiner prophetischen Mahnungen ist die
Flucht aus der verfallenden Welt, der contemptus mundi. So
sagt er in der expositio *¢): ,,Hort, hort, ich beschwore euch alle,
die ihr eure Kinder liebt: lehrt eure Sohne in Waldern wohnen
und in der Wiiste von Pflanzenwurzeln leben, die gewohnten Be-
quemlichkeiten aufgeben und fleischliche Fressereien vermei-
den, daB sie lernen auf den Bergen zu weilen mit den wilden
Tieren, bis die Erregung des Zorns voriiber ist® und an einer
anderen Stelle '*): ,Jeder Gldaubige wache iiber sich und sei

145) C. pref. p. I1d.
146) E. pars IV p. 165 ¢ zu Apoc. 13, 3.
147) E. p. IV p. 166 d zu Apoc. 17, 3.
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immer in Spannung und umsichtig .. “ Ahnliche Gedanken tre-
ten auch in dem SchluBwort der Concordia noch einmal hervor:
18) Wissen sollen sie, und darum bitte ich, sie sollen es wissen,
daB ich nicht aus frevelhafter Vorwegnahme, aber auch nicht aus
der Sicherheit einer Frommelei heraus dieses Werk in Angriff
nehmen wollte, oder etwa in der Absicht, daf} man sich in der
Welt von mir (rithmend) erzihle, ich habe derartiges gefunden,
sondern weil die vorherbestimmte Zeit da ist. Der, der durch
verschiedene und vielgestaltige Zeiten hindurch wirkt und die
Geheimnisse seiner verborgenen Absichten erfiillt, wie er will
und wann er will, der wollte in diesem vorliegenden Werk mehr
aus Griinden der Not als aus Griinden der Kuriositat lang be-
deutete Worte seinen Gldaubigen erdffnen; nicht als ob wir
wiirdiger wiiren, weil wir dies wissen, sondern damit wir wissen,
welche GeiBelhiebe uns verdientermafen bereitet sind; und wenn
einer aus dem Hause Loths ist, so soll er sich schleunigst entfer-
nen aus dem Gebiet Sodoms; wenn einer aus der Familie Noes
ist, so soll er sich aufnehmen lassen unter die, die gerettet wer-
den in der Arche.”

Zur Erlduterung dieses prophetischen SelbstbewuBiseins sei
nur kurz erwihnt, daB Joachim seine Erkenntnis auf ein be-
stimmtes religioses Erlebnis zuriickfithrt, in dem an einem
Pfingsttage der Geist ihm den FEinblick in die Verborgenheit der
gittlichen Dinge erdffnete. Eine religionsphilosophische Betrach-
tung Joachims hétte von einer Interpretation dieses von ihm
selbst ausfiihrlich beschriebenen Pfingsterlebnisses auszugehen,
dem noch einige andere Stellen beizureihen wiaren, wo ihm nach
seiner eigenen Aussage die Interpretation einer bestimmten Stelle
der Schrift als Offenbarung vom Geist eingegeben wird **).

Joachim selbst hat nie behauptet, alles zu wissen. Schon die
Erinnerung an seine eigene geschichtliche Situation, d. h., dafl er
sich selbst nicht am Anfang bzw. als den initiator des dritten
status, sondern am Ende des zweiten und am -Anfang der Vor-
bereitungszeit des dritten status weill, halt ihn davon ab, den
Grad seiner Einsidht in die Zukunft zu iiberschitzen. Uber jedem

148) C. lib. V c. 119 p. 135.
149) C. pref. p. 227 b u. E. zu Apoc. 1, 15 p. 39 b.
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Versuch einer genaueren Vorhersage von Tag und Stunde steht
das Wort, Jesu: ,,Es ist nicht eure Sache, die Zeiten und Momente
zu wissen ). Dieses Wort bedeutet nach seiner Auslegung
nicht ein Verbot einer Spekulation iiber die Zukunft iiberhaupt,
denn Jesus selbst hat in seinen Reden iiber die Endzeit und sei-
nen Worten iiber das Reich Gottes die Zeichen der kommenden
Zeit genannt. Joachim will vielmehr nichts anderes, als die Ge-
schichtslogik des Neuen Testamentes entwickeln und die gegebe-
nen Worte und Zeichen deuten. Es ist also keine Vermessenheit,
die Zeitgenossen darauf aufmerksam zu machen, dal} die in den
Evangelien verheiBene Zukunft jetzt hereinbricht, sondern eine
Notwendigkeit, denn ,wenn die Auserwihlten den Antichrist,
der am Ende kommen wird, nicht erkennen wiirden, wie kiénn-
ten sie sich vor seinen Nachstellungen hiiten? Sie werden sich
aber hiiten wegen der Zeichen, die er tun wird**").

150) E. pars IV 175a zu Apoc. 14, 11: sepius me dixisse recolo, et
adhue in suis locis repetere idipsum compellor, nolo videri quod
non sum, fingens aliquid ex presumptione mea, nolo extimet aliquis
exigendum a me qui sum homo agricolaaiuventutemea,
quod ab ipsis quoque prophetis exigi ante sua tempora non licebat:
quia et ipsi «ex parte» videbant, et «ex parte» prophetabant, et nos
adhuc ex parte videmus, et hoc ipsum «per speculum in enigmate»,
et si quidem ipsam partem visionis pro tempore grandescere opor-
tuerit. Aliud est enim videre multa, alium omnia, aliter videtur civitas,
ecum adhue per dietam longius distat, aliter cum venerit ad ianuam,
aliter cum pergitur intus. Igos igitur, qui adianuamsumus,
multa quidem loqui possumus, que aliquando ex toto vel ex parte
latebant, sed non sicut hi qui erunt intus et oculo ad oculum vide-
bunt, cum ea que scripta sunt in hoc capitulo incipient consumari.
Vgl. C. lib. V c. 20 p. 70 a: ordinem vero rei, quem facturus est domi-
nus iuxta numerum dierum et distinctiones operum assignare
nequimus, nisi forte aliquid pro loco et tempore de principio.
Vegl. E. pars IV 175 b zu Apoc. 14, 11: statum illius ecclesie que futura
est in novissimo tempore... plene, sicut futurus est, assignare
nequimus.

151) C. lib. V c. 22 p. 71 a: non ait absolute «non est vestrum nosse
tempora vel momentay quasi omnis notitia temporum negata sit apo-
stolis et prophetis, quod falsum est, sed de illis tamen momentis vel
temporibus dictum que pater posuit in sua potestate. Es folgen die
im Text zitierten Worte. Vgl. C. lib. C. e. 35 p. 75 a: qualiter autem
hee futura sint, non ad plenum capere possumus, quia aliter somnii
consummandi sunt opere, aliter coniecture sentiuntur. Aliquis enim
videt in visione noctis insurgere bestiam contra se, naufragari se in
undis maris sive in precipitium ire, qui mox ut evigilat, triste som-
nium esse cognoscit. sed tamen quo ordine consummandum sit, non
agnoscit, sic mala ista que futura sunt, magna quidem esse et vicina
sentimus, sed tamen quo ordine futura sint, et quem articulum cor-



e ——

Benz Religiose Geschichtsdeutung Joachims 105

Frst diese Selbstdeutung Joachims gab den Franziskanerspiri- :{
tualen den AnstoB, Joachim selbst nach dem Schema seiner eige-
nen Geschidhtsphilosophie als eine heilsgeschichtliche Figur zu
deuten. Die beiden genannten Momente seiner Selbstdeutung,
nimlich daB nach seiner eigenen Anschauung sein Schrifttum
unter der Einwirkung einer Inspiration steht, und daB
seine Predigt die Funktion hat, den Zeitgenossen den Anbruch
des dritten Reiches zu verkiindigen, sind gleichermaflen umge-
deutet worden, und zwar nach einem Schema, das wir bereits im
letzten Kapitel dargestellt haben (s. o. S.87 {f.). Voraussetzung
dieser Umdeutung ist namlich wieder, daft die Personen, die sie
vornehmen, sich selbst als die Angehirigen der von Joachim ver-
heiBenen Geistkirche wissen. Dann verschiebt sich das Ge-
schichtshild folgendermalien:

1. Aus dem Vorldufer des Vorlaufers, d. h. dem Verkiinder
des kommenden Elias wird der Vorlaufer selbst.

2. Aus der prophetischen Verkiindigung des dritten status wird
das Evangelium des dritten status selbst.

Von den Franziskanerspiritualen, die sich als die Erfiiller der
von Joachim verheiBenen Geistkirche betrachten, wird Joachim
sum dirckten Vorlaufer des Hl. Franz, d. h. zum Taufer Johan-
nes des neuen Christus gemacht; sein Schrifttum, d. h. kon- ]
kret sein Apokalypsenkommentar, seine Concordia, sein Psal- |
terium, wird zum Evangelium Aeternum, d. h. zum Evangelium |
des dritten status erhoben. ] =

Aus diesen Gedanken heraus ist der introductorius in evange- —
lium aeternum des Gerardino von Borgo San Donnino, der dem
Kreis um Johann von Parma angehorte, entstanden. Die Idee,
die Schriften Joachims als das Evangelium der neuen Zeit — und
zwar Evangelium im kanonischen Sinne — auszurufen, ist also

poris illius, et secundus mensis et septimusdecimus dies mensis sig-
nificet ignoramus, et in quot annis vel diebus terminentur, sicut
futurum est penetrare ne quim us, quousque scindatur velum templi
a summo usque deorsum. Vgl. C. lib. V c. 118 p. 134 a: sane reliquum
tempus erit pacis. si queris dierum numerum, non est meum dicere,
neque scire, quod nobis datum est. hoc solvimus: signati fuerunt
sermones quos numerus iste continebat. sufficit nobis quod hiis die-
bus etsi indignis meritis saltem ex parte aliqua ceperint
aperiri.
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nicht die Phantasie eines Monchs, sondern die Fortfiihrung der
joachitischen Geschichtslogik in die Zeit des erfiillten dritten

I"Reiches hinein. Wieder beginnt sich hier die ketzerische und revo-

lutiondre Logik der Ideen Joachims erst zu entfalten, als eine
Gruppe von Leuten auftritt, die sich selbst fiir die Bringer des
dritten Reiches ausgibt. Ex post wird Joachim, ohne es zu wollen,
zum Opfer seiner eigenen Geschichtslogik und, da sich diese in
der Auffassung der Endzeit wesentlich von der kirchlichen Escha-
tologie unterscheidet, zum ,,Ketzer”. Die gleiche expositio in Apo-
calypsim, die auf Veranlassung eines Papstes geschrieben ist **%)
und in der sich Joachim véllig dem Urteil der Kirche unterwirft,
verfillt mit dem Moment, wo sie von der Gruppe der Franzis-
kanerspiritualen um Johann von Parma als evangelium aeter-
num ausgegeben wird, der Inquisition.

Wie sicht nun im einzelnen die Deutung der Figur Joachims
bei Gerardino von Borgo San Donnino aus '%%)?

Gerardino zieht die Figur Joachims mit hinein in die Speku-
lation iiber die drei Reiche und ihre geschichtslogischen Beziehun-
gen zucinander., Wie die drei magni viri Abraham, Isaak und
Jakob als initiatores das erste Reich, Zacharias, Johannes und
homo Christus das zweite Reich erdffnen, so stehen am Anfang
des dritten Reiches der vir indutus lineis aus Dan. 12, 7, der an-
gelus habens falcem acutam aus Apoc. 14, 14, der angelus habens
signum dei vivi aus Apoc. 7,2. Diese drei Figuren haben ihre
Erfiillung in Joachim, Dominicus und Franz gefunden **). Die

152) E. pars vii p. 223 b: Quod si me celer vocatio domini subtraxe-
rit ex hac luce, Romana ecclesia cui datum est universale
magisterium, et cuius mandato et licentia scripsi hegc,
in presentia culminis sui iubeat presentari et sic eis que digna sunt
auctoritatem iubeat ut si qua tamen indigna esse perspexerit, dig-
netur obsecro emendare.

153) Vgl. zum folgenden Dempf, Sacrum Imperium S. 304 ff. An-
1dBlich meiner Vorbereitung einer Rekonstruktion des introductorius
in seiner urspriinglichen Kapitelordnung hat sich mir die von
Dempf vorgeschlagene Einteilung in vier Kapitel, Nr. 1—7, 8—15,
16—253, 24—31 der im Protokoll von Anagni erhaltenen Zitate bestitigt.

154) Denifle, PA S. 101: in capitulo dicit, quod sicut in principio
primi status apparuerunt tres magni viri, scilicet Abraham, Ysaac
et Tacob, quorum et tercius scilicet Tacob habuit xii, et sicut in prin-
cipio secundi status tres, scilicet Zacharias, lohannes baptista et homo
Christus Thesus, qui similiter secum habuit xii, sic et in principio
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Deutung Joachims ist also verkoppelt mit der Deutung des Do-
minicus und des Franciscus, die selbst wieder nach dem Ge-
schichtsschema Joachims als die initiatores des dritten Reiches
interpretiert werden. Indem also die Verheiftungen Joachims auf
konkrete geschichtliche Figuren bezogen werden, gerit Joachim
selbst in eine geschichislogische Abhingigkeit von diesen Figu-
ren, wird ihnen als Vorlédufer zugeordnet und riickt damit selbst
an den Anfang des dritten Reiches als der erste initiator 180

Die genannte Deutung der drei groflen initiatores der dritten
Zeit ist das Hauptthema des zweiten Kapitels des introductorius
des Gerardino von Borgo San Donnino. Ein Zufall hat uns in
den Exzerpten der Inquisitionskommission einige Ausziige erhal-
ten, die erkennen lassen, daf} Gerardino seine heilsgeschichtliche
Deutung Joachims aus einer Interpretation der Schriften Joa-
chims selbst ableitet und zwar so, daB er verschiedene Stellen in
den Werken Joachims als geheimnisvolle Selbstdeutungen Joa-
chims und verborgene Hinweise auf den heilsgeschichtlichen Sinn
seiner eigenen Person versteht. Was Joachim selbst nie gewagt
hat, sich als eine der grofien heilsgeschichtlichen Figuren an den
Anfang des dritten Reiches zu riicken, erwartet man jetzt not-
wendig von ihm, da er jetzt nach FErfiillung seiner Verheiffungen
im Heiligen Franz durch die geschichtslogische Abhingigkeit von
ihm selbst zur heilsgeschichtlichen Figur geworden ist.

So erklart Joachim in seiner Concordia den angelus descen-
dens, der in seiner Hand das offene Buch trigt, als den Bringer
des intellectus spiritualis; Gerardino aber in seiner Glosse zu
dieser Auslegung Joachims erklért, dieser ,doctor sive angelus”
sei bereits um das Jahr 1200 in Joachim erschienen und das
offene Buch sei das vorliegende evangelium aeternum, d. h. die

tercii status tres similes illorum, scilicet vir indutus lineis et angelus
quidam habens falcem acutam et alius angelus habens signum
Dei vivi.

156) Die Erkenntnis dieses Prozesses, in der ein Prophet ein Opfer
seiner eigenen Verheiflung wird, ist insofern wichtig, als der Fall in
dem Verhiltnis von Jesus und Johannes ganz analog liegt: auch die
Deutung des Johannes als des Vorliufers Jesu Christi ist erst der
Akt einer spiiteren christlichen Geschichtsdeutung, die davon aus-
geht, daBl der von Johannes verheifiene ,JKommende® der Jesus aus
Nazareth ist.
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Werke Joachims, in denen er die wahre geistige Bedeutung des
Evangeliums erschlieBt und zu denen er, Gerardino, den intro-
ductorius schreibt **7). :

Die zweite erhaltene Stelle °®) ist noch deutlicher. Dort weist
Joachim nach, daB sich in den viri spiritales das vollenden werde,
worauf die geheimnisvolle Bedeutung der geschichtslogischen Be-
ziechung von Zacharias, Johannes und Christus homo hinweise.
Gerardino aber bemerkt zu dieser Stelle in seiner Glosse: .,An
dieser Stelle spricht der vir indutus lineis, der der Verfasser die-
ses (vorliegenden) Werkes ist — Gerardino sagt nicht: autor, son-
dern: minister huius operis, da nicht Joachim, sondern der heilige
Geist der Verfasser der Werke Joachims ist, bei deren Abfas-
sung Joachim nur das Instrument der Mitteilung war — von sich
selbst und von den beiden, die sofort nach den 1200 Jahren der
Menschwerdung des Herrn auf ihn folgten; das sind die drei, von
denen Daniel sagt, er habe sie auf den Ufern des Flusses ge-
sehen, deren einer in der Apocalypse der angelus habens falcem
acutam, der andere angelus qui habuit signum dei vivi genannt

157) PA 132 gleich Excerpt aus C. lib. V c. 84 p. 112 ¢: In sexto deni-
que angelo tuba canente angelus qui descendit de celo protulit in
manu sua librum apertum et vii tonitrua locuta sunt voces suas (Ap.
e, 10, 2—3) ... Es folgt die Bemerkung der Kommission: Hactenus ver-
ba sunt Ioachym. Sed super idem in VIio denique angelo tuba canente
dicit frater Girardus in notula (das folgende sind also Worte Gerar-
dinos): Iste doctor sive angelus apparuit circa Mcc annum incar-
nationis dominice. hoc estille liber, de quo loquitur hic in quo
vii tonitrua loquta sunt voces suas, que sunt mysteria vii signaculorum.

158) PA 130 gleich C.1ib IV c. 40 p. 60 ¢: Arbitror tamen ut dixi, quod
in viris quos venturos expectat mundus, addito aliquo ut puto alio, de
quo non est sermo manifestus, consumabitur similitudo %a chatie,
Iohannisbaptiste,ethominisChristilhesu, in quorum
manifestatione erit quoque ut credimus similitudo manifesta xii apo-
stolorum, maxime autem Johannis evangeliste [et] vii ecclesiarum,
que fuerunt in Asia, sive etiam septem tribuum, que postremo ac-
ceperunt hereditatem. Et predicabitur in universo orbe evange-
lium regni et perveniet spiritalis intellectus usque ad iudeos et
confringet quasi quidam tonitruus duritiam cordis eorum, ut com-
pleatur illud quod scriptum -est in Malachia propheta «ecce ego mit-
tam vobis Helyam prophetam ...» hoc totum consumandum est in
fine secundi status et principio tercii, tempore videlicet aut circa
tempus in quo calcabunt gentes infideles civitatem sanctam, hoc est
latinam ecclesiam, mensibus xlii regnante illo rege iniquo, qui serip-
tus est in Daniele propheta, qui et supra quam credi potest universa
vastabit (Dan. 8, 24). Es folgt die Bemerkung der Exzerptoren: huc
usque verba eius in fine quarti. Et super principium verborum isto-
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wird, durch den Gott das apostolische Leben erneuerte.” Von der
Gesdhichtslogik des beginnenden dritten Reiches aus erscheint
also die genannte Verheilung Joachims vom Bringer der spiritua-
lis intelligentia als geheimnisvolle Selbstdeutung **°).

Diese Spekulationen iiber Joachim und seine Beziehung zum
Heiligen Franz bilden im introductorius die geschichtsphilosophi-
sche Grundlage des Inhalts des dritten Teiles, der 1. in dem
Nachweis der Echtheit der Hauptschriften Joachims *%°) besteht
und 2. darlegt, dafi die genannien Schriften, zu denen der intro-
ductorius die Einleitung bildet, das evangelium aeternum bzw.
das evangelium regni sind. Gerardino weist also nadh: wie dem
ersten status das Alte Testament, dem zweiten das Neue Testa-
ment, so ist dem dritten status, der mit dem Auftreten Joachims
cinsetzte, das evangelium aeternum gegeben 161)  Dieses evange-
Jium besteht aus den drei genannten Biichern Joachims ***). Die
genannten Schriften Joachims sind also der Kanon der dritten
Zeit, der das Alte und Neue Testament aufhebt, indem er ihre
Geheimnisse aufdeckt.

rum notula fratris Girardi: (es folgen die Worte Gerardinos): ,In hoc
loco vir indutus lineis qui fuit minister huius operis, lo qu i-
tur de se et de duobus qui sequti sunt enm statim post
Mece annos incarnationis dominice, quos Daniel dixit se vidisse super
ripam fluminis, quorum unus dicitur in Apoc. angelus habens falcem
acutam, et alius dicitur angelus qui_habuit signum dei vivi, per quem
deus renovavit apostolicam vitam. Bemerkung der Kommission: idem
ibidem super illud verbum: ,evangelium regni’ dicit similiter Girardus
in notula: (es folgen die Worte Gerardinos): Evangelium regni vocat
evangelium spirituale, quod beatus Joannes vocat evange-
lium eternum, quod in adventu Helye predicari oportet omnibus
gentibus et tunc veniet consumatio. Vgl. PA 101: item in xii. capitulo
versus finem ponit hec verba: usque ad illum angelum qui habuit
signum Dei vivi, qui apparuit circa Mce. incarnationis dominice,
gquem angelum frater Gerardus vocat et confitetur
sanctum Franciscum.

159) Ein Vorgang, dessen Kenntnis fiir eine geschichtsphilosophische
Evangelienforschung von groBer Bedeutung ist.

160) So richtig Dempf a. O. S.306.

161) Vgl. PA 99: quod liber Concordiarum vel Concordie veritatis
appellaretur primus liber evangelii eterni, probatur xvii capitulo, et
quod liber iste Concordie sit loachim, habetur per totum istum (sic!)
capitulum.

162) ib.: quod liber iste qui dicitur Apocalipsis nova, apparetur
secundus liber eiusdem evangelii, probatur xx ¢ et maxime g...
similiter quod liber, qui dicitur Psalterium decem cordarum sit tercius
liber eiusdem evangelii, probatur xxi capitulo a et g et per totum.
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Dieser Gedanke ist gleich richtig und gleich falsch, falsch nach
den Erkenntnissen der modernen Geschichtswissenschaft, richtig
nach der Logik der sich selbst nach der joachitischen Geschichts-
philosophie deutenden Franziskanerspiritualen. Begriinden wir
beides:

1. Der Gedanke ist falsch. Joachim wollte kein evangelium
aeternum schreiben. Wenn der ersten Zeit das Alte, der zweiten
Zeit das Neue Testament zugeordnet ist, so ist der einschneidend
wichtige Unterschied des dritten status, dal} der intellectus spiri-
tualis, der dem dritten status zugeordnet ist, eben kein Buch,
sondern eine rein geistige Erkenntnis ist. In der dritten Zeit wird
also die Offenbarung nach Joachim iiberhaupt nicht mehr in
Buch-Form und Buchstaben-Form bestehen; es wird daher auch
keine theologische Wissenschaft mehr geben. Schon der Gedanke
einer literarischen Abgrenzung und Fixierung des Evangeliums
der dritten Zeit ist auf Grund seiner Anschauung vom intellec-
tus spiritualis bei Joachim ausgeschlossen %),

Viel weniger hat Joachim daran gedacht, selbst das evangelium
des dritten Reiches zu schreiben oder gar scine Schriften als das
evangelium aeternum auszugeben. Er wollte der Kirche seiner
Zeit einen Dienst tun, indem er sie in seinen Schriften auf die
neue hereinbrechende Zeit hinwies, fithlte sich dabei aber stets
als Vorlaufer des Vorldaufers dieser neuen Zeit. Den Wider-
spruch zwischen dem, was Joachim wollte, und dem, was die
Spiritualen aus ihm gemacht haben, hat schon sein Schiiler Sa-

163) C. lib. V pars 1 p. 95 ¢d betont ausdriicklich, daR das Evange-
lium der dritten Zeit ,nec in tabulis lapideis attramento conscripta,
sed spiritu dei vivi in tabulis cordis carnalibus miro modo impressa’
ist. Ebenso liegt bei der Deutung des angelus habens librum apertum
der Nachdruck darauf, daB das Buch offen ist; das Buch des Engels
ist also nicht ein neues Buchevangelium, sondern das alte der ersten
und zweiten Zeit (gleich AT. plus NT.), das der Engel 6ffnet, d. h.
dessen spiritualis intellectus er bringt: wesentlich ist also nicht, daf
er ein Buch bringt, sondern daB er das (im AT. und NT. vorhan-
dene) Buch 6ffnet. E. pars p. 137d zu Apoc. 10, 1. Auf die geistige,
unliterarische Art der spiritualis intelligentia weist auch eine andere
Deutung des liber apertus E. pars iii p. 141 d 67 Apoc. 10, 4: accipiet
vero librum apertum de manu Angeli et devorabit illum, cum id
quod illi spiritualiter sentiunt, et sentientes exponunt,
ipste nihilominus percepturus est fide, in ventre memorie ser-
vaturus.
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limbene, der Chronist, richtig empfunden, wenn er iiber Gerar-
dino von Borgo San Donnino schreibt, daf sein libellus, d. i. der
introductorius, ,,multas falsitates contra doctrinam abbatis Toa-
chym quas abbas non scripserat” enthalte '*).

9. Die heilsgeschichtliche Interpretation Joachims ist aber rich-
tig aus der Geschichtsanschauung der Spiritualen heraus. Der
Versuch, das Werk Joachims als das evangelium aeternum zu
proklamieren, ist getragen von dem Selbstbewu Btsein einer neuen
Religion. Hinter diesem kiihnen Versuch steht eine Auffassung, |
die die franziskanische Bewegung nicht als Ordensbewegung ver-
steht, die unter dem Schutz und der Leitung der katholischen
Kirche sich entfaltet, sondern die die franziskanische Bewegung
als eineneue Religion mit cinem neuen Christus und einer *
neuen Offenbarung auffaBt. Der Versuch, die Werke Joachims
als evangelium aeternum zu proklamieren, ist also der Versuch
einer Kanonbildung dieser neuen Religion, der als Parallele den
Versuch der gleichen Gruppe hat, die kanonische Bedeutung der
Franziskusregel durchzusetzen. Den AnstoB, ihre Bewegung als
neue Religion zu deuten, gab aber den Franziskanern erst die
Gesdnichtsphilosophie Joachims, in der zum erstenmal eine Geist-
kirche der Zukunft entworfen wird, die die Papstkirche der
Gegenwart aufheben soll. Indem die Franziskaner die Ereig-
nisse und Figuren ibrer eigenen Zeit als Erfiillung der von Joa-
him verheiBenen neuen Religion sahen, wurde ihnen das Werk
Joachims zum Evangelium ihrer eigenen Zeit. Da aber ihre Zeit
nadh den VerheiBungen Joachims die letzte war, wurde das Werk
Joachims zum evangelium aeternum. Wie die Geschichte der Zeit
des Neuen Testamentes, d. h. der 1200 Jahre der Kirche, erst ver-
standlich wird, wenn man sie als Geschichte des Leibes Christi
erfaBt und sie nach der Geschichtsmetaphysik der Evangelien
deutet, so wird den Spiritualen das ungeheure Geschehen ihrer
eigenen Zeit erst klar in den Ideen des joachitischen Schrifttums,
welches deshalb fiir sie zum Evangelium ihrer eigenen Zeit wird.

164) Mon, Germ. Hist. XXXII ed. Holder-Egger S. 455.



Zur Datierung der frithesten Lutherpredigten.

Von Priv.-Dozent Lic. Erich Vogelsang, Konigsberg, Pr.

Uberblicken wir etwa in Buchwalds Lutherkalendarium oder
in dem Register iiber siamtliche Predigten Luthers (W. 22 S.
XLII ff)) die Daten der friihesten Predigten Luthers, so fallen
unmittelbar die vielen Fragezeichen in die Augen, die hier bisher
noch zu setzen sind. Nimmt man aber gar die ,,Sermone aus
den Jahren 1514—20" (W. 4, 590 ff.) zur Hand und versucht aus
den Anmerkungen des Herausgebers und den Angaben der Kor-
rektoren (W. 9, 795) sich ein Bild iiber Luthers Predigttatigkeit
jener Jahre zu machen, so steht man fast vor einem Chaos. Ver-
folgt man dann etwa die Zitate aus diesen frithen Predigten in
der Lutherforschung, so findet man dementsprechend die ver-
schiedensten Zeitangaben. Der Versuch einer Ordnung muB hier
gemacht werden, wenn auch vorliufig oder auch fiir immer
einige Fragen dabei offen bleiben.

I. Wann begann Luthers Predigttatigkeit?

Die Zwickauer Bibliothek besitzt aus der Hinterlassenschaft
des Erfurter Predigers Andreas Poach einen Band (Cod. XXV),
in welchem Poach zwei Lutherpredigten aufgezeichnet hat, die
iiberschrieben sind:, Ex adtoypdpwlLutheri, quod reperiebatur in
Monasterio Augustin: Erffurdiae” (W. 4, 590—604). Kawerau,
der Herausgeber, bemerkt dazu (W. 4, 588): ,,.Der Inhalt ebenso
wie die in Quéstionen und Distinctionen sich bewegende Form
dieser Sermone bezeugen, daB sie recht friiher Zeit der Predigt-
tatigkeit Luthers entstammen miissen. Man modhite wohl an
Luthers zweiten Erfurter Aufenthalt (1509/10) denken; ... wahr-
scheinlicher diinkt uns, daB sie den vor der Wittenberger Stadt-
gemeinde (!) gehaltenen Predigten zuzuzihlen sind und daB
Luthers eigene Niederschrift dem Freunde Johann Lang (vgl.
W. 1, 19) iibersendet wurde, durch den sie dem Augustinerkloster
in Erfurt verblieb, so daB Poach Abschrift von ihr nehmen
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konnte.” Eine wirkliche Begriindung gibt Kawerau fir die
zweite Auffassung, die ihm wahrscheinlicher diinkt, nicht; W. 4,
595 Anm. 2 vermerkt er: 1514? Buchwald notiert zur 1. Predigt
(Matth. 7, 12: W. 22, S, XLVII): 15122 Zur 2. Predigt (Joh. 5, 16:
W.22, S.LXVIII): ?1512, 14, 16; im Lutherkalendarium hat er
beide Predigten iibergangen.

Die Wahl zwischen 1509/10 und 1512/i6 fiir
diese zwei Predigten bedeutet nun aber nichis
anderes als die Entscheidung dariiber, wann
Luthers Predigttiatigkeitiiberhauptbegonnen
hat. Frithestens wihrend seines zweiten Erfurter Aufenthalts
(Herbst 1509 bis Herbst 1510) k ann Luther von dem General-
vikar seines Ordens zum Prediger ernannt worden sein; vorher
reichte seine theologische Vorbildung dazu noch nicht aus (vgl.
O. Scheel, M. Luther II, 3. 4. Aufl. (1930) S. 533; H. Bshmer,
Der jg. Luther S.89). Andererseits forderten aber auch die
Satzungen der Erfurter Theologischen Fakultit ausdriicklich,
,daB der Sententiar (welcher Luther eben 1509/10 war) nur dann
zur Lizenz zugelassen werde, wenn er nach Abschluf} der Vor-
lesungen iiber die Sentenzen sich im Predigen geiibt habe”
(Scheel a. a. O.). Also ist der Beginn der Predigttitigkeit Luthers
fiir 1510 nicht nur moglich, sondern gefordert? Dagegen spriche,
daB Staupitz eben bei dem beriihmten Gesprach unter dem
Birnbaum in Wittenberg erst Luther zum Prediger un d Doktor
bestimmt haben soll. Aber ist dieses Gesprich sicher auf Sep-
tember 1511 zu datieren? Handelt es sich iiberhaupt um nur
ein Gesprich? Hat Staupitz ihm iiberhaupt beides gleichzeitig
iibertragen*)? MubBte nicht Luther gerade vorher sich im Predi-

1) Die drei Tischreden, die das Gesprich unter dem Birnenbaum
wiedergeben (TR I Nr. 885; 1I Nr. 2255 a. b. V Nr. 5371) sprechen allein
von Staupitzens Aufforderung zur Doktorpromotion. Nur die Tisch-
rede 11 Nr. 3143 b sagt: ,,cogebar ad praedicationem. MuBite erstlich im
refectorio predigen fratribus®, geht dann ausfiithrlich auf Lauterbachs
Hemmungen und Entschuldigungen vor der Predigt ein, um darauf
fortzufahren: ,tuae excusationes nihil sunt apud me. Ego plus 15
argumentis habui, quibus recusavi Doctori Staupitio meam vocationem
sub hac piro...” Ist damit ohne weiteres gesagt, dali die vocatio ad
praedicationem mit der vocatio sub piro zum Doktorat identisch ist?
Cordatus, der Nachschreiber dieser Tischrede, konnte freilich Luther
schon so verstanden haben.

Ztsdhr. f. K.-G. L, 3.F. 1 8
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gen geiibt haben, ehe er zur Lizenz zugelassen wurde? Gewild
kann man fiir diese Ubungszeit noch das Jahr Herbst 1511 bis
Herbst 1512 gut ansetzen. Aber die Moglichkeit bleibt wohl auch
fiir das Jahr 1510 bestehen. Luthers spitere Angaben iiber den
Beginn seiner Predigttatigkeit helfen uns kaum weiter 2);

FEbensowenig ergibt die Erwihnung eines Kometen in der
sweiten unserer beiden Predigten (W. 4, 597 s3). Denn 1. braucht
die Erwihnung nicht auf einen bestimmten gerade erschienenen
Kometen hinzuweisen, sondern kann wie in den Predigten W. 10
11,5711; 10 I 2, 99 22 allgemeiner Art sein; allerdings gibt dort
der Predigttext einen gewissen Anla. 2. Erklirte man im 16.
Jahrhundert allerlei Phantasieprodukte, wie auch Meteore, Halo-
Erscheinungen u. &. hiufig fiir Kometen. Solche ergeben natiir-
lich keine Anhaltspunkte fiir Datierungen. 3. Wollte Luther auf
eine auffallende, allen sichtbare, etwa wochen- oder monatelang
andauernde Erscheinung hinweisen, so kommt nur der Juli/Au-
gust 1506 sicher bezeugte und berechnete Komet in Frage. Zwi-
schen 1506 und 1531 gab es keinen wirklich auffallenden Kome-
ten. Alle dazwischen liegenden gehen auf individuelle Angaben
zuriick, sind entweder Phantasieprodukte einzelner Laien oder
kleine, nur von einzelnen Fachastronomen beobachtete Erschei-
nungen ®). Luther hat also, wenn iiberhaupt einen bestimmten
Kometen, so wohl den von 1506 im Auge. Zur Datierung lafit
sich daraus nichts weiter entnehmen, als hochstens das, da} man
die Predigt moglichst friith ansetzen miilite.

Alle suBeren Griinde zusammengenommen fiihren also zu kei-
ner sicheren Datierung.

Um so schwerer wiegen die inneren Griinde. Sieht man auf
den Inhalt beider Predigten, so ist es mnicht schwer zu zeigen,

9) Wie wenig genau man spiitere Zeitangaben Luthers nehmen darf,
zeigt das Nebeneinander von folgenden zwei Aussagen: 1. Predigt
vom 5. September 1535 (W. 41, 419), ,.Ego iam fere 23 jar gepredigt.”
Damit wire Ende (!) 1512 als Beginn genannt; Luther mufl aber schon
vor Oktober 1512 (Doktorpromotion) gepredigt haben. Daneben
2. Predigt vom 5. Mai 1538 (W 46, 361): ,,Ich bin schier 30 jar prediger.”
Demnach kime man wieder weit ndher an das Jahr 1508 heran.

3) Vgl. M. Pingré, Cométographie, Paris 1785 I 481. Die Beurteilung
und Deutung der dort gegebenen Angaben danke ich dem Direktor
der Kionigsberger Sternwarte, Herrn Prof. Dr. Przybyllok. Dement-
sprechend sind die Angaben Kaweraus W 4, 597 Anm. 1 zu berichtigen.
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daB sie das fritheste, nahezu ungebrochen scholastische Stadium
der Theologie Luthers widerspiegeln: Die Wertung der Ver-
nunft, Philosophie, Juristerei: quidam philosophi ex
instinctu Spiritus Sancti concordant cum Domino (W. 4, 59911);
ex Euangelio et philosophis patet ... (399 17); dicunt philosophi
(601 12; 600 31); dicunt Juristae (596 13); doctrina probatur triplici
autoritate: ratione, autoritate (scripturae), similitudine (591 o).
Demgegeniiber erscheinen schon die Randbemerkungen 1509/10
weit Lritischer: W, 9, 4616; 47 6. 25 u. 6. — Der Siindenbe-
griff: qui peccatum facit, nihil facit (W. 4, 6049; 60026 u. 6.);
das entspricht W. 9, 5613 u. 4. — Die Anschauung von Men-
schen: homo nomen bonitatis (W. 4, 596 7; dagegen etwa W. 5,
270 28 ff.; 323 26 u. i.) homo liber... creatura liberi arbitrii; om-
nia sunt in potestate nostra (W. 4, 599 25 ff.; 60411). Das ent-
spricht den Randbemerkungen 1509/10: W. 9, 31 8; 71 5 ff. u. 6. —
Verdienstgedanke, Synergismus usw.: peccat et non
merebitur vitam aeternam (591 19); collaborandum Deo nostro
pro nostra salute (599 s7; 596 35); non fecimus nos dignos (602 14);
bene faciendo: erimus bonus ager (4, 593 3; dagegen schon auf
das schirfste 1514: W. 4, 332). — Christus erscheint nur als
exemplum (4, 594 s; 598 10) und Richter: maximus horror... est
iudicem habere (602 10); Christus factus homo iudicaturus vives
et mortuos (601 12; 594 19; 591 s8), —

Die einzigen beiden reformatorischer klingenden Stellen (deus
bonus 596 10; credere sufficit 601 8) werden alsbald neutralisiert
durch das ,iudicaturus ... praemiabit tuam fidem, si monstrare
poteris aliquo signo te habere fidem™ (601 13). Nur e in ¢ Besonder-
heit scheint mir vor allem die erste der beiden Predigten zu haben,
worin der werdende Reformator sich ankiindigt: Die unerbitt-
liche Verschdarfung der sittlichen Ma@Bstibe gegeniiber der Schola-
stik (vgl. das immer wiederkehrende mon sufficit...’) und der
eben daraus folgende Gerichternst. Die erste Predigt ist die
eindringlichste Gesetzes- und Gerichispredigt, die wir von dem
jungen Luther haben ®a), ja sie ist vermutlichiberhaupt
dieallererstePredigt,dieunsvonihmerhalten

3a) Vgl. W 3, 429 ff., wo hingegen schon das aggravare peccata als
magnificare misericordiam dei erscheint.
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ist. DaB beide Predigten, auf den Inhalt gesechen, vor die 1.
Psalmenvorlesung fallen, kann nach dem oben Gesagten kaum
zweifelhaft sein; z. T. erscheinen sie noch scholastischer als die
Randbemerkungen 1509/10, zum mindesten aber als auf einer
Stufe mit ihnen stehend. In formaler Hinsicht heben sie sich
durch ausgeprigten Schematismus (595 20 Quis dat, quid datur,
cui, quo motivo, ad quid? vgl. 590 ¢.11; 591 ¢ usw.) von allen an-
deren Predigten der Jahre 1514 ff. deutlich ab.

Die duBeren, dieinhaltlichen und die forma-
lenGriinde zusammengenommen dringen somit
darauf, die Predigten so frith wie nur irgend
moglich anzusetzen. Das Jahr 15310 wiirde am einfach-
sten erkliren, daf sie im Augustinerkloster zu Erfurt gefunden
sind, Da die 2. Predigt bestimmt eine Pfingstmontagspredigt
ist (Text, Anfang und S. 602 21!), so mochte ich Pfingstmon-
tag, 20. Mai 1510 fiir das Wahrscheinlichste halten. Sollten
die Bedenken fiir eine Predigttitigkeit Luthers schon 1510 in Er-
furt zu grof sein, so bleibt Pfingstmontag, 31. Mai 1512 immer-
hin noch moglich. Ein Heruntergehen unter 1513 scheint mir un-
moglich. In jedem Falle sind die beiden Predigten wohl die
beste Erlduterung zu Luthers vielgenanntem Wort: ego cum
doctor fierem, nescivi... (W 45,861s). Was Luther als docto-
randus noch nicht wuBte, sehen wir hier zusammenhdngender
als in den Randbemerkungen 1509/10, ja auch deutlicher als in
den ersten Partien der 1. Psalmenvorlesung.

II. Hinweise auf Predigten in der 1. Psalmenvorlesung.
Schon H. Boehmer (Luthers 1. Vorlesung S. 7 A. 7 und S. 21 £.)

hat versucht, aus der 1. Psalmenvorlesung Verweisungen Luthers
auf seine Predigten zu sammeln, zu datieren und diese Daten
fiir die Erfassung des zeitlichen Fortschrittes des Psalterkollegs
zu verwerten, Die von Boehmer genannten Predigtdaten sind
wohl zum grofleren Teil richtig; wieweit sie allerdings fiir den
Fortschritt des Psalmenkollegs herangezogen werden konnen,
scheint mir sehr fraglich, Denn 1. steht z. B. der Predigthinweis
W. 3,590 32 am Rand, mit hellerer Tinte nachgetragen, 2. besagt
eine Predigterwihnung im Text nie, wieweit nun diese Predigt
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zeitlidh zuriickliegt; die gleiche Predigt ist z. B. W. 4, 5117 zu
Ps. 91 und W. 4, 5229 zu Ps. 120 erwihnt (s. u. Nr. 1).

Gleichwohl 1iBt sich mandherlei iiber die Predigten selbst, wie
iiber ihr Verhiltnis zur 1. Psalmenvorlesung feststellen; ich
beginne mit den einfacheren Fillen:

Nr.1. W.4, 5117 (Ps. 91) und 522 (Ps. 120): Sermo dominica
4a Post Penthec., tiber Luc. 5,5 ‘per totam noctem laborantes
nihil cepimus’; nach Boehmer (a. O. S. 22) auf den 12. Juni
15173 zu datieren, da 1514 und 1515 der 4. Sonntag nach Pfing-
sten auf Marid Heimsuchung, bzw. Johannes der Taufer fiel, also
wohl eine andere Perikope erforderte. Gleich dies erste Beispiel
zeigt, daf} solche Erwidhnungen fiir die Datierung der einzelnen
Teile der Vorlesung u. U. nichts besagen.

Nr. 2. W.4, 51836 (Ps. 110): Sermo de Philippo et Jacobo
(iiber die Perikope des Tages Joh. 14, 1 f£.?) Am Philippus- und
Jakobustag (= 1. Mai) 1515 predigte Luther De vitio detractio-
nis (s. u. Nr. 4). Es kommt also nur der 1. Mai 1514 in Frage
(der 1. Mai 1513 war der Sonntag Rogate).

Nr. 3. W. 4, 25921 (Ps. 113): ‘In exitu Israel de Aegypto’ ete.
Expositionem huius psalmi (Ps. 113, 1) vide de pascha super hune
psalmum, ubi latissime omnia sunt deducta. Mit dieser Oster-
predigt am Ende der 1. Psalmenvorlesung wird wohl nur die von
Ostern, 8. April 1515 gemeint sein, zumal der Ansatz fiir
die Auslegung von Ps. 113 auf die Zeit von Ostern 1515 ganz vor-
ziiglich zu allen iibrigen Angaben pafit, die wir noch finden
werden. :

Nr. 4. W.4, 221 27 (Ps.108): ,,qui contradetractionem
praedicare voluerit, hunc psalmum (Ps. 108) in manus sumat.”
Es folgt W. 4, 221 27—224 95 eine ausgefiihrie Predigtmeditation,
weldhe indessen erheblich abweicht von der bekannten Predigt
De vitio detractionis, die, wie man gewohnlich annimmt, Luther
in der Form von W.1,44ff. (= W.4, 675 ff.) auf dem Kapitel
der Augustinereremiten in Gotha am 1. Mai 1515 gehalten hat.
Ein deutlicher Hinweis auf einen Zusammenhang zwischen unse-
rer Predigtmeditation und jener Predigt findet sich vor allem
W.1, 4632 de quo (sc. Juda proditore) quae dicuntur horribilia,
Ps. 108 eadem de eius posteris (sc. Judeis) dicuntur. Die Predigt-
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meditation (die Boehmer nicht beachtet hat) scheint mir der
einzige wirklich sichere Anhaltspunkt zur
Datierung der letzten Stiicke der 1. Psalmen-
vorlesung zu sein. Etwa Mirz oder April 1515 wird Luther
bei der Predigtvorbereitung fiir Gotha, d. h. bei Ps. 108 gestan-
den haben. Damit wiire entschieden, daB er den erheblichen Rest
der Psalmenvorlesung (W.4, 224 ff) im Sommersemester 1515
gelesen,d. h. mitdem RomerbriefnochnichtOstern
15154, sondern erst Herbst 1515% begonnen hat.

Nr.5. W. 4. 65 25: Si filius dei es, mitte te deorsum’ etc. (Maith.
4, 5). Vide in sermone dominica prima quadragesimae. — Kom-
men wir von dem sicheren unter Nr. 4 gewonnenen Anhalts-
punkt, so werden wir nun diese zuvor genannte Invokavitpredigt
iiber Matth. 4 ohne Bedenken (mit Boehmer a. O. S.8) auf I n-
vokavit, 25. Februar 1515, ansetzen diirfen.

Nr. 6. W. 3, 590 s2 alium intellectum secundum nostrum textum
(Ps.77,50: ‘viam fecit semitae viae suae’) vide in sermone de 5a
feria paschae “Stetit Thesus in medio eorum’ (Luk.24, 36). Da
diese Notiz ein Nachtrag mit hellerer Tinte am Rand ist, midhte
ich weniger eine Riickverweisung etwa auf eine Osterdienstag-
predigt 1514 darin sehen, als vielmehr auf Osterdienstag,
10. April 1515. Gewisses wird sich kaum sagen lassen.

Nr. 7. W.3, 34238 34633: Sermo de Martyribus ex
eodem psalmo (Ps. 59, 10): Moab olla spei mei: vollstindiger Pre-
digttext. Darin haben wir die erste von Luthers eige-
nerHandunsganzerhaltene Predigt zu sechen. Als
Tag wird kaum das Martyrerfest (Stephanstag, 26. Dezember)
1515 anzusehen sein, da als Perikopen fiir diesen Tag Matth. 23,
541f. und Act. 6 festliegen. Sollte der Tag der 42 Mirtyrer,
10. Mérz 1514, zutreffen? Dal Luther in seinem ,,Sermo de‘mar-
tyribus® Augustins ,,Sermo de martyribus® zitiert (W.3, 345 1),
wird uns fiir die Datierung kaum weiter helfen.

Nr. 8. W.3, 5815: quomodo ista verba (Ps. 4, 8 ‘a fructu fru-
menti et vini sui multiplicati sunt’) sint intelligenda, vide ser-
monem de coena domini super eadem verba — ist nicht ,.die

4) So Joh. Ficker, Romerbriefvorlesung Einl. S.XLVL.
5) So H. Boehmer, Luthers 1. Vorlesung S.8 A. 1.
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alteste Verweisung auf eine von Luther gehaltene Predigt”, wie
W. 3, 58 Anm. sagt, da der Verweis in dem Stiick der Ps.-Bear-
beitung fiir den Druck vom Herbst 1516 steht, also vermutlich
eine Griindonnerstagspredigt (20. Marz) 1516
iiber Ps. 4, 8 meint. Zu bemerken ist noch, daB Luther in der
9. Ps.-Vorlesung z. St. (W.5, 121 6. 24) ausdriicklich seine friithere
Auslegung verwirft ,Joqui prophetam hoc loco de sacramenio
Eucharistae, ut multi putant”. ;

Nr. 9. W.4, 5043 (Adnot. zu Ps.69): vide Sermonem de
S. Augustino. Sollte dieser Sermo de S. Augustino vielleicht
zusammenhéangen mit W.3, 26 28: quos tres gradus in Augustino
adeo eximie videmus lucere, ut iste versiculus (Ps. 1, 1) mira
proprietate et accomode videatur repraesentare, exprimere ac
delineare totam vitam S. Augustini; es folgt die An-
wendung im Einzelnen auf Augustins Leben (im AnschluB} an
lib. 8 confessionum) und schliefit: W. 3, 27 2: Igitur singularis-
sima laus est Augustini in hoc versiculo ... Igitur patres et fra-
tres, ut sermo qui a vobis incepit, in vobis etiam finiatur:
Audistis — damit bricht das Stiick ab. Ist die Kombination die-
ser Auslegung von Ps. 1, 1 mit dem W. 4, 5045 genannten Sermo
de S. Augustino zu kithn? Nein, denn sie wird durch folgende
Notiz gesichert: ,Im Jahre 1517 [?] hielt er (Luther) eine, 1539
schon nicht mehr vorhandene Rede ..in qua historiam Augustini
contulit ad Psalmum: Beatus vir qui non abiit in consilio im-
piorum ete.” (Duae orationes habitae a Joanne Saxone Holsa-
tiensi ete. Viteb, 1539. Bl. Ca zitiert nach W. 9 S. 2.) Der Schluf
ist wohl zwingend: wir haben in jenem rétselhaften Sermon-
fragment (W. 3, 26 10—27 6) ein Stiick des "Sermo de S. Augustino’
super Ps. 1, 1. Eine Schwierigkeit nur scheint dieser Kombina-
tion im Wege zu stehen: Jener 1539 schon nicht mehr vorhan-
dene Sermon soll 1517 gehalten sein, in dem Fragment W.3, 2619
hingegen hat man den Schluff der Antrittsvorlesung Luthers
zum Ps.-Kolleg (vermutlich 16. August 1513) gesehen. Wie steht
es zundchst um diese letzte Behauptung? H. Boehmer hat das
Fragment W.3, 2619 ff, mit der Prafatio W.3, 15 24159 zusam-
mennehmen und darin den ,,Rest des Manuskripts zu der ersten
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Stunde der Ps.-Vorlesung” sehen wollen (a. O. S. 19 Anm. 4; S.
56 ff). Diese These ist unhaltbar, Denn 1. die Prafatio ergibt
einen in sich geschlossenen Gedankengang, ohne schon in die
Auslegung von Ps. 1 selbst einzugehen. Das Fragment beginnt
aber mitten in der Auslegung von Ps. 1. 2. Bl, 14 b des Dresdener
Psalters, auf dem die Prifatio steht (14 a ist leer), ist unten nicht
voll beschrieben, hat also inhaltlich kaum eine direkte Fort-
setzung. Dall Bl.15a (= W.3, 277 Vocabularium) die richtige
Fortsetzung in Luthers Heft darstellt, beweist der Zusammen-
hang der ganzen Lage des Heftes: Bl. 14 + 28; 15 + 27; 16 + 26
sind je ein Doppelblatt; ist nun der Ubergang von Bl. 27 zu 28
liickenlos, so auch der Ubergang von Bl. 14 zu 15. 3. Bl 14 (die
Prifatio) trigt dasselbe Wasserzeichen (hohe Monstranz) wie
ausnahmslos der erste Teil des ganzen Dresdener Psalters (bis
Bl. 47, d. h. bis Ps. 36). BL 12 (Fragment) dagegen trigt dasselbe
Wasserzeichen wie die Ps.-Bearbeitung vom Herbst 1516 (groBer
bzw. kleiner Ochsenkopf: Bl. 2—11; 18—25; vgl. Boechmer a. O.
S.35) — das gleiche Wasserzeidhen wie die Romerbriefvorlesung
und das Vorsatzblatt des in Wittenberg gebundenen Handexem-
plars Luthers von Faber Stapulensis Psalterium Quintuplex.
Das Fragment Bl. 12 gehort also sicher nicht unmittelbar zum
Anfang der Ps.-Vorlesung 1513, aber auch nicht zu der grof, sau-
ber und liickenlos geschriebenen Bearbeitung des 1. Psalmes vom
Herbst 1516; denn die Schrift unseres Fragmentes ist total an-
ders: klein, fliichtig, verklext. Also — ein fliegendes Blatt, ent-
haltend einen Sermo (so sagt W. 3, 27 ¢) de Augustino: weil iiber
Ps. 1, 1, hat wohl Luther selbst das Blatt in die ersten Blitter
seines Ps.-Kollegs gelegt, wo es der Buchbinder an ganz sinnloser
Stelle dann spiter festgehalten hat. Wann ist der Sermo gehal-
ten? Da Luther in den Adnotationen zu Ps.69 den Sermo de
Augustino schon erwihnt, wird die Angabe des Schreibers von
1539, der den Sermo selbst nicht mehr gekannt hat, auf 1517
kaum zu halten sein. Luther stand etwa Herbst 1514 bei Ps. 69:
man wiirde den Sermo also gern auf Spatsommer 1514 (28, Aug.
Tag des hl. Augustinus) datieren, wenn nicht eine andere Ver-
mutung noch: naher lige: Luther begann sehr wahrscheinlich im
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August 1513 mit dem Ps.-Kolleg (Boehmer a. O. S.5). Sollte es
ihm da nicht am nichsten gelegen haben, am 28. August den
Psalm auf den nunquam satis laudatus Augustinus (W. 9, 295) )
zu deuten, den, er gerade unter den Hinden hatte? So erscheint
mir der 28. August 1513 als das Wahrscheinlichste.

I11. Die durch Léscher iiberlieferten Predigten (W 1, 20—141)
und die Predigten iiber die 10 Gebote (W 1, 398—521).

Diese beiden Predigtreihen hingen auf das engste zusammen
und eben dadurch ist griBtenteils eine genaue Datierung mog-
lich. 32 Predigten, bzw. Predigtfragmente (W. 1, 60 17—141) sind
durchweg die Einleitungspredigten zu den Predigten iiber die
10 Gebote, die Luther von Ende Juni 1516 bis zum 24. Februar
1517 (in der Pfarrkirche) dem Volk in Wittenberg hielt; sie waren
in dem Loscher vorliegenden Manuskript vollstindig erhalten,
welches oft kiirzer, oft aber viel reicher ist als das (spiter) ge-
druckte, und im stylo sehr unterschieden” (Lischer, Ref. acta |
578); leider hat Loscher die Handschrift nicht abgedruckt, sondern
nur zu Korrekturen des Drucktextes benutzt; die relativ gering-
fiigigen Varianten gibt die Weim. Ausg. 1, 398 ff. unter dem
Text. Im Sommer 1517 erschien eine uns verlorene deutsche Be-
arbeitung (End. 1, 107 21) und am 20. Juli 1518 die fiir den Druck
erweiterte lateinische Fassung (= W. 1, 398—521). Die 32 Exor-
diums-Stiicke (W.1, 60—141) ergeben eine einwandfrei zu er-
kennende chronologische Reihe vom 2. Juli 1516 bis 24. Februar
1517. Auch inhaltlich ist der Zusammenhang der Einleitungs-
predigten mit den Dekalogpredigten allenthalben sichtbar (z. B.
W. 1, 621; 64365 749, u. 6. zum 1. Gebot; 79 17 redeamus ad mate-
riam nostram, ad secundum praeceptum; 1015 finiamus hoc
quartum praeceptum u. 6.). Wir kénnen uns also damit be-
gniigen, im AnschluB an Loscher, bzw. die Weim. Ausg. in unserer
Ubersicht (s. u. S. 137 {f.) diese 32 Stiicke mit den Dekalogpredig-
ten zusammen einfach chronologisch zu verzeichnen.

Fraglich erscheint nur, ob die ersten 7 Stiicke (W. 1, 20—60 16),
die Loscher der gleichen Handschrift entnahm und den 32 Exor-

6) W. 40 IT 1042, multo laudabam vitam Augustini.
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dien zu den Dekalogpredigten voranschickt, ebenfalls wie die
W. A. mit Loscher annimmt, eine chronologische Folge streng
innehalten und alle wirklich den Dekalogpredigten zeitlich
vorhergehen.

Nr. 1 u. 2. Loscher bemerkt iiber sie nur (I 231), es seien ..die
zwey ersten, so viel man daraus (sc. dem Manuscriptum) ersehen
kan, am ersten und andern Weynachts-Tag A. 1515 in der klei-
nen Augustiner-Kirche zu Wittenberg gehalten worden™ (= 25.
und 26. Dezember 1514! vgl. W. 1, 19). Der Inhalt der Predigten
spricht nicht dagegen; man vergleiche etwa einige Stellen mit den
mittleren, Winter 1514/15 geschriebenen Teilen der 1. Ps.-Vor-
lesung: W. 1, 20 2¢ mit 3, 461 20; 1, 23 21 ff. mit 4, 35f.; 1, 255 und
50 25 £f. mit 4, 87 ff.; 1, 2823 f. mit 3, 382 7; 1, 321 ff. mit 3, 603 ss
und 617 s6 u. o.

Die Weim. Ausg. setzt nun mit Loscher voraus, daB die iibrigen
5 Stiicke (W. 1, 37—60) zwischen Weihnachten 1514 und Juni 1516
gehalten sind. Der SchluB ist zwar naheliegend, aber trotzdem
ebenso vorschnell wie unbegriindet.

Nr. 5: W. 1, 52 1 ff. ist ein Fragmentum Sermonis in Die Divi
Martini habiti. Loscher vermerkt dazu (I 269): ,,Sermo hic A.
1516 habitus est: Fragmentum ex dicto Codice petitum®, die
Weim. Ausg. 1, 52 Anm.2 (entsprechend Loschers eigener Kor-
rektur a. O, I 745): 11. Nov. 1515. Das Fragment ist eine allegor.
Auslegung von 1. Mos. 9, 20 ff. (Noahs Schande), eingeleitet durch
eine Belehrung, wie solch .fleischliche” Stellen der Bibel recht
,.geistlich” gedeutet werden miissen. Wie kommt Luther auf den
Martinstag zu solch merkwiirdigem Text? Die Antwort ist ein-
deutig zu geben:| der Fortgang seiner Genesispredigten 1519 £
fiihrte ihn eben auf den Martinstag 1519 zu 1. Mos. 9, 20 ff. Da
hat er dann z T. sogar wortlich das gesagt (W. 9, 349 16 ff. und
421 13 £f), was jenes durch Loscher iiberlieferte Fragment bringt.
Die Abweichungen der nun also dreifachen Uberlieferung er-
kliren sich ohne weiteres daraus, daf} keine von ihnen wortliche
Nachschrift ist; schon ein durchgehender Vergleich von W.9,
399 ££. und 416 ff. beweist das hinreidiend. Unser Stiick (W. 1, 52)
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ist also nicht auf den Martinstag 1515, sondern
aufdentil. November1519zudatieren.

Nr. 3: W. 1, 57 ff. Die S. Johannis Sermo in Parochia habitus
iiber Sir. 15, 1 (mit W. 4, 659 ff. der Rothschen Sammlung iden-
tisdh; s. u. S. 133 Nr. 36) ist fraglos eine Predigt auf den 3. Weih-
nachtstag, wie schon in Analogie die gleiche Perikope fiir den
Tag im Jahre 1516 (W.1, 115ff) und in der Kirchenpostille
(W.10 T 1, 289 ff.) zeigt. Aber fiir welches Jahr ist sie anzu-
setzen? Loscher (I 252) verzichtet auf jede Jahresangabe; die
Weim. Ausg. vermerkt (1, 37 Anm. 2) ohne Fragezeichen: 27. Dez.
1514, sieht also die zeitliche Fortsetzung der voraufgehenden bei-
den Weihnadhtspredigten darin und H. Boehmer (Der jg. Luther
S.118) scheint dann eben aus dieser Datierung und der Uber-
schrift unserer Predigt (1, 37 20 in Parochia habitus) weiter zu
folgern, daB Luther ,spitestens seit Ende 1514... Verwalter
der Predigerstelle an der Pfarrkirche zu Wittenberg” war. Dem
InhaltenachkannaberdiesePredigti5i4noch
nicht gehalten sein. Denn 1. Sitze wie folgende: bona
opera possunt esse peccata (384); placent (deo) et bona sunt
(sc. opera), si cum timore dei fiant, sicut et opus Sartoris, sutoris,
consulum, principis, et cuiusque artis et officii (38 11; vgl. W. 4,
652 32; 9, 4436 {f. [27. Dez. 1519]; W. 10 I 1, 293 19: 1522 zum glei-
chen Text Sir. 15, 1); die tentatio blasphemiae: optare Deum
non esse (3821); timor est fructus amoris (39 17); coactus et ex-
tortus timor (4011); die scharfe Polemik gegen die instanea in-
fusio gratiae et expulsio peccati (43¢) u. & passen schlechter-
dings nich t in die Zeit der 1. Ps.Vorlesung, sind friihestens 1516
oder spiter denkbar. 2. Eben aus dem Jahre 1516 besitzen wir
aber Luthers Predigt vom gleichen Tage iiber den gleichen Text
(W 1, 115 ff)) und es ist wohl keine Frage, dal} unsere Predigt
mit der von 1516 nicht identisch ist, wohl aber eine weit reifere
Theologie zeigt, also wohl in ein spédteres Jahr zu setzen ist.
3. Finden wir ganz unmittelbare Beriihrungen mit den Problemen
des AblaBstreites (vgl. W. 1, 661 17 ff, mit W. 1, 525 11 [Resolutio-
nes|, 40 11 mit 525 20; 42 18 mit 554 29; 42 12 f. mit 663 20), Der An-
satz fiir 1517/18 ist da wohl das Naheliegendste. 4. Einige per-
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sonliche Wendungen der Predigt sind 1514 kaum denkbar: W 1,
42 ¢ at dicis ‘iam saepius audivimus a te dici, quod infernus non
sit timendus’ ete. kann sich nur auf AulBerungen wie W. 1, 559 s
und ihnliche im AblaBstreit beziehen. W 1, 43 11 sic enim et ego
prope de Deo et quicquid ipse est et habet desperavi ist in seiner
Entschiedenheit und dem inneren Abstand von der eigenen Ver-
gangenheit wohl 1517/18, nicht aber 1514 denkbar. In ein noch
spiteres Jahr ist die Predigt deshalb nicht zu setzen, weil Luther
in der 2. Ps.Vorlesung die fiir unsere Predigt wichtige Stelle
Ps. 18 (19), 10 bewuBt schon grammatisch anders auslegt (W 5,
559 30 ff.). In Summa wohl Griinde genug, die Predigt keines-
falls 1514, wohl aber nach 1516, wahrscheinlich auf den 27. D e-
zember 1517 (vielleicht auch 1518) anzusetzen.

Nr. 4 der ersten 7 Stiicke Loschers W 1, 44 1. ist die mit W 4,
675 ff. gleichlautende Predigt contra vitium detractionis, die
wohl mit der am 1. M ai 1515 in Gotha gehaltenen Predigt iden-
tisch ist (vgl. oben S. 117 Nr. 4).

Mit Nr. 6 u. 7, W 1, 53 ff. und 58 ff. bleiben noch zwei Oster-
predigtstiicke, die man mit Loscher und der Weim. Ausg. auf
1516 datieren k ann, ohne das allerdings irgendwie weiter be-
griinden zu konnen. Das erste Stiick ist nicht viel mehr als eine
Konkordanz der verschiedenen Auferstehungsberichte; die Pole-
mik gegen falsche Marienverehrung (1, 57 36) besagt wenig zur
Datierung. Die iippige Allegorese des 2. Stiicks iiber Jud. 14, 14
mochte man gern moglichst frith ansetzen, ist aber auch spiter
bei Luther noch gut denkbar (vgl. etwa die Allegorien der Gene-
sispredigten 1519 {f.).

IV. Stephan Roths Sammlung (W 4, 605—717).

Die grofiten Schwierigkeiten fiir die Datierung bieten die von
St. Roth aus Predigten und Vorlesungen Luthers gesammelten
Stiicke des Zwickauer Codex mser. XXXVII (W 4, 605 {f.). Ka-
werau und Buchwald, die Herausgeber in der Weim. Ausg., hiel-
ten eine chronologische Anordnung fiir undurchfithrbar. Die in
den Anmerkungen jeweils gegebenen Datierungsversuche ,,wol-
len nur als Vermutungen und Winke fiir weitere Untersuchun-
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gen betrachtet werden™ (W 4, 589). Nimmt man sie als richtig
hin, so ergibt sich allerdings ein ganz ungewohnliches Hin- und
Herspringen der Jahreszahlen, oft von Predigt zu Predigt. Lei-
der hat Buchwald fast alle diese Zahlen, wenn auch zumeist mit
dem notigen Fragezeichen versehen, in das Lutherkalendarium
and in die Predigtiibersicht W 22 S. XLII ff. iibernommen, ob-
wohl Thiele in den Nachtrigen W 9, 795 schon zusammengestellt
hatte, wieweit von der W 9, 314 ff. veroffentlichten Poliander-
schen Predigtsammlung aus ein bestimmtes Licht auf die Roth-
sche Sammlung fillt. Diese W.9, 795 und in den Anmerkungen
zu Poliander gegebenen Hinweise sind indessen bei weitem noch
nicht vollstindig, z. T. aber auch abwegig. Eine genauere Unter-
suchung ist hier erforderlich.

Vorbemerkung Roths Sammlung will sein ,A Luthero
quaedem collecta sparsim (!) tum in contionibus tum praelectio-
nibus Vuittenbergae™ (W 4, 605 1); eine Adventspredigt trigt die
Uberschrift (W 4, 6195) ,,...e contione Martiniana Luth. ex-
cepta (!) a quodam studioso Vuittenbergae™. — W 4, 653 s be-
merkt Roth: Praecedentes quidam (!) sermones sunt collecti ut-
cumque pro memoria... Es handelt sich also weder um die
Sammlung eines Studenten noch um planméRige, geordnete
Nachschriften, noch endlich iiberhaupt immer um wirkliche Nach-
schriften. Oft sind es nur kurze Inhaltsangaben (dhnlich den
Nadhschriften Melanchthons von Luthers Predigten und Vor-
lesungen: W 9, 470—515), bisweilen um kurze, vermutlich wort-
liche prignante Formulierungen Luthers (z. B. W 4, 612 s1; 631 1),
ofter aber auch um sehr ausfiihrliche Predigtnachschriften. Die
Datierungsversuche haben also nicht ecinen Gesamtzusammen-
hang vorauszusetzen und danach die einzelnen Stiicke einzuord-
nen, sondern haben umgekehrt von den einzelnen Stiicken, deren
ich 46 zsahle, auszugehen und zum Schlufl zu fragen, ob sich
irgendein Ordnungssinn oder ein zeitlicher Zusammenhang fiir
das Ganze erkennen lifit. Die Uberschriften sind zum
groBten Teil von Roth erst gebildet, aus dem Wortlaut des Tex-
tes selbst erhoben und mit roter Tinte nachgetragen, withrend die
mit schwarzer Tinte gegebenen Uberschriften offenbar aus Roths
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Vorlagen iibernommen sind. Ahnlich wie die roten Uberschriften,
die ich zum Unterschied von den schwarzen stets in Klammern
setzen werde, hat Roth summarienartige Stichworte aus dem
Text noch an den Rand geschrieben, welche von der Weim. Ausg.
groflenteils, zumal am Anfang, nicht vermerkt sind (z. B. 605 o7
Baptismus per diluvium praefiguratus; 6069 Joannes Christi
praeambulo; 607 s opera charitatis usw.). Dementsprechend b e-
zeichnetjedenfallsnichtjederoteUberschrift
den Anfangeinerneuen Predigt; vgl. zu Nr. 1 b; 4a.
b; 35 u. 6.

1. Reihe (W 4, 605—616).

Nr.1a. W 4, 605 s-13 (Sacra veteris legis). Das Stiick ist sicht-
lich identisch mit W 9, 420 21-30. Bei der Kiirze des Exzerptes ist
es nicht verwunderlich, daB die einzelnen Formulierungen und
Auslassungen verschieden sind; man bedenke den Charakter der
Uberlieferung des ganzen Polianderkodex. W 9, 420 21 ist auf den
6. November 1519 datiert. Das ergibt gerade fiir den Anfang
der Rothschen Sammlung einen vorziiglichen Sinn. Denn am
3. November beginnt das neue Studienjahr 7). Roth setzt also mit
einem Stiick gleichsam von Seite 1 eines zum Wintersemester
1519/20 angefangenen studentischen Kollegheftes ein.

Nr. 1b. W 4, 60515-15. (Opera et officia Christiana) sdheint
die unmittelbare Fortsetzung des Vorhergehenden zu sein: das
‘haec’ (605 15) ist sonst kaum verstindlich. Die neue Uberschrift
besagt nidhts fiir eine neue Predigt, denn sie ist, wie die meisten
von Roth erst gebildet (s. o. S. 125 die Vorbemerkung). Will man
keine Beziehung zu W 9, 347 s (= 1. Mos. 8; 6. Nov. 1519) kon-
struieren, so lifit sich zur Datierung der zwei Sitze kaum etwas.
sagen, da sie einen unendlich oft von Luther ausgesprochenen
Gedanken, dazu nicht einmal ganz eindeutig geben $).

7) Muther, Die Wittenberger Universitits- und Fakultiitsstatuten
von 1508 (Halle 1867) S. 14 c. 28.

8) Die Beziehung auf Marc. 3,34f., welche die W. A. vermerkt,
filhrt wohl irre; mit gleichem Recht kiénnte man eine Anspielung auf
Lue. 11,27 (vgl. W 4, 625. 690) konstruieren. Mit ‘ut ait Apostolus ad
Corinthios’ meint Luther dhnlich wie W9, 376,37 f. jedenfalls 1. Cor..
4, 15 (von W. A, nicht vermerkt).
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Nr. 2: W4, 60519-2s (Litteraoccidit: spiritus vivi-
ficat). Die Identitit dieser Auslegung von 1. Mos. 7 mit der
in den Genesispredigten 1519 ist wohl unabweisbar angesichts
der Parallelen W 9, 343 3s; 342 23; 3436. Da Luther aber am
50. Okt. 1519 schon 1. Mos. 8 behandelte (W 9, 416), so wird unser
Stiick (wenn es nicht ein Riickgriff Luthers im Kolleg ist) wohl
vor Nr.1, jedenfalls aber auch auf Herbst 1519 zu datieren
sein.

Nr. 3: W 4, 605 30—607 15 ist eine Predigt iiber das Evangelium
des 3. Adventssonntages Matth. 11, 6. Vor 1519 kann sie nicht
gehalten sein, da Luther Dezember 1518 in der Predigt noch
nicht so offen und scharf von den ‘antichristiani’ (606 2s) ‘der
romischen Kurie sprechen konnte. Das Niachstliegende ist so der
%, Advent 1519 (11. Dezember).

Nr.4a: W 4, 60716 (Quatenus magistratibusobse-
guendum). Weder in den Evangeliums- noch in den Genesis-
predigten der Polianderschen Sammlung findet sich eine Parallel-
stelle. Fiir Januar—Marz 1520 gibt aber auch Poliander selbst
kaum etwas. — Die Auslegung von 1. Mos. 22 (W 4, 607 28) gibt
W 9, 365 ff. nichts derartiges; auch die 2. Ps.Vorlesung nicht. Nur
der enge sachliche Zusammenhang mit dem nichsten, sicher
datierbaren Stiick (607 17 : 608 15; 607 28 : 608 9) zeigt, daB unser
Fragment der gleichen Zeit, ja wahrscheinlich derselben Predigt
angehort wie :

Nr. 4b: W 4, 6081-16 (Quur priscipatres bella ges-
serunt, cum utroque testamento interdictum sit homicidium).
Hier haben wir fraglos, wie W 9, 353 A.1 bemerkt, die weitere
Ausfithrung der W 9, 35521 ganz kurz wiedergegebenen Frage
(zu 1. Mos. 14). Behandelte Luther 1. Mos. 12 im Dezember 1519
(W 9, 431) und 1. Mos. 15 im Mai 1520 (W 9, 459), so diirfen wir
fiir 1. Mos. 14 etwa Februar/M d r z 1520 ansetzen.

Nr. 5: W 608 17-609 20 (Emmanuel). Mit W 9, 322 ist hierin
wohl ein Stiick aus Luthers Predigten iiber die evangelische Ge-
schichte zu Matth. 1, 23 zu sehen, die Luther 1519 begann und
mit denen er, da er relativ selten und ganz nach Belichen
Matthdus, Markus, Lukas heranzog, bis Frithjahr 1521 nur bis
Matth. 3 kam (vgl. W 9, 322). Eine niahere Datierung ist unmog-
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lich; eine direkte Beziehung auf W 9, 4729 (vgl. dort Anm. 1)
erscheint mir zu gewagt.

Nr. 6: W 4, 60931-61037 (Melchisedech Christum per om-
nia figuravit) ist parallele und bessere Uberlieferung der Predigt
iiber 1, Mos. 14: W 9, 35323 (vgl. dort Anm. 2), ist also wie
Nr. 4 auf Februar/Mirz 1520 zu datieren.

Nr.7: W4,6102—61116 (De paupertate euangelica).
W 9, 417 Anm. 1 michte in diesem Stiick nach Analogie von
W 9, 417 s eine Predigt iiber Matth, 5, 3 zu Allerheiligen sehen,
um der abweichenden Gedanken willen aber aus einem anderen
Jahr. Moglich, aber zwingend ist der SchluB nicht. W 9, 380 2 {f.
zeigt, dafl Luther auch ohne die Perikope von Matth. 5, 3 auf
die paupertas euangelica zu sprechen kommen konnte, zumal mit
dem Jahre 1520 die Frage der Monchsgeliibde ihm immer bren-
nender wurde. Zudem erscheint hier (W 4, 6117) Abraham als
der Hauptzeuge geistlicher Armut; das Stiick konnte also ebenso
gut aus den Genesispredigten stammen. Eine nihere Datierung
wage ich nicht,

Nr. 8: W 4, 6111761217 (De astu diabolico. Vafritia
Sathanae. Diabolus detractor). Eine Parallele 1Bt sich weder
im Polianderkodex noch in der 2. Psalmenvorlesung (W 5, 473 4o
sagt doch wohl zu wenig) finden.

Nr. 9: W 4, 612 1830 (Quare maiores nostri cogna-
tasinuxoresacceperunt). Der Hinweis von W 9, 4121
auf unser Stiick 4, 612214 tragt nicht viel aus; denn dort steht
Jakobs Polygamie zur Frage (9, 411 22), hier die Verwandtenehe.
In der Polemik gegen das kanonische Eherecht treffen sich zwar
beide Stellen ungefihr auch sachlich (9, 412s: 4, 612 27), nur
ist die Polianderstelle ungleich schirfer (9, 41212 haec sola par-
ticula probat, Romanum pontificem esse antichristum), ebenso
scharf wie in De captiv. babyl. (W 6, 555 10. 23). Daf} unser Stiick
mit den Genesispredigten zusammenhiingt, ist wohl unabweisbar
(4,612 10 in libris saepissime (!) legimus etc.), nur paBit das Stiick
weit besser zu 1. Mos. 11, 29 ff. als etwa zu 1. Mos. 24 (Isaak)
oder 1. Mos. 29 (Jakob); denn ein Hauptargument Luthers fiir die
Verwandtenehe der patres ist (4, 61220 ff.) quod cum pauci (!)
essent homines... coacti(!) sunt sanguine coniunctos sibi con-
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nubio iungere. Dies Argument pafit nur fiir 1. Mos. 11, 29; womit
aber noch nicht erwiesen ist, da} wir es mit einer unmittelbaren
Auslegung von 1. Mos. 11 zu tun haben. Die Skizze des Patriar-
chenstammbaums W 9, 366 35 (zu 1. Mos. 22) zeigt, dall Luther bei
solchen Fragen in der Auslegung durchaus vor- und zurick-
greifen konnte bzw. muBte (vgl. 9. 566 ss stirpem horum graduum
ex capite 11. et 24. colliges). Genaueres als das, dal unser Stiick
zu den Genesispredigten 1519/20 gehort, wird sich zur Datie-
rung kaum sagen lassen.

Nr.10: W 4, 6123:—6135 (Nymmerthuendiehochste
buB): Von Luther in den Jahren des AblaBstreites so oft ge-
brachte Wendungen, daP eine Datierung fiir dieses Stiick kaum
zu gewinnen; vgl. 1518: W 1, 321 3; 386 6; 1520: W 6, 625 22 u. o.

Nr. 11: W 4, 613716 (De quinque panibus ordea-
ceis). Joannis 6. Sicherlich aus einer Predigt iiber Joh. 6, das
Evangelium des Sonntags Latare; die Deutung der 5 Brote auf
die 5 Biicher Moses ist traditionell, begriindet also nicht Identitit
mit der Litarepredigt 1521: W 9, 60811 ff. Die Gedanken sind
so verschieden, dall wir die Litarepredigt eines anderen Jahres
vor uns haben werden: 18. Marz 1520.

Nr. 12: W 4, 61717 (Epilogus de excommunica-
tione). W 4, 615 Anm.53 sagt: ,,Vielleicht ein Stiick aus der
Predigt de excomunicatione, welche Luther vermutlich am
Sonntag Exaudi 1518 (16. Mai) gehalten hatte; vgl. W 1, 634 ff.“
Gibt man aber zu einer Predigt einen Epilog? Dann wire im Epi-
log alles Wesentliche der Predigt noch einmal gesagt. Wiire ein
Epilog zu einer Disputation nicht sinnvoller? Also etwa zu den
Theses de excommunicatione 1519 (W 9,310 ff.) oder zu der Dis-
putation de excommunicatione 1520 (W 7, 233 ff.)? Wir miissen
also doch wohl die Jahre 151820 fiir die Datierung offen lassen.

Nr. 13: W 4, 6147 ff. Dominica Judica Sermo M. Lutheri.
Predigt iiber Joh. 8, 46, das Evangelium des Sonntags Judika.
Die Judikapredigt 1521 (W 9, 616 ff.) ist ganz anders. Luthers
entschiedenes Fintreten fiir die Béhmen in der Abendmahlslehre
weist in das Jahr 1520 (vgl. W 6, 45417), also wohl Judika,
25.Marz1520.

Zischr. f. K-G. L, 5.F. I 9
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Nr.14: W 4, 6171—2 (Deremissionedelictiinpro-
ximum), ein Auszug aus einer Predigt iiber Matth. 18,23, die
Perikope des 22. Sonntags nach Trinitatis. Wir stimmen W 9, 422
Anm. 2 zu, daf? Identitdat mit der Predigt vom 22. p. Trin. 1519
(20. N ov.) ,.bei der Kiirze, in der beide iiberliefert sind — trotz
der Abweichungen™ wahrscheinlich ist.

Nr. 15: W 4, 617s0ff. (Quid tauri quid altilia sint,
Matth. 22), Auszug aus einer Predigt iiber die Perikope des
20. Sonntags nach Trinitatis wird in dhnlichem Verhiltnis zu
W 9, 419 20, der Predigt des 20. p. Trin. 1519 (6. Nov. 1519)
stehen, wie Nr. 14 zu W 9, 422.

Nr. 16: W 4, 61820—6194 (Vetusacnovum testamen-
tum) enthilt einen seit der Hebrderbriefvorlesung (ed. Hirsch-
Riickert S.230 f.), d. h. seit 1518 so oft von Luther behandelten
Gedanken, dal} aus dem Inhalt eine sichere Datierung innerhalb
der Jahre 151820 kaum mdoglich ist (vgl. z. B. die Parallelen
W 2, 521ssff.: Gal. 1519; W 9, 447 ff.: 8. Apml 1520; W 6,
357 14 ff.; Juli 1520; W 6, 515 14 ff.: Oktober 1520). Identitat mit
der Predigt vom 8. April 1520 scheint das Wahrscheinlichste.
Wie Buchwald (W 22 S. LXXXIX) auf 1514—16? kommt, ist mir
unverstandlich; vor 1518 ist die Predigt nicht denkbar.

Ich fasse zusammen: von den 16 bisher besprochenen Stiicken
sind sieben mit ziemlicher Sicherheit zu datieren: Nr. 1: 6. Nov.
1519; Nr. 3: 11. Dez. 1519; Nr. 4 und 6: Februar/Mirz 1520; Nr.
12: 18. Marz 1520; Nr. 13: 25. Marz 1520; Nr. 16: 8. April 1520.
Dallwiresmiteiner zeitlich geordneten Reihe
zutun haben, ist deutlich. Drei weitere Stiicke Nr.2,5
und 9 sind ohne Schwierigkeiten als zu den gleichen Evange-
liums- und Genesispredigten gehorig einzuordnen. Fiir die vier
Stiicke Nr. 7, 8, 10 und 12 haben wir keine naheren Anhalts-
punkte als die, daB sie sachlich in die Jahre 1518—20 gehioren,
d. h. sie konnen im gleichen Winter 1519/20 wie die iibrigen
Stiicke gesprochen und aufgezeichnet oder aber auch Nachtrige
(‘sparsim collecta’) aus dem Jahre 1518/19 sein. Die restlichen
zwei Stiicke Nr. 14 und 15, wohl vom November 1519, mégen, zu-
mal die Predigt des 22. p. Trin. der des 20. p. Trin. voraufgeht,
ebenfalls Nachtrige, bzw. Collecta aus einem anderen Kolleg-
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heft sein. Andernfalls kann man sie auch als Anfang der fol-
genden zweiten Reihe auffassen.

2. Reihe (W 4, 6195—69 4 20),

Mit den folgenden Adventspredigten treten wir auf relativ
sicheren Boden; schon die Herausgeber des Polianderkodex haben
wahrscheinlich gemacht (vgl. die Anmerkungen dort), daB fol-
gende Predigten identisch sind:

Nr. 17: W 4, 6195 ff. (In prima adventus dominica: Matth. 21)

= W9, 42515 ff.: 1. Advent,27. Nov.15109.

Nr.18: W 4,622 4 (In secunda adventus dominica: Luc. 21, 25)

= W9, 43011f.;: 2. Advent,4. Dezember1519.
Nr. 21: W 4, 6251 ff. (In die conceptionis Mariae virginis:
Lue 11, 27)
= W 9, 43218: Empf. Marid, 8. Dezember 1519
(vgl. W 17 TI 281 1; 282 21),

Nr. 23: W 4, 6275 {f. (Dominica quarta adventus domini: Joh.
1, 19)
= W 9, 4351: 4 Advent, 18. Dezember 15109,

Auf das Jahr 1520 kann diese Reihe nicht angesetzt werden,
da 1520 Maria Empfangnis vor den 2. Advent (9. Dec. 1520) fiel.
Die Beriihrungen mit den Adventspredigten 1519 des Poliander-
kodex sind aber audr durchgehend so deutlich, daB der Ansatz
(W 4, 589) auf 1517, dem Buchwald im Lutherkalendarium und
in der Ubersicht W 22 folgt, aufgegeben werden muB.

Unterbrochen werden die 4 Adventspredigten von 3 kleine-
ren Stiicken:

Nr. 19: W 4, 62317 (Simile est regnum coelorum
thesauro: Matth. 13, 44); die Predigt ist sicherlich identisch
mit der Predigt W 9, 4239 In die Catharinae, 25 Nov.
1519; in jedem Fall ein Nachtrag, da die Perikope im Com-
mune sanctorum wohl fiir Tage weiblicher Heiligen im allge-
meinen angeordnet ist, aber zwischen dem 4. und 8. Dec. kein
Tag einer weiblichen Heiligen liegt.

Nr. 20: W 4, 6247—32 (Orationis verae conditio-
n e s) ist mit keiner aus jener Zeit erhaltenen Predigt zu identi-
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fizieren. Am wahrscheinlichsten scheint mir, daB es ein Stiick
aus einer Rogate-Predigt (Perikope Joh. 16, 23; vgl. W 4, 624 24!),
also wie Nr.19 ein Nachtrag, nur aus noch f[ritherer Zeit ist
(Rogate 1519: 29.Mai); man vergleiche ahnliche Ausfiih-
rungen in den Rogatepredigten W 15, 547 20 ff; W 17 I, 249 14 u. 6.
Dann wiren auch die Berithrungen mit dem Sermon von dem
Gebet (in der Kreuzwoche auf Rogate 1519: W 2, 175 {f.) er-
klirt. Will man nicht so weit im Kirchenjahr zuriickgreifen,
so kionnte man auch ein Stiick aus der Predigt iiber die Epistel
des 4. Advents (18 Dez 1519). d. h. iiber Phil. 4,6 in Ana-
logie zu W 10 I 2, 183 ff. (Kirchenpostille, Epistel am 4. Advent)
darin finden; das scheint mir jedoch weit unwahrscheinlicher.

Nr. 22: W 4, 6262¢ff. (De apostolis notanda), viel-
leicht ein Stiick aus einer Predigt auf irgendeinen Aposteltag
nach Analogie von W 9, 4863 {f., kaum niher zu datieren; zwi-
schen dem 8. und 18. Dezember (Predigt Nr. 21 und 23) liegt
kein Aposteltag.

DaB die folgenden Stiicke uns in den Sommer 1520 fiithren,
zeigt folgende Aufstellung:

Nr. 24: W 4, 62910: De sancto loanne Baptista: Lue.
1, 13 = 24. Juni 1520.

Nr. 27: W 4, 6335: (Rethe in Euangelio), vermutlich
ein Stiick einer Predigt iiber Luc. 5, 1 {f., das Evangelium des
4. oder 5.Sonntags nach Trinitatis (iiber das Schwanken wvgl
W 15, 636: Luc. 5, 1 zum 4. p. Trin.). 1520 fiel der 4. Sonntag
nach Trinitatis auf den 1. Juli.

Nr. 28: W 4, 63317 ff.: In visitatione B. Mariae Vir-
ginis: Luc. 1,48 = 2, Juli 1520,

Ein wichtiges Argument dafiir, daB diese Predigten ins Jahr
1520 gehoren, ist die Tatsache, daf} in der Handschrift auf Nr. 29
(s. u.) W 4, 635 s2 sich anschlieBen: Circularia themata per Phi-
lippum Melanchtonem Wittenbergae egregie defensa 3. No: Aug:
Anno 1520 — 3. August 1520.

Nr.32: W 4, 6451. De assumptione B. Mariae Vir-
ginis (15. Aug.), die Predigt iiber Eccli. 24, 11 scheint sich zeitlich
gut anzuschlieflen, also wohl am 15. August 1520.
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Nr. 34: W 4, 65310 Duo homines ascendebant etc.,
die Predigt iiber Luc. 18, 10 ff., das Evangelium des 11. Sonntags
nach Trinitatis wire dann zu datieren auf den 19. August
1:5:210;

Nr.48: W 4, 6832:, De sancto Bartholomeo, die Pre-
digt iiber Joh. 15, 12 ist vielleicht auch noch hier zeitlich anzu-
schlieBen: denn Bartholomiustag ist der 24. August.

Diese zeitliche Folge scheint allerdings durchbrochen durch die
dazwischenliegenden Predigten Nr. 35—39.

Nr.35: W4,6551—65910 (De sacerdotum dignitate
Sermo) ist zwar iiberhaupt keine Perikopenpredigt, sondern
eine textfreie Predigt anldBlich einer Primiz. Allein 6583 ff. die
Schliisselgewalt (Mt. 16, 19) als Trost und 6591 ff. (uerdvoia;
phase = transitus) weisen deutlich in das Jahr 1518 (vgl. W 1,
535 s ff. s 577 a6 f1.v 665 1 FE . 0.).

Nr. 36: W 4, 6591 ff. (De timore Dei) ist gleichlautend
mit der von Loscher W 1, 37 ff. iiberlieferten Predigt, wie wir
sahen, auf den 27. Dezember 1517 (oder 1518) zu datieren.

Nr. 37: W 4, 666s. In festoSimoniset Judae aposto-
lorum (= 28. Oktober) gibt fiir das Jahr keinen Anhaltspunkt;
vielleicht gehort sie wie die folgende Predigt ins Jahr 1516.

Nr. 38: W 4, 670 ff. In die dedicationis templi sermo (De
Zaccheo) ist identisch mit der durch Lischer W 1, 94 ff. iiber-
lieferten Predigt, auf Grund des Zusammenhanges mit den De-
kalogpredigten ganz sicher auf den 31. Oktober 1516 zu
datieren.

Nr. 38: W 4, 675 ff., der Sermo contra vitium detrac-
tionis entspricht W 1, 44 ff., also aller Wahrscheinlichkeit der
am 1. Mai 1515 in Gotha gehaltenen Predigt.

Es ist offensichtlich, daB diese 5 Predigten (Nr.35-—39) aus
4 verschiedenen Jahren, die die zeitliche Reihenfolge unserer
2, Gruppe hier storen, ein einziger Nachirag, bzw. ein Fin-
schiebsel (.sparsim collecta®!) sind, weldhe die chronologische
Bestimmung der iibrigen Predigten nicht beriihren.

Ahnlich steht es mit den zwei aufeinander folgenden Predigten
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Nr. 30: W 4, 6361: In festopurificationisMariae;
die Predigt ist mit W 1, 130 ff. identisch und mit Bestimmtheit
auf den 2. Februar 1517 zu datieren.

Nr.31: W4, 6396: De diva Barbara sermo (= 4.De-
zember) ist, wie E. Hirsch (Stud. Krit. 1918 S. 118) wahrschein-
lich gemacht hat, in der Disputation W 1, 150+ vorausgesetzt,
also vermutlich am 4. Dezember 1515 gehalten.

In diesen zwei Predigten hitten wir also eine dritte Einschal-
tung in die zeitlich geordneten Predigten der 2. Gruppe zu
sehen.

Es bleiben als unbesprochen aus der 2. Gruppe:

Nr. 25 u. 26: W 4, 6311 und 6317 (Meritum) und (Fides
Christianismi basis...). Das erste Stiick, eine scharfe
Absage an den Begriff des meritum, gehort wohl in das Jahr
1520; denn bis 1520 hat Luther den Begriff meritum noch rela-
tiv unbefangen weitergeschleppt (vgl. zur Sache K. Holl, Luther 2
S.133 A. 2: 156 A, 6). Noch wahrscheinlicher ist fiir das zweite
Stiick mit der Konzentration des testamentum-Gedankens wie
W 6, 51412 auf die Korrelation promissio-fides die Datierung
auf Sommer 1520 (s. 0. zu Nr. 16).

Nr.29: W 4, 63517 (Euangelistarum quadriformis
effigies) ist fraglos eine Parallele zu W 9, 439 1 {f., aber des-
halb nicht ohne weiteres auf Dezember 1519 zu datieren, da
eben W 9, 439« ff. an seiner Stelle ein Nachtrag Polianders mit
anderer Tinte ist (vgl. W 9, 4391 im Apparat). Die Stellen
W 9, 4824; 52912 zeigen, daB Luther 1519/20 ofter auf diese
Charakterisierung der 4 Evangelisten zuriickgriff. Ein sicheres
Datum wird sich darum fiir unser Stiick nicht geben lassen.

Nr.33: W 4, 65016 (Theologiaefundamentum). Man
kann darin entweder eine unmittelbare Fortsetzung der vorher-
gehenden Predigt vom 15. August sehen; denn Roth hat im
Manuskript nicht einmal eine neue Zeile fiir dieses Stiick be-
gonnen, sondern die in der Weim. Ausg. als Uberschrift erschei-
nenden Worte “Theologiae fundamentum’ nur durch rote Tinte
(wie viele seiner eigenen Randbemerkungen und Uberschriften
s. 0. 5,125 {.) hervorgehoben, Oder man kann, will man die Daten
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der voraufgehenden und folgenden Predigten vom 15. und 19.
August beriicksichtigen — vielleicht ein wenig kithn —, eine
Kollegersffnung nach den Sommerferien am 16. August darin
finden, wobei Luther, der am 19. August 1520 mit 1. Mos. 23/24
fortfuhr, gleichsam eine Rekapitulation der ersten 20 Kapitel
der Genesis gab (4, 650 22: Gen. 1; 650 27: Gen. 3; 651 6: Gen, 71f.;
651 13: Gen. 181.).

Nr.41: W 4, 690: De festo conceptionis B. Mariae
Virginis deque peccato gentilitio wird mit W 9, 491 1s,
der Predigt vom 8 D ez 1520 identisch sein, zumal der 8. Dez.
1519 nicht in Frage kommt (vgl. Nr. 21); grofle Teile dieser Pre-
digt sind in die Kirchenpostille aufgenommen: W 17 11 282 15 {f.

In Summa: bis auf 3 Einschaltungen von zweimal 2 Predigten
(Nr.19/20 und Nr.30/31) und einmal fiinf Predigten (Nr.35
bis 39), aus ganz verschiedenen Jahren laBt sich die zweite
Gruppe von zusammen 25 Predigten recht gut als eine zeit-
liche Reihe von November 1519 bis Dezember
1520 begreifen.

5. Reihe.

Nr. 42: W 4, 694 23 Dominica Cantate Sermo ist wohl identisch
mit W9, 449ff., d. h. am 6. Mai 1520 gehalten.

Nr.43: W4, 7007 (de festocorporis Christi) ist wohl
die Fronleichnamspredigt vom 7. Juni 1520 (W 4, 70022 =
W 6, 502 7). Die Vorstellung vom Papst als Antichrist ist 706 15 £f.
scharf ausgepragt.

Nr.44: W 4, 70627 (Enarratio huius Matthei 6.
‘Nemo potest duobus dominis servire’) ist mit der Weim. Ausg.
auf 1520 anzusetzen (70630 antichristiana tyrannis usw.). Wie
W 1, 81 ff. zeigt. war Luther die Perikope fiir den 14. Sonntag
nach Trinitatis gebriiuchlich; also wohl 9. Sept. 1520.

Nr.45: W 4, 7151 (Christus caput ecclesiae) hat
durchgehend so starke Beriithrungen mit der Predigt vom 18.
Mai 1520 (W 9, 457 w0 ff), daB ich beide fiir identisch halten
mochte, Jedenfalls aber gehort dies Stiick ins Jaht 1520.

Nr. 46: W 4, 71627 (Christianus qualissit) hat mich
keine Parallele im Polianderkodex finden lassen. Daff Sitze wie
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4, 716 33 deponis monachatum, omittis horas canonicas nicht vor
1522 gesprochen sein diirften, wie die Weim. Ausg. bemerkt, ist
angesichts von W 6, 563 21; W 9, 497 22 u. a. nicht notwendig ein-
zusehen, sofern man die Aussagen nur dem iibergeordneten Ge-
danken (71631 certus sis rectum esse, placere deo usw.) rechi
einordnet. Fine sichere Datierung wird kaum moglich sein. —

Uberschauen wir die ganze Rothsche Sammlung, so scheinen
die 3 Reihen, in die wir das Ganze zerlegten, je eine zeitliche
Folge darzustellen: im Vergleich miteinander iiberschneiden sie
sich zeitlich; eine Analogie mit den verschiedenen, sich eben-
falls zeitlich iiberschneidenden Gruppen des Polianderkodex
(W 9, 326 ff.) ist deutlich. Aus dieser Analogie mochte man ver-
muten, daB Roth @ahnlich wie Poliander seine
Sammlung aus wahrscheinlich drei Kolleghef-
ten von 1519/20 zusammengetragen hat, dazu
noch — anders als Poliander — an einigen Stel-
len wichtige Predigten der Jahre 1515—-1518
eingeschaltet hat. Die grofiten Unsicherheiten fiir die
Daticrung der Rothschen Sammlung schieinen damit iiber-
wunden.

Nr. 47: Anhangsweise nehme ich die auch von Roth iiberliefer-
te, in die Festpostille 1527 (W 17 II 496 ff.) aufgenommene
friithreformatorische Predigt ‘in dedicatione templi’ (1. Nov.)
iiber Luk. 19 hinzu. Beriihrungen mit der Predigt vom gleichen
Tag und iiber gleichen Text vom Jahre 1516 (W 1, 94 und 4,
670 ff.) sind natiirlich mannigfach vorhanden. In die Jahre vor
1516 mochte man nicht gehen; da konnte Luther noch keine Be-
schuldigung der Haresie treffen (vgl. W 17 II 508 40; 511 1), da
polemisierte er auch wohl kaum so gegen die vicarii dei (17 11
508 s7; 509 2); andererseits beherrscht scharfe Polemik gegen die
AblaBprediger dic ganze Predigt (509 1. 16; 510 3s; 512 37; 5143);
1519/20 war das kaum mehr fiir Luther so akut. Der 1. Nov.
1517 (oder 1518) ist also das Wahrscheinlichste, In 5137 ‘veri-
tatem hodie nemo audet dicere’; 5149 ‘resipiscendi tempus est’
mochte man am ehesten einen Widerhall des 31. Okt. 1517 horen.
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Im Widerstreit von Mystik und Féderalismus.

Geschichtliche Grundlagen der Eschatologie bei dem
pietistischen Ehepaar Petersen.

Von Pfarrer Lic. Walter Nordmann, Obermollern.

Es ist schon von Erich Seeberg unter Beziehung nicht blof auf
Gottfried Arnold ausgesprochen worden, dafi die mystisch-spe-
kulativen AuBenseiter des Pietismus nichts weniger als schopfe-
risch waren!). Sie waren Sammlernaturen, die sich in bunter
Fiille Gedanken der christlichen Antike und Jakob Bohmes, der
Schwirmer der Reformationszeit und der mittelalterlichen Mystik
aneigneten und aus ihnen in mehr oder minder gliicklicher Amal-
gamierung, unter starkerer oder leiserer Akzentuierung Lihr
System schufen. Den Einzelmomenten dieser geschichtlichen Ab-
hiingigkeit nachzugehen, ist zumeist ein ermiidendes Unterfan-
gen, das dort, wo man die Quellen zu verschweigen sucht, fast
zur Unméglichkeit wird. In ungefihr deutlichen Linien laBt sich
jedoch ein Bild dieser Sammel- und Verwertungsarbeit gewin-
nen bei Arnolds Freund und Gesinnungsgenossen Johann Wil-
helm Petersen und seiner Gattin Johanna Eleonore, geb. von
Merlau 2). Bei P. treten die geschichtlichen Voraussetzungen sei-
ner Gedankenwelt insofern deutlicher als bei anderen heraus,
als er — infolge seiner Absetzung nicht genotigt, kirchliche An-
griffe und Verketzerungen zu vermeiden, und zugleich nicht frei
von dem eitlen Bestreben, als Polvhistor zu gelten — seine Quel-
len und Beziehungen iiberwiegend willig angibt. Auch unter-
richtet der Auktionskatalog seiner Bibliothek %), die nach seinem
Tode versteigert wurde, iiber die AusmaBe (und gelegentlich
durch Hinweise auf handschriftliche Anmerkungen P.s in einzel-

1) ,.Gottfried Arnold, die Wissenschaft und die Mystik seiner Zeit".
1923 S.219.

2) Vgl. iiber Lebensweg und Entwicklung Ritschl, ,,Gesch. des Pietis-
mus”3, Band 2, sowie P.s Lebensbeschreibung, .abgekiirzt in ,L".
(Ein Verzeichnis der zitierten Werke P.s nach Ab-

kiirzung, Titel und Fundort vgl. am SchluB, S. 183ff.)
3) Abg. Libr.
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nen Werken auch iiber die Intensitit) seiner kirchengeschicht-
lichen Studien. Die Aufgabe, P.s geschichtliche Beziehungen dar-
zutun, gewinnt noch dadurch an Reiz, da? P. infolge seiner heils-
geschichtlichen Interessen audh mit dem niederlindischen Fodera-
lismus personliche und sachliche Fiihlung gehabt hat, also in
seiner Geisteswelt auch die Erkenntnisse jenes Zweiges theolo-
gischer Entwicklung verwertet hat, dessen tiefgehende Bedeu-
tung innerhalb der deutschen Theologie Schrenks und Stol-
zenburgs aufschluBireiche und interessante Untersuchungen ?)
herausgearbeitet haben.

Der Weg P.s und seiner Gattin war wandlungsreich, ohne aller-
dings einer letzten Einheitlichkeit zu entbehren. Als Liinchurger
Superintendent und Nachfolger Sandhagens brachte ihm, der, ur-
spriinglich orthodox, von Spener fiir den Pietismus gewonnen
war, die exakt ausgefiihrte Verkiindigung des Chiliasmus auf
biblischer Grundlage die erste Anklage wegen Heterodoxie, die
aber noch giinstig ablief. Die Bekanntschaft mit der jugend-
lichen Enthusiastin Rosamunde von Asseburg trieb P. nicht nur
selber in enthusiastische Erfahrungen hinein %), sondern lieB ihn
auch dem Enthusiasmus, der Anerkennung unmittelbarer Offen-
barungen in der gegenwirtigen Endzeit, eine feste Stellung in-
nerhalb seines endzeitlichen Systems geben. Daraufhin seines
Amtes entsetzt (1691), lebte er als Privatgelehrter in Niederndode-
leben bei Magdeburg, wo er seine chiliastische Erkenntnis aus-
weitete zu einer umfassenden Darstellung der ,,gottlichen Haus-
haltung”, die in der Entwicklung der Okonomien iiber das tau-
sendjihrige Reich zur Wiederbringung aller Kreaturen in der
amokardotacig mavrwy fiithrt. In Verfolg dieser Gedanken lan-
dete P. endlich bei den Spekulationen radikaler Mystik, die
teils immanent sich um den Gedanken des ,inneren Lichtes®,
teils transzendent um die Probleme der ,himmlischen Gott-
menschheit® und der ,himmlischen Sophia® bewegten. Die ur-
spriinglich lebendige eschatologische Spannung erlischt hier in

4) Schrenk, ,.Gottesreich und Bund im ilteren Protestantismus®.
Giitersloh 1923. Stolzenburg, ,Die Theologie des Jo. Franc. Buddeus
und des Chr. Matth. Pfaff. Berlin 1926.

5) Vgl. ihren Niederschlag in P.s ,,0ffn.%.

3
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rationaler und spekulativ - sakramentaler Umdeutung. Unter
systematischem Gesichtspunkt betrachtet, stellt sich diese Ent-
wicklung dar als die Auflésung einer urspriinglich biblisch
fundierten Theologie unter dem FinfluB eines mehr und mehr
einseitigen spiritualistischen Gottesgedankens®). Unter histo-
rischem Aspekt gesehen erweist sich das Widerspiel der beiden
feindlichen Michte, dem schlieBlich die Eschatologie zum Opfer
fallt, als der innere Gegensatz zwischen Mystik und Foderalis-
mus, die in P.s Theologie wohl unter dem ausgleichenden Fin-
druck der voluntaristisch-dualistischen Mystik J. Bshmes eine
kurze Synthese eingehen, bis die zunehmende Auflésung der
P.schen Eschatologie ihre sachliche Unvereinbarkeit auf die Dauer
offenbart. Wir unterscheiden dementsprechend zur Erfassung der
geschichtlichen Beziehungen P.s drei Hauptlinien: Die speku-
lative Mystik, die dualistische Mystik J. Bohmes und den Fide-
ralismus.

i. Die Linie der spekulativen Mystik.

In erster Linie hat P. in der ganzen Breite seiner theologischen
Entwicklung in Beriihrung gestanden mit jenem groflen Strom
mystisch-spekulativer Denkart, der von der Antike ausgehend
bis zur Gegenwart durch das Geistesleben flutet. Kaum je irgend-
wo rein und unverfilscht zutage tretend, ist dieser Strom im
Laufe der Entwicklung mannigfache Verbindungen eingegangen.
So — um nur die hauptsichlichsten zu nennen — einerseits mit
dem Intellektualismus, dessen letzte Wurzeln in der stoischen
Geisteshaltung zu suchen sind, andererseits mit dem Volunta-
rismus, wie er in der jiidisch-biblischen Denkart seinen Aus-
druck gefunden hat.

Der mystisch-spekulativen Theologie der
christlichen Antikehat sich P. in eigentiimlicher geistiger
Verwandtschaft verbunden gefiihlt”). Gemeinsamkeiten zeigen

6) Vgl. meine Darstellung: ,,Die theologische Gedankenwelt in der
Eschatologie des Ehepaares Petersen™ (Diss. Berol. 1929, abgek. Diss.).
Uber die duflere Entwidklung vgl. meine Untersuchung: ,,Die Escha-
tologie des Ehepaares Petersen, ihre Entwicklung und Auflosung® in
Zeitschrift d. Vereins fiir Kirchengesch. d. Provinz Sachsen, 1930 f.

_7) P. besaB die Hauptwerke von Origenes, Gregor v. Nyssa, Maca-
rius, Clemens Al, Dionysius Areop. Origenes wird genannt oder
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sich — abgesehen von solchen im Gottesbegriff, in der Siindenauf-
fassung und Christologic — in der Eschatologie. So war der
Gedanke der jenseitigen Weiterentwicklung in Bekehrung und
Lauterung, ,.der Erlosung aus den Gefingnissen”, wie ihn be-
sonders Origenes ausgesprochen hat, fiir P. eine willkommene
Bestiitigung eigener Erkenntnisse. Er verwertete thn als das
wichtigste Zwischenglied seiner Wiederbringungslehre. Unglau-
bige Seelen kommen nach dem Tode in den Strafzustand, in ein
Lauterungsfeuer, um dort von ihrem Unglauben bekehrt zu
werden ®). Da die rettende Kraft Gottes an keiner Kreatur ver-
geblich sein kann®), bildet den AbschluB der Weltentwicklung
die Wiederbringung aller Dinge. Im Lauf einer unendlichen
Vielheit von Welten werden alle geistigen Wesen wiedergebracht
und der Strom des Lebens flutet in den Urquell zuriick *°). Die
hier empfangenen Anregungen haben P. und seine Gattin vertieft
und erweitert durch direkte Beschiiftigung mit dem Neuplato-
nismus ''). Ferner ergiinzten sie die Anregungen der spekula-
tiven Mystik durch das Studium der heilsgeschichtlichen Theo-
logen, die trotz ihrer physisch-magischen FErlosungsauffassung
den Zusammenhang mit der biblizistisch-eschatologischen Tradi-
tion stirker wahrten, als es der mystischen Spekulation méglich

zit. Myst. 1. 5. 7. Myst. 2. 12. 1—5. Gregor wird zit. Myst. 1. 3. 9. Heil.
Krieg 66 u. 6. Macarius Ausbr. d. K. 52—53 u. 6. Klemens Unters. d.
G. 224—5. Dionysius zit. z. B. Myst. 1. 3. 47. Sinn d. G. 17. Skotus
Erigena z. B. Die iiber alle 1. 156/7.

8) P. hat von den doppelten Beziehungen des Liuterungsgedankens
bei Clemens und Origenes auf die Reinigung der Gldubigen von
siindlichen Riickstinden und die Bekehrung der Ungliubigen (vgl.
Anrich, ,.Clemens und Origenes als Begriinder der Lehre vom Feg-
feuer®, 1902, S.100/1) nur die letztere aufgenommen. Er meinte, dal
nur die Ungldubigen ins Feuer der Liuterung kimen, die Gliubigen
dagegen unbeschadet noch vorhandener Unreinigkeit unmittelbar der
Seligkeit teilhaftig wiirden. Er glaubte damit die katholische Vorstel-
lung des Fegfeuers gut evangelisch berichtigt zu haben, muBite aber
den locus classicus des eigentlichen Liuterungsgedankens 1. Kor. 5
12{. unbeachtet lassen. (Vggl. Myst. 1, 22. Zeugn. g W u=6)

9) P. schloff sich der Meinung an, daf ,unserm Gott, wie Origenes

ar herrlich schreibet, Nihil insanabile, nichts als plat unheilbar vor-

ommen kénne® (Myst. 2. 1. 42. Ebenso Unters. d. Gr. 131).

10) P. beruft sich dafiir auf Clemens (Myst. 1. 3. 8), Gregor (Myst.
1. 3. 9), Macarius, Origenes u. a.

1619)) So mit Proclus (Libr. 168), Plotin (170), Porphyrius (Myst. 2.
1. ¥
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war. Gemeint sind die Chiliasten Irendus, Hippolyt und Lac-
tanz '?). Thre Bedeutung fiir P. ergibt sich schon daraus, dal} ihm
hier der Gedanke der oixovopia @eol begegnete, jener groflen
Konzeption des stufenweise sich ausgestaltenden Heilshandelns
Gottes, die ihm fiir scine cigene Theologie von grofier Bedeu-
tung wurde.

Vonden M ystikern® undmystischenReligions-
philosophen des Mittelalters ist in diesem Zusam-
menhang eigentlich nur der spekulative Auflenseiter Joachim von
Fiore, dem P. hohe Worte der Anerkennung widmete ™), be-
deutsam. So begriilite er an Joachims Gedanken etwa die Kritik
an der Kirche*®). So fuBt wohl weiter auf Joachims Spekula-
tionen P.s enthusiastische Lieblingsvorstellung von der Berufung
der Kinder im Zeitalter des Geistes. Einst wihlte Gott dltere
Ménner zu Geistestrigern, dann wurden es die schon jiingeren
Apostel et nunc eliget pueros ad literam”, das Alter der Gei-
stestriager ist der wachsenden Griofle der Erkenntnis umgekehrt
proportional ),

Im grolen Geistesfriithling der Reformations-
zeit, dem P. ein sorgfiltiges und eingehendes Studium gewid-
met hat, sind es vor allem drei Manner, mit denen er sich ein-
gehender beschiftigte. Der eine ist Caspar Schwenck-
feld?*). Zwar billigt P. ihm die volle Wahrheitserkenntnis nicht

12) Vgl. Libr. 141, 142, 154.

13) Zit. wird z. B. Ruysbroeck in Verth. Klugheyt 25 f. Myst. 1. 53.
Tauler wird genannt Verth. KI. 26 und als Anhiinger der Apokata-
stasislehre geriihmt Myst. 1. 80.

14) Myst. 2. Vorr. Wie weit die hier skizzierten Gedanken P.s tat-
siichlich auf den historischen Joachim zuriickgehen, oder wie weit sie
nur den Mythus ,,Joachim v. Fiore™ anlangen, bleibt auBerhalb unse-
rer Betrachtung.

15) Macht der Kinder 49—50. Ahnlich Myst. 2. 9. 74.

16) Den auf Matth. 11, 25. Ps, 8, 53 u. a. Stellen fuBenden Gedanken,
daf die Kleinen und Unmiindigen Tréiger des Geistes sind, hat P.
nicht nur in iibertragenem Sinne verwertet, sondern angesichts der
sSchlesischen Betkinder® von 1707—8 auch auf wirkliche Kinder be-
zogen. Ich hoffe, der Verwendung des ganzen Gedankens in der
Frommigkeit des Enthusiasmus und Spiritualismus (er spielt ja auch
in Zinzendorfs ,,Orden der Néarrchen®, den Schweizer Schwirmern
der Reformationszeit usw. eine Rolle) demnichst ausfithrlich nach-
gehen zu konnen.

17) Vgl. Libr. 39, 49, 51 u. 88.
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zu %), aber der supranaturale Realismus in seiner vierten Periode
ist ohne den Mutterboden Schwenckfeldscher Christologie un-
denkbar. P. hat im Verfolg dieser Gedanken Schwenckfelds
besonders die Priexistenz der himmlischen Menschheit, des tem-
perierten Lichtkleides, das sich schon in der Ewigkeit vor aller
Zeit mit dem Christus der puren Gottheit vereinigte, betont.
Auch P.s Bewertung des Fleisches und Blutes Christi als der nih-
renden und erneuernden Lebenskraft in den Glaubigen beweist,
wieviel ihm das Vorbild Schwenckfelds bedeutet hat.

An Andreas Osiander?) rihmt P. die Korrektur der
rein forensischen Rechifertigungslehre. Er hat seine eigene
Rechtfertigungslehre dementsprechend analytisch formuliert *°).
Auch wenn man nach den Forschungsergebnissen R. Seebergs,
K. Holls u. a. das Beredhtigte an jenem Protest gegen die Me-
Janchthonische Verkiimmerung des articulus stantis et cadentis
ecclesiae anerkennt, darf man das Bedenkliche seiner Einstel-
lung nicht iiberschen. Letzter Beweggrund Osianders war doch
wohl weniger der Wunsch nach genuin lutherischer Herausarbei-
tung der Rechtfertigungslehre als die mystisch-spekulative Ten-
denz, die stets aus der Rechtfertigung eine Wiedergeburt machen
mochte, die mit ,,Siinden vergebun g* nichts anzufangen weil}
und nur an einer praktischen Ausschaltung der Siinde Interesse
hat. Von Osianders Auffassung fiihren starke Verbindungs-
fiden zu der schwirmerischen Lehre vom ,,Christus in uns® und
diese Faden hat wohl P. instinktiv gefiihlt.

Endlich ist fiir P.s Gedankenwelt David Joris?) wertvoll
geworden. Und zwar durch die zwei eschatologischen Gedanken
der umfassenden GeistausgieBung in der (nahe erwarteten) End-
zeit 2*) und der fortschreitenden Entdeckung und Offenbarung
der Geheimnisse Gottes nach dem Fortgang der Zeit und der
Steigerung der menschlichen Fassungskraft®®). Beide Vorstel-
lungen spielen in P.s endzeitlichen Erwartungen eine erhebliche

18) Erstg. 218/9.

19) Geh. d. Gotts. 28. vgl. auch Libr. 55 und 70.

20) Geh. d. Gotts. 28.

21) Myst. II. Vorr., sonst zit. Myst. 1. 2. 31 ff., 39 u. 6.

22) Myst. 1. 2. 31—2 nach einem Brief des Joris an Johann a Lasko.
23) Myst. 1. 2. 32.
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Rolle. P. unternahm daher den Versuch einer Ehrenrettung
Joris’, indem er.den biblischen Riickhalt seiner Gedanken ins
rechte Licht zu setzen versuchte #%).

Von den mystisch-spekulativen Theologen der Folgezeit berief
sich P. auf Weigel *), Arndt 2°), Christian Hoburg %%), gelegent-
lich auch auf Labadie %),

Endlich hat in diesem Zusammenhang erhchte Bedeutung der
Jiinger und Freund der Antoinette Bourignon®), Pierre P oi-
ret, durch seinen Versuch einer Gesamtkonzeption der Heilsent-
wicklung einschlieBlich der Eschatologie auf mystisch-spirituali-
stischer Grundlage unter Zugrundlegung des schon aus der An-
tike her bekannten ,,0konomie “gedankens. Niedergelegt ist dieser
Versuch in Poirets Hauptwerk ,.L'oeconomie divine ou Systéme
universel et demontré des oeuvres et des desseins de Dieu envers
les hommes™ (Amsterdam 1687) *°).

Die Weltentwicklung vollzieht sich nach Poiret in sieben Perio-
den. In der ersten Periode ,,Christus tria eidem (se. Menschen)
dispensat: Visiones, Revelationem, et Praecepta” ). Zur Ret-
tung der Menschen gibt es zwei Wege: ..alios per vocem tum

24) Myst. 1. 2. 35,

25): Ausbr, d. Kr. 53—4. Nubes 3, 66 ff. Libr. 17, 45 u. 82.

26) Geh. d. Gotts. 26. Myst. 1. 114. Erstg. 155—6.

27) Zit. Nubes III. 89. Myst. 1. 2. 26. Hoburg ist fiir unseren Zu-
sammenhang dadurch bedeutsam, daB er den auch bei P. wichtigen
traditionalistischen Zug in die Betrachtung der kirchengeschichtlichen
Entwicklung seitens der Ketzer und Sektierer einfiihrt, worauf zuerst
Erich Seeberg aufmerksam gemacht hat. Er belegt seine Gedanken,
wie es nach ihm in pedantischer Breite P. tut, mit Zeugnissen aus den
Kirchenviitern, den mittelalterlichen Mystikern usw., liBt also der
Linie der Finsternis eine Linie des Lichts parallel laufen.

Ubrigens fiihrt dieser traditionalistische Zug in der schwérmerischen
Geschichisbetrachtung gelegentlich zu einer ganz robusten Ortho-
doxie. So erlebte es P. in seinem Kampf mit den ,,Bohmisten”, wo
jeder Teil seine Meinung mit der Autoritit des Meisters J. Bohme
zu decken suchte und dem anderen den Ketzermantel umhing. So
nennt der anonyme Gegner, den P. in Die iiber alle ... 1, Vorr. an-
greift, Jakob Bohme ,.den theuren Mann Gottes..., der seinesgleichen
seit Johannis Zeiten nicht gehabt™ (S. 28). P. erklédrt dagegen: ,,Wir
sind auff Christum und die Heilige Schrifft, nicht aber auf Jakob
Bohmen gewiesen, dessen Biicher nach der Schrifft miissen gerichtet
werden® (S.29).

28) Vgl. Nubes III. 138.

29) Vgl. iiber sie Nubes III. 129 ff. Myst. 1. 91.

30) Lag mir vor in der lat. Ausgabe von 1705 (6 Bde.).

54) T, 11, 735.
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. - 1 2
internam tum naturae, alios per verbum externum vocaturus™ *?).

Die zweite Periode beginnt nach der Siindflut. ,,Apparitio, Re-
velatio, Institutiones Dei Noacho facto” sind die Heilsmanifesta-
tionen Gottes in dieser Zeit. Die fiinfte Periode wird eingeleitet
durch Christi Geburt. Die drei Gesetze der Reinheit in der
ersten Kirche (AusschlieBung Unbekehrier, des Eigentums und
weltlicher Weisheit) wurden nach kurzer Entwicklung iibertre-
ten. Man begann ,,coetum numerosum amare”, man lief Eigen-
tum und FEigentiimern ihr Recht und rabbinische Theologie
nistete sich neben weltlicher Philosophie im Zentralpunkt ein 3.
So sieht man die christliche Kirche in einem Verfall begriffen,
,multo enormiorem quam quae vel Hierosolymam atque Syna-
gogam ipsam unquam infecit”. Die Kirche ist ,,Babylon bestia-
que Meretrix**!). Von hier aus findet Poiret den Weg zur
Eschatologie, deren Einzelheiten ihm die Apokalypse angibt.
Die Weissagungen in der Apokalypse sind, wie er aus Geist-
mitteilung, d. h. durch die Bourignon weiB, noch nicht erfiillt,
sie werden erst in den Ereignissen der Zukunft erfiillt werden.
In der sechsten Periode, im Greisenalter der Menschheit, wird die
Wiederkunft Christi erfolgen. Freilich — eine Wiederkunft im
Geiste, die nicht zu verwechseln ist ,.,cum adventu ejusdem cor-
porali ac gloricso, qui in periodo sequenti futurus est” *). Diese
geistige Ankunft Christi — in der Apokalypse symbolisiert in
der Gestalt des schwangeren Weibes — geschieht unter Offen-
barungen iiber die Verderbnis der Welt, leibliche Wiederkehr
Christi u. a. Der GeistausgieBung folgt die Auflosung der
Sekten und religivsen Gruppen, insbesondere die Austilgung des
»Ordo Ecclesiasticus™ *®). In der siebenten Periode erfolgt die
leibliche Wiederkunft Christi, das tausendjihrige Reich be-
ginnt.

Am Ende der tausend Jahre erfolgt, den biblischen Angaben
entsprechend, die allgemeine Auferstehung teils zum Leben, teils
zur Verdammnis. Ubrigens bleibt Poiret beim doppelten Aus-
gang der Heilsgeschichte stehen: ,,Tormenta impiorum aeternum

€

durabunt, et animae eorundem nunquam annihilabuntur *).

32) 744, 33) IV. 9. 210, 34) 212.
35) 228. 36) 238. S RINE 1525315,
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Dieser heilsgeschichtliche Aufril} wére auf dem Boden einer ge-
schichtlich-biblizistischen Betrachtungsweise, etwa des Coccejanis-
mus, nichts AuBergewshnliches. Er verdient jedoch hier eine
nihere Betrachtung, weil er auf dem Boden eines mystischen
Spiritualismus erwichst. Dieser mystische Spiritualismus Poirets
spricht sich aus in seiner Bestimmung der drei christlichen Kern-
gedanken ), in der Geistlehre®®) und endlich in einem starken
Gegensatz gegen den Hauptvertreter des Foderalismus, gegen
Coccejus. AuBerlich gesehen, steht ein heilsgeschichtlicher Auf-
riB, wie ihn Poiret gibt, Coccejus nicht fern, ja er ist in Einzel-
heiten sogar durch ihn angeregt®). Und doch hat sich Poiret
gegen den Féderalismus des Coccejus als gegen eine Herabwiir-
digung der christlichen Idee schroff und prinzipiell abgegrenzt **).
Audh in Einzelheiten weicht er vom Coccejanismus ab **). Der
Sprung aus dem zustindlichen Denken der Mystik in das gegen-
standliche der Eschatologie war natiirlich nur moglich durch
Bindung an die Bibel in typologischer Exegese. Poiret unter-
scheidet dabei zwischen historischer, mystischer und prophetischer
Erfiillung einer Weissagung. Daf freilich auch in der Eschato-
logie die Mystik durchbricht, beweist jene pneumatische Wie-
derkunftstheorie, die Poiret als Jiinger der Bourignon vertrat.

Wie weit P. direkt von Poiret abhingig ist, ist schwer zu
sagen. DaB er seine ,Oeconomie divine” selten erwihnt*®),

38) Praef. gen. zur Oec. div. III. Abschn. 51.

59) Die Lehre von der geistigen Wiederkunft Christi ist nur ein
Teilmoment aus seiner eigentiimlichen, stark rationalistischen Pneu-
matologie, die in Christus das wahre, das innere Licht sieht, eine
Lehre, deren geschichtlich destruktive Wirkung evident ist. So lehnt
Poiret alle verstandesmiBige Erkenntnis, etwa philosophischer Art,
als Scheinerkenntnis ab. ,,Wahre, wirkliche Erkenntnis vermag der
Mensch nur so zu erlangen, daB sie ihm von Gott durch unmittelbare
Erleuchtung eingegossen wird, was zur Voraussetzung hat, daB der
Mensch sich von Gott zur wirklichen inneren Vereinigung mit Thm
hat erheben lassen.” (Heppe, ..Gesch. des Pietismus und der Mystik
in der reformierten Kirche.” Leiden 1879.)

40) Denselben Eindrudk hat Heppe a. a. O. S. 589: »AuBerlich lehnt
sich Poiret hierbei an die Coccejanischen Lehrformen an.”

41) Seine Kritik ist unten bei der Behandlung des Foderalismus
eingehend angefiihrt.

42) Vgl. z. B. Erich Seeberg, ,,Gottfried Arnold™ 351.

43) Z. B. Myst. 1. 155. Doch besaff er dieses Hauptwerk Poirets
(Libr. 115).
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kann nicht als durchschlagender Grund gegen eingehendes Stu-
dium gewertet werden. Jedenfalls darf man fiir das Verstindnis
der Okonomienlehre P.s nicht lediglich auf Coccejus und auf die
Foderalisten zuriickgehen, ohne zugleich Poiret zu beriicksich-
tigen. Thm ist P. verwandt in der Benutzung des UOkonomiegedan-
kens als des Zentralgedankens heilsgeschichtlicher Entwicklung,
in der Anerkennung eines Zwischenzustands nach dem Tode **)
und in jener Bestimmung des Gottesgedankens, dal Gott, das
verzehrende Feuer, das Siindiggewordene in seine Art zuriick-
verwandelt und die Siinde beseitigt *°). Hierher gehioren auch
Poirets Theorien vom androgynen Adam, der aus der himm-
lischen Eva geboren ist *®), und vom inneren Licht; beides Ge-
danken, welche die Petersens in ihrer vierten Periode ver-
treten haben. DaB diese Mischung teils transzendenter, teils
immanenter Gedanken in einem Geiste friedlich beieinander
wohnen konnte, haben also schon die Bourignon und Poiret vor
P. dargetan. Mit diesen beiden errcicht jener Hauptstrom der
Mystik, der auch P. erfafit und mitgefiihrt hat, fiir unseren Zu-
sammenhang sein Ende, und es gilt nun den Seitenarm der unter
J. Bohmes EinfluB} stehenden, speziell voluntaristischen Mystik
kurz zu verfolgen.

2.DerSeitenarm der dualistisch-voluntari-
stischen Mystik: J. B6hme und seine Schiilexr.

Der Begriff ,.voluntaristische Mystik™ ist nicht ohne gewisse
Vorsicht zu gebrauchen. Allerdings ist die reine Mystik mit
ihrem auf ein ,,Sein”, nicht auf ein ,,Wollen* gestimmten Gottes-

44) Vgl. den Titel des 6. Kap. im V. Buch. ,De purificatione animae
post mortem. Iis, qui in gratia Dei mortui, perfectam tamen sancti-
tatem atque puritatem hac in vita non attigerant, post mortem statum
quendam purificationis superesse” (462). Poiret bezicht diesen Zwi-
schenzustand allerdings auf die endgiiltige Reinigung des Glédubigen
von der Siinde, wiihrend P. dabei an Bekehrungsmoglichkeiten im
Jenseits dachte.

45) Charakteristisch ist die mystische Umbiegung dieser urspriing-
lich dynamisch gemeinten Aussage: ,Dominus noster, ait Moses, est
ignis consumens, hoc est, Deus est virtus infinita et lumen purissimum
(IV. cap. 14, S.291). ,Lumen Dei omnipotens in se transmutat et cor-
ruptionem destruit™ (291).

46) Vgl. Ritschl a. a. O. IL 305.
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gedanken dem Voluntarismus innerlich entgegengesetzt. Indessen
gibt es wohl auf dem Boden des Christentums solche Mystik in
Reinkultur kaum, da alle christliche Mystik mehr oder weniger
voluntaristisch beeinfluBt ist. Trotzdem hat man ein Recht, die-
ser Mystik eine speziell voluntaristische Mystik entgegenzusetzen.
Es ist doch nur eine mehr formale Angleichung, die sich in jener
Mystik unter dem EinfluB des christlichen Gottesgedankens voll-
zieht, und in deren Verlauf die voluntaristischen Ziige immer aufs
neue unterdriickt werden. Demgegeniiber steht die voluntaristi-
sche Mystik Bohmes unter dem ausgesprochenen Eindruck volun-
taristischer Geisteshaltung, die ihr wohl Luther und die Refor-
mation vermitteln. Es ist daher kein Zufall, daf} jene Kernge-
danken christlicher Theologie, die in der allgemeinen Mystik
eine ausgesprochene Auflosung erfahren (Siinde, Heilsgeschichte,
Gemeinschaft), bei Bohme eine in der vorreformatorischen My-
stik unmogliche Anerkennung finden. Bohme begniigt sich nicht
mit der monistischen Bestimmung des Bisen im Sinne des Neu-
platonismus, sondern er sieht trotz der Umbiegung ins Meta-
physische im Bisen eine wirksame Realitit, der gegeniiber eine
sittliche Schitzung angebracht ist, und der er sogar eine ge-
wisse positive Note gibt. Fiir den Fragekomplex ,Heilsge-
schichte” ist insofern eine gewisse Disposition vorhanden, als
bei ihm die Erkenntnis des Dualismus als eines Grundgesetzes
des geschichtlichen Geschehens vorliegt. Und was endlich die
Frage der Gemeinschaft anlangt, so hat Béhme trotz seiner Po-
lemik gegen die Kirche .ein ausgeprigtes Empfinden fiir den
Gemeinschaftscharakter der Religion™ ") besessen. In genialer
Urspriinglichkeit, in oft barbarischer Anschaulichkeit und Leben-
digkeit stellt Bshme ein ungemein lebendiges, in stetem Werden
begriffenes Weltgeschehen dar. Die Grundiendenz geht — und
das ist das Konstruktive — von Anfang an nicht auf Finheit,
sondern auf Zweiheit. Schon in der Natur gibt es die beiden
Grundziige des Guten und des Bisen, des ,.Heilsamen™ und des
.Grimmigen®, die Urkrifte Hitze und Kilte, die Urqualititen
bitter und siif. Die beiden Urmotive verlegt nun Béhme auch in
Gott hinein, der Gott des Lichtes ist auf der Schattenseite ein

47) Bornkamm, ,Luther und Bshme®, Bonn 1925, S. 159.
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zorniger, grimmiger, eifriger Gott. Durch den strengen Dualis-
mus als metaphysisches Grundgesetz kommt bei Bshme das Mo-
ment der Entwicklung zu gewisser Geltung, denn alle Entwick-
lung setzt Kampf, setzt ein Gegenspiel der Kréfte voraus. Dua-
listisch ist auch die Behandlung der Eschatologie durch Bohme.
Die isthetische Einheitstendenz des mystischen Monismus laBt
ihn kalt, den groBen Gegensatz, den er iiberall entdeckt, dessen
Problemen er mit blutendem Herzen nachgeht, iibertrigt er auch
auf den AbschluB der Geschichte. ,Nicht eine letzte Einheit
schlieBt sie ab, sondern eine letzte, absolute Scheidung, die Gott
im Gericht vollzieht ¥).“ Die Apokatastasishoffnung kommt
schon darum nicht ernstlich in Frage, weil ,dann auch Lucifer
wieder ein Engel werden ... miilite”, was das ,.hollische Funda-
ment® in ihm nie zulassen konnte#?). Die Einzelheiten dieser
Eschatologie sind weniger wichtig, zumal sich Béhme im ganzen
Zuriickhaltung in ihrer Ausmalung auferlegt. Die Seligkeit hat
er nicht gebunden an Kenntnis des Christentums oder Zugehorig-
keit zum Christenglauben. Auch Heiden, Tiirken und Juden
kionnen selig werden, ,,selbst wenn sie den im Fleisch erschiene-
nen Christus nicht kennen gelernt haben, wenn sie anders nur
in dem zweiten Prinzip, in dem Lichtprinzip gestanden und
Gott ernstlich gesucht haben” ™). An einem (modifizierten) Chi-
liasmus hat Béhme festgehalten. Nach den tausend Jahren wird
die Erde durch ein Feuer aus dem centrum naturae, von innen
her, zerstort werden. Im jiingsten Gericht setzt die Scheidung
ein, es gibt fortan nur Licht und Finsternis. Die Seligen sind
androgyn, leben unter Christi Szepter und es herrscht eine voll-
kommene Temperatur, Harmonie zwischen Geist und Natur®).
Die Bosen aber bleiben von der Verklirung der Natur ausge-
schlossen fiir immer,

~ Auch P. und seine Frau standen im Bann dieses eigenartig
reichen Geistes, der ,.,s0 viel Herrliches, zum Wunder der Welt

48) Bornkamm a. a. O. S. 295,
49) Tbid. S. 296.

5 Z(;)O Martensen, ,,Jakob Bshme*, Theosophische Studien. Leipzig 1882.
'51) Thid. S.258ff.
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geschrieben™ %), Freilich fehlt es auch nicht an Kritik Bih-
mes *®). Vor allem vermiBte P. bei Bshme den monistischen
AbschluB, so daB} er dessen Erkenntnis fiir nicht abgeschlossen
erklirte und wenigstens Ansdtze einer Apokatastasishoffnung
bei ihm nachzuweisen suchte ). Bohme hat nach P.s Auffassung
die ,,Wiederbringung aller Dinge von ferne gesehen™, aber diese
Wahrheit ist ihm wieder ,,aus den Augen gekommen® 5%). Aber
Béhme wiirde, wenn er P.s ,,Wiederbringung aller Dinge”* ge-
lesen hitte, ,,ohne Zweiffel” ,,zu gantz anderer Meynung gekom-
men” sein *®), Indessen, diese Ausgleichsversuche diirfen doch
nicht iiber den tiefgehenden Unterschied zwischen einer speku-
lativ-dualistischen und mystisch-monistischen Weltbetrachtung
hinwegtiuschen. Zwischen P. und Bohme liegt eine tiefe Kluft,
deren Uberwindung nur mit einer Nivellierung Bshmes zu er-
moglichen ist.

Diesem grolien inneren Abstande gegeniiber sinken die sonsti-
gen Gemeinsamkeiten beider Mianner, bzw. die Abhingigkeiten
P.s von Bshme auf den Rang von Einzelheiten herab, selbst wenn
diese nicht ganz unbedeutend sind, zumal P. den Vorstellungs-
reichtum Bohmes als willkommenen Steinbruch fiir den Ausbau
seiner eigenen Vorstellungswelt benutzte. So erinnert P.s Sprache
hier und da an J. Bohme ). So liegen weitgehende Anregungen
in der Christologie P.s vor (Himmlische Menschheit, der andro-
gyne Adam, die Hochzeit des Lammes usw.).

Dafi P. iiber diesen verwandten Einzelziigen den Abstand,
der ihn von Bohme trennte, nicht in seiner wirklichen Breite er-
kannte, hingt auch damit zusammen, daB er J. Bohme mit den
Augen seiner Schiiler und Epigonen gelesen hat. Biéhmes Schii-
ler gaben sich mehr und mehr dem EinfluB der allgemeinen
Mystik hin, und das fiihrte im Verein mit den inneren Schwie-

52) Freym. Anrede 38. Bohme wird zitiert z. B. Nubes III. 70 ff.
Vester Grund II. 40. Myst. L. 3. 109 u. 6. In mehreren Traktaten des
Buches ,Die iiber alle* setzt er sich ausfiihrlich mit B. und dessen
Anhéngern auseinander. Vgl auch Libr. 119, 129 u. 154,

53) Vester Gr. II. 40. Freym. Anr. 38 u. 6.

54) Vorr. zu Die iiber alle. .. Ferner III. 250. Myst. L. 5. 149,

55) Die iiber alle I. 30 und 100.

56) Die iiber alle... 1. 102; 11; dhnlich Myst. L. 3. 109.

57) Offn. 444,
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rigkeiten dieser voluntaristischen Mystik zu ihrer Nivellierung.
Man ging so weit, den Dualismus Bohmes zu beseitigen und
sein Geschichtsbild dem der allgemeinen Mystik anzugleichen,
auch nahm man die Fiille der eschatologischen Vorstellungen
auf, ohne sich des Bruches in dieser Entwicklung bewult zu
werden.

Angedeutet schon bei Abraham von Franckenberg ), zeigt
sich diese riickldufige Bewegung deutlich bei den ,.Behmenists™,
den englischen Bshmisten, mit denen P. weitgehendes inneres
Verstehen und eine herzliche Hochachtung verband. Die Jane
Leade %) leitet in ihrer Entwicklung bereits die beiden Strome
der allgemeinen Mystik und der voluntaristischen Mystik in ein
gemeinsames Bett. Bohmes christologische Spekulationen und
seine Entwicklungstendenz, die den Gang der Welt in den For-
men eines gewaltigen Werdens und Geschehens deutet, verbin-
den sich bei ihr mit einer ausgefiihrten Eschatologie und dem
Ausblick auf einen monistischen Ausgang des Weltgeschehens
in der amoxardotacig mévrwy. Die Christologie der Leade ist be-
herrscht von dem Gedanken der himmlischen Sofia, deren ..jung-
frauliche Tinctur® als ein ,.warm Feuer-Blut® wirklich in den
Menschen einflieBt und ihm einen neuen himmlischen Leib gibt.
P. hat seine Gedanken iiber die Sofia in engster geistiger Bin-
dung an die Leade (und G. Arnold) vorgetragen. Was die Stel-
lung zur Kirche anlangt, so verkniipft die Leade mit einer schar-
fen Kritik an der Kirche, die aber doch nie den letzten Faden
einer Verbindung mit ihr abreilen mochte, eine gewisse Gemein-
schaftstendenz. Die sardische Reformation Luthers muB abge-
lost werden durch die philadelphische Gemeinschaftsbildung.
Freilich wie bei P. handelt es sich dabei nur um die ins Mystische
erhobene Gemeinschaftsfiktion einer Verbindung atomisierter
Individuen, die gegen geschichtliche Verwirklichung angstlich ab-
gegrenzt wird. Endlich wirkte die Leade durch ihre Eschatologie
anregend *), man denke nur daran, daB die Lektiire eines ihrer
Biicher bei P. und seiner Frau die bewuBte Wendung zur Apoka-

58) Vgl. Nubes III. 98; Myst. I. 155; Myst. II. 12. 54 ff.
59) Vgl. Libr. 79, 117 u. 119.
60) Vgl. Nubes III. 162; Myst. 1. 263; 1. 117; 1. 94/8; 99/100; 112/3.
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tastasisvorstellung veranlaBte. Diese eschatologischen Anschau-
ungen bewegen sich auf der gedanklichen Linie des Millenniums,
des Purgatoriums und der Apokatastasis. Sie werden in allen
Einzelheiten wie bei P. ausgefiihrt, von dem sich die Leade wohl
lediglich durch weitergehende Anerkennung von Inspirationen
und selbstandigen Offenbarungen unterschied.

Neben die Leade stellen die P.soft JohannesPordage®).
Auch bei ihm decken sich, von kleineren Einzelheiten abgeschen,
die Ansichten vollig mit denen P.s und sind es vor allem. die
drei Gedankenkreise: Christologie, Kirchentum und Eschatologie,
denen das Interesse gilt. Pordage war P. auch als Exeget J. Boh-
mes wertvoll. Indessen scheint er zugleich unter dem EinfluB des
englischen Deismus gestanden zu haben. Gott ist ihm ein reines
Wesen. Feuer und Licht kommen nicht unmittelbar aus ihm, denn
die Gottheit ist die ewige Einheit und Einfalt, in ihr ist keine
Zweiheit und Kontrarietiit ). Stark betont wird die Harmonie der
Schopfung. Gott ,,proportioniert” die Elemente ,,zu einer Gleich-
heit in Zahl, MaB und Gewicht”, oder vielmehr die Weisheit
tut es, denn nach Pordage ..erscheinet” ,,der WeiB3heit Kunst in
keinem Dinge mehr als in der so lieblichen Ordnung dieser Ele-
menten”. Dem gleichen Gedanken gab P. Raum, wenn er Gottes
wohlproportioniertes Handeln im Ablauf der Okonomien rithmt
oder die Ordnung der Natur als Musterbeispiel gittlicher Weis-
heit preist.

Unter den deutschen Anhiingern Bihmes ®*) begegnete P. in
J. G. Gichtel ein hartndckiger, spottischer Gegner. An der
Feindschaft mag ein gutes MaB personlicher Verstimmung schuld
gewesen sein, G. gofl gern nach allen Seiten die Lauge seines
Spottes aus, aber es waren doch auch sachliche Gegensiitze. Da-
hin gehirt die Verbindung der Sofialehre mit der Forderung des
Zolibates, die jeden geschlechtlichen Verkehr ohne weiteres als

61) Zit. Myst I 100; 103/4; 128/9; Hochzeit 86; Myst. IL 1. 9/10; vel.
auch Libr. 77; 116.

_62) Die iiber alle... I. 67/8. Auch Breckling schitzte Pordage als
Bohmeexegeten.

63) Uber Kiihlmann vgl. Weish. Sal. 14/5; Nubes IIL 73; L. 20. P.

rithmt ihn als ausgezeichneten Bohmekenner. Nach Kiihlmanns Exe-

gese sei B. ein heimlicher Anhénger der Apokatastasislehre gewesen
(Die iiber alle 11/2).
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Siinde gegen die himmlische Braut verwirft. P. hat Gichtel und
seine Anhédnger gerade wegen des Eheverbotes als falsche Prophe-
ten verworfen *). Wenn audh, wie Erich Seeberg betont hat ®®), bei
Gichtel eine ,,triviale Radikalisierung” der weitaus tieferen Ge-
danken Bohmes im Geiste eines diirftigen, asketischen Spiritua-
lismus vorliegt, so bricht doch, wenn ich recht sehe, bei Gichtel —
in allerdings apokrypher Form — ein echter Gedanke Bohmes
wieder auf: die Uberzeugung von einem dualistischen Ausgang
der Weltgeschichte. Gichtel war zuerst eschatologisch wie die
englischen Bohmisten und P. eingestellt %), schloB sich auch der
Apokatastasislehre an, wurde ihr jedoch danach untreu %).
P. schob das darauf, dal ,,Gott der Herr ihm solche heilige Er-
kianntniil genommen, weil er zu weit gegangen und im Gebet
den Teuffel seinen Bruder genannt” ®®). Jedenfalls war seit dieser
Wendung zwischen P. und Gichtel sowie ihren beiderseitigen
Anhingern erklirter Kriegszustand. In scharfsten Worten wurde
von der Gegenseite P.s Apokatastasislehre verworfen und ein be-
wulBter Dualismus ausgesprochen. In Gott sind zwei Zentral-
feuer: Zornfeuer und Lichtfeuer. Zwischen beiden ist ,.ein ewiges
Contrarium”™ und in der Hélle herrscht eine ,ewige Vergessen-
heit alles Guten™ %), P. lehnte natiirlich diesen Dualismus ab:
In Gott selbst seien solche kontriren Feuer, wenn sie iiberhaupt
vorhanden sein sollten, ,,auff das Allerlieblichste, in der schon-
sten Harmonie und Temperatur zu finden und vereinbahret ™).
Ob es sich nicht in diesen Kampfen um mehr als nebensichliche
Kleinkampfe handelte, um eine ernsthafte Besinnung auf einen
genuinen Gedankenzug Bthmes, der den Nivellierungsprozefd
wenigstens an dieser Stelle und auf kurze Frist unterbricht?
Jedenfalls hat P. die direkte Verbindung dieser Opposition mit
den Gedankengingen Bihmes anerkannt, indem er sagt, dafB

64) Die iiber alle — 1. 18.

65) A. a. O. 366.

66) Daher P.s Lob in ,,Nubes* IIL. 136.
67) L. 335; Die iiber alle ... 1. 29,

638) L. 336.

69) Von P. zit. Die iiber alle... I. 40/1.
70) Thid. 42/3.

Zischr. f. K.-G. L, 5. F. 1 11
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=

‘Gichtel und seine Anhinger hier ,,dem Jakob Bohme platterdings
folgen™ ™).

Erfiillt von groBer personlicher Hochachtung und freundschaft-
licher Wirme war dagegen P.s Verhiltnis zu Gottfried Ar-
nold, den er ,mein wehrter Bruder in Christo Jesu™ nennt ™),
Arnold stand wohl P. am niichsten, wenn ihm auch die geistige
GroBe und der Gewissensernst Arnolds abgingen. Hier wie dort
ein AuBenseiter des Pietismus und doch gehalten von einem Rest
lutherischer Besinnung, obgleich P. nicht den Schritt zuriick ins
evangelische Pfarramt getan hat. Hier wie dort ein Mystiker
,aus der Renaissance der Mystik” im 17. Jhdt. ™), beide mehr
Sammlernaturen als schépferische Denker oder Propheten. Und
bei beiden sind — als kennzeichnender Grundzug in der Fiille
‘der Tendenzen — die Motive der allgemeinen Mystik kombiniert
mit Gedanken J. Bohmes.

Wie weit auf P.s Seite direkte Abhangigkeit, wie weit ideen-
geschichtliche Verwandtschaft, spontanes Erfassen aus gemein-
samen Quellen und Formung aus gemeinsamem Zeitgeist vor-
liegt, 1aBt sich schwer sagen und ist auch nicht weiter von Be-
deutung. Wahrscheinlich sind die gedanklichen Dispositionen P.s
durch die Beriihrung mit der reicheren und abgeschlosseneren
Gedankenwelt Arnolds zu voller Entfaltung gekommen. In den
Hauptgedanken der christlichen Lehre herrscht eine unverkenn-
bar enge Verwandtschaft. Und auch bei Arnold steht als Ab-
schluB des Weltgeschehens die mystische Eschatologie in der
Form der Apokatastasislehre am Ende. Dementsprechend ist
auch Arnold so wenig als P. zu einer wirklichen theologischen
Geschichtsbetrachtung gekommen, sondern nur zu geschichtlichen
Ansitzen. Wird bei P. die Geschichisbetrachtung unterdriickt

71) L. 335.

72) Vgl. iiber die ,,K. u. Ketzerhistorie® Myst. L 2. 5; sonst zit. Myst.
1. 2. 27: Hochzeit 79. Unter den Biichern, die P. im Anhang der L.
als abgeschlossen, aber nichi verdffentlicht aufzihlt, ist eins auch der
Verteidigung G. Arnolds gewidmet: ,.Der selige Hr. Gottfried Arnold,
Konigl. PreuBischer Theologus und Historiographus, wie auch In-
spector zu Perleberg, der nach seinem Tode in der Materie von der
Sophia, oder von der vor der Erden gesalbeten WeiBheit vergeblich
angegriffen ist, verthidiget.”

73) Erich Seeberg a. a. O. 219.
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durch die starre Schematisicrung des Verhiltnisses von Weis-
sagung und Erfiillung ™), so gewinnt bei Arnold die Geschichte
lediglich Symbolcharakter. Bei beiden Mannern zeigt die ge-
schichtliche Betrachtung eine monotone Starrheit, wie sie der
mystischen Geschichtsauffassung eignet, die nur den Schein
lebensvoller Bewegtheit zu wahren sucht, wahrend ihr die leben-
dige Fiille der Erscheinungen mehr und mehr verblaBt.

Mit Arnold erreicht die Linie der voluntaristischen Mystik, so-
weit sie fiir P. von Bedeutung gewesen ist, ihren AbschluB.
Schon die bisherige kurze Darstellung lift deutlich werden, daB
die Entwicklung dieser Linie das Beispiel einer Nivellierung und
Trivialisierung bietet, die aus einer umfassenden Konzeption
eines grofen Geistes ein nur mehr voluntaristisch belebtes,
mystisch-spekulatives System werden liel3.

3. Der Foderalismus.

Die zweite Bewegung neben der Mystik, in deren Schatten P.
seine geistige Welt erbaute, ist die heilgeschichtliche Theologie
des Foderalismus. Hier ist die eigentliche Domiine der Eschato-
logie. Wihrend in der (spekulativen) Mystik, abgesehen natiir-
lich von J. Bshme und seinen Schiilern, die Eschatologie nur be-
dingt und in stark modifizierter Form Verwendung findet teils
als universaler Ausblick in die ungemessenen Weiten des gitt-
lichen Weltprozesses, wie er der monistischen Einheitstendenz der
Mystik entspricht, teils als individueller Ausdruck der Sehn-
sucht nach endgiiltiger Gottesnihe und nach Befreiung vom An-
blick der gegenwirtigen religivs-kirchlichen Verwiistung, und
wiihrend beide Momente zeigen, wie unorganisch sich eigentlich
biblisch bestimmte Eschatologie im Gedankenbau der Mystik
ausnimmt, ist die Eschatologie im Foderalismus ein notwendiger
und unabloslicher Bestandteil der Heilsentwicklung.

Ohne auf die immerhin bemerkenswerten Ansitze der Foderal-
theologie vor Coccejus einzugehen ™), wenden wir uns sogleich
diesem Bannertriger des Foderalismus zu, Die beiden Zentralge-

74) Vgl. Diss. 20/1.
75) P. kennt u. zit.: Joh. Piskator (Nubes 3, 85 ff) u. J. H. Alsted
(Nubes 3, 87).
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danken seiner Theologie sind die Begriffe ,,foedus™ und ,,regnum™,
Die Heilsgeschichte stellt sich als eine Reihe gottlicher Bund-
schlieBungen in Werkbund und Gnadenbund dar. Durch die
Siinde wird der Werkbund zum erstenmal auBer Kraft gesetzt.
Die Bewihrung des Gnadenbundes 1aBt Gott nicht vom Tun des
Menschen abhingig sein, sondern iibernimmt sie ausschliefilich
selbst. Der Gehorsam des menschwerdenden Gottessohnes, des
zweiten Adam, der das Testament mit seinem Blute besiegelt,
wird von Gott vertraglich als ein Verdienst betrachtet, das mit
Christi Erhohung zum Haupt der Gemeinde und mit der Aus-
breitung seines Reiches iiber die Erde von Gott belohnt wird ™).
Die Abschaffung des Werkbundes erfolgt in mehreren Etappen
(Siindenfall, Einsetzung des Gnadenbundes, Ankiindigung des
N. T., leibliche Auferweckung).

In den Fragen des Gerichts und der Totenauferweckung geht
der Bundesgedanke in den Reichsgedanken iiber.

Auch das Gnadenreich hat seine bestimmte Systematik. Seine
Entwicklung im A. T. ist beherrscht vom Erziehungsgedanken.
Auf der neutestamentlichen Stufe erscheint das Reich nahezu
vollkommen. Im rhythmischen Geschehen von sieben Perioden
setzt Christus sein Reich durch bis zu vollendeter Ausdehnung.
Die erste Periode umfaBt die Zeit von der Himmelfahrt bis zur
Zerstorung des jiidischen Reiches, die dritte beginnt mit dem
Konstantinischen Zeitalter (von hier bis zu Ludwig dem Bayern
reichen die tausend Jahre der Apokalypse, die Coccejus also be-
reits vollendet glaubte). Die fiinfte Periode bringt in der Refor-
mation eine gewisse Befreiung von der Knechtschaft. Die sechste
Periode ist die Zeit des DreiBigjahrigen Krieges, ein Reinigungs-
gericht iiber das Gottesvolk. In der siebenten Periode, im Zei-
chen der siebenten Posaune kommt die Vollendung. Eine allge-
meine Volkerbekehrung setzt ein und zwar in naher Zukunft ™).
Am Schluf} der siecbenten Periode kommen die eschatologischen
Ereignisse, die den Ubergang zum Reich der Herrlichkeit bilden:

76) Schrenk a. a. O. 91 ff.

77) DaB C. trotz seiner Vorsicht in Zukunftsdeutungen vor einer
Berechnung des Umschwungs nicht zuriickschreckte, stellt Schrenk
a, a. 0. 5.234—5 Anm. fest.
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Christi Wiederkehr, Verbannung des Teufels, Auferweckung und
Gericht. Dann wird Christus das Reich dem Vater iibergeben.
Eine ausfiihrliche Beschreibung des Herrlichkeitsreiches gibt
Coccejus nicht. An eine Wiederbringung aller hat er nicht ge-
dacht ™),

Diese Gesamtbetrachtung des geschichtlichen Handelns basiert
auf einer entsprechenden Schriftbetrachtung, deren exegetisches
Grundgesetz die Typologie ist. Dem Typ korrespondiert der
Antityp, das Gold der Weissagung schimmert durch das arme
Kleid der Historie hindurch.

Konstruktiv ist an dieser Konzeption neben der Beschrin-
kung auf die Bibel unter weitgehender Ableh-
nung der Philosophie™) der Versucheiner heils-
geschichtlichen Gesamtanschauung auf bib-
lischer Grundlage. Bei Coccejus schreitet das erwachte
evangelische Bewulitsein um die Aufgabe einer religiosen Ge-
schichtsphilosophie, deren Leitmotive streng biblischen Charak-
ter tragen, zur Tat. Der Fideralismus ,,JiBt den dem Christen-
tum als solchem eigenen Gedanken, daB es Heilsgeschichte ist,
in der Gott mit uns handelt, daB eine geschichtliche Gestalt, eine
geschichtliche Tat im Mittelpunkte eines Prozesses steht, der seine
Vorbereitung, aber auch seine weitere Auswirkung besitzt, anders
zu seinem Rechte kommen ... als es der scholastisch-aristotelisch
an Vorstellungskreise aus dem Gebiete des ruhenden Seins ge-
bundenen Dogmatik bis dahin moglich gewesen™ ®°). Dieser um-
fassenden Deutung des Geschehens als Heilsgeschichte entspricht
die Betrachtung der Bibel als einer groBen Symphonie, eines
Baus von volliger Symmetrie. In weisester Ordnung, ohne jede
Verwirrung erstrahlt alles, die Harmonie aller Teile macht die
Durchsichtigkeit und Klarheit des Ganzen aus ®'). In dieser Hin-

- 78) Heppe, ..Dogmatik der ev.-reformierten Kirche®. Elberfeld 1861.
. 519

79) C. hat allerdings philosophische Rudimente (z. B. den Gedan-
ken des Naturbundes u. verwandte Fragen) in seiner Theologie zu-
riickbehalten. Aber er personlich hat sich der Auflésung, die in Ge-
stalt der Cartesianischen Philosophie an seine Tiire klopfte und einen
Bund der beiden modernen Méchte gegen die alten Gewalten der
Orthodoxie und des Aristotelismus nahelegte, verschlossen.

80) Stolzenburg, ,.Buddeus™ 54.

81) Schrenk a. a. O. 30.
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sicht besitzt sogar die Typologie, die fiir unser heutiges Empfin-
den eine ausgesprochen ungeschichtliche Starrheit hat, eine ge-
wisse erzieherische Bedeutung zu geschichtlicher Betrachtungs-
weise 32).

Indessen um die Weiterbildungen des Coccejanischen Systems
in der Folgezeit zu verstehen, darf man dodh auch seine destruk-
tiven Ziige nicht iibersehen. Coccejus ist von einem gewissen
Rationalisierungs- und Schematisierungsbe-
streben nicht frei. In dem Bemiihen um exakte Abwicklung
der verschiedenen Bundesbeziehungen gewinnt seine Darstellung
etwas Ertiifteltes, zu dem die typologische Methode der Schrift-
behandlung ihr Teil beitrigt. Dabei geht es nicht ohne Gewalt-
samkeiten ab. Finmal gegen den geschichtlichen Befund der
Bibel, der nicht immer ohne Nachhilfe sich dem gedanklichen
Aufbau und den leitenden Formalbegriffen anschmiegen will.
Und ferner gegen den Geist der Geschichte, wenn etwa den
Anfangsstadien der heilsgeschichtlichen Offenbarung eine Offen-
barungslast zugemutet wird, die diese nach den Gesetzen ge-
schichtlichen Werdens noch nicht tragen konnen %3).

In diesen Zusammenhang gehort auch die Belastung des Fode-
ralismus mit juristischen Begriffen des romischen
Rechts (stipulatio, obligatio, sponsio, fidejussio, acceptilatio u. a.).
Der religitse Gehalt des Bildes ,,Bund™ wird daher nach Schrenks
Urteil ) in nicht geringem MaBe durch juristische Distinktionen
modifiziert. Vielleicht waren gerade diese juristischen Ziige bei
Coccejus der AnlaB zu der harten Kritik des Mystikers Poiret
am Fideralschema. Poiret stellt bei Coccejus die Herabwiirdigung
der Gottesgemeinschaft zu einem Lohn- und Rechtsverhiiltnis
fest #). Diese Kritik (in der Vorrede der lateinischen Ausgabe
der ,.Oeconomia divina™) ist, soweit mir bekannt, bisher kaum

82) Vgl. Stolzenburg a. a. O. 55. :

83) So findet Coccejus im A.T. auf Schritt und Tritt Christus und
sein Reich bezeugt. So findet er in Jes. 33 z. B. Gustav Adolfs Tod,
in Hesekiel 39 die Besetzung der Prager und Heidelberger Universitiit
durch die Jesuiten (Schrenk a. a. O. 29 Anm. 1).

84) Schrenk a. a. O. 142,

85) Er konnte sich dabei auf Formulierungen des Coccejus stiitzen
wie ,meritum ex pacto sive jus postulandae mercedis® (zit. nach Stol-
zenburg a. a. O. 338, Anm. 59).
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beachtet worden und sei deshalb hier ausfiihrlicher zitiert:
... .. Pauca de Systemate, uti vocatur, Coccejano, dixeram, guasi
in ceremoniarum jugique gravioris impositione, deinde in ejus
abrogatione consisteret praecipue; neque hoc immutavi, quamvis
hon ignorem ejus systematis fundamentum quam maxime in
decantato illo apud eos operum foedere esse positum, quod qui-
dem volunt Deum cum Adamo tanquam cum mercenario aliquo
pepigisse. Sed non libuit in arenam illam descendere, ut ut pro
certo habeam, foedus illud operum omnino fictum esse ac hu-
manae cogitationis inventum. Neque enim Deus homines ad
mercenarium statum condidit, qui ad Divinam ejus communio-
nem, mercedis instar, velut ex debito et jure deberent ita ad-
spirare, ut si mercenarium foedus frangerent, debuerit alius quis
substitui, qui mercenarium jus denuo acquireret, idque jus per-
paucis (reprobatis caeteris) ex imaginaria praedestinatione
donaret, qui eo pro persuasione sua (quam fidem appellant) ar-
mati, vitam aeternam jure illo mercenario postularent. Deus
amor est, isque purissimus ac nobilissimus. Is ex mero ac nobi-
lissimo ac maxime gemino amore homines, haud secus ac filios
dilectos, procreavit, quibus et omnia sua et se totum gratis
donaret, modo hi eum ex amore recipere vellent, seque idoneos
amando redderent, qui Deum firmiter per certam temporis mo-
ram et pro mensura virium amandi concessarum, retinerent.
A quo cum illi desciverint, renovavit purus ille in Deo amor
intercedente Christo eandem amoris viam et metam, ad quam
et omnes revocat, dimissi Christi interventu eorum offensis, et
per eundem suppeditatis viribus, quibus (si eas admittere velint)
amoris obstacula dissipent, ad amorem ipsum, qui ipsamet est
vita beata, introducantur, proposita interim temerariis ac pro-
priarum virium impotentiae ignaris lege (non foedere) operum.
qua experimento discerent se propria vi ad amoris puritatem
venire non posse, atque adeo sese inde ad gratuitum donum
Spiritus Christi et virium ejus reciperent, quibus et impedimenta
amoris superentur, et amor ipse, ipsaque adeo vita acterna, intus
re apse ingrediatur ®°).”

86) Praefatio generalis der ,,Oec. div.” § 3, Abschnitt 48.
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Unter dem starken Eindruck der Coccejanischen Theologie hat
auch P. gestanden ®), wie sich schon aus 6fteren Zitaten %), aber
auch aus manchen Nebenziigen, wie der Verwerfung des gehissi-
gen Maresius, des zihen Feindes des Coccejus, entnehmen
laBt *%). Direkte Einzeleinfliisse des Coccejus auf P. darf man
suchen in den zahlreichen Kommentaren P.s zu biblischen
Biichern. Coccejus, dem ,wir gewil} in exegesi Sacra... viel
schuldig seyn” ?°), entnimmt P. das exegetische Gebot, den Sinn
der Schrift so weit, als irgend moglich, zu fassen®), sowie die
Regel, das, was in der Bibel auf einmal ausgesprochen wird, in
seiner Erfiillung auf verschiedene Zeiten zu verteilen °2).

Indessen fehlt es bei P. auch nicht an kritischen Bemerkungen
iiber Coccejus. Zum Teil bezieht sich die Kritik auf offenbare
[rrtiimer des Coccejus wie die Ansetzung des Millenniums in der
Vergangenheit. Zum andern Teil riigt P. an ihm gewisse Schiiler-
haftigkeit in der Erkenntnis, indem er sich selbst eine gesteigerte
Erkenntnis der Wahrheit zubilligt ®*). Audh geht ihm Coccejus
gelegentlich in der Ausdeutung der Bibel nicht weit genug ).

In der Eschatologie des Coccejus waren zwei weitertreibende
Momente. Zunichst die gezwungene Deutung des Chiliasmus,
die durch eine futurische Ansetzung verdringt werden mubBte.
Vorbereitet wurde diese Entwicklung durch Coccejus selbst, in-
dem er ein Teilmoment des Chiliasmus, die Hoffnung auf die
groBe Bliitezeit der Kirche, aus seinem chiliastischen Rahmen
lsste und zu einer wesentlichen Zukunftserwartung machte.
Mufite A. de Raadt seinen echten Chiliasmus noch im Gegensatz
zu Coccejus lehren, so konnte z. B. Campegius Vitringa

87) Vgl. Besitz an Biichern des Coce. Libr. 75, 126, 139.

88) Z. B. Geh. v. d. Arb. 266; Myst. 1. 79; Nubes III. 3 u. 6.

89) Ausbr. d. Kirchen 64 (Libr. 42, 46 u. 6.).

90) Vorr. zur Warh,

91) Myst. II. 8. 37; dhnlich Vester Grund II. 70; Vorr. z. Warh.

92) Warh. II. 125.

93) Nubes IIT. 111 u. Myst. 1. 2. 96.

94) Hohes Lied 33, Unter den Zeitgenossen des Coccejus hat P.
lobend hervorgehoben: Jacob Altig, den er u. a. wegen seiner
Hoffnung auf eine universale Judenbekehrung erwihnt (Nubes IIL
148; Ausbr. 77) und Alard de Raadt, an dem P. die Uberwindung
Coccejanischer Vorurteile durch eschatologische Auffassung des Chi-
lia‘fsinus ri.}hmt (Nubes III. 111; 139; sonst zit. Warh. 2, 6 ff., Nubes 2,
48 ff. usw.).
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dies unbeschadet seines Coccejanismus tun, die Weiterentwick-
lung vollzog sich ohne Bruch. Das andere weitertreibende Mo-
ment bei Coccejus war die Frage nach dem Recht biblisch-escha-
tologischer Einzelausdeutungen. Wenn sich Coccejus auch in
riickblickender Betrachtung auf die Vergangenheit damit be-
gniigte, Finzelheiten der Kirchengeschichte in der Bibel geweis-
sagt zu finden, so muBite doch in der weiteren Entwicklung der
Augenblick kommen, in dem man nicht nur im Riickblick auf
die Vergangenheit letzte Ereignisse in der Schrift geweissagt
sah, sondern sie auch im Ausblick auf die Zukunft zu finden
meinte. Das geschah bald: Lampe schildert die endliche Herr-
lichkeit in ausgefiihrter Breite, ,.die sich gegen die kargen Aus-
sagen des Coccejus iiber das Herrlichkeitsreidh auffallend ab-
hebt” *°). Analog geht bei den Epigonen ein wildes Wuchern
mit dem anvertrauten Pfunde der Typologie. Von den Mannern,
bei denen die exegetische Finzeldeutung, mehr und mehr in die
Breite gehend, den Zusammenhang mit den Zentralgedanken des
lebendigen Glaubens verliert, um zu einem exegetischen Positivis-
mus zu werden, hat P. z. B. Vitrin ga gekannt *°), der mit den
Hauptgedanken des Coccejus die exegetische Willkiir des Eng-
linders Josef Mede®) verbindet. Auch auf den eigenartigen
AuBenseiter im religiosen Leben Hollands, Petrus Serrarius, sei
hier verwiesen,

Die Verdnderungen des Foderalismus nach Coccejus sind neben
den Auswirkungen innerer Motive aus seiner Bereitwilligkeit zu
geschichtlichen Verbindungen zu erkliren. So hat die Aufnahme
Cartesianischer Gedanken in der Folgezeit durch das Einstrémen
rationaler Momente am stirksten die positiven Gedanken des
Foderalismus zersetzt®). Wihrend Coccejus sich gegen die
Philosophie noch abschlieBt, Wit sius®) bereits zu prinzipieller
Anerkennung der modernen Wissenschaft fortschreitet, gehen

95) Schrenk a. a. O. 304.

96) Vgl. Libr. 15.

97) Zit. bei P. z. B. Die iiber alle ... I 17. (Vgl. Libr. 15) Auch
Medes Geistesverwandten: Joh. Fox, Joh. Napeir, sowie die Katho-
liken Franz Rebeira, Blasius Viegas u. L. ab Alkasar kannte P.

98) Vgl. Stolzenburg a. a. O. 365 ff.

99) Zit. Myst. II. 1. 58. (Vgl. Libr. 38, 42; 47.)
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andere Foderalisten wie Fr. Burmanni®), Chr. Wittich,
der bereits genannte Vitringa, Heidanus, van der Waeyen
iiber zu regulirer, wenn auch anfinglich vorsichtiger Verwer-
tung Cartesianischer Gedanken. Indem P. mit den meisten die-
ser Manner durch sachliches Studium oder personliche Bekannt-
schaft verbunden ist, hat er sich unter die Auswirkung dieser
Verbindung unbewuBt gebeugt und die innere Widerstandskraft
seiner heilsgeschichtlichen Gedanken vermindert.

Denn P.s Verbindung mit dem Foderalismus bestand nicht nur
in sachlichem Studium, sondern auch in personlicher Fiihlung-
nahme mit den fithrenden Theologen. Auf seiner Hochzeitsreise
hatte P. mit seiner Gattin Holland bereist, die wichtigsten hol-
lindischen Stidte aufgesucht und mit zahlreichen Theologen Be-
kanntschaften angekniipft. Unter den Namen, die er nennt '),
befinden sich Wittich und Fr. Spanheim d. J. So laBt
es sich verstehen, warum schon der zeitgenossische Berichter-
statter dieser hollindischen Reise weitgehende Wirkungen auf
P.s Theologie zuschrieb und P. in die Reihe deutscher Fodera-

listen einordnete °%).

4, Petersens HeilsaufriB
als Ausdruck der versuchten Verbindung
von Mystik und Foderalismus.

Treffen nun wirklich, wie wir auf Grund der angegebenen Be-
ziehungen P.s zu der Mystik einerseits und dem Foderalismus
andererseits behaupten, in P.s Entwicklung diese beiden kir-
chengeschichtlichen Linien aufeinander, so mufl es moglich sein,
in irgendeinem Punkte seiner Geisteswelt die Schnittlinie beider

100) Nubes 3, 152.

101) L. 52. AufBler ihnen nennt P. Grédvius, Leusdeneus,
Lambert a Velthuysen, Limborch. Gréavius war Schiiler
Fr. Burmanns (Stolzenburg a. a. O. 324, Anm.), Velthuysens ,,Opera™
standen in P.s Bibliothek (Libr. 179), Limborchs .,.De veritate religionis
christianae® hat P. mit Anm. durchstudiert (Libr. 43). Dieses Bemiihen
um personliche Fiithlungnahme ist nicht alleinstehend, von Pfaff weist
Stolzenburg a. a. O. 277 dasselbe nach. Er hat Limborch, Witsius u. a.
gekannt. U%)rigens besaB P. auch Pfaffs ,Inst.” und hat sie mit Anm.
durchgelesen (Libr. 80), wohl eine AuBerung seines Interesses fiir den
jungen Pfaff, den er L. 292 erwéhnt.

102) Vgl. Bertram, ..Das ev. Liineburg® 1719.
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aufzuweisen. Wir wihlen dazu den heilsgeschichtlichen Aufrif
P.s, den er in seiner dritten Entwicklungsstufe unter dem Ge-
sichtspunkt der Wiederbringung entwirft, und in dem sich deut-
lich heilsgeschichtliche Auffassung mit mystischen Impulsen ver-
bindet.

Das Zusammentreffen beider Bewegungen deutet auch Schrenk
an, wenn er P.s Stellung in der Entwicklungsgeschichte des Fode-
ralismus dahin prazisiert: ,Fin Johann Wilhelm Petersen, der
in ungezihlten Schriften die Wiederbringung und den Chilias-
mus vertritt, zeigt schon vor Bengel, daB3 der bereits von Pierre
Poiret vertretene Gedanke der gittlichen Okonomie unter dem
EinfluB des Coccejus aus dem mystischen Bereich in das heils-
geschichtliche iiberfiihrt wird *°%)." Ahnlich wie Witsius (,,.Oeco-
nomia foederum Dei”), dem er hierin vielleicht folgt, hat P. den
Reichsbegriff des Coccejus ersetzt durch den Gedanken der
Heilsskonomie, jener universalen Offenbarungstitigkeit Gottes,
die von der Schiopfung her in einer Reihe von Weltzeiten, ge-
schichtlichen Perioden und Offenbarungsstufen den gottlichen
Heilsplan an der Menschheit bis zu abschlieBender Vollendung
durchfiihrt. Geschickter und brauchbarer als der etwas starre
Reichsgedanke steht dieser Begriff allerdings dem biblischen
Tatbestand nicht so unmittelbar nahe wie der Begriff ,Reg-
num”™ '), Auch das Verhdltnis zwischen den beiden, bei Cocce-
jus ungefihr gleichwertigen Zentralbegriffen hat sich verscho-
ben: Der Bundesbegriff im engen Sinn tritt durchaus in den
Hintergrund vor dem Okonomiegedanken 1°%),

Wie stellt sich nun P. der Ablauf des Heilsgeschehens dar? Die
Entfaltung der Okonomien geht zuriick auf den Liebeswillen
Gottes: ,,Der Wiederbringer. .. (ist) von seinem Vatter, ...zum

103) Schrenk a. a. O. 301.

104) Ritschl a. a. O. 1, 142 weist mit Recht darauf hin, daff es Coc-
cejus gelungen ist, ,in dem Reiche Gottes das Ganze des gemein-
samen wie des individuellen christlichen Lebens zu begreifen”. Bei
dem Gedanken der Okonomie ist die Verklammerung beider erheblich
lockerer, daher wiihlen z. B. Witsius und P. fiir die Darstellung des
individuellen Lebens oft genug die Gedanken der Mystik.

105) Wie sich schon aus dem verhiltnismiiBig seltenen Auftreten
des Wortes ., Bund“ bei P. ergibt (,Bund” z. B. Warh. 2, 22. Offn.
466—7 Geh. v. d. Arb. 63. u. 6.).
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Erstgebohrenen und zum Eingebohrenen gezeuget worden, ehe
noch jemals die Siinde weder von Engeln noch Menschen began-
gen war, damit schon eine Artzeney, und Artzt gegen die Siinde
da wiire, der alles wieder versohnen, vermitteln und zurecht
bringen konte %) In jeder Okonomie ist die Moglichkeit der
Erlosung fiir die Menschen und Kreaturen einzig und allein ge-
geben in dem cinen unwiederholbaren Opfer Christi **). Es be-
steht alles in Christus und er hat ,,vornehmlich seine Weiltheit in
der Ordnung seiner Aeonen in seinem gantzen Konigreich durch
alle Umlauffe der Zeit und der Hervorbringung der Dinge in
solchen determinirten und bestimmten Zeiten sehen, und blicken
lassen™ %),

Die Abfolge der Okonomien ist dem Gesetz der Entfaltung und
Ausbreitung unterworfen. Was in den ersten Okonomien noch
begrenzt und eingeschrinkt ist, wird im Lauf der Entwicklung
mehr und mehr entséirinkt. So konnte Jesus es aussprechen,
daB er nur zu den Juden gesandt sei’®). ,Auff eine andere
Zeit hat er solche Oekonomien geiindert und ihnen anbefohlen,
sie solten hingehen an allen Orten **°).” So darf man z. B. das
.Ewige Evangelium und derselbigen Oekonomie mit der Oeco-
nomie des Evangelii vom Glauben, welches zur Zeit der Apostel
gepredigt ward”, nicht vermischen!). Die Ausstrahlung gott-
licher Herrlichkeit wichst bestindig an. Gott kommt .s0 zu
reden, mit dem Alter der Zeit zu den ménnlichen Jahren seiner
Wercke” 112), In wundervoller, geschlossener Folgerichtigkeit
geht der Ablauf der Okonomien vor sich. ,Keines iibereilet das
ander, sondern ein jegliches wird in dem andern dargereichet
und offenbahret, und wird alles in Zahl, MaaB und Gewicht fort-
gebracht, also, was die Zeit noch nicht gesehen, die folgende Zeit
zu sehen kriege 113).” Zuweilen wird die Reihe der Okonomien
verglichen mit einem Haus, das viele Wohnungen und Kammern
106) Myst. 1, 22,

107) Ibid. 1, 99.

108) Ibid. 1. 3. 5.
109) Myst. 1, 117.
110) Ibid. 1, 118.
111) Ibid. 1, 259.

112) Ibid. 1, 258.
113) Erstg. 314—5.
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aufweist, deren eine nach der andern geioffnet wird **). Oder
man wihlt die Bilder einer Glied an Glied gefiigten Kette oder
einer Reihe konzentrischer Kreise %),

Im einzelnen auf die Entwicklung der Okonomien einzugehen,
ist unnotig. Thre Reihe beginnt mit der Erschaffung der Engel-
welt %), die Reihe der eigentlichen Heils-Okonomien mit
Adam %), Zur Zeit Henochs, Noahs und Abrahams beginnen
weitere Okonomien. Unter Mose gibt Christus die Okonomie
des Gesetzes. Wieder eine ,neue Oeconomie und Kirchen-Zeit”
richtet Christus ein unter David und Salomo usw. Mit Jesu
Auftreten beginnen die Okonomien des N. T., die in Taufe und
Abendmahl die alten Zeichen der Beschneidung und des Passah-
mahles ablésen *8). Die Predigt Jesu vor den Geistern im Ge-
fingnis, die vierzig Tage nach der Auferstehung*®), die Gna-
denverkiindigung an die Heiden beim Untergang des jiidischen
Gottesdienstes sind neue Okonomien **). Zuweilen werden die
Okonomien in ihrer Reihenfolge verglichen mit den Ausgdngen
des Hausvaters, der im Gleichnis die Arbeiter in seinen Weinberg
ruft 2). Das tausendjahrige Reich ist ebenfalls eine besondere
Okonomie Gottes 22). Endlich schlieBt sich die Reihe der Okono-
mien an, die der Vollendung der Wiederbringung dient. In ihm
spricht sich das erbarmende Bemiihen Christi aus, .die Men-
schen und Geister auch nach dem Tode, auB dem Tode herumb
zu holen, und wieder zu bringen” '**). Allerdings sind diese Oko-
nomien zugleich Straf- und Gerichtsékonomien ***). Den Ab-
schluB bilden die Okonomien der Wiederbringung des Teufels
und der gefallenen Engel. Ehe sie vor sich gehen kinnen, miissen
alle menschlichen Siinder gerettet sein, vordem .ist an keine
wiirckliche Oeconomiam salutis pro lapsis Angelis instituendam

114) Myst. 1. 3. 6.
115) Ibid. 1. 2. 109.
) Geh. v. d. Arb. 60.
117) Ibid. 61.
118) Myst. 1. 3. 5. Zeugn. 44.
119) Myst. 1, 165 und Erstg. 136.
120) Unfug 12.
121) Geh. v. d. Arb. 130/1.
122) Griinde 26.
123) Myst. 1. 108.
124) Unters. d. Gr. 128.
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zu gedenken” '*). Und wenn alles durch Christus ,.oeconomiret,
und zurecht gebracht ist, wozu er von seinem Vatter ist gesandt
worden, so wird ... er selbst untergeordnet dem, der ihm alles
unterthan hat, auf daB Gott sey alles in allem™ *2¢).
Bezeichnend ist es nun, daB P. bei der heilsgeschichtlichen Ent-
wicklung von .,Ewigkeit zu Ewigkeit” nicht nur den Gedanken-
komplex ,.,Siinde, Erlosung” im Auge hat, sondern ihm einen
anderen nebenordnet, ndamlich den Gegensatz: ,,Geheimnis, Er-
kenntnis” **%). Die Entfaltung der Okonomien ist ihm eine stets
fortschreitende Enthiillung gottlicher Geheimnisse. ,.Gott der
Herr hat seine gewisse Geconomie, so wohl in der Regierung sei-
ner Kirchen, als audh die Offenbahrung seiner Geheimnissen, die
mit der Zeit, nach und nach, hervorkommen **¥).” Auch an der
Offenbarung der Erkenntnisse laBt sich die Geschlossenheit be-
obachten, die P. schon vorher an der Abfolge der Ukonomien
riithmte. ,.Ein Wort meiner Krafft ist hoher und reichet weiter
als das andere, doch hebet daB eine das andere nicht auf, viel
weniger widerspricht eins dem andern”, wie es in einer Geist-
offenbarung heift 1?), Oft wird auf das Wachstum der Er-
kenntnis das Bild der Menschenalter angewendet. So redet Chri-
stus in einer Offenbarung: ,.Da die Zeit noch jung war, und die
so in der Zeit gebohren wurden, noch jung waren, habe ich von
ihnen nicht mehr gefordert, als man von Kindern pfleget, die
auch nicht mehr fassen konnen, als ihr kindlicher Verstand es
begreiffet, mit den Miindigen aber gehe ich schon anders um, und
mit den M#nnern anders, bis sie alle hinankommen zu meinem
vollkommenen Alter und ihnen alle meine Schitze der Weisheit
entdecke 1%°). Je ndher die Letztzeit heranriickt, desto mehr
werden sich die Erkenntnisse steigern '*!). P. glaubte in der Vor-
flut dieser letzten Zeit zu stehen und bezog daher auch seine eige-

125) Myst. 1. 238.

126) Zeugn. 92/3.

127) Von da aus riihmt P. am Urstand die Weisheit Adams
(Nubes 7).

128) Erstg. 314.

129) Offn. 275.

130) Offn. 317.

131) Ibid. 533, 276 u. 6.
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nen eschatologischen [rkenntnisse ein in den grofien Strom gott-
gegebener Offenbarungen *?).

Stellt man P.s Heilsaufrif dem Fideralismus des Coccejus
gegeniiber, so ergeben sich in der Gesamthaltung folgende Unter-
schiede: P.s Entwurfzeichnetsichausdurch seine
geschlossene Einheitlichkeit in Aufbau, Prin-
zipien und Entwicklung. Dieser Vorzug ist teils per-
sonlich begriindet. Man spiirt bei P. den Menschen, der in seinem
eigenen geistigen Werdegang mehrere wirkliche Entwicklungen
durchgemacht hat, der sich von Gott Schritt fiir Schritt weiter
gefiihrt glaubt und der in den Stadien seines seelischen Lebens
etwas von den Gesetzen organischen Werdens verspiirt hat. Aber
auch sachliche Griinde spielen hier mit: Insbhesondere die prak-
tische Ausschaltung des reinen Bundesschemas. Nicht Gott und
Mensch handeln im Austausch ihrer Beziehungen, sondern ledig-
lich Gott allein. Er liBt eine Okonomie zu Ende gehen und eine
neue anbrechen. Er handelt wie der Hausherr, der auf den
Markt geht und die miiBigen Arbeiter in Dienst stellt '**). Die
Einzelmomente eines konkreten Bundesverhiltnisses, die Abro-
gationen eines Bundes, die Coccejus so viel zu schaffen machen,
werden bei P. nahezu bedeutungslos vor der allgemeinen Wie-
derbringungsaktion Gottes. Es 1aBt sich verstehen, daf} dadurch
P.s Heilsaufri an Ubersichtlichkeit und Geschlossenheit in dop-
pelter Hinsicht gewinnen mufl: 1. In der scharfen Herausarbei-
tung der einen geschichtlichen Hauptlinie, um deren Einheit-
lichkeit willen die Fiille geschichtlicher Einzelheiten, Unterbre-
chungen und Neuankniipfungen moglichst zuriickgedringt wird.
2. In der groBeren Ausgeglichenheit der Perioden. P., der dem

132) Nubes, Vorr. Den Gedanken der Entfaltung bestimmter Er-
kenntnisse im Lauf der Okonomien hat P. eingehender nur soweit
verfolgt, als er den Chiliasmus anlangt (vgl. Nubes, Vorr. und An-
fangsseiten).

133) Bei einem weniger erweichten Gottesgedanken als dem Prsi
hiitte diese Vorstellung zu verschérfter Herausarbeitung der gott-
lichen Souveriinitdt im Sinne der élteren reformierten Theologie
fiithren miissen. P. war gegen diese Moglichkeit villig unempfindlich.
Vel seine Bestimmung Gottes als der ,giitigste Gott® (Myst. Vorr.).

ir sollen uns scheuen, ,einen solchen frommen liebreichen Vatter
zu beleidigen, der so viel an seine arme Kreatur gewandt” (Zeugn. d.

W. 30). Die Gliubigen werden sich ,.zu verwundern haben, wie der
freundliche Gott mit seinen Kindern spiele” (Griinde 7) u. a. m. 3
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Bundesgedanken nicht eng verpflichtet ist, dem es um die ,,groBe
Linie” geht, kann den Geschichtsverlauf geschickter und organi-
scher darstellen. Was er an Gottes heilsgeschichtlichem Han-
deln riihmt, sucht er nachschaffend und gestaltend in seiner Dar-
stellungsweise zu verwirklichen: ,,Keines iibereilet das ander,
sondern ein jegliches wird in dem andern dargereichet, und offen-
bahret **%).* So kann er, vom Schema frei, geschickter als Cocce-
jus, die Uberlastung einzelner Perioden mit Offenbarungsfiille,
denen dann wieder grifere Spannen diirrer Zeiten folgen, ver-
meiden,

Freilich handelt es sich hier um einen mehr formalen und tech-
nischen Vorzug, der andererseits durch unverkennbare Mingel
neutralisiert und unfruchtbar gemacht wird. Hierher gehort der
Fortfall der Wechselbeziehungen zwischen
Gottund Mensch. Auch wenn man sich nach Stolzenburgs
Darlegungen ***) bewuBt bleiben muB, daB der Gedanke an
Wedhselbeziehungen zwischen Gott und Mensch im Foderalismus
nicht iiberspitzt werden darf, — der Gedanke als solcher licgt
im Foderalismus und gewinnt in der Konsequenz geschichtlicher
Entwicklung mehr und mehr an Raum '*). Vorwirts getrieben
wurde dieses Moment durch die bereits erwidhnten Reste juristi-
scher Betrachtungsweise, deren Termini besonders in Verbindung
mit dem Adjektiv ,,mutuus” (mutuum foedus, mutua conventio
usw.) den Gedanken an Wechselbeziehungen zwischen Gott und
Mensch formlich herbeizwangen. Wenn auch die starke destruk-
tive Moglichkeit dieses Gedankens (Ausbildung des Begriffs der
selbstindigen freien Personlichkeit; Uberleitung zum Rationalis-
mus) nicht geleugnet werden soll, so muB u. E. doch auch be-
achtet sein, dal} die heilsgeschichtliche Bewegung durch dieses
Moment das Hin und Her geschichtlichen Geschehens gewinnt,
man ahnt das Aufeinander- und Ineinanderwirken geschichtlicher
Bewegungen. Bei P. ist mit der Zuriickdrangung des eigentlichen
Bundesgedankens, erst recht mit der Ausschaltung der letzten
Momente juristischer Betrachtungsweise dieses Moment geschicht-

134) Erstg. 314/5.
135) A. a. O. 352 ff.
136) Stolzenburg a. a. O. 337.



Nordmann, Mystik u. F6deralismus b. Petersen 177

licher Bewegtheit fortgefallen. Der Mensch ist stets und ledig-
lich nur Objekt. So bekommt P.s HeilsaufriB etwas Monotones
und Mechanisches. Noch ein zweites Moment dringt notwendig
zu dieser Passivitit des Menschen. P. ordnet, wie gesagt, dem
Gedanken der heilsgeschichtlichen Erlssung den intellektualisti-
schen Nebengedanken der heilsgeschichtlichen Enthiillung gott-
licher Geheimnisse und Erkenntnisse bei. Bei intellektueller Ver-
mittlung gottlicher Offenbarungen ist aber erst recht keine Ak-
tivitit des Menschen moglich, hier gelten nur die Beziehungen
des Sprechers und Horers, des Sagens und Aufnehmens, d. h.
der Mensch wird durch die Parallelitit dieses Gedankens erst
recht in die Passivitiat gedringt und das ganze Gewicht der Ent-
wicklung auf Gottes Seite gelegt.

Ferner erkauft P. die Einheitlichkeit seines Aufrisses durch
Verwischung der biblischen Gegensdtze von
Siinde und Gnade. Auch dieser Zug hiingt zusammen mit
der faktischen AuBerkraftsetzung des Bundesschemas unter ein-
seitiger Betonung des Gedankens der Heilsskonomie. Jenes Bun-
desschema brachte bei Coceejus eine Reihe von Unterbrechungen
und Finschnitten mit sich, die sich aus dem Gegeneinander von
Werkbund und Gnadenbund, bzw. den Abschaffungen des Werk-
bundes ergaben. Besonders an einer Stelle wurde die Entwick-
lung total unterbrochen: .Mit dem foedus gratiae setzt ein vollig
Neues ein **")." Indem P. das Bundesschema beiseite schiebt, wird
er von dem formalen Zwang zu der Cisur zwischen Siinde und
Gnade frei*®), er kann den Heilsverlauf in einer kontinuier-
lichen geschichtlichen Reihe schildern, die hchstens nach dem Un-
terschiede des jeweiligen Gesichtspunktes (Schopfung, Erlosung
oder Wiederbringung) etwas modifiziert wird. Dieses Streben
nach Ubergiingen prigt sich bis in Finzelheiten aus, P. denkt
— von Ausnahmen abgeschen — nicht an einschneidende
Abschaffung erledigter Perioden, sondern liBt sie in die
folgenden einmiinden, 148t sie von ihnen verschlungen werden.

137) Stolzenburg a. a. Q. 343.

138) Von dem sachlichen Zwang war er insofern frei, als sein Got-
tesgedanke das Problem der .Siinde” im christlichen Sinne nivellicrte
und verflachte. Vgl. Diss. 14—5.

Ztschr. f. K-G. L, 3. F. 1. 12
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Freilich begeht P. damit im Interesse formeller Geschlossen-
heit einen Abfall vom Geist der Bibel. In der Bibel klafft
zwischen Unglaube und Glaube ein Abgrund, bei P. steht
lediglidh zwischen ihnen die Zeitspanne des ., Noch-Nicht™,
sie differieren nur wie Hoffnung wund Erfiilllung. Die
Folge dieser Loslosung von der biblischen Anschauung zeigt
sich bei P. in mehreren Momenten. So ist aus dem Heiland
der Bibel, dem Mitiler und Konig, im Verfolg gewisser
Seitengedanken aus FEpheser-, Kolosser- und Hebriderbrief
bei P. an vielen Stellen eine Art Gottesprinzip geworden.
Christus ist das Medium, durch das sich das Geschehen von Gott
zu Gott in Schopfung, Erlosung und Wiederbringung vollzieht.
So ist der biblische Heilsplan einbezogen in den grifleren Rah-
men der Spekulation, dessen gedanklicher Blidsse er Farbigkeit,
Fiille und Bewegung verleiht, ohne mit seinem Wesentlichen
mafBgebend durchzudringen. Es ist interessant, dal P. mit die-
sem Streben nach Vereinheitlichung des Foderalismus nicht allein
steht. Auch Witsius und seine Anhinger haben sich bemiiht, die
Casuren der Gesamtbetrachtung in Auswirkung des Bundes-
schemas zu iiberwinden, um eine moglichst kontinuierliche Linie
des heilsgeschichtlichen Verlaufs zu gewinnen **). Da sie anders
als P. das Bundesschema festhalten, bleibt bei aller Vereinheit-
lichung doch der Unterschied zwischen dem foedus operum und
dem foedus gratiae und sichert ihnen ein Verbleiben auf biblischer
Grundlage. Aber soweit es der Gegensatz zwischen Siinde und
Gnade iiberhaupt erlaubt, ist nach Stolzenburgs Urteil die Ein-
heitlichkeit einer aufsteigenden geschichtlichen Linie erreicht 7).
P. fiihrt also in seinem Bemiihen um Vereinheitlichung des Heils-
verlaufs eine dem Foderalismus zwangslaufige Tendenz fort,
vielleicht in Abhingigkeit von Witsius, vielleicht nur thm analog.
Aber wihrend Witsius dem biblischen Sachverhalt zuliebe auf
letzte Einheitlichkeit verzichtet, bringt P. sie unter Aufopferung
des biblischen Dualismus zustande.

DaP angesichts dieser Momente P.s heilsgeschichtlicher Aufrifi
einen Abstieg bedeutet, sei an einem kurzen Beispiel erwiesen.

139) Vgl. die Einzelheiten bei Stolzenburg a. a. O. 544 ff.
140) A. a. O. 346—7.
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Durch das heilsgeschichtliche System des Coccejus geht ein star-
ker ethischer Zug hindurch. Der Gang der Heilsgeschichte bringt
den Menschen eine Befreiung, aber eine Befreiung aus der
Knechtschaft der Siinde und des Gesetzes zum Dienste Got-
t e s. Indem der Bundesgedanke den Gedanken einer gegenseitigen
Verpflichtung in sich birgt, bringt er das in der Schrift so stark
hervortretende Verpflichtungsmoment zur Geltung, setzt er neben
das .,Gott fiir uns™ das andere: ,,Wir fiir Gott” **!). So geht durch
den Foderalismus des Coccejus diese starke ethische Folgerung
hindurch: frei werden — zum Dienste Gottes.

Und welche Forderung leitet P. aus seinem heilsgeschichtlichen
AufriB ab? Lediglich die, nach moglichst baldiger Er-
langung der Seligkeit zu streben. ,Diese Lehre” (sc.
Wiederbringung aller) hat ,,das im Munde, dal sie uns anreitze,
alle Liiste der Welt zu meiden, und uns von aller Befleckung des
Fleisches, des Geistes zu reinigen und die Heiligung in der Furcht
des Herrn zu vollenden, damit wir fiir allen Gerich-
ten des ersten und des andern Todes bewahret
bleiben, und von nun an, bey dem seeligen Ab-
schied, seelig werden mogen™*?). Also bei Coccejus
theozentrische, bei P. anthropozentrische Einstellung. Bei Cocce-
jus Gewissensreligion, bei P. Seligkeitsreligion — der Abstand
P.s von der religivsen Hohe des Coccejus ist offenkundig!

Welchen geschichtlichen Motiven entsprangen wohl die Verédn-
derungen, die P.s Heilsaufril gegeniiber dem des Coccejus auf-
weist? Man konnte in den Abweichungen P.s einen Ausdruck
seines Lutherischen Empfindens schen, das trotz aller
theoretischen Weite in den Gedanken seines religiosen Welthiir-
gertums ihn praktisch kaum verlassen hat, das auch lebendig
genug war, um die reformierten Eigenheiten im System des Coc-
cejus herauszuspiiren und sich gegen sie zu verwahren. Jene
FEigenheiten treten ja doch bei der Betonung der gittlichen Sou-
veranitat und der Pradestination deutlich genug hervor, um nicht
iibersehen zu werden, und mufBiten einen Mann wie P., der das

141) Schrenk a. a. O. 146—7.

142) Die iiber alle... 1, 15. Einen #@hnlichen kriftigen Appell an
das Seligkeitsbediirfnis der Menschen richtet P. Myst. 1. 3. 25. :
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Typische des Lutherglaubens im umfassenden Universalismus
der Gottesliebe sah, der lebenslang die Prédestinationslehre als
Verkennung Gottes geiltelte, zu Abstreichungen und Verdnderun-
gen herausfordern. Vielleicht hat P. von hier aus das Bundes-
schema als Moglichkeit zu reformierten Tendenzen faktisch auBer
Kraft gesetzt und in der Bevorzugung des Okonomiegedankens
diese Vorstellung mit jener Weite und Universalitiat erfiillt, die
ihm das Wesentliche der Lutherischen Gottesidee zu sein schien.

Diese teilweise Begriindung der P.schen Modifikationen am
Fideralismus mit seinem Luthertum mag zu Recht oder Unrecht
erfolgen — solange Einzeluntersuchungen iiber die Umgestaltung
des Foderalismus auf deutschem Boden fehlen, ist hier nichts
auszumachen —, das andere ist sicher, daP sich in jenen Ver-
anderungen P. als Schiiler der Mystik zu Worte meldet.
Der Gedanke der Wiederbringung aller, die spiritualistische Ver-
flachung objektiver Heilsdaten lassen sich nur durch jenen Gene-
ralnenner erheben, der .spekulative Mystik™ heiBt. Der speku-
lativen Mystik entnimmt P. wie Arnold u. a. das Interesse an der
allumfassenden Totalitit des Heils, in dem sich der monistische
Urtrieb der Mystik auswirkt. Die spekulative Mystik lauft wie
P. bestindig Gefahr, die Heilsgeschichte zu einem naturhaften
Prozel zu verfliichtigen und das Heilshandeln Gottes in einen
kosmischen Rhythmus mit bestimmten Intervallen zu verwan-
deln. Die spekulative Mystik entleert den christlichen Siinden-
begriff trotz scheinbarer Anerkennung und sucht konsequent den
nahezu dualistischen Gegensatz zwischen Welt und Gottesreich,
zwischen oilv oUtog und aitv pélwv zu nivellieren zu dem Ge-
danken einer Entwicklung vom Unvollkommenen zum Voll-
kommenen, indem sie dieser Welt in Vergangenheit und Zukunft
andere Welten und Aconen anfiigt.

P.s Bemiithungen ergeben sich also als der Versuch einer
Verbindung von Mystik und Fosderalismus. Er
versucht die Hirten des reformierten Foderalismus durch Auf-
nahme des von Poiret vertretenen mystischen Okonomiegedan-
kens und dariiber hinaus durch Eingehen auf allgemein mystische
Gedanken zu beseitigen. Es erleichterte seinen Versuch in for-
maler Hinsicht, daB der Begriff der ..Okonomie” auf beiden Sei-
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ten verwertet wurde, in sachlicher Hinsicht, daB Mystik und
Foderalismus trotz ihrer Gegensitze gewisse Beriihrungs-
momente besitzen. Letztere bestehen in dem gemeinsamen Be-
sitz rationaler Momente, die die Mystik in der ganzen Breite
ihrer Entwicklung begleiten, wihrend sie dem Fideralismus z. T.
schon als bestimmte philosophische Rudimente aus der Ortho-
doxie her anhaften. Ferner ergeben sich Beriihrungsmomente
dadurch, daB der Foderalismus besonders durch FEinfliisse von
Voet her verschiedene mystische Elemente in sich aufgenommen
hat, die ihn der Mystik empfehlen, wihrend diese durch ge-
wisse Ansitze zu umfassender Geschichts- und Weltbetrachtung
in der mystischen Religionsphilosophie zu werben vermag. Ge-
meint sind dabei jene mannigfaltigen Versuche, die den Verlauf
der Erlosung im Rahmen eines umfassenden von Gott ausgehen-
den und in Gott zuriickkehrenden Geschehens darstellen, mag
man dabei nun wie Origenes, Poiret oder Boshme vorgehen. Ins-
besondere Bohmes Spekulationen sind getragen von lebendiger
Abnung um die Grundgesetze heilsgeschichtlichen Werdens und
Handelns, um derentwillen ihn ja auch u. a. die Erlanger Theo-
logie des 19. Jahrhunderts mit Achtung genannt und angezogen
hat. Bedeutet auch angesichts dieser sachlichen Beriihrungs-
punkte die Vereinigung beider GroBen nicht das psychologische
Ritsel, das man im ersten Augenblick darin sehen midhte, so
bewahrt andererseits vor einer Uberschiitzung dieser Beriihrungs-
moglichkeiten schon die Erkenntnis, dal jene Momente auf bei-
den Seiten strenggenommen ,Inkonsequenzen” sind und im
Ganzen der betreffenden Heilsaufassung nur peripherische Be-
deutung haben konnen. Freilich daB die von P. versuchte Ver-
bindung der beiden selbstindigen Bewegungen kein griindlicher
Amalgamierungsproze war, sondern eine mehr #uBerliche Zu-
sammenleitung, erweist schon die geringe Lebensdauer und die
sachliche Unfruchtbarkeit dieser Verbindung. Ein schépferischer,
ein weiterwirkender Gedanke ist ihr nicht entsprungen. Schon
P.s eigene Weiterentwicklung zeigt, da} die scheinbare Verbin-
dung mehr ein verborgenes Ringen zweier Geistesrichtungen
war, in dem die spekulative Mystik das Ubergewicht gewann.
Die Synthese wurde zur Diastase. So bietet Ps
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vierte Periode das triibe Bild der Auflosung. Die eschatologische
Spannung, die ihm einst zur Behauptung und Verteidigung des
Chiliasmus die Feder in die Hand driickte, ist mehr und mehr
gewichen. Der Gedanke an den Geist ist rationalisiert zu der
Theorie des ,inneren Lichts”. Das Interesse an der Geschichte
des gottlichen Heilsplans wird schwicher, da die Sdulen dieser
Geschichtsbetrachtung geborsten sind. Neben Resten heilsge-
schichtlicher Betrachtungsweise und Triimmern chiliastischer
Vorstellungen treibt die Mystik das Spiel ihrer seelischen Be-
obachtungen und unvermittelt neben ihr ruft der supranaturale
Realismus zum .,Sursum corda” in der Umarmung der ,himm-
lischen Sophia“. Wenn daher Schrenk gesagt hat: ,,Ein Johann
Wilhelm Petersen. .. zeigt schon vor Bengel, daB3 der bereits von
Pierre Poiret vertretene Gedanke der gittlichen OUkonomie unter
dem EinfluB des Coccejus aus dem mystischen Bereich in das
heilsgeschichtliche iiberfiithrt wird” **%), so ist dem hinzuzufiigen,
dal} diese Uberleitung nur eine Etappe in P.s Entwicklung war,
nach deren Verlauf die Mystik ihr Recht wieder forderte und den
heilsgeschichtlichen Rahmen sprengte. Begriindet war dieser fiir
den Foderalismus ungliickliche Ausgang des Widerstreits zwi-
schen Mystik und Foderalismus bei P. in drei Momenten:

i. In der spiritualistischen Fassung des Gottesgedankens bei
P., der, je linger er das Ganze der P.schen Gedankenwelt durdh-
drang, desto mehr das Ubergewicht der mystischen Uberlieferung
zuungunsten der heilsgeschichtlichen verstirkte 144).

2. In den inneren Schwierigkeiten des Fideralismus, der, durch
seine rationalen Bestandteile geschwiicht %), sich gegen die auf-
lssenden Wirkungen der Mystik nicht erfolgreich abschlieBen
konnte.

3. In der persénlichen Haltung P.s und seiner Gattin. Einst
dem starken Einfluf? Speners und seiner Anhanger offen, hatten
ihnen diese Einfliisse sowie die personlichen Eindriicke des hol-
lindischen Foderalismus die Aufnahme der heilsgeschichtlichen
Eschatologie erleichtert. Die Unruhe der Prozesse, der Absetzung

143) Schrenk a. a. O. 301.
144) Diss. 13 ff.
145) Vgl. Stolzenburg a. a. O. 361 ff.
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und des Wanderlebens hatten durch ihren Druck die eschato-
logische Spannung noch erhiht, bis sie dann in der ruhigeren
Folgezeit mehr und mehr nachlie und die mystische Religiositiit,
die bei Frau P. bereits im Anfang eine erhebliche Rolle gespielt
hatte, die Gatten mehr und mehr in ihren geheimnisvollen Zau-
berbann zog.

Anhang.

Alphabetisches Verzeichnis der Schriften Petersens, soweit im vor-

stehenden zitiert, nach Abkiirzung und Fundort (letzterer bezeichnet,

wenn nicht anders bemerkt, die jeweilige Universitiitshibliothek, fiir
Berlin jedoch die PreuBische Staatsbibliothek).

Anl. = Anleitung zu griindlicher Verstindnif der Heiligen Offen-
bahrung Jesu Christi... in wohlmeinender Liebe nach dem
MaaB der Gnade mitgetheilet und herausgegeben von Johanna
Eleonore Petersen. Frankfurt-Leipzig 1696 (Berlin).

Ausbr. d. K. = Ausbreitung der Kirchen in der letzten Zeit, aus dem
Esaia am II. v. 1. 2. 3. 4 und Micha am IV. v. 1. 2. 3... auffgesetzet
von Johann Wilhelm Petersen, D. (Konigsberg).

Der sich selbst verdammende ... = Der sich selbst verdammende und
sich selbst verfluchende Schwedische Theologus, allen Unparthey-
ischen, und dem D. Mayer selbst klirlich vorgestellet von Johann
Wilhelm Petersen. 1707 (Berlin).

Die iiber alle.., = Die iiber alle ihre Feinde und Lésterer Trium-
ghierende Allgemeine und Ewige Liebe Gottes... 1718. FEine

ammlung verschiedener Abhandlungen, meist von Petersen
(Berlin).

Erstg. = Das Geheimniff des Erstgebohrenen aller Creatur von
Christo Jesu dem Gott-Menschen ... Frankfurt 1711 (Berlin).
Freud. Zujauchzen = Freudiges Zujauchzen der Erwehlten Fremd-
lingen hin und her... iiber den Sieg D. Speners wider die Theo-

logen zu Wittenberg. Wittenberg 1695 (Berlin).

Freym. Anr. =— Freymiithige Anrede an den hochgebohrenen Reichs-
grafen von Prommitz-Sorau und an die Gemeinde daselbst
wegen des Herrn Erdmann Neumeisters. Frankfurt-Leipzig 1708
(Rostock).

Geh. d. G. = Das Geheimnifi der Gottseligkeit Christi in uns, die
Hoffnung der Herrlichkeit verkldret in seinen Heiligen. Frank-
furt-Leipzig 1700 (Berlin).

Geh. v. d. Arb. = Das Geheimnif von den Arbeitern im Weinberg ...
nach dem Sinn des Geistes entdecket von Joh. Wilh. Petersen D.
Frankfurt 1715 (Berlin).

Geist d. W. — Der Geist des Wider-Christs, der da leugnet, daB
Jesus Christus ins Fleisch gekommen sey, in Johann Peter Speeth.
einem abtriinnigen Christen und in Friedrich Christian Biichern,
einem Prediger in Dantzig, entdeckt... Frankfurt 1699 (Berlin).

Glaubensgespr. — Glaubensgespriche mit Gott... auffgesetzt von
Johanna Eleonore Petersen. Frankfurt-Leipzig 1691.
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* Griinde = Griinde von dem tausendjidhrigen Reiche Jesu Christi, dem
Herrn D. Meyern ... vorgelegt von Joh. Wilh. Petersen D. Mag-
deburg 1696 (Berlin).

Hertzensg. = Gespriche des Hertzens mit Gott. Auffgesetzet von
Johanna Eleonora Petersen. Ploen 1689 (Berlin).

. HeiItBKrigg) = Der heilige Krieg zum inneren Frieden. Idstein 1714

erlin).

Hochzeit = Die Hochzeit des Lammes mit der Braut... von Joh. Wilh.
Petersen D. Offenbach am Mayn (Berlin).

Hohes Lied = Vollstdndige Erkldrung des Hohen Liedes Salomonis. ..
allen Liebhabern der Geheimniissen des Reiches Christi zur
Freude und Erbauung vorgestellet von Johann Wilhelm Peter-
sen, D. Biidingen 1728 (Rostock).

Jupiter confutatus = Luciani Samosatensis Zevg é\eyxouevos, ubi pro-
videntia divina, cultus gentilium cum ipsis Diis, Fatumque Stoi-
cum a Luciano eluditur, ex quo Triplex impietas 1) Hydra
Atheismi, 2) Papismi idololatria, 3) Praedeterminatismus Refor-
matorum Stoicus deducitur ... Giessae Hassorum 1674 (Gottingen).

Justitia = Justitia causae pro asserta Questione, an Deus ab omni
aeterno juxta Reformatorum sententiam aliquos amore bene-
volentiae citra ullum Christi et Fidei respectum dilexerit?. ..
Giessae 1676 (Berlin).

Klarer BeweiB — Klarer BeweiB, daB das Reich Christi noch fest
stehe ... Frankfurt am Mayn 1696 (Berlin).

L. = Lebensbeschreibung Johannis Wilhelmi Petersen ... Die zweyte
Edition... Auf Kosten eines wohlbekannten Freundes 1719,

« Macht d. K. = Die Macht der Kinder in der letzten Zeit, auf Veran-
lassung der kleinen Prediger, oder der betenden Kinder in Schle-
sien aus der Heil. Schrift vorgestellet... Frankfurt und Leipzig
1709 (Berlin).

Myst. = Mysterium Apokatastaseos, oder das Geheimnifi der Wieder-
bringung aller Dinge... 3 Biinde 1700, 1703 und 1710 (Bd. 1 und
2 anonym) (Berlin).

Nubes = Nubes Testium Veritatis de Regno Christi glorioso in sep-
tima tuba futuro testantium libri 3. Frankfurt 1696 (Berlin).

¢ Offn. = Von einigen Offnungen des Geistes durch den Geist der
Weissagung von dem bevorstehenden Gerichten, und darauf fol-

enden Reiche des Herren, und endlichen Neumachung aller
inge ... 1715/2 Teile (Marburg). o) ;

Omnia =— Omnia et in omnibus Christus in quo omnes Articuli fidei
concatenatim cohaerent ... Rostock 1686 (Hamburg).

« Sinn = Der Sinn des Geistes aus dem gantzen 6. Capitel des Pro-
pheten [isaiae, in einer offentlichen Predigt...vorgestellet...
Frankfurt und Leipzig 1701 (Berlin).

Stimmen — Der Stimmen aus Zion erster und ander Theil zum Lobe
des Allmiichtigen im Geist gesungen von Johann Wilhelm Peter-
sen, D. 1698 (Berlin).

Unfug = Unfug zweyer Superintendenten zu Zerbst und Sorau, Herrn
D. Feustkings und Neumeisters in threm Secten-Geist...vorge-
stellet... Berlin 1709 (Berlin).

Unters. d. Gr. = Untersuchung der Griinde, die ein Prediger zu Essen
gegen den mittleren Zustand der Seelen nach dem Tode und gegen
;:i.ie W)iederbringung aller Dinge herbey gebracht... 1705 (Got-
ingen).
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Verth. Klugheit = Die verthidigte Klugheit der Cerechten, die Kin-
der nach den wahren Griinden des Christenthumbs von™ der
Welt zu dem Herrn zu erziehen... 1695 (anonym) (Géttingen).

Vester Grund = Der veste Grund des in der siebenden Posaune
anoch zukiinfftigen Reichs Jesu Christi ... In 2 Theilen. Frank-
furt 1692. 2. Teil 1694 (Berlin).

Warh. = Die Warheit des herrlichen Reiches Jesu Christi...aus der
heiligen Schrifft in 7 Lehrsitzen bestitiget... 1693 (Berlin).
Weish. Sal. = Petachia oder SchrifftmdBige Erklirung des Geist-
reichen und recht gesalbeten Buchs der Weisheit %alomonis...

Biidingen 1727 (Rostock).

Zeugn. d. W. = Zeugnifl der Warheit von der Wiederbringung aller
Dinge wieder einen Retrolapsarianern... abgestattet... (In
meinem Besitz.)

Libr. = Bibliotheca Peterseniana, id est Apparatus Librarius, quo
dum viveret, usus est Joan Guilelmus Petersenius, Doctor Theo-

logus et Poeta Celeberrimus... Verzeichnet insgesamt 1751
Biicher (Berlin).

»



Dseudoklementinische Probleme.
Von Landeskirchenrat D. Hans Waitz, Darmstadt.

Es ist unverkennbar, daB das Problem, das durch die pseudokle-
mentinischen Homilien und Rekognitionen gegeben ist, die theolo-
gische Wissenschaft in stirkerem MaBe beschiiftigt, als es lange Zeit
hindurch der Fall war. Zwar hat es fiir sie nicht mehr die Bedeu-
tung, die es einst fiir die Tiibinger Schule hatte, und wird sie auch
nicht wieder gewinnen, nachdem deren Auffassung von der Ent-
stehung der katholischen Kirche als einer Synthese des Juden- und
Heidenchristentums als unhaltbar erwiesen ist. Aber die an den ge-
nannten Schriften geiibte Literarkritik hat zur Entdeckung von Doku-
menten gefiihrt, die in der Ndhe des Urdchristentums heimisch sind
und bis an den Anfang des nachapostolischen Zeitalters zuriickrei-
chen. Darauf hatte ich in meinem Buch ,Die Pseudoklementinen®
(T.U. N.F. 10, 4 Leipzig 1904) hingewiesen. Meine quellenkritischen
Untersuchungen setzte W. Heintze in seinem Buch ,,Der Clemensroman
und seine griechischen Quellen” (T.U. 40, 2 Leipzig 1914) fort. Auf
Grund dieser Vorarbeiten hat C. Schmidi seine ,Studien zu den
Pseudoklementinen® (T.U. 46, 1 Leipzig 1929) veroffentlicht (vgl mei-
nen Aufsatz ,,Die Pseudoklementinen und ihre Quellenschriften®, Z.
N. W. 28 S.241 ff., GieBen 1929). Auf Grund dieser Untersuchungen,
aber ohne Kenntnis meines zuletzt verdffentlichten Aufsatzes, hat das
Mitglied der StraBburger Theologischen Fakultdt Oskar Cullmann
kiirzlich eine zusammenfassende Abhandlung geschrieben: ,Le pro-
bléme littéraire et historique du roman Pseudo-Clémentin, étude sur
le rapport entre le Gnosticisme et le Judéo-Christianisme® (Paris
1930, 271 Seiten). In den ersten Kapiteln beschiiftigt er sich mit den
Titeln, Handschriften, Ausgaben und Ubersetzungen der klementini-
schen Schriften, Homilien (H), Rekognitionen (R) und ihrer ortho-
doxen Bearbeitungen, den beiden sogenannten Epitome. Nach einer
kurzen Angabe ihres Inhalts bespricht er ihre Bezeugung .im Alter-
tum und im Mittelalter, sowie die hauptsichlichsten literarischen und
geschichtlichen Untersuchungen bis in die neueste Zeit und fiihrt so
in umsichtiger Weise in das gesamte pseudoklementinische Problem
ein. Dabei tritt deutlich hervor, wie die deutsche Wissenschaft auf
diesem Gebiet die Fiihrung gehabt hat und noch hat, aber auch, wie
der StraBburger Gelehrte trotz des franzisischen Gewandes seiner
Schrift nicht nur in engster Fiihlung mit der deutschen Wissenschaft,
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sondern auch ganz in ihrem Geist und nach ihren Methoden an seine
Aufgabe herangegangen ist.

Was zuniichst das literarische Problem anlangt, so sucht C. mit
Recht die Heimat von H und R im Orient, und zwar in Syrien. Doch
setzt er ihre Entstehungszeit im Unterschied von mir u. a. vor das
Jahr 325. Die Entscheidung dariiber hingt mit der anderen zusam-
men, ob gewisse Wendungen und Ausdriicke als arianisch oder juden-
christlich auszudeuten sind. Mir scheint die Bezeichnung opoolalog
(H 20, 7) nachnicénisch zu sein.

Bei der Untersuchung des Verhiltnisses von H und R kommt C. zu
demselben Ergebnis, wie ich es unter allgemeiner Zustimmung fest-
gestellt habe, dafi beide auf eine Grundschrift (G) zuriickgehen, und
zwar beide villig unabhingig voneinander und nicht, wie Heintze
annahm, R zugleich in Abhiingigkeit von H (vgl. meinen Aufsatz in
ZN.W. S.242). Die Abfassungszeit von G setzt C. unter richtiger Be-
wertung der inneren Griinde und #uBeren Zeugnisse (darunter Orig.
comm. in Gen. nach Philokalia ¢. 23) in die Jahre zwischen 220 und
230. Im Gegensatz zu mir und in Ubereinstimmung mit Schmidt sieht
er jedoch nicht Rom, sondern Svrien als Heimat von G an. Was an
dieser Ansicht richtig ist, habe ich in dem erwiihnten Aufsatz S.270f.
ausgefiihrt: Das geistige Ursprungsland ist nach den in G vertretenen
Anschauungen und von G benutzten Quellen der Orient, inshesondere
Syrien. Aber die Person des Klemens wie der — auch nach C. — zu
G gehirige Brief des Klemens an Jakobus (Ep. Clem.) weisen nach
Rom. Zwar soll nach C. der Verfasser von G den Klemens nicht von
sich aus erfunden, sondern in einer Quellenschrift gefunden und da-
nach in seinen Roman eingefiihrt haben. Aber dies auch zugegeben —
obwohl es von mir nicht zugegeben wird (s. u.) —, so hat er jeden-
falls die Ep. Clem. geschrieben und hier die Ordination des Klemens
zum Bischof von Rom beschrieben. Wenn C. (S.155) meint, daB er
dies einzig und allein aus literarischen Griinden getan habe, so ist
dem entgegenzuhalten, daB er, der als Schauplatz seines Romans und
als Reisestationen sowie Predigtstitten des Petrus nur syrische Stidte
von Céasarea bis Antochia kennt, durchaus keinen AnlaB hatte, von
Petrus als romischem Bischof und von Klemens als seinem Nachfol-
ger auf dem romischen Bischofsstuhl zu reden und seine Leser dar-
iiber zu unterhalten — es sei denn, daB er und seine Leser irgendwie
an Rom und seinen ersten Bischiofen ein besonderes persionliches In-
teresse gehabt hitten.

Auch bei Untersuchung der in G benutzten Quellenschriften geht C.
weite Stiicke Wegs mit mir gemeinsam. Als wichtigste Quelle be-
trachtet er die Predigten des Petrus (K. TT.), eine judenchristlich-gno-
stische Geheimsdchrift, mit dem dazu gehorigen Brief des Petrus an
Jakobus (Ep. Petr.). Wenn E. Meyer, ,Ursprung und Anfinge des
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Christentums®, Stuttgart und Berlin 1923 III S. 301 f. den antipaulini-
schen Charakter der K. TI. bestreitet und in ihnen nur eine anti-
marcionitische Polemik erkennen will, so ist C. dieser Auffassung mit
guten Griinden entgegengetreten. Aber wie Schmidt irrt auch er,
wenn er S.93 Anm. 1 jegliche antimarcionitische Tendenz in den K. TT.
leugnet, wie sie uns jetzt vorliegen. Und zu Unrecht wirft er (S.94
Anm. 1) Harnack Willkiir vor, weil er in seinem ,Marcion” die Pseu-
doklementinen als Quelle zur Erkenntnis des Marcionitismus wertet
und auswertet. Zwar sind sie — weder H, noch R, noch G — in allen
ihren Teilen gegen Marcion gerichtet. Insbesondere sind die Ab-
schnitte, die, wie die Erzihlungen von Klemens und seiner Familie,
aus der Feder des Verfassers von G stammen, von jeder antimarcio-
nitischen Polemik frei — ein Beweis dafiir, daB nicht er als anti-
marcionitischer Redaktor in Betracht kommt. Wohl aber hat Harnack
recht, wenn er (Marcion, 1921, S. 274*) behauptet, daB die pseudo-
klementinischen Homilien dem Simon Magus wiederholt marcioniti-
sche Lehren in den Mund legen, und dazu auf Stellen wie H 2, 45;3, 38;
3, 54 ff.; 18, 1; R 2, 38; 2, 55. 58. hinweist und a. a. O. S. 102 vermutet,
daf die Stellen H 2,43; 3, 38 ff.; 3, 54 ff. aus den Antithesen Marcions
stammen. Er hidtte noch auf andere Stellen wie H 3, 45 ff.; 16, 4 ff.;
19, 21f.; R 2, 38ff.; 3, 17f. hinweisen konnen. Alle diese Stellen aber '
finden sich da, wo die K.TT. vorliegen. Nach diesem Befund (vgl. Z. N.
W. S. 244 ff.) ist nicht daran zu zweifeln — und darin liegt auch das
Berechtigte der Auffassung E. Meyers — daB die K.TT., die urspriinglich
antipaulinisch waren, antimarcionitisch bearbeitet und so in G aufge-
nommen worden sind. Aus diesen, aber auch aus anderen Griinden,
die sich mir aus dem Inhalt, der Komposition und dem Charakter der
K.TT. ergeben, muB ich, wie Schmidt auch C gegeniiber, mit aller Ent-
schiedenheit dafiir eintreten, daf das vierte Buch der K. TT.,das ganz
von antimarcionitischer Polemik durchzogen ist und in seinen Aus-
fiihrungen wie in seinen Schriftzitaten zahlreiche Ubereinstimmungen
mit Justin, darunter auch eine mit Justins Antimarcion, enthiilt, erst
nachtriiglich in die K.TT. eingefiigt worden ist. Die Annahme, daB in
H oder R oder G nachirdglich redaktionell geéindert worden ist, ge-
niigt nicht. In gleicher Weise mufl ich daran festhalten, daB das sie-
bente Buch, das Streitgespriich zwischen den Juden und dem Hohen-
priester Kaiphas einerseits und den zwolf Aposteln und Jakobus an-
dererseits, urspriinglich nicht zu den K. TT. gehort hat (vgl. ZN.W.
S. 244 f.). Es ist richtig, was C. S. 91 sagt, daB es sehr alte Bestandteile
enthilt, wie z. B. die Erwéhnung von Johannesjiingern, die ihren
Meister, den Téufer, als Messias betrachten. Und es ist zweifellos eben-
so wie die K. TI. judenchristlicher Herkunft, wenn Paulus mit dem
Tod des Jakobus in Zusammenhang gebracht wird. Aber eine derar-
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tige offentliche Disputation kann nie in einer Geheimschrift systemati-
scher Art, wie es die K.TT. sind, gestanden haben. Und es ist sehr
billig, die mit der Lehre der K.TI. nicht vereinbare Anschauung von
den atlichen Propheten, von Johannes dem Téufer und Christus
u. a. als redaktionelle Zutaten von R abzutun. MuR ich daher diese
beiden Biicher als nachtrigliche Interpolationen eines antimarcioni-
tischen Redaktors der K. TT.ansehen, so kann ich nicht mit C. S.92 in
den Ausfithrungen iiber die Taufe als Bad der Wiedergeburt (IT 11,
19—33; R 6, 4—14) ein versprengtes Stiick aus dem 10. Buch der K.TT.
erkennen. Denn abgesehen davon, daf sie durchaus nicht den Cha-
rakter einer Geheimlehre oder einer judendchristlichen Gnosis tragen,
so finden sich in ihnen zwei Schriftzitate, und zwar sowohl bei R, als
auch bei H, die nicht in den K.TT. gestanden haben kénnen. Das eine
(H 11, 20; R 6, 5) ist eine Anspielung auf das Gebet des sterbenden
Stephanus (A.G. 7, 59), das andere (I 3, 26; R 6. 9) ein Wort, das sich
iihnlich nur im Johannesevangelium (Joh. 3, 5) bzw. in einem von
Justin (Ap. L, 61) benutzten (auBerkanonischen?) Evangelium befindet.
Fs ist daher durchaus nicht ,erstaunlich®, wie C. S. 92 meint, daBl
weder ich noch andere Kritiker diesen Zusammenhang nicht erkannt
haben. Ein solcher besteht tatsdchlich nicht.

Von diesen Beanstandungen abgesehen, kann ich dem, was C. iiber
Inhalt, Charakter, Zeit und Heimat der K, TT. ausfiihrt (S.78ff.), im
wesentlichen zustimmen. Ob er die Stelle H 3, 15 (vgl. H 2, 17) im An-
schluB an Schmidt richtiz auf die erste Zerstorung Jerusalems im
Jahre 70 deutet, erscheint mir fraglich. (Vgl. ZN.W. S. 269 f.) Daher
kann ich auch nicht die Folgerung daraus ziehen, da die Erinnerung
daran dem Verfasser der K.TT.noch lebendig gewesensei. Dagegen
betont C. mit Recht, daB die K.TT. eine sehr alte Schrift sind. Er setzt
sie an den Anfang des zweiten Jahrhunderts, also in die Zeit des
Elchasai, dessen Ideen mit denen der K.TT.nahe verwandt sind. In-
dem ich H 3, 15 auf die zweite Zerstorung Jerusalems deutete, hatte
ich ihre Abfassung bald nach 135 gesetzt. Sollte aus H 3, 15 kein be-
stimmtes Datum gewonnen werden, so wiére ich jedenfalls mehr ge-
neigt, mit C. in der Zeitbestimmung weiter hinauf als mit anderen
Forschern, wie Bousset und Harnack, weiter bis an die Mitte oder gar
das Ende des zweiten Jahrhunderts hinabzugehen.

Neben den judenchristlich-gnostischen K. TT. hatte ich als weitere
Quellenschrift in G katholische Petrusakten (TT.TT.)feststellen zu miis-
sen geglaubt, die auch den Act. Verc. zugrunde liegen. Im Gegensatz
su mir vertrat Schmidt die Hypothese, daBl der Verfasser von G sei-
nen Bericht iiber die Missionsreisen Petrus’ durch die Stiddte Syriens
und iiber seinen Kampf mit dem Magier Simon auf Grund der Act.
Vere. selbstiindig gestaltet habe. Seine Hypothese hat er kiirzlich in
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einem Aufsatz ,,Zur Datierung der alten Petrusakten® (Z.N.W. 29,
S. 150 f) dadurch zu stiitzen geglaubt, daB er ihre Entstehung vor die
Abfassung der Paulusakten, also in die Zeit des Kaisers Commodus
(180/92) setzt. Thm gegeniiber glaube ich (Z.N.W. S. 248—268) den Nach-
weis erbracht zu haben, daf der Verfasser von G nicht auch als Ver-
fasser der Petrus-Simongeschichten, wie sie in G enthalten sind, gelten
kann, sondern sie in einer Schrift, von mir TT.TT.genannt, vorgefunden
und so in seinen Roman aufgenommen hat. Ich méchte hier hinzu-
fiigen: Als letzte Quelle dieser und anderer Petrusakten vermute ich
Hegesipps “Ymouvfjuato, jenes grofe, aus fiinf Biichern bestehende
Werk, das nach Eusebius die irrtumsfreie Uberlieferung der aposto-
lischen Predigt hat darstellen wollen. Denn Ilegesipp nennt (Eus.
H.E. IV, 22, 5) unter den sieben Hiresiarchen neben Simon einen
Kleobius. Ganz ebenso verbindet die Didaskalia da, wo sie die Pe-
trus-Simonlegende erzihlt, Simon und Kleobius. Wie diese Namen,
wird sie auch das, was sie von dem Kampf zwischen Petrus und
Simon und von dem Ausgang dieses Kampfes in Rom beridhtet, aus
Hegesipp geschopft haben. Sollte diese Vermutung zu Recht bestehen,
so wiire die Annahme nicht von der Hand zu weisen, daB dieTT.TT. der
Pseudoklementinen wie die Act. Verc. den Grundstock ihrer Erzih-
lungen letztlich jenen “Yro pviuora verdanken, Ohne Kenntnis meiner
Ausfiihrungen wider die Schmidtsche Hypothese, aber in Uberein-
stimmung mit mir verwirft auch C. (S.101) die Behauptung, daB der
Verfasser von G auch die in G vorliegende Petruslegende verfaft hat.
Wenn er wirklich, so meint C. S. 105, die Geschichte von der Verfol-
gung des Simon durch Petrus quer durch Syrien erfunden hiitte, so
hiétte er sie harmonischer mit dem Anagnorismenroman, der in der
vorliegenden Gestalt sein personliches Werk ist, verbinden miissen.
Trotzdem verwirft C. mit Schmidt meine Annahme, da er neben den
K.TT. als zweite Quelle TT.TT. benutzt habe, und stellt die neue eigen-
artige Hypothese auf, daff er nur aus einer Quelle, nimlich einer
eine Kompilation von K.TI. und TT.TT. darstellenden Bearbeitung,
einer Epitome der Petruspredigten (vgl. Ep. Clem. 2) oder einem
Itinerarium des Petrus (vgl. die lateinische Ubersetzung der Ep.
Clem.) unter dem Namen des Klemens geschopft habe. Unter Be-
niitzung der Act. Verc., die das Knochengeriiste zu seiner Erzidhlung
bildete, aber auch anderer tendenzisser Uberlieferung iiber den
Magier Simon und einer simonianischen Schrift (S.104f. vgl. 1. Cer-
faux, La gnose Simonienne in Recherches de Science religiense 1929
und 1926) habe der Verfasser dieses Itinerariums des Peirus in sei-
nen Erzihlungsstoff die K.TT. in Gestalt eines Berichtes des von ihm
erfundenen Klemens an Jakobus hineingearbeitet, um diese ihm wert-
volle Geheimschrift der Offentlichkeit darzubieten, und dabei als
Gegner des Petrus fiir den Paulus den Magier Simon substituiert.
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Der Verfasser sei ein Judendurist syrischer Nationalitit, der am An-
fang des dritten Jahrhunderts gelebt habe. Auf dieses mit den K.TT.
verschmolzene Itinerarium habe sich der Verfasser von G gestiitzt.
Hier habe er den Klemens als Privatsekretdr des Petrus gefunden
und ihn dann zum Helden seines Romanes gemacht. Doch ergebe sich
aus seiner Darstellung noch deutlich, daf Klemens erst nachtriglich
mit der Familie des Faustus, der Matthidia und ihrer beiden Zwil-
lingssohne Aquila und Niketas verbunden worden sei.

Gegen diese Hypothese C.s hiitte ich an und fiir sich nichts ein-
zuwenden, abgesehen davon, daf sie nach Schmidt die Act. Verc. als
Vorlage fiir den Redaktor betrachtet; denn das von C. beschriebene
Itinerarium gleicht nach Inhalt, Charakter, Heimat und Entstehungs-
zeit den von mir angenommenen TT.TT. wie ein Ei dem andern. Und
es verschligt wenig, ob man den Verfasser von G seinen Roman auf
Grund einer von einem Anonymus vollzogenen Verarbeitung von
TT.TT.und K. TT.schreiben oder ihn selbst diese Verarbeitung vorneh-
men laBt. Doch habe ich gegen die Hypothese C.s drei Bedenken.
Das eine betrifft die Verarbeitung des Itinerariums mit den K. TI.
Wie zuerst von Bousset (in G. g. A. 1905 S. 442) und dann auch von
mir (in Z.N.W. S.247) angenommen wird, haben die K.TI. urspriing-
lich aus sieben Biichern bestanden, sind aber nach dem Inhaltsver-
zeichnis R 3, 75 auf zehn Biicher vermehrt worden. Jedenfalls haben
sie eine (antimarcionitische) Redaktion erfahren. Es erhebt sich nun
die Frage: Ist diese Redaktion erfolgt, ehe der Anonymus sie mit
dem Itinerarium verband? Damit wiirde das schon an und fiir sich
auBerordentlich komplizierte literarkritische Problem nur noch ver-
wickelter. Oder hat der Anonymus diese Redaktion vorgenommen?
Dann wiirde er nach C. an Stelle des Paulus den Simon eingesetzt
und bei dem Simon sowohl an den Magier und Gnostiker Simon als
auch an Marcion gedacht haben miissen. Zu diesem Bedenken kommt
das andere: Das Bild der von dem Anonymus verfafiten Schrift, das
Ttinerarium, nennt als Schaupliitze Céisarea, Dora, Tyrus, Sidon, Bery-
tus, Tripolis und Antiochia. Hitte der Anonymus die K, TT. mit der
Erziihlung von dem Kampf des Petrus gegen Simon in diesen Stadten
verbunden, so wiirde er wohl nicht versdumt haben, den Inhalt der
Biicher der K, TT. auf diese Schauplitze der Petrus-Simonlegende zu
verteilen. Wir kénnen aber eine Benutzung der K. TT. hauptsichlich
nur fiir Cisarea feststellen. Hier redet oder disputiert Petrus iiber
den wahren Propheten, die falschen Perikopen, die Syzygien, kurz
iiber das, was den Inhalt der K. TI. ausmacht, in der ausfiithrlichsten
Weise. Sonst kommt er nur einmal in Tripolis (vgl. H 8, 4f.; R 4,6f)
auf Ausfithrungen zuriick, die in den KTI. gestanden haben kinnen.
In Antiochia, dem letzten und wichtigsten Schauplatz seiner Titig-
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keit, an dem er den letzten und griften Sieg iiber den Magier er-
ringt, hat er die K. TI. und was darin stand, vollig vergessen. Eine
solche ungleichartige Behandlung des in den K, TT. vorliegenden Stof-
fes ist wohl bei einem Autor, der, wie der Verfasser von G, mehrere
Schriften (s. w.) zu verarbeiten hatte, aber nicht bei einem Schrift-
steller, der, wie der von C. angenommene Anonymus, die syrische
Simon-Petrus-Legende zu verfassen und darin nur eine Schrift, die
K.TT. zu verarbeiten hatte, psychologisch zu erkliren. Ritselhaft bleibt
es auch bei der Hypothese C!s, wie der syrische Anonymus dar-
auf verfallen sein mag, einen Romer Klemens zum Privatsekretiir des
Petrus zu machen, statt einen der zwolf hebriischen Begleiter (vgl.
H 2, 1; R 2, 1), der jedenfalls von Haus aus geeigneter war, dem
Jakobus iiber die Predigten des Petrus Bericht zu erstatten. Doppelt
ritselhaft erscheint dies deshalb, weil nach C. alles das, was uns in
H, R und Ep. Clem. von dem Leben und Wahrheitsuchen des Klemens
und seiner Erhebung auf die Kathedra des Petrus in Rom erzihlt
wird, nicht auf den syrischen Anonymus, sondern auf den Verfasser
von G zuriickgehen soll. Es liegt auf der Hand: So wenig dieser
schemenhafte Klemens zu dem syrischen Ttinerarium wie zu den K.TT.
paflt, so eng ist er mit dem Anagnorismenroman verbunden. Sollie
dieser Roman, der von einer vornehmen rémischen Familie handelt,
mit einer Erzdhlung von der Missionstitigkeit des Petrus in den
Stiddten Syriens und mit Predigten des Petrus verbunden werden,
dann mufite als Bindeglied eine Persénlichkeit gefunden werden, die
einerseits zu der romischen Aristokratie, andererseits zu dem Apostel
Petrus Beziehungen aufzuweisen hatte, Als solcher bot sich aufs vor-
trefflichste der Romer Klemens, der der Uberlieferung nach ein An-
verwandter des romischen Kaiserhauses und zugleich Nachfolger des
Petrus in Rom gewesen war. Darum kann Klemens als Romanfigur
nur eine Erfindung des Verfassers von G gewesen sein.

Nach dem allem erscheint mir die Hypothese C.s von einer Ver-
arbeitung der K. TT. mit einem aus den Act. Verc. gewonnenen Be-
richt iiber eine syrische Missionstitigkeit des Petrus unter der fik-
tiven Autorschaft des Klemens unhaltbar. Ist aber, auch nach C.
Schmidt auf einer falschen Spur, wenn er in dem Verfasser von G
den Urheber des petrinischen Itinerariums (=TT.TT.) sieht, so bleibt
nur die Annahme iibrig, daff der Verfasser von G zwei verschiedene
Vorlagen, 1. die (auf Hegesipp zuriickgehenden?) TT.TT., 2. die (anti-
marcionitisch bearbeiteten und dabei auf zehn Biicher vermehrten)
K. TI. gehabt und sie durch die von ihm hinzugefiigte Figur des Kle-
mens mit dem Anagnorismenroman verbunden hat.

Wie von allen Forschern und so auch von C. angenommen wird,
hat er in dem zweiten Teil seines Werkes noch eine weitere Schrift,
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eine (urspriinglich jiidische, dann christlich iiberarbeitete) Apologie
wider die heidnisch-griechischen Lehren vom Zufall, von der Astro-
logie und vom Polytheismus eingefiigt, die orientalischen Ursprungs
und etwa zu gleicher Zeit wie die K. TT. (135 n. Chr.) verfaBt worden
ist. Als Rahmen fiir seine grof angelegte Apologie wider Hiresie und
Heidentum hat er den griechisch-orientalischen Anagnorismenroman
verwertet, mit dem, wie C. richtig nachweist, Klemens urspriinglich
nichts zu tun hatte.

Von griflerer Bedeutung als die Untersuchungen C.’s iiber das lite-
rarische Problem scheint mir seine Darstellung des historischen Pro-
blems zu sein, das sich ihm durch die Pseudoklementinen bzw. durch
ihre Quellenschrift, die K. TT. gestellt hat. Wenn er dabei auch das
siebente Buch (nach R 3, 75 quae prosecuti sunt duodecim apostoli
apud populum in templo, vgl. R 1, 54—71), das, wie ich vermute, erst
nachtréglich in die K.TT. eingefiigt ist, heranzieht, so ist er dazu inso-
fern befugt, als dies Buch zwar nicht, wie die K. TT., judaistisch-gnosti-
schen, aber ausgesprochen judendhristlichen Charakter triigt und aus
einer Zeit stammt, in der die Kontroversen zwischen Juden und Chri-
sten noch sehr lebendig waren.

In diesem Abschnitt seines Buches (S. 170—220) macht C. den hochst
beachtungswerten Versuch, die K.TT. in einen griBeren geschichtlichen
Zusammenhang hineinzustellen und daraus Folgerungen fiir den Ur-
sprung und den Anfang des Christentums zu ziehen. Zunichst unter-
sucht er die Beziehungen zwischen den K.TT. und dem jiidischen Gno-
stizismus und T&aufertum. Dabei kommt er zu dem Ergebnis, daB sich
die eigenartigen Gedanken von der Verwerfung einzelner Teile des
atlichen Gesetzes sowie der Propheten, von dem Ursprung des
Bésen in der Welt, von dem Menschensohn und dem wahren Prophe-
ten und seiner wiederholten Fleischwerdung, von Brot und Salz beim
Abendmahl, von dem Brauch der Salbung u. a. m. schon im jiidischen
Gnostizismus und Tdufertum finden. Alsdann bemiiht er sich, die
Beziehungen zwischen den gnostisch-baptistischen Anschauungen der
K. TT.und dem &ltesten Christentum herauszustellen. Wenn auch Jesus
selbst und sein Evangelium solchen Anschauungen fernstehen, so hat
sich doch das ilteste Judenchristentum von ihnen beeinflussen lassen.
Spuren davon zeigen sich in dem Begriff des Menschensohns bei den
Synoptikern, in dem des Propheten im vierten Evangelium und in
der Apostelgeschichte, in einzelnen Ausdriicken des Jakobusbriefes.
An die Kidmpfe des Urchristentums erinnern die Rollen, die Johannes
der Téufer als der falsche Prophet, Paulus als der feindselige Mensd,
Jakobus als der Bischof der Heiligen Kirche in den K. TT. spielen. Be-
sonders bedeutsam ist die Analogie zwischen den K.TT. und der johan-
neischen Literatur, die um so bemerkenswerter ist, als die K.TT. nur
das Evangelium der Zwélf, aber nicht das Johannesevangelium ken-
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nen. Man denke an die Begriffe ,,Erkenntnis”, ,,Wahrheit®, an die
Antithesen ,,Licht und Finsternis®, ,,Leben und Tod", an die ,spiritua-
listische Wertung von Taufe und Abendmahl® u. a. Diese Analogie
weist darauf hin, daB jene petrinische und diese johanneische Litera-
tur demselben geistigen Milieu angehoren, und bestitigen die Ergeb-
nisse der neueren Forschung, daf die johanneische Literatur palésti-
nensischen oder syrischen Ursprungs ist.

So werfen die K. TT. ein neues Licht auf die Anfiinge des Christen-
tums, aber auch auf die Entstehung des christlichen Gnostizismus, der
nicht mehr blof als eine akute Hellenisierung des Christentums, son-
dern auch als eine Auswirkung der jiidischen und judenchristlichen
Gnosis zu betrachten ist. Schon von seinem Ursprung an schlieft das
Christentum die beiden Elemente ,,Gnostizismus” und ,,Antignostizis-
mus® in sich, deren Widerstreit das Thema der Kirchengeschichte ist.
Und indem der Islam die Lehre von dem wahren Propheten sich zu
eigen machte, hat er ein Erbe des gnostischen Judenchristentums an-
getreten, auf das die Kirche schliefllich mit Recht verzichtet hat.

Diese Andeutungen mogen geniigen, um zu zeigen, welche Bedeu-
tung die wiederentdeckten K. TT. zunichst fiir den Verfasser dieses
neuen Buches iiber die Pseudoklementinen haben. Allerdings bringt
es noch keine endgiiltige Losung des literarischen Problems, das dieser
erste christliche Roman, diese erste in das Gewand einer unterhalt-
samen Lektiire gehiillte Apologie des Christentums wider seine Geg-
ner unter den Gebildeten stellt. Aber es macht einen iiberaus dan-
kenswerten, zwar nicht ersten, so doch umfassendsten Versuch, in das
historische Problem einzufiihren, das die eigenartigste ihrer Quellen-
schriften aufrollt. Manches ist dabei iibersehen oder nur voriiber-
gehend beriihrt worden, wie z. B. das Verhiltnis zum Elchasaitismus;
anderes bedarf noch der Erklirung und Vertiefung wie die Stellung
des Gnostischen zu dem an dem Evangelium Jesu orientierten
Judenchristentum. Vielleicht findet der belesene und umsichtige Ver-
fasser MuBe, seine Untersuchungen iiber die pseudoklementinischen
Probleme wieder aufzunehmen und sie auf die iibrigen Quellenschrif-
ten auszudehnen.



Bemerkungen zu Erich Seeberg,
Ideen zur Theologie der Geschichte

des Christentums.
Von Prof. D. Rudolf Hermann, Greifswald.

Es handelt sich in dieser Schrift um vier Vorlesungen, die S. bei
einem wissenschaftlichen Kursus in der Berliner Universitit gehalten
hat. Wenn sie in dieser Zeitschrift vom Unterzeichneten besprochen
werden, so moge man nicht eine Wiirdigung des spezifisch Historischen
erwarten. Auch das fesselnde, eigen gesehene Bild der drei christ-
lichen Hauptkonfessionen, das die dritte Vorlesung zeichnet, muf}
auBer Betracht bleiben, trotzdem natiirlich das ,,geschichtsphiloso-
phisch bzw. theologisch® Grundsitzliche, um das es dem Verf. in seiner
Schrift vor allem geht, in dieser symbolkundlichen Skizze konkret
und anschaulich wird. Zustimmend mochte ich aber vermerken, daB
S. ein allgemeines Wesen der christlichen Religion neben den ge-
schichtlichen Konfessionen — in denen sie es entfaltet — nicht ken-
nen will (31). Ob freilich S. damit den Begriff der Konfession er-
schopft, bzw. erschépfen will, ist eine andere Frage. Aber unter histo-
rischem Aspekt von der ,christlichen Religion” gesprochen, ist es ge-
wil richtig so.

Ebensowenig mochte ich auf eine Reihe anderer exegetischer und
historischer Thesen oder Stellungnahmen S.s — ich denke etwa an die
Auffassung von Auferstehung und Himmelfahrt (18) oder an die von
der Wiedergeburt in ihrem Verhéltnis zur Erwartung des neuen Aons
(20) — eingehen. Man mag hier manches anders sehen. Aber das wiirde
zur Einzelauseinandersetzung fithren. Dagegen, wenn S. selber seine
»geistesgeschichtliche™ Methode als Verbindung von Historie und syste-
matischem Denken bezeichnet (2), so fiihlt sich die systematische Dis-
ziplin sehr deutlich — und man kann gleich sagen: sehr willkom-
men — angeredet, wobei der Hinweis des Historikers auf die Sprodig-
keit, Fremdheit, Unabhéingigkeit des Geschichtlich-Wirklichen alsbald
ein gewisses Vertrauen herstellt (1f). — Und wenn S. seine eigene
religionsphilosophische Betrachtungsweise eine ,.spiritualisierende®
nennt, im Gegensatz etwa zur ontologischen Heideggers u. a. —, wenn
er im Christentum, zum Unterschied von Mystik und Rationalismus,
den Tatbestand zum Ausdruck kommen sieht, daB der ,,Geist ,nicht
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Vernunft, sondern Geschichte™ ist (25), wenn fiir S. die geschichtliche
Person Christi selbst, durch den Anspruch, den sie bewufBt erhebt,
nicht etwa bloB ein historischer AnlaB, sondern der unmittelbare
Quell und Ursprung der ..Christologie® und damit alles Christus-
glaubens der christlichen Kirche ist (19 u. 6.), wie denn auch die In-
karnation und damit das finitum capax infiniti die ..Grundidee” des
Christentums bilde (23f.), so sind damit auch die zentralsten Fragen
der Systematik beriihrt, die sich ja daraus ergeben, dall Gottes Offen-
barung selber Geschichte ist und ,.das Christentum* und .die Reli-
gion® ebenfalls in der Geschichte sind.

Ahnlich empfindet man angesichts des Umstandes, daB S., unter
stetem Hinweis auf geschichtliche Dinge seine, zugleich Luther deu-
tende, These von der ,,Verborgenheit® Gottes durchzufiihren bestrebt
ist, also: daB Gott nur in der Verhiillung, ,im Anderen®, ja im
»Gegensatz zu erfassen sei, — so allemal in Kultur und Vernunft
und deren Geschichte, nicht minder aber auch in der Offenbarung,
die mithin zugleich Selbstbegrenzung und Verhiillung sei (25f.) —,
daB die Menschen .durch den Bruch und durch die Zerstorung hin-
durch Organe Gottes und seine Mitarbeiter werden” (ebd.), — wo-
durch also die Frommigkeit zum geschichtlichen Sich-Fortsetzen der
Inkarnation wird — und daB hierin schlieBlich auch das Geheimnis
der Kirche und ihrer Geschichte, ja des geschichtlichen Lebens der
Menschheit iiberhaupt und der Welt als endlicher, zeitlicher Wirklich-
keit liege. Auch ,der Kosmos (wird) einmal das Gesetz Gottes von
Tod und Auferstehung, welches sich im Einzelleben und im Vélker-
leben kundtut, erleben (68 cf. 31. 72 u. 6.). Uberall dringt die histo-
rische Schau auf religiose Uberzeugung und iiberall ist — ich driicke
es selber ganz #hnlich aus wie S. — personlicher Glaube ein Wissen
darum, zu Gottes groBer und einer Geschichte mit der Menschheit zu
gehoren und den Vollsinn des schlichten Wortes: ,.Ich bin® zu gewin-
nen (cf. dazu 731.).

Das entscheidende Anliegen der gedankenreichen Schrift liegt wohl
darin, das geschichtsphilosophische Nachdenken auf Probleme der
Geschichte aufmerksam zu machen, an denen auch ihm klar werden
mulB, was christlicher Glaube eigentlich meint und ist.

Was kann man denn iiberhaupt als ,,Geschichie® bezeichnen? S.
antwortet: ,,Die Geschichte ist sich selbst formendes und deutendes
Leben® (7). Will sagen: Sie ist immer schon da, wenn der Historiker
daran geht sie festzustellen, und spricht und zeugt von sich selbst.
Gewill will sie, bzw. die Quelle, zeitgeschichtlich verstanden sein.
Aber der Geschichte Verstchende gehort ja selbst mit seiner Quelle
und deren Zeit zusammen in den umfassenden zeitlichen Strom gei-
stigen Lebens, der die Geschichte ist. Also wollen Quelle und histo-
rischer Gegenstand nicht bloB fixiert, sondern auch ,nadierlebt®, ja
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tiefer und umfassender verstanden sein, als es ihnen selbst moglich
wiire; und wir, die Verstehenden, erfassen so auch erst recht unser
eigenes zeitliches Sein. Das etwa heift geschichtliches Verstehen
(2—15).

Das Christentum aber will selber die Religion der Geschichte sein
(15). Denn wo Gott als Wille verstanden ist, wie schon im A. T., da
wird er auch als Herr der Geschichte erkannt (16). Und Jesus, diese
Person in Zeit und Geschichte, weiBl und bezeichnet sich selbst (,Men-
schensohn®) als Herrn einer neuen Weltzeit, die sich, wie S. meint, in
einem, der ,Moglichkeit” nicht achtenden, Radikalismus seiner For-
derungen (,Bergpredigt®) ankiindigt (17), und ein neues ,Menschen-
ideal®, nimlicdh das der ,Humanitit”, bringt. Die griechische ,,Huma-
nitdt“ kann nur dienstbar werden und nicht alles sein (21, 62). Denn
der Mensch muB um der Siinde willen durch die Zerstorung hindurch,
damit Gott in ihm Gestalt gewinne, so daB der orientalisch-grie-
chisch-altkirchliche Gedanke: Gott wurde Mensch, damit wir Gott
wiirden, zu seinem Recht kommt (25). Das schlieBt aber ein — und
daran liegt dem Verfasser viel — daR Jesus einen alten, ihm ent-
gegenkommenden Mythos vom himmlischen Menschen auf sich be-
zogen und damit das Ewige hat Zeit, Fleisch, geschichtliche, endliche,
unsere Wirklichkeit werden lassen. .Ich bin gekommen!® Ebenda-
durch hat auch das Christentum iiber die anderen Religionen den
Sieg davongetragen, weil ndmlich hier .der Mythos Geschichte,
Fleisch und Blut, Geist und Vernunft geworden ist”(21). Das soge-
nannte Dogma von Christus ist dann ,der auf die Geschichte be-
zogene oder historisierte Mythos®, so dali das Christentum in gewis-
sem Sinne die Menschheit vom Mythos — eben durch das vielver-
femte ..Dogma* — befreit. Das geschieht freilich nicht, ohne daB im
Dogma nun zwei Faktoren, der geschichtliche, an der einmaligen ge-
schichtlichen Person Jesu Christi hdngende, und der mythische, der
doch wieder neue Formen und ,,Umndeutungen” annehmende, in Span-
nung miteinander bleiben, einer Spannung wiederum, die sein solle
und die auf Christus selbst zuriickgehe (17f. 21 1.).

Damit ist einer der Hauptgedanken der S.schen Vorlesungen ge-
kennzeichnet. Wir halten einen Augenblick inne und iiberlegen!
5 wichtige Linien gehen von hier aus. Die er st e verdient m. E. volle
Zustimmung. Das Christus-Dogma, alias der Christusglaube, war
Christi eigene Meinung und Sendung. Das entspricht dem gesamten
neutestamentlichen Zeugnis — ein Tatbestand, der zwar nie in der
neutestamentlichen Forschung verstummt ist, aber seit 134 Jahrzehn-
ten immer stirker zum Konsensus der neutestamentlichen Wissen-
schaft geworden ist. Was wire auch ein blofler Ideen-Triager oder
-Bringer gewesen! S. spricht mir ganz aus dem Herzen, wenn er die
Ideen (zusammen mit den Werten) zeitliche, von Menschen und end-

’
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lichen Gemeinschaften gedachte und gelebte Gedanken, und also
,nicht das Erste und Letzte in der Geschichte™ sein ldBt (51). Jesus
weifl in der Tat die Fiille und Wende der Zeiten mit sich gekommen
und das A und O in sich gegenwirtig. Seine geschichtliche Person
verlangt das Bekenntnis, daB Ewigkeit Zeit wurde, oder sie mufl
abgelehnt werden. Immer wieder merkt man bei S. die Tendenz,
die Unaufhebbarkeit des transzendenten Moments im Verstidndnis der
Person Jesu aufzuzeigen.

Aber ist hierfiir nun, so fragen wir an zweiter Stelle, die Rezeption
des Mythos das richtige Mittel? Das Mythische soll, wenn ich S. recht
verstehe, neben dem Transzendenten auch eine urtiimliche und uni-
versal-menschliche Basis darstellen, auf die Christi Sendung zuriick-
greift. Aber ist dazu der Mythos notig? Heifit das nicht: die Deutung,
die Jesus von sich selber gibt, doch wieder zu wenig wiirdigen? Ich
vermag nicht zu entscheiden, wie es um mythische Elemente im Men-
schensohn-Titel steht. (Dalmans ,,Worte Jesu* 2. Aufl. 1950 z. B. be-
deuten eine Mahnung zu groBiter Vorsicht.) Aber selbst wenn ein
vorderasiatischer Mythos vor Daniel ldge, ist es das etwaige
Mythische an Daniel, was seine (vielleicht sehr einzigartige, s.
Dalman) Ubernahme bei Jesus gestaltet, oder hat nicht vielmehr der
Gott des Alten Testaments, der ja nach S. selbst Wille und Herr der
Geschichte ist, das ldngst in seine Offenbarung verwandelt, was daran
(vielleicht) Mythos gewesen sein mag? Der Mythos reicht, so scheint
mir, bis an Jesus, dessen Bibel das Alte Testament war (Kéhler), gar
nicht heran. Bediirfte aber die geschichtliche Person, um Herr aller
Welt und Bringer einer neuen Zeit zu werden, der Schwingen des
Mythos, wire dann nicht das Dogma, anstatt ,historisierende® Uber-
windung des Mythos zu sein, doch wieder Rationalisierung des Miy-
thos geworden? — Von der Streitfrage, ob nicht gar der Mythos ein
sekundires, spites Moment in der Religion ist (s. Chantépie-Leh-
mann 1 S. 100 f.), konnen wir dabei absehen. Jene Spannung aber im
Dogma zwischen den beiden vorher genannten Faktoren liegt u. E.
schon im christlichen Gottesglauben, im Glauben an die Schopfung
dieser zeitlichen Welt nicht weniger als in dem an die Inkarnation.
S. mit seiner starken Betonung des Sich-Verbergens Gottes in eben
dieser Welt und Geschichte steht diesem Gedanken ja gewill nicht
fern. Und wo etwa doch mythische Elemente im Ganzen des christ-
lichen Glaubensinhalts anklingen (Engelfall, Satanssturz, Entstehung
des Bosen usw.)?! Nun, S. selber betont ja sehr richtig, das Christen-
tum habe keine neuen Mythen geschaffen, sondern sie nur iiber-
nommen und historisiert. So wird denn auch die mythenbildende
Funktion des menschlichen Geistes schon bei der Ubernahme, also
von vornherein, keine Rolle spielen. Vielleicht greift der Glaube an
Gottes Offenbarung in der Zeit nur deshalb auch zu bereitstehenden
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mythischen Gebilden, weil jener Glaube es mit einem Geschehen zu
tun hat (Schopfung, Siindenfall, Fiille der Zeiten, Ende aller Dinge
usf.), das der Geschichte erst ihre eigentliche Wirklichkeit, ihre ein-
deutige Einmaligkeit gibt — wir sind hier weiteren Gedanken des
Verfassers wiederum von uns aus ganz nahe (s. u.) —, insofern also,
d. h. in einem quasi ,transzendentalen Sinne, ,,vor” und ,iiber” der
Geschichte liegt. Denn da uns das Wie solches von Gott her kommen-
den Geschehens ..verborgen® ist, so greift das Bediirfnis nach An-
schaulichkeit mit zu jenen Gebilden, die einem — freilich in anderem
Sinne — ,,vor* der Geschichte liegenden, einem noch nicht ge-
schichtlichen, Denken entstammen.

Die dritte Linie ist die Lehre von der sich fortsetzenden Inkar-
nation. Und der Gedanke des ,.neuen Menschenideals®, das der Men-
schensohn gebracht habe, spielt mit hinein. Ich mdchte so knapp wie
moglich mein Abweichen von dieser Linie andeuten. Ganz gewif
steht die Inkarnation im Zentrum des Christentums. Aber was dem,
in der Welt der Religionen ja weithin verbreiteten, Inkarnationsge-
danken seine christliche Prigung gibt, scheint mir die Einmalig-
keit der Inkarnation zu sein. Man kinnte dem bekannten Scheff-
lerschen Vers:

Wird Christus tausendmal zu Betlehem geboren,
und nicht in Dir: du bleibst doch ewiglich verloren

den anderen entgegensetzen:

Wiir Christus tausendmal, doch damals nicht geboren,
so wir’ die ganze Welt, und wir bald neu, verloren.

Gewift gilt nicht nur das: ,Christus fiir uns”, sondern auch das:
_Christus in uns®. Aber ist damit die sich fortsetzende Inkarnation
gegeben? (Der Ausdruck wird ja auch von romischer Seite auf die
Kirche angewendet [cf. Moehler].) Ist das: ,Christus in uns® nicht
eher ein Stiick Ubiquitiit des Incarnatus? Soll wirklich Gott in uns,
oder unsichtbar in der Kirche, geboren werden? (nb. Auch den Ver-
gottungsgedanken etwa des Athanasius glaube ich anders fassen zu
miissen, als S. es zu tun scheint.) TIch wiirde in der neuen Geburt oder
in der ,neuen Kreatur” nicht sowohl ein Stiick Geschichte der Inkar-
nation sehen als vielmehr ein Eintreten in die durch die Inkarnation
bestimmte Geschichte. Die theologia crucis, die S. nachdruck- und ein-
drucksvoll immer wieder in den Mittelpunkt stellt, also der ,.Gegen-
satz*, der in dem durch'Sterben zum Leben, durch Zerstorung zum
geistlichen Bau Gottes liegt, braucht dadurch nicht zu kurz zu kom-
men. Das Sterben mit Christo bleibt der Weg. Man mag auch vom
Sterben gleich Christo sprechen. Aber es ist doch nie ein dem
Sterben Christi gleichwertiges Sterben. Und ebenso bleibt das
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Leben mit Christo immer ein Leben durch Christus. (Ich weilf mich
hier durch R. Seebergs Studie iiber die ,,Nachfolge Christi” — Aus
Rel. u. Gesch. I 1906 S.1 ff., bes. 18 ff. — beeinflufit.)

Demnach wiirde ich auch nicht in einem neuen Menschenideal die
eigentliche Wende der Zeiten, das Werk Christi und den Sieg des
Christentums sehen. Was vielmehr Menschen und Volker zu Einer
Menschheit macht und was auch die Mission iiber vorhandene Ein-
heiten wie das Imperium Romanum, wenn sie stiirzen, hinausgreifen
ldBt — beides wird von S. stark hervorgehoben — sollte das ein Ideal-
bild, oder meinetwegen auch gleich eine neuartige Verwirklichung von
menschlichem Leben, sei es auch von religios oder metaphysisch ver-
standenem, sein? Ich mochite meinen, das Sich-Zusammengehorig-
Wissen und Sich-ZusammenschlieBen unter einer Botschaft, die von
Geschehenem und Kommendem, und von Urzeit und Endzeit handelt,
sei das Primire — und Lebensideale seien nun erst moglich.

Wiederum glaube ich mich damit S. gleichsam an einer anderen
Ecke anzuschlieBen. Wenn wir nimlich jetzt nach den drei Richtun-
gen, die wir herausarbeiteten, den weiteren Inhalt der S.schen Aus-
fiilhrungen iiberblicken, so treffen wir unter dem ersten Ge-
sichtspunkt, dem der Transzendenz, bei S. auf Gedanken,
die bereits in unseren letzten Erorterungen mit wirksam geworden
sind.

Da ist z. B. das Verhiltnis von Christentum und Humanismus. In
der Bedeutung, die das Christentum fiir die Geschichte hat, mu8 dies
Verhiltnis natiirlich und mit Recht einer der wichtigsten Punkte sein.
Antihumanismus und Antiidealismus ist gliicklicherweise nicht S.s
Sache. Denn Gottes eigentliches Werk liegt fiir ihn nicht im Zer-
storen, sondern darin, daB Gott seine Ehre verwirklicht. Als Gottes
cooperatores, die aber, wie S. treffend hervorhebt, ,ganz und selbst
wollende Instrumente”, sind ,neuer Mensch” und ,neue Mensdhheit®
das ,.freilich nicht selbstindige Ziel des geschichtlichen Lebens™ (70).
Das ist. wenn wir auch Luthersche Wendungen wie: Gott will ,.das
nach auBen hin“ werden, ,,was er in sich ist* (69) in diesem Zusam-
menhang nicht unterbringen wiirden, eine feine Zusammenschau von
Transzendenz des Schopfers und Wiirdigung des Menschen sowie
seiner nicht aus des Schopfers Hand fallenden Geschichte, Und wenn
Humanismus und Mystik, mit ihrer ,Entwicklung der natiirlichen
Anlage” oder ihrer ,Entfaltung des gottlichen Keims®, beide die
Siinde ,.abschwiéchen” und die ,,Wiedergeburt” nicht kennen, so ver-
steht man, daB das Christentum diesem allem als der ,Entfaltung
des ,Menschen’ * gegeniibertritt mit dem Wort von der ,,Neuschopfung
JAdams®* (72), wie sich denn auch, um das im Hinblick auf unsere
obige Kritik nicht zu verschweigen, das neue Menschenideal nur von
Gott aus .verstehen und rechtfertigen” lasse (64).
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Vor allem aber ist es fiir S. das — ich wiirde sagen: Geheimnis der
rechten Stunde —, das .irrationale® ,rechie Eingreifen in zeitliche und
ortliche Gelegenheiten®, bzw. das ,Ergriffenwerden von diesen Fak-
toren®, — also das Gegenteil zu aller ,Rechnung” — wodurch unser
und alles geschichtliche Leben auf das ,verborgen Schaffende®, auf
Gott, weist. Denn eine Rechnun g des Lebens und der Geschichte
wiirde nie ,aufgehen” (73), auch ., Anlage und Leistung” werden nur
auf dem angedeuteten Wege Geschichte und nicht weniger werden die
.grofen Fiihrer* selber nur durch ,Koinzidenz von Zeit und Per-
son” (73). Was uns also schlieBlich aus dem zeitlichen Verlauf der
endlichen Welt heraus auf Gott zuriickweist, ist jenes ,Ich bin®, von
dem wir schon sprachen — (ich bin meine Zeit, wiirde ich zunichst
sagen). S. sieht darin mit Recht, wenn auch vielleicht durch seinen
,spiritualisierenden” Standpunkt nicht ganz ungehemmt — das welt-
schopferische Wirken (aber von S. eben auf die Sphire des ,Leben-
digen” beschriinkt 74) und den ,Ruf Gottes an der Grenze unseres
Seins®, dann erst das, was unser eigenes Ich wirklich werden ldBt.
Gegen den Gedanken einer Projelktion menschlicher Bewulitseinsfor-
men auf das Unendliche kehrt sich S. damit bewuBt und ausdriicklich.
Ich wiiBte nicht, welchen Satz ich lieber unterschriebe als den Schlufi-
satz der ganzen Vorlesungen: ,,Und erst dann, wenn dies JIch bin® in
unser BewuBtsein getreten ist, ist unser BewuBtsein vollendet und
fiilhig, von sich selbst ,Ich bin‘ zu sagen.” Er zeigt, daB die biblische
Einheit des Schopfers der Welt und des Ilerrn der Geschichte die
Unruhe der ganzen geschichtsphilosophischen Erwiigungen geblieben
ist: und auch der begleitende Gedanke, dal nicht das ,,Du sollst” und
der Gegensatz von Gut und Bose (73f. 53) von sich aus iiber sich
hinaus fiithrt, hat, in diesem Zusammenhange, sein biblisches und
christliches Recht?) (vgl. auch S. selbst S. 64).

Von hier aus biegen wir in die zweite Linie ein und kénnen sie,
unter Wiirdigung dessen, was S. mit der Rezeption des Mythos an-
strebt, als die Problematik des ,,Ubergeschichtlichen® bezeichnen.
Letzterer, bekanntlich besonders von Kihler vertretene, Terminus
will ja die Ewigkeit des sich offenbarenden Gottes mit der Einmalig-
keit seiner Geschichtsoffenbarung verbunden halten. Ist dies auch
nicht eigentlich der S.sche Gesichtspunkt, so ist S. doch auch nicht ohne
mannigfache Beriihrung mit ihm. Vor allem handelt es sich um die

1) DaB ,.jede Konsequenz des christlichen Denkens das Bose auf den
allwirksamen Gott selbst in irgendeinem Sinne zuriickfiithren™ miisse
(53), vermag ich freilich so nicht zu unterschreiben. Und den ernsten
Gedanken, daB in der Unvermeidlichkeit des Bosen ,die Tiefe des
Lebens aufgedeckt” sei, sihe ich am liebsten dahin fortgefiihrt, daB
der menschheitsgeschichtliche Tatbestand der Schuld die Gefihrdung
der Ewigkeit jedes menschlichen Daseins bedeute.
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Einheit der Menschengeschichte. Es ist in der Tat das Werk des Chri-
stentums, daf das Einswerden von Orient und Okzident — also das
Werk jener Jahrhunderte, in die die ,Fiille der Zeiten* fdallt — zum
dauernden Besitz der Weltgeschichte wurde (22); denn das Christen-
tum hat diesen ProzeB ..entscheidend vollendet” (ebd.). Man darf also
mit S. sagen: ,,Dem Universalismus des Anspruchs des Christentums
entspricht die Universalitit seines Ursprungs® (21).

Gewifl bezieht sich das auch auf spezifisch religionsgeschichtliche
Zusammenhinge, aber die von S. nicht minder stark hervorgehobenen
universalgeschichtlichen Probleme sind die bedeutsameren. Schon in
dem soeben gestreiften Verhéltnis von Christentum und Hellenismus
ist es mitbegriindet, daB das Christentum die Einheit nicht nur der
europdischen Geschichte verbiirgt, sondern iiber diese hinausgreift
(2). Um des Christentums willen ist es ein Irrtum, von einem Bruch
zwischen Zeiten und Kulturen etwa auf Grund getrennter ,Kultur-
seelen zu reden. Um seinetwillen findet verschiedenes Seelentum
zueinander hiniiber, und dank des Christentums kann man einen
Begriff der Weltgeschichte aufstellen (62), wie denn ja die Bedeutung
der Bibel (schon des Alten Testaments) fiir das Entstehen des Ge-
dankens einer Menschheitsgeschichte bekannt ist und auch von S, an-
erkannt wird (55).

DaB in solchen Betrachtungen auch die Kirche RuBllands auftaucht
— die ja inzwischen den Titel einer Mirtyrerkirche gewinnt — und
ihre zukiinftige Bedeutung fiir Christentum und Weltgeschichte, falls
sich der Mittelpunkt des Kulturlebens in den fernen Osten verschie-
ben sollte, in den Gesichtskreis tritt, ist ebenso zeitgemél wie der
Hinweis auf die ,geschichtsphilosophische® Seite der christlichen Mis-
sion (6). Diirfte man gerade an dieser Stelle den sog. Absolutheits-
gedanken (also die Uniiberholbarkeit der Offenbarung) mehr, als es
bei S. geschieht, auf den der geschichtlichen Einmaligkeit und Ge-
schlossenheit der hiblischen Geschichte stiitzen — die Offenbarung
ist ja Geschichte —, so liBt sich die Missionsparole: Nicht etwa Pro-
paganda europiischer Frommigkeitstypen, sondern ,neues Christen-
tum in neuen Volkskirchen® (62) voll unterschreiben. Man hatte dann
auch das Korrektiv fiir den Gedanken, daB die Mission fiir die ,.stets
lebendige Umdeutung der christlichen Religion™ (63) zu sorgen habe,
und konnte seinen Wahrheitsgehalt mitnehmen.

DaB S. den eschatologischen Ausblick des der Bibel entstam-
menden Glaubens an eine Menschheitsgeschichte stehen lassen will,
wissen wir schon. Es ist dankenswert, daB dabei das Moment des
zeitlich Kommenden, Dereinstigen ,.nicht angetastet und nicht umge-
deutet werden soll in den Ewigkeitsgehalt einer jeden Epoche® (68).
Hier kdmpft also wieder das Moment der Transzendenz darum, das
Vor- bzw. Nachwort zu wesentlichen Gedankenreihen zu behaupten,
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und wir konnen S. nur folgen, wenn er sagt: ,Nur dann, wenn das
Transzendente normgebend in das Werk eingegriffen hat und der-
einst wieder eingreifen wird, kann Geschichte im eigentlichen Sinne
gesehen werden® (55).

Wir kommen zum Dritten und Letzten, zu der geschichtlichen Wirk-
lichkeit selber, die da ,gesehen werden® soll. Aber wirklich gesehen
wird doch immer nur Gottes ,Mummerei® und ,Puppenspiel” (28).
Die Geschichte ist nicht die .Selbstentfaltung Gottes” (ebd.). ..Die
Fortschrittsidee ist zu eng fiir die Geschichte” (52), und an der »Ver-
fallsidee™ 2), deren sich auller der ,mystisch-asketischen Frommigkeit”
auch alle Reformer, echte wie falsche, als des Schliissels fiir die Kir-
chen geschichte bedienen (57), ist viel Wahres. Aber es gilt fiir alle
Geschichte: Gott ,baut in der Vernichtung auf” (28). Nur die Religion
wird den Geheimnissen der Geschichte gerecht, das zieht sich durch
S.s ganze Ausfithrungen. Davon darf der ernste Historiker, der vor
dem .Irrationalen®, dem scheinbaren Widersinn, dem Vergeblichen,
Blinden und Zufilligen, die Augen nicht zumacht, nicht lassen. Das
, Widdersynnische” (67) ist Gottes Domine. Und wo der .verborgene
Gott® die Weltgeschichte fithrt, da kann .das Gliick” mnicht ,der
Boden® sein, auf dem sie sprieBt. DaB das Bise bei dem allem eine
beherrschende Rolle (66) spielt, gerade auch indem es Vernunft und
Kultur dabei in Dienst nimmt und sich durch sie und in ihnen ver-
kleidet und verfestigt (27f.), verschweigt S. nicht. DalBl sich nicht
alles daraus erkliren konne, wissen wir bereits: die Bewegung in der
Geschichte riihrt letzten Endes daher, daB das Zeitliche und Endliche
Geist werden soll. ,Die Geistwerdung des zeitlichen und darum
lebendigen Seins, das ist die Geschichte” (54), und schon so birgt sie
Vergehen und Neuwerden, Sterben und Leben in sich.

Tch weill nicht, ob hier die Gedanken S.s vollig in sich ausgeglichen
sind. Aber wer konnte sich als .fertig® in dieser Frage ansehen?
Vielleicht meint S. es so, daB ohne das Bose der Herr jenes Werdens
nicht der Verborgene zu sein brauchte. Aber ich lasse das offen.
— Jedenfalls, daB die Geschichte nicht in Autbau und Katastrophe,
Hinstellen und Zerschlagen, eine Art Rhythmus feiert, daf vielmehr
trotz des Bosen das Reich kommt und daf an einer Sinnverwirk-
lichung des geschichtlichen Lebens (51) festgehalten werden muf, das
rithrt von der eben genannten eigentlichen Aufgabe der Geschichte
her und ist der Gottesglaube in der Verborgenheitsthese (27).

Noch einmal! Mitten in die Geschichte gehort die Religion hinein.
Deshalb empfindet S. auch mit aller Deutlichkeit seinen direkten
Gegensatz gegen die positivistische Theorie, die zwar die Religion an

2) Seeberg hat dariiber in seinem Werk iiber Gottfried Arnold be-
kanntlich ausfiihrlich gehandelt,
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den Anfang alles menschlichen Geschehens stellt und mit vollen
Hénden alle Kulturkeime zuniichst einmal in sie einhiillt, diese Keime
dann aber in der Entfaltung sich sikularisieren und die Religion
durch sie iiberwunden werden 1dBt (59 ff.). Es ist ja bekannt genug,
wie wirksam und verbreitet auch in der heutigen Religionsforschung,
man denke etwa an Frazers ..Goldenen Zweig®, diese These noch ist.

Dies Glaubensmoment in der Verborgenheitsthese 1iBt nun aber
jenes Toten und Lebendigmachen, Zerstoren und Aufbauen in der
Geschichte verstehen als ein Geformt- und Umgestaltetwerden. Auf
die Kirchengeschichte bezogen bekommt dadurch neben der ,Ver-
fallsidee™ auch die ,traditionalistische Idee ein gewisses Recht. Das
Zerbrechen bedeutet kein Abbrechen des Werkes Gottes. Auch das
Neugewordene enthilt viel umgedeutetes Altes. An Denkweisen,
Urteilsmafstiibe, aber auch an Glaubensstandpunkte ist hier zu er-
innern. S. hat bei Luthers wirklichem und scharfem Gegensatz gegen
die Scholastik auf das .,produktive MiBverstehen® mittelalterlicher Be-
griffe vielfach aufmerksam gemacht (52), und er hebt sehr fein her-
vor, daB}, wenn aus heiflen Geisteskdmpfen ' — man denke an die Dog-
mengeschichte — nur die scheinbar tote Formel bleibt, aus dieser, wie
aus dem getrockneten Samen, neues, aber hier eben andersartiges
Leben wachsen kann (ebd.).

Und wie steht es nun schlieflich mit der Offenbarung des ver-
borgenen Gottes? Nun, sie ist, wie man nach allem Vorherigen er-
warten mul}, fiir S. der Verborgenheit eingeordnet. Gott wirkt alles
allein und ,.ist", wie S. sagt, ,.alles Lebendige®. Aber er ist nicht .,in
allem Lebendigen fiir uns da“. Nur wo sein .,deutendes Wort” uns das
sagt, ,und wo sein Wille die fiir uns aufnehmbare Begrenzung seines
Lebens gewollt hat®, zeigt er sich uns. So bekommen , Wort® und
..Heilsgeschichte™ ihre Stelle (29).

Das ist richtig. Offenbarung ist ein Eingehen auf unser mensch-
liches Dasein und ein Eingehen in irdische Zeit. Man kann also sagen,
daf sie ,Selbstbegrenzung™ sei. Aber hier kommt zum SchluB doch
noch einmal dieselbe Differenz zum Vorschein, die uns schon mehr-
fach beschiftigte. GewiB ist Offenbarung Selbstbegrenzung. Aber
das ist doch nur ihr Hebel, oder auch ihre Einfassung. Offenbarend
aber ist der eingefafite Stein oder das Bild selbst, bzw. der Vorgang,
der da geschieht. Gewiff ist Offenbarung ein Hervortreten aus der
Verborgenheit. Aber der Hervoriretende selbst ist die Offenbarung.
Und darauf, daB sein Antlitz dasselbe bleibt, auch wenn es sich ver-
birgt, darauf kommt es an. S. wird antworten, diese Anschauung ent-
spreche etwa der spidteren Fassung der Lutherschen Verborgenheits-
lehre in De servo arbitrio. S. hat das in seinem Buche ,,Luthers Got-
tesanschauung™ I 1929 ausfiihrlicher begriindet. Ich muB es jetzt
unerortert lassen. Aber in systematischer Ilinsicht liegt mir an
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der These, daB wir von Gottes Verborgenheit nichts wiifiten, wenn
wir ihn nicht aus seiner Offenbarung kennten. Wir finden eben die
Ziige dessen, den wir k ennen, dort nicht, wo wir sie gerne finden
médhten, Und wiederum sollen wir an Gottes Offenbarung ablesen
lernen, warum er Grund hat, sich zu verbergen.

So treten Offenbarung und Glaube einander gegeniiber. Der Glaube
gehort dorthin, wo die Verhiillung herrscht. Tn der Welt des ge-
schichtlichen Lebens, iiber dessen Stehen unter der Gegensitzlichkeit
und dem Zeichen des Kreuzes S. so viel Treffendes gesagt hat, ist der
Glaube angewiesen zu wohnen und zu kampfen. Sein Kampf aber
besteht m. E. nicht eigentlich darin, in und hinter dem gegensétzlichen
Erfahrbaren und Sichtbaren Gottes Wirken und Wege zu .ahnen®
(vgl. etwa S. 65), sondern den offenbaren Gott aus der verdunkelten
Welt heraus zu ergreifen und ihn in sie hineinzuglauben. Ich gebe
gern zu, daf dieses Glauben iiberall, wo es zugleich ein Deuten, etwa
von Zeitereignissen, Geschichtszusammenhdngen und Lebenstiithrun-
gen, sein will, ein Ahnen bleiben muB. Aber Subjekt dieses Ahnens
ist der Glaube, der die Offenbarung vor Augen hat, um nicht zu
sagen: besitzt. Oder darf ich es so ausdriicken?: Gott hat sich
doch erst verborgen, er war es nicht von Anfang an. Der Glaube
holt ihn nicht aus seiner Verborgenheit ans Licht der Offenbarung,
sondern er kennt den, der hier verborgen ist.

Daher nun auch das Abgeschlossensein der Offenbarung. Sehr richtig
weist S. (s. o.) darauf hin, dal die Bescheidung, den iiberall wirk-
samen Gott nicht iiberall gleichsam stellen zu wollen, wo es uns
paBt..., daB also der Claube ihn allein dort zu haben, wo er sich
finden lassen will, im Begriff der Offenbarung mitgemeint sind, Ge-
will Aber dort hat der Glaube nun auch Gott ganz. Sein Eingehen
auf uns ist sein (Gottes) eigenes Eingehen, also nicht ein Sich-Ver-
wandeln oder Verkleiden, wobei er anders werden konnte als er ist,
sondern sein Eintreten bei uns und sein Eingreifen. Er selbst, ja
seine Selbstheit, ist es, die wir in der Inkarnation haben. Denn die
Inkarnation geschah ja nicht gleichsam eines schonen Tages, sondern
in der Fiille der Zeiten, durch welche die Zeit erst Eine, erst Ge-
schichte wird, Daher eignet Gottes Offenbarung die Vollendung einer
abgeschlossenen Geschichte. Was weiter geht, ist nicht die Inkarnation,
sondern der Glaube. In seiner unabgeschlossenen Geschichte stehen
wir auch heute noch.

Von dem Sich-Selber-Deuten alles dessen, was Geschichte sein
will, ging S. aus. Von dem Hineingehren des Historikers, des Ge-
schichte verstehenden Menschen iiberhaupt, in die Geschichte und da-
mit in Eine Zeit zusammen mit allem dem, was sich selber deutet,
sprach er dann sogleich, und mit dem ,lch bin®, also mit dem
Innewerden unserer eigenen Wirklichkeit in der Zeit, schloB er. Auf
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diesem Wege aber lag die Religion, lag die Transzendenz der Offen-
barung und lag der christliche Glaube, der von Gottes Offenbarung
in der Geschichte weiB. Dem Christentum kann nur eine Theologie
der Geschichte eignen. Das ist ein gemeinsamer Boden, auf dem
dann theologische Ubereinstimmung und Auseinandersetzung sich
gegenseitig verschlingen mogen. Wo Offenbarung und Geschichte zu-
sammengehoren, bleibt die Wahrheitsfrage die Unruhe der theolo-
gischen Forschung.



Literarische Anzeigen und Berichte®)

Die Literatur des Augustana-Gedéachtnisjahres.

Von Heinrich Bornkamm, Gielen.

Nachdem sich die Flut der Jubiliumsliteratur verlaufen hat, ist es
Zeit, nach ihrem wissenschaftlichen Ergebnis zu fragen. Ich beschriinke
mich dabei auf die Probleme, die das Bekenntnis selbst aufgibt; eini-
ges wenige zur Geschichte des Reichstages wird gesondert angezeigt
werden.

Die Bemiihungen um den Text des Bekenntnisses verdie-
nen das erste Wort. Auf meinen eigenen Versuch einer kritischen Aus-
gabe 1) brauche ich hier nach der Anzeige Hirschs in dieser Zeitschrift
Bd. 49 S. 468 ff. nicht mehr einzugehen. Zu den 50 Handschriften aus
dem Jahr 1530, die bis zum Erscheinen meiner Ausgabe erschlossen
werden konnten, ist jetzt noch hinzuzufiigen, daB Joh. Ficker zwel
weitere Exemplare gefunden hat, die notariell beglaubigte Abschrif-
ten des lateinischen Originals darstellen sollen ®). Sie gehen nach F.
im wesentlidien mit der von mir im Gegensatz zu Tschackert zu-
grunde gelegten Handschriftengruppe. Sobald die angekiindigte Aus-
gabe dieser Texte durch F. erschienen ist, werde ich die noch aus-
stehenden Handsdiriftenuntersuchungen zu meiner Ausgabe vorlegen.

Wie fiir den endgiiltigen Text, so stehen wir auch fiir seine Vor-
geschichte heute auf einem unvergleichlich sichereren Boden als
vor 2—3 Jahrzehnten. Eine Reihe gliicklicher Funde haben uns, wenn
auch noch einige Wiinsche unerfiillt sind, wichtige Stufen aus der
Entwicklung des Textes erschlossen. Das letzte Glied der Kette liegt
uns heute vor: die am 15. Juni nach Niirnberg gesandte deutsche Fas-
sung. Der verdiente Aug.-Forscher Wilh. GuBmann fand sie im
NachlaB des Niirnberger Ratskonsulenten Christoph Scheurl. Er hat
im Theol. Lit.Bl. 1925, Sp.209ff. dariiber berichtet und im Anhang
zur 12. Aufl. von Miillers Symbol. Biichern 1928 S.788 a ff. einige Les-

%) Die Scuriftleitung bittet, ihr Bemiithen um moglichst umfassende
Berichterstattung durch Einsendung von Biichern und Sonderdrucken
an den Verlag W. Kohlhammer, Stuttgart, Urbanstr. 12—16, zu unter-
stiitzen. ;

1) Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche. Her-
ausgegeben vom Deutschen Evangelischen Kirchenausschufi im Ge-
denkjahr der Augsburgischen Konfession 1930. Gottingen, Vanden-
hoeck u. Ruprecht 1930. 2 Bde. LXVI, 1218 S. geb. Mk. 20.—.

9) Die Eigenart des Augshurgischen Bekenntnisses. Max Niemeyer,
Halle 1930. S.31.
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arten daraus mitgeteilt. Befremdet nimmt man darum die prich-
tige Mappe zur IHand, in der J. Ficker im Auftrage der Gesell-
schaft der Freunde der Universitit Halle-Wittenberg den Fund Guf-
manns der Offentlichkeit vorlegt ®). Er gibt keinerlei Begriindung des
Sachverhaltes, und GuBmann hat Theol. Lit.Bl. 1931 Sp. 38 ausdriick-
lich erklart, daB die Veroffentlichung ohne sein Wissen geschehen ist,
und seine Prioritit mit Recht betont. Die Forschung wird seinen
Namen mit der Handschrift im Gedéchtnis verbunden halten. Schon
aus GuBmanns Veroffentlichungen war die iiberraschende Tatsache
deutlich geworden, daB nach Erweis dieser Handschrift der deutsche
Text 10 Tage vor der Ubergabe schon so gut wie fertig war. Zwar
fehlen noch Vorrede, Schluf und Unterschriften, aber am Wortlaut
ist wenig gedndert worden, und dann mehr stilistisch als sachlich.
I'. hilt sie fiir die aus Augsburg iibersandte Abschrift, hinter der er
den diktierenden Justus Jonas horen mochte, GuBmann, Theol. Lit.BL
1931, 39f. fiir eine in der Niirnberger Kanzlei angefertigte Kopie.
Ich will das nicht entscheiden. In jedem Falle aber ist dem Schreiber
mit der pompisen Wiedergabe seiner leicht lesbaren Handschrift zu
viel Ehre angetan worden. Unter den Abschriften des fertigen Textes
hétten eine ganze Reihe, namentlich eine der stark verbesserten,
diese offentliche Vorstellung viel eher verdient. Trotzdem muB man
fiir die Lichtdrucktafeln dankbar sein, da leider die Umschrift recht
fehlerhaft ist. Ich merke folgende griobere Fehler an. 1a, Z. 4 ‘selben’
ist korr. aus ‘selbygen’. 1a, 7 L ‘schopffer’ st. ‘schoffer’. 1a, 19 darf
[werden] nicht ergiinzt werden, es fehlt wie in Sp und D 2. (Ich be-
nutze die Sigel meiner Ausgabe, ohne die Fraktur hier wiedergeben
zu konnen.) 1a, 24 hinter ‘Gottes’ ist ‘Zorn’ gestr. 1b, 5 L. ‘wer’ st.
‘war’. 1b, 7 hinter ‘Item’ ist ‘es wird’ gestr. 2a, 151. ‘warer’ st. des
verschriebenen ‘worer’. 2a, 17 L. ‘nit not’ st. ‘not’. 2b, 27 fehlt die
Artikelzahl 13. 5a, 4 1. ‘sterckenn’ st. ‘stercket’. 4a, 31 L ‘mere’ st.
‘mern’, 32 ‘leret’ st. ‘lernt’. Za; 10 1. ‘onn’ st ‘einn’. 7b, 2 1. ‘hart
gesetzt’ st. ‘fortgesetzt’ () 8a, 7 ‘von’ steht iiber d. Z. (von anderer
Hand?). 8b, 321, ‘des’ st. ‘das’. 10a, 17'1. ‘der’ st. ‘des’. 10a, 26 ist
‘diese’ st. ‘die’ zu ergdnzen, 27 L. ‘rei[chen’ st. ‘reichen[en’. 1la, 17
ist “gesetzten’ doch natiirlich Partizip und nicht soviel wie ‘Gesetzen’;
ebenda ist wohl ‘ete.” zu ergénzen. 1ib, 21 muB ‘da’ st. ‘das’ stehen
bleiben, so lesen alle Hdschr. 12a, 35 ‘tzu bedencken wie’ ist von

3) Die Augsburgische Konfession in ihrer ersten Gestalt als gemein-
sames Bekenntnis deutscher Reichsstiinde. Zum 25. Juni 1930 in Licht-
drucktafeln herausg. (Schriften der Gesellschaft der Freunde der
Universitit Halle-Wittenberg, 1I). Gebauer-Schwetschke, Halle 1930.
Mk, 36.—. Bei der Korrektur kann ich noch auf Schornbaums Liste
von Verbesserungen und seine Vermutung iiber den Schreiber 7.
bayr. K.G. 1931, S. 117 f. verweisen.
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2. Hand iiber d. Z. geschrieben, vor ‘es’ ist ‘lere’ gestr.; 35 ergénze
‘Augus[tini’ st. ‘Augus[tins’. 12b, 25 ist der sinnwidrige Verbindungs-
strich hinter ‘pfarrherr’ zu str.; letzte Zeile des Apparats 1. 33 st. 30.
13 b, 21 fehlt ‘etc. ete’ 14a, 2 ist natiirlich ‘werden’ in ‘wenden’ zu
verbessern. 14a, 25 1. ‘gelubten’ st. ‘geluben’. 15a, 4 1. ‘sie’ st. ‘so’.
15 b, 4 ‘nach der’ ist gestr., man hilt es so fiir F.s Einfiigung. 15b, 30
1. ‘gewalt ampt’ (potestatis officia) st. ‘gewaltampt’. 17 a, 7 1. ‘inen’ st.
‘man’; hinter ‘geben’ fehlt das ‘sei’ der Hschr. 17a, 25 wird ‘ausge-
reitet’ (— ausgereutet) der Hdschr. als ‘ausgebreitet’ verstanden! 18 a,
18 1. ‘solchen’ st. ‘solcher’. 18b, 7 ‘das’ vor ‘durch’ ist gestr.. Der
wissenschaftlich Arbeitende darf sich also allein an die Lichtdruck-
tafeln halten.

Wenn wir fiir die Geschichte des Aug.-Textes selbst nun zu ziem-
lich festen Ergebnissen gekommen sind, bleiben fiir die Quellen
der Aug. noch einige Fragen offen. Unter ihren unmittelbaren Vor-
lagen machen die Torgauer Artikel immer wieder Not. Noch
weill man nicht genau, woraus sie eigentlich bestehen. Nach lingeren
Verhandlungen hatte Brieger 1890 (Kirchengeschichtl. Studien fiir
H. Reuter S. 267—320) aus den sechs Aktenstiicken in Férstemanns
Urkundenbuch zu d. Gesch. d. Reichst. zu Augsb. I (1833) 66—108
eines (A) als die Torg. Art. herausgeschilt, aber neuerdings hat Guf-
mann (Quellen und Forschungen z. Gesch. d. Augsb. Glaubensbek. T,
1. 1911. S.89—101) Zweifel daran geidufBlert und in einem anderen die-
ser Gutachten (E) die Artikel gesucht. Nun hat an einer versteckten
Stelle Joh. v. Walter die Frage noch einmal aufgenommen *). Er
schaltet zwar das von GuBmann herausgezogene Stiick mit Recht wie-
der aus, ist aber von seinen kritischen Ausfithrungen iiberzeugt. Also
. kommen beide Texte fiir ihn als Torg. Art. nicht in Frage. Er ver-
mutet sie vielmehr in zwei bisher nicht in den Kreis der Betrachtung
gezogenen Gutachten., einem Melanchthons (Forstemann I 192—197)
und einem, wie er annimmt, nur als Bruchstiick erhaltenen Luthers
(ebenda 197—199). Die Beweisfilhrung v. W.s hat mich nicht iiber-
zeugt. Doch ist mir die Auseinandersetzung damit beim Schreiben zu
ausfiihrlich geraten, als daB ich sie in diesem Rahmen bringen
konnte; ich werde es an anderer Stelle tun. Erwiesen scheint mir nur
die friithere Datierung des Melanchthongutachtens. Dagegen setzen
die beiden Stiicke konkrete Fragen voraus, die mit dem Auftrage des
Kurfiirsten vom 14. Mirz nicht ineinsgesetzt werden konnen. Ich
halte es nach wie vor mit Brieger fiir wahrscheinlich, daf wir in dem
groflen, den Erfordernissen der Lage doch am genauesten von allen
entsprechenden Gutachten A die Torg. Art. besitzen; zum mindesten

4) Was sind die Torgauer Artikel? (Festschrift aus AnlaB d. 50j.
Bestehens der Th. V. Coburgia zu Géttingen 1930. S.35—50).

Zischr. f. K.-G. L, 5.F. 14
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ihren sachlichen Gehalt in einer vielleicht iiberarbeiteten Form. Aber
selbst hierfiir erscheinen mir v. W.s Griinde schwach. Immerhin haben
seine und GuBmanns Ausfiihrungen das Verdienst, den Begriff der
Torg. Art. etwas aufgelockert zu haben. Da A ein Werk Melanch-
thons ist, kann es sehr wohl noch andere Gutachten gegeben haben,
die mit nach Torgau gingen. Und ebenso werden auch andere Fra-
gen des Kurfiirsten zu beantworten gewesen sein, wie es die von
v. W. herangezogenen Stiicke zeigen. Die gleiche These hat von
Walter noch einmal ausfiihrlich vorgetragen und erweitert zu einer
breiten Darstellung von LutherundMelanchthonwidhrend
des Augsburger Reichstages?). Vieles davon hat freilich
neben v. Schuberts prachtvoller Schilderung von Luther auf der Ko-
burg (Luther-Jahrbuch XIL 1930 S. 109—161) und v. W.s eigener
verdienstlicher Geschichte des Reichstages (ebd. S. 1—90) keinen rech-
ten Platz mehr. Soweit v. W. Besonderes sagt, ist es aus seinen friihe-
ren Abhandlungen schon bekannt. FEinen eigenartigen Versud,
Luthers AuBlerungen iiber die Aug, auf den Doppelsinn von confessio
(Akt und Urkunde) zu verteilen (S.53f.), der dem gesamten Material
gegeniiber undurchfiihrbar ist, gibt er selbst wieder auf. Die von
Mathesius berichtete Szene (S.25) hat sich iibrigens erst auf der Riick-
reise abgespielt.

Stellt man die Frage nach den Vorlagen der Augustana recht, so
erhebt sich dahinter eine Quellenfrage viel hoherer Ordnung: nach
dem sachlichen Verhiédltnis des Bekenntnisses zur Theo-
logie Luthers. Diese Frage ist zwischenein in den theologischen
Untersuchungen des Jubildumsjahres zwangsldufig immer wieder
beriihrt worden. Sie wére es wert gewesen, von einem Kundigeren
ergriffen zu werden, als es ein Anfianger wie W. E. Nagel®) sein
kann. Denn sie enthilt ihre groBen Schwierigkeiten, da sie quer
durch Luthers Theologie hindurchfiihrt. N. untersucht zuerst den
direkten Einfluf Luthers. Man darf dieses erste Drittel des Buches
ruhig iiberschlagen. Denn es enthilt nichts als einige oberflichliche
Inhaltsangaben der verschiedenen Vorstufen der Aug., wobei N. die
feineren Fragen ihres Verhiltnisses zueinander gar nicht aufgegan-
gen sind und er sich leider auch den besten Fiihrer dafiir, Wernle,
Der evangelische Glaube nach den Hauptschriften der Reformatoren I
(1918) S.268—304 hat entgehen lassen. Und wo er auf eine wirkliche
Frage stoft, wie es ndmlich mit der Theologie Melanchthons in der
Zeit unmittelbar vor der Aug.-Arbeit steht, fehlen ihm die Kennt-

5) Bertelsmann, Giitersloh 1931. 77 S. Mk. 2.50.

6) William Ernst Nagel, Luthers Anteil an der Confessio Augustana.
Eine historische Untersuchung. (Beitrige zur Forderung christlicher
Theologie, hersg. von A. Schlatter u. W. Liitgert, 34. Bd. 1. Heft.)
Bertelsmann Giitersloh 1930. 184 S. Mk. 5.—. :
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nisse, zum mindesten auch wieder der Literatur (der Arbeiten O.
Ritschls), um etwas daraus zu machen. Etwas mehr gewinnt man aus
dem Hauptteil der Arbeit, der die Artikel der Aug. einzeln durchgeht.
Es werden jedesmal folgende Fragen gestellt: Das Verhiltnis des
deutschen und lateinischen Textes, die Beziehungen zu den Vorfor-
men, das Verhiltnis zu Luther. Keine dieser Fragen ist ausreichend be-
antwortet. Es wiire besser gewesen, der Verf. hiitte seine Krifte auf
eine gesammelt. Fiir den Vergleich mit Luther wird man einige Ein-
zelhinweise gern aufnehmen (z. B. auf das Ordinationszeugnis Enders
7, 151) und anerkennen, daf eine Reihe der Unterschiede von Luther
richtig zur Sprache gebracht sind: Verdammnis der ungetauften Kin-
der (S. 103), zweideutige Stellung zur Transsubstantiation (108f.),
BuBe als Sakrament (114f.), Rechtfertigung als Gewissenstrost (S.
147 f., hier hitte die Umformung des Art. 20 in der deutschen Ed.
princ. herangezogen werden miissen). Dagegen befriedigt die Unter-
suchung der eigentlich schwierigen Punkte nicht. Die Ausfiihrungen
iiber die Rechtfertigung sind diirftig. Die antipriidestinatianische
AKuBerung Melanchthons liBt sich nicht auf die Apologie beschrénken
(S. 86). Die Ausfiihrungen iiber die Kirchenlehre wandeln ahnungslos
iiber alle Schwierigkeiten. Diese grofien Fragen hiitten etwas mehr
Arbeit verdient, statt daB schematisch auch an den selbstverstind-
lichsten Punkten die Ubereinstimmung mit Luther breit bewiesen
wurde. :

Die Frage nach dem Verhiltnis der Aug. zur Theologie Luthers hat
sich auch die umfangreichste und wichtigste theologische Verdffent-
lichung des Gedenkjahres dauernd gestellt: Karl Thiemes®) Buch,
das das Bekenntnis und Luthers Katechismus gleichzeitig untersucht.
Es kennzeichnet sich deutlich als Zusammenfassung eines grofien Teils
der Lebensarbeit des Verf., nimmt daher in h#ufigen Selbstzitaten
und reichlicher Polemik schon friiher von ihm erérterte Fragen auf
und bietet oft Ausfiilhrungen zur Theologie Luthers, die iiber den
engen Rahmen des Themas hinausreichen und nicht iibersehen werden
diirfen. Th. greift nur einige Gegenstinde heraus, sie lassen sich
frei zu drei Gruppen zusammenfassen:

{. Fragen der Rechtfertigung Ths exegetisches Hauptanlie-
gen ist es, die Formel ,per fidem" verstindlich zu machen als Reali-
sierung der im Wort verheiBenen géttlichen Objektivititen durch den
Glauben (S.92). Soweit dariiber ernsthafter Streit war, hat die Unter-
suchung zweifellos das Verdienst, das durch umfassendes Material
sicherzustellen. Aber ich muBl gestehen, daB mir damit die Probleme
der Rechtfertigungslehre der Aug. noch nicht entscheidend geférdert

7) Karl Thieme, Die Augsb. Konfession und Luthers Katechismen
auf theologische Gegenwartswerte untersucht. XVI, 272 S. A. Topel-
mann, GieBen, 1930. Mk. 15.—, geb. Mk. 15.—.
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zu sein scheinen. Die Frage, ob die Aug. den vollen Sinn von Luthers
Redchtfertigungslehre wiedergibt, ist weder in ganzer Schirfe gestellt
noch unzweideutig beantwortet. Denn auch Th. tritt Holl bei, daB
Melanchthon von dem ..Christus in uns® Luthers (S. 83) nicht geniigend
gewullt habe (S. 85), und bringt zum Schluf betrichtliche Einschriin-
lungen (S.96). Und doch ist die Frage der Verkiirzung der Recht-
fertigungslehre bei Melanchthon nirgends im ganzen aufgerollt. Nur
von ihr aus, und zwar nicht allein mit den Mitteln der Aug., ldBt sich
dann auch der andere Einwand Holls gegen die melanchthonische
Lehre behandeln, daB in ihr letzten Endes der Glaube verdienstlichen
Charakter bekomme. Der Begriff des Christuserlebnisses, mit dem
Th. an dieser entscheidenden Stelle Luther und Melanchthon zusam-
menzuschliefen trachtet (S.83ff.), ist schwerlich geeignet, Licht in
diese nicht voll geklirte Verwicklung zu bringen. Auch von der zwei-
ten Th. besonders wichtigen dogmatischen Formulierung, der Schei-
dung zwischen Rechtfertigung allein durch den Glauben und Er-
losung allein durch Christus, gegen die sich schon Frh. v. Pechmann
mit unwiderleglichem Recht gewandt hat (S. 67%), bezweifle ich, ob
die Forschung sie iibernehmen wird. — 2. Luthers Stellung
zum alten Dogma und den alten Bekenntnissen. Man darf als
Einleitung zu diesem Th. seit langem interessierenden Thema die
sehr zutreffende Auseinandersetzung mit Wobbermin u. a. iiber Gott
und Glaube (Kap.5) hinzurechnen. Denn sie wehrt das schwere Mil-
verstiindnis einer ,.kopernikanischen” Subjektivierung des Glaubens-
begriffs bei Luther ab und gibt die Unterlage, das Verhiltnis Luthers
zu den ,objektiven Dogmen” (Kap.7) enger darzustellen, als es in
der Fortwirkung A. Ritschls geschah: zweifellos mit Recht. Ist damit
bewiesen, daf Luther das alte Dogma nicht ,,ungepriift®, ,unverdaut”
oder ,ungepflegt” (wie Th. S. 145 aus der Literatur zusammenstellt)
iibernommen hat, so doch in den weiteren Ausfiihrungen keineswegs
die andere Seite der Sache, daB er es nicht mit besonderen Anliegen
ergriffen, ja fortgebildet habe (freilich nicht in Richtung auf Wobber-
mins trinitarischen Monotheismus, den Th. wiederum mit Recht ab-
lehnt). Man kann doch nicht ernsthaft allein mit dem Athanasia-
num die Trinitdtslehre Luthers (S. 161) decken wollen. Es ist kein
Zufall, daB man sich bei ihm gleichzeitig an Modalismus und Sub-
ordinatianismus erinnert fiihlt. Uber das Verhilinis des Athanasius
zur Lutherschen Christologie driickt sich Th. selbst schon zweifelhaf-
ter aus (S. 185, 1891.). Im Gegensatz zu Th.s Ausfithrungen, in denen
er sich mit bemerkenswerter historischer Ehrlichkeit seinen betonten
Neuprotestantismus geschichtlich schwer macht, wire die dringlichste
Aufgabe, die innere Umdeutung des alten Dogmas bei Luther zu
zeigen; ganz im Sinne der von Th. selbst (S. 188f.) angefiihrten Ge-
danken Kattenbuschs, mit denen mir seine Stellung schwer vereinbar
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scheint. Damit ist auch seine Bestreitung der These Hirschs wider-
legt, daB es eine der evang. und der kath. Kirche gemeinsame Gottes-
lehre und Christologie nicht gebe (S 179ff.), auch keine ,formale®,
wenn man darunter mehr versteht als Gemeinsamkeit der Vokabeln.
Es ist dabei wohl zu scheiden, wie Luther selbst diese Fragen sah und
wie sie dem heutigen dogmengeschichtlichen und theologischen Den-
ken erscheinen. Th. hat das auch bei dem Verhiltnis Luthers zu den
alten Symbolen nicht beachtet (Kap.6). In der Auseinandersetzung mit
v. Schuberts und Hirschs Kritik an ihnen legt er kraftig reformato-
rische Gedanken in sie ein, widerlegt sich aber zur Hilfte dogmen-
geschichtlich selbst (Luther habe die Symbole ,.unhistorisch idealisiert™,
S.135) und stiitzt sich zur anderen Hilfte auf die fragwiirdige Hypo-
these eines ,,Urapostolikum* mit 1. Kor. 15, 3, die doch das Verstidndnis
der Siindenvergebung als Taufe im Apostolikum, soweit es mit einiger
Sicherheit historisch faBbar ist, nicht erschiittern kann. — 3. Kirche.
Die eindringenden Darlegungen von Kap.8 sind der sorgsamste und
stoffreichste Liosungsversuch, den wir heute zu den bekannten Schwie-
rigkeiten von Art. VI[ haben. Th. bringt zuniichst die Sohmsche
Grundauffassung iiber die Definition der Kirche in der Aug. wieder
zu Ehren gegeniiber der Verkiirzung bei R. Seeberg und namentlich
Allwohn, es sei einfach die sichtbare Kirche gemeint, weist dann aber
auch die Spiritualisierung bei Sohm zuriick. ,.Die Reformatoren haben
weder iiber die SchriftgemiBheit des lebendigen Wortes so frei wie
Sohm gedacht — noch iiber das Bekenntnis nur so juristisch wie er®
(S.241). Ich kann, ohne mich auf alle Formulierungen Th.s festlegen
zu wollen, der Grundlinienfiihrung ganz zustimmen, nur das Ender-
gebnis erweckt mir Bedenken. Th. scheint den Kirchenbegriff der
Augustana fiir eine vollgiiltige Wiedergabe des Lutherschen zu hal-
ten. Das hat mich auch nach seiner Deutung nicht iiberzeugt. Er ver-
steht die Kirche der Aug. als .,unsichtbar-sichtbar®, und zwar .sicht-
bar — weil Bekenntniskirche”. Diese Formeln sind nicht sehr scharf
und wiren fiir Luther nur zutreffend, wenn Th. Bekenntnis und
Glaube als Synonyme ansihe. Eine sichtbare Abgrenzung der Kirche
durch ihren Bekenninisstand gibt es, wie ich glaube, bei Luther nicht.
Bei dem, was er unter Sichtbarkeit versteht, muB man sich stets an
seine seltsame Ortsbestimmung ,in dieser Christenheit und wo sie ist™
oder an seine paradoxe Aussage: ecclesia ... apparet visibilis ... sed
tamen ...nemo eam videt (Disput. Drews S. 642, bei Th. S. 225) er-
innern. So richtig die Betonung der reinen Lehre auch fiir Luther ist,
so hat Th. sich doch zu wenig gegen den Begriff des 19. Jh. von Be-
kenntniskirche abgegrenzt; das zeigt auch seine Auseinandersetzung
mit Holl (S. 13 ff.). Er hat die Aug. auch deshalb zu nahe an Luther
herangeriickt, weil er seltsamerweise Art. VIII gar nicht herange- °
zogen (iiber die hypocritae et mali fehlt jede Ausfithrung) und die
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Tonverschiebung nicht beachtet hat, die hier beginnt und durch die
spiiteren Auflerungen Melanchthons hindnrch wichst®). Ich bin im
Gegensatz zu Th. mit Kattenbusch (Dtsch. Pfarrerblatt 1950 Nr. 25) der
Meinung, daf die Aug. Luthers Anschauung nur verworren wieder-
gibt. — Auf wichtige Einzelheiten zur Bibelfrage (S. 20 f.), den Exkurs
iiber den mit der Transsubstantiation spielenden Abendmahlsartikel
u. a. kann ich nur noch hinweisen. Auch wenn die Ergebnisse des
Buches sich z. T. nicht bewéhren, bleiben die auBierordentlich sorg-
faltigen, von reichster Stoff- und Literaturkenntnis getragenen Er-
orterungen doch eine Fundgrube fiir die kiinftige Auslegung des Be-
kenntnisses.

Unter den Preblemen des Kirchenbegriffs hat Thieme das der
Oekumenizitidt der Aug mehrfach beschiftigt. Seine vor-
nehmlich an der okumenischen Verwendbarkeit der Aug.-Formeln
interessierten Ausfiihrungen finden eine Ergéinzung in einem Auf-
satze von Wilh. Maurer, Oekumenzitit und Partikularismus i
der protestantischen Bekenntnisentwicklung?). Er hingt nur lose mit
der Aug. zusammen, da M. auf den Inhalt der Bekenntnisse nicht ein-
geht, sondern die geschichtlichen Tendenzen und Wirkungen der Be-
kenntnisbildung und die grundsiitzlichen Anschauungen der Reforma-
toren iiber das Bekenntnis zeichnet. Vor allem fiir die Konkordien-
bildung der 30er Jahre ist eine niitzliche Ubersicht gegeben; schade,
daB sie nicht iiber die Ausgleichsverhandlungen und die Interims-
formeln bis zu den ersten Territorialsymbolen und den fiir das Tri-
dentinum bestimmten Bekenntnissen — fast alles diente ja geradezu
dem Unionsthema —, erweitert worden ist. Als Typen werden dann
kurz skizziert: Luthers freie Auffassung des Bekenntnisses als Zeug-
niswort, Melanchthons stirkere Betonung der Rechtsgeltung, seine
Bedeutung fiir ein bewullt partikulares protestantisches Einheitsbe-
kenntnis und Bucers Skumenische Weite. Die Darstellung Luthers
ist etwas spiritualistisch verkiirzt und durch den Begriff des Partiku-
laren belastet, der strenggenommen auf die Reformatoren iiberhaupt
nicht anwendbar ist. Denn sie wuBten sich als allgemeine christliche
Kirche gegeniiber dem antichristlichen Papsttum.

Da wir den so nétigen ausfiihrlichen Kommentar zur Aug. auch in
Thiemes anders gemeintem Buch nicht erhalten haben, sei noch kurz
auf die theologische Wiirdigung des Bekenntnisses durch Rud. He r-
mann?’) verwiesen. Auch sie ist nicht als vollstindige historische

8) Ich darf hier auf die kurzen Andeutungen iiber dieses Abgleiten
Melanchthons in meinem kleinen Aufsatz ,.Die Kirche in der Augu-
stana” (Monatsschr. f. Pastoraltheol. 1930, S. 191 ff.) verweisen.

9) Marburger Theologische Studien (Rudolf Otto-Festgru) II.
- Leopold Klotz Verlag Gotha 1931. S.12—43.
b_l()g2 Luther-Jahrbuch 1930. Chr. Kaiser Verlag, Miinchen 1930, S. 162

1s 214,
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Erlduterung gemeint, sondern richtet sich, zerstreute Ausfithrungen
der Aug. geschickt verbindend, auf die groBen Hauptfragen und will
dem Gegenwartsverstéindnis dienen. TI. hat sich dazu die Belebung
durch die einzigartige protestantisch-katholische Zwiesprache: Be-
kenntnis—Konfutation—Apologie nicht entgehen lassen und sie zu
einer Gegeniiberstellung auch mit der gegenwiirtigen kath. Lehre er-
weitert. Darin liegt der besondere Wert seiner Untersuchung. Man
nehme sie als Starkung zu sich gegen den Miflbrauch, den Heiler in
der . Hochkirche mit der Aug. getrieben hat. Nur hat H. in den ein-
leitenden Bemerkungen das Verhalten Melanchthons reichlich durch
die Finger gesehen. DaB ich in vielem die Unterschiede von Luther
stirker betonen wiirde, ist aus dem Vorhergehenden schon deutlich
geworden. Der Kommentar von Leonh. Fendt .fiir Prediger und
Predigthérer®1!) darf hier auBler acht bleiben, da er nicht historisch
gemeint ist. Vielleicht macht er aber neben den Vorziigen, die er als
dogmatisches Gegenwartsbuch hat, den Mangel an einem umfassenden
exakt interpretierenden Kommentar, der Grundlage aller heutigen
theologischen Wiirdigungen, besonders fiihlbar.

Nur lose hidngt mit der Aug. noch die Koniroverse zusammen, die
sich jiingst zwischen Althaus und Thieme iiber die Frage der
Eihik erhoben hat12): denn sie wird vornehmlich auf dem Boden der
Apologie ausgefochten. Althaus will nicht eine Darstellung der
materialen Ethik der Bekenntnisse geben, sondern nur eine UmriB-
zeichnung ihres Geistes, der durch den Glauben bestimmt ist (1. Der
Glaube als Ende der humanen Ethik, 2. Der Glaube als Begriindung
evang. Ethik). Er behandelt die Grundprobleme der evang. Sittlich-
keit (Gesetz u. Evangelium, Heilsgewifheit u. Ethik, Indikative und
Imperative, Reich Gottes u. Welt u. a.) so knapp und unschematisch,
daf man das Heft auch Gebildeten als Einfiilhrung in die reformato-
rische Ethik sehr empfehlen kann. Ich muf nur auch hier wieder die
Frage anmelden, ob die Bekenntnisse die Ethik Luthers so voll wie-
dergeben, wie es bei A., der ununterschieden von Melanchthon und
Luther Gebrauch macht, erscheint. DaB Melanchthon den an sich schon
so sorgfiltiz vermiedenen Begriff der christlichen Freiheit an den
drei Stellen, an denen er vorkam, in der deutschen Erstausgabe strich,
ist doch sinnbildlich (vgl. Bekenntnisschriften der ev.-luth. Kirche

11) Der Wille der Reformation im Augsburgischen Bekenntnis. H. G.
Wallmann Verlag, Leipzig 1930. 137 S. — Wilh. Vollrath, Das Augsb.
Bekenntnis und seine Bedeutung fiir die Gegenwart. A. Deichert,
Leipzig 1930. 78 S. M. 2,50 ist eine populire Jubildumsgabe der Allg.
Ev.-Luth. Konferenz.

12) Paul Althaus, Der Geist der luth. Ethik im Augsb. Bekennt-
nis. Chr. Kaiser, Miinchen 1930. 45 S. M.1.40. —Karl Thieme, Der
Geist der luth. Bthik in Melanchthons Apologie (1531—1931). Alfr,
Toépelmann, Giefen 1931. 52 S. Mk. 1.75.
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S.133 Anm. 1 zu 128, 34. 130, 23. 1531, 13). Kommt man von der grof-
ziigigen, durch eine Fiille gliicklicher Wendungen fesselnden Schrift
von A. so ist man etwas iiberrascht, in die Dornen der Streit-
schrift Thiemes zu fallen. Ich vermag keine Trauben von ihnen zu
lesen. Gewiff wird man manche Ergénzungen zu A.s, Vollstindigkeit
ja nicht anstrebendem, Bilde gern von der Sachkenntnis Th.s anneh-
men. Vor allem was er eingangs iiber das praemia mereri der guten
Werke und an mehreren Stellen iiber gesetzliche Ziige in der Apol.
sagt, muf ich aufnehmen, aber nur im Sinne meiner soeben gestellten
Frage. Denn wenn Luther noch gelegentlich das Wort meritum unter-
lauft — es gibt noch mehr als die von Th. S. 10 angefiihrten Stellen —,
so ist der Sinn davon doch wirklich nicht mehr zweifelhaft. Wenn Th.
zahlreiche Formulierungen von A. ,hyperevangelisch® einseitig und
miflverstandlich findet, so sind seine das in ungleich héherem Mafe,
etwa iiber die iustitia distributiva bei Luther, die ,gesetzliche Auf-
fassung von Evangelium und Glaube” (S, 17), iiber die Wiirde des
christusglidubigen Selbst. die bestehe .in seiner Gotteskindschaft, in
seiner irdischen Gute-Werkgerechtigkeit und in seiner himmlischen
Vollendetheit in der Liebe zu Gott und den Briidern® (S.49) usw.
Ein wesentlicher Teil der Schrift besteht aus Wortstreitereien. A. sagt
»Hingabe® (unter Ausschluf von ,Leistung” in einem doch wahrlich
nicht miBzuverstehenden Sinne), — Th. korrigiert ,.Gehorsamslei-
stung®; A.: die guten Werke sind ,.Versinnlichungen der Verheilung
Gottes” — Th.: ,Erinnerungen an Gottes Verheilungen” (die an A.
kritisierte ,Erfahrung” gebraucht er unmitielbar darauf selbst, S.40
Anm. 65); ebenso die Polemik dagegen, daf Gott der Gebende sei
(S. 15 ff.). Im Kampf fiir den Eudimonismus verzerrt Th. seine Geg-
ner: A. hier, als wisse er nichts von Freudigkeit und Seligkeit, und
in seinem oben bespr. Augustana-Buche Holl, als habe er den Voi-
sehungsglauben abgelehnt. Gegen die exegetisch unmogliche Auslegung
von Mark. 10, 17 bei A. (S: 13) erinnert Th. (S.28 Anm. 49) an Dalman,
Die Worte Jesu 12 1930 S.277f. Troiz allem lasse man es sich nicht
verdrieRen, sich Einzelerorterungen und Hinweise, wie bei Th. stets
auch auf unbekannte Stellen, zunutze zu machen.

Die zahlreichen Festreden?*®) kann ich nur noch in aller Kiirze
nennen: Rendtorffs repridsentative Augsburger Rede; Joh.

13) F. Rendtorff, Die Botschaft der deutschen Reformation.
Verlag des Centralvorst. des ev. Vereins der Gust. Ad.-Stiftung Leip-
zig 1950. 16 S. — J. Fick er, Die Eigenart des Augsburgischen Be-
kenntnisses. Max Niemeyer, Halle 1930. 44 S. Mk. 3.—. — E. See-
berg, Festrede zum Gedichtnis der 400jdhr. Ubergabe d. Augsb. Be-
kenntnisses. Preufl. Druckerei- u. Verlags-Aktienges. Berlin 1930.
15 S. — H. W. Be yer, Bekenntnis u. Geschichte. L. Bambérg, Greifs-
wald 1930. 20 S. Mk. i.—. — E. Kohlmeyer, Yon Augsburg nach
Wittenberg. Max Niemeyer, Halle 1930. 23 S. Mk, 1.20. — W. Elert,



Bornkamm, Augustana-Literatur 217

Fickers mit schoner Anschaulichkeit malende Schilderung der ge-
schichtlichen und formalen Eigenart des Bekenntnisses und der be-
teiligten Personen, wertvoll auch durch lange Anmerkungen mit
Nachweisen und einigem Ungedruckien; E. Seeber gs interessante
Skizzierung der Grundgedanken, die neben den allgemein-christlichen
und lutherischen auch Ziige einer protestantisch-humanistischen Vul-
girtheologie (wohl etwas iiberbetont) aufweist. Bevyer stellt
den geschichtsbildenden Bekenninisakt eindrucksvoll in die Mitte der
Betrachtung. Kohlmeyer fiihrt sehr fein von Augsburg nach Wit-
tenberg, vom Bekenntnis zum jungen Luther zuriick und stellt ernst
die Frage nach der Gemeinschaft im Protestantismus und der Be-
deutung und den Grenzen des Bekenntnisses dafiir. Seine Rede be-
riihrt sich in ihrem Gegenstand z. T. mit der Elerts, die die Ansitze
der Aug. fiir die christliche Solidaritit iiber den relativen Konfessions-
grenzen aufsucht. Ich darf auch an meine eigene Rede erinnern,
in der ich, die Aug. teilweise aus Luther auffiillend, durch die Schil-
derung des protestantischen Menschen einem weiteren akademischen
Hirerkreise Anschauung von der gegenwiirtigen theologischen Er-
forschung der Reformation geben wollte.

Zum SchluB sei noch der reizvollen Geschichte der Augu-
stana-Feiern gedacht, die Alfr. Galley dargestellt hat%).
Die kirchliche und theologische Lage spiegelt sich jeweils in ihnen
duBerst anschaulich: 1630 der Krieg und die konfessionellen Gegensitze.
1730 Pietismus und Aufklirung, 1830 Ausklang des Rationalismus und
Anfiange der liberalen und konfessionellen Bewegung. G. schildert die
allgemeinen Verhiltnisse natiirlich aus zweiter Hand, mit dem Urteil
des strengen Lutheraners und stellt dann die Feiern, Predigten, Lie-
der, Reden usw. mit vielen Einzelheiten dar, leider ohne Quellen-
nachweise und z. T. nicht tief genug dringend; Hegels Rede hatte
eine Analyse verdient. Erginzungen bietet Beyer fiir die Univ.
Greifswald (Blitter f. Kirchengesch. Pommerns 1931 S.85 1) 'G. hat
sich auch selbst nach Akten und Druckerzeugnissen umgetan, aller-
dings konnte er weitaus den Hauptstoff aus zwei umfassenden Samm-
lungen von Kapp (1730) und v. Ammon (1830) entnehmen. Es wére
der schonste Dank an seine Vorginger, wenn er mit einer Sammlung
des Materials iiber die Feiern des vorigen Jahres seinem Nachfolger

Die Aug. u. der Gedanke d. christl. Solidaritat. Palm u. Enke, Erlan-
gen 1931, 16 S. Mk. 0.80. — H. Bornk amm, Der prot. Mensch nach
dem Augsb. Bekenntnis. A. Topelmann, Gieflen 1930. 16 B Ml 1
In Zeitschriften: Joh. v. Walter, Bekenntnis u. Religionskrieg. Zeit-
wende 1930 II. S.339—351. — K. Aner. Melanchthons Haltung auf
dem Augsb. Reichstag 1530. Theol. BL. 1951. Nr.5.

14) A. Galley, Die Jahrhundertfeiern der Augsburgischen Kon-
f1%§55i§n h}gn 1630, 1730 und 1830. Dorffling u. Franke, Leipzig 1930.
25 5. i3
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von 2030 vorarbeitete. Den ersten Schritt dazu hat soeben die Luther-
Gesellschaft mit der sehr wiirdigen Verdffentlichung eines dokumen-
tarischen Festberichtes iiber die Augsburger Feier vom 20.—26. Juni
1930 getan 15),

Allgemeines.

Walther Kohler, Historie und Metahistorie in der
Kirchengeschichte. ]J. C. B. Mohr, Tiibingen 1930, (Philo-
sophie und Geschichte Nr.28.) 35 S. 1.80 RM.

KurtBorries,Grenzenund Aufgabender Geschichte
als Wissenschaft. J. C. B. Mohr, Tiibingen 1930. (Philo-
sophie und Geschichte Nr.29.) 1.80 RM.

W. Kéhler gibt ein sympathisches Programm fiir die kirchenge-
schichtliche Arbeit, das man in die Worte .Geistesgeschichte und
»Geschichtsphilosophie” zusammenfassen kann, Die Front richtet sich
gegen die ,.Gnesiotheologen®, d. h. gegen die theologischen Barbaren,
denen die Historie stumm bleibt, und fiir welche die Kirchengeschichte
innerhalb der Theologie hichstens das Anschauungsmaterial fiir Art
und Wesen der Ketzerei zu liefern hat. Das Problem, das hier be-
steht, ist das uralte, schon von Melanchthon behandelte: Griindet sich
die Theologie lediglich auf die Bibel, oder braucht si¢ zu ihrem
Fundament, sei es Fthik, sei es Geschichtsphilosophie, sei es Reli-
gionsphilosophie oder Psychologie?

Die Schrift Kshlers ist gut geschrieben: sie bringt eine Fiille feiner
Formulierungen und erhebt viele Einzeleinsichten zur Anschauung.
Sie geht von einer sehr pessimistischen Einschitzung der Stellung der
Historie in der Gegenwart aus. Wahrscheinlich von einer zu pessi-
mistischen. Denn bei aller Neigung, die Historie zu .iiberspringen®,
ist doch der geschichtliche Zug des Denkens unserer Zeit nicht zu
verkennen, wenn man etwa an den Georgekreis und seine ..Gestal-
tungen® oder an die Selbstdeutungen der Theologen oder Philosophen
an einem gegebenen geschichtlichen Objekt denkt. Und das ist ja
wohl in bezug auf die Frage nach der Situation der Historie im
Geistesleben das Entscheidende: Ist nicht der menschliche Geist histo-
risch geartet, d. h. ist es ihm nicht wesentlich, sich selbst an etwas
anderem und Gegebenem auszusprechen?

Der andere Punkt, wo ich etwa noch eine Vertiefung von K.s Aus-
fiithrungen fiir moéglich halten wiirde, betrifft das Problem der histori-
schen Objektivitit. Ich habe meine Uberlegungen zu dieser Frage in
die Formel zusammengefaBt, daB das Geschichtlichsein des Historikers
die einzige und tiefste Biirgschaft fiir objektive geschichtliche Er-
kenntnis ist, und ich mochte daher meine Gedanken hier nicht wieder-
holen. Aber auch von hier aus wiirde ich zu einem etwas andern
Urteil iiber den prinzipiellen Charakter der Metaphysik kommen,
wie es K. hat. :

An diesem letzten Punkt sieht die Arbeit von Borries das Pro-
biem schiirfer als Kohler, indem B., der im iibrigen von der Rickert-
schen Fragestellung ausgeht, die Kategorie des Schicksals einfiihrt

15) Vierhundertjahrfeier der Augsburgischen Konfession. Augsburg
20.—26. Juni 1930. Festbericht, herausg. von der Luther-Gesellschaft.
Chr. Kaiser Verlag. Miinchen. 1931. VII, 234 S., geb. 6,50 RM.
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und mit ihr nicht blof Geschichte und Natur scheidet, sondern sie
auch fiir das Erkenntnisproblem fruchtbar zu machen weif. Schick-
sal und historische Erkenntnis sind Korrelate. Freilich auch B. wiire
durch die Auseinandersetzung mit Heidegger tiefer gefiihrt worden;
denn es gilt auch fiir das Erkenntnisproblem in der Geschichte, nicht
bei der Analyse des BewuBtseins, sondern bei der Analyse des Seins
selbst einzusetzen. Die Geschichtsmetaphysik wird fruchtbar, wenn
man erkannt hat, daB das Sein selbst auf Geschichte angelegt ist und
sich selbst zur Ceschichte formt. Das ist das Geheimnis der Ge-
schichte: und dem entspricht es, daf wir nur Gestaltetes und Geist-
gewordenes in der Geschichte erkennen konnen, wihrend dahinter
das gestaltlose Chaos des Ei