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Gregor von Nyssa und das Bischofsamt

Von Reinhart Staats

Gregor von Nyssa hat uns ein literarisches Vermichtnis hinterlassen, das
seine breite theologische Gelehrsamkeit und zugleich seine tiefe, oft ,my-
stisch“ genannte Frommigkeit offenbart. Zahlreich sind darum auch die ge-
lehrten Monographien, die allein in unserer Generation die faszinierend
schillernde Theologie des groflen Kappadoziers untersuchen als eine kirch-
liche Synthese aus antiken, christlich-orthodoxen und christlich-héretischen
Traditionen.! Trotzdem sind die mannigfachen Traditionen im Werk Gre-
gors so verarbeitet, dafl sie einen neuen und eigenen sprachlichen Ausdruck
erhalten haben fiir das, was jedenfalls seiner Zeit als wesenhaft christlich
galt.

So viel wir tiber den Theologen Gregor wissen, so wenig wissen wir iiber
den Kirchenpolitiker und Bischof. Wie hat sich die eigene Theologie im

Der Aufsatz war zunichst ein Vortrag in englischer Sprache auf der ,Sixth
International Conference on Patristic Studies® in Oxford, September 1971. Die
Anmerkungen spiegeln auch die anschlieenden Diskussionen. Hartwig Bernstorf
hatte sich um die englische Ubersetzung bemiiht und konnte dabei zur Korrektur
mancher inhaltlicher Mingel beitragen. Ebenso habe ich stud. theol. Martin Papies
und Sabine Schnack fiir Hinweise zu danken. Margarete Kassiihlke besorgte, daf}
ich den Begriffskatalog der ,Forschungsstelle Gregor von Nyssa® an der Universitit
Miinster benutzen durfte. Dieser Kjtalog hat jedes Wort der bisher in der Lei-
dener Ausgabe erschienenen Werke Gregors aufgenommen.

1 Mit keinem griechischen Kirchenvater haben sich in letzter Zeit vermutlich so
viele Monographien befafit. Allein die Literatur der letzten sieben Jahre ergibt ein
buntes und darum auch verwirrendes Bild. Genannt seien hier: W. Jaeger, Gregor
von Nyssa’s Lehre vom Heiligen Geist, aus dem Nachlafl hg. v. H. Dorries, Leiden
1966; E. Miihlenberg, Die Unendlichkeit Gottes bei Gregor von Nyssa, Gottingen
1966; E. Konstantinou, Die Tugendlehre Gregors von Nyssa im Verhiltnis zu der
Antik-Philosophischen und Jiidisch-Christlichen Tradition, Wiirzburg 1966; D.
Balds, Metusia Theu, Man’s participation in God’s perfections according to Saint
Gregory of Nyssa, Rom 1966; R. Staats, Gregor von Nyssa und die Messalianer,
PTS 8, Berlin 1968; S. de Boer, De Anthropologie van Gregorius van Nyssa, Assen
1968; P. Zemp, Die Grundlagen heilsgeschichtlichen Denkens bei Gregor von Nyssa,
Miinchen 1970; J. Daniélou, L’Etre et le Temps chez Grégoire de Nysse, Leiden
1970. Uber den gegenwirtigen Stand der Forschung informiert der von M. Harl
herausgegebene Tagungsbericht: Ecriture et Culture Philosophique dans la Pensée
de Grégoire de Nysse, Actes du Colloque de Chevetogne (22.-26. Septembre 1969),
Leiden 1971. S. jetzt auch M.-B. v. Stritzky, Zum Problem der Erkenntnis bei
Gregor von Nyssa (= Miinsterische Beitrdge zur Theologie 37), Miinster 1973.
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kirchlichen Alltag bew#hrt? War Gregor nicht nur ein wirksamer Theologe,
sondern auch ein erfolgreicher Bischof? Wie dachte er selbst iiber die Be-
deutung des Bischofsamtes? Einer Fiille von gelehrten Ansichten der Theo-
logie Gregors stehen nur wenige Arbeiten gegeniiber, die sich mit dem Kir-
chenpolitiker befassen. Dabei schweigen die erhaltenen Schriften nicht. Be-
sonders das von Georg Pasquali musterhaft edierte Corpus der Briefe Gre-
gors kinnte hier Antwort geben.? Doch fast scheint es, als scheue die patri-
stische Wissenschaft davor zuriick, die Bewihrung der oft so unorthodox
wirkenden Theologie an der kirchlichen Praxis zu iiberpriifen.

Nun hat Gerbard May eine wichtige Untersuchung iiber ,Gregor von
Nyssa in der Kirchenpolitik seiner Zeit® vorgelegt.® Sie zeigt uns vor allem
den Bischof Gregor in den Wirren vor und nach dem Konzil von 381, zu
dessen iiberragenden Vitern Gregor als der geistige Erbe seines Bruders
Basilius wohl gezihlt werden darf. Jedoch fehlt eine Untersuchung iiber die
kirchenpolitischen Aktivititen Gregors wihrend seiner letzten zehn Lebens-
jahre. In dieser spiten Zeit, etwa nach 387, sind sicherlich auch jene be-
rithmten asketischen Werke entstanden, die wegen ihrer mystischen From-
migkeit bei nachfolgenden Generationen hochgeschitzt waren: Das Leben
des Mose, der Hoheliedkommentar und der Traktat ,Uber das gottgewollte
Ziel und die wahre Askese® (De instituto christiano). Hat Gregor in dieser
letzten Periode seines Lebens der theologischen Polemik entsagt und sich
nur noch der Verwirklichung des monastischen Ideals gewidmet? So wird
es in der Literatur immer wieder behauptet.*

Im folgenden soll der Versuch unternommen werden, diese verbreitete
Ansicht zu korrigieren. Gewifl zeigen uns die iiberlieferten Spitschriften,
dafl Gregor Monch war und daf er voll beschiftigt war, die Asketen seiner
Heimat aus bischéflicher Vollmacht geistlich zu betreuen. Aber wir besitzen
auch Quellen, in denen ein anderer Gregor sichtbar wird: seelisch angefoch-
ten, von Feinden umgeben, die ihm den rechten Glauben absprechen wollen,
und mutigen Widerspruch wagend. Es sind einige der schon genannten
Briefe Gregors.

I

Insgesamt spricht aus den Briefen ein Kirchenvater, der in ein Schema
normaler kirchlicher Frommigkeit nicht passen will. Im 2. Brief greift er
die Unsitte der Reisen in das Heilige Land an und empfiehlt statt der Wall-
fahrt von Kappadozien nach Palistina christliche Zucht zuhause, wo die
Gnade Gottes ebenso wie in Jerusalem gefunden werden kann’ In die

* In der groflen Leidener Ausgabe, die den Namen Werner Jaegers zu Recht im
Titel fithrt, Band VIII, 2, 2. Aufl. 1959. Die Studie von T. A. Goggin, The Times
of Saint Gregory of Nyssa as Reflected in the Letters and the Contra Eunomium,
Washington 1947, ist hinter den Ergebnissen neuerer Forschung zuriickgeblieben.

3 Jahrbuch d. Osterr. Byz. Ges. 15 (1966), 105-132.

* Zuletzt M. van Parys, Grégoire de Nysse, moine théologien et évéque, in:
Seminarium 2, 1969, 297.

 Ep. 2 war den Vitern der Reformationszeit ein willkommenes testimoninm
patrum, um Wallfahrten als unchristlich zu brandmarken. Im Catalogus von 1562
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Spitzeit gehdrt mit hoher Wahrscheinlichkeit der 1. Brief. Hier beklagt sich
Gregor bei Patriarch Flavian von Antiochien iiber die iible Beleidigung
durch seinen bischoflichen Nachbarn Helladios von Caesarea, der ihn an-
1581ich eines personlichen Besuches wie einen Exkommunizierten behandelte.
Helladios hatte seinem Gast das ihm zustehende Recht auf Predigt in der
Kirche verweigert, ja, Helladios wollte ihn zur Bufle ndtigen, so dafl Gregor
verzweifelt Flavian um Hilfe bemiithen muf8: ,, Welche kirchlichen Kanones
sind gegen uns verlesen worden? Welche gesetzeskriftige Verfiigung eines
Bischofs hat das Gerichtsurteil {iber uns bestdtigt?“® Bis heute sind die Hin-
tergriinde des 1. Briefes nicht iiberzeugend gekldrt worden. Wie ein Step-
penbrand, so schreibt Gregor eingangs, gehe eine Feuersbrunst theologischer
Unruhe iiber Kappadozien dahin, so dafl auch die Dibzese Flavians in
Gefahr steht, von ihr erfafit zu werden.” Was meinte Gregor damit? Die

interpretiert Matthias Flacius Illyricus Gregor im lutherischen Sinn: ,primum oult
Dei Verbum esse unicam vitae nostrae normam, quod est vernm ac solidum funda-
mentum, verae ac solidae pietatis . ..". Er kommt zu dem Schlufi: »Observart etiam
hic debet, quomodo nunc grassantes errares jam inde ab initio paulatim a Sathana
sparsi sunt, fristra doctis pusque wiris reclamantibus® (Catalogus Testium Veritatis,
Ausgabe Frankfurt 1666, 381f.). Dann edierte der Calvinist Petrus Molineus den
Brief zu propagandistischen Zwecken (Paris 1605, Hannover 1607). Der Ingolstad-
ter Jesuit Jacob Gretscher wollte dagegen mit den Wallfahrten zugleich die Ehre
des Kirchenvaters retten, indem er den 2. Brief schlankweg fiir unecht erklirte (In
Epistolam de euntibus Hierosolymam. Notae Gretseri super notas Petri Molinei,
1608). Seine nicht minder von konfessioneller Enge beherrschten ,notae® wurden in
der Ausgabe Mignes abgedruckt (MPG 46, 1223-38). Die Annales des 1607 gestor-
benen Caesar Baronius emporten sich iiber die .hagiomachi nostri saeculi®, welche
unter Berufung auf Gregor die Wallfahrten zu den heiligen Stitten verdammen
_nomine viri et auctoritate doctrinae abusi® (in der Ausgabe Venedig 1708, IV,
421 f.). Freilich hile Baronius an der Echtheit des Briefes fest;er meint, Gregor habe
sich mahnend exklusiv nur an Ménche gewandt. Gregors 2. Brief ist jedoch ein ein-
samer und grundsitzlicher Protest gegen die schon im 4. Jahrhundert populire
Volkssitte der Reisen nach Jerusalem. Biblizistisch beruft sich Gregor auf Jesus, der
die Wallfahrt nicht gefordert hat. Seine Kritik, die in dem Satz miindet: , Verlasse
deinen Leib und pilgere zum Herrn anstatt von Kappadozien nach Palistina® (Pas-
quali 18, 18), ist dogmatisch-theologisch, nicht nur ethisch im Blidk auf den Sitten-
verfall im damaligen Jerusalem begriindet. Die bewufite Provokation Gregors wire
verkannt, wollten wir ahnlich Baronius im 2. Brief nur einen zeitbedingten morali-
siecrenden Vorbehalt sehen, der ,die Behebung konkreter Mifistinde im Auge hat®.
(B. Kotting, Gregor von Nyssa’s Wallfahreskritik, Studia Patristica V, TU 80, 365).

6 Pasquali 11,17-19: Tiveg xavéves xad’ fuév gveyvdobnoay; mola Evvopog Emt-
oxbmon Grboactg Thy xal Huév xplow Exdpwoev;

7 Die einleitenden Sitze von ep. 1 machen deutlich, dafl nicht nur Helladios, son-
dern eine Mehrzahl von Personen gegen Gregor voller Hafl agitiert. Flavian hat
sich bislang aus dem Streit herausgehalten, doch Gregor hofft, dafl der Patriarch das
in der Nachbarschaft lodernde Feuer loschen hilft, damit nicht dhnliche Dinge in
Antiochien eintreten (Pasquali 3, 7-13). Die Hintergriinde von ep. 1 konnen vor-
liufig nur erahnt werden. Die in der Literatur iibliche Erklirung, hier handele es
sich um personliche Rivalititen zwischen Helladios und Gregor, reicht nicht aus;
denn Gregor hat viele Widersacher in dieser merkwiirdig dunkel bleibenden Ange-
legenheit (vgl. 3,3 ff.; 4, 1£.), und Flavian selbst ist betroffen. Helladios verbreitet
offentlich den ungeheuren Vorwurf, dafl Gregor fiir ihn der Urheber des schlimm-
sten Ubels sei (4, 3: w¢ r@» uepiorwy et xoxdy aitiog inr &ydd). Gregor da-
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bekannten Hiresien — Arianer, Pneumatomachen und Apollinaristen —, die
Gregor sonst mit direkter Polemik keineswegs verschonte, konnen kaum
gemeint sein; sonst wiren sie wohl genannt. Es gibt viele Griinde, diesen
Brief in die letzten Lebensjahre Gregors zu datieren.®

gegen pocht auf die ihm 381 zu Konstantinopel verliehene Wiirde eines Garanten
der Orthodoxie (11,24 ff.). Ginge es nur um personlichen Streit, hitte Gregor dies
alles kaum erwihnen miissen. Die Mbglichkeit eines Gerichtsspruches gegen sich
(11,17 ff.) hdtte er dann gewifd nicht in Betracht gezogen!

8 Die hier vorliegende Untersuchung hat die Spitdatierung und Echtheit von
ep. 1 nicht zur Voraussetzung, sondern mdchte beides aufgrund der Interpretation
eines anderen Dokumentes — ep. 17 — sicherstellen. Spétdatierung und Echtheit von
ep. 1 ist freilich in der Forschung umstritten. Aber unabhingig von ep. 17, mit der
m. E. ep. 1 inhaltlich eng zusammengehort, sehe ich allein im Text folgende An-
haltspunkte, die beides nahelegen:

1. Im Blick auf die Datierung ist festzuhalten, daff ep. 1 keinen einzigen Hin-
weis auf die Frithzeit Gregors vor 385 gibt. J. Daniélou konnte hier nicht tiberzeu-
gen (La chronologie des oeuvres de Grégoire de Nysse, Studia Patristica VII, TU 92,
166). Fiir die Spardatierung spricht die Bemerkung, dafl die heftige Begegnung mit
Helladios zu einer Zeit stattfand, als die Totengedichtnisfeier fiir Petrus von
Sebaste zum ersten Male begangen wurde (4, 11-15). Bei diesem Petrus handelt es
sich mit hoher Wahrscheinlichkeit um Gregors jiingeren Bruder. Petrus hatte sich als
der Jingste der groflen Geschwisterschar noch lange im Elternhaus aufgehalten und
die wirtschaftlichen Dinge besorgt (Vita Macrinae, Jaeger 383 f.). Noch 379, beim
Tode der Schwester, war er Leiter des Familienklosters (a.2.0. 387, 22). Sein Ge-
burtsjahr ist zu erschlieffen aus einer Notiz in Gregors Vita Macrinae (385, 16-19),
wonach Petrus die Presbyterweihe nach 381 empfing. Das hierfiir bestimmte Alter
von dreiflig Jahren (Hauck, ,Kanonisches Alter®, RE3, 1, 412f.) fiihrt auf das Ge-
burtsjahr 341 oder spiter. Bei einer Frithdatierung von ep. 1 vor 385 wire also
Petrus nur knapp tiber vierzig Jahre alt geworden, fiir einen geiibten Asketen des
4. Jahrhunderts ein iiberraschend frither Tod. Wahrscheinlicher ist, dafl Petrus nach
390 starb. Auch ist gut vorstellbar, dafl Gregor von Nyssa hoch betagt war, als er
seinem jiingeren Bruder das Requiem zelebrierte. Schliefllich ist eine beiliufige Be-
merkung Gregors zu beachten, die iber die ihm sonst liebe Berufung auf sein
graues Altershaar (woAud) weit hinausgeht: Gregor erwihnt, dafl er nach den Stra-
pazen der Reise von einem Diener gestiitzt werden mufite (6, 15). Gregor ist vor
340 geboren und war um 390 im Alter von noch nicht sechzig Jahren. Freilich
haben diese Anhaltspunkte fiir die Datierung keine durchschlagende Beweiskraft.
A. Morellus wufite in seiner Ausgabe 1638 zu berichten, dafl Petrus von Sebaste im
Jahr 392 gestorben sei, leider ohne Angabe eines Beleges. Trotzdem sollte seine
Spitdatierung beachtet sein: ,scripta post Petrum Sebastenum anno 392 defunc-
tum® (MPG 46, 999). — Pasqualis Vermutung (Apparat zu 4, 11-15), jener Petrus
konne der alexandrinische Mirtyrer des Jahres311 sein, stiftet unnétige Verwirrung.
Es darf nicht iibersehen werden, dafl sich in Sebaste, wo Gregor nach ep. 1 das
Totengedéchtnis auf Petrus hielt, eben gerade die Familiengruft befand. Die iltere
Schwester Makrina wurde dort bestattet (Vita Macrinae 408, 13 f.). Mit Sicherheit
hat dann auch Petrus dort sein Grab gefunden, zumal er selbst Bischof von Sebaste
war. Aber setzen wir mit Pasquali den Fall, es handele sich um Petrus von Ale-
xandrien (gest. 311), so hitten die Sebastener das Fest zum Gedenken an diesen
Mirtyrer aus dem fernen Agypten mehr als siebzig Jahre nach dessen Tod zum
ersten Male (wowrws) gefeiert und sie hitten den Festtag unmittelbar in die Zeit
des grofien lokalen Ereignisses der Feierlichkeiten zu Ehren der vierzig Mirtyrer
gelegt, das nach Gregor gleichzeitig stattfand (4,17). Dagegen spricht die Ver-
mutung, dafl die Sebastener threm Mirtyrerfest, zu dem geistliche Wiirdentriger
wie Helladios heranreisten (4, 17), wohl kaum die Attraktivitdt genommen hitten,
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Eindeutig aus der Spitzeit nach 387 stammt aber der 17. Brief, und es
kann nicht ausgeschlossen werden, dafl er im engen Zusammenhang mit dem
1. Brief steht. Der 17. Brief ist ein Hauptbeleg fiir eine eifrige kirchen-
politische Titigkeit Gregors noch in den letzten Lebensjahren; denn das
Schreiben an die Presbyter von Nikomedien ist gut zu datieren und be-
handelt die bevorstehende Wahl eines neuen Bischofs, die Gregor zu beein-
flussen sucht; Gregor erteilt liebevollen Rat, welche Mafistibe an den Kan-
didaten zu legen sind. Der 17. Brief kann also als ein wichtiges Dokument
gewertet werden, wie sich noch der greise Gregor um eine Verwirklichung
der eigenen mystischen Theologie kirchenpolitisch bemiihte. Das Bild eines
idealen Bischofs ist mit traditionsbewufiter Gelehrsamkeit so einprigsam
entworfen, daR sich hier auch eine Quelle erschliet, um ganz allgemein das
altkirchliche Bischofsamt im Urteil eines mafigeblichen Kirchenvaters zu ver-
stehen.

Die Bedeutung des 17. Briefes hat kein geringerer als Jean Daniélou, der
verdienstvolle Gregor-Forscher, erkannt. Im Jahrgang 1967 der Zeitschrift
,Euntes Docete® verdffentlichte er eine eingehende Analyse des Briefes.’

indem sie plétzlich gleichzeitig ein neues Mirtyrerfest einrichteten zu Ehren eines
Mannes, der obwohl als Mirtyrer allgemein verehrt nicht in Klein-Armenien seine
Heimat hatte. Unerklirt blicbe dann auch, warum Gregor die wwiun auf Petrus
selbst zelebrierte (émizedéons), jedoch an dem Fest der vierzig Mirtyrer nur als
Gast teilnahm (ovrdiayaydv). Der Text gibt aber einen guten Sinn, wenn jener
Petrus der verstorbene Bruder Gregors war: Gregor hatte anlidfilich der einjdhrigen
Wiederkehr des Todestages seines Bruders Sebaste besucht, um dort der Sitte ent-
sprechend an der Familiengruft die Trauerfeier zu halten (vgl. E. Freistedt, Alt-
christliche Totengedichtnistage, Miinster 1928). Es lag nahe, dafl Gregor als Bru-
der dieses Requiem selbst zelebrierte. Petrus war im Vorjahr um die Zeit des gro-
fRen Mirtyrerfestes gestorben. Deshalb konnte Gregor nun die Gelegenheit wahr-
nehmen, anschliefend das grofle Ereignis von Sebaste mitzufeiern. Die Vermutung
Pasqualis iiber zwei konkurrierende Mirtyrerfeste in Sebaste kann damit als halt-
los abgetan werden.

2. Die Echtheit von ep. 1 wird von E. Honigmann (Trois mémoires posthumes
d’histoire et de géographie de I'Orient chrécien, Bruxelles, 1961, 22-35) und P.
Devos (S. Grégoire de Nazianze et Hellade de Césarée en Cappadoce, An Boll 79,
1961, 91-101 und ders.: S. Pierre I°" évéque de Sebaste dans une lettre de S. Gré-
goire de Nazianze, An Boll 79, 1961, 346-360) bestritten. Sie mdchten den Brief
Gregor von Nazianz zuweisen. Die sprachlichen Argumente bei Devos sind freilich
vollig unzureichend. Auflerdem wird die Hypothese leider gestiitzt durch weitere
Hypothesen: auch der Adressat soll irgendein Flavian, aber nicht der antiochenische
Patriarch sein (Honigmann) und jener Petrus soll irgendein Bischof von Sebaste,
nicht der bekannte bischofliche Bruder des Basilius und Gregors sein (Devos). Das
inhaltliche Problem, nimlich die Verteidigung des Briefverfassers gegen den Vor-
wurf der Irrlehre, bleibt bei Honigmann und Devos unberiicksichtigt; auch tiber-
sehen sie, dafl die Berufung des Schreibers auf seine vom Konzil garantierte nor-
mative Orthodoxie, die ihn neben Helladios stellt (11,24), gemifl Cod. Theod.
XVI, 1,3 allein im Munde Gregors von Nyssa sinnvoll ist. Gregor von Nazianz
hat diesen Rang nie besessen. Mogen wir also in der Frage der Datierung anderer
Meinung sein als Daniélou, so folgen wir ithm in der Feststellung, dafl ep. 1 ein
echtes Schreiben des Nysseners ist (Daniélou a.a.0. 165).

859 L’évéque d’aprés une lettre de Grégoire de Nysse, Euntes Docete 20 (1967),

—97.
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Daniélou meint, der Brief sei ein interessanter Beitrag zu der mit dem IIL.
Vatikanischen Konzil eréffneten Diskussion um den Episkopat: der Ge-
danke der bischoflichen Kollegialitit und Apostolizitit sowie die bischof-
lichen Aufgaben seien hier fest umrissen; darum konne der 17. Brief als
ein Traditionsbeweis fiir die Konzilskonstitution De Ecclesia gelten. Die
theologisch und historisch gleich wichtigen Erkenntnisse Danié¢lous machen
den 17. Brief erst recht zu einem nun auch aktuell bedeutsamen Dokument.
Wenn im folgenden die Erdrterungen Daniélous grundsitzlich kritisiert
werden sollen, so mufl doch am Anfang ein Dank fiir viele Erkenntnisse
ausgesprochen sein. Auch unsere Interpretation wird die Diskussion nur fort-
fithren kdnnen, wenn sie darauf aufbaut.

Der Brief beginnt nach einem biblisch geprigten Priskript mit einer Entschuldi-
gung und mit einem Tadel.!® Gregor bittet um Verstindnis, weil er noch nicht die
Zeit fand, nach dem Tod des Bischofs Patrikios den Nikomediern einen Besuch
abzustatten. Er klagt: ,Viele Geschifte mit den einzelnen Kirchen nehmen uns in
Anspruch; freilich reichlich sind auch die korperlichen Gebrechen, die natiirlicher-
weise im Laufe der Jahre zunehmen — und reichlich ist auch Eure Nachlissigkeit
in Bezug auf Giite geworden; denn nicht ein einziges Mal hat ein schriftliches Wort
der Ermunterung oder nur ein Lebenszeichen unsere Kirche erreicht, dagegen hatte
doch der selige Euphrasios in aller Hochherzigkeit zwischen sich und unserer Wenig-
keit gleichsam Seile der Liebe gekniipft® (1-2). Euphrasios hatte, wie wir wissen,
zusammen mit Gregor im Jahr 381 dem Konzil von Konstantinopel beigewohnt.!!
Das gemeinsame Gebet — so hofft Gregor nun — werde die alte Harmonie wieder-
herstellen: ,Denn so miifiten wir herausfinden, wie alles, was schon an Betriib-
lichem geschehen ist, in Ordnung kommt und wie fiir die Zukunft Sicherheit zu
erreichen ist, damit ihr nicht mehr in Mifklang zerrissen seid, nicht ein jedes Ge-
meindemitglied sich in eine andere Richtung bewegt, dem Teufel zum Spott.“ -
»Was meint Thr, Briider, wie grof8 unser Kummer auf die Kunde derer, die uns
Eure Angelegenheiten schilderten! Keine Bekehrung der fithrenden Perstnlichkeiten
soll stattgefunden haben, sondern das Vorhaben der einmal vom Wege Abgewiche-
nen geht mit derselben Kraft weiter.” Gregor vergleicht die inneren Kimpfe in der
Kirche Nikomediens mit einer Uberschwemmung: ,Genau so ist die Gewalt der
Abgefallenen: einmal vom geraden und richtigen Glauben aus Streitsucht abge-
glitten, hat sie sich schon zur Gewohnheit vertieft und kann nicht mehr leicht zur
urspriinglichen Gnade heimkehren. Deshalb tut bei Euch eine weise und bedeutende
Autoritit not, die sich gut darauf versteht, solche Dinge zu kanalisieren® (3-5). —
Die Worte Gregors lassen schlieflen, dafl in Nikomedien nicht nur die Aullere
Disziplin, sondern auch der christliche orthodoxe Glauben auf dem Spiel stand. Der
hier nétige Bischof mufl aus Vollmacht des Heiligen Geistes iiber den alltiglichen
Geschiften stehen. Wie der Levit des Alten Testamentes sollte der Bischof statt
irdischen Gutes Gott allein besitzen (6-7).

Ausdriicklich wird die Selbstdndigkeit der Kirche Nikomediens hervorgehoben;
in schwieriger Situation gibt es keine allgemeine, fiir alle Kirchen giiltige Regel:
»1hr miifit auf Eure eigenen Angelegenheiten achthaben, damit die Kirche zum
Guten gedeiht . . .“ (8). Es folgt eine anschauliche Schilderung der Eigenschaften,

10 Pasquali 51, 12-24. Im Text zitiere ich nach den bei Pasquali am Rande fett
gedruckten Ziffern, die nach Sinnabschnitten gliedern.
11 Mans: III, 572 ff.
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die einen Kandidaten fiir das Bischofsamt qualifizieren. ,Das apostolische Wort hat
nicht verfiigt, man miisse bei den bischoflichen Tugenden Adel, Reichtum und irdi-
schen Glanz suchen. Aber wenn diese Dinge von selbst den Fiihrern anhingen,
werden wir sie wie einen nachfolgenden Schatten nicht ablehnen® (10) — eine sin-
nige Konzession, weil damit auch die eigene Aristokratie, Wohlhabenheit und Ge-
lehrsamkeit entschuldig bleibt. Doch fillt auf, dal Gregor keinen Zeitgenossen als
Vorbild hinstellt, weder Basilius noch sich selbst, auch nicht irgendeinen Bischof
der kirchengeschichtlichen Tradition. Diese wird iibersprungen; als Beispiel dienen
ausschlieflich biblische Gestalten: ,Ein Ziegenhirt war der Prophet Amos, ein
Fischer Petrus und vom selben Beruf sein Bruder Andreas und der hohe Johannes;
ein Zelteniher war Paulus, Matthius ein Zollner und bei all den andern war es
fast ebenso: keine hochgestellten Leute, Feldherren und Priifekten oder Leuchten der
wissenschaftlichen Rhetorik und Philosophie, sondern arme Leute waren sie und
Laien, mit recht niedrigen Titigkeiten beschiftigt. Und dennoch ,ging hinaus in alle
Lander ihr Ruf und ihre Worte an die Enden der Welt® (Rém. 10, 18). ,Sehet’,
heiflt es, ,Eure Berufung, Briider, nicht viele weise Leute nach dem Fleisch, nicht
viele Michtige, nicht viele Hochgeborene. Sondern was toricht ist vor der Welt,
hat Gortt erwihle® (I Kor. 1,26 £.)% (11-12).

Bei den ersten Bischéfen Roms und seiner kappadozischen Heimat wird Gregor
ausfiihrlicher: ,Wire es der Stadt Rom von besonderem Nutzen gewesen, am An-
fang ausgerechnet einen der Adligen oder Einflufireichen im Amt der Leitung zu
wollen, als nicht den Fischer Petrus, der nichts bei sich trug, das in dieser Welt zu
Ansehen fiihrt? Welche gute Familie, welche Sklaven waren da, welches Vermdgen,
dessen Einkiinfte ein Wohlleben gestatteten? Vielmehr war der Fremdling ohne
Dach iiber dem Kopf und ohne Tisch wohlhabender als jene, die alles haben, weil
er, indem er nichts besaR, Gott vollig besaf. Ebenso verhilt es sich — einer Tradi-
tion folgend!? — mit dem ersten Bischof Kappadoziens, jenem Hauptmann unter
dem Kreuz Jesu, der in der Passionsgeschichte erwihnt wird, ,obwohl es zu jener
Zeit viele an Herkommen strahlende Personlichkeiten gab, Pferdeziichter und sol-
che, die sich im Senat mit den hochsten Stellen briisten konnten® (14-16).

Geschickt bringt Gregor den Konkurrenzneid der Nikomedier gegenitber der auf-
geblithten Metropole und Nachbarstadt Konstantinopel ins Spiel: Nikomedien barg
einst sogar den kaiserlichen Palast. Gregor erinnert damit nicht nur an die grofle
Zeit Diokletians, sondern erst recht lific diese Anspielung die Gedanken zuriick-
gehen zum Konzil von Nicaea, als Kaiser Konstantin im nahegelegenen Nikomedien
seine Residenz hatte. Die Schonheit der Stadt ist zwar jetzt ruiniert —, womit Gre-
gor unzweifelhaft an die vernichtenden Erdbeben der Jahre 358 und 362 denkt -
aber die Nikomedier legen Hand an den Wiederaufbau ihrer Stadt.'® Genau so
sollte der Wiederaufbau des Bischofsamtes geschehen, das urspriinglich in Nikome-
dien so gut versorgt war (17-18). Eine besondere Befahigung zum Beruf des Bi-
schofs ist unbedingt erforderlich. Wie ein Steuermann seinen Beruf gelernt hat, so
muf} auch der Bischof die nétige Erfahrung haben, um die mitreisenden Seelen zum
Hafen Gottes zu bringen. ,Wie viele menschliche Schiffbriiche der Kirchen hat es
schon aus Unerfahrenheit (3¢ dmeplov) der Leiter gegeben! Wer michte die vor

12 Vgl. Mk. 15,39 par. Der Hauptmann unter dem Kreuz, Longinus, ist kap-
padozischer Heiliger des 15. Marz nach dem Martyrologicum Hieronymianum, AS
Nov. II, 2, 145 f. (Delehaye).

13 Zur Reichshauptstadt Nikomedien und den Erdbeben dort s. W. Ruge, ,Niko-
medeia®, PW 33.Halbb., 468 ff. Die Erhebung von Byzanz zur Hauptstadt des Rei-
ches erfolgt erst 330.
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Augen liegenden Untaten aufzihlen, die nicht geschehen wiren, wenn bei den Lei-
tern Erfahrung (éumeiolo) in der Ruderfithrung gewesen wire. Wir vertrauen doch
auch nicht das Eisen Leuten an, die keine Handwerker sind, sondern jenen, die sich
auf das Schmiedehandwerk zur Herstellung von Geriten verstehen. Also miissen
auch die Seelen jemandem an die Hand gegeben werden, der sich gut darauf ver-
steht, sie in der Glut des Heiligen Geistes geschmeidig zu machen . . .“ (19-21).
Gregor hilt den Bischof also nicht von vornherein deshalb fiir geeignet, weil ihn
der Akt einer Ordination und die damit vermittelte apostolische Sukzession dazu
qualifiziert hitte. Eine durch Ordination vermittelte besondere ,Amtsgnade® ist
fiir Gregor hier unwichtig. Ausschlaggebend fiir die Eignung zum Bischof ist die
rechte Erfahrung (umecola).

Die Mahnung des 1. Timotheusbriefes, ein Bischof miisse ohne Tadel sein (I. Tim.
3,2) begreift Gregor vor allem als pidagogische Eignung; der Bischof ist Lehrer!
Seine gute Pddagogik besteht freilich nicht in besonderen pidagogischen Gaben,
etwa didaktischem K&nnen oder Verstehensbereitschaft, sondern einfach darin, dafl
er iiber das Gute verfiigt. Er ist Vorbild fiir das im Schiiler Nachzubildende. Das
allein ist seine Erfahrung und damit vollgiiltige Qualifikation: ,Der iiberragenden
Personlichkeit wird das, was ihr vor die Hand kommt, gleichgestaltig. Die guten
Eigenschaften des Leiters werden seinen Nachfolgern zuteil. Denn was der Lehrer
ist, das treibt auch den Schiiler . . . Deshalb heifit es (Lk. 6, 40): ,Jeder Schiiler
wird so vollkommen sein wie sein Lehrer'® (22-24). Die Sitze sind ein wichtiger
Beitrag zum Verstindnis der christlichen Paideia Gregors, wie sie Werner Jaeger
gewlirdigt hat.!* Das Gute, das den Bischof zum Vorbild erhebt, ist zusammen-
gefaflt im Begriff des Geistes; denn das Ziel der pidagogischen Bemiihung ist der
Geistbegabte — 6 avevuarixds: ,Was nun, Briider, es soll also méglich sein, dafl
man demiitig wird und von geordneten Sitten, mafivoll, frei von Geldgier und
weise in den gottlichen Dingen, wohlerzogen in angemessener Tugend und anstin-
diger Lebensweise, wenn man dies an seinem Lehrer nicht feststelle? Ich weif}
jedenfalls nicht, wie jemand, der weldich erzogen ist, voll des Geistes werden
kann!“ (25-26).

Zum Schluf} zeichnet Gregor das Negativbild eines Bischofs. Er ist wie eine aus-
getrocknete Wasserleitung. Manch Leser des Briefes in Nikomedien wird dabei den
gewaltigen von Kaiser Valens gebauten Aquidukt in Konstantinopel vor Augen
gehabt haben, der damals allgemeine Bewunderung erregte!®: ,Was niitzt den
Diirstenden die Groflartigkeit eines Aquidukts, wenn in ihm kein Wasser ist!
Mag auch die aneinandergereihte Fassade der Pfeiler eine hohe Spannweite erge-
ben, was wihlte der Diirstende lieber zu eigenem Genufl: wohlgesetzte Steine zu
betrachten oder einen Born zu finden, mag dieser auch aus hélzerner Rinne fliefien,
sofern er nur klares und trinkbares Nafi hervorbringt? Also, Briider, sollen sich
die auf Frommigkeit Achtenden iiberhaupt nicht um das kiimmern, was auflerhalb
christlichen Bereiches ist. Und wenn einer mit Freunden reichlich ausgestattet ist

" Das frithe Christentum und die griechische Bildung, Berlin 1963 (iibers. v. W.
Eltester). Titel der Originalausgabe: Early Christianity and Greek Paideia, Cam-
bridge/Mass. 1961. Dieses letzte Buch Jaegers iiber die griechische Paideia wihrend
der christlichen Spitantike will nur ,eine Art Vorschuizahlung® (Vorwort) sein,
was leider von den Gregor gewidmeten letzten Kapiteln bestdtigt wird: wichtige
Quellen (z.B. ep. 171) bleiben unberiicksichtigt; die synergistische Gesamtdeutung
im Sinne eines erasmianischen Humanismus ist m. E. unhaltbar (s. meine Anm. 1
zitierte Studie, 116 ff.).

15 A. Nagl, ,Valens®, PW 2. Reihe 14, 2131 f. In Nikomedien selbst befand sich
kein Aquidukt, vgl. W. Ruge a.2.0. 491,
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und sich briistet mit Katalogen von Amtern und jihrliche Renditen aufzihlt und
in Betracht der eigenen Abstammung sich grof diinkt und immer wieder eitel nur
von sich selber redet, diesen soll man wie einen ausgetrockneten Aquidukt sein
lassen, da an seinem Leben nichts ist, was einen Fiihrer auszeichnet. Soweit mog-
lich soll man aber nach folgendem forschen, indem man den Leuchter des Geistes
bei der Suche benutzt: ob irgendwo ein ,verschlossener Garten® ist und ein ,ver-
siegelter Quell’, wie es die Schrift sagt (Hoheslied 4, 12). So wird die in jener Per-
son befindliche Gnade zu einem gemeinsamen Besitz der ganzen Kirche, weil sich
uns durch ihre Wahl in dem Garten eine erquickende Labsal erschliefit und das
Wasser der Quelle hervorstromt. Ja, mochte der Herr geben, dafl in Kiirze so ein
Mann gefunden wird, der ein ,Werkzeug der Erwihlung’ (Apg. 9, 15) sein wird,
eine ,Sdule und Stiitze der Wahrheit® (I Tim. 3,15)% (27-29). — Soweit der Inhalt
des Briefes.

1117

Zur Datierung '® ist die beildufige Bemerkung hilfreich, dafl Bischof Patri-
kios, der Nachfolger des noch 381 bezeugten Euphrasios, nicht mehr im Amt
ist. Der Brief diirfte also geraume Zeit nach 381 verfafit sein. Auflerdem
verfiigen wir in der Kirchengeschichte des Sozomenos iiber eine eindrucks-
volle Quelle. Dort (h. e. VIII, 6) wird berichtet, dal Johannes Chrysosto-
mos allein 13 Bischéfe wegen Untauglichkeit im Amt absetzte, darunter auch
einen gewissen Gerontios von Nikomedien, einen fritheren Diakon des Am-
brosius von Mailand. Als er sich in Mailand obskurer Verfehlungen schuldig
gemacht hatte, war er nach Konstantinopel entwichen. Dieser Gerontios
war dem Bericht des Sozomenos zufolge ein ausgezeichneter Arzt und kon-
taktfreudig. Binnen kurzem besaf er iiberall Freunde, sogar bei Hofe. Schon
bald wurde er zum Bischof von Nikomedien geweiht. Ambrosius ersucht
vergeblich Nektarios, den Patriarchen von Konstantinopel, er mdge Geron-
tios seines Amtes entheben. Zu populir war Gerontios in Nikomedien ge-
worden., Die Gemeinde rithmte seine soziale Gesinnung und seinen wissen-
schaftlichen Ruf. Erst Johannes Chrysostomos, der 397 das Patriarchat von
Nektarios iibernimmt, greift hart durch und setzt mit 12 anderen Bischfen
auch Gerontios ab, zum groflen Kummer der Nikomedier.” Zur Datierung
des 17. Briefes bleibt also nur ein Spielraum weniger Jahre. Terminus post
quem ist das Jahr 381. Damals amtierte Euphrasios, um dessen zweiten
Nachfolger es im 17. Brief geht. Terminus ante quem ist 397, das Todesjahr
sowohl von Nektarios als auch von Ambrosius, die sich beide vergeblich um
die Absetzung des Gerontios bemiihten. Der Zeitraum der Abfassung lifit
sich noch mehr eingrenzen, weil der Tod des Euphrasios und der Episkopat
des Patrikios nach dem Konzil von 381 untergebracht werden miissen und

16 Die Frage der historischen Einordnung von ep. 17 hatte ich erstmalig 1967 auf
dem Oxforder Patristik-Kongref in einem unverdffentlicht gebliebenen Vortrag
behandelt. Meine Schluflfolgerungen, die ich hier wiederhole, stiitzen sich auf die
vorziiglichen Beobachtungen des Editors L. A. Zacagni, der schon auf das Sozo-
menos-Zeugnis aufmerksam gemacht hatte (Collectanea Monumentorum Veterum I,
Rom 1698, Praefatio 50 f.). Die Richtigkeit meiner Datierung sehe ich nun erfreu-
licherweise durch J. Daniélou bestitigt, 2.2.0. 86.

17 Sozomenos h. e. VIII, 6 (GCS, Bidez-Hansen 358).
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weil auch die Beliebtheit des Gerontios bei den Nikomediern nicht von heute
auf morgen eingesetzt haben wird. Schliefflich ist zu bedenken, dafl nach
Sozomenos Helladios von Caesarea die Wahl des Gerontios durchgesetzt
haben soll. Dieser wird aber auf dem Konzil des Jahres 394 nicht mehr als
Bischof von Caesarea aufgefiihrt, sondern ein gewisser Palladios. Falls wir
der Konzilsakte®® hierin Glauben schenken diirfen, wiirde der Terminus
ante sogar bis in das Jahr 394 herunterriicken. Wir gehen kaum fehl in der
Annahme, dafl die Wahl des Gerontios zum Bischof von Nikomedien um
das Jahr 390 stattgefunden hat.

Um 390 mufl auch Gregor seinen Brief an die Nikomedier verfafit haben.
Die Nihe zwischen Sozomenos-Bericht und Gregors Darstellung ist verbliif-
fend. Gregor von Nyssa warnt die Nikomedier vor einem Bischof, der sich
miihelos in unserer Phantasie wie ein Portrait des Gerontios nachzeichnen
1dflt. Nach Sozomenos war Gerontios Wissenschaftler und Arzt, verfiigte
tiber Freunde und Beziehungen bis zum Kaiserhof; aus Mailand, der Haupt-
stadt des Westens kommend, kannte er die grofle Welt. Gregor warnt im
17. Brief vor cinem akademisch gebildeten Intellektuellen; kapitalistische
Geldgier dazu, Macht der Beziehungen, dies alles diirfe bei der Wahl nicht
berticksichtigt werden. Die Gegeniiberstellung beider Zeugnisse erhebt die
Vermutung fast zur Gewifheit, dafl Gregors Warnung vor einem ausge-
trockneten, protzig aus Stein erbauten Aquidukt genau auf einen Gerontios
gemiinzt sein kdnnte.

Eine weitere Einzelheit im Bericht des Sozomenos bestirkt die Ver-
mutung. Der Metropolit Helladios von Caesarea soll Gerontios in Niko-
medien eingesetzt haben. Dies sei ein Beweis fiir offenkundigen Nepotismus;
denn Gerontios sei mit des Helladios Sohn befreundet gewesen und habe
diesem zu einer glinzenden Stelle im kaiserlichen Heer verholfen.®® Ein
Kornchen Wahrheit wird diese publikumswirksame Mischung aus Militir-
klatsch und Hofintrigue wohl mindestens enthalten. Uns ist ja Helladios
von Caesarea aus dem eingangs erwihnten 1. Brief des Gregor von Nyssa
wohlvertraut. Helladios hatte Gregor dort wie einen Exkommunizierten
behandelt und Gregor hatte seinerseits ihm vorgeworfen, ein geldgieriger
Geizkragen zu sein. Freilich bot sich schon zu jener Zeit fiir Karrieresucht
und Profitgier das Bischofsamt an als Ziel einer hoheren Laufbahn. Geron-
tios und Helladios waren sicherlich keine Ausnahmen.® Trotzdem driingt

18 Mansi III, 852.

19 Bidez-Hansen 358, 24-27: éyepotdvnoe 3¢ adrdv ‘ErdSioc 6 Keavoapemy
Koanmadoxév Entoxornog, duefbpevos xofdte madl adrod mpbfevoe Aapmpdic GTRo-
tetag v 7oic Baourelolg Eyéveto.

* Gregor geht in ep. 1 davon aus, dafl die Profitgier des Helladios allseits be-
kannt ist; ,soviel geniigt festzustellen, wie klein Helladios am Anfang war und
wozu er es jetzt gebracht hat!“ Jeden Tag nehme der Reichtum des Helladios zu,
ep. 1,33 (Pasquali 12, 7-13). Im Hoheliedkommentar hat Gregor dhnlich die Sucht
der Bischofe nach Geld und Machtpositionen getadelt (Langerbeck 397f.). Auch
De vita Moysis (Musurillo, 128, 21-131, 21) zeichnet kirchliche Amtstriger, die zum
Bild von ep. 17 und ep. 1 passen; fast kénnte man meinen, die namenlose Kari-
katur wolle auch auf einen Erzbischof Helladios gemiinzt sein: heute sei zu be-
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sich die Frage auf, ob die harte Auscinandersetzung zwischen Gregor und
Helladios im 1. Brief mit der Bischofswahl von Nikomedien zusammen-
hingt. Gregors Versuch, die Wahl zu beeinflussen, wire also vergeblich ge-
wesen; Helladios konnte seinen Kandidaten Gerontios durchsetzen. Freilich
ist mit dieser Frage der eigentliche Hintergrund fiir die Vorginge in Niko-
medien noch nicht ins Licht geriickt. Nicht blofle bischtfliche Rivalititen und
klerikaler Nepotismus kommen zum Austrag. Tiefer miissen die Griinde
liegen, die zum Bruch zwischen Gregor und der Helladios-Partei fiihrten.

Gregor und Helladios waren einst zusammen mit Otreios von Melitene
vom Kaiser Theodosios zu Garanten der kirchlichen Orthodoxie bestellt
(Cod. Theod. XVI, 1, 3). Mit so hoher geistlicher Vollmacht ausgezeichnet,
konnte sich Helladios als ein Wichter iiber die reine theologische Lehre mit
Gregor wohl messen. Nach Gregors Bericht mufl auch offen bleiben, welche
Rolle in den kirchenpolitischen Auseinandersetzungen Nikomediens der ver-
mutliche Vorginger des Gerontios, jener Bischof Patrikios, gespielt hat. Die
Wendung { vy uera tijy yevouérny 1o uaxagiov Il arguiov perdoraow )
meint allerdings den Tod des Patrikios und nicht, wie Zacagni wollte,
eine gewaltsame ,Entfernung® aus dem Amt, obwohl die Bedeutung ,,Ver-
bannung® fiir perdoraoic bei Plato belegt ist.** Die merkliche Abkiihlung
zwischen Gregor und den Nikomediern und damit zusammenhingend das
Aufkommen neuer theologischer Unruhen dauerte jedenfalls schon geraume

obachten, wie einstige Asketen zum Priesteramt (izowoivy) dringen und dann,
befallen von der Krankheit des Hochmutes, sich zu hochstehend diinken, um im
eigenen Amt der Ordnung zu pflegen, zu der sie verpflichtet sind. Stattdessen stre-
ben sie an, den Titel eines Erzpriesters (agyieowoitmys aélwua) zu erwerben. Sie
agitieren, andere aus dem Amt zu vertreiben, die von Gott ein solches erhalten
hatten (129, 6-10). Das Priesteramt sei etwas Gottliches, nichts Menschliches. Die
Wahl zu einem Amt (yeigorovic) geschehe vom Himmel herab wie ein Wunder.
Wie an Aarons griinendem Stab wunderbar eine Nuf§ reifte (Num. 17, 1-11), so
erkenne man den wahren Priester: nach auflen streng, hart und herb, nach innen
eine wohlschmedkende Frucht, sobald sie mit der Zeit gereift und ihre holzerne
Schale aufgebrochen ist. ,, Wenn du aber bemerkst, daf§ das Leben eines sogenannten
Priesters iippig wie ein Apfel, duftend und rosig ist, wie es bei vielen zu sehen ist,
die sich mit Leinen und Purpur schmiicken, an prichtig geschmiickten Tischen speisen
usf...., dann kannst du mit gutem Recht das Wort des Evangeliums (Luk. 6, 43)
anwenden und sagen: ,Wenn ich diese Frucht sehe, erkenne ich nicht den priester-
lichen Baum‘“ (131, 9ff.) Vgl. die deutsche Ubersetzung M. Blums, Sophia, Quellen
ostlicher Theologie 4, Freiburg 1963, 123 ff. — Zum Bischofsamt als einer vorziig-
lichen Gelegenheit, um in die htheren Kreise zu gelangen, s. B. Treucker, Politische
und Sozialgeschichtliche Studien zu den Basilius-Briefen, Diss. Frankfurc 1961. Die
Polemik gegen Bischtfe und Amtskirche steht bei Gregor von Nyssa nicht allein;
sie ist den kappadozischen Vitern beinahe zu einem Topos geworden, worauf mich
Andreas Spira hinweist; vgl. ep. 130 des Gregor von Nazianz und das letzte Kapi-
tel in der Schrift des Basilius De spiritu sancto.

21 Die dahingehende Vermutung Zacagnis (a.2.0. 386) hatte ich in Oxford (s. o.
Vorbemerkung) zur Diskussion gestellt. Die Durchsicht des Miinster-Katalogs be-
lehrt eines besseren: merdozacis ist in ep. 17 die euphemistische Umschreibung
des Todes als eines ,Hiniibergehens®, wie andere Stellen bei Gregor bezeugen (in
der Leidener Ausgabe Bd. V, 389, 1: werdoracic = Tod des Mose; s. auch VII,
1,32, 20; VIIL, 1, 386, 17; IX, 34,3 u. 36,11-13).
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Zeit und diirfte begonnen haben, als noch Patrikios den Bischofsstuhl inne-
hatte.?® Sicher ist, dafl zur Zeit der Abfassung des Briefes nun nach dem Tod
des Patrikios das Bischofsamt in Nikomedien so ruiniert ist, wie einst die
Stadt durch Erdbeben. Ein ,wiirdiger® Mann muf8 endlich gefunden wer-
den (18). Feststeht auch, dafl Gregor im 17. Brief sogar von Glaubensabfall
spricht, der mit missionarischem Eifer gleich einer Uberschwemmung die See-
len mit sich reifit, und daf im 1. Brief an Flavian ganz dhnlich eine Feuers-
brunst ausgebrochen ist, die gar Antiochien bedroht. Kein Wort deutet dar-
auf hin, dafl vergangene trinitarische Streitigkeiten der Funomianer oder
Pneumatomachen zugrunde liegen konnten. Keine Anspielung 146t darauf
schlieffen, dafl die Ketzerei des Apollinaris von Laodicea oder erste Kimpfe
um die Christologie gemeint sein konnten.?® Vielleicht konnte diese neue
Ketzerei, anders als gewhnlich, nicht unter dem Namen eines Schulhauptes
gefafit werden, vielleicht war noch kein Name gefunden? Vielleicht aber
rithrt die Merkwiirdigkeit, dafl Gregor den theologischen Charakter der
neuen Hairesie nicht zu erkennen geben will, daher, daf} er selbst in die An-
gelegenheit verwickelt ist? Aufschlufireich ist die Kennzeichnung des idealen
Bischofs in Gregors Brief. Er soll ja die aufgebrochene Unruhe meistern.
Deshalb fiihrt eine Analyse der Amtstheologie dieses Bischofs ein Stiick wei-
ter, um Riickschliisse auf die neu aufgekommene Theologie zu gewinnen.

111

Im Blick auf den amtstheologischen Gehalt des Schreibens sind zunichst
einige die Interpretation Kardinal Daniélous einschrinkende Bemerkungen
ndtig, die sich aus dem Verstindnis des Kontextes ergeben:

Der ideale Bischof wird mit den Worten der Apostelgeschichte und des
L. Timotheusbriefes ein oxelog Aoy und oTlhog e xal ESpatwpa Fe
ahnfeiag (29, vgl. 21) genannt. Das besagt noch nicht, dafl es Gregor vor-
rangig auf die Orthodoxie des Bischofs ankommt. Vom Bischof wird an
keiner Stelle des Briefes ein orthodoxes, festes Glaubensbekenntnis verlangt,
mag es bei ihm auch stillschweigend vorausgesetzt sein.** Vorrangig ist die
eigene Erfahrung des Bischofs, die darin besteht, dafl er Gott allein schaut
und besitzt (6-7; 14). Der Begriff mioric kommt auf den Bischof ange-
wandt im Brief nicht vor.*® Die Einheit des Glaubens ist also zunidhst nicht

** Daniélous Vorschlag, schon Patrikios kénne ein Kandidat des Helladios ge-
wesen sein (2.2.0. 88), ist unwahrscheinlich, aber nicht unméglich.

* Dahingehend sind die Vermutungen Daniélous (87): ,Elles peuvent se ratta-
cher aux derniers débats trinitaires, 4 des tendances eunomiennes ou pneumatoma-
ques. Elles peuvent aussi étre en rapport avec les premitres controverses christologi-
ques et aux conflits entre apollinarisme et dyophysisme.*

* Vgl. dagegen Daniélou: ,Ce qui parait visé ici est la rectitude de la foi...
Clest la solidité de la foi de I"évéque qui est ici soulignée... Unité de la foi et
unité de la communauté apparaissent ainsi étroitement dépendantes Pune de
Pautre® (91).

* Nur im Blick auf die in Nikomedien ausgebrochenen Unruhen sagt Gregor, es
seien dort dmoordrres am Werk, die abgefallen sind von der #0@fa und oot
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gefordert, sondern persdnliche Gottesschau.®® Die Einheit der Kirche wird
hier nicht begriindet durch ein gemeinsames Bekenntnis sondern durch Riick-
kehr zur urspriinglichen Gnade; mannigfach sind die Ausdriicke, die frei
vom Ballast herkémmlicher theologischer Lehrformeln den wesentlich charis-
matischen Ursprung der Kirche belegen:

apyode xapte (5), kpyotov xdAhhog (53 17), Tvevpatixd) sipnvn (8), kpyatov
e Sxxdnolag alopa (16), T6 xowdv dyaldév (29).

So wie die urspriingliche Kirche ist auch der wahre Bischof Triger allge-
meiner Gnadengaben. Seine ,, Apostolizitit® bleibt gewahrt; fiir Gregor ist
eine Selbstverstindlichkeit, daff der wahre Bischof Nachfolger der Apostel
ist. Aber der Ton liegt auf etwas Anderem: die Apostel haben den Episko-
pat begriinden kénnen, weil sie von vornherein besondere Eigenschaften mit-
brachten. Auf diese kommt es fiir Gregor an. Denn die Apostel waren un-
studierte, einfache Leute, Arme und Laien — méwyrec xal ididrar (11)
dadurch waren sie instandgesetzt, ,Gott vollig zu besitzen® (14). Der Ge-
danke einer apostolischen Sukzession, die auch kirchenrechtlich zu begreifen
ist, hat an Gregors Brief keinen Anhalt.®” Nicht einmal das apostolische
Vorbild als solches geniigt. Fiir die rechte Verwaltung eines Bischofsamtes
wird zum Kriterium, ob der Bischof das apostolische Vorbild in seinem eige-
nen Leben auch wirklich nachbildet und neu lebt. Erst diese Fihigkeit der
dunteipla, die die Erfahrung des Apostels im Bischof wiederholt, so daf er
ein Geisterfiillter (mvevuariede) wird, gibt letztgiiltige Qualifikation. Un-
tiberhérbar ist die damit ausgesprochene Kritik an zeitgen&ssischen Bischd-
fen: die Kirchen haben Schiffbruch erlitten — nicht, weil ihre Bischofe sich
nicht von den Aposteln herleiten konnten, sondern weil diese nicht zu ihrem
Amt vom Heiligen Geist instand gesetzt waren. Deshalb begriindet Gregor
die kirchlichen Katastrophen mit der Unerfahrenheit der kirchlichen Leiter,
mit ihrer rhetorischen und philosophischen Hybris, mit Geldgier und mit
ihrem Mangel an Bezug zum niedrigen einfachen Leben. Dies alles — so
lafic sich wohl heraushéren — macht Gregor auch den Bischofen seiner Zeit
zum Vorwurf, besonders vermutlich in Rom und Kappadozien, weil er bei
deren ersten Bischéfen, Petrus und dem Hauptmann unter dem Kreuz, lin-
ger verweilt,

An dieser Stelle (14) bestimmt offenkundig eine kritische Argumentations-
weise den Text, nicht aber eine den Primat der romischen Kirche hervor-

zlors (52, 20-22). Dies ist auch ein Zeichen fiir Gregors seelsorgerliche Auffas-
sung vom Bischofsamt, da er dem Glaubensabfall nicht mit sturer Proklamation
orthodoxer Bekenntnisformeln begegnet.

26 53.1—4: «wpdc 76 dvadeyBfjval mwpooTdTy B Tol dylov myvebpatog TololTov
8¢ 8o T dpBodund 7o Tod Beol GdeTar wéva, wpds o3ty Tév &v T Lof cmouda-
Copévov petewptloy T6 Supay.

7 Entscheidend ist fiir Gregor nicht die Gleichwertigkeit von Aposteln und
Bischofen, sondern ihre gleiche Verpflichtung. Die Intention Gregors kommt bei
Daniélou zu kurz: ,...lintérét pour nous est en tout cela 'affirmation de I’équi-
valence entre I’épiscopat des apdtres et celui de leurs successeurs® (92).
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hebende Tendenz, wie Daniélou vermutet.® Es bleibt offen, ob Gregor
Rom einen besonderen Rang zuerkennen will; an dieser Stelle jedenfalls
kam es ihm darauf an, daf der erste Bischof Roms nur ein einfacher, mit-
telloser Fischersmann war. Andernfalls hiitte sich wohl angeboten, daf
Gregor die auch ihm geliufige martyrologische Petrus-Rom-Tradition bei-
gezogen hitte*

Auffallend ist auch die bischéfliche ,Kollegialitit®, die Gregor in Bezug
auf Bischof Euphrasios rilhmend hervorhebt (2). Ihr entsprechend setzt der
Brief die Nikomedier nicht mittels konkreter Vorschlige und Verhaltens-
mafregeln unter Druck. Die Freiheit der Einzelkirche bei der Bischofswahl
bleibt gewahrt (8). Doch kann nicht ausgeschlossen werden, dafl die kirchen-
politische Situation, insbesondere die Machenschaften des Helladios, Gregor
zu kluger Zuriickhaltung nétigten.

Wesentlich ist die Erkenntnis, dal die Darstellung des idealen Bischofs
vom kappadozischen Monchtum inspiriert sein mufl. Unverkennbar trigt
der Bischof die Ziige des Abtes einer M&nchsgemeinschaft. Das wahre mona-
stische Ideal soll den heruntergekommenen Episkopat reformieren!® Es
lohnt sich, diese wichtige These Daniélous aufnehmend, nach asketischen
Traditionen zu suchen, die im 17. Brief zusammengeflossen sein kénnten, um
in Gregors Sprache neuen Ausdruck zu finden.

Der Bischof ist Lehrer vor einem esoterischen Kreis von Schiilern und er
ist ihr Seelsorger. Die auch im Osten des Reiches iibliche Funktion des
Bischofs als eines Klerikers, der beamteter Hiiter des Kirchenrechts ist und
die liturgische Leitung im Gottesdienst innehat, verschwindet in Gregors
Schilderung so gut wie vollig.”* Der Bischof scheint auch nicht die Aufgabe
zu haben, das kirchliche Vermdgen zugunsten christlicher Liebestdtigkeiten
zu verwalten, sondern er ist sowohl im privaten Bereich als auch beim An-
sturm der Hiresie auf die kirchliche Gemeinschaft zunichst nur ein Seelsor-
ger. Spiirbar ist die Verwandtschaft mit Origenes. Auch dort werden Bischofe
kritisiert, weil sie gieren nach Reichtum, ihren Verwandten hohe Stellungen
verschaffen und iiberhaupt nur weltlich eingestellt sind; auch dort ist der
Laie oft ein besserer Christ als der Bischof.** Origenes hatte in seiner Schrift
gegen Kelsos den heidnischen Vorwurf, Jesu Jiinger seien ungebildete
Banausen, mit der Feststellung zuriickgewiesen, dafl der Zollnerberuf des

28 Mais elle peut ici étre & la fois une reconnaissance de la prééminence de
I’Eglise romaine et une critique discréte du choix des évéques de Rome au IV®
sitcle® (92f.). Die Tatsache, dafl Gregor am Beispiel Roms und Kappadoziens be-
sonders ausfithrlich wird und ihre beiden Ersthischéfe ohne Skrupel nebeneinander-
sdtellt, konnte eher als eine ,diskrete“ Kritik am Vorrang Roms interpretiert wer-

en.

2 Altera laudatio in Stephanum MPG 46, 729 C.

30 Vgl. Daniélou 94f.: ,Il s’inspire sans doute 4 nouveau de I'idéal de I'abbé
dans le monachisme cappadocien. Et ceci est Iexpression d’un idéal réformateur
de I’épiscopat.”

3 Vel H. v. Campenhausen, Kirchliches Amt und geistliche Vollmacht in den
ersten drei Jahrhunderten, 2. Aufl., Tiibingen 1963, 263 ff.

32 Vgl. v. Campenhausen a.a.0. 278.
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Matth4us und die Fischerei bei Petrus und Andreas gerade keine Schande ist.
Es beweise, daf8 es nicht auf die rhetorische und dialektische Kunst der Grie-
chen, sondern auf die géttliche Dynamis ankomme. Im Besitz dieser Kraft
erfiille sich an den Jiingern das Wort des Paulus, ,daf in alle Lande ausge-
gangen ist die Stimme® der Apostel Jesu ,und bis zu den Enden des Erd-
kreises ithre Worte®. — In Gregors 17. Brief (11) finden wir auffallender-
weise dieselben Jiinger in ihren Berufen herausgehoben und daran anschlie-
Rend als Schriftbeweis dasselbe Wort des Rémerbriefes (10, 18 vgl. Ps. 19, 5),
wobei Gregor noch stiirker als Origenes die einfachen Tatigkeiten der Apo-
stel herausstreicht.*® Die Darstellung der Amtstheologie des Origenes durch
Hans won Campenbausen hat also in Gregor von Nyssa einen weiteren
Gewihrsmann; denn die Vollmacht zum bischéflichen Amt verstand Gregor
dhnlich Origenes: ,nicht das Amt als solches® gibt Vollmacht zum Amt,
ssondern der Geist, die rechte Gesinnung der Liebe und die Erkenntnis,
die Gott schenkt und der geistliche Lehrer vor allem vermittelt®.*

1V.

Das origenistische Erbe war schon durch die Asketik des Basilius im kap-
padozischen Monchtum heimisch geworden. Es diirfen also zum Verstindnis
der monastischen Traditionen, die im Werk Gregors zusammengekommen
sind, vorab die Namen Origenes und Basilius nicht fehlen. Aber es gibt noch
einen Namen, auf den uns eine interessante Spur bringt: Ins Auge fallen
ndmlich verschiedene Ubereinstimmungen zwischen 17. Brief und Gregors
Traktat De instituto christiano. Zunichst gibt es verschiedene inhaltliche
Beriihrungspunkte:

1. Der Brief an die Nikomedier bringt eine solche Fiille von Pauluszitaten, dafl
sic auch dem Kenner der Schriften Gregors auffallen miissen. Das verwundert im
17. Brief nicht; denn das hier wesenhaft charismatisch verstandene geistliche Amt
konnte bei Paulus eine naheliegende biblische Begriindung finden.® In De instituto
christiano ist nun aber ebenso eine Dichte von Pauluszitaten festzustellen.36

3 Origenes, Contra Celsum I, 62 (Koetschau 113-115). Gregor von Nyssa, ep.
17,11 (54,1-10). — Jene niedrigen Berufe sind im Gegensatz zur akademischen
Weltweisheit genannt, sollen nicht als Vorbilder fiir ein christliches Arbeitsethos
dienen. Hier dachte das die Alte Kirche des Ostens so entscheidend beeinflussende
Ménchtum grundsiczlich anders als das Kulturarbeit leistende westliche Kloster.
Arbeit ist hier mdgeoyov, nicht eigentliches &gyor (vgl. H. Dorries, Ménchtum und
Arbeit, in: Wort und Stunde I, Gottingen 1966, 277-301).

3 H. v. Campenhausen, Griechische Kirchenviter, 4. Aufl, Stuttgart 1967
(= Urban Bd. 14), 57.

% Zum paulinischen Amtsbegriff s. v. Campenhausen, Kirchliches Amt. .., 32 f.

3 Daniélou sicht darin einen Anhalt fiir die Spitdatierung beider Schriften, 88.
Gregor hat in ep. 17 und in De instituto das charismatische Amtsverstindnis des
Paulus in seine Zeit iibersetzt. Gregors hier kirchenrechtlich iiberhaupt nicht abge-
sicherter Amtsbegriff stellt thn in die Nihe Symeons von Mesopotamien (dazu
s. unten), wogegen der grofle Zeitgenosse Chrysostomos diesbeziiglich eher eine
ostlich-normalkirchliche Paulusexegese betreibt. Die Studie A. M. Ritters iiber
»Charisma im Verstindnis des loannes Chrysostomos und seiner Zeit® (Géttingen
1972) ist leider an jenen spiritualistischen Zeitgenossen vorbeigegangen.



164 Untersuchungen

2, Die angeredeten Presbyter sind nicht anonyme Wiirdentriger, die fiir eine
breite volkskirchliche Offentlichkeit das Geschift der Wahl besorgen, sondern sie
schlieen sich mit Gregor zusammen zu einem Konventikel frommer Bruderschaft.
Auch in De instituto besteht der Kreis der Angeredeten aus einer allgemeinen
adehgdrys. Dementsprechend verbinder Absender und Adressaten weniger das ge-
meinsame Bekenntnis als die gemeinsame pietistische Frommigkeit. In beiden Schrif-
ten fillt auch eine Vorliebe fiir die Begriffe edoefrsc und sioéfen ins Auge.?

3. Gregor sorgt sich, dafl in der Bruderschaft Nikomediens aus falsch verstande-
nem Ehrgeiz der Glaubensabfall zunimmt. Diesclbe Warnung vor Apostasie lifit
sich durchgingig dem Traktat entnehmen.®® Sie ist wahrscheinlich sogar in seinem
urspriinglichen Titel enthalten:
ep. 17,4 : obrewe 7 Tév dTocTdvT WY dpud, dmak Tig edlstug v xal dpbiig nloTews éx
priovelxiog Topoppuelod.

De inst. go ( Titulus) : mwodg Todg amwocTHowvTag GoxnTae Tob e ehoefetug oxo-
TTOL.

Zu den inhaltlichen Ubereinstimmungen kommen sprach-
liche, die der Hypothese einer gemeinsamen theologischen und kirchen-
politischen Situation einen hohen Grad an Wahrscheinlichkeit geben; denn
eine Mehrzahl von literarischen Ubereinstimmungen ist naturgemif nicht
zufillig:

4. Das vom Bischof versehene Amt der Leitung findet einen sonst bei Gregor in
diesem Zusammenhang nicht belegbaren Ausdruck: &miworasie (15). Denselben Aus-
druck benutzt Gregor in De instituto im Hinblick auf den Abt einer Ménchsgemein-
schaft (69, 2.6).%

5. In Nikomedien sind einflufireiche Personlichkeiten vom Glauben abgefallen.
Sie tragen den merkwiirdigen Titel épeordres. Mit demselben Wort werden in De
instituto die Vorsteher der Monchsgemeinschaft angeredet:

ep. 17,4 : &1L o03eptla yéyovey THY EpeocTdT @Y EMLOTPOPT.

3 Die angeredeten Presbyter in Nikomedien erscheinen als solche nur in der
Uberschrift des Briefes. Sonst werden sie schlicht als ddedgoi angeredet (52, 12;
55,22; 56,25; 57,8). — In De instituto schlieflen sich Abt und Ménche zu einem
z;nvc‘w tijs adelpdrnros mhhowpe zusammen. In der Ausgabe W. Jaegers (Bd. VIII,
1)567,:6:

Die ,Gefilde frommer Gesinnung® sollen in Nikomedien durch den neuen Bischof
zur Reife kommen (52, 28); von der eigenen ,Frommigkeit* der Presbyter und
nicht von dufleren Dingen soll die Wahl bestimmt sein (57, 8). — De instituto: der
xowdy Ths eboefelos hat zwar am orthodoxen Dogma seinen Halt (Jaeger 42, 8),
aber das gilt als eine selbstverstindliche Voraussetzung. Entscheidend geht es Gre-
gor in De instituto um das ,Ziel“, auf das dieser ,Kanon der Frommigkeit* hin
angelegt ist (vl & tis ehosfelas oxomds, 79, 15; vgl. 61, 5; 63, 20): es ist die
neue Geburt, die der dmoorodixds xavdw fordert (61, 13). Die Anwendung des
Kanon-Begriffes auf die sboéfeia und nicht auf eine wie immer geartete regula
fidei fillt auf.

38 Zum folgenden vgl. meine in Anmerkung 1 genannte Studie iiber ,Gregor von
Nyssa und die Messalianer®, 103 ff., 1143,

3 Gregor meidet {iberhaupt eine kirchliche Amtstitulatur (vgl. A. van Hedk, Gre-
gorii Nysseni de pauperibus amandis orationes duo, Leiden 1964, 41-44). Um so
auffilliger ist, dafl unter den von mir aus dem Miinster-Katalog (s. 0. Vorbemer-
kung) gesammelten &mioracio-Belegen nur die in ep. 17 und in De instituto das
Bischofsamt bzw. den Abt meinen. :
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De inst. 70,15 : "Eov olitwg Emre mpoc dddfhoug of te pestdreg xal ol vodrow
ypoupevor Stduoudious.
Deinst. 67, 21f. : dgvnoie 8 Yuyiic to. . . woLelv Tov Tob épeot dTog ie Tob Ol Adyog
xol TobTe xeypfobo xabdmep dyal@ xuBepviity

Werner Jaeger, der Editor des Traktates, hatte sich an dem Begriff épeorchons
gestofien, weil er Gregor fremd sei*® Doch das stimmt nicht. In auffallender Weise
begegnen wir demselben Titel wie einem Terminus technicus im 17. Brief. Die er-
hoffte Bekehrung der épsordres ist ausgeblieben und das Amt der Leitung wird
émoracie. genannt (s. 0. 4), hier wie dort!

6. Bei der Suche nach einem neuen Bischof sollen die Nikomedier den ,Leuchter
des Geistes® zu Hilfe nehmen. Auch dieser Terminus findet sich in De instituto:
ep. 17,28 : ©& Ayve Tob myebpatod wedg Thy Epeuvay xeXpnUEVoUS
De inst. 83,8f. iber die torichten Jungfrauen im Evangelium: od yép elyov...7ov
700 mvedparog év 7f Swvole Adyvov.4l

7. Eine wichtige Hilfe, damit in Nikomedien wieder geordnete Verhiltnisse ein-
treten, ist die Gebetsgemeinschaft. Denselben Begriff einer ,Bundesgenossenschaft
des Gebetes® hat auch der Traktat, freilich ist hier etwas hinzugekommen: die
ovpuayio des Gebetes ist der heilige Geist:
ep. 17,3f. : chppoyov . .. thy duetépoy mpdc Bedv cupmapadaBévres by Ay
De inst. j4,15f. : vy wob mvedporog Shvapw obdupayov 81 edy g mpoohaB oy 42

8. Der wahre Bischof soll die ihm anvertrauten Seelen wie ein guter Steuermann
»zum Hafen Gotres fahren. Auch dieses Bild finden wir in De instituto:
ep. 17,19 : bmeg v tée TGV cupmiedvrov Yuydcg el Tov Awpévo tod Beol xab-
opuloste
De inst. 67,6f. : ©d nowdy Tijc aderpdrytog TAhpope 1eh’ dpovoleg énl Tov Arpéva
7ol Bedpatoc Tob Beol Sievbbvovte

Der Begriff Awusv ist allerdings ein weit verbreiteter Ausdruck, um den Sinn
monastischen Lebens zu beschreiben.®® Auffallend ist aber, daff in den hier vergli-

4 Jaeger im Apparat zur Stelle. Vgl. Staats a.a.0. 42, Anm. 104. Dort begriinde
ich auch, weshalb an der Stelle 67, 2 ff. die Handschriften S Z zu bevorzugen sind.

41 Jdyvos belege der Miinster-Katalog in der Leidener Ausgabe 31 mal, davon nur
in ep. 17 und in De instituto als AVygvos to¥ avebuoaros. In De vita Moysis wird
der siebenarmige Leuchter allegorisiert; von ihm gehen die vielfiltigen Strahlen des
avebpo aus; ebenso sind die Apostel als Leuchter die ,Sdulen und Stiitzen der
Wahrheit® (I Tim. 3, 15); sie bringen das Lobopfer und den Weihrauch des Gebetes
Tag und Nacht immerfort dar (Musurillo 94, 9-96, 13). Diese Stelle gesellt sich also
zu den obengenannten. Auch De vita Moysis ist ja eine Spitschrift Gregors. Das
stindige Geist-Gebet ebenso wie die Taufgnade, die erst durch den Geist zur Ent-
faltung kommt (96, 8 ff.; 97, 4), erinnert an messalianische Vorstellungen.

2 guuuayic des Geistes auflerdem in De instituto 78, 14 und dhnlich schon 47,
19. — Der Miinster-Katalog ergab 52 Belege fiir ovuuayia, 21 Belege fiir ovuuayos
und 15 Belege fiir ovupoayéo. Der eigentiimliche Gedanke einer ,Bundesgenossen-
schaft des Gebetes® fand sich aufler den oben angegebenen beiden Stellen nur noch
zweimal: 1. am Schlufl von ep. 19 (Pasquali 68, 11 f.) und 2. zu Beginn der Rede
In suam ordinationem (Gebhardt 331, 16). Diese Rede ist nach meinen Unter-
suchungen ein Dokument der Spitzeit (394) und gehdrt in die gleiche kirchenpoliti-
sche Situation wie De instituto. S. u. Anm. 64,

4 Vgl. M. Aubineaus Anmerkung zu De wirginitate 23, 6 (SC 119, 550%). Der
Miinster-Katalog ergab 19 Belege fiir Aquijv, wobei das Bild vom Steuermann, der
zum Hafen Gottes, bzw. des gottlichen Willens lenkt, aufler den obengenannten

Zischr. f. K.G. 2
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chenen beiden Texten der Bischof bzw. der Abt wie ein Stevermann zum Hafen
Gottes lenken soll. Deshalb mag auch dieses Beispiel als eine Ubereinstimmung mit
genannt sein.t*

Da inhaltliche und wortliche Parallelen festzustellen sind, bietet sich
methodisch der nichste Schritt von selbst an. Denn der Traktat Gregors hat
zur genauen Vorlage den Grofien Brief des Symeon von Mesopotamien.
Symeon war ein Wortfithrer der messalianischen Monchsbewegung, die aus
dem syrisch-edessenischen Raum kommend als Wandermdnchtum Kleinasien
iiberflutete und auch vor dem basilianisch geregelten Ménchtum nicht Halt
machte. Die Messalianer wurden bald wegen ihres {ibersteigerten Spiritualis-
mus brutal verfolgt. Auch die Schriften Symeons wurden spiter kirchlich
verurteilt, obwohl sie selbst Warnungen vor einem ins Uferlose abgleitenden
Enthusiasmus enthalten. Doch unter dem Namen Makarios, des gefeierten
Asketen, konnte das messalianische Schrifttum Symeons seinen Hischern
entgehen. Gregor von Nyssa hat der messalianischen Bewegung nicht ableh-
nend gegeniibergestanden. Darauf deuten nicht nur die Abhidngigkeit vom
Groflen Brief, sondern viele Einzelziige in De instituto christiano.*® So stellt
sich die Frage, ob im 17. Brief iiber die Ubereinstimmungen mit De Instituto
hinaus auch Verbindungslinien zu Symeon und das heifit zum
Messalianismus aufgedeckt werden kinnen. Es gibt Griinde, daf} diese
Frage bejaht werden kann:

9. Unter den zahlreichen Zitaten und Anspielungen auf den Apostel Paulus gibt
es einige, die abgesehen von De instituto im Werk Gregors selten sind, wenn nicht
gar fehlen. Diese Pauluszitate sind jedoch im Schrifttum des Symeon-Makarios be-
sonders hiufig. Gregor hat ein Zhnliches Paulusverstindnis wie Symeon auffallen-

noch folgenden Schriften bekannt ist: Adwersus Apolinarium (Miiller 197, 20); De
vita Moysis (Musurillo 5, 16); De virginitate (Cavarnos 340, 16).

4 Die vorgefiihrten Beispiele zeigen zur Geniige, dafl De instituto in der Sprache
Gregors von Nyssa redet. Schon W. Jaeger hatte einen Katalog von typischen Rede-
wendungen Gregors in dieser Spitschrift nachgewiesen (Two Rediscovered Works of
Ancient Christian Literature, Leiden 1954, 115-142). Neuerdings behauptet jedoch
J. Daniélou die Unechtheit des Traktates (RechSR 56, 1968, 146 f. und ders.,
Orientations actuelles de la recherche sur Grégoire de Nysse, in ,Ecriture et cul-
ture . . .“ 16 f.). M. Canévet mochte diesen Beweis fiir die Unechtheit fithren (Le
,De instituto christiano® est-il de Grégoire de Nysse, REG 82, 1969, 404-423). Aber
kein Argument iiberzeugt. Canévet hat zwar auf die eigenartigen messalianischen
Termini aufmerksam gemacht, die De instituto in der Tat eine Sonderstellung im
Corpus Gregorii geben; doch das war bekannt. De instituto ist cine Wort-fiir-
Wort-Umschrift des Groflen Briefes des Messalianers Symeon-Makarios. Von
daher erklirt sich ,une influence des doctrines messaliennes® (421). Es geht nicht
an, mit Canévet den Traktat unabhingig von seiner Wort-fiir-Wort-Vorlage zu
interpretieren und daraufhin das vorhandene Fremdgut, das bei jedem der von
Canévet vorgefiihrten Beispiele aus der Arbeitsweise einer Metaphrase verstanden
werden muf, zum Argument gegen die Echtheit zu nutzen.

45 S, dazu meine Anm. 1 genannte Studie (mit Literatur zum Problem). Vgl.
auflerdem: H. Dérries, Urteil und Verurteilung, in: Wort und Stunde I, Gotringen
1966, 346 f., und ders., Die Messalianer im Zeugnis ihrer Bestreiter, Saeculum 21
(1970), 213-228.
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derweise gerade am Anfang und am Ende seines 17. Briefes. Folgende Paulusstellen
sind Symeon-Makarios beliebt, wihrend sie Gregor in seinem iibrigen Werk nicht
sonderlich wichtig zu sein scheinen:*®

a)illzKor. 1,34
ep. 17,1 : 0O mathp T6v olutippéy ual Bedg maong wapaxAnoEwg

Das Pauluswort iiber den gottlichen Trost bezieht Symeon auf den Trost, den

der Asket im Gebet durch die Einwohnung des Geistes erlebt; es ist die inwendige
Erfahrung des Gottesreiches von Luk. 17, 21:

Symeon, epistola magna 269, 16—18 : <bv dppaBive (scl. wig Baauretog). .. ol & xal
miowol uyel i1 Ti Tob mvedporog évepyole xowamving xexthiotur xaratiobvron. *O
moapuxo A&V Y&p, erat, Huks &v waoy T OAldet?

b) I Kor. 12,7
ep. 17,7 “O moatp . . . 6 whvto év cogla mpde Td cupgépov olxovoudy
Bei Paulus ist die Offenbarung des Geistes mannigfach wirksam mwpog 70 cuppépov;
es ist ein wichtiges Zitat fiir die Pnenmatologie Symeons:
Symeon, Homilie 8,2 : % ydpig . . . 6¢ Bédet mwpdg 76 ocupgépov olxovouel Tov
&vbpwmov

Gregor verbindet mit Symeon an dieser Stelle aber nicht nur die paulinische
Wendung mods 6 ovugéoov, sondern unabhingig vom Paulustext der Begriff der
Heilsskonomie; beachte das Wort oixovoudv! In Homilie 29, 1 spricht Symeon fast
genauso wie Gregor von der Okonomie der oopia!4®

46 Von den Schriften des Symeon-Makarios, die gréfitenteils Entdedktungen dieses
Jahrhunderts sind, liegen folgende Neueditionen vor: a) Seven unpublished Homi-
lies of Macarius, hg. v. G. L. Marriott, Cambridge 1918 (= Typus II oder H 51—
58); b) eine vorliufige Edition der Epistola magna durch W. Jaeger in: Two
Rediscovered Works of Ancient Christian Literature, Leiden 1954, 231-301; c)
Neue Homilien des Makarius/Symeon I, aus Typus III, hg. v. E. Klostermann und
H. Berthold, TU 72, Berlin 1961 (= Typus III oder CR); d) Die 50 geistlichen
Homilien des Makarios hg. v. H. Dorries, E. Klostermann, M. Kroeger, PTS 4,
Berlin 1964 (= Typus II oder H 1-50). Die Sammlung des Cod. Vat. Gr. 694
(= Typus I) hg. v. H. Berthold ist im Drudk. Die altkirchlichen dufleren Zeugnisse
iiber die Messalianer sind gesammelt von M. Kmosko, Patrologia Syriaca I, 3, Paris
1926, Appendix I.

47 In De instituto ist Gregor mit der messalianischen Exegese des Pauluswortes
vollig vertraut, weil er sie deutlich ablesbar im kirchlichen Sinne korrigierc (Staats
a.a.0. 47-49). II Kor. 1, 3 {. zitiert Gregor auflerdem in Contra Eunominm (Jaeger
II, 390, 23 und 407, 12), freilich ohne pneumatologischen Bezug! Fiir Symeon ist
der gottliche Trost gerade ein Erfahrungsausdruck fiir die durch Gebet erfahrene
Einwohnung des heiligen Geistes, vgl. H 10, 3; 15, 26, 36; 27, 17; 29, 5; 47, 14; 49,
19325122,

48 Fiir I. Kor. 12, 7 ergab der Miinster-Katalog aufler ep. 17, 1 keinen Beleg.
Freilich ist dies im Hinblick auf den noch nicht erfolgten Abschlufl der Gregor-Aus-
%abe kein endgiiltiges Ergebnis. Symeon kennt die eigentiimliche Fassung des Pau-
uswortes, wie sie Gregor an dieser Stelle hat, auch sonst, vgl. H 8, 5: adzs} % ydots
olxovousi meos 10 ovupéooy @ avdedaw, vgl. auch H 27, 20, wo Symeon die Ab-
wendung der Gnade vom Christen als heilsskonomisch sinnvoll erklirt: z7s ydowros
%ar’ oizovouloy meos 76 ovupiooy @ adovme. H 29, 1 ist an I Kor. 12, 7
nur angelehnt, steht aber im Wortlaut dem Praeskript von ep. 17, 1 besonders nahe:
‘H 708 ol copla dmetpog sl dxardhnmros obow, dxatalmres kol Gveliyvidotmg
&g olxovoplag THe ydptrog el T Yévog Tiig dvbpwnétyTog eEepyaletar womihng . . .

2%



168 Untersuchungen

SullaKors 1313
ep. 17,1 : ol ENBo 2@’ budc 7) xdptg Tob xuptov iy 'Incod Xpietol xal ) xotvevia
Tod &ytov mvebputog

Der paulinische Friedensgrufl ist ein Lieblingszitat Symeons, baut sich auf ihn
doch die messalianische Lehre von der ,Gemeinschaft des Geistes®, die durch Gebet
spiirbare Wirklichkeit wird. Einer Vielzahl von Belegen bei Symeon stehen wenige
Gregors und diese hier in De instituto und im 17. Brief gegeniiber.®?

d) Rém. 12,2
ep. 17,29 : Gregor beschlieBt seinen Brief mit der Mahnung an die Nikomedier
TpoTipRoavies TV I8lwv OBednudtov to €A o Tob xuplov Hudy 'Incol Xpiotol
176 &yofdy xoi eddpeotov xal Téherov.

Die Gegeniiberstellung von eigenem und gottlichem Willen — ein sicherlich allge-
mein monchischer Gedanke — kennt auch Symeon. Von gréflerem Gewicht ist, dafl
Gregors Brief mit einer Berufung auf den gottlichen Willen von Rom. 12,2 schliefit,
der ,gut, wohlgefillig und vollkommen ist“. Symeon hat das Pauluswort hochge-
schitzt, denn solcherart ist das Ziel asketischen Lebens, wie es im Groflen Brief,
den Gregor kannte, heifit; der vollkommene gottliche Wille ist Gemeinschaft des
Geistes und Befreiung von den bosen Leidenschaften.5

Zusammenfassend kann festgestellt werden, dafl die von Gregor im Praeskript
und am Schlufl seines Briefes den Nikomediern vorgehaltenen Pauluszitate fiir
Symeon besonders vertraut klingen miifiten. Gregor holt die Empfinger des
Briefes ab und entldfit sie mit biblischen Wendungen, die gerade
Messalianern teuer waren.

10. Die Auffassung vom kirchlichen Amt im 17. Brief ist mit der des Symeon-
Makarios nahezu identisch. Auch Symeon setzt an die Stelle des institutionellen
Amtes das mit geistlicher Vollmacht ausgeriistete Amt.5? Auch Symeon polemisiert
gegen Rhetorik und Philosophie und sieht im christlichen Laien (idtcb77s) das Vorbild:

ep. 17,11 Aber die Apostel: ody Gmoror Tiveg %ol orpaTyhdTen wel Srapyor ¥ xatd
pmroptxny xol puiccoplay mepiPfAentor, dA& mwévnTeg xol iSidTar xol dmwd
TV TATEWOTEPWY EMLTNSeupdTLY GRLMLEVOL

Symeon, Homilie 15,15 : wol modhdig dépyetan eig mposeuyhy 6 [8td 7. . .%ol elo-
Epyevan el Spoowy xal coplow, mou od pldvovar SuvdoTar %) copol 7 fHTopEC KoTa-
AoBely ) yvédvor . . .

Ahnlich Symeon, Homilie 43,8: Nicht die cogot, sondern of wéwnrec xod of iiéron

4 Die paulinische ,Gemeinschaft des Geistes“ hat Symeon oft in die Brautsprache
der Mystik als ,Gemeinschaft mit dem himmlischen Briutigam® iibersetzt. Zu den
zahlreichen Belegen fiir xowwvia 0% avebuaros und II Kor. 13,13 s. die Register
der Editionen. In De instituto findet sich das Pauluszitat 63,4 (Jaeger). In Contra
Eunomium (Jaeger I, 84, 20 {.) bringt es Gregor verkiirzt, ohne xowwrio rot avei-
pavos,

80 Symeon zitiert Rém. 12, 2 in der auch ep. 17, 29 eigentiimlichen Weise in der
Epistola magna: 234, 8; 237, 8; 238, 16; 239, 7; 292, 13; 294, 6. Gregor iibernimmt
es von dort in De instituto: 41, 17; 46, 3; 47, 23. Im iibrigen Werk Gregors konnte
ich nur in De perfectione (Jaeger 186, 18 ff.) den , Willen Gottes, der gut, wohlge-
fillig und vollkommen ist“, belegt finden.

8 Vgl. H. Dérries, Diadochus und Symeon, in: Wort und Stunde, Bd. I, Ges.
Stud. z. Kirchengesch. des 4. Jh.’s, Gottingen 1966, 374.
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erringen im geistlichen Krieg den Sieg, weil gerade sie die Gnade des Geistes er-
langen.52

Freilich fillt es nicht schwer, die hier zugrunde liegende Vorstellung aus der alt-
kirchlichen Literatur zu belegen.®® Wihrend sich die heidnisch-antike Gesellschaft
erst dann wirklich im Wohlstand wihnte, wenn sie akademisch durchbildet war,
konnte die christliche Predigt menschlichen Wohlstand behaupten, ohne dafl eine
akademische Bildung notwendig sein mufite. Das gab ja dem jungen Christentum
auch die missionarische Kraft, weil es im Gegensatz zur spitantiken Bildungsgesell-
schaft den sozial Unterprivilegierten gleiches Recht vor Gott als héchstem Gut zu-
sprach. Jeder christliche Handwerksmann hat volle Gotteserkenntnis, wihrend der
gebildete Platoniker noch zweifeln muff — dieser Vorwurf Tercullians war von jeher
ein gewinnendes Argument (Apologeticum 46,9; De anima 3, 3). Bei Origenes ist
sogar eine starke Nihe zur Redeweise Gregors spiirbar, denn er benutze das Argu-
ment zur Kritik an den Bischéfen seiner Zeit: fiir Origenes ist der Nichtordinierte
oft ein Bischof, auch wenn ihn keine menschliche Ordination zum Bischof gemacht
hat.5® Aber ein wesentlicher Unterschied zu Gregor besteht darin, dafl dies nur im
Verborgenen vor Gott gilt, fiir Gregor soll es gar kirchliche Realitdt sein. Die ori-
genistische Kritik ist bei Gregor radikal verschirft. mévyrec und #idrar sind die
wahren Bischife, wie es die Apostel selbst waren. Hierin verbinden sich also im
17. Brief mit der méglichen Ubernahme einer origenistischen Bischofskritik auch
Gedanken, wie sie bei Symeon und im Messalianismus zu Hause sind.

Symeon schreibt im Groflen Brief, dafl die gemeinsame Bruderschaft zusammen-

52 Dorries, Klostermann, Kroeger 136, 206-211; 289,117 ff. Zu iicdrns bei Sy-
meon vgl. auflerdem H 6, 1; 17, 10; 42, 1-2.

5% Bei Gregor selbst hat in den 15 mir bekannt gewordenen Stellen der Begriff
idechrys einen positiven Klang. Polemisch ist z. B. fjueis of id@rau eine gegen Euno-
mius gerichtete fromme Selbstbezeichnung (Jaeger I, 216, 1; 305, 195 362, 5;
407,19. 11, 39, 17, 85, 23; 156, 26; 158, 10; 220,9). Das entspricht alter apologeti-
scher Tradition, vgl. Justin 1. Apol. 60,11 und 2. Apol. 10, 8. Der altkirchliche
Begriff idudrns darf keinesfalls aktualisierend im Sinne eines ,miindigen® Laien
mifiverstanden werden; denn er bezeichnet gerade den Unmiindigen coram Deo,
der fiir die Gnade offen ist. Es spricht aber fiir Gregors kirchliche Gesinnung, wenn
er andererseits den Begriff Aaixds bei der Entfaltung der eigenen Amtstheologie
nicht verwendet; denn dieser Begriff hatte im Klerikalismus des 4. Jh’s eine stark
abschitzige Bedeutung erhalten (Campenhausen 968, mit Literaturhinweisen).

5 Comm. Mt. ser. 12 (Klostermann 23). Vgl. Campenhausen 281 f. — Die Be-
rufung auf die Freiheit vom Zwang akademischen Philosophierens ist fiir Christen
von jeher selbstverstindlich gewesen. Besonders die Apologeten mufiten diese Frei-
heit gegen die Verichter des Christentums unter den Gebildeten verteidigen (aufler
Justin und Tertullian s. auch Minucius Felix, Octavius 5, 4). Aufschlufireich ist die
ungedruckte Diss. von M. Hirschberg, Studien zur Geschichte der simplices in der
Alten Kirche, Heidelberg 1944, wo u. a. auf Epiktet verwiesen wird, der den Phi-
losophen aus dem Gegensatz zum iduwhrns definiert (S.19), auf das rabbinische
Judentum, das den Begriff als Lehnwort iibernimmt und nun im ,Hedjot® den
Gesetzlosen sieht (22). Das frithe Christentum hat in einzigartiger Weise gegen den
Sprachgebrauch der griechischen Philosophie und des Judentums, aber auch im Ge-
gensatz zur Gnosis, den Begriff idid7zs in den positiven Rang einer apostolischen
Selbstbezeichnung erhoben, vgl. II. Kor. 11,6 und Apg. 4,13 (umstritten ist der
Sinn des Wortes in L. Kor. 14, 16 u. 23 f.). Die Traditionsgeschichte der eigentiim-
lichen Aposteltitulatur dyeduparor xai idi@rer von Apg. 4,13 wire iiber M. Hirsch-
berg und H. Schlier (ThW III, 215-217) hinaus zu untersuchen; denn sie begegnet
wohl nicht unvermittelt wieder bei Symeon-Makarios (s. Anm. 59) und dann hier
in Gregors 17. Brief.
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komme wie die Apostel in der Apostelgeschichte (xava vov év rais mgdafeow dmooro-
hizov yapaxrfion) und dafl der gottliche Geist durch die Apostel der ganzen Kirche
ohne hierarchische Unterschiede gegeben ist; jeder Christ kann mit dem in der
Taufe anvertrauten Pfund des Geistes wuchern. Es sind Worte, die Gregor in De
instituto aufnimmt.5 Der durch den Geist vermittelte apostolische Rang eines jeden
guten Christen ist freilich den Messalianern zum Verhingnis geworden. Die erhal-
tenen Aufleren Zeugnisse erheben immer wieder den Vorwurf, dafl die Messalianer
fiir den Laien kirchliche Amtsvollmacht beanspruchten: ihr Fithrer Adelphios sei ein
Laie gewesen;®® sie hielten sich nicht an das kanonische Kirchenrecht, sie iiberrede-
ten sogar Bischofe, so dafl Siinder in den Klerikerstand gelangten, iiberhaupt ver-
achteten sie die Bischéfe.’” Kyrill von Alexandrien empfiehlt, bei der Bekimpfung
der Sekte ihre Anhinger nicht auf dogmatische Lehrsitze festzulegen: idtdrar
ydo elow of mollol 8 Gregors 17. Brief grenzt, anders als Symeon und die Messa-
lianer, die Apostolizitit gerade auf das Bischofsamt ein. Gregor geht nicht so weit,
daf er ganz allgemein der christlichen Askese die Apostolizitit zuspricht. So jedoch
kann Symeon die wahren Christen schlechthin mit den Aposteln vergleichen, die
als unstudierte Laien die intellektuelle Elite bekehrt haben®:

ol yop xol Tolz dmocTéhoug 6 wbprog EEehéEuro, &vdpuc IBudTag xul dypoupud-
Toug, xul émhnpwoe myvebuotog dytov, xol copiafévree bmo Tod mvebpatog EAdhouv
Suddonovtes copole xal YPRUUATELS.

Aber trotz dieser Einschrinkung trigt der ideale Bischof bei Gregor Ziige, die
ihn den Asketen um Symeon-Makarios annehmbar machen konnten. Nur der
ylaienhafte® Bischof darf beanspruchen, in apostolischer Tradition zu stehen. Diese
Forderung ist auch im Bereich des Messalianismus gut vorstellbar; ja, der Laie als
kirchlicher Amtstriger ist eine Forderung, die Gregor von der altkirchlichen Nor-
maltheologie abhebt und ihn allein mit messalianischer Theologie verbindet. Damit
findet auch das Zuriicktreten der Orthodoxie in Gregors Bild vom Bischof seine Er-
klirung; denn aus fast allen dufleren Zeugnissen kann bestitigt werden, dafl die
messalianische Hiresie nicht nach dem Mafistab iiberlieferter Dogmen beurteilt wer-
den konnte. Gregor selbst bezeugt den Messalianern in De instituto ausdriicklich die
Rechtgliubigkeit (42, 5). Nicht die Frage nach dem ,Was®, sondern nach dem , Wie“
des rechten Glaubens ist vordringlich.

11. Ahnlich dem Ideal des idudzns verhdlt es sich mit den Forderungen, dafl
sich der Bischof vor aller dogmatisch abgesicherten Orthodoxie in mystischer Er-
fahrung ausweisen miisse und dafl er ein awwevuarixds sein soll. Hierfiir gibt es
dhnlichlautende Stellen bei Origenes und bei Basilius.%® In unserem Zusammenhang
ist aber von Interesse, dafl die monastische Theologie der Messalianer ebenso
lehrt.51

5% Symeon, Epistola magna, Jaeger 234,3 und 236, 6 ff.; vgl. Gregor, De insti-
tuto, Jaeger 41, 13 und 44, 16 ff.

56 Photius, Bibliotheca Cod. III (= Kmosko CCLIV).

57 Joh. Damascenus, De haer. 80 (= Kmosko CCXXXVIII-CCXLI).

% Epistola ad Amphilochium (Kmosko CLXXXVII).

% Hom. 15 aus Typus ITI, Klostermann-Berthold 75, 17-20.

8 Origenes, De Principiis I, 1,3 (Koetschau 18), Joh. Komm. Fragm. 36 (Preu-
schen 511,18 und 29). Basilius verwendet bei der Beschreibung konobitischen Le-
bens das Attribut @vevuarizds Hom. in Ps. 33 (MPG 29, 369 A): zéxvoy oti avev-
pazioy 100 dbaoxdiov & padnmic; ep. 227,1 (Courtonne III, 30, 10): der Bischof
1St TTVEVUOTIOS TOTHQ,
¢ ;1 Es darf sich hier eriibrigen, das breite mvevpuoazids-Material Symeons vorzu-

tihren.
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Vi

Aufgrund der mancherlei inhaltlichen und sprachlichen Ubereinstimmun-
gen zwischen ep. 17 und De instituto christiano sowie dariiber hinaus auf-
grund einiger Verbindungslinien zwischen Gregors Brief und messalianischen
Dokumenten soll ein abschlieBendes Ergebnis unserer Untersuchung for-
muliert werden, wobei sich nun die theologische Interpretation mit der histo-
rischen gut zusammenfiigt: Es kann nicht mehr ausgeschlossen
werden, daf die im 17. Brief von Gregor geschilderten Un-
ruhen in Nikomedien von Asketen ausgehen und vor allem
messalianischer Herkunft sind. Gregor, der dieser Bewegung freund-
lich gegeniiberstand — zumal wie sie sich in der Theologie Symeons darstellt
_ hatte ihre Grenzen erkannt und die Uberschwemmung eines solchen
Enthusiasmus zu kanalisieren versucht. Eine bis dahin unbekannte syrisch-
mesopotamische Mystik, die ihre Kraft aus alten, ja urchristlichen Uberlie-
ferungen zog,® ist auch durch die Vermittlung Gregors in der Reichskirche
heimisch geworden. Die Gefahr einer aus Ubertreibung und Unverstand
kommenden Schwirmerei hat Gregor wohl erkannt, wie schon sein Traktat
,Uber das gottgewollte Ziel und die wahre Askese® (De instituto christiano)
zeigt. Andererseits wollte er das Gute, das dieser theologische Umbruch frei-
legte, bewahrt wissen. Die Rolle des Helladios und Gerontios wiirde jetzt
verstindlich. Im Gegensatz zur theologischen Weite Gregors und im Ge-
gensatz zum monastischen Ideal blieb ihnen jene aus der Ferne plotzlich
hereinbrechende Theologie fremd ® und gar der Hiresie verdachtig. Sie leg-
ten Wert auf Kontakt zur offiziellen offentlichen Meinung und verteidigten
gewaltsam die umkimpfte kirchliche Institution. Die schon aus dem Neuen
Testament bezeugte Spannung zwischen charismatischem und institutionel-
lem Denken in der Kirche mufite neu aufleben.®

62 Untersuchungen am Bibeltext des Symeon-Makarios ergaben, dafl auflerkano-
nische Schriftzitate im Thomasevangelium, Epistola apostolorum und syrischer
Didaskalie ihre Entsprechung haben. Die im Werk des Messalianerfiihrers aufge-
nommenen Traditionen weisen also ein hohes Alter auf. Vgl. A. Baker, Pseudo-
Macarius and the Gospel of Thomas, VigChr 18 (1964), 215-225 und ders., Pseudo-
Macarius and Gregory of Nyssa, VigChr 20, 1966, 229; G. Quispel, The Syrian
Thomas and the Syrian Macarius, VigChr 18 (1964) 226-235; R. Staats, Die torich-
ten Jungfrauen von Mt. 25 in gnostischer und antignostischer Tradition, in: Chri-
stentum und Gnosis, Aufsitze hg. v. W. Eltester, BZNW 37, Berlin 1969, 98-115.

63 Bildkriftig schildert Gregors Rede In swam ordinationem (Gebharde 337 ff.)
die messalianischen Asketen. Wie Abraham verliefen sie ihre mesopotamische Hei-
mat; aus dem Ausland kommend (évdges 8§ tmegogins Hxovres) ver]iﬁnden sie hier,
d. h. vermutlich in Rufinianae, die Gegenwart des Geistes, s. nichste Anm.

61 Fin wichtiger Text fiir Gregors Hochschéitzung der Messalianer ist auflerdem
seine Rede In suam ordinationem. Die These, daf} sie auf dem Konzil in Rufinianae
394 gehalten wurde, halte ich aufrecht (VigChr 21, 1967, 165-179); denn die Da-
tierung auf 381, die A. M. Ritter (ZKG 79, 1968, 308-328) und G. May (VigChr
23, 1969, 38-57) unabhingig voneinander unternahmen, ist weniger wahrscheinlich:
beide Deutungen schlieBen einander aus. Auch war Gregors Exkurs iiber die Pneu-
matomachen in der Rede, der das einzige erwigenswerte Argument fiir eine Datie-
rung auf 381 enthilt, im Jahre 394 kirchenpolitisch keine Unmdglichkeit: noch zu



172 Untersuchungen

Unabhingig von dem Ergebnis, dafl Gregors Haltung in der Messalianer-
frage den Umgang mit Ketzern in der Alten Kirche an einem Beispiel neu
verstehen lehrt,® will auch das Bild eines Bischofs im 17. Brief beispielhaft
sein. Wichtig ist nicht, wer der Bischof ist nach Familie, akademischer Bil-
dung und gesellschaftlichem Ansehen. Der wahre Bischof trigt in Gregors

Beginn des 5. Jh.’s besaflen die Pneumatomachen, wie aus Sokrates (7, 31) hervor-
geht, in der Reichshauptstadt eigene Predigtstitten. Vor allem aber ist der Lob-
preis der mesopotamischen Asketen, auf den die ganze Rede hinauslduft, bei einem
Asketenfest, wie die Synode 394 nach anderen Quellen geschildert wird (u. a. Palla-
dios, Hist. Laus. 12; ed. Butler II, 35 mit Note 22, p. 191-193), am besten auf-
gehoben (Staats, VigChr 23, 1969, 58 £.). J. Gribomont widerrit zwar wegen des
Pneumatomachenabschnitts der Datierung auf 394, muf} jedoch ebenfalls bei jenen
von Gregor gepriesenen Asketen die messalianischen Ziige erkennen (Le dossier des
origines du messalianisme, in: Epektasis, Mélanges patristiques offerts au Cardinal
Jean Daniélou, Paris 1972, 622). Die Synode von 394 fand auf Veranlassung des
Praetorianerpraefekten Rufin auf dessen Landgut statt. Asketen wurden dort an-
sassig. Neun Jahre spiter ist an selber Stelle, einem sonst unbedeutenden Flecken in
der Provinz, wieder eine Synode. Ein besonders von Asketen gepredigter soge-
nannter Origenismus wird ebendort verurteilt und Patriarch Chrysostomos wird
abgesetzt. Chrysostomos wurde damals auch in Zucht genommen, weil er eine
Mehrzahl von Bischofen amtsenthoben hatte, darunter auch Gerontios von Niko-
medien, der ein Freund des Helladios und vermutlich ein Feind der Asketen war.
Sollten die asketenfreundliche Synode 394 und die asketenfeindliche synodus ad
quercum 403 nur zufillig am selben Ort startgefunden haben? Zum Ort vgl. J.
Pargoire, Rufinianes, ByZ § (1899), 429-477.

% Die hier vorgelegte Untersuchung rechnet mit der Kritik H.-D. Altendorfs, der
in den messalianischen Sdtzen Symeons ,nur die letztlich gewichtlosen Schaum-
kronen auf den Wogen® sicht (ZKG 79, 1968, 404); Symeon-Makarius diirfe so
viel oder so wenig ein Messalianer genannt werden wie Schleiermacher ein Herrn-
huter (ThLZ 94, 1969, 354). Leider ist der mehrmals angekiindigte Nachweis fiir
die Richrigkeit solcher Anmerkungen noch nicht erschienen. Wie wird Altendorf
die Tatsache interpretieren, dafl ganze Satzreihen der Prozeflakten gegen die Messa-
lianer im Makarius-Schrifttum wiederkehren (vgl. die Arbeiten von Villecourt und
Dérries)? Auch wird die Behauptung, dafi im Gegensatz zu dem Ergebnis meiner
Studie (s. 0. Anm. 1) Symeons Epistola magna von Gregors De instituto abhingig
sei, mit Argumenten abgesichert werden miissen (ZKG 79, 1968, 404%6). Gribomont
(a.2.0. 618) umreifit zutreffend den Forschungsstand: ,Mais que I’Ascéticon, qui
était dans les mains de Valérien d’Iconium en 426 et 431, soit identique 4 Poeuvre
de Macaire-Symeon, la chose peut étre considérée comme établie. Il ne suffit pas
de parler de ,relations étroites’ avec un milieu ou un vocabulaire; il n’est pas
davantage possible de parler de ,citations’ de I’Ascéticon dans I'ocuvre de Macaire®.
Sicherlich wiire eine Verwisserung des Begriffs ,Messalianismus® nachteilig fiir die
Forschung. So darf das syrische Element in der Theologie Symeons nicht zu einem
»Pan-Messalianismus® verfilhren, demzufolge etwa der Liber graduum von vorn-
herein dazu gerechnet werden miisse (so Kmosko, Quispel u.a.). Jedoch Schriften
des Symeon-Makarios sind 426 in Konstantinopel und 431 in Ephesus kirchen-
rechtlich als messalianisch verurteilt worden. Der Begriff ,Hiresie ist somit histo-
risch am Platze. Freilich meine ich, dafl in theologisch verantworteter Kirchenge-
schichtswissenschaft Begriffe wie ,Orthodoxie® und ,Hiresie® nicht nur ,historio-
graphisch® zu verwenden sind (anders Altendorf: ,Man mufl entschlossen Begriffe
und Erscheinungen wie ,Orthodoxie‘ und ,Hiresie® als ,historische Begriffe und
nicht als Struktur- oder Wesensbezeichnungen® auffassen, sonst verwirrt man alles.”
Zum Stichwort: Rechtgliubigkeit und Ketzerei, ZKG 80, 1969, 73). Das theologi-
sche Urteil braucht nicht mit den historisch nachweisbaren Verurteilungen der je-
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Darstellung iiberhaupt keine persénlichen Ziige sondern ist — dhnlich einer
Ikone — ins Uberpersonliche verklirt. Doch kein ins Utopische fithrender
Idealismus wird den Nikomediern bei der Bischofswahl abverlangt. Das Bild
des wahren Bischofs ist zugleich wieder ganz menschlich; denn allein das
apostolische Vorbild von Armut und laienhafter Unmiindigkeit vor Gott
und die Gabe des Geistes, die fiir jedermann habhaft sein kann, gibt dem
wahren Bischof Vollmacht. So will das Bild Gregors durch Symeon, Basilius,
Origenes und Paulus hindurch auf den christlichen Ursprung hinweisen. Das
konnte als sein ., Traditionsbeweis® bezeichnet werden.

weils offiziellen Synoden iibereinzustimmen und ist doch gefordert. Nicht das
theologische Urteil an sich, das zugleich ein Werturteil ist, verwirrt, wenn es auf
einen Gegenstand der Vergangenheit bezogen ist. Historische Erkenntnisse und theo-
logisches Urteil konnen m. E. sogar miteinandergehen. Verwirrend ist nur, wenn
eine wissenschaftlichen Verstand iiberzeugende historische Analyse von theologischen
Werturteilen iiberdeckt wird — die Literatur zum Messalianer-Problem und zur
Gregor-Forschung ist voll davon, s. 0. Anm. 5 — oder wenn gar das theologische
Werturteil die historische Analyse weitgehend ersetzt. Insofern ist der Kritik
Altendorfs an E. Kisemann zuzustimmen. Deshalb halte ich die von Kardinal
Daniélou an ep. 17 gestellte Aufgabe fiir sinnvoll, das Dekret iiber die Bischéfe
von Vaticanum II an den Vorstellungen Gregors von Nyssa zu messen, zumal
diesen das dkumenische Konzil 787 mit dem Titel ,Vater der Viter® ehrte. Auf-
grund historischer Einsicht ist nun ein Ergebnis, daf} beide Vorstellungen einander
schlechthin ausschliefen: hier der Bischof ein Triger jurisdiktioneller Gewalt im
hierarchischen Ordo unter Papst und iiber Priestern, dort der Bischof ein Seel-
sorger inmitten einer Bruderschaft aller, der sich um der erkannten Wahrheit willen
nicht unter kirchliche Zucht beugt. In keiner Weise hebt sich das Bild eines Bischofs
bei Gregor vom Amt eines normalen Priesters ab (vgl. o. Anm. 20). Die im rémi-
schen Katholizismus bis zum Tridentinum lebendige ,presbyteriale Theorie, wel-
che mit Nachdruds das gleiche Priestertum von Bischof und Priester betonte, wiirde
wohl niher bei Gregor liegen. Vgl. G. Fahrnberger, Bischofsamt und Priestertum
in den Diskussionen des Konzils von Trient, Wiener Beitrige zur Theologie 30,
Wien, 1970.



