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Vier Biicher
iiber die christliche Lehre

&bl. d. Kuchenv, Bd, 49.






Einleitung

Der umfangreiche, vier Biicher umfassende Traktat
des heiligen Augustinus ,De doctrina christiana” ist
nicht in einem Gusse entstanden. Der erste, groBere
Teil des Werkes (Buch 1111, 25) scheint um das Jahr
397 verfaBt worden zu sein. Als Augustinus viele Jahre
spdter an die Durchsicht seiner gesamten literarischen
Arbeit ging, fand er das vorliegende Werk unvollendet
und machte sich sofort an seine endgiiltige Fertigstel-
lung; um 426 scheint es abgeschlossen gewesen zu seint).

Um das Jahr 390 hatte der Donatist Tychonius
(Ticonius) ein uns noch erhaltenes®) Werk verfaBt, das
den Titel ,Liber regularum' fiihrt, worin er sieben Re-
geln zur Aulfindung des Schriftsinnes (,secreforum
legis veluti claves et luminaria”) aufstellte; dieses Werk
kann als das erste lafeinische Kompendium der bibli-
schen Hermeneutik gelten. Denn aus dem christlichen
Altertum sind, abgesehen von den Erérterungen der
alexandrinischen (vgl. Origenes in dem vierten und letz-
ten Buche ,,De principiis®)) und antiochenischen Schule
iiber die Allegorie, nur wenige Werke zu verzeichnen,
die den hermeneutischen Stoff einigermaBen ausfiihrlich
behandeln. Da sich aber die Arbeit des Tychonius lei-
der nicht wvon hdretischen Anschauungen freihalten
konnte, so fiihlte sich Augustinus gedrdngt, ihr sein
Werk ,.De doctrina christiana™ entgegenzusetzen. Ubri-
gens schdfzte Augustinus den Tychonius sehr hoch und
bezeichnete ihn anerkennend als ,hominem et acri inge-
nio praeditum et uberi eloquio™ (c. epist. Parmen. 1, 11)).

1) Vgl. Retract. II, 4.

2) Eine kritische Ausgabe des Werkes besorgte F. C. Bur-
kitt, The Book of Rules of Tyconius (Cambridge 1894; Texts
and Studies III, 1).

?) Vgl. Bardenhewer, Gesch. d. altkirchl. Literatur, II. Bd.
,,Origenes*“.

4) Sogar fiir seine ,,Civitas Dei* verdankte Augustinus dem
Tychonius vielleicht einige Anregung (vgl. Scholz, Glaube und
Unglaube in der Weltgeschichte. Leipzig 1911, S. 114 f.).

1#
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Was nun Augustinus in seiner Schrift ,,De doctrina
christiana” schuf, iibertraf nach Umfang und Inhalt be:
weitem alle vorausgegungenen Versuche auf diesem Ge-
biete. Und wie es seine Vorgdnger hoch iiberragte, so
blieb es tausend Jahre hindurch unerreicht und dienie
im Mittelalter. wie wir z. B. aas Hrabanus Maurus (de
institutione clericorum II1.) ersehen, fiir alle, die sich
mit biblischen Studien befaBten, als Fiihrer. Selbst fiir
die Dogmatik des Mittelalters ist es bedentungsvoll ge-
worden.

Das vier Biicher umfassende Werk erértert die zwei
Hauptfragen aller Bibelwissenschaft, wie die Lehre der
Heiligen Schrift zu ermitteln und wie sie den Gldubigen
vorzatragen ist. Der Hauptteil des Werkes, der, wie
erwdhnt, recht eigentlich eine biblische Hermeneutik dar-
stellt, handelt in den beiden ersten Biichern von der
theologischen und profanwissenschaftlichen Vorbildung,
die zu einem gedeihlichen Bibelstudium erforderlich ist.
Das dritte Buch bespricht die Schreib- und Lehrweise
der Bibel und gibt Regeln tir deren Deutung; eine Kritik
der Tychonischen Regeln beschlieBt den Hauptteil des
Werkes. — Das vierte Buch hat mehr pastoral-theolo-
gischen Charakter, insoferne es den ersten Versuch einer
systematischen Homiletik bildet. Bei den dlteren Vé-
tern konnte Augustinus iiber die Theorie der Predigt
wohl einzelne, gelegentliche Bemerkungen und Anwei-
sungen finden, so bei Chrysostomus (De sacerdotio IV
und V); aber erst Augustinus selbst gab in diesem vierten
Buch seiner ,doctrina christiana” auBer goldenen
Grundsdtfzen fidr den Prediger auch einen Ansafz zu
einer wirklich systematischen Homiletik. Hrabanus
Maurus kniipfte auch hier wieder an Augustinus an (De
institutione clericorum) und vermittelte so auch die
Waeisheit des Predigers Augustinus seiner Zeit und damit
der Nachwelt. Welche Hochschitzung das Mittelalter
und die beginnende Neuzeit gerade dieser homiletischen
Abhandlung des heiligen Augustinus entgegenbrachte,
erhellt daraus, daB das allererste Werk dieses Kirchen-
vaters, das durch die neue Kunst des Buchdruckes einer
groBeren Leserzahl zugdnglich gemacht wurde, das un-
ter dem Titel , De Arte praedicandi'* wahrscheinlich
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1465 zu StraBburg bei Johannes Mentelinus gedruckte
vierte Buch der ,doctrina christiania” war. Noch im
ndmlichen oder wenigstens im folgenden Jahr erschien
dann ein Abdruck des vierten Buches bei Johannes Fust
in Mainzt).

Textlich ist man bei der ,doctrina christiana" im-
mer noch auf die Mauriner Ausgabe angewiesen.

Eine deutsche Ubersetzung erschien zum erstenmal
1532 zu StraBburg von Dr. Kaspar Hedio, dem beriihm-
ten lutherischen Reformprediger (,,Augustini des heyli-
gen Bischofs IV Biicher von Christlicher leer”). — Die
Ubersetzung in der ersten Auflage der ,Bibliothek der
Kirchenviter” stammt von R. Storf (Kdsel, Kempten
1877); ich habe sie oft beigezogen.

1) Uber alte Drucke des Werkes ,,De doctrina christiana*
vgl. Notitia litteraria in S. Augustinum (Supplementum ad opera
S. Augustini. Migne Patrol. Ser. lat. 47) Spalte 129 fI.



VORWORT
des hl, Augustinus

Augustinus rechtfertigt die Abfassung dieses Werkes

1. Es gibt gewisse Regeln, die man meines Erach-
tens einem, der sich mit Schriftstudium befaBt, nicht
ohne Nutzen mitteilen kann. Man tut sich dann leich-
ter, sowohl bei der Lektiire solcher Autoren, die den in
den géttlichen Schriften ruhenden Wahrheitssinn bereits
erschlossen haben, als auch dann, wenn man ihn andern
seinerseits wieder erschlieBen soll. Diese Regeln nun
will ich denen {ibermitteln, die sie kennen lernen wollen
und sollen; es miiBte schon sein, daB mir mein Herrgott
das, was er mir beim Nachdenken iiber diesen Stoff ein-
zugeben pflegt, jetzt vorenthilt, wo ich es niederschrei-
ben will. Bevor ich aber damit beginne, glaube ich denen
eine Rechtfertigung schuldig zu sein, die mein Beginnen
tadeln werden oder die es wenigstens dann tadeln wiir-
den, wenn ich sie nicht vorher beruhigte. Urteilen aber
die einen oder andern auch nach meiner Rechtfertigung
noch abfillig, so werden sie dann doch damit keinen
Eindruck mehr auf andere machen und niemanden mehr
von dem niitzlichen Schriftstudium abbringen und zu
einem Leben triger Unwissenheit verfiithren kénnen, ein
Versuch, der ihnen vielleicht gelinge, wiirden sie ihre
Opfer ohne Schutz und Vorbereitung antreffen.

2. Es werden ndmlich manche Leute mein Werk
tadeln, weil sie die Regeln, die ich aufstellen will, ein-
fach nicht verstehen. Andere wieder werden sie zwar
verstehen, werden sie auch anwenden und an die gatt-
lichen Schriften nun wirklich nach den Grundsatzen die-
ser Regeln herantreten wollen; aber auBerstande, sie
tatsichlich zu erschlieBen und ihre Gedanken dariiber
darzulegen, werden sie meine Arbeit fiir nutzlos halten,
und da sie selbst dadurch nicht geférdert werden, so
werden sie meinen, es kdnne nun {iberhaupt niemand
gefordert werden. Eine dritte Gruppe von Tadlern bil-
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den endlich jene Leute, die mit den géttlichen Schriften
entweder wirklich gut umzugehen wissen oder dies
wenigstens von sich meinen: ohne solche Beobachtungen,
wie ich sie hier geben will, auch nur gelesen zu haben,
wissen oder glauben sie sich im Besitze der Befdhigung,
die heiligen Biicher auszulegen. Solche Leute werden
schreien, es brauche derlei Regeln iiberhaupt fiir nie-
manden, es konne vielmehr alles, was sich fiiglich aus
dem Dunkel jener Schriften ans Licht bringen lasse,
durch direkte Mitteilung von seiten Gottes erfolgen.

3. All diesen Tadlern will ich in Kiirze Rede und
Antwort stehen: denen, die meine Schrift {iberhaupt
nicht verstehen, sage ich nur, daB doch ich darob keinen
Tadel verdiene, weil es ihnen am nétigen Verstéindnis
hierfiir fehlt. Das ist geradeso, als wenn ich ihnen bei-
spielsweise den Mond im letzten oder im ersten Viertel
oder ein anderes nur ganz wenig helles Gestirn, das
sie gerne sehen moéchten, mit ausgestrecktem Finger
zeigte: hitten sie nun nicht die ausreichende Sehkraft,
um auch nur meinen Finger zu sehen, so diirften sie ja
auch darum nicht mir grollen. — Die andern aber, die
zwar meine Regeln ganz gut verstehen, aber gleichwohl
den verborgenen Sinn der géttlichen Schriften nicht zu
begreifen vermdgen, die sollen dafiir halten, daB sie
zwar meinen Finger sehen kénnen, nicht aber die Ge-
stirne, zu denen ich ihn emporstrecke, um sie ihnen zu
zeigen, Diese zwei Gruppen von Leuten also mégen es
aufgeben, mich zu tadeln; sie sollen sich vielmehr erst
von Gott das Licht der Augen erflehen, Ich kann ndm-
lich zwar einen Finger von mir bewegen, um ihnen etwas
zu zeigen, aber ich kann ihnen nicht auch noch ihre
Augen erleuchten, damit auch sie den Gegenstand, den
ich ihnen zeigen will, oder wenigstens meinen Finger,
mit dem ich zeige, sehen “énnen.

4, Aber auch den Feuereifer derer mufl ich ab-
kiihlen, die sich voll freudigen Jubels iiber ihre von Gott
erhaltene Gabe (des Schriftverstindnisses) rithmen, ohne
Zuhilfenahme solcher Regeln, wie ich sie im folgenden
aufstellen will, die heiligen Biicher zu verstehen und auch
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erkliren zu kénnen und die deshalb glauben, ich hitte
etwas Uberfliissiges schreiben wollen. Solche Leute
maogen sich immerhin mit Recht iiber eine so groBe Got-
tesgabe freuen, aber sie sollen doch daran denken, daB
auch sie ihr Wissen nur durch miindliche und schrift-
liche Vermittlung iberkommen haben. Deshalb braucht
sich aber keiner durch den dgyptischen Mdnch Antonius,
einen heiligen und vollkommenen Mann, beschimt fiih-
len, der zwar keinen Buchstaben lesen konnte, der aber
doch vom bloBen Anhéren her die géttlichen Schriften
auswendig gewuBt und infolge seines klugen Nachden-
kens dariiber auch wirklich verstanden haben soll, Nicht
beschamt fiihlen brauchen sie sich ferner von einem
ganz ungebildeten christlichen Sklaven, von dem uns in
jungster Zeit durchaus ernst zu nehmende und glaub-
wiirdige Leute Nachricht gegeben haben: als dieser
Sklave darum betete, es moge ihm doch die Kenntnis
der Buchstaben geoffenbart werden, da lernte er ohne
jede menschliche Beihilfe nach dreitigigem Beten diese
Buchstaben so griindlich kennen, daf3 er ein ihm vor-
gelegtes Buch zum Staunen der Anwesenden flieBend
las. (5.) Hélt jemand diese Erzéhlungen fiir falsch, so
lasse ich mich darob nicht in einen heftigen Streit mit
ihm ein. Denn da ich es mit Christen zu tun habe, die
sich der Gabe erfreuen wollen, die heiligen Schriften
ohne menschliche Hilfe zu verstehen, und die sich, wenn
dies wirklich der Fall ist, damit tatsiachlich eines wahren
und groBen Gutes erfreuen, so miissen sie das doch ge-
will zugeben, daB ein jeder von uns schon in seiner er-
sten Kindheit seine Muttersprache nur durch gewohn-
heitsmiBiges Hoéren gelernt hat und daB er auch sonst
jede Sprache, wie z. B. die griechische, hebriische
oder irgendeine andere, in dhnlicher Weise wieder nur
durch das Héren oder durch den Unterricht eines
menschlichen Lehrers empfangen hat. Sollen wir also
wohl all unsere Briider dazu auffordern, ihre Kinder
doch solche Dinge nicht zu lehren, weil die Apostel in-
folge der Ankunft des (Heiligen) Geistest), von dem sie
erfiillt wurden, in einem einzigen Augenblick in den

) Apg. 2, 4.
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Sprachen aller Vélker geredet haben? Oder soll sich
ein jeder, dem so etwas nicht begegnete, darum fiir
keinen Christen halten, oder muB8 er zweifeln, dafB er
den Heiligen Geist empfangen hat? Doch im Ernst: ein
jeder lerne ohne Selbstiiberschitzung, was nun einmal
von Menschen erlernt werden muB; und wer andere
lehrt, der gebe ohne Selbstiiberhebung und ohne Neid
wieder weiter, was er selbst empfangen hat. Denjeni-
gen wollen wir nicht versuchen, an den wir glauben: es
koénnte sonst sein, daB wir, irregeleitet durch solche
Schliche unseres Erbfeindes und durch eigene Verkehrt-
heit, entweder gar nicht mehr in die Kirche gehen wol-
len, um dort das Evangelium zu héren und kennen zu
lernen, oder daBl wir kein Buch (zu unserer Belehrung)
lesen und keine Vorlesung oder Predigt eines Menschen
mehr anhéren wollen. Da miilten wir freilich darauf
warten, im K&érper oder unseres Kérpers entkleidet, wie
der Apostel sagt!), in den dritten Himmel entriickt zu
werden und dort geheimnisvolle Worte zu héren, wie
sie kein Mensch aussprechen darf, oder dort den Herrn
Jesus Christus zu sehen und lieber gleich von ihm selbst
als von Menschen das Evangelium zu héren.

6. Wir wollen uns daher vor solchen héchst stolzen
und gefihrlichen Versuchungen in acht nehmen und lie-
ber bedenken, daB sich selbst ein Apostel Paulus, der
doch gewiB von einer géttlichen, himmlischen Stimme zu
Boden geworfen und dann unterrichtet worden ist, doch
auch zu einem Menschen schicken lassen muBte, um die
Sakramente zu empfangen und der Kirche einverleibt
zu werden?). Und obwohl es ein Engel war, der dem
Hauptmann Cornelius meldete, seine Gebete seien er-
hért und sein Almosen gnidig aufgenommen worden,
so wurde er doch an Petrus gewiesen, um von ihm unter-
richtet zu werden?®); von diesem sollte er nicht blof} die
Sakramente empfangen, sondern auch zu héren bekom-
men, was man glauben, hoffen und lieben miisse. Dies

1) 2 Kor. 12, 21,
2) Apg. 9, 31
) Ebd. 10, 3 ff.
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hétte gewiB auch alles durch den Engel geschehen kdn-
nen, aber es hedeutete ein Wegwerfen der Menschen-
wiirde, gédbe sich Gott den Anschein, als wollte er sich
nicht der Menschen bedienen, um anderen Menschen
sein Wort zu vermitteln. Denn wie wire sonst der
Ausspruch wahr: ,,Der Tempel Gottes ist heilig, und der
seid ihr!)"”, wenn Gott aus diesem seinem menschlichen
Tempel heraus keine Antwort erteilen, sondern seine
ganze Offenbarung an die Menschheit nur vom Himmel
herab und nur durch Engel verkiinden wollte? Wenn so-
dann die Menschen nichts voneinander lernten, dann
wiirde selbst der Liebe, welche die Menschen gegenseitig
verbindet, keine Gelegenheit geboten, die Geister sozu-
sagen in gegenseitigen FluB zu bringen und miteinander
zu verschmelzen. (7.) Und sicherlich schickte der Apostel
jenen Kdmmerer, der den Propheten Isaias wohl las,
aber nicht verstand, weder zu einem Engel, noch wurde
ihm durch einen Engel das erklart, was er nicht ver-
stand, noch wurde es ohne menschliche Vermittlung
gleich von Gott selbst seinem Geist eingegeben: nein,
sondern kraft gottlicher Eingebung wurde vielmehr
Philippus zu ihm gesandt; und Philippus, der den Pro-
pheten Isaias kannte, setzte sich zu dem Kammerer und
erschlof ihm mit den Worten und in der Sprache eines
Menschen, was in jener Schrift verborgen war?). — War
es nicht Gott selbst, der mit Moses sprach? Und doch
lieB er sich als ein sehr vorsichtiger und durchaus nicht
stolzer Mann von seinem Schwiegervater, der noch dazu
ein Ausldnder war, Ratschlige fiir die Fiihrung und Lei-
tung eines so groBen Volkes geben?), Denn Moses, die-
ser grofle Mann, wuBte eben gar wohl, daB8 ein wahrhait
guter Rat, welchem Kopf er auch immer entsprungen
sei, nicht diesem zuzuschreiben ist, sondern dem, der
die Wahrheit ist, dem unverinderlichen Gott.

8. Der Glaube allerdings eines jeden, der ohne alle
Regeln, bloB dank eines gottlichen Geschenkes alle

1 Kor. 3, 17.
2) Apg. 8, 26 fl.
3) Exod. 18, 13 ff.
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Dunkelheiten der (heiligen) Schriften zu verstehen sich
rithmt, ist schlieBlich ein guter: denn er hat ja wirklich
jene Gabe nicht aus sich selbst, sondern sie ist ihm von
Gott gegeben worden; und insofern sucht er auch nicht
seine, sondern Gottes Ehre. Wenn aber auch er selbst
die Heilige Schrift beim Lesen ohne jede menschliche Er-
klarung versteht, warum 148t er sich denn dann ein-
fallen, sie nun wieder anderen erkliren zu wollen?
Warum verweist er sie nicht viel lieber auf Gott, damit
auch die anderen Leute nicht durch menschliche Ver-
mittlung, sondern durch eine unmittelbare, innere Be-
lehrung von seiten Gottes zur Einsicht gelangen? Fiirch-
tet er sich vielleicht, vom Herrn jenes Wort héren zu
miissen: , Du nichtsnutziger Knecht, du hittest mein
Geld den Wechslern geben sollen!)!" Wie nun diese ihr
Wissen durch Wort und Schrift wieder anderen mit-
teilen, so verdiene gewi} auch ich ihren Tadel nicht,
wenn auch ich sowohl das, was jene Leute schon wissen,
als auch meine Wahrnehmungen dariiber, was sie beob-
achten sollten, weitergebe. Denn es darf ja niemand
etwas anderes als sein ausschlieBliches Eigentum be-
trachten aufler die Liige. Stammt ja doch jede Wahrheit
von dem, der gesagt hat: ,Ich bin die Wahrheit?).” Was
haben wir denn, das wir nicht empfangen haben? Was
riihmen wir uns also dessen, als hdtten wir es nicht
empfangen®)?

9, Wer seinen Zuhorern eine Schrift vorliest, spricht
dabei gewiB auch jene Buchstaben aus, die er selbst
schon kennt; wer sich aber mit dem eigentlichen Unter-
richt in den Buchstaben selbst befaBt, der will andere
damit zum Lesen anleiten: beide wollen anderen etwas
beibringen, was sie selbst zuerst empfangen haben. So
versieht jener, der sein eigenes Verstindnis der (hei-
ligen) Schriften seinen Zuhérern darlegt, gewiB auch
das Amt des Vorlesers und spricht dabei die ihm selbst
schon bekannten Buchstaben aus. Wer aber férmliche

1) Matth. 25, 27.
1) Joh. 14, 6.
%) Vegl. 1 Kor. 4, 7.
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Regeln zum Verstindnis aufstellt, der gleicht recht
eigentlich dem Leselehrer, der einem erst beibringt, wie
man lesen muB. Wer selbst schon des Lesens kundig
ist, der braucht, wenn er ein Buch vor sich hat, keinen
anderen Vorleser, von dem er den Inhalt der Schrift er-
fahren miiBie. Ebenso braucht auch derjenige, der sich
im Besitz der nachfolgenden Regeln befindet, dann,
wenn er auf dunkle Stellen in jenen Biichern st38t, kei-
nen anderen Kenner, der ihm das Verborgene enthiillt;
denn die Regeln (die er von mir erhilt} sind fiir ihn
soviel wie Buchstaben. Hilt er sich nimlich an den
(in diesen Regeln) aufgezeigten Weg, so wird er ohne
allen Irrtum zu dem verborgenen Sinn gelangen; wenig-
stens aber wird er auf keine abgeschmackte und ver-
kehrte Ansicht geraten. — Obgleich daher schon aus
dem Werke selbst zur Genlige klar wird, daB niemand
gegen diese dem Dienste anderer gewidmete Arbeit ge-
rechte Einsprache erheben kann, so glaubte ich doch
durch diese Vorrede einigen Gegnern eine entsprechende
Antwort geben zu miissen. Nachdem dies nunmehr
geschehen ist, méchte ich also den Weg beginnen, den
ich in dem vorliegenden Buch gehen wiil.



Erstes Buch
Inhalt

Augustinus verbreitet sich zundchst iiber die Aufgabe
seines gesamten Traktates, die vor allem in der Auf -
findung der Lehre der Heiligen Schrift und sodann
in der Art der Darlegung der erkannten Lehre be-
siehen soll, und teilt den StoH des ersten Buches in die
Lehre von den Sachen und von den Zeichen. Die
Sachen selbst sind entweder zum Genusse oder
zum Gebrauche bestimmt. Zum Genusse sind jene
bestimmt, die man um ihrer selbst willen lieben soll,
zum Gebrauche jene, die den Gebrauchenden und Ge-
nieBenden zur Erlangung der zum Genusse bestimm-
ten Dinge verhelfen sollen (1—4). Zum Genusse nun
ist der dreieinige Gott bestimmt, der zwar un-
ergriindlich in seinem Wesen, aber gleichwohl das
hochste Gut ist, die unverdnderliche Weisheit, die vor
aller verdnderlichen den Vorzug verdient (5—9). Zur
Lrkenntnis und zum GenuB Gottes muB der Mensch
eine reine Seele haben; diese wurde gereinigt durch
die Menschwerdung der unverdnderlichen Weis-
heit (10—13). Der Glaube an diese Weisheit griin-
det sich auf Christi Auferstehung und Himmelfahrt;
er lebt fort in seiner Kirche, die er als seinen Leib
durch Priifungen reinigt, deren Glieder er durch die der
Kirche iibertragene Schliisselgewalt von Siinden befreif,
{14—17). Nach dem Tode gibt es eine Auferstehung der
Guten und der Bésen (18—19). Die Vorbedingung fiir
eine glorreiche Auferstehung ist die Beobachtung
der Liebe Gottes und des Ndchsten. Die
Selbstliebe ist selbstverstindlich; es kann sich je-
doch der Mensch in verkehrter Weise selbst lieben, und
in diesem Falle wird er von seinem Leibe bestraft. Aber
er haBt gleichwohl seinen Leib nicht, selbst wenn er ihn
ziichtigt, weil die Liebe zum Leibe eine hdéhere Liebe
nicht ausschlieBt (20—24). Gott und den Ndchsten
zu lieben muBte dem Menschen positiv geboten werden.
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Dieses positive Gebot der Liebe ist in der rechten Ord-
nung zu bewahren, und wir haben zu wiinschen, daB
auch unsere Ndchsten, die Mitmenschen und die Engel,
Gott lieben (25—30). — Gotit genieBt uns nicht, sondern
gebraucht uns zu seinen Zwecken; der Weg zu Gott ist
Christus (31—34). Das sind die hauptsdchlichsten S a -
chen, die den Inhalt der Heiligen Schrift bilden. Da
die Liebe Ziel und Fiille des Gesetzes ist, erscheint selbst
eine falsche Schriftauslegung, soferne sie die Liebe for-
dert, nicht als verkehrt; sie soll jedoch verbessert wer-
den. Die Liebe selbst bleibt immer (35—38). Ein mit
Glaube, Hoffnung und Liebe ausgeriisteter Mensch
braucht keine Schrift; er ist indessen der beste Leser
der Schrift (39 und 40).

1. KAPITEL

Bei der Beschdftigung mit der Heiligen Schrift kann das

schwierige, aber verdienstvolle Werk der Auffindung

und Darstellung des Sinnes r:{ur mit Gottes Hilfe beendet
werden

1. Um zwei Punkie dreht es sich bei jeglicher Be-
schiftigung mit den (heiligen) Schriften: einmal um die
Auffindung dessen, was verstanden werden soll,
und dann um die Darstellung des Verstandenen.
Ich will nunmehr zuerst von der Auffindung und dann
erst von der Darstellung sprechen. Meine Arbeit ist ein
groBes und miihevolles Unterfangen, und eben weil es
so schwierig auszufiihren ist, so fiirchte ich schon, es
mdchte bereits eine Verwegenheit sein, sich iiberhaupt
daranzuwagen, Ja gewill; gewagt wiére ein solches Un-
ternehmen, wollten wir auf unsere eigene Kraft ver-
trauen; da aber meine Hoffnung auf eine gliickliche Voll-
endung dieses Werkes auf demjenigen beruht, von dem
ich heim Nachdenken iber diesen Gegenstand gar
manche Erleuchtung erhielt, die ich nun in mir bewahre,
s¢ ist nicht zu befiirchten, er méchte jetzt, wenn ich das
bisher Empfangene auszuteilen beginne, aufhéren, mir
auch weiterhin seine Gaben zu schenken. Denn jede
Sache, die durch Mitteilung an andere nicht verliert,
besitzt man nicht, wie man soll, solange man sie nur
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selber besitzt, ohne sie wieder an andere weiterzugeben.
Christus hat ja gesagt: ,,Wer hat, dem wird gegeben
werden?)."” Darum wird er denen geben, die schon
haben: das heiBt denen, die mit wohltdtigem Sinn das
gebrauchen, was sie erhielten; ja, solchen wird er seine
Gaben in gehduftem MaB geben. Nur fiinf?) und (das
zweitemal) sieben Brote?) waren es, bevor man anfing,
sie an die Hungernden auszuteilen; sobald aber das Ver-
teilen begann, da fiillten diese Brote viele Kérbe, ob-
gleich so viele Tausende von Menschen damit geséttigt
wurden. Wie nun jenes Brot wahrend des Austeilens
zunahm, so wird der Herr die Gabe, die er zu Anfang
dieses Werkes schon gegeben hat, nach Beginn der Aus-
teilung durch seine Eingebung vermehren, damit wir
durch diesen unsern Dienst nicht nur keinen Mangel
leiden brauchen, sondern uns sogar noch eines wun-
derbaren Uberflusses erfreuen diirfen.

2. KAPITEL
Begritf der Sachen und Zeichen

2. Jede Lehre hat Sachen oder Zeichen zu ihrem
Gegenstand; die Sachen werden durch die Zeichen er-
lernt. Im eigentlichen Sinne habe ich Sachen jene Dinge
dgenannt, die nicht angewendet werden, um etwas Be-
stimmtes zu bezeichnen, wie z. B. Holz, Stein, Tier u. dgl.
Das gilt aber weder von jenem bestimmten Holz, das
Moses, wie wir lesen, in bitteres Wasser warf, um es von
Bitterkeit frei zu machen®}, noch von jenem Stein, den
Jakob unter sein Haupt legte®}, noch von jenem Tier,
das Abraham fiir seinen Sohn opferte®). Denn dies sind
nur insofern Sachen, als sie zugleich auch Zeichen anderer
Sachen sind. Es gibt aber auch andere Zeichen, die nur
zur Bezeichnung eines Dinges dienen, wie z. B. die Wér-
ter: es bedient sich ja niemand der Warter zu einem
andern Zweck, als um damit etwas zu bezeichnen.
Daraus ist ersichtlich, was ich unter einem Zeichen ver-
stehe: es sind jene Sachen, die angewendet werden, um

1) Matth. 13, 12, ‘) Exod. 15, 25,
2) Ebd. 14, 17. %) Gen. 28, 11.
3) Ebd. 15, 34. %) Ebd. 22, 13.
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irgend etwas zu bezeichnen, Daher ist jedes Zeichen
auch irgendwie eine Sache; denn was keine Sache ist,
das ist ganz und gar nichts: aber nicht jede Sache ist
auch ein Zeichen. Nach dieser Abteilung in Sachen und
Zeichen werde ich jedesmal so von den Sachen reden,
daB sie ungeachtet der symbolischen Kraft einzelner
Sachen die Einteilung nicht stéren, nach der ich zuerst
von den Sachen und dann von den Zeichen sprechen
werde. Das wollen wir uns genau merken, daBl wir
jetzt an den Sachen nur ihr Wesen zu betrachten haben,
nicht das, was sie, abgesehen von ihrer eigenen Natur,
sonst noch bezeichnen kénnen.

3. KAPITEL
Einteilung der Sachen

3. Die Sachen sind teils solche Dinge, die zum Ge-
‘nusse und zum Gebrauche dienen, teils solche, die selber
genieBen und gebrauchen!). Die zum GenufB8 bestimm-
ten Sachen machen uns selig; jedoch die zum Gebrauch
bestimmten Sachen férdern unser Streben nach Gliick-
seligkeit und bieten uns sozusagen die Handhabe, um zu
jenen, die uns selig machen, zu gelangen und ihnen an-
zuhidngen. Wir, die wir genieBen und gebrauchen, sind
zwischen beide hineingestellt. Wollen wir die zum Ge-
brauch bestimmten Sachen genieBen, so wird unser
Lauf?) aufgehalten und manchmal so irregeleitet, daf
wir durch Liebe zum Niedrigen von der Erreichung der
zum GenuB bestimmten Sachen zuriickgehalten oder so-
gar ganz abgehalten werden.

4, KAPITEL
Der Begriff des GenieBens und Gebrauchens

4. Genieflen heiBit, einer Sache um ihrer selbst wil-
len in Liebe anhangen; gebrauchen aber heiBit, die zum
Leben notwendigen Dinge auf die Erreichung des Ge-

1) Petrus Lombardus legt diese Einteilung des hl. Augusti-
nus seinen Sentenzen, dem vielbentitzten Lehrbuch der Dogmatik
.im Mittelalter, zugrunde.

2) Vgl. 1 Kor. 9, 24.
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genstandes der Liebe beziehen, wenn der Gegenstand
iiberhaupt Liebe verdient. Denn der unerlaubte Ge-
brauch ist eher ein Verbrauch oder ein MiBlbrauch zu
nennen. Wenn wir Pilger wiren, die nur in ihrem Va-
terland gliicklich leben kénnten und gerade durch die
Wanderschait sich ungliicklich fiihlten, so wiirden wir,
um dem Ungliick ein Ende zu machen, ins Vaterland
zuriickkehren wollen. Wir brauchten dann Wagen oder
Schiffe, um ins Vaterland, das Ziel unseres Genusses, zu
gelangen. Trife es ich nun, daB uns die Annehmlich-
keiten der Reise oder der Gang unserer Fahrzeuge so
ergétzten, daB wir uns dem Genusse derjenigen Dinge
zuwenden, die wir bloB hitten gebrauchen sollen, so
wiirden wir die Reise nicht schnell beendigen wollen;
‘wir wiirden uns vielmehr, von falscher Lust verfiihrt,
dem Vaterlande entfremden, dessen SiiBligkeit uns gliick-
lich machen kénnte. So is* es auch in unserem sterb-
lichen Leben: wir befinden uns da auch auf einer Pilger-
schaft ferne vom Herrn!). Wenn wir nun ins Vater-
land zuriickkehren wollen?), wo wir allein unser Gliick
finden, so miissen wir diese Welt zwar gebrauchen, aber
nicht genieen, damit wir so das Unsichtbare an Gott
«durch das erschaffene Sichtbare schauen®), das heifit
von den kérperlichen und zeitlichen Sachen eine geistige
und ewige Ernte halten,

5. KAPITEL
Héchster Gegenstand desGGenusses ist der dreieinige
oft

5. Der Gegenstand des Genusses ist also der Vater,
‘der Sohn und der Heilige Geist, ein und dieselbe Drei-
einigkeit, eine einzigartige, héchste Sache, die allen de-
nen gemeinsam ist, die sie genieBen. Es ist jedoch eine
Frage, ob man sie eine Sache oder nicht vielmehr die Ur-
sache aller Sachen oder auch nur Ursache iiberhaupt
nennen darf. Denn es ist nicht leicht, fiir ein so ausge-
zeichnetes Wesen einen passenden Namen zu finden,

1) Vgl. 2 Kor. 5, 6.
?) Vgl. Joh. 14, 2 und Hebr. 13, 14.
3) Vgl. Rém. 1, 20.
Bibl. d. Kirchenv, Bd, 49, 2
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wenn man sie nicht besser die Dreieinigkeit, den einen
Gott nennt, aus dem, durch den und in dem alles ist?).
So ist der Vater, der Sohn und der Heilige Geist, ein
jeder einzelne von ihnen, Gott, und auch alle drei zu-
sammen sind nur ein Gott. Ein jeder einzelne von ihnen
ist das ganze Wesen und alle zusammen wieder nur ein
Wesen. Der Vater ist weder Sohn noch Heiliger Geist;
der Sohn ist weder Vater noch Heiliger Geist;
der Heilige Geist ist weder Vater noch Sohn, sondern
der Vater ist nur Vater, der Sohn nur Sohn und der
Heilige Geist nur Heiliger Geist. Alle drei haben die-
selbe Ewigkeit, dieselbe Unveridnderlichkeit, dieselbe
Majestit, dieselbe Macht. Der Vater ist Trager
der Einheit, der Sohn Tréiger der Gleichheit, der Heilige
Geist Trager der eintridchtigen Verbindung zwischen
Einheit und Gleichheit: und so sind alle drei eins wegen
des Vaters, alle drei gleich wegen des Sohnes und alle
drei wechselseitig verbunden wegen des Heiligen Geistes.

6. und 7. KAPITEL

Gott ist unaussprechlich; alle Religionen stellen sich
Gott als das hichste und beste Wesen vor

6. Habe ich nun etwas gesagt oder verlauten las-
sen, was Gottes wiirdig wire? Nein, im Gegenteil: ich
fiithle recht wohl, daB ich den guten Willen hatte, nur
etwas solches zu sagen: habe ich aber einmal etwas ge-
sagt, so ist es nicht das, was ich eigentlich hitte sagen
wollen. Woher weil ich das anders, als weil Gott un-
aussprechlich ist? Sollte aber nicht dadurch, daB ich
sage, Gott sei unaussprechlich, das Unaussprechliche
schon ausgesprochen sein? Und daher darf Gott nicht
einmal der Unaussprechliche genannt werden, weil ja
doch schon dadurch, daB er nur so genannt wird, etwas
von jhm ausgesagt wird. Es entsteht dadurch wirklich
ein gewisser Widerspruch der Worte, weil es, wenn das
unaussprechlich ist, was nicht genannt werden kann,
nichts Unaussprechliches geben kann, das auch nur un-
aussprechlich genannt werden konnte. Diesen Wider-
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spruch soll man lieber gleich mit Stillschweigen verhiil-
len, als mit Worten auszugleichen suchen. Obgleich sich
iiber Gott nichts in angemessener Weise aussagen laBt,
so hat er dennoch den Dienst des menschlichen Wortes
zugelassen und gewollt, da wir uns an unsern Worten
zu seiner Ehre erfreuen. Daher kommt es auch, daBl man
ihm iiberhaupt den Namen ,,Gott” gab. Ganz gewill
wird beim Klang dieser Silbe nicht Gott selbst (in sei-
nem wirklichen) Wesen erkannt; gleichwohl aber regt
dieser Ton, sobald er nur die Ohren beriihrt, jeden, der
das Wort sprachlich {iberhaupt versteht, dazu an, sich
darunter eine vollkommenste und unsterbliche Natur zu
denken. (7.) Denn sogar wenn jener eine héchste Gott
von jenen Menschen gedacht wird, die noch andere
Gotter im Himmel oder auf Erden annehmen, nennen
und verehren, so denken sie sich ihn in der Weise, da8
sie sich das denkbar Beste und Erhabenste vorzustellen
suchen,

Von verschiedenen Giitern fiihlt sich der Mensch
angezogen, teils von solchen, die sich auf das sinnliche
Getfiihl beziehen, teils von solchen, die mit dem Erkennt-
nisvermdgen der Seele in Berithrung stehen. Solche
Menschen nun, die es mehr mit dem halten, was man
mit den Sinnen sieht, neigen zu der Ansicht, der hochste
Gott sei entweder dic Sonne selbst oder sonst das glin-
zendste Gestirn am Himmel oder gleich gar die Welt
selbst. Suchen diese Leute aber die irdischen Schran-
ken zu durchbrechen, so stellen sie sich Gott als ein
Lichtwesen vor, dem sie in ihrer nichtigen Voraus-
setzung entweder unendliche Ausdehnung und die
scheinbar beste Gestalt zuschreiben oder sie denken sich
Gott in menschlicher Gestalt, wenn sie diese fiir die vor-
ziiglichste (unter allen Gestalten) halten. Wenn sie
aber nicht an das Dasein eines héchsten Gottes glauben,
sondern vielmehr viele oder gleich unzihlige Gétter von
gleichem Rang annehmen, so stellen sie sich deren Bild
im Geiste entsprechend ihrer jeweiligen Ansicht von
korperlichen Vorziigen vor!), Wer aber das Wesen

1) Solche sinnliche Ansichten vom Wesen des hichsten Got-
tes bietet z. B. der so verschiedenartige Glaube der einzelnen Vol-

2%
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Gottes durch die Arbeit des Denkens zu erkennen trach-
tet, der zieht ihn sowohl allen sichtbaren und kérper-
lichen Wesen, sowie auch allen verdnderlichen Wesen
mit Verstand und Geist vor. Wie im Wetlstreit kampfen
aber alle fiir Gottes Erhabenheit, und keiner 148t sich
finden, der Gott fiir ein Wesen hielte, mit dem ver-
glichen irgendein anderes besser wire. Alle also halten
das einstimmig fiir Gott, was sie allen {ibrigen Dingen
vorziehen.

8. und 9, KAPITEL
Gott als die unverdnderliche Weisheit verdient selbst-
verstindlich den Vorrang vor allen Sachen

8. Da sich nun alle Menschen, die {iber Gott nach-
denken, ihren Gott als etwas Lebendiges vorstellen, so
kénnen nur jene eine verniinftige und wiirdige Vorstel-
lung von Gott haben, die ihn als das Leben selbst den-
ken. Mag ihnen irgendein beliebiges kérperliches Wesen
begegnen, so sagen sie sich: das Vorhandensein (oder
Nichtvorhandensein} des Lebens ist schuld daran, daB
dieses korperliche Wesen lebt oder nicht lebt; lebt das
K&rperwesen, so ziehen sie das einem nicht lebenden
Kérperwesen vor. Was nun die belebte Kérpergestalt
anbelangt, so mag sie noch so sehr im Lichte strahlen,
durch GréBe hervorragen und im Schmuck der Schén-
heit glinzen, so verstehen sie doch etwas anderes unter
dem Leben an sich und der (zufalligen) Lebenserschei-
nung (an diesem kd&rperlichen Wesen). Gegeniiber der
bloB belebten und beseelten K8rpermasse schreiben sie
dem Leben selbst eine unvergleichliche Wiirde zu. Sie
betrachten sich sofort die Art der (zufélligen) Lebenser-
scheinung, und wenn sie finden, daB es bloB so ohne Ge-
fiihl dahinlebt (vegetiert), wie z. B. das Leben der
Biume, so ziehen sie ihm das fiihlende Leben vor, wie
es z, B. bei den Tieren ist. Vor diesem rdumen sie hin-
wiederum dem verniinftigen Leben, wie es z. B. der
Mensch hat, den Vorrang ein., Wenn sie aber sehen,

ker von den Bekennmern der Astralreligion bis herab zu den
Fettischdienern; auch die Epikureer stellten sich Gott in Men-
schengestalt vor, wihrend die Stoiker Gott als Weltseele, Welt,
Ather, Lichtwesen dachten.
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daB auch diese Lebensart verinderlich ist, dann miissen
sie auch diesem Leben irgendein unverinderliches Leben
vorziehen, nimlich ein Leben, das nicht bald weise ist,
bald wieder nicht, sondern das vielmehr die Weisheit
selber ist. Denn ein Geist, der weise ist in dem Sinne,
daB er die Weisheit selber erst zugeteilt erhielt, war
nicht weise, bevor er die Weisheit erhielt; die Weisheit
selbst dagegen war weder selbst einmal unweise noch
kann sie unweise sein. Wiirden sie diese Weisheit nicht
erkennen, so z8gen sie doch nicht mit voller Zuversicht
ein unverdnderlich weises Leben einem verinderlichen
Leben vor. Das stete Gesetz der Wahrheit nun, durch
das jenes Leben, wie sie laut versichern, den Vorzug der
Giite hat, halten sie gewiB fiir unverédnderlich; da sie
sich selbst aber fiir verinderlich erkliren, so kénnen sie
dieses Gesetz der Wahrheit nur iiber ihrer eigenen Na-
tur finden.

9. Niemand ist so unbescheiden téricht, daB8 er
fragte: ,,Ja, warum soll denn das unverdnderlich weise
Leben einen Vorzug vor dem veridnderlichen verdienen?"
Denn gerade das, nach dessen Grund er fragt, liegt
ja fiir jedermann und in unverinderlicher Weise klar
zutage, so daB es jeder nur zu betrachten braucht. Und
wer das nicht sieht, der ist trotz der Sonne gewisser-
maBen blind; ithm niitzt auch der Glanz eines so klaren
und nahen Lichtes gar nichts, und wenn es ihm schon
férmlich in das Auge strahlt. Wer aber sieht und doch
nichts wissen will, dessen Geistesschirfe ist durch den
zur Gewohnheit gewordenen Aufenthalt im Schatten
der fleischlichen Geliiste ganz abgestumpft worden. Die
bésen Sitten also sind die widrigen Stiirme, wodurch
die Menschen von ihrem Vaterland wegverschlagen
werden; dann suchen sie Giiter von weit geringerem
Werte als jenes Gut, das, wie sie selbst zugeben miissen,
weit besser und vorziiglicher ist.

10. KAPITEL
Nur die reine Seele kann die ewige Weisheit genieBen

10. Da also jene Weisheit genossen werden soll, die
unverdnderlich lebt, und da in dieser Weisheit der drei-
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einige Gott, der Urheber und Schépfer der gesamten
Welt, fiir die erschaffenen Dinge sorgt, so muB8 die Seele
gereinigt werden, um jenes Licht schauen und lieben zu
kénnen, Wir kénnen diese Reinigung in einem gewissen
Sinn eine Art von Pilgerschaft oder Heimfahrt ins Va-
terland nennen (freilich nur in einem gewissen Sinn);
denn zu ihm, dem Allgegenwirtigen, bewegen wir uns
ja nicht értlich, sondern nur durch einen aufs Gute
gerichteten Eifer und durch gute Sitten.

11. und 12. KAPITELY)

Das Vorbild der Seelenreinigung ist die menschgewor-
dene Weisheit Gotfes

11, Das konnten wir nun freilich nicht, wenn sich
nicht die Weisheit zu unserer {iberaus groBen Schwiche
herablassen und, da wir nun einmal Menschen sind, uns
in Menschengestalt ein Vorbild zeigen wollte, wie wir
leben sollen. Waiahrend aber wir klug handeln, wenn
wir zu ihr emporsteigen, wurde es von stolzen Men-
schen fiir téricht gehalten, daB sie zu uns hernieder-
stieg. Denn wenn wir zu ihr kommen, werden wir stark;
als sie zu uns kam, wurde sie fiir schwach gehalten.
wAber selbst was an Gott t8richt ist, ist immer noch
weiser als die Menschen, und was an Gott schwach ist,
ist immer noch stirker als die Menschen2).” Obgleich
sie (die gottliche Weisheit) selbst unsere Heimat ist,
wollte sie auch noch unser Weg zu dieser Heimat wer-
den. Wahrend sie fiir ein gesundes und reines Geistes-
auge alliiberall gegenwartig ist, wollte sie selbst den
fleischlichen Augen jener Menschen erscheinen, deren
Geistesauge schwach und unrein war, ,Denn weil die
Welt in der Weisheit Gottes Gott durch die Weisheit
nicht erkennen konnte, so gefiel es Gott, durch die Tor-
heit der Predigt diejenigen selig zu machen, welche
glauben®)."

1) Ich folge in der Kapiteleinteilung bis Kap. 24 der Uber-
setzung von Storf: die Mauriner teilten etwas anders ab.

9 1 Kor. 1, 25.

3) Ebd. 1, 21.
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12. Also nicht durch eine bloB8e &rtliche Verénde-
rung kam, wie gesagt, Gottes Weisheit zu uns, sondern
in der Weise, daB sie im sterblichen Fleisch den sterb-
lichen Menschen erschien. Sie kam dorthin, wo sie
schon war, weil sie ja in dieser Welt war und die Welt
durch sie gemacht worden ist!). Weil aber die Men-
schen das Geschopf anstatt des Schépfers geniefen
wollten und weil sie darum dieser Welt gleichférmig
geworden waren und sehr passend mit dem Namen
wWelt” bezeichnet wurden, so erkannten sie die Weis-
beit nicht, weshalb der Evangelist sagt: ,,Und die Welt
hat ihn nicht erkannt!).” Daher konnte die Welt durch
Weisheit Gott nicht in Gottes Weisheit erkennen. Wenn
also die Weisheit schon da war, zu welchem anderen
Zweck kam sie dann als blo8 zu dem, weil es Gott so
gefiel, durch die Torheit der Predigt diejenigen selig
zu machen, welche glauben. Wie aber kam sie anders
als dadurch, daBl das Wort Fleisch geworden ist und un-
ter uns gewohnt hat?)? (Man hat sich das ungefdhr so
vorzustellen:) Soll beim Sprechen der Gedanke unseres
Innern durch das fleischliche Ohr zum Geiste unserer
Zuhérer gelangen, so wird er und das in unserm Herzen
schlummernde Wort zum Schall, und heit dann
Sprache. Aber unser Gedanke verwandelt sich nicht
in den Schall, sondern er bleibt nach wie vor ein Ge-
danke und nimmt nur ohne jede Makel der Veréinderung
die Form der Stimme an, um so in jedes Ohr ein-
dringen zu kénnen. So ist auch das Wort Gottes nicht
verindert, aber doch Fleisch geworden, um unter uns
zu wohnen.

13. KAPITEL

Durch verschiedene Mittel heilte Gottes Weisheil die
Menschen

13. Wie die Heilung der Weg zur Gesundheit ist,
so hat es sich auch die (vom Heiligen Geist ausgehende)
Heilung zum Ziel gesetzt, die Siinder gesund zu machen
und wiederherzustellen. Und wie die Arzte beim Ver-

1) Joh. 1, 10.
3) Ebd. 1, 14.
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binden der Wuaden diese Arbeit nicht in ungeordneter,,
sondern in gehériger Weise verrichten, so daB mit dem
Nutzen auch eine gewisse Schénheit verbunden ist, so
ist die Arznei der Weisheit durch Annahme der Men-
schennatur unseren Wunden angepaBt und heilt mit ent-
gegengesetzten und mit gleichartigen Mitteln. So wen-
det man ja auch bei kérperlichen Wunden entgegen-
gesetzte Mittel an, z. B, etwas Kaltes gegen etwas
HeiBes, etwas Feuchtes gegen etwas Trockenes u. dgl.;
man wendet aber auch wieder gleichartige Mittel an,
z, B. ein rundes Leinwandstiick auf eine runde Wunde
oder ein lidngliches auf eine lingliche Wunde; man legt
auch nicht fiir alle Glieder ein und denselben Verband
an, sondern einen Verband, der zu dem betreffenden
Glied paBt. Geradeso hat sich die Weisheit Gottes, die
den Menschen heilte, bei dieser Arbeit der Heilung be-
tatigt; nur daB sie selbst Arzt und Heilmittel zugleich
ist. Weil also der Mensch durch seinen Stolz zu Fall
kam, so bedient sie sich zu seiner Heilung der Demut;
durch die Klugheit der Schlange wurden wir betrogen,
durch die Torheit Gottes werden wir wieder frei, Wie
aber jene Klugheit der Schlange zwar Weisheit genannt
wurde und doch fiir die Verdchter Gottes Torheit war,
s0 ist diese sogenannte Torheit Gottes Weisheit flir die
Besieger des Teufels. Wir Menschen haben die Un-
sterblichkeit so schlecht benutzt, daB wir sterben muB8-
ten: Christus beniitzte die Unsterblichkeit so gut, daB
wir leben. Die verderbte Seele des Weibes (Eva) befiel
die Krankheit: aus dem unverderbten Kérper des Wei-
bes (Maria) ging das Heil hervor. — Geradeso ist es
ein Gegensatz, wenn unsere Fehler durch die entgegen-
gesetzten Tugenden %eheilt werden. Solche gleichartige
Heilmittel, die als Verbinde an unsere verwundeten
Glieder angelegt wurden, sind folgende: die vom Weibe
verfiithrten Menschen erléste ein vom Weib Geborener
(Christus), ein Mensch die Menschen, ein Sterblicher
die Sterblichen, durch seinen Tod befreite er die Toten.
Wer sich nicht (wie Augustinus) zu einer raschen Been-
digung eines angefangenen Werkes gedringt sieht, der
wird bei sorgfiltigem Nachdenken noch gar mancherlei
Belehrung erfahren, sowohl wenn er iiber entgegenge-
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setzte als auch iiber gleichartige Mittel der christlichen
Arznei nachdenkt,

14. KAPITEL

Christi Auferstehung und Himmeltahrt sind Stiitzen
des Glaubens, der durch den Gedanken an die einstige
Belohnung méchtig angeregt wird

14, Die Auferstehung des Herrn von den Toten, an
die wir glauben. und seine Himmelfahrt stiitzen schon
jetzt unsern Glauben (durch den Pfeiler) einer grofien
Hoffnung. Denn sie zeigen deutlich, wie freiwillig der
sein Leben hingab, der es so in seiner Gewalt hatte, daB
er es wieder nehmen konnte!). Wie groB ist also die
Zuversicht, mit der sich die Hoffnung der Gliubigen
trostet, wenn sie erwigen, wer es doch gewesen ist, der
so vieles gelitten hat fiir solche, die noch gar nicht
glaubten. Da er aber als Richter iiber die Lebendigen
und die Toten vom Himmel her erst noch erwartet wird,
so jagt er den Nachlissigen groBe Furcht ein; denn diese
werden sich einer gewissenhaften Sorgfalt befleiBigen
und werden ihn lieber durch ein gutes Benehmen voll
Sehnsucht erwarten wollen, als dafi sie ihn wegen ihres
schlechten Benehmens fiirchten miiten. Wie lieBe sich
aber die GroBe der Belohnung, die er uns am Ende
geben wird, mit Worten ausdriicken oder in Gedanken
erfassen? Hat er uns ja doch schon zum Trost auf
unserer Pilgerschaft eine solche Fiille seines Geistes
verliehen, daB wir in den Widerwirtigkeiten dieses Le-
bens zu ihm, den wir noch gar nicht sehen, doch grofBes
Vertrauen und groBe Liebe haben. Dazu hat er einem
jeden besondere Gaben zur Erbauung seiner Kirche ver-
lichen, so daBl wir das, was er uns als unsere Pflicht
zeigt, nicht bloB ohne Murren, sondern selbst mit Freu-
den tun.

15. KAPITEL

Die Kirche, seinen mystischen Leib, reinigt Christus
durch die Arznei der Triibsal

15, Die Kirche ist nimlich, wie die Lehre des

1) Vgl. Joh. 10, 18.
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Apostels einscharft!), sein Leib; auch seine Gattin wird
sie genannt?). Die vielen, zu verschiedenen Verrich-
tungen berufenen Glieder seines Leibes hilt er durch das
Band der Einigkeit und der Liebe, gewissermafBen durch
das Band der Gesundheit zusammen?). Um nun die
Kirche, die keine Fehler, keine Runzel oder etwas Der-
artiges an sich hatt), aus dem Verband mit dieser Welt
zu lésen und sich in Ewigkeit als Gattin zu verbinden,
priift er sie in dieser Zeitlichkeit und reinigt sie durch
die Arznei gewisser Triibsal.

16. KAPITEL

Christus é6ffnete uns durch die Vergebung der Siinden
den Weg ins Vaterland

16. Wir haben einen Weg zu wandern, der nicht von
einem wirklichen Ort zum andern fiihrt, sondern der
sich durch verschiedene Gemiitsbewegungen hindurch-
zieht. Wie eine Dornenhecke versperrte diesen Weg
die Bosheit fritherer Siinden. Welch groBleres Werk der
Freigebigkeit und Barmherzigkeit hatte jener, der sich
uns selbst als Weg zur Riickkehr ausbreiten wollte, iiben
kénnen, als daB er den Reuigen all ihre Siinden ver-
ziech und das ernste Verbot unserer Riickkehr durch
seinen Kreuzestod fiir uns vernichtete?

17. KAPITEL
Von der Schliisselgewalt der Kirche

17. Er gab seiner Kirche diese Schliisselgewalt in
der Weise, dafl im Himmel geldst sei, was sie auf Erden
lost, und daB im Himmel gebunden sei, was sie auf
Erden bindet®). Wer namlich nicht an die Vergebung
seiner Siinden durch die Kirche glaubt, dem sollen sie
nicht vergeben werden; wer aber daran glaubt, sich bes-
sert und sich von ihnen abwendet, der soll im SchoBe
dieser Kirche durch seinen Glauben und durch seine

1) Eph. 1, 23.

2) Ebd. 5, 25.

3) Vgl. Rom. 12, 4.
1) Eph. 5, 27.

%) Matth. 16, 19.
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Besserung geheilt werden. Wer némlich die Vergebung
seiner Siinden fiir unméglich hélt, der wird durch seine
Verzweiflung noch schlechter. Mit so einem Menschen
ist es gerade, als ob ihm nichts Besseres iibrig bliebe,
als wie bose zu sein, da er ja an einen Erfolg seiner Um-

kehr nicht glaubt.

18. und 19. KAPITEL

Tod und Auferstehung des Leibes und der Seele fiir
eine Wiadergeburt zum Leben oder zur Strafe

18. Wie es eine Art von Tod der Secle ist, wenn
wir durch die BuBe unser fritheres Leben und Verhalten
aufgeben, so ist auch der Tod des Leibes eine Auf-
hebung der frilheren Belebung. Und wie die Seele nach
der BuBe, durch die sie die friiheren verderbten Sitten
ertotet, in einem besseren Zustand wieder hergestellt
wird, so wird auch der Leib nach dem Tode, dem wir
infolge des Siindenbandes alle unterworfen sind, zur Zeit
der Auferstehung, wie wir glauben und hoffen diirfen, in
einen bessern Zustand umgewandelt werden. Es ist ja
unmdglich, daB Fleisch und Blut das Reich Gottes be-
sitzen; daher muB dieses Verwesliche anziehen die Un-
verweslichkeit und dieses Sterbliche die Unsterblich-
keit!). Dann wird der Leib keine Beschwerde mehr ver-
ursachen, weil er kein Bediirfnis mehr hat, und er wird
von der seligen und vollkommenen Seele in der gré8-
ten Ruhe belebt werden.

19. Derjenige aber, der mit seiner Seele dieser Welt
nicht abstirbt und der nicht anfingt, sich nach der Wahr-
heit zu gestalten, der wird durch seinen kérperlichen
Tod in einen noch schlimmeren Tod gestiirzt und wird
wieder aufleben, nicht um himmlische Natur anzuneh-
men, sondern um seine Sirafe abzubiiBen. Das ist denn
auch Glaubenslehre, und daB es sich so in Wahrheit ver-
hilt, das muB man glauben: weder die Seele noch der
Leib des Menschen wird vollstindig zugrunde gehen,
sondern die Gottlosen werden auferstehen zu unerme8-

1) 1 Kor. 15, 53.
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lichen Strafen, die Gottselifen aber zu einem ewigen
Leben.

20. und 21, KAPITEL
Gott allein darf man genieBen

20. Unter all diesen Dingen sind also nur jene zum
Genufl bestimmt, die wir als ewig und unverinderlich
geschildert haben; alle iibrigen Dinge aber hat man nur
dazu zu gebrauchen, um zum GenuB jener (ewigen und
unveridnderlichen]) Dinge zu gelangen. Auch wir Men-
schen, die wir andere Sachen gebrauchen und genieBen,
sind selber Sachen. Ja wahrlich: eine groBe Sache ist
der Mensch; ist er doch erschaffen nach dem Bilde und
Gleichnis Gottes?), nicht zwar insofern er von seinem
sterblichen Leib umschlossen wird, sondern insofern er
durch die Auszeichnung seiner verntinitigen Seele die
Tiere iiberragt. Daher 1st es eine groBe Streitfrage, ob
sich die Menschen genieBen oder bloB gebrauchen diir-
fen oder ob ihnen heides gestattet ist. Wir haben zwar
das Gebot erhalten, einander zu lieben?), aber es steht
in Frage, ob denn der Mensch von einem anderen Men-
schen um seiner selhst willen gelieht werden soll oder
wegen etwas anderem. Soll er um seiner selbst willen
geliebt werden, so genieBen wir ihn; lieben wir ihn aher
wegen etwas anderem, so gebrauchen wir ihn bloB.
Meiner Ansicht nach muB der Mensch wegen etwas
anderem gelieht werden. Denn in einem Gute, das um
seiner selbst willen geliebt werden muB, beruht ja schon
das ewige Leben. Und dieses haben wir doch noch nicht
in seiner Wesenheil, wenn uns auch die Hoffnung darauf
schon in diesem Leben trdstet. ,Verflucht aber ist, wer
seine Hofinung auf einen Menschen setzt®},"

21, Beim rechten Lichi hetrachtet, darf sich aher
der Mensch nicht einmal selbst genieBen, weil man ja
auch nicht einmal sich selbst um seinetwillen, sondern

1) Gen. 1, 27.
2) Joh. 13, 34; 15, 12; 15, 17; vegl. Joh. 4, 12.
) Jer. 17, 5.
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um dessen willen lieben soll, der zum GenuB bestimmt
ist. Dann ist der Mensch am allerbesten, wenn er mit
seinem ganzen Leben nach dem unverinderlichen Le-
ben strebt und mit ganzem Herzen an diesem hingi.
Liebt er sich aber um seiner selbst willen, dann bringt
er sich nicht mit Gott in Beziehung, sondern da er nur
sich selbst zugewandt ist, wendet er sich zu nichts Un-
verdnderlichem. Darum haftet dem Selbstgenul des
Menschen ein Mangel an, weil der Mensch dann besser
ist, wenn er ungeteilt an einem unverdnderlichen Gut
(an Gott) hingt und daran gefesselt ist, als wenn er
fern davon auch nur sich selber etwas nachsieht. Wenn
also nicht einmal du selbst dich um deinetwillen lieben
darfst, sondern nur um dessentwillen, in dem das rich-
tigste Ziel deiner Liebe ruht, so darf auch kein anderer
Mensch dariiber ziirnen, wenn du auch ihn nur liebst
wegen Gott. Denn das ist die von Gatt vorgeschriebene
Ordnung der Liebe: ,Du sollst den Nachsten™, sagt er,
.lieben wie dich selbst; Gott aber (sollst du lieben) aus
ganzem Herzen und aus ganzer Seele und aus ganzem
Gemiit').” Daher muBt du all deine Gedanken, dein
ganzes Leben, deine ganze geistige Titigkeit jenem wid-
men, von dem du diese Gabe empfangen hast. Da er
aber sagt: (,.Du sollst Gott lieben) aus ganzem Herzen,
aus ganzer Seele, aus ganzem Gemiit", so 1Bt er keinen
Teil unseres Lebens iibrig, der unbeschiftigt ware und
so gewissermaBlen Gelegenheit hitte, eine andere Sache
zu genieBen. Was sich sonst noch Liebenswiirdiges
der Secele darstellt. das soll dorthin mitfortgerissen wer-
den, wohin der ganze Strom der Liebe liuft. Wer also
seinen Nichsten in der rechten Weise liebt, mu8 bei ihm
dahin wirken, daB auch dieser sein Nichster Gott liebt
von ganzem Herzen, von ganzer Seele und von ganzem
Gemiite. Wenn er ihn auf diese Weise wie sich selbst
liebt, dann bezieht er seine ganze Selbst- und Nachsten-
liebe auf jene Gottesliebe, die nicht zuldBt, da8 von
ijhrem Strom auch nur ein Bichlein abgeleitet werde,
lc:urch dessen AbfluB sie selbst einen Verlust erleiden
onnte.

1) Matth. 22, 37. Vgl. Deut. 6, 5 und Lev. 19, 18,



30 Avurelius Augustinus 30

22. KAPITEL
Was der Mensch alles lieben muB

22. Aber nicht alles, was blo zum Gebrauch be-
stimmt ist, darf man auch schon lieben, sondern nur
das, was sozusagen zugleich mit uns auf Gott bezogen
wird, wie z. B. Menschen und Engel oder auch, was sich
nur auf uns Menschen selbst bezieht und um unsert-
wegen des gottlichen Segens bedarf, wie z. B, den Leib.
Geliebt haben sicherlich die Martyrer die Freveltaten
ihrer Verfolger nicht, aber sie gebrauchten sie, um Gott
dadurch zu dienen. Vier Dinge sind es also, die wir
lieben miissen: Das erste steht dber uns (Gott), das
zweite sind wir selbst, das dritte ist neben uns (die
Mitmenschen), das vierte endlich steht unter uns (unser
Leib). Beziiglich des zweiten und vicrten ist kein Gebot
notwendig; denn mag sich ein Mensch auch noch so
sehr von der Wahrheit entfernen, so bleibt ihm doch die
Liebe zum eigenen Ich und zu seinem Leib. Selbst dann
nimlich, wenn der Menschengeist von dem unverinder-
lichen, allbeherrschenden Licht hinwegstrebt, verfolgt
er damit ja nur das Ziel, die Herrschaft tiber sich und
seinen Leib selbst austiben zu diirfen: er muBl daher sich
und seinen Leib lieben.

23.—26. KAPITEL
Die Selbstliebe
23. Die verkehrte Selbstliebe

Ein groBes Gliick glaubt ein solcher Mensch er-
langt zu haben, wenn er seine Herrschaft auch noch iiber
Genossen, das heit diber andere Menschen, ausiben
kann; denn dem lasterhaften Geist ist es angeboren,
lieber das zu erstreben und als sein gutes Recht fiir sich
zu beanspruchen, welches Recht eigentlich nur Gott
allein zusteht. Eine solche Liebe aber heiit mit bes-
serem Fug und Recht HaB. Denn es ist ja doch nicht
recht, daB einer, der selbst demn Hé&herstehenden nicht
gehorchen will, von einem ihm Untergeordneten Gehor-
sam verlangt. Darum heiflt es ganz richtig: ,,Wer Un-
gerechtigkeit liebt, der haBt seine Seele!).” Die Folge

1) Ps. 10, 6.
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davon ist, daB dann die Seele schwach und von ihrem
sterblichen Kérper gequilt wird. Denn die Seele mu8
ja ihren Leib lieben und muB durch sein Verderben be-
schwert werden. Unsterblichkeit und Unversehrtheit
des Korpers hingen von der Gesundheit der Seele ab;
das aber ist Gesundheit der Seele, wenn man mit gan-
zer Kraft am Vorziiglicheren, das heilit am unverin-
derlichen Gott hingt. Will der Mensch aber solche,
die ihm von Natur aus gleich stehen, das heifit Men-
schen, beherrschen, so ist das ein durchaus unertrag-
licher Ubermut.

24, KAPITEL

Niemand haBt sein Fleisch, nicht einmal diejenigen,
die es ziichtigen

24. Niemand also haBt sich selbst: iiber diesen Satz
hat es noch mit keiner Sekte irgendeinen Streit dege-
ben. Aber auch seinen Leib haBt niemand; denn wahr
ist, was der Apostel sagt: ,Niemals hat einer sein
eigenes Fleisch gehaBt!).” Und wenn auch manche
Leute sagen, sie wollten lieber ohne Leib sein, so sind
sie in einer argen Tduschung befangen: denn nicht ihr
Leib ist es, den sie hassen, sondern nur scine verderb-
ten Neigungen und seine erdriickende Erdenschwere.
Thr Wunsch geht also nicht dahin, iiberhaupt keinen
Leib zu haben, sondern sie mochten einen unverdor-
benen, blitzesschnellen Leib besitzen. Aber einen der-
artig ausgestatteten Leib halten sie schon gar nicht mehr
fiir einen Leib, weil sie sich etwas Solches unter der
Seele vorstellen. Wenn sodann solche Leute ihren Leib
durch Enthaltsamkeit und durch Miihen gleichsam zu
verfolgen scheinen, so haben jene, die sich in rechter
Weise abtéten, durchaus nicht die Absicht, iiberhaupt
keinen Leib mehr zu haben, sondern sie wollen ihn nur
unter das Joch bringen und fiir heilsnotwendige Werke
in Bereitschaft halten. Denn all die Leidenschaften,
die den Leib miBbrauchen, das heiit die schlimmen Ge-
wohnheiten und die Neigungen der Seele zu niedrigen

1) Eph. 5, 29.
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Geniissen, wollen sie durch einen harten Kriegsdienst?)
ausrotten. Damit toten sie sich ja nicht selbst, sondern
tragen nur Sorge fir ihre Gesundung.

25. Wer diese Ahtdtung aber auf verkehrte Weise
betreibt, der bekriegt allerdings seinen Leib, als wire
er sein natiirlicher Feind. Solche Leute verstehen
falsch, wenn sie lesen: ,Das Fleisch geliistet gegen den
Geist und der Geist gegen das Fleisch; denn diese sind
einander entgegen?).” Diese Worte wurden nimlich
wegen der unbezihmten Gewohnheiten des Fleisches
gesprochen; gegen dieses Fleisch geliistet es den Geist,
nicht téten will er den Leib; nur seine Begierlichkeit,
das heifit seine schlechten Gewohnheiten, will er bin-
digen und ihn unter das Joch des Geistes bringen, so
wie es die naturgemdBe Ordnung auch verlangi. Denn
auch nach der Auferstehung wird es so sein, daB der
Leib in héchster Ruhe dem Geiste vollig unterworfen
ist und so auf ewig bliiht; darum soll man schon in die-
sem Leben darnach trachten, daB die Gewohnheiten
des Fleisches sich verbessern und nicht durch ungeord-
nete Regungen dem Geiste widerstreiten, Bis dahin
gelilistet das Fleisch wider den Geist und der Geist
wider das Fleisch. Es widersteht jedoch der Geist (dem
Fleisch) nicht aus HaB, sondern um seiner Oberherr-
schaft (diber das Fleisch) willen, weil er den Gegen-
stand seiner Liebe [den Leib) dem Bessern untergeord-
net wissen will. Aber auch das Fleisch widerstrebt
(dem Geist) nicht aus Hafl, sondern wegen der Macht
der Gewohnheit, die auch durch die natiirliche Verer-
bung von den Eltern her alt und hart geworden ist. Das
also beabsichtigt der Geist bei der Bandigung des Flei-
sches: die verkehrten, mit der schlechten Gewohnheit
gewissermallen vertraglich bestehenden Bestimmungen
aufzul8sen und auf Grund einer guten Gewohnheit Frie-
den zu schlieBen. — Aber nicht einmal solche Leute, die
durch eine falsche Ansicht irregeleitet ihren Leib ver-
abscheuen, wiren bereit, selbst wenn es ganz schmerz-

1) Vgl. 2 Kor. 10, 4 und 1 Tim. 1, 18.
1) Gal. 5, 17.
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los geschehen kénnte, auch nur ein Auge zu verlieren,
auch wenn in dem andern Auge nach so viel Sehkraft
zuriickbliebe, als vorher in beiden Augen war; nur ein
mit cinem gréBeren Vorteil verbundener AnlaB kénnte
jemand zu einer solchen Handlung dringen. Durch diese
und andere Beweise dieser Ar{ kanr man jenen, die
ohne hartnickigen Starrsinn nach Wahrheit suchen, zei-
gen, wie unumstéBlich die Behauptung des Apostels ist:
~Niemals hat einer sein eigenes Fleisch gehaBt, son-
dern”, so fiigt Paulus hinzu, ,er nidhrt und pflegt es wie
Christus seine Kirche1).”

25. KAPITEL

Es heiBt noch nicht seinen Leib hassen, wenn man efwas
mehr liebt als ihn

26. Daher muB man den Menschen wohl die Art
der Selbstliebe vorschreiben, das heiflt, man muf8 ihn
dariiber belehren, wie er sich lieben soll, falls diese
Liebe niitzlich sein soll; aber Wahnsinn wiirde es ver-
raten, wollte einer bezweifeln, daB sich einer iiberhaupt
liebt und sich niitzen will. Auch das muB man den
Menschen vorschreiben, wie sie ihren Leib in wohlge-
ordneter und kluger Vorsorge lieben sollen; denn dafl
einer iiberhaupt seinen Leib liebt und ihn gesund wmnd
unversehrt erhalten will, das ist doch geradeso selbst-
verstindlich. Es kann einer also zwar recht wohl etwas
mehr lieben als die Gesundheit und die Unversehrtheit
seines Leibes; man findet ja viele Leute, die freiwillig
Schmerz, ja sogar den Vetlust einiger Glieder auf sich
genommen haben; jedoch taten sie dies nur in der Ab-
sicht, um das Gut zu erlangen, das sie in héherem
Grade liebten, Aber deshalb darf man keinem die
Wertschitzung der Gesundheit und Unversehrtheit
seines Leibes absprechen, weil er etwas anderes mehr
liebt. Denn wenn auch zum Beispiel ein Geiziger das
Geld liebt, so kauft er sich doch Brot dafiir und gibt
fiir diesen Zweck jenes Geld aus, das er so sehr liebt
und zu vermehren trachtet. Aber er schitzt eben doch

1) Eph. 5, 29.
Bihl, d, Kirehenv. Bd. 49. 3



54 Aurelius Augustinus H4

noch héher (als sein Geld) die Gesundheit seines Lei-
bes, die durch jenes Brot erhalten wird. Es eribrigte
sich eigentlich, fiber eine so offenbare Sache des langen
und breiten zu reden, und doch zwingt uns dazu sehr
hiufig der Irrtum gottloser Menschen.

26. KAPITEL

Es gibt ein positives Gebot der Liebe zu Gott und dem
Néchsten und sogar zu sich selbst

27. Es braucht also kein eigenes Gebot dafiir, daB
jeder sich und seinen Leib liebe; denn unser eigenes
Ich und das, was zwar unter uns steht, aber doch zu
uns gehort (den Leib), das lieben wir schon nach dem
unerschiitterlichen Naturgesetz, das sogar auch fiir die
Tiere erlassen ist, die ja ebenfalls sich und ihren Leib
licben. Es eriibrigte daher nur, daB wir beziiglich des-
sen, was tliber uns steht (Gott), und dessen, was
neben uns steht (die Mitmenschen), Gebot erhielten.
Daher sagte nun der Herr: ,,Du sollst den Herrn, deinen
Gott, lieben aus deinem ganzen Herzen, aus deiner gan-
zen Seele, aus deinem ganzen Gemiite; und deinen Nich-
sten sollst du lieben wie dich selbst. An diesen zwei Ge-
boten hidngt das ganze Gesetz und die Propheten?).”
Ziel des ganzen Gesetzes ist demnach die Liebe, und
zwar die doppelte zu Gott und zum Nichsten. Wenn
man sich selbst nach seinem ganzen Wesen, das heiBSt
nach Seele und Leib, begreift, und wenn man auch den
Nichsten nach seinem ganzen Wesen, das heiBt nach
Seele und Leib, begreift — denn aus Seele und Leib
besteht ja der Mensch — so ist in diesen beiden Ge-
boten keine Ari von Sachen iibergangen, die geliebt
werden sollen, Da niamlich die Liebe Gottes den Vor-
rang hat und die Art dieser Liebe klar in der Weise
vorgeschrieben ist, daB alles andere in sie zusammen-
flieBt, so scheint von der Eigenliebe nichts gesagt zu
sein. Doch ist mit den Worten: ,Du sollst den Nich-
sten lieben wie dich selbst!” zugleich auch die Selbst-
liebe nicht iibergangen.

1) Matth. 22, 37f.
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27. und 28. KAPITEL
Von der Ordnung der Liebe

28. Gerecht und heilig leht der, der ein unbestech-
licher Beurteiler der Dinge ist: das ist aber jener, der
cine wohlgeordnete Liebe hat. Ein solcher wird weder
lieben, was er nicht lieben darf, noch wird er das nicht
licben, was er lieben soll, noch das mehr lieben, was
er weniger lieben soll, noch in gleicher Weise lieben,
was weniger oder mehr geliebt werden soll, noch wird
er weniger oder mehr lieben, was in gleicher Weise
geliebt werden soll. Kein Siinder darf, wenigstens so-
weit als er ein Siinder ist, geliebt werden; aber jeder
Mensch soll in seiner Eigenschaft als Mensch wegen
Gott, Gott aber wegen seiner selbst geliebt werden. Und
wenn Gott mehr als jeder Mensch geliebt werden muB,
dann muB jedermann Gott mehr lieben als sich selbst,
Ebenso miissen wir andere Menschen mehr lieben als
unsern Leib; denn um Gottes willen muB all dieses ge-
liebt werden. Der Mitmensch kann aber mit uns Gott
genieBen, was der Leib nicht kann; denn der Leib lebt
ja nur durch die Seele, mit der wir Gott genieBen.

29. Es sollen zwar alle Menschen in gleicher Weise
ﬁeliebt werden; da man aber nicht jedermann niitzen
kann, so muBl man vornehmlich fiir jene Sorge tragen,
die einem durch die Verhéltnisse des Ortes, der Zeit
oder irgendwelcher anderer Umsténde gleichsam schon
durch das Los niher verbunden sind. Wenn du z. B.
von deinem UberfluB etwas an einen Diirftigen mit-
teilen sollst und du kénntest es, falls dir zwei gleich
bediirftige und gleich nahestehende Menschen begeg-
neten, nicht beiden geben, so wire es am gerechtesten,
durch das Los den Empféinger einer Gabe zu bestim-
men, die nicht beiden zugleich mitgeteilt werden kann.
So hat man unter den Menschen, denen man nicht insge-
samt helfen kann, die Innigkeit des gegenseitigen augen-
blicklichen Verbandes fiir die Entscheidung des Loses
zu halten.

3*
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29. KAPITEL
Wir miissen wiinschen, daB alle Gott lieben

30. Aus der Zahl all derer, die mit uns Gott ge-
nieBen konnen, lieben wir teils solche, die wir selbst
unterstiitzen, teils solche, von denen wir unterstiitzt
werden, teils solche, deren Hilfe wir bediirfen oder
deren Diirftigkeit wir abhelfen, teils solche, denen wir
weder selbst einen Vorteil verschaffen noch von denen
wir einen solchen erwarten. Das aber miissen wir doch
wiinschen, daB alle mit uns Gott lieben, und alles, wo-
mit wir unsere Mitmenschen unterstiitzen oder womit
wir von ihnen unterstiitzt werden, muB sich auf dieses
Ziel beziehen. Wenn einer z. B. in einem Theater, wo
es doch so ruchlos zugeht. irgendeinen Schauspieler liebt
und seine Kunst als ein hohes, ia hochstes Gut genieBt,
so liebt er alle, die seinen Schauspieler ebenso lieben;
und das tut er nicht ihretwillen, sondern wegen dessen,
den sie geradeso lieben wie er. Und je gliithender er in
seiner Liebe zu ithm ist, desto eifriger versucht er ihm
auf jede Weise Liebhaber in groBer Zahl zu verschaffen,
und einer desto grdBeren Zahl von Zuschauern will er
ihn zeigen. Sieht er einen, der kalt bleibt, so sucht er
ihn, soviel er kann, durch Lobeserhebungen auf seinen
Helden zu erwirmen; findet er aber gar einen Wider-
sacher, so haBt er leidenschaftlich in ihm die Abnei-
gung gegen seinen Liebling und arbeitet mit allen ihm
zu Gebote stehenden Mitteln darauf hin, diese Abnei-
gung zu beseitigen. Was sollen daher wir in der Ge-
sellschaft der Liebe Gottes tun, den zu genieBen Selig-
keit ist, von dem alle, die ihn lieben, sowohl ihr Da-
sein als auch ihr Lieben haben? Von ihm brauchen wir
nicht zu fiirchten, daB er einem, der ihn einmal kennt,
miBfalle. Will er etwa geliebt werden, um von seinen
Liebhabern eine Belohnung zu erhalten? Gibt nicht
vielmehr er denen, die ihn lieben, eine ewige Beloh-
nung: sich selbst, den Gegenstand ihrer Liebe? Daher
kommt es, daB wir auch unsere Feinde lieben: wir fiirch-
ten uns nicht vor ihnen, als kénnten sie uns den Gegen-
stand unserer Liebe entreiBen; wir haben vielmehr Mit-
leid mit ihnen, weil sie uns um so mehr hassen, je wei-
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ter sie vom Gegenstand unserer Liebe getrennt sind.
Werden sie aber einmal zu ihm bekehrt, so miissen sie
ihn als das seligmachende Gut und uns als die Teil-
nehmer an einem solchen Gut lieben.

30. KAPITEL
Unsere Ndchsten sind alle Menschen und selbst die
Engel

31. In diesem Zusammenhang drangt sich uns eine
Frage beziiglich der Engel auf. Sie sind selig durch den
GenuB dessen, den auch wir zu genieflen verlangen. Je
mehr wir ihn in diesem Leben im Spiegel oder wie in
einem Ritselt) genieBen, desto geduldiger halten wir
unsere Wanderschaft aus und desto sehnsiichtiger wiin-
schen wir sie zu beenden. Ob aber zu jenen zwei Ge-
boten auch die Liebe zu den Engeln gehort, das ist
keine unverniinftige Frage. Denn daB jener, der die
Nichstenliebe anbefohlen hat, keinen Menschen aus-
schlieBt, sagt der Herr im Evangelium selbst und auch
der Apostel Paulus. Jener Schriftgelehrte, dem er die
zwei Gebote vorgehalten und gesagt hatte, an ihnen
hidnge das ganze Gesetz und die Propheten, fragte ihn
nimlich: ,Und wer ist denn mein Nachster?) ?** Darauf-
hin stellte ihm Christus einen Menschen vor, der auf
einer Reise von Jerusalem nach Jericho unter die
StraBenrduber gefallen, von ihnen schwer verwundet
und schlieBlich iibel zugerichtet und halb tot liegen ge-
lassen worden war; und nun zeigte der Herr dem Schrift-
gelehrten, daB dessen Néchster nur jener war, der
gegen ihn, den der Erquickung und der Heilung bediirf-
tigen Mann, barmherzig war, was der Fragesteller selbst
zugestehen muflte. Diesem sagte der Herr: ,,Gehe hin
und tue desgleichen!", damil wir einsehen m&chten, es
sei derjenige unser Nichster, dem ein Dienst der Barm-
herzigkeit erwiesen werden muB, sobald er dessen be-
darf, oder dem er wenigstens erwiesen werden miifite,
wenn er dessen bediirfte. Daraus ergibt sich auch die

1) Vgl. 1 Kor. 13, 12.
2) Luk. 10, 29 ff.
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Folgerung, daBl auch jener unser Nachster ist, von dem
umgekehrt auch uns ein solcher Dienst geleistet wer-
den muB. Denn der Name ,Nichster” bedeutet jeman-
dem wirklich nahe sein, und nur wem man wirklich
ganz nahe steht, dem kann man Nichster sein. Wer
sieht aber nicht ein, daB keinem ohne Ausnahme ein
Dienst der Barmherzigkeit verweigert werden darf? Er-
streckt sich diese Pflicht ja sogar auf die Feinde, da der
Herr sagt: ,Liebet eure Feinde! Tut Gutes denen, die
euch hassen?)!"

32. So lehrt auch der Apostel Paulus, wenn er sagt:
wDenn das Verbot: Du sollst nicht ehebrechen, du sollst
nicht stehlen, du sollst nicht liistern sein und jedes an-
dere Gebot ist in das Wort zusammengefaBt: Du sollst
deinen Néchsten lieben wie dich selbst; die Liebe zum
Néchsten tut nichts Béses?).” Wer also glaubt, der
Apostel habe nicht jeden Menschen in dieses Gebot ein-
ﬁeschlossen, mufl das héchst abgeschmackte und frevel-

afte Zugestindnis machen, der Apostel habe es fiir
keine Siinde gehalten, wenn einer mit dem Weibe eines
Nichtchristen oder seines Feindes die Ehe bricht oder
wenn er ihn tétet oder nach seinem Gute trachtet.
Wenn aber eine solche Behauptung ein Kennzeichen des
Wahnsinnes wére, so ist klar, daB man jeden Menschen
fiir seinen Néchsten halten muB3, weil man ja gegen gar
niemanden Béses veriiben darf.

33. Wenn also derjenige, an dem und auch der-
jenige, von dem ein Werk der Barmherzigkeit zu iiben
ist, mit Recht unser Nichster genannt wird, so ist es
klar, daB in das Gebot der Nichstenliecbe auch die hei-
ligen Engel eingeschlossen sind; denn von jenen wer-
den uns, was aus vielen Stellen der Heiligen Schrift
leicht ersichtlich ist, sehr groBe Werke der Barmherzig-
keit erwiesen. Aus diesem Grund hat sogar Gott, unser
Herr, unser Nichster heiBen wollen. Denn der Herr
Jesus Christus bezeichnet sich selbst als jenen (barm-

1) Matth. 5, 44.
*) Rém. 13, 9f.
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herzigen Samaritan), der dem halbtot Daliegenden zu
Hilfe kam, als er auf dem Weg von Réubern verwundet
und liegen gelassen worden war?!). Und der Psalmist
sagt in einem Gebet: ,Wie einem Nichsten und wie
unserem Bruder, so war ich zu Diensten?)."” Weil aber
das Wesen Gottes vortrefflicher und tiber unsere Natur
erhaben ist, so besteht ein Unterschied zwischen dem
Gebot der Gottesliebe und dem der Nichstenliebe. Gott
erweist uns nimlich Barmherzigkeit wegen seiner
eigenen Giite, wir Menschen aber erweisen uns gegen-
seitig Barmherzigkeit wefeu seiner Giite; das heifit, er
erbarmt sich {iber uns, damit wir ihn genieBen méch-
ten, wir aber erbarmen uns gegenseitig, um ihn zu ge-
nieBen.

31. KAPITEL
Gott genieBt uns nicht, sondern er gebraucht uns

34. Demnach scheint es, als ob die Ausdrucksweise,
daB wir eine Sache genieflen, wenn wir sie um ihrer
selbst willen lieben und daB wir nur jene Sache, die
uns selig macht, genieBlen, alle anderen aber nur gebrau-
chen diirfen, noch zweideutig wire. Denn Gott liebt
uns, und die gottliche Schrift spricht gar oft von seiner
Liebe zu uns: Wie steht es also mit seiner Liebe zu uns?
Liebt er uns, um uns zu gebrauchen oder um uns zu ge-
nieBen? Aber wenn er uns genieBt, so bedarf er unseres
Gutes: das wird aber kein verniinftiger Mensch behaup-
ten. Denn all unser Gut, das ist er ja selber oder es
stammt wenigstens von ihm. Fiir wen kann es z. B.
auch unklar oder zweifelhaft sein, daB das Licht nicht
des Glanzes jener Dinge bedarf, die es selbst erleuchtet?
Darum sagt auch der Psalmist ganz deutlich: ,JIch
sprach zum Herrn: mein Gott bist du, weil du meiner
Giiter nicht bedarfst?).” Gott genieBt uns also nicht,
sondern er gebraucht uns. Denn wiirde er uns weder
genieflen noch auch gebrauchen, dann sehe ich nicht
ein, wie er uns lieben sollte.

1) Vgl. Luk, 10, 30 ff.
2) Ps. 34, 14.
3) Ebd. 15, 2,
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32, KAPITEL
Wie Gott den Menschen gebraucht

35. Aber die Art, wie Gott etwas gebraucht, ist
nicht so, wie wir etwas gebrauchen. Wir beziehen die
Dinge, die wir gebrauchen, auf den GenuB der gétt-
lichen Giite, Gott aber bezieht den Gebrauch von uns
auf seine eigene Giite. Weil er namlich giitig ist, darum
sind wir; und insoweit wir sind, sind wir gut. Er ist
aber auch gerecht, und darum sind wir nicht ungestraft
bése, und insoweit wir base sind, ist unser Sein ein weni-
ger vollkommenes. Der ist das héchste und urspriing-
liche Sein, der ganz unverinderlich ist und der in vollem
Sinn sagen konnte: ,Ich bin der ich bin" und ,Sage
ihnen: Der ist, der hat mich zu euch gesandtt).” Daher
kann alles andere nur von ihm sein Dasein haben und
kann nur insofern gut sein, insoweit es von ihm das Da-
sein erhalten hat. Der Gebrauch, den Gott von uns
macht, hat nicht auf seinen, sondern nur auf unseren
Nutzen und nur auf seine Giite Bezug. Wenn aber wir
uns eines Menschen erbarmen und ihm helfen, so tun
wir das zwar im Hinblick auf seinen Nutzen; aber auch
fiir uns hat dieses Tun gewissermaBlen einen Nutzen
im Gefolge, da ja Gott die einem Diirftigen erwiesene
Barmherzigkeit nicht unbelohnt 1i8t. Seine hochste
Belohnung aber besteht darin, daB wir ihn genieBen
diirfen und daB wir alle, die ihn genicBen, uns gegen-
seitig in ihm genieBen.

33. KAPITEL
Wie der Mensch genieBen soll

36. Wenn wir uns nimlich in uns selbst (und nicht
in ihm) genieBen, so bleiben wir auf dem Wege stehen
und setzen unsere Hoffnung (statt auf Gott) nur auf
Menschen oder Engel. Das maBen sich stolze Menschen
und Engel in der Tat an und haben ihre Freude daran,
wenn andere ihre Hoffnung auf sie richten. Heilige Men-
schen und heilige Engel jedoch werden uns, auch wenn

1) Exod. 3, 14.
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wir ermiidet sind und bei ihnen ausruhen und verblei-
ben wollen, zwar aufnehmen und uns mit einer Gabe
erquicken, die sie selbst um unseret oder ihrer selbst
wegen empfangen haben; aber dann, wenn wir so ge-
stirkt worden sind, dann verweisen sie uns an den, in
dessen GenuB wir geradeso selig werden kénnen (wie
sie). So ruft auch der Apostel (Paulus) aus: ,Ist denn
Paulus fiir euch gekreuzigt worden oder seid ihr im
Namen des Paulus getauft worden?)?" und ,,Weder der
ist schon etwas, der pflanzt, noch der, welcher begieBt,
sondern erst der, welcher das Gedeihen verleiht: das
ist Gott?).” Und der Engel mahnt einen Menschen, der
ihn anbeten will, doch lieber den anbeten, unter des-
sen Herrschaft auch er selber nur sein Mitknecht sei?).

37, Wenn man aber einen Menschen in Gott geniefit,
so genieBt man mehr Gott als den Menschen. Genie8t
man ja doch jenen, durch den man selig gemacht wird
und freut man sich doch dariiber, daB man zu dem ge-
langt ist, zu dem zu kommen man ja hofft. Daher sagt
Paulus zu Philemon: ,Ja, mein Bruder, ich mochte
dich genieBen im Herrn®)." Hitte er nicht hinzugefiigt:
+Im Herrn", sondern hitte er nur gesagt ,ich méchte
dich genieBen", so hitte er seine Seligkeitshoffnung auf
Philemon gesetzt. Freilich gebraucht man den Aus-
druck ,genieBen” auch in dem sehr verwandten Sinn
von ,etwas mit Vergniigen gebrauchen”. Denn die An-
wesenheit des Gegenstandes der Licbe muBl Vergniigen
mit sich bringen; ist dieses nur voriibergehend und wird
es auf jenes Wesen, bei dem man verharren muf}, be-
zogen, so ,gebraucht” man es; nur im uneigentlichen,
nicht im eigentlichen Sinn heit dieses ,genieBen".
Hingt man aber dauernd an diesem Gegenstand und
sucht in ihm das Ziel seiner Freude, dann mufl man im
wahren und eigentlichen Sinn sagen, man ,,genieBe” ihn.
Ein solcher GenuB ist aber nur méglich bei jener Drei-
faltigkeit, die das héchste und unverdnderliche Gut ist.

1) 1 Kor. 1, 13.
2) Ebd. 3, 7.

3) Offenb. 19, 10.
1) Phil. 20.
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34. KAPITEL
Der Weg zu Gott ist Christus

38. Obgleich die Wahrheit selbst und das Wort,
durch das alles gemacht worden istt), Fleisch geworden
ist, um unter uns zu wohnen?), so sagt doch der Apostel:
»Und wenn wir Christus auch dem Fleische nach ge-
kannt haben, so kennen wir ihn nun nicht mehr#)."” Denn
der Fleischgewordene bietet sich zum Besitze denen an,
die ihre Wanderung schon vollendet haben, Weg aber
will er denen sein, die sich erst zum Anfang ihrer Wan-
derung anschicken. Daher kommt auch jenes Wort:
wDer Herr erschuf mYch am Anfang seiner Weget),"
Darum miissen alle, die zum Ziel gelangen wollen, von
ihm aus anfangen. Obgleich also der Apostel erst noch
auf dem Wege wandelte und dem Rufe Gottes zur Palme
der héheren Berufung erst folgte, so vergaB er doch,
was riickwiérts lagh), richtete Herz und Sinn auf das,
was vor ihm lag, und hatte damit den Anfang der Wege
schon iiberschritten; das heilit, er bedurfte dessen nicht
mehr, von dem aus alle diejenigen anfangen und ihre
Reise beginnen miissen, die zur Wahrheit gelangen und
dauernd dem ewigen Leben angehéren wollen. So sagt
ndmlich Christus: ,,Ich bin der Weg, die Wahrheit und
das Leben®)", das heifit: durch mich kommt man, zu mir
gelangt man, in mir verbleibt man. Gelangt man nim-
lich zu ihm, so gelangt man auch zum Vater; durch den-
jenigen nimlich, der ihm {dem Vater} gleich ist {durch
den Sohn}, wird auch jener erkannt, dem er gleich ist
(der Vater)”}. Durch den Heiligen Geist aber werden
wir aufs allerengste mit dem h&chsten und unverinder-
lichen Gute verbunden, auf daB wir darin verharren
kénnen. Daraus ist ersichtlich, wie wenig uns irgend
etwas auf dem Wege fesseln darf, da ja nicht einmal
der Herr selbst, sofern er sich wiirdigte, unser Weg zu
sein, verlangt, daB wir uns bei ihm aufhalten, sondern

1) Joh. 1, 3. ®) Phil, 3, 13.
?) Ebd. 1, 14. ¢) Joh. 14, 6.
3) 2 Kor. 5, 16. ") Vgl ebd. 14, 9.

A) Sprickw. 8, 22.
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nur, daB wir an ihm voriibergehen sollen. An jenen
zeitlichen Dingen vollends, die er bloB zu unserem Heile
iibernahm und ausfiihrte, wollen wir nicht schwichlich
haften: Nein, mit frischem Mute wollen wir mitten durch
sie hindurcheilen, damit wir wie im Flug bis zu dem
vorzudringen verdienen, der unsere Natur vom Zeit-
lichen befreit und zur Rechten des Vaters gestellt hat.

35. KAPITEL

Die Fiille und das Ziel des Gesetzes ist die Gottes- und
Ndchstenliebe

39. Das Hauptziel all unserer Worte vom Beginn
unserer Abhandlung an ist die Erkenntnis, daB die Fiille
und die Aufgabe des Gesetzes die Liebe ist!), und zwar
die Liebe zu der zum GenuB bestimmten Sache und die
Liebe zu der mit uns zum GenuB8 berufenen Sache; denn
sich selbst zu lieben, das braucht man niemandem erst
vorzuschreiben. Um dieses Ziel erkennen und erreichen
zu koénnen, ist die ganze zeitliche Anordnung von der
gottlichen Vorsehung zu unserem Heil getroffen worden.
Wir diirfen daher diese zeitlichen Vorkehrungen nicht
als etwas Bleibendes mit Liebe und Ergétzen gebrau-
chen, miissen sie vielmehr als etwas Voriibergehendes
betrachten, etwa als Wege, als Fahrzeuge oder als son-
stige Befoérderungsmittel — oder was es etwa sonst fiir
passende Namen dafiir gibt —, damit wir ja dasjenige,
durch das wir gefithrt werden, nur um dessentwillen
lieben, zu dem wir gefiihrt werden.

36. und 37. KAPITEL

Auch eine an sich fehlerhafte Schrifterkldrung ist nicht
liignerisch; nur muB sie die Liebe auferbauen

40. Wer also die ganzen heiligen Schriften oder
wenigstens irgendeinen Teil davon verstanden zu haben
glaubt, dabei aber doch durch dieses Verstdndnis jene
Doppelliecbe zu Gott und zum Mitmenschen nicht auf-
erbaut, der hat sie noch nicht verstanden. Wer aber
aus der Heiligen Schrift eine solche Ansicht zieht, die

1) Rom. 13, 10.
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zur Auferbauung dieser Liebe dient, der ist weder in
verderblicher Téduschung noch iiberhaupt in Liige be-
fangen, auch wenn er etwas anderes sagt, als der Schrift-
steller, den er liest, an dieser Stelle nachweisbar ge-
dacht hat. Denn wenn einer liigt, so hat er doch die
bewufBte Absicht, etwas Falsches zu sagen. Darum fin-
den wir so viele Menschen, die liigen wollen, wir finden
aber niemanden, der belogen werden will. Da nun der
Mensch mit Wissen liigt, unwissentlich aber getduscht
wird, so erhellt zur Geniige, daB, wenn es sich um ein
und denselben Fall handelt, der Getiduschte besser ist
als der Liigner; ist es ja doch besser, Unrecht zu leiden,
als wie Unrecht zu tun; jeder aber, der liigt, tut Un-
recht. Wenn daher jemand unter Umstinden die Liige
fiir niitzlich hilt, so kann er auch das Unrecht einmal
fiir niitzlich halten. Denn kein Liigner rechtfertigt in
dem Punkte, wo er liigt, das Vertrauen, gleichwohl aber
will er, daB jener, den er beliigt, ihm Vertrauen schenke,
das er selbst durch seine Liige nicht beachtet: jeder-
mann jedoch, der ein Vertrauen verletzt, ist ungerecht.
Entweder miiBte also die Ungerechtigkeit zuweilen niitz-
lich sein, was niemals geschehen kann, oder die Liige
ist zu jeder Zeit unniitz.

41, Jedermann, der in den heiligen Schriften einen
andern Sinn findet, als die Verfasser beabsichtigt haben,
der befindet sich in einem Irrtum, ohne daB deshalb
die Verfasser liigen. Besteht, wie gesagt, seine Tau-
schung in der Annahme eines Sinnes, der immerhin die
Liebe, das Ziel des Gesetzes auferbaut!), so befindet
er sich zwar im Irrtum, aber so wie ein Wanderer, der
vom Wege abweicht, aber iiber das Feld eben dahin
geht, wohin auch jener Weg fithrt. Man soll ihn jedoch
auf den rechten Weg weisen und ihm zeigen, daB es viel
besser sei, den Weg hier nicht zu verlassen, weil er sonst
schlieBlich doch in eine ganz verkehrte Richtung geraten
wiirde. (37. Kap.) Da er niamlich kurzerhand einen
Sinn aufstellt, den der Verfasser nicht beabsichtigt, so
st68t er meistens auf etwas anderes, was er mit seiner

1) 1 Tim. 1, 5.
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Behauptung nicht in Einklang bringen kann. Wenn er
nun merkt, daB dieses wahr und unumst6Blich ist, so
kann doch wohl der Sinn, den er selbst herausgefunden
hat, nicht wahr sein, und er wird merkwiirdigerweise so
umgestimmt, daB er aus Vorliebe fiir seine eigene Ansicht
der Heiligen Schrift ungiinstiger als sich selbst zu wer-
den beginnt. LBt er dieses Ubel langsam einschleichen,
so wird er davon zugrunde gerichtet werden. Denn
unser Wandel ist im Glauben und nicht im Schauen?);
es wird aber der Glaube ins Wanken geraten, sobald
das Ansehen der Heiligen Schrift wankt; wankt aber
einmal der Glaube, dann wird auch die Liebe kalt. Denn
wer vom Glauben abfillt, der muB auch von der Liebe
abfallen; er kann ja nicht etwas lieben, an dessen Da-
sein er nicht glaubt. Wer sodann glaubt und liebt, wer
Gutes tut und den Vorschriften guter Sitten gehorcht,
der darf damit hoffen, zum Gegenstand seiner Liebe zu
gelangen. Darum sind es diese drei Tugenden, deren
sich Wissenschaft und Prophetie im Kampfe bedienen,
nimlich der Glaube, die Hoffnung und die Lieber).

38. KAPITEL
Die Liebe bleibt immer

42. Dem Glauben folgt die Hoffnung, die wir er-
fiillt sehen werden, der Hoffnung aber folgt die Selig-
keit selbst nach, zu der wir gelangen sollen. Aber auch
wenn jene nachlassen werden, so wird doch die Liebe
noch mehr zunehmen. Wenn wir ndmlich schon auf
Grund des Glaubens dasjenige lieben, was wir noch gar
nicht sehen, um wieviel mehr werden wir es erst dann
licben, wenn wir es einmal wirklich sehen? Und wenn
wir auf Grund der Hoffnung das Ziel lieben, zu dem wir
noch gar nicht gelangt sind, um wieviel mehr werden
wir es erst dann lieben, wenn wir es wirklich einmal
erlangt haben? Besteht ja doch zwischen zeitlichen und
ewigen Giitern der Unterschied, daB zeitliche Giiter
etwas mehr geliebt werden, bevor man sie besitzt, wih-
rend sie an Wert verlieren, sobald sie einmal einge-

1) 2 Kor. 5, 7.
?) Vgl. 1 Kor. 13, 13.
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troffen sind. Zeitliches vermag nimlich den Geist nicht
zu befriedigen, dessen wahrer und ruhiger Sitz die Ewig-
keit ist. Ewige Giiter aber werden glithender geliebt,
wenn man sie einmal erlangt hat, als solange man sich
noch nach ihnen sehnt. Kein Mensch kann nimlich,
solange er auf das Ewige harrt, mehr davon erwarten,
als es in sich schlieBt, so daB es fiir ihn wertlos wer-
den kénnte, wenn er es geringer findet. Mag einer auf
dem Wege auch noch so viel erwarten, er wird bei sei-
ner Ankunft doch noch mehr vorfinden.

39. KAPITEL

Die Tugenden des Glaubens, der Hoflnung und der
Liebe kénnen den Besitz der Heiligen Schrift ersetzen

43. Daher braucht ein Mensch, der sich auf den
Glauben, die Hoffnung und die Liebe stiitzen kann und
daran unerschiitterlich festhilt, die heiligen Schriften
nur zur Belehrung anderer Menschen. Darum gibt es
viele Menschen, die kraft dieser drei Tugenden auch in
der Wiiste drauBen leben, ohne (heilige) Biicher zu be-
sitzen, An diesen ist wohl die Weissagung schon er-
fiilit: ,,Gilt es Weissagungen, sie werden verschwinden;:
gilt es Sprachen, sie werden aufhéren; gilt es Wissen-
schaften, sie werden abgetan werden?).” Sie sind jedoch
durch diese Hilfsmittel mit einem solchen MaB des
Glaubens, der Hoffnung und der Liebe ausgeriistet wor-
den, daB sie, die in dem Besitz des Vollendeten sind,
etwas Stiickhaftes gar nicht suchen; ihre Vollendung
ist freilich nur von der Art, wie sie in diesem Leben eben
sein kann. Denn im Vergleich mit dem jenseitigen Le-
ben ist ja kein Leben eines Gerechten oder Heiligen
vollkommen. Es blieben denn diese drei: Glaube, Hoff-
nung und Liebe; das gréBte darunter aber ist die Liebe?),
Denn ‘auch, wenn einer einmal zum ewigen Leben ge-
langt ist und wenn die beiden anderen Tugenden auf:
gehort haben, dann wird doch die Liebe noch vorhanden

sein, und zwar in einem gesteigerten und gesicherten
Grade.

1) 1 Kor. 13, 8.
2) Ebd. 13, 13.
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40. KAPITEL
Die rechten Leser der Heiligen Schrift

44, Wer also erkannt hat, daB das Ziel des Ge-
setzes die Liebe sei aus reinem Herzen, aus gutem Ge-
wissen und aus ungeheucheltem Glauben!), und wer
entschlossen ist, den Sinn der géttlichen Biicher ganz
auf diese drei Stiicke zu beziehen, der mag ruhig an die
Behandlung jener (heiligen) Biicher herantreten. Als
der Apostel die Liebe nannte, da fiigte er bei, ,aus
reinem Herzen', damit nur das geliebt werde, was der
Liebe wiirdig ist. Das gute Gewissen aber verband er da-
mit wegen der Hoffnung: denn einer, dem das beédngsti-
gende Gefiihl des bésen Gewissens innewohnt, gibt die
Hoffnung auf, zum Gegenstand seiner Hoffnung und sei-
ner Liebe zu gelangen. Drittens fordert der Apostel:
wAus ungeheucheltem Glauben.” Denn wenn unser
Glaube von Liige frei ist, dann lieben wir auch das nicht,
was unserer Liebe nicht wert ist, und hoffen auf Grund
eines guten Lebens, daBl unsere Hoffnung durchaus nicht
getduscht werde.

Ich habe deshalb von Glaubenssachen nur das, was
ich fiir zweckmifig erachte, sagen wollen, weil auch
schon in anderen Biichern, mégen sie nun von mir oder
von anderen Verfassern stammen, vieles dariiber gesag:
worden ist. Ich will darum dieses Buch schlieflen.
Uber die Zeichen werde ich das Weitere nach MaB der
gottlichen Mitteilungen besprechen.

1) 1 Tim. 1, 5.
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Augustinus wendet sich nunmehr zur Besprechung
der Zeichen. Diese zerfallen in natiirliche und gege-
bene; nur letztere will er besprechen. Fiir die zahl-
reichsten und wichtigsten Zeichen, fiir die Worte.
wurden wieder eigene Zeichen erfunden, die Buchstalben.
Die urspriingliche Einheit der Sprache, ging infolge des
menschlichen Hochmutes verloren (1—5). Das wich-
tigste Buch, die Heilige Schrift, ist dunkel und
schwer verstdndlich; aber gerade dies fesselt den den-
kenden Geist. Ist auch das Versténdnis schwierig, so ist
es doch méglich durch die sieben Gaben des Heiligen
Geistes (6—7), unter denen die wichtigste die Wissen-
schaft ist; diese Wissenschaft betdtigt sich in dem Stu-
dium der kanonischen Schriften. Der Hauptgrundsatz
einer katholischen Schriftauslegung besteht darin, dunkle
Stellen durch klar verstindliche zu erkldren und in
allem die Glaubensregel als Richischnur anzulegen
{8—9). Was die Zeichen insbesondere betrifft, so sind
eigentliche und iibertragene Zeichen zu unterscheiden;
die Dunkelheit der eigentlichen Zeichen wird gehoben
durch die Kenntnis der biblischen Sprachen; sogar aus
der Vergleichung der sich vielfach widersprechenden
Ubersetzungen kann man hdufig den richtigen
Sinn erschlieBen. Auch die iibertragenen Zeichen lassen
sich in dhnlicher Weise wie die eigentlichen durch Wort-
und Sachkenntnis, besonders durch Kenntnis der Natur-
geschichte, der Zahlen und der Musik erschlieBen
(10—17).

Die Erwéhnung der Musik veranla8t den hl. Augu-
stinus, die Fabel von den neun Musen zu erwdhnen und
dann iiberhaupt die Kenntnisse der Heiden zu
besprechen. Soweit diese heidnischen Wissenschaften
gut sind, sind sie nicht zu verachten (18—19). Sie sind
teils menschliche Erfindungen, teils beruhen sie auf goti-
licher Anordnung. Die ersteren sind teils aberglidubisch
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und verwerflich, wie die Wahrsagerei und die Astro-
logie (20—25). Soweit die menschlichen Erfindungen
nicht abergldubisch sind, sind sie teils iiberfliissig, wie
die Mimik, die Malerei, die Bildhauerei und ein Teil
der Poesie, teils aber auch niitzlich, wie gewisse gesell-
schaftliche Einrichtungen, an die sich auch der Christ
zu halten hat (26—27). Die von Gott stammenden
Kenntnisse der Heiden fallen teils in das Gebiet der
Sinneswahrnehmung, wie Geschichte, Naturwissenschaft,
Astronomie und die mechanischen Kiinste (28—31). Un-
ter den geistigen Kenntnissen behauptet die Dialektik
den ersten Rang, deren Kenntnis aber keineswegs mit
der Kenntnis der Wahrheit selbst zusammenfdllt. So-
wohl Dialektik als auch Rhetorik sind wertvoll als wis-
senschaftliche Hilfsmittel; dasselbe gilt von der Mathe-
matik (32—39). Bei weiser Vorsicht ist es dem christ-
lichen Jiingling wohl gestattet, sich die Wissensschitze
der Heiden anzueignen (40—41). Doch iibertrifft die
Heilige Schrift an Tiefe des Inhaltes weitaus alle
Schriften der Heiden (42—43).

1. KAPITEL
Begriff und Einteilung der Zeichen

1. Als ich von den Sachen schrieb, schickte ich die
Mahnung voraus, nur auf ihr Wesen zu achten und nicht
auf das, was sie etwa sonst noch bedeuten kénnten; da
ich jetzt umgekehrt von den Zeichen handle, so mache
ich darauf aufmerksam, nicht auf ihre natiirliche Be-
deutung zu sehen, sondern vielmehr zu beachten, dall
sie Zeichen sind, das heif}t, daB sie also etwas anzeigen.
Ein Zeichen ist nimlich eine Sache, die auBer ihrer
sinnenfalligen Erscheinung aus ihrer Natur heraus noch
einen anderen Gedanken nahelegt: sehen wir z. B, eine
Spur, so denken wir uns, es sei das Tier voriiber-
gegangen, dessen Spur es ist; oder sehen wir Rauch, so
erkennen wir, daB3 auch Feuer in der Nihe ist; horen wir
die Stimme eines Tieres, so kénnen wir daraus auch
einen SchluB auf seine Gemiitsstimmung ziehen; an dem
Ton der Kriegstrompete erkennen die Soldaten, ob sie
vorriicken oder sich zuriickziehen oder eine andere zur
Schlacht gehérige Bewegung vollfiihren sollen.

Bibl, d, Kirchenv. Bd. 49, 4
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2. Die Zeichen sind also teils natiirliche, teils gege-
bene. Natiirliche Zeichen sind jene, die ohne Absicht
und ohne etwas anderes bedeuten zu wollen aufler ihrer
eigenen Natur noch etwas anderes erkennen lassen, so
wie z. B. der Rauch auf das Feuer hinweist. Nicht mit
Absicht tut dies der Rauch, sondern aus der Beobach-
tung und aus der Kenntnis der Erfahrung weil man, da§
Feuer in der Nahe ist, wenn auch nur Rauch sichtbar
ist. Auch die Spur eines voriibergehenden Tieres ge-
hért zur gleichen Art von Zeichen. Die Miene eines
zornmiitigen oder eines betriibten Menschen verrit'seine
Gemliitsstimmung, auch ohne daB der Zornige oder der
Betriibte es selbst will; auch andere Seelenbewegungen
geben sich durch den Gesichtsausdruck kund, auch
wenn wir selbst es nicht beabsichtigen. Doch von all
diesen Erscheinungen zu sprechen, ist jetzt nicht meine
Absicht; nur weil uns unsere Einteilung gerade darauf
fiihrte, konnte ich sie nicht ganz iibergehen. Das Ge-
sagte mag fiir diesen Zweck geniigen.

2. KAPITEL
Angabe des in diesem Buche behandelten Themas

3. Was die gegebenen Zeichen betrifft, so versteht
man darunter jene, die sich lebende Wesen gegenseitig
geben, um so gut als méglich ihre Gemiitsbewegungen,
Gefiihle und Kenntnisse aller Art anzuzeigen; denn der
einzige Grund, etwas anzudeuten, d. h. ein Zeichen zu
geben, liegt darin, das, was derjenige, der das Zeichen
gibt, in seiner Seele trigt, hervorzunehmen und in die
Seele eines anderen iiberzuleiten. Diese Art von Zei-
chen also, soweit sie Menschen betrifft, wollen wir be-
trachten und behandeln; denn auch die von Gott gege-
benen, in der Heiligen Schrift enthaltenen Zeichen sind
uns wieder nur durch die Menschen, die sie aufschrieben,
kund geworden. Gewisse Zeichen unter sich haben wohl
auch die Tiere, um dadurch das Verlangen ihrer Seele
kund zu tun. Findet z. B. der Hahn etwas zu fressen,
so ruft er durch ein Zeichen seiner Stimme seine Henne
herbei; der Tauberich lockt durch sein Gurren sein
Weibchen und wird so auch wieder von ihm gerufen.
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Ahnliche Beispiele lassen sich noch viele beobachten.
Ob nun diese Zeichen etwa wie die Miene oder das Ge-
schrei eines schmerzgequilten Menschen ohne die be-
wullte Absicht, etwas anzudeuten, einfach der Gemiits-
bewegung folgen oder ob sie im eigentlichen Sinn (be-
wuBt) zur Bezeichnung (eines Affekts) gegeben werden,
das ist eine andere Frage, die nicht zur Sache gehort.
Wir scheiden diesen Teil der Zeichen als nicht notwen-
dig von diesem Werke aus.

3. KAPITEL
Die vornehmlichsten Zeichen sind die Worte

4. Von den Zeichen nun, wodurch sich die Menschen
thre Gefiihle mitteilen, gehéren einige zu dem Gesichts-
sinn, die meisten zum Gehorsinn, nur sehr wenige zu
den iibrigen Sinnen. Wenn wir z. B. jemandem zu-
nicken, so geben wir nur den Augen desjenigen, dem
wir dadurch unsere Absicht mitteilen wollen, ein Zei-
chen. Manche Leute deuten sehr vieles durch Handbe-
wegungen an; auch die Schauspieler geben denen, die
solche Zeichen verstehen, durch die Bewegung all ihrer
Glieder Zeichen und sprechen gleichsam mit deren
Augen; auch beim Militir geben Fahnen und Drachen
den Willen der Feldherrn durch den Gesichtssinn
kund?), All diese Zeichen sind sozusagen sichtbare
Worte. — Die Mehrzahl der Zeichen bezieht sich aber,
wie gesagt, auf den Gehorsinn: solche Zeichen sind vor
allem die Worte. Es geben ja wohl auch Trompete und
Fl6te und Zither meist Tone von sich, die nicht bloB
lieblich klingen, sondern auch etwas Besonderes bedeu-
ten. Doch sind all diese Zeichen im Vergleich mit den
Worten sehr gering an Zahl, Die Worte aber nehmen
im menschlichen Verkehr durchaus die erste Stelle ein
und driicken alle Gedanken aus, die man iiberhaupt
mitteilen will. Freilich hat der Herr auch durch den
Geruch des Salbdls, mit dem seine Fiile gesalbt wur-

1) Die dracones sind eine erst zur Zeit des Kaisers Trajan
von den Parthern entlehnte Standarte, das Feldzeichen einer
Kohorte, niimlich ein im Winde sich schlangenartig windender
Drache auf der Spitze einer Lanze.

4
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den, ein Zeichen gegeben?), auch gab er dadurch, daB
er das Sakrament seines Leibes und Blutes zuerst
kostete, ein Zeichen seines Willens?}; auch das ist ein
bezeichnender Umstand, daB das Weib durch die Be-
rilhrung seines Kleides gesund wurde?®): aber trotzdem
besteht die ungeheure Mehrzahl all der Zeichen, wo-
durch die Menschen ihre Gedanken darlegen, in Wor-
ten. Denn all jene Zeichen, deren Arten ich kurz be-
rithrte, hédtte ich auch durch Worte ausdriicken konnen;
mit jenen Zeichen aber andererseits die Worte auszu-
driicken, das wére mir ganz unméglich gewesen.

4. KAPITEL
Von dem Ursprung der Schrift

5, Weil aber das gesprochene Wort nur die Luft
bewegt und voriibergeht und weil es daher nur solange
andauert, als es tént, so hat man durch die Buchstaben
Zeichen fiir die Worte eingefiihrt. Auf solche Weise wer-
den die gesprochenen Worte nicht ihrem Wesen nach,
sondern gleichsam durch ihre sichtbaren Zeichen den
Augen gezeigt, Diese Zeichen konnten nicht allen Vél-
kern gemeinsam sein, weil sich das Menschengeschlecht
bei der einem jeden innewohnenden Sucht nach Er-
langung der Herrschaft aus eigener Schuld getrennt hat.
Ein Zeichen dieses menschlichen Hochmutes ist der bis
zum Himmel ragende (babylonische) Turm*); bei des-
sen Bau verdienten es die Menschen in ihrer Gottlosig-
keit nicht bloB ihrer Gesinnung nach, sondern auch ihrer
Sprache nach voneinander getrennt zu werden.

5. KAPITEL

Von der Verbreitung der Heiligen Schrift unter die
Leser aller Zungen

6. So kam es, daB sogar die gottlichen Schriften,
durch die so vielen Krankheiten im menschlichen Be-

1) Vgl. Joh. 12, 3fi.

2) DaBl nimlich seine Jiinger das gleiche ¢ llten: Vel.
Matth. 26, 28 ff. = g e g Rl

3) Matth, 9, 20 ff.
Y Gen. 11, 111
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gehrungsvermégen begegnet wird und die doch von
einer Ursprache ausgehen, in der sie ganz gut iiber den
ganzen Erdkreis hitten ausgebreitet werden kénnen,
nur in den verschiedenen Sprachen der Ubersetzer iiber-
all hingebracht und so den Vélkern zu ihrem Heil be-
kannt gemacht werden. Ihre Leser haben kein anderes
Verlangen, als die Gedanken und den Willen ihrer Ver-
fasser und dadurch den Willen Gottes kennen zu lernen;
denn wir glauben, daB solche Minner dem gottlichen
Willen gemédfl gesprochen haben.

6. KAPITEL

Auch die Dunkelheit gewisser Stellen der Heiligen
Schrift hat ihre Bedeutung

7. Es gibt jedoch in den heiligen Schriften zahl-
reiche, verschiedene Dunkelheiten und zweideutige Aus-
driicke, durch die sich vorwitzige Leser tiduschen lassen.
Bald verwechseln sie die Gedanken, an manchen Stellen
wissen sie nicht einmal eine falsche Vermutung auszu-
sprechen, so dicht ist die Finsternis, die einige dunkle
Ausdriicke verbreiten. Diese Vorkehrung wurde ohne
Zweifel deshalb von Gott getroffen, um den Hochmut
durch miihselige Arbeiten zu zdhmen und den Geist,
dem ohne Miihe Erforschtes sehr hdufig wertlos wird,
vor Ekel zu bewahren. Wieviel kommt doch auf die
Ausdrucksweise an! Es kénnte einer z, B. ganz gut
sagen, es gebe heilige und vollkommene Menschen,
durch deren Leben und Sitten die Kirche diejenigen,
die zu ihr kommen, von jeder Art von Aberglauben
lostrennt und sich durch Nachahmung des Guten sozu-
sagen einverleibt: diese guten Gldubigen und wahren
Diener Gottes haben die Last der Welt abgelegt und
sind zum heiligen Bade der Taufe gekommen, und nach
der Taufe bringen sie infolge des Empfangs des Heiligen
Geistes die Frucht einer doppelten Liebe hervor, nimlich
der Gottes- und Nichstenliebe. Wie kommt es nun, da8
eine solche Ausdrucksweise weniger ergotzt, als wenn
jemand in demselben Sinn jene Stelle im Hohen Lied er-
kliart, wo zur Kirche, wihrend sie als schones Weib ge-
lobt wird, gesagt wird: ,Deine Zihne sind wie eine
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Herde frischgeschorener Schafe, die gerade aus dem
Bade steigt; alle bringen zwei Junge zur Welt, und kein
unfruchtbares Schaf ist unter ihnen?).” Lernt man viel-
leicht aus dieser Stelle etwas anderes, als was man vor-
hin mit ganz klaren Worten ohne die Beihilfe des
Gleichnisses hérte? Und doch betrachte ich mir die
Heiligen -— ich kann nicht sagen, woher es kommt —
mit gréBerer SiiBigkeit, wenn ich sie gleichsam als die
Zihne der Kirche die Menschen vom Irrtum abbeiBen,
das dem Leib der Kirche innewohnende Herbe mildern
und es dann gleichsam zerbissen und zerkaut in ihren
Leib iiberleiten sehe. Die groBte Freude macht es mir,
wenn ich die Schafe (der Kirche) geschoren sehe, nach-
dem sie die Last der Welt wie Wolle abgelegt haben;
sie steigen aus dem Bade heraus, das heiBt aus der
Taufe; alle Schafe bringen zwei Junge zur Welt, namlich
die zwei Gebote der Liebe (zu Gott und zum Nichsten),
und ich sehe, daB keines an jener heiligen Frucht un-
fruchtbar ist.

8. Aber warum ich sie lieber so sehe, als wenn aus
den gottlichen Schriften kein solches Geheimnis ge-
zogen wiirde, ist bei der vollen Gleichheit der Sache
und des Gedankens freilich schwer anzugeben und ge-
hért auch nicht zur Sache. Es zweifelt aber niemand
daran, daB der Mensch die Wahrheit viel lieber durch
Vermittlung von Gleichnissen erforscht und an ihrem
Auffinden viel mehr Freude hat, wenn es mit einiger
Schwierigkeit verbunden ist. Wer nimlich gar nicht zu
finden weil, wonach ihn verlangt, der leidet Hunger;
wen aber nach gar nichts verlangt, obwohl es ihm zu
Diensten steht, der wird oft vor lauter Ekel ganz mager;
in beiden Fillen ist Schwiiche zu besorgen. Da hat nun
der Heilige Geist in groBartiger und bekémmlicher Weise
die heiligen Schriften so eingerichtet, daB er durch die
klaren Stellen den Hunger stillt, aber auch durch
schwerer verstéindliche den Ekel ferne zu halten weiB.
Denn aus den schwierigen Stellen wird fast nichts er-
hoben, was sich nicht auch anderswo ganz deutlich
finden 14Bt.

1) Hohel. 4, 2.
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7. KAPITEL

Zum Gipfel der Weisheit steigt man auf sieben Tugend-
stufen empor

9. Zu allererst ist notwendig, sich mit Gottesfurcht
auf die Erforschung seines Willens, seiner Gebote und
Verbote zu verlegen. Jene Furcht muBl uns den Gedan-
ken an unsere Sterblichkeit und an unseren kiinftigen
Tod einprigen und muB gleichsam durch Annagelung
des Fleisches alle Regungen des Hochmutes ans Holz
des Kreuzes heften. Dieses Werk muBl sodann durch
die Frommigkeit gemildert werden. Wir diirfen daher
weder der Schrift widersprechen, wenn wir sie verstehen
und sie einige Fehler von uns tadelt, noch diirfen wir
sie anklagen, wenn wir sie nicht verstehen, als hitten
wir bessere Einsicht und verstiinden uns besser darauf,
Vorschriften zu erlassen. Im Gegenteil haben wir zu
denken und zu glauben, das dort Geschriebene sei, auch
wenn es uns verborgen ist, besser und wahrer als das,
was wir aus uns selbst zu erkennen vermégen.

10. Nach diesen zwei Stufen der Gottesfurcht und
der Frommigkeit gelangt man zur dritten Stufe, zur Er-
kenntniswissenschaft, von der ich nun handeln will.
Denn darin iibt sich ein jeder, der sich mit der Heili-
gen Schrift in keiner anderen Absicht beschiitigt, als
um zu finden, man miisse Gott wegen Gott lieben und
den Nichsten auch wegen Gott, und zwar miisse man
Gott lieben aus ganzem Herzen, aus ganzer Seele, aus
ganzem Gemiite, den Nichsten aber wie sich selbstl),
damit so die ganze Nichsten- und Selbstliebe auf Gott
bezogen werde. Von diesen beiden Geboten haben wir
im vorigen Buch bei der Behandlung der Sachen ge-
sprochen. Ein jeder muB also in der Heiligen Schrift
fiirs erste finden, daB er in die Liebe zu dieser Welt,
das heiBt zu den zeitlichen Dingen, verstrickt und daher
weit von jener Gottes- und Nichstenliebe entfernt ist,
wie sie die Heilige Schrift vorschreibt. Die Furcht
denkt sodann an das Gericht Gottes, und die Frommig-

1) Matth. 22, 371.
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keit nétigt ihn, dem Ansehen der géttlichen Biicher zu
glauben und sich ihm zu fiigen, und so zwingen ihn
beide Tugenden, sich selbst zu betrauern. Denn jene
Wissenschaft der guten Hoffnung veranlaBt den Men-
schen nicht zum Ubermut, sondern zum Reueschmerz;
und dadurch erlangt er auf eifrige Bitten hin den Trost
des gottlichen Beistandes und wird so davor bewahrt,
in der Verzweiflung zusammenzubrechen. Auf diese
Weise kommt er dann zur vierten Stufe, zur Stdrke, auf
der man férmlichen Hunger und Durst nach der Ge-
rechtigkeit empfindet. Kraft dieser Tugend I&st er sich
némlich von jeder verderblichen Lust an verginglichen
Dingen los und wendet sich von ihnen weg zur Liebe der
ewigen Dinge, nimlich zu der unverdnderlichen Einheit
und wesensgleichen Dreifaltigkeit (Gottes).

11. Wenn er nun, soweit es ihm méglich ist, sieht,
wie die géttliche Dreifaltigkeit weithin ihre Strahlen
wirft, und wenn er fiihlt, daB er wegen der Schwiche
seiner Augen jenes Licht nicht zu ertragen vermag, dann
reinigt er auf der fiinften Stufe, d. h. im Rate der Barm-
herzigkeit, seine Seele, die sich gewissermaBen in Auf-
regung befindet und ihm wegen der Flecken, die ihr
infolge ihres Verlangens nach niedrigen Dingen anhai-
ten, widerstreben méchte. Auf dieser Stufe iibt er sich
eifrig in der Nichstenliebe und vervollkommnet sich
darin; ist er dann voll Hoffnung und mit ungeteilter
Kraft bis zur Feindesliebe gekommen, so steigt er damit
zur sechsten Stufe empor. Hier erwirbt er seinem Auge
sogar jene Klarheit, mit der man Gott schauen kann,
soweit Gott natiirlich iiberhaupt auch von solchen Men-
schen gesehen werden kann, die dieser Welt nach Krai-
ten absterben. Man sieht namlich Gott nur insoweit,
als man dieser Welt abstirbt; soweit man aber dieser
Welt lebt, sieht man ihn nicht. Obgleich nun der Glanz
jenes Lichtes schon viel bestimmter und nicht blo8: er-
triglicher, sondern sogar angenehmer zu leuchten be-
ginnt, so sagt man doch (auch noch auf dieser Stufe),
unser Schauen geschehe ritselweise und wie durch
einen Spiegel'}; wandeln wir ja doch noch mehr im

) 1 Kor. 13, 12.
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Glauben als schon im Anschauen!), solange wir in die-
sem Leben pilgern, und wenn wir unsern Wandel auch
noch so sehr schon im Himmel hitten?). Auf dieser
Stufe reinigt der Mensch das Auge seines Herzens so,
daB er der Wahrheit nicht einmal seinen Nichsten vor-
zieht oder auch nur gleichstellt; auch sich selbst zieht
er darum der Wahrheit nicht vor oder stellt sich ihr
gleich, weil er es ja auch mit seinem Niachsten nicht tut,
den er doch liebt wie sich selbst. Ein solcher Heiliger
wird darum so einfachen und reinen Herzens sein, daB
er sich weder vom Streben, den Menschen zu gefallen,
von der Wahrheit abbringen 148t, noch auch davon ab-
weicht aus Riicksicht auf irgendwelche Beschwerden,
die sich diesem Leben hinderlich in den Weg stellen,
Ein solcher Sohn steigt dann bis zur siebten und letzten
Stufe empor, bis zur Weisheit, und genieBt sie in
vlliger Seelenruhe. Denn der Anfang der Weisheit ist
die Furcht des Herrn®). Auf den erwidhnten Stufen
aber strebt und kommt man von der Furcht zur Weisheit.

8. KAPITEL
Der Kanon der Heiligen Schrift

12. Wir wollen unsere Betrachtung jedoch wieder
zur dritten Stufe zuriicklenken und dariiber auseinan-
dersetzen und ausfiihren, was uns der Herr eingeben
wird. Der eifrigste Schriftforscher wird also der sein,
der sie zu allererst einmal ganz gelesen hat und sie,
wenn auch nicht gerade nach ihrem (vollen) Sinn, so
doch dem Wortlaut nach kennt; dies gilt wenigstens von
den sogenannten kanonischen Schriften. Denn all die
anderen (nichtkanonischen) Schriften wird er mit ge-
ringerer Gefahr lesen, wenn er mit dem wahren Glauben
ausgeriistet ist. Sie werden dann den schwachen Geist
nicht fiir sich einnehmen, ihn nicht durch gefahrliche
Liigen und Triumereien narren und so ein Vorurteil
gegen ein gesundes Verstdndnis verursachen. Beziiglich
der kanonischen Geltung der Schriften folge er dem

Y 2 Kor. 5, 7.
*) Vgl. Phil. 38, 20.
*) Ps. 110, 10. — Vgl. Sprichw. 1, 7; 9, 10; Eccl. 1, 16.
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Ansehen der groBen Mehrzahl der katholischen Kir-
chen; unter diesen Kirchen sollen sich wenigstens jene
befinden, die gewiirdigt wurden, Sitze von Aposteln zu
sein und von ihnen Briefe zu empfangen. Er wird also
beziiglich der kanonischen Schriften den Grundsatz be-
folgen, daB er die von allen katholischen Kirchen an-
genommenen Schriften jenen vorzieht, die einige Kir-
chen nicht annehmen. Was nun die nicht von allen
Kirchen angenommenen Schriften anbelangt, so wird er
jenen Schriften, welche die an Zahl und Ansehen iiber-
wiegenden Kirchen anerkennen, den Vorzug vor jenen
Schriften geben, die nur weniger zahlreiche und weni-
ger angesehene Kirchen als echt annehmen. Findet
man aber, daB einige Schriften nur bei einer gréBeren
Zahl von Kirchen, andere Schriften wieder nur bei
den bedeutenderen Kirchen in Geltung sind, ein Fall,

der wohl nicht leicht vorkommt, so sollen sie nach mei-
ner Ansicht gleiches Ansehen haben.

13. Der ganze Kanon der heiligen Schriften nun,
mit dem sich jene Betrachtung befassen muB, enthilt
folgende Biicher: die fiinf Biicher Moses, nidmlich das
Buch Genesis, Exodus, Leviticus, Numeri und Deutero-
nomium, ein Buch Jesu Nave?), ein Buch der Richter,
ein Biichlein, genannt Ruth, das eher zum Anfang der
Biicher der Konige zu gehdren scheint, sodann vier
Biicher der Kénige und zwei Biicher Paralipomena;
diese letzteren schlieBen sich nicht an die Biicher der
Kénige an, sondern gehen ihnen gleichsam im gleichen
Schritt zur Seite. Das sind die Geschichtsbiicher, wel-
che die Tatsachen nach der Ordnung der Zeit und der
Reihenfolge nach erzihlen. Einige Biicher gibt es auch,
die einer verschiedenen Ordnung angehéren und sich
weder jener Reihenfolge anschlieBen noch auch unter-
einander zusammenhingen, wie das Buch Job, Tobias,
Esther, Judith, die zwei Biicher der Makkabéer und die
zwei Biicher Esdras; es scheint, als ob sie eher auf die
bis zum SchluB der Biicher der Kénige und der Para-
lipomena geordnete Geschichte folgten. Daran reihen
sich die Propheten: darunter befindet sich von David

1) Gewdhnlich genannt das Buch Josue.
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ein Buch der Psalmen und von Salomon drei Biicher:
namlich das Buch der Sprichwérter, das Hohe Lied und
der Prediger. Die zwei anderen Biicher namlich, von
denen das eine den Titel ,,Weisheit" und das andere
den Titel ,Ecclesiasticus fithrt, werden nur wegen
einer gewissen Ahnlichkeit dem Salomon zugeschrieben;
in Wirklichkeit hat sie nimlich nach einer sehr bestimm-
ten Uberlieferung Jesus Sirach verfaB8t). Nachdem sie
aber einmal der Aufnahme unter die kanonischen Biicher
gewiirdigt wurden, miissen sie unter die prophetischen
Biicher gezdhlt werden. Die iibrigen Biicher sind die
Schriften derjenigen Minner, die im eigentlichen Sinn
Propheten heiBen. Die einzelnen Biicher von zwbdlf
Propheten werden, weil man sie nie trennt, immer zu-
sammengeschrieben und als ein Buch betrachtet. Die
Namen dieser Propheten sind folgende: Osee, Joel,
Amos, Abdias, Jonas, Michaeas, Nahum, Habakuk, So-
phonias, Aggaeus, Zacharias, Malachias. Von vier Pro-
pheten stammen gréBere Biicher, nimlich von Isaias,
Jeremias, Daniel und Ezechiel. Mit diesen vierundvier-
zig Biichern schlieBt der geltende Kanon des Alten
Testamentes. — Zum Kanon des Neuen Testamentes ge-
héren die vier Biicher Evangelien nach Matthius, Mar-
kus, Lukas und Johannes, die vierzehn Briefe des
Apostels Paulus, nimlich einer an die Rémer, zwei an
die Korinther, einer an die Galater, einer an die Ephe-
ser, einer an die Philipper, zwei an die Thessalonicher,
ciner an die Kolosser, zwei an Timotheus, einer an
Titus, einer an Philemon und einer an die Hebrier,
ferner zwei Briefe des Petrus, drei des Johannes, einer
des Judas und einer des Jakobus, schlieBlich noch ein
Buch der Apostelgeschichte und ein Buch von der
Apokalypse des hl. Johannes.

1) IL. Retract. 4, 2 kommt der hl. Augustinus auf diese
Stelle zu sprechen: Was ich im zweiten Buche iiber den Ver-
fasser des Buches, das mehrere ,,Die Weigheit Salomons* nennen,
gesagt habe dall nimlich auch dieses Buch wie das Buch Eccle-
siasticus Jesus Sirach geschrieben hat, steht, wie ich spiter
lernte, nicht so sicher fest, wie es von mir behauptet wurde. Ich
erfubr, es sei iiberhaupt wahrscheinlich, daf er nicht der Ver-
fasser dieses Buches sei.
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9. KAPITEL
Vom Schriftstudium

14. In all diesen Biichern suchen Menschen voll
Gottesfurcht und sanfter Fréommigkeit den Willen Got-
tes zu erkennen. Bei dieser miihsamen Arbeit hat man,
wie gesagt, zuerst darauf zu schauen, daB man diese
Biicher, wenn auch nicht gerade ihrem (vollen} Sinn
nach versteht, aber doch durch Lesen dem Gedichtnisse
einprigt oder wenigstens nicht mehr ganz unbekannt
mit ihnen ist. Sodann miissen alle in diesen Biichern
klar niedergelegten Lehren, seien es nun Sittenvorschrif-
ten oder Glaubenslehren, besonders sorgfiltig und flei-
Big erforscht werden. Solche Lehren wird einer natiir-
lich um so mehr finden, je umfassender seine Verstan-
deskraft ist. In den klar ausgesprochenen Stellen der
Heiligen Schrift findet man alle Lehren, die sich auf
Glaubens- und Sittenlehre, nimlich auf die Hoffnung
und die Liebe, beziehen, von welchen Tugenden wir im
vorigen Buch gehandelt haben. Hat man einmal eine
gewisse Vertrautheit mit der Sprache der géltlichen
Schriften gewonnen, so hat sich das weitere Streben
darauf zu richten, dunkle Stellen zu eréffnen und zu
beleuchten. Zum Zwecke der Beleuchtung dunkler
Redensarten sollen Belege von Stellen genommen wer-
den, die einem klarer sind, und gewisse Zeugnisse von
bestimmt lautenden Sitzen sollen Zweifel iiber unbe-
stimmte Sitze entfernen. Dabei leistet ein gutes Ge-
ddchtnis die besten Dienste; mangelt ein solches, so
kann es auch durch meine Vorschriften nicht gegeben
werden.

10. KAPITEL

Unbekannte und zweideutige Zeichen verhindern oft das
Verstindnis der Heiligen Schrift

15. Zwei Griinde sind es, warum die Schrift nicht
verstanden wird: wenn sie ndmlich durch unbekannte
oder durch zweideutige Zeichen verhiillt wird. Diese
Zeichen sind entweder eigentliche oder iibertragene.
Eigentliche heilen die Zeichen, wenn sie nur zur Be-
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zeichnung jener Sachen dienen, um derentwillen sie ein-
gefiihrt wurden. Wir sagen z. B. bovis (Ochs), wenn
wir jenes Tier meinen, das mit uns alle lateinischspre-
chenden Menschen unter diesem Namen kennen. Uber-
tragen aber sind die Zeichen dann, wenn die Sache, die
wir mit ihrem eigenen Namen bezeichnen, selbst wie-
der zur Bezeichnung von etwas anderem gebraucht
wird. So sagen wir z. B. ,Ochs” und verstehen hier
durch dieses einsilbige Wort jenes Tier, das mit die-
sem Namen bezeichnet zu werden pflegt: aber unter
jenem Tier verstehen wir hinwiederum auch einen Pre-
diger des Evangeliums, den die Schrift nach der Erkli-
rung des Apostels meint, wenn sie sagt: ,,Dem dreschen-
den Ochsen sollst du das Maul nicht verbinden!).*

11. KAPITEL

Grundvoraussetzung zum Verstdndnis dunkler Stellen
in der Heiligen Schrift ist die Kenntnis vor allem des
Hebrdischen und Griechischen

16. Gegen die Unkenntnis eigentlicher Zeichen
bietet die Sprachkenntnis ein grofles Heilmittel. Latei-
nisch sprechende Leute, die wir jetzt belehren wollen,
haben zum Verstindnis der Heiligen Schrift zwei fremde
Sprachen nétig, nimlich das Hebrdische und das Grie-
chische: sie miissen nimlich auf die in der Ursprache
hergestellten Abschriften zuriickgreifen kénnen, wenn
die zahllosen Verschiedenheiten der lateinischen Uber-
setzungen einen Zweifel verursachen. Allerdings fin-
den wir auch in unseren (lateinischen) Biichern nicht
selten nicht iibersetzte hebriische Wérter, wie z. B.
Amen, Alleluja, Rakka, Hosanna u. dgl. Ein Teil von
ihnen wurde, obgleich sie hitten iibersetzt werden kén-
nen, wegen ihres ehrfurchtgebietenden Ansehens in der
Ursprache beibehalten, wie z. B. Amen und Alleluja,
ein anderer Teil dieser Woérter soll in eine andere
Sprache gar nicht iibersetzt werden kénnen, wie die
zwei anderen noch angefiihrten Wérter. Es gibt nédm-
lich in gewissen Sprachen einige Woérter, die auf dem

1) 5 Mos. 25, 4; vgl. 1 Kor. 9, 9f.
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Wege der Ubersetzung nicht in den Gebrauch einer an-
deren Sprache iibergehen konnen. Das ist hauptsdch-
lich bei den Interjektionen der Fall, die eher eine ge-
wisse Gemiitsbewegung andeuten, als dafl sie einen be-
stimmt gefaBten Gedanken auch nur teilweise aus-
driicken. Zu dieser Art von Wértern sollen auch die
zwei noch genannten Ausdriicke gehdren: denn man
sagt, Rakka sei ein Ausruf, wenn der Mensch =ziirnt,
Hosanna ein Ausruf, wenn der Mensch frohlockt. Aber
nicht wegen dieser paar Waérter, die man sich ja sehr
leicht merken und nach ihrer Bedeutung erfragen kann,
ist die Kenntnis dieser Sprachen notwendig, sondern
wegen der, wie gesagt, vorhandenen Abweichungen in
den Ubersetzungen. Diejenigen Minner ndmlich, welche
die heiligen Schriften aus dem Hebriischen ins Griechi-
sche iibersetzten, lassen sich zdhlen, die lateinischen
aber auf keinen Fall. So wie einem in der ersten Zeit
des (christlichen) Glaubens eine griechische Hand-
schrift in die Hinde kam, wagte er sich an die Uber-
setzung, wenn er auch nur ein kleines MaBl von Fertig-
keit in diesen beiden Sprachen zu besitzen glaubte.

12, KAPITEL

Voneinander verschiedene, wenn auch nichi gerade
falsche Ubersetzungen des Urtextes sind nicht ohne Wert

17. Diese Verschiedenheit der Ubersetzungen ver-
hilft jedoch mehr zum Verstindnis, als sie es verhindert:
wenn nur der Leser nicht nachldssig ist. Denn die Ein-
sichtnahme mehrerer Handschriften hat schon oft dunkle
Ausspriiche erklirt. So hat z. B. ein Ubersetzer die
bekannte Stelle des Propheten Isaias!) folgendermaBen
wiedergegeben: ,,Und verachte nicht die Hausgenossen
deines Samens!”; ein anderer sagt dagegen: ,,Und ver-
achte dein Fleisch nicht?){* Da bezeugen sich die bei-
den Ubersetzer gegenseitig; denn einer erklirt den an-
dern. Man konnte nimlich das Wort ,Fleisch” im
eigentlichen Sinn nehmen und meinen, man sei damit

1) Is. 58, 7.
%) Dies ist auch die Leseart der Vulgata.
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aufgefordert, seinen eigenen Leib nicht zu verachten;
ebenso kénnte man andrerseits im iibertragenen Sinn
unter ,Hausgenossen deines Samens" die Christen ver-
stehen, da sie geistigerweise aus demselben Samen des
Wortes geboren wurden wie wir. Vergleicht man je-
doch den Sinn der Ubersetzer, so kommt man auf die
wahrscheinlichere Meinung, es sei im eigentlichen Sinn
geboten, seine Blutsverwandten nicht zu verachten; denn
an die Blutsverwandten denken wir vorzugsweise, wenn
wir den Ausdruck ,,Hausgenossen des Samens” mit dem
Ausdruck ,Fleisch” vergleichen. Im gleichen Sinn sagt
wohl auch der Apostel: ,,(Ich will darauf schauen,) ob
ich nicht auf irgendeine Weise mein Fleisch zur Nach-
eiferung reizen und so einige von ihnen selig machen
kannt),” Das will sagen, ob sie nicht vielleicht durch
Nachahmung derer, die schon zum Glauben gelangt sind,
selbst zum Glauben kommen; sein Fleisch nannte nim-
lich der Apostel die Juden wegen seiner Blutsverwandt-
schaft mit ihnen. — Auch den Ausspruch des Propheten
Isaias: ,,Wenn ihr nicht glaubt, werdet ihr nicht zur
Einsicht kommen?)", hat einer anders iibersetzt: ,,Wenn
ihr nicht glaubt, werdet ihr nicht bleiben.” Nur wenn
einer den Text der Ursprache nachliest, kann er sicher
feststellen, welcher von den beiden Ubersetzern wort-
getreu iibersetzt hat. Doch wird verstindigen Lesern
aus den verschiedenen Ubersetzungen groBer Nutzen
zuteil. Denn es ist kaum moglich, daB mehrere Uber-
setzer so vollstindig voneinander abweichen, daB sie
sich nicht irgendwie beriihren. (So ist es auch bei un-
serer Stelle:) Die Erkenntnis durch Schauen ist ewig;
der Glaube aber néhrt die Kinder in der Wiege der zeit-
lichen Dinge gleichsam mit Milch. Jetzt wandeln wir
daher im Glauben, noch nicht im Schauen; wenn wir
aber nicht im Glauben wandeln, so werden wir nicht
zum Schauen gelangen konnen. Dieses Schauen geht
aber nicht mehr voriber, sondern bleibt dank des dann
rein gewordenen Verstandes in uns, die wir mit der
Wahrheit innig zusammenhingen. Darum sagt der eine
Ubersetzer: ,,Wenn ihr nicht glaubt, so werdet ihr nicht
1) Rom. 11, 14.
2) Is. 7, 9.
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bleiben', wihrend der andere iibersetzt: ,,Wenn ihr
nicht glaubt, werdet ihr nicht zur Einsicht kommen."

18. Kennt ein Ubersetzer den Sinn eines Wortes
nicht recht genau, so wird er durch zweideutige Worter
der Ursprache hdufig irregefiihrt; er nimmt dann nim-
lich eine solche Bedeutung in seine Ubersetzung auf, die
dem wahren Sinn des Schriftstellers durchaus fremd ist.
So haben z. B. einige Handschriften: ,,Scharf sind ihre
FiiBe Blut zu vergieBen?).” Das griechische 8&ic heiBit
nédmlich ,,scharf"”, aber auch ,schnell”. Derjenige Uber-
setzer, der iibertrug: ,Schnell sind ihre FiiBe Blut zu
vergieBen", hat darum den wahren Sinn getroffen; der
erste Ubersetzer aber wurde durch ein doppeldeutiges
Wort nach der falschen Seite hin in einen Irrtum ge-
zogen. Solche Stellen sind dann nicht dunkel, sondern
férmlich falsch, und ihnen gegeniiber hat man sich
darum ganz anders zu verhalten. Denn solche Hand-
schriften sollten nicht verstanden, sondern verbessert
werden. — Da gibt es noch einen gleichen Fall: weil
u6oyog im Griechischen ,,Kalb” heiBt, merkten einige
nicht, daB ,uooyeduara, soviel heiBt wie ,,SproBling”,
sondern iibersetzten es mit ,junge Kilber, Dieser
Irrtum hat so viele Handschriften erfaBt, da8 man kaum
eine andere Leseart findet; und doch ist der Sinn ganz
klar, wie man aus dem folgenden sieht: Man sagt doch
viel passender: ,Ehebrecherische SpréBlinge schlagen
keine tiefen Wurzeln?)"”, als: ,,Junge Kilber schlagen
keine tiefen Wurzeln”. Denn die jungen Kilber gehen
mit ihren Fiien auf dem Erdboden und sind nicht an
Wourzeln angewachsen. DaB unsere Ubersetzung jener
'?_telle die richtige ist, dafiir biirgt auch der umgebende

ext.

13. KAPITEL
Eine vollstindig wortgetreue Ubertragung des Urtextes
macht meistens das Verstindnis nicht unméglich, er-
schwert es aber vielfach in bedeutendem Grade

19. Der wahre Sinn jedoch, den mehrere Ubersetzer
je nach ihrer personlichen Fertigkeit und Urteilsfihig-

1) Ps. 13, 3.

*) Weish. 4, 3. Auch die Vulgata hat vitulamina.
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keit auszusprechen suchen, steht nicht sicher fest, wenn
er nicht in der Ursprache eingesehen wird; sehr hiufig
verfehlt ein Ubersetzer den richtigen Sinn, wenn er
nicht sehr gelehrt ist. Daher muBl man die Kenntnis
jener Sprachen, aus denen die Heilige Schrift ins Latei-
nische iibersetzt wurde, zu erlangen suchen oder man
muB sich wenigstens an die Arbeiten solcher Ubersetzer
halten, die sich wértlich an ihre Vorlage gehalten haben.
Allerdings sind solche (wértliche) Ubersetzungen unge-
niigend, aber sie dienen doch dazu, Wahrheit oder Irr-
tum derjenigen aufzudecken, die mehr nach dem Sinn
als nach dem Wortlaut iibersetzen wollten, Oft werden
namlich nicht allein die einzelnen Worte, sondern auch
die Satzverbindungen (des Urtextes wortlich)
iibertragen, die durchaus nicht in den lateinischen
Sprachgebrauch iibergehen kénnen, wenn anders einer
den herkémmlichen Stil der bisherigen lateinischen
Schriftsteller beibechalten will. Eine solche wortliche
Ubertragung ist manchmal dem Verstindnis nicht gerade
hinderlich, aber sie stért doch solche Leser, denen aus
dem Inhalt ein Mehr an Freude erwichst, wenn sich
auch dessen sprachliche Fassung eine gewisse Reinheit
bewahrt hat. So versteht man unter dem sogenannten
Soloecismus?) nichts anderes, als wenn man die Worte
nicht nach den Sprachgesetzen aneinanderfiigt, nach
denen sich diejenigen richteten, deren Sprachgebrauch
ehedem bei uns in einigem An ehen stand. Ob einer
z. B, sagt: ,unter den Menschen" oder ,unter der
Menschen”, das ist fiir den gleichgiiltig, der sich blo8
um den Inhalt kiimmert. Was ist schlieBlich auch Bar-
barismus anderes, als wenn man ein Wort mit anderen
Buchstaben schreibt oder mit einer anderen Betonung
ausspricht, als man es bisher im Lateinischen auszu-
sprechen pflegte. Ob man z. B. ignoscere (das latei-
nische Wort fiir ,,Verzeihung") in seiner dritten Silbe
lang oder kurz ausspricht, das bekiimmert jenen nicht
viel, der Gott um ,,Verzeihung” seiner Siinden bittet,

1) Unter Solézismen versteht man vor allem Fehler gegen
die Satzkonstruktion; angeblich kommt der Name von der kili-
kischen Stadt Soloi, deren Einwohner ein schlechtes Griechisch
gesprochen haben sollen.

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 5
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mag man nun das (lateinische) Wort fiir Verzeihung
mit was immer fiir einer Betonung aussprechen. Was
versteht man also unter Reinheit der Aussprache an-
deres, als die Beobachtung der durch das Ansehen der
alten Schriftsteller bekraftigten Gewohnheiten (des La-
teinsprechens) ?

20, Je schwicher indes die Menschen sind, um
so mehr nehmen sie daran Anstofl, und sie sind um so
schwicher, je gelehrter sie scheinen wollen, gelehrter
zwar nicht an wirklichem Sachverstindnis, wodurch wir
ja auferbaut wiirden, sondern an bloBer Kenntnis von
Zeichen. Und durch Zeichen nicht aufgeblasen zu wer-
den ist schwer, da ja gar oft sogar wirkliche Sach-
kenntnis einem den Nacken steift, wenn er nicht durch
das Joch des Herrn niedergehalten wird. Was liegt
schlieBlich dem Fachmann daran, wenn geschrieben
steht: ,,Welches ist das Land, in dem sie wohnen in ihm,
ob es gut ist oder schlecht; und welche sind die Staaten,
in denen sie wohnen in ihnent)?" So eine Ausdrucks-
weise halte ich mehr blo8 fiir fremdklingend als wie fiir
besonders tief. Auch jener Ausdruck, den man dem
Mund des singenden Volkes nicht mehr zu entreissen
vermag: ,super ipsum autem floriet sanctificatio mea?)”,
tut dem Verstindnis gewiB keinen Eintrag, obwohl ein
kundiger Hérer das Wort floriet in florebit verbessert
wissen méchte; und es steht einer solchen Verbesse-
rung auch gar nichts im Weg als nur der Umstand, daf3
man es beim Singen einmal so gewohnt ist. Wenn also
einer solche sprachliche Fehler, die einem gesunden
Verstidndnis keinen Eintrag tun, nicht gerade absichtlich
vermeiden will, dann kann man sie recht wohl einfach
unberiicksichtigt lassen. So driickt sich beispielsweise
der Apostel an der bekannten Stelle folgendermaBen
aus: ,,Quod stultum est Dei, sapientius est hominibus
et quod infirmum est Dei, fortius est hominibus?®}*’; wollt~

1) Num. 13, 20.

2) Ps. 131, 18.

*) 1 Kor. 1, 25: ,,Was toricht ist an Gott, ist immer noch
weiser als die Menschen, und was schwach ist an Gott, ist immer
noch stirker als die Menschen.*
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nun einer hierbei die griechische Sprachweise beibehal-
ten und infolgedessen sagen: ,,Quod stultum est Dei, sa-
pientius est hominum et quod infirmum est Dei, fortius
est hominum", so wiirde zwar ein achtsamer Leser auch
trotzdem das Richtige treffen, ein beschrinkterer Leser
aber wiirde es gar nicht oder doch falsch verstehen.
Denn eine solche Ausdrucksweise wire im Lateinischen
nicht bloB fehlerhaft, sondern auch zweideutig; (hier an
unserer Stelle kdme es geradeso heraus,) als ob das
Térichte und Schwache am Menschen weiser oder stir-
ker schiene, als das an Gott. Aber auch die Wendung
wSapientius est hominibus* ist nicht frei von Zweideu-
tigkeit, obgleich kein Soloecismus vorliegt. Denn ob
+hominibus®* der Dativ oder der Ablativ ist, wird erst
im Lichte des Sinnes selbst klar. Besser wiirde man
also sagen: ,sapientius est quam homines" und ,,fortius
est quam homines".

14. KAPITEL

VerhaltungsmaBregeln beim Vorkommen unbekannter
Wérter oder unbekannter Redewendungen

21. Von den zweideutigen Zeichen werden wir nach-
her sprechen; jetzt wollen wir uns mit den unbekann-
ten Zeichen beschéftigen. Dabei ist beziiglich der Wér-
ter ein zweifacher Irrtum méglich: der Leser kommt in
Verlegenheit, entweder weil er das Wort an sich nicht
kennt, oder weil ihm das Satzgefiige unbekannt ist (in
dem das betreffende Wort steht). Stammen diese Wor-
ter aus einer fremden Sprache, so hat man sich entwe-
der bei Menschen zu befragen, die diese Sprache reden,
oder man lernt, falls MuBe und Talent zur Verfiigung
stehen, einfach gleich die betreffenden Sprachen selbst
oder man muB die Angaben mehrerer Ubersetzer zu
Rate ziehen., Wenn wir aber manche Wérter oder Rede-
wendungen der eigenen Sprache nicht kennen, so wer-
den diese durch Ubung im Lesen oder Anhéren bekannt.
Jedenfalls natiirlich haben wir jene Warter und Aus-
driicke, die wir nicht kennen, an erster Stelle aus-
wendig zu lernen. Begegnet uns dann ein kundiger
Mann, von dem man erfahren kann, worauf eine solche

5‘
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Leseart nach dem, was vorausgeht oder nachfolgt oder
kurz nach dem ganzen Zusammenhang hinweist, welche
Bedeutung sie hat, was fiir eine bisher unbekannte Auf-
kldrung sie uns gibt, so wird man sich mit Hilfe des Ge-
dichtnisses (solche bisher unbekannte Wérter) leicht
vollstindig aneignen kénnen. Allerdings ist die Macht
der Gewohnheit auch beziiglich des Lernens so gro8,
daB sich Minner, die in den heiligen Schriften sozu-
sagen gendhrt und groBgezogen worden sind, iiber an-
dere Redewendungen férmlich wundern und sie gerade-
zu fiir weniger gut lateinisch halten als die Ausdriicke,
die sie aus den heiligen Schriften kennen, obgleich sich
diese Wendungen bei den lateinischen Klassikern gar
nicht finden. Sehr gute Dienste leistet hierbei auch die
groBe Anzahl der Ubersetzer, wenn die zahlreichen
Handschriften verglichen, genau eingesehen und scharf
gepriift werden. Ein falscher Text darf freilich nicht
vorliegen. Darum miissen sorgfiltige Schriftforscher
zundchst auf die Verbesserung der Handschriften be-
dacht sein; falls zwei Handschriften aus ein und der-
selben Textquelle stammen, so muBl die verbesserte
Handschrift den Vorrang vor der nicht verbesserten
haben.

15. KAPITEL

Die zwei hauptsdichlichsten Ubersetzungen des Alten
Testamentes sind die lateinische Itala und die griechi-
sche Septuaginta

22. Unter den Ubersetzungen selbst verdient die
Itala den Vorzug. Denn sie hilt sich mehr an den
Wortlaut (ihrer Vorlage) und driickt dabei doch die
Gedanken klarer aus. Zur Verbesserung aller latei-
nischen Ubersetzungen beniitze man griechische, unter
denen fiir das Alte Testament die Septuaginta
durch ihr Ansehen hervorragt. Von ihr erzihlt man in
allen Kirchen, die es einigermafBen wissen kénnen, ihre
Ubersetzung sei so sehr durch den Beistand des Hei-
ligen Geistes erfolgt, daB all ihre vielen Ubersetzer nur
einen Mund hatten. Wie man sagt und wie nicht un-
glaubwiirdige Ménner aussagen, wurden diese Uber-
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setzer einzeln in besonderen Zellen getrennt; als sie
aber ihre Ubersetzungen vollendet hatten, da fand man
in der Ubersetzung keines einzigen irgend etwas, was
sich nicht mit denselben Worten, ja in derselben Wort-
folge auch in den iibrigen Ubersetzungen gefunden
hitte. Wenn dem wirklich so ist, wer wagt es dann,
dem Ansehen dieser Ubersetzung irgend etwas gleich-
zustellen oder gar vorzuziehen? Haben sie aber ihre
Arbeiten bloB miteinander verglichen, damit so auf
Grund der gemeinsamen Behandlung und Beurteilung
von seiten aller Ubersetzer ein einziger Wortlaut ent-
stiinde, so wollte oder diirfte sich auch in diesem Fall
kein einzelner Mann, und wire er noch so erfahren, an-
heischig machen, die einstimmige Ansicht so vieler hoch-
betagter und gelehrter Ménner zu verbessern. Wenn
daher in den hebriischen Bibeln etwas anders gefunden
wird, als die Ubersetzer es gegeben haben, so muB man
nach meinem Datiirhalten derjenigen Uberlieferungs-
form der Heiligen Schrift den Vorzug geben, die durch
die siebzig Ubersetzer auf uns gekommen ist. Diese
Ubersetzung erfolgte zu dem Zweck, damit die Biicher,
die das Judenvolk aus religiéser Scheu oder aus Neid
den iibrigen Vdlkern vorenthalten wollte, den Heiden,
die durch den Herrn zum Glauben gelangen sollten,
durch die michtige Vermittlung des Kénigs Ptolemius?)
viel friiher bekannt wiirden. Darum gelang auch eine
Ubersetzung, wie sie der Heilige Geist, der jene Méinner
antrieb und allen einen Mund gegeben hatte, fiir die
Zwecke der Heiden passend erachtete, — Es ist indes-
sen, wie ich schon erwihnte, eine vergleichende Heran-
ziehung auch derjenigen Ubersetzer, die sich allzu eng
an den Wortlaut hielten, zum Zweck der Darlegung des
Sinnes oft férderlich. Die lateinischen Handschriften
des Alten Testamentes miissen also, wie ich schon kurz
sagte, im Notfall nach den angesehenen griechischen
Handschriften verbessert werden; vor allem kommen da
die Texte jener Minner in Frage, die, obwohl ihrer sieb-
zig an der Zahl waren, doch wie mit einem Munde
iibersetzt haben sollen. — Auch die lateinischen Uber-

1) 284—264. Er veranlaflte eine Ubersetzung des Pentateuch.
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setzungen des Neuen Testamentes miissen wir, wenn
ihre lateinischen Texte recht mannigfaltig voneinander
abweichen und unsicher sind, ohne allen Zweifel ge-
ringer einschitzen als die griechischer Texte; und
dabei kommen wieder in erster Linie diejenigen Texte
in Frage, die man im Besitz der gelehrteren und sorg-
filtigeren Kirchen findet.

16. KAPITEL

Wie man zum Verstdndnis der in vielen Stellen der
Heiligen Schrift verborgenen Symbolik gelangen kann

23. Wenn etwa der Leser durch die Unkenntnis
eines in der Ubersetzung vorkommenden fremden Wor-
tes (Zeichens) aufgehalten wird, so 14Bt sich eine solche
Unkenntnis nur durch ein Vertrautsein mit der fremden
Sprache oder mit dem Zusammenhang (in dem der
fremde Ausdruck steht) 16sen. So ist der Teich Siloa?],
wo der Blindgeborne, dem der Herr den aus Speichel
bereiteten Teig auf die Augen gestrichen hatte, sein Ge-
sicht waschen sollte, gewissermaBlen ein Gleichnis und
deutet ohne Zweifel irgendein Geheimnis an; hitte
nun der Evangelist dieses einer fremden Sprache ange-
hérige Wort nicht iibersetzt, so wire ein bedeutungs-
voller Sinn unbekannt geblieben. So bieten ohne Zwei-
fel auch noch viele andere, von den Ubersetzern jener
Biicher nicht iibertragene hebridische Namen eine nicht
geringe Kraft und Hilfe zur Lésung der in der Heiligen
Schrift liegenden Ritsel, vorausgesetzt, daB sie einer
iibersetzen kann, Diesen gewiB nicht gering zu veran-
schlagenden Dienst haben einige dieser Sprache kundige
Minner den kommenden Geschlechtern erwiesen, indem
sie alle diese Wérter gesondert fiir sich erklirten?). Sie
geben die Bedeutung von Eigennamen an, wie z. B. von
Adam, Eva, Abraham, Moses oder von Ortsnamen, wie
z. B. von Jerusalem, Sion, Jericho, Sina, Libanon, Jor-
dan oder was es sonst in jener Sprache noch fiir unbe-

1) Vgl. Joh. 9, 7; Siloe, quod interpretatur ,missus®.
?) So hat z. B. Origenes ein heute verlorenes Werk iiber
die biblischen Eigennamen geschrieben.
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kannte Namen gibt. Durch die Erklirung und Uber-
setzung dieser Namen erhalten viele bildliche Ausdriicke
der Schrift einen klaren Sinn.

24. Mangel an Sachkenntnis aber macht bildliche
Ausdriicke dunkel, wenn wir die Natur und Beschaffen-
heit der Tiere, Steine, Pflanzen oder anderer Dinge nicht
kennen, die so hiufig gleichnisweise in der Schrift auf-
gefiihrt werden. So ist es z. B. eine bekannte Tatsache,
dafB die Schlange jemandem, der nach ihr schlégt, gleich
ihren ganzen Leib und nicht bloB ihr Haupt entgegen-
wirft: Was ist doch das fiir ein anschauliches Bild fiir
das, was uns der Herr befiehlt, wenn er sagt, wir soll-
ten klug sein wie die Schlangen!)? Auch wir sollen
nimlich fiir unser Haupt, d. h. fiir Christus, den Ver-
folgern lieber den Leib anbieten, damit nicht der christ-
liche Glaube (als das Haupt) in uns ertdtet werde, wenn
wir aus Schonung fiir den Leib Gott verleugnen. Man
sagt auch, die Schlange zwinge sich in enge Hohlen-
ritzen ein und streife so ihr altes Kleid ab und gewinne
dadurch wieder neue Kraft: wie stimmt dies nicht zur
Nachahmung dieser Schlangenklugheit, ndmlich zum
Ausziehen des alten und zum Anziehen des neuen Men-
schen, wie der Apostel sagt?), und zwar zum Aus-
ziehen vermittels der Engen (der Triibsal); sagt ja doch
der Herr: ,,Geht ein durch die enge Pforte?)!" Wie nun
die Kenntnis der Schlangennatur viele Gleichnisse be-
leuchtet, welche die Heilige Schrift von diesem Tier zu
gebrauchen pflegt, so behindert die Unwissenheit beziig-
lich einiger Tiere, die ebenso gleichnisweise erwihnt
sind, den Forscher im héchsten Grade. Dies gilt von
Steinen, von den Kriutern und von allem, was immer
fest im Boden wurzelt. Kennt einer z. B. den im Dun-
keln leuchtenden Karfunkel, so wird einem dort, wo
dieser Stein gleichnisweise angefiihrt wird, auch gar
manche dunkle Stelle in den Biichern (der Heiligen
Schrift) klar; andrerseits bleibt gar manche Tiire zum

1) Matth. 10, 16.
) Eph. 4, 22, 24; Kol. 3, 9%
) Matth. 7, 13.
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Verstindnis verschlossen, weil einer nichts von einem
Beryll oder einem Diamanten weiB. DaB der Olzweig,
den die Taube bei ihrer Riickkehr in die Arche trug,
den ewigen Frieden bedeutet, ist nur deshalb leicht ein-
zusehen, weil wir wissen, dal dem geschmeidigen Ol
keine andere Fliissigkeit zusetzen kann und daB der
Olbaum selbst bestindig belaubt ist. Da viele Leute
den Hysop nicht kennen und nicht wissen, wie heilkraf-
tig er zur Reinigung der Lunge ist, und daB er, ob-
wohl er nur eine niedrige und unscheinbare Pflanze ist,
doch imstande ist, mit seinen Wurzeln selbst den Fels
zu durchdringen, so ist es ihnen durchaus unerfindlich,
warum man sagen konnte: ,,Besprenge mich mit Hysop,
und ich werde rein?)!"

25, Auch die Unkenntnis der Zahlen ist schuld, daB
gar manche iibertragene und geheimnisvolle Ausdriicke
in der Heiligen Schrift nicht verstanden werden. So
muB sich z. B. schon der uns gewissermaBen angeborene
Verstand doch unbedingt die Frage stellen, was es denn
zu bedeuten habe, daBl Moses?}, Elias®) und der Herr?)
selbst gerade vierzig Tage lang gefastet haben. Der durch
diese Tatsache geschiirzte Knoten wird nur durch die
Kenntnis und die Betrachtung dieser Zahl gelést. In
der Zahl Vierzig ist ndmlich viermal die Zahl Zehn ent-
halten und damit gewissermaBen die Kenntnis aller
Dinge nach dem Verhiltnis der Zeiten. Denn in der
Vierzahl vollendet sich der Lauf des Tages und des
Jahres; auch der Lauf eines einzelnen Tages zer-
féllt wieder in Morgen-, Mittag-, Abend- und Nacht-
stunden, der Lauf eines Jahres sodann zerfillt in Friih-
lings-, Sommer-, Herbst- und Wintermonate. Was nun
in diesen Zeiten an Ergétzlichkeiten liegt, davon sollen
wir uns, solange wir noch in dieser Zeitlichkeit leben,
wegen der Ewigkeit, in der wir einmal leben wollen, ent-
halten und fasten; denn schon durch die Fliichtigkeit

1) Ps. 56, 9.

2) Exod. 24, 18.
3) 3 Kén. 19, 8.
1) Matth. 4, 2.
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der Zeit wird uns die Lehre von der Verachtung des
Vergédnglichen und vom Streben nach Ewigem nahe-
gelegt. Die Zehnzahl bedeutet sodann die Kenntnis des
Schépfers und des Geschépfes: denn die (in der Zehn-
zahl enthaltene) Dreizahl kommt dem Schépfer zu, die
Siebenzahl aber weist wegen des Lebens und wegen des
Leibes auf das Geschopf hin, Im Leben wirken drei
Krifte, und darum soll man auch Gott aus ganzem Her-
zen, aus ganzer Seele und aus ganzem Gemiite lieben?).
Im Leib aber treten die vier Elemente, aus denen er be-
steht, ganz deutlich hervor. Diese Zehnzahl legt uns
also dadurch, daBl sie uns Zeitliches einschirft, d. h.
viermal vorgehalten wird, nahe, keusch und in Enthalt-
samkeit von der Ergétzlichkeit der Welt zu leben, d.h.
vierzig Tage zu fasten. Dazu mahnt das Gesetz, das
durch Moses vertreten wird, dazu mahnt die Prophezie,
deren Vertreter Elias ist, und dazu mahnt uns der Herr
selbst, der gleichsam im Besitz des Zeugnisses des Ge-
setzes und der Propheten mitten zwischen ihnen auf dem
Berge (Tabor) leuchtete, wie seine drei Jiinger staunend
sahen?). — Eine andere Frage ist sodann, wie denn aus
der Zahl vierzig die Zahl fiinfzig entsteht, die in unserer
Religion wegen des Pfingstfestes nicht wenig geheiligt
ist; daran reiht sich die Frage, wie denn diese Zahl fiinf-
zig, wenn man sie wegen der drei Zeiten vor dem Ge-
setz, unter dem Gesetz und unter der Gnade, oder wegen
des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes, drei-
mal nimmt und zumal, wenn man noch die Dreifaltigkeit
selbst hinzufiigt, auf das Geheimnis der ganz reinen
Kirche bezogen wird und wie man so auf jene hundert-
dreiundfiinfzig Fische kommt, welche die Apostel nach
der Auferstehung des Herrn fingen, als sie ihre Netze
zur Rechten auswarfen?), — So werden unter vielen sol-
chen und #hnlichen Zahlenformen gewisse Geheimnisse
in den heiligen Biichern %leichnisweise angegeben, die
den Lesern verschlossen bleiben, wenn sie keine Kennt-
nis von den Zahlen haben.

1) Matth. 22, 37.
2) Ebd. 17, 3 ff.
%) Joh. 31, 6 und 11.
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26. Gar manches bleibt auch véllig unbekannt wegen
Unkenntnis einiger musikalischer Dinge. So hat jemand
z. B. aus dem Unterschied zwischen der Harfe und der
Zither nicht ohne Geist mehrere Fille klargelegt, wo die
vorliegende Tatsache auch noch einen iibertragenen Sinn
hatte, und beziiglich der zehnsaitigen Harfe wird nicht
mit Unrecht unter den Gelehrten die Frage aufgeworfen,
ob gerade eine solche Anzahl von Saiten ein zwingendes
Erfordernis irgendeines musikalischen Gesetzes ist oder
ob vielleicht, wenn dieses nicht der Fall ist, gerade diese
Zahl mit um so gréBerer Ehrfurcht betrachtet werden
muBl. (Eine solche Ehrfurcht wire am Platz), entweder
weil das Gesetz Gottes eine Zehnzahl von Geboten um-
faBt, ein Umstand, der auf den Schépfer und sein Ge-
schépf bezogen werden miilte, oder wegen der in der
Zehnzahl selbst liegenden Bedeutung, von der wir oben
schon gehandelt haben. — Auch die im Evangelium er-
wihnte!) Zahl der Jahre der Erbauung des Tempels,
nimlich sechsundvierzig Jahre, klingt férmlich musika-
lisch und zwingt, wenn man sie zum Leibe des Herrn, um
dessentwillen allein der Tempel iiberhaupt erwéhnt
wurde, in Beziehung bringt, manchen Irrglaubigen zu
dem Bekenntnis, daB der Sohn Gottes nicht mit einem
bloBen Scheinleib, sondern mit einem wirklichen, echt
menschlichen Leibe bekleidet gewesen sei. — Solche
musikalische Zahlen finden wir noch an sehr vielen an-
deren Stellen der Heiligen Schrift riihmlich erwihnt.

17. KAPITEL
Ursprung der Fabel von den neun Musen

27. Keiner Beachtung wert ist jedoch der Irrtum des
heidnischen Aberglaubens, der die neun Musen zu Téch-
tern des Juppiter und der Memoria machte. Diesen Irr-
tum hat (M. Terentius) Varro widerlegt, dem in solchen
Fragen nicht leicht einer an Kenntnis und Wissensdurst
gleichsteht. Er sagt nimlich, es habe einmal eine Stadt-
gemeinde, deren Namen ich nicht mehr weill, bei drei
Kiinstlern je drei Bilder der Musen bestellt, um sie im

1) Joh, 2, 20.
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Tempel des Apollo als Weihegeschenk aufzustellen;
wer von den Kiinstlern nun die schénsten Bilder schaf-
fen werde, von dem sollten sie gekauft werden. Da habe
es sich aber nun getroffen, daB3 alle drei Kiinstler ihre
Werke gleich schén schufen: alle neun Werke hitten
darum der Biirgerschait gefallen und alle neun seien in-
folgedessen als Weihegeschenke fiir den Tempel des
Apollo angekauft worden. Erst der Dichter Hesiod habe
diesen Bildern nachtréglich einen Namen beigelegt. Also
nicht Juppiter hat die neun Musen gezeugt, sondern drei
Kiinstler haben je drei davon geschaffen. Jene drei
Musen hatte die Stadt aber nicht deshalb bestellt, weil
sie vielleicht im Traum gerade drei gesehen hatte oder
weil sich gerade so viel Musen den Augen irgendeines
ihrer Biirger gezeigt hatten, sondern weil es eben iiber-
haupt eine leichte Sache war, die Wahrnehmung zu
machen, daBl jeder der Musik zugrunde liegende Ton
von Natur aus dreifach ist. Ein Ton wird ndmlich ent-
weder von der Stimme hervorgebracht, wie es bei denen
der Fall ist, die ohne Begleitung eines Instrumentes blo8
mit ihrer Kehle singen, oder er entsteht durch Blasen,
wie bei den Trompeten und Fléten, oder er entsteht
durch Schlagen, wie bei den Zithern, Pauken und allen
Schlaginstrumenten.

18. KAPITEL

Was an den Lehren der Heiden Gutes ist, braucht man
nichf zu verachiten

28. Mag es sich nun wirklich so verhalten, wie Varro
sagt, oder auch nicht, jedenfalls brauchen wir wegen
des heidnischen Aberglaubens weder die Musik zu
fliehen, falls wir daraus zum Verstindnis der Heiligen
Schrift etwas Zweckdienliches gewinnen kénnen, noch
diirfen wir uns zu den theatralischen Possen der Heiden
wenden, wenn wir iiber Zithern und andere Instrumente
etwas sagen, was der Erfassung geistiger Dinge f&rder-
lich ist. Wir haben ja auch nicht deshalb auf die Er-
lernung der Buchstaben verzichten miissen, weil ihre
Erfindung dem Merkur zugeschrieben wird, und brau-
chen uns nicht deshalb von der Gerechtigkeit und der
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Tugend abzuwenden, weil die Heiden der Gerechtigkeit
und der Tugend Tempel geweiht haben und weil sie das,
was im Herzen gehegt werden soll, lieber in Gebilden
von Stein anbeteten. Im Gegenteil wird jeder wahre
und gute Christ einsehen, daB die Wahrheit, die er in
der Heiligen Schrift bekennt und anerkennt, das recht-
méBige Eigentum seines Herrn ist, mag er sie nun auch
sonstwo immer finden, und er wird daher von abergldu-
bischen Erfindungen nichts wissen wollen. Er wird viel-
mehr diejenigen Menschen bedauern und sich vor jenen
in acht nehmen, die Gott zwar erkannt haben, ihn aber
nicht als Gott verherrlichten und ihm nicht dankten,
sondern die in ihren eitlen Gedanken sich vergingen und
deren unverstindiges Herz darum verfinstert wurde.
Sie nennen sich zwar Weise, sind aber Toren geworden;
denn sie iibertrugen die Herrlichkeit des unwandelbaren
Gottes auf eine bildliche Darstellung des verginglichen
Menschen und der Végel und der vierfiiBigen und krie-
chenden Tieret).

19. KAPITEL
Welche Art von Lehren man bei den Heiden finden kann

29. Um aber dieses ganze Kapitel sorgfiltiger erkla-
ren — und das ist ein dringendes Bediirfnis — unter-
scheiden wir zwei Arten von Lehren, die auch in den Ge-
brauchen der Heiden ihre praktische Anwendung finden.
Die eine bezieht sich auf die Sachen, welche die Men-
schen eingefiihrt haben, die andere auf solche Sachen,
die sie als Brduche der Vorzeit oder als gottliche Ein-
richtungen wahrnehmen., Was auf menschlichen Ein-
richtungen beruht, ist teils abergldubisch, teils nicht.

20. KAPITEL
Verschiedene Arten heidnischen Aberglaubens
30. Abergldubisch ist alles, was die Menschen zur
Aufstellung und zur Verehrung von Gbtzen erfunden

haben. Diese Erfindungen dienen teils dazu, irgendein
Geschépf oder auch nur einen Teil eines Geschépfes als

1) Rom. 1, 21 ff.
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Gott zu verehren, teils dazu die bésen Geister um Rat
zu fragen, ja mit ihnen in aller Form gleichsam Wahr-
sagungsvertrige abzuschlieBen, wie uns dergleichen in
den Versuchen der magischen Kiinste vorliegen, welche
die Dichter mehr bloB zu erwihnen als regelrecht zu
lehren pflegen. Von der Art sind, nur daB in ihnen die
innere Hohlheit gewissermaBen viel freier zutage tritt,
die Biicher der Haruspices und der Auguren; ferner ge-
horen hierher alle auch von den Arzten verurteilten Ver-
binde und Heilmittelchen, ob es sich nun dabei um Be-
schwoérungen oder um geheime Zeichen, sogenannte
Charaktere, oder um Dinge zum Aufhéngen oder Anbin-
den handelt. Derlei Dinge hingt man sich ja nicht an,
um seinem Korper ein schéneres Mafl zu geben, son-
dern um offen oder geheim etwas Bestimmtes anzu-
deuten. Man bezeichnet dieses abergliubige Tun
auch mit dem harmlosen Namen ,physisch”, um es
scheinbar nicht mit Aberglauben in Verbindung zu brin-
gen, sondern damit es aussieht, als ob es durch natiir-
liche Kréfte von Nutzen sei. Dazu gehdren Ohrringe
oben an den beiden Ohren oder Henkelchen aus
StrauBenknochen an den Fingern oder der Brauch,
einem, der den Schlucken hat, zu sagen, er solle mit der
rechten Hand den linken Daumen halten.

31, Hierher gehéren sodann die tausenderlei ganz
torichten Gebriauche, z. B.: Wenn irgendein Glied zuckt
oder wenn mitten zwischen zwei nebeneinandergehende
Freunde ein Stein, ein Hund oder ein Kind geridt: daB
sie den Stein als Trenner der Freundschaft mit Fiilen
treten, das ist noch leichter zu ertragen, als wenn sie dem
unschuldigen Kind Ohrfeigen geben, weil es zwischen
spazierengehende Leute hineinlduft. Manchmal trifft es
sich freilich recht schén, daB diese Kinder von den Hun-
den gericht werden; denn sehr hiufig kommt es vor,
daB einige Leute so abergldubisch sind, daB sie auch
einen Hund, der zwischen sie hineinlduft, zu schlagen
wagen. Dies kommt ihnen aber teuer zu stehen: denn
gar schnell trifft es sich, daB der Hund den, der ihn
schlug, um sich dadurch térichterweise (vor den schlim-
men Folgen der Begegnung) zu bewahren, zu einem Arzt
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schickt, (der ihn wirklich heilen muB8). In den Bereich
dieses Aberglaubens gehort ferner auch, wenn man beim
Voriibergehen an seinem Haus auf die Schwelle tritt,
wenn man wieder ins Bett zuriickkehrt, falls man beim
Schuhanziehen wiederholt niesen muf, wenn man gleich
wieder umkehrt, sobald man beim Fortgehen an etwas
anstoBt, wenn man, falls einem das Kleid von Mausen
angefressen wird, mehr infolge der Vorahnung eines
kiinftigen Ubels zittert als den gegenwirtigen Schaden
beklagt. In betreff des letzteren Aberglaubens hat Cato
einmal einen feinen Witz gemacht: Einer erzihlte ihm
einmal, es seien ihm seine Schuhe von Méiusen ange-
fressen worden und fragte darum den Cato um Rat, Da
gab dieser zur Antwort: dies sei gar kein Wunder; aber
fiir ein wahrhaftes Wunder hitte man es halten miissen,
wenn die Miuse von den Schuhen angefressen worden
wiren.

21. KAPITEL
Von dem Aberglauben der Astrologen (mathematici)

32. Von dieser Art des verderblichen Aberglaubens
sind auch jene Leute nicht freizusprechen, die man des-
wegen, weil sie betreffs der Geburtstage ihre Beobach-
tungen anstellen, ,Geburtswahrsager”, jetzt aber ge-
wohnlich Astrologen nennt!). Das ist ja wahr, daB sie
die wirkliche Stellung der Gestirne zur Zeit der Ge-
burt aufspiiren und manchmal auch tatsichlich auffin-
den, aber sie befinden sich doch im Irrtum, weil sie sich
anheischig machen, aus dieser Stellung entweder unsere
Handlungen oder deren Erfolge vorherzusagen, und weil
sie so an unwissende Menschen einen unwiirdigen
Knechtesdienst verkaufen. Denn jedermann, der als
freier Mann zu den Astrologen kommt, zahlt eigens dazu
Geld, um als Knecht des Mars, der Venus oder vielmehr
aller Gestirne hinwegzugehen. Den Gestirnen haben
jene, die zuerst irrten und ihren Irrtum der Nachwelt

1) Die Mathematici, die bei den Kirchenvéitern als eine ge-
fahrliche Art von abergliubischen Menschen oft erwihnt werden,
gind das, was wir Astrologen heiflen.
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wieder weitergaben, entweder wegen der Ahnlichkeit
der Gestalt die Namen von Tieren oder, um Menschen
zu chren, die Namen von Menschen gegeben. Dariiber
darf man sich auch gar nicht wundern: haben ja doch
die Rémer in der uns ndher liegenden neueren Zeit
poch den Versuch gemacht, den Lucifer genannten Stern
dem glorreichen Namen des Cisar zu weihen!), und
vielleicht wire dieses auch geschehen und wiére dieser
Name auf die spdtere Nachwelt iibergegangen, wenn
nicht seine Urahnin Venus dieses Namensgut schon
frither in Besitz genommen hitte; und die wiirde doch
ohne alles Recht ein Gut auf ihre Nachkommen ver-
erben, das sie selbst bei ihren Lebzeiten nicht besal und
nicht zu besitzen verlangte. Freilich, wenn ein Ort noch
herrenlos und noch nicht fiir die Ebre fritherer Toten in
Besitz genommen war, so geschah, was in diesen Féllen
immer zu geschehen pflegt: fiir die Monate Quintilis und
Sextilis sagen wir heute Juli und August, und zwar
heiBen wir diese Monate so zu Ehren des Julius César
und des Kaisers Augustus. Aus dem Gesagten kann
jedermann leicht erkennen, daB friiher die Gestirne
ohne diese Namen am Himmel umhergewandert sind.
Als aber jene Menschen gestorben waren, deren Anden-
ken zu ehren man entweder vor kéniglicher Gewalt ge-
zwungen oder von der eigenen Torheit veranlaBt wurde,
da legte man ihre Namen den Sternen bei und glaubte,
man erhebe damit diese Menschen selbst bis in den
Himmel. Mogen diese Gestirne aber nun von den Men-
schen genannt werden, wie sie wollen, sie sind doch
Gestirne, die Gott nach seinem Wohlgefallen geschaffen
und geordnet hat, mit einer ganz bestimmten Bewegung,
die den Unterschied und den Wechsel der Zeiten be-
wirkt, Es ist nun ein Leichtes die Bewegung der Ge-
stirne zur Zeit der Geburt eines Menschen anzugeben;
man braucht sich nur an die schon ldngst gefundenen
und schriftlich aufgezeichneten Regeln derjenigen Ge-
lehrten zu halten, welche die Heilige Schrift mit folgen-
den Worten verurtejlt: Wenn sie schon einmal so ge-
scheit sein konnten, daB sie sich auf die Berechnung der

1) Vgl. Verg. Eclog. 9, 47.
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Zeiten verstanden, warum haben sie denn dann nicht
auch gleich den Herrn der Zeiten gefunden, was doch
viel leichter wire1)?

22. KAPITEL

Aus der Konstellation der Gestirne lassen sich die Ge-
schicke der Menschen unméglich erkennen

33. Es ist doch ein groBer Irrtum und ein groBer
Wahnsinn, aus solchen Gestirnsbeobachtungen die Sit-
ten, Handlungen und Schicksale des neugeborenen Men-
schen vorhersagen zu wollen. Auch jenen Leuten gegen-

iiber, die solche Kiinste gelehrt haben — i{ibrigens eine
Kunst, die man (ohne Schaden) wieder verlernen
darf —, kann dieses Wissen ganz unzweifelhaft als

Aberglaube widerlegt werden. Die sogenannten Kon-
stellationen sind die Beobachtung der Gestirne zur Zeit
der Geburt desjenigen, iiber welchen jene Ungliicklichen
von noch Ungliicklicheren befragt werden. Es ist aber
nun recht gut méglich, daB z. B. Zwillinge in so rascher
Folge aus dem Mutterscho3 hervortreten, daB man iiber-
haupt keinen Zeitunterschied wahrnehmen und ihre Kon-
stellation zifferngemiB feststellen kann. DemgemiB
miiiten einige Zwillingspaare ganz die gleichen Konstel-
lationen haben, und doch ist der Ausgang der Dinge, die
diese Zwillinge verrichten oder erleben, keineswegs
gleich, sondern meist so ungleich, daB der eine ganz
gliicklich, der andere dagegen ganz ungliicklich leben
kann. So wissen wir z. B., daBl Esau und Jakob aller-
dings als Zwillingsbriider geboren wurden, und zwar so,
daB der spdter geborene Jakob mit seiner Hand die
Ferse des vor ihm geborenen Bruders hielt?). Bei die-
sen konnte man doch sicherlich iiber Tag und Ort ihrer
Geburt nichts bemerken, als daB beide ein und dieselbe
Konstellation besafien. Und doch besagt uns das schon
im Munde aller Vélker lebende Zeugnis der Heiligen
Schrift, welch gewaltiger Unterschied zwischen den
Sitten, Taten, Arbeiten und Geschicken der beiden Brii-
der bestand.

1) Weish. 13, 9.
2} Gen. 25, 25 ff.
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34. Das tut ndmlich gar nichts zur Sache, daB die
Astrologen sagen, schon die kleinste und unbedeu-
tendste Spanne Zeit, welche die Geburt der Zwillinge
trennt, sei bei der Natur der Sache und bei der reiflen-
den Schnelligkeit (der Sterne) von groBier Bedeutung.
DaB8 diese kleine Zeitspanne sehr viel ausmacht, das
gebe ich schon zu. Doch kénnen die Astrologen diesen
kleinen Zeitunterschied zwischen ihren Konstellationen
eben nicht bemessen; und gerade diese (zeitlich von-
einander scharf getrennten) Konstellationen miiBten sie
nach ihrer eigenen Aussage zuerst deutlich erkennen, be-
vor sie das Geschick (der Neugeborenen) weissagen
kénnten. Er sieht unbedingt nur ein und dieselbe Kon-
stellation, mag er nun iiber Jakob oder iiber seinen
Bruder befragt werden; denn er findet nun einmal kei-
nen Unterschied in den Konstellationen. Was hilft es
ihm also, wenn zwar am Himmel, gegen den er gefahrlos
verwegene Verdichtigungen erhebt, ein {freilich von ihm
nicht wahrnehmbarer) Unterschied (zwischen den Kon-
stellationen) besteht, wenn er diesen Unterschied aber
auf seiner Berechnungstafel nicht finden kann, die er
vergebens sorgfiltig betrachtet? Darum ist auch der
Glaube an gewisse Zeichen der Dinge, die durch mensch-
fiche Vermessenheit eingefiihrt wurden, auf die gleiche
Stufe zu stellen, wie die in aller Form abgeschlossenen
Vertriige mit den Dimonen,

23. KAPITEL

Beim Aberglauben ist oft Teufelsspuk mit im Spiel. —
Yom Verhalten des Christen gegeniiber dem Aberglauben

35. Daher kommt es, daB infolge eines geheimen gott-
lichen Gerichtes solche Menschen, die nach bésen Din-
gen liistern sind, zur Strafe fiir ihre schlimmen Absich-
ten dem Hohn und der Tduschung preisgegeben werden.
Es verhdhnen und tiuschen sie aber jene bésen Engel,
denen nach der so schénen Ordnung der Dinge der un-
terste Teil der Welt durch das Gesetz der gottlichen
Vorsehung unterworfen ist. Dieser (teuflische)] Hohn
und Trug ist daran schuld, daB durch solche abergliu-
bische und verderbliche Art von Weissagung gar man-

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 6
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ches Vergangene und Zukiinftige ganz nach dem wirk-
lichen Verlauf angegeben wird und da8 manches nicht
anders eintrifft, als wie es (von diesen Wahrsagern) ge-
weissagt wurde. Durch diese vielen Beobachtungen, mit
denen sie sich immer beschiftigen, werden sie dann im-
mer noch neugieriger und verstricken sich immer mehr
in die vielfaltigen Schlingen eines héchst verderblichen
Irrtums. Von dieser Art geistiger Buhlerei hat die Hei-
lige Schrift zu unserem Heil nicht geschwiegen und zu
unserem heilsamen Schrecken uns nicht blo88 vor ihr ge-
warnt, weil von den Ausiibern solcher Kiinste die Un-
wahrheit ausgesagt wird, sondern sie spricht auch:
+Wenn sie (die falschen Propheten und Traumdeuter,
die zum Dienste fremder Gétter auffordern,) euch etwas
sagen und es trifft wirklich so ein, so glaubt ihnen
nicht?)!” Denn deshalb, weil das Schattenbild des ver-
storbenen Samuel dem Kénig Saul die Wahrheit vorher-
gesagt hat?), sind solche gottesrduberische Beschwé-
rungen, wodurch es berufen wurde, nicht weniger verab-
scheuungswert. Und deshalb, weil in der Apostel-
geschichte?) ein bauchrednerisches Weib den Aposteln
des Herrn ein wahres Zeugnis gab, verschonte der Apo-
stel jenen (bésen) Geist nicht, sondern er tadelte viel-
mehr jenen Teufel, trieb ihn aus und reinigte so das

Weib.

36, Der Christ hat also alle derartigen Kiinste durch-
aus zu verschmihen und zu fliehen, und zwar ganz
gleich, ob es sich um einen mehr spaBhaften oder mehr
schiadlichen Aberglauben handelt; denn letzten Endes
geht er ja doch auf eine Art von verderblichem, gewis-
sermaflen auf einer treulosen und verschlagenen Freund-
schaft beruhendem Ubereinkommen zwischen Menschen
und bésen Geistern zuriick. Der Apostel sagt: ,,(Ich
behaupte nicht, daB}) ein Gétze etwas sei. (Ich sage
nur:) Was die Heiden opfern, das opfern sie Dimo-
nen, aber nicht Gott; ich will aber nicht, daB ihr euch

1) Deut. 13, 2.
2) 1 Kon. 28, 17.
%) Apg. 16, 16 ff.
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mit Didmonen in Verbindung setzt!).” Was hier der
Apostel von den Gétzenbildern und den Opfern, die zu
ihrer Ehre dargebracht werden, sagt, das ist von allen
bildlichen Zeichen zu verstehen, die entweder zum
Dienst der Gotzen oder zu géttlicher Verehrung eines
Geschopfes oder seiner Teile verfiihren oder die zur
Besorgung aberglidubischer Heilmittel und Beobachtun-
gen gehoren. Sie sind alle insgesamt nicht von Gott zum
Zweck der Gottes- und Nichstenliebe gewissermaBen
allgemein angeordnet worden, sie dienen vielmehr nur
dem Streben einzelner nach zeitlichen Dingen und zer-
stéren so die Herzen der Ungliicklichen. Bei all diesen
(abergldubischen) Lehren hat man also die Gemeinschaft
mit den Ddmonen zu fiirchten und zu fliehen, die mit-
samt ihrem Fiirsten, dem Teufel, nur unsere Heimkehr
(zu Gott) verschlieBen und verriegeln wollen. Wie aber
von den Sternen, die Gott erschaffen und geordnet hat,
von den Menschen rein menschliche und triigerische
Wahrsagungen abgeleitet worden sind, so ergeht es auch
mit allen anderen Dingen, die nach der Ordnung der
gottlichen Vorsehung entstehen und irgendwie existie-
ren. Wenn sich da irgendwie etwas Ungewdhnliches
ereignet, wie wenn z. B. eine Mauleselin Junge bekommt
oder wenn etwas vom Blitz getroffen wird, dann haben
viele Menschen auf blo8 menschliche MutmaBungen hin
gleich viele Deutungen schriftlich aufgezeichnet (und
zwar mit einer solchen Sicherheit), als wiren sie ganz
regelrechte SchluBfolgerungen.

24. KAPITEL

Den zu aberglidubischen Diensten beniitzten Sachen

wohnt an sich keine geheime natiirliche Kraft inne; nur

die personliche Torheit der Menschen legt ihnen jeweils
solche Krdfte bei

37. Dies alles hat nur insoweit Kraft, als es durch
den die Geister beherrschenden Wahn als der gemein-
samen Sprache mit den Damonen verabredet worden ist;
aber alles ist voll von verderblicher Neugier, von qui-

1) 1 Kor. 10, 19 £,
6‘
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lender Sorge und von todbringender Knechtschaft.
Nicht weil es Kraft hatte, gab man sich damit ab, son-
dern weil man sich mit diesen Dingen abgab und sie be-
zeichnete, erlangten sie erst Kraft. Daher kommt fiir
einen jeden aus ein und derselben Sache etwas Beson-
deres heraus je nach seinen Gedanken und Vermutun-
gen. Denn die auf Trug sinnenden (bosen) Geister be-
sorgen fiir jeden gerade das, worin sie ihn schon an sich
durch seine personlichen Vermutungen und Neigungen
verstrickt sehen. So hat z. B. auch die Gestalt ein und
desselben kreuzweise geschriebenen Buchstabenzeichens
X bei den Griechen einen anderen Wert als bei den
Lateinern?); und zwar kommt ihm diese verschiedene
Bedeutung nicht schon von Natur aus zu, sondern weil
man eben stillschweigend gerade iiber diese Bedeutung
iibereingekommen ist, Wer also von diesen beiden Spra-
chen etwas versteht, der wird, wenn er an einen Grie-
chen schreibt, diesen Buchstaben in anderer Bedeutung
schreiben, als wenn er an einen Lateiner schreibt. Auch
ein und dasselbe Wort ,,beta* ist bei den Griechen der
Name eines Buchstabens, bei den Lateinern aber die Be-
zeichnung eines Gemdiises; ferner wenn ich ,lege" sage,
so denkt sich bei diesen zwei Silben sowohl der Grieche
als auch der Lateiner etwas anderes?). Wie nun alle
diese Bezeichnungen gerade so auf die Geister wirken,
wie die daran interessierten Kreise eben dariiber iiber-
eingekommen sind, und wie ihre Wirkung verschieden
ist, wenn die Ubereinstimmung eine verschiedene ist,
und wie sich die Menschen beziiglich dieser Bezeichnung
nicht deshalb verstanden haben, weil diese Bezeichnung
schon an sich eine bezeichnende Kraft besaB, sondern
sie vielmehr nur deshalb ihre bezeichnende Kraft hat,
weil man sich eben beziiglich ihrer miteinander verstand,
so haben auch jene Zeichen, durch die man sich die ver-
derbliche Gesellschaft der Didmonen erwirbt, Kraft nur
nach der Tétigkeit desjenigen, der sie beobachtet. Dies
zeigt ganz klar der Gebrauch der Auguren: bevor diese

1) Bei den Griechen bedeutet der Lautwert dieses Buch-
stabens ,,ch”, bei den Lateinern ,x“, der Ziffernwert bei den
Griechen 600, bei den Lateinern 10.

2) Lat. lege — lies; griech. A€ye — sage!
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ihre eigentlichen Beobachtungen anstellen, und auch
nachher, wenn sie ihr Zeichen einmal beobachtet haben,
bemiihen sie sich gar nicht, auf den Flug der Végel zu
sehen oder auf ihre Stimme zu héren: denn Vogelflug
und Vogelstimme sind ja keine Zeichen, wenn der Beob-
achter seine Aufmerksamkeit nicht darauf richtet.

25. KAPITEL

Einteilung der nicht aberglidubischen menschlichen Dinge
in solche, die iiberfliissig, und in solche, die zweckmdBig
und notwendig sind

38. Nachdem wir nun diese (abergldubischen) Zei-
chen aus dem Herzen der Christen geschnitten und mit
der Wurzel ausgerissen haben, miissen wir jetzt auch
auf die nicht abergliubischen menschlichen Einrichtun-
gen unser Augenmerk richten, das heiBt auf jene, die
nicht mit Ddmonen, sondern mit den Menschen selbst
getroffen worden sind. Denn alles, was unter den Men-
schen nur deshalb Geltung hat, weil sie sich dariiber
verstidndigt haben, beruht auf menschlichen Einrichtun-
gen. Diese menschlichen Einrichtungen nun sind zum
Teil iiberfliissig und entbehrlich, teils aber auch zweck-
miBig und notwendig. Wiirden z. B, jene Zeichen,
welche die Gaukler beim Tanze geben, schon von Natur
aus und nicht erst durch menschliche Einrichtung und
Ubereinkunft ihre bestimmte Bedeutung haben, dann
hitte in alten Zeiten beim Tanz eines Pantomimen kein
Herold den Karthagern lange verkiindigen miissen, was
der Ténzer eigentlich verstanden wissen wollte. An
solche Erkliarungen (durch den Herold) kénnen sich
noch viele alte Leute erinnern, aus deren Erzihlungen
ich solche Dinge zu schépfen pflege. Dies ist auch des-
halb ganz gut glaublich, weil noch heute ein in solchen
Possen unerfahrener Mann beim Besuch eines Theaters
mit gespannter Aufmerksamkeit zuschauen kann, ohne
etwas davon zu haben, wenn ihm nicht jemand anderer
die Bedeutung der Bewegungen erklirt, Es suchen aber
alle nach einer Bezeichnung, bei der sich der bezeich-
nende Ausdruck und das zu bezeichnende Ding tunlichst
dhnlich sind. Weil aber ein Ding einem anderen in viel-
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facher Beziehung é&hnlich sein kann, so haben solche
Zeichen unter Menschen keine allgemeine Geltung, so-
fern man sich dariiber nicht eigens verstindigt.

39. Was nun Gemilde, Statuen und die anderen
nachbildenden Werke, zumal von wirklichen Meistern be-
trifft, so befindet sich niemand im Irrtum, wenn er aus
der Ahnlichkeit des Bildes die diesem Bild &hnlichen
Dinge erkennen will. Diese ganze Gruppe von Gegen-
stinden gehért zu den iiberfliissigen Einrichtungen der
Menschen, héchstens daB das Objekt, die Veranlassung,
der Ort, die Zeit oder der Schépfer eines solchen Wer-
kes einen Unterschied ausmacht. — Endlich sind auch
die tausenderlei dichterischen Schépfungen, an deren
Erfindung sich die Menschen ergétzen, nur menschliche
Einrichtungen; und gerade auf die falschen und liigen-
haften darunter darf der Mensch am allermeisten sein
urspriingliches Eigentumsrecht geltend machen, —
ZweckmiBige und notwendige Einrichtungen im Ver-
kehr der Menschen untereinander sind jedoch alle Un-
terschiede in Kleidung und Kérperhaltung, die man zur
Unterscheidung des Geschlechtes und des Ranges
braucht. Dazu gehéren dann die zahllosen Arten von
Bezeichnungen, ohne welche die menschliche Gesell-
schaft gar nicht oder wenigstens nicht so zweckmiBig
bestiinde. Hierher gehért sodann auch alles, was jeder
Staat und jedes Volk beziiglich des Gewichtes und des
MaBes, der Prigung und Wihrung des Geldes Eigen-
tiimliches hat u. dgl. Waren dies nicht menschliche
Einrichtungen, dann wéren sie nicht bei verschiedenen
Vélkern verschieden, auch kénnten sie nicht bei den
verschiedenen Vélkern nach Belieben der Fiirsten ver-
4dndert werden.

26. KAPITEL

Welche menschliche Einrichtungen man fliehen, und
welche man annehmen soll

40. Die ganze Gruppe menschlicher Einrichtungen,
die den notwendigen Lebensverkehr férdern, soll der
Christ keineswegs flichen, sondern, soweit es notwendig
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ist, vielmehr sein Augenmerk darauf richten und sie im
Gedichtnis behalten; sind sie ja doch gleichsam als
Schattenbilder, die den wirklichen Gegenstinden irgend-
wie dhnlich sind, von den Menschen eingefiihrt worden.
Von diesen menschlichen Einrichtungen mufl man, wie
gesagt, jene, die sich auf den Verkehr mit Dimonen be-
ziehen, durchaus verschmihen und verabscheuen; die-
jenigen aber, die zum gegenseitigen Verkehr der Men-
schen untereinander dienen, soll man annehmen, sofern
sie nicht bloB die Sinnlichkeit begiinstigen und darum
iiberfliissig sind. So hat man vor allem die Buchstaben
anzunehmen, weil man sonst eben nicht lesen kann, und
die verschiedenen Sprachen je nach MaBgabe des Be-
diirfnisses: doch davon haben wir ja schon friiher ge-
sprochen. Hierher gehoren auch die sogenannten Noten,
deren Kenntnis vorausgestzt ist, wenn man im eigent-
lichen Sinn Notar heiBen willt). Dies sind niitzliche
Kenntnisse, kénnen ohne Siinde erlernt werden, ver-
stricken nicht in Aberglauben und entnerven nicht durch
Sinnlichkeit; aber auch sie diirfen uns nur insoweit in
Anspruch nehmen, als sie keine groBeren Ziele verhin-
dern, zu deren Erreichung sie bloB Mittel sein sollen.

21. KAPITEL

Es gibt aber noch Wissenstatsachen, die nicht von den
Menschen selbst erfunden worden sind

41. Jene Kenntnisse, welche die Menschen nicht als
eigene Erfindung, sondern als einfache Ergebnisse der
Zeitverhiltnisse oder als Anordnungen Gottes an die
Nachwelt weitergeben, sind, wo immer sie erlernt wer-
den, nicht fiir menschliche Einrichtungen zu halten. Die
einen davon beziehen sich auf die Sinneswahrnehmung,
die anderen auf die rein geistige Vernunfterkenntnis.
Die ersteren glauben wir, wenn man sie uns erzihlt,
nehmen wir wahr, wenn man sie uns zeigt, und er-
schlieBen wir auf Grund der Erfahrung.

1) Schon zu den Zeiten des Cicero hatten die Romer eigen-
tiimliche Zeichen, eine Art Stenographie, wodurch es ihnen mog-
lich war, selbst Reden mitzuschreiben, die sog. notae Tironianae.
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28. KAPITEL
Der Nutzen der Geschichtswissenschaft

42. Alles, was die sogenannte Geschichtswissen-
schaft von der Ordnung der vergangenen Zeiten angibt,
ist ein sehr wirksames Hilfsmittel zum Verstindnis der
heiligen Biicher, selbst wenn es auBerhalb der Kirche
im Schulunterricht gelehrt wird. Durch die Olympiaden
und die Konsulnamen erhalten wir z. B. oft iiber viele
Dinge AufschluB; und die Unkenntnis des Konsulates,
unter dem der Herr geboren wurde und gelitten hat, gab
einigen Historikern Anlafl zu dem Irrtum, der Herr habe
in einem Alter von sechsundvierzig Jahren gelitten, weil
die Juden an ihrem Tempel, der doch ein Vorbild des
Leibes unseres Herrn war, gerade so viele Jahre gebaut
baben sollen?). DaB der Herr ungefihr in einem Alter
von dreiig Jahren getauft worden ist, das wissen wir
wohl aus dem Bericht des Evangeliums?); aber wie viele
Jahre er nachher noch gelebt hat, das kann man zu-
nichst zwar nur aus dem Zusammenhang seiner Taten
erfahren; um aber nun jeden dunklen Zweifel von irgend-
einer Seite her auszuschlieBen, vergleicht man die Welt-
geschichte mit dem Evangelium, und der wirkliche Sach-
verhalt 1iBt sich sofort viel klarer und sicherer er-
schlieBen. Man wird nimlich dann sehen, daB die An-
gabe, der Tempel sei in sechsundvierzig Jahren erbaut
worden, keine vergebliche ist: man darf diese Zahl zwar
nicht auf das Alter des Herrn beziehen, wohl aber auf
die geheime Erbauung des menschlichen Leibes, den der
eingeborene Sohn Gottes, durch den alles gemacht wor-
den ist®), unseretwegen anzuziehen nicht verschmiht hat.

43, Um den Nutzen der Geschichte zu beweisen, will
ich von den Griechen ganz absehen: hat ja doch auch
unser (lateinischer Kirchenvater) Ambrosius eine be-
deutsame geschichtliche Frage fiir die verleumderischen
Leser und Freunde des Plato gelést. Diese Leute wag-

1) Vel. Joh. 2, 20.
*) Luk. 3, 23.
%) Job. 1, 3.
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ten die Behauptung aufzustellen, all die Ausspriiche un-
seres Herrn Jesus Christus, denen auch sie ihre volle
Bewunderung nicht versagen kénnen, habe Christus ein-
fach aus den Biichern des Plato gelernt: habe ja doch
dieser Philosoph schon lange vor der fleischlichen An-
kunft des Herrn gelebt. Hat sich da nicht der oben er-
wihnte Bischof Einblick in die Geschichte der Vélker
verschafft und, da er fand, Plato sei zu den Zeiten des
Propheten Jeremias nach Agypten, dem damaligen Auf-
enthaltsort des Propheten, gereist, es fiir wahrschein-
licher zu machen gewuflt, daB Plato sein Wissen eher
von Jeremias bezogen hat, so dafl er das, was an seiner
Lehre mit Recht gelobt wird, recht wohl schreiben
konnte’)? Denn nicht einmal Pythagoras?), von dessen
Nachfolgern doch nach ihrer eigenen Behauptung Plato
erst sein Wissen von gottlichen Dingen lernte, lebte vor
der Abfassung der Schriften des hebridischen Volkes, in
dem die Verehrung des einen Gottes leuchtete und aus
dem der Herr seinem Fleische nach hervorging. Be-
trachtet man so die Aufeinanderfolge der Zeiten, dann
wird doch die Ansicht, die Heiden hatten das, was sie
Gutes und Wahres zu sagen hatten, aus unseren Schrif-
ten genommen, viel wahrscheinlicher als der hochst un-
sinnige Glaube von einer Abhéngigkeit unseres Herrn
Jesus Christus von Plato.

44, Obgleich nun durch die Geschichtserzihlung
auch die vergangenen menschlichen Einrichtungen iiber-
liefert werden, so ist die Geschichte selbst doch nicht
unter die menschlichen Einrichtungen zu z&hlen. Denn
was schon voriiber ist und nicht mehr ungeschehen ge-
macht werden kann, das gehért unwiderruflich der
Reihenfolge der Zeiten an, deren Begriinder und Ordner

1) In seinen retractationes (II, 4, 2) sagt der heilige Augu-
stinus iiber diese Stelle: ,,Wenn ich einmal sagte, der heilige
Ambrosius habe insofern eine weltgeschichtliche Frage gelost, als
geien Plato und Jeremias Zeitgenosscn gewesen, so hat mich
hierin mein Gedichtnis getduscht.“ Die Lebenszeit des Jeremias
wird von 628—587 vor Christus angesetzt, wilhrend Plato
von 429—348 lebte.

?) Pythagoras lebte von ungefahr 580 bis gegen 500 v. Chr.
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Gott ist. Denn bloB zu erzidhlen, was geschehen ist, ist
etwas ganz anderes als anzugeben, was geschehen solle.
So erzdhlt die Geschichte getreulich und zu unserem
Nutzen die geschehenen Tatsachen, die Biicher der
Haruspices dagegen und &hnliche schriftliche Erzeug-
nisse wollen nicht nur mit der schlichten Treue des
bloBen Erzdhlers, sondern mit der AnmaBung eines Rat-
gebers dariiber belehren, was zu tun und zu beachten ist.

29. KAPITEL
Der Nutzen der Naturwissenschaften und der Astro-
nomie

45, Es gibt (auBer der die Vergangenheit behan-
delnden Geschichte) auch noch eine mehr der Beschrei-
bung dhnliche Art der Erzdhlung, durch die der unkun-
dige Mensch nicht iiber etwas Vergangenes, sondern
iber Gegenwirtiges unterrichtet wird. Dazu gehért all
das, was iiber die Lage der einzelnen Ortlichkeiten, iiber
die Natur der Lebewesen, der Biume, der Pflanzen, der
Steine oder anderer kérperlicher Dinge aufgeschrieben
ist. Wir haben davon schon weiter oben gehandelt und
dabei gezeigt, daBl ein solches Wissen zur Losung der
in der Heiligen Schrift verborgenen Ritsel beitrage.
Natiirlich diirfen diese Dinge nicht zu gewissen Zeichen
dienen, die gewissermaBlen nur Mittel und Werkzeuge
des Aberglaubens sind. Auch diese Art von Dingen
haben wir schon von der hier besprochenen unterschie-
den. Denn es ist recht wohl ein Unterschied, ob ich
sage: Wenn du diese Pflanze da zerreibst und (ihren
Saft} trinkst, dann wirst du kein Leibweh haben, oder
cb ich sage: Wenn du dir diese Pflanze bloB an den Hals
hingst, dann wirst du kein Leibweh haben. Im ersten
Falle wird ein heilsamer Gebrauch gebilligt, im zweiten
aber ein abergliubisches Zeichen verurteilt. In Fillen
jedoch, wo keinerlei Bezauberung, Beschwdérung und
Zauberzeichen zur Anwendung kommen, da ist es meist
zweifelhaft, ob das Ding, das an den der Heilung bediir{-
tigen Kérper angebunden oder sonst befestigt werden
soll, durch seine natiirliche Kraft wirkt, und in dem
Falle stiinde seine Anwendung frei, oder ob der Erfolg
abhingt von einer besonderen Art, wie das betreffende
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Ding am K&rper befestigt ist: in letzterem Falle mufl
der Christ um so vorsichtiger sein, je kraftiger der Er-
folg zu sein scheint. Ist aber der Grund der Wirksam-
keit ganz unklar, dann kommt es auf die Absicht an, in
der einer das Mittel gebraucht, ob er sich nimlich der
Mittel, welche die medizinische Kunst oder die Natur-
wissenschaft zur Verfiigung stellen, wirklich bloB zur
Heilung oder Linderung kérperlicher Gebrechen bedient.

46. Auch bei der Kenntnis der Gestirne, deren die
Heilige Schrift nur sehr wenige erwihnt, haben wir es
nicht mit einer Erzidhlung, sondern mit einer Beschrei-
bung zu tun. Den allermeisten ist der Lauf des Mondes,
nach dem man sich auch bei Berechnung der jahrlichen
Feier des Leidens des Herrn zu richten pflegt, eine be-
kannte Sache: gerade so wenig ist aber anderseits das
vollig irrtumslose Wissen vom Auf- und Untergang oder
von den iibrigen Erscheinungen der anderen Gestirne
bei den meisten Leuten etwas ganz Bekanntes. Diese
Kenntnis fiihrt nun an und fiir sich nicht zum Aberglau-
ben. Es ist aber damit auch nicht viel oder gar nichts
fiir die Behandlung der géttlichen Schrift gedient, stért
vielmehr bloB durch eine nutzlose Inanspruchnahme der
Aufmerksamkeit; und weil sie zudem ganz nahe mit dem
ganz verderblichen Irrtum derjenigen verwandt ist, die
toricht Lebensschicksale prophezeien, so ist es zweck-
maBiger und ehrenvoller, wenn man sich gar nicht da-
mit abgibt. — Die Gestirnkunde hat jedoch auBler der
Beschreibung gegenwirtiger Vorginge auch etwas an
sich, was mit der Erzéhlung vergangener Dinge ver-
wandt ist: Man kann nimlich aus der gegenwirtigen
Stellung und Bewegung der Gestirne regelmiBig auf ihre
fritheren Bahnen schlieBen. Auch fiir die Zukunit las-
sen sich aus der Kenntnis der Gestirne regelrechte
SchluBfolgerungen ziehen, und zwar keine solchen, die
bloB auf Vermutungen und Ahnungen beruhen, sondern
ganz bestimmte und feste; (es ist das nun nicht so zu
verstehen,) als ob wir aus den Gestirnen etwas heraus-
lesen konnten, was unser Tun und unsere Erfolge be-
trifft, so etwa, wie es bei den Albernheiten der Astro-
logen der Fall ist; sondern (was man herauslesen kann,)
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das betrifft die Gestirne selbst. Denn gerade so gut wie
einer, der Berechnungen am Mond vornimmt, dann,
wenn er sieht, wie gro der Mond heute ist und wie
grof} er vor so und so viel Jahren gewesen ist, auch an-
geben kann, wie groB er nach beliebig vielen Jahren sein
wird, so pflegen erfahrene Astronomen iiber jedes ein-
zelne Gestirn Auskunft zu geben. Uber den praktischen
Wert dieser ganzen Wissenschaft habe ich meine An-
sichten schon geduBert.

30. KAPITEL

Der Nutzen einiger anderer menschlicher Fertigkeiten

47, Was die iibrigen Fertigkeiten anbelangt, so wird
durch einen Teil davon etwas geschaffen, was auch nach
der Titigkeit des Kiinstlers als sein Werk noch be-
stehen bleibt, wie z. B. ein Haus, eine Bank, irgendein
GefidB oder etwas anderes von der Art. Ein anderer Teil
davon leistet gewissermaBen der Wirksamkeit Gottes
Beihilfe, wie die Heilkunde, die Landwirtschaft und Ver-
waltungskunst. Bei einem dritten Teil beruht der ganze
Erfolg lediglich in der Titigkeit selbst, wie beim Tanzen,
Laufen oder Ringen. Die aus der Vergangenheit ge-
wonnene Erfahrung 148t bei all diesen Fertigkeiten
einen SchluB auf die Zukunft zu. Denn kein Mensch,
der in einer dieser Fertigkeiten bewandert ist, bewegt
bei ihrer Ausiibung ein Glied, ohne die Erinnerung an
das Vergangene mit der Erwartung des Zukiinftigen zu
verbinden. Von all diesen Kiinsten soll man im mensch-
lichen Leben nur leichthin und oberflichlich Kenntnis
nehmen, nicht um sie auszuiiben — es miiBte schon sein,
daB eine besondere Pflicht uns dazu zwingt, ein Fall,
von dem wir jetzt nicht handeln wollen —, sondern nur
um ein Urteil dariiber zu haben. Sonst wiilten wir ja
nicht, was denn die Heilige Schrift andeuten will, wenn
sie figiirliche Ausdriicke gebraucht, die solchen Fertig-
keiten entlehnt sind.

31. KAPITEL
Der Wert der kunstgeméiBen Dialektik

48. Es bleiben uns jetzt nur noch jene Kenntnisse
iibrig, die nicht in das Gebiet der Sinneswahrnehmung
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fallen, sondern dem Denkvermégen der Seele angeho-
ren, wo die Wissenschaft der Dialektik und der Mathe-
matik herrscht. Die Wissenschaft der Dialektik tragt
zur Erfassung und L&sung aller in der Heiligen Schrift
auftauchenden Fragen sehr viel bei: man hat sich jedoch
vor Streitsucht und vor dem knabenhaften Prunken mit
dem Tiuschen des Gegners zu hiiten. Denn es gibt viele
sogenannte Sophismen, das heiflt falsche logische
SchluBfolgerungen, die sehr hdufig den richtigen so tdu-
schend nachgemacht sind, daB sie nicht bloB langsam
begreifende Kopfe, sondern sogar scharfsinnige Manner
tauschen, wenn sie nicht sehr achtsam sind. So stellte
z. B. einer einem seiner Gegner gegeniiber folgenden
Obersatz auf: ,,Was ich bin, das bist du nicht.” Der
erklirte sich damit einverstanden; denn zum Teil war
der Satz ja ganz richtig. Doch war dabei jener ecin hin-
terlistiger, dieser aber ein argloser Mensch. Jener fuhr
also fort: ,,Ich bin aber ein Mensch.” Und als auch die-
ser Untersatz von seinem Gegner angenommen worden
war, da machte er folgenden Schluf3: ,.Dann bist also
du kein Mensch.” Diese Art von verfinglichen Schliis-
sen weist meines Erachtens die Heilige Schrift an der
Stelle zuriick, wo es heiit: ,,Wer sophistisch redet, der
ist verhaBt!).” AuBlerdem hei8t man allerdings auch
eine an sich unverfingliche Rede sophistisch, wenn sie
in gréBerer Fiille, als dem Ernste geziemend ist, nach
gezierten Worten hascht.

49, Es gibt auch richtige SchluBfolgerungen des Syl-
logismus, die gleichwohl falsche Ansichten enthalten;
diese verfolgen den Irrtum desjenigen, mit dem man
verhandelt, bis in seine Konsequenzen; sie werden aber
von einem anstindigen Gelehrten nur angewendet, da-
mit derjenige, auf dessen Irrtum sie eingehen, aus Scham
iiber die SchluBfolgerungen (die man aus seinem Irrtum
zieht) eben diesen Irrtum aufgebe. So war z. B. die
SchluBfolgerung nicht richtig, die der Apostel (Paulus)
zog, als er sagte: ,,Auch Christus ist nicht auferstanden;
eitel ist daher unsere Predigt und eitel euer Glaube?)"

1) Eccli 37, 23.
% 1 Kor. 15, 14.
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usw, Das war an sich vollstidndig falsch, weil ja Christus
wirklich auferstanden war und daher die Predigt derer
nicht eitel war, die dies verkiindeten, noch der Glaube
derer, die dies geglaubt hatten. Und doch reihten sich
jene falschen Behauptungen ganz folgerichtig an den
aufgestellten Obersatz, es gebe keine Auferstehung der
Toten. Sind aber einmal jene Sitze als falsch erwiesen,
dann ergibt sich anderseits als folgerichtiger SchluB
auch die Auferstehung der Toten; denn umgekehrt
wiren sie ja, falls es eine Auferstehung der Toten nicht
gédbe, auch wahr gewesen. Da also nicht blo die logische
Verbindung wahrer, sondern auch falscher Sitze richtig
sein kann, so kann man die Wahrheit dieser Verbindun-
gen auch in jenen Schulen lernen, die auBerhalb der
Kirche stehen. Die Wahrheit der Sitze selbst aber mufl
in den heiligen Biichern der Kirche gesucht werden.

32. KAPITEL

Die in einem logischen SchluB liegende Wahrheit hat
ihren Grund in sich selbst, aber nicht in menschlicher
Einrichtung

50. Die Wahrheit der logischen Verbindungen wurde
nicht von den Menschen eingefiihrt, sondern von ihnen
nur zum Zweck der eigenen Belehrung und des Unter-
richts beobachtet und schriftlich niedergelegt; denn die
Wahrheit selbst liegt in der unverinderlichen und von
Gott selbst gesetzten Natur der Dinge. Wer die Reihen-
folge der Zeiten erzihlt, der setzt sie nicht selbst zusam-
men; wer die Lage der Ortlichkeiten, die Natur der
Lebeweser, Pflanzen und Steine darlegt, legt damit
keine von Menschen eingefiihrten Dinge dar; wer die Ge-
stirne und ihre Bewegung zeigt, zeigt damit wiederum
keine von ihm selbst oder {iberhaupt von einem Men-
schen eingefiihrte Sache. Gerade so driickt sich auch
jener, der sagt: ,Wenn der SchluB} falsch ist, muB auch
der Obersatz falsch sein", ganz richtig aus; er bewirkt
aber nicht selbst, daB es sich so verhilt, sondern er
zeigt nur, daB es so ist. So ist es auch mit dem, was ich
vom Apostel Paulus angefiihrt habe: Der Obersatz lau-
tet, es gebe keine Auferstehung der Toten; das war die
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Behauptung derjenigen, deren Irrtum die Apostel ver-
nichten wollten. Auf den von ihnen aufgestellten Vor-
dersatz folgt notwendig der SchluBl: Auch Christus ist
nicht auferstanden. Dieser SchluB} ist aber falsch; denn
Christus ist eben wirklich auferstanden: und darum ist
auch der Obersatz falsch. Dieser Vordersatz heilt aber,
es gebe keine Auferstehung der Toten: folglich gibt es
also eine Auferstehung der Toten. Der ganze Schlul
148t sich also in Kiirze folgendermaflen zusammen-
fassen: Wenn es keine Auferstehung der Toten gibt,
dann ist auch Christus nicht auferstanden. Christus ist
aber wirklich auferstanden: darum gibt es also eine
Auferstehung der Toten. Die Tatsache also, daBl der
Obersatz fillt, wenn die SchluBfolgerung abgewiesen
wird, haben die Menschen nicht eingefiihrt, sondern nur
auf sie hingewiesen. Und diese Regel bezieht sich nur
auf die Wahrheit der logischen Verbindung, nicht auf
die Wahrheit der Sitze selbst.

33. KAPITEL

Wenn aber auch die logischen Schliisse objektiv wahr
sind, so ist es doch méglich, daB die Menschen subjektiv
falsche Folgerungen ziehen

51, Als wir eben von der Auferstehung handelten,
war sowohl das Gesetz vom logischen SchluB, als auch
die im SchluB sich ergebende Behauptung wahr. Bei
{innerlich) falschen Sitzen stellt sich die Richtigkeit
der Aufeinanderfolge in dieser Weise dar: Wir wollen
den Fall setzen, es habe einer den Obersatz zugegeben:
+Wenn die Schnecke ein Tier ist, dann hat sie auch eine
Stimme.” Wird nun nach diesem Zugestindnis bewie-
sen, daB die Schnecke keine Stimme hat, so ergibt sich,
da bei der Unrichtigkeit des Schlusses auch der Ober-
satz fallt, daB die Schnecke kein Tier ist. Diese Be-
hauptung ist inhaltlich falsch; die SchluBfolgerung aber
ist, nachdem eine (im Obersatz behauptete) unwahre
Tatsache einmal zugestanden worden ist, unbestreitbar.
Ob also ein Satz inhaltlich wahr ist, das hdngt ganz von
dem Satz selbst ab; die Wahrheit der logischen Verbin-
dung aber richtet sich ganz nach der Meinung und dem
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Zugestindnis dessen, mit dem verhandelt wird. Deshalb
also, weil solche SchluBfolgerungen richtig sind, reiht
man, wie oben gesagt wurde, ein falsches Glied ein, da-
mit es denjenigen, dessen Irrtum wir aufkliren wollen,
reut, Priamissen zugestanden zu haben, deren Folgerun-
gen er ablehnen muB. — Schon daraus kénnen wir sehen,
daB es ebenso gut wie bei falschen Sidtzen wahre, so bei
wahren Séitzen falsche Schliisse geben kann, Nimm ein-
mal an, es habe einer den Obersatz aufgestellt: ,,Wenn
jener gerecht ist, dann ist er auch gut”, und das sei zu-
gestanden worden; dann habe er den Untersatz aufge-
nommen: ,Er ist aber nicht gerecht”, und nachdem auch
dies zugestanden, den SchluB gezogen: ,,Also ist er auch
nicht gut.” Wenn auch alle diese Aufstellungen wahr
sind, so ist doch das hier angewendete Gesetz vom
SchluB nicht wahr. Denn wenn auch bei Ablehnung der
SchluBfolgerungen der Obersatz notwendig fillt, so muf3
deshalb bei Ablehnung des Obersatzes doch nicht auch
die SchluBfolgerung notwendig verneint werden. So
ist es z. B. ganz richtig, wenn wir behaupten: ,,Wenn er
ein Redner ist, so ist er auch ein Mensch"; wollten wir
aber aus diesem Obersatz den Untersatz bilden: ,Er ist
kein Redner", so wird der Schluf8 nicht erlaubt sein:
wAlso ist er auch kein Mensch.”

34. KAPITEL

Logische Schulung und wirkliche Kenntnis der Wahrheit
miissen nicht unbedingt beisammen sein

52. Es ist daher schon ein Unterschied, ob einer blo8
die Gesetze der logischen Verbindung kennt oder auch
die inhaltliche Wahrheit der Sidtze. Durch jene Gesetze
lernt man, was folgerichtig, was nicht folgerichtig oder
was widersprechend ist. Folgerichtig ist z. B. der Satz:
wWenn einer ein Redner ist, dann ist er auch ein
Mensch"; nicht folgerichtig ist der Satz: ,,Wenn einer
ein Mensch ist, dann ist er auch ein Redner"; und wider-
sprechend ist der Satz: ,,Wenn einer ein Mensch ist,
dann ist er vierfiilig.” In solchen Fillen bezieht sich
das Urteil nur auf die Richtigkeit der logischen Verbin-
dung. Will man sich aber ein Urteil iiber die innere
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Wahrheit der Sitze verschaffen, so miissen diese selbst
und nicht ihr logischer Zusammenhang betrachtet wer-
den. Wenn aber mit wahren und gewissen Sitzen sol-
che, die noch ungewif§ sind, in folgerichtigem Zusam-
menhang verbunden werden, dann miissen auch diese
(bisher noch ungewissen) Sitze unbedingt gewil wer-
den. Es gibt Leute, die sich briisten, als seien sie schon
im Besitze der in den Sitzen selbst liegenden Wahrheit,
wenn sie auch blof die Wahrheit der logischen Verbin-
dungen kennen gelernt haben. Im Gegensatz zu diesen
setzen sich wieder andere, 'die tatsichlich im Besitze
der Wahrheit sind, zu tief herab, bloB weil sie die Ge-
setze der SchluBifolgerung nicht kennen. Und doch ist
der besser daran, welcher wei, es gibt eine Auf-
erstehung der Toten, als derjenige, welcher weil}, es sei
folgerichtig, daB auch Christus nicht auferstanden ist,
wenn es keine Auferstehung von den Toten gibt.

35. KAPITEL

Der objektive und subjektive Wahrheitsgehalt der Defi-
nition, Division und Partition

53. Auch die Wissenschaft von der Begriffsbestim-
mung, Einteilung und Zerlegung!) ist trotz ihrer hiu-
figen Anwendung auf falsche Dinge weder selbst falsch,
noch von den Menschen eingefithrt, sondern aus der
Natur der Dinge abgeleitet. Von dieser Wissenschaft
machen ja wohl auch die Dichter in ihren erdichteten
Werken Gebrauch und falsche Philosophen in ihren
irrigen Lehrmeinungen, ja sogar auch die Hiretiker, das
heiBt falsche Christen; aber deshalb ist doch der Satz
nicht falsch, daB weder in die Begriffsbestimmung noch
in die Einteilung oder Zerlegung etwas nicht zur Sache
Gehériges aufgenommen oder etwas zur Sache Gehé-
riges iibergangen werden darf., Diese Regel bleibt wahr,
auch wenn die in ihrem Begriff bestimmten oder einge-
teilten Sachen nicht wahr sind. So wird z. B. auch
das Wort ,falsch” selbst begrifflich erklirt, wenn wir
eben sagen: Unter falsch versteht man die Bezeichnung

1) definitio, divisio und partitio.
Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 1
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einer Sache, die sich in Wirklichkeit anders verhilt, als
sie bezeichnet wird, oder wenn wir eine dhnliche Er-
kldrung geben. Diese Begriffsbestimmung ist wabhr,
wenn auch das Falsche selbst niemals wahr sein kann.
Wir kénnen auch eine solche Einteilung geben, daB wir
sagen: Es gibt zwei Arten von Falschem; die eine um-
faBt solche Dinge, die iiberhaupt nicht méglich sind, die
andere aber solche, die nicht sind, obgleich sie an sich
sein kénnten. Wer némlich z. B, sagt: 7 4 3 = 11, der
sagt etwas, was iiberhaupt unm®dglich ist; wer aber sagt:
Am 1. Januar habe es geregnet, der sagt damit etwas
aus, was, selbst wenn es in Wirklichkeit nicht geschehen
ist, doch an sich hitte der Fall sein kénnen. Die Be-
griffsbestimmung und die Einteilung auch falscher Dinge
kann daher recht wohl wahr sein, obgleich das Falsche
selbst durchaus nicht wahr sein kann.

36. KAPITEL

Der objektive und subiektivek Wahrheitswert der Rhe-
tori

54. Es gibt auch noch Regeln einer wortreichen
Dialektik, die man Beredsamkeit heiit. Diese Regeln
selbst sind wahr, obgleich durch sie auch Falsches ge-
raten werden kann. Weil aber das Angeratene auch
wahr sein kann, so ist nicht die Gabe der Beredsamkeit
an sich schuldbar, sondern der verkehrte Wille jener,
die davon einen schlechten Gebrauch machen. Denn
das ist keine menschliche Einrichtung, daB eine vom
Geist der Liebe getragene Art der Rede den Zuhorer
gewinnt oder daf eine knappe und klare Art der Dar-
stellung geeignet ist, die Absicht (des Redenden) errei-
chen zu lassen, oder dafl eine abwechslungsreiche Rede
die Zuhoérer vor Langweile bewahrt und ihre Aufmerk-
samkeit fesselt. Diese und dhnliche Beobachtungen, die
bei wahren so gut wie bei falschen Gegenstanden inso-
fern wahr sind, als sie eben ein Wissen oder ein Glau-
ben bewirken oder jemand dazu veranlassen, etwas an-
zustreben oder etwas zu flichen, sind mehr in ihrer
Zweckdienlichkeit erst aufgefunden, als eigens zu diesen
Zwecken eingerichtet worden,
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37. KAPITEL
Der Wert der Rhetorik und Dialektik

55. Wenn die Redekunst erlernt wird, dann soll
man sie mehr dazu anwenden, um dasjenige vorzutragen,
was wir selber schon verstanden haben, als um unser
eigenes Wissen dadurch zu mehren. Alles, was mit den
Schliissen, den Begriffsbestimmungen und den Einteilun-
gen zusammenhidngt, das macht dem Kenner sehr viel
Vergniigen. Nur muB der Irrtum fern bleiben, daB die
Menschen schon die Wahrheit des seligen Lebens gelernt
zu haben glauben, sobald sie diese Dinge gelernt haben.
Und dabei trifft es sich noch, daB die Menschen meistens
leichter gleich in den Besitz derjenigen Wahrheiten
selbst gelangen, um deretwegen man jene Dinge lernt,
als dafl sie Kenntnis solch verwickelter und spitzfindi-
ger Vorschriften erhalten. Das ist gerade so, als wollte
jemand die Vorschriften iiber das Gehen lehren: so
einer wiirde mahnen, man diirfe den hinteren FuB8 nicht
eher aufheben, als bis man den vorderen FuBl auf den
Boden gesetzt hat; dann wiirde er bis ins Einzelne be-
schreiben, wie die Gelenke der Glieder und Kniekehlen
bewegt werden miissen. Er wiirde damit die Wahrheit
sagen; denn man kann tatsichlich nicht anders gehen.
Aber dies setzen die Menschen viel leichter beim Gehen
selbst gleich ins Werk, als daB sie jetzt eigens darauf
aufpassen oder es nur verstehen, wenn sie es héren, Die
aber iiberhaupt nicht gehen konnen, kiimmern sich noch
viel weniger um etwas, was sie nicht durch einen prak-
tischen Versuch erproben kénnen. So sieht ein Mann
mit gesundem Hausverstand meist schneller ein, daB das
Ergebnis eines Schlusses falsch ist, als bis er die theore-
tischen Gesetze (iiber den SchluB) begreift; ein
Schwachkopf aber merkt weder, daf§ der SchluB8 unrich-
tig ist, und noch weniger versteht er die hieriiber gelten-
den Gesetze. Unsere Freude besteht also bei solchen
Dingen gar oft mehr darin, daB wir die Wahrheit zutage
kommen sehen, als daB wir daraus in unserer Fihigkeit,
zu disputieren und ein Urteil zu fassen, geférdert wer-
den. Eine Schulung des Geistes bedeuten diese Kiinste
ja allerdings, obgleich sie daneben auch ziemlich bos-

".
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haft und aufgeblasen machen. Solche Leute tduschen
niamlich gerne durch den Schein der Wahrheit und glau-
ben, weil sie solche Dinge verstiinden, so hitten sie vor
den Guten und Arglosen einen groBlen Vorzug voraus.

38. KAPITEL

Die Wissenschaft der Mathematik stammt nicht aus
menschlicher Erfindung, sondern von der Natur der
Dinge und wurde von den Menschen nur aufgefunden

56. DaBB die Wissenschaft der Mathematik von den
Menschen nicht selbst erfunden, sondern von ihnen nur
entdeckt und aufgefunden worden ist, das sieht der
grofite Schwachkopf ein. Die erste Silbe des Wortes
nItalien”, welche die Alten noch kurz aussprachen,
wurde einfach deshalb lang, weil es eben (der Dichter)
Vergil so wollte: [nicht so bei der Mathematik]. Denn
beim besten Willen kann niemand machen, dafl dreimal
drei nicht neun sei, oder daB es kein Quadrat sei, oder
daB es im Verhaltnis zur Dreizahl nicht das Dreifache,
im Verhaltnis zur Sechszahl nicht das Einundeinhalb-
fache sei, oder daB es nicht von einer (ganzen) Zahl das
Doppelte sei, weil ja die ungeraden Zahlen keine (ge-
rade} Halfte haben. Ob man nun die Zahlen an sich
(arithmetisch) betrachtet oder ob man sie auf die Ge-
setze der Geometrie, der Téne oder anderer Bewegun-
gen anwendet: immer haben sie unveridnderliche Ge-
sctze der Geometrie, der Téne oder anderer Bewegun-
sondern nur durch den Scharfsinn heller Képfe gefunden
worden sind.

57. Gar mancher hat an all diesen Dingen so sehr
seine Freude gewonnen, dal er unter unerfahrenen
Menschen mit seinem Wissen prahlen will, statt daB er
lieber untersuchte, woher denn das Wahre stammt, das
er nur als wahr fiihlt, und woher denn das, was er als
unveranderlich begreift, nicht bloB wahr, sondern auch
unverinderlich ist. Wenn er nun so von der Kérper-
gestalt zum Menschengeist aufsteigt und dann sicht, daB
auch dieser veridnderlich ist, weil er bald gelehrt, bald
ungelehrt zwischen die unverinderliche Wahrheit iiber
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ihm und all die anderen verinderlichen Dinge unter ihm
gestellt ist, dann muB er alles auf die Ehre und Liebe
des einen Gottes beziehen, den er als Urheber aller
Dinge kennt. (Tut er das nicht,) dann mag er zwar als
gelehrt erscheinen, weise kann er aber keineswegs sein,

39, KAPITEL
Die Stellung der Christen zu den oben angefiihrten
Wissenschaften. — Literarische Hilfsmittel zu einem

gedeihlichen Studium der heiligen Schriften

58. Man soll daher meines Erachtens lernbegierigen
und begabten Jiinglingen, die zudem gottesfiirchtig sind
und das ewige Leben suchen, zu ihrem eigenen Heile
vorschreiben, doch ja keiner auBerhalb der Kirche ge-
iibten Wissenschaft ohne Besorgnis fiir die Erreichung
des ewigen Lebens zu folgen, sondern sie niichtern und
sorgsam zu priifen. Wenn sie nun finden, daB} einige
der von den Menschen selbst begriindeten Wissenschaf-
ten eine grofe Mannigfaltigkeit aufweisen, weil jeder
der Begriinder etwas anderes dabei wollte, oder wenn
sie finden, daB sie dunkel sind, weil jeder der Irrenden
etwas anderes vermutet, und vollends, wenn sie gewis-
sermaflen durch ein an gewisse duBere Zeichen gekniipf-
tes vertragliches Ubereinkommen in ein Biindnis mit
bosen Geistern kdimen: dann sollen sie eine solche Wis-
censchaft voll Abscheu ginzlich von sich weisen. Auch
mit den iiberfliissigen und rein sinnlichen Einrichtungen
der Menschen sollen sie sich nicht befassen, Jene Ein-
richtungen jedoch, die im gesellschaftlichen Leben von
Bedeutung sind, sollen sie, je nachdem sie dieselben fiirs
Leben brauchen, nicht vernachldssigen. Von all den
tibrigen heidnischen Kenntnissen, die sich auf die sinn-
liche Wahrnehmung beziehen und zu denen auch die
praktischen Versuche und Aufstellungen iiber einzelne
korperliche Fertigkeiten gehoren, halte ich nur die Ge-
schichte der Vergangenheit und Gegenwart fiir niitzlich
und auBerdem noch die Wissenschaft der Dialektik und
Mathematik. Aber auch bei diesen Wissenschaften hat
man immer den Grundsatz festzuhalten: ,Nur kein UUber-
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maB!}"; vor allem gilt dies bei jenen, die mit den kor-
perlichen Sinnen zu tun haben und die infolgedessen
verdnderlich und rdumlich begrenzt sind.

59. Wie einige Gelehrte alle Wérter und Namen,
die sich aus dem ‘Hebriischen, Syrischen, Agyptischen
oder aus einer anderen Sprache in der Heiligen Schrift
finden lassen und die dort ohne jede Ubersetzung vor-
kommen, herausgegriffen und erklirt haben, so hat auch
Eusebius?) eine Weltgeschichte verfaBt, weil verschie-
dene Fragen in den géttlichen Biichern den Besitz eines
sclchen Buches forderten. Diese Minner haben auf ihren
Gebieten solche Arbeiten geschaffen, damit der Christ
(beim Studium der Heiligen Schrift) nicht wegen einiger
Einzelheiten im groBen Zusammenhang gestért wird.
So meine ich, sollte es auch noch auf anderen Gebieten
gehalten werden. Es diirfte nur einem Sachverstindigen
giitigst gefallen, sich zum Nutzen seiner Mitbriider zu
bemiihen, um alle unbekannten Orte, Tiere, Pflanzen,
Bédume, Steine und Metalle und alle sonstwie in der
Heiligen Schrift erwdhnten Gegenstdnde nach Klassen zu
ordnen, einfach zu erkliren und in einer Schrift zusam-
menzustellen®). Auch beziiglich der Zahlen kénnte es
geschehen, daBl nur die in der Heiligen Schrift erwdhn-
ten erldutert und zusammengeschrieben wiirden. Einige
von diesen Arbeiten, ja vielleicht sogar schon alle sind
bereits gemacht worden; so habe ich selbst schon gar
manche schriftliche Arbeiten von guten und gelehrten
Christen ganz unvermutet aufgefunden; viele aber kennen
wir noch nicht, weil es viele gibt, die sich darum gar
nicht kiimmern und weil viele Neidlinge solche Werke
einfach verborgen halten. Ob sich ein solches Werk
auch beziiglich der biblischen Dialektik schreiben lieBe,

1) Terenz, And. I, 1, 34.

*) Eusebius v. Chsarea von ungefihr 260/65 bis ungefih:
340. Seine beiden Hauptwerke sind seine Chronik(arrodars
i6ropia) und seine Kirchengeschichte (éxkxdnciactixy iorogia).

*) So machten es zum Beispiel Origenes, Eusebius und Hia-
ronymus, die eine Topographie von Palistina schrieben, odar
Epiphanius, der eine Schrift iiber biblische MaBe und Gewichte
verfalite.
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weiB ich nicht und ich halte es fast fiir unméglich, weil
sie wie ein Nervennetz den ganzen Text der Heiligen
Schrift durchzieht. Daher hat der Lehrer auch mehr
Nutzen von ihr, wo es sich um Lésung und Erkldarung
von Zweideutigkeiten (des Sinnes) handelt, wovon wir
erst spiter reden werden, als gegeniiber unbekannten
Erscheinungen, wovon wir jetzt gerade handeln.

40. KAPITEL

Von dem, was die Heiden Wahres besitzen, darf auch
der Christ ruhig Gebrauch machen

60. Wenn aber die sogenannten Philosophen, vor
allem die Platoniker, einmal etwas aussagen, was wahr
ist und mit unserem Glauben iibereinstimmt, so brau-
chen wir uns davor nicht nur durchaus nicht zu fiirch-
ten, sondern wir diirfen ihr Wahrheitsgut von ihnen als
den ungerechten Besitzern fiir uns in Gebrauch nehmen.
So hatten z. B. auch die Agypter nicht bloB Gé&tzenbil-
der und schwere Lasten, die das Volk Israel verab-
scheuen und flichen muBte, sondern sie hatten auch gol-
dene und silberne Gefdfle und Schmuckgegenstinde und
Kleider, die sich das Volk Gottes bei seinem Auszug aus
Agypten nicht zwar aus eigener Machtvollkommenheit,
sondern auf Befehl Gottes heimlich zum besseren Ge-
brauch aneignetet); die Agypter traten damit ihrerseits
ohne ihr Wissen diejenigen Giiter ab, von denen sie
selbst einen schlechten Gebrauch machten: geradeso
umfassen auch alle Kenntnisse der Heiden nicht blo8
nachgeifite und abergliubische Gebilde und schwere
Lasten einer unniitzen Arbeit, die jeder von uns verab-
scheuen und meiden muBl, wenn er unter der Fiihrung
Christi aus der Gesellschaft der Heiden auszieht, son-
dern sie haben auch schéne Kiinste, die besser zum
Dienste der Wahrheit passen. Dazu gehdren z. B.
einige sehr niitzliche Sittenvorschriften; ja selbst iiber
die Verehrung des einen Gottes kann man bei ihnen
manches Wahre finden. Was sie so als ihr Gold und
Silber besitzen, das haben sie sich nicht selbst gegeben,

1) Exod. 3, 22 und 12, 35f.
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sondern sozusagen aus den Schéchten der iiberall wal-
tenden gottlichen Vorsehung (wie aus einem Bergwerk)
gezogen, haben es aber dann verkehrt und ungerecht
zum Dienst der b&sen Geister miBbraucht: wenn sich
nun der Christ innerlich von der ungliickseligen Ge-
meinschaft mit den Heiden loslést, dann muB3 er ihnen
diese Schiitze entreiflen und in gerechter Weise zur Ver-
kiindigung des Evangeliums gebrauchen. Auch ihre
Kleider, das heifit die rein menschlichen Einrichtungen,
die nur fiir den Dienst der menschlichen Gesellschaft
berechnet und in diesem Leben unentbehrlich sind, diir-
fen wir uns aneignen und zum Gebrauch der Christen
verwenden.

61. Oder haben vielleicht viele gute und gldubige
Minner unter uns etwas anderes getan? Sechen wir
nicht, wie schwer Cypriant), der siiBe Lehrer und selige
Mirtyrer, mit Gold und Silber belastet war, als er
Agypten verlieB? So machten es auch Lactantius?), so
Victorinus®), Optatus®), Hilarius®) und, um von den
noch Lebenden zu schweigen, unzidhlige Griechen. So
hatte es vordem auch der getreueste Diener Gottes,
Moses, gemacht, von dem geschrieben steht®), er sei in
jeglicher Weisheit der Agypter unterrichtet gewesen.
All diesen Minnern hitten die abergldaubischen Heiden,
zumal in jenen Zeiten, als sie das Joch Christi ablehn-
ten und die Christen verfolgten, niemals ihre niitzlichen
Wissenschaften zur Verfiigung gestellt, wenn sie ver-
mutet hatten, sie wiirden zum Gebrauche der Verehrung
des einen Gottes verwendet werden, durch den der
nichtige Gétzendienst vernichtet werden sollte. Aber

1) Cyprian, Bischof von Karthago (ungefihr 200—258).

2) Lactantius, Kirchenschriftsteller (ungefihr 260 bis unge-
fahr 340).

3) Victorinus, Bischof von Pettau, der idlteste abendlindische
Exegete, Mértyrer der diokletian. Verfolgung.

1) Optatus, Bischof von Mileve in Numidien; er schrieb um
370 gegen die Donatisten.

5) Hilarius, Bischof von Poitiers, der ,Athanasius des
Abendlandes (1 367).

%) Apg. 7, 22.
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sie gaben ihr Gold und ihr Silber und ihre Kleider dem
aus Agypten auszichenden Volk Gottes, eben weil sie
nicht wuBten, wie die Giiter, die sie hergaben, in den
Dienst Christi treten sollten. Was dort im Buche Exo-
dus vorging, ist ohne Zweifel ein Vorbild, um dies anzu-
deuten. Das méchte ich jedoch blo8 behauptet haben,
ohne dem Urteil eines anderen Mannes von gleicher und
besserer Einsicht vorzugreifen.

41. KAPITEL

Die zu einem gedeihlichen Schriftstudium erforderliche
Geistesverfassung

62. Wenn ein auf diese Weise ausgeriisteter, nach
dem Verstindnisse der Heiligen Schrift strebender
Mann an die Erforschung derselben herantritt, dann
darf er nicht authéren, die Worte des Apostels zu erwi-
gen: , Das Wissen blaht auf, die Liebe erbaut!).” Er
wird darum bedenken, daB er, auch wenn er Agypten
reich verldBt, doch nicht gerettet werden kann, wenn er
sein Paschamahl nicht gehalten hat. Als unser Pascha-
lamm aber ist Christus geopfert worden?), und die Opfe-
rung Christi mahnt uns an nichts so dringend als an sei-
nen Ruf, den er gewissermaBen an alle richtet, die er
in Agypten unter der Herrschaft des Pharao schmach-
ten sieht: ,,Kommet zu mir, die ihr miithselig und be-
laden seid, und ich will euch erquicken. Nehmet mein
Joch auf euch und lernet von mir; denn ich bin sanft-
miitig und demiitig von Herzen; und dann werdet ihr
Ruhe finden fiir eure Seelen. Denn mein Joch ist sanft
und meine Biirde ist leicht?)"; sie ist aber nur leicht fiir
diejenigen, die sanftmiiti§ und demiitig von Herzen
sind, fiir diejenigen, die das Wissen nicht aufblidht, son-
dern die Liebe erbaut. Sie sollen sich darum erinnern,
dafB jene, die zu jener Zeit unter Bildern und Schatten
ihr Paschamahl hielten, mit Hysop besprengt wurden,
als sie die Tiirpfosten mit dem Blut bestreichen muB-
ten'). Dies ist eine bescheidene, niedrig wachsende

?) Ebd. 5, 7.

*) Matth. 11, 28. Vel. Jer. 6, 16 und 1 Joh. 5, 3.
*) Exod. 12, 22.
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Pflanze, nichts aber ist stirker und tiefer eindringend
als ihre Wurzeln. So sollen auch wir in der Liebe ge-
wurzelt und begriindet sein, um mit allen Heiligen be-
greifen zu kénnen, welches da sei die Breite und Linge
und Héhe und Tiefe: das ist das Kreuz Christi. Seine
Breite ist der Querbalken, an dem die Hinde ausge-
streckt werden, seine Lénge ist das Stiick von der Erde
bis zum Querbalken, an dem der ganze Leib von den
Hénden abwirts angeheftet ist; seine Héhe ist das Stiick
von der Breite aufwiirts bis zur Spitze, auf dem das
Haupt ruht; seine Tiefe endlich ist das Stiick, das in die
Erde befestigt ist und sich darum dem Blicke entzieht.
Durch dieses Zeichen des Kreuzes wird die ganze
Lebensweise des Christen beschrieben, nidmlich gut zu
wirken in Christus, ihm beharrlich anzuhangen, auf das
Himmlische zu hoffen, die Sakramente nicht zu enthei-
ligen. Wenn wir uns durch eine solche Lebensweise ge-
hLeiligt haben, dann werden wir auch die alles Verstind-
nis tiibersteigende Liebe Christi zu erkennen verméogen,
in welcher der (Sohn Gottes), durch den alles gemacht
worden ist?), dem Vater gleich ist; und so werden wir
mit der ganzen Fiille Gottes erfiillt werden?). Auch im
Hysop liegt eine reinigende Kraft: so sagt der Psal-
mist, damit er sich nicht, wenn das Wissen von dem aus
Agypten mitdenommenen Reichtum aufgebldht macht,
stolz in die Brust werfe: ,Besprenge mich mit Hysop
und ich werde rein werden; wasche mich und ich werde
weiBler wie Schnee; und du wirst mir zu héren geben
Wonne und Freude?).” Daran rejht er dann, um zu zei-
gen, daB die Reinigung vom Stolz durch den Hysop
angedeutet wird, ganz folgerichtig noch die weiteren
yortg‘: +Und frohlocken werden die gedemiitigten Ge-
eine.

42. KAPITEL
Vergleich der heiligen Schriften mit der Profanliteratur

63. Wie gering ist aber der Vorrat von Gold, Silber
und Kleidern, den jenes Volk aus Agypten mit sich nahm,
1) Vgl Joh. 1, 3.

2) Eph. 3, 19.
3) Ps. 50, 91.
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im Vergleich zu jenem Reichtum, der ihm nachher in
Jerusalem zuteil wurde, was sich vor allem am Koénig
Salomon zeigt!). Ebenso verhilt es sich bei allem
Nutzen mit jeder Wissenschaft, die aus den Schriften
der Heiden gesammelt wird, sobald man sie mit der
Wissenschaft der Heiligen Schrift vergleicht. Mag der
Mensch auBlerhalb der Heiligen Schrift gelernt haben,
was er will: dieses sein Wissen wird dort verurteilt, so-
bald es schiadlich ist; ist es aber niitzlich, dann findet es
sich auch in der Heiligen Schrift. Und wéhrend er dort
alles wieder findet, was er anderswo zu seinem Nutzen
gelernt hat, wird er in noch viel reicherem Mafle dort
auch noch das finden, was er nirgendwo anders, sondern
nur in der wunderbaren Tiefe und Demut jener Schriften
{ernen kann.

Wenn einen so ausgeriisteten Leser, der sanftmiitig
und demiitig von Herzen ist, der sich unter das sanfte
Joch Christi schmiegt, der sich mit seiner leichten Biirde
belasten 148t, der in der Liebe begriindet, festgewurzelt
und auferbaut ist, die (in der Heiligen Schrift vorkom-
menden) unbekannten Zeichen nicht mehr aufhalten,
dann mag er sich daran machen, nun auch die zweideu-
tigen Zeichen der Heiligen Schrift zu betrachten und
aufzulésen. Von diesen werde ich im dritten Buch das-
jenige zu sagen versuchen, was der Herr mir zu geben
sich wiirdigen wird.

1) 3 Koén. 10, 23.




Drittes Buch

Inhalt

Das dritte Buch ist der Besprechung der bei den
eigentlichen und bildlichen Zeichen vorkommenden
Zweideutigkeiten gewidmet; diese beruhen ent-
weder auf einer zweifelhaften Interpunktion, auf einem
zweideutigen SilbenmaB oder auf einer verwirrenden
Wortfolge. Die christliche Glaubensregel, das Licht
klarer Stellen und die Vergleichung mehrerer Hand-
schriften wird fiir alle wesentlichen Punkte GewiBheit
verschaffen (1—4).

Sehr viele Stellen diirfen aber nur im bildlichen
Sinne aufgefaBt werden, sonst gerdt der Mensch in eine
schlimmere Knechtschaft als die einem engherzigen
Buchstabendienst verfallenen Juden; diese dienten aber
immerhin dem einen Gotte im Gegensaiz zu den einem
verwerflichen Gétzendienst fronenden Heiden; daher
wurden durch das Christentum auch die jiidischen Zei-
chen nicht abgeschafft, sondern erfiillt, wihrend die
heidnischen ganz beseitigt wurden (5—9).

Augustinus wendet sich sodann in einer etwas an
Mangel an Ordnung leidenden Erérterung der Beant-
wortung der Frage zu, wann im einzelnen ein eigent-
liches und wann ein bildliches Zeichen vorliegt. Im
eigentlichen Sinn ist alles zu verstehen, was die Glau-
bens- und Sittenlehre betrifft. Stellen, die auf Gott oder
die Heiligen den Schein der Grausamkeit werfen, bewei-
sen, richtig verstanden, nur seine géttliche Gerechtig-
keit. Schéindliche Taten kénnen von den Heiligen aber
nur im figiirlichen Sinn ausgesagt sein; vielfach sind
solche Taten aus den verschiedenen Zeitverhdltnissen
heraus gerechtfertigt, wie z. B. die Polygamie. Alle fiir
die Liebe, das Ziel aller Schrifterkldrung, sprechenden
Stellen, alle Gebote, die etwas Gutes befehlen, und alle
Verbote, die efwas Béses untersagen, sind im eigent-
lichen, alle gegenteiligen Gebote und Verbote aber im
bildlichen Sinne zu nehmen. Wenn Handlungen, die
gegen unser sittliches BewuBtsein verstoBen, gelobt wer-
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den, so sind sie figiirlich zu erklédren; sie kénnen aber
wie die Polygamie in den Zeitverhéltnissen gerechtfer-
tigt sein, weshalb z. B. in der Vielweiberei unter Um-
stdnden eine viel gréBere Enthaltsamkeit herrschen
bonnte als in mancher monogamen Ehe. Die wirklichen
Siinden groBer Mdnner sind fiir uns eine Mahnung zur
Vorsicht (10—24). — Ein und dasselbe Wort kann an
verschiedenen Stellen verschiedene, ja sogar entgegen-
gesetzte Bedeutung haben; dunkle Stellen erhalten ihre
Beleuchtung durch andere klare Stellen; eine blo8 auf
Vernunfigriinde sich stiitzende Erkldrung ist nur im
Notfalle gestattet und bleibt immer bedenklich. Ein
wichtiges Hilfsmittel zur Erkldrung bildlicher Ausdriicke
bietet die Kenntnis der rhetorischen Figuren (25—29).
— Den SchluB3 des Buches bildet eine ldngere Auseinan-
dersetzung mit den sogenanniten sieben Regeln des
Tychonius (30—37).

1. KAPITEL

Angabe des in diesem Buche zu behandelnden Themas

1. Ein gottesfiirchtiger Mensch sucht in den heiligen
Schriften sorgfaltig nach dem géttlichen Willen, Fromm
und sanftmiitig lasse er sich in keine Streitigkeiten ein.
Wenn er sodann ausgeriistet ist mit der notwendigen
Sprachkenntnis, um nicht an unbekannten Wortern und
Ausdriicken hingen zu bleiben, wenn er sodann auch
iiber die nétige Sachkenntnis verfiigt, um die Bedeutung
und das Wesen auch von Dingen zu verstehen, die nur
gleichnisweise angefiihrt sind, und wenn er sich schlieB-
lich noch der Unterstiitzung von echten, mit Verstand
und Sorgfalt verbesserten Handschriften erfreuen darf,
dann darf er sich auch an die Auflgsung und Entritse-
lung der in der Heiligen Schrift vorkommenden zwei-
deutigen Stellen heranwagen. Soweit ich ihn belehren
kann, soll er durch solche zweideutige Zeichen nicht
irre gefiihrt werden. Maéglich wire es allerdings auch,
daB einer wegen seines eigenen grofen Verstandes oder
wegen des Lichtes einer héheren Erleuchtung die Wege,
die ich angeben will, als kindisch verlacht. Soweit aber,
wie anfinglich schon gesagt, ein fiir eine Belehrung doch
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noch fadhiger Mensch von mir belehrt werden kann, so
soll er wissen, daB die in der Heiligen Schrift vorkom-
mende Zweideutigkeit notwendig in den betreffenden
Wértern selbst oder in ihrer Ubertragung beruhen kann.
Auf beide Arten habe ich schon im zweiten Buch hin-
gewiesen,

2. KAPITEL

Zweideutigkeiten in der Auffassung einer Schriftstelle
konnen durch die Wortabteilung des Textes entstehen

2. Wenn aber ein Wort selbst die Zweideutigkeit
der Heiligen Schrift verursacht, so hat man zuerst dar-
auf zu sehen, daBl wir die Wérter nicht schon (in der
Handschrift) falsch abteilen oder falsch betonen., Wenn
man aber sieht, daB es trotz des besten Willens nicht zu
entscheiden ist, wie man die Worter abteilen oder wie
man sie betonen soll, dann befrage man die Glaubens-
regel, die man aus Stellen gezogen hat, die deutlichex
sind (als die vorliegende dunkle Stelle), und die uns die
Lehrautoritit der Kirche zur Verfiigung stellt. Davon
haben wir schon ausfiihrlich genug gehandelt, als wir
im ersten Buch von den Sachen sprachen. Wenn nun
beide oder bei mehreren Satzgliedern alle Sinne selbst
bei Beizichung der Glaubensregel noch zweideutig lau-
ten, dann bleibt nur noch iibrig, den Textzusammenhang
selbst zu befragen, und zwar sowohl in den Teilen, die
der in der Mitte liegenden Zweideutigkeit vorausliegen,
als in denen, die ihr nachfolgen; dann wird man schon
sehen, welchen der verschiedenen Sinne, die méglich
sind, der Zusammenhang begiinstigt und mit sich ver-
einigen lidBt.*

3. Nur ein Beispiel: Die bekannte hiretische Wort-
abteilung: ,Im Anfang war das Wort und das Wort war
bei Gott und Gott warl)”, (die zu dem Zweck vorge-
nommen wurde), damit sich als anderer Sinn ergebe:
wDieses Wort war im Anfang bei Gott?)", will verhiiten,
daB (durch diese Stelle) das Wort als Gott anerkannt

1) Joh. 1, 1. ,,. .. et Deus erat.*
2) Ebd. ,Verbum hoc erat in principio apud Deum.*
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werde. Dieser Irrtum muB aus der Glaubensregel wider-
legt werden. Nach dieser Glaubensregel nun miissen
wir beziiglich der Gleichheit in der Dreifaltigkeit so
sagen: ,Und Gott war das Wort.” Daran diirfen wir
dann fiigen: ,Dieses war im Anfang bei Gott1)."

4, Eine andere zweideutige Wortabteilung, die aber
nach keiner Seite hin dem Glauben widerstrebt und die
daher nach dem Textzusammenhang selbst beurteilt
werden muB, haben wir im folgenden Auspruche des
Apostels: ,,Ich weil wahrlich nicht, was ich vorziehen
soll. Ich fiihle mich gedringt in doppelter Hinsicht.
Ich wiinsche nimlich aufgelést und mit Christus ver-
einigt zu werden; denn das ist bei weitem das Beste (fiir
mich). Aber auch daB8 ich noch im Fleische verweile
(und meine apostolische Arbeit fortsetze), das ist not-
wendig wegen euch?).” Da ist es nun ungewiB, ob die
Worte so abzutrennen sind: ,In doppelter Hinsicht
wiinsche ich . . ." oder: ,Ich fiihle mich gedringt in
doppelter Hinsicht”, so daB es (im letzteren Falle) wei-
ter heiBen wiirde: ,,Jch wiinsche nimlich aufgel6st und
mit Christus vereinigt zu werden.” Weil aber der Text
weiter lautet: ,,Denn das ist bei weitem das Beste", so
meint er offenbar, er wiinsche dieses Beste, so daB also
fiir ihn, obwohl er sich in doppelter Hinsicht gedringt
fithlt, doch nur beziiglich des einen, nimlich bei Christus
zu sein, ein Verlangen, beziiglich des anderen aber, nim-
lich im Fleische zu bleiben, nur eine Notwendigkeit be-
steht. Diese Zweideutigkeit wird durch ein einziges
nachfolgendes Wort, durch ,denn” richtig entschieden.
Solche Ubersetzer, welche diese Partikel auslieBen,
wurden von der Ansicht geleitet, als scheine er sich
nicht bloB in doppelter Hinsicht gedringt zu fiihlen, son-
dern als scheine er auch in doppelter Hinsicht zu wiin-
schen. Die Stelle ist also (richtig) so abzuteilen: ,Ich
weil wahrlich nicht, was ich vorziehen soll. Ich fijhle
mich gedringt in doppelter Hinsicht." Hier folgt dann
die Satzpause, worauf es weiter heiBit: ,Ich wiinsche

") Et Deus erat Verbum. Hoc erat in principio apud Deum.
2) Phil. 1, 231.
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namlich aufgeldst und mit Christus vereinigt zu werden."
Und gleichsam als wiirde die Frage gestellt, warum er
denn darnach mehr Verlangen habe, sagt er weiter:
,,Denn das ist bei weitem das Beste." Warum fiihlt er
sich dann in doppelter Hinsicht gedringt? Weil eben
auch noch die Notwendigkeit fiir ihn besteht, noch wei-
ter zu verweilen. Dies driickt er so aus: ,,Aber auch
daB ich noch im Fleische verweile, das ist notwendig
wegen euch.”

5. Wo aber die Zweideutigkeit weder durch eine
Glaubensvorschrift noch durch den textlichen Zusam-
menhang erklirt werden kann, da steht nichts im Wege,
die Abteilung nach jeder der mdglichen Ansichten vor-
zunehmen. So verhilt es sich z. B. mit den Worten (des
Apostels Paulus) an die Kerinther: ,,Da wir nun solche
VerheiBungen haben, so miissen wir uns rein halten von
aller siindhaften Befleckung des Leibes und des Geistes,
Heiligung vollendend in der Furcht Gottes. SchlieBet uns
ein in euer Herz! Niemandem haben wir geschadet!)."”
Hier ist zweifelhaft, ob man die Worte so verbinden
muB: ,,... so miissen wir uns rein halten von aller siind-
haften Befleckung des Leibes und des Geistes”, so wie
es der Fall ist bei der Stelle: ,,. , . auf daB (die unver-
heiratete Jungfrau) heilig sei dem Leibe und dem Geiste
nach?]”, oder so: ,,. . . so miissen wir uns rein halten
von aller siindhaften Befleckung des Leibes.”” In letzte-
rem Falle wiirde sich der Sinn ergeben: ,,und die Heili-
gung des Geistes vollendend in der Furcht Gottes.
SchlieBet uns ein in euer Herz!" Die Entscheidung iiber
derlei zweideutige Abteilungen ist dem Belieben der
Leser anheimgestellt.

3. KAPITEL

Zweideutigkeiten in der Auffassung einer Schriftstelle
kénnen auch durch eine verschiedene Betonung des
Textes entstehen

6. Was wir iiber zweideutige Abteilungen gesagt
Laben, das ist auch bei zweideutiger Aussprache zu be-

"y 2Kor: i T
2) 1 Kor. 7, 34.
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obachten. Auch solche Stellen miissen, wenn sie nicht
bloB durch eine allzu groBe Sorglosigkeit der Vorleser
gefilscht 'sind, nach den Regeln des Glaubens und nach
dem ganzen Zusammenhang des Textes verbessert wer-
den. Kann aber keines von diesen beiden Mitteln zur
Verbesserung angewendet werden und bleibt die Beto-
nung nicht weniger zweifelhaft, so trifft den Leser keine
Schuld, wie er auch betonen mag. Wenn nicht unser
Glaube, daB Gott nicht gegen seine Auserwihlten Klage
erheben und Christus sie nicht verdammen werde, uns
abhielte, dann kénnte z. B. die Stelle: ,,Wer wird eine
Anklage erheben gegen die Auserwidhlten Gottes?)?"
so ausgesprochen werden, daB auf diese Frage die Ant-
wort folgte: ,,Gott, der sie rechtfertigt”, und wenn wei-
ter gefragt wird: ,,Wer ist es, der sie verdammt?", dann
konnte geantwortet werden: ,Christus Jesus, der ge-
storben ist.” Das zu glduben wire héchst unsinnig.
Darum wird man die Stelle so betonen, daBl auf die vor-
hergehende Wortfrage eine Satzfrage folgt. Zwischen
Wort- und Satzfrage besteht nach der Angabe der Alten
der Unterschied, daB auf die Wortfragen vielerlei Ant-
worten méglich sind, auf die Satzfragen aber nur ,,nein"
oder ,ja”. Darum wird man unsere Stelle so ausspre-
chen, daB auf die Wortfrage: ,,Wer wird gegen die Aus-
erwihlten Gottes Anklage erheben?"” das folgende im
Ton der Satzirage gesprochen werde: ,Etwa Gott, der
sie rechtfertigt?"’, worauf dann die stille Antwort: ,,nein"
erfolgt. Und wenn wir wiederum die Wortfrage stellen:
wWer ist es, der sie verdammt?*, so lassen wir wieder-
um die Satzfrage folgen: ,Etwa Christus Jesus, der ge-
storben ist, ja noch mehr, der auch auferstanden ist, zur
Rechten Gottes sitzet und fiir uns bittet?” Auf alle
diese Fragen wird stillschweigend geantwortet: ,nein®.
— Was aber jene Stelle betrifft, wo der Apostel sagt:
»Was werden wir nun sagen, daB die Heiden, die nicht
nach Gerechtigkeit strebten, doch Gerechtigkeit erlang-
ten?)”, so muB auf die Frage: ,,Was werden wir nun
sagen?" als Antwort erfolgen: ,DaB die Heiden, welche

1) Rom. 8, 33 1.
?) Rom. 9, 30.

Bibl, d. Kircnenv. Bd. 4¢, 8
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nicht nach Gerechtigkeit strebten, doch Gerechtigkeit
erlangten”; denn sonst wiirde der folgende Text nicht
crganisch zusammenhéingen. — Ganz beliebig darf man
endlich die Worte des Nathanael aussprechen: ,,Von
Nazareth kann etwas Gutes kommen'}": entweder im
Tone der Bejahung, so daB nur das Wort: ,von Naza-
reth” zur Frage gehért, oder die ganze Stelle im Tone
einer zweifelhaften Frage. Wie man hier die Entschei-
dung treffen soll, sehe ich nicht ein; aber es ist keiner
der beiden Sinne gegen den Glauben.

7. Es gibt auch bei Silben von zweifelhafter Beto-
nung eine Zweideutigkeit, die sich gleichfalls auf die
Aussprache bezieht. Ob in der Schriftstelle: ,Nicht ver-
borgen ist vor dir mein ,os’ {,Gesicht' oder ,Gebein'), das
du im Verborgenen gemacht hast?)"”, die Silbe ,0s"
kurz oder gedehnt auszusprechen ist, das ist dem Leser
nicht klar. Nimmt er die Silbe kurz, dann ist es der
Singular von ,0ssa” (Gebein). Nimmt er sie aber lang,
so ist es der Singular von ,ora” (Gesichter). Derlei
Schwierigkeiten lassen sich durch einen Einblick in die
Ursprache l6sen: Denn im Griechischen steht nicht
wotoua'‘ (Gesicht), sondern ,d0véov“ (Gebein). Sehr hiu-
fig ist darum zur Bezeichnung der Sachen die Volks-
sprache zweckdienlicher als die reine Schriftsprache.
Ich fiir meine Person wiirde darum trotz des Barbaris-
mus lieber sagen: ,Nicht verborgen ist vor dir mein
.ossum'”, als daB ich im Interesse eines besseren Lateins
weniger klar wire. Manchmal aber wird die zweifel-
hafte Betonung einer Silbe durch ein nahestehendes
Wort des namlichen Satzes richtig gestellt. So ist es
z. B. der Fall bei folgender Stelle des Apostels (Pau-
lus): ,Quae praedico vobis, sicut praedixi . .. Dag
sage ich euch, was ich euch ja friiher schon gesagt habe:
Wer solches tut, der wird das Reich Gottes nicht
erben?).” Hitte er nur gesagt: ,,quae praedico vobis"
und nicht gleich hinzugefiigt ,sicut praedixi”, so bliebe

1) Joh. 1, 46.
2) Ps. 138, 15.
%) Gal. 5, 21.
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nichts iibrig als sich an die Handschrift der Ursprache
zu wenden, um zu erkennen, ob in dem angegebenen
Wort ,,praedico” die mittlere Silbe gedehnt oder kurz
auszusprechen sei. Jetzt aber ist es klar, daB sie ge-
debnt werden muB; denn Paulus sagt nicht ,sicut prae-
dicavi”, sondern ,sicut praedixi”,

4, KAPITEL

Zweideutigkeiten in der Auffassung einer Schriftstelle
kénnen auch noch durch die Stellung der ecinzelnen
Worte des Textes entstehen

8. Nicht bloB diese Zweideutigkeiten, sondern auch
all die anderen, wo es sich nicht darum handelt, richtig
abzuteilen oder zu betonen, sind dhnlich zu 16sen (wie
wir es im vorausgehenden angegeben haben). Derart
sind z. B. die Worte (des Apostels Paulus) an die Thes-
saloniker: ,Propterea consolati sumus fratres in vobis?)."
Da weill man nicht, ob das Wort ,fratres” im Vokativ
steht oder im Akkusativ. Keine Leseart versto8t gegen
den Glauben: im Griechischen aber lauten die beiden
Kasus nicht gleich; zieht man darum diese Sprache zu
Rate, dann ergibt sich, daB' das ,fratres” der Vokativ
ist, gleich 0 fratres”. Hiatte der Ubersetzer sagen
wollen: propterea consolationem habuimus fratres in
vobis”, dann hitte er zwar an den Worten nicht viel
dndern miissen, aber der Sinn des Satzes wire weniger
zweifelhaft gewesen. Oder wiirde man wenigstens
nnostri” beifiigen, dann wiirde fast niemand zweifeln,
daB er den Vokativ vor sich habe, wenn er hért: ,,prop-
terea consolati sumus fratres nostri in vobis”. Die Er-
laubnis (zu einer solch willkiirlichen Textabteilung) ist
aber immerhin eine etwas gefihrliche Sache. So heiBt
es z. B. auch an einer Stelle des Korintherbriefes des
Apostels (Paulus): ,,Quotidie morior per vestram glo-
riam, fratres .. .2)." Ein Ubersetzer sagt nun (ein-
fach): ,,Alle Tage bestehe ich Todesnot, das schwére ich
bei dem Ruhme, den ich mir an euch verdient habe.

1) Thess. 3, 7.
%) 1 Kor. 15, 31.
8‘
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{Das kann er auch ruhig tun;) denn die griechische
Schwurpartikel (¥7) 148t ja unzweifelhaft keinerlei
Doppelsinn zu!). — Nur sehr selten und nur mit groéBter
Miihe kann man daher an den eigentlichen Worten der
Biicher der gottlichen Schriften eine Zweideutigkeit ent-
decken, die nicht eine die Absicht der Verfasser ver-
ratende Redewendung oder die Vergleichung der Uber-
setzer oder die Einsichtnahme des Urtextes 16sen konnte.

5. KAPITEL

Zweideutigkeiten in der Auffassung einer Schriftstelle
enistehen auch dadurch, daB man in iibertragenem Sinn
gebrauchte Ausdriicke nicht als solche erkennt

9. Aber die Zweideutigkeiten der iibertragenen
Worte, von denen wir nun zu reden haben, verlangen
eine nicht gewdhnliche Sorgfalt und beharrliche Tatig-
keit. Zunichst hat man sich davor zu hiiten, eine bild-
liche Redeweise buchstiblich zu nehmen. Hierauf be-
ziehen sich die Worte des Apostels: ,Der Buchstabe
totet, der Geist belebt?)”; denn es verrit fleischliche
Weisheit, wenn ein figiirlicher Ausdruck so genommen
wird, als sei er wortlich zu fassen. Und nichts kann
man mit mehr Fug und Recht einen Seelentod heillen,
als wenn man auch den Hauptvorzug, den der Mensch
vor dem Tiere voraus hat, die Vernunft, durch einen
Buchstabendienst dem Fleische unterwirft. Wer dem
Buchstaben dient, der hilt iibertragene Worte fiir sol-
che, die er wortlich zu nehmen hat, und bezieht auch das,
was mit eigentlichen Worten bezeichnet wird, nicht auf
einen anderen Sinn, sondern wenn er z. B. das Wort
»Sabbat'* hért, dann versteht er darunter gar nichts an-
deres als nur einen von den sieben aufeinanderfolgenden
Tagen, und wenn er das Wort ,,Opfer* hért, dann be-
schrinkt sich sein Denken rein auf die Tétigkeit, die
man eben mit Opfertieren und Feldfriichten vorzuneh-
men pflegt. Das erst ist doch wirklich eine jammerliche

1) Wie die lateinische Partikel per, die z. B. grammatisch
auch die Ubersetzung zulassen wiirde: ,,Alle Tage bestehe ich
Todesnot wegen des Ruhmes, den ich mir an euch verdient habe.*

*) 2 Kor. 3, 6.
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Geistesknechtschaft, wenn man am Buchstaben hingen
bleibt, anstatt an der Sache selbst, und wenn man das
Geistesauge nicht iiber den geschaffenen Kérper hin-
weg zur Aufnahme des ewigen Lichtes erheben kann.

6. KAPITEL

Die Juden standen unter dem Banne einer allzu wért-
lichen Schriftauslegung; und doch war ihr Grundgedanke
noch gut, weil sie alles auf den einen Gott bezogen

10. Bei den Juden freilich unterscheidet sich diese
Knechtschaft wesentlich von dem, was bei den iibrigen
Vélkern der Brauch war: denn sie waren den irdischen
Dingen nur so unterworfen, daB sie in allem noch auf
den einen Gott hingewiesen wurden. Sie hielten zwar
die Zeichen der (hinter diesen Zeichen verborgenen)
geistigen Dinge aus Unkenntnis iiber deren Bedeutung
fiir die Dinge selbst; aber trotzdem war ihnen das Be-
wubBtsein tief eingeprigt, durch einen solchen Dienst dem
einzigen unter allen, den sie nicht sahen, zu gefallen,
nimlich Gott. Das war gleichsam die Aufsicht unter dem
Lehrmeister, wie der Apostel schreibt!). Solche Leute
nun, die hartnickig an solchen Zeichen hingen, konnten
daher den Herrn nicht ertragen, der solche Zeichen ge-
ring achtete, da ja die Zeit gekommen war, wo sie (in
ihrer wirklichen Bedeutung) enthiillt werden sollten. Da-
her kam es auch, daB die Fithrer der Juden den Umstand
als Grund zu Verleumdungen benutzen konnten, dafl er
am Sabbate heilte?); und das Volk, das sich an diese Zei-
chen gefesselt fiihlte, als widren sie schon die Sachen
selbst, glaubte nicht, dafl der Gott sei oder von Gott ge-
kommen sei, der diesen Zeichen keine solche Aufmerk-
samkeit schenken wollte wie die Juden, Diejenigen aber,
welche (an Christus) glaubten und aus denen die erste
Kirche in Jerusalem gebildet wurde, zeigten zur Geniige,
wie niitzlich es sei, auf solche Weise unter der Aufsicht
eines Lehrmeisters zu stehen, daB die Zeichen, die jenen
fiir die Zeit der Knechtschaft auferlegt waren, den Geist
derer, die auf diese Zeichen achteten, an die Verehrung

1) Gal. 3, 24.
2) Vgl. Matth. 12, 2; Luk. 6, 7.
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des einen Gottes banden, der Himmel und Erde erschaf-
fen hat. Denn gerade in zeitlichen und fleischlichen
Wiinschen und Zeichen hatten sie trotz ihrer Unkenntnis
iiber deren geistige Bedeutung doch den ewigen Gott zu
verehren gelernt: und so standen sie den geistigen Dingen
sehr nahe. Darum wurden sie auch so empféanglich fiir
(die Kraft des) Heiligen Geistes, daB sie all das Ihrige
verkauftent), den Erlés zur Verteilung unter die Armen
den Aposteln zu Fiilen legten und sich ganz als neue
Tempel dem Gott weihten, dessen irdischem Bilde, d. h.
dem alten Tempel, sie gedient hatten.

7. KAPITEL

Im Gegensatz zu den Juden konnten sich die Heiden

nicht von einem verderblichen, buchstdblichen Fest-

halten an den Zeichen losmachen und verfielen so in
Gotzendienst

11. Die Christengemeinden nun, die so handelten,
waren aber, wie die Heilige Schrift berichtet, keine Ge-
meinden von Heiden; denn da diese ja von Menschen-
hand gemachte Bilder fiir wirkliche Gotter hielten, so
wurden sie (dem Heiligen Geiste) nicht so nahestehend
befunden. Wenn auch einige unter den Heiden diese
Bilder wie bloBe Zeichen zu deuten suchten, so bezogen
sie dieselben doch nur auf den Dienst und die Ehre
eines Geschépfes. Was niitzt es mir, daB man z. B. ein
Bild des Neptun nicht fiir den Gott selbst halten darf,
wenn ich aber doch glauben mu8, daB dadurch das ganze
Meer und sogar auch noch alle iibrigen Gewisser, die
aus Quellen hervorsprudeln, angedeutet werden? So
wird der Gott, wenn ich mich recht erinnere, von einem
Dichter der Heiden?) also beschrieben:

wWenn du, Vater Neptun, die ergrauten Schlifen

bewegest,

Dann ertdnet des Meeres Gewdlb. Aus dem Kinne

dir flieBet

Stets das unendliche Meer, und Fliisse irren aus

Haaren."
1) Vegl. Apg. 4, 34.
?) Vgl. Baehrens, Fragm. poet. Rom. p. 388.
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Das sind Schoten, die rauschend unter einer siilen
Schale ihre Kerne schiitteln: es ist aber keine Speise fiir
Menschen, sondern nur fiir die Schweine. Wer das
Evangelium versteht, der versteht auch meine Worte?).
Wenn es eine solche Bedeutung ist, auf die ich das Bild
des Neptun zuriickfiihren muB}, so kann mich das nur
dazu bestimmen, daB ich eben weder das Bild noch
seine Bedeutung verehre. Denn so wenig wie irgend-
eine Statue ist auch das Meer fiir mich ein Gott. Das
gebe ich allerdings zu, daB noch tiefer diejenigen Men-
schen gesunken sind, welche Werke aus Menschenhand
fiir Gotter halten, als diejenigen, die wenigstens Werke
aus Gotteshand fiir solche halten. Wir Christen aber
diirfen nur Gott allein lieben und verehren?), der all das
erschaffen hat, wovon jene die Bilder als Gétter oder
wenigstens als Zeichen und Bilder von Géttern verehren.
Wenn es daher schon fleischliche Knechtschaft verrit,
cinem zum Nutzen eingesetzten Zeichen zu folgen an-
statt der Sache, zu deren Bezeichnung es eingefiihrt
wurde, eine wieviel schlimmere Knechtschaft ist es dann,
die eingesetzten Zeichen nutzloser Sachen fiir die Sachen
selbst zu nehmen? Bezieht man sie aber auf den durch
sie angedeuteten Gegenstand und verpflichtet man den
Geist zu dessen Verehrung, so ist man trotzdem nicht
weniger frei von knechtischer und fleischlicher Last und

Hiille.

8. KAPITEL

Von dem Verhiltnis der Juden und der Heiden zur
christlichen Freiheit

12. Deshalb hat die christliche Freiheit diejenigen,
die sie im Dienste niitzlicher Zeichen antraf, als schon
fast Gefundene dadurch, daB sie ihnen die Zeichen,
denen sic unterworfen waren, erklirte, zu den durch
diese Zeichen angedeuteten Sachen emporgehoben und
so frei gemacht. Aus jenen wurden die Kirchen heiliger
Israeliten gebildet. Bei denjenigen nun, welche die
christliche Freiheit im Dienste nutzloser Zeichen antraf,

1) Luk. 15, 16.
2) Deut. 6, 4.
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hat sie nicht bloB den unter solchen Zeichen geiibten
Sklavendienst, sondern auch gleich die Zeichen selbst
fiir aufgehoben erklirt und alles entfernt. Die Heiden
sollten von dem in der Heiligen Schrift oft im eigent-
lichen Sinn ,Buhlerei’ genannten Verderben, das im
Dienste der vielen erdichteten Gétter lag, zum Dienste
des einen Gottes bekehrt werden; dabei sollten sie nicht
einmal mehr unter niitzlichen Zeichen dienen miissen,
sondern sich vielmehr gleich in ihrem geistigen Ver-
stidndnis iiben.

9. KAPITEL
Wer befindet sich unter der Knechtschaft der Zeichen
und wer nicht?

13. Unter einem Zeichen dient nidmlich derjenige,
der irgendeiner etwas bezeichnenden Sache dient oder
sie verehrt, ohne zu wissen, was sie eigentlich bezeich-
net. Wer aber einem niitzlichen Zeichen dient oder es
als gottliche Einrichtung ehrt und seine Kraft und Be-
deutung kennt, der verehrt nicht das, was man sieht und
was voriibergeht, sondern vielmehr das, worauf er all
das erst beziechen muB. Ein solcher Mann ist ein Mann
des Geistes und frei, selbst zur Zeit der Knechtschaft,
in der fleischlichen Gemiitern die Zeichen, durch deren
Joch sie gezihmt werden sollen, noch nicht erschlossen
werden diirfen. Solche geistige Minner waren die Patri-
archen und Propheten und all die Mianner im Volke
Israel, durch die uns der Heilige Geist die trostvolle
Hilfe der Heiligen Schrift vermittelt hat. Nachdem aber
in unserer Zeit durch die Auferstehung unseres Herrn
der klarste Beweis unserer Freiheit gegeben wurde, sind
wir nicht einmal mehr durch den schweren Dienst jener
Zeichen belastet, die wir schon verstehen. Statt der
vielen Zeichen hat der Herr selbst und die Lehre der
Apostel nur wenige angeordnet, und zwar solche, die
beziiglich des Vollzuges sehr leicht, beziiglich des In-
haltes hochheilig und riicksichtlich des Gebrauches
héchst fromm sind; wie z. B. das Sakrament der Taufe
und die Feier des Leibes und Blutes des Herrn, Jeder,
der diese Sakramente empfingt, der erfihrt durch den
christlichen Unterricht, auf wen sie sich beziehen, so daB
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seine Ehrfurcht vor ihnen ihren Grund nicht in fleisch-
licher Knechtschaft, sondern vielmehr in geistiger Frei-
heit hat. Wie es aber knechtische Schwiche verrit, dem
bloBen Buchstaben zu folgen und die Zeichen fiir die
durch sie bezeichneten Dinge zu nehmen, so verrit es
einen ganz ausschweifenden Irrtum, die Zeichen in nutz-
loser Weise zu erkldren. Wer aber die Bedeutung eines
Zeichens nicht kennt, aber doch so viel versteht, daB} es
iiberhaupt blo8 ein Zeichen ist, auch der steht nicht un-
ter dem Joche der Knechtschaft. Besser ist es aber,
unter dem Joche unbekannter, aber niitzlicher Zeichen
zu stehen, als durch schiddliche Erklirung den kaum
vom Joche der Knechtschaft befreiten Nacken in die
Schlingen des Irrtums zu bringen.

10. KAPITEL

Die Kennzeichen der figiirlichen Redeweise. — Die

Grundsdtze, welche die Heilige Schrift iiber das sittlich

Gute und Schlechte aufstellt, lassen keine bloB figiir-
liche Deutung zu

14. Mit der Warnung, einer figiirlichen, d. h. iiber-
tragenen Redeweise nicht wie einer eigentlichen zu fol-
gen, miissen wir die andere verbinden, namlich eine
eigentliche Redeweise nicht fiir eine figiirliche zu neh-
men. Daher muBl zuerst eine Richtschnur angegeben
werden, nach der bemessen werden kann, ob wir eine
eigentliche oder eine figiirliche Redeweise vor uns haben,
Diese Richtschnur ist folgende: alles, was im Worte Got-
tes im eigentlichen Sinn weder auf die Sittenlehre noch
auf die Glaubenswahrheit bezogen werden kann, mufl
man fiir figlirlich halten. Dabei bezieht sich die Sitten-
lehre auf die Liebe Gottes und des Néchsten, die Glau-
benswahrheit auf die Erkenntnis Gottes und des Néch-
sten. Seine Hoffnung aber hat jeder in seinem eigenen
Gewissen nach dem MaBe, als er Fortschritte in der Liebe
und Erkenntnis Gottes und des Nichsten in sich fiihlt.
Von all dem aber war schon die Rede im ersten Buch.

15. Weil aber das Menschengeschlecht geneigt ist,
die Siinden nicht nach dem Gewichte der siindhaften
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Leidenschaft selbst zu beurteilen, sondern eher nach
dem Einflusse seiner Gewohnheit, so kommt es hiufig
vor, daBl jeder Mensch nur das fiir schuldbar hilt, was
die Menschen seiner Heimat und seiner Zeit zu tadeln
und zu verdammen pflegen, und daBl er umgekehrt nur
das fiir billigenswert und lobwiirdig hilt, was die Ge-
wohnheit seiner Zeitgenossen gestattet. Trifft es sich
nun, daB die Heilige Schrift etwas vorschreibt, was von
der Gewohnheit der Zuhérer abweicht oder daB sie
etwas tadelt, was ihr entspricht, so halten sie dies ein-
fach fiir eine bloB bildliche Redeweise, wenn anders sie
sich iiberhaupt schon durch das Ansehen des Wortes
(der Heiligen Schrift) gebunden fiihlen. Die Heilige
Schrift aber schreibt nichts vor als die Liebe und klagt
nichts an als die siindige Begierlichkeit: dies ist ihre Art,
die Sitten der Menschen zu bilden. Auch wenn den
menschlichen Geist irgendeine irrtiimliche Ansicht be-
fangen hilt, so meinen die Menschen, sie hitten eine
figiirliche Redeweise vor sich, wenn die Heilige Schrift
einmal irgend etwas anderes behauptet. Die Heilige
Schrift aber behauptet weder in dem, was vergangen,
noch was zukiinftig oder gegenwiirtig ist, etwas anderes
als den katholischen Glauben. Das, was vergangen ist,
das erz#hlt sie uns, was zukiinftig ist, verkiindet sie vor-
her, und was gegenwirtig ist, das beschreibt sie. Aber
all dies dient nur dazu, um die Liebe zu nihren und zu
stirken und die sinnliche Begierde zu besiegen und aus-
zurotten.

16. Ich nenne aber Liebe die Bewegung der Seele
dahin, um Gott wegen sciner selbst, sich und den Nich-
sten aber wegen Gott zu lieben; Begierlichkeit aber
heiBe ich das Streben des Geistes, sich, den Nichsten
und jeden Kérper nicht wegen Gott zu genieBen. Was
die ungezihmte Begierlichkeit tut, um die geistige Seele
und den eigenen Leib zu verderben, das heiit man
Schandtat (flagitium), was sie aber tut, um dem Nich-
sten zu schaden, das nennt man Ubeltat (facinus). Das
sind die zwei Arten, in die man alle Siinden einteilt: zu-
erst kommen die Schandtaten; haben diese nimlich den
Geist erschépft und sozusagen an den Bettelstab ge-
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bracht, dann schreitet er zu den Ubeltaten vor, um die
Hindernisse seiner Schandtaten zu entfernen oder Hilfs-
mittel dafiir zu suchen. — So heiflt man auch die Titig-
keit der Liebe fiir das eigene Beste Nutzen, was man
aber zum Wohle des Nichsten tut, das heiBt man Wohl-
titigkeit. Auch hier kommt zuerst der Nutzen, weil
niemand aus dem, was er selbst nicht besitzt, dem Néich-
sten Nutzen verschaffen kann. In dem MaBe aber, als
das Reich der Begierlichkeit zerstdrt wird, wichst das
der Liebe.

11, KAPITEL

Es kommen in der Heiligen Schrift manche Ausdriicke
iiber Gott und die Heiligen vor, die man fiir hart und
grausam halten kénnte

17, Alles, was man in den heiligen Schriften von
Gott und seinen Heiligen Hartes, ja gewissermaBen Grau-
sames in Wort und Tat liest, zielt dahin, das Reich der
Begierlichkeit zu zerstéren. Klingt es klar und verstind-
lich, dann darf man es nicht als bloB figiirliche Aus-
drucksweise auf etwas anderes bezichen. Dazu gehéren
z. B. die Worte des Apostels: ,,Du hdufest dir nur das
MaB des Zornes (Gottes) fiir den Tag des Zornes und
der Offenbarung des gerechten Gerichtes Gottes, der
einem jeden vergelten wird nach seinen Werken. Wer
sich im Guten standhaft bewihrt, den wird er mit den
herrlichen Giitern des ewigen Lebens, mit unverging-
licher Glorie belohnen. Uber jene aber, die aus Streit-
sucht der erkannten Wahrheit widerstreben und der
Ungerechtigkeit dienen, wird sein Zorn und Grimm ent-
Erennen. Triibsal und Angst wird dann alle befallen,
die Béses getan haben, die Juden zunichst und die Grie-
chen (= Heiden)).” Diese Worte schrieb der Apostel
an solche, mit denen die Begierlichkeit, die sie nicht
besiegen wollten, zugleich selbst vernichtet wird. Wenn
aber das Reich der Begierlichkeit in einem Menschen,
den sie beherrschte, einmal gestiirzt wird, dann gilt jener
Ausspruch: ,Diejenigen aber, die Christus angehdren,
haben ihr Fleisch mitsamt den Leidenschaften und Be-

15 Rom. 2, 511
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gierlichkeiten gekreuzigtl)." Auch unter diesen Aus-
driicken finden sich iibertragene Worte, wie ,,der Zorn
Gottes' und ,sie haben gekreuzigt"; aber sie sind nicht
so groB an Zahl und so gebraucht, daB sie den wahren
Sinn verhiillten und eine Allegorie oder ein Ritsel be-
wirkten: und nur diese nenne ich im eigentlichen Sinne
iibertragene Redeweisen. Wenn aber an Jeremias die
Worte gerichtet werden: ,,Siehe, ich habe dich heute iiber
Voélker und iiber Reiche gesetzt, daB du sie ausrottest
und niederreiBest, zerstérest und zerstreuest?)*, so haben
wir ohne Zweifel eine figiirliche Redeweise, die wir auf
die von mir angegebene Art aufzufassen haben.

12. KAPITEL

Auch Reden und Taten von Gott und den Heiligen wer-
den in der Heiligen Schritt iiberliefert, die ein Unerfah-
rener tiir schidndlich halten kénnte

18, Es gibt selbst von Gott oder von Personen,
deren Heiligkeit die Heilige Schrift rilhmend erwihnt,
Worte und sogar Taten, die unerfahrenen Menschen
geradezu wie Schandtaten vorkommen; diese sind rein
figiirlich und man hat ihren geheimen Sinn zur Mehrung
der Liebe zu erkliren. Wer von den verginglichen Din-
gen einen kirglichen Gebrauch macht, als es die Sitten
seiner Zeitgenossen erlauben, der tut dies entweder aus
Griinden der MiBigkeit oder aus Aberglauben; iiber-
schreitet einer aber im GenuB dieser Dinge die Schran-
ken der Gewohnheit guter Menschen, in deren Mitte er
lebt, so hat das entweder seinen besonderen Grund oder
der Betreffende ist ein lasterhafter Mensch. In solchen
Fiéllen ist nie der Gebrauch der Dinge an sich schuld-
bar, sondern nur die Begierlichkeit des Gebrauchenden.
So wird z. B. doch kein verniinftiger Mensch glauben,
die FiiBe des Herrn seien von dem Weibe mit kostbarer
Salbe in derselben Weise gesalbt worden?®), wie das un-
ziichtige und verkommene Menschen zu tun pflegen,
deren siindhafte Gastmihler wir verabscheuen, Der

1) Gal. 5, 24.

2) Jer. 1, 10.
3) Joh. 12, 3.
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gute Geruch der Salbe bedeutet den guten Ruf des ein-
zelnen Menschen. Jeder, der sich durch die Werke eines
guten Lebens einen solchen Ruf erworben hat, salbt, in-
dem er Christi FuBtapfen folgt, dessen Fiille gleichsam
mit dem kostbarsten Salbél. Wie in diesem Falle, ist
auch sonst wohl das, was bei anderen Personen eine
Schandtat wire, bei einem gottgesandten Manne oder
bei einem Propheten ein Zeichen fiir irgendeine grofie
Sache. So ist z. B. bei einem verdorbenen Menschen
die Verbindung mit einer Dirne etwas ganz anderes als
bei der Weissagung des Propheten Oseas!). Oder wenn
es eine Schande ist, bei den Gelagen trunksiichtiger und
ausgelassener Menschen sich zu entkleiden, so ist es des-
halb doch keineswegs eine Schande, beim Baden nackt
Zu sein.

13. KAPITEL?)

Bei der Beurteilung von Taten hat man sich nach den
Umstédnden zu richten, unter denen sie geschehen sind

19. Man muB deshalb sorgfiltig darauf achten, was
den Landessitten, den Zeitumstinden und den person-
lichen Verhiltnissen des einzelnen angemessen ist: sonst
brandmarkt man vielleicht voreilig etwas als Schandtat.
So ist es durchaus méglich, daB der Weise, ohne irgend-
wie den Vorwurf der Schlemmerei und der GeiridBigkeit
zu verdienen, die kostbarsten Speisen genieBt, wihrend
der Tor der schmihlichsten Gaumenlust dient, obwohl
er nur ganz wertlose Gerichte zu verschlingen trachtet.
Alle Leute von gesunder Lebensauffassung ziehen es,
so wie es auch der Herr gemacht hat, vor, einen Fisch
zu essen, als sich wie das Vieh von Linsen oder Gerste
zu nihren, wie es Abrahams Enkel, Esau, gemacht hat.
So sind die meisten Tiere bloB deshalb, weil ihre Nah-
rung aus geringeren Dingen besteht wie die unsrige,
keineswegs miBiger als wir. Denn bei allen Dingen die-
ser Art hingt das Lob oder der Tadel unserer Tat nicht
von der natiirlichen Beschaffenheit der zum Gebrauche

1y 0s. 1, 21,
?) Die Maurinerausgabe beginnt das 13. Kapitel erst mit
Nr.i21.
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dienenden Sache ab, sondern nur von dem Grunde, wes-
halb man sie gebraucht, und von der Art, wie man dar-
nach verlangt.

20. Unter dem Bilde des irdischen Reiches stellten
sich die Gerechten des Alten Bundes das himmlische
Reich vor und unter diesem Bilde verkiindeten sie es
auch. Die Absicht, eine zahlreiche Nachkommenschaft
zu erhalten, war der Grund zu der an sich unentschuld-
baren Gewohnheit, daBl ein Mann zur gleichen Zeit meh-
rere Weiber hatte; aus demselben Grunde war es sittlich
unzulissig, daB ein Weib mehrere Minner besaB. Denn
ein Weib ist nicht um so kinderreicher (je mehr Minner
sie hat), sondern es grenzt schon mehr an schindliche
Buhlerei, Gewinn und Kinder gewissermaBen auf dem
Markte zu suchen. Was bei solchen sittlichen Zustin-
den die Heiligen jener Zeit ohne sinnliche Lust taten,
das tadelt die Schrift nicht, obgleich es in unserer Zeit
nur aus béser Lust geschehen kénnte. Was dort an sol-
chen Dingen erzihlt wird, das muB man unter dem Ge-
sichtspunkt der Liebe Gottes oder des Nichsten oder
beider erkliren, mag man es nun in rein sachlichem und
wértlichem oder auch in figiirlichem und prophetischem
Sinn auffassen. So war es beispielsweise bei den alten
Rémern eine Schande, die Tunika bis zu den Knécheln
und mit langen Armeln zu tragen; heutzutage aber ist
es fiir Leute aus anstindigem Hause eine Schande, sie
gegebenenfalls nicht so zu tragen. So miissen wir auch
beachten, daB es sonst darauf ankommt, daB eben die
bose Lust fern bleibt. Diese miBbraucht eben nicht allein
in siindhafter Weise die Gewohnheit ihrer Zeit, ja sie
setzt sich f6rmlich iiber ihre Schranken hinweg und offen-
bart so ihre unter dem Verschlusse gewohnheitsmiBig
geheiligter Sitten verborgene HéBlichkeit in den schind-
lichsten Ausbriichen.

21, Was aber mit den Sitten derjenigen iiberein-
stimmt, auf deren Lebensverkehr die Notwendigkeit oder
die Pflicht jemanden hinweist, das muB8 von guten und
groBen Minnern auf den Nutzen und auf das Wohltun
bezogen werden, und zwar entweder im -eigentlichen
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Sinn, so wie es uns gewdhnlichen Menschen zusteht,
oder im figiirlichen, wie es den Propheten freisteht.

14. KAPITEL

Es gibt nicht bloB eine relative, sondern auch eine abso-
lute Gerechtigkeit

22. Wenn ungelehrte Leute, die eine andere Lebens-
weise gewohnt sind, beim Lesen (der Heiligen Schrift)
auf solche Taten stoBen, so halten sie dieselben fiir
Schandtaten, wenn sie nicht durch eine héhere Autoritit
davon zuriickgehalten werden. Sie kénnen sich auch
gar nicht vorstellen, daB ihr ganzes Verhalten bei ehe-
lichen Verbindungen, bei Gastmahlern, in ihrer Art sich
zu kleiden und in ihrem ganzen iibrigen Lebensbedarf
und Unterhalt anderen Vélkern und anderen Zeiten
schandlich vorkommen kann. Wegen dieser bei unzih-
ligen Gewohnheiten herrschenden Verschiedenheit haben
einige Traumer, um mich so auszudriicken, die zwar nicht
im tiefen Schlafe der Torheit schlummerten, aber auch
nicht zum Lichte der Wahrheit aufzuwachen vermoch-
ten, geglaubt, es gebe keine Gerechtigkeit an sich, son-
dern es gelte eben einem jeden Volke seine Gewohnheit
fiir gerecht: und da nun die Gewohnheit bei jedem Volke
anders sei, die Gerechtigkeit aber unverdnderlich bleiben
miisse, so gebe es ganz offenbar auch nirgends eine
wahre Gerechtigkeit. Diese Menschen wuBten eben
nicht, daB z. B., um nicht zu viel anzufiihren, der Grund-
satz: ,,Was du nicht willst, daB man dir tut, das fiige
auch keinem anderen zu!)!", durch keine Volksverschie-
denheit verdndert werden kann. Wird dieser Grundsatz
auf die Liebe zu Gott bezogen, so ersterben alle Schand-
taten; wird er auf die Liebe zum Nichsten bezogen,
dann horen alle Ubel auf. Denn niemand will, daB seine
eigene Wohnung verderbt wird: daher darf er auch die
Wohnung Gottes, nimlich sich selbst?), nicht verderben;
und niemand will, daB ihm selbst Schaden zugefiigt wird:
daher darf er auch selbst niemandem schaden.

1) Tob. 4, 16; Matth. 7, 12
2) Vgl. 1 Kor. 3, 16.
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15. KAPITEL
VerhaltungsmaBregel bei figiirlichen Ausdriicken

23. Wenn so die Gewaltherrschaft der Begierlich-
keit gestiirzt ist, dann herrscht die Liebe nach den
héchst gerechten Gesetzen der Gottesliebe wegen Gott
und nach denen der Selbst- und Néchstenliebe um Got-
tes willen. Bei figiirlichen Ausdriicken wird daher die
Regel eingehalten werden, das, was man liest, so lange
sorgfiltig zu wenden, bis die Erklirung zum Reiche der
Liebe gelangt. Klingt aber das Gelesene so, als ob es
im eigentlichen Sinne gebraucht sei, dann soll man
den Ausdruck nicht fiir figiirlich halten.

16. KAPITEL

Es kommen in den heiligen Schriften manchmal befeh-
lende Ausdriicke vor, die einen auf den ersten Blick ver-
wirren kénnten

24, Wenn ein gebietender Ausdruck eine Schandtat
oder eine Ubeltat verbietet oder Nutzen oder Wohltitig-
keit anbefiehlt, so ist er nicht bildlich; wenn er aber eine
Schandtat oder eine Ubeltat anzubefehlen oder Nutzen
oder Wohltitigkeit zu verbieten scheint, so ist er figiir-
lich. So sagt Christus: ,,Wenn ihr das Fleisch des Men-
schensohnes nicht essen und sein Blut nicht trinken wer-
det, so werdet ihr das Leben nicht in euch haben!).”
Damit scheint er eine Schandtat oder eine Ubeltat anzu-
befehlen; es ist also nur ein Bild, das befiehlt, am Leiden
des Herrn Anteil zu nehmen und mit siiBer Freude und
zu seinem Heil das im Ged&chtnis zu bewahren, daB sein
Fleisch fiir uns gekreuzigt und verwundet wurde?). Es
sagt die Schrift: ,,Wenn dein Feind hungert, so gib ihm
Zu essen; wenn er diirstet, so reiche ihm zu trinken3)!"
Mit diesen Worten schreibt sie ohne Zweifel Wohltitig-

1) Joh. 6, 53.

?) Wie die meisten der Kirchenviiter hat auch der heiligs
Augustin an anderen Stellen seiner Schriften, so lib. I. de pece.
mer. 20 und 24, lib. I. contra Jul., diese Stelle im eigentlichen
Sinn vom eucharistischen Fleisch und Blut des Herrn verstanden.

3) Sprichw. 25, 21.
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keit vor; wenn es aber weiter heiflt: ,.. . . wenn du dies
tust, dann wirst du gliihende Kohlen auf seinem Haupte
sammelnt)", so méchte man glauben, es sei damit eine
Tat des Ubelwollens anbefohlen. Daher darf man sich
nicht bedenken, diesen Ausspruch fiir bildlich zu halten.
Da man ihn doppelt deuten kann, entweder als solite
man einen Schaden zufiigen oder einen Dienst leisten, so
soll dich die Liebe eher zum Wohltitigsein rufen.
Darum verstehe unter den glilhenden Kohlen die bren-
nenden Seufzer der Reue, wodurch der Hochmut des-
jenigen geheilt wird, der seine Feindseligkeit gegen sei-
nen Helfer in der Not schmerzlich bedauert. Ebenso-
wenig darf man glauben, der Herr verbiete mit den
Worten: ,,Wer seine Seele liebt, wird sie verlierenz)"
den Nutzen, nach dem jeder seine Seele retten soll; es
ist vielmehr nur figiirlich gesagt ,,er wird sie verlieren",
d. h. er solle den Gebrauch, den er jetzt von seiner Seele
macht, vernichten und verlieren, weil dieser Gebrauch
unrecht und verkehrt und den zeitlichen Dingen so zu-
geneigt ist, daB sie die ewigen nicht sucht. Es steht
auch geschrieben: ,,Gib dem Barmherzigen, den Siinder
aber nimm nicht auf?)!"” Der zweite Teil dieses Aus-
spruches scheint die Wohltétigkeit zu verbieten, da er
sagt: ,Nimm den Siinder nicht auf!” Daher muB man
den Ausspruch figiirlich so verstehen, daB das Wort
«Siinder” fiir ,,Siinde” steht: seine Siinde also darf man
nicht aufnehmen,

17, KAPITEL

Manche Befehle der heiligen Schriften sind deshalb ver-
wirrend, weil sie keine allgemeine Giiltigkeit haben

25, Oft kommt es vor, daB jemand, der schon auf
einer hdheren Stufe des geistigen Lebens steht oder
wenigstens zu stehen glaubt, der Meinung ist, die an die
niederen Stufen gerichteten Vorschriften seien blo8
figiirliche Ausdriicke, Wenn er z. B. ein eheloses Leben
fiihrt und um des himmlischen Reiches willen sich selbst

Y Rém. 12, 20.
) Joh. 12, 25.
3) Eceli. 12, 4.

BibL d. Kirchenv. Bd. 19, 9
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seiner Mannbarkeit entiuBert hat'), so behauplet er, die
Vorschriften der heiligen Biicher iiber die Liebe und
Leitung des Weibes miiflten nicht im eigentlichen, son-
dern im bildlichen Sinne genommen werden. Ebenso
sucht ein anderer, der seine noch jungfriuliche Tochter
unvermihlt lassen will, die Worte: ,,Verheirale deine
Tochter und du hast ein groBes Werk getan?)" bloB als
bildliche Redeweise zu erkldren. Es gehért also auch
diese Erkenntnis zu den Beobachtungen {iber das Ver-
stindnis der Heiligen Schrift, daB einige Vorschriften
fiir alle Menschen gemeinsam, andere aber nur fiir ein-
zelne Klassen von Menschen gelten, geradeso wie eine
Arznei auch nicht blof§ allein auf den ganzen Gesund-
heitsstand berechnet sein, sondern auch auf die eigen-
tiitmliche Schwiche eines jeden einzelnen Gliedes ein-
gehen soll. Denn dasjenige, was nicht zur héheren Art
erhoben werden kann, das muBl in seiner Art geheilt
werden,

18. KAPITEL

Manche Gebote der heiligen Schriften gelten nicht fiir
alle Zeiten in gleicher Weise

26. Ebenso darf man auch das, was im Alten Testa-
ment nach der Lage jener Zeit nicht blo8 im figiirlichen,
sondern sogar im eigentlichen Sinne keine Schandtat
und keine Ubeltat war, ja nicht auch in unserer Zeit fiir
den Gebrauch des Lebens anwendbar erachten. Das
kénnte einer nur dann tun, wenn die Begierlichkeit
herrscht und selbst den Schutz der Heiligen Schrift
sucht, durch die sie ja eben ausgerottet werden soll. Der
Ungliickliche sieht nicht ein, dafl solche Fille zu dem
praktischen Zweck iiberliefert sind, daB Menschen von
guter Hoffnung zu ihrem Heil einerseits sehen, eine von
ihnen verachtete Gewohnheit konne recht wohl mit
einem guten Gebrauch verbunden sein, wihrend ande-
rerseits die Gewohnheit, an der sie selbst hdngen, ver-
dzammenswert sein kann: man braucht eben nur acht zu
geben, dafBl sich die einen dort mit Liebe, die anderen
hier mit sinnlicher Begierde ihrer Gewohnheit hingeben.

1) Vgl. Matth. 19, 12.
1) Ecel. 7, 27.
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27. Denn wenn ein Mann zu seiner Zeit viele Frauen
in Keuschheit gebrauchen kann, so kann ein anderer eine
einzige Frau mit sinnlicher Lust gebrauchen. Ich billige
es aber mehr, die Fruchtbarkeit vieler Frauen zu einem
nicht selbstsiichtigen Zwecke zu gebrauchen, als das
Fleisch einer einzigen um ihrer selbst willen. Denn im
ersteren Falle strebt man nach einem fiir jene Zeiten
angemessenen Nutzen, im zweiten Falle handelt es sich
aber nur um die Befriedigung einer aufs irdische Ver-
gntigen gerichteten Lust. Deshalb stehen jene, denen
der Apostel') wegen ihrer Unenthaltsamkeit den fleisch-
lichen Verkehr mit einer Frau nachsichtig gestattet, auf
einer tieferen Stufe des Weges zu Gott als jene, die
trotz ihrer vielen Frauen mit der ehelichen Beiwohnung
geradeso nur die Erzeugung von Kindern beabsichtigien,
wie der verniinftige Mensch beim GenuB von Speise
und Trank nur auf die Gesunderhaltung seines Leibes
abzielt. Haitte die Ankunft des Herrn diese Minner
noch am Leben getroffen, so hitten sie sich zu der Zeit,
als es galt, nicht mehr Steine zu werfen, sondern zu
sammeln?), um des himmlischen Reiches willen selbst
ihrer Mannbarkeit entduBert. Denn im Entbehren liegi
keine Schwierigkeit, solange mit dem Besitze keine Be-
gierlichkeit verbunden ist. Jene Minner wuliten ganz
d¢ut, daB auch im Verkehr mit Ehegatten ein UbermaB
im Genusse Unzucht ist. Dies bezeugt die Rede des
Tobias, als er seiner Gattin angetraut wurde; er sagt an
jener Stelle: ,,Gepriesen seist du, o Herr, Gott unserer
Viter, und gepriesen sei dein Name in alle Ewigkeit!
Preisen sollen dich die Himmel und all deine Geschépfe!
Du hast den Adam erschaffen und gabst ihm die Eva
zur Gehilfin. Und nun weiBt du, o Herr, daB ich nicht
der Wollust wegen meine Schwester (zur Frau) nehme,
sondern in der Wahrheit, damit du dich unser erbar-
mest, o Herr?)."

1) 1 Kor. 7, 2.

2) Eccle. 3, 5. Vielleicht liegt hier auch eine Anspielung auf
die griechische Sage von Deukalion und Pyrrha vor.

%) Tob. 8, 8.

9!
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19. KAPITEL

Viele Menschen nehmen bloB deshalb Argernis an man-
chen Geboten der Heiligen Schrift, weil sie in allem ihre
eigene Schlechtigkeit zum MaBstab nehmen.

28. Es gibt Menschen, die in ziigelloser Lust ent-
weder in vielen Ehebriichen im Ubermafie ausschweifen
cder auch beziiglich der einen Ehegattin selbst nicht
allein die zur Erzeugung von Kindern dienende Art des
geschlechtlichen Verkehrs iiberschreiten, sondern mit der
durchaus schamlosen Ausgelassenheit einer knechtischen
Freiheit den Schmutz einer noch naturwidrigeren Un-
enthaltsamkeit anhiufen. Solche Leute halten es fiir
unméglich, daB die Minner der alten Zeit ihre vielen
Frauen miBig gebrauchten und bei jenem Gebrauche
nur die zeitgeméfBle Pilicht, ihre Nachkommenschaft zu
vermehren, im Auge hatten. Sie halten vielmehr das,
was sie selbst unter den Banden der Lust bei einer Frau
nicht zu halten vermégen, bei einer Mehrzahl von sol-
chen fiir durchaus unméglich.

20. KAPITEL

Viele Menschen kénnen nicht an die Tugend biblischer
Personen glauben, weil sie selbst deren nicht fdhig wéren

29. Solche Leute kénnten gerade so gut auch sagen,
man diirfe gute und heilige Menschen nicht einmal mehr
chren und loben, weil sie selbst immer gleich von Hoch-
mut aufgeblasen werden, sobald sie geehrt und gelobt
werden. Und zwar sind sie um so begieriger nach dem
nichtigsten Ruhm, je éfter und von je mehr Seiten her
sie die schmeichelnde Stimme (des Lobes wie ein an-
genehmer Luftzug) umfichelt. Daher kommt es dann,
dafB sie so leicht werden, dal der Windhauch des Rufes,
mag er nun fiir giinstig oder fiir ungiinstig gelten, sie in
alle Strudel jeglicher Schandtat treibt oder an die Fel-
sen der Ubeltaten schleudert. Diese Leute mégen daher
zusehen, wie viele harte Schwierigkeiten sie selbst noch
zu bestehen haben, bis sie weder vom Kéder des Ruh-
mes angelockt, noch vom Stachel der Schmach durch-
bohrt werden und sollen nicht an andere ihren eigenen
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MaBstab anlegen?). Sie sollen vielmehr glauben, daf8
unsere Apostel weder aufgeblasen wurden, wenn sie sich
von den Menschen geachtet sahen, noch auch zer-
malmt, wenn sie verachtet wurden. Und doch blieb die-
sen Minnern keine von diesen Versuchungen erspart:
denn sie wurden gefeiert durch das Lob der Gldubigen
und mit Schmach iberhiuft durch die Beschimpfungen
ihrer Verfolger. Wie daher diese Méinner alle diese
Wechselfille an sich herankommen lieBen, so wie sie
eben kamen, und nicht dadurch verderbt wurden, so
haben auch die oben erwihnten Minner der alten Zeit
von ihren Frauen einen ihrer Zeit entsprechenden Ge-
brauch gemacht, ohne jene Herrschaft der bésen Lust
ertragen zu miissen, der diejenigen dienen, die daran
nicht glauben.

21, KAPITEL

Selbst so groBe alttestamentliche Siinder wie David
kénnen nicht mit jedem beliebigen Siinder der Gegen-
wart auf die gleiche Stufe gestellt werden

30. Diese Zweifler wiirden sich gegebenenfalls nicht
enthalten kénnen, mit unverséhnlichem Hasse die Séhne
zu verfolgen, von denen sie erfahren miiBiten, sie hitten
ihre rechtmiBigen Gemahlinnen oder auch nur ihre
Nebenfrauen versucht und sich an ihnen vergriffen. Der
Kénig David aber muBte diese Schmach von seinem
gottlosen und unnatiirlichen Sohn erdulden?), und doch
ertrug er nicht bloB dessen Ubermut, sondern betrauerte
auch noch seinen Tod. Der Mann war doch gewill nicht
in den Fesseln fleischlicher Eifersucht verstrickt, den
nicht der erlittene Schimpf ergrimmte, sondern bloB die
Siinde des Sohnes erschiitterte. Darum hatte er auch
fiir den Fall des Sieges verboten, seinen Sohn zu téten,
um dem Uberwundenen Gelegenheit zur BuBle zu geben;
weil er das nicht konnte, so klagte er bei dessen Tod
nicht {iber den Verlust eines Sohnes, sondern deshalb,
weil er die Strafen kannte, denen die Seele eines Ehe-
brechers und Vatermoérders iibergeben wird. Denn fiir

1) Die Maurinerausgabe beginnt hier erst das 20. Kapitel.
4y 2 Koén. 18, 33 f.
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einen anderen Sohn hatte er sich friiher schon bloB8 wih-
rend dessen Krankheit gehdrmt, weil eben dieser Sohn
ein unschuldiges Kind war; als er aber dann starb,
da hatte er sich iiber den Tod dieses (unschuldigen
Sohnes gefreut?).

31. Daraus erhellt ganz deutlich, mit welch maB8-
voller Enthaltsamkeit jene Minner ihre Frauen ge-
brauchten. Als derselbe Kénig sich sozusagen von der
leidenschaftlichen Glut seines noch jugendlichen Alters
und von seinem zeitlichen Gliick verfiihren lieB, in un-
erlaubter Weise gegen ein Weib zu entbrennen und
darum ihren (rechtmiBigen) Gatten téten lieB, da wurde
er von dem Propheten angeklagt. Dieser kam zu ihm,
um ihn seiner Siinde zu {iberfiihren, und stellte ihm zu
diesem Zwecke das Gleichnis von einem armen Manne
vor, der nur ein einziges Schaf besaB, wihrend sein
Nachbar deren viele hatte. Als nun ein Gastfreund zu
diesem Nachbarn auf Besuch kam, da bot dieser trotz-
dem lieber das einzige Schiflein seines (armen) Nach-
barn (dem Gaste) zum Mahle an. David ergrimmte
gegen diesen Reichen und befahl ihn zu téten und dem
armen Mann sein Schaf vierfach zu ersetzen. Mit die-
sem Urteil sollte derjenige unwissentlich seine eigene
Verurteilung aussprechen, der wissentlich gesiindigt
hatte. Als ihm nun dieser Zweck (vom Propheten)
kundgetan und die iiber ihn vom Himmel verhingte
Strafe verkiindet worden war, da tilgte er seine Siinde
durch Reue. In diesem Gleichnis wurde ihm aber durch
das Schaf des Nachbarn nur sein Ehebruch angedeutet;
iber den Mord des Gatten seines Weibes, beziechungs-
weise iiber den Mord des Armen, der nur ein Schaf be-
soB, wurde David durch das Gleichnis deshalb nicht
verhort, weil er nur das Verdammungsurteil iiber seinen
Ehebruch aussprechen sollte, Daraus ersieht man doch,
wie mafivoll er im Gebrauche seiner vielen Frauen ge-
gewesen sein mufl, da er wegen einer einzigen, um
derentwillen er das rechte MaB iiberschritt, sich selbst
strafen muBite. In diesem Manne konnte dic unmiBige

1) 2 Kén. 12, 5 1.
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Lust keinen bleibenden, sondern nur einen voriiber-
gehenden Aufenthalt nehmen; daher redete auch der
tadelnde Prophet von jenem unerlaubten Verlangen bloB
unter dem Bilde des Gastfreundes; denn er sagt nicht,
der reiche Mann habe seinem Konig, sondern seinem
Gastfreunde das Schaf des Armen zur Speise geboten.
In Davids Sohn Salomon dagegen hatte die bése Lust
nicht bloB voriibergehenden Aufenthalt wie ein Gast,
nein, sie besaB die dauernde Herrschaft iiber ihn. Von
ihm schweigt die Schrift nicht, sie beschuldigt ihn viel-
mehr, er sei ein Liebhaber der Weiber gewesen!). Die
Anfinge (seiner Regierung) hatten ergliiht von Verlan-
gen nach der Weisheit?): als er diese Tugend aber durch
geistige Liebe erlangt hatte, da verlor er sie wieder
durch fleischliche Liebe.

22, KAPITEL

Manchmal wird in den heiligen Schriften eine Tat der
Gerechten gelobt, die unseren Siften widerspricht

32, Der gesamte Inhalt oder nahezu der gesamte
Inhalt des Alten Testamentes muB (grundsitzlich schon)
nicht bloB im eigentlichen, sondern zugleich auch im
bildlichen Sinne aufgefalit werden; trotzdem mufl der
Leser auch das, was ausdriicklich im eigentlichen Sinn
verstanden werden will, zugleich auch noch im figiir-
lichen Sinn betrachten. Wenn jene Minner, die diese
Taten vollbrachten, dafiir gelobt wurden, obwohl diese
Taten im Widerspruch mit der Gewohnheit der guten
Menschen stehen, die seit der Ankunft Christi die Ge-
bote Gottes beobachteten, so soll der Leser zu verstehen
trachten, wie die Sache bildlich gemeint ist, ohne daBl er
aus der Handlung praktische Folgerung fiir die Sitten
zichen darf. Denn vieles geschah zu jener Zeit aus
Pflichtgefiihl, was heutzutage nur noch aus Liisternheit
geschehen kann.

1) 3 Kén. 2, 1.
2) Vgl. 2 Chron. 1, 10.
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23. KAPITEL

Auch wenn von den Siinden der Gerechten in den hei-
ligen Schriften die RedeGist, so hat das einen tieferen
rund

33. Wenn aber einer vielleicht von Siinden grofBer
Minner liest, so kann er auch darin ein Bild zukiinftiger
Dinge wahrnehmen und erforschen. Den eigentlichen
Sinn der Handlung aber soll er sich insofern zunutze
machen, daf} er keineswegs mit secinen eigenen guten
Handlungen zu prahlen wagt und im Vergleich mit sei-
ner Gerechtigkeit die anderen Menschen als Siinder
verachtet; denn er sieht ja, was fiir Stiirme jene grofBlen
Minner hatten vermeiden miissen und was fiir traurige
Schiffbriiche sie zu beklagen hatten. Denn zu dem
Zwecke sind die Siinden jener Minner aufgezeichnet,
damit man sich tberall mit Furcht und Zittern der Mah-
nung des Apostels erinnere: ,,Wer darum zu stehen
glaubt, der sehe zu, daB er nicht falle’)!"” Denn es gibt
fast keine Seite der Heiligen Schrift, wo nicht (die alte
Wahrheit) anklingt, daB Gott den Hoffirtigen wider-
steht, den Demiitigen aber seine Gnade verleiht?).

24, KAPITEL

Wichtig ist es, daB man sich iiberhaupt dariiber klar ist,
ob eine Stelle im wértlichen oder im bildlichen Sinn
aufgefaBt werden soll

34, Man muB daher vor allem darnach forschen, ob
eine Redeweise, die wir verstehen wollen, im eigent-
lichen oder im figiirlichen Sinn aufzufassen ist. Haben
wir einmal erkannt, daB wir es mit einer figiirlichen
Ausdrucksweise zu tun haben, so ist es durch Anwen-
dung der Regeln, die wir im ersten Buch dargelegt
haben, leicht, sie nach allen Richtungen zu wiirdigen so
lange, bis wir zum (vollen) Verstindnis der Wahrheit
gelangt sind. Das gilt um so mehr, wenn noch eine durch
Ubung der Frémmigkeit gestirkte Gewandtheit dazu

1) 1 Kor. 10, 12.
2) Jak. 4, 6; 1 Petr. 5, 6.
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kommt. Beriicksichtigen wir das oben Gesagte, dann
finden wir schon, ob ecine Redeweise im eigentlichen
oder im figiirlichen Sinn gemeint ist.

25. KAPITEL

Auch wo ein Ausdruck bildlich gefaBt werden muB, darf
man nicht mechanisch in einer Deutung vorgehen

Ist letzteres einmal ersichtlich, dann wird man fin-
den, daBl die Worte, in denen der figiirliche Sinn ent-
halten ist, entweder von #hnlichen oder von nahelie-
genden Dingen hergenommen sind. (35.) Da jedoch
Dinge einander in gar mannigfacher Beziehung &hnlich
sind, so brauchen wir es durchaus nicht fiir ein unbe-
dingtes Gesetz zu halten, daB etwa das, was es an einer
bestimmten Stelle gleichnisweise bedeutet, nun immer
bedeuten muB. So gebraucht z. B. der Herr den Aus-
éruck ,Sauerteig” als Tadel, wenn er sprach: ,Hiitet
euch vor dem Sauerteig der Phariséer!)!"”, wihrend er
ihn als Lob gebraucht an der Stelle: ,,Das Himmelreich
ist gleich einem Weibe, das Sauerteig in drei MaBl Mehl
mengte, bis es ganz durchsiuert war?).”

36. Wir konnen eine doppelte Art dieser Verschie-
denheit beobachten. Jedes Ding hat alle méglichen Be-
deutungen, die bald etwas ganz Entgegengesetztes, bald
wenigstens etwas Verschiedenes bezeichnen. Entgegen-
gesetztes bedeutet es namlich, wenn ein und dasselbe
Ding bald im guten, bald im schlimmen Sinne steht, so
wie wir oben beziiglich des Sauerteiges angegeben haben.
Etwas Ahnliches ist es, wenn das Wort ,Léwe" bald
Christus bedeutet, wie z. B. an der Stelle, wo es heif3t:
»Gesiegt hat der Léwe aus dem Stamme Juda3)", wih-
rend es andererseits auch den Teufel bedeutet an der

1) Matth. 16, 6.

2) Luk. 13, 21; Matth. 13, 33. — Bis zu dieser Stelle
reicht der um das Jahr 396 veroffentlichte Teil dieses Werkes.
Der Schlull stammt aus dem Jahre 426, wo Augustinus die
Friichte seiner literarischen Tétigkeit einer Revision unterzog.
Vgl. II. Retr. 4.

3) Off. 5, 5.
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Stelle: ,,Euer Widersacher, der Teufel, geht umher wie
ein briillender Léwe und sucht, wen er verschlingen
kann?)." Auch das Wort ,Schlange” steht im guten
Sinn in dem Ausdruck: ,Klug wie die Schlangen?)”, im
schlechten aber an der Stelle: ,Die Schlange verfiihrte
die Eva durch ihre Klugheit?).” Im gulen Sinn steht
das Wort ,,Brot”, wenn es heifit: ,,Ich bin das lebendige
Brot, das vom Himmel herabgestiegen ist®}", im b&sen
aber in den Worten: ,Ihr esset gerne verborgene
Brotes)." Und so gibt es noch viele dhnliche Fille. Die
von mir erwihnten Stellen haben durchaus keine zwei-
felhafte Bedeutung, weil ja nur ganz Offenkundiges bei-
spielsweise erwihnt werden brauchte. Es gibt aber doch
auch Ausdriicke, wo es unsicher ist, in welchem Sinne
sie zu nehmen sind, wie z. B. die Worte: ,,Ein Becher
ist in der Hand des Herrn mit Wein voll Wiirze®)."
Denn an dieser Stelle ist es unsicher, ob sie den Zorn
Gottes bezeichnen soll, der noch nicht bis zur letzten
Strafe, d. h, bis zur Hefe, geschritten ist, oder ob sie
nicht vielmehr die Gnade der heiligen Schriften bezeich-
nen will, die von den Juden auf die Heiden iiberging.
wDenn er neigte seinen Becher dahin und dorthin?)", in-
dem die fleischlich schmeckenden Beobachtungen bei
den Juden blieben, weil ,seine Hefe nicht geleert
wird®) ., — Datfiir aber, daB ein und dieselbe Sache nicht
gerade etwas ganz Entgegengesetztes, sondern bloB
etwas Verschiedenes bezeichnet, dient als Beleg, daf8
der Begriff ,,\Wasser” z. B. auch das Volk bedeutet, wie
wir in der geheimen Offenbarung lesen®); es kann auch
den Heiligen Geist bezeichnen, wenn es z. B. heift:

1) 1 Petr. 5, 8.

2) Matth. 10, 16.

3) 2 Kor. 11, 3.

4) Joh. 6, 51.

5) Sprickw. 9, 17 sagt das torichte Weib: , Die gestohlenen
Wasser sind siiler, und ein verborgenes (— gestohlenes) Brot
ist schmackhafter.*

%) Ps. 74, 9.

) Ebd.

3) Ebd.

®) Apok. 17, 15.
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wStrome lebendigen Wassers werden aus seinem Bauche
flieBen?)."  Selbstverstindlich bedeutet der Begriff
+Wasser' auch noch manches andere, je nach den Stel-
len, wo es vorkommt.

26. KAPITEL

Dunkle Stellen in den heiligen Schriften sollen durch
klarverstindliche erklirt werden

37. So bedeuten auch andere Sachen, nicht blof8
wenn man sie alle zusammen als ein einzelnes (abge-
schlossenes) Ganzes betrachtet, sondern auch jede Ein-
zelsache innerhalb des Ganzen, nicht blofl zwei verschie-
dene Dinge, sondern oft gleich viele, je nach ihrer be-
stimmten Stellung in einem Ausspruch. Aus Stellen, wo
sie deutlicher stehen, muB man lernen, wie sie an dunk-
len Stellen zu verstehen sind. Nirgends z. B. kann man
den Sinn der Worte: ,Ergreife Waffen und Schild und
erhebe dich zu meinem Schutze?)!" besser erkennen als
aus der Stelle, wo gelesen wird: ,Herr, wie mit einem
Schild deiner Huld hast du uns umkrénzt3)." Die Sache
verhilt sich nun freilich nicht so, daB wir jetzt an allen
Stellen, wo wir das Wort ,Schild"* fiir irgendeinen
Schutz lesen, es nur fiir die Huld Gottes nehmen diirfen.
Denn es ist auch einmal die Rede von einem ,,Schild des
Glaubens, mit dem ihr alle Feuergeschosse des Bésen
ausléschen kénnt?)”. Aber deshalb diirfen wir nun un-
ter allen derartigen Schutzwaffen nicht wiederum dem .
Schild allein den Glauben zuteilen, denn an einer an-
deren Stelle ist auch die Rede von einem ,Panzer” des
Glaubens: ,,Angetan”, heiflt es da, ,,mit dem Panzer des
Glaubens und der Liebe . . .5)."

21. KAPITEL
Manche Schriftstellen lassen sich recht wohl auch in
verschiedenem Sinne deuten

38. Wenn aber aus denselben Worten der Schrift
nicht ein eindeutiger, bestimmter, sondern ein doppelter

1y Joh. 7, 38. A) Eph. 6, is.
%) Ps. 34, 2. 8) 1 Thess. 5, 8.
3) Ebd. 5, 13.
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oder mehrfacher Sinn gefunden wird, so entsteht doch,
selbst wenn der vom Verfasser selbst beabsichtigte Sinn
verborgen bleibt, daraus keine Gefahr, wenn nur aus
anderen Stellen der Schrift nachgewiesen werden kann,
daB jeder dieser Sinne mit der katholischen Wahrheit
iibereinstimmt. Es haben die Schriftforscher jedoch den
Versuch zu machen, zum Sinn des Verfassers zu ge-
langen, durch den der Heilige Geist jene Schrift gemacht
hat. Mag er nun diesen Sinn herausfinden oder mag er
aus jenen Worten zwar einen anderen, aber dem rech-
ten Glauben nicht widersprechenden Sinn herausbrin-
gen: er mag seine Ansicht immerhin herausarbeiten,
wenn er nur aus irgendeiner anderen Stelle der gbtt-
lichen Ausspriiche einen Beleg dafiir aufweisen kann.
Denn vielleicht hat der Verfasser in den Worten, die
wir verstehen wollen, auch diesen Sinn gesehen; wenig-
stens hat der durch ihn wirkende Heilige Geist ohne
allen Zweifel vorhergesehen, daB8 auch dieser Sinn dem
Leser oder Horer entgegentreten kann; ja er hat selbst
dafiir Sorge getragen, daB er ihm begegne, weil sich ja
auch dieser Sinn auf die Wahrheit stiitzen kann. Ja,
wie hitte Gott in reichlicherem Mafle Vorsorge treffen
kénnen als gerade dadurch, daB ein und dieselben
Worte in mehrfachem Sinne verstanden werden, dessen
Richtigkeit andere ebenso géttliche Zeugnisse beweisen.

28. KAPITEL

- Erst wo die Erkléirung einer Schriftstelle durch Parallel-
stellen der Heiligen Schrift nicht méglich ist, verlasse
man sich auf das unsichere Vernunfturteil

39. Wo sich aber ein solcher Sinn ergibt, dessen Un-
gewiBheit durch keine anderen sicheren Stellen der Hei-
ligen Schrift klargelegt werden kann, da bleibt nur
iibrig, durch vernunftgemiBe Uberlegung einen klaren
Sinn herzustellen, selbst auf die Gefahr hin, daB dieser
etwa nicht der urspriingliche Sinn desjenigen ist, dessen
Worte wir verstehen wollen. Dies ist jedoch cine ge-
fihrliche Ubung: viel sicherer geht man, wenn man sich
an die heiligen Schriften hilt. Sind diese durch iiber-
tragene Worte verdunkelt und wir wollen gerade diese
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dunklen Stellen erforschen, so soll sich entweder gleich
ein unbestrittenes Ergebnis herausstellen, oder wenn
sich doch eine strittige Ansicht ergeben hat, so werde
diese durch bezeugende Stellen entschieden, die man
iiberall in eben diesen heiligen Schriften gefunden und
beigezogen hat.

29. KAPITEL

Fiir eine gedeihliche Schrifterkldrung ist auch eine
Kenntnis der sogenannten rhetorischen Tropen not-
wendig

40, Die Gebildeten mégen wissen, dafl unsere Ver-
fasser alle Redensarten, welche die Grammatiker mit
dem griechischen Namen ,,Tropen' bezeichnen, ange-
wendet haben, und zwar vielfiltiger und reichhaltiger
als diejenigen meinen und glauben kénnen, welche sie
nicht kennen oder sie nur in anderen Schriften kennen
gelernt haben. Diejenigen, welche die Tropen kennen,
finden sie auch in der Heiligen Schrift und werden
durch diese Kenntnis im Verstindnis der Heiligen
Schrift nicht wenig geférdert. Es ziemt sich jedoch
nicht, sie dem Nichtkenner an diesem Orte darzulegen,
damit es nicht scheint, als wollten wir die Grammatik
lehren. Ich fordere aber dazu auf, sie sonstwo zu lernen,
wie ich schon oben im zweiten Buch geraten habe, wo
ich iiber die notwendige Sprachkenntnis redete. (Vor-
allem lesen miiBite einer kénnen;) die Buchstaben —
von dem (griechischen) Worte dafiir hat die (ganze
Wissenschaft der) Grammatik ihren Namen; sagen ja
doch die Griechen ,ypdupara“ fiir Buchstaben — sind
namlich die (schriftlichen) Zeichen fiir die Laute unserer
verniinftigen Sprache, in der wir reden. Was jene Tro-
pen anbelangt, so liest man in den heiligen Biichern
nicht allein Beispiele von allen, sondern von einigen
sogar die Namensbezeichnung, wie z. B. Allegorie,
Anigma, Parabel. Freilich finden sich fast alle Tropen,
die in der schénen Wissenschaft gelernt werden sollen,
auch in den Ausdriicken solcher Personen, die niemals
einen Professor gehért haben und sich mit der gewéhn-
lichen Volkssprache begniigen. Denn wer gebraucht nicht
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den Ausdruck: ,,So magst du bliihen!*: das ist ein Tro-
pus, den man Metapher heilt. Wer redet nicht von einem
»Fischteich”, auch wenn gerade keine Fische darinnen
sind oder wenn der Teich gar nicht fiir Fische angelegt
ist? Und doch spricht man von einem ,Fischteich".
Diesen Tropus heit man Katachresis.

41. Es wiirde zu weit fiihren, wollten wir so alle
anderen Tropen durchgehen. Denn der gewdhnliche
Sprachgebrauch des Volkes beniitzt ja schon solche
Redewendungen, die um so erstaunlicher sind, weil sie
eigentlich das gerade Gegenteil von dem bezeichnen,
was sie aussagen, z. B. die sog. Ironie oder Antiphrasis.
Aber die Ironie deutet durch die Aussprache schon an,
was sie eigentlich besagen will; so sagen wir z. B, zu
einem Menschen, der Bdses veriibt: ,,Du treibst schone
Sachen!” Die Antiphrasis aber bewirkt ihre gegenteilige
Bedeutung nicht durch den Ton der Aussprache, son-
dern sie beniitzt entweder ihre eigentiimlichen Wérter,
die einen ganz entgegengesetzten Ursprung haben: so
redet sie z. B. von einem ,,Jucus” (Hain), wo von einem
wlucere” gar keine Rede ist}); oder sie gebraucht ge-
wohnheitsmiBig einen Ausdruck, der auch im eigent-
wenn wir etwas bekommen wollen, wo nichts ist, mit
lichen Sinn vorkommt: So antwortet man uns z. B.,
dem Wort: ,Ja freilich! Wir haben es ja genug!" End-
lich bewirken wir durch Beifiigen von Worten, daB
unsere Worte im gegenteiligen Sinn verstanden werden:
So z. B. wenn wir sagen: ,Hiite dich vor diesem
Mensch! Denn — er ist ein guter Kerl." Wo gibt es
also einen Ungebildeten, der nicht derlei Ausdrucks-
weisen im Munde fiihrte ohne eine Ahnung zu haben,
was iberhaupt Tropen sind und wie sie jetzt im ein-
zelnen Falle gerade genannt werden. — Um die Zwei-
deutigkeiten der heiligen Schriften aufzulésen ist darum
die Kenntnis der Tropen notwendig, weil man, falls der
Sinn nach dem Wortlaut gefaBt widersinnig ist, ganz
gewill die Frage stellen muB, ob denn nicht vielleicht
dieser oder jener Tropus in den nicht verstandenen

1) Man spricht daher von einem ,lucus a non lucendo.



148 Uber die christliche Lehre, III. Buch 143

Worten angewendet ist. Auf solche Weise wurde schon
gar mancher verborgene Sinn herausgefunden.

30.—37. KAPITEL
Auseinandersetzung mit dem , Buch der Regeln' des
Donatisten Tychonius

30. KAPITEL
Das Werk des Tychonius ist zur Erkldrung dunkler
Schriftstellen zwar brauchbar, aber doch nicht aus-
reichend

42, Ein gewisser Tychonius!), der gegen die Dona-
tisten ganz unwiderleglich geschrieben hat, obwohl er
selbst Donatist gewesen ist und gerade darin die groBte
Herzenstorheit offenbart, dal er sich von jenen nicht
vollstindig trennen wollte, verfaBte ein Buch, das er
wBuch der Regeln?}" nannte, weil er sieben Regeln darin
durchfiihrte, durch die wie mit Schliisseln das Verbor-
gene der gottlichen Schriften geoffenbart werden soll.
Die erste von diesen Regeln, die er aufstellt, handelt
vom Herrn und seinem Leib (von Christus und seiner
Kirche), die zweite vom zweifachen Leib des Herrn
(von der Kirche Christi, soweit sich in ihr gute und
schlechte Christen finden), die dritte von den Ver-
heiBungen und dem Gesetze (von der Rechtfertigung
und dem Gesetz, vom Glauben und den Werken), die
vierte von der Art und den Gattungen (vom Ganzen und
seinen Teilen), die fiinfte von den Zeiten (Jahreszeiten
oder auch -zahlen), die sechste von der Wiederholung
(von Fillen, wo der biblische Autor vom Typus und
Antitypus, von der VerheiBung und der Erfiillung
spricht), die siebte endlich von dem Teufel und seinem
Leib (von den Prophetien iiber den Teufel und seine An-

1) Die spirlichen, hauptsichlich aus Augustinus und Gen-
padius geschopften Angaben iiber Tychonius (t um 400) siehe
VS,usammengestellt bei Bardenhewer, Gesch. d. altkirchl. Lit. IV,

. 495 fl.

2) Liber regularum um 383 verfallt. Vgl. Migne, Patres lat.
XVIII, 154.; eine kritische Ausgabe der Schrift besorgte F. C.
Burkitt, The Book of Rules of Tyconius (Cambridge 1894)..
Uber die sieben Regeln des Tychonius vgl. Bardenhewer a.a.O.
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hinger). FaBt man diese Regeln, so wie sie von ihm
dargelegt werden, ins Auge, so mull man gestehen, dafl
sie zur Durchdringung verdeckter Ausspriiche Gottes
nicht geringe Dienste leisten. Es konnen aber nicht alle
schwerverstidndlichen Schriftstellen durch diese Regeln
aufgefunden werden. Solche Stellen werden auf viele
andere Arten erldutert, Diese aber hat er so wenig mit
seiner Siebenzahl von Regeln umfaBt, daB er selbst viele
dunkle Stellen erkldrt, wo er keine dieser Regeln an-
wendet. Das ist auch nicht notwendig: denn bei diesen
Stellen wird keiner der in den sieben Regeln aufgestell-
ten Punkte behandelt oder in Frage gestellt. So unter-
sucht er in der geheimen Offenbarung des heiligen
Johannes, wie die sieben Engel der Gemeinde zu ver-
stehen seien, denen Johannes schreiben muBte!), Er
bringt vielfache Griinde bei und gelangt zu dem Ergeb-
nis, daB wir unter diesen Engeln die Kirchen selbst zu
verstehen haben. Bei dieser sehr umfangreichen Un-
tersuchung finden jene (sieben) Regeln durchaus keine
Anwendung, und doch handelt es sich dabei um eine
sehr dunkle Sache. Dieses Beispiel mag geniigen; denn
es wiirde zu weitldufig und zu miihsam sein, all das zu-
sammenzustellen, was von den dunklen Stellen in den
kanonischen Schriften einen solchen Inhalt hat, daB es
dabei von jenen sieben Punkten nichts zu untersuchen
gibt.

43, Gleichwohl hat Tychonius bei der Empfehlung
dieser Regeln ihnen einen so groBlen Wert beigelegt, als
verméchten wir durch ihr Verstindnis und ihre Anwen-
dung alles zu verstehen, was wir im Gesetze, d. h. in den
goéttlichen Biichern an dunklen Ausspriichen finden.
Sagt er ja doch in der Einleitung zu seinem Buche: ,Ich
habe es zu allererst fiir notwendig gehalten, das Biich-
lein der Regeln zu schreiben und damit gleichsam die
Schliissel und Leuchten fiir die dunklen Stellen des
Gesetzes fertigzustellen. Denn es gibt einige geheimnis-
volle Regeln, die das Verborgene des ganzen Gesetzes
beherrschen und die fiir manche Leute unsichtbaren

1) Off. 1, 20.
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Schitze der Wahrheit sichtbar machen. Wenn nun die
Darbietung dieser Regeln so neidlos, wie wir sie hin-
geben, angenommen wird, dann wird alles, was ver-
schlossen ist, eroffnet und alles Dunkle erleuchtet wer-
den. Wer daher durch das endlose Gehege der Pro-
pheten wandeln muB, der wird von diesen Regeln wie
von lichten Wegen gefiihrt werden und so vor Verirrung
sicher sein." Hitte Tychonius gesagt: ,,Es gibt einige
geheimnisvolle Regeln, die manches Verborgene des
Gesetzes beherrschen” oder wenigstens ,die groBen
Dunkelheiten beherrschen”, aber nicht ,die das Verbor-
gene des ganzen Gesetzes beherrschen®, wie er wirklich
gesagt hat, und hitte er nicht von Regeln geredet, , die
alles, was verschlossen ist, eréfinen werden", sondern
bloB von Regeln, , die vieles Verschlossene 6ffnen wer-
den*, dann hitte er die Wahrheit gesagt und hitte
seinem fleiigen und niitzlichen Werke keine ungebiihr-
lich groBe Bedeutung zuerkannt und hitte im Leser und
Kenner keine falsche Hoffnung erweckt. Diese Bemer-
kung glaubte ich machen zu miissen, damit zwar das
Buch selbst von WiBbegierigen gelesen werde, weil es
tatsidchlich zum Verstindnis der heiligen Schriften sehr
viel niitzt, damit man aber doch andererseits nichts er-
warte, was es doch nicht enthilt. Man muBl es mit Vor-
sicht lesen, nicht bloB wegen einzelner Dinge, worin er
als Mensch geirrt hat, sondern hauptséchlich um dessen-
willen, was er als hiretischer Donatist sagt. Die Lehren
und Unterweisungen der erwihnten sieben Regeln will
ich nun kurz angeben.

31. KAPITEL
Die erste Regel des Tychonius

44. Die erste Regel handelt von dem Herrn und
seinem Leibe. Darin wird uns, die wir die eine
Person des Hauptes und des Leibes, d. h. Christi und
seiner Kirche erkennen, eingeschirft, ohne Bedenken
vom Haupte zum Leibe und vom Leib zum Haupt iiber-
zugehen, ohne ein und dieselbe Person zu verlassen.
Denn nicht umsonst ist den Gldubigen gesagt: ,,Darum
seid ihr der Same Abrahams!)”, da es eben nur einen

1) Gal. 3, 29.
BibL d. Kirchenv, Bd. 49. 10
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Samen Abrahams gibt, ndmlich Christus. Es ist ein
und dieselbe Person, die spricht: ,,Wie einem Brdutigam
setzte er mir den Kopfschmuck auf und wie eine Braut
bekleidete er mich mit Schmuck?).” Trotzdem muB man
sehr wohl verstehen, was denn dem Haupte und was
dem Leibe, d. h. was Christus und was der Kirche ge-
biihrt.

32. KAPITEL
Die zweite Regel des Tychonius

45. Die zweite Regel handelt von dem zweige-
teilten Leibe des Herrn. So sollte man ihn
aber nicht heiBlen; denn was nicht in Ewigkeit mit ihm
sein wird, das gehért iiberhaupt nicht zum Leibe des
Herrn. Man hidtte vielmehr sagen sollen: ,,Von dem
wahren und dem gemischten Leib des Herrn" oder ,,von
dem wahren und dem verstellten Leib des Herrn" u. dgl.
Denn man muB} sagen, dafl z. B. die Heuchler nicht blo8
nicht in Ewigkeit, sondern nicht einmal jetzt mit ihm
seien, obgleich sie in seiner Kirche zu sein scheinen;
darum hitte man diese Regel auch so benennen kénnen,
daB es geheien hitte ,von der gemischten Kirche",
Diese Regel fordert einen achtsamen Leser: Oft scheint
némlich die (Heilige) Schrift das Wort noch an die bis-
her Angesprochenen zu richten, wihrend sie in Wirk-
lichkeit schon zu anderen spricht, oder sie scheint nocn
von den Bisherigen zu sprechen, wihrend sie schon von
andern spricht, gleich als ob infolge der Vermischung
in dieser Zeit und der gemeinsamen Teilnahme an den
Sakramenten der Leib beider nur einer wire, Hieher
gehéren die Worte (der Braut) im Hohen Lied: ,,Ge-
brdunt bin ich (von der Sonne) und doch schén wie die
Gezelte Zedars und wie die Teppiche Salomons?).” Sie
sagt nicht: ,,Ich bin gebrdunt gewesen wie die Gezelte
Zedars und bin nun schén wie die Teppiche Salomons”,
sondern sie sagt von sich beides aus wegen der zeit-
lichen Einheit innerhalb des einen Netzes der guten und
der schlechten Fische?). Denn die Zelte Zedars be-

1) Ie. 16, 10.
%) Hokel. 1, 4.
¥) Vgl. Matth. 13, 47.
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ziehen sich auf Ismael, der nicht mit dem Sohne der
Freien erben soll)., Daher sagt Gott vom guten Teil:
~lch werde Blinde auf einen Weg fiihren, den sie nicht
kennen, und sie werden Pfade betreten, die sie nicht
kennen; und ich werde ihnen die Finsternis zum Lichte
machen und das Verkehrte gerade: diese Worte werde
ich erfiillen und nicht werde ich sie (die Blinden) ver-
lassen?).” Darauf aber spricht er von dem iibel ver-
mischten Teil: ,,Sie aber wandten sich zuriick", obgleich
mit diesen Worten schon andere Personen gemeint sind.
Weil sie aber jetzt vereint sind, spricht er von ihnen wie
von den Vorigen. Sie werden aber nicht immer vereint
sein. Er selbst ist ja der im Evangelium erwihnte
Knecht, dessen Herr bei seiner Ankunft ihn absondern
und ihm seinen Teil mit den Heuchlern geben wird?).

33. KAPITEL
Die dritte Regel des Tychonius

46. Die dritte Regel handelt von den Ver-
heiBungen und vom Gesetze oder wie man
anders auch sagen kénnte ,,vom Geist und vom Buch-
staben’’, Letzteren Titel haben wir selber gewahlt, als
wir hieriiber ein Buch schriebent). Man kénnte auch
noch sagen: ,Von der Gnade und vom Gebote." Dieses
Problem scheint mir indes mehr eine groBe Streitfrage
zu sein als eine Regel, die zur Lésung der Frage dien-
lich ist. Die Pelagianer haben dies nicht verstanden:
darum haben sie ihre Irrlehre aufgestellt und sogar noch
vertieft. Was Tychonius zur Lésung dieser Frage beige-
bracht hat, ist wohl eine gute, aber keineswegs aus-
reichende Arbeit. Bei Besprechung des Problems vom
Glauben und den Werken sagte er, die Werke wiirden
uns infolge des Verdienstes des Glaubens gegeben, der

%) Vgl Gen. 21, 10 und Gal. 4, 30.

2) Is. 42, 161,

%) Vgl. Matth. 24, 51. — Dieser etwas plotzliche Wechsel
ist ein Angriff auf den Donatisten Tychonius, der trotz seiner
kirchlichen Anschauung als Hiiretiker dem Gesinde nicht Speise
zur rechten Zeit gab (Storf, S. 164, Anm. 5).

Y) Gemeint ist Augusting Schrift: De spiritu et litera.

10*



148 Aurelius Augustinus 148

Glaube selbst jedoch stamme so sehr von uns selbst, da8
wir ihn nicht von Gott haben. Dabei gab er nicht auf
die Worte des Apostels acht: ,,Friede sei den Briidern
und Liebe mit dem Glauben von Gott dem Vater und
dem Herrn Jesus Christus!)!” Aber er hatte die Hiresie
noch nicht kennen gelernt, die erst zu unserer Zeit ent-
stand und uns in der Verteidigung der Gnade Gottes
durch unsern Herrn Jesus Christus vielfach iibte. Nach
den Worten des Apostels: ,Es muB auch Irrlehren
geben, auf daB die Bewéhrten unter euch kund wer-
den?)”, hat sie uns vielfach wachsamer und sorgfiltiger
gemacht, auf dasjenige in der Heiligen Schrift besser acht
zu geben, was dem weniger aufmerksamen und, weil er
sich ohne Feinde glaubte, auch weniger sorgfiltigen
Tychonius entging, daB nidmlich auch der Glaube ein
Geschenk desjenigen ist, der das MaB des Glaubens
einem jeden zuteilt®), Infolge dieser Wahrheit ist einigen
gesagt worden: ,Euch ist ja die Gnade verliehen, nicht
nur an Christus glauben, sondern auch fiir ihn leiden
zu diirfent).” Wer zweifelt demnach daran, daB diese
beiden Gnaden wirklich Geschenke Gottes seien, wenn
er mit gliubigem Sinn und mit Verstindnis hért, daB
beide Gnaden geschenkweise verlichen worden sind? Es
gibt noch mehrere andere Stellen, mit denen sich diese
Wahrheit beweisen 14Bt; aber wir haben davon jetzt
nicht zu handeln; bei vielen anderen Gelegenheiten aber
sind wir schon sehr oft darauf zu sprechen gekommen.

34. KAPITEL
Die vierte Regel des Tychonius

47. Die vierte Regel des Tychonius handelt von
der Art und von der Gattung: so drickt er
sich nimlich aus und will unter der Art einen Teil, un-
ter der Gattung aber das Ganze verstanden wissen. Ein
Teil der Gattung ist also das, was er Art nennt, so wie
jeder einzelne Staat sicherlich ein Teil der Gesamtheit

1) Eph. 6, 23.
2) 1 Kor. 11, 19.
3) Rom. 12, 3.
4 Phil. 1, 29.
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der Vélker ist: den Einzelstaat nennt er Art, alle Vél-
ker zusammen aber Gattung. Wir diirfen jedoch die
von den Dialektikern gelehrte Feinheit der Unterschei-
dung hier nicht anwenden; denn diese disputieren sehr
scharfsinnig iiber den Unterschied zwischen den Teilen
und der Art. Derselbe Einteilungsgrund liegt vor,
wenn nicht von einer einzelnen Stadt, sondern von einer
einzelnen Provinz oder einem Volke oder einem Reiche
etwas Derartiges in den gottlichen Ausspriichen gefun-
den wird. Denn es wird z. B. nicht bloB von Jerusa-
lem oder auch von irgendeiner heidnischen Stadt wie
Tyrus oder Babylon oder von einer anderen in der Hei-
ligen Schrift etwas ausgesagt, was ihre Grenzen iiber-
schreitet, sondern auch von Judda, Agypten, Assyrien
oder jedem beliebigen Volke, dem sehr viele einzelne
Stidte angeh6ren, aber nicht gleich der ganze Erdkreis,
von dem sie bloB Teile sind, ist etwas ausgesagt, was
ihre Grenzen iiberschreitet und mehr dem Ganzen ange-
messen ist, von dem sie bloB Teile sind oder was, wie
Tychonius sich ausdriickt, mehr der Gattung angemes-
sen ist, von der diese einzelnen Teile nur Arten sind.
Diese Ausdrucksweise ist jetzt sogar zur Kenntnis des
gewdhnlichen Volkes gekommen, so daB heute auch un-
gebildete Leute verstehen, was in einem kaiserlichen Er-
l1aB ,,nach Art und nach Gattung!)"’ verordnet wird. —
Diese Unterscheidung kann man sogar auch auf einzelne
Menschen anwenden: so iiberschreitet auch das, was
(eigentlich bloB) von Salomon erzdhlt wird, sein Ma8
und wird vielmehr erst klar, wenn man es auf Christus
oder die Kirche bezieht, von der er nur ein Teil ist.

48, Es wird aber die Art nicht immer iiberschritten:
denn es wird oft etwas ausgesagt, was auch fiir sie oder
sogar fiir sie allein ganz deutlich paBt. Wo aber ein
Ubergang von der Art zur Gattung stattfindet, wihrend
es noch so ausschaut, als spreche die Schrift noch von
der Art, da muB ‘der Leser sorgsam wachen, daf} er
nicht dasjenige noch an der Art suchen will, was er
leichter und besser schon an der Gattung finden kann.

1) specialiter, generaliter.



150 Aurelius Augustinus 150

Leicht ist der Ausspruch des Propheten Ezechiel zu ver-
stehen: ,,Das Haus Israel wohnte in seinem Lande und
sie verunreinigten es durch ihren Wandel, durch ihre
Gotzen und ihre Siinden. Thr Wandel ist vor mir wie
die Unreinigkeit eines blutfliissigen Weibes geworden.
Und ich schiittete meinen Zorn iiber sie aus und zer-
streute sie iiber die Voélker und worfelte sie hinaus in
die Linder: nach ihrem Wandel und nach ihren Siinden
richtete ich sie!).” Diese Stelle ist, wie gesagt, leicht
zu verstehen von jenem Haus Israel, von dem der
Apostel sagt: ,,Sehet Israel nach dem Fleischez)!", weil
das fleischliche Israel all dies tat und dafiir all dies er-
dulden muBte. Auch das Folgende paBt offenbar fiir
dasselbe Volk. Aber wenn der Prophet anfangt zu
reden: ,Ich will heiligen meinen heiligen, groBen Na-
men, der entweiht worden ist unter den Vélkern, den
ihr entweiht habt mitten unter ihnen, und die Vélker
werden erfahren, daB ich der Herr bin?®)", dann muB der
Leser mit gespannter Aufmerksamkeit achten, wie iiber
die Art hinausgegangen und wie die Gattung beigefiigt
wird. Der Prophet fihrt nimlich fort mit den Worten:
wWenn ich aber durch euch geheiligt werde vor ihren
Augen, dann werde ich euch von den Heiden weg-
nehmen und euch sammeln aus allen Lindern und euch
in euer Land zuriickfiihren. Und ich will euch mit
reinem Wasser besprengen, und ihr werdet gereinigt
werden von allen euren Gétzenbildern, und ich will
euch reinigen und euch ein neues Herz geben und einen
neuen Geist in euch senken. Und ich werde das Herz
von Stein aus eurem Fleische wegnehmen und euch ein
Herz von Fleisch geben und meinen Geist in euch hinein-
senken. Und ich werde bewirken, daB ihr in meinen
Geboten wandelt, auf meine Rechte achtgebet und dar-
nach handelt. Und ihr sollt wohnen in dem Lande, das
ich euren Vitern gegeben habe, und ihr werdet mein
Volk sein, und ich werde euer Gott sein. Und ich will
euch reinigen von all euren Unreinigkeiten." Dies ist

1) Ezech. 36, 17f.
2) 1 Kor. 10, 18.
#) Ezech. 36, 23.
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vom Neuen Testament geweissagt, zu dem nicht blo
jenes eine Volk in seinen Uberbleibseln gehért, von denen
an einer anderen Stelle geschrieben steht: ,,Wire auch
die Zahl der Kinder Israels wie Sand am Meere, so
wird doch nur ein Uberrest davon gerettet werden).”
Zum Neuen Testament gehdéren aber auch all die an-
deren Volker, die ihren Vitern, die auch die unsrigen
sind, verheiBen wurden; das bezweifelt niemand, der
beachtet, daB hier das Bad der Wiedergeburt ver-
sprochen worden ist, das wir jetzt allen Vélkern er-
offnet sehen. Was der Apostel zur Empfehlung der
Gnade des Neuen Testamentes und fiir seinen Vorrang
vor dem Alten sagt: ,Unser Brief, das seid ihr: ge-
schrieben nicht mit Tinte, sondern mit dem Geiste des
lebendigen Gottes, nicht auf steinernen Tafeln, sondern
auf die fleischernen Tafeln des Herzens?).” Das ist
ganz sicherlich von der Stelle genommen, wo der Pro-
phet sagt: ,,Und ich will euch ein neues Herz geben und
einen neuen Geist in euch senken und ich werde das
Herz von Stein aus eurem Fleische wegnehmen und euch
ein Herz von Fleisch geben3).” Das Herz von Fleisch,
auf das der Apostel mit den Worten ,,auf die fleischer-
nen Tafeln des Herzens" anspielt, soll im Unterschied
zu den steinernen Herzen das fiihlende Leben bezeich-
nen; mit dem filhlenden Leben aber deutete er das er-
kennende Leben an. So wird das geistige Israel nicht
Eigentum bloB eines einzelnen Volkes, sondern aller
Volker, die den Vitern in ihrem Samen, d. h. in Christus
verheiflen worden sind.

49. Dieses geistige Israel also unterscheidet sich von
dem fleischlichen, das nur einem einzelnen Volke an-
gehort, durch die Neuheit des Gnadenbandes, nicht durch
die Freiheit des Vaterlandes, durch Mut, nicht durch
Blut!}, aber der Schwung des Propheten geht unver-

1) Is. 19, 22.

%) 2 Kor. 3, 2.

%) Ezech. 11, 19 und 36, 26.

4) So itbersetzt Storf den Text: . . . novitate gratiae non
nobilitate patriae, et mente non gente.



152 Aurelius Augustinus 152

merkt vom alten auf das neue Israel iiber, und wo er
schon vom neuen Israel redet und sich an dieses wendet,
da scheint es, als rede er noch vom alten Israel und
wende sich an dieses. Damit will er uns nicht gleich-
sam mit feindseligem Neid das Verstindnis der heiligen
Schriften vorenthalten, sondern nur unseren Verstand
beilsam iiben. Daher miissen wir die Worte: ,,Und ich
werde euch in euer Land fithren"”, und die kurz darauf
folgenden: ,,Und ihr werdet im Lande wohnen, das ich
euren Vitern versprochen habe!)", nicht fleischlich wie
das fleischliche Israel, sondern als geistiges Israel gei-
stig nehmen. Die Kirche ndmlich ohne Flecken und
Runzeln?), aus allen Vélkern gesammelt, berufen, mit
Christus in Ewigkeit zu herrschen, ist selbst das Land
der Seligen, das Land der Lebendigen®). Unter ihr ist
das Land zu verstehen, das den Vitern schon damals
gegeben worden war, als es jenen durch den gewissen
und unveridnderlichen Willen Gottes verheilen wurde.
Denn gerade durch das unerschiitterliche Versprechen
und Vorherbestimmen wurde es ihnen schon damals ge-
geben, als die Viter glaubten, es werde ihnen seinerzeit
gegeben werden. So schreibt auch der Apostel von der
den Heiligen verliechenen Gnade an Timotheus: ,Nicht
als ob wir es durch unsere Werke verdient hitten, nein,
der Grund unserer Berufung ist seine freie Vorherbe-
stimmung und Gnade, die uns in Christus Jesus vor den
ewigen Zeiten gegeben, jetzt aber durch die Ankunft
unseres Heilandes geoffenbart worden ist!).” Er sagt,
die Gnade sei gegeben worden, als noch niemand da war,
dem sie hitte gegeben werden kénnen, weil in der An-
ordnung und Vorherbestimmung Gottes das schon ge-
schehen war, was zu seiner Zeit erst geschehen sollte:
das heiBit der Apostel ,offenbaren”. Doch kann das
Land der Lebendigen auch vom Lande der kiinftigen Zeit
verstanden werden, wo ein neuer Himmel und eine neue
Erde sein wird®), auf der keine Ungerechten wohnen

'y Ezech. 36, 24.
%) Eph. 5, 27.
*) Ps. 26, 13.

9 2 Tim. 1, 9.
5) Apok. 21, 1.
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kénnen. Darum sagt man mit Recht den Frommen, das
sei ihr Land, das in keiner Beziehung den B&ésen gehort:
denn auch dieses Land ist dann schon weggegeben, wenn
einmal feststeht, daB es iiberhaupt weggegeben wird.

35. KAPITEL
Die fiinfte Regel des Tychonius

50. Als fiinfte Regel setzt Tychonius die an, welche
er von den Zeiten benennt; durch sie soll gar oft
die in der Heiligen Schrift verborgene Zeitdauer gefun-
den oder erschlossen werden konnen. Diese Regel hat
nach seiner Versicherung in doppelter Weise Kraft, ent-
weder nach dem Tropus Synekdoche oder nach den ge-
setzlichen Zahlen. Bei der Synekdoche kann ein Teil
das Ganze und das Ganze einen Teil bedeuten, So sagt
z. B. der eine Evangelist’), es sei nach acht, und der
andere?), es sei nach sechs Tagen geschehen, daB das
Angesicht des Herrn auf dem Berge in Gegenwart von
nur drei Jiingern wie die Sonne und seine Kleider wie
Schnee geglinzt hitten. Beide Angaben {iber die Zahl
der Tage kénnen unméglich richtig sein, wenn nicht der
Evangelist, der von acht Tagen spricht, den letzten Teil
des Tages, an dem der Herr die Erscheinung vorher-
sagte, und den ersten Teil des Tages, an dem er die
Ertiillung zeigte, fiir zwei ganze und vollsténdige Tage
angesetzt hat, wihrend der Evangelist, der von sechs
Tagen spricht, nur alle dazwischen liegenden Tage als
ganze zidhlte, Durch diese Redeweise, nach welcher der
Teil zugleich auch das Ganze bedeutet, wird auch die
bertihmte Frage von der Auferstehung Christi gelost.
Denn wenn nicht der letzte Teil des Leidenstages mit
EinschluB der vorhergehenden Nacht fiir einen ganzen
Tag und die Nacht, in deren letztem Teil er auferstand,
mit EinschluB des anbrechenden Sonntags fiir einen gan-
zen Tag genommen wird, dann kénnen es nicht drei Tage
und drei Nichte sein, wo er nach seiner Vorhersage im
Schofle der Erde sein sollte?),

1) Luk. 9, 28.
3) Matth. 17, 1.
*) Ebd. 12, 40.
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51. Gesetzliche Zahlen nennt er jene, welche die
Heilige Schrift in hervorragender Weise empfiehlt, wie
die Sieben-, Zehn- oder Zwo6lfzahl und wie sie sonst alle
heiBen: ein aufmerksamer Leser kann sie leicht von
selbst finden. Haufig werden solche Zahlen fiir die
ganze Zeit gesetzt. So ist z. B. der Ausspruch: ,,Sieben-
mal im Tage werde ich dich loben?)* nichts anderes als:
+Immer ist sein Lob in meinem Munde?). Dieselbe Kraft
haben solche Zahlen, wenn man sie multipliziert, z. B.
mit zehn (und dabei Zahlen erhilt) wie siebzig oder
siecbenhundert. Daher k&énnen die siebzig Jahre des
Jeremias?®) geistigerweise von der ganzen Zeit verstan-
den werden, in der die Kirche in der Fremde ist. (Die-
selbe Kraft haben diese Zahlen weiterhin,) wenn man
sie mit sich selbst multipliziert wie z. B. zehnmal zehn
gleich hundert und zwdlfmal zwdlf gleich hundertvier-
undvierzig. Mit letzterer Zahl wird in der geheimen
Offenbarung die Gesamtzahl aller Heiligen bezeichnet*).
Daraus geht hervor, da8 nicht bloB Zeitfragen durch
jene Zahlen zu lésen sind, sondern daB ihre Bedeutung
weiter reicht und sich auf gar Vielerlei erstreckt. Denn
die erwdhnte Zahl in der Geheimen Offenbarung be-
zieht sich beispielsweise nicht auf Zeiten, sondern auf
Menschen.

36. KAPITEL
Die sechste Regel des Tychonius

52. Die sechste Regel nennt Tychonius Wieder -
holung, die man an dunklen Stellen der Heiligen
Schrift bei hinreichender Aufmerksamkeit entdecken
kann. Manches wird ndmlich so dargelegt, als halte es
sich an die zeitliche Ordnung oder als werde es nach
dem sachlichen Zusammenhang erzdhlt, wihrend die
Erzdhlung in Wirklichkeit unvermerkt auf friiher Uber-
gangenes zuriickgreift. Erforscht man nun den Sinn
solcher Stellen nicht nach der vorliegenden (sechsten)

) Ps. 118, 164.
2) Ebd. 33, 2.
3) Jer. 25, 11.
4) Apok. 7, 4.
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Regel, so geht man irre. So heiBt es in der Genesis:
+Und der Herr Gott pflanzte gegen Morgen das Para-
dies in Eden und setzte darein den Menschen, den er
gebildet. Und Gott brachte aus dem Boden allerlei
Biume hervor, die schén zum Anschauen und gut zum
Essen waren?).” Dies scheint so gesagt zu sein, als sei
es geschehen, nachdem Gott den erschaffenen Men-
schen ins Paradies versetzt hatte. Aber nach kurzer Er-
wihnung der beiden Tatsachen, der Pflanzung des Pa-
radieses néntlich und der Versetzung des von Gott ge-
bildeten Menschen in dieses Paradies, greift er (der
biblische Verfasser) wiederholend zuriick und erzihlt
das Ubergangene, wie nimlich das Paradies dadurch
gepflanzt wurde, daB Gott aus dem Boden allerlei
Biume hervorbrachte, die schén anzuschauen und gut
zu essen waren. In unmittelbarer Folge verbindet er da-
mit: ,,Auch den Baum des Lebens in der Mitte des Para-
dieses und den Baum der Erkenntnis des Guten und des
Bésen?)."” Hierauf wird dargelegt, daB der FluB, von
dem das Paradies bewissert werden sollte, in die vier
Quellen von vier Strémen geteilt worden sei, ein Um-
stand, der sich auch noch ganz auf die Ausstattung des
Paradieses bezieht. Nach Beendigung dieser Erzdhlung
wiederholt er, was er schon friiher gesagt hatte, was
aber in der Tat erst jetzt folgte, und sagt: ,,Und es
nahm der Herr Gott den Menschen, den er gebildet
hatte, und versetzte ihn in das Paradies...3)"; denn
erst nach Erschaffung der Dinge wurde der Mensch ins
Paradies versetzt, und nicht nach der Versetzung des
Menschen wurden die Dinge erst erschaffen; in letz-
terem Sinn kénnte man nimlich die fritheren Worte ver-
stehen, wenn man nicht bei sorgsamem Aufpassen an
dieser Stelle eine Wiederholung erkennen wiirde, durch
diedeinfach etwas Ubergangenes wieder aufgenommen
wird.

53. Ebenso wurde in demselben Buche bei Erwih-
nung der Geschlechter der Séhne Noes gesagt: ,Dies

1) Gen. 2, 8.
3) Ebd. 2, 9.
3) Ebd. 2, 15.
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sind die S6hne des Cham nach ihren Stimmen und Spra-
chen und Geschlechtern, nach ihren Léndern und Vél-
kerschaften?).” Auch nach Aufzihlung der S6hne Sems
heiit es: ,Dies sind die S6hne Sems nach ihren Stim-
men und Sprachen, Lindern und Vélkerschaften?)."
Und in Betreff aller (Nachkommen des Noe) wird bei-
gefiigt: ,Das sind die Geschlechter der S6hne Noes
nach ihren Vélkern und Nationen. Aus ihnen schieden
sich die Vélkerinseln auf Erden nach der Flut. Es war
aber auf Erden nur ein Mund und eine: Stimme fiir
alle®).” Dieser Zusatz: ,,Es war aber auf Erden nur ein
Mund und eine Stimme fiir alle”, das heifit, eine
Sprache scheint so gesprochen worden zu sein, als
hétten die Menschen auch noch zur Zeit ihrer Zer-
streuung nach den Vélkerinseln nur eine allen gemein-
same Sprache gehabt. Dies steht aber zweifelsohne in
offenem Widerspruch mit den friiher angefiihrten Wor-
ten: ,,. . . nach ihren Stimmen und Sprachen.” Man
kénnte nidmlich nicht sagen, die einzelnen Stimme,
welche die einzelnen Vélker bildeten, hitten ihre
(eigene) Sprache gehabt, wenn sie alle eine gemeinsame
Sprache gehabt hitten. Daher ist es nur eine Wieder-
holung, wenn beigefiigt wurde: ,Und auf der ganzen
Erde war nur ein Mund und eine Stimme fiir alle."
Es wendet sich némlich die Erzéhlung unvermerkt wie-
der zuriick, um anzugeben, wie es gekommen sei, daB
die Menschen nach vielen Sprachen geteilt wurden,
nachdem sie doch (urspriinglich) nur eine Sprache be-
sessen hatten. Darum wird auch im unmittelbaren Zu-
sammenhang von der Erbauung jenes Turmes (von
Babel) erzihlt!), wo ihnen durch Gottes Gericht diese
Strafe fiir ihren Hochmut auferlegt wurde. Nach dieser
Begebenheit sind sie nach ihren eigenen Sprachen auf
Erden zerstreut worden.

54. So eine Wiederholung erfolgt auch auf ver-
deckte Art; so, wenn der Herr im Evangelium sagt: ,,An

1) Gen. 10, 20.

%) Ebd. 10, 31f; 11, 1.
*) Ebd. 11, 4 ff.

%) Ebd.
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dem Tage, wo Loth aus Sodoma wegging, regnete es
Feuer vom Himmel und vertilgte alle: so wird es auch
an dem Tage sein, an dem der Sohn des Menschen
offenbar werden wird. An jenem Tage steige der, wel-
cher auf dem Dache ist, wihrend sich sein Gerdt im
Hause befindet, nicht herab um es zu holen, und wer
auf dem Felde ist, der kehre ebenfalls nicht zuriick: er
gedenke vielmehr des Weibes des Loth!}!* Soll man
denn am Tage der Offenbarung des Herrn darauf achten,
daB keiner riickwirts blicke, d. h. das vergangene Leben,
dem er widersagt hat, untersuche, oder soll er es nicht
vielmehr jetzt tun, damit er am Tage der Offenbarung
des Herrn den Lohn fiir das empfange, was er beachtet
und verachtet hat? Bei dem Wortlaut ,in dieser
Stunde* glaubt man, es sei am Tage der Offenbarung
des Herrn zu beobachten, wenn sich nicht der Sinn des
Lesers achtsam dem Verstindnis der Wiederholung zu-
wendet. Dazu verhilft ihm eine andere Schriftstelle, die
noch zur Zeit der Apostel ruft: ,Séhne, die letzte
Stunde ist da2)!” Also gerade die Zeit der Verkiindi-
gung des Evangeliums bis zur Offenbarung des Herrn
ist die Stunde, zu der das zu beachten ist, weil auch die
Offenbarung des Herrn noch zu derselben Stunde ge-
hort, die erst mit dem Tage des Gerichtes beendet wird.

37. KAPITEL
Die siebte Regel des Tychonius

55. Die siebte und letzte Regel des Tychonius han-
delt vom Teufel und seinem Leib. Denn auch
er ist das Haupt der Gottlosen, die gleichsam sein Leib
sind und mit ihm in die Qual des ewigen Feuers gehen
sollen®), geradeso wie Christus das Haupt seiner Kirche
ist?), die sein Leib ist und mit ihm im Reich der ewigen
Herrlichkeit sein wird®). Wie man daher nach der

ersten Regel ,,vom Herrn und seinem Leibe" dort, wo

1) Luk. 17, 29 f1.; vgl. Gen. 19, 26.
%) 1 Joh. 2, 18.

®) Vgl. Matth. 25, 41.

Y Vegl. Eph. 5, 22.

*) Vgl. Matth. 25, 46.
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die Heilige Schrift von ein und derselben Person spricht,
sorgfiltig darauf zu achten hat, was dem Sinne nach
dem Haupt und was dem Leib angemessen ist, so wird
auch bei dieser letzten Regel gar manchmal etwas vom
Teufel ausgesagt, was man nicht so fast auf ihn selbst,
sondern viel eher auf seinen Leib anwenden kann. Die-
sen seinen Leib bilden aber nicht bloB8 jene, die ganz
offenbar aulerhalb der Kirche stehen!), sondern auch
jene, die, obgleich sie zu ihm gehéren, eine Zeitlang
der Kirche beigemischt sind, bis jeder einzelne das Le-
ben verlalt oder durch den letzten Schaufelwurf als
Spreu vom Getreide getrennt wird?). Bei Isaias steht
geschrieben: ,Wie ist doch vom Himmel gefallen Lu-
zifer, der im Osten aufgeht usw.?).” Nach dem Wort-
zusammenhang ist dies unter dem Bilde des K&nigs von
Babylon von derselben Person oder zu derselben Person
gesprochen; darunter ist sicherlich der Teufel zu ver-
stehen. Aber die Worte: ,,Auf der Erde wurde der-
jenige zertreten, der zu allen Vélkern sendet!}”, passen
nicht ganz fiir das Haupt selbst. Obgleich nimlich der
Teufel seine Engel zu allen Vélkern sendet, so wird
doch auf Erden nur sein Leib, nicht er selbst zertreten.
Freilich ist er selbst in seinem Leib, der zertreten wird
wie Staub, den der Wind von der Erde aufwirbelts).

56, Mit Ausnahme einer einzigen, ,von den Ver-
heiBungen und vom Gesetz" iiberschriebenen Regel las-
sen alle das eine aus dem anderen erkennen. Dies ist
aber die Eigentiimlichkeit der tropischen Redeweise, die
sich meines Erachtens viel weiter erstreckt, als daB von
irgendeinem einzelnen alles umfaBt werden kénnte. Wo
also auch immer unter anderen Worten etwas anderes
verstanden werden soll, da ist die Redeweise tropisch,
wenn sich auch der Name des betreffenden Tropus in
der Grammatik nicht findet. Steht ein Tropus im ge-
wohnlichen Sinn, so ergibt sich sein Verstidndnis ohne

1) Vel. 1 Kor. 5, 13.
7) Vgl. Luk. 3, 17.
? Is. 14, 12.

%) Ebd.

) Ps. 1, 4.



159 Uber die christliche Lehre, III. Buch 159

Miihe; steht er aber in einem ungebriduchlichen Sinn,
dann haben sich zum Zweck des Verstéindnisses die
einen mehr, die anderen weniger zu bemiihen, je nach
dem Mafle der Gabe Gottes im Geiste der Menschen
oder nach dem MafB der vorhandenen Hilfsmittel. Wie
nun bei den im eigentlichen Sinn gebrauchten Worten,
von denen wir frither sprachen, die Sache nach dem
Wortlaut verstanden werden muB, so muB bei iiber-
tragenen Worten das eine aus dem andern verstanden
werden, Hievon haben wir bisher, soweit es notwendig
schien, mit geniigender Austfiihrlichkeit gehandelt. Aber
wir miissen diejenigen, welche die verehrungswiirdigen
Schriften studieren, nicht blo ermahnen die in der Hei-
ligen Schrift gebrauchten Redeweisen zu erkennen, sorg-
faltig auf ihre gewdhnliche Ausdrucksweise zu achten
und diese Ausdriicke dem Gedichtnis einzuprigen, son-
dern wir miissen sie auch auffordern um das Verstdnd-
nis derselben zu bitten: denn das ist die Hauptsache
und eine unerldBliche Voraussetzung. Sie lesen ja in
jenen Schriften, mit denen sie sich abgeben, daB ,der
Herr die Weisheit gibt und daB aus seinem Munde Wis-
senschaft und Erkenntnis kommt!)”. Von ihm haben
sie auch ihren Eifer empfangen, wenn anders sie sich
durch Frémmigkeit auszeichnen.

Damit ist nun auch von den Zeichen, soweit sie die
Worte betreffen, genug geredet. Es eriibrigt nur noch,
iiber die Darstellung unserer Gedanken im folgenden
Buche das zu erdrtern, was der Herr schenken wird.

1) Sprichw. 2, 6.



Viertes Buch

Inhalt

Dieses Buch bildet den eigentlichen zweiten Teil
der ganzen Abhandlung und will iiber die Darstel-
lung der aus dem Studium der heiligen Schriften ge-
wonnenen Gedanken belehren, ohne eine eigentliche
theoretische Unterweisung in der Rhetorik geben zu wol-
len. Immerhin kann diese Kunst brauchbare Hilfe im
Dienste der Weisheit leisten (1—3). Bei der eigentiim-
lichen Aufgabe des christlichen Lehrers ist Weisheit
notwendiger als Beredsamkeit: in der Heiligen
Schrift ist beides wohl gemischt. Das Hauptbestreben
der praktischen christlichen Beredsamkeit gehe auf
Klarheit; Anmut braucht man daneben nicht zu ver-
achten (4—11). — Die Aufgabe des weltlichen wie des
christlichen Redners besteht darin: zu belehren, zu er-
gotzen und zu bewegen. Dieser dreifachen Auf-
gabe enfspricht im allgemeinen auch ein drei-
facher Stil: der niedere, der gemdBigte und der er-
habene Stil; eine mechanische Anwendung jedes einzel-
nien Stiles ist aber zu vermeiden. Der hl, Augustinus gibt
sodann Proben fiir die einzelnen Stilgattungen aus der
Heiligen Schrift und aus den Werken einzelner Viter
(12—27).

Das Bestreben des christlichen Redners, mit Ver-
sldndnis, Interesse und mit bereitwilligem Gehorsam ge-
hért zu werden, muB seine stirkste Stiitze in seinem
sittlichen Verhalten haben, da nur ein guter
Mann auf Ansehen bei seinen Zuhérern zu rechnen hat.
Der christliche Prediger trachtet daher mehr nach
Wahrheit als nach schénen Worten und verschmdht es
unter Umstinden nicht einmal, die Predigten besserer
Redner zu gebrauchen, Eines seiner Hauptmittel zur
Erzielung eines gedeihlichen Erfolges ist das Gebet
(28—311)).

1) Vgl. J. Pschmadt, Des hl. Augustinus Gedanken zur
“Theorie der Predigt im vierten Buche der Doctrina christiana
{,,Theologie und Glaube“ 8 [1916] 830—841).
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Vorbemerkung

1. Mein ganzes Werk von der ,,Christlichen Lehre"
hatte ich bei der ersten Einteilung in zwei Teile geglie-
dert. Denn nach der Vorrede, in der ich den Tadlern
antwortete, sagte ich: ,,Um zwei Punkte dreht es sich
bei jeglicher Beschiftigung mit den (heiligen) Schrif-
ten: einmal um die Auffindung dessen, was verstanden
werden soll und dann um die Darstellung des Ver-
standenen. Ich will nunmehr zuerst von der Auffin-
dung und dann von der Darstellung sprechen?).” Weil
ich aber nun von der Auffindung schon viel genug ge-
sagt und iiber diesen einen Teil bereits volle drei Biicher
geschrieben habe, so will ich mit Gottes Hilfe iiber die
Darstellung nur mehr wenig sagen, um woméglich alles
in ein Buch zusammenfassen und das ganze Werk mit
vier Biichern abschlieBen zu kénnen,

1. KAPITEL

Das vorliegende Werk will keine systematische Rhetorik
lehren

2, Zuerst weise ich daher die Hoffnung jener Leser,
die vielleicht glauben, ich werde ihnen im folgenden die
von mir in den weltlichen Schulen gelernten und gelehr-
ten Unterweisungen in der Rhetorik bieten, durch diese
Vorbemerkung in die gebiihrenden Schranken und bitte
sie, doch so etwas von mir nicht zu erwarten. Ich tue
das, nicht als ob diese Vorschriften keinen Nutzen hit-
ten; aber einen solchen Nutzen miissen sich meine Leser
schon von anderswoher zu verschaffen suchen: viel-
leicht hat ein tiichtiger Mann einmal Zeit, auch solche
Dinge zu lehren, von mir aber darf man dergleichen
weder in diesem noch in irgend einem anderen Werke
erwarten.

2. KAPITEL
Der christliche Apologet soll sich jedoch der Rhetorik
als eines sehr niifzlichen Miftels bedienen
3. Die Rhetorik sieht ihre Kunst darin, jemandem
eine feste Uberzeugung nicht bloB vom Wahren, son-

1) Vgl. L. Buch, 1. Kap.
Bibl, d. Kirchenv., Bd, 49, 1t
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dern sogar auch vom Falschen beizubringen: wer wagte
demnach die Behauptung, die Wahrheit miisse in ihren
Verteidigern gegen die Liige unbewaffnet sein? So
eine Forderung geschidhe natiirlich bloB zu dem Zweck,
damit jene, die einem etwas Falsches beizubringen ver-
suchen, schon von vorne herein das Wohlwollen, die
Aufmerksamkeit und die Gelehrigkeit des Zuhérers zu
erwecken verstehen, wihrend die Verteidiger der Wahr-
heit dazu nicht imstande sein sollen. Jene sollen das
Falsche kurz, kiar und wahrscheinlich erzihlen, diese
aber das Wahre bloB so darlegen diirfen, daB das An-
héren Ekel verursacht, das Verstindnis erschwert und
zuletzt Abneigung gegen das Glauben bewirkt wird!
Jene sollen durch triigerische Beweisgriinde die Wahr-
heit bekdmpfen und der Liige Geltung verschaffen diir-
fen, diese aber sollen weder die Wahrheit zu vertei-
digen noch die Liige zu widerlegen vermogen! Jene
sollen bei dem Versuch, ihre Zuhérer um jeden Preis
in den Irrtum zu treiben, deren Gemiit schrecken, be-
trilben, erfreuen, feurig ermahnen diirfen; die Vertei-
diger der Wahrheit aber sollen eine kalte und matte
Rede voll Schlifrigkeit halten miissen! Wer ist so
toricht, eine solche Forderung zu ersinnen? Da also
die Gabe der Rede an sich etwas Neutrales ist und zur
Uberredung sowohl zu guten als auch zu schlechten
Dingen viel vermag, warum soll sie dann von dem
Eifer der Guten nicht zu dem Zwecke erworben wer-
den, um der Wahrheit Dienste zu leisten, wihrend sie
doch auf der anderen Seite schlechte Menschen zur
Stiitze verkehrter und nichtiger Dinge, zum Gebrauch
der Ungerechtigkeit und des Irrtums miBbrauchen?

3. KAPITEL

Soweit sich eine Beredsamkeit iiberhaupt schulmdBig
erlernen lidBt, soll dies in der Jugendzeit geschehen

4, Wenn nun zu allen sachlichen Beobachtungen
und Vorschriften auch noch die sorgfiltige Vertrautheit
mit einer in Wortfiille und Redeschmuck wohlgeiibten
Sprache hinzutritt, so entsteht das, was man Wohl-
redenheit oder Beredsamkeit heiBt. FEine solche Kennt-
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nis soll auBlerhalb des Kreises des von uns behandelten
Wissens innerhalb einer eigens hiefiir bestimmten ange-
messenen Zeit in dem dazu passenden und geeigneten
Alter von denjenigen erlernt werden, die hiezu schnell
imstande sind; denn sogar die Fiirsten der rémischen
Beredsamkeit!} standen nicht an zu behauoten, wer
diese Kunst nicht schnell erlernen koénne, der sei iiber-
haupt unfihig, sie griindlich zu erlernen. Die Frage,
ob diese Behauptung wahr sei, brauche ich nicht zu
untersuchen. Denn wenn diese Vorschriften wirklich
auch von langsamen Képfen endlich einmal erlernt wer-
den kénnten, so legen wir ihnen doch keinen so groflen
Wert bei, dal wir fiir ihre Erlernung noch ein schon
reifes oder gar schon vorgeriicktes Alter verwendet wis-
sen wollten. Es geniigt, daB sich die Jiinglinge damit
befassen, und das ist nicht einmal fiir all diejenigen
notwendig, die wir fiir den Dienst der Kirche erziechen
wollen, sondern nur fiir jene, die vorldufig noch kein
dringenderes Geschéft in Anspruch nimmt, das ohne
Zweife] vor der Rhetorik den Vorrang verdiente. Denn
wenn der Geist scharf und lebhaft ist, so fillt die Be-
redsamkeit eher solchen zu, welche gleich praktisch die
Schriften beredter Ménner lesen und ihre Reden héren,
als jenen, welche die Vorschriften der Beredsamkeit
bloB theoretisch befolgen. Es fehlt auch, ganz abge-
sehen von dem in der Burg der (kirchlichen) Autoritit
zum Heile aufgestellten Kanon, nicht an anderen kirch-
lichen Schriften, durch deren Lektiire ein fihiger Mann,
selbst wenn er nur auf den sachlichen Inhalt achtet, da-
tei gleichwohl ganz unabsichtlich auch von der Bered-
samkeit beriihrt wird, mit der sie vorgetragen werden.
Dies gilt namentlich dann, wenn auch noch Ubung im
Schreiben oder Diktieren und zuletzt im miindlichen
Vertrag iiber dasjenige hinzukommt, was er nach der
Richtschnur des frommen Glaubens denkt. Wo aber
eine natiirliche Anlage zur Beredsamkeit fehlt, da wer-

1) Die bedeutendsten rémischen Schriften tiber Rhetorik sind
Ciceros Buch ,,De oratore*, welches das Ideal eines Redners
zeichnet, und ,,Brutus“, das die Geschichte der romischen B(?—
redsamkeit gibt; ferner Quintilians ,Institutio oratoria' und die
L libri quattuor ad Herennium*. "

11
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den weder die Vorschriften der Rhetorik begriffen noch
niitzen sie etwas, wenn trotz grofler Miihe ihr Verstind-
nis nur zu einem kleinen Teil eingebldut werden konnte.
Ja selbst wer sie tatsdchlich erlernt hat und mit Wort-
fillle und Redeschmuck zu sprechen weiB, kann nicht
immer widhrend des Redens daran denken, seinen Re-
geln gemiB zu sprechen; es miite denn schon sein, da3
er eigens iiber die Vorschriften (der Rhetorik) redete.
Ich glaube vielmehr, daB es auch unter den in der Rheto-
rik Geschulten kaum den einen oder anderen gibt, der
beides zugleich kann: ndmlich gut sprechen und wih-
rend des Redens zu diesem Zweck an jene Vorschriften
iiber das Reden denken. Denn man hat zu besorgen, es
méchte der Inhalt der Rede dem Gedichtnisse entfallen,
wihrend man auf eine kunstvolle Form der Rede acht
gibt. Und doch sind in den Reden und Ausspriichen
beredter Ménner die Vorschriften der Beredsamkeit er-
fiillt, an die sie zum Zwecke oder bei Gelegenheit des
Redens nicht gedacht haben, mégen sie nun sonst die-
selben gelernt oder sich gar nie um sie gekiimmert
haben. Denn sie erfiillen die Vorschriften der Rhetorik,
weil sie eben beredt sind, wenden sie aber nicht des-
halb an, um beredt zu sein.

5. Da nun auch die unmiindigen Kinder nur durch
das Einlernen der Worte Erwachsener selbst reden ler-
nen, warum sollten dann die Menschen nicht ohne alle
(theoretische) Kenntnis der Rhetorik beredt werden
kénnen, wenn sie bloB die Ausdriicke beredter Manner
lesen oder héren und soweit als méglich nachahmen?
Sehen wir diese Méglichkeit nicht auch tatséchlich durch
Beispiele bestitigt? Wir wissen doch, daB sehr viele
ohne im Besitze der rhetorischen Vorschriften zu sein,
viel beredter sprechen als gar manche, die sie gelernt
haben, widhrend andererseits niemand beredt ist, der
nicht Abhandlungen und Reden beredter Minner gelesen
oder gehort hat. Nicht einmal die Grammatik, aus der
man die reine Sprache erlernt, hitten die Knaben nétig,
wenn sie unter Menschen aufwachsen und leben kénnten,
die eine fehlerlose Sprache reden. Ohne auch nur er-
fahren zu haben, dafl es etwas sprachlich Unrichtiges
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tiberhaupt gibt, wiirden sie alles Fehlerhafte, das sie aus
dem Munde irgendeines Redenden hérten, infolge der ge-
sunden Gewohnheit tadeln und selber meiden; so werden
z. B. die Leute vom Lande von Stidtern (wegen ihrer feh-
lerhaften Sprechweise) getadelt, auch wenn diese selbst
von einer wissenschaftlichen Rhetorik nichts wissen.

4. KAPITEL
Die nach den Zwecken verschiedene Methode des christ-
lichen Lehrers

6. Aufgabe des Erforschers und Lehrers der (hei-
ligen) Schriften, des Verteidigers des rechten Glau-
bens und des Bekidmpfers des Irrtums ist es, das Gute
zu lehren und vor dem Bésen zu warnen. Da dies der
Zweck seiner Rede ist, so muf} er die Gegner gewinnen,
die Schlaffen aufriitteln und den Unwissenden ein-
schirfen, worum es sich handelt und was sie erwarten
sollen. Trifft er aber von vorneherein schon wohlwol-
lende, aufmerksame und gelehrige Zuhérer oder hat er
sie selbst in diesen Stand versetzt, so sind die iibrigen
Punkte zweckentsprechend durchzufiihren: brauchen
z. B. die Zuhorer eine Belehrung, so hat dies durch die
Erzdhlung zu geschehen, vorausgesetzt, daBl sie zur
Kenntnis des Gegenstandes notwendig ist; soll Zwei-
felhaftes gegen Zweifel sichergestellt werden, so hat
man an der Hand von Griinden den Beweis zu fiihren;
handelt es sich aber darum, die Zuhérer mehr innerlich
zu packen als bloB zu belehren, damit sie in der Aus-
fithrung dessen, was sie bereits wissen, nicht erlahmen,
sondern damit sie den Dingen, deren Wahrheit sie be-
kennen, tatsichlich auch im Herzen beistimmen, dann
braucht es eine eindringlichere Rede. In diesem Falle
sind n6tig: Beschwérungen und Schelten, Aufriihrung
und Strafworte und all die anderen Mittel, die man
sonst noch zur Erschiitterung des Herzens braucht.

5. KAPITEL
Fiir den christlichen Redner ist es von groBerer Be-
deutung, weise als beredt zu sprechen. Das Ideal ist
aber die gliickliche Mischung beider Fdhigkeiten
7. Alles, was ich eben gesagt habe, das beobachten
fast alle Menschen unaufhérlich in ihrer rednerischen
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Tatigkeit. Aber wihrend es die einen stumpf, unschon
und kalt tun, tun es die anderen scharfsinnig, formen-
schén und begeistert. MuBl nun einer an die von uns
beabsichtigte Aufgabe herantreten, der wenn nicht ge-
rade beredt, so doch wenigstens weise zu disputieren
und zu sprechen vermag, so niitzt er dann doch auch
wirklich seinen Zuhérern, wenn der Nutzen auch nicht
so grof ist, als wenn er auch redegewandt (und nicht
bloB weise) zu sprechen versteht. Wer aber eine bloB
unweise Beredsamkeit im Uberflusse hat, vor dem muB
man sich um so mehr hiiten, je mehr der Zuhdrer von
ihm in nutzlosen Sachen ergétzt wird und meint, der
Redner spreche deshalb auch schon wahr, weil er ihn
beredt sprechen hért. Diese Wahrheit kennen selbst
jene recht gut, die einen eigentlichen Unterricht in der
Rhetorik fiir notwendig halten: sie geben zu, daB Weis-
lieit ohne Beredsamkeit einer Gemeinde allzu wenig
niitze, dal aber Beredsamkeit ohne Weisheit meistens
geradezu sehr viel schade ohne jemals zu niitzen. Wenn
sich also schon die Lehrer der Beredsamkeit gerade in
den hierauf beziiglichen Biichern unter dem Zwange der
Wahrheit zu diesem Bekenntnis genétigt sehen, obgleich
sie doch die wahre Weisheit, die von oben vom Vater
des Lichtes?) kommt, nicht kennen, um wieviel weniger
diirfen wir, die S6hne und Diener dieser Weisheit, einer
anderen Ansicht huldigen? Weise aber spricht ein Mann
in einem hoheren oder tieferen Grade, je nachdem er in
den heiligen Schriften gréBere oder geringere Fort-
schritte gemacht hat. Dies will ich aber nicht vom vie-
len Lesen und Auswendiglernen, sondern von ihrem
guten Verstdndnis und ihrer sorgsamen Erforschung ge-
sagt haben; denn es gibt auch solche, die sie zwar lesen,
aber nicht verstehen, und solche, die sie lesen um sie zu
behalten, die es aber versiumen, sie auch verstehen zu
lernen. Solchen Leuten sind zweifelsohne jene anderen
bei weitem vorzuziehen, die den Wortlaut zwar weniger
genau behalten, aber den Kern der Worte mit den
Augen des Geistes schauen. Den Vorzug vor diesen
beiden Menschenklassen verdient aber der, welcher die

1y Jak. 1, 17.
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heiligen Schriften anfiihren kann, wann er will, und sie
versteht, wie er soll.

8. Fiir den also, der auch iiber das, was er nicht
beredt behandeln kann, weise sprechen soll, ist es héchst
notwendig, die Worte der Schrift zu behalten. Je drmer
er sich an eigenen Worten wei}, um so reicher muB} er
an Schriftworten sein; dann kann er mit diesen Worten
beweisen, was er mit seinen eigenen schon gesagt hat,
und durch das Zeugnis der groBen Worte wichst dann
sozusagen, was er an den eigenen zu klein ist. Denn
der ergotzt darin wenigstens durch die (Kraft seiner)
Beweistiihrung, der es nicht durch die (Schénheit seiner)
Rede kann. Wer aber nicht bloB weise, sondern auch
beredt sprechen will, weil er in der Tat mehr niitzen
wird, wenn er beides kann, den weise ich an, viel lieber
gleich beredte Minner zu lesen oder zu héren und sie
dann durch eigene Ubung nachzuahmen, als sich lange
mit Lehrern der Rhetorik zu beschéftigen. Es miissen
jedoch die Minner, die man liest oder hért, wirklich
das Lob verdienen, daB sie nicht bloB beredt, sondern
auch weise gesprochen haben und noch sprechen. Wer
niamlich bloB beredt spricht, der wird zwar mit siilem
Behagen, wer aber auch weise spricht, der wird mit
Nutzen angehért. Daher sagt die Schrift nicht, daB die
Menge der Wohlredner, wohl aber, daB die Menge der
Weisen die Gesundheit des Erdkreises sei'). Wie man
aber oft auch ein bitteres Heilmittel nehmen mufB}, so
muB3 man auch immer eine verderbliche Siiligkeit mei-
den. Was gibt es aber Besseres als eine Siiligkeit, die
zugleich heilsam, oder eine Heilsamkeit, die zugleich
siiB ist? Je mehr man namlich in diesem Falle nach
SiiBigkeit verlangt, um so leichter kann ja die Heilsam-
keit niitzen. Es gibt also Minner der Kirche, welche die
gottlichen Ausspriiche nicht allein weise, sondern auch
beredt behandelt haben. Wollte man sie alle lesen, so
wiirde es denen, die sie lesen und studieren wollen, eher
an der nétigen Zeit mangeln, als daB die Zahl der
Schriftsteller nicht mehr ausreichte,

1) Weish. 6, 26.
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6. KAPITEL

Diese wiinschenswerte Verbindung zwischen innerer

Weisheit und duBerer beredter Darstellung ist aufs

gliicklichste von den Verfassern der heiligen Schriften
erreicht

9. Hier stellt vielleicht jemand die Frage, ob unsere
Verfasser, deren von Gott inspirierte Schriften uns einen
Kanon von so heilsamem Ansehen schufen, nur weise
oder auch beredt genannt werden miissen. Diese Frage
findet bei mir und meinen Gesinnungsgenossen eine
sehr einfache Beantwortung: wo ich sie nimlich ver-
stehe, da kann mir nicht bloB nichts weiser, sondern
auch nichts beredter scheinen. Und ich wage die Be-
hauptung, daB alle, die sie recht verstehen, auch so gut
wie ich begreifen, daB die Verfasser gar nicht anders
sprechen durften. Denn wie es eine Beredsamkeit gibt,
die sich mehr fiir das jugendliche Alter schickt, und wie
es eine andere gibt, die mehr fiirs Greisenalter paBt,
und wie eine Beredsamkeit ihren Namen nicht mehr ver-
dient, wenn sie mit der Person des Redenden in Wider-
spruch steht, so gibt es auch eine Beredsamkeit, die
sich fiir Ménner schickt, die das allerhéchste Ansehen
verdienen und geradezu géttlichen Charakter an sich
tragen. Mit dieser Beredsamkeit sprechen sie, fiir sie
raBt keine andere, so wenig wie die ihrige fiir andere
Menschen paBt. Fiir sie paBt sie nun einmal, und je
niedriger sie anderen zu sein scheint, um so hoher ragt
sie in Wirklichkeit empor nicht an Aufgeblasenheit, son-
dern an fester Kraft. Wo ich diese Minner aber nicht
verstehe, da leuchtet mir zwar ihre Beredsamkeit we-
niger ein, aber trotzdem zweifle ich nicht, daB sie hier
ebenso vorhanden ist, wie dort, wo ich sie verstehe.
Denn gerade das Dunkel der heilsamen g6ttlichen Aus-
spriiche muBlite mit einer Mischung von solcher Bered-
samkeit dargestellt werden, daB unser Verstand da-
durch nicht allein durch das Auffinden, sondern auch
durch die Ubung gewinnen muBte.

10. Hitte ich Zeit, dann konnte ich den ganzen
Vorzug und Schmuck der Beredsamkeit, um dessen-
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willen diejenigen aufgeblasen sind, die ihre eigene
Sprechweise der Sprache unserer (heiligen) Schrift-
steller zwar nicht wegen ihrer Erhabenheit, sondern
wegen ihres Schwulstes vorziehen, auch in den heiligen
Schriften jener Ménner nachweisen, welche die gott-
liche Vorsehung zum voraus berufen hat, um uns zu
unterweisen und aus dieser verkehrten Welt ins ewige
Leben zu versetzen. Aber nicht jene Vorziige, die diese
Minner mit den Rednern und Dichtern der Heiden ge-
mein haben, ergétzen mich an ihrer Beredsamkeit mehr
als ich sagen kann: sondern ich staune voll Bewunde-
rung noch mehr das an, daBl sie von unserer Beredsam-
keit in einer ihnen ganz eigentiimlichen Art so Gebrauch
gemacht haben, daB diese Beredsamkeit in ihren Schrif-
ten weder ganz fehlt noch auch sich auffailend be-
merkbar macht. Die heiligen Verfasser durften sie
ramlich weder milbilligen noch auch besonders zur
Schau tragen: das erstere geschihe dann, wenn ganz
auf sie verzichtet wiirde, das letztere aber kénnte man
annehmen, wenn sie (allzu) leicht zu erkennen wire.
Wo sie nun wirklich von gelehrten Minnern erkannt
wird, da werden solche Dinge ausgesagt, daB die an
diesen Stellen gebrauchten Worte nicht absichtlich vom
Redner beigezogen, sondern den Dingen gleichsam von
selbst zu folgen scheinen. Da kann man sehen, daB die
Weisheit aus der Brust des Weisen wie aus ihrem Hause
hervortritt, und daBl ihr wie eine unzertrennliche Die-
nerin auch ungerufen die Beredsamkeit nachfolgt.

7. KAPITEL

An einem Beispiel aus den Briefen des Apostels Paulus

und aus dem Buche Amos wird die tatsichliche Ver-

bindung zwischen weisem Inhalt und Fiinstlerischer

Form bei den heiligen Schriftstellen austiihrlich nach-
Bewiesen

11. Wer sollte nicht den Sinn und die Weisheit der
Worte des Apostels (Paulus) einsehen, wenn er sagt:
wWir riihmen uns in den Triibsalen, weil wir wissen,
daB die Triibsal Geduld bewirkt, die Geduld aber Be-
wihrung, die Bewdhrung aber Hoffnung; die Hoffnung
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aber 14Bt nicht zu Schanden werden: denn die Liebe
Gottes ist ausgegossen in unser Herz durch den Hei-
ligen Geist, der uns gegeben worden ist*).” Wenn an
dieser Stelle ein Kenner, um mich so auszudriicken, recht
unkennerhaft behaupten wollte, der Apostel habe hier
ganz unabsichtlich rhetorische Vorschriften belfolgt,
wiirde der nicht von gelehrten und ungelehrten Christen
verlacht? Erkennt man ja doch hier die rednerische
Figur, die man im Griechischen xAjuaf (Leiter), im La-
teinischen aber manchmal gradatio (Steigerung) heift.
wLeiter' (scala) wollte man sie ndmlich (im Lateini-
schen) nicht nennen, da sich die Worte und Gedanken
in organischer Entwicklung auseinander entwickeln:
so sehen wir z. B. an unserer Stelle die Triibsal mit der
Geduld, die Geduld mit der Bewihrung, die Bewédhrung
aber mit der Hoffnung sich verbinden. Noch eine zweite
(rhetorische) Feinheit kann man an unserer Schriftstelle
sehen: nachdem nidmlich einige Satzteile, die man bei
uns ,membra et caesa” (Glieder und Einschnitte), bei
den Griechen aber .x@ia“ und ,xéuuara® heiBt, mit be-
sonderer Betonung abgeschlossen sind, erfolgt ,,die Um-
kehr oder die Wendung” (ambitus sive circuitus),
welche die Griechen ,negiodog“ nennen: deren Glieder
spricht der Redner mit gehobener Stimme, bis die Pe-
riode schlieBlich ihren AbschluB findet. An unserer
Stelle heiit von den der ,Wendung" vorausgehenden
Gliedern das erste: ,,weil Triibsal Geduld bewirkt", das
zweite: ,,Geduld aber Bewdhrung", das dritte: ,Bewéh-
rung aber Hoffnung". Daran reiht sich dann die soge-
nannte ,,Wendung" (mroiodog) selbst, die wiederum in
drei Gliedern durchgefiihrt wird, von denen das erste
ist: ,,die Hoffnung aber 148t nicht zu Schanden werden"”,
das zweite: ,denn die Liebe Gottes ist ausgegossen in
unser Herz", das dritte: ,,durch den Heiligen Geist, der
uns gegeben worden ist”. Solches und Ahnliches aber
wird in der Rhetorik gelernt. Wir behaupten nun zwar
nicht, der Apostel habe die Vorschriften der Beredsam-
keit absichtlich befolgt, wir leugnen aber auch nicht,
dafB seine Weisheit mit Beredsamkeit verbunden ist.

1) Rom. 5, 3ff.
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12. In einem Schreiben an die Korinther, nimlich
in seinem zweiten Brief, widerlegt Paulus einige Gegner,
die als falsche Apostel aus dem Judentum gekommen
waren und ihn verleumdeten., Da er sich dabei selbst
rithmen muB, rechnet er sich dies auf eine hochst weise
und beredte Art zur Torheit. Aber als Gefihrte der
Weisheit ist er zugleich auch Fiihrer der Beredsamkeit;
indem er der Weisheit folgt, geht er zugleich auch vor
der Beredsamkeit einher ohne ihre Gefolgschaft zu ver-
schmihen. Seine Worte lauten: ,Ich wiederhole es:
Niemand halte mich fiir so téricht (, daB ich aus Eitelkeit
mich rithme). Tut ihr es aber, so héret mich, wenn
auch nur als Toren an und gestattet, daB auch ich mich
ein wenig rilhme. Was ich nun mit solcher Zuversicht
zu meinem Ruhme rede, das sage ich freilich nicht wie
einer, der sich von Gott leiten 148t, sondern gewisser-
maflen in Torheit. Da viele sich dem Fleische nach
(ihrer &uBeren, natiirlichen Vorziige) riihmen, so will
auch ich mich einmal rithmen. Ihr seid ja kluge Leute
und habt mit den Toren gerne Geduld. Ihr laBt es euch
sogar gefallen, wenn euch einer knechtet, wenn euch
einer ausbeutet, wenn euch einer iiberlistet, wenn sich
einer stolz iiberhebt und euch ins Antlitz schliagt. Zu
solchem Verfahren bin ich allerdings, zu meiner Schande
bekenne ich es, zu schwach gewesen. Wessen sich einer
aber keck riihmt, dessen darf auch ich mich riihmen,
mag auch mein Riihmen als Torheit erscheinen. Sie
sind Hebrder? Ich auch. Sie sind Israeliten? Ich auch.
Sie sind Nachkommen Abrahams? Ich auch. Sie sind
Diener Christi? Ich bin es, als Tor rede ich, in héherem
Grade durch hiufigere Miithen und zahlreichere Einker-
kerungen, durch iiber die MaBen erlittene Schlige und
oftere Todesgefahren. Von den Juden erhielt ich fiinf-
mal neununddreilig Geifelhiebe, (von den Heiden)
wurde ich dreimal mit Ruten gestrichen, einmal gestei-
nigt, dreimal litt ich Schiffbruch, Tag und Nacht habe
ich auf hohem Meere zugebracht. Ich bin es mit
groBerem Rechte durch éftere Reisen, Gefahren auf
Fliissen, Gefahren von R&ubern, Gefahren von Stam-
mesgenossen, Gefahren von Heiden, Gefahren in
Stidten, Gefahren in der Wiiste, Gefahren auf dem
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Meere, Gefahren unter falschen Briidern, durch Miihen
und Beschwerden, durch héufigeres Wachen, durch
Hunger und Durst, durch Kélte und Blé8e. Dazu noch
das, was von auBen kommt, der tdgliche Andrang zu
mir, die Sorge fiir sdmtliche Gemeinden. Ist einer
schwach ohne daB ich mit ihm schwach bin (um ihn von
seinem Falle aufzurichten)? Wird jemand zum Bésen
verleitet ohne dafB ich entbrenne (vor Eifer und Un-
willen)? Soll ich mich nun einmal riihmen, so will ich
mich meiner Schwiche riihment!).” Die Gréfe der
Weisheit, die in diesen Worten liegt, sieht einer, der
wachen Auges ist; den reiflenden FluB ihrer Beredsam-
keit merkt einer aber auch noch im tiefen Schlaf.

13. Der Sachverstindige vollends erkennt sodann,
daB die Abschnitte, welche die Griechen ,xduuara“
nennen, die Glieder und Wendungen, von denen ich kurz
vorher gesprochen habe, mit sehr passender Abwechs-
lung gesetzt sind und den ganzen Schmuck jener Rede
und gleichsam ihr Antlitz bilden, durch das auch Unge-
bildete erg6tzt und geriihrt werden. Denn an dem
Punkte, wo wir die eben angefiihrte Schriftstelle be-
ginnen lieBen, setzen die sogenannten Wendungen ein.
Die erste ist die kiirzeste, d. h. sie ist bloB zweigliedrig;
denn weniger als zwei Glieder kann eine Wendung nicht
haben, wohl aber mehr. Die erste also heifit: ,,Ich wie-
derhole es: niemand halte mich fiir téricht.” Es folgt
dann eine dreigliedrige Wendung: ,,Tut ihr es aber, so
héret mich, wenn auch nur als Toren, an und gestattet,
daB auch ich mich ein wenig riihme.” Die dritte nun
folgende Wendung hat vier Glieder: ,,Was ich nun rede,
mit solcher Zuversicht zu meinem Ruhme, das sage ich
freilich nicht wie einer, der sich von Gott leiten lif3t,
sondern gewissermaBen in Torheit.” Die vierte hat
zwei Glieder: ,,Da sich viele dem Fleische nach riihmen,
so will auch ich mich einmal riihmen.”” Auch die fiinfte
Wendung hat zwei Glieder: ,Ihr seid ja kluge Leute
und habt mit den Toren gerne Geduld. Auch die
sechste ist zweigliedrig: ,Ihr laBt es euch gefallen,

1y 2 Kor. 11, 16 ff.
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wenn euch einer knechtet.” Es folgen sodann drei Ab-
schnitte: ,,. . . wenn euch einer ausbeutet, wenn euch
einer tiberlistet, wenn sich einer stolz iiberhebt.”” Daran
reihen sich nochmal drei Glieder: ,,. . . wenn euch einer
ins Antlitz schldgt. Zu solchem Verfahren bin ich aller-
dings zu schwach gewesen, zu meiner Schande bekenne
ich es.” Daran schlieBt sich eine dreigliedrige Wen-
dung: ,,Wessen sich einer aber keck riihmt, dessen darf
auch ich mich rithmen, mag auch mein Riithmen als Tor-
heit erscheinen.” Von da an erfolgen auf die einzelnen
in Frageform gesetzten Einschnitte in ebensovielen Ein-
schnitten die Antworten, und zwar drei: Sie sind
Hebrier? Ich auch. Sie sind Israeliten? Ich auch. Sie
sind Nachkommen Abrahams? Ich auch. Auf den vier-
ten Einschnitt, der in Zhnlicher Frageform gesetzt ist,
antwortet er nicht durch Entgegenstellung cines Ein-
schnittes, sondern eines Gliedes. ,Sie sind Diener
Christi? Ich bin es, als Tor rede ich, in héherem Grade.”
Nun werden die vier folgenden Einschnitte, nachdem
die Frageform hochst passend aufgegeben ist, gleichsam
im raschen Flusse gesprochen: ,,. .. durch hiufigere
Miihen und zahlreichere Einkerkerungen, durch iiber
die MaBen erlittene Schlige und 6ftere Todesgefahren."
Es wird sodann eine kurze Wendung gesetzt, weil die
Worte: ,,Von den Juden erhielt ich fiinfmal" als erstes
Glied von dem zweiten ,neununddreiBig GeiBelhiebe"
durch erhéhte Betonung unterschieden werden miissen.
Dann kehrt die Rede wieder zu den Einschnitten zu-
riick, deren zunichst drei gesetzt werden. ,Dreimal
wurde ich mit Ruten gestrichen, einmal gesteinigt, drei-
mal litt ich Schiffbruch.” Hierauf folgt ein einzelnes
Glied: ,,Tag und Nacht habe ich auf hohem Meere zu-
gebracht."” Sodann flieBen vierzehn Einschnitte mit sehr
passendem Ungestiim hervor: ,,. . . durch 8ftere Reisen,
Gefahren auf Fliissen, Gefahren von Raubern, Gefahren
von Stammesgenossen, Gefahren von Heiden, Gefahren
in Stddten, Gefahren in der Wiiste, Gefahren auf dem
Meere, Gefahren unter falschen Briidern, durch Miihen
und Beschwerden, durch héufigeres Wachen, durch
Hunger und Durst, durch Kilte und BléBe.” Darauf
setzt er eine dreigliedrige Wendung: ,Dazu noch das,
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was von aullen kommt, der tdgliche Andrang zu mir,
die Sorge fiir simtliche Gemeinden.” Daran reiht er
dann zwei Frageglieder: ,Ist einer schwach ohne daB
ich mit ihm schwach bin? Wird jemand zum Bésen ver-
leitet ohne daB ich entbrenne?* Zuletzt wird die ganze,
gleichsam nach Atem ringende Stelle durch eine zwei-
gliedrige Wendung abgeschlossen: ,,Soll ich mich nun
einmal rithmen, so will ich mich meiner Schwiche
riihmen."” Wenn aber nun Paulus nach dieser stiirmi-
schen Periode durch Einschiebung einer kleinen Er-
zihlung gewissermaBen ausruht und auch den Zuhorer
ausruhen 14Bt, so liegt darin eine ganz auBerordentliche
(stilistische) Feinheit und (dsthetische) Ergétzung.
Nachdem ndmlich Paulus zundchst mit den Worten
fortfihrt: ,,Gott, der Vater unseres Herrn Jesus
Christus, hochgelobt in Ewigkeit, wei}, daB8 ich nicht
liige)”, erzéhlt er sodann?) ganz kurz, wie er in Gefahr
geriet, ihr aber noch entrann,

14, Es wiirde zu weit fiihren, wollte ich noch alles
andere durchgehen oder an anderen Stellen der heiligen
Schriften diese stilistischen Erscheinungen nachweisen.
Hitte ich auch noch die in jener Kunst behandelten
Redefiguren nur in dem erwidhnten Ausspruch des
Apostels behandeln wollen, wiirden mich dann nicht
eher reife Minner fiir weitschweifig, als einer der Stu-
dierenden fiir ausfiihrlich genug halten? Dieses ganze
Wissen wird, wenn es von den Professoren gelehrt wird,
hoch geschitzt, um hohen Preis gekauft und unter lau-
tem Prahlen verkauft. Einen Geruch von Prahlerei
habe auch ich zu befiirchten, wenn ich mich dariiber so
ausfiihrlich duBere. Aber ich muBite den eingebildeten
Gelehrten eine Antwort geben, die unsere Verfasser fiir
verichtlich halten, nicht weil sie nicht haben, sondern
bloB weil sie nicht prunkend zeigen, was die Herren
selbst allzu hoch einschitzen: — die Beredsamkeit.

1) 2 Kor. 11, 31.
2) Ebd. 11, 32f. Errettung aus Damaskus vor dem Statt-
halter des arabischen Koénigs Aretas.



175 Uber die christliche Lehre, IV. Buch 175

15. Aber vielleicht konnte einer glauben, ich hatte:
eigens den Apostel Paulus ausgewihlt, weil der eben
unter den Minnern unseres Glaubens beredt sei. Denn
wenn er auch einmal sagt: ,,Wenn ich auch in der Rede-
kunst unerfahren bin, so bin ich es doch nicht in der
Erkenntnis?)”, so scheint es doch, als hitte er damit
seinen Verleumdern ein bloB duBleres Zugestindnis ge-
macht ohne damit auch bekannt zu haben, daB} er diese
Behauptung auch wirklich als richtig anerkenne. Hitte
er nur gesagt: ,unerfahren in der Redekunst" und nicht.
hinzugefiigt ,.aber doch nicht in der Erkenntnis”, so
konnte man freilich seine Worte nicht anders (als wort-
lich) verstehen. Daf} er aber Erkenntnis besitze, dessen
machte er sich unbedenklich anheischig; denn ohne sie
konnte er ja gar nicht der Apostel der Heiden sein.
Freilich, wenn wir von ihm etwas als Beleg fiir seine
Beredsamkeit anfithren, so entnehmen wir es seinen
Briefen; denn diesen gestanden selbst seine Verleum-
der, die doch seine persénliche, miindliche Rede fiir ver-
#chtlich gehalten haben wollten, Gewicht und Kraft zu?).

Daher muB ich wohl auch etwas iiber die Beredsam-
keit der Propheten sagen, bei denen so vieles durch die
figiirliche Ausdrucksweise verdeckt wird. Je mehr aber
dasselbe durch iibertragene Worte verdunkelt zu sein
scheint, um so siiBer mundet es, wenn es einmal er-
6ffnet ist. Hier brauche ich jedoch bloB eine Stelle
zu erwihnen, die ich nicht nach ihrem Inhalt erkliren,.
sondern nur nach ihrer Form empfehlen mufl. Und zwar
mochte ich sie am liebsten aus dem Buche jenes Pro-
pheten nehmen, der selbst sagt, er sei Schaf- und Rin-
derhirte gewesen, als er von Gott diesem Beruf ent-
zogen und ausgesendet worden sei, um dem Volke Gottes.
zu weissagen®), Ich will meine Stelle aber nicht nach
dem Texte der siebzig Ubersetzer anfiihren; denn ihr-
Werk ist, wenn es auch unter dem Beistand des Heili-
gen Geistes zustande kam, doch blo8 eine Ubersetzung,.
worin sie nach ihrem eigenen Kopf manches anders.

1) 2 Kor. 11, 6.
2) Vgl. 2 Kor. 10, 10.
% Amos 7, 14f.
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gesagt zu haben scheinen, um die Aulmerksamkeit des
Lesers auf die Erforschung des geistigen Sinnes zu len-
ken. Infolgedessen ist bei ihnen manches wegen seiner
allzu figiirlichen Fassung dunkel. (Ich gebe darum die
Stelle nicht nach dem Septuagintatext,) sondern so, wie
sie der in beiden Sprachen erfahrene Priester Hierony-
mus in seiner Ubersetzung aus der hebridischen in die
lateinische Sprache iibertragen hat.

16. Als der dem Bauernstand angehérige oder we-
nigstens aus dem Bauernstand hervorgegangene Pro-
phet (Amos) die gottlosen, hochmiitigen, iippigen und
deshalb im Werke der Bruderliebe hochst nachlissigen
Mitmenschen tadeln muflite, da brach er in folgende
Worte aus: ,,Wehe euch Reichen zu Sion, und die ihr
vertrauet auf Samarias Berge, euch hohen Héuptern der
Vélker, die ihr mit Pomp ins Haus Israel kommet!
Zichet hin nach Chalane und schauet, gehet von da zum
groBlen Emath und steiget hinab nach Geth im Philister-
land und in all ihre besten Reiche, um zu sehen, ob ihr
Gebiet gréfer ist als euer Gebiet! Ihr habt euch abge-
sondert fiir den schlimmen Tag und tretet nahe dem
Sitze des Unrechts; ihr schlafet auf Betten von Elfen-
bein und schwelget auf euren Lagern; ihr verzehret die
Limmer von der Herde und die Kilber vom Mastvieh;
ihr singet zum Klange des Saitenspieles — gleich David
wihnten sie Musikinstrumente zu haben. Sie tranken
Wein in Schalen und salbten sich mit dem besten OI:
um die Leiden Josephs aber kiimmerten sie sich
nichis?).” Hétten nun jene Leute, die selbst so gelehrt
und beredt sind, die unsere Propheten aber als unge-
bildete und ungewandte Minner verachten, bei einem
&hnlichen AnlaB zu ihnlich gearteten Menschen anders
sprechen wollen, wenn anders sie nicht hitten verriickt
sein wollen?

17. Was konnten auch verniinftige Ohren mehr ver-
langen wollen als die eben angefiihrte Rede? Mit wel-
chem Getése drohnt doch der erste Angriff ans Ohr!

1) Amos 6, 11
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Es ist, als ob die Sinne betiubt wiren und er sie nun
auferwecken wollte. ,,Wehe euch Reichen zu Sion, und
die ihr vertrauet auf Samarias Berge, euch hohen Haup-
tern der Vélker, die ihr mit Pomp ins Haus Israel kom-
met!” Um sodann zu zeigen, daB sie gegen die Wohl-
taten Gottes, der ihnen ein groBes Reich gegeben habe,
undankbar seien, weil sie auf Samarias Berge, wo
Gétzen verehrt wurden, vertrauten, fihrt der Prophet
fort: ,,Ziehet hin nach Chalane und schauet, gehet von
da zum grolen Emath, ziehet hinab nach Geth im Phi-
listerland und in all jhre besten Reiche, um zu sehen, ob
ihr Gebiet groBer ist als euer Gebiet!"” Dabei erhilt die
Rede durch die Ortsnamen wie durch Lichtpunkte ihren
Schmuck; diese Namen sind: Sion, Samaria, Chalane,
das groBe Emath und Geth im Philisterland. Auch die
diese Ortsnamen verbindenden Ausdriicke weisen eine
treffliche Abwechslung auf: Ihr Reichen, ihr vertrauet;
ziehet hin, gehet, steiget hinab!

18. Es folgt nun ganz richtig die Ankiindigung, daB
die Gefangenschaft unter dem ungerechten Kénig nahe
sei. Es heit nidmlich weiter: ,Ihr habt euch abgeson-
dert fiir den schlimmen Tag und tretet nahe dem Sitze
des Unrechts. Daran reihen sich die ,,Verdienste' der
Schwelgerei: ,,]hr schlafet auf Betten von Elfenbein und
schwelget auf euren Lagern; ihr verzehret die Limmer
von der Herde und die Kalber vom Mastvieh.” Diese
sechs Glieder bilden drei zweigliedrige Wendungen. Er
sagt namlich nicht: ,,Jhr habt euch abgesondert fiir den
schlimmen Tag, ihr tretet nahe dem Sitze des Unrechts,
ihr schlafet auf Betten von Elfenbein, ihr schwelget auf
euren Lagern, ihr verzehret die Limmer von der Herde
und die Kélber vom Mastvieh.” Wenn er sich so aus-
driickte, so wire das zwar auch schén, daB von dem
immer wiederholten Pronomen sechs Glieder ausgingen,
die schon sprachlich immer einen selbstindigen Ge-
danken einschléssen, Aber schéner ist (das sprachliche
Bild) dadurch geworden, daB unter einem Pronomen
immer zwei Glieder zusammengefaBt wurden, die drei
Gedanken erértern. Der erste bezieht sich auf die An-
kiindigung der Gefangenschaft: ,lhr habt euch abgeson-

Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49. 12
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dert fiir den schlimmen Tag und tretet nahe dem Sitze
des Unrechts”; der zweite auf die sinnliche Lust: ,Ihr
schlafet auf Betten von Elfenbein und schwelget auf
euren Lagern”; der dritte endlich bezieht sich auf die
GefriBigkeit: ,Ihr verzehret die Limmer der Herde und
die Kédlber vom Mastvieh”. Daher ist es dem Leser frei-
gestellt, ob er die Glieder einzeln fiir sich nehmen und
so sechs Glieder machen will oder ob er das erste,
dritte und fiinfte Glied mit gehobener Stimme sprechen
und das zweite mit dem ersten, das vierte mit dem drit-
ten und das sechste mit dem fiinften verbinden und so
héchst passend drei zweigliedrige Wendungen bilden
will, wobei in der ersten das bevorstehende Ungliick, in
der zweiten das unreine Bett und in der dritten die
schwelgerische Tafel gezeigt wird.

19, Der Prophet greift sodann den tippigen Ohren-
kitzel heftig an. Aber nach den Worten: ,Ihr singet zum
Klange des Saitenspieles”, méBigt er, weil die Musik
von Weisen weise betrieben werden kann, mit wunder-
barem Redeschmuck das Ungestiim des Angriffes und
spricht nicht mehr (direkt in der zweiten Person} zu
ihnen, sondern nur mehr (indirekt in der dritfen Person)
von ihnen. Um uns zu veranlassen, die Musik eines Wei-
sen von der Musik eines Schwelgers zu unterscheiden,
sagt er nicht: ,lhr singet zum Klange des Saitenspieles
und wihnet gleich David Musikinstrumente zu haben®,
sondern nachdem er zu ihnen gesagt hat, was Schwelger
héren sollen: ,Ihr singet zum Klange des Saitenspieles”,
deutet er auch ihre Unkenntnis gewissermaBen andern
an, indem er beifiigte: ,,(ileich David wahnten sie Musik-
instrumente zu haben, sie tranken Wein in Schalen und
salbten sich mit dem besten Ole. Diese drei Glieder
werden am besten so ausgesprochen, daB die zwei ersten
Glieder mit erhéhter Stimme gesprochen, mit dem drit-
ten aber abgeschlossen werden.

20. Die all diesen Gliedern beigefiigten Worte: ,,Um
die Leiden Josephs aber kiimmerten sie sich nichts"
konnen entweder zusammenhiingend als ein Glied oder
besser als zweigliedrige Periode gelesen werden, indem
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die Worte: ,Sie kiimmerten sich nichts” mit erh&hter
Stimme ausgesprochen und nach dieser Unterscheidung
die Worte: ,,Um die Leiden Josephs" beigefiigt werden.
Mit wunderbarer Anmut ist nicht gesagt: ,,Sie kiimmer-
ten sich nichts um die Leiden des Bruders", sondern an-
statt ,,Bruder’” wurde ,,Joseph” gesetzt in der Absicht,
jeden Bruder mit dem Eigennamen desjenigen zu be-
zeichnen, dessen Ruhm in seinem Verhalten gegen seine
Briider, in dem Schlimmen, das er erlitt, und in dem
Guten, mit dem er vergalt, gefeiert ist. Ob in der von
mir gelernten und gelehrten Kunst (der Rhetorik) von
dem Tropus, der unter Joseph jeden Bruder verstehen
14B8t, die Rede ist, weiB ich nicht. Wie schén er aber
tatsichlich ist und wie sehr er sachverstindige Leser er-
greift, das braucht man einem, der es nicht selbst fiihlt,
gar nicht zu sagen.

21. Es lieBe sich ja noch manches andere, auf rheto-
rische Vorschriften Beziigliche gerade an dieser bei-
spielsweise angefiihrten Stelle auffinden. Aber sie be-
lehrt einen freundlichen Zuhérer nicht so fast, wenn sie
sorgféltig zergliedert wird, als sie ihn hinreiBt, wenn
sie mit Feuer vorgetragen wird. Denn diese Worte sind
ja nicht durch menschliche Sorgfalt zusammengestellt,
sondern durch den géttlichen Geist weise und beredt er-
gossen worden, so daB nicht die Weisheit auf die Bered-
samkeit achtete, sondern die Beredsamkeit nicht von
der Weisheit wich. Denn wenn, wie einige sehr beredte
und scharisinnige Ménner sehen und aussprechen konn-
ten, das, was durch die sogenannte Redekunst erlernt
wird, nur deshalb beobachtet, aufgezeichnet und in diese
Wissenschaft (der Rhetorik) aufgenommen werden
konnte, weil es sich eben tatsdichlich in den Geistes-
erzeugnissen der Redner vorfindet, so ist es doch nicht
verwunderlich, daB es sich auch bei den Schriftstellern
vorfindet, die der Schépfer des Verstandes gesen-
det hat. Darum wollen wir es offen aussprechen, daB
unsere kanonischen Autoren und Lehrer nicht blof3
weise, sondern auch beredt sind, beredt freilich nach
einer Art von Beredsamkeit, die solchen Méinnern
geziemt,

13
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8.—11. KAPITEL

Das Hauptbestreben der praktischen christlichen Bered-
samkeit muB auf Klarheit gehen

8. KAPITEL

Wenn es in den heiligen Schriften aus gewissen Griinden
dunkle Stellen gibt, so diirfen deshalb doch die christ-
lichen Schriftsteller nicht auch dunkel schreiben

22, Wenn wir nun aber auch aus den leichtverstind-
lichen Schriften (unserer kirchlichen Autoren) einige
Redemuster ausgezogen haben, so sind wir damit doch
nicht zu der Annahme berechtigt, wir diirften sie jetzt
auch in dem nachahmen, was sie deshalb mit niitzlicher
und heilsamer Unklarheit gesagt haben, um den Geist
der Leser zu iiben und gleichsam zu feilen, um den
UberdruB zu iiberwinden und den Eifer der Lernbegie-
rigen anzuspornen und endlich um die Gottlosen in Un-
kenntnis zu halten und sie zur Bekehrung zu veranlassen
oder von der Kenntnis von Geheimnissen auszuschlie-
Ben. Denn deshalb haben jene heiligen Minner so ge-
sprochen, damit diejenigen unter den spiter Lebenden,
die sie recht verstinden und erklirten, gerade diese
Gnade (des Schriftverstindnisses) als zweite von der
ersten Gnade (der Berufung zum Christentum) zwar
verschiedene, aber in ihrem Getolge befindliche Gnade
in der Kirche Gottes tinden. Darum diirfen die Er-
klarer jenmer kirchlichen Schriftsteller auch nicht so
sprechen, als wollten sie selbst als Médnner von dhnlicher
Geltung erst wieder erkldrt werden, sondern sie haben
sich in ihren Reden in erster Linie und im h&chsten
Grade zu bemiihen, daB sie verstanden werden. Daher
miissen sie mit moglichster Klarheit reden, damit nur
ein wirklich langsamer Kopf sie nicht verstehe oder da-
mit der Grund, warum unsere Worte weniger oder lang-
samer verstanden werden konnen, tatsdchlich nur in
der Schwierigkeit und Feinheit der Dinge gelegen ist,
die wir erértern und zeigen wollen, nicht aber in unserer
Ausdrucksweise.
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9. KAPITEL
Die Behandlung wirklich schwerverstindlicher Dinge

23. Es gibt ndmlich wirklich gar manches, das man
schon seiner Natur entsprechend entweder gar nicht
oder doch nur héchst mithsam versteht, wenn es auch
geraume Zeit durch die Rede des Sprechenden nach
allen Seiten hin und her gewendet wird. Solche Dinge
sollen entweder nur selten, wenn namlich tatsédchlich
ein dringender Notfall vorliegt, oder iiberhaupt nicht
vor das Volk gebracht werden. In Biichern aber, die so
geschrieben sind, daB sie den Leser selbst fiir sich ein-
nehmen, wenn sie verstanden werden, die aber ander-
seits falls sie nicht verstanden werden, doch jenen nicht
listig fallen, die sie nicht lesen wollen, desgleichen in
Unterredungen mit einigen wenigen darf man die Pflicht
nicht verabsiumen, auch sehr schwer verstindliche
Wahrheiten, die wir selbst verstehen, sogar um den Preis
einer héchst miithsamen Disputation anderen zum Ver-
stdndnis zu bringen. Vorausgesetzt ist dabei, daB der
Zuhérer oder der Unterredner die notige Lernbegierde
und Fassungskraft hat, um das auf alle Weise Einge-
schirfte auch in sich aufzunehmen. Dabei hat der-
jenige, der die Belehrung gibt, nicht so fast fiir Bered-
samkeit als fiir Klarheit seiner Worte Sorge zu tragen.

10. KAPITEL
Von der Klarheit, die in der Rede herrschen mulB

24. Wessen Streben vor allem nach Klarheit geht,
der verschmidht gelegentlich den stilistisch feineren Aus-
druck und kiimmert sich nicht um den Wohlklang der
Weérter, sondern bloB darum, daB sie treffend den Sinn
dessen, was er sagen will, anzeigen und kund tun.
Einert), der von dieser Art zu reden handelte, sagt da-
her, es finde sich darin eine gewisse geflissentliche Nach-
lassigkeit. Wenn sie sich nun auch des Schmuckes
entkleidet, so zieht sie damit doch auch noch keine

1) Gemeint ist Cicero in seiner rhetorischen Schrift:
»Orator* 78.
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schmutzige Kleidung an. Darum tragen gute Lehrer ge-
wissermafen pflichtgemiB so groBe Sorge dafiir, wirk-
lich zu belehren, daB sie in einem Falle, wo nur ein
unklares oder zweideutiges Wort wirklich gut lateinisch
sein kann, wihrend ein Ausdruck der Volkssprache die
Zweideutigkeit und Unklarheit sichtlich erklirt, lieber
nicht wie die Gebildeten, sondern wie die Ungebildeten
sprechen. Wenn sich ndmlich unsere Ubersetzer nicht
zu sagen scheuten: ,,Non congregabo conventicula eorum
de sanguinibus?), weil sie merkten, es gehdre zur
Sache, dieses Wort in den Plural zu setzen, obgleich es
im Lateinischen nur im Singular vorkommt: warum sollte
sich dann ein Lehrer der Frémmigkeit scheuen, lieber
nossum’ als ,,0s" zu sagen, wenn er zu Ungebildeten
spricht? Es kénnte nimlich sonst da, wo afrikanische
Ohren die Kiirze oder Linge der Vokale nicht beur-
teilen, die Meinung entstehen, die Silbe ,,0s" komme
nicht von ,,0ssa” sondern von ,,ora”. Was niitzt denn
auch eine reine Sprache, wenn sie dann der Zuhérer
nicht versteht, da es ja doch iiberhaupt keinen Grund
zum Sprechen gibt, wenn diejenigen unsere Worte nicht
verstehen, denen wir durch unser Reden etwas begreii-
lich machen wollen? Der Lehrer wird also alle Warter
vermeiden, die nicht wirklich belehren; kann er fiir sie
andere, sprachlich reine und verstindliche Woérter fin-
den, so rdume er diesen den Vorzug ein; kann er solche
nicht angeben, weil es entweder keine gibt oder weil
sie ihm augenblicklich nicht einfallen, so bediene er sich
auch sprachlich weniger reiner Warter: die Hauptsache
ist, daB die Sache selbst richtig gelehrt und richtig ge-
lernt wird.

25. Aber nicht bloB8 bei Unterredungen mit einzel-
nen oder mit mehreren, sondern in noch viel héherem
Grade in einer Rede ans Volk haben wir das Ziel an-
zustreben, verstanden zu werden. Denn bei Unterre-
dungen hat jeder die Méglichkeit zu fragen; wenn aber
alle schweigen, um den einen Redner zu héren, wenn
aller Blicke auf diesen einen gerichtet sind, dann ist es

1) Ps. 15, 4.
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weder gebriuchlich noch schicklich, dariiber eine Frage
zu stellen, was ein einzelner etwa nicht verstanden hat:
darum muB hier die Sorgfalt des Redners dem schwei-
genden Zuhérer ganz besonders zu Hilfe kommen. Die
wissensdurstige Menge pflegt zwar durch ihre Bewegung
anzudeuten, ob sie den Redner verstanden hat; bis sie
dies aber tut, muB der behandelte Gegenstand in viel-
fachem Wechsel der Rede hin und her gewendet wer-
den. Dies steht jedoch auBerhalb des Vermégens der
Redner, die dngstlich vorbereitete und wértlich auswen-
dig gelernte Reden halten. Sobald aber einmal fest-
steht, daB etwas verstanden ist, hat man die Rede zu
schliefen oder auf andere Punkte iiberzugehen. Denn
so gut ein Redner angenehm ist, der einem den Gegen-
stand des Erkennens klar macht, ebenso wird einer, der
schon Erkanntes immer wieder einschirft, wenigstens
den Zuhborern lidstig, deren ganze Erwartung auf die Lé-
sung der Schwierigkeit des unterbreiteten Stoffes ge-
richtet war. Um des reinen Vergniigens willen wird ja
wohl auch einmal etwas schon Bekanntes besprochen:
man achtet dann aber dabei nicht so fast auf die Sache
selbst als vielmehr auf die Art ihrer Darstellung. Kennt
man diese einmal und findet sie bei den Zuhérern An-
klang, dann spielt es fast keine Rolle, ob man dabei
einen frei vortragenden Redner oder auch nur einen
Vorleser vor sich hat. Denn etwas, was gut geschrie-
ben ist, pflegt nicht bloB von solchen, die es zum ersten-
mal kennen lernen, mit Vergniigen gelesen zu werden,
sondern auch solche, denen es schon bekannt ist und die
es noch keineswegs vergessen haben, lesen es nicht ohne
Vergniigen nochmals, und beide Arten von Menchen
horen es gerne einmal. Was aber jemand bereits ver-
gessen hat, dariiber wird einer belehrt, sobald er wieder
daran erinnert wird. Jetzt handle ich jedoch nicht vom
Ergotzen, sondern ich spreche von der Art, wie die-
jenigen zu belehren sind, die etwas lernen wollen. Die
beste Art ist die, welche bewirkt, da der Zuhérer das
Wahre hort und daB er auch versteht, was er hort. Hat
man dieses Ziel einmal erreicht, so hat man sich nicht
weiter zu bemiihen, iiber die Sache selbst jetzt immer
noch weitere Belehrung zu geben, sondern man empfehle
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sie jetzt so, dafl sie nun auch im Herzen hafte. Wo dies
potwendig erscheint, da hat es aber trotzdem in be-
scheidenen Grenzen zu geschehen; denn sonst verursacht

man schlieBlich UberdruB.
11. KAPITEL

Eine klare Ausdrucksweise braucht nicht anmutslos zu
sein

26. Die Beredsamkeit, die belehren will, stellt sich
nicht die Aufgabe, daB nun das wohlgefalle, was bisher
abschreckte oder daB nun das getan werde, wovor man
bisher Abscheu hatte, sondern sie besteht durchweg
darin, daB klar gemacht werde, was bisher unbekannt
war. Geschieht dies aber auf eine anmutslose Art, dann
ziehen daraus nur ein paar Leute mit besonders groSem
Lerneifer einen Nutzen, die einen Gegenstand kennen
lernen wollen, selbst wenn er mit ganz gewohnlichen und
ungebildeten Worten dargelegt wird. Haben sie diesen
Zweck erreicht, so finden sie in der Wahrheit selbst
cinen ergdtzenden GenuB; und dies ist in der Tat die
auszeichnende Anlage guter Talente, die in den Worten
liegende Wahrheit, nicht aber die Worte selbst zu lieben.
Denn was niitzt ein goldener Schliissel, wenn er nicht
6ffnen kann, was wir wollen; was schadet aber ein bloB
hélzerner, wenn er das kann? Wir wollen ja doch nichts
anders als nur, dafl iiberhaupt offen sei, was verschlos-
sen war. Weil aber zwischen Essen und Lernen eine ge-
wisse Ahnlichkeit besteht, so miissen wegen des Ekels,
den sonst sehr viele empfinden wiirden, selbst die not-
wendigsten Nahrungsmittel gewiirzt werden.

12.—27. KAPITEL
Der dreifachen Aufgabe des Redners entspricht im all-
gemeinen auch ein dreifacher Stil

12, KAPITEL
Von der dreifachen Aufgabe des Redners, zu belehren, zu
ergétzen und zu riihren
27, Ein beredter Mann!) also hat die wahren Worte
gesprochen, der Redner miisse so sprechen, da8 er be-

1) Cicero: ,,Orator 69.
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lehre, ergétze und riithre. Er fiigt dann bei: ,Das Be-
lehren ist notwendige Voraussetzung, das Ergétzen
macht die Rede angenehm, die Kunst des Riihrens end-
lich verschafft den Sieg.” Die an erster Stelle gefor-
derte Voraussetzung, nadmlich die Notwendigkeit des
Belehrens, liegt in dem Stoff unserer Rede selbst; die
beiden anderen aber in der Art, wie wir reden. Wer
also zum Zwecke der Belehrung spricht, der nehme, so-
lange er mnicht verstanden wird, an, er habe zu seinem
Schiiler iiberhaupt noch nicht gesagt, was er beabsichtigt.
Denn wenn er auch gesagt hat, was er selbst versteht,
so darf er doch nicht glauben, er habe es nun auch schon
dem gesagt, von dem er nicht verstanden worden ist.
Ist er aber einmal wirklich verstanden worden, so ist
die Mitteilung tatsichlich erfolgt, ganz gleich, in wel-
cher Weise er nun gesprochen hat. Kommt es ihm aber
auch noch darauf an, seine Zuhorer zu ergétzen oder zu
rithren, so wird er dieses Ziel nicht durch die nichst-
beste Ausdrucksweise erreichen, sondern es hingt sehr
viel davon ab, wie er spricht, um zu seinem Ziel zu ge-
langen. Wie man aber den Zuhérer ergétzen muB, um
seine Aufmerksamkeit zu fesseln, so muB man ihn an-
derseits riihren, um ihn zum Handeln zu bestimmen. Und
zwar wird der Zuhorer ergétzt, wenn du mit Anmut
sprichst, und er wird geriihrt, wenn er liebt, was du ver-
sprichst, fiirchtet, was du androhst, haBt, was du an-
klagst; wenn er gerne tut, was du empfiehlst, wenn er
das bedauert, was du bedauernswert nennst, wenn er
sich dariiber freut, was du freudig anpreisest, wenn er
sich derer erbarmt, die du ihm durch deine Rede als
erbarmungswiirdig darstellst, und wenn er vor jenen
flieht, vor denen du ihn durch Schreckensworte warnst.
Dies und noch manches andere kann durch eine bedeut-
same Beredsamkeit zur seelischen Ergreifung der Zu-
hérer geschehen. Es besteht dabei weniger die Absicht,
ithnen erst mitzuteilen, was sie tun sollen, als vielmehr
sie zu bestimmen, die schon erkannte Pflicht zu erfiillen.

28. Kennen sie aber ihre Pflicht noch nicht, so
kommt es natiirlich zuerst darauf an, sie erst einmal
dariiber zu belehren, bevor man sie riihren will. Viel-
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leicht sind sie dann, wenn sie einmal die notwendige
Sachkenntnis besitzen, schon so geriihrt, daB hiezu
groBere Krifte der Beredsamkeit gar nicht mehr in Be-
wegung gesetzt werden miissen. Im Falle der Notwen-
digkeit hat es indessen zu geschehen, und dieser Fall
tritt dann ein, wenn sie trotz der Kenntnis ihrer Pflicht
sie nicht erfiillen wollen. Darum ist es durchaus not-
wendig, daB eine Belehrung stattfindet. Denn nur was
die Menschen wissen, das kénnen sie tun oder lassen;
wer mochte aber behaupten, sic seien verpflichtet etwas
zu tun, was sie nicht kennen? Darum ist es auch an-
dererseits nicht durchaus notwendig, eine Riihrung her-
vorzurufen; denn das braucht es dann nicht mehr, wenn
der Zuhérer schon der Belehrung oder auch blo8 der
Ergétzung zustimmt. Den endgiiltigen Sieg aber ent-
scheidet die Riihrung, weil ja der Mensch trotz Beleh-
rung und Ergétzung seine Zustimmung verweigern kann.
Was helfen aber dann Belehrung und Ergétzung, wenn
die Zustimmung fehlt? Aber auch die Ergétzung ist
nicht etwas durchaus Notwendiges; denn wenn gemiB
der Aufgabe der Belehrung die Wahrheit durch das Re-
den nachgewiesen wird, so hat die Rede doch nicht den
Zweck und die Absicht, daB8 die Wahrheit oder die Rede
selbst ergdtze, sondern die geoffenbarte Wahrheit er-
gotzt an und fiir sich, eben weil sie wahr ist. Darum
ergotzen gar oft selbst falsche Behauptungen, wenn sie
als solche nachgewiesen und widerlegt worden sind. Sie
ergotzen niamlich nicht deshalb, weil sie falsch sind, son-
dern weil es wahr ist, dal sie falsch sind; und es er-
gotzt auch die Rede, durch die dieser Nachweis gelie-
fert wurdc.

13. KAPITEL
Die hervorragende Bedeutung der Riihrung

29. Um jener Menschen willen jedoch, deren ver-
derbtem Geschmack die Wahrheit nur dann zusagt,
wenn auch der Vortrag des Redners gefillt, ist in der
Beredsamkeit auch der Ergétzung ein nicht geringer
Spielraum eingerdumt. Aber selbst dieses Zugestéindnis
geniigt fiir harte Herzen nicht: ihnen bringt es keinen
Nutzen, daB sie durch die Rede des Lehrenden zur Er-
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kenntnis gebracht und ergétzt worden sind. Denn wel-
chen Vorteil bringen Belehrung und Ergétzung einem
Menschen, der die Wahrheit zwar anerkennt und die
Rede auch lobt, ihr aber gleichwohl seine (innere) Zu-
stimmung versagt, um deretwillen allein doch der Red-
ner bei allem, was angeraten wird, seine Absicht auf die
besprochenen Dinge lenkt? Werden nimlich solche
Dinge gelehrt, bei denen es schon geniigt, sie blo8 zu
glauben oder zu kennen, so ist schon das bloBe Bekennt-
nis ihrer Wahrheit zugleich auch die Zustimmung hie-
zu; werden aber sittliche Pflichten gelehrt, und zwar in
der Absicht, um jemanden zu ihrer Erfiillung zu be-
stimmen, so ist es ganz umsonst, bloB von ihrer Wahr-
heit iiberzeugt zu sein, und es ist ganz umsonst, wenn
einem die Art gefillt, wie sie vorgetragen werden: es
kommt nur darauf an, daB die Belehrung so gegeben
wird, daB man die sittliche Pflicht auch wirklich erfiillt.
Wenn also der kirchliche Redner eine Pflicht einschirft,
dann muB er nicht bloB lehren, um zu unterrichten und
darf nicht bloB ergétzen, um zu fesseln, sondern er muB
auch rithren, um zu siegen. Denn derjenige muB8 noch
durch eine erhabene Beredsamkeit zur Zustimmung hin-
erissen werden, bei dem dies weder der bis zu seinem
ugestéindnis gefiihrte Beweis der Wahrheit noch auch
die Zugabe eines anmutigen Stiles bewirkte.

14. KAPITEL
Ein bloB anmutiger Stil kann bedenklich werden

30. Auf diese Anmut (des Stiles) verwenden die
Menschen soviel Miihe, damit so viele und groBe Ubel
und Schandtaten, die man nicht bloB nicht tun, son-
dern vielmehr flichen und verabscheuen sollte, die aber
gleichwohl bésen und schindlichen Menschen auf die
beredteste Weise eingeredet wurden, gelesen wiirden,
nicht zwar, um ihnen zuzustimmen, sondern nur, um sich
daran zu ergdtzen. Es bewahre aber Gott seine Kirche
vor dem, was der Prophet Jeremias von der Synagoge
der Juden mit folgenden Worten erwihnt: ,Dinge zum
Entsetzen und Schauder sind im Lande geschehen: die
Propheten weissagten Ruchloses, und die Priester
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klatschten Beifall dazu mit ihren Hinden und mein Volk
hatte seine Freude daran. Und was werdet ihr erst
noch in der Zukunft tun')?* O Beredsamkeit! Je feiner,
um so schrecklicher und je gediegener, um so heftiger!
O Axt, die wahrhaft Felsen spaltet! Denn daB sein
durch die heiligen Propheten gesprochenes Wort wirk-
lich einer Axt &hnlich ist, das hat Gott selbst gerade
durch diesen Propheten gesagt®’). Ferne sei es daher,
ja ferne sei es von uns, daB die Priester denen, die
Ruchloses reden, mit den Hidnden Beifall klatschen
und daB das Volk seine Freude daran hat. Ferne sei
von uns, sage ich, ein solcher Wahnsinn! Denn was
werden wir erst in der Zukunft tun? Und mégen unsere
Worte auch weniger verstanden werden und mégen sie
weniger gefallen und weniger riihren, so soll doch nur
Wahres gesprochen und Gerechtes, nicht Ruchloses
gerne gehért werden. Letzteres wiirde gewiBl nicht ge-
scheélen, wenn es nicht auf anmutige Weise vorgebracht
wiirde.

31. Bei einem ernsten Volk, von dem zu Gott ge-
sprochen wurde: ,,Bei einem ernsten Volk werde ich dich
loben?)*, erregt nicht einmal jene Anmut Ergotzen, die
nichts Ruchloses sagt, sondern die bloB kleine und hin-
fdllige Giiter mit so schiumendem Wortschwall schmiickt,
wie nicht einmal groBe und unvergingliche Giiter bei
gemessenem Anstand und Ernst geschmiickt werden
sollten. Etwas solches findet sich z, B. in einem Brief
des héchst seligen Cyprian, was wohl nur deshalb zu-
fallig oder absichtlich geschehen ist, um die Nachwelt
zu iiberzeugen, wie sehr die gesunde christliche Lehre
die Sprache von dieser Uberfiille zuriickgerufen und in
die Schranken einer ernsteren und mafBvolleren Bered-
samkeit gewiesen hat. Ein Muster dieser Beredsamkeit
liebt man in seinen folgenden Schriften ohne Gefahr,
sucht es mit frommem Sinn nachzuahmen, kann es je-
doch nur sehr schwer erreichen. Cyprian sagt also ein-

1) Vgl. Jer. 5, 30 1.
2) Ebd. 46, 22.
%) Ps. 34, 18.
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mal irgendwo: ,LaBt uns diesen Sitz hier aufsuchen;
Abgeschiedenheit bietet die nahe Einsamkeit, wo das
Laubdach eine Rebenhalle gebildet hat, indem die hin-
schlingelnden Reben in herabhingenden Verschlingungen
an den lasttragenden Weinpféhlen kriechen?).”” So kann
man sich nur mit wundersam {iiberrcicher Wortfiille der
Beredsamkeit ausdriicken, man erregt aber durch eine
solche allzu groBe Wortfiille das MiBfallen ernster
Minner. Wer fiir einen solchen Stil eine Vorliebe hat,
der glaubt, daB jene, die sich einer anderen, knapper
bemessenen Redeweise bedienen, nicht absichtlich jene
Redewecise vermeiden, sondern iiberhaupt nicht so spre-
chen kénnen. Daher hat jener heilige Mann gezeigt, er
kénne so sprechen, weil er wenigstens an einer Stelle
tatsichlich so gesprochen hat, und er wolle nicht so
sprechen, weil er sich spiter nirgends mehr so ausdriickt.

15. KAPITEL

Der christliche Redner muB sich nicht bloB durch Stu-
dium, sondern ebenso auch durch frommes Gebet auf
seine Predigt vorbereiten

32. Da also unser (kirchlicher) Redner nur ge-
rechte, heilige und gute Dinge bespricht und etwas an-
deres auch gar nicht besprechen darf, so richtet er beim
Reden sein Augenmerk darauf, daB er mit verstindi-
gem, willigem und gehorsamem Herzen angehért werde.
Und soweit ihm das iiberhaupt méglich ist, kann er es
ohne Zweifel durch frommes Gebet eher als durch ge-
wandtes Reden erreichen. Darum sei er durch sein Be-
ten fiir sich und seine Zuhérer zuvor ein Beter, bevor er
ein Redner wird. Wenn dann die Stunde zum Sprechen
selbst heranriickt, erhebe er, bevor er seinen Mund zum
Vortrag 6ffnet, die diirstende Seele zu Gott, auf daB er
(nur solches) verkiinde, was er (im Gebete) eingesogen,
oder darlege, was er selbst schon erfiillt hat. Denn da
iiber jeden Gegenstand, der nach der Norm des Glau-
bens und der Liebe behandelt werden soll, gar vieles
gesagt werden kann, und da es von Sachverstindigen

1) Cyprian, Ad Donatum c. 1
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auf gar vielerlei Weise gesagt werden kann, wer weil3
da, was gerade fiir diesen Augenblick uns zu sagen oder
anderen durch unsere Vermittlung zu héren frommt, als
derjenige, der die Herzen aller durchschaut? Und wer
bewirkt, daB wir reden, was und wie wir sollen, als
jener, in dessen Hand wir und unsere Reden sind!)?
Wer daher selbst erkennen und andere belehren will,
der lerne alles, was gelehrt werden soll und erwerbe
sich auch, wie es einem Mann der Kirche ziemt, die
Befdhigung zu reden. Ist aber dann die Stunde der
Rede selbst herangeriickt, so bedenke er lieber, daB fiir
eine gute Gesinnung die Worte des Herrn passen: ,,Seid
nicht besorgt dariiber, wie oder was ihr reden sollt;
denn in jener Stunde wird es euch schon gegeben wer-
den, was ihr reden sollt. Denn nicht ihr seid es da, die
reden, sondern der Geist eures Vaters, der in euch
redet?).” Wenn also der Heilige Geist in denen redet,
die den Verfolgern fiir Christus iibergeben werden,
warum dann nicht auch in denen, die Christum den
Lernenden iibergeben?

16. KAPITEL

Der christliche Redner darf sich natiirlich nicht blo8
auf den Gnadenbeistand Gottes verlassen

33. Wer aber behauptet, man diirfe den Menschen
iiber Inhalt und Form der Rede keine Vorschrift ma-
chen, da es ja der Heilige Geist ist, der sie zu Lehrern
macht, der kann geradeso gut auch sagen, man diirfe
nicht beten, weil ja der Herr sagt: ,Euer Vater weib,
was euch notwendig ist, noch bevor ihr ihn darum bit-
tet®)”, oder der Apostel Paulus habe dem Timotheus
und Titus nicht vorschreiben diirfen, was und wie sie
andern wieder vorschreiben sollten. Und doch muB
der, dem das Amt eines Lehrers in der Kirche obliegt,
die an diese beiden Jiinger gerichteten drei Briefe vor
Augen haben. Liest man denn nicht im ersten Brief an

1) Vgl. Weish. 7, 16.
) Matth. 10, 19f.
%) End, 6, 8.
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Timotheus: ,,Solches kiindige an und lehre!)!* Was aber
damit gemeint ist, das ist schon friiher gesagt. Heillt es
namlich nicht: ,,Einen dlteren Mann fahre nicht an, son-
dern rede zu ihm, wie zu einem Vater?)!” Und wird
ihm nicht im zweiten Brief gesagt: ,Halte fest an dem
Vorbild der gesunden Lehre, die du von mir gehort
hast®)!" Wird ihm dort nicht gesagt: ,Beeifere dich, vor
Gott bewihrt zu sein als ein Arbeiter, der sich nicht
zu scheuen hat, der das Wort der Wahrheit rein und
lauter ausspendett).” Dort finden sich auch die Worte:
~Verkiindige das Wort, halte die Leute an, ob es nun
gelegen ist oder ungédlegen, iiberfiihre, ermahne instidn-
dig, riige mit aller Langmut und Belehrung®)!" Sagt er
nicht ebenso im Briefe an Titus, ein Bischof miisse der
Lehre gemidB am zuverlassigen Worte festhalten, damit
er tiichtig sei, in der gesunden Lehre zu unterweisen
und diejenigen, die dagegen reden, zu iiberfiihren®)?
Dort sagt er auch: ,,Du aber rede, was der gesunden
Lehre geziemt, daB die &lteren Maénner niichtern
seien usw.’)." Dort finden sich auch die Worte: ,,Sol-
ches lehre und schirfe ein und weise zurecht mit allem
Ansehen! Keiner mége dich miBachten! Ermahne sie,
den Fiirsten und Obrigkeiten untertan zu sein usw.?).”
Was sollen wir darum annehmen? Ist der Apostel mit
sich selber im Widerspruch, wenn er einerseits sagt,
man werde durch die Wirkung des Heiligen Geistes zu
Lehrern gemacht®), und ihnen doch anderseits Inhalt
und Form der Lehre vorschreibt? Oder ist es so zu ver-
stehen, daB trotz der Gnadenmitteilung des Heiligen
Geistes selbst bei der Belehrung der Lehrer auch
menschliche Beihilfe fortwihrend titig sein muBl und
daB gleichwohl weder der etwas ist, welcher pflanzt,
noch der, welcher begieit, sondern nur Gott, der das
Gedeihen gibt1°)? Daher lernt selbst durch Vermittlung
heiliger Ménner oder selbst durch die Tétigkeit der
Engel niemand recht, was zum Leben mit Gott gehért,

:) 1 Tim. 4, 11. :) git. il 9.f
) Ebd. 5, 1. ) Ebd. 2, 1f.
% 2 Tim. 1, 13. &) Ebd. 2, 15 und 3, 1.
4 Ebd. 2, 15. %) Eph. 4, 11.

’) Ebd. 4, 2. 1% 1 Kor. 3, 7.
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wenn er nicht fiir Gott gelehrig gemacht wird von Got!
selbst, zu dem im Psalm gesprochen wird: , Lehre mich
deinen Willen tun, denn du bist mein Gott!)!" Daher
sagt auch der Apostel Paulus zu demselben Timotheus,
obgleich er als Lehrer zum Schiiler spricht: ,Du aber
beharre bei dem, was du gelernt hast und was dir an-
vertraut worden ist, da du weiit, von wem du gelernt
hast?)!" Die leiblichen Arzneimittel, wie sie Menschen
einander reichen, niitzen nur denen, welchen Gott die
Gesundheit schenkt; Gott kann ja auch ohne Heilmittel
Heilung schenken, wihrend die Heilmittel ohne Gott
keine Heilung vermitteln kénnen®trotzdem werden sie
angewendet: geschieht es in dienstfertiger Absicht, so
wird dies (auch wenn sie nichts helfen) unter die Werke
der Barmherzigkeit oder Wohltitigkeit gerechnet. Eben-
so niitzen auch die Heilmittel der Lehre, die durch Men-
schen der Seele gereicht werden, nur dann, wenn Gott
ihren Nutzen bewirkt, der auch sein Evangelium dem
Menschen nicht von Menschen noch auch durch einen
Menschen (sondern nur durch den Gottmenschen
Christus) geben konnte?).

17. KAPITEL

Der Stil der Rede mu8 je nach ihrer dreifachen Aufgabe
verschieden sein

34, Wer sich also bestrebt, durch Reden etwas Gutes
anzuraten und dabei keines der drei Mittel, nimlich das
Belehren, Ergétzen und Riihren, auBer acht 148t, der
muB beten und arbeiten, daB er, wie oben erwihnt, mit
verstindigem, willigem und gehorsamem Herzen ange-
hért werde. Tut er es in passender und geziemender
Weise, so kann er mit Recht beredt genannt werden,
auch wenn er die Zustimmung seines Zuhorers nicht er-
langt. Auf die eben angefiihrten drei Zwecke, namlich
auf das Belehren, Ergétzen und Riihren, scheint der
schon erwihnte Meister der rémischen Beredsamkeit

1) Ps. 142, 10.
2) 2 Tim. 3, 14.
%) Vgl. Gal. 1, 1114
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auch die bekannten drei Stile bezogen zu haben, wenn
er an der dort zitierten Stelle sagt: , Der also wird be-
redt sein, der einen bescheidenen Stoff im niedrigen,
einen mifligen im geméiBigten und einen bedeutenden
Stoff im erhabenen Stil behandeln kann!).” Es scheint
fast, als wollte er damit auf die erwihnten drei Rede-
ziele anspielen und als wollte er ein und dieselbe Be-
kauptung mit den Worten erklédrt haben: ,Der also wird
beredt sein, der zum Zwecke der Belehrung einen be-
scheidenen Stoff im niedrigen, zum Zwecke der Er-
gotzung einen mibBigen Stoff im gemiBigten und zum
Zweck der Riihrung einen bedeutenden Stoff im er-
habenen Stil behandeln kann?).”

18. KAPITEL

Der christliche Redner muB seinen Stil seinem immer
erhabenen Stoff anpassen

35, Diese drei Stiicke kénnte Cicero in der Form,
wie er sie gegeben hat, wohl an Gerichtssachen nach-
weisen, nicht aber in unserem Fall, d. h. in kirchlichen
Fragen, in denen sich die Art von Reden bewegt, iiber
die wir belehren wollen. Dort heit man namlich die
Fille bescheiden, wo bloB iiber Geldangelegenheiten zu
verhandeln ist, bedeutend aber solche, wo Heil und Le-
ben von Menschen auf dem Spiele stehen; wo aber nichts
Derartiges zu beurteilen ist und der Zuhorer zu keiner
Tat oder Entscheidung veranlaBt, sondern nur ergétzt
werden soll, da liegen die Dinge gleichsam in der Mitte
und man sprach darum von mittelmiBigen, d. h. méBigen
Féllen, ,,MiBig" kommt aber von dem (an sich keinerlei
Quantitit ausdriickenden) Worte ,MaB", weshalb es
eigentlich ein MiBbrauch und nicht ein im Wesen des
Begriffes liegender Grund ist, warum man von ,,maBig"’
und nicht gleich von ,klein" spricht. In unseren (kirch-

1) Cic. orator 100. Auch die deutsche Rhetorik unter-
scheidet einen niederen (submissum, humile), einen mittleren
(temperatum) und erhabenen Stil (sublime, grande genus dicendi).

2) Cicero sagt Orator 69 tatstichlich: ,Quot officia ora-
toris, tot sunt genera dicendi. Subtile in probando, modicum in
delectando, vehemens in flectendo.*

Bibl, d, Kirchenv, Bd. 49, 18
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lichen) Reden ist aber alles, was wir sagen, grof}; miis-
sen wir ja doch alles, zumal das, was wir von erhabener
Stelle (von der Kanzel) aus zum Volke sprechen, nicht
auf das zeitliche, sondern auf das ewige Heil der Men-
schen beziehen und uns dabei vor dem ewigen Verder-
ben hiiten. Dies gilt so sehr, daB selbst dasjenide, was
der kirchliche Lehrer iiber Gewinn oder Verlust in
Geldsachen redet, nicht klein erscheinen soll, mag nun
die Summe klein oder groB8 sein. Denn nichts Kleines
ist die Gerechtigkeit, die wir sicherlich auch bei einer
kleinen Summe wahren miissen; sagt ja doch der Herr:
+Wer im Geringsten treu ist, der ist auch im Groflen
treut).” Etwas Geringes bleibt also an sich wohl
etwas Geringes: im Geringsten aber treu zu sein, das ist
etwas GroBes. Das Wesen des Rundseins, da man nidm-
lich von einem Punkte in der Mitte aus gegen die Peri-
pherie zu lauter gleiche Linien zieht, bleibt ein und das-
selbe bei einer groBen Scheibe und bei einer kleinen
Miinze; geradeso wird die GréBe der Gerechtigkeit
nic}:it kleiner, wenn etwas Kleines gerecht ausgefiihrt
wird.

36. Als daher der Apostel von weltlichen Hiéindeln
sprach, und was meinte er dabei wohl anderes als Geld-
hindel, da sagte er: ,,Wagt es einer von euch, der mit
einem anderen einen Rechtsstreit hat, die Sache vor un-
glaubigen (heidnischen) Richtern zur Entscheidung zu
bringen und nicht vor den Heiligen (Gldubigen)? Oder
wiBt ihr nicht, daB die Heiligen die Welt richten wer-
den? Wenn nun durch euch die Welt gerichtet werden
soll, seid ihr da unwiirdig, den geringsten Streithandel
zu entscheiden? WiBt. ihr nicht, daB wir, um von irdi-
schen Dingen zu schweigen, selbst die Engel richten wer-
den? Habt ihr nun Streit iiber bloB zeitliche Dinge, so
stellt die ersten besten, auch die niedrigsten Mitglieder
der Gemeinde als Richter auf! Zu eurer Beschimung
sage ich es: Ist denn keiner von euch verstindig genug,
um unter Briidern Streit schlichten zu kénnen? Mull
denn der Bruder mit dem Bruder ProzeB fiihren und

1) Luk. 16, 10.
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noch dazu vor Ungldubigen? Schon das ist allemal ein
beklagenswerter Mangel, daB ihr {iberhaupt Streitigkei-
ten miteinander habt. Warum leidet ihr nicht lieber Un-
recht? Warum laBt ihr euch nicht lieber iibervorteilen?
Statt dessen iibt ihr selber Unrecht und Betrug, und
zwar den Briidern gegeniiber. Oder wi8t ihr denn nicht,
daB Ungerechte das Reich Gottes nicht erben wer-
den?) ?* Warum ist der Apostel so unwillig, warum ta-
delt, beschimpft, schilt und bedroht er die Korinther so?
Warum bezeugt er seine Gemiitserregung durch einen
so hidufigen und bitteren Wechsel der Stimme? Wa-
rum endlich spricht er von den unbedeutendsten Dingen
in so erhabenem Stile? Haben denn weltliche Dinge in
seinen Augen so groBen Wert? Das sei ferne! Er tut
dies vielmehr wegen der Gerechtigkeit, Liebe und Frém-
migkeit, lauter Tugenden, die, wie kein ruhig denken-
derdGeist bezweifelt, auch in den kleinsten Dingen grof8
sind.

37. Wollten wir die Menschen unterrichten, wie sie
auch ihre weltlichen Rechtshdndel vor den kirchlichen
Richtern fiir sich und die Ihrigen fiihren sollen, so wiir-
den wir sie mit Recht dazu auffordern, dieselben als un-
bedeutende Angelegenheiten im niederen Stil zu behan-
deln. Da wir aber von der Sprache eines Mannes reden,
der iiber jene Dinge belehren soll, durch die wir von
den ewigen Ubeln frei werden und zu den ewigen Giitern
gelangen, so sind es immer groBe Dinge, mégen sie vor
dem Volk oder vor einzelnen, vor einem oder vor meh-
reren, vor Freunden oder vor Feinden, in fortlaufender
Rede oder in der Unterredung, in Abhandlungen oder
in Biichern, in sehr langen oder in ganz kurzen Briefen
behandelt werden. Sollte etwa deshalb, weil ein Becher
kalten Wassers eine sehr geringe und wertlose Sache
ist, der Ausspruch des Herrn auch etwas ganz Geringes
und Wertloses sein, dafl der seinen Lohn nicht verliere,
der einem seiner Schiiler einen solchen Becher reicht?)?
Oder soll ein Redner, der dariiber in der Kirche spricht,

1) 1 Kor. 6, 1£.
) Matth. 10, 42.

18*
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glauben, er bespreche nur etwas Geringfiigiges und
diirfe daher nicht im geméiBigten oder erhabenen, son-
dern miisse im niederen Stil sprechen? Ist nicht, als wir
einmal dariiber zum Volke redeten und wir dabei durch
Gottes Beistand nicht unpassend sprachen, aus jenem
kalten Wasser gleichsam eine Flamme entstanden?), die
auch die kalten Herzen der Menschen zur Ubung der
Werke der Barmbherzigkeit durch die Hoffnung auf
himmlischen Lohn entflammte?

19. KAPITEL

Der christliche Redner dart aber trotz seines erhabenen
Stoffes nicht immer nur im erhabenen Stile sprechen

38. Obgleich der christliche Lehrer ein Redner iiber
groBe Dinge ist, so darf er doch dariiber nicht die ganze
Zeit im erhabenen Stil sprechen, sondern muB auch ein-
mal im niederen reden, wenn er iiber etwas belehrt, und
im geméaBigten, wenn er etwas lobt oder tadelt. Soll
aber etwas getan werden und sprechen wir zu jenen, die
es tun sollen, es aber nicht tun wollen, dann miissen
grofle Dinge in erhabener und auf Riihrung des Gemiites
berechneter Weise gesprochen werden. Und manchmal
kann es sogar vorkommen, daB iiber eine und dieselbe
bedeutsame Sache im niederen Stil gesprochen wird,
wenn sie gelehrt wird, im gemiBigten, wenn sie geprie-
sen wird und im erhabenen, wenn das ihr abgeneigte
Gemiit zur Umkehr bestimmt wird. Was gibt es denn
GroBeres als Gott selbst? Wird iiber sein Wesen nie-
mals eine Belehrung gegcben? Oder darf derjenige, der
iiber die Einheit der Drec faltigkeit belehren will, etwa
nur im {gewdhnlichen) niederen Umgangston sprechen,
damit man die schwerverstindliche Sache so gut, als es
iiberhaupt méglich ist, verstehen kann? Sucht man bei
einer solchen Belehrung Schénheiten und nicht vielmehr
Wahrheiten? Soll der Zuhorer geriihrt werden, auf daB3
er etwas tue, oder soll er nicht vielmehr blo8 iiber etwas
belehrt werden, was er lernen soll? Wenn aber dann
Gott in seinem Wesen oder in seinen Werken gelobt

1) Vgl. 2 Makk. 1, 32.
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werden soll, welches Ideal eines schénen und glanzen-
den Stiles béte sich da demjenigen dar, der Gott loben
kann, soweit iiberhaupt der gelobt werden kann, den
kein Mensch in geziemender Weise zu loben vermag
und den jeder irgendwie loben mufBl! Wo aber dieser
Gott nicht verehrt wird oder wo neben und sogar vor
ithm Gétzen, Didmonen oder sonst irgendein Geschépf
verehrt wird, da muBl gewi die GréBe dieses Ubels und
die Notwendigkeit der Abkehr der Menschen davon im
erhabenen Stil dargelegt werden.

20. KAPITEL

Proben aus den heiligen Schriften fiir die verschiedenen
Stilgattungen

39. Ein Beispiel des niederen Stiles findet sich, um
mich in meinen Ausfiihrungen deutlicher zu fassen, beim
Apostel Paulus. Er sagt ndmlich: ,,Saget mir, die ihr
unter dem Gesetze stehen wollt: héret ihr denn (in der
Gemeindeversammlung) nicht das Gesetz (des Moses)
vorlesen? Da steht doch geschrieben: ,,Abraham hatte
zwei Séhne, einen (Ismael) von der Magd und einen
(Isaak) von der freien Gemahlint).” Der Sohn der Magd
ist auf fleischlichem Wege geboren, der Sohn der Freien
jedoch kraft (géttlicher) VerheiBung. Diese Geschichte
hat noch eine héhere Bedeutung: es sind da nidmlich die
beiden Testamente vorgebildet. Die Sklavin Agar stellt
den alten, auf dem Sinai errichteten Bund dar, der auch
seine Kinder zu Sklaven macht. Der Sinai ist ndmlich
ein Berg in Arabien (wo die Ismaeliten wohnen) und
ist gleichbedeutend mit dem jetzigen Jerusalem. Das
jenseitige (himmlische) Jerusalem aber, das ist die
Freie, nimlich unsere Mutter?). Ebenso spricht Paulus
im niederen Stil, wo er Griinde angibt und sagt: ,Brii-
der, ich spreche nach Menschenweise. Schon eines Men-
schen rechtskriftiges Testament kann keiner umstoB8en
oder durch Zusitze abéndern. (Von Gott) sind nun dem
Abraham und seinem Samen VerheiBungen zugesagt.

1) Gen, 16, 15; 21, 2.
?) Gal. 4, 21 .
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Es heiBt da aber nicht in der Mehrzahl ,und denen aus
seinem Samen’, sondern es heiBt blo8 in der Einzahl
,und deinem Samen’. Dieser Same ist Christus. Ich sage
also: Dieses von Gott bestitigte Testament entkriftigt
das 430 Jahre spiter gegebene Gesetz nicht, so daB die
VerheiBung unwirksam wiirde. Denn wiirde das Erbe
kraft des Gesetzes zuteil, dann wiirde es ja nicht mehr
auf der VerheiBung beruhen; nun aber hat Gott das Erbe
dem Abraham durch VerheiBung zugesichertt).” Weil
aber der Zuhérer auf den Gedanken kommen konnte,
wozu denn das Gesetz iiberhaupt gegeben sei, wenn von
ikm doch das Erbe nicht ausgehe, so hat sich der
Apostel diesen Einwurf gleich selbst gemacht und
gleichsam fragend gesagt: ,Wozu also das Gesetz?"
Darauf antwortete er: ,Der Ubertretung wegen ist es
(der VerheiBung) hinzugefiigt, bis jener Same (nimlich
die Christenheit) kdme, auf den die VerheiBung lautete.
Darum wurde es auch bloB durch Engel angeordnet
durch die Hand einer Mittelsperson. Ein Mittler setzt
mehr als eine Partei voraus, Gott aber ist nur einer?).”
An dieser Stelle fiel ihm nun ein Einwurf ein, den er sich
selber machte: ,,Steht aber darum das Gesetz den gétt-
lichen VerheiBungen feindlich gegeniiber?** Darauf gibt
Paulus zur Antwort: ,Das sei fernel” Und er rechtfer-
tigt diese Behauptung mit den Worten: ,,Ja, wenn ein
Gesetz gegeben worden wire, das lebendig machen
kénnte, dann kdme wirklich die Gerechtigkeit aus dem
Gesetze. Aber die Heilige Schrift bezeugt, dafB alles der
Botmé@Bigkeit der Siinde unterworfen sei, auf daB} die
VerheiBung durch den Glauben an Jesus Christus zuteil
werde denen, die glauben usw.?).” Zur Aufgabe der Be-
lehrung gehért nicht blo8 das Verborgene klar zu legen
und die verschlungenen Knoten der Fragen zu 18sen,
sondern dabei auch anderen, sich zuféllig ergebenden
Fragen zu begegnen, damit unsere Worte dadurch nicht
etwa entkréftet oder widerlegt werden. Es darf dies
jedoch nur dann geschehen, wenn uns zugleich mit dem

1) Gal. 3, 15 1.
2) Ebd. 3, 191.
) Ebd. 4, 21f.
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Einwurf auch seine L&sung einfillt, nicht daB wir
schlieBlich eine Schwierigkeit vorbringen, die wir dann
nicht beseitigen konnen. Geschieht es aber, daB man
von einer Frage in eine andere fillt und daBl daraus
aufs neue sich ergebende Fragen behandelt und gelbst
werden, so spinnt sich die Gedankenentwicklung in eine
so lange Reihe von Beweisfithrungen aus, daB der Red-
ner nur bei einem sehr guten und frischen Gedichtnis
zur behandelten Hauptsache zuriickfindet. Es ist aber
sehr gut, den méglichen Einwurf gleich wenn wir auf
ihn stoBen, zu widerlegen, sonst tritt er uns vielleicht
irgendwo entgegen, wo ihn niemand beantworten kann.
Er kénnte auch einem Zuhérer begegnen, der zwar zu-
gegen ist, sich aber schweigsam verhilt: so einer miiBite
dann weggehen, ohne ganz geheilt zu sein.

40. GemaBigt ist der Stil in folgenden Worten des
Apostels: ,Einen &lteren Mann fahre nicht mit harten
Worten an, sondern rede ihm zu wie einem Vater;
jlingere Minner behandle wie Briider, dltere Frauen wie
Miitter, jiingere wie Schwestern?)!” Ebenso ist der Stil
auch in den Worten: ,,So beschwére ich euch denn, Brii-
der, bei der Erbarmung Gottes, ihm euren Leib als ein
lebendiges, heiliges, wohlgefilliges Opfer zu weihen?)!"
Fast die ganze Stelle dieser Ermahnung hat den glei-
chen gemiBigten Stil; dabei sind die schénsten Stellen
dort, wo sich ein besonderer Gedanke zu seinem beson-
deren sprachlichen Ausdruck verhilt wie die Schuld zu
ihrer Bezahlung. So ist es z. B. im folgenden: ,Nach
der uns verlichenen Gnade haben wir nun aber auch
verschiedene Gaben (und Pflichten): wer die Gabe der
Prophetie hat, der halte sich an die Richtschnur des
Glaubens; hat jemand ein Kirchenamt, der besorge, was
zur Verwaltung seines Dienstes gehdrt; der Lehrer halte
sich an seine Lehre; der erbauende Redner kiimmere
sich um die Erbauung; der Armenpfleger spende seine
Gabe in Herzenseinfalt; der Vorsteher erfiille mit
rastlosem Eifer seine Pflicht; der Krankenwart versehe

1) 1 Tim. 5, 1f.
?) Rém. 12, 1.
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seinen Dienst mit freudigem Sinne! Die Liebe zu Gott
sei aufrichtig! Verabscheuet das Bése, haltet fest am
Guten! Liebet einander mit herzlichem Wohlwollen wie
Geschwister; kommet euch gegenseitig mit Ehrerbietung
zuvor! Sorget mit unverdrossenem Eifer fiir alle; seid
inbriinstig im Geiste und dienstbeflissen dem Herrn!
Freuet euch in der Hoffnung (auf kiinftigen Lohn), blei-
bet standhaft in der Triibsal, beharrlich im Gebete! An
den Bediirfnissen der Gldubigen nehmet innigen Anteil;
befleiBigt euch der Gastfreundschaft! Segnet die, welche
euch verfolgen; segnet sie und fluchet nicht! Freuet
euch mit den Fréhlichen, weinet mit den Weinenden!
Seid eintrichtig untereinander!" Und wie schén schlieBt
er all diese ErgieBungen mit der zweigliedrigen Wen-
dung: ,,Strebet nicht nach héherer Stellung, seid zufrie-
den mit einem geringeren Dienste!)!" Und weiter unten
sagt der Apostel: ,Gebet somit immer jedem, was ihm
zukommt: Steuer wem Steuer, Zoll wem Zoll, Ehrfurchi
wem Ehrfurcht, Achtung wem Achtung gebiihrt?}!" Auch
diese einzelnen Satzglicder werden wieder mit einer
zweigliedrigen Wendung abgeschlossen: ,Bleibet nie-
mandem etwas anderes schuldig, als daB ihr einander
liebet®)!" Kurz nachher sagt er: ,Die Nacht (des ge-
genwirtigen Lebens) ist vorgeschritten, der Tag (der
Ewigkeit) ist nahe. So lasset uns denn die Werke der
Finsternis ablegen und anziehen die Waffen des Lichtes!
Wie am hellen Tag lasset uns ehrbar wandeln, nicht bei
Schmausereien und Trinkgelagen, nicht in Unlauterkeit
und Ausschweifung, nicht in Zank und Neid! Ziehet viel-
mehr den Herrn Jesus Christus an; und was euer Fleisch
will, das tuet nicht in eurer Sinnlichkeit)! Ein anderer
wiirde bei dieser Stelle vielleicht mit einem wohlklingen-
den SchluB die Ohren kitzeln; aber der ernstere Uber-
setzer wollte lieber seine (weniger rhythmische) Wort-
folge beibehalten. Wie dies vollends im Griechischen, in
welcher Sprache doch die Apostel redeten, klingt, das
mogen jene entscheiden, die darin bis zu diesen Fein-
1) Rom. 12, 6 £.

2) Ebd. 13, 7.

3) Ebd. 13, 8.

%) Ebd. 13, 12 f,
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heiten herab gebildet sind. Mir scheint unsere in der-
selben Wortfolge gefertigte (lateinische) Ubersetzung
keinen rhythmischen Ausgang zu haben.

41, Das mufl man ja jedenfalls zugeben, daB unsere
kirchlichen Schriftsteller den sogen. rhythmischen Satz-
schluB nicht kennen. Ob daran bloB die Ubersetzer
schuld sind oder ob sie, wie ich lieber glauben méchte,
absichtlich auf solche gefillige Stilmittel = verzichtet
haben, das wage ich nicht zu entscheiden, denn ich mufl
meine Unkenntnis hieriiber schon zugeben. Das aber
weill ich, daB einer, der von Rhythmus etwas versteht,
bloB ihre SchluBséitze nach dem Gesetze dieses Rhyth-
mus zu ordnen braucht, was durch Vertauschung mit
einigen gleichbedeutenden Waértern, ja schon durch
bloBe Umstellung der vorhandenen Wérter ganz
leicht geschehen kann, um zu der Einsicht zu gelangen,
daBl jenen Ménnern Gottes nichts von den Kiinsten ge-
mangelt hat, die er in den Schulen der Grammatiker und
Rhetoren als etwas GroBles erlernt hat. Er wird dabei
sogar viele ausnehmend schéne Redensarten finden, die
zwar hauptsichlich in ihrer (griechischen und hebrii-
schen), aber immerhin auch in unserer (lateinischenj
Sprache schén sind; von diesen Redensarten finden sich
in den Schriften, die diese gelehrten Leute zu aufge-
blasen machen, keine einzige. Man muBl sich jedoch
davor hiiten, dem Gewicht der géttlichen Ausspriiche
nicht an Kraft zu entziehen, was man ihnen an Rhythmus
gibt, (Letzteres ist gar nicht notwendig,) denn sogar die
Kenntnis der Musik, worin der Rhythmus doch im voll-
sten Mafle gelernt wird, hat unseren Propheten so wenig
gefehlt, daB der hochgelehrte Hieronymus!) 'die wvon
einigen derselben gebrauchten, rein hebriischen Vers-
mafle eigens anfiihrt; im Interesse des getreuen Wort-
lautes hat er die VersmaBe aber nicht iibersetzi. Um
aber meine eigene Ansicht auszusprechen, die mir ge-
wiB viel bekannter ist als anderen und als die Ansicht
anderer, so gefédllt mir, obgleich ich in meinem eigenen
Sprachgebrauch jener rhythmischen Satzschliisse inner-

1) In seiner Vorrede zu Job.
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halb bescheidener Grenzen anwende, bei den heiligen
Vitern der Umstand mehr, daB ich sie bei ihnen nur
sehr selten finde.

42, Der erhabene Stil ist vom gemiBigten vor allem
darin verschieden, daB er nicht so fast durch Wort-
schmuck geziert, als vielmehr durch Gemiitsaffekte kraf-
tig ist. Er verwendet zwar fast allen rhetorischen
Schmuck jenes Stiles auch fiir sich, aber wo er ihm
nicht (ungezwungen) zur Verfiigung steht, da sucht er
ihn nicht auf. Er stiirmt vielmehr kraft des ihm selbst
innewohnenden Schwunges dahin und reit die Schén-
heit der Sprache mit sich fort, wo er ihr gerade begeg-
net, nimmt sie aber nicht deshalb in sich auf, weil er sich
vielleicht eigens um solchen Schmuck kiimmerte. Im
Interesse seines Zweckes geniigt es ihm, daB die ent-
sprechenden Worte nicht mit #ngstlicher Sorge um den
Wohllaut ausgewihlt werden, sondern daB sie dem
Feuereifer der Seele folgen. Denn wenn ein tapferer,
kampibereiter Mann mit einem vergoldeten und mit
Edelsteinen besetzten Schwerte bewaffnet wird, so fiihrt
er mit diesen Waffen seine GroBtaten aus, nicht des-
halb weil sie kostbar, sondern weil sie iiberhaupt Waf-
fen sind; er bleibt aber ein und derselbe Mann und ver-
richtet die groBten Heldentaten, auch wenn ihm sein
Kampfeszorn die n#chstbeste Waffe in die Hand
driickt. — Dem Apostel kommt es einmal darauf an,
daB im Dienste des Evangeliums alle Ubel dieser Zeit
mit dem Troste der Gaben Gottes geduldig ertragen
werden: dies ist eine groBe Aufgabe; erhaben ist auch
wirklich die Art der (rhetorischen) Durchfiihrung, wo-
bei es auich am eigentlichen Redeschmuck nicht fehit.
wSiehe," sagt der Apostel, ,nun ist die gnadenvolle Zeit
da, jetzt ist der Tag des Heiles gekommen. In keinem
Punkte geben wir AnstoB, damit unser Amt nicht geta-
delt werde. In allen Lebenslagen erweisen wir uns als
Diener Gottes durch viele Geduld, in Qualen, in N&ten,
ir Angsten, bei Schlégen, in Gefingnissen, bei Aufruhr,
bei Miihen, bei Nachtwachen und bei Fasten, durch lau-
teren Lebenswandel, durch Erkenntnis, durch Langmut,
durch Milde, durch den Heiligen Geist, durch ungeheu-
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chelte Liebe, durch das Wort der Wahrheit, durch die
Kraft Gottes, mit den Waffen der Gerechtigkeit (gegen
Feinde) von rechts und ven links, durch Ehre und durch
Schimpf, durch guten und schlechten Ruf; wir gelten als
Verfiihrer und sind doch wahrhaft, als unbekannte
Menschen und sind doch wohlbekannt; wir gelten als
Sterbende und siehe, wir leben; wir gelten als (vom
Herrn) Geziichtigte und sind doch noch nicht tot; wir
sollen Grund zur Trauer haben und sind im Gegenteil
immer frohen Mutes; wir gelten fiir arm und doch be-
reichern wir viele (mit geistlichen Giitern); man glaubt,
wir hétten nichts und doch besitzen wir alles.” Man
beachte auch noch den glilhenden Ausspruch: ,Unser
Mund ist aufgetan zu euch, ihr Korinther: mein Herz
ist erweitert usw.l).” Die ganze Stelle anzufiihren
wiirde zu weit fiihren.

43. Ebenso dringt Paulus (im Brief) an die Rémer
darauf, daB die Verfolgungen dieser Welt durch Liebe
und durch die sichere Hoffnung auf Gottes Beistand
iiberwunden werden. Dabei bedient er sich eines er-
habenen, schmuckreichen Stiles: ,Wir wissen, daB
denen, die Gott lieben und nach seinem Ratschlusse
(zum Heile) berufen sind, alle Dinge zum Besten ge-
reichen. Alle ndmlich, die Gott von Ewigkeit her als
die Seinigen erkannt hat, hat er auch dazu vorherbe-
stimmt, dem Bilde seines Sohnes gleichférmig zu wer-
den, auf daB er der Erstgeborene sei unter vielen Brii-
dern. Die Gott aber so vorherbestimmt hat, diese hat
er auch (zum Glauben) berufen, und die er berufen hat,
die hat er auch gerechtfertigt, die er aber gerechtfertigt
hat, die hat er auch verherrlicht. Welche Folgerung
miissen wir nun daraus ziehen? Wenn Gott fiir uns ist,
wer vermag dann etwas gegen uns? Wird er, der sogar
seinen ecigenen Sohn nicht geschont, sondern ibhn fiir
uns alle dahingegeben hat, uns mit ihm nicht auch alles
schenken? Wer wird (vor Gericht) Anklage gegen die
Auserwihlten erheben? Etwa Gott, der uns rechtfer-
tigt? Wer wird da sein, um uns zu verdammen? Etwa

1) 2 Kor. 6, 21.
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Christus Jesus, der (fiir uns) gestorben ist, ja der auch
auferstanden ist, der nun sitzet zur Rechten des Vaters
und der auch unser Fiirsprecher ist? Wer wird uns
trennen von der Liebe Christi? Etwa Triibsal oder Be-
dréngnis oder Verfolgung oder Hunger oder BléB8e oder
Gefahr oder Schwert? Ist ja doch (auch fiir uns) ge-
schrieben: ,Deinetwegen schweben wir den ganzen Tag
in Todesgefahr, dem Schlachtvieh sind wir gleichge-
achtet!).” Indes in all diesen Néten siegen wir leicht
durch den, der uns geliebt hat. Ich bin gewiB: weder
Tod noch Leben, weder Engel noch Gewalten, weder
Gegenwiirtiges noch Zukiinftiges, weder Macht noch
Héhe, noch Tiefe, noch irgend etwas anderes Geschaf-
fenes wird mich trennen kénnen von der Liebe Gottes,
die da ist in Christus Jesus, unserm Herrn2?)."

44, Obgleich der Galaterbrief selbst ganz im nie-
deren Stil geschrieben ist und nur in seinen letzten Tei-
len eine gemiBigte Sprache herrscht, so hat der Ver-
tasser doch eine Stelle mit solcher Gemiitsbewegung ein-
gesetzt, daB man sie nur erhaben heilen kann, wenn
sie auch keine von den Zierden wie die oben erwihnten
Stellen aufweist. Es heifit da: ,Bestimmte Tage und
Monate und Jahre und Festzeiten beobachtet ihr ja be-
reits (wie die Juden). Da muB ich allerdings besorgen,
mich vergeblich um euch bemiiht zu haben. Seid wie
ich bin, da ja auch ich bin wie ihr! Ich bitte euch da-
rum, Briider. [hr habt mich bisher ja in keiner Weise
gekrinkt. Ihr wilt, wie ich trotz korperlicher Schwiche
seiner Zeit das Evangelium gepredigt habe und wie ihr
trotz meines (kranken) Fleisches die Versuchungen von
euch gestoBen und mich nicht von euch gewiesen habt;
ihr habt mich vielmehr wie einen Engel Gottes, ja wie
Christus Jesus selbst aufgenommen. Wie fiihltet ihr
euch doch damals gliicklich! Ich bezeuge, daB ihr euch
womdglich die Augen ausgerissen hittet, um sie mir zu
geben. Bin ich nun etwa darum euer Feind geworden,
weil ich euch die Wahrheit vorhalte? Euere Verfiihrer

1) Ps. 43, 22.
) Rém. 8, 28 1.
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bemiihen sich eifrig um euch, aber nicht in guter Ab-
sicht., Sie wollen euch von uns trennen, damit ihr eif-
rige Anhinger ihrer Partei werdet. Eifer im Rechten
ist etwas Schénes, wenn er bestéindig andauert und nicht
bloB so lange, als ich bei euch bin. Meine Kindlein, die
ich abermals gebire, bis Christus in euch gestaltet wor-
den ist! Wie sehr wiinschte ich doch, jetzt persénlich
bei euch zu sein und einen anderen Ton mit euch an-
schlagen zu kénnen; denn jetzt bin ich in einer gewissen
Verlegenheit vor eucht).” Werden vielleicht hier Ge-
gensitze durch andere Gegensitze beantwortet oder in
irgendeinem Steigerungsverhiltnis verbunden oder hdorte
man da vielleicht Einschnitte, Glieder und Wendungen
klingen? Und gleichwohl ist die erhabene Gemiitsbewe-
gung nicht abgeflaut, die, wie wir fiihlen, der ganzen
Sprache Wirme verleiht.

21. KAPITEL
Stilproben aus den Kirchenlehrern

45, Die Worte des Apostels sind zwar klar, sie sind
aber auch tief und so geschrieben und iiberliefert, daf3
sie nicht bloB einen Leser und Hoérer, sondern auch
einen Erkldrer brauchen, wenn sich einer nicht mit der
Oberfliche begniigt, sondern die Tiefe sucht. Daher wol-
len wir auch den Stil jener Médnner kennen lernen, die
durch die Lektiire jener Schriften zur Wissenschaft
gottlicher und heilsamer Dinge gelangt sind und dieses
Wissen wieder der Kirche iibermittelt haben, Der heilige
Cyprian bedient sich des niederen Stiles in jenem
Buch, wo er iiber das Geheimnis des Kelches spricht.
Darin wird nidmlich die Frage gelést, ob der Kelch des
Herrn Wasser allein oder mit Wein vermischt enthalten
miisse. Beispielshalber wollen wir daraus etwas an-
tiihren. Nach der Einleitung des Briefes beginnt er die
gestellte Frage folgendermaBen zu lésen?): ,,Wisse, dafl
wir zufolge der uns gewordenen Ermahnung bei Dar-
bringung des Kelches die vom Herrn stammende Uber-

1) Gal. 4, 10 1.
%) Cyprian, epist. 63 ad Caecilium c. 2 fl.
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lieferung beobachten sollen und daB von uns nichts ge-
schehen darf, als was der Herr zuerst fiir uns getan
hat, daB niémlich der Kelch, der zu seinem Andenken
dargebracht wird, mit Wein gemischt und so darge-
bracht wird. Denn da Christus sagt: ,Ich bin der wahre
Weinstock?!)"”, so ist sicherlich nicht das Wasser, son-
dern der Wein Christi Blut. Man kann auch nicht glau-
ben, sein Blut, durch das wir erlést und belebt worden
sind, sei im Kelche, wenn in demselben nicht Wein ist,
durch den Christi Blut angedeutet wird. Das wird aber
durch den geheimnisvollen Sinn und das offene Zeug-
nis aller (heiligen) Schriften vorher verkiindet. So fin-
den wir im Buche Genesis?) beziiglich dieses Geheim-
nisses, daB Noe gerade darin vorausgegangen und ge-
rade damit ein Vorbild des Leidens des Herrn gewesen
ist, daB er Wein trank, sich berauschte, sich in seinem
eigenen Hause entbl6Bte und mit nackten und entblé8ten
Schenkeln dalag. Diese Entblé8ung des Vaters wurde
von seinem mittleren Sohn {mit Hohn) bemerkt, von
den beiden anderen Sohnen, dem idlteren und dem
jiingeren, aber zugedeckt; was noch folgt, brauche ich
nicht weiter zu verfolgen. Denn es geniigt, uns einzig
an die Tatsache zu halten, daB Noe, der ein Vorbild der
kiinftigen Wahrheit darstellt, nicht Wasser, sondern
Wein getrunken und so ein Bild des Leidens des Herrn
dargestellt hat. Geradeso sehen wir in dem Priester
Melchisedech das Geheimnis des Herrn vorgebildet
nach dem, was die gottliche Schrift bezeugt, wenn sie
sagt: ,,Und Melchisedech, der Kénig von Salem, brachte
Brot und Wein dar. Er war aber Priester des aller-
héchsten Gottes und segnete den Abraham?®).”” Dal
aber Melchisedech ein Vorbild Christi darstellt, das er-
klidrt der Heilige Geist in den Psalmen, wenn er in der
Person des Vaters zum Sohne spricht: ,,Vor dem Mor-
genstern habe ich dich gezeugt; du bist Priester in Ewig-
keit nach der Ordnung des Melchisedech®).” Diese und

1) Joh. 15, 5.

) Vgl. Gen. 9, 21 .
*) Gen. 14, 18.

4 Ps. 109, 4.
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die anderen noch folgenden Stellen des Briefes sind im
riederen Redestil gehalten, wie die Leser leicht erken-
nen kdénnen.

46. Auch der heilige Ambrosius bedient sich bei der
Behandlung einer bedeutenden Sache, ndmlich bei dem
Nachweis der Gleichheit des Heiligen Geistes mit dem
Vater und dem Sohne, des niederen Stiles, weil dieser
Gegenstand kein Wortgepringe oder eine maichtige
innere Bewegung zur Riihrung des Gemiites, sondern
bloB sachgemiBe Beweisgriinde verlangt. Er sagt also
am Anfang dieses Werkes unter anderem: ,,Durch diese
Weissagung wurde Gedeon erschiittert. Da er gehért
hatte, der Herr werde trotz des Abfalles Tausender aus
den Vélkern sein Volk durch einen einzigen Mann er-
retten, so brachte er einen Ziegenbock als Opfer dar.
Nach der Weisung des Engels legte er dessen Fleisch
und ungeséduerte Brote auf einen Felsen und goB Fleisch-
briihe dariiber. Sobald nun der Engel mit der Spitze
des Stabes, den er in der Hand trug, daran riihrte, brach
Feuer aus dem Felsen hervor und verzehrte das darge-
brachte Opfert). Durch dieses Zeichen scheint erklart
worden zu sein, da jener Fels das Vorbild des Leibes
Christi darstellte, weil geschrieben steht: ,Sie tranken
aus dem folgenden Felsen; der Felsen aber war
Christus?).” Dies war aber sicherlich nicht mit Be-
ziehung auf seine Gottheit, sondern in Hinsicht auf sein
Fleisch gesagt; denn dies hat die Herzen der diirsten-
den Vélker mit der nie versiegenden Quelle seines Blu-
tes reichlich iibergossen. Schon damals also wurde in
geheimnisvoller Weise erkldart, da der Herr Jesus
durch seine Kreuzigung im Fleische die Siinden der gan-
zen Welt, und zwar nicht bloB die siindhaften Taten,
sondern selbst die bosen Begierden der Seele tilgte. Es
bezieht sich nimlich das Fleisch des Ziegenbockes auf
die Schuld der Tat, die Briihe aber auf die Lockungen
der Begierlichkeit, wie geschrieben steht: ,Und das
Volk entbrannte in sehr béser Lust und sprach: Wer

1) Richter 6, 14 fl.
1 Kor. 10, 4.
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wird uns Fleisch zu essen geben!)?* Der Umstand aber,
daB der Engel seinen Stab ausstreckte und den Felsen
beriihrte, von dem dann Feuer ausging, zeigt an, daB
das vom géttlichen Geist erfiillte Fleisch Christi alle
Siinden der Menschheit verbrannte. Daher sagt der
Herr: ,Ich bin gekommen, Feuer auf die Erde zu
bringen?).” Was er an der Stelle noch weiter sagt, darin
bemiiht er sich vorzugsweise die Sache zu erkliren und
zu beweisen?),

47. Zur gemdBigten Stilgattung gehért bei Cy-
prian das berithmte Lob der Jungfrdulichkeit: ,Jetzt
haben wir zu den Jungfrauen zu sprechen, fiir die wir um
so groBere Sorge hegen, je erhabener ihr Ruhm ist. Sie
sind die Bliiten am Stamme der Kirche, die Zierde
und der Schmuck der geistlichen Gnade, die erfreuliche
Anlage, das reine und unversehrte Werk des Kuhmes
und der Ehre, das der Heiligkeit des Herrn entspre-
chende Ebenbild Gottes, der erlauchteste Teil der Herde
Christi. Ihrer freut sich, in ihnen erbliiht iippig der
ruhmreiche SchoB der Mutter Kirche, um je mehr die
Schar der Jungfrauen noch weiter an Zahl zunimmt,
desto gréBer wird auch die Freude der Mutter*)." An
einer anderen Stelle gegen Ende dieses Briefes sagt
Cyprian: ,,Wie wir das Bild dessen getragen haben, der
von Lehm ist, so lasset uns auch das Bild dessen tragen,
der vom Himmel ist’)! Dieses Bild trigt die Jungfriu-
lichkeit, trigt die Reinheit, trigt die Heiligkeit und die
‘Wahrheit; dieses Bild tragen alle, die der Zucht des
Herrn gedenken, die an der Gerechtigkeit und Frém-
migkeit festhalten, die standhaft sind im Glauben, de-
miitig in der Furcht und entschlossen, alles mutig zu er-
dulden, die voll Sanftmut das Unrecht ertragen, bereit-
willig Barmherzigkeit iiben und in einmiitiger Eintracht

1) Num. 11, 4.

?) Luk. 12, 49.

3) Ambrosius, Lib. I de Spiritu Sancto im Prolog.

%) Cyprian, De habitu Virginum c. 3. Vgl. dazu in unserer
Sammlung die deutsche Ubersetzung dieses Werkes von Dr. Ju-
lius Baer (Cypr. Bd. I. S. 56 f.).

®) 1 Kor. 15, 49.
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in briiderlichem Frieden leben. Dies alles, ihr guten
Jungfrauen, miiBt ihr beobachten, lieben und erfiillen,
die ihr, nur Gott und Christus ergeben, mit dem grdBe-
ren und besseren Teil zu dem Herrn voranschreitet, dem
ihr euch geweiht habt. Ihr Alteren, macht die Lehre-
rinnen der Jiingeren; ihr Jiingeren, macht die Diene-
rinnen der Alteren und dient den Gleichaltrigen zum
Ansporn! Treibt euch an durch gegenseitige Ermunte-
rungen; feuert einander an durch wetteifernde Beweise
der Tugend, damit ihr zur Herrlichkeit gelangt! Harret
mutig aus, fahret fort im Geiste, erreichet gliicklich das
Ziell Nur gedenket dann auch unser, wenn die Jung-
fraulichkeit anfingt in euch verherrlicht zu werden}[*

48. Auch Ambrosius hilt im geméiBigten bliilhenden
Stil denen, die Jungfridulichkeit gelobt haben, gleichsam
ein Muster zur Nachahmung vor und sagt: ,,Maria war
Jungirau nicht blofl dem Leibe, sondern auch dem Geiste
nach: kein verhohlenes Buhlen, mit dem sie die Reinheit
der Gesinnung verletzte. Von Herzen demiitig, in Wor-
ten bedidchtig, klugen Sinnes, im Gespriach mehr karg,
um so eifriger in der Lesung. Nicht auf das Unzu-
verldssige des Reichtums, sondern auf das Gebet der
Armen sectzte sie ihre Hoffnung. Sie war bedacht auf
die Arbeit, sittsam in der Rede, gewohnt, nicht einen
Menschen, sondern Gott als Zeugen ihres geistigen Sin-
nes beizuziehen. Niemand beleidigte sie, meinte es allen
gut, erhob sich vor dlteren Personen, war gegen ihres-
gleichen nicht gehissig, mied eitles Prahlen, folgte der
Vernunft, liebte die Tugend. Wann hitte sie auch nur
mit einer Miene den Eltern wehe getan? Wann sich mit
den Verwandten entzweit? Wann niedere Leute ver-
achtet? Wann die Bresthaften verlacht? Wann einen
Diirftigen gemieden? Sie war gewohnt, nur solche
Mannspersonen aufzusuchen, vor denen die Barmherzig-
keit nicht zu errdten, an denen das Zartgefiihl nicht
voriiberzugehen brauchte. Nichts Scheeles lag in ihren
Augen, nichts Freches in ihren Worten, nichts Scham-
loses in ihrem Benehmen. Die Haltung war nicht zu weich-

1) Cyprian, a. a. 0. ¢. 23 und 24.
Bibl. d. Kirchenv. Bd, 49. 14
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lich, der Gang nicht zu ausgelassen, die Rede nicht zu
leichtfertig, so daBl schon die #uBlere Erscheinung ein
Abbild ihres Geistes, ein Sinnbild ihrer Tugendhaftig-
keit war. Ein gutes Haus muB doch schon im Vorraum
als solches sich erkennen, zum voraus beim ersten Be-
treten schon ersehen lassen, dall sich im Innern keine
Finsternis birgt: so soll auch unser Geist wie ein Licht,
das im Innern auf den Leuchter gestellt ist!), seinen
Schein nach auBlen werfen. Was soll ich des weiteren
auf das karge MaB ihrer Speisen, auf das iiberreiche
ihrer (religiosen) Ubungen hinweisen? Das eine iiber-
stieg die natiirliche Kraft, das andere war fast nicht
mehr natiirlich. Hier gab es keinerlei Unterbrechung,
dort verdoppelte Fasttage. Und wenn sich einmal das
Verlangen nach Erquickung einstellte, dann diente meist
die ndchstbeste Speise mehr dazu, den Tod zu verhiiten,
denn Geniisse zu gewédhren usw.?)."” Diese Stelle habe
ich deswegen als Beispiel eines geméBigten Stiles ange-
fithrt, weil Ambrosius hier nicht solche, die noch nicht
gelobt haben, zur Ablegung des Geliibdes der Jungfriu-
lichkeit auffordert, sondern einfach schildert, wie die-
jenigen sein miissen, die sich dem Herrn schon durch
ein Geliibde versprochen haben. Denn sollte der Geist
einen Vorsatz von solcher Bedeutung erst fassen, dann
muB er sicherlich dazu durch den erhabenen Stil ange.
regt und entziindet werden. — Der Martyrer Cyprian
hat allerdings bloB8 iiber die Haltung {de habitu} der
Jungfrauen geschrieben und nicht iiber die Ubernahme
des Geliibdes der Jungfraulichkeit, und dennoch hat
jener Bischof die Jungfrauen zu diesem Zweck mit
einer erhabenen Sprache angefeuert.

49. Aus einem von beiden Minnern behandelten
Stoff will ich nun zwei Proben des erhabenen Stiles
anfiihren: beide zogen ndmlich einmal gegen jene Frauen
los, die sich mit Schminke firben oder, besser gesagt,

1) Vgl. Matth, 5, 14 fi.; Luk. 11, 33 ff.

2) Ambrosius, De Virginibus II. 2. Vgl. dazu in unserey
Sammlung die deutsche Ubersetzung dicses Werkes von Dr. Joh,
Niederhuber, Ambr. III. Bd., 305 ff.
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miBfirben. Der erste von ihnen sagt bei Behandlung
dieses Stoffes unter anderem: ,Wenn ein Meister der
Malerei das Gesicht, die Gestalt und die kérperliche
Beschaffenheit eines Menschen ganz tiduschend in Far-
ben dargestellt hdtte und ein anderer wollte an das
schon fertige und vollendete Bild Hand anlegen und das
schon Gestaltete, das schon Gemalte umarbeiten, als
verstiinde er es besser, so wiirde das als eine schwere
Beleidigung fiir den ersten Kiinstler gelten und seine
Entriistung dariiber wiirde berechtigt erscheinen. Und
du glaubst, die Vermessenheit deines so gottlosen Trei-
bens, die Verletzung des géttlichen Meisters werde dir
ungestraft hingehen? Gesetzt auch, du seiest trotz der
buhlerischen Schminken den Menschen gegeniiber nicht
unziichtig und unkeusch, so bist du doch eines schlim-
meren Vergehens schuldig als eine Ehebrecherin, nach-
dem du das, was Gottes ist, verdorben und verletzt hast.
Was du fiir Schmuck, was du fiir Putz hiltst, das ist ein
Angriff auf das géitliche Werk, ist eine Falschung der
Wahrheit. Ein Wort des mahnenden Apostels lautet:
wOchaffet hinaus den alten Sauerteig, damit ihr ein
neuer Teig seid, gleichwie ihr ungesiduert seid! Denn
auch unser Osterlamm, Christus, ist geopfert. Darum
lasset uns Feste feiern nicht im alten Sauerteig und
nicht im Sauerteig der Bosheit und Nichtswiirdigkeit,
sondern im ungesduerten Teig der Lauterkeit und
Wabhrheit!){* Hat etwa Lauterkeit und Wahrheii
Bestand, wenn das, was lauter ist, durch unechte
Farben befleckt, wenn das Wahre durch kiinstliche
Mittel in Liige verkehrt wird? Dein Herr sagt: ,Du
vermagst nicht ein einziges Haar weil oder schwarz
zu machen?).”  Und du willst die Macht haben, das
Wort deines Herrn zu widerlegen, firbst in frechem
Unterfangen und in gotteslisterlicher MiBachtung deine
Haare, legst dir in schlimmer Vorahnung der Zukunft
schon im voraus flammenfarbige Haare bei. . .%)." Doch
es wiirde zu weit fithren, hier alles einzufiigen, was noch
folgt.

1) 1 Kor. 5, 71,

2) Matth. 5, 36.

*) Cyprian a. a. O. ¢. 15 und 16.

14*
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50. Ambrosius aber sagt in seiner Klage iiber solche
Frauen folgendermafBlen: ,. .. Daher stammen auch
jene Reizmittel zur Siinde. In der Besorgnis, den Min-
nern zu mifBfallen, schminkt man sich mit kiinstlichen
Farben das Gesicht und schweift mit seinen Gedanken
vom schamlos geféilschten Gesicht zu schamloser Ver-
letzung der Keuschheit. Welch unsinnige Torheit liegt
in dem Beginnen, sein natiirliches Bild zu verindern, ein
iibermaltes zu schaffen und, wihrend man ein mifBbilli-
gendes Urteil des Gatten scheut, zu verraten, daB man
sich selbst miffallt! Denn eine solche fillt zuvor ein
Urteil iiber sich, wenn sie das Aussehen zu dndern sucht,
das ihr von Geburt eignet. Wihrend sie auf solche
Weise anderen zu gefallen strebt, mufl sie doch zuvor
sich selbst miflfallen. Konnten wir, o Weib, einen un-
parteiischeren Richter deiner H#Blichkeit beiziehen als
dich selbst, als deine Angst dich (mit dem wahren Ge-
sicht) sehen zu lassen? Bist du schén, wozu das Ver-
bergen? Bist du unschén, wozu eine erlogene Schon-
heit? Du wirst so weder das Wohlgefallen des eigenen
Gewissens noch des irregefiihrten anderen Teiles gewin-
nen. Er liebt ja eine andere, du begehrst einem anderen
zu gefallen. Und du willst aufgebracht sein, wenn er
seine Liebe einer Dritten schenkt? An dir doch hat er
das schamlose Treiben!) gelernt, du bist die schlimme
Lehrerin des Unrechts, das dir widerfihrt. Sogar eine
solche, die sich dem Verfiihrer in die Arme geworfen,
verschmiht es, selbst die Verfiihrerin zu spielen. Ist sie
auch ein feiles Weib, macht sie sich doch nicht fremder,
sondern nur eigener Siinde schuldig. Und fast ertrig-
licher erscheint in diesem anderen Fall die Lasterhaftig-
keit; denn da wird die Keuschheit, in unserem Fall die
Natur geschiindet?).” Aus diesen Mahnungen geht, wie
ich meine, deutlich genug hervor, daB die Frauen ihr
Gesicht nicht durch Schminke filschen sollen und daB
sie sich bei Anwendung einer solchen Beredsamkeit hef-
tig zu Scham und Furcht angetrieben fithlen miissen,

1) Der Doppelsinn von adulterare =— filschen, ehebrechen
148t sich deutsch nicht ganz wiedergeben.
2) Ambrosius a. a. 0. I, ¢c. 6
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Darum kénnen wir diesen Stil auch nicht fiir einen nied-
rigen oder gemiBigten, sondern durchaus nur fiir einen
erhabenen erkliren. Die zwei Kirchenviter, die ich
allein von allen anfithren wollte, und andere kirchlich
gesinnte Minner haben das Gute wirklich gut, d. h. so
wie es der Gegenstand verlangt, scharfsinnig und in
blithendem, feurigem Stil besprochen. In ihren vielen
Schriften und Reden lassen sich alle drei Stilgattungen
auffinden und koénnen durch eifriges Lesen oder An-
héren in Verbindung mit eigener Ubung von solchen,
die einen Lerneifer hiezu haben, angeeignet werden.

22. und 23. KAPITEL
Von der Abwechslung in den einzelnen Stilgatfungen

22, Kap. (51.) Niemand soll es nun fiir einen Ver-
stoB gegen die Rhetorik halten, wenn man diese drei
Stilgattungen miteinander vermischt, im Gegenteil: die
Rede soll darin, soweit es angingig erscheint, einen
Wechsel aufweisen. Denn wenn sie einmal in einem
Stil zu lange fortgesponnen wird, dann fesselt sie den
Zuhbdrer nicht mehr so stark; geht man aber von einem
Stil zum andern iiber, so schreitet die Rede selbst be:
lingerer Dauer geziemend fort. Allerdings haben ja im
miindlichen Vortrag die einzelnen Stilgattungen wohl
ihre Schattierungen, welche die Aufmerksamkeit und
Teilnahme der Zuhorer nicht ermatten oder erkalten las-
sen; aber gleichwohl 1aBt sich z. B. der niedere Stil fiir
sich allein doch noch leichter ertragen als wie der er-
habene. Denn je mehr wir die Gemiitsbewegung des
Zuhbrers erregen miissen, um seine Zustimmung zu er-
langen, um so weniger konnen wir ihn fiir lingere Zeit
darin festhalten, wenn sie bis zum héchstméglichen
Grad angespannt werden mufite. Darum haben wir zu
besorgen, es mochte das, was wir durch Gefiihlserregung
bis zu einer gewissen Hdohe gebracht haben, bei noch
weiterer Anspannung wieder von seinem Héhepunkt
herabsinken. Gibt es aber rednerische Zwischenteile,
die im niederen Stil zu sprechen sind, so kann man (nach
einiger Zeit) recht gut wieder auf solche Abschnitte zu-
riickgreifen, die im erhabenen Stil gesprochen werden
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miissen, so daB der Strom der Rede wie die Meeres-
brandung steigt und fillt. Das ist der Grund, weshalb
der erhabene Redestil, wenn er fiir lingere Zeit verwen-
det werden soll, nicht immer ein und derselbe bleiben
darf, sondern durch (gelegentliche) Einschaltung eines
anderen Stiles Abwechslung bekommen soll. Der Stil-
gattung nun, die dabei den gréBten Raum einnimmt, der
wird dann die ganze Rede zugeteilt.

23. Kap. (52.) Von Bedeutung ist dabei, welcher
Stil nun gerade zwischen einen anderen gesetzt oder an
bestimmten Stellen notwendig verwendet werden soll.
So muBl z. B. auch beim erhabenen Stil wenigstens die
Einleitung immer oder fast immer gemiBigt sein. Ebenso
steht es dem Redner frei, manche Stellen, die er recht
gut im erhabenen Stil sprechen kdnnte, aus dem Grund
sogar im niederen Ton zu sprechen, damit so die er-
habener vorgetragenen Abschnitte im Vergleich zu jenen
schlichten Partien noch an Erhabenheit gewinnen und
wie durch Schatten noch mehr ins Licht gestellt wer-
den. Bei jeder Darstellungsart gibt es aber einmal be-
sonders schwierige Fragen zu lésen, wo eine scharfsin-
nige Erdrterung notwendig wird: solche Stellen sind das
eigentliche Verwendungsgebiet fiir den niederen Stil.
Deshalb hat man sich, wenn die Rede auf solche Dinge
kommt, dieses Stiles zu bedienen, wenn auch ein an-
derer Stil gerade vorherrschend im Gebrauche ist. Wird
dagegen etwas gelobt oder getadelt, ohne daB jemand
verurteilt oder freigesprochen werden soll, oder ohne
daB von jemandem eine Zustimmung zu einer Handlung
gefordert wird, so ist auch innerhalb einer jeden an-
deren Darstellungsart der gemiBigte Stil anzuwenden,
Daher finden in der erhabenen Stilgattung auch die bei-
den anderen ihren Platz, und dhnlich ist es bei der nied-
rigen. Der gemiBigte Stil dagegen bedarf nicht immer,
sondern nur bisweilen des niederen: einmal wenn, wie
gesagt, Fragen unterlaufen, wo Knoten zu lésen sind
und dann, wenn einzelne Stellen, die ganz gut ausge-
schmiickt werden kénnten, deshalb absichtlich nicht
geziert, sondern in der niederen Redeart gesprochen
werden, damit sie bestimmte andere Stellen, die den
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Wiilsten (in der Architektur) vergleichbar sind, um so
stirker hervortreten lassen. Den erhabenen Stil vollends
braucht der gemiBigte gar nicht, da er ja bloB zur Er-
gotzung, nicht aber zur Riihrung des Herzens Verwen-
dung findet.

24, KAPITEL
Die Wirkung des erhabenen Stiles

53. Damit, daB der Redner durch hiufige und laute
Beifallsrufe unterbrochen wird, ist die Annahme, er
habe nun wirklich erhaben gesprochen, noch keineswegs
gerechtfertigt; denn diesen Erfolg bewirken schliefi-
lich auch die Feinheiten eines niedrigen oder der
Schmuck eines gemiBigten Stils. Was aber wirklich
eine erhabene Rede ist, das driickt viel eher durch sein
Gewicht solche Zurufe nieder und preBt Trdnen aus.
Zu Cisarea in Mauretanien bestand einmal ein Biirger-
kampf; diese Bezeichnung reicht eigentlich gar nicht mehr
aus, weil, wie man sagt, ein Haufe gegen den anderen
stand. Nicht mehr bloB die Biirger an sich, sondern selbst
Verwandte, Briider, ja sogar Viter und Séhne waren in
zwei Parteien geteilt und bekidmpften sich zu bestimm-
ten Zeiten des Jahres einige Tage hindurch mit Steinen,
wobei jeder den tétete, den er konnte, (Als ich nun dem
Volke daselbst diese Streitigkeiten abriet,) da sprach
ich, so gut ich es vermochte, im erhabenen Stil, um ein
so grausames und tief eingewurzeltes Ubel aus ihren
Herzen und Gebriauchen zu reiBen und durch meine
Rede ganz zu verdringen. Solange ich nun blof ihre
Beifallsrufe hérte, glaubte ich noch nichts ausgerichtet
zu haben, wohl aber als ich ihre Trinen sah. Durch ihre
Zurufe gaben sie ndmlich bloB zu erkennen, daB sie
unterrichtet und ergétzt wiirden, durch ihre Trdnen aber,
daB sie geriihrt seien. Sobald ich diese Zihren sah,
war ich iiberzeugt, daBl eine so unmenschliche, von den
Vitern, GroBvitern, ja seit alters von den Vorfah-
ren ererbte Gewohnheit, die ihr Herz in feindlicher
Weise umlagerte, ja schon férmlich ganz innehatte, nun
vollstindig besiegt sei, bevor sie ihre Vers$hnlichkeit
noch tatsichlich bewiesen. Da schlof8 ich meine Rede
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gar bald und lenkte Herz und Mund zum Dank gegen
Gott. Und nun sind es schon last acht, ja vielleicht
noch mehr Jahre, seitdem daselbst durch Christi Gnade
nichts Derartiges mehr versucht wurde. Es stehen mir
dibrigens noch viele andere Erfahrungen dariiber zur
Vertiigung, daBl die Leute den Eindruck einer erha-
benen Rede eines weisen Mannes nicht durch Geschrei,
sondern durch Seufzen, manchmal selbst durch Trénen,
englich durch Anderung ihres Lebenswandels kund
gaben.

54. Auch durch die niedere Redensart sind ja schon
gar manche bekehrt worden: das geschah aber immer
so, dafl sie nun etwas wuBten, was ihnen bisher unbe-
kannt war oder glaubten, was ihnen vorher unglaublich
schien, nicht aber so, daB sie nun etwas taten, was sie
bis dahin zwar schon als ihre Pflicht erkannten, gleich-
wohl aber noch nicht tun wollten: um einen derartig
verhérteten Sinn zu brechen, mufl man erhaben sprechen.
Es kénnen ja wohl auch Lob und Tadel, die dem ge-
m#Bigten Stil angehdren, wenn sie aus beredtem Munde
gespendet werden, auf den einen oder anderen einen
solchen Eindruck machen, daB er sich bei Lob und Ta-
del nicht blo8 iiber die schéne Rede freut, sondern daf
er auch darnach strebt, lobwiirdig zu leben und ein ta-
delnswertes Verhalten zu meiden. Aber dndern sich etwa
alle, die ergdtzt werden, ebenso sicher, wie bei der er-
kabenen Darstellung alle handeln, die geriihrt werden,
oder wie beim niederen Stil alle, die belehrt werden,
wissen oder glauben, daB das wahr sei, was sie nicht
wissen?

25. KAPITEL
Die Verwendung des gemdiBigten Stiles

55. Fir den also, der weise und beredt sprechen
will, ist folgerichtig an den beiden zuletzt genannten
Stilen vor allem der Umstand von notwendiger Bedeu-
tung, daB ihre Absicht auf die Erreichung eines tatsich-
lichen Erfolges abzielt. Die Absicht des gemiBigten
Stiles jedoch, durch die Rede bloB zu ergétzen, darf kein
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selbstindiger Zweck des Redners werden; (sie ist nur
gestattet,) damit niitzliche und sittlich erlaubte Dinge
infolge der in der Rede liegenden Kraft der Ergétzung
um so leichter und nachhaltiger Zustimmung finden;
vorausgesetzt ist dabei, daB die Zuhérer der Belehrung
oder der Riihrung nicht mehr bediirfen, da sie die Dinge
selbst schon kennen und ihnen nicht abgeneigt sind. Es
ist iiberhaupt Pflicht der Beredsamkeit, in geeigneter
Weise zum Zweck einer Uberredung zu sprechen, ganz
gleich, welcher von den drei genannten Stilgattungen
sie sich nun bedient; das Ziel der Beredsamkeit ruht
darin, durch das Reden zu der beabsichtigten Wirkung
zu ijberreden; darum spricht der beredte Mann zwar an
sich in jeder der drei Stilarten passend fiir diesen
Zweck der Uberredung: aber erst mit der Tatsache der
Uberredung hat er sein Ziel erreicht. Er iiberredet aber
im niederen Stil, wenn er einen von der Wahrheit seiner
Behauptung iiberzeugt; er iiberredet im erhabenen Stil,
daB man das tut, was man als Pflicht erkennt und doch
nicht vollfiihrt; und er iiberredet im gemiBigten Stil,
wenn er in schéner, zierlicher Rede darlegt, wozu uns
etwas notwendig ist. Nach dem letzten Stil mégen jene
streben, die sich einer bliihenden Sprache rithmen diir-
fen und mit Festreden und dhnlichen Reden prunken,
wo der Zuhérer weder belechrt noch zu einer bestimmten
Tat veranlaBt, sondern bloB ergétzt werden soll. Wir
aber wollen dieses Ziel anderswohin lenken und wollen
die eigentlich dem erhabenen Stil vorbehaltene Absicht,
nédmlich Liebe zum Guten und Abscheu vor dem Bésen
zu bewirken, auch durch den gemiBigten Stil erzielen.
Dies wird uns dann gelingen, wenn die Menschen einer
solchen Handlungsweise nicht so entfremdet sind, daB
sie dazu durch den erhabenen Stil gedringt werden
miissen oder wenn sie das schon tun, was sie noch eifri-
ger und unerschiitterlicher tun sollten. Darum bedie-
nen wir uns auch des gemiBigten Stiles nicht mit Prunk-
sucht, sondern mit Klugheit; wir begniigen uns aber nicht
mit seinem nichsten Ziel, der Ergétzung der Zuhérer,
wir haben vielmehr die Absicht, dadurch dem Zu-
hiirler zu dem Guten zu verhelfen, das wir ihm einreden
wollen.
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26. KAPITEL

Man darf nicht mit einer bestimmten Stilgattung aus-
schlieBlich ein bestimmtes der drei rhetorischen Ziele
erreichen wollen

56. Die drei oben angefiihrten Punkte, daBl der weise
Redner, wenn er auch beredt sprechen will, darauf
schauen miisse, mit verstindigem, willigem und gehor-
samem Herzen gehért zu werden, sind nicht so zu ver-
stehen, daB sie sich genau auf die drei Redestile ver-
teilen und daher zum niederen Stil nur ein verstindiger,
zum gemiBigten nur ein williger und zum erhabenen
nur ein gehorsamer Sinn gehére, sondern der weise Red-
ner hat immer alle drei Punkte ins Auge zu fassen und
nach Kriften anzustreben, auch wenn er nur in einem
einzelnen Stil spricht. Wir wollen ja nicht, daB das-
jenige Widerwillen errege, was wir im niedern Stil
sagen, und daher wollen wir, daB die (durch den ein-
fachen Stil vermittelte)] Wahrheit nicht bloB mit ver-
stindigem, sondern auch mit willigem Herzen angehort
werde. Was haben wir dann, wenn wir unsere Lehre
durch géttliche Zeugnisse bekriftigen, fiir eine Absicht,
als daB wir gehorsamen Herzens angehort werden, das
heiBt, daB man unter dem Gnadenbeistand dessen, von
dem es heiBt: ,Deine Zeugnisse sind sehr glaubhaft ge-
macht worden!)”, unseren Worten Glauben schenke?
Was anders als Glauben wiinscht derjenige, der auch
im niederen Stil den Lernbegierigen etwas erzihit? Wer
aber wollte ihn héren, wenn er nicht auch durch einige
Anmut die Zuh8rer fesselte? Wenn er natiirlich gar
nicht verstanden wird, so kann er selbstverstindlich
weder willigen noch gehorsamen Herzens gehort werden.
Wenn aber der niedere Stil sehr schwierige Fragen 16st
und mit unerwarteter Klarheit darlegt, wenn er die
scharfsinnigsten Gedanken wider Erwartung aus kaum
geahnten Winkeln herbeizieht und vorzeigt, wenn er den
Irrtum des Gegners widerlegt und das als falsch nach-
weist, was jener ganz unwiderleglich gesagt zu haben
schien, vor allem wenn er nicht gesuchte, sondern

1) Ps. 92, 5.
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gleichsam natiirliche Anmut und einigen nicht prahle-
rischen, sondern notwendigen und, um mich so auszu-
driicken, den Dingen selbst abgerungenen Rhythmus der
SchluBglieder hat, so erntet selbst dieser Stil so groBe
Beifallsbezeigungen, daB man kaum bemerkt, daB er
bloB der niedere Stil ist. Denn obgleich dieser Stil
nicht im Festschmuck einhergeht und obgleich er nicht
bewafinet, sondern gleichsam nur nackt kidmpft, so er-
driickt er doch den Gegner mit seinen nervigen Armen,
wirft den Widerstrebenden iiber den Haufen und zer-
stort mit seinen riesenstarken Gliedern das Gebiude
der Falschheit. Warum wird denn solchen Rednern hdu-
fig und laut Beifall geklatscht, wenn nicht darum, weil
die auf solche Weise nachgewiesene, verteidigte und
unbesiegte Wahrheit auch ergdtzt? Darum soll unser
Lehrer und Redner auch durch den niederen Stil zu' be-
wirken suchen, daB er nicht bloB mit verstindigem, son-
derr:i auch mit willigem und gehorsamem Herzen gehort
werde.

57. Die Beredsamkeit des gemiBigten Stiles 148t
der geistliche Redner weder ungeschmiickt, noch ziert
er sie in ungeziemendem MafBe. Er hat nicht wie die
andern einzig die Absicht zu ergétzen, sondern er will
bei Lob und Tadel mit gehorsamem Herzen gehért wer-
den, damit das Lobwiirdige angestrebt oder kraftiger
festgehalten und das Tadelnswerte gemieden oder verab-
scheut werde. Wird er aber nicht verstindigen Sinnes
gehort, so kann er auch nicht mit willigem Herzen ge-
hért werden. Daher muB man auch bei diesem Stil,
wo doch eigentlich die Ergétzung den ersten Rang ein-
nimmt, nach dem dreifachen Zweck streben, daB die Zu-
hérer verstehen, sich ergéizen und gehorchen.

58. Wo es aber gilt, den Sinn des Zuhérers durch
einen erhabenen Stil zu riihren und zu beugen, was dann
der Fall ist, wenn er zwar die Wahrheit und Anmut der
Rede zugesteht, gleichwohl aber das Gesagte nicht tun
will, da muB ohne Zweifel auch wirklich erhaben gespro-
chen werden. Wer 14Bt sich aber rithren, wenn er nicht
weiB, was gesagt wird? Oder wer kann iiberhaupt bloB
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zum Anhéren der Rede vermocht werden, wenn er da-
bei keine Ergétzung findet? Daher kann selbst bei die-
sem Stil, wo das harte Herz durch die Erhabenheit des
Ausdruckes zum Gehorsam gebeugt werden muB, das
Anhéren nur dann mit gehorsamem Herzen erfolgen,
wenn der Redner auch mit verstindigem und willigem
Sinne gehdrt wird.

27. KAPITEL

Das praktische Leben des Redners muB seinen theore-
tischen Forderungen entsprechen

59. Um aber gehorsamen Herzens angehért zu wer-
den, hat das praktische Leben des Redners groBeres
Gewicht als jegliche Erhabenheit des Ausdrucks. Denn
wer zwar beredt und weise redet, dabei aber ein schlech-
tes Leben fiihrt, der unterrichtet zwar viele Lernbegierige,
aber er schafft damit seiner eigenen Seele keinen Nutzen,
wie geschrieben steht!}). Darum sprach auch der Apo-
stel: ,,Wenn nur, es sei aus Vorwand oder in Wahr-
heit, Christus verkiindet wird?).” Christus ist aber die
Wahrheit, und doch kann auch die Wahrheit mit Un-
wahrheit verkiindet, das heiBt mit einem verkehrten und
falschen Herzen das Rechte und Wahre verkiindet wer-
den. So wird aber Jesus Christus von denen verkiin-
det, die das Ihrige suchen, aber nicht was Jesu Christi
ist. Weil jedoch die guten Glidubigen nicht jeden belie-
bigen Menschen gliubigen Herzens anhéren wollen, son-
dern den Herrn selbst, der gesprochen hat: ,,Was sie
sagen, das tuet; was sie aber tun, das tut nicht! Denn
sie sagen es zwar wohl, tun es aber nicht?)*, so werden
selbst solche Leute mit Nutzen angehért, die nicht zu
ihrem Nutzen handeln. Sie suchen zwar das Ihrige zu
erjagen, aber sie wagen es nicht, das lhrige zu lehren,
wenigstens nicht von dem erhéhten Ort des kirchlichen
Stuhles aus, den die gesunde Lehre aufgestellt hat. Be-
vor also der Herr von solchen Leuten die erwihnten

1) Ekkli. 37, 22.
2) Phil. 1, 18.
3) Matth. 23, 2f.
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Worte sprach, schickte er die Worte voraus: ,,Auf dem
Lehrstuhl des Moses sitzen . . . Jener Lehrstuhl, der
nicht ihnen, sondern dem Moses gehorte, zwang auch
Ubeltdter Gutes zu reden. In ihrem Leben fiihrten sie
wohl ihren schlechten Wandel; dieses (schlechte) Leben
aber auch zu lehren, daran hinderte sie der ihnen nicht

gehérige Lehrstuhl.

60. Solche Leute niitzen also dadurch, daB sie das
lehren, was sie selbst nicht tun; sie wiirden aber noch
weit mehr Menschen niitzen, wenn sie selber das auch
tdten, was sie sagen. Denn es gibt tatsichlich sehr viele
Leute, die ihr eigenes schlechtes Leben mit dem Beispiel
ihrer Vorgesetzten und Lehrer zu verteidigen suchen.
Im Herzen, oder wenn sie herausplatzen, auch mit dem
Munde, antworten sie und sagen: ,,Warum tust du selber
das nicht, was du mir vorschreibst?'’ Daher kommt es
dann, daB sie den, der sich selbst nicht hért, auch nicht
mit gehorsamem Herzen héren und zugleich mit dem
Prediger auch das verkiindete Wort Gottes verachten.
Als darum der Apostel in seinem Brief an Timotheus
gesagt hatte: ,Niemand soll deine Jugend verachtenl”,
da fiigte er auch den Weg bei, um der Verachtung zu
entgehen mit den Worten: ,,Aber du selbst sei das Vor-
kild der Gliubigen in deiner Rede, deinem Wandel,
;‘leiner Liebe, deinem Glauben und in deiner Keusch-
Leit?) 1"

28. KAPITEL

Man muB viel mehr nach Wahrheit als nach schéonen
Worten streben

61. Ein solcher Lehrer spricht, um nicht mit unver-
schimter AnmaBung, sondern mit gehorsamem Herzen
gehort zu werden, nicht bloB niedrig oder geméaBigt,
sondern auch erhaben, weil er nicht verichtlich lebt.
Denn daB er ein gutes Leben sich erwihlt, heiBit, daB er
auch den guten Ruf nicht gering schitzt und sich des
Guten vor Gott und den Menschen befleiBt?), indem er

1) 1 Tim. 4, 13.
2) Vgl. 2 Kor. 8, 21 und Roém. 12, 17.
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jenen nach Kriften fiirchtet und fiir diese sorgt. Auch
in der Rede selbst soll er lieber durch den Inhalt als
durch die Form gefallen, den richtigsten Ausdruck der
Woahrheit fiir die beste Sprache halten und als Lehrer
nicht den Worten dienen; vielmehr lasse er die Worte
dem Lehrer dienen. Das meint nidmlich der Apostel mit
den Worten: . . . nicht in der Weisheit des Wortes,
damit nicht das Kreuz Christi seinen Inhalt verliere?).”
Darauf bezieht sich auch, was er an Timotheus schreibt:
wOtreite nicht mit Worten! Denn das bringt keinen
Nutzen, sondern nur den Untergang der Zuhorer?).”
Denn das ist nicht zu dem Zweck gesagt worden, daB
wir zu Gunsten der Wahrheit nichts sagen sollen, wenr.
die Gegner sie bekimpfen. Wozu sollten denn sonst
seine Worte dienen, wenn er beim Hinweis auf die not-
wendigen Eigenschaften eines Bischofs unter anderem
sagt: ,,...damit er imstande ist, in der gesunden Lehre
auch widersprechende Gegner zu widerlegen3}."” Mit
Worten streiten heit nicht dafiir Sorge tragen, daB der
Irrtum von der Wahrheit besiegt werde, sondern dar-
nach trachten, dafl deine Ausdrucksweise der eines an-
deren vorgezogen werde. Wer darum nicht mit Wor-
ten streitet, der sucht, ob er nun im niederen, gemaBig-
ten oder erhabenen Stil spricht, mit seinen Worten nur
das Ziel zu erreichen, daB die Wahrheit klar gelegt
werde, daBl die Wahrheit gefalle, daB die Wahrheit
EinfluB gewinne. Denn nicht einmal die Liebe, die doch
das Ziel des Gebotes und die Fiille des Gesetzes ist,
kann irgendwie recht sein, wenn der Gegenstand der
Liebe nicht wahr, sondern falsch ist. Geradeso, wie
einer, der zwar einen schénen Leib, aber eine hiBliche
Seele besitzt, deshalb mehr zu bedauern ist, als wenn
er auch einen hifllichen Leib hitte, so sind auch jene,
die etwas Falsches in beredter Form behandeln, deshalb
mehr zu bedauern, als wenn sie es in unschénem Stil
vorbrichten, Was heiBt also nicht bloB beredt, son-
dern auch weise sprechen anders, als im nijederen Stil

1) 1 Kor. 1, 17.
2) 2 Tim. 2, 14.
3) Tit. 1, 9.
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zufriedenstellende, im geméBigten glinzende und im
erhabenen Stil gewaltige Worte fiir wahre Dinge ge-
brauchen, die man einzig und allein anhéren sollte?
Wer nicht beides zugleich kann, der sage lieber weise,
was er nicht beredt sagen kann, als beredt, was er téricht
sagt. Wer aber nicht einmal das kann, der lebe so, daB8
er nicht blof8 sich selbst einen Lohn dafiir erwerbe, son-
dern auch anderen ein gutes Beispiel gebe und daf} die
Norm seines Lebens seine Rednergabe sei.

29. KAPITEL
Von der Beniitzung fremder Predigten

62. Es gibt Leute, die zwar einen guten Vortrag
haben, die aber nicht imstande sind, den Stoff ihres
Vortrages selber auszuarbeiten. Wenn nun solche etwas
hernehmen, was von anderen weise und beredt geschrie-
ben worden ist, dieses dann auswendig lernen und dem
Volke vortragen, so handeln sie nicht ruchlos, wenn
sie diese Rolle spielen. Denn wenn alle nach der An-
sicht eines einzigen Lehrers sprechen und keine Spal-
tung unter ihnen herrscht, so erstehen der Wahrheit
zum unbestreitbaren Nutzen zwar nicht viele Lehrer,
aber viele Verkiinder. Man braucht sich dabei auch nicht
durch einen Ausspruch des Jeremias abschrecken ias-
sen; durch diesen Propheten tadelt Gott namlich jene,
nwwelche die Worte stehlen voneinander')”. Wer nim-
lich stichlt, der nimmt fremdes Eigentum; das Wort
Gottes ist aber fiir diejenigen, die es befolgen, kein
fremdes Eigentum; eher spricht noch derjenige etwas,
was nicht ihm gehért, der bése lebt, obwohl er gut
spricht. Denn was er Gutes sagt, das scheint wohl von
seinem Verstand erdacht zu sein, ist aber seinen Sitten
fremd. Daher nannte Gott jene Leute Diebe seiner
Worte, die dadurch, daB sie Gottes Sache reden, gut
scheinen wollen, wihrend sie doch dadurch, daB sie
nur das Ihrige tun, bése sind. Wenn man némlich der
Sache auf den Grund sieht, so sind nicht sie selbst es,
die da Gutes reden: wie kénnten sie denn sonst in ihren.

1) Jer. 23, 30.
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Werken das verleugnen, was sie mit ihren Worten be-
haupten? Darum hat der Apostel von solchen Leuten
nicht umsonst gesagt: ,,Sie sagen zwar, sie kennen Gott,
verleugnen ihn aber mit ihren Werken!)."” Im gewissen
Sinn sind sie es ja wohl selbst, die da reden, im gewissen
Sinn sind sie es wieder nicht: iiber beides #uBert sich
die Wahrheit. Denn einerseits sagt sie von solchen
Menschen: ,,Was sie sagen, das tut; was sie aber tun,
das tut nicht?)!" Das will sagen: Was ihr aus ihrem
Munde hort, das tut; was ihr aber in ihren Werken
sehet, das tut nicht! ,Denn", setzt sie bei, ,sie sagen
es zwar, tun es aber nicht.” Wenn sie es also auch nicht
tun, so sagen sie es doch. Andererseits aber beschuldigt
die Wahrheit diese Leute an einer anderen Stelle, in-
dem sie sagt: ,,Heuchler, wie kénnt ihr Gutes reden, da
ithr doch bose seid3)?” Auch wenn sie also Gutes
sprechen, so reden sie das nicht in eigener Person, da
sie ja durch ihre Gesinnung und ihre Werke ihre Worte
verleugnen. Wenn infolgedessen ein beredter, aber béser
Mensch eine Predigt in Wahrheit zum Vortragen fiir
einen zwar nicht beredten, aber guten Mann, auch per-
sonlich verfafit, so gibt er damit doch etwas her, was
nicht sein Eigentum ist, wihrend der Gute die Predigt
(gleichsam) von einem Fremden empfingt, als wire
sie sein persénliches Eigentum. Wenn aber gute Gliu-
bige diesen Dienst wieder anderen guten Glidubigen er-
weisen, so sprechen beide etwas, was ihnen zu eigen
ist: denn Gott ist ja ihr Eigentum, dem ihre Worte ge-
héren, und jene, die diese Worte zwar nicht selbst ver-
fassen konnten, machen sie doch dadurch zu ihrem
Eigentum, daB sie in aller Form darnach leben.

30. KAPITEL
Der Redner muB ein Mann des Gebetes sein

63. Wer im Begriffe steht, vor dem Volk oder vor
sonst irgend jemandem zu sprechen oder etwas zu dik-
tieren, was vor dem Volk vorgetragen oder von einigen

1) Tit. 1, 16.

2) Matth. 23, 3.

3) Ebd. 12, 34.
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nach eigener Neigung oder Kénnen gelesen werden soll,
der bitte Gott, daB er ihm eine gute Rede in den Mund
lege. Denn wenn schon die Kénigin Esther, als sie vor
dem Kénig fiir die zeitliche Wohlfahrt ihres Volkes
sprechen wollte, betete, Gott mége ihr doch eine pas-
sende Rede in den Mund geben?), um wieviel mehr muB§
dann der um Gewihrung eines solchen Gnadengeschen-
kes beten, der fiir das ewige Heil der Menschen in Wort
und Lehre arbeitet! Wer dagegen von anderen emp-
fangene Reden vortragen will, der muB8 schon vor dem
Empfange fiir die Verfasser beten, damit diesen das
verlichen werde, was sie von ihnen empfangen wollen;
nach dem Empfang aber sollen sie beten, daB sie selbst
sie gut vortragen und daB die Zuhbrer sie gut auf-
nehmen. Auch fiir den gliicklichen Ausgang der Rede
sollen sie dem Dank sagen, von dem sie ohne Zweifel
diese Gnade empfangen haben, damit wer sich rithme,
in demjenigen sich riihme, in dessen Hand wir und
unsere Reden sind.

31. KAPITEL
SchluB

64. Dies Buch ist nun aber linger geworden, als
ich dgewollt und geglaubt hatte. Fiir einen Leser oder
Hérer, dem es willkommen ist, wird es aber doch nicht
zu lang sein; wem es aber zu lang ist, der kann es ja
abschnittweise lesen, falls er es kennen lernen will;
will es einer aber gar nicht kennen lernen, dann braucht
er auch iiber seine Linge nicht zu jammern. Ich aber
sage unserm Gott Dank dafiir, daB ich in diesen vier
Biichern nach meinem geringen Vermdgen auseinander-
setzen durfte, nicht wie ich sebst bin — denn mir fehlt
es an gar vielem —, sondern wie der sein soll, der in
der gesunden, d. h. in der christlichen Lehre nicht bloB
fiir sich, sondern auch fiir andere arbeiten will.

1) Esth. 14, 18,

Bibl, 4, Kirchenv. Bd. 49, 15
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Biichlein
vom ersten katechetischen
Unterricht

15*






Einleittung

Die Schrift ,De catechizandi rudibus” hat der hei-
lige Augustin auf Bitten seines Freundes, des Diakons
Deogratias von Karthago, um das Jahr 400 verfabt.
Dieser Mann scheint eine gliickliche Anlage dafiir ge-
habt zu haben, den ersten Religionsunterricht an neuein-
tretende Katechumenen zu erteilen. Mit der Zeit aber
miissen ihm bei seiner Gewissenhaftigkeit Bedenken dar-
iiber aufgestiegen sein, ob er denn bei seinem Katechu-
menenunterricht auch die notwendige Methode besitze;
auch glaubte er an sich bemerken zu kénnen, daB er es
je ldnger desto mehr an der unumginglichen Frische
und Lebendigkeit fehlen lasse. So wandte er sich denn
in einem Brief an seinen Freund Augustinus und erbat
sich von ihm Auskunft.

Diese Fragen erwdhnt der Bischof von Hippo in den
Einleitungskapiteln unserer Schrift und hdlt sich auch in
seiner Disposition daran. In den Kapiteln 3—14 ver-
breitet er sich zuerst (c. 3, 1—6, 11) iiber den Lehrstoff,
sodann (c. 7, 1—9, 7) iiber die den verschieden gearteten
Katechumenen anzupassende Art der Darbiefung und
schlieBlich (c. 10 1—14, 16) iiber die tiir den Katecheten
notwendige Stimmung. Nach diesen theoretischen Er-
orterungen wendet er die auf solche Weise gewonnenen
Grundsdtze praktisch an, indem er zwei Katechesen,
eine ldngere (c. 16, 1—26, 4) und eine kiirzere (c. 26, 5
bis 27), bietet.

Das Schriftchen) ist von groBem geschichtlichem
Interesse, weil es uns iiber ein wichtiges Gebiet des kul-
turellen und kirchlichen Lebens jener Zeit Aufschluf
gibt, ndmlich iiber die Katechumenats- und Taufpraxis
der Zeit des hl. Augustinus. Diese Praxis ldBt sich
kurz folgendermaBen skizzieren: 1. Der Heide, der sich
zur Aufnahme in die christliche Kirche meldet, wird zu-

1) Eine willkommene Erginzung dazu bildet das gleichfalls in
diesem Band iibersetzte Schriftchen ,,De fide et operibus‘.
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ndchst iiber die Beweggriinde seines Ubertrities befragt;
darauf empliingt er sofort einen einmaligen bald
ldngeren, bald kiirzeren Unterricht in Vortragsform.
2. Darauf legt der Unterwiesene das Bekenntnis ab, da8
er das Gehérte glaube und daB er den empfangenen Ge-
boten gemdB leben werde. 3. Sodann wird er durch Be-
kreuzung, Handauflegung und durch Darreichung von
Salz exorzisiert und von da an als Katechumen als zur
Gemeinde gehorig angesehen. 4. Er empfingt jetzt
keinen eigentlichen Unterricht mehr, aber hat das Recht
und die Pflicht, der sogen. missa catechumenorum bei-
zuwohnen und die heiligen Schriften entweder selbst zu
lesen oder sich vorlesen zu lassen. Fiir gewdéhnlich bleibt
einer zwei bis drei Jahre Katechumen. 5. Will er sich
taufen lassen, so meldet er sich beim Herannahen der
Osterzeit, am Anfang der Ostertasten, zur Taufe; er
wird nun in die amilichen Gemeindelisten eingetragen
und unter die sogen. competentes (pottducvor) aufge-
nommen. Die Kompetentenzeit ist ausgetiillt teils durch
einen fortlaufenden, in Lehrvorirdgen des Bischofs be-
stehenden Unterricht, teils durch die sogen. Skrutinien,
d. h. exorzistische Akte, die in Bekreuzung, Handauf-
legung, Anhauchung bestehen. Von besonderer Feier-
lichkeit ist die sogen. traditio symboli, d. h. die Mittei-
lung des Taufsymbols, das unter der disciplina arcana
steht, d. h. als Geheimformel gilt, die keinem Nicht-
christen mitgeteilt werden darf. Die Kompetenten lernen
das Symbol auswendig; auch das Gebet des Herrn ler-
nen sie jetzt kennen. 6. Am Morgen des Ostersonntags
findet die Taufe statt, wobei die Téuflinge das Taufbe-
kenntnis ablegen (redditio symboli). Daran schlieBt
sich der GenuB der hl. Kommunion an. 7, Wéhrend der
Woche nach Ostern empfangen die Neugetauften (neo-
phyti, vespuror) tdglich den sogen. mystagogischen Un-
terricht in der Kirche, ebenfalls in Predigttorm, der sich
besonders auf Taute und Kommunion bezieht. Am Sonn-
tag nach Ostern erscheinen sie in weiBen Kleidern beim
Gottesdienst (daher ,weiler Sonntag”) und beten mit
der Gemeinde das Gebet des Herrn (redditio orationis
dominicae). Erst jetzt sind sie volle Glieder der Ge-
meinde (Drews bei Kriiger, De catech. rudibus VI f.).
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Dem Schriftchen kommt aulBler seinem geschichi-
lichen Wert auch eine groBe literargeschichtliche Be-
deutung zu, weil es zum erstenmal eine eigentliche Theo-
rie der Katechese entwickelt. Schon Clemens von Ale-
xandrien (# um 216) hatte zwar in seinem Werk
Matbayoyic® das Katechetenamt mit warmen Worten
verherrlicht und einen Erziehungsplan entworfen; auch
Gregor von Nyssa (f um 394) hatte in seinem ,Adyog
warnyyEinos & mévag® bereits eine Art von apologetisch-
katechetischem Handbuch geschrieben. Aber ihre Héhe
erreichte die altkirchliche Theorie doch erst in Augu-
stins Schrift: ,De catechizandis rudibus”, die bis heute
nachwirkt). Der Grund dieses nachhaltigen Einflusses
liegt in den vortrefflichen, allgemein giiltigen Lehr-
grundsitzen, sowie in den methodischen Regeln. Es war
darum ein Verdienst, wenn Hrabanus Maurus (1 856),
der die Theorie des Mittelalters einleitef, in seinen
Schritten ,De disciplina ecclesiastica” und ,De insti-
tutione clericorum” die augustinischen Grundsdfze in
Erinnerung brachte?). Noch in der neueren Zeit hat
Erzbischof Augustin Gruber von Salzburg, der den Reli-
gionsunterricht von der alten Schablone befreite, der
Katechese durch Einfiihrung der historischen Methode
neue Bahnen wies und so teilweise die Grundlage der
heutigen Praxis schuf, gerade iiber Augustins Biichlein
»De catechizandis rudibus” katechetische Vorlesungen
gehalten®).

Den besten Text bietet immer noch die Mauriner-
ausgabe (Opp. August. 6, 1685. Sp. 263—296). Nur an
wenigen Stellen weicht davon die Ausgabe ab, die
Gustav Kriiger in der Sammlung ausgewdhlter kirchen-
und dogmengeschichtlicher Quellenschriften veranstaltet

1) Eberhard, Augustins Schrift De catechizandis rudibus in
ihrer Bedeutung fiir die Entwicklung und den heutigen Stand der
é{%tecgggk (Neue kirchliche Zeitschrift 17 [1906], 238—246;

72—288.

%) Vgl. Buchberger, Kirchl. Handlexikon unter ,,Katechetik".

%) A. Gruber, Katechetische Vorlesungen ilber des hl. Augu-
stinus Buch von der Unterweisung der Unwissenden in der Beli-
gion (Salzburg 1830).
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hat*) und die ich bei meiner Ubersetzung beniitzte. —
Altere Sonderausgaben: Roth, Mainz 1865, und H. Hur-
ter, SS. Patr. Opuscula sel. Ser. I, Tom, VIII, Oenip.
1895. — Ubersetzungen: Th. Fischer, Leipzig 1863; Konr.
Ernesti: ,,Sammlung der bedeutendsten pddagogischen
Schriften aus alter und neuer Zeit”, 3. Bd. Paderborn
1889. Die Ubersetzung in der ersten Ausgabe der
»Bibliothek der Kirchenviter”® stammt von J. Molz-
berger (Kempten 1877); auf sie habe ich oft zuriick-
greifen kénnen.

') Gustav Kriiger, Augustin: De catechizandis rudibus,
Tiibingen 1909 2, 4. Heft der Sammlung.



Erster Teil
(Kap. 1—10)
Theoretische Erérterung

1. KAPITEL

Einleitung. Die Veranlassung des hl. Augustinus zur
Abfassung des vorliegenden Werkes

1; Mein Bruder Deogratias, du hast mich gebeten,
dir einiges zu schreiben, was du fiir den ersten kateche-
tischen Unterricht!) gebrauchen konntest. Wie du nim-
lich sagst, bringt man dir in Karthago, wo du Diakon
bist, gar oft Leute, die den allerersten Einfiihrungs-
unterricht ins Christentum erhalten miissen; denn wegen
deiner griindlichen theologischen Kenntnisse und wegen
deines anziehenden Vortrages hilt man dich fiir einen
ganz besonders geeigneten Katecheten, Wie du aber er-
kldrst, bist du fast immer dariiber in Verlegenheit, wie
du das, was wir glauben miissen, um Christen zu sein,
einem am besten beibringen kannst, von wo du aus-
gehen und wie weit du in deiner Darlegung kommen
sollst, ob man an die Darlegung auch noch eine Ermah-
nung anschlieBen soll oder ob man sich einfach auf die
Gebote beschriinken diirfe, deren Beobachtung sich dem
Schiiler als wesentlicher Inhalt des christlichen Lebens
und Bekenntnisses darstellen muB. Ferner bekennst und
klagst du, du seiest dir gar oft wegen deiner langen und
trockenen Vortriige selber {iberdriissig und zuwider, um

1) Das vorliegende Schriftchen ist dem Anfangs- oder Ein-
fihrungsunterricht ins Christentum gewidmet (De catechizandis
rudibus). Unter ,rudis versteht man nach dem Sprachgebrauch
der ersten christlichen Zeit den in der christlichen Lehre noch
vollig unerfahrenen Neuling; rudis ist nicht allein der ungebil-
dete, niedere Mann aus dem Volke, sondern auch der Durch-
schnittsgebildete, der die {iblichen Schulen durchgemacht hat, der
auil seine Bildung stolze und im Urteil absprechende Bildungs-
philister, der aber vom Christentum noch nichts weill. (Drews bei
Kriiger, a. a. 0. IV{)
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von dem gar nicht zu reden, dem dein Vortrag galt oder
von den anderen, die als Zuhérer zugegen waren. Diese
Not sei denn auch daran schuld, daB du mich bei meiner
Liebe zu dir darum batest, ich solle mich doch durch
meine Berufsgeschifte nicht davon abhalten lassen, dir
liber diesen Gegenstand das eine oder andere zu
schreiben,

2, Ich fiir meine Person fithle mich nun nicht bloB
von meiner Freundschaft zu dir, sondern iiberhaupt auch
durch das Gefiihl der Liebe und das BewuBtsein der
Verpflichtung zu unserer Mutter, der Kirche, gedringt,
keine Aufgabe zuriickzuweisen, sondern sie vielmehr
gerne und freudig zu iibernehmen, wenn mich der Herr
mit der Arbeitskraft, die mir dank seiner Freigebigkeit
zur Verfiigung steht, meine gottbestellten Briider unter-
stiitzen heilt. Je mehr ich also wiinsche, das vom
Herrn erhaltene Talent mdge weiter segensreich wirken,
um so mehr mufl ich, sobald ich sehe, daB meine Mit-
arbeiter in der Verteilung des Almosens (der christ-
lichen Unterweisung in den géttlichen Wahrheiten) auf
Schwierigkeiten stoBen, nach Méglichkeit dazu mitwir-
Iren, daB sie das mit Leichtigkeit und Gewandtheit aus-
fiihren kénnen, wozu es ihnen nicht an Eifer und gutem
Willen gebricht.

2. KAPITEL

Es besteht nur zu oft ein bedauerlicher Gegensatz zwi-
schen dem Wollen und dem Kénnen eines Redners. —
Der Redner darf nicht kleinmiitig werden

3. Was nun die Bedenken beziiglich deiner eigenen
Person anbelangt, so méchte ich nicht, daB du dich
dariiber beunruhigst, weil dir selbst dein Vortrag oft
so platt und unbefriedigend vorkommt; denn méglicher-
weise machte er auf deinen Schiiler diesen Eindruck
nicht; vielleicht schienen dir selbst deine Worte nur
deshalb fiir fremde Ohren so schlecht, weil du selbst
ein besseres Verstindnis gewiinscht hittest. Auch ich
habe an meinem Vortrag fast immer MiBfallen. Ich
wiinsche mir immer einen besseren und oft ist er auch
wirklich in meinem Geist so vorhanden, bevor ich ihn
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in Jaute Worte zu kleiden beginne. Gelingt es mir dann
nicht so gut als ich es eigentlich (in meinem Innern)
wiiBte, dann bin ich dariiber betriibt, daB meine Aus-
drucksfihigkeit nicht an meine Einsicht heranreichte,
Denn ich méchte natiirlich, es sollten auch meine Zu-
hérer alles ganz so verstehen, wie ich es selbst (in mir)
verstehe; und doch fiihle ich, daB meine Worte meiner
Absicht nicht entsprechen. Dies kommt vor allem da-
her, daB} das Verstindnis in der Seele gleichsam blitz-
artig aufleuchtet, die miindliche Darlegung aber ganz im
Gegenteil dazu nur langsam und allmihlich erfolgen
kann, so daB sich iiber ihrer allm#hlichen Entwicklung
das Verstindnis bereits wieder in die geheimen Falten
der Seele zuriickgezogen hat. Indessen hinterldfBt jenes
schnelle innere Erfassen doch in wundersamer Weise
gewisse Eindriicke im Gedéchtnis, und eben diese Ein-
driicke dauern in den Silben fort, die wir aussprechen,
und aus ihnen entwickeln wir jene Téne und Bezeich-
nungen, die man Sprache nennt, sei es nun die lateini-
sche oder die griechische oder die hebriische oder
irgendeine andere; dabei ist es ganz gleich, ob diese
Bezeichnungen bloB gedacht oder auch in Worte ge-
kleidet werden; denn die bezeichneten Ausdriicke selbst
sind weder lateinisch noch griechisch noch hebriisch
noch irgendeinem Volke eigentiimlich, sondern sie sind
fiir den Geist, was die Gesichtsziige fiir den Kérper
sind. Der Begriff ,,Zorn" z. B. wird im Lateinischen
anders als wie im Griechischen und wieder anders in
den verschiedenen iibrigen Sprachen ausgedriickt: ein
zorniges Gesicht aber ist weder lateinisch noch grie-
chisch. Wenn darum einer sagt: ,,Iratus sum", so ver-
stehen ihn nicht alle Vélker, sondern nur die Lateiner.
Pragt sich aber die innere Aufregung sichtbar in seinem
Antlitz aus und macht er ein zorniges Gesicht, so er-
kennen alle, die ihn nur anblicken, daB er zornig ist.
Allein auch jene Eindriicke, die das (innere) Verstind-
nis im Gedéichtnis zuriicklieB, lassen sich noch nicht so
durch Wort und Ton ausdriicken und der sinnlichen
Wahrnehmung des Hérers gleichsam faBbar darbieten,
wie sich Gesichtsziige offen und klar ersichtlich darstel-
len; denn jene Eindriicke haben ihren Sitz im Innern
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des Geistes, wihrend diese Gesichtsziige auen am Kér-
per erscheinen. Daraus 148t sich ermessen, wie weit
unser gesprochenes Wort hinter der blitzschnell auf-
leuchtenden Erkenntnis zuriickbleiben muf3, da es nicht
einmal mehr jenem eigenen Gedichtniseindruck ent-
spricht, Und trotzdem méchten wir voll gliithenden
Eifers, den Nutzen unserer Zuhérer zu férdern, den
Gegenstand unserer Rede so darlegen, wie wir ihn in
dem Augenblick erfassen, wo wir wegen des inneren
Aufmerkens (auf die aufblitzende Erkenntnis}) noch
nicht sprechen konnen. Weil uns dies nun nicht még-
lich ist, so beféllt uns Kleinmut, und gerade als ob wir
uns vergeblich Miihe gében, lassen wir verdrieBlich die
Hande in den SchoB sinken; aber eben durch diesen
MiBmut wird unser Vortrag noch schwiacher und matter
als er es in dem Augenblick war, als unsere Unzufrie-
denheit mit ihm anfing.

4. Allein der Eifer, mit dem manche nach meinem
Worte verlangen, liefert mir dann doch auch manchmal
wieder den Beweis, daBl mein Vortrag nicht so ganz kalt
1aBt, wie es mir wohl scheint, und daB meine Zuhérer
daraus doch einigen Nutzen schépfen, das erkenne ich
an dem Gefallen, den sie daran finden. Darum geht
auch mein reges Streben dahin, es in der Ausiibung die-
ses Amtes nicht an mir selber fehlen zu lassen, da ich
sehe, wie meine Zuhdérer das, was ich ihnen biete, so
freudig aufnehmen. Aus dem gleichen Grund sollst
auch du daraus, daB man so hiufig jemanden zur Ein-
fiihrung in den Glauben zu dir weist, entnehmen, daf3
dein Vortrag anderen durchaus nicht so miBfillt wie dir
selber; du sollst es auch nicht fiir eine verlorene Miihe
halten, wenn du das, was du innerlich erfaB3t hast, nun
richt nach deinem Wunsch darzustellen vermagst. Es
ist auch maglich, daB schon dein Erfassungsvermégen
nicht so ist, wie du es dir wiinschest. Denn wer schaut
in diesem Leben anders als wie in Ritseln und wie durch
einen Spiegel!)? Wird es ja doch selbst der gréBten
Liebe nicht méglich, das irdische Dunkel zu durch-

1) 1 Kor. 13, 12.
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brechen und in jene ewige Klarheit einzudringen, unter
deren Glanz alles Vergingliche hier auf Erden erhellt
wird. Weil sich aber die Guten von Tag zu Tag mehr
bereiten, jenen Tag zu schauen, den kein Wechsel am
Himmel und kein Einbruch der Nacht mehr unterbricht,
den kein Auge gesehen und kein Ohr gehdrt hat und
der in keines Menschen Herz gedrungen ist'), so liegt
der tiefste Grund, warum uns beim ersten religiésen
Unterricht unser Vortrag nicht befriedigt, einfach darin,
daB wir wohl Gefallen daran finden, in ungewohnter
Weise zu schauen, gegen eine gewdhnliche Darstellung
aber Widerwillen empfinden. Dabei ist es Tatsache, da83
man auch uns um so lieber zuhért, je mehr wir selber
Freude an dem behandelten Gegenstand haben; denn
wenn wir freudig gestimmt sind, so wirkt das auf den
FluB der Rede in der Weise ein, daB wir sowohl leich-
ter als auch lieblicher reden. Darum ist es keine so
groBe Leistung, dariiber Vorschriften zu geben, womit
der Unterricht in den Glaubenslehren anzuheben hat
und wie weit er zu fithren ist oder wie fiir Abwechs-
lung in der Darbietung zu sorgen ist, so daB diese bald
kiirzer, bald wieder linger, immer aber etwas Ganzes
und in sich Abgerundetes sei, oder was man kiirzer,
was hingegen wieder ausfiihrlicher behandeln muB: aber
wie es anzustellen ist, daB der Katechet mit der groBt-
moglichen Freudigkeit lehre — denn je gréBer diese ist,
um so lieber wird man ihm zuhéren — das ist es, worauf
alles ankommt. Die Notwendigkeit einer solchen Stim-
mung liegt eigentlich auf der Hand; denn wenn Gott
schon beim leiblichen Almosen einen fréhlichen Geber
lieb hat?), wieviel mehr bei einem geistigen! Diese Freu-
digkeit aber zur rechten Stunde zu geben, das vermag
nur die Barmherzigkeit dessen, der solche Befehle gde-
geben hat.

So will ich denn, da ich weiB, daB dies dein Wunsch
ist, zuerst von der Art und Weise des erzéhlenden Vor-
trages (narratio®)) handeln, sodann von der Weise, die

1) 1 Kor. 2, 9.

2) 2 Kor. 9, 7; vgl. Ekkli. 35, 11.

*) Vgl. Fr. X. Schoberl, Die ,Narratio* des hl. Augustin
und die Katechetiker der Neuzeit (Dingolfing 1880).
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Gebote einzuschiérfen und zu ihrer Befolgung zu er-
muntern und schlieBlich von der Erwerbung der be-
sprochenen Freudigkeit. Das gebe Gott!

3. KAPITEL

Der Lehrvortrag des Katecheten muB inhaltlich etwas

Ganzes sein; er hat sich auf das Wesentliche zu be-

ziehen, ohne sich in Einzelheiten zu verlieren, Die ganze

Lehre muB sich aber in Christus wie in einem Brenn-
punkt treffen

5. Der erzéhlende Vortrag ist dann vollstindig,
wenn dem Zuhbrer alles vorgefiihrt wird, angefangen von
dem Worte der Schrift: ,Im Anfang schuf Gott Him-
mel und Erdei)”, bis zur kirchlichen Gegenwart. Da-
mit soll aber nicht gesagt sein, da man nun den ganzen
Pentateuch, alle Biicher der Richter, der Konige und
des Esdras und alle Evangelien nebst der Apostelge-
schichte wértlich auswendig lernen und dann aus dem
Gedidchtnis wiedergeben oder auch blo8 mit eigenen
Worten all das darlegen und erklidren miisse, was in die-
sen Biichern steht. Zu einem solchen Unternehmen
reicht weder die Zeit hin, noch liegt irgendeine Notwen-
digkeit darfiir vor. Man muB vielmehr den gesamten
Inhalt im groBen und ganzen zusammenfassend darstel-
len, d. h. man greife nur das Bemerkenswerte heraus,
was die Zuhdrer gerade am liebsten héren und wie es
die Zeitumstéinde gerade mit sich bringen. Dies darf je-
doch nicht sozusagen bloB verhiillt gezeigt und dann
gleich wieder dem Anblick entzogen werden, man soll
es vielmehr mit einer gewissen weitldufigen MuBe aus-
cinandersetzen und vor der Seele des Zuhédrers ent-
falten, damit er es betrachten und bewundern kann. Das
andere (weniger Interessante) aber soll man in raschem
Durcheilen dazwischen einschieben und damit verwe-
ben. Auf diese Weise tritt das Nebensdchlichere mehr
zuriick, wihrend gerade das, worauf wir das Haupt-
interesse lenken wollen, mehr zur Geltung kommt; so
kommt dann auch derjenige, auf den unser Vortrag Ein-

1) Gen. 1, 1.
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druck machen soll, nicht erst bei diesem wichtigsten
Punkt an, wenn er schon (durch Nebensachen) ermiidet
ist; auch wird sein Gedéichtnis nicht gleich férmlich
ﬁbﬁrschwemmt. wihrend ihn unser Unterricht belehren
soll.

6. Gewil miissen bei dem allem wir selbst den End-
zweck des Gebotes im Auge behalten, das da gebietet:
nLiebe aus reinem Herzen und gutem Gewissen und un-
geheucheltem Glauben?)”, und gewiB muBl sich unser
ganzes Reden darauf beziehen; aber auch den Blick un-
seres Schiilers miissen wir gelegentlich auf dieses Gebot
hinlenken. Denn nur zu dem Zweck ist all das, was wir
in den heiligen Schriften lesen, schon vor der Ankunft
des Herrn geschrieben worden, damit es auf seine An-
kunft vorbereite und die kiinftige Kirche zum voraus
verkiinde, d. h. das alle Nationen umfassende Volk Got-
tes, seinen Leib?). Dazu gehéren dann auch noch all
die Heiligen, die schon vor seiner Ankunft in dieser
Welt gelebt haben und die geradeso fest geglaubt haben,
er werde einstens kommen, wie wir heute glauben, dal}
er schon gekommen ist. So streckte auch Jakob be:
seiner Geburt zuerst eine Hand aus dem Leibe seiner
Mutter und hielt damit zugleich den FuB des vor ihm
geborenen Bruders (Esau) fest; auf die Hand folgte
dann sicherlich das Haupt und dann natiirlich auch all
die iibrigen Glieder?); und doch iibertrai das Haupt an
Bedeutung und Macht nicht blo8 die iibrigen Glieder,
welche nachfolgten, sondern selbst die Hand, die sich
bei der Geburt (des Jakob) zuerst zeigte; es ist, wenn
auch nicht gerade in der Zeit des Hervortretens (aus dem
MutterschoB), so doch der Ordnung der Natur nach das
erste. So war es auch bei (unserm) Herrn Jesus
Christus: bevor niamlich er, der Mittler zwischen Gott
und den Menschen?), im Fleische erschien und sozusagen
aus dem MutterschoBe seines geheimnisvollen Wesens
vor die Augen der Menschen als Mensch hintrat, der da

1 1 Tim. 1, 5.
3) Kol. 1, 18.

%) Gen. 25, 25.
49 1 Tim. 2, 5.
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ist Gott iiber alles, hochgelobt in Ewigkeit!), lieB er
in den heiligen Patriarchen und Propheten gleichsam
einen Teil seines Leibes schon zum voraus erscheinen
und wies dadurch wie mit der Hand auf seine kiinftige
Geburt hin, wihrend er zugleich das iibermiitig einher-
schreitende Volk mit den Banden des Gesetzes wie mit
fiinf Fingern umspannt hielt. — So waren es auch fiinf
Zeitabschnitte, wahrend deren er unabliissig sein kiinfti-
ges Erscheinen laut vorhersagen und prophezeien lieB;
entsprechend diesen fiinf Zeitabschnitten hat auch der,
durch den das Gesetz gegeben ward (Moses), fiinf Bii-
cher geschrieben; auch Christus éffnete iiber die fleisch-
lich gesinnten?) und auf ihre Gerechtigkeit bauenden
Menschen?®) seine Hand nicht und erfiillte sie nicht mit
Segen, sondern mit fest verschlossenen Hénden hielt er
sie im Zaum; und so waren ihre FiiBe gefesselt und sie
fielen, wir aber sind auigestanden und stehen®). — Wie-
wohl also Christus der Herr, wie gesagt, schon in den
Heiligen, die ihrer Geburtszeit nach vor ihm erschienen,
einen Teil seines Leibes zum voraus erscheinen lieB, so
ist er doch selber das Haupt am Leibe der Kirche®), und
alle jene Heiligen waren mit dem Leibe, dessen Haupt
er ist, dadurch verbunden, daB sie an ihn glaubten, den
sie vorherverkiindeten. Denn dadurch, daB sie ihm
vorausgingen, waren sie von ihm nicht getrennt, sondern
sie waren vielmehr durch ihre glidubige Unterordnung
mit ihm verbunden. Die Hand mag immerhin dem
Haupte vorangehen, sie steht doch durch ihre Verbin-
dung mit dem Haupte unter ihm. Alles also, was vor
Christus geschrieben ist, ist zu unserer Belehrung ge-
schrieben®} und war ein Vorbild fiir uns: ,,Als Vorbild
ist es geschehen an jenen, geschrieben aber wurde es
fiir uns, zu denen die Fiille der Zeiten gelangt ist).*

!) Rom. 9, 5.

1) Vgl. ebd. 8, 5.
%) Vgl. ebd. 10, 3.
4 Ps. 19, 9.

%) Kol. 1, 18.

%) Rom. 15, 4.

) 1 Kor. 10, 11.
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4. KAPITEL

Der Katechet soll sich als héchstes Ziel seiner ganzen
Lehrunterweisung die von Christus gelehrte Liebe setzen

7. Was gibe es aber fiir die Ankunft des Herrn fiir
cinen tieferen Grund, als daB er uns seine Liebe zu uns
zeigen und eindringlich ans Herz legen wollte? ,,.Denn
da wir noch seine Feinde waren, ist Christus fiir uns
gestorben') ", und zwar deshalb, weil der Endzweck des
Gebotes und die Fiille des Gesetzes in der Liebe be-
steht?) und damit ebenso auch wir einander lieben3)
und fiir unsere Briider unser Leben hingeben, wie er das
seinige fiir uns hingab®); auch sollen wir dafiir, daB Gott
uns zuerst geliebt und seines einzigen Sohnes nicht ge-
schont, sondern ibn fir uns dahingegeben hat®), ihm
wenigstens unsere Gegenliebe schenken wollen, nach-
dem wir ihn nicht (aus eigenem Antrieb zuerst) lieben
wollten. Nichts treibt ja so sehr zur Liebe an als die
zuvorkommende Liebe, und gar zu hart wire doch ein
Herz, das nicht bloB nicht zuerst lieben, sondern nicht
einmal Liebe mit Gegenliecbe vergelten wollte. Wenn
wir schon bei siindhaften und schmutzigen Liebesver-
Liltnissen sehen, daB diejenigen, welche wiedergeliebi
zu werden wiinschen, nichts Angelegentlicheres zu tun
haben als durch alle méglichen Beweise die GroBe ihrer
eigenen Liebe zu zeigen und daB sie es sogar als eine
Forderung der Gerechtigkeit darzustellen suchen, daB
diejenigen Personen, die sie zu verlocken trachten,
ihnen Gegenliebe gewihren miissen und daB sie selber
noch heftiger entbrennen, wenn sie wahrnehmen, daB
das gleiche Liebesfeuer endlich auch das Herz ihrer Ge-
liebten in Wallung bringt, auf das sie es abgesechen
haben: wenn also ein vorher kaltes Herz warm wird,
falls es sich geliebt sieht, und wenn ein bereits warmes
Herz noch mehr ergliiht, sobald es merkt, daB es wie-

1) Vgl. Rém. 5, 8 ff.

2) Vgl ebd. 13, 10.

3) 1 Joh. 4, 11; vgl. Joh. 13. 34.

%) 1 Joh. 38, 16.

8) Vgl. ebd. 4, 10 u. 4, 19; vgl. Rém. 8, 32.

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 16
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dergeliebt wird, dann ist es doch klar, daB die Liebe
durch nichts mehr erregt und gesteigert wird, als wenn
der noch nicht Liebende sich geliebt sieht oder wenn
der, welcher selbst zuerst liebt, Gegenliebe erhofft oder
bereits wirklich erfahrt, Ist dies schon bei schindlichen
Liebesverhiltnissen der Fall, um wie viel mehr bei
(wahrer) Freundschaft? Denn was fiirchten wir bei
einem VerstoB gegen die Freundschaft mehr als das, es
konnte der Freund glauben, wir liebten ihn nicht oder
wir liebten ihn weniger als er uns selbst liebt? Kime
dieser Gedanke in ihm auf, so wiirde er gewi} in jener
Liebe erkalten, deren sich die Menschen im gegenseitigen
vertrauten Umgang erfreuen; und selbst wenn er nicht
so schwach wire, daB diese Krinkung seine Liebe ganz
erkalten lieBe, so wiirde er sich doch nur mehr in den
Grenzen einer Liebe halten, die man nicht mehr um des
Genusses, sondern nur um der Klugheit willen pflegt.

Es ist iibrigens der Miihe wert, darauf zu achten, in
welchem MaBe sich die Liebe eines Untergebenen ent-
ziindet, sobald er wahrnimmt, daBl er vom Vorgesetzten
geliebt wird, wenngleich auch die Vorgesetzten ihrer-
seits die Liebe ihrer Untergebenen wiinschen, sich an
ihrem eifrigen Gehorsam erfreuen und ihre Unter-
gebenen um so mehr lieben, einen je gréBeren Gehor-
sam sic sehen. Denn da beriihrt die Liebe am ange-
nehmsten, wo sie nicht aus armseliger Diirftigkeit, son-
dern aus der Fiille des Wohlwollens entspringt; jene
Liebe ist eine Liebe aus dem BewuBtsein des eigenen
Elends, diese aber entspringt aus ecrbarmender Giite.
Und wenn erst der Niedrige gar nie auf Liebe von sei-
ten des Hoheren auch nur hoffen durite, so wird eine
ganz besonders feurige Licbesglut ihn entflammen, wenn
sich der Héhere ganz aus freien Stiicken dazu herab-
14Bt, zu zeigen, wie sehr er den Niedrigen liebt, der es
doch nie gewagt hétte, sich ein solches Gliick zu ver-
sprechen. Wer aber steht hoher als der richtende Gott
und wer hitte mehr Grund (an seiner Liebe) zu zwei-
feln als der siindige Mensch, der sich um so vollstin-
diger dem Schutz und der Dienstbarkeit jener stolzem.
Maichte iiberlassen hatte, die doch niemanden selig ma-
chen kénnen, je mehr er voll Verzweiflung die Hoffnung:
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aufgegeben hatte, es kénnte sich vielleicht jene Macht
seiner noch annehmen, die nicht durch Bosheit hoch

stehen will, sondern die durch ihre Giite tatsachlich
hoch steht!

8. Wenn also Christus hauptséichlich deshalb auf die
Welt gekommen ist, damit der Mensch erkenne, wie sehr
ihn Gott liebt und damit er es darum erkenne, damit
er selbst den recht innig wieder liebe, von dem er zuerst
geliebt worden ist!) und damit er auch den Nachsten
liebe nach dem Befehl und dem Beispiel dessen, der un-
ser Néchster geworden ist, nicht weil er einen Nichsten
geliebt hat, sondern einen, der weit abgeirrt ist; wenn
ferner die ganze Heilige Schrift, die vor Christus ge-
schrieben wurde, nur zur Vorbereitung auf die Ankunft
des Herrn geschrieben worden ist und wenn alles, was
spiter aufgezeichnet und mit dem Charakter géttlicher
Autoritdt ausgeriistet worden ist, nur die Predigt von
Christus und die Ermahnung zur Liebe enthilt, so er-
gibt sich offenbar, daB an diesen beiden Geboten der
Gottes- und Néchstenliebe nicht bloB das Gesetz und die
Propheten hiingen?) — die iibrigens bis zu diesem Aus-
spruch des Herrn die ganze Heilige Schrift bildeten —,
sondern auch die ganze Heilige Schrift, die erst spiter
zu unserm Heile verfaBt und uns iiberliefert worden ist.
Demnach ist der Alte Bund das dunkle Vorbild des
Neuen, der Neue Bund aber die Erfiillung des Alten.
Nach jenem dunklen Vorbild leben die fleischlich
Gesinnten, welche die Schrift nur fleischlich auffassen?),
damals wie jetzt unter dem Joche der Furcht vor der
Strafe; nach dieser Erfiillung aber haben die geistig Ge-
sinnten sowohl des Alten Bundes, denen wegen ihres
frommen Anklopfens auch das Dunkel erhellt war, als
auch die der Gegenwart, die darum nicht hochmiitig
griibeln, damit jhnen nicht auch das schon Erschlossene
wieder verdeckt werde, durch das Geschenk der Liebe
die wahre Freiheit erlangt. Weil nun der Liebe nichts
mehr zuwider ist als der Neid, weil aber Mutter des

1) 1 Joh. 4, 10. 19.
) Matth. 22, 40.
% Vgl. Rém. 8, 5.

16*
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Neides die Hoffart ist, so ist derselbe Herr Jesus
Christus, der Gottmensch, sowohl das Wahrzeichen der
gottlichen Liebe zu uns als auch das Beispiel der Demut,
wie wir Menschen sie haben sollen: es sollte dadurch
unser gewaltiger Stolz durch ein noch méchtigeres Ge-
genmittel geheilt werden. Eine groBe Armseligkeit ist
nimlich ein stolzer Mensch, eine weit gré8ere Erbar-
mung aber ist ein demiitiger Gott.

Diese Liebe also setze dir als hdchstes Ziel, worauf
deine ganze Rede abzielen muB, und dann halte deinen
Vortrag so, daB dein Schiiler durch Héren zum Glau-
ben, durch den Glauben zur Hoffnung, durch die Hoff-
nung aber zur Liebe gelange.

5. KAPITEL

Der Katechet suche sich dariiber Klarheit zu verschaffen,
aus welchen Beweggriinden sich sein Schiiler ihm naht

9. Auch auf dem Grunde der géttlichen Straf-
gerechtigkeit, wodurch das Herz der Sterblichen von
einem ganz heilsamen Schrecken erschiittert wird, mufl
man die Liebe aufbauen, so daBl der Schiiler in seiner
Freude dariiber, daB er von dem nédmlichen Gott, vor
dem er sich fiirchtet, geliebt wird, ihn auch wieder zu
lieben wagt und sich scheut, dieser Liebe, die Gott zu
ihm hegt, jemals miBfillig zu werden, selbst wenn es
ungestraft geschehen kdnnte. Denn nur ganz selten, ja
man kann schon sagen niemals ist es der Fall, daB} je-
mand, der zu uns kommt um ein Christ zu werden, sich
nicht irgendwie vor Gott fiirchtet. Will aber einer nur
deshalb Christ werden, weil er gewisse Vorteile von
jemandem erhofft, dessen Wohlgefallen er auf andere
Weise nicht erwerben zu konnen glaubt, oder weil er
gewissen Unannehmlichkeiten entgehen méchte von sei-
ten solcher Leute, bei denen er Ansto oder Feindschaft
zu erregen fiirchtet, so will er nicht so fast Christ als
vielmehr bloB Scheinchrist werden. Denn der Glaube
beruht nicht auf #uBerlicher Héflichkeit, sondern auf
gliubiger Herzenshingabe. Aber selbst in solchen Fil-
len greift gar oft die Barmherzigkeit Gottes vermittels
des Katecheten ein, so daB8 der Betreffende infolge des
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Unterrichtes das nun im Ernste werden will, was er
eigentlich nur zum Schein hatte auf sich nehmen wollen;
und erst von dem Augenblick an, wo unserem Kate-
chumenen dieser Entschluf kommt, sollen wir wirklich-
sein Kommen rechnen. Es ist uns zwar der Augenblick
verborgen, wo der auch mit der Gesinnung des Herzens
kommt, den wir kérperlich in unserem Unterricht sehen,
aber wir sollen mit ihm jederzeit so verfahren, da3 der
EntschluB (wirklich Christ zu werden) in ihm entsteht,
selbst wenn er bis dahin in ihm noch nicht vorhanden
ist. Denn das schadet nichts, daBl er, falls er wirklich
schon vorhanden wire, durch ein derartiges Verfahren
unsererseits noch gekriftigt wird, wenn wir auch nicht
%erade Zeit und Stunde kennen, wo er entstanden ist.
Jbrigens ist es unter allen Umstinden auch von
Nutzen, tiber den Kandidaten bei den Leuten, die ihn
kennen, womadglich schon vorher Erkundigungen einzu-
ziehen, in welcher Gemiitsverfassung er ist und was ihn
veranlaBt hat, um Aufnahme ins Christentum nachzusu-
chen, Kénnen wir derartige Aufschliisse von anderen
nicht erhalten, so soll man sogar ihn selber befragen, um
aus seiner Antwort einen Ausgangspunkt fiir die Art un-
seres Vortrages erschlieBen zu kénnen. Ist er allerdings
in hinterhiéltiger Absicht gekommen, entweder um einen
irdischen Vorteil zu erzielen oder um einen irdischen
Schaden zu vermeiden, so wird er sich freilich aufs
Liigen verlegen; aber gerade diese Liige miissen wir
dann zum Ausgangspunkt unserer Katechese nehmen,
natiirlich nicht so, dal man nun seine falschen Angaben
mit Bestimmtheit einfach als Liige zuriickweist, sondern
wenn er in reiner Absicht gekommen zu sein vorgibt —
was an sich ja durchaus zu loben ist, ob er persénlich
nun die Wahrheit gesprochen hat oder nicht —, so soll
man die von ihm vorgeschiitzte Absicht loben und gut
heiflen und es dadurch soweit bringen, daB er Lust
daran findet, das auch wirklich zu sein, was er nur zu
scheinen wiinschte. Gibt er aber eine andere Absicht
an als eine solche, wie sie Katechumenen bei ihrer Auf-
nahme haben miissen, so soll man ihn in aller Sanft-
mut und Milde als einen Menschen zurechtweisen, der
in der Angelegenheit unwissend und unkundig ist; dazu
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soll man ihm den Inbegriff der christlichen Lehre in sei-
ner vollen Wahrheit vorstellen und riihmend nahelegen;
dies tue man aber kurz und eindringlich, denn sonst
nimmt man die Zeit, die fiir den folgenden (Haupt)-Vor-
trag notwendig ist, schon vorweg in Anspruch oder man
begeht den Fehler, daB man diesen Vortrag schon hilt,
obwohl der Geist des Zuhérers dazu ja noch gar nicht
vorbereitet ist: kurz, man muB ihn dazu bringen, das nun
wirklich zu wollen, was bisher, sei es aus Irrtum oder
aus Verstellung, noch keineswegs in seiner Absicht lag.

6. KAPITEL

Von den persénlichen Motiven des Taufbewerbers aus-

gehend, gebe der Kafechet einen gedrdngten Uberblick

iiber die Geschichte der christlichen Religion von den

ersten Anfdngen der Biblischen Geschichte bis zur kirch-
lichen Gegenwart

10. Gibt der Betreffende etwa an, er fiihle sich von
Gott durch innere Einsprache oder Erschiitterung an-
getrieben, ein Christ zu werden, so gibt er uns mit dem
Gedanken, wie groB doch Gottes Sorge fiir uns sei, die
allergiinstigste Einleitung an die Hand. Von derartigen
wunderbaren Gesichten 148t sich dann leicht auf den
festeren Boden und die sichereren Anspriiche der (hei-
ligen) Schriften {iberleiten, damit er erkenne, wie gro8
die Barmherzigkeit sei, die ihn schon gerufen hat, bevor
er noch den heiligen Schriften nachhing. Und dann mu8
man ihm zeigen, daB8 der Herr ihn gewi nicht ermahnt
und angetrieben hitte, ein Christ zu werden und sich
der Kirche einverleiben zu lassen und daB er ihn sicher
nicht durch solche Zeichen und Offenbarungen belehrt
hétte, wire es nicht sein Wille gewesen, daB der Kate-
chumene nunmehr sicherer und ruhiger den in der Heili-
gen Schrift vorbereiteten Weg gehen und sich daran ge-
wohnen solle, hier nicht so fast sichtbare Wunder zu
suchen, sondern unsichtbare zu erhoffen und aus ihr
nicht im Schlafe, sondern wachend Belehrung und Wei-
sung zu schépfen. — Darnach ist mit dem (eigentlichen)
Vortrag zu beginnen, und zwar, wie wir schon gesagt
haben, von da an, wie Gott alles sehr gut geschaffen
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hat!) fortlaufend bis zur kirchlichen Gegenwart. Da-
bei sollen von allen Tatsachen und Geschehnissen, von
denen wir reden, die Ursachen und die inneren Zusam-
menhinge angegeben und die Ereignisse damit zugleich
auf jenen (obersten) Endzweck, die Liebe, bezogen wer-
den, den man ja niemals, weder beim Handeln noch
beim Sprechen, aus dem Auge verlieren darf. Versu-
chen doch schon Grammatiker, die als tiichtig gelten
und als solche bezeichnet werden, aus den Schépfungen
der Dichter, die doch bloB erfunden und fiir das Ver-
gniigen solcher Leute ausgedacht sind, die ihren Geist
mit Nichtigkeiten n#hren, einigermaBlen praktischen
Nutzen zu ziehen, wenn dieser auch selbst wieder nur
nichtig und auf weltliche Séttigung berechnet ist. Um
wieviel mehr miissen uns dann wir davor hiiten, die von
uns erzihlten wahren Ereignisse ohne Angabe ihrer
Griinde vorzutragen, so dafB sie deshalb nur aus bloflem
Wohlgefallen oder aus verderblicher Neugier gldubig
hingenommen werden. Lassen wir uns indes auf die
Darlegung der Griinde nicht so ein, da Herz und Mund
den Faden der Erzihlung verlieren und sich in ver-
wickelte und schwierige Untersuchungen verirren;
unsere wahrheitsgetreue Darstellung sei gleichsam nur
die Goldfassung, welche die Perlenreihe zusammenhait,
die aber nicht durch Uberladung die Schmuckkette

irgendwie stért.

7. KAPITEL
An die Biblische Geschichte ist die Lehre von der Auf-

erstehung und vom Gerichte anzureihen; ferner sind
dem Taufbewerber Warnungen und Mahnungen Hir die
Zeit des Katechumenates zu geben

11, Nach diesem Vortrag hat man den Katechu-
menen mit der Hoffnung auf die Auferstehung bekannt
zu machen und dabei nach dem MaBe seiner Fassungs-
kraft und der zu Gebote stehenden geringen Zeit den
nichtigen Spéttereien der Heiden iiber die Auferstehung
des Leibes entgegenzutreten; ferner hat man von dem

1) Gen. 1, 31.
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kommenden letzten Gericht und seinem Gliick fiir die
Guten, seiner Strenge gegen die Bésen und seiner Wahr-
heit gegen jedermann zu reden. Mit Abscheu und Ent-
setzen gedenke man hier der Strafen der Gottlosen
und verkiinde voll Sehnsucht das Reich der gliubigen
Gerechten, jene himmlische Stadt (Gottes) und die
Freude, die daselbst herrscht. Dann aber muBl man die
menschliche Schwachheit belehren und befestigen gegen
die Versuchungen und Argernisse, die sich auBerhalb
und innerhalb der Kirche selbst finden, auBerhalb gegen
Heiden, Juden und Héretiker, im Innern aber gegen die
Spreu auf der Tenne des Herrn. Ich meine das nicht
so, als ob man sich nun gegen jede Art schlechter Men-
schen wenden und alle ihre verkehrten Meinungen in
weitldufiger Auseinandersetzung widerlegen solle, nein,
sondern man zeige, soweit es die Kiirze der Zeit gestat-
tet, wie dies alles schon vorhergesagt sei und welchen
Nutzen derlei Versuchungen fiir die Vervollkommnung
der Glidubigen haben und wie in der Langmut Gottes, der
solches bis zum Ende der Tage zulassen will, ein Vor-
bild und damit ein Heilmittel liege.

Wihrend sich aber der Unterricht gegen den grofien
Haufen jener Verkehrten wendet, die bloB dem Kor-
per nach die Kirchen fiillen, miissen zugleich kurz und
geziemend die Vorschriften fiir einen christlichen, sitt-
lichen Lebenswandel mitgeteilt werden, damit der Auf-
zunehmende nicht so leicht verfiihrt wird durch Trun-
kenbolde, Geizhélse, Betriiger, Spieler, Ehebrecher, Un-
ziichtige, Liebhaber von Schauspielen, durch solche, die
abergldubische Heilmittel gebrauchen, durch Zauberer,
Astrologen und all diejenigen, die mit nichtigen und
pichtswiirdigen Kiinsten die Zukunft enthiillen wollen,
und was es sonst fiir Leute dieses Schlages gibt; (diese
Aufklarung muB auch erfolgen,) damit er nicht glaube,
er diirfe dergleichen ungestraft tun, weil er sieht, daB
bose Menschen, die sich Christen heiflen, solche Dinge
lieben und treiben, sie verteidigen, dazu anralen und
lecken. Aus der Heiligen Schrift muf8 ihm klar gemacht
werden, welches Ende es mit Leuten nehmen muB, die
stindig ein solches Leben fiihren, daB sie zwar in der
Kirche geduldet werden, schlieBlich aber doch aus der-
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selben ausgeschieden werden miissen. Es muB auch
zum voraus schon darauf hingewiesen werden, er werde
in der Kirche eine groBe Anzahl guter Christen, wahre
Biirger des himmlischen Jerusalem!) finden, sobald er
selber nur erst einmal ein solcher zu werden beginne.
SchlieBlich muB ihm eindringlich zugeredet werden,
doch ja seine Hoffnung nicht auf Menschen zu setzen:
denn nur schwer kénne ein Mensch es beurteilen, wer
wirklich gerecht ist, und selbst wenn dies leicht ge-
schehen konnte, so hitten wir ja doch das Beispiel der
Gerechten nicht deshalb vor Augen, damit wir gerecht-
fertigt wiirden, sondern deshalb, damit wir wiiten, daf3
wir nur dann von dem gerechtfertigt wiirden, der auch
sie gerechtfertigt hat, wenn wir diese Gerechten nach-
ahmen. Auf solche Weise wird man es erreichen, und
darauf ist das allergr6Bte Gewicht zu legen, daBl der,
welcher uns, oder vielmehr Gott durch unsere Vermitt-
lung hért, sobald er einmal im religiésen Leben und Er-
kennen sich zu entwickeln und wacker auf dem Wege
Christi einherzuschreiten beginnt, dies alles weder uns
noch sich selbst zuzuschreiben wagt, sondern daB er sich
und uns und alle anderen, die er sonst noch als seine
Freunde liebt, nur in dem und um dessentwillen liebt,
der ihn geliebt hat, obwohl er sein Feind war, um ihn
durch die Rechtfertigung sich zum Freunde zu machen.
— Indes glaube ich kaum, daB du eines Lehrers hiefiir
bedarfst, um zu wissen, daB du dich kiirzer fassen darfst,
wenn deine oder deiner Zuhdrer Zeit bereits anderwei-
tig in Anspruch genommen ist, daB du aber ausfiihr-
licher sprechen kannst, wenn dir mehr Zeit zu Gebote
steht. Daran braucht einen ja niemand besonders zu er-
innern; das bringt schon die Notwendigkeit so mit sich.

8. KAPITEL

Wie die Katechese fiir gebildete Taufbewerber einzu-
richten sei

12. Folgendes darf aber ja nicht iibersehen werden:
wenn ein Mann von wissenschaftlicher Bildung, der sich

1) Hebr. 12, 22.
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entschlossen hat, ein Christ zu werden, in deinen Unter-
richt kommt, um seinen Entschlul in die Tat umzusetzen,
so ist das der heikelste Punkt, daB3 solche Leute schon
das eine oder andere aus unseren Schriften und un-
serer Literatur kennen und es ihnen bei ihrer Kenntnis
nur noch um Zulassung zu den Sakramenten zu tun ist.
Solche Menschen pflegen nidmlich nicht erst in dem
Augenblick, wo sie Christ werden, sondern schon vor-
her alles ernstlich zu untersuchen und sich iiber das, was
ihnen Herz und Sinn bewegt, mit anderen griindlich
auszusprechen. Bei ihnen muBl man sich darum kurz
fassen und darf ihnen nicht zudringlich einzuprigen
suchen, was sie bereits kennen, sondern man muf} ihnen
mit zuriickhaltender MaBigung einfach mitteilen, dieses
und jenes sei, wie sie ja schon wiiBten, unsere Glau-
benslehre; so zahlt man dann nur rasch all das auf, was
man bei noch gar nicht eingeweihten und ungebildeten
Leuten weitldufig erértern muB3: so bekommt dann der
Gebildete das, was er schon wei3, nicht erst wie von
seinem Meister zu hoéren, das aber, was er noch nicht
wei}, lernt er doch auch kennen, weil wir es in der
Voraussetzung, er habe schon Kenntnis davon, (wenig-
stens fliichtig) erwihnen. Aber auch bei einem solchen
Kandidaten ist die Frage nach den Beweggriinden seiner
Bekehrung zum Christentum nicht unangebracht: sieht
man, daBl er durch die Lektiire, sei es der kanonischen
Schriften oder anderer guter Abhandlungen, dazu ver-
anlaBit worden ist, so kann man zu Beginn iiber diese
Biicher etwas Riihmliches sagen, wie sie es gerade nach
dem Grade ihres kanonischen Ansehens und nach dem
Geschick und der Umsicht ihrer Ausleger verdienen;
vor allem kann man an den kanonischen Schriften die
kostlichste Einfachheit in Verbindung mit der wunder-
baren Tiefe (der Gedanken) hervorheben, wéhrend man
an den anderen Schriften den jedem einzelnen Werk
eigenen Stil in seiner klangvollen und abgerundeten
Ausdrucksweise gerade fiir Eingebildetere und darum
auch Schwichere als recht passend erklirt.

Jedenfalls muB man aus dem Kandidaten auch
herauszubringen suchen, welche Schriftsteller er am
meisten gelesen und zu welchen Werken er eine be-
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sondere Vorliebe gefaBt hat und wie in ihm so der Ent-
schluB gereift sei, sich der Kirche anschlieBen zu wol-
len. Hat er uns hieriiber Auskunft gegeben, so wollen
wir freudig unsern Beifall duBern, falls wir diese Biicher
selber kennen oder wenigstens aus dem Ruf, den sie in
der Kirche genieflen, wissen, sie seien von einem ange-
schenen Katholiken verfalit. Ist er aber auf hiretische
Biicher gestoBen und hat er dadurch haretische Ansich-
ten, die der wahre Glaube verwirft, aus Unwissenheit
als katholische Lehre fest in sich aufgenommen, so mufl
er nachdriicklich dariiber belehrt werden. Dabei stiitze
man sich auf die Autoritidt der allgemeinen Kirche, so-
wie auf die Schriften und Abhandlungen der bedeutend-
sten Gelehrten, die im Lichte der kirchlichen Wahrheit
erbliihten. Freilich ist es auch schon vorgekommen,
daB solche Leute, die selber als {gute) Katholiken aus
dieser Welt schieden und die der Nachwelt Werke
christlichen Inhaltes hinterlieen, teils deshalb, weil ein-
zelne Stellen ihrer Schriften falsch aufgefaBit wurden,
teils auch, weil sie selbst, wie es die menschliche
Schwachheit nun einmal mit sich bringt, aus Mangel an
Scharfsinn nicht tief genug in ihren Gegenstand ein-
drangen und durch den Schein der Wahrheit selber an
der Wahrheit irre wurden, fiir wissensstolze und freche
Menschen Veranlassung waren, irgendeine Irrlehre zu
erdenken und unter die Leute zu bringen. Dies darf
uns auch gar nicht wundernehmen, haben ja doch
viele sogar auf Grund der kanonischen Schriften, die
doch gewiB die reinste Wahrheit enthalten, eine Menge
verderblicher Lehren unter Zerstdrung der kirchlichen
Einheit aufgebracht; das taten sie nicht in der Weise,
daB sie einzelnem einen anderen Sinn unterlegten, als
es die Verfasser selbst verstanden hatten und als es der
Wahrheit entspricht — denn wire es blof8 dies, wer
wollte das nicht gerne der menschlichen Schwachheit
nachsehen, die sich ja fiir Belehrung zugénglich er-
weist —, sondern sie machten es so, daB sie ihre ver-
kehrten und falschen Meinungen mit der &ufBersten und
hartnickigsten AnmaBung verteidigten.

All diese Punkte sind mit dem, der sich nicht als
Idiote, wie man zu sagen pflegt, sondern als wissen-
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schaftlich gebildeter Mann zur Aufnahme (in die christ-
liche Gemeinschaft) meldet, in maBvoller Besprechung
zu erortern; dabei darf man sein Ansehen als Lehrer
rur soweit geltend machen — will man ihn nicht ein
verkehrtes, anmaflendes Verfahren fiihlen lassen — als
es die Demut, die ihn zu uns gefiihrt hat, zuzulassen
scheint. Das Ubrige aber muB man nach den Regeln
einer verniinftigen Methodik in der von uns angegebenen
Weise schnell durchgehen und stets auf das schon be-
zeichnete, alles iiberragende Ziel beziehen, ob wir uns
in unserem Vortrag nun iiber Glaubenslehren oder iiber
Sittenregeln und Versuchungen verbreiten.

9. KAPITEL

Wie man Leute behandeln soll, die eine besondere, mehr
philologisch gerichtete Vorbildung mitbringen

13. Es kommen ferner manchmal auch Leute aus
den besuchtesten Grammatiker- und Rhetorenschulen,
die man weder zu den Idioten rechnen darf, noch aber
auch zu jenen hochgebildeten Menschen, die ihren Geist
durch Untersuchungen iiber bedeutende Fragen geiibt
haben. Solche Leute, die durch ihre Sprachgewandtheit
ihre Umgebung zu iibertreffen scheinen, miissen wir,
wenn sie Christen werden wollen, mehr noch als die
Ungebildeten mit Aufwand allen FleiBes dazu ermahnen,
sie sollten doch christliche Demut annehmen und es
lernen, diejenigen nicht mehr gering zu schitzen, die,
wie sie sihen, mehr Gewicht darauf legten, sittliche als
sprachliche Fehler zu vermeiden; und wiahrend sie bis-
her gewohnt gewesen seien, eine gewandte Zunge einem
reinen Herzen vorzuziehen, sollten sie (kiinftig) beide
nicht einmal mehr fiir gleichwertig halten wollen, Be-
sonders aber muB man dergleichen Leute zum Verstind-
nis der Heiligen Schrift anleiten, damit sie deren kraft-
volle, aber so wenig schmuckvolle Sprache nicht ver-
achten und auch nicht meinen, man miisse die dort er-
zihlten menschlichen Worte und Handlungen, welche
mit sinnlichen Einkleidungen verhiillt und verdeckt sind,
streng buchstiblich verstehen und diirfe sie nicht des
Verstandnisses wegen jener Umhiillungen entkleiden und
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offen darlegen. An praktischen Beispielen zeige man
ihnen ferner, welchen Nutzen das Dunkel des Geheim-
nisvollen, der sogenannten Mysterien, habe, wie gerade
dieses Undurchdringliche und Rétselhafte zur Schir-
fung der Wahrheitsliebe und zur Verhiitung des Uber-
drusses und der Erschlaffung dienlich sei, und zwar zeige
man es ihnen an irgendeinem Gegenstand, der, solange
er einfach dalag, kein Interesse erregte, wihrend er
durch eine allegorische Deutung klar und anziehend
wird. Denn gerade fiir sie ist es von hdchster Bedeu-
tung, zu erkennen, dafB8 der innere Sinn wichtiger ist als
die bloBe Wortbedeutung, geradeso wie die Seele héher
steht als der Leib. So miissen sie dann bei einem Vor-
trag mehr und lieber auf die Wahrheit des Inhaltes als
auf die Schonheit des Ausdruckes sehen, geradeso wie
sie ja auch bei jhren Freunden mehr auf deren Klugheit
als auf deren Schénheit achten miissen.

Sie sollen auch wissen, daB es fiir die Ohren Got-
tes keine andere Stimme gibt als die liebende Hingabe
des Herzens; dann werden sie nicht mehr dariiber zu
spotten haben, wenn sie horen, dafl dieser oder jener
Vorsteher oder Diener der Kirche in barbarischen Aus-
driicken oder falschen Wortverbindungen zu Gott betet
oder die eigenen Worte nicht recht versteht oder ver-
kehrt ausspricht. Ich sage nicht, man solle derartige
Fehler nicht verbessern; denn das Volk soll blo8 zu dem
sein ,,Amen" sprechen, was es deutlich versteht; allein
solche Mingel miissen doch milde ertragen werden von
solchen Leuten, die wissen, daB in einer weltlichen Ver-
sammlung der Wortklang, in der Kirche aber die Ge-
betsstimmung das gute Reden ausmacht. Darum kann
solch ein weltlicher Vortrag gar wohl einmal eine gute
Rede, aber niemals ein Gebet!) heifen. Beziiglich des
Sakramentes aber?), das sie empfangen sollen, mag bei
einsichtigeren Leuten die einfache Erkldrung seiner Be-
deutung geniigen; beschrinkteren Geistern dagegen muf3
man es durch eine etwas lingere Auseinandersetzung

1) Gegensatz u. latein. Wortspiel: bona dictio — benedictio.
?) Gemeint ist das Sakramentale des geweihten Salzes, mit
dem der Neuaufgenommene exorzisiert wird.
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und durch Gleichnisse klar zu machen suchen, damit sie
das, was sie sehen, nicht gering achten.

10.—15, KAPITEL

Von der Lust und der Liebe, womit man seinen kate-

chetischen Lehrvortrag halten soll. Es gibt viele Griinde,

warum manche Katecheten schon mit Verdrossenheit
an ihren Unterricht herantreten

10. KAPITEL

Wenn der Grund der Verdrossenheit in der geistigen

Beschréinktheit der Zuhérer liegt, so ist eine aufopfernde

Néchstenliebe das beste Heilmittel gegen eine solche Un-
lust

14. Wahrscheinlich wiinschest du nunmehr auch
das praktische Beispiel eines Vortrags, worin ich dir
tatsiichlich klar mache, wie du die von mir gegebenen
Regeln anwenden sollst. Ich will dir ein solches Bei-
spiel geben, so gut ich es mit Gottes Beistand vermag,
Doch zuvor mufl ich noch meinem Versprechen gemil
von der Erwerbung der schon erwihnten notwendigen
Freudigkeit sprechen. Denn iiber die Regeln des kate-
chetischen Vortrags iiber die im Christentum zu Unter-
richtenden glaube ich mich dem mir gesetzten Ziel gemiB
hinldnglich verbreitet zu haben; darum brauchte ich
eigentlich in dieser Schrift auch nicht selbst das prak-
tisch zu tun und zu zeigen, was ich als Theorie und
Regel aufgestellt habe. Tue ich es aber dennoch, so
habe ich damit etwas iiber das schuldige MaB hinaus
getan: wie konnte ich aber etwas Uberfliissiges drein-
geben, wenn ich vorher nicht schon wenigstens das
schuldige MaB vollgemacht hitte?

Wie ich hére, klagst du ja auch {iber nichts mehr
als dartiber, daB dir beim Unterricht der Katechumenen
dein Vortrag platt und unzureichend erscheine. Ich
weifl aber, daBl die Schuld hievon nicht so sehr im Ge-
genstand des Vortrages liegt — denn darin bist du, wie
ich weil, hinreichend bewandert und unterrichtet —,
auch nicht in dem Mangel an Beredsamkeit, sondern in
Verdrossenheit. Dieses Ubel kann nun entweder aus
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der schon angegebenen!) Ursache entstehen, daB wir
mehr Freude und gréBeres Interesse an dem finden, was
wir in der Stille in unserem Geiste schauen und wovon
wir uns nur ungern abziechen lassen zu dem ihm doch
durchaus nicht entsprechenden Wortgetén; oder auch
daraus, daB wir selbst im Falle, daB uns das Halten
des Vortrags angenehm ist, immerhin ein noch gréBeres
Behagen darin finden, etwas Besseres zu héren oder zu
lesen, besonders wenn wir dies ganz ohne eigene Sorge
und Anstrengung haben kénnen, als nach dem Sinne an-
derer aus dem Stegreif Worte zusammenzufiigen, wobei
noch obendrein der Erfolg ungewiB bleibt, ob sie sich
niamlich auch wirklich nach Wunsch unserer Zunge dar-
bieten oder eine ersprieBliche Aufnahme beim Zuh&rer
finden; (die Verdrossenheit kann aber auch darin ihren
Grund haben,) weil es uns langweilig wird, bei der Be-
lehrung von Neulingen immer wieder auf Dinge zuriick-
kehren zu miissen, die uns schon ganz bekannt und fiir
unseren eigenen Fortschritt nicht mehr notwendig sind
und weil sich der schon einigermaBen erstarkte Geist in
solchen alltdglichen und fast kindischen Dingen nicht
mehr gerne bewegt. — Aber auch ein unbeweglich da-
sitzender Zuhorer kann den Vortragenden verdrieBlich
machen (sei es nun, daB er sich innerlich nicht gepackt
fiihlt oder daB er wenigstens nach auBlen kein Zeichen
davon gibt, ob er fiir den Vortrag Verstéindnis oder
Wohlgefallen hat). Es ziemt sich ja nun freilich nicht,
nach Menschenlob zu haschen, aber was wir darbieten,
ist ja Gottes Gabe und je gréBer unsere Liebe zu un-
seren Schiilern ist, um so mehr wiinschen wir darum
auch, sie méchten an dem, was ihnen zu ihrem Heil dar-
geboten wird, auch Gefallen finden. Tritt dieser Er-
folg nicht ein, dann werden wir traurig, ermatten im
Laufe des Vortrages und lassen uns durch den Gedan-
ken niederdriicken, als sei unsere Miihe vergebens. —
Manchmal liegt der Grund (zur VerdrieBlichkeit) auch
darin: wir werden von einem Geschéft weggerissen, an
dessen Vollendung wir Interesse haben, an dem wir
Freude haben oder das uns vordringlicher erscheint (als

1) Vgl. Kap. 2.
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der augenblickliche Unterricht}; und nun sehen wir uns
durch jemandens Befehl, bei dem wir nicht anstofen
wollen, oder durch unausweichliche Bitten genétigt (un-
sere Arbeit zu unterbrechen) und einen Katechumenen
zu unterrichten; so treten wir dann schon miBmutig an
unsere Aufgabe heran, bei der es doch groBe Ruhe
brduchte, und sind &rgerlich, da man uns in unserem
Tun nicht die gewiinschte Ordnung einhalten 148t und
wir nicht in allem geniigen kénnen. Ein solcher mit
Mifistimmung begonnener Unterricht muB freilich we-
niger gut sein; denn auf dem trockenen Boden der
Niedergeschlagenheit kann er ja auch nur wenig ge-
deihen. — Ein andermal ist unser Herz wieder mit Kum-
mer erfiillt iiber ein geschehenes Argernis und da heiBit
es dann auf einmal: , Komm, rede mit diesem da: er
will Christ werden!'’ So spricht man zu uns, weil3 aber
nicht, was fiir ein Feuer in unserem Innern verschlos-
sen brennt; und wenn wir ihnen dann unsere Stimmung
nicht einmal entdecken diirfen, so gehen wir auf ihre
Wiinsche um so weniger gerne ein. Ein solcher Vor-
trag muB natiirlich matt und wenig ansprechend aus-
fallen, kommt er ja doch aus einem erregten und erhitz-
ten Gemiit. — Welcher von den angefiihrten Griinden
nun die Heiterkeit unserer Seele umwédlken mag, die
Heilmittel, durch welche jene Beklemmung behoben
und uns die geistige Frische gegeben wird, wodurch wir
mit Vergniigen und Freudigkeit in Herzensruhe Gutes
wirken, miissen wir bei Gott suchen. ,,Denn einen fréh-

lichen Geber hat Gott lieb?)."

15. Sind wir sonach dariiber betriibt, weil der Zu-
horer unsere Gedanken nicht zu verstehen vermag, von
deren Héhe wir sozusagen herabsteigen miissen, um uns
mit den weit (hinter den Gedanken) zuriickbleibenden
und nur langsam nachkommenden Silben aufzuhalten
und sind wir dabei voll Besorgnis, wie auf langen und
verwickelten Umwegen das aus unserem fleischlichen
Mund hervorgehen soll, was der Geist gleichsam in
.einem raschen: Zug in sich aufnimmt, und ‘bekommen

1) 2 Kor. 9, 7.
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wir deshalb, weil das Wort den Gedanken so gar nicht
entspricht, Widerwillen gegen den Vortrag, so dafl wir
lieber gleich ganz stillschweigen mochten, dann wollen
wir uns an das Gebot dessen erinnern, der uns ein Bei-
spiel gezeigt hat, auf daB wir seinen FuBtapfen nach-
folgent). Mag immerhin unsere sprachliche Darstel-
lung noch so weit hinter der Lebhaftigkeit unserer gei-
stigen Auffassung zuriickstehen, so ist doch unser sterb-
liches Fleisch noch unendlich weiter entfernt von der
Gleichheit mit Gott. Und doch hat sich Christus, obwoh!
er auch in der Gestalt Gottes war, selbst entduBlert, in-
dem er Knechtsgestalt annahm usw. (und gehorsam
war) bis zum Tode am Kreuz?). Aus welchem anderen
Grund tat er dies, als nur deshalb, weil er schwach
wurde fiir die Schwachen, um die Schwachen fiir sich
zu gewinnen®)? Hére nur, was sein Nachfolger (Pau-
lus) einmal sagt: ,Sei es nun, daB wir uns iiberheben,
so wisset, es geschieht zur Ehre Gottes; rede ich jedoch
geringschatzig von mir, so tue ich es zu eurem Besten;
denn die Liebe Christi dringt uns, da wir bedenken,
daB einer fiir alle gestorben istt).” Wiirde sich Pau-
lus wohl bereit zeigen fiir ihre Seelen einzustehen3),
wenn es ihm schon zu viel wére, sich zu ihren Ohren
lierabzuneigen? Darum ist er klein geworden unter uns,
wie eine Amme, die ihrer Kinder wartet?). Ist es etwa
ein Vergniigen, abgebrochene und verstimmelte Worte
vorzulallen, wenn nicht die Liebe dazu einlddt? Und
doch sehnen sich die Menschen darnach, Kinder zu ha-
ben, bei denen sie dies tun koénnen, und eine groBere
Freude findet eine Mutter darin, dem Kinde ganz kleine
Bissen in den Mund zu streichen als selber gréBere zu
kauen und zu verzehren. Stellen wir uns also in jedem
Augenblick jene Henne vor, die da mit ihrem geschmei-
digen Gefieder ihre zarte Brut bedeckt und mit leiser
Stimme ihre piependen Kiichlein lockt und deren

1) Vel 1 Petr. 2, 21

7) Phil. 2, 6 ff.

3) 1 Kor. 9, 22.

2) Vel. 2 Kor. 5, 13 £,
3) Ebd. 12, 15.

%) Vgl. 1 Thess. 2, 7.

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 17
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schiitzende Fliigel die Jungen nicht verlassen koénnen,
ohne den Raubvégeln zur Beute zu fallen. Wenn also
unser Geist seine Freude daran hat, in das innerste Hei-
ligtum der Wahrheit einzudringen, so miissen wir auch
unsere Freude daran haben, wenn wir sehen, wie die
Liebe in dem trostvollen BewufBltsein, daB sie bei denen,
zu welchen sie sich herabgelassen hat, einzig und allein
deren ewiges Heil sucht, wieder um so kréftiger wird, in
das Geheimnisvollste einzudringen, je eifriger sie sich
in die Tiefe herabgelassen hat.

11. KAPITEL

Manchmal liegt der Grund der Verdrossenheit in dem

Gefiihl der Unzuldnglichkeit des eigenen Wissens und

in der UngewiBheit des Erfolges, — VerhaltungsmaB-

regeln fiir den Fall, daB uns in unserer Unterweisung
ein Irrtum unterlaufen ist

16. Wenn wir aber lieber schon etwas Fertiges und
besser Ausgearbeitetes (von anderen) lesen und héren
mochten und wenn es darum zumal im Hinblick auf
die UngewiBheit des Erf lges lastig féllt, selber eine
Zeitlang unsere Worte schén aneinander zu reihen, so
wird das der Zuhorer, soferne er nur nicht beziiglich des
Inhaltes von der Wahrheit abgeleitet wird, wenn er
auch im Vortrag selbst manches auszusetzen hétte, doch
aus den Umsténden leicht abnehmen, daB man, hat man
nur erst einmal den Inhalt erfaBt, im iibrigen nicht so
sehr auf den weniger tadellosen und nicht ganz ent-
sprechenden Ausdruck sehen darf; denn der Ausdruck
wurde ja dazu gewdhlt, um das Verstindnis zu er-
moglichen. Hitten wir aber wirklich in menschlicher
Schwachheit trotz der aufgewandten Miihe eine falsche
Lehre vorgetragen, wiewohl dies ja beim ersten Reli-
gionsunterricht, wo man sich auf wohl gebahnten Stra-
flen bewegen darf, schwerlich vorkommen wird, so miis-
sen wir zu der Uberzeugung gelangen, Gott habe das
nur zugelassen, um uns zu priifen, ob wir auch gutwilli-
gen Herzens bereit sind, uns selbst zu verbessern und ob
wir uns nicht etwa zur Verteidigung unseres (ersten)
Irrtums in einen (zweiten,) noch gréBeren stiirzen; denn
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sonst kénnte es vorkommen, dal unser Zuhorer auch
daran noch Argernis nimmt. Macht uns indes niemand
auf unsern Irrtum aufmerksam und bleibt er uns und un-
seren Zuhérern (augenblicklich) ganz unbemerkt, so
liegt darin kein Grund, uns darob einen Kummer zu
machen; wenn es sich nur nicht wiederholt! Meist aber
finden wir selbst beim nochmaligen Uberdenken unseres
gesprochenen Wortes den einen oder den anderen
Punkt, wo wir ungewi3 sind, wie er wohl beim Vortrag
aufgefalt worden ist; in einem solchen Falle ist aller-
dings, wenn wirklich Liebe in uns gliiht, unser Kummer
um so gréBer, wenn die Sache, trotzdem sie falsch war,
doch mit Freuden aufgenommen worden ist. Man muf
eben dann eine giinstige Gelegenheit zu finden wissen
und dafiir sorgen, dafl geradeso, wie wir uns selbst be-
reits in der Stille (des Herzens) verbessert haben, auch
unsere Zuhérer ohne Aufsehen von dem Irrtum abge-
bracht werden, in den sie nicht durch Gottes Wort, son-
dern ganz allein durch das unsrige geraten sind, Wenn
aber einige Ohrenbliser, Verleumder und Feinde Got-
tes!) ganz blind vor térichter Scheelsucht Freude an
unserm Irrtum haben, so sollen uns diese Leute Gelegen-
heit bieten, Geduld und Erbarmen zu iiben, weil sie auch
die Geduld Gottes zur BuBle fiihrt?). Denn was gibt es
Abscheulicheres und was hduft mehr den Zorn Gottes
fiir den Tag des Zornes und der Offenbarung des gerech-
ten Gerichtes Gottes?) auf, als wenn man sich in siind-
hafter Ahnlichkeit und Nachahmung des Teufels iiber
das Bése am Nichsten freut?

Manchmal mag eine Aussage ganz richtig und
wahrheitsgemiB gemacht werden; und doch erregt die
Sache Ansto und beunruhigt den Zuhorer, weil sie ent-
weder nicht verstanden wird oder weil sie in ihrer Neu-
heit einem alt gewohnten Irrtum und Wahn widerstrei-
tet. Sobald man so etwas merkt und eine Heilung des
Zuhérers méglich erscheint, mu man sie unter Aufwen-
dung des ganzen Ansehens seiner Person und aller Ver-

1) Rom. 1, 291
2} Ebd. 2, 4.
3) Vgl ebd. 2, 5.
17*
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nunftgriinde ungesdumt in Angriff nehmen. Schweigt er
aber iiber den AnstoB, den er genommen hat, und bleibt
uns dieser darum verborgen, dann kann nur Gott Hilfe
schaffen. Gesetzt also, es wire ihm nicht beizukommen
und er wiese jeden Heilversuch zuriick, dann mdge uns
jenes Beispiel aus dem Leben des Herrn trésten: als
nimlich einmal die Leute an seinen Worten Anstof
nahmen und ihn wegen seiner scheinbaren Hirte ver-
lieBen, da sprach er doch noch zu den Zuriickbleibenden:
»Wollt auch ihr weggehen?)?" Denn fest und unerschiit-
terlich miissen wir in unserem Herzen die Uberzeugung
festhalten, Jerusalem werde aus seiner Gefangenschatft,
worin es von dem Babylon dieser Welt gehalten wird,
nach Ablauf der bestimmten Zeit befreit werden und kei-
ner seiner Bewohner werde verloren gehen, weil ja die,
welche verloren gehen werden, gar nicht zu ihm ge-
horten. ,Denn fest steht die Grundfeste des Herrn
und ihr Siegel ist: es kennt der Herr die Seinigen und
er stehe von der Ungerechtigkeit ab, wer da nennt den
Namen des Herrn?)!*

Wenn wir solches betrachten und den Herrn in
unser Herz herabrufen, dann macht die Aussicht auf
einen wegen der zweifelhaften Stimmung unseres Zu-
horers zweifelhaften Erfolg unseres Vortrags weniger
Besorgnis; es wird uns vielmehr gerade das Widrige,
das wir bei diesem Werk der Barmherzigkeit zu erdul-
den haben, zur Freude gereichen, wenn anders wir da-
bei nicht unsere Ehre suchen. Denn erst dann ist ein
Werk ein wahrhaft gutes, wenn der Wille des Handeln-
den von der Liebe (wie ein Pfeil) vorwirts getrieben
wird und zuriickkehrend zu seinem Ausgangspunkt in
der Liebe wieder seine Ruhe findet. Eine ansprechende
Lektiire aber oder das Anhéren eines besseren Vortrags
werden uns fiir den Fall, daB wir um ihretwillen miB-
mutig und verdrossen an unsere Katechese gingen und
sie uns lieber gewesen wiren (als selbst einen Vortrag
halten zu miissen), um so aufgeriumter finden und uns
um so groBere Freude machen, wenn unsere Arbeit ein-

1) Joh. 6, 68.
7) 2 Tim. 2, 19.
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mal hinter uns liegt. Wir werden auch mit um so gro-
Berem Vertrauen beten, es mége Gott so zu uns spre-
chen, wie wir es wiinschen, wenn wir es gutwillig hin-
nehmen, daB er so durch uns spricht, wie es unsere
Krifte mit sich bringen. So geht dann an uns in Er-
fiillung, daB denen, die Gott lieben, alles zum Guten
gereicht?),

12, KAPITEL

Uber den UberdruB, der uns bei der stindigen Wieder-

holung der gleichen Heilswahrheit ergreifen mdchte,

muB uns das Mitleid mit dem nach der Wahrheit diir-
stenden Mitmenschen hinweghelfen

17. Wenn wir aber dariiber iiberdriissig werden,
daB wir so oft Dinge wiederholen miissen, die uns schon
ganz gewohnlich sind und nur fiir die Kleinen passen,
dann wollen wir uns in Bruder-, Vater- und Mutter-
liebe zu ihnen herablassen, und wenn wir so mit ihrem
Herzen verbunden sind, dann werden auch uns diese
Dinge wieder neu erscheinen. Denn so grof ist die Ge-
miitsbewegung eines teilnehmenden Herzens, daB wir,
indem jene durch unsere Reden, wir aber durch ihr
Lernen geriihrt werden, gleichsam eines im anderen
wohnen und daB jene das, was sie héren, gleichsam in
uns sprechen, wihrend wir das, was wir lehren, gewis-
sermaflen in ihnen lernen. Geschieht es nicht gewohn-
lich auch, wenn wir anderen, die dergleichen noch nie
gesechen haben, eine weit gedehnte, schéne Gegend mit
Stiddten und Ackerfluren zeigen, an denen wir gerade
deshalb, weil wir sie so oft sehen, gewdhnlich ohne jedes
BewuBltsein des Vergniigens voriibergehen, daB8 durch
die Freude, welche die Neuheit dieses Anblickes in den
anderen hervorruft, auch unsere Freude erneuert wird?
Ja, dies ist um so mehr der Fall, je lieber uns diejenigen
sind, (denen wir sie zeigen); denn auch das Altbekannte
wird fiir uns selbst wieder in dem MaBe neu, als wir
durch das Band der Liebe in ihnen wohnen. Haben es
aber wir in der Betrachtung (irdischer Dinge) zu eini-
ger Vollkommenheit gebracht, so wollen wir nicht blo8,

1) Vgl. Rom. 8, 28.
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daB sich unsere Freunde beim Anblick dieser Werke
von Menschenhand freuen und verwundern, nein, dann
wollen wir sie auch zum Verstédndnis der kiinstlerischen
Absicht des Meisters emporheben und wollen sie dann
von da aus zur Bewunderung und zum Preis des all-
schaffenden Gottes emporsteigen lassen, des frucht-
reichsten Endzieles der Liebe. Um wieviel gré8er muBl
folglich unsere Freude sein, wenn die Leute kommen,
um diesen Gott (von uns) unmittelbar kennen zu lernen,
auf den all unser Lernen hinzielen muB. Um wieviel
mehr muB da alles, was ihnen neu ist, auch uns wieder
neu werden, so daB dann infolge davon auch unser Vor-
trag dank der ungewdhnlichen Aufmerksamkeit unserer
Zuhérer wieder warm wird, wenn er wegen der Ge-
wohnlichkeit des Stoffes allzu frostig war. Zur Erwer-
bung der Freudigkeit dient ferner auch die ernstliche Er-
wigung, wie schrecklich doch der Tod im Irrtum ist,
aus dem (durch unseren Unterricht) nun ein Mensch
zum Leben des Glaubens erstehen soll. Und wenn wir
schon mit dem wohltuenden Gefiihl der Freude durch
ganz bekannte Gegenden wandeln, falls wir einem darin
Verirrten in seiner Not den Weg weisen kénnen, mil
wieviel groBerer Bereitwilligkeit und Freude miissen
wir dann das Gebiet der Heilswahrheiten durchwandeln,
das wir unseretwillen nicht mehr zu begehen brauch-
ten, wenn wir dadurch eine arme, auf den Irrpfaden des
Lebens ermattete Seele auf den Wegen des Friedens
einherfiihren konnen auf Befehl dessen, der diese Seele
an uns gewiesen hat.

13. KAPITEL

Der Grund der Verdrossenheit liegt oft auch in der Teil-

nahmslosigkeit der Zuhérer. GroBe, nachsichtige Ndch-

stenliebe und ein gewisser praktischer Sinn werden die
daraus erwachsenden Schwierigkeiten beheben

18. GrofB8 aber wird das Opfer fiirwahr erst dann,
wenn man mit seinem Vortrag bis zum vorgesteckten
Ziel ausharren soll, ohne daB man einen Eindruck bei
seinem Zuhdrer wahrnimmt, Mag das nun daher kom-
men, daB er es aus heiliger Ehrfurcht nicht wagt, seinen
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Beifall durch ein Wort oder auch nur durch eine Ge-
biarde kund zu tun oder daB er seinen Beifall aus natiir-
licher Schiichternheit unterdriickt oder auch, daB er das
Vorgetragene nicht versteht oder vielleicht sogar ver-
achtet: kurz, sobald wir, die wir ja nicht in sein Herz
hineinblicken kénnen, iiber den Grund hievon nicht im
klaren sind, miissen wir die ganze Kraft unseres Vor-
trags aufbieten, um ihn aufzuriitteln und gleichsam aus
seinen Schlupfwinkeln herauszureiflen. Ist es iibertrie-
bene Furchtsamkeit, die ihn hindert, sein Urteil kund
zu tun, so muB man sie durch liebevolles Zureden ver-
scheuchen, muB seine Schiichternheit durch briiderliche
Behandlung méBigen, muBl sich durch Fragen von sei-
nem Verstindnis iiberzeugen und muB ihm Mut ein-
sprechen, sich frei dariiber zu duBern, wo er Einwénde
machen zu miissen glaubt. Man frage ihn auch, ob er
nicht etwa von diesen Dingen schon einmal gehért habe
und ob sie ihn nicht vielleicht als etwas gar wohl Be-
kanntes ansprichen; je nach seiner Antwort verfahre
man dann mit ihm: man spreche entweder deutlicher
und klarer, widerlege die gemachten Einwiirfe oder
lasse sich iiber das ihm schon Bekannte nicht mehr so
weitliufig aus, sondern fasse es kurz zusammen und
wihle schlieBlich einige mystische Stellen der Heiligen
Schrift vor allem im (katechetischen) Vortrag selbst
aus und erkldre sie in ihrem eigentlichen Sinn, um den
Vortrag anziehend zu gestalten. Ist der Zuhérer aber
gar zu schwerfillig, so daB er auch fiir solche Schon-
heiten keinen Sinn oder gar nur Abneigung hat, dann er-
trage man ihn eben mit Nachsicht und schérfe ihm nach
emer nur knappen Behandlung vor allem andern ledig-
lich das Allernotwendigste ein, d. h. die Wahrheiten
von der Einheit der Kirche, von den Versuchungen, vom
christlichen Wandel, den wir wegen des kiinftigen Ge-
richtes zu fiihren haben, und verlege sich darauf, mehr
fiir ihn zu Gott, als vor ihm von Gott zu sprechen.

19. Auch das kommt oft vor, daB einer, der anfangs
gerne zuhérte, vom Aufpassen und Stehen miide wird
und den Mund é6ffnet, aber nicht um Beifall zu spenden,
sondern um zu géhnen, und daB er so, ohne es zu wollen,
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erkennen ldBt, er méchte gerne fortgehen, Sobald man
so etwas merkt, so mufl man seine Aufmerksamkeit von
neuem wecken, indem man seine Rede mit einem an-
stindigen und dem Gegenstand angemessenen Scherz
wiirzt oder indem man von etwas recht Merkwiirdigem
und Staunenswertem oder auch von etwas Traurigem
und Beklagenswertem spricht; mehr noch (hilft es viel-
leicht), wenn man von ihm selbst redet, um ihn durch
das Interesse an der eigenen Person wach zu erhalten,
Doch soll man nicht irgendwie durch Schroffheit sein
Zartgefiihl verletzen, sondern mufl ihn vielmehr durch
freundliche Behandlung anziehen; man komme ihm viel-
leicht auch dadurch entgegen, da man ihn zum Sitzen
einlddt. Es ist iibrigens zweifelsohne iiberhaupt besser,
dem Zuhérer, wo es fiiglich geschehen kann, gleich von
Anfang an einen Sitz anzubieten. Noch weit angemes-
sener aber ist es, wenn wie in manchen iiberseeischen
Kirchen nicht nur der Bischof sitzt, wenn er zum Volke
spricht, sondern wenn auch das Volk seine Sitze hat,
damit nicht etwa ein Schwacher vom Stehen ermiidet
und auf diese Weise von der so notwendigen Aufmerk-
samkeit abgezogen wird oder gar ganz weggechen muB.
Dabei besteht aber doch ein groBer Unterschied, ob sich
einer aus der groBen Gemeinde, der schon durch die
Teilnahme an den Sakramenten festgehalten wird, der
Erholung halber entfernt, oder ob einer weggeht, der
eben erst durch die ersten Sakramente!) Aufnahme fin-
den soll; (wenn dieser sich entfernt, dann) wird er sich
in der Regel unbedingt dazu gedringt fithlen, wenn er
nicht etwa vor lauter Ubelkeit in eine Ohnmacht fallen
will; dabei schdmen sich solche Leute, den Grund anzu-
geben, warum sie gehen miissen, obwohl sie vor
Schwiiche gar nicht mehr stehen kénnen. Ich kann da
aus Erfahrung sprechen: denn so ging es mir einmal
in einer Katechese mit einem Bauersmann; aus diesem
Fall habe ich gelernt, wie fiirsorglich man in dieser Be-

1) Gemeint ist das ,sacramentum salis*; nach Beendigung
der Einfiihrungskatechese wird der sich zum Eintritt ins Chri-
stentum meldende Heide durch Bekreuzung, Handauflegung und
durch Darreichung von Salz exorzisiert und wird bereits jetzt als
Katechumen als zur Gemeinde gehérig angesehen.



265 Vom ersten katechetischen Unterricht, I. Teil 265

ziehung sein muB. Oder wer wird es nicht als eine uner-
tragliche AnmaBung von unserer Seite auffassen, wenn
wir Leute, die doch unsere Briider sind oder die, was
wir uns mit noch gréBerer Sorgfalt sollen angelegen sein
lassen, noch unsere Briider werden sollen, in unserer
Gegenwart nicht sitzen lassen; hat ja doch ein Weib
sogar unserm Herrn sitzend zugehort!}, vor dem selbst
die Engel stehen. Allerdings, wenn der Vortrag nur
kurz werden soll oder wenn kein passender Platz zum
Sitzen vorhanden ist, dann mégen die Zuhérer immer-
hin stehen, aber auch da nur, wenn ihre Zahl grof} ist
und wenn es keine Katechumenen sind. Kommen nam-
lich nur einer oder zwei oder doch nur wenige zu dem
Zwecke, um Christen zu werden, so ist es gefahrlich, sie
bei unserm Vortrag stehen zu lassen, Ist dies aber doch
von Anfang an so geschehen, so muBB man dem Zuhérer,
wenigstens sobald man ihn iiberdriissig werden sicht,
einen Sitz anbieten, ja ihn férmlich zum Sitzen nétigen
und dann von etwas reden, was ihn wieder von neuem
anregt und etwa auch jene Unbehaglichkeit, die ihn
vielleicht schon zu zerstreuen begann, wieder aus seinem
Geist zu vertreiben geeignet ist. Da ndmlich die Griinde,
warum er uns teilnahmslos die weitere Aufmerksamkeit
versagt, ungewiBl sind, so lasse man ihn zuerst sich
setzen und rede dann, wie gesagt, auf scherzhafte oder
auch auf ernsthafte Weise von etwas, was von den zer-
streuenden Gedanken an weltliche Geschifte abbringt:
sind es dann gerade diese Geschéfte, mit denen sich
der Geist abgegeben hatte, so miissen sie wohl weichen,
da sich ja unsere Anklage gewissermaflen namentlich
gegen sie wendet; sind sie es aber nicht und ist jener
blo8 durch das Aufmerken miide geworden, so wird
gerade dadurch, daB wir von diesen Gedanken gerade-
so, als ob sie wirklich vorhanden wiren — wir wissen
dies aber eigentlich nicht —, in der angegebenen Weise
ganz unerwartet und vom eigentlichen Gegenstand ab-
springend etwas sagen, die Aufmerksamkeit aufs neue
wieder angeregt. Doch soll dies nur kurz geschehen, vor

1) Luk. 10, 39: Jesus im Hause der Maria und Martha von
Bethanicn.
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allem deshalb, weil es ja auBerhalb des Zusammen-
hangs liegt; denn sonst kénnte ja gerade das Heilmit-
tel selbst die Krankheit des Uberdrusses, der wir doch
entgegenarbeiten wollen, noch verstirken. Im iibrigen
beeile man sich, verspreche und mache auch wirklich

bald SchluB.

14. KAPITEL

Hat unsere Unlust darin ihren Grund, weil wir durch
den katechetischen Unterricht von anderen Arbeiten
abgehalten werden, so sollen wir bedenken, daB vor
Gott die Arbeit fiir fremde Seelen wertvoller ist als
unsere private Beschéiftigung, — Ist fremdes Argernis
an unserer Unlust schuld, so soll der Gedanke, dem lie-
ben Gott eine neue Seele gewissermaBen als Entgelt
retten zu kénnen, uns aneifern; sind wir aber wegen
unserer eigenen Siindhaftigkeit niedergedriickt, so soll
ein doppelter Eifer in der Seelsorge unsere BuBe dafiir
sein

20. Wenn du aber deshalb miBgestimmt bist, weil
du ein anderes, dir notwendiger erscheinendes Geschift,
von dem du gerade in Anspruch genommen warst, lie-
gen lassen mufit und wenn du aus Unmut hieriiber dei-
nen Unterricht schlecht gelaunt gibst, so muBt du be-
denken, daBl wir eigentlich nur das eine sicher wissen,
daB wir bei all unserm Wirken fiir die Menschen uns
nur von Barmherzigkeit und von reinster Liebe antrei-
ben lassen miissen; aber abgesehen davon ist es ganz
ungewill, welche von unseren Verrichtungen gerade die
niitzlichere ist und welche wir (im einzelnen Fall) bes-
ser unterbrechen oder auch ganz unterlassen sollen.
Was nimlich die Menschen, denen unser Wirken gilt,
von seiten Gottes verdienen, das wissen wir ja nicht;
was darum fiir die Menschen im einzelnen Fall gerade
niitzlich ist, das beruht nicht so fast auf einem Wissen,
als vielmehr nur auf einem recht schwachen und un-
sicheren ErschlieBen unsererseits. Wir miissen darum
unsere Geschifte zwar nach unserem (besten) Verstind-
nis ordnen: kénnen wir sie dann in der von uns beab-
sichtigten Ordnung auch ausfiihren, dann wollen wir



267 Vom ersten katechetischen Unterricht, I. Teil 267

uns dariiber freuen, aber nicht darob, weil wir, son-
dern weil Gott sein Wohlgefallen daran gehabt hat;
tritt aber ein Zwangsfall ein, der diese unsere (schéne)
Ordnung stort, so sollen wir uns gern beugen, aber
nicht brechen: soll ja doch die von Gott der unsrigen
vorgezogene Ordnung auch die unsrige sein. Denn es
ist wahrlich geziemender, daB wir seinem Willen fol-
gen, als daB er sich nach dem unsrigen richten muB.
Denn schon wenn wir uns fiir unsere Geschifte nach
eigenem Gutdiinken eine Ordnung festsetzen, ist sie
nur dann lobenswert, wenn in ihr das Wichtigere voran-
steht. Warum sollten also wir Menschen dariiber trau-
rig sein, daB Gott den Vorrang vor uns Menschen ver-
langt, wenn er doch soviel mehr ist als wir? Wollten
wir vielleicht gerade in dem Augenblick, wo wir der von
uns aufgestellten Ordnung den Vorzug geben, aus der
eigentlichen (von Gott gewollten) Ordnung heraustre-
ten? Denn derjenige ordnet seine Geschéafte am besten,
der groBere Bereitwilligkeit hat, auf das zu verzichten,
woran die Macht Gottes ihn hindert, als wer darnach
begehrt, das zu tun, worauf er mit seinem menschlichen
Denken sinnt. Gar vielfach sind nédmlich die Gedanken
eines Menschen, der RatschluB des Herrn aber bleibt
in Ewigkeit!).

21. Gesetzt aber, wir brichten deshalb keinen von
Herzen kommenden und ansprechenden Vortrag zu-
stande, weil wir durch irgendein Argernis aus der Ver-
fassung gebracht worden sind, so muB unsere Liebe zu
denen, fiir die Christus gestorben ist, um sie durch den
Preis seines Blutes von dem Tode der Irrtiimer dieser
Welt zu erldsen, so groB sein, daBl, sobald uns in unserer
MiBstimmung gemeldet wird, es sei jemand da, der
Christ werden wolle, gerade diese Nachricht unsere
Miflstimmung besiinftigen, ja vollig beseitigen muf,
geradeso, wie die Freude an einem Gewinn den Schmerz
iiber einen erlittenen Verlust lindert. Denn nur ein
Argernis iiber einen solchen versetzt uns in Trauer, von
dem wir glauben oder sehen, daB entweder er selbst

1) Sprichw. 19, 21; vgl. Ps. 32, 11.
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oder ein Schwacher durch seine Schuld zugrunde geht.
Kommt also nun ein anderer, um sich in die Kirche auf-
nehmen zu lassen, so mag er durch die Hoffnung, die
er auf seine Rettung gibt, den Schmerz iiber den Unter-
gang dessen aufwiegen, an dessen Abfall wir Argernis
nehmen. Mag immerhin auch noch die Furcht Platz
greifen, es kénne der Neuangekommene vielleicht doch
noch ein Kind der Hélle') werden, da wir so viele der-
artige Félle vor Augen haben, wovon cben jene Arger-
nisse, die uns so wehe tun, herriihren, so darf dies fiir
uns doch kein Grund zum Nachlassen, sondern vielmehr
ein AnlaB zu noch gréBerem eifrigen Bemiihen sein.
Wir sollen vielmehr gerade deshalb unsere Schiiler dazu
ermahnen, sich doch recht vor einer Nachahmung derer
zu hiiten, die nicht in Wahrheit, sondern nur dem Namen
nach Christen sind; die groBe Anzahl solcher Christen
diirfe ihn nicht dazu verleiten, ihnen zu folgen oder ihret-
wegen vielleicht Christus nicht zu folgen oder nicht zu
der Kirche Gottes gehéren zu wollen, zu der solche
Leute gehoren, oder in dieser Kirche ein solches Leben
fithren zu wollen wie jene. Bei solchen Ermahnungen
gewinnt der Vortrag ein merkwiirdig héheres Feuer,
das sich an dem Schmerz entziindet, der uns gerade
driickt: also nicht ldssiger sollen wir in solcher Lage
sein, sondern gerade deshalb sollen wir um so geho-
bener und eindringlicher im Vortrag dessen sein, was
wir in ruhigeren Augenblicken kilter und schleppen-
der vortragen wiirden; freuen sollen wir uns dariiber,
daB sich uns eine Gelegenheit bietet, wo unsere Ge-
miitsbewegung nicht voriibergeht, ohne Frucht zu tragen.

22, Befillt uns aber Traurigkeit wegen cines von
uns selbst begangenen Fehlers oder wegen einer Siinde,
so wollen wir nicht bloB bedenken, daf3 ein zerknirsch-
ter Geist vor Gott ein Opfer ist?), sondern wir wollen
uns auch jenes Ausspruches erinnern: ,,Gleichwie das
Wasser das Feuer, so tilgt das Almosen die Siinde
aus®)”, und des anderen: ,,Barmherzigkeit will ich mehr

1) Matth. 23, 15.
*) Ps. 50, 19.
% Sir. 3, 33.
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als Opfer!)”. Wie wir also, wenn uns das Feuer be-
droht, vor allem nach Wasser eilen, um den Brand
16schen zu koénnen, und froh dariiber sind, wenn jemand
schnell solches herbeischafft, so miissen wir uns, wenn
aus unserm Heu?) die Flamme der Siinde hervorbricht
und wir darob in Schrecken geraten, doch auch wieder
freuen, daB sich uns nun Gelegenheit zu einem ganz
groBen Werk der Barmherzigkeit bietet und wir somit
eine Quelle haben, aus der sich der entstandene Brand
léschen liaBt. Es miiBte schon sein, dal wir so téricht
wiren und meinten, es sei notwendiger, mit dem Brote
zu eilen, um den Magen eines Hungrigen zu stopfen, als
mit dem Worte Gottes, um damit den Geist dessen zu
unterrichten, der es genieft. Uberdies wiirden wir, auch
wenn diese Titigkeit nur Nutzen, ihre Unterlassung
aber keinen Schaden brichte, das Heil nicht bloB unseres
Nichsten, sondern auch von uns selbst in Gefahr bringen,
wiirden wir die sich uns bietende Heilsgelegenheit zu-
riickweisen. Wie drohend klingen aus dem Munde des
Herrn schon jene Worte: ,,Du nichtswiirdiger und tréger
Knecht, du hittest mein Geld den Wechslern geben
sollen3).” Wie groB ist daher erst der Wahnsinn, woll-
ten wir deshalb, weil jene eine Siinde uns dngstigt, nun
noch eine neue dadurch hinzubegehen, daf} wir das Geld
des Herrn dem nicht geben wollten, der doch instéindig
darnach verlangt. —

Mit solcherlei Gedanken und Erwigungen vertreibt
man das Dunkel miBmutiger Verdrossenheit und schafft
sc die rechte Stimmung fiir den Unterricht, auf daB der
Geist (des Zuhérers) mit Wohlgefallen in sich aufnimmt,
was aus der Fiille der Liebe mit Lust und Freude (aus
dem Munde des Katecheten) hervorquillt. Das sage ich
nicht dir, nein, zu uns allen spricht es jene Liebe selbst,
ndie da ausgegossen ist in unsere Herzen durch den
Heiligen Geist, der uns gegeben ist*).”

1) Vgl. Os. 6, 6.

*) Vgl. Is. 40, 6: ,,Alles Fleisch ist Heu.*
¥) Zusammengezogen aus Matth. 25, 26 f.
) Rém. 5, 5
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15. KAPITEL

Der Lehrvortrag des Katecheten muB je nach den Zu-
hérern ein verschiedener sein

23. Aber vielleicht verlangst du nunmehr auch schon
als dein gutes Recht, was ich dir gar nicht schuldig ge-
wesen wire, hitte ich es dir nicht vorher versprochen;
vielleicht verlangst du némlich, ich m&chte dir doch
einen Mustervortrag halten und dir so anschaulich einen
solchen zeigen, als ob ich selbst jemanden unterrichtete.
Bevor ich das jedoch tue, méchte ich dir noch folgendes
zu bedenken geben: In einer ganz anderen Stimmung
befindet sich bei der Abfassung (eines Vortrages) der,
der an einen kiinftigen Leser denkt, als derjenige, der
bei seinem miindlichen Vortrag seinen Zuhorer persén-
lich vor seinen Augen hat. Selbst in letzterem Falle
ist die Stimmung ganz verschieden bei dem, der ohne
kritisierenden Zeugen unter vier Augen seine Ermahnung
gibt und bei dem, der &ffentlich lehrt und dabei den so
verschiedenartigen Meinungen seiner Zuhérerschaft aus-
gesetzt ist; und auch hiebei ist es wieder etwas anderes,
ob der Unterricht nur einem Zuhérer gilt, wihrend die
anderen als Richter oder Zeugen iiber Dinge, die ihnen
schon bekannt sind, dem Vortrag beiwohnen, oder ob
alle zusammen auf unsern Vortrag acht geben. Und
schlieBlich ist auch in letzterem Falle wieder ein Unter-
schied, ob man sich wie zu einer freundschaftlichen Un-
terhaltung im hduslichen Kreis zusammensetzt oder ob
das Volk lautlos am Munde des von erhabener Stitte
aus sprechenden Redners hingt; und auch bei dieser
Vortragsweise kommt viel darauf an, ob nur wenige Zu-
hérer da sind oder viele, ob es gebildete oder ungebil-
dete oder beide Arten untermischt, ob es Stadter oder
Bauersleute oder beides zusammen sind oder ob sich
das Volk aus allen méglichen Menschenklassen zusam-
mensetzt. Denn alle diese Umstinde miissen ja doch
jedesmal verschieden auf den einwirken, der da im Be-
griffe steht zu sprechen und einen Vortrag zu halten,
und der Vortrag, der gehalten wird, muB ja doch gleich-
sam ein Abbild von dem geistigen Zustand des Red-
ners sein und muBl gem#B der angegebenen Verschie-
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denheit auch ganz verschieden auf die Zuh&rer wirken,
wihrend diese selbst schon durch ihre Gegenwart ver-
schieden aufeinander einwirken. Da wir indes hier vom
ersten Religionsunterricht sprechen, so kann ich aus
meiner eigenen Erfahrung bezeugen, wie ganz verschie
den meine Stimmung ist, je nachdem ich bei dem Unter-
richt einen Gelehrten oder geistig Beschrinkien, einen
Einheimischen oder einen Fremden, einen Reichen oder
einen Armen, einen Privatmann oder einen, der in Ehren
und Wiirden steht, einen Angehérigen dieses oder jenes
Volkes, einen Menschen dieses oder jenen Alters oder
Geschlechtes, ein Mitglied dieser oder jener Sekte, einen
in diesem oder jenem Irrtum Befangenen vor meinen
Augen sehe. Diese meine verschiedene Stimmung be-
dingt dann auch die Einleitung, den Fortgang und den
SchluB meines Vortrages. Es muB zwar die Liebe zu
allen gleich groB sein, allein sie darf doch nicht allen
dieselbe Arznei reichen: dieselbe Liebe liegt mit den
einen in Geburtswehen, ist mit den anderen schwach, ist
bemiiht, die einen zu erbauen und vermeidet &dngstlich
anderen AnstoB zu geben, zu den einen neigt sie sich
herab, zu den anderen steigt sie empor, den einen begeg-
net sie schmeichelnd, den anderen mit Strenge, sie
ist gegen niemand feindselig, fiir jedermann aber ist sie
Mutter, Und wer in derselben Liebe noch nicht er-
fahren hat, was ich sage, der hilt uns deshalb fiir gliick-
lich, weil er mit Freuden sieht, wie uns in einem gewis-
sen Grad die Gabe zuteil geworden ist, in anerkennens-
werter Weise den Leuten zu Herzen zu reden. Gott
aber, vor dessen Angesicht das Seufzen der Gefangenen
hintritt!), mége unsere Armseligkeit und Miihsal an-
sehen und uns all unsere Siinden verzeihen?). Gefillt
dir demnach das eine oder andere an mir und wiinschest
du darum von mir ein Muster fiir deinen Vorirag zu er-
halten, so wiirdest du die Sache doch viel besser er-
fassen, wenn du mich wiihrend meines Vortrages selber
sihest und hortest, statt bloB zu lesen, was ich dariiber
niederschreibe.

1) Vgl. Ps. 78, 11,
?) Vgl ebd. 24, 18.
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16. KAPITEL

Die Hinwendung zu Christus und seiner Lehre gewdhrt
wahre Ruhe

24. Setzen wir indes den Fall, es habe sich einer bei
uns eingefunden, der Chris{ werden will; er ist ein
Mensch ohne héhere Bildung, jedoch keiner vom Lande,
sondern aus der Stadt, so wie sie dir in Karthago in der
Regel vorkommen miissen; du hast ihn auch bereits dar-
iltber befragt, ob er um irgendeines irdischen Vorteiles
wegen Christ werden will oder um jenes Ruhezieles
willen, auf das wir nach diesem Leben hoffen: einen sol-
chen Menschen wiirde ich mit folgendem Vortrag un-
terrichten: Gott sei Dank, mein Bruder! Ich wiinsche
dir von Herzen Gliick und freue mich dariiber, daB du
in den groBen und gefahrvollen Stiirmen dieser Zeit-
lichkeit darauf bedacht bist, dich wahrhaft und wirk-
lich sicherzustellen. Schon in diesem Leben suchen ja
die Menschen mit groBe- Miithe nach Ruhe und Sicher-
heit, finden sie aber wegen ihrer bésen Neigung nicht.
Sie wollen némlich die Ruhe in ruhelosen und vergiing-
lichen Dingen finden; da diese Dinge aber durch den
Schwund der Zeit hinweggenommen werden und ver-
gehen, so quilen sie den Menschen durch stindige
schmerzliche Furcht und lassen ihn nicht zur Ruhe kom-
men, Will sich aber der Mensch im Besitz von Erden-
giitern beruhigen, so machen sie ihn hochfahrend, aber
nicht zufrieden. Oder sehen wir nicht, wie so viele
ihren Reichtum plétzlich verlieren, wieviele andere zu-
grunde gehen, weil sie entweder nach ihm trachten oder
weil sie mit seinem Verlust noch gierigeren Menschen
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zur Beute werden? Wiirde aber auch der Reichtum dem
Menschen sein ganzes Leben lang bleiben und lieBe er
seinen Liebhaber nicht im Stiche, so miite doch der
Mensch bei seinem Tode ihn verlassen. Denn wie lange
dauert das Leben des Menschen und wenn er noch so
alt wiirde? Und wenn sich die Menschen ein hohes Al-
ter wiinschen, was wiinschen sie sich damit anders als
ein lange dauerndes Siechtum? Geradeso ist es mit den
Ehren dieser Welt: was sind sie anders als leerer Stolz
und eine stets drohende Gefahr des Verderbens? Denn
also heiBit es in der Heiligen Schrift: ,,Alles Fleisch ist
nur Heu und die Herrlichkeit des Menschen ist nur eine
Heublume. Das Heu verdorrt und die Blume fillt ab:
das Wort des Herrn aber bleibt in Ewigkeit!).” Wer
sich also nach wahrer Ruhe und nach wahrem Gliick
sehnt, der darf seine Hoffnung nicht auf sterbliche und
vergingliche Dinge setzen, sondern muBl sie auf das
Wort des Herrn bauen, damit er in fester Verbindung
mit dem, was ewig bleibt, selber in Ewigkeit bleibe.

25. Es gibt dann auch Menschen, die zwar nicht
reich sein wollen und die nicht nach dem eitlen Glanz
der Ehre trachten, die aber ihre Freude und ihre Be-
friedigung in Schwelgerei und Unzucht, in Theatern und
leichtfertigen Schauspielen suchen, wie die grofien
Stidte sie ihnen unentgeltlich darbieten. Aber auf solche
Weise bringen auch diese Leute ihr bescheidenes Ver-
mdgen in ihrer Uppigkeit durch und von der Not lassen
sie sich dann am Ende zu Diebstahl und Einbruch, ja
hiufig sogar zu offenem Raub verfiihren; es iiberfillt sie
dann oft auf einmal groBe Furcht, und wihrend sie
eben noch in der Kneipe jubelten, triumen sie nun schon
von der Triibsal des Gefingnisses. In ihrer Leiden-
schaft fiir Schauspiele werden sie aber wie Dimonen:
durch ihr Geschrei hetzen sie Menschen dazu auf, auf-
einander loszuschlagen und miteinander auf Leben und
Tod zu kdmpfen, Menschen, die einander nicht beleidigt
haben und nur dem wahnsinnigen Volk zu gefallen

1) Vgl Is. 40, 6 1.
Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49. 18
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wiinschen?): sehen die Zuschauer, daBl die Gladiatoren
miteinander vertriglich sind, dann wiiten sie voll HaB}
gegen sie, verlangen mit Geschrei, man miisse auf sie
wie auf Falschspieler mit Priigeln einhauen und zwingen
sogar den Richter, den Richer des Unrechts, zu solcher
Ungerechtigkeit. Sehen die Zuschauer aber, da8 die
Gladiatoren schauerliche Feindschaft gegeneinander
haben — ganz gleich, ob es nun leibhaftige Riuber sind
oder Schauspieler oder Musiker (thymelici) oder Wa-
genlenker oder Tierkimpfer: lauter ungliickselige Men-~
schen, die man nicht etwa blo8 zum Wettkampf gegen
Menschen, sondern auch gegen Tiere zwingt —, so sind
sie ihnen um so lieber und um so willkommener, von
je groBerem HaB sie dieselben entbrannt sehen; sie
klatschen den wiitenden Kimpfern noch Beifall und
bringen sie durch diesen Beifall noch mehr in Wut und
damit rasen dann die Zuschauer selbst alle zusammen
gegeneinander mehr noch als jene, deren Raserei sie
selber rasend hervorrufen und an der sie in ihrer Ra-
serei eine Augenweide haben wollen. Wie kann da
der Geist die Gesundheit des Friedens finden, wenn er
sich an Zwietracht und Kampf weidet? Denn nach der
Nahrung, die man genieBt, richtet sich der Gesundheits-
zustand. SchlieBlich sind freilich wahnsinnige Freuden
eigentlich iiberhaupt keine Freuden: allein mag es damit
auch sein wie immer und mag man sich noch so gliick-
lich fiihlen in der Prahlerei des Reichtums, in der Auf-
geblasenheit von Ehrenstellen, in Véllerei und Schwel-
gerei, in den Kidmpfen der Schauspiele, in dem Schmutz
der Unzucht, in der Geilheit der Béder: all diese Lust
nimmt ein einziges Fieberchen hinweg, das, noch solang
man lebt, die ganze falsche Seligkeit vernichtet; iibri-
gens bleibt dann nur das &de, blutende Gewissen, das
nunmehr den Gott als Richter fiihlen wird, den es
nicht als Beschirmer haben wollte, und das nunmehr den
als gestrengen Herrn kennen lernen wird, den es nicht
als giitigen Vater suchen und lieben wollte.

Du aber suchst die wahrhaftige Ruhe, die dem
Christen nach diesem Leben in Aussicht gestellt wird;

)} Gemeint sind die Gladiatorenkidmpfe.
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du wirst darum diese siifle, erquickende Ruhe auch
schon unter den so bitteren Beschwernissen dieses Le-
bens verkosten diirfen, wenn du die Gebote desjenigen
liebst, der dir jene Ruhe versprochen hat. Denn gar
bald wirst du erkennen, daB die Friichte der Gerech-
tigkeit siiBer sind als die der Siinde, und daB8 mitten in
den Beschwerden (des Lebens) die Freuden eines guten
Gewissens wahrhaftiger und siiBer sind als mitten in den
Vergniigungen die Freuden des bésen Gewissens; denn
du bist ja nicht deshalb gekommen, dich in die Kirche
Gottes aufnehmen zu lassen, damit du aus ihr irgend-
einen zeitlichen Vorteil ziehest.

17. KAPITEL

Zu der im Christentum liegenden begliickenden Ruhe
gelangt natiirlich nur, wer aus reiner Absicht zur christ-
lichen Religion iibertritt

26. Es gibt namlich Leute, die deswegen Christen
werden wollen, um sich denen angenehm zu machen,
von denen sie zeitlichen Vorteil erhoffen oder um bei
denen nicht anzustoBen, die sie fiirchten. Aber das sind
Verworifene und wenn sie die Kirche auch eine Zeitlang
trigt, wie ja auch die Tenne bis zur Zeit der Reinigung
Platz fiir die Spreu hat, so werden auch diese Leute
schlieBlich ausgeschieden werden, wenn anders sie sich
nicht bessern und anfangen, um der kiinftigen, ewigen
Ruhe willen wahre Christen zu sein. Sie mégen sich
nicht damit schmeicheln, dafl sie auf der Tenne noch
mit dem Getreide Gottes vermischt sein kénnen: in die
Kornkammer werden sie nicht mit ihm gelangen, son-
dern sie werden fiir das verdiente Feuer bestimmt. —
Wieder andere gibt es, die zwar mehr Aussicht haben,
die aber doch in nicht geringer Gefahr schweben: diese
leben allerdings in der Furcht Gottes, listern auch den
christlichen Namen nicht und treten auch nicht mit
heuchlerischem Herzen in die Kirche Gottes ein, aber
sie erwarten ihr Gliick schon in diesem Leben und wol-
len in ihren irdischen Angelegenheiten mehr Gliick ha-
ben als jene, die Gott nicht verehren; sehen solche
Leute dann, wie manche bése und verruchte Menschen

18*
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im Erdengliick schwelgen und darin voran sind, wih-
rend sie selber wenig damit bedacht sind oder es gleich
ganz einbiiBen miissen, so werden sie irre, als ob sie
Gott vergeblich verehrten und fallen leicht vom Glau-
ben ab.

27. Wer aber wegen der ewigen Seligkeit und we-
gen der unaufhérlichen Ruhe, die den Heiligen fiir die
Zeit nach diesem Leben in Aussicht gestellt ist, zum
Christentum iibertritt, um nicht mit dem Teufel in das
ewige Feuer, sondern mit Christus in das ewige Reich
einzugehen, der ist ein wahrer Christ. So einer ist in
jeder Versuchung vorsichtig, auf daB das Gliick ihm
nicht zum Verderben werde und das Ungliick ihn nicht
breche, er ist maBvoll und bescheiden im UberfluB irdi-
scher Giiter und stark und geduldig in Triibsalen. In
seinem Fortschreiten wird er dann auch zu einer sol-
chen Geistesverfassung gelangen, daBl seine Liebe zu
Gott michtiger ist als seine Furcht vor der Hélle, so
daB er, selbst wenn ihm Gott sagte: ,Froéne in alle
Ewigkeit den Geliisten des Fleisches und siindige, soviel
du nur kannst: du sollst nicht sterben und auch nicht
in die Hélle kommen: nur mit mir sollst du nicht ver-
eint sein”, selbst dann zuriickschaudern und auf keinen
Fall siindigen wiirde. Das wiirde er nicht tun, um nicht
dem zu verfallen, was er fiirchtete, sondern um jenen
nicht zu beleidigen, den er liebt und bei dem allein jene
Ruhe ist, die kein Auge gesehen, kein Ohr gehért und
die in keines Menschen Herz gedrungen ist, die aber
Gott denen bereitet hat, die ihn liebent).

28. Von dieser Ruhe redet auch die Heilige Schrift
und sie schweigt nicht davon, daB Gott im Anbeginn
der Welt, da er Himmel und Erde und alles, was darin
ist, geschaffen hat, in sechs Tagen sie gemacht, am sieb-
ten Tage aber geruht hat. Als der Allméchtige hitte
er ja auch in einem einzigen Augenblick alles hervor-
bringen konnen. Er hatte aber nicht (miihsam) gear-
beitet, um dann auszuruhen, denn ,er sprach und es

1) Vgl. 1 Kor. 2, 9.
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wurde, er befahl und es ward geschaffen!)”, sondern um
anzudeuten, daBl er, nachdem diese Welt sechs Zeit-
riume lang bestanden, im siebten Zeitraum oder gleich-
sam am siebten Tag ruhen werde in seinen Heiligen;
denn diese werden dann in ihm ruhen nach all den
guten Werken, in denen sie ihm gedient haben und die
er selbst in ihnen wirkt, er, der da beruft und Gebote
gibt, der die begangenen Siinden nachliBt und den
rechtfertigt, der vordem ungerecht war. Wie es aber
mit Recht heiBt, er sei der Wirkende, wenn seine Hei-
ligen vermége seiner Gnade Gutes wirken, so wird er
auch, wenn sie in ihm ruhen, ebenso richtig als selbst
ruhend bezeichnet. Denn er fiir seine Person verlangl
nach keiner Unterbrechung der Arbeit, da er ja dabei
eine Anstrengung nicht empfindet. Aber er hat alles
durch sein Wort geschaffen, und dieses Wort ist
Christus selbst, in dem die Engel und alle reinsten Gei-
ster des Himmels in heiligem Schweigen ruben. Der
Mensch aber hat durch den Fall in die Siinde jene Ruhe
verloren, die er in der Gottheit (des ewigen Wortes)
hatte, und er gewinnt sie nur wieder durch dessen
Menschheit. Darum ist Christus zu seiner Zeit, als er
es in seiner Weisheit fiir notwendig erachtete, Mensch
geworden und vom Weibe geboren worden. Dabei
konnte er natiirlich vom Fleische nicht befleckt werden,
da er ja selbst dazu bestimmt war, das Fleisch zu rei-
nigen. Sein kiinftiges Erscheinen haben die Heiligen
des Alten Bundes dank der Offenbarung des (Heiligen)
Geistes erkannt und vorhergesagt und so sind sie selig
geworden, weil sie an seine dereinstige Ankunft glaub-
ten, wie auch wir selig werden durch den Glauben, dafl
er bereits gekommen ist. Wir sollten so Gott lieben, der
uns so sehr geliebt hat, daB er seinen einzigen Sohn
sandte?), damit er mit der Niedrigkeit unserer sterb-
lichen Natur bekleidet durch die Hand von Siindern und
tiir Siinder den Tod erleide. So ist dieses tiefe Geheim-
nis bereits vom Anbeginn der Welt ohne Unterla vor-
gebildet und angekiindigt worden.

) Ps. 32, 9; 148, 5.
*) Joh. 8, 16; vgl. 1 Joh. 4, 9.
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18. KAPITEL

Von der Erschaffung der Menschen und der iibrigen
Geschépfe

29. Da nun Gott allmiichtig ist und dazu gut und
gerecht und barmherzig, so hat er alles gut gemacht?),
das GroBe und das Kleine, das Hochste und das Nied-
rigste, das, was sichtbar ist, nimlich Himmel und Erde
und Meer und am Himmel Sonne und Mond und alle
iibrigen Gestirne, auf der Erde aber und im Meer
Bdume und Strducher und Tiere jeglicher Art, kurz alle
Himmels- und Erdenk&rper, dazu das was unsichtbar
ist, nimlich die Geister, wodurch die Kérper Wachstum
und Lebenskraft haben, Auch den Menschen hat er er-
schaffen, und zwar nach seinem Ebenbild, damit wie er
selber durch seine Allmacht die ganze Schépfung be-
herrscht, so der Mensch durch seine Vernunit, womit er
zugleich seinen Schépfer erkennt und verehrt, alle irdi-
schen Wesen beherrsche. Er schuf ihm auch zur Ge-
hilfin das Weib?), nicht zum Zweck der Fleischeslust,
denn ihre K&érper waren ja, ehe sie der Sterblichkeit als
Siindenstrafe unterlagen, auch der Verderbnis nicht un-
terworfen, sondern damit der Mann Ehre habe von sei-
nem Weibe, indem er ihm den Weg zu Gott voran-
wandle und ihm in Heiligkeit und Hingebung ein Bei-
spiel zur Nachahmung gebe, geradeso wie der Mann
selber der Ruhm Gottes gewesen wire, wenn er Got-
tes Weisheit nachgefolgt wire.

30. Gott setzte dann die Menschen an einen Ort
bestdndiger Gliickseligkeit, den die Heilige Schrift Para-
dies nennt, und gab ihnen ein Gebot, dessen getreue
Haltung ihnen den dauernden Besitz einer gliickseligen
Unsterblichkeit gesichert hitte, dessen Ubertretung sie
aber mit der Strafe des Todes biiBen sollten. Gott
wuBte zwar voraus, daBl sie das Gebot iibertreten wiir-
den; dennoch schuf er sie, um so mehr, da er ja auch
die Tiere schuf, um so die Erde mit irdischen Giitern

1) Vgl. Gen. 1.
2) Gen. 2, 18.
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anzufiillen; denn er ist ja der Schépfer und Urheber
alles Guten. Auch im Stande der Siinde ist ja der
Mensch fiirwahr immer noch besser als das Tier. Und
das Gebot, das sie nicht halten sollten, hat er ihnen
auch mehr deshalb gegeben, damit sie keine Entschuldi-
gung hitten, falls er sie zu strafen beginne; denn mag
der Mensch auch handeln wie er will, Gott zeigt sich
ihm bei seinen Handlungen immer preiswiirdig: preis-
wiirdig in seiner lohnenden Gerechtigkeit, wenn der
Mensch Gutes tut, preiswiirdig aber auch in seiner stra-
fenden Gerechtigkeit, wenn der Mensch siindigt, preis-
wiirdig in seiner verzeihenden Barmherzigkeit, wenn der
Mensch seine Siinde bekennt und zu einem gerechten
Leben zuriickkehrt. Warum hitte also Gott den Men-
schen nicht erschaffen sollen, wenn er auch voraus-
wuBte, daB er siindigen werde? Wollte er ihm ja doch
die Krone geben, wenn er aufrecht bliebe, wollte er
ihm ja doch seine rechte Stellung anweisen, wenn er
fiele und wollte er ihm ja doch helfen, wenn er wieder
aufstinde: immer und iiberall gleich glorreich in sei-
ner Giite und Gerechtigkeit und Milde. Vor allem aber
sah er zugleich auch voraus, daB aus diesem sterblichen
Geschlechte einmal Heilige hervorgehen wiirden, die
nicht das Ihrige suchen, sondern ihrem Schépfer die
Ehre geben wiirden und die in seinem Dienste von aller
Verderbnis frei werden und sich ein ewiges, seliges
Leben mit den heiligen Engeln verdienen wiirden. Denn
er, der den Menschen den freien Willen gegeben hat,
damit sie nicht in knechtischer Notwendigkeit, sondern
in freier Selbstentscheidung Gott verehrten, hat jenen
freien Willen auch den Engeln gegeben; darum hat auch
jener Engel, der mit den anderen ihm anhingenden
Geistern in Hochmut Gott den Gehorsam aufsagte und
so zum Teufel wurde, nicht Gott geschadet, sondern
nur sich selbst. Denn Gott weiBl auch die von ihm ab-
fallenden Seelen?) seiner Ordnung zu unterwerfen und
aus ihren gerechten Qualen fiir die niedrigen Teile sei-
ner Schépfung durch die angemessensten und weisesten

1) Vgl. Retractationes II, 14, wo Augustinus von dieser
Stelle spricht.
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Gesetze seiner wunderbaren Fiigung Gutes zu ziehen.
So hat weder der Teufel Gott geschadet, als er selber
(in Siinde) fiel oder als er den Menschen zum Tode ver-
tithrte, noch hat auch der Mensch irgendwie der Wahr-
heit oder der Macht und Gliickseligkeit seines Schép-
fers Eintrag getan, als er freiwillig seinem vom Teufel
verfithrten Weibe zu dem zustimmte, was Gott verboten
hatte. Denn ganz mit Recht sind sie alle nach den Ge-
setzen Gottes verworfen worden, Gott steht glorreich
da in der Gerechtigkeit seiner Rache, sie aber stehen
voll Schande da in ihrer schmachvollen Strafe: denn
der Mensch, der sich von Gott abwendet, muB8 dem Teu-
fel unterliegen und ihm unterworfen werden, der Teufel
aber soll wieder in dem Menschen, der sich seinem
Schépfer wieder zuwendet, seinen Besieger finden; alle
aber, die bis zum Ende in der Gemeinschaft mit dem
Teufel ausharren, sollen mit ihm in die ewige Verdamm-
nis eingehen, alle jedoch, die sich demiitig unter Gott
beugen und mit seiner Gnade iiber den Teufel Herr wer-
den, sollen ewigen Lohn verdienen.

19. KAPITEL

Es gibt seit der Erschaffung der Menschheit, also auch
im SchoBe der Kirche, Gute und Schlechte nebencinan-
der. Schon die Gerechten des Alten Bundes gehérten
dank der kommenden Erlésungsgnade Christi zur Kirche

31. Aber auch das darf uns nicht anfechten, daf3
sich so viele dem Teufel ergeben und nur so wenige
zu Gott halten: ist ja doch auch das Getreide im Ver-
gleich zur Spreu viel weniger. Wie aber der Bauer
recht wohl weiB, was er mit dem groBen Spreuhaufen
tun soll, so hat auch bei Gott die groBe Menge der
Siinder nichts zu bedeuten: er weiB ja, was er mit ihnen
tun soll, damit die Ordnung in seinem Reiche in keiner
Weise stérend beeinfluBt werde. Man darf nicht glau-
ben, deshalb, weil der Teufel die Mehrzahl auf seine
Seite gezogen hat, deshalb sei er nun auch Sieger; denn
samt dieser Mehrzahl wird er von den wenigen iiber-
wunden. So gibt es von Anfang der Menschheit an
zwei Reiche, das der Bésen und das der Heiligen; und
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sie dauern bis zum Ende der Welt. Korperlich sind
sie jetzt noch miteinander vermischt, der Gesinnung
nach aber sind sie (jetzt schon) getrennt, am Gerichts-
tage miissen sie sich auch &uBerlich voneinander tren-
nen. Denn alle Menschen, die an Hoffart und zeitlicher
Gewalt, an eitlem Stolz und anmaBendem Gepridnge
ihre Freude haben, sowie alle Geister, welche die gleiche
Liebe hegen und ihren Ruhm darin suchen, sich die
Menschen untertan zu machen, sind gleichsam zu einer
Familie verbunden; und wenn sie auch hédufig unter-
einander um den Besitz solcher irdischer Giiter strei-
ten, so lassen sie sich doch alle von der auf ihnen lasten-
den Begierlichkeit dem gleichen Abgrunde zutreiben
und bilden eine Gemeinschaft in bezug auf die gleiche
Beschaffenheit ihrer Sitten und Verdienste. Anderseits
gehoren zu einer Gemeinschaft alle diejenigen Men-
schen und Geister, die in demiitiger Unterwerfung die
Ehre Gottes und nicht ihre eigene suchen und mit from-
mem Sinn Gottes Wege wandeln. Trotzdem ist dabei
aber Gott iiberaus erbarmungsreich und langmiitig auch
gegen die Gottlosen und 4Bt ihnen Gelegenheit zur
BuBe und Besserung.

32, Denn wenn er auch in der Sintflut mit Aus-
nahme des einen Gerechten und seiner Familie, die er
in der Arche retten wollte, alle Menschen vernichtet
hatt), weil er wuBlte, daB sie sich nicht bessern wiirden,
so wurde jenen doch wahrlich durch den hundert Jahre
dauernden Bau der Arche das ihnen bevorstehende
Strafgericht Gottes laut genug angekiindigt?). Gott
hitte sie auch geschont, wenn sie sich zu ihm bekehrt
hitten, so wie er spiter die Stadt Ninive wirklich ver-
schont hat, als sie BuBe tat, sobald er ihr durch den
Propheten ihren bevorstehenden Untergang androhen
lieB?). Geradeso macht es aber Gott auch mit denen,
von denen er weiB, daB sie in ihrer Bosheit verharren
werden: er gibt ihnen Zeit zur BuBle, um uns in der
Geduld zu iiben und an seinem Beispiel zu lernen, mit

1) Gen. 6 fi.
2) Vgl. 2 Petr. 2, 5.
2) Jon. 3.
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welch groBer Langmut auch wir die Bésen ertragen miis-
sen; wissen wir ja doch nicht, was in Zukunft aus ihnen
werden wird, indem sie selbst derjenige schonend am
Leben 148t, dem doch auch das Zukiinftige nicht ver-
borgen ist. — Durch das Geheimnis der Sintflut, in der
die Gerechten durch das Holz (der Arche) gerettet wur-
den, wurde aber auch die zukiinftige Kirche vorgebildet,
die Christus, ihr Kénig und Gott, durch das Geheimnis
seines Kreuzes iiber den Fluten dieser Welt aufgerichtet
hat. Denn auch das wuBite Gott gar wohl, daB8 auch von
den in der Arche geretteten Menschen wieder Bose
geboren wiirden, die das Antlitz der Erde abermals mit
ihren Siinden erfiillen wiirden: er gab jedoch (mit der
Sintflut) zugleich auch ein Vorbild des kiinftigen Ge-
richtes und deutete damit zugleich die Befrejung der
Heiligen durch das Geheimnis des Holzes vorher an.
Denn auch nachher horte die Bosheit nicht auf, stets
von neuem ins Unkraut des Hochmutes, der Begier-
lichkeit und der unerlaubten Liiste zu schieBen. Nach-
dem némlich die Menschen einmal ihren Schépfer ver-
lassen hatten, sanken sie nicht blo8 zu der von Gott er-
schaffenen Kreatur herab, so daB sie nicht Gott selbst,
sondern nur die Werke Gottes verehrten!). Sie ernied-
rigten sich sogar bis zu Werken aus Menschenhand und
zu Gebilden von Handwerkern, so daB8 der Teufel und
seine Geister um so schmihlicher iiber die Menschen
triumphieren konnten; denn deren Freude ist es ja, sich
unter solchen Trugbildern anbeten und verehren zu las-
sen und die menschlichen Verirrungen sind sozusagen

die Weide fiir die Ihrigen.

33. Aber auch da fehlte es fiirwahr nicht an gerech-
ten Menschen, die frommen Sinnes Gott suchten und die
Hoffart des Teufels iiberwanden; diese waren Biirger
jener heiligen Stadt, die ihr Heil fanden in der kiinf-
tigen Niedrigkeit Christi, ihres Konigs, die ihnen durch
den (Heiligen) Geist geoffenbart wurde. Unter ihnen
war Abraham?), der fromme und getreue Knecht Got-

1) Vgl. Rém. 1, 23. 25; Apg. 17, 29.
*) Gen. 12 ff.
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tes, dazu auserwihlt, daB ihm das Geheimnis des
Sohnes Gottes!) kundgetan werde, auf daB die Gliu-
bigen aller Vélker in der Nachahmung seines Glaubens
seine kiinftigen Séhne heiflen sollten?).

Von ihm stammte jenes Volk, von dem der eine
wahre Gott, der Himmel und Erde geschaffen hat?), ver-
ehrt werden sollte, wihrend die iibrigen Vélker den
Gotzenbildern und den Teufeln dienten. In diesem
Volke war die Kirche Gottes schon viel deutlicher vor-
gebildet. Die groBe Masse desselben war nimlich
allerdings fleischlich gesinnt und verehrte Gott nur um
seiner sichtbaren Wohltaten willen; einzelne indessen
gedachten doch der zukiinftigen Ruhe und trachteten
nach dem himmlischen Vaterlande und diesen wurde in
Prophezeiungen die kiinftige Erniedrigung Gottes, un-
seres Konigs und Herrn Jesus Christus, geoffenbart, da-
mit sie durch diesen Glauben von jeglicher Hoffart und
Uberhebung geheilt wiirden. Bei diesen Heiligen, die
der Zeit nach der Geburt des Herrn vorangingen, war
nicht nur ihr Wort, sondern auch ihr Leben, ihre Ehe-
schlieBung, ihre Kinder und ihre Taten eine Prophetie
der Jetztzeit, in der sich die Kirche aus den Heiden
zusammenschart durch den Glauben an das Leiden
Christi. Durch jene heiligen Patriarchen und Prophe-
ten wurden dem so fleischlich gesinnten Volke Israel,
das spater auch ,,die Juden" geheilen wurde, sowohl die
irdischen Wohltaten zuteil, die sie in ihrer fleischlichen
Gesinnung vom Herrn erbaten, wie auch die kérper-
lichen Ziichtigungen, wodurch sie zur rechten Zeit er-
schreckt werden sollten, so wie es ihre Herzenshirtig-
keit verdiente. Aber in all diesen Dingen lag schon
die Andeutung von geistigen, auf Christus und seine
Kirche beziiglichen Geheimnissen und schon jene Hei-
ligen selbst waren Glieder eben dieser Kirche, wenn-
gleich sie schon lebten, bevor noch Christus der Herr
dem Fleische nach geboren wurde. Denn er, der ein-
geborene Sohn Gottes?), das Wort des Vatersd), glei-

1) Eph. 1, 9. 4) Joh. 3. 16.
7) Rom. 4. %) Ebd. 1, 1.
3) Ps. 123, 8.



284 Aurelius Augustinus 284

chen Wesens und gleich ewig mit dem Vater, durch das
alles gemacht worden ist?), ist unsertwegen Mensch ge-
worden, um das Haupt der ganzen Kirche als des gan-
zen Leibes zu sein?}. Wie aber bei der Geburt des gan-
zen Menschen recht wohl zuerst eine Hand erscheinen
mag und wie diese dann doch in ihrer engen Verbindung
mit dem ganzen Leibe}) dem Haupte untersteht —
wie ja auch zum Vorbild hievon einige Patriarchen
wirklich bei der Geburt zuerst eine Hand hervorstreck-
ten') —, so standen alle Heiligen, die vor der Geburt
unseres Herrn Jesus Christus auf der Erde lebten, den-
noch mit dem gesamten Korper, dessen Haupt Christus
ist, in Unterordnung unter dem Haupte miteinander in

Verbindung.

20. KAPITEL

Der Aufenthalt des israelitischen Volkes in Agypten und
seine mystische Vorbedeutung

34. Dieses Volk wurde nun nach Agypten ver-
pflanzt, muBite dort einem sehr harten Kénig dienen
und lernte in der Schule der héirtesten Miihsale in Gott
seinen Befreier suchen®). Aber einer aus diesem Volke
selbst, der heilige Diener Gottes, Moses, wurde ihnen
gesandt, der in der Kraft Gottes durch groBe Wunder-
zeichen das damals gottlose Volk der Agypter in
Schrecken setzte und das Volk Gottes von dort hinaus
und durch das Rote Meer fiihrte®); hier wich das Wasser
auseinander und lieB ihnen freie Bahn zum Hindurch-
schreiten. Ihre Verfolger aber, die Agypter, gingen in
den in sich wieder zusammensinkenden Fluten zu-
%l}unde. Wie also bei der Sintflut die Erde durch das

asser von der Bosheit der Siinder gereinigt wurde, die
damals bei der Uberschwemmung ihren Untergang fan-
den, wihrend die Gerechten’) durch das Holz (die

1) Joh. 1, 3.

*) Vgl. Eph. 1, 22£.; 4, 15; 5, 23; Kol. 1, 18.
%) Vgl. 1 Kor. 12, 12.

4} Gen. 25, 25.

%) Exod. 1, 8 1.

*) Eod. B{f.

") Noe und die Seinigen.
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Arche) dem Verderben entgingen, so fand auch das
Volk Gottes bei seinem Auszug aus Agypten einen Weg
durch das Wasser, wihrend seine Feinde gerade durch
dieses Wasser vernichtet wurden. Aber auch dabei
fehlte das Geheimnis des Holzes nicht; denn mit einem
Stabe schlug Moses (auf das Wasser) um das Wunder
zu bewirkent). In beiden Fillen liegt ein Bild der
heiligen Taufe vor, durch welche die Glaubigen zu einem
neuen Leben hindurchschreiten, wihrend ihre Siinden
als ihre Feinde vernichtet werden und sterben miissen.
Noch deutlicher aber wurde das Leiden Christi an
jenem Volke damals vorgebildet, als ihm befohlen
wurde, ein Lamm zu schlachten und zu essen und mit
dessen Blut seine Tiirpfosten zu bestreichen, diesen
Brauch alljahrlich so zu begehen und diese Feier
Pascha des Herrn zu heiBen?). Ganz klar sagte einmal
die Prophezeiung von dem Herrn Jesus Christus: ,,Wie
ein Schaf ist er zur Opferung gefithrt worden3)."” Mit
dem Zeichen dieses Leidens und Kreuzes sollst du heute
an deiner Stirne wie an einem Tiirpfosten bezeichnet
werden, so wie alle Christen damit bezeichnet werden.

35. Darauf wurde jenes Volk vierzig Jahre lang
durch die Wiiste gefiihrt. Es empfing auch ein Gesetz,
geschrieben vom , Finger Gottes®)", ein Ausdruck, womit
nach der ganz deutlichen Erklirung des Evangeliums®)
der Heilige Geist bezecichnet wird. Gott ist ja von kei-
ner korperlichen Gestalt begrenzt und man darf sich an
ihm nicht Glieder und Finger denken, wie wir sie an
uns sehen. Allein da durch den Heiligen Geist die Ga-
ben Gottes den Heiligen so ausgeteilt werden, daB sie
zwar verschiedene Fihigkeiten haben, aber dennoch
der Einheit der Liebe nicht verlustig gehen und da sich
ferner (am Leibe) gerade in den Fingern am meisten
eine gewisse Trennung zeigt, jedoch ohne daB dabei eine
Lostrennung von der Einheit stattfinde, so wird aus die-

1) Exod. 14, 16.

2) Ebd. 12, 3 f.

3) Vgl Is. 58, 7.

%) Exod. 31, 18.

%) Luk. 11, 20; Matth. 12, 28.
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sem (oder einem andern) Grunde der Heilige Geist
Finger Gottes genannt; wenn wir dies héren, diirfen
wir aber nicht an die Gestalt eines menschlichen Kor-
pers denken. Jenes Volk empfing also das vom Fin-
ger Gottes geschriebene Gesetz auf Tafeln, und zwar
auf steinernen, um ihre Herzenshértigkeit anzudeuten:
sie sollten ja dieses Gesetz nicht erfiillen. Denn da
sie nur irdische Giiter von Gott verlangten, so wurden
sie auch mehr von fleischlicher Furcht als von geistiger
Liebe geleitet: das Gesetz aber erfiillt nichts als nur
die Liebe!). So fiihlten sie sich denn belastet mit vie-
len sichtbaren, sakramentalen Anordnungen und nieder-
gehalten in einem Sklavenjoch durch Beobachtung
von Speisegesetzen, Tieropfern und unzihligen anderen
Vorschriften: das waren jedoch alles nur Bilder geisti-
ger Dinge, die sich auf Christus, den Herrn, und auf die
Kirche bezogen; von den wenigen Heiligen der dama-
ligen Zeit wurden sie auch tatsdchlich zu ihrem eigenen
Heil so verstanden und jener Zeit entsprechend beob-
achtet; von der groBen Masse der fleischlich Gesinn-
ten wurden sie jedoch ohne Verstindnis beobachtet.

36. Mit so vielen und mancherlei Zeichen fiir die
kiinftigen Geschehnisse, deren vollstindige Aufzihlung
zu weit fiihren wiirde und die wir jetzt in der Kirche in
Erfiillung gehen sehen, wurde jemes Volk in das Land
der VerheiBung gefiihrt, um dort seinem Wunsche ge-
méB eine zeitliche und fleischliche Harrschaft zu be-
griinden. Aber auch dieses irdische Reich trug die Ziige
eines geistigen Reiches an sich. Dort wurde Jerusalem
erbaut, die hochberiihmte Stadt Gottes, die als Vorbild
dienen sollte fiir jene freie Stadt, die das himmlische
Jerusalem heift?). — Jerusalem ist ein hebriisches
Wort und bedeutet soviel wie ,Erscheinung des Frie-
dens", — Biirger dieser Stadt sind alle geheiligten Men-
schen, die jemals waren, jetzt sind oder einmal sein
werden, und auch alle geheiligten Geister, die da in den
himmlischen Héhen in frommer Anbetung Gott dienem

1) Nach Rém. 13, 8 oder 10.
%) Hebr. 12, 22.
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und es nicht dem frechen Hochmut des Teufels und sei-
ner Engel gleichtun wollen. Kénig dieser Stadt ist der
Herr Jesus Christus, das Wort Gottes, der Herrscher
iiber die hochsten Engel, das Wort, welches Menschen-
natur angenommen hat, um auch iiber die Menschen zu
herrschen, die einst alle zusammen mit ihm herrschen
sollen in ewigem Frieden. Das hervorragendste Vor-
bild dieses Kénigs war in jenem irdischen Reich des
Volkes Israel der Kénig David, aus dessen Samen ein
wahrer Konig, unser Herr Jesus Christus, der da ist
unser alles, Gott, hochgelobt in Ewigkeit!), dem Fleische
nach hervorgehen sollte?). Vieles ist in jenem Lande
der VerheiBung geschehen, was auf den kommenden
Christus und seine Kirche hinwies und was du nach und
nach aus den heiligen Schriften wirst lernen kénnen.

21. KAPITEL

Die babylonische Gefangenschaft des israelitischen Vol-
kes und ihre mystische Bedeutung

317. Nach einer Reihe von Geschlechtern aber zeigte
Gott seinem Volke ein ganz besonders sprechendes Vor-
bild. Jenes (israelitische) Reich geriet namlich in
fremde Gewalt und ein groBer Teil (der Juden) wurde
nach Babylonien abgefiihrt. Wie nun Jerusalem das
Reich und die Gemeinschaft der Heiligen sinnbildet, so
sinnbildet Babylon das Reich und die Gemeinschaft der
Bésen; denn Babylon soll soviel bedeuten wie ,Ver-
wirrung®)”., DaB diese beiden Reiche vom Anbeginn
des Menschengeschlechtes bis zum Ende der Welt zu
den verschiedenen Zeiten untereinander gemischt sind
und erst beim letzten Gerichte voneinander geschieden
werden sollen, davon haben wir kurz vorher gespro-
chen!). Die erwiihnte Eroberung der Stadt Jerusalem
also und die Abfithrung des Volkes in die babylonische:
Gefangenschaft wurde durch den damals lebenden Pro-

1) Roém. 9, 5.
2) Ebd. 1, 3.
%) Gen. 11, 9.
4) Kap. 19, 31.
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pheten Jeremias von Gott anbefohlent). Unter den
babylonischen Kénigen, in deren Knechtschaft die Ju-
den standen, gab es einige, die bei dieser Gelegenheit
durch verschiedene Wunderzeichen zur Erkenntnis des
einen wahren Gottes, des Schdpfers aller Dinge, gelang-
ten, ihm dienten und auch (ihre Untertanen) zu seinem
Dienste anhielten?), Die Juden selber aber muBten fiir
die, von denen sie gefangen gehalten wurden, beten,
auf daB auch sie Frieden hitten, wenn jene Frieden
hielten, und (in Frieden) Kinder erzeugen, Hiuser
bauen und Girten und Weinberge anlegen konnten?).
Nach siebzig Jahren wurde ihnen die Befreiung aus die-
ser Gefangenschaft verheiBient).

All dies aber deutete vorbildlich an, wie die Kirche
Christi in all ihren Heiligen, welche dem himmlischen
Jerusalem als Biirger angehdren, unter der Knechtschaft
der Konige dieser Welt stehen muBl. Sagt ja doch auch
die apostolische Lehre: ,Jedermann sei untertan den
obrigkeitlichen Gewalten®)”, und ,einem jeden werde
alles gegeben (was ihm zusteht): Steuer, wem Steuer,
Zoll, wem Zoll gebiihrt®)!* Und so soll es bei allen
Abgaben sein, die wir unter Wahrung des Dienstes
unseres Gottes den Fiirsten der menschlichen Gesell-
schaft leisten, Hat es ja doch der Herr selbst, um uns
diese Lehre durch sein Beispiel als die rechte zu be-
kriftigen, nicht unter seiner Wiirde gehalten, als Mensch,
dessen Natur er angenommen hatte, Kopfsteuer zu be-
zahlen?), Aber auch die christlichen Knechte und die
%zxten Glédubigen sollen in Herzenseinfalt und Treue?)
ihren weltlichen Herren dienen, iiber die sie entweder
einst richten sollen, wenn diese bis ans Ende ungerecht
befunden werden, oder mit denen sie gleichberechtigt

1) Jerem. 27.

?2) Dan, 2, 46 fi. (Konig Nabuchodonosor); 3, 95 ff. (Nabu-
<hodonosor); 4, 34 (Nabuchodonosor); 6, 25 ff. (Darius).

3) Nach Jerem. 29, 5 ff.

Y Jerem. 29, 10.

%) Rém. 13, 1.

%) Vgl. ebd. 13, 7.

7y Matth. 17, 24 ff.

%) Kol. 3, 22; Eph. 6, 5.
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herrschen sollen, wenn sie sich zum wahren Gott be-
kehren. Alle aber miissen den menschlichen und irdi-
schen Gewalten nur bis zum vorher bestimmten Zeit-
punkt dienen, was die siebzig Jahre andeuten wollen,
wo dann die Kirche ebenso wie einstmals Jerusalem von
der Verwirrung dieser Welt wie aus einer babyloni-
schen Gefangenschaft befreit wird. Unter dem Einfluf§
dieser Gefangenschaft haben sogar auch irdische K&-
nige ihre falschen Gétter, um deretwillen sie die
Christen verfolgten, verlassen, den einen wahren Gott
und Herrn Jesus Christus anerkannt und sich seinem
Dienste ergeben; fiir diese Konige befiehlt der Apostel
Paulus auch dann zu beten, wenn sie die Kirche ver-
folgen. Denn also spricht er: ,,Zuerst beschwére ich
euch also, es mochten doch Bitten, Gebete, Fiirbitten
und Danksagungen geschehen fiir die Kénige, fiir alle
Menschen und fiir alle Obrigkeiten, auf daB wir ein
friedliches und ruhiges Leben in aller Gottseligkeit und
Liebe fithren mégent}." So ist durch diese Obrigkeiten
der Kirche ein wenn auch nur zeitlicher Friede und zeit-
liche Ruhe zuteil geworden, um geistigerweise Hiuser
zu bauen und Gérten und Weinberge anlegen zu kén-
nen. Denn siehe, hat nicht unser ganzer Vortrag nur
das Ziel, dich zu erbauen und zu pflanzen? Und unter
dem Friedensschutz christlicher Konige geht es so auf
der ganzen Erde nach dem Worte des gleichen Apostels
Paulus: ,,Gottes Ackerfeld, Gottes Gebdude seid ihr?)."

38. Nach jenen siebzig Jahren nun, die Jeremias
geheimnisvollerweise als Vorbild des Endes der Zeiten
vorhergesagt hatte?), wurde, um das Bild vollstindig
zu machen, in Jerusalem der Tempel Gottes aufs neue
aufgebaut; weil jedoch dies alles immer noch nur vor-
bildlich geschah, so erhielten die Juden noch nicht den
vollen Frieden und die volle Freiheit. Darum wurden
sie nachher von den Rémern unterworfen und zinspflich-
tig gemacht. Von der Zeit an, wo sie das Gelobte Land

1} Vgl. 1 Tim. 2, 1 1.
1 Kor. 3, 9.
%) Jerem. 29, 10.

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 19
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erhielten und Kénige zu haben begannen, wurde ihnen
immer deutlicher durch eine Menge von Prophezeiungen
Christus vorher verkiindigt, damit sie nicht glauben soll-
ten, die VerheiBung von Christus, dem Befreier, sei be-
reits in einem ihrer Konige in Erfiillung gegangen.
(Diese Prophezeiungen geschahen) nicht allein von Da-
vid selbst in seinem Psalmenbuch, sondern auch von
all den anderen groBen und heiligen Propheten bis zur
babylonischen Gefangenschaft. Ja selbst in der Ge-
fangenschaft erstanden Propheten, welche die Ankunit
unseres Herrn Jesus Christus als des allgemeinen Be-
freiers vorhersagten. Spiter aber, als nach Ablauf der
siebzig Jahre auch der Tempel wieder aufgebaut war,
da hatten die Juden solche Bedriickungen und solches
Ungemach von seiten der heidnischen Kénige zu erdul-
den, daBl sie einsehen mufiten, es sei der Befreier noch
nicht erschienen. DaB der Befreier allerdings ein gei-
stiger sein werde, das wollten sie nicht einsehen, ihr

Verlangen stand nur nach der Befreiung vom irdischen
Joch.

22. KAPITEL

Von den sechs Weltzeitaltern, die ihre Vollendung fan-
den in Christus; vom ewigen Kénigtum Christi und von
seinem gottmenschlichen Erlosungswerk

39. So waren also fiinf Zeitalter vollendet: das
erste beginnt mit der Erschaffung des Menschenge-
schlechtes, d. h. mit Adam, dem erstgeschaffenen Men-
schen, und reicht bis Noe, der in der Sintflut seine Arche
baute; das zweite wihrte von da bis Abraham, welcher
der Vater all jener Viélker genannt wurde, die ihn in
seinem Glauben nachahmten; der fleischlichen Abstam-
mung nach war er der Vater des kiinftigen Volkes der
Juden, das noch bevor die Vélker den christlichen
Glauben annahmen, allein auf dem ganzen Erdkreis den
wahren Gott verehrte und aus dem Christus, der Er-
léser, dem Fleische nach hervorgehen sollte. Diese bei-
den Zeitabschnitte sind ganz klar schon in den Biichern
des Alten Testamentes umrissen. Uber die drei letzten
Abschnitte aber erkldrt sich auch das Evangelium?) dort,

1) Matth, 1, 17.



291 Vom ersten katechetischen Unterricht, II. Teil 291

wo es von der leiblichen Abstammung des Herrn Jesus
Christus berichtet. Das dritte Zeitalter reicht ndmlich
von Abraham bis zum Kénig David, das vierte von Da-
vid bis zu der bekannten Uberfiihrung des Volkes Got-
tes nach Babylon, das fiinfte schlieBlich reicht von jener
Uberfiihrung bis zur Ankunft unseres Herrn Jesus
Christus, seit dessen Ankunft wir nun das sechste Zeit-
alter haben. In diesem soll die Gnade des (Heiligen)
Geistes, die bis dahin nur den wenigen Patriarchen und
Propheten bekannt war, allen Vélkern offenbar werden;
ein jeder soll nunmehr den Dienst Gottes durchaus
uneigenniitzig leisten, nicht wegen zeitlicher Belohnung
oder wegen der Gliickseligkeit dieser Welt, sondern ein-
zig und allein im Verlangen nach dem ewigen Leben,
wo Gott selbst unser Lohn sein soll. Und so soll in
diesen sechs Zeitaltern der Menschengeist nach dem
Bilde Gottes wieder hergestellt werden, geradeso wie
am sechsten Tage der Mensch nach dem Bilde Gottes
geschaffen wurde. Damit erst vollzieht sich auch die
vollkommene Gesetzeserfiillung!), indem das ganze Ge-
setz nicht aus Begierde nach zeitlichen Dingen, sondern
nur aus Liebe zum Gesetzgeber erfiillt wird. Wer aber
wollte nicht dem gerechtesten und erbarmungsreichsten
Gott seine herzliche Gegenliebe schenken, der die Men-
schen bei all ihrer Ungerechtigkeit und ihrem Hochmut
zuerst so geliebt hat?), daB8 er ihretwillen seinen einge-
bornen Sohn sandte?), durch den er alles gemacht hatt),
der nicht durch Verdnderung seines eigenen Wesens,
sondern durch Annahme der menschlichen Natur
Mensch geworden ist, und zwar nicht bloB um unter
den Menschen zu leben, sondern auch um fiir sie und
durch sie sterben zu kénnen.

40. So hat also Christus die Offenbarung vom Neuen
Bunde der ewigen Erbschaft gebracht, worin der Mensch
durch die Gnade Gottes wiederhergestellt wird und ein

1) Vgl. Rém. 13, 10.

*) 1 Joh. 4, 19.

%) Ebd. 4, 9ff.; vgl. Joh. 3, 16.
‘} Joh. 1. 3; Hebr. 1, 2.

19*
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neues Leben, d. h. ein Leben des Gesetzes fiihren soll*);
damit hat er aber auch gezeigt, daB der Alte Bund, in
dem das fleischlich gesinnte Volk mit Ausnahme von
einigen wenigen klarschauenden Patriarchen und Pro-
pheten und von einigen verborgenen Heiligen als der
alte Mensch in fleischlichen Geliisten dahinlebte, auch
nur zeitlichen Lohn von dem Herrn verlangte und auch
als Vorbilder der geistigen Giiter empfing, nur eben der
Anfang war. Darum hat auch Christus der Herr, als
er Mensch wurde, alle irdischen Giiter verachtet, um so
ihre Verichtlichkeit zu zeigen, und hat alle irdischen
Leiden ertragen und sie zu tragen geboten: wir sollen
eben nicht in den irdischen Giitern das Gliick suchen
und die Leiden als ein Ungliick fiirchten. Durch seine
Geburt von einer Mutter, die zwar ohne Beriihrung
eines Mannes empfing?) und alle Zeit unberiihrt blieb —
Jungfrau bei der Empfingnis, Jungfrau bei der Geburt,
Jungfrau bis zum Tode —, die aber doch mit einem
bloBen Zimmermann verlobt war, hat er allen Stolz auf
den Adel fleischlicher Abstammung zunichte gemacht,
Dadurch ferner, daB er auch noch in Bethlehem geboren
wurde, das unter allen Stidten von Judda so klein
ward), daB es noch heute nur als Flecken bezeichnet
wird, wollte er lehren, wie sich niemand mit der Gréfe
seiner Vaterstadt briisten solle. Arm wurde er, dem
alles als Eigentum gehért!) und durch den alles erschaf-
fen worden ist®), auch deshalb, damit es keiner, der an
ihn glauben will, wage, sich wegen irdischen Reichtums
stolz zu erheben. Die ganze Schépfung bezeugt zwar
sein ewiges Konigtum: aber dennoch wollte er nicht
von den Menschen zum Kénig gemacht werden, weil er
jenen Armen, die der Hochmut von ihm getrennt hatte,
den Weg der Demut weisen wollte. Er, der alle speist,
hungerte; der diirstete, von dem jeder Trank geschaffen
wird und der geistigerweise das Brot der Hungernden

) Vgl. Rom. 6, 4.
%) Vgl. Matth. 1, 18.
%) Vgl. Mich. 5, 2.
%) Vel. 2 Kor. 8, 9.
®) Kol. 1, 16.
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und die Quelle der Diirstenden ist!); der ermiidete vom
irdischen Wandern, der sich selbst uns zum Himmels-
weg gemacht hat?); der ward gleichsam stumm und taub
vor denen, die ihn listerten?), der dem Stummen die
Sprache und dem Tauben das Gehér schenkte; der
die Fesseln der Krankheiten 16ste, lieB sich fesseln;
der die Geifleln aller Schmerzen von dem Leib der Men-
schen hinwegnahm, lieB sich geiBeln; ans Kreuz geschla-
gen wurde der, der all unserm Kreuz ein Ende macht;
und gestorben ist der, welcher die Toten erweckt. Aber
er ist auch wieder auferstanden, um nie mehr zu ster-
ben, damit man wohl von ihm den Tod verachten lerne,
aber nicht so, als ob man danach nicht mehr leben werde.

23. KAPITEL

Von der Sendung des Heiligen Geistes und von dessen
stirkendem EinfluB auf die Bildung der jungen Christen-
gemeinde

41 Nachdem Jesus so den Glauben seiner Jiinger
gestirkt hatte, verweilte er noch vierzig Tage unter
ihnen und fuhr dann vor ihren Augen zum Himmel auf!);
fiinfzig Tage nach seiner Auferstehung sandte er ihnen
dann, wie er es verheilen hatte, den Heiligen Geist?),
durch den die Liebe in ihre Herzen ausgegossen wurde?},
so daB sie nun nicht allein ohne Beschwerde, sondern
sogar mit Freudigkeit jenes Gesetz erfiillen konnten, das
die Juden in den zehn Geboten, dem sogen. Dekalog
besaBen. Diese zehn Gebote lassen sich wieder in zwei
Gebote zusammenfassen, dal wir nimlich Gott lieben
sollen aus ganzem Herzen, aus ganzer Seele und aus
ganzem Gemiit, und daB wir auch den Nichsten lieben
wie uns selbst’). Denn an diesen zwei Geboten hingt
das ganze Gesetz und die Propheten?), wie es der Herr
selber im Evangelium erklirt und wie er es durch sein

;)) erfgll Jgg. 6, 51; 4, 10 1. :) ﬁpg. 2l

gl. ebd. 14, 6. ) Rom. 5, 5.

%) Vel. Is. 53, 7. ) Matth. 22, 37 1.
4) Apg. 1, 9. 8) Ebd. 22, 40.
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eigenes Beispiel dargetan hat. Am fiinfzigsten Tage,
nachdem das Volk Israel zum erstenmal das vorbild-
liche Paschafest gefeiert hatte, indem sie ein Lamm
schlachteten und aBen und mit seinem Blute zur Siche-
rung ihres Lebens die Tiirpfosten bestrichen!), da er-
hielten sie ein Gesetz, geschrieben vom Finger Gottes,
ein Ausdruck, mit dem, wie gesagt, der Heilige Geist
bezeichnet wird., In gleicher Weise wurde auch am
fiinfzigsten Tage nach dem Leiden und der Auferstehung
des Herrn, dem wahren Pascha?), der Heilige Geist den
Jiingern gesandt; (er offenbarte sich) nicht mehr durch
steinerne Tafeln als Sinnbilder harter Herzen, sondern
als die Jiinger zu Jerusalem an einem Orte versammelt
waren, da entstand plétzlich vom Himmel her ein Brau-
sen als ob ein heftiger Wind wehe, und es erschienen
ihnen zerteilte Zungen wie Feuer, und sie fingen an in
Sprachen zu reden, so daB8 von allen, die hinzukamen,
ein jeder seine eigene Sprache hérte?). Es pflegten
namlich in jener Stadt die Juden der ganzen Welt, {iber
die hin sie zerstreut waren, zusammenzukommen, und
diese hatten sich natiirlich die verschiedenen Sprachen
der verschiedenen Vélker angeeignet. Die Jiinger aber
predigten von nun an mit voller Zuversicht die Lehre
von Christus und taten in seinem Namen viele Zei-
chen; so erstand z. B. einmal ein Toter, den der Schat-

ten des voriibergehenden Petrus beriihrte, wieder zum
Leben?).

42, Als aber die Juden sahen, wie im Namen des-
sen, den sie teils aus HaB, teils aus Irrtum gekreuzigt
hatten, so groBe Wunder geschahen, da ergriff die einen
der Zorn und sie verfolgten die Apostel, die von ihm
predigten; andere Juden aber staunten um so mehr
gerade dariiber, daBl im Namen dessen, den sie verlacht
hatten, weil er sich von ihnen hatte véllig iiberwiltigen
lassen, so groBe Wunder geschahen; diese letzteren ta-

1) Exod. 12.

2) Vgl. 1 Kor. 5, 7.

3) Apg. 2.

‘) Vgl. Apg. 5, 15, wo freilich nur von einem Kranken die
Rede ist.
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ten darum BuBe und bekehrten sich und glaubten zu
Tausenden an ihn!). Diese verlangten jetzt von Gott
keine zeitlichen Wohltaten und keine irdische Herrschaft
mehr und warteten auf den Messias nicht mehr in
fleischlichem Sinn als auf den verheienen Kénig, nein,
sie erkannten und liebten jetzt geistigerweise den, der
tiir sie durch ihre eigenen Hinde im sterblichen Leben
so vieles hatte erdulden miissen, der ihnen so viele Siin-
den, selbst die, da sie sein Blut vergossen, verziehen
und ihnen durch das Beispiel seiner Aufertehung die Un-
sterblichkeit gezeigt hatte, die sie von ihm erhoffen und
erwarten sollten. Darum ertéteten sie jetzt in sich die
Begierden des alten Menschen und in ihrer gliihenden
Sehnsucht nach einem neuen geistigen Leben verkauften
sie, wie es der Herr im Evangelium befohlen hatte?),
alles was sie besaBen und legten den Erlés aus ihrem
Eigentum zu den FiiBlen der Apostel nieder, damit diese
einem jeden nach Bediirfnis davon zuteilen méchten?).
In christlicher Liebe lebten sie eintrdchtig zusammen
und nannten nichts ihr Eigentum, sondern alles war
ihnen gemeinsam; sie selbst aber waren ein Herz und
eine Seele fiir Gott*). Da hatten denn auch sie von den
fleischlichgesinnten Juden, ihren Mitbiirgern und Stam-
mesgenossen, Verfolgung zu leiden und wurden (in alle
Welt) zerstreut®); aber gerade durch diese Zerstreuung
konnte nun Christus in weiterer Ferne gepredigt wer-
den, sie selbst aber hatten Gelegenheit, die Geduid
ihres Herrn nachzuahmen; denn er, der ja auch sie in
Sanftmut ertragen hatte, verlangte auch von ihnen sanft-
miitiges Dulden um seinetwillen.

43. Zu diesen Verfolgern der Heiligen hatte auch
der Apostel Paulus gehért, ja er besaBl eine ganz be-
sondere Wut auf die Christen®). Nachher aber wurde
sogar er gliubig und ein Apostel und erhielt als solcher

1) Apg. 2, 41; 4, 4.

*) Matth. 19, 21; Luk. 18, 22; vgl. ebd. 12, 33.
%) Apg. 2, 45.

9 Ebd. 2, 42; 2, 44; 4, 32.

%) Ebd. 8, 11.

¢) Kbd, 8, 8; 9, 1.
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die Sendung, den Heiden das Evangelium zu predigen’}.
In diesem Amt ertrug er nun fiir den Namen Christi
Schwereres als er vorher gegen den Namen Christi
Béses getan hatte. Uberall aber, wo er unter den (heid-
nischen) Vélkern kirchliche Gemeinden griindete und
den Samen des Evangeliums ausstreute, da gebot er mit
Nachdruck, sie sollten, weil sie bei ihrem Ubertritt aus
dem Gétzendienst als Neulinge in der Verehrung des
einen Gottes nicht wohl durch Verkauf und Verteilung
ihrer Giiter Gott dienen konnten, wenigstens freiwillige
Gaben fiir die Heiligen spenden, die in den christusgliu-
big gewordenen kirchlichen Gemeinden der Juden in
Armut lebten?). So macht die christliche Lehre die
einen (die Juden) gleichsam zu (einheimischen) Sol-
daten, die anderen (die Heiden) aber zu Séldner-
truppen aus den Provinzen. Gleichsam als Eckstein
aber, wie es durch den Propheten vorherverkiindet
worden war?), fiigte die christliche Lehre Christus ein,
indem sich beide wie zwei von verschiedenen Seiten
her — von den Juden und von den Heiden her — zu-
sammenlaufende Winde in gegenseitiger Bruderliebe
verbinden sollten. Spiter erhoben sich indes von sei-
ten der ungliubig gebliebenen Heiden noch schwerere
und heftigere Verfolgungen gegen die Kirche Christi
und tagtiglich ging das prophetische Wort des Herrn
mehr in Erfiillung: Siehe, ich sende euch wie Schafe mit-
ten unter Walfet).

24. KAPITEL

Von dem Werke Christi, der Kirche, und von ihren Ge-
schicken bis zur Wiederkunft ihres Stifters

44. Der Weinstock aber, der gemdB den Prophe-
zeiungen und nach den Weissagungen des Herrn selbsts)
seine fruchtbringenden Reben iiber den groBen Erdkreis
hin ausstreckte, trieb um so kriftiger, je reicher er mit

1) Apg. 9, 3f.; 13, 21,

%) wba, 24, 17; 1 Kor. 16; 2 Kor. 8 u. 9.
?) Is. 28, 16; Ps. 117, 22.

4) Matth. 10, 16; Luk. 10, 3.

%) Vgl. Joh. 15, 1ff.
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Martyrerblut begossen wurde. Als nun die Martyrer
in allen Lindern in ungezdhlten Scharen fiir die Wahr-
heit ihres Glaubens starben, da wurden endlich auch die
verfolgenden Reiche {der Verfolgung) miide wund
wandten sich, nachdem ihr hochmiitiger Nacken ge-
brochen war, der Erkenntnis und der Verehrung Christi
zu. Notwendigerweise muBte auch der Weinstock
genau nach der Vorhersage des Herrn beschnitten und
die unfruchtbaren SchéBlinge von ihm enifernt werden;
denn es entstanden an verschiedenen Orten Héresien
und Spaltungen, die zwar den Namen Christi trugen, die
aber nicht Christi Ehre suchten, sondern die eigene;
aber gerade durch deren feindseliges Benehmen sollte
die Kirche mehr und mehr geiibt und ihre Lehre und
Ausdauer erprobt und ins Licht gesetzt werden.

45, Wie wir nun all diese Dinge in den lange vorher
geschehenen Prophezeiungen lesen, so sind sie, wie wir
sehen kénnen, auch in Erfiillung gegangen: und wie die
ersten Christen noch durch Wunder zum Glauben ver-
anlaBt werden muBten, weil sie die Erfiillung der
Prophezeiung noch nicht vor Augen sahen, so werden
wir deshalb zum Glauben auferbaut, weil sich jetzt alles
geradeso erfiillt hat, wie wir es in jenen Biichern lesen,
die lingst vor der Erfiillung abgefat wurden und wo
alles das, was wir jetzt gegenwirtig sehen, als erst in
der Zukunft eintretend dargestellt wurde. Diese unsere
Erbauung ist so groB, daB wir in unabldssigem Ver-
trauen auf Gott die zweifellose Erfiillung auch der (bis
jetzt) noch nicht eingetroffenen Prophezeiungen fiir die
Zukunft erwarten. So lesen wir z. B. in den heiligen
Schriften auch von Verfolgungen, die noch bevorstehen,
und besonders vom Tage des Jiingsten Gerichtes, wo
alle Biirger jener beiden (friiher bezeichneten) Reiche
ihren Leib wieder erhalten und auferstehen werden, um
vor dem Richterstuhl des richtenden Christus von ihrem
Leben Rechenschaft abzulegen'). Da wird dann in der
Herrlichkeit seiner Macht derjenige kommen, der sich
ehedem dazu herablieB, in der Niedrigkeit der Men-

1) Matth. 25, 31f.; vgl. 16, 27.
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schennatur zu kommen:; dann wird er alle Frommen
von den Bésen scheiden, und zwar nicht bloB von jenen,
die den Glauben an ihn mit Hartnickigkeit zuriick-
wiesen, sondern auch von jenen, deren Glauben an ihn
vergeblich und unfruchtbar blieb; mit den einen wird
er sein ewiges Reich teilen, den andern aber wird er
eine ewige Strafe beim Teufel geben, Wie auf der einen
Seite keine Erdenfreude irgendwie der Freude des
ewigen Lebens dhnlich befunden werden kann, die den
Heiligen zuteil werden wird, so kann auch anderseits
keine irdische Qual mit den ewigen Qualen der Bbsen
verglichen werden.

25. KAPITEL

Vom Glauben an die schlieBliche Auferstehung zu einer
ewigen Gliickseligkeit oder zu einer ewigen Verdammnis

46. Wohlan denn, mein Bruder, stirke dich selbst
im Namen und mit dem Beistande dessen, an den du
glaubst, gegen die Reden derer, die unseren Glauben
verlachen und durch deren Mund der Teufel verfiihre-
rische Worte spricht, hauptsiichlich zu dem Zweck, um
den Glauben an die Auferstehung ldcherlich zu machen.
Aber entnimm du aus deinem eigenen BewuBtsein den
Glauben an dein kiinftiges Leben nach diesem Leben,
weil du siehst, daB du ja jetzt auch bist, wiewohl du
vordem nicht gewesen bist. Denn wo war der Stoff zu
deinem Leibe, wo diese deine Gestalt und die Verbin-
dung deiner Glieder ein paar Jahre, bevor du geboren
oder auch bevor du im Schofle deiner Mutter empfangen
wurdest, wo, sage ich, waren diese Stoffe und wo die
Gestalt deines Leibes? Ist sie nicht dadurch, daB Gott,
der Herr, sie unsichtbarerweise gestaltete, aus der ge-
heimnisvollen Verborgenheit der Schépfung an das Licht
hervorgetreten und durch bestimmte (regelmiBige) Zu-
nahme in den verschiedenen Altersstufen bis zu dieser
deiner GréBe und Gestalt herangewachsen? Wird es
demnach fiir Gott, der in einem Augenblick ganze Ge-
birge von Wolken aus der Verborgenheit zusammen-
zieht und in einem Nu den ganzen Himmel iiberzieht,
schwer sein, die Bestandteile deines Leibes wieder so
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zusammenzugeben, wie sie vordem waren, wo er sie
doch auch schaffen konnte, als sie iiberhaupt noch nicht
waren? Glaube also fest und unerschiitterlich, daB zwar
alles Sichtbare den Augen der Menschen entriickt wird,
als ob es unterginge, daBB es aber fiir die Allmacht Got-
tes ganz und vollstindig erhalten bleibt; glaube auch,
daB es Gott, sobald er will, ohne Verzug und ohne
Schwierigkeit wieder herstellen wird, das heifit insoweit
wenigstens, als seine Gerechtigkeit ihre Wiederherstel-
lung fiir gut findet. Es sollen ndmlich die Menschen in
dem Korper iiber ihre Taten Rechenschait ablegen, in
dem sie dieselben vollbracht haben, und in diesem Kor-
per sollen sie auch ihre Vergeltung erhalten, sei es nun
den Lohn der himmlischen Unverginglichkeit fiir die
Werke der Fréommigkeit oder den Lohn des kérper-
lichen Verderbens fiir die Werke der Bosheit; letzteres
wird aber nicht in dem Sinn geschehen, als wiirde der
Leib durch den Tod zerstért, sondern nur insofern, als
er den Gegenstand ewiger Schmerzen abgeben wird.

47. Hiite dich also, mein Bruder, hiite dich ver-
mittels unerschiitterlichen Glaubens und guter Sitten
{= guter Werke) vor jenen Qualen, wo die Peiniger
nicht ermiiden und die Gepeinigten nicht sterben kén-
nen, obwohl sie in der Unméoglichkeit, in den Qualen zu
sterben, einen endlosen Tod finden. Entbrenne dagegen
in sehnsiichtigem Verlangen nach dem ewigen Leben
der Heiligen, wo die Arbeit nicht ermiidet, die Ruhe
nicht miiBig geht, wo Gottes Lob ohne UberdruB und
ohne Aufhéren ertont, wo die Seele keine VerdrieBlichkeit
und der Leib keine Miihsale zu erdulden hat, wo weder
du ein Bediirinis haben wirst, fiir das du Abhilfe ver-
langst, noch auch dein Nichster, dem du in seiner Not
zu Hilfe eilen konntest. Die ganze Freude und Sitti-
gung der heiligen Stadt wird Gott ausmachen, in dem
und aus dem sie ein weises und gliickliches Leben hat.
Denn wie wir es nach seiner VerheiBung voll Erwar-
tung hoffen, werden wir alsdann den Engeln Gottes
gleich werden?!) und zugleich mit ihnen in den wirklichea

1) Vgl. Matth. 22, 33; Mark. 12, 25; Luk. 20, 36.
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GenuB der Anschauung der géttlichen Dreifaltigkeit ge-
langen, in der wir jetzt nur im Glauben wandeln?}.
Wir glauben némlich das, was wir nicht sehen, um (der-
einst) gerade durch das Verdienst des Glaubens auch
das Schauen und Besitzen dessen zu verdienen, was wir
glauben; alsdann werden wir die Wesensgleichheit des
Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes und
die Einheit dieser Dreifaltigkeit, wodurch sie, obgleich
drei Personen, doch nur ein Gott ist, nicht bloB mit
den Worten des Glaubens und ténenden Lauten beken-
nen, sondern sie im reinsten und innigsten Anschauen
in jenem (geheimnisvollen) Schweigen (der Gottheit)
genicBen.

48. Diese Wahrheiten halte in deinem Herzen fest
und rufe zu Gott, an den du glaubst, er mége dich gegen
die Versuchungen des Teufels schiitzen; und sei auf der
Hut, daB sich jener Feind, der in seiner Bosheit zu
seinem eigenen Troste in seiner Verdammnis nun wie-
der Mitgenossen seiner Verdammnis sucht, nicht von
einer anderen Seite her bei dir einschleiche. Denn nicht
bloB mit Hilfe solcher Leute, die einen HaB auf alles
haben, was Christus heit und die voll Grimm dariiber
sind, daB sich dieser Name schon den Erdkreis erobert
hat und die noch heute am Gétzendienst und an Teufels-
kiinsten ihre Freude haben, wagt es der Teufel, die
Christen zu versuchen, sondern auch vermittels der
eben erst erwihnten?), von der Einheit der Kirche ge-
wissermallen bei der Reinigung des Weinstockes abge-
rissenen Zweige, das heiBt vermittels der sogenannten
Haretiker und Schismatiker, macht er zuweilen die
gleiche Anstrengung. Manchmal indessen bedient er
sich auch der Juden zu diesen Versuchungen und Ver-
filhrungen. Vorziiglich aber davor muB sich jedermann
hiiten, daB er nicht versucht und irregemacht wird von
Leuten, die zwar selbst der katholischen Kirche angehé-
ren, welche aber die Kirche gleich der Spreu bis zur Zeit
der Reinigung nur duldet. Denn deshalb ist Gott gegen

1) 2 Kor. 5, 7.
?) Kap. 24, 3.
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solche Leute langmiitig, um den Glauben und die Klug-
heit seiner Auserwihlten mittels der Bosheit dieser
Menschen zu iiben und so zu befestigen und weil sogar
aus der Zahl dieser Leute noch viele vorwirts kommen,
wieder barmherzig gegen ihre eigene Secele werden und
mit groBem Eifer nach dem Wohlgefallen Gottes stre-
ben. Denn nicht alle hiufen sich durch die Langmut
Gottes seinen Zorn auf fiir den Zornestag seines ge-
rechten Gerichtes!); denn gar viele fiihrte eben diese
Langmut des Allmichtigen zum heilsamsten Reue-
schmerz. Bis zu diesem Erfolg aber haben diejenigen
Christen, die schon auf dem rechten Wege wandeln,
Gelegenheit zur Ubung der Geduld und der Barmherzig-
keit. Du wirst darum gar manchmal zu sehen bekom-
men: Trunkenbolde und Geizhilse, Betriiger und Spie-
ler, Ehebrecher und Unziichtige, solche, die sich mit
Zaubermitteln behingen und solche, die es 'mit den
Wahrsagern und Sterndeutern {mathematici) halten oder
wer sonst mit gottlosen Mitteln die Zukunft deuten
will. Auch wirst du wahrnehmen, da88 Leute, welche an
den Festtagen der Christen die Kirchen fiillen, geradeso
gut an den Festlichkeiten der Heiden deren Theater
fiillen, und wenn du dies siehst, wirst du vielleicht ver-
sucht sein, ein Gleiches zu tun. Was ich noch sagen
kénnte, das wirst du wohl selber sehen, hast es viel-
leicht selber schon erfahren: ist es dir ja doch nicht un-
bekannt, da8 viele, die sich Christen heiBen, all das
Bése wirklich tun, das ich dir eben kurz aufgezihlt
habe. Ja, du weifit recht wohl, da manche Leute, die
du Christen hast nennen héren, sogar noch Schlimmeres
tun. Doch wenn du in der Absicht gekommen bist, um
solcherlei bose Taten gleichsam in Sicherheit vollbringen
zu kénnen, so befindest du dich in groBem Irrtum. Nichts
wird dir (in diesem Falle) vielmehr der Name Christi
helfen, wenn der einmal sein so strenges Gericht be-
ginnen wird, der dir zuvor voll Erbarmen entgegen-
kommen wollte. Das hat er ja vorausgesagt, wo er im
Evangelium sagt: ,Nicht ein jeder, der zu mir sagt:
«Herr, Herr!" wird in das Himmelreich eingehen, son-

1) Vgl. Rém. 2, 41.
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dern nur der, welcher den Willen meines Vaters tut.
Gar viele werden an jenem Tag zu mir sprechen: ,Herr!
Herr! In deinem Namen haben wir ja gegessen und
getrunken . . .})."” Fiir alle also, die in solchen Wer-
ken (bis ans Lebensende) ausharren, ist das Ende Ver-
dammnis. Wenn du also siehst, daB viele Menschen
solche Werke nicht allein tun, sondern sie auch noch
verteidigen und dazu raten, so halte dich fest an das
Gesetz Gottes und folge nicht seinen Ubertretern; denn
nicht nach ihrem Sinn wirst du gerichtet werden, son-
dern nach der Wahrheit Gottes.

49. An jene guten Christen schlieBe dich vielmehr
an, von welchen du siehst, daB sie mit dir deinen K&nig
lieben. Gar viele von der Art wirst du nimlich finden,
wenn du selbst einmal ebenso zu werden anfingst. Denn
wenn du bisher darnach verlangtest, im Theater mit
jenen zusammen zu sein und an jene dich anzu-
schlieBen, die ebenso wie du an einem Wagenlenker
oder Tierkdmpfer oder irgendeinem Schauspieler ihren
Gefallen hatten, um wieviel gréBere Freude muf8 dir
nun die Gemeinschaft mit denen bereiten, die mit dir
Gott lieben, dessen sich derjenige, der ihn liebt, niemals
zu schimen braucht, weil nicht nur er selbst niemals
iiberwunden werden kann, sondern weil er auch die-
jenigen, die ihn lieben, uniiberwindlich machen wird.
Aber nicht einmal auf diese Guten, die dir auf-dem Weg
zu Gott vorangehen oder dich dabei begleiten, darfst
du deine Hoffnung setzen, weil du dies ja nicht einmal
auf dich selbst tun darfst, selbst wenn du noch so grofle
Fortschritte gemacht hittest; du darfst deine Hoffnung
vielmehr nur auf den setzen, der jene Guten sowohl als
auch dich rechtfertigt und so zu dem macht, was ihr
seid. Auf Gott kann man sich ndmlich verlassen, weil
er sich nicht dndert, auf einen Menschen aber kann
sich verniinftigerweise niemand verlassen. Wenn wir
aber schon die lieben miissen, die noch nicht gerecht
sind, auf daB sie es werden, um wieviel inniger miissen
wir dann die lieben, die es schon sind! Aber es ist

1) Matth. 7, 21f.; vgl. Luk. 13, 26.
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etwas anderes, einen Menschen zu lieben als seine Hoff-
nung auf einen Menschen zu setzen; und zwar ist der
Unterschied hievon so groB, daB Gott das erstere sogar
befiehlt, das letztere aber verbietet'). MuBt du aber um
des Namens Christi willen zuweilen Anfechtungen und
Triibsale ausstehen und weichst du trotzdem nicht vom
Glauben ab und verldssest du den guten Pfad nicht,
dann wirst du um so gréBeren Lohn erhalten; wer aber
in diesen Anfechtungen dem Teufel nachgibt, der ver-
liert sogar auch einen kleineren Lohn. Aber demiitig
muBt du sein vor Gott, auf daBB er dich nicht iiber deine
Krifte hinaus versuchen liBt.

26. und 27. KAPITEL

Von der Aufnahme ins Katechumenat. — Eine kleinere

Katechese des heiligen Augustinus, deren Hauptinhalt

darin gipfelt, daB alle Prophezeiungen des Alten Testa-
mentes in Christus erfiillt worden sind

50, Nach diesem Vortrag frage man den Zuhbrer,
ob er daran glaube und ob er den Wunsch habe, sich
darnach zu richten. Bejaht er dies, so soll er feier-
lich (mit dem Kreuzzeichen) bezeichnet und nach dem
Gebrauch der Kirche behandelt werden?). In Betreff
des Sakramentes, das er empféngt, muB ihm zunachst
wohl eingeschirft werden, daB die &uBeren Zeichen
der iibernatiirlichen Dinge zwar sichtbar sind, daB in
ihnen aber etwas Unsichtbares verehrt wird und daBl
man die durch Segnungen geheiligten Sachen nicht mehr
so ansehen diirfe, wie es im gewdhnlichen Leben ge-
schieht; dann muB man ihm aber auch sagen, was die
Worte bedeuten, die er gehért hat und welches in ihm
die geistige Wirkung dessen sei, wovon jene Sache
(= das Salz) nur ein Sinnbild ist. Bei dieser Ge-
legenheit soll man ihn auch ermahnen, er solle immer,
wenn ihm beim Anhéren der Heiligen Schrift etwas
gar zu fleischlich klingt, selbst dann, wenn er es nicht
versteht, doch glauben, es liege darin ein geistiger, auf

1) Vgl. Matth. 5, 43; Jer. 17, 5.
2) Gemeint ist das Sakramentale des Salzes, mit dem der
Neuaufgenommene exorzisiert wird.
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einen heiligméfBigen Wandel und das kiinftige Leben
beziiglicher Sinn. So lernt er in Kiirze, wenn er in den
kanonischen Biichern etwas hért, was er nicht auf die
Liebe zur Ewigkeit, Wahrheit und Heiligkeit oder auf
die Liebe zum Nichsten anwenden kann, dies glaubig
fiir ein sinnbildliches Wort oder Ereignis anzunehmen
und er versucht dann schon, es so auszulegen, daB er
es mit jener doppelten Liebe in Einklang bringen kann.
Demgemif wird er z. B. auch den Ausdruck ,Nichster”
nicht fleischlich verstehen, sondern jeden Menschen fiir
seinen Nichsten halten, der mit ihm in jenem heiligen
Gottesstaat sein kann, mag er es nun in Wirklichkeit
schon sein oder noch nicht als dessen Mitglied erschei-
nen; er wird auch an keines Menschen Besserung ver-
zweifeln, solange er sieht, daB Gottes Langmut ihn noch
am Leben lidB8t, was ja nach dem Ausspruch des
Apostels aus keinem anderen irdischen Grunde ge-
schieht, als damit er zur BuBle gefiihrt werde?).

51. Wenn dir aber dieser Vortrag, womit ich gleich-
sam einen persénlich gegenwirtigen, im Religiésen
noch unwissenden Menschen unterrichtet habe, zu lange
erscheinen sollte, so darfst du seinen Inhalt ja nur sel-
ber kiirzer zusammenfassen; noch ausfithrlicher aber
wirst du wohl nicht mehr werden, wenngleich viel darauf
ankommt, was die Sachlage selbst im wirklichen Falle
noch erheischt und was die anwesenden Zuhérer nicht
blo8 geduldig annehmen, sondern vielmehr augenschein-
lich sogar mit Spannung erwarten, Ist aber Eile not-
wendig, so sieche, wie sich die ganze Sache auch schnell
abmachen ldB8t. Denke dir also wiederum, es sei einer
gekommen, der Christ werden will; er sei wie der erste
befragt worden und habe auch die gleiche Antwort ge-
geben. (Denn selbst wenn er diese Antwort tatsichlich
nicht gibt, hitte er, so miissen wir den Fall setzen, die-
selbe doch geben wollen.) Danach wire dann das
iibrige folgendermaflen zusammenzufassen.

52. Wahrlich groB und wahrhaftig ist nur jene Se-
ligkeit, geliebter Bruder, die den Heiligen fiir das kiinf-

1) Rom. 2, 4.
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tige Leben verheilen ist. Alles Sichtbare aber geht vor-
iiber und aller Glanz dieser Welt und alle Lust und
alle Wissensbegierde werden untergehen und ihre Lieb-
haber mit ins Verderben hinabzichen!). Von diesem
Verderben, das heilt von den ewigen Strafen, wollte der
barmherzige Gott die Menschen befreien, wenn anders
sie nicht ihre eigenen Feinde sein und der Barmherzig-
keit ihres Schopfers nicht widerstehen wollten; darum
sandte er ihnen seinen eingebornen Sohn?), das heiBt
das mit ihm wesensgleiche Wort, durch das er alles er-
schaffen hat?). Dieses Wort Gottes behielt nun zwar
seine gottliche Natur bei, verlieB den Vater nicht und
erlitt auch keinerlei Verinderung; aber es nahm noch
die Menschennatur dazu an und kam im sterblichen
Fleisch, sichtbar den Menschen, zu den Menschen; auf
diese Weise sollten, wie durch den einen Menschen,
der zuerst geschaffen worden ist, ndmlich durch Adam,
der Tod iiber das Menschengeschlecht kam®), weil er
seinem vom Teufel verfiihrten Weibe zustimmte und so
beide das Gebot Gottes iibertraten, in gleicher Weise
durch einen Menschen, der zugleich Gott selbst und
Gottes Sohn ist, niamlich durch Jesus Christus, alle
begangenen Siinden getilgt werden und so alle, die an
ihn glauben wiirden, ins ewige Leben cingehen kénnen.

27. KAPITEL

53, Alles nimlich, was du heute in der Kirche Got-
tes und unter dem Namen Christi auf dem ganzen Erd-
kreis vor sich gehen siehst, ist schon vor Jahrhunder-
ten vorausgesagt worden, und wie wir es dort lesen, so
sehen wir es hier in Erfiillung und werden dadurch zum
Glauben auferbaut®). Einst kam eine Flut iiber die ganze
Erde, um die Siinder auszurotten®). Diejenigen aber, die
in der Arche entrannen, stellten so das Geheimnis der

1) Vgl. Joh. 2, 16.
2) 1 Joh. 4, 9.

3) Joh. 1, 3.

4) Rém. 5, 12.

8) Vgl. Jud. 20,
*) Gen. 6 ff.

Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49, 20
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kiinftigen Kirche vor, die jetzt auf den Fluten der Welt
umherschwimmt und durch das Holz des Kreuzes
Christi vor dem Untersinken bewahrt wird. Abraham,
einem treuen Diener Gottes, also einem einzelnen Men-
schen, wurde vorhergesagt!}, es solle von ihm ein Volk
geboren werden, das mitten unter den iibrigen gotzen-
dienerischen Vélkern den einen Gott verehren wird.
Und tatsichlich traf alles, was jenem Volke als zukiinf-
tig vorausgesagt wurde, genau der Voraussage entspre-
chend ein, Es wurde in jenem Volk auch Christus vor-
herverkiindet, der Kénig und Gott aller Heiligen, der
dem Samen Abrahams entsprieflen sollte gemaB dem
Fleische, das er annahm, auf daf8 alle, die Abraham im
Glauben nachahmten, auch Abrahams Sohne seien. Und
so geschah es: Geboren wurde Christus wirklich aus
Maria, der Jungirau, die aus jenem Geschlechte (Abra-
hams) stammte. Vorhergesagt wurde durch die Pro-
pheten auch, er werde von ebendemselben Volke der Ju-
den, von dem er dem Fleische nach abstammte, den
Kreuzestod erleiden miissen: und wirklich traf es so ein.
Vorausgesagt wurde auch, er werde wieder vom Tod
auferstehen: und er ist auferstanden und stieg empor
zum Himmel und schickte (von dort) seinen Jiingern
den Heiliien Geist, geradeso wie es von den Propheten
vorherverkiindet worden war. Vorausgesagt wurde auch,
und zwar nicht bloB von den Propheten, sondern auch
vom Herrn Jesus Christus selbst, es werde sich seine
Kirche iiber den ganzen Erdkreis verbreiten und der
Same hiezu durch den Martyrertod und das Leiden
der Heiligen ausgesiit werden, und zwar geschah diese
Vorhersage schon zu einem Zeitpunkt, wo der Name
Christus den Heiden noch unbekannt war und wo er
dort, wo er wirklich schon bekannt war, bloB verlacht
wurde. Und doch sehen wir, da3 kraft der Wunder,
die er entweder selbst oder durch seine Diener wirkte,
jetzt wo diese Lehre verkiindigt und geglaubt wird, die

orhersage bereits in Erfiillung gegangen ist und daB
sich sogar Kénige der Erde, welche vorher die Christen
verfolgten, jetzt unter das Joch des Namens Christi

1) Gen. 12, 21.
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gebeugt haben. Vorausgesagt wurde auch, es wiirden
sich Spaltungen und Irrlehren in dieser Kirche bilden
und wiirden unter Chrjsti Namen dort, wo sie es ver-
mochten, ihre und nicht Christi Ehre suchen; und auch
dies ist in Erfiillung gegangen.

54. Werden nun die Prophezeiungen, deren Er-
filllung noch aussteht, nicht eintreffen? Es ist ganz
offenbar, daB, wie es bei ihnen so kam, wie es vorher-
gesagt worden war, ebenso sicher auch alle die den
Gerechten (zwar schon geweissagten, aber erst in der
Zukunft noch) in Aussicht stehenden Verfolgungen ein-
treten werden, desgleichen auch der Tag des Gerichtes,
der bei der Auferstehung der Toten die Bésen von den
Gerechten scheiden und nicht bloB diejenigen, welche
tiberhaupt nicht zur Kirche gehoren, sondern auch die
Spreu innerhalb der Kirche selbst, welche die Kirche
noch bis zur letzten Reinigung in gréBter Geduld er-
tragen muB, fiir das wohlverdiente Feuer aussondern
wird. Wer aber in dem Wahne, daB das Fleisch, weil
es verwest, nicht auferstehen kann?), iiber die Aufer-
stehung spottet, der wird in diesem Fleisch zu seiner
Bestrafung auferstehen miissen: Gott wird ihm dann
zeigen, daB derjenige, der die Leiber erschaffen konate,
bevor sie waren, sie auch in einem Augenblick wieder
so herstellen kann, wie sie vorher waren. Alle Gliubi-
gen aber werden, um mit Christus zu herrschen, in dem
ndmlichen Leib (den sie auf Erden hatten) so aufer-
stehen?), daB sie zugleich zur Unverweslichkeit der
Engel umgewandelt zu werden verdienen; sie sollen
dann nach der VerheiBung des Herrn selbst den Engeln
gleich sein®) und ihn selbst ohne Unterla und ohne
UberdruB loben in ewigem Leben, in und aus ihm und
in so groBer Freude und Seligkeit, daB kein Mensch
sie aussprechen oder erdenken kann.

55. Du also, der du dieses glaubst, hiite dich vor
Versuchungen — denn der Teufel sucht Menschen, die

1) Vgl. 1 Kor. 15, 35.
2) Ebd. 15, 51 f.
3) Vgl. Matth. 22, 30; Mark. 12, 25; Luk. 20, 36.
20'
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mit thm zugrunde gehen!) —, damit dich dieser bése
Feind nicht verfithre, nicht nur durch solche, welche
auBlerhalb der Kirche stehen, nimlich durch Heiden,
Juden oder Ketzer, sondern auch durch solche, die, wie
du siehst, in der katholischen Kirche selbst ein schlech-
tes Leben fiihren, den Geliisten des Bauches, der Kehle
und der Unzucht ergeben sind, eitler und verbrecheri-
scher Neugier huldigen, sei es nun bei Schauspielen
oder in teuflischer Zauberei oder Wahrsagerei oder im
Prunk und Ubermut der Habsucht oder der Hoffart oder
in irgendeiner anderen Lebensweise, die Gottes Gesetz
verdammt und bestraft. Solche sollst du nicht nach-
ahmen. SchlieBe dich vielmehr den Guten an, die du
leicht herausfinden wirst, wenn du nur selber einmal
gut bist; ehre dann und liebe in Gemeinschaft mit thnen
Gott ohne Riicksicht auf Lohn; denn er selbst wird
unser voller Lohn sein und im GenuB seiner Giite und
Schonheit werden wir im kiinftigen Leben unsere Be-
seligung finden. Man muB8 Gott aber lieben nicht wie
etwas, was man mit leiblichen Augen sieht, sondern so,
wie man dic Weisheit liebt oder die Wahrheit, Heilig-
keit, Gerechligkeit, Giite und wie solche Tugenden sonst
noch heiflen; aber auch dies wiederum nicht so, wie
sie sich bei Menschen, sondern wie sie sich im Urquell
der unvergiénglichen und unverdnderlichen Weisheit
finden. Wenn du also jemanden siehst, der eine solche
Liebe hat, so schlieBe dich an ihn an, damit du durch
Christus, der Mensch geworden ist, um Mittler zwischen
Gott und Menschen zu sein?), mit Gott verséhnt wirst.
Glaube aber nicht, daB die bdsen Menschen wie sie
eingehen in die Mauern der Kirche, jemals so auch ins
Himmelreich eingehen werden: nein, zu ihrer Zeit wer-
den sie ausgeschieden werden, falls sie sich nicht (noch
zuvor) bessern wollen. Gute Menschen also ahme nach,
bose ertrage in Geduld, alle aber liebe: denn du weiBit
ja nicht, was morgen aus dem geworden ist, der heute
noch bose ist.. Du brauchst auch nicht ihre Ungerechtig-
keit zu lieben, sondern nur ihre Person, auf daB sie fiir

1) Vgl. 1 Petr. 5, 8.
*) 1 Tim. 2, 5.
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die Gerechtigkeit gewonnen werden. Denn nicht nur
die Liebe zu Gott ist uns zur Pflicht gemacht, sondern
auch die Liebe zum Nichsten!}): zwei Gebote, an denen
das ganze Gesetz und die Propheten hingen. Dieses
Gesetz der Liebe aber kann nur der erfiillen, der als
Geschenk den heiligen Geist empfangen hat, welcher
gleichen Wesens ist mit dem Vater und dem Sohne;
denn diese Dreieinigkeit ist Gott und auf diesen Gott
miissen wir all unsere Hoffnung setzen. Auf einen Men-
schen aber, mag er sein wer er will, diirfen wir sie nicht
setzen. Denn es ist ein Unterschied zwischen dem, von
dem wir gerechtfertigt werden und denjenigen, mit
denen zusammen wir gerechtfertigt werden. Der Teufel
aber versucht nicht bloB durch die Regungen der Begier-
lichkeit, sondern auch durch die Schrecken der Verfol-
gungen, der Schmerzen und sogar des Todes. Indes,
was der Mensch auch immer fiir den Namen Christi
und in der Hoffnung auf ein kiinftiges Leben leidet und
mit Beharrlichkeit ertrigt: es wird ihm ein Lohn zuteil
werden, der noch gréfler ist. Gibt er jedoch dem Teutel
nach, so wird er zugleich mit ihm verdammt werden.
Um ihrer Barmherzigkeit, Frémmigkeit und Demut wil-
len 14Bt es jedoch der Herr nicht zu, daB sein Diener
stirker versucht werden, als sie aushalten kénnen?).

1) Matth, 22, 37 1.
% Vgl 1 Kor. 10, 13.
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Vom
Glauben und von den
Werken






Einleitung

Die Abfassungszeit des Traktates ,De fide et
operibus" liBt sich ziemlich genau nach einer Bemer-
kung festlegen, die der heilige Augustinus selbst im
14. Kapitel desselben macht; er erwdhnt dort beildufig,
daB er kurz vorher sein Buch ,De spiritu et litera"
geschrieben habe. Diese letztere Abhandlung nun wurde
gegen Ende des Jahres 412 abgeschlossen; demnach ist
wohl das Jahr 413 als das Abfassungsjahr der vorlie-
genden Schrift anzusehen.

Was den heiligen Augustinus zu diesem Traktat
veranlaite, dariiber gibt er uns selbst im 38. Kapitel
des zweiten Buches seiner Retractationes AufschluB;
er schreibt dort: ,Inzwischen wurden mir von einigen
zwar dem Laienstand angehérigen, aber trotzdem der
religiGsen Studien beflissenen Briidern Briefe iibersandt,
die den christlichen Glauben so von den Werken tren-
nen wollten, daB sie behaupteten, man kénne zwar nicht
ohne den Glauben, wohl aber ohne die Werke zum
ewigen Leben gelangen. Diesen Briidern wollte ich ant-
worten und schrieb darum ein Buch mit dem Titel:
,Yom Glauben und von den Werken'. Darin habe ich
nicht bloB dargelegt, wie die Christen leben miissen, die
durch Gottes Gnade bereits (in der Taufe) wiederge-
boren sind, sondern auch, welcher Art Leute zu diesem
Bade der Wiedergeburt zugelassen werden diirfen.” —
Ein doppelter Zweck ist es eigentlich, den der Verfas-
ser mit seiner kleinen, aber wichtigen Schrift verfolgt:
tiirs erste ein prinzipiell-dogmatischer durch scharfe
Formulierung der Lehre vom Verhdiltnis zwischen dem
Glauben und den persénlichen guten Werken des
Christen; fiirs zweife hatte er auch noch eine mehr prak-
tisch-pastorelle Absicht: die falsche Auffassung vieler,
daB der Glaube allein auch ohne persénliche iute Werke
zur Erlangung des ewigen Lebens schon hinreichend
sei, hatte ndmlich auch eine die damalige Katechume-
natspraxis schwer schidigende Irrlehre im Gefolge; es
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gab gar manche, die es tiir véllig hinreichend hielten,
wenn der Katechumene nach einem Unterricht bloB
iiber den christlichen Glauben einfach im vertrauens-
vollen Besitz dieses Glaubensgutes zur Taufe hinzutrat,
ohne daB er auch nur die mindeste Neigung hatte, nun
auch sein prakfisches religibses Leben in Einklang mit
dieser christlichen Lehre zu bringen.

Seitdem die Reformatoren die vom heiligen Augusti-
nus in der vorliegenden Schrift bekimpfte sogenannte
»Solafideslehre” aufs neue wieder als einzig richtige
christliche Lehre erklirt haben, ist begreiflicherweise
unser Traktat zu gesteigerter Bedeutung gelangt, Eigen-
tiimlich ist die profestantische Ansicht, daB Luthers
Heilslehre gerade mit der des heiligen Augustinus iiber-
einstimmen soll. Um zu zeigen, wie schroff sich die
Lehre des heiligen Kirchenvaters in Wirklichkeit von
der des Reformators unterscheidet, stelle ich hier nach
dem Vorgang R. Storfs, der unsern Traktat in der
1. Auflage dieser Sammlung iibersetzt hat, die Lehre der
beiden Mdnner in knappen Sitzen einander gegeniiber:

1. Luther verwirft jede Disposition zur Rechtferti-
gung auBer dem Glauben, Augustinus aber verlangt von
den Tduflingen auBer dem Glauben auch die Bekeh-
rung von den toten Werken und Abkehr von der siindi-
gen Welt (c. 8).

2. Luthers rechtfertigender Glaube ist das Ver-
trauen auf Christi Verdienst, der Glaube bei Augustinus
ist in erster Linie historisch-dogmatisch und erst in zwei-
fer subjektiv (c. 9. und 10).

3. Fiir Luther ist die Rechtfertigung nur die Nicht-
zurechnung der Siinde um Christi willen, Augustin a8t
;ie als die véllige Tilgung der Siinde durch die Taufe
c. 11).

4. Die Gerechtigkeit ist nach Luther die zugerech-
nete Gerechtigkeit Christi, die unsere Siinden verdeckt,
nach Augustin ist sie die durch den Heiligen Geist in
unsere Herzen ausgegossene Liebe (c. 14, 23 und 25).

5. Nach Luther gehen aus dem Glauben die Werke
hervor wie die Frucht aus dem Baume, sie sind aber
nicht nach ihrer wirklichen Erscheinung, sondern nach
der Gldubigkeit des Einzelnen zu bemessen; nach Augu-
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stinus kommen sie aus der eingegossenen Liebe (c. 14, 21
und 23).

6. Nach Luther geht die imputierte Gerechtigkeit
nur durch die einzige Hauptsiinde, den Unglauben, ver-
loren; nach Augustinus geht die wahre Gerechtigkeit
durch alle Siinden verloren, die nach der Schriftf vom
Reiche Gottes ausschlieBen (c. 15 und 16).

7. Luther verlangt unbedingte GewiBheit der eigenen
Seligkeit selbst beim BewuBtsein der Siinde; Augustinus
verwirft diese Sicherheit als hochst gefdhrlich und ruch-
los (c. 14 und 22).

8. Luther erklirt die guten Werke tiir nutzlos zur
Seligkeit; Augustinus erkldrt sie fiir unbedingt notwen-
dig zur Erlangung des Heiles (c. 15, 16 und 21).

9. Luther verwirft die Einteilung der Siinden in
schwere und geringe, Augustinus kennt (c. 19 und 20)
léBliche und Todsiinden und teilt die Siinden (c. 27) in
drei Klassen.

10. Luther verachtet den Brief des heiligen Jakobus
als Strohepistel; nach Augustinus hdtte sich Jakobus
nicht wahrer, kiirzer und schroffer ausdriicken kénnen
als dadurch, daB er den Glauben ohne Werke den Glau-
ben der Teufel nannte (c. 14).

Die erste Sonderausgabe unseres Schriftchens er-
schien im Druck zu Kéln 1473 (vgl. Notitia literaria in
S. Augustinum, Migne, S. Patrol. Ser. lat. 47, 42). Die
nachfolgender Sammelausgaben, z. B. die Baseler des
D. Erasmus, die Antwerpener der theologi Lovanienses,
die der Mauriner und andere, enthalten es gleichfalls;
auch in Einzeldrucken erschien der Traktat noch wieder-
holt (vgl. Not. lit. Spalte 1461.). Eine ganz neue Aus-
gabe besorgte Zycha in dem ,,Corpus scriptorum eccle-
siasticorum latinorum’ der Wiener Akademie der Wis-
senschaften.

Eine deutsche Ubersetzung wurde erstmals von Dr. K.
Hedio 1532 in StraBburg gedruckt. — In der ersten Auf-
lage der ,Bibliothek der Kirchenviter' gab im 4. Band
der Werke des heiligen Augustinus Remigius Storf eine
Ubersetzung, der ich vieles verdanke,



1. KAPITEL

Darlegung der talschen Lehre, die Augustinus mit der
vorliegenden Abhandlung zuriickweisen will

1. Es gibt Leute, die fiir eine unterschiedslose Zu-
lassung aller zum Bade der Wiedergeburt!) in Christus
Jesus unserm Herrn sind, selbst wenn diese ein ganz ab-
scheuliches und durch véllig offenkundige, schindliche
Verbrechen gebrandmarktes Leben nicht dndern wollen,
sondern sogar ungescheut erkliren, sie wollten diesen
Wandel auch noch weiterhin beibehalten. Wenn einer
beispielsweise an einer Dirne hingt, so solle man von
ihm nicht verlangen, dieses Weib vor allem zu verlassen
und erst dann zur Taufe zu kommen, sondern obgleich
er sein Verhéltnis nicht aufgibt, vielmehr zu seiner Fort-
setzung entschlossen ist und sich zu dieser Absicht so-
gar offen erklirt, so solle man ihn doch zur Taufe zu-
lassen und ihn nicht daran hindern, auch als hartnickiges
Glied einer Buhlerin ein Glied Christi zu werden?):
nachtriglich solle er dann allerdings iiber die Schwere
seiner Siinde aufgekldrt und nach der Taufe iiber die
Notwendigkeit einer Lebensbesserung unterrichtet wer-
den. Sie halten es ndmlich fiir verkehrt und fiir unzei-
tig, einen zuerst iiber das Wesen des christlichen Wan-
dels zu belehren und ihn erst dann zu taufen; sie sind
vielmehr der Ansicht, die Spendung des Taufsakramen-
tes miisse vorangehen und erst dann habe der Unter-
richt iiber das sittliche Leben zu folgen; wolle einer
dann in Treue ein solches Leben fiihren, so handle er
zu seinem Nutzen; aber selbst wenn er sich dazu nicht
herbeilasse, so werde er trotz seines Verharrens in jeg-
licher Freveltat und Unzucht gerettet werden, wenn er
nur den christlichen Glauben festhalte, ohne den er
freilich auf ewig zugrunde gehen wiirde, Seine Rettung
aber werde wie durch Feuer erfolgen, da er ja ein
Mensch sei, der auf das Fundament Christus nicht Gold

1) Eph. 5, 26.
?) 1 Kor. 6, 15.
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und Silber und Edelsteine, sondern nur Holz und Heu
und Stoppeln auferbaut habe?), d. h. nicht gerechte und
keusche, sondern ungerechte und unziichtige Sitten.

2. Zu dieser Behauptung scheint sie der Brauch ver-
anlaBt zu haben, da Minner, die sich nach Entlassung
jhrer Frau, oder Frauen, die sich nach Entlassung ihres
Mannes wieder verheiraten, nicht zur Taufe zugelassen
werden?), da ja dies nach dem unzweifelhaften Zeugnis
Christi des Herrn nicht eine eheliche Verbindung, son-
dern ein Ehebruch ist?). Da sie nun einerseits nicht
leugnen konnten, daB das ein wirklicher Ehebruch sei,
was die (ewige) Wahrheit ganz deutlich als solchen er-
klirte, und da sie anderseits doch auch denen wieder
zur Taufe verhelfen wollten, die sie von so starken Fes-
seln umstrickt sahen, daB sie im Falle einer Zuriickwei-
sung von der Taufe lieber iiberhaupt ohne jedes Sakra-
ment leben und sogar sterben wollten, als das Band des
Ehebruches zu zerreiBen und so frei zu werden: so
gaben sie einer Anwandlung menschlichen Mitleidens
nach und nahmen sich der Sache dieser Ungliicklichen
in der Weise an, daB sie nicht blo8 fiir ihre, sondern
auch fiir die Zulassung aller schindlichen Verbrecher
stimmten. Diese brauchten dabei durch keine Abwei-
sung gestraft, durch keine Unterweisung auf einen gu-
ten Weg gebracht und durch keine BuBle gebessert zu
sein. Denn wiirden diese Menschen nicht getauft, so
miiiten sie nach der Ansicht ihrer Fiirsprecher auf
ewig zugrunde gehen, einmal aber getauft, wiirden sie
trotz ihres Verharrens in jenen Siinden durch Feuer ge-
rettet werden.

1) 1 Kor. 3, 12.

2) Die Synode von Elvira (i. J. 306) verordnet im Kanon
X1, daB einer Taufbewerberin, die sich mit einem Getauften ver-
heiratet, der seine Frau unschuldig verstofen hat, die Taufe auf
filnf Jahre weiterer Probezeit verschoben werden soll; nur im
Falle schwerer Erkrankung soll sie eher getauft werden dirfen.
(Vgl. Hefele, Konziliengeschichte, I. Bd., 2. Aufl., §13.)
Y 10’) Matth. 19, 9; vgl. Mark. 10, 11 ff.; Luk. 16, 18; 1 Kor.



318 Aurelius Augustinus 818

2. KAPITEL

Das Beispiel des Moses und des Apostels Paulus zeigt,

daB trotz der Vermischung von Gufen und Bésen in

der Kirche die Strafe der Absetzung und Exkommuni-
kation berechtigt ist

3. Wenn ich nun Leuten, die solches lehren, ant-
worte, so stelle ich zu allererst die Berechtigung in Ab-
rede, solche Zeugnisse der Heiligen Schrift, welche die
Vermischung der Guten und Bésen in der Kirche fiir die
Gegenwart anzeigen oder fiir die Zukunft vorhersagen,
so aufzufassen, daB sich jemand fiir génzliche Aufhe-
bung und Preisgabe einer strengen und sorgfiltigen Be-
obachtung der kirchlichen Zucht ausspricht. Denn eine
solche Meinung hat er nicht aus den heiligen Biichern
gelernt, sondern die hat er sich auf Grund seines eige-
nen Guidiinkens filschlich gebildet. - Moses z. B., der
Diener Gottes, ertrug zwar eine solche Vermischung
beim ersten Volke sehr geduldig und doch bestrafte auch
er viele mit dem Schwerte!), und auch der Priester
Phinees ziickte sein ziirnendes Schwert gegen die-
jenigen, die er auf dem Ehebruch ertappte?). Da aber
unter den Zuchtmitteln der Kirche das sichtbare Schwert
verschwinden sollte, so sollen offenbar in unseren Ta-
gen solche Strafen durch Absetzung und durch Ex-
kommunikation ersetzt werden®}. Auch der heilige
Apostel (Paulus), der doch inmitten falscher Briider so
geduldig seufzt') und sogar gestattet, daB einige
Christum predigen, obwohl sie vom Stachel eines teuf-
lischen Neides gequiilt werden®), glaubt den nicht scho-
nen zu diirfen, der sich das Weib seines Vaters zur Fraw
genommen hat®). Er 148t ibn vielmehr vor versammel-

1) Num. 25, 5; Exod. 32, 27.

2) Num. 25, 6 ff.; vgl. Pe. 105, 30f.; 1 Mach. 2, 26.

?) degradatio (depositio) bestraft zuntichet den Kleriker,
excommunicatio den Laien; bei neuen Verfehlungen trifft auch
den Kleriker die Strafe der Exkommunikation.

4) 2 Kor. 11, 26.

8) Phil. 1, 15.

¢) 1 Kor. 5, 4.




819 Vom Glauben und von den Werken 319

ter Gemeinde dem Satan zum Verderben des Fleisches
iibergeben, damit wenigstens seine Seele am Tage der
Ankunft des Herrn Jesus gerettet werde. Ebenso hat
er auch andere dem Satan iibergeben, auf daB sie es
lernten nicht zu ldstern!). Oder sagt er wohl umsonst:
»Ich habe euch in meinem Brief geschrieben, mit scham-
losen Menschen nicht zu verkehren, d. h. nicht mit al-
len Unziichtigen, Habsiichtigen, Réubern oder Gétzen-
dienern der ganzen Welt iiberhaupt; da miiBtet ihr ja
wohl aus der Welt hinausgehen. Vielmehr, wenn ein
Bruder (ein Christ), so schrieb ich euch, schamlos ist
oder ein Gotzendiener, oder habsiichtig oder ein Lésterer,
ein Trunkenbold oder ein RAuber, so sollt ihr mit ihm
nicht einmal zu Tische sitzen. (Andere Leute hatte ich
nicht im Sinne.) Denn woher kime mir ein Urteil iiber
solche zu, die auBerhalb unserer Kirche stehen? Richtet
nicht auch ihr nur tiber Gemeindemitglieder? Das Ur-
teil iiber die AuBenstehenden (die Heiden) wird Gott
fallen. Boses aber sollt ihr von euch selbst entfernen?).”
Hiebei verstehen einige die Worte ,,von euch selbst™
so, daB jeder einzelne von seiner Person das Béose ent-
fernen soll, d. h. daB er fiir sich selbst gut sei. Aber
mag man's verstehen wie man will, ob so, daB dank
der Strenge der Kirche die Bdsen durch Exkommuni-
kation gebessert werden sollen, oder so, daB jeder durcl:
Strafe und Besserung das Bose von sich selbst entferne,
jedenfalls hat die oben angefiihrte Stelle keinen zweifel-
haften Sinn, wo er eine Gemeinschaft mit solchen
Briidern verbietet, die einem von den erwéhnten
Lasatern fronen, also bekannte und beriichtigte Ubeltéter
sind.

1) So z. B. 1 Tim. 1, 20 den Hymenaeus und Alexander.

2) 1 Kor. 5, 9—18. — Der hl. Paulus versteht ganz un-
zweideutig unter malus den 1 Kor. 5, 1ff. erwiihnten Blutschtin-
der. Das lateinische malum in Vers 18 ist aber zweideutig und
kann ebensogut ein acc. mascul. wie ein ace. neutr. sein. Nur bei
dieser Doppelsinnigkeit des lateinischen Ausdruckes ist die vom
hl. Augustinus hier erwihnte schwankende Auffassung der Stelle
erkliirlich.
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3. KAPITEL

Der Apostel Paulus und der Herr selbst mahnen, aus
Bruderliebe einen Fehlenden unter Umstinden auch zu
bestrafen

In welcher Gesinnung der Liebe aber jene barm-
herzige Strenge angewendet werden soll, das driickt der
Apostel nicht bloB an der Stelle aus, wo er sagt: ,,da-
mit die Seele am. Tage der Ankunft des Herrn Jesus
gerettet werde')”, sondern das zeigt er auch ganz deut-
lich dort, wo er spricht: ,,Wenn aber jemand unsern in
diesem Briefe niedergelegten Worten nicht gehorcht,
den merkt euch und habt keine Gemeinschaft mit ihm,
damit er beschimt werde; doch meine ich nicht, daB ihr
ihn als Feind betrachten sollt: vielmehr weist ihn zu-
recht als euren Bruder?)!"

4, Auch der Herr, dieses unerreichte Vorbild der
Geduld, der sogar unter seinen zwélf Aposteln bis
zur Stunde seines Leidens einen Teufel duldete?®), hat
gesprochen: ,LaBt beides wachsen bis zur Ernte, damit
jhr nicht, indem ihr das Unkraut sammeln wollt, zu-
gleich auch den Weizen mitausreiBt!)!” Er hat aber
auch in dem bekannten Gleichnis von der Kirche vor-
hergesagt, daB die Netze bis ans Ufer, d. h. nimlich bis
ans Ende der Welt, gute und schlechte Fische haben
werden®). So hat er noch mancherlei iiber die Ver-
mischung der Guten und Bésen bald in klaren Worten,
bald in Gleichnissen gesprochen: und doch glaubte er
deshalb nicht, man diirfe die Zucht in der Kirche auf-
geben. Nein, im Gegenteil: er fordert vielmehr zu ihrer
Handhabung auf mit den Worten: ,,Sehet zu!l Wenn
dein Bruder gegen dich gesiindigt hat, so gehe hin und
weise ihn unter vier Augen zurecht. Hért er auf dich,
so hast du deinen Bruder gewonnen. Hort er aber

1) 1 Kor. 5, 5.

3) 2 Thess. 3, 141.

%) Dieser Teufel war Judas. Vgl. Joh. 6, 71.
4) Matth. 13, 291.

4) Ebd. 13, 47 1.
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nicht auf dich, so nimm noch einen oder zwei mit dir,
damit jedes Wort im Munde zweier oder dreier Zeu-
gen liege. Wenn er auf diese gleichfalls nicht hért, so
sage es der Kirche; falls er nun aber auch auf die Kirche
nicht hért, so sei er dir wie ein Heide oder wie ein
Zollner').” An diese Worte fiigt er einen vollgiiltigen
Grund zur Furcht vor jener Strenge bei, indem er sagt:
+Was ihr 18set auf Erden, das wird gelést sein auch im
Himmel, und was ihr bindet auf Erden, das wird ge-
bunden sein auch im Himmel?).” Er verbietet auch,
das Heilige den Hunden vorzuwerfen3).

Es besteht aber kein Widerspruch zwischen dem
Apostel und dem Herrn, wenn Paulus sagt: ,,Die Siin-
der weise in Gegenwart aller zurecht, damit die iibrigen
Furcht bekommen?)!”, wihrend Christus befiehlt:
wWeise ihn zurecht unter vier Augen®)!" Denn beides
muBl man tun, je nachdem es die verschiedene Krank-
heit derjenigen verlangt, deren Behandlung wir nicht
zu ihrem Verderben, sondern zu ihrer liebevollen Bes-
serung ilibernommen haben; es braucht aber dabei fiir
einen jeden Menschen einen eigenen Weg der Heilung.
So gibt es auch in der Kirche Griinde, einen Bésen
manchmal zu dulden, als ob man ihn gar nicht sihe, und
umgekehrt gibt es wieder Griinde, ihn durch Strafe zu-
rechtzuweisen, ihn gar nicht zuzulassen oder ihn aus
der kirchlichen Gemeinschaft wieder auszuschlieBen.

4, KAPITEL

Ungesunde Ubertreibung richtiger Grundsdtze war schon
oft die Ursache von Irriehren

5. Menschen, die das rechte MaB nicht einzuhal-
ten wissen, geraten auf Irrwege, und wenn sie einmal
einseitig abschiisside Bahnen zu betreten angefangen
haben, dann schauen sie gar nicht mehr auf die Beweis-
stellen der Heiligen Schrift; und doch bekidmen sie da-

1) Matth. 18, 15 ff.
2) Ebd. 18, 18.

3) Ebd. 7, 6.

) 1 Tim. 5, 20.
5) Matth. 18, 15.

_Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49, 21
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durch die Méglichkeit, von ihrer falschen Meinung ab-
zukommen und sich einer aus den dafiir und dagegen
sprechenden Schriftworten gemischten Wahrheit und
MaiBigkeit zu erfreuen, Dies gilt nicht bloB von der
eben angeregten Frage, sondern auch noch von vielen
anderen.

Manche sahen z. B. nur auf diejenigen Stellen der
Heiligen Schrift, welche die Verehrung des einen Gottes
einschirfen und hielten die Person, die nur Sohn ist,
zugleich auch fiir den Vater und den Heiligen Geist?).
Andere wiederum litten sozusagen an der gegenteiligen
Krankheit: sie achteten nur auf diejenigen Schriften,
worin die Dreiheit der Personen erklirt wird, konnten
aber nicht verstehen, wie es denn nur einen Gott geben
kénne, wihrend doch der Vater nicht der Sohn und
der Sohn nicht der Vater und der Heilige Geist weder
Vater noch Sohn sei. Sie glaubten darum auch eine
Verschiedenheit im Wesen behaupten zu miissen?). —
Es gab dann auch solche, die auf jene Stellen der Hei-
ligen Schrift schauten, die ein Lob der Jungfriulichkeit
enthielten: solche Leute verwarfen natiirlich die Ehe3)}.
Andere hinwieder hatten es auf diejenigen Zeugnisse ab-
gesehen, durch welche die Keuschheit der Ehe geriihmt
wird, und hielten Ehestand und Jungfrdulichkeit fiir
gleichwertig?). — Da einige lasen: ,,Es ist gut, Briider,
kein Fleisch zu essen und keinen Wein zu trinken?)" und
einiges Ahnliche, so hielten sie das von Gott Geschaf-
fene, und beliecbige Speisen fiir unrein!). Andere da-

1) Dies taten die Patripassianer und Sabellius; vgl. Pohle,
Lehrbuch der Dogmatik, I. Bd., 19115, S. 306 ff.

*) Dies taten die Subordinatianer, vor allem Arius (vgl. die
Lehre des Macedonianismus und der Pneumatomachen). Siche
Pohle, a. a. 0. S. 310 ff.

3) Niamlich die Eustathianer und Manichier; selbst der hl.
Hieronymus hilt sich im Kampf fiir die Jungfriaulichkeit nicht
von Ubertreibungen frei.

) Vertreter dieser Ansicht waren vor allem die Gegner des
hl, Hieronymus: Helvidius, Jovinian und Vigilantius. (Vgl. die
1Uber’ss)etzung der Werke des hl. Hieronymus in unserer Samm-
ung!

®) Rom. 14, 21.
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gegen lasen: ,Alles, was Gott geschaffen hat, ist gut
und nichts von dem darf man verwerfen, was mit Dank-
sagung genossen wird?)’: und darum lieBen sie sich
zu GefriBigkeit und Trunksucht hinreciBen; denn sie
vermochten sich von den einen Lastern nicht frei zu
halten ohne daB nicht auf der anderen Seite ebenso
groBe, ja vielleicht noch gréBere an ihre Stelle traten.

6. Auch in dem Falle, den wir gerade behandeln,
sehen manche nur auf jene strengen Gebote, die uns
ermahnen, Ruhestérer zurechtzuweisen, das Heilige nicht
den Hunden vorzuwerfen, einen Verdchter der Kirche
den Heiden gleichzuachten und ein Glied, das uns
drgert, von der Verbindung mit dem Kérper zu tren-
nen®). Solche Leute bringen aber Unruhe in die Kirche,
da sie schon vor der Zeit das Unkraut aussondern wol-
len und so blind in ihren Irrtum verrannt sind, daB sie
sich lieber selbst von der Einheit mit Christus trennen.
Dieser Fall liegt beispielsweise in unserm Streit gegen
das Schisma des Donatus*} vor: wir meinen dabei nicht
diejenigen Donatisten, die es mit dem durch unwahre
und verleumderische Beschuldigungen angegriffenen
(Bischof) Caecilianus®) halten und nun aus todbringen-
der Scham ihre verderbliche Ansicht nicht aufgeben
wollen, sondern wir meinen jene Donatisten, denen wir
zurufen diirfen: ,,Selbst wenn diejenigen wirklich bdse
gewesen wiren, deretwegen ihr euch von der Kirche ge-
trennt habt, so hittet ihr doch jene, die ihr weder bes-
sern noch auch aus der Kirche ausschlieBen konntet, er-
tragen sollen und selber in der Kirche bleiben miissen."

') Augustinus dachte als ehemaliger Manichiier wohl zu-
niichst an diese Sekte.

*) 1 Tim. 4, 4. Vgl. z. B. die vom hl. Hieronymus so ge-
nannten Culinarier.

*) 1 Thess. 5, 14; Mark. 7, 27; Matth. 18, 17; 5, 29.

*) Gemeint ist Donatus der Grofle, der Organisator des
donatistischen Schismas.

%) Dem rechtmiBigen Bischof Caecilianus warf die Partei
der Lucilla vor, er habe in der Zeit der diokletianischen Verfol-
gung die gefangenen Christen zu hart behandelt.

21*
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So aber gleichen sie ungestiimen Eiferern, die das Un-
kraut schon vor der Reife des Getreides absondern woll-
ten und die wegen dieses Ubereifers sich sogar von
ithren geduldigeren Mitbriidern trennten.

Wieder andere laufen von der entgegengesetzten
Seite her Gefahr: Sie wissen gar wohl, daB die Ver-
mischung der Guten und Bésen in der Kirche uns deut-
lich vorhergesagt ist und sie kennen auch die Gebote
der Geduld, ,,die uns so stark machen, dafl wir trotz
des Unkrautes, das sich in unserer Kirche zeigt, in un-
serem Glauben und in unserer Liebe doch nicht behin-
dert werden und nicht wegen des Unkrautes, das wir in
der Kirche wahrnehmen, unsererseits selbst die Kirche
verlassen!)”. Sie sind aber der Ansicht, es miisse iiber-
haupt eine vollige Umgestaltung?) der kirchlichen Dis-
ziplin eintreten und rdumen darum den (kirchlichen)
Vorstehern eine ganz verkehrte Sicherheit ein: deren
einzige Aufgabe soll es nimlich sein, einfach zu sagen,
was man allgemein zu tun und zu lassen habe; was aber
der einzelne Christ tue, das gehe sie gar nichts an?).

5. KAPITEL

Im Interesse des kirchlichen Friedens und der Einigkeit
miissen auch Bése ertragen werden; doch darf die Zucht
nicht erschlaffen

7. Wir fiir unsere Person aber sind der Meinung,
eine gesunde Lehre erfordere es, sich im praktischen
Leben und in der persénlichen Ansicht nach beiderlei
Schriftzeugnissen zu richten, d. h. einerseits die ,,Hunde"
um des lieben Friedens willen in der Kirche zu ertra-

1) Cyprian, ep. 51 ad confessores de schismate reversos.

2) Wir haben hier eine schwankende Leseart; die Hand-
schriften geben ,,destituendam®, was ich durch meine Ubersetzung
ausgedriickt zu haben glaube. Die Herausgeber lesen aber mei-
stens ,,instituendam® und denken dabei an die neue Belehrung
der Kirche durch Laien.

3) Sie sind also nur doctores, aber nicht pastores, noch viel
weniger iudices ihrer Gemeinde; sie haben also iiberhaupt kein
Recht, dariiber zu bestimmen, ob jemand aus der Kirche ausge-
schlossen werden soll oder nicht.
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gen, andererseits aber auch, sobald der Friede in der
Kirche einmal gesichert ist, den Hunden nichts Heiliges
vorzuwerfen!). Wenn wir also sehen miissen, daB}
wegen der Nachldssigkeit der Vorsteher oder infolge
einer entschuldbaren Notlage oder auf Grund heim-
lichen Einschleichens bése Menschen in der Kirche sind,
die wir durch kein Mittel der kirchlichen Zucht zu
bessern oder zu ziigeln vermégen, so beschleiche unser
Herz nicht der unchristliche und verderbliche Wahn,
als miiBten wir uns von solchen Menschen trennen, um
uns nicht selbst mit ihren Siinden zu verunreinigen. Wir
diirfen auch nicht den Versuch machen, einzelne Schii-
ler als Reine und Heilige von der alle verbindenden Ein-
heit weg an uns zu ziehen, gerade als hétten wir sie da-
mit von der Gesellschaft der Bésen getrennt. Viel-
mehr sollen wir uns in solchen Féllen der Gleichnisse
der Heiligen Schrift, der géttlichen Weissagungen oder
zuverldssiger Beispiele erinnern, wodurch uns ganz
deutlich vorausgesagt ist, daB in der Kirche bis ans
Ende der Welt und bis zum Tag des Gerichtes mit den
Guten immer auch Bése vermischt sein werden, ohne
daB sie den Guten schaden, die zwar die ndmliche
kirchliche Einheit und die nimlichen Sakramente haben
(wie die Bosen), mit ihren Werken aber keineswegs
einverstanden sind.

Wenn aber die kirchlichen Vorsteher in Zeiten, wo
ruhiger Friede in der Kirche herrscht, die Gewalt ha-
ben, mit den Mitteln der Zucht gegen ruchlose Ubeltiter
einzuschreiten, so miissen wir, um nicht in die Gefahr
triger Erschlaffung zu geraten, uns durch andere Sta-
cheln der zur strengen Handhabung der Zucht gehérigen
Vorschriften antreiben lassen, unter Fiihrung und mit
der Hilfe des Herrn unsere Schritte auf seinem Wege
so zu lenken, daB wir beiden Schriftforderungen ge-
recht werden, nimlich weder unter dem Deckmantel der
Geduld zu erschlaffen, noch unter dem Vorwand der
Sorgfalt zu wiiten.

1) Matth. 7, 6. So lieB man beispielsweice (nach Cypr. ep.
57) in Zeiten der Verfolgung auch reumiitige Biifler zur hl. Kom-
munion zu, um sie filr den kommenden Kampf zu stirken.
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6. KAPITEL

Die Unterweisung in der christlichen Glaubens- und
Sittenlehre hat ohne Zweifel schon vor dem Empfang
der heiligen Taufe zu erfolgen

8. Nachdem wir nun nach der gesunden Lehre diese
Einschrinkung gemacht haben, wollen wir wieder zu
unserm Gegenstand zuriickkehren, ob man nimlich zum
Empfang der Taufe jedermann zulassen soll, ohne daB
man sorgfdltig dariiber wacht, dal das Heilige nicht
den Hunden vorgeworfen werde; und zwar, ob das bis
zu dem Grade gelten soll, daB nicht einmal offenkundige
Ehebrecher, die sich sogar dauernd diesem Laster ver-
schrieben haben, von einem so heiligen Sakrament zu-
riickgewiesen werden sollen, Solche Leute wiirden
ohne Zweifel nicht zur Taufe!} zugelassen werden,
wenn sie erklirten, an jenen Tagen, wo sie diese Gnade
empfangen wollen und sich nach ihrer Anmeldung
durch Enthaltsamkeit, Fasten und Exorzismen reinigen,
wiirden sie mit ihren rechtmiBigen und wahren Ehe-
gattinnen in geschlechtlichen Verkehr treten und nicht
einmal an jenen paar Festtagen auf ein Recht verzich-
ten, das ihnen zu anderen Zeiten zustehe?). Wenn man
also schon einen verheirateten Mann, der sich blo8 nicht
an einen Brauch halten will, nicht zuliaBt, wie soll dann
zu jenem hochheiligen Sakrament ein Ehebrecher zuge-
lassen werden, der von einer Besserung nichts wissen

will?

9. Aber sagen sie: man soll ihn nur erst einmal
taufen, dann belehre man ihn {iber alles, was zu einem
guten und gesitteten Leben gehdrt. Es kommt wohl
vor, daB einer im Drange des nahenden Todes auf nur

1)  Zusammmenhiingendes iiber Katechumenat und Taufe ist im
Vorwort zu der auch in diesem Bande fibersetzten Augustinischen
Abhandlung ,,Vom ersten katechetischen Unterricht“ zu finden.
(Siehe S. 229 ff. dieses Bandes.)

2) So sagt z. B. der 86. Kanon der angeblichen vierten
Synode von Karthago (398): , Neugetaufte sollen sich einige Zeit
lang der reichlichen Mahlzeiten, des Theaters und ihrer Frauen
enthalten (Hefele, a. a. O. IL. Bd., § 111).
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wenige, aber alles umfassende Worte hin glaubt und
das Sakrament der Taufe empfingt, um beim Scheiden
aus diesem Leben frei von der Makel aller frither be-
gangenen Siinden zu sterben. Wenn aber ein Gesunder
um Zulassung zur Taufe bittet und er Zeit hat, um sich
zu unterrichten?), was lieBe sich da fiir eine passendere
Zeit finden, um zu hoéren, wie man ein gliubiger Christ
werden und als solcher leben soll, als gerade jene, wo
er mit einer besonders achtsamen und gerade durch reli-
gidse Ehrfurcht gehobenen Geistesverfassung nach dem
Empfang des Sakramentes verlangt? Oder sind wir so
von Sinnen, daB wir uns gar nicht einmal mehr erinnern
koénnen, mit welch gespannter Aufmerksamkeit wir auf
die Lehren unserer Katecheten lauschten, als wir nach
jener geheimnisvollen Quelle (der heiligen Taufe) ver-
langten und wir deshalb Kompetenten?) genannt wur-
den? Oder sehen wir es nicht auch an jenen anderen,
die alljiahrlich zum Bade der Wiedergeburt hineilen,
wie sie sich in jenen Tagen ihres ersten religiésen Un-
terrichtes, der Exorzismen und Priiffungen betragen, wie
sie sich zusammennehmen, um ja keine Versammlung
zu versiumen, wie gliilhend ihr Eifer, wie groB ihre
Sorgfalt ist? Wenn es dann nicht an der Zeit ist, es zu
lernen, welcher Lebenswande! diesem so herzlich er-
sehnten groB8en Sakrament angemessen ist, wann soll
es sonst geschehen? Wirklich vielleicht erst dann,
wenn sie trotz ihres Verharrens in so grofien Lastern
die Taufe bereits empfangen haben? Nach einer sol-
chen Taufe sind sie ja doch keine neuen Menschen, son-
dern immer noch die alten, schuldbeladenen Siinder.
Es nimmt sich wahrlich recht sonderbar aus zu sagen:
+Ziehet den neuen Menschen an!”, und erst dann, wenn
sie diesen angezogen haben, zu sagen: ,,Ziehet den alten
Menschen aus!”, wihrend doch der Apostel die gesunde
Ordnung einhilt, wenn er spricht: ,Zichet den alten

1) Dje Zeitdauer des Katechumenates war keine feste, son-
dern hing von der religitsen und sittlichen Beschaffenheit des
Kandidaten ab, doch waren zwei bis drei Jahre die Normalzeit.
(Buchberger, Kirchl. Handlexikon.)

2) Vgl. Vorwort der Abbandiung: ,,Vom ersten katecheti-
schen Unterricht* S. 230 dieses Bandes.
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Menschen aus und den neuen an?}!” Auch der Herr
selbst ruft aus: ,Niemand niht einen neuen Fleck auf
ein altes Kleid und niemand fiillt neuen Wein in alte
Schlauche?).” Was hat aber die ganze Zeit, wahrend
der sie Stellung und Name eines Katechumenen haben,
fiir einen anderen Zweck, als daB sie das Wesen des
christlichen Glaubens und Lebens zu horen bekommen,
damit sie, wenn sie sich selbst gepriift haben, vom Tische
des Herrn essen und von seinem Blute trinken? Denn
wein jeder, der unwiirdig davon iBt und trinkt, der iBt
und trinkt sich das Gericht®)”, Was aber schon wih-
rend der ganzen Zeit geschieht, welche die Kirche heil-
sam dazu bestimmt hat, daB die angehenden Christen
Katechumenen werden koénnen, das geschieht mit noch
viel dringenderer Sorgfalt in den Tagen, wo sie sich
bereits zum Empfang der Taufe angemeldet haben und
schon Kompetenten heiSlen.

7. KAPITEL
Aus der Lehre der Apostelbriefe kénnen die Gegner
des heiligen Augustinus ihre Behauptung nicht beweisen

10. ,,Ja", sagen meine Gegner, ,,wie ist es aber
dann, wenn eine Jungfrau unbewuBt einen fremden
(Ehe-)mann geheiratet hat?” Wenn sie es niemals er-
fahrt, wird sie darum auch niemals eine Ehebrecherin
sein; erfihrt sie es aber, dann ist sie von dem Zeit-
punkt an eine Ehebrecherin, wo sie wissentlich dem
fremden Manne beiwohnt. So gilt ja einer auch im
Giiterrecht solange mit vollem Recht als rechtmiBiger
Besitzer, als er nichts davon weiB, daB er fremdes Gut
besitzt; weill er es aber einmal und trennt er sich trotz-
dem von dem fremden Besitze nicht, dann gilt er als
vnrechtméBiger Besitzer und muB8 sich mit Fug und
Recht einen ungerechten Menschen heilen lassen.
Ferne sei es von uns, dariiber Schmerz zu empfinden,

1) 1 Kol. 3, 9f. Diese Worte wurden beim Ausziehen und
Anzichen der Kleider vor und nach dem Taufakt zu den Tiuf-
lingen gesprochen.

*) Matth. 9, 16 f.

Y 1 Ker. 11, 281.
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wenn solche Vergehen wieder gutgemacht werden, ge-
rade als ob dadurch eine Ehe zerrissen wiirde. Ein sol-
cher Schmerz wiirde ja nicht einem menschlichen Ge-
fiithle, sondern einem térichten Wahne entspringen.
Besonders aber gilt dies im Staate unseres Gottes, auf
seinem heiligen Berge'), d. h. in der Kirche, wo nicht
bloB ein (natiirliches) Eheband, sondern ein heiliges
Ehesakrament empfohlen wird, so daB es einem Manne
nicht erlaubt ist, sein Weib einem anderen zu iiber-
lassen, eine Tat, die man im rdmischen Staat einem
Cato nicht bloB nicht als Schuld, sondern sogar als Lob
angerechnet haben soli?}. Doch hieriiber brauche ich
mich nicht weiter zu &uBlern, da meine Gegner ja gar
nicht zu behaupten wagen, so etwas sei keine Siinde
und auch nicht sagen, es sei kein Ehebruch. Sie wiirden
auch sonst ganz offenbar dem Herrn und seinem heili-
gen Evangelium widersprechen. Sie fordern vielmehr
bloB, man solle solche Leute zum Empfang des Sakra-
mentes der Taufe und zum Tische des Herrn zulassen,
wenn sie auch ganz ausdriicklich von einer Besserung
nichts wissen wollen. Ja man diirfe sie dazu {iber-
haupt nicht einmal auffordern, sondern man solle sie
erst nachher dariiber unterrichten. Wiirden sie sich
dann zur Beobachtung des Gebotes verstehen und ihre
Schuld gut machen, dann sollten sie fiir Weizen gelten,
wiirden sie sich aber dessen weigern, so seien sie wohl
Unkraut, (miiiten aber trotzdem geduldet werden): mit
dieser Forderung zeigen sie doch deutlich genug, daB
sie jene Verbrechen nicht verteidigen oder sie nur als
leichte und nichtige betrachten wollen. Denn welcher
gutgesinnte Christ méchte wohl den Ehebruch fiir gar
kein oder auch nur fiir ein geringes Verbrechen halten?

11. Den Zeitpunkt freilich, wann man dergleichen
am Mitmenschen tadeln oder wann man es ertragen soll,
glauben sie der Heiligen Schrift entnehmen zu kénnen.
Wie sie sagen, hitten nimlich die Apostel auch so ge-
handelt wie sie; sie bringen auch wirklich aus deren

1) Ps. 47, 2.
2) Plut., Cato min. 25.
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Briefen einige Stellen bei, aus denen man wohl sehen
kann, daB die Apostel zuerst die Lehre vom Glauben
eingeschérft und erst dann die Sittenvorschriften gege-
ben haben. Diese Tatsache wollen sie nun so verstan-
den wissen, daB8 den Tiuflingen nur die Glaubenslehre
eingepriagt und erst den schon Getauften die nétigen
Vorschriften zur Lebensbesserung gegeben werden diir-
fen. Sie tun dabei, als lisen sie einige Briefe der
Apostel, die dort, wo sie vom Glauben allein handeln,
bloB an Tauflinge gerichtet seien, wihrend andere
Briefe, deren Inhalt sich mit der Aufstellung von Vor-
schriften iiber Vermeidung des Schlechten und Aneig-
nung des Guten sich beschiftigt, die schon getauften
Christen angingen. Aber wenn demnach feststehen
soll, daB diese letzteren Briefe an schon getaufte
Christen gerichtet sind, warum bestehen sie dann doch
aus Vorschriften doppelten Inhaltes, aus Glaubens- und
aus Sittenlehren’)? Oder meinen sie, daB man zwar
nicht den T#uflingen, aber doch den schon Getauften
beide iibergeben soll? Das wire eine tdrichte Behaup-
tung. Aber dann miissen sie auch zugeben, daB die
Apostel ihre aus beiden (der Glaubens- und Sitten-
lehre) vollkommen zusammengesetzte Lehre in ihren
Briefen niedergelegt haben und dafl sie nur deshalb
meistens zuerst den Glauben gelehrt und dann erst die
auf ein gutes Leben hinzielenden Vorschriften beigefiigt
haben, weil in keinem Menschen ein gutes Leben nach-
folgen kann, wenn nicht zuvor der Glaube vorangeht.
Denn alles, was der Mensch, wie man sagt, ,,recht” tut,
verdient diesen Namen bloB, wenn es seinen Grund in
kindlicher Liebe zu Gott hat.

Wenn aber einide térichte und allzu unerfahrene
Menschen glaubten, die Briefe der Apostel seien an
Katechumenen geschrieben, dann miiBten gewil auch
diese zugeben, daB3 schon den noch nicht Getauften zu-
gleich mit den Regeln des Glaubens auch die mit dem
Glauben in Zusammenhang stehenden Sittenvorschrif-
ten gelehrt werden miissen; es miilte schon sein, daB

1) Die Glaubenslehre wire in solchen Briefen an schon ge-
taufte Christen ja iiberfliissig.
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sie uns iiberzeugen kénnten, bloB die ersten, vom Glau-
ben handelnden Teile der apostolischen Briefe diirften
von den Katechumenen gelesen werden, die spiteren
Teile aber, mit ihren Vorschriften iiber das christliche
Leben, von den Glidubigen: doch dies wire eine ganz
torichte Behauptung. Es lidBt sich also aus den Briefen
der Apostel kein Beweis fiir die Annahme erbringen,
daB wir glauben miiBten, man diirfe deshalb die Tauf-
linge bloB iiber den Glauben und erst die schon Ge-
tauften iiber die Sittenlehre unterrichten, weil die
Apostel in den ersten Teilen ihrer Briefe den Glauben
empfohlen und erst nachher folgerichtig die Glaubigen
zu einem guten Leben ermahnt haben. Denn wenn
schlieBlich auch die eine Lehre friiher, die andere spi-
ter behandelt wird, so mu3 man doch nur allzu oft beide
Lehren in einem RedefluB, und zwar vor Katechumenen
sowohl wie vor Gldubigen, vor T&uflingen und schon
getauften Christen zum Zwecke des Unterrichtes, der
(gedédchtnismiBigen) Wiederauffrischung, des Bekennt-
nisses und der Stirkung durch eine gesunde und sorg-
faltige Belehrung predigen. Darum mégen sie zu den
Briefen des Petrus und Johannes, woraus sie einige
Zeugnisse entnehmen, immerhin auch noch die Briefe
des Paulus und anderer Apostel hinzufiigen: ihre Wahr-
nehmung, dafl diese zuerst vom Glauben und erst dann
von den Sitten sprachen, ist doch so zu verstehen, wie
ich nach meiner Ansicht ganz deutlich gezeigt habe.

8. KAPITEL
Die erste Predigt des heiligen Petrus bezeugt die Not-
wendigkeit der BuBe und der Abkehr vor der Welt fiir
alle, die getauft werden wollen

12. ,, Aber in der Apostelgeschichte"”, sagen sie, ,hat
Petrus jene dreitausend Leute, die sich auf sein Wort
hin an einem Tage taufen lieBen, nur so angeredet, dafl
er allein den Glauben an Christus predigte.” Aber er
antwortete ihnen doch auf ihre Frage: ,,Was sollen wir
tun?* mit den Worten: ,,Tut BuBle und ein jeder von
euch lasse sich taufen im Namen des Herrn Jesus
Christus zur Vergebung seiner Siinden und ihr werdet
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die Gabe des Heiligen Geistes empfangen’){” Warum
beachten sie also die Worte nicht: ,,Tut BuBe!*? Darin
ist ndmlich die Forderung enthalten, das alte Leben aus-
zuziehen, damit man in der Taufe ein neues anziehen
kénne. Wem soll aber eine Bufle fruchten, die dann
nur iiber tote Werke geiibt wird, wenn einer im Ehe-
bruch verharrt oder in anderen bdsen Taten, in denen
die Liebe zur Welt sich ergeht?

13. ,,Aber", sagen sie, ,,Christus wollte ja iiberhaupt
nur, sie sollten Bufle tun fiir den Unglauben gegen ihn."
Merkwiirdige Vorecingenommenheit, um keinen schér-
feren Ausdruck zu gebrauchen! Mit dem Worte ,,Tut
Buflel” sind also nur Werke des Unglaubens gemeint!
Und doch soll nach der Lehre des Evangeliums das alte
Leben in ein neues verwandelt werden, Dazu gehért
doch gewiBB auch jene Stelle, wo der Apostel sagt:
wWer gestohlen hat, der stehle weiterhin nicht mehr2)!"
und all die anderen, in denen er auseinanderlegt, was
es heiBe, den alten Menschen aus- und einen neuen an-
zuziehen,

Aber selbst in den Worten des Petrus hitten sie
bei einiger Sorgfalt und Aufmerksamkeit etwas finden
kénnen, was fiir sie beherzigenswert wire: denn seinen
Worten: ,,Tut BuBe und ein jeder von euch lasse sich
taufen im Namen des Herrn Jesus Christus zur Ver-
gebung seiner Siinden und ihr werdet die Gabe des Hei-
ligen Geistes empfangen; denn uns gilt die VerheiBung
und unseren Kindern und allen, die ferne sind, soviele
ihrer der Herr, unser Gott, berufen hat®)", fiigte der
Verfasser des Buches?) sofort noch die Bemerkung hin-
zu: ,Auch noch mit vielen anderen Worten gab Petrus
Zeugnis, indem er sprach: [ReiBet euch los von dieser
verkehrten Welt!' Jene aber nahmen seine Worte sehr
gierig auf und glaubten und lieBen sich taufen; und es
wurden an diesem Tage (der Gemeinde) an dreitausend

1) Apg. 2, 38,

1) Eph. 4, 28.

%) Apg. 2, 381.

Y) Niamlich der hl. Lukas, der Verfasser der Apostel-
geschichte.
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Seelen hinzugefiigt'}.” Wer sihe da nicht ein, daB
Petrus mit den vielen anderen Worten, die vom Verfas-
ser der Kiirze halber nicht wiedergegeben sind, darauf
hinzielte, sie sollten sich von dieser verkehrten Welt los-
reifen; denn das ist ja in knapper Form die Grundlehre
dessen, was er ihnen mit vielen Worten nahebringen
wollte, Der Satz: ,ReiBet euch los von dieser verkehr-
ten Welt!" ist eben der Hauptinhalt seiner Worte. Um
dies Ziel zu erreichen, gab Petrus mit mehreren Worten
Zeugnis, Diese umfaBten die Verurteilung der toten
Werke, welche die Liebhaber dieser Welt ruchlos ver-
iiben, und die Empfehlung eines guten Lebens, das eben
jene treu einhalten sollen, die sich von dieser verkehr-
ten Welt losreiBen. Meine Gegner sollen demnach nur
die Behauptung aufzustellen wagen, der reifle sich von
der verkehrten Welt los, der nur fest an Christus
glaubt, sonst aber in allen méglichen Lastern verharrt
und selbst den Ehebruch feierlich?) gelobt. Ist aber eine
solche Behauptung siindhaft, dann sollen aber auch die
Tauflinge nicht bloB8 zu héren bekommen, was sie zu
glauben haben, sondern auch, wie sie sich von dieser
verkehrten Welt losreiBen kénnen. Schon in diesem
Zeitpunkt miissen sie horen, wie sie als Gldubige einmal
(nach der Taufe) zu leben haben.

9. KAPITEL

Das Beispiel des von Philippus getauften Kdmmerers
beweist nicht, daB zur Taufe das bloBe Bekenntnis der
Gottheit Christi hinreichend sei

14. Meine Gegner werfen mir ein: ,,Jener Eunuch,
den Philippus taufte, sagte doch auch nur: ,Ich glaube,
daB Jesus Christus Gottes Sohn ist?)’, und wurde auf
dieses Bekenntnis hin sogleich getauft.”” Soll also je-
mand nur dies zu antworten brauchen, um sofort getauft
zu werden? Soll der Katechet nichts lehren und der
Glaubende nichts bekennen vom Heiligen Geist, nichts

1) Apg. 2, 401,
2) Gewissermallen durch sein Taufgeliibde.
%) Apg. 8, 37.
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von der heiligen Kirche, nichts von der Siindenverge-
bung, nichts von der Auferstehung der Toten, ja schlieB-
lich sogar von unserm Herrn Jesus Christus nur, dafB
er Gottes Sohn sei, aber nichts von seiner Menschwer-
dung aus der Jungfrau, von seinem Leiden, seinem
Kreuzestod, seiner Grablegung, seiner Auferstehung am
dritten Tag, von seiner Himmelfahrt und von seinem
Sitzen zur Rechten des Vaters!)?

Wenn nun beim Eunuchen die Antwort: ,,Ich glaube,
daB Jesus Christus der Sohn Gottes ist" wirklich hin-
reichend erschien, auf daB er sofort getauft wurde und
seine Reise fortsetzen durfte, warum folgen wir dann
diesem Beispiel nicht? Warum ahmen wir es nicht nach
und Jassen all das andere weg, was wir (jetzt) fiir not-
wendig halten, selbst wenn die Kiirze der Zeit die Taufe
dringend erscheinen 14Bt? Denn sogar in diesem Not-
fall stellen wir unsere Fragen und lassen den Téaufling
auf alles antworten, auch wenn er es nicht im Gedicht-
nis behalten kann. — Wenn aber die Heilige Schrift von
all dem schwieg, was Philippus sonst noch mit seinem
Taufling, dem Eunuchen, tat, und weiter keine Erkli-
rung gab, sondern in den Worten: , Es taufte ihn aber
Philippus?)** alles eingeschlossen wissen wollte, was in
der Heiligen Schrift der Kiirze halber wohl wegbleiben
durfte, obwohl es, wie wir wissen, nach der iiberliefer-
ten Ordnung geschehen muBte?), so ist geradeso un-
zweifelhaft mit den Worten, es habe Philippus dem
Eunuchen das Evangelium vom Herrn Jesus gepredigt,
auch gemeint, er habe ihn auch dariiber unterrichtet,
was zum sittlichen Leben eines solchen Menschen ge-
hort, der an den Herrn Jesus glaubt. Denn das heiBt
eben Christus predigen, daB man nicht bloB das sagt,
was man von Christus glauben muB, sondern auch, was
der zu beobachten hat, der in die Verbindung mit dem
Leibe Christi eintreten will: alles muB8 da gesagt wer-

1) Diese Grundlehren unseres Glaubens waren der Gegen-
stand der Fragen, die unmittelbar vor der Taufe an die Kompe-
tenten gerichtet wurden.

2) Apg. 8, 38.

®) Zu denken ist dabei an die bei der Taufe vorgeschriebenen
Zeremonien, wie Untertauchen und Aussprechen der Taufformel.
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den, was von Christus zu glauben ist, nicht nur, wessen
Sohn er ist, von wem er nach seiner Gottheit und von
wem er dem Fleische nach gezeugt ist, was und warum
er gelitten hat, worauf die Kraft seiner Auferstehung
beruht, was fiir eine Gabe des Heiligen Geistes er seinen
Gliaubigen versprochen und wirklich verliehen hat, son-
dern auch, welche Art von Glieder er als das Haupt
sucht, belehrt, liebt, befreit und zum ewigen Leben der
Herrlichkeit fiihrt. Wenn solches gesagt wird, dann
wird Christus zwar bald kiirzer und knapper, bald wie-
der in breiterer und reicherer Form gepredigt, aber es
wird doch nicht bloB von dem gesprochen, was zum
Glauben, sondern auch von dem, was zum sittlichen Le-
ben eines Glaubigen gehért.

10. KAPITEL

Die Worte des Apostels Paulus, er wisse nur Christus
den Gekreuzigten, schlieBen auch die ganze Lehre vom
Werke Christi, von der Selbstkreuzigung und der Liebe
in sich

15. Geradeso?) 148t sich auch das von meinen Geg-
nern angefiihrte Wort des Apostels Paulus auffassen:
.Ich behauptete nicht, unter euch etwas anderes zu wis-
sen als Christus Jesus, und zwar den Gekreuzigten?).”
Diese Stelle verstehen sie so, als sei damit den Ko-
rinthern nur eingeschirft worden, zunichst einmal zu
glauben und erst nach der Taufe die Anforderungen
eines sittlichen Lebens kennen zu lernen. Dies, sagen
sie, habe dem Apostel vollstindig geniigt. (Es ist das
der gleiche Apostel,) der ihnen auch gesagt hat, sie
hiatten wohl viele Lehrmeister in Christus, aber nicht
viele Viter; denn er selbst habe sie ja in Christus Jesus
durch das Evangelium gezeugt®). Dieser Apostel hat
sie also durch das Evangelium gezeugt, obwohl er Gott
dankt, daB er keinen aus ihnen getauft habe als den
Crispus, den Caius und das Haus des Stephanas!).

1) Namlich als kurze Fassung einer umfangreichen Lehre.
2) 1 Kor. 2, 2.

M 1 Kor. 4, 15.

‘) Ebd. 1, 14 u. 16.
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Wenn er nun die Korinther wirklich iiber nichts anderes
unterrichtet hat, als nur iiber Christus den Gekreuzig-
ten, was soll man dann einem entgegenhalten, der in-
folgedessen behauptet, sie hdtten bei ihrer Erzeugung
durch das Evangelium nicht einmal von der Aufer-
stehung Christi etwas gehdrt? Warum sagt aber Paulus
zu ihnen: ,Ich habe euch zunichst iiberliefert, daB
Christus gestorben ist nach dem Zeugnis der Schrift und
daB er begraben worden ist und daB er am dritten Tage
auferstanden ist nach der Schrift!)”, wenn er sie iiber
nichts anderes belehrt hat, als nur iiber den Gekreu-
zigten? Wenn sie aber die Stelle nicht so verstehen
und zugeben?), dal auch noch diese Glaubenstatsachen
zur Lehre von Christus dem Gekreuzigten gehdren, dann
sollen sie auch wissen, daBl der Begriff ,,Christus der
Gekreuzigte" den Menschen gar vieles zu sagen hat, und
zwar vor allem, daB unser alter Mensch zugleich mit
ihm gekreuzigt wurde, damit der Leib der Siinde aus-
gezogen werde und wir nicht mehr weiterhin der Siinde
dienen?). Daher sagt der Apostel auch iiber sich selbst:
+Ferne sei es von mir, mich in etwas anderem zu riih-
men als im Kreuze unseres Herrn Jesus Christus, durci
den mir die Welt gekreuzigt ist und ich der Welt?).”
Sie sollen daher nur recht achtsam darauf sehen, wie
denn Christus der Gekreuzigte gelehrt und gelernt wird,
und sie werden erkennen, daB es zu seinem Kreuze ge-
hort, daB auch wir in seinem Leib der Welt gekreuzigt
werden, Man versteht aber darunter jede Bezihmung
boser Geliiste: es ist daher unméglich, daB denjenigen,
die durch das Kreuz Christi gebildet werden®), offen-
kundiger Ehebruch erlaubt wird.

" 1 Kor, 15, 31,

*) So nach der emendierten Leseart concedunt; die Hand-
schriften haben contendunt.

3) Rém. 6, 6.

Y) Gal. 6, 14.

5) Gemeint sind die Katechumenen, die bei ihrer Aufnahme
ins Katechumenat mit dem Kreuz bezeichnet zu werden pflegten.
Sie nennt der hl. Augustinus im folgenden Satz: ,,qui cruce
.consecrantur*.
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Denn auch der Apostel Petrus erinnert beziiglich
des Sakramentes dieses Kreuzes, d. h. des Leidens
Christi, daran, es miilten jene, die durch dasselbe ge-
weiht werden, zu siindigen aufhéren. Er spricht nim-
lich also: ,,Da nun Christus dem Fleische nach gelitten
hat, so waffnet euch mit dem niimlichen Gedanken; denn
wer dem Fleische nach gestorben ist, der hat aufgehéort
zu siindigen, um fortan nicht mehr nach den Geliisten
der Menschen, sondern nach dem Willen des Herrgottes
die noch iibrige Zeit im Fleische zu leben!}) usw.” Da-
mit zeigt er ganz richtig, daB zu Christus dem Gekreu-
zigten, d. h. der im Fleische gelitten hat, nur jener ge-
hért, der an seinem eigenen Leib seine fleischlichen Ge-
liste gekreuzigt hat und gut lebt durch das Evangelium.

16. Was soll man aber dazu sagen, daB nach der
Ansicht meiner Gegner auch jene zwei Gebote, an denen
nach dem Worte des Herrn das ganze Gesetz und die
Propheten hingen?), fiir die Wahrheit ihrer Meinung
sprechen? Sie sagen nimlich, weil es im ersten Gebot
heiBle: ,,Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben aus dei-
nem ganzen Herzen, aus deiner ganzen Seele und aus
deinem ganzen Gemiite?)!"”, so bezieht sich dieses erste,
die Liebe zu Gott vorschreibende Gebot auf die Téiuf-
linge, wihrend sich das zweite Gebot, das dem ersten
dhnlich ist: ,Du sollst deinen Nichsten lieben wie
dich selbst?)!” auf schon Getaufte beziehe, weil es sich
hier, wie sie glauben, um sittliche Gebote fiirs mensch-
liche Leben handle. Dabei vergessen sie aber ganz jene
Schriftstelle: ,,Wenn du deinen Bruder nicht liebst, den
du doch siehst, wie wirst du da Gott lieben kénnen, den
du nicht siehst®) ?" und jene andere, die in dem gleichen
Johannesbrief steht: ,Wenn jemand die Welt liebt, in
dem wohnt die Liebe zum Vater nicht®).” Wohin an-
ders aber gehort jegliche Schandtat béser Sitten, als
zur Liebe zu dieser Welt? Darum kann auch jenes erste
Gebot, das sich ihrer Ansicht nach an die Tiuflinge

) 1 Petr. 4, 1£, %) Matth. 22, 39.
%) Matth. 22, 40. ) 1 Joh. 4, 20.
) Ebd. 22, 37. %) Ebd. 2, 15.

Bibl, d. Kirchenv. Bd, 49. 22
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wendet, ohne gute Sitten durchaus nicht beobachtet wer-
den. Doch ich will mich dabei nicht mehr linger auf-
halten: denn bei sorgfiltiger Betrachtung zeigt sich, daB
diese beiden Gebote so enge miteinander verbunden
sind, daB weder die Gottesliebe ohne Nichstenliebe,
noch die Nichstenliebe ohne Gottesliebe im Menschen
bestehen kann. Fiir unsere Frage geniigt aber auch das
;cltl)on, was wir iiber diese beiden Gebote jetzt gesagt
aben.

11. KAPITEL

Die Tatsache, daB die Israeliten noch vor der Gesetz-

gebung auf dem Sinai durch das Rote Meer gingen,

spricht auch nicht fFiir egze funbedingte Zulassung zur
aufe

17. , Aber das Volk Israel wurde zuerst durch das
Rote Meer gefiihrt, was doch ein Vorbild der Taufe war,
und erst dann empfing es das Gesetz, um zu lernen, wie
es zu leben habe.” Warum iibergeben wir denn den
Tauflingen das Symbolum?!) und fordern seine Wieder-
gabe? Denen gegeniiber, die Gott durch das Rote Meer
gefiihrt und so aus der Gewalt der Agypter befreit hat,
ist doch dergleichen nicht geschehen? Das sehen nun
meine Gegner wohl ein, daB diese Handlung durch das
vorausgehende Geheimnis der Besprengung der Tiir-
pfosten mit dem Blute des Lammes und der ungesiuer-
ten Brote der Reinheit und Wahrheit angedeutet wurde.
Warum begreifen sie dann folgerichtig nicht auch, daB
die Trennung von den Agyptern das Aufgeben der Siin-
den bedeute, das die Tauflinge geloben? Hierher gehért
namlich das Wort des Petrus: ,,Tut BuBe und ein jeder
von euch lasse sich taufen im Namen unseres Herrn
Jesus Christus?)!" Das ist geradeso, als wollte er sagen:
+Weichet von Agypten und geht durch das Rote Meer!**
Darum ist auch im sogenannten Hebréerbrief bei Erwih-
nung der fiir Tduflinge notwendigen Anfangsgriinde die
Bekehrung von den toten Werken verlangt, Es heifit

1) Vgl. Vorwort zur Abhandlung ,,Vom ersten katecheti-
schen Unterricht* S, 230 dieses Bandes.
% Apg. 2, 38.
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dort némlich: ,Sehen wir jetzt einmal ab von den An-
fangsgriinden des christlichen Unterrichtes und schauen
wir mehr auf die geistliche Reife (im Glauben), damit
wir nicht immer von neuem den Grund (unseres geisti-
gen Lebens) legen miissen mit der Bekehrung von den
toten Werken, mit dem Glauben an Gott, mit dem Un-
terricht von der Taufe, von der Auflegung der Hinde
(bei der Firmung}, von der Auferstehung der Toten und
vom ewigen Gericht!)!" Dies alles gehért namlich nach
dem ausfiihrlichen und klaren Zeugnis der Heiligen
Schrift zu den Anfangsgriinden der Neugetauften. Was
will aber der Ausdruck ,,sich von den toten Werken be-
kehren" anders sagen als Abwendung von solchen Wer-
ken, die man ertéten muBl, wenn man leben will? Wenn
darunter aber Ehebruch und Unzucht nicht verstanden
werden sollen, dann wei3 ich nicht, was man wirklich
tote Werke heiflen soll.

Was soll aber das Geldbnis, solche Siinden aufzu-
geben, helfen, wenn nicht auch alle friiher begangenen
Siinden, die den Siinder sozusagen verfolgen, durch das
Bad der Wiedergeburt getilgt werden? War es ja doch
auch fiir die Israeliten nicht geniigend, bloB Agypten
zu verlassen: nein, es mufite das sie verfolgende Heer
der Feinde in den Fluten des Meeres umkommen, wih-
rend es dem Volke Gottes zu seinem Ubergang und zu
seiner Befreiung offen stand. Wenn sich also einer ganz
offen weigert, sich von seinem Ehebruch zu bekehren,
wie soll der durch das Rote Meer gefithrt werden kon-
nen, wenn er es standhaft ablehnt, Agypten zu verlas-
sen? Sodann beachten sie gar nicht, dafl das erste Ge-
bot jenes Gesetzes, das dem Volke nach seinem Durch-
zug durch das Rote Meer gegeben wurde, lautet: ,Du
sollst keine fremden Gétter neben mir haben; du sollst
dir keine Gdtzen machen, noch irgendein Bild von all
dem, was oben am Himmel und was unten auf der Erde
und was im Wasser und unter der Erde ist; solches
sollst du nicht anbeten und ihm nicht dienen?)!" und
was sonst noch zu diesem Gebote gehdrt. Da sollen

1) Hebr. 6, 1f.
%) Exod. 20, 4.

22*
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jetzt meine Gegner nur gefilligst gegen ihre eigene Be-
hauptung die Ansicht verteidigen, auch vom Dienste des
einen Gottes und von der Vermeidung des Gétzen-
dienstes diirfe man nicht den T#uflingen, sondern nur
den schon Getauften predigen, Nein, sie diirfen jetzt
nicht mehr behaupten, den T&uflingen diirfe man nur
den Glauben an Gott einschirfen und erst nach Emp-
fang des Sakramentes (der Taufe) diirften sie iiber die
Sittengebote gemdB dem zweiten, von der Nachsten-
liebe handelnden Gebot unterwiesen werden., Denn bei-
des enthilt jenes Gesetz, welchessdas Volk nach seinem
Durchzug durch das Rote Meer gleichsam wie nach sei-
ner Taufe erhielt. Auch erfolgte die Verteilung der
Gebote nicht so, daB das Volk vor seinem Durchzug
durch jenes Meer zuerst iiber die Vermeidung des
Gotzendienstes unterrichtet wurde und erst nach dem-
selben zu hoéren bekam, daB man Vater und Mutter
ehren miisse, daB man nicht echebrechen und téten
diirfe und wie die iibrigen Vorschriften zu einem guten
und unschuldigen Lebenswandel noch heiflen.

12, KAPITEL

Gétzendienst ist nicht schlechter als Ehebruch; und

doch werden unverbesserliche Gotzendiener nicht ein-

mal zum Katechumenat, geschweige denn zur Taufe zu-
gelassen

18. Wenn also jemand mit der Bitte um Zulassung
zum Sakramente der Wiedergeburt kime, jedoch ganz
offen erklirte, von seinem Gotzendienst werde er aber
trotzdem erst ablassen, wenn es ihm selbst beliebe, und
wenn dieser Mensch gar instindig nach der Taufe ver-
langte und von ganzem Herzen ein Tempel des leben-
digen Gottes werden wollte, obwohl er nicht bloB ein
Goétzendiener ist, sondern in seinem so ruchlosen
Gotzendienst auch verharrt: da mochte ich wissen, ob
meine Gegner dafiir wiren, einen solchen Mann auch
nur zum Katechumenen zu machen. ,Nein,” wiirden
sie schreien, ,,so etwas darf auf keinen Fall geschehen."
Und wirklich 1dBt sich von ihrem Verstand auch gar
keine andere Entscheidung erwarten.
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Aber nun sollen sie auch an der Hand der Schrift-
stellen, die sie in der erwdhnten Weise verstanden wis-
sen wollen, den Beweis dafiir erbringen, was sie eigent-
lich dazu berechtigt, ihm zu widersprechen und ihn nicht
(zur Taufe) zuzulassen, obgleich er dagegen mit den
Worten protestiert: ,Ich habe Christus den Gekreuzig-
ten kennen gelernt und verehre ihn; ich glaube, dafl
Christus Jesus der Sohn Gottes ist; halte mich nicht
linger auf und verlange nichts weiter von mir! Hat ja
doch auch der Apostel von denen, die er durch das
Evangelium zeugte, nichts anderes gefordert als die
Kenntnis von Christus dem Gekreuzigten; und nach der
lauten Beteuerung des Eunuchen, er glaube, daf Jesus
Christus der Sohn Gottes sei, taufte ihn Philippus so-
gleich auf der Stelle. Was willst du also mich von
meinem Gotzendienst abhalten und 148t mich nicht eher
zum Sakramente Christi zu, als bis ich diesen aufgege-
ben habe? Ihn kenne ich schon von meiner Jugendzeit
her, die unabwilzbare Gewalt der Gewohnheit 148t mich
nicht anders handeln. Ich will ihn aufgeben, wenn ich
einmal kann und wenn es mir bequem ist; doch selbst
wenn ich es nicht tue, so will ich doch nicht ohne das
Sakrament Christi dies mein Leben beenden, damit Gott
meine Seele nicht aus deinen Hinden verlange.” Was
soll man wohl einem solchen Menschen antworten? Soll
er vielleicht aufgenommen werden? Das sei ferne! So
weit diirften meine Gegner wohl sicher nicht gehen,

Was werden wir ihm also antworten, wenn er so
spricht und wenn er gar noch weiter hinzufiigt, man
hitte ihm wenigstens vor der Taufe nichts von einer
Verwerfung des Gotzendienstes sagen sollen; denn auch
jenes erste Volk habe vor seinem Durchzug durch das
Rote Meer nichts davon gehért, da es ja sein hierauf be-
ziigliches Gesetz erst nach seiner Befreiung aus Agypten
erhalten habe. Gewifl werden sie diesem Menschen ant-
worten: ,,Dann wirst du ein Tempel Gottes sein, wenn
du die Taufe empfangen hast”; der Apostel aber sagt:
+Welche Verbindung hat der Tempel Gottes mit den
Gotzen!) ?"

1) 2 Kor. 6, 16.
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Aber warum begreifen dann diese Leute nicht, daB
man geradeso sagen muB}: ,Du willst nach Empfang der
Taufe ein Glied Christi sein? Glieder Christi aber kén-
nen doch nicht Glieder einer Dirne sein!” Denn auch
dies spricht der Apostel aus, wenn er an einer anderen
Stelle sagt: ,,Gebt euch keiner Tduschung hin! Weder
Hurer noch Gétzendiener”, und was er dort sonst noch
aufzihlt, ,,werden das Reich Gottes besitzen!).” Warum
lassen wir also Gétzendiener nicht zur Taufe zu, wih-
rend wir Hurer zulassen zu kénnen glauben? Und doch
sagt der Apostel von diesen und allen anderen Siin-
dern: ,Solche Siinder sind auch einige unter euch ge-
wesen; aber ihr seid abgewaschen, geheiligt und gerecht-
fertigt im Namen unseres Herrn Jesus Christus und im
Geiste unseres Gottes?).”" Was liegt also fiir ein Grund
dafiir vor, daB ich, wenn ich beide (von der Taufe) ab-
weisen kann, den um die Taufe bittenden Hurer bleiben
lasse, den Gétzendiener aber abweise? Es ist ja doch,
soviel ich hére, zu einem jeden von ihnen gesagt wor-
den: ,,Und solche Siinder seid auch ihr gewesen, aber
ihr seid abgewaschen.”

Aber meine Gegner veranlafit zu ihrer Meinung der
Glaube, daB, wenn auch nur durch Feuer, das Heil derer
gesichert sei, die an Christus glauben und sein Sakra-
ment empfangen, d. h. getauft sind, und das selbst dann,
wenn sie sich so wenig um die Besserung ihrer Sitten
kiimmern, daB sie ein schlechtes Leben fiihren. Doch
was man nach der Schrift davon zu halten hat, das
werde ich mit Gottes Hilfe bald sehen.

13. KAPITEL
Johannes der Tdufer verlangte von allen Tduflingen
Besserung des Lebens; Christus selbst erkldrt die Beob-
achtung der Gebote als notwendig zur Erlangung der
ewigen Seligkeit

19. Ich stehe noch immer bei der Untersuchung der
von meinen Gegnern aufgestellten Behauptung, man diirfe

1y 1 Kor. 6, 9f.
%) Ebd. 6, 11.
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blo8 die schon Getauften iiber die zum christlichen Le-
ben notwendigen Sitten unterrichten, wihrend man den
Téuflingen nur die Lehre vom Glauben einprigen diirfe.
Wire dem aber wirklich so, so hitte, ganz abgesehen von
den zahlreichen schon angefiihrten Griinden, nicht auch
Johannes der Taufer denen, die zu seiner Taufe kamen,
zugerufen: ,,Jhr Natterngeziicht, wer zeigt euch einen
Weg zur Flucht vor dem kommenden Zorne? Bringet
also wiirdige Friichte der Bufie!)!”, und was er sonst
gewiB nicht vom Glauben, sondern von den guten Wer-
ken erinnernd anfiihrt. Als daher die Soldaten frag-
ten: ,,Was sollen wir tun?"”, da antwortete er ihnen
nicht: ,,Glaubet nur einstweilen und laBt euch taufen!
Spiter werdet ihr schon héren, was ihr tun sollt.” Nein,
um dem kommenden Herrn wie ein Vorldufer den Weg
in ihr Herz zu reinigen, redete er schon zuvor zu ihnen
und ermahnte er sie schon zuvor mit den Worten: ,Tut
niemandem Gewalt an; fiigt niemandem ein Unrecht zu;
begniigt euch mit eurem Solde?)!” Und als in &hnlicher
Weise auch die Zsllner fragten, was sie tun miiliten, da
sprach er: ,Fordert nicht mehr, als euch festgesetzt
ist?)]" — Der Evangelist (Lukas} durfte nicht gleich
ganze Predigten einfiigen; aber schon durch diese kur-
zen Erwigungen hat er deutlich genug gezeigt, daB es
Aufgabe eines Katecheten sei, seinen Taufling auch iiber
die Sitten zu belehren und zu ermahnen. Hétten nun
diese Leute dem Johannes geantwortet: Wir wollen
durchaus keine wiirdigen Friichte der BuBle bringen;
wir werden vielmehr Ridnke schmieden, Gewalttaten
veriiben und gerade das tun, was uns verboten ist, und
hitte sie Johannes trotz dieser klaren WillensduBerung
doch getauft, so konnte man nicht einmal dann behaup-
ten, worum es sich ja augenblicklich gerade dreht, es sei
nicht an der Zeit, schon wihrend des Taufunterrichtes
dem T#ufling im voraus zu sagen, wie er sein gutes Le-
ben fiihren miisse.

1) Matth. 3, 71.
2) Luk. 3, 14.
3) Ebd. 3, 12f.
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20. Doch sollen sie sich, um von anderem ganz zu
schweigen, an die Antwort erinnern, die der Herr selbst
jenem Reichen gab!), der ihn fragte, was er tun miisse,
um das ewige Leben zu erlangen: ,,Willst du zum Leben
eingehen,” sagte er damals, ,,so halte die Gebote!” Da
fragte nun der Reiche: ,Welche denn?” Der Herr er-
innerte aber daraufhin bloB an die Gebote des Gesetzes:
wDu sollst nicht t6ten, du sollst nicht ehebrechen' usw.
Als hierauf jener entgegnete, das habe er schon von
seiner Jugend auf getan, da fiigte der Herr noch das
Gebot?) der Vollkommenheit hinzu: er solle all sein Gut
verkaufen und es als Almosen unter die Armen vertei-
len, auf daB er einen Schatz im Himmel habe; dann
solle er dem Herrn selbst nachfolgen. Daraus mégen
meine Gegner erkennen, daB dem Manne nicht bloB die
nach ihrer Ansicht einzig notwendigen Hilfsmittel zur
Erlangung des Lebens, nidmlich Glaube und Taufe, emp-
fohlen wurden, sondern daB er auch Sittenvorschriften
erhielt, die freilich ohne den Glauben nicht treu beob-
achtet werden kénnen. Allerdings scheint der Herr an
dieser Stelle von der Betonung der Notwendigkeit, auch
den Glauben -einzuschérfen, geschwiegen zu haben.
Trotzdem begniigen wir uns nun doch nicht, solchen
Menschen, die zum Leben eingehen wollen, jetzt bloB
Sittenlehren vorzuschreiben. Denn wie gesagt sind beide
gegenseitig miteinander verbunden, weil in einem Men-
schen, der den Mitmenschen nicht liebt, keine Gottes-
liebe, und in einem, der Gott nicht liebt, keine Nachsten-
liebe wohnen kann. Daher kommt es, daB die Heilige
Schrift manchmal bloB das eine ohne das andere, bald
dies und bald jenes erwihnt, ohne eine beides umfas-
sende Belehrung zu geben, um auch auf diese Weise er-
kennen zu lassen, daB das eine ohne das andere nicht
bestehen kann. Denn wer an Gott glaubt, der tue, was
Gott vorschreibt, und wer es deshalb tut, weil es Gott
vorschreibt, der muB auch an Gott glauben.

1) Matth. 19, 16 fi.

2) Die hier von Christus empfohlene freiwillige Armut ist
kein praeceptum im Sinne einer allgemein bindenden Verpflich-
tung, sondern sie ist nur die Bedingung eines besonders vollkom-
menen Lebens.
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14, KAPITEL

Der Apostel Paulus schreibt zwar dem Glauben und
nicht den Werken die Rechtfertigung zu; aber er meint
die Werke, die dem Glauben vorausgehen, und einen
Glauben, der durch die Liebe titig ist. Schon die Apostel
Jakobus und Petrus sind einer falschen Auffassung der
paulinischen Lehre entgegen getreten

21. Aus diesem Grunde miissen wir noch einen Irr-
tum ins Auge fassen, der aus dem Herzen der Gliu-
bigen gerissen werden muB; sonst setzen sie etwa gar
in falscher Sicherheit ihr Heil dadurch aufs Spiel, daB
sie zu dessen Erlangung vielleicht den Glauben (allein)
schon fiir geniigend halten und deshalb ein gutes Leben
und die Bewahrung des Weges Gottes durch gute Werke
vernachlidssigen. Haben ja doch manche auch schon zur
Zeit der Apostel einige dunkle Ausspriiche des Apostels
Paulus nicht verstanden und gemeint, er sage: ,LaBt
uns Béses tun, damit Gutes daraus erwachse!).” Er
hatte ndmlich gesagt: ,,Das Gesetz trat dazwischen,
damit die Siinde iiberstréme. Wo aber die Siinde tiber-
stromt, da strémt auch die Gnade tiber?).” Das ist inso-
ferne wahr, weil die Menschen nach Empfang des
Gesetzes in stolzer Uberhebung auf ihre eigene Kraft
bauten und nicht durch den rechten Glauben den gétt-
lichen Beistand zur Besiegung béser Begierden erlang-
ten, weshalb sie auch noch durch Ubertretung des Ge-
setzes mit mehreren und schwereren Vergehen belastel
wurden. Und so nahmen sie denn im BewufBilsein ihrer
groBen Schuld ihre Zuflucht zum Glauben, um durch
ihn Barmherzigkeit und Verzeihung zu erlangen und
wHilfe vom Herrn, der Himmel und Erde erschaffen
hat®)”. Nachdem so die Liebe durch den Heiligen Geist

1) Rém. 3, 8.

?) Ebd. 5, 20: Durch den ErlaB des mosaischen Gesetzes,
das zwischen unserm ersten (Adam) und zweiten (Christus)
Stellvertreter in die Geschichte eintrat, mehrte sich naturgemifl
wegen der Hinneigung des Menschen zum Verbotenen die Silnde.
Jedoch jedes Mal der Siinde ist durch die Gnade iiberboten.

) Ps. 120, 2.
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in ihr Herz ausgegossen war!}, wollten sie im Geiste der
Liebe das tun, was sie gegen die Begierlichkeit dieser
Welt tun muBten. In diesem Sinne war es schon im
Psalm vorhergesagt worden: ,Ihre Schwichen waren zu
zahlreich geworden, deshalb kamen sie herbeige-
laufen?).” Wenn also der Apostel sagt, er sei der An-
sicht, der Mensch werde gerechtfertigt durch den
Glauben ohne die Werke des Gesetzes, so meint er das
nicht so, daB nach Erlangung und Bekenntnis des Glau-
bens die Werke der Gerechtigkeit verachtet werden,
sondern daB jeder wisse, er konne durch den Glauben
gerechtfertigt werden, auch wenn die Werke des Ge-
setzes nicht vorausgegangen sind; denn diese Werke
folgen der Rechtfertigung nach, gehen ihr aber nicht
voraus, — Ich habe jedoch picht notig, mich in diesem
Buch niher hieriiber zu verbreiten; denn ich habe iiber
diese Frage erst jiingst ein ausfiihrliches Buch heraus-
gegeben unter dem Titel ,,Vom Buchstaben und vom
Geist3) ",

Weil aber diese (falsche}) Ansicht schon damals
entstanden war, so richten sich andere apostolische
Briefe eines Petrus, Johannes, Jakobus und Judas vor-
nehmlich gegen eine solche Auffassung und betonen
nachdriicklich, daB der Glaube ohne die Werke nichts
helfe. Aber auch Paulus selbst hat nicht jeden belie-
bigen Glauben an Gott fiir heilsam und echt evangelisch
erkldrt, sondern nur einen solchen, dessen Werke aus
der Liebe hervorgehen. ,Und der Glaube,” sagt er,
wder durch die Liebe wirksam ist?).” So wenig niitzt
also, wie er versichert, der Glaube, der einigen zum
Heile zu geniigen scheint, daB er sogar sagt: ,,Hitte ich
alle Glaubenskraft, daB ich Berge versetzen kénnte,

) Rém. 5, 5.

) Ps. 15, 4.

) Gerade diese Schrift des hl. Augustinus ,De littera et
apiritu” haben Melanchthon in der Augsburger Konfession und
nach ihm noch viele andere als Beleg fiir die Ubereinstimmung
der lutherischen mit der augustinischen Rechtfertigungslehre her-
beiziehen zu konnen geglaubt.

%) Gal. 5, 6.
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fehlte mir aber die Liebe, so wire ich nichtst).” Wo
aber glaubige Liebe wirksam ist, da lebt man ohne Zwei-
fel gut. ,Denn die Liebe ist die Fiille des Gesetzes?)."”

22. In seinem zweiten Brief gibt Petrus ganz klare
Ermahnungen zur Heiligkeit des Lebens und der Sitten;
er kiindet hier an, daB diese Welt vergehen wird, daf§
aber ein neuer Himmel und eine neue Erde®) in Aus-
sicht stehen als Wohnung fiir die Heiligen; um nun
dieser Wohnung wiirdig zu werden, sollen die Leser
auf die Art ihrer Lebensfiihrung acht geben. Da aber
nun Petrus wufBte, daB einige ruchlose Menschen gee
wisse dunkle Stellen des Apostels Paulus als Vorwand
beniitzt hatten, um sich um ein gutes Leben nicht mehr
kiimmern zu miissen, da sie ja wegen ihres Glaubens
betreffs ihres Heiles in Sicherheit seien, so sagte er, es
gebe in den Briefen des heiligen Paulus einige sehr
schwer verstindliche Stellen?), die diese Leute zu ihrem
eigenen Verderben verkehrt auffaBten; geradeso mach-
ten sie es auch mit den anderen Schriften. Und doch
dachte jener Apostel iiber das ewige Heil, das nur denen
gegeben werde, die ein gutes Leben fiihren, geradeso
wie die iibrigen Apostel. FolgendermaBen heifit es bei
Petrus: ,,Wenn sich nun aber dieses alles’) iiber kurz
oder lang aufldsen wird, wie miiit ihr euch dann jetzt
verhalten? Bleibt immer so heilig und fromm, daB ihr
die Ankunft des Tages Gottes furchtlos erwarten, ja
herbeisehnen kénnt! Da werden die Himmel im Feuer
vergehen und schmelzen die lodernden Elemente. Wir
hoffen aber alsdann nach der Versicherung des Herrn
auf neue Himmel und auf eine neue Erde, in denen Ge-
rechtigkeit wohnt. Da ihr nun dieses erwartet, Geliebte,
so bestrebt euch, in Frieden mit Gott und den Menschen
zu leben, damit ihr rein und tadellos vor ihm erfunden

1) Vgl. 1 Kor. 13, 2.

%) Rom. 13, 10.

*y 2 Petr. 3, 12.

4) Ebd. 3, 16.

5) Niamlich die ganze sichtbare Welt.
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werdet! Beniitzet die Langmut des Herrn in buBferti-
gem Sinn zu eurem Heile! Das hat ja auch unser lieber
Bruder Paulus nach der ihm verliechenen hohen Weis-
heit an euch geschrieben. Er mahnt uns zur BuBle in
allen Sendschreiben, in denen er von den letzten
Dingen redet. Freilich ist manches in seinen Briefen
schwer verstidndlich; Unkundige und Leichtfertige ver-
drehen und miBdeuten es zu ihrem Verderben. Ebenso
machen sie es auch mit den iibrigen heiligen Schriften.
Weil ihr es nun voraus wiflt, Briider, so hiitet euch,
durch die Vorspiegelungen der Ruchlosen euch fort-
reilen zu lassen und, durch den Irrtum verfiihrt, abzu-
Tallen vom Glauben, an dem ihr bisher so treu festge-
halten habt! Wachset vielmehr in der Gnade und Er-
kenntnis unseres Herrn und Heilandes Jesus Christus!
Ihm sei die Ehre jetzt und immerdar?) "

23. Jakobus aber tritt denen, die meinen, der Glaube
ohne die Werke vermége etwas zum Heile, so schroff
gegeniiber, daB er sie selbst mit den Teufeln vergleicht;
er sagt niamlich: ,Du glaubst, daB es einen Gott gibt!
Da tust du gut daran. Aber auch die Teufel glauben
und zittern?)."” Wie hitte er sich kiirzer, wahrer und
schroffer ausdriicken kénnen? Lesen wir ja doch auch
im Evangelium, daB die Teufel Christus als den Sohn
Gottes bekannt haben und doch wurden sie von diesem
darob getadelt, wihrend Petrus fiir das gleiche Be-
kenntnis sein Lob erntete®). ,,Was wird es niitzen,
meine Briider,” sagt Jakobus, ,wenn einer zwar sagt,
er habe den Glauben, wenn er aber keine Werke hat?
Wird dieser Glaube ihn retten kénnen*)?' Desgleichen
sagt er: ,Der Glaube ohne Werke ist tot®).”” Wie lange
tauschen sich also jene noch, die nur einen toten Glau-
ben haben und sich doch das ewige Leben versprechen?

1) 2 Petr. 3, 11 1.

%) Jak. 2, 19.

3) Bekenntnis der Teufel: Matth. 8 29; Mark. 1, 24; Luk.
4, 41. Lob des Petrus: Matth. 16, 15 ff.

4) Jak. 2, 14.

%) Ebd. 2, 20.
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15. KAPITEL

Die Stelle des Apostels von der Priifung durch Feuer
ist nicht so zu verstehen, als kénnten schwere Siinden
durch Feuer getilgt werden

24. Darum muB man sorgsam beachten, wie denn
eigentlich jenmer so iiberaus dunkle Ausspruch des
Apostels Paulus zu verstehen ist, wo er sagt: ,,Niemand
kann einen anderen Grund legen, als (durch Paulus von
Gott) gelegt worden ist, ndmlich Jesus Christus. Ob
aber einer auf dieser (unabiinderlichen) Grundlage
Gold, Silber und Edelsteine aufbaut oder aber Holz,
Heu und Stoppeln?), das wird am Gerichtstag offenbar
werden. Jener Tag wird im Weltbrand hervortreten
und die Beschaffenheit eines jeden Werkes mit Feuer
erproben. Besteht es die Probe, so wird der Meister
hoch belohnt werden, verbrennt aber sein Werk, so hat
er den Schaden davon. Er wird wie durch Feuer hin-
durchgehen miissen, um gerettet zu werden?).” Diese
Worte wollen einige so verstanden wissen, da Gold
und Silber und kostbare Steine jene auf dieses Funda-
ment aufzubauen scheinen, die mit dem Glauben, der in
Christus ist, zugleich auch die guten Werke verbinden;
Holz und Heu und Stoppeln aber diejenigen, die trotz
des nimlichen Glaubens, den sie besitzen, doch schlechte
Werke verrichten. Sie glauben daher, daBl diese zwar
dank des Fundamentes (auf dem sie aufgebaut sind) zur
Erlangung des Heiles gereinigt werden kénnen, aber nur
durch gewisse Feuerstrafen.

25, Ware dem nun wirklich so, dann geben wir zu,
daB sie mit einer lobwiirdigen Liebe fiir die unterschieds-
lose Zulassung aller zur Taufe eintreten, und zwar nicht
bloB der Ehebrecher und Ehebrecherinnen, die entgegen
dem Ausspruch des Herrn eine falsche Heirat versuchen,
sondern auch der &ffentlichen Dirnen, die bei ihrem

1) D. h., ob einer der Nachfolger des Paulus echte, zur Voll-
kommenheit filhrende Wahrheit lehrt oder inhaltslosen und wert-
losen Unterricht gibt.

) 1 Kor. 3, 11 1.
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hachst schindlichen Gewerbe bleiben wollen, Solche
Weiber pflegte gewil selbst die nachsichtigste Kirche
nicht zur Taufe zuzulassen, bevor sie sich nicht von
threr friiheren Prostitution freigemacht hatten. Doch
wenn jene Ansicht richtig ist, dann sehe ich durchaus
richt ein, warum sie nicht auf jeden Fall zugelassen
werden sollen, Denn wer sihe es nicht lieber, daf sie auf
das (in Christo) gelegte Fundament wenigstens Holz
und Heu und Stoppeln aufbauen und schlieBlich doch,
wenn auch durch ein bedeutend linger dauerndes Feuer
gereinigt werden, als daB sie ewig zugrunde gehen?

Doch sind in diesem Falle einige klare und unzwei-
deutige Schriftstellen falsch: ,Hitte ich alle Glaubens-
kraft, so daB ich Berge versetzen kénnte, fehlte mir aber
die Liebe, so wire ich nichts?)", oder jene andere: ,,Was
soll es niitzen, meine Briider, wenn einer zwar sagte, er
habe den Glauben, wenn er aber keine Werke hat? Wird
ein solcher Glaube ihn selig machen kénnen2)?" Falsch
wird dann auch jene Stelle sein: , Tduschet euch nicht!
Weder Schamlose noch Gétzendiener, weder Diebe noch
Habsiichtige, weder Ehebrecher noch Weichlinge noch
Knabenschinder, weder Trunkenbolde noch Listerer
noch R#uber werden das Himmelreich besitzen®)."
Falsch ist dann auch die Stelle: ,,Offenkundig aber sind
die Werke des Fleisches: Buhlerei, Unlauterkeit,
Schamlosigkeit und Ausschweifung, Gétzendienst und
Giftmischerei, Feindschaft, Streit und Eifersucht, Zorn
und Rénke, Spaltungen und Parteiungen, Trunksucht,
Schwelgerei u. dgl. Was ich euch schon friiher gesagt
habe, das wiederhole ich heute: wer solches tut, der
wird des Reich Gottes nicht besitzent).” Diese Stellen
sind dann alle falsch. Dann mag man auch in solchen
Lastern verharren: man glaubt einfach, 1aBt sich taufen
und wird dann doch gerettet durch Feuer. Also auch
wer solche Verbrechen begeht, wird, wenn er nur in

1) 1 Kor. 13, 2.

2) Jak. 2, 14.

3) 1 Kor. 6, 9f. Die Reihenfolge der einzelnen Laster ist im
griechischen und lateinischen Text verschieden.

4) Vgl. Gal. 5, 19 ff.
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Christus getauft ist, das Reich Gottes besitzen. Wenn
sie auch nach der Abwaschung (in der Taufe) noch die
gleichen sind, dann ist aber auch der Ausspruch ver-
gebens: ,,Solche Siinder sind auch einige von euch ge-
wesen; aber ihr seid abgewaschen?).” — Desgleichen wird
auch der Ausspruch des Petrus nichtig erscheinen:
+So hat auch euch in &dhnlicher Weise?) das Tauf-
wasser gerettet. Wir waschen da nicht etwa den
Schmutz des Leibes ab, sondern die Unreinigkeit der
Seele und geloben Gott, das Gewissen rein zu be-
wahren?).” Solche Leute haben ein ganz schlechtes Ge-
wissen, ganz befleckt mit schédndlichen Verbrechen und
nicht gereinigt durch Reue iiber ihre Siinden: und doch
macht sie die Taufe selig; denn wegen des Fundamentes,
das in eben dieser Taufe gelegt wird, sollen sie, wenn

auch durch Feuer, gerettet werden!| — Ich sehe auch
picht ein, warum dann der Herr gesagt hat: ,,Willst du
zum Leben eingehen, so halte die Gebote*)!" — dabei

erkldrt er auch, was denn zu guten Sitten gehére —,
wenn man auch ohne diese Gebote zu halten, allein auf
Grund eines ohne die Werke toten Glaubens®) zum
Leben gelangen kann. Und wie soll dann jener Fluch
wahr sein, den er denen zuschleudern wird, die er zu’
seiner Linken aufstellt: ,Fort mit euch in das ewige
Feuer, das dem Teufel und seinen Engeln bereitet ist®)!'
Diese schilt er ja nicht, weil sie nicht an ihn geglaubt,
sondern weil sie kein gutes Werk vollbracht haben.
Vielmehr damit sich niemand von einem Glauben, der
ohne die Werke tot ist, ein ewiges Leben verspreche,
darum wird er nach seiner Versicherung alle Vélker
voneinander scheiden, die untereinander vermischt die-
selbe Weide?) hatten. Dadurch soll klar werden, daB
jene, die da sagen werden: ,Herr, wann haben wir dich
denn dies alles leiden sehen und haben dir nicht ge-

) 1 Kor. 6, 11.

%) Nimlich wie Noe aus den Wassern der Sintflut.

%) 1 Peir. 3, 21.

4 Matth. 19, 17.

%) Jak. 2, 20.

%) Vgl. Matth. 25, 41.

") Ebd. 25, 82. Nach anderer Leseart ,dieselben Hirten®.
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holfen) ?*, die ndmlichen sind wie diejenigen, die zwar
an ihn geglaubt, aber um gute Werke sich nicht gekiim-
mert hatten, als ob man schon auf Grund eines toten
Glaubens zum ewigen Leben gelangen wiirde. Oder sollen
vielleicht bloB diejenigen, die keine Werke der Barm-
herzigkeit geiibt haben, ins ewige Feuer gehen miissen,
diejenigen dagegen nicht verdammt werden, die frem-
des Gut geraubt oder die durch Zerstérung des Tempels
Gottes im eigenen Herzen gegen sich selbst unbarm-
herzig waren®)? Nein, Werke der Barmherzigkeit
niitzen nichts ohne die Liebe. Sagt ja doch der Apostel:
#Wenn ich all meine Habe unter die Armen verteilte,
die Liebe aber nicht besifle, so wiirde es mir nichts
niitzen®).” Oder kann vielleicht jemand den Nichsten
so lieben wie sich selbst, wenn er sich gar nicht liebt?
Nein! ,Denn wer die Ungerechtigkeit liebt, haBt seine
Seele?).”

Auch ein beliebtes Selbsttiuschungsmittel mancher
Menschen kann hiebei nicht geltend gemacht werden,
daB ndmlich unter dem ewigen Feuer nicht zugleich auch
die Strafe einer ewigen Verbrennung gemeint sei. Das
Feuer freilich, das sei wohl ewig, doch wiirden, wie sie
glauben, durch dasselbe all diejenigen hindurchgehen,
denen sie wegen ihres toten Glaubens (wenigstens) das
Heil durch Feuer in Aussicht stellen; das Feuer also sei
natiirlich ewig, ihre Verbrennung aber, d. h. die Wir-
kung des Feuers gegen sie, die sei nicht ewig. — Doch
der Herr sah, und darin zeigt sich gerade seine Herr-
lichkeit, auch diesen Einwand voraus und beschloB
darum seinen Urteilsspruch mit den Worten: ,,So wer-
den jene in die ewige Verbrennung, die Gerechten aber
zum ewigen Leben ecingehen®).” Die Verbrennung wird

) Matth. 25, 44.

*) So konnte man vielleicht glauben, wenn man sich an den
bloBen Buchstaben des Heilandsfluches hielte, der blof die Un-
barmherzigen zu treffen scheint.

*) Vel. 1 Kor. 18, 3.

9 Ps. 10, 6.

%) Matth. 25, 46. In Wirklichkeit sagt der Text der Vul-
gata ,,in supplicium aeternum* (griech. ,elg x0dactry alwviov™)
nicht ,in combustionem aeternam®.
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demnach ewig dauern wie das Feuer selbst und jene
werden nach dem Ausspruch der ewigen Wahrheit dort-
hin eingehen miissen, denen es, wie sie erklirt, keines-
wegs am Glauben, wohl aber an guten Werken gefehlt
hat.

26. Wenn also all diese Stellen und was sich sonst
noch an unzweideutigen Ausspriichen in allen Teilen
der Hl, Schrift in groBer Anzahl finden 148t, falsch ist,
nur dann kann freilich jene Erklirung von Holz, Heu
und Stoppeln die richtige sein, daB die durch Feuer
gerettet werden, die nur am Glauben an Christus fest-
gehalten, sich aber um gute Werke nicht gekiimmert
haben. Sind aber jene Ausspriiche wahr und unzwei-
deutig, dann heiBt es allerdings fiir jene Stelle des
Apostels (Paulus) einen anderen Sinn suchen und sie
muBl unter diejenigen gezihlt werden, von denen Petrus
sagt, es sei in seinen Schriften einiges schwer zu ver-
stehen?). Solche Stellen nun diirfen die Menschen nicht
zu ihrem eigenen Verderben miBdeuten: das wiirden sie
aber tun, wenn sie entgegen den klarsten Zeugnissen
der Schrift die schlechtesten Menschen, die hartnickig
an ihrer Schlechtiikeit festhalten, ohne sich durch Bes-
serung oder Bekehrung zu dndern, beziiglich der Er-
langung des Heiles in falsche Sicherheit wiegten.

16. KAPITEL

Der heilige Augustinus gibt seine Erklirung der beriihm-
ten Stelle von der Priifung durch das Feuer

27. Doch da méchte mich vielleicht jemand fragen,
was denn ich selbst von jener Stelle des Apostels Pau-
lus halte und wie ich meine, daB man sie auffassen
miisse. Ich muB aber gestehen, es wire mir viel lie-
ber, wenn ich einsichtsvollere und gelehrtere Minner
héren kénnte, die sie so erkliren, daB mein ganzer
obiger Erklarungsversuch und was man sonst noch hiezu
anfiihren konnte, als unumstéBlich wahr feststiinde.
Durch solche Stellen (wie ich sie dort anfiihrte) bezeugt
aber die Heilige Schrift ganz unzweideutig, daB nur der

1) 2 Petr. 3, 16.
Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49. 23
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vom Apostel umschriebene Glaube von Nutzen sei, nim-
lich der Glaube, der durch die Liebe wirksam ist!);
fehlten aber die Werke, dann konne er nicht retten, und
zwar weder mit noch ohne Feuer; denn wiirde er,
wenn auch nur durch Feuer retten, dann gereichte er
ja immerhin zur Rettung. Es heiBt aber ganz be-
dingungslos und deutlich: ,,Was niitzt es, wenn einer
sagt, er habe den Glauben, wenn er aber keine Werke
besitzt? Wird ihn ein solcher Glaube retten kénnen?)?"

Aber ich will doch so kurz als méglich meine eigene
Ansicht iiber diesen so schwer verstindlichen Ausspruch
des Apostels Paulus darlegen. Doch was ich damit
auch verspreche, so mag man vornehmlich daran fest-
halten, daB ich hieriiber, wie gesagt, lieber tiichtigerc
Minner héren wiirde.

Das bedarf keiner Erklirung, daB im Gebiude eines
weisen Baumeisters Christus das Fundament bildet. Es
heiBt ja ganz deutlich: ,,(Denn) ein anderes Fundament
kann niemand legen als das (durch Paulus) bereits ge-
legt ist, ndmlich Christus Jesus®). Wenn es aber heiBit
«Christus”, so heiBt das ohne Zweifel soviel als ,.der
Glaube an Christus”. Denn durch den Glauben wohnt
Christus in unserem Herzen, wie der gleiche Apostel?)
sagt. Dieser Glaube an Christus ist aber sodann ge-
wiBl kein anderer als der, den der Apostel mit den
Worten umschrieben hat: ,Der Glaube, der durch die
Liebe wirksam ist®).” Denn der Glaube der Teufel, die
ja auch glauben und zittern®) und Jesus als den Sohn
Gottes bekennen, kann ja nicht als Fundament des Glau-
bens aufgefalBt werden; ihr Glaube ist ja nicht durch
die Liebe wirksam, sondern mur durch die Furcht er-
zwungen. Der Glaube an Christus also, der Glaube
der christlichen Gnade, d. h. der Glaube, der durch die
Liebe wirksam ist, 1iBt, wenn er einmal als Fundament
gelegt ist, niemanden zugrunde gehen.

Soll ich aber nun eingehender darlegen, was es
heiBt, auf diesem Fundament Gold, Silber und kostbare

1) Gal. 5, 6. 4 Eph. 8, 17.
7 Jak. 2, 14. = *) Gal. 5, 6.
’) 1 Kor. 3, 11. % Jak. 2, 19.
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Steine oder aber Holz, Heu und Stoppeln zu bauen, so
diirfte, fiirchte ich, die Auslegung etwas schwer ver-
standlich sein. Ich will es aber doch mit Gottes Hilfe
versuchen, kurz und so gut als méglich meine Ansicht
klar darzulegen: erinnern wir uns wieder an jenen
Menschen, der den guten Meister darum fragte, was er
denn tun miisse, um das ewige Leben zu erlangen!).
Darauf bekam er als Antwort zu héren, wenn er zum
Leben eingehen wolle, dann miisse er die Gebote be-
obachten, und als er weiter fragte, was denn fiir Ge-
bote, da wurde ihm gesagt: ,,Du sollst nicht téten, du
sollst nicht ehebrechen, du sollst nicht stehlen, du sollst
kein falsches Zeugnis geben; ehre deinen Vater und
deine Mutter; liebe deinen Nichsten wie dich selbst!*
Dies also solle er tun im Glauben an Christus. Damit
war ohne Zweifel gemeint, er solle an einem Glauben
festhalten, der durch die Liebe wirksam ist; denn hitte
er die Gottesliebe nicht, ohne die wiederum eine Eigen
liebe nicht méglich ist, dann wiirde er auch seinen Nich-
sten nicht lieben kénnen wie sich selbst. Wiirde er dann
auch noch den weiteren Rat des Herrn erfiillen: ,,Wenn
du vollkommen sein willst, so gehe hin und verkaufe
alles, was du hast, und gib es den Armen, um einen
Schatz im Himmel zu haben; und dann komme und folge
mir nachl”, so wiirde er auf jenes (in Christus gelegte]
Fundament Gold, Silber und Edelsteine bauen. Denn
er wire dann nur auf das bedacht, was Gottes ist und
wie er Gott gefallen konne?), und eine solche Gesin-
nung wire, wie ich meine, Gold, Silber und Edelgestein.

Wenn sich aber nun einer geradezu von sinnlicher
Liebe zum Reichtum ergreifen lieBe und trotz vieler Al-
mosen, die er trotzdem von seinem Reichtum gibt, zu
dessen Vermehrung sogar an Betrug und Raub dichte
oder aus Furcht vor einer Verminderung oder einem
Verlust desselben sogar in ein schiandliches Verbrechen
fiele: der hidtte sich dadurch bereits von dem festen
Fundament entfernt. Wenn er jedoch, wie gesagt, in
fleischlicher Liebe zum Reichtum nur soweit ginge, daB

1) Matth. 19, 16 f.
2) 1 Kor. 7, 32.
23*
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er derlei Giiter nur mit Schmerz vermissen wiirde, so
wiirde er auf sein Fundament Holz und Heu und Stop-
peln bauen, und zwar vorziiglich dann, wenn er auch
noch ein Weib hitte, so daB er auch ihretwegen an das
dichte, was der Welt ist und wie er seinem Weibe ge-
fallen konne!). Weil man sich also von dem, was man
mit fleischlicher Zuneigung liebt, nicht ohne Schmerz
trennt, deshalb gelangen jene, die es so besitzen, durch
den Schaden, den sie bei seinem Verlust erlitten haben,
gewissermaBen durch das Feuer des Schmerzes zum
Heile; denn im Fundament haben sie ja den durch die
Liebe titigen Glauben und ziehen ihm jene Giiter aus
keinem Grund und aus keiner Begierde vor. Je weniger
einer aber diese Giiter liebt und je mehr er sie so be-
sitzt, als besiBe er sie nicht?), um so sicherer ist er
vor dem Schmerz iiber ihren Verlust. Wer aber jene
Giiter so liebt, daB er, um sie zu behalten oder zu er-
langen, sogar Mord, Ehebruch, schamlose Taten, Gétzen-
dienst und #hnliche Verbrechen begeht, der wird trotz
seines Fundamentes nicht durch Feuer gerettet, sondern
nach Verlust des Fundamentes mit ewigem Feuer ge-
quilt werden.

28. Um die Kraft, die schon im Glauben allein liegt,
zu beweisen, fiihren sie noch eine andere Stelle an. Der
Apostel sagt nimlich: ,,Will der Ungldubige seine Ehe
scheiden, dann scheide er sie! Denn der (christliche)
Bruder oder die (christliche) Schwester sind in diesem
Falle nicht gebunden?®).” Das heiBt, man darf wegen
des Glaubens an Christus selbst die rechtmiBig ange-
traute Ehegattin ohne alle Schuld verlassen, wenn sie
mit dem christlichen Mann wegen seines christlichen
Bekenntnisses nicht mehr leben will. Meine Gegner aber
beachten nicht, daB eine solche Frau mit Fug und Recht
entlassen wurde, wenn sie zu ihrem Manne sagte: ,Ich
kann deine Gattin nicht mehr sein, wenn du mir nicht
Reichtum zusammenraubst oder wenn du die gewohnte

1) 1 Kor. 7, 33.
2) Ebd. 7, 30.
3) Ebd. 7, 15.



857 Vom Glauben und von den Werken 867

Kuppelei, die unser Haus leidlich unterhielt, nicht auch
als Christ noch weiter treibst”, oder wenn sie sonst noch
etwas Schlechtes und Schédndliches an ihrem Manne
wuBte, woraus sie Vergniigen, Befriedigung ihrer
Liisternheit, leicht erworbenen Unterhalt und feinen
Kleiderputz gewann. Ein Mann nun, zu dem sein Weib
also spricht, wird sich, wenn anders er sich bei seiner
Taufe wahrhaft von seinen bésen Werken bekehrt hat
und den in Liebe tdtigen Glauben als Fundament besitzt,
ohne Zweifel mehr von der Liebe zur géttlichen Gnade
als zum Fleische seines Weibes hingezogen fiihlen und
wird starkmiitig ein Glied abhauen, das ihm zum Ver-
héngnis wird. Der Schmerz, den er bei dieser Trennung
in seinem Herzen aus fleischlicher Liebe zu seinem
Weibe verspiirt, das ist der Verlust, den er erleidet,
und das Feuer, durch das er selbst gerettet werden
wird, wihrend das Heu verbrennt. Wenn er aber sein
Weib schon besall, als besiBe er es nicht, d. h. nicht
aus Begierlichkeit, sondern aus Barmherzigkeit, in der
Hoffnung, es vielleicht auch noch zu retten, und wenn
er selbst die eheliche Pflicht mehr leistet als daB er sie
(als ein gutes Recht) fordert, dann wird er ganz gewill
keinen leiblichen Schmerz empfinden, wenn er sich von
einem solchen Ehebund l6sen muB}; war er ja doch an
der Seite seines Weibes nur auf das bedacht, was Got-
tes ist und wie er Gott gefalle’). Und deshalb wiirde
er in dem Grade, als er auf eine solche Gesinnung Gold
und Silber und Edelsteine aufbaute, keinen Schaden
leiden; denn sein Gebédude, das ja nicht aus Heu er-
ba}t:t ist, wiirde durch keinen Brand in Flammen auf-
gehen.

29. Ob nun die Menschen nur in diesem Leben sol-
ches erdulden miissen oder ob auch nach diesem Leben
noch manches Strafgericht dieser Art erfolgt, so wider-
spricht doch meiner Ansicht nach diese Auffassung un-
serer Schriftstelle ihrem Wahrheitsgrunde nicht. Aber
auch wenn ein anderer, mir unbekannter Sinn vorzu-
ziehen wire, so brauchen wir doch, solange wir an dem

1) 1 Kor. 7, 32.
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von mir angegebenen Sinn festhalten, ,,den Ungerechten
und Ungehorsamen, den Verbrechern und Unreinen, den
Vater- und Muttermérdern, den Totschligern, den
Hurern und Knabenschindern, den Menschenriubern,
den Liignern und Meineidigen und was sonst noch der
gesunden Lehre gemidB dem herrlichen Evangelium des
seligen Gottes zuwider ist!)*, nicht zu sagen: ,Wenn
ihr nur an Christus glaubt und sein Sakrament der
Taufe empfangt, so werdet ihr doch gerettet werden,
auch wenn ihr euer ganz schlechtes Leben nicht dndert.”

30, Auch das kananiische Weib kann uns nicht zur
Preisgabe unserer Uberzeugung zwingen, etwa deshalb,
weil ihm der Herr seinen Wunsch erfiillte, obgleich er
zuvor noch zu ihm gesagt hatte: ,,Es ist nicht gut, das
Brot der Kinder zu nehmen und es den Hunden vorzu-
werfen?).” Denn er, der die Herzen priift, sah eben
seine Bekehrung; darum lobt er das Weib und sagte
nicht mehr zu ihm: ,,Du Hund, groB ist dein Glaube",
sondern; ,,Weib, grof ist dein Glaube.” Er dnderte die
Anrede, weil er auch die Gesinnung (des Weibes) ver-
andert sah und erkannte, daB jener Tadel Frucht ge-
fragen hatte. Sonderbar aber wire es gewesen, hitte
er an ihm einen Glauben ohne Werke gelobt, d. h. einen
Glauben, der nicht schon durch die Liebe wirken kénnte,
sondern einen toten Glauben, nicht einen Glauben der
Christen, sondern einen Glauben der Teufel, wie ihn
Jakobus ohne das geringste Bedenken genannt hat?).
Wollen sie endlich nicht einsehen, daBl jene Kananierin
ihre verderbten Sitten gedndert hat, als sie der Herr
mit verdchtlichem Tadel zuriickwies, dann sollen sie
nur, wenn sie kénnen, geradeso wie die Tochter des
kananiischen Weibes geheilt worden ist, ihrerseits die
Kinder all derjenigen heilen, die nur glauben, aber ihr
schuldbeflecktes Leben nicht einmal verheimlichen, son-
dern es sogar offen zur Schau tragen und es nicht bes-
sern wollen; nicht aber sollen sie diese zu Gliedern

1y 1 Tim. 1, 9 £
3) Matth. 15, 26.
%y Jak. 2, 19.
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Christi machen, da sie selbst nicht aufh6ren, Glieder
einer Buhlerin zu sein. Darin haben sie Verstand ge-
zeigt, daB sie einsehen, derjenige siindige gegen den
Heiligen Geist und sei ohne Hoffnung auf Verzeihung
einer ewigen Siinde schuldig, der bis ans Ende seines
Lebens nicht an Christus glauben will. Md&chten sie es
aber doch recht einsehen, was es denn heiBt: an
Christus glauben; das heifit aber nicht den Glauben der
Teufel haben, der mit Recht fiir tot gehalten wird, son-
dern einen Glauben, der durch die Liebe wirksam ist.

17. KAPITEL

Unverbesserliche Siinder nicht in die Kirche aufzuneh-
men verrdt nicht grausame Hdrte, sondern ist nur kluge
Vorsicht, um die Guten vor Verfiihrung zu bewahren

31, Wenn wir nun unter solchen Umstinden der-
artige Menschen nicht zur Taufe zulassen, so ist das
kein Versuch, das Unkraut schon vor der Zeit auszu-
reiBen; nein, aber wir wollen auch nicht wie der Teufel
das Unkraut férmlich sden!). Denn wir halten ja da-
mit keine Leute ab, die wirklich zu Christus kommen
wollen, wir beweisen ihnen vielmehr durch ihr eigenes
Gestindnis bloB, daB sie selbst nicht zu Christus kom-
men wollen. Wir verbieten ihnen auch keineswegs, an
Christus zu glauben, sondern wir zeigen nur, daB solche
Leute nicht an Christus glauben wollen, die den Ehe-
bruch fiir etwas anderes erklidren als wie Christus selbst
sagt oder die glauben, Ehebrecher kdonnten Glieder des-
jenigen sein, der selbst durch seinen Apostel (Paulus)
von ihnen sagt, daB sie das Reich Gottes nicht be-
sitzen, dafl sie Gegner jener gesunden Lehre sind, die
dem glorreichen Evangelium unseres seligen Gottes ge-
méfB ist?). Darum darf man sie nicht unter diejenigen
zdhlen, die zum Hochzeitsmahl kamen, sondern unter
diejenigen, die nicht kommen wollten®). Denn da sie
selbst der Lehre Christi ganz offen zu widersprechen

1) Vgl. Matth. 13, 24—30.
2) 1 Kor. 6, 9; 1 Tim. 1, 10f.
3) Vgl. Matth. 22, 2ff. u. Luk. 14, 16 ff.
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und seinem heiligen Evangelium entgegenzutreten
wagen, so ist es nicht so, daB sie trotz ihres Kommens
zuriickgewiesen werden, sondern sie selbst verschmihen
es, zu kommen. Die aber, die der Welt zwar mit Wor-
ten, aber nicht tatsichlich widersagen, die kommen zwar
(zum Gastmahl), werden unter den Weizen gesit, wer-
den in die Scheune gebracht und werden den Schafen
gleichgeachtet, sie gehen in die Netze!) und mischen
sich unter die Tischgenossen. Wenn sie aber einmal
in die Kirche aufgenommen sind, wird bei ihrem ge-
heimen und offenkundigen Treiben der Grundsatz der
Duldung zur Geltung kommen miissen, falls es keine
Gewalt gibt, sie zurecht zu weisen?), oder falls nicht be-
sonders schwerwiegende Griinde ihre Trennung ver-
langen.

Die Erzdhlung der Schrift, es seien alle Leute, ob
gut oder bés, zum Hochzeitsmahl gefiihrt worden, diir-
fen wir auf keinen Fall so verstehen, als habe man auch
jene herbeigefithrt, die nach ihrem eigenen Gestéindnis
bose bleiben wollten. Denn sonst hiitten ja die Knechte
des Hausvaters selbst das Unkraut (unter den Weizen)
gesat; dann wire auch der Ausspruch falsch: ,Der
Feind, der das Unkraut siite, das ist der Teufel3)."” Weil
dieser Ausspruch aber nicht falsch sein kann, so wuBlte
man entweder, als die Diener die Leute herbeifiihrten,
noch nicht, ob es gute oder bése Menschen waren und
erkannte sie erst nach ihrer Aufnahme in ihrer Eigen-
schaft, oder sie wurden gut oder bdse nach dem land-
laufigen Sprachgebrauch genannt, der auch solche, die
noch nicht zum Glauben gelangt sind, zu loben oder zu
tadeln pflegt, — Hicher geh6rt auch die Aufforderung
des Herrn an seine Jiinger bei ihrer erstmaligen Aussen-
dung zur Verkiindigung des Evangeliums, sie sollten
sich bei ihrer Ankunft in ciner Stadt jedesmal erkundi-
gen, wer hier wiirdig sei, daB sie bei ihm bis zu ihrer

1) Matth. 13, 47.

2) Dies war der Fall in Zeiten der Verfolgung und gegeniiber
gehcgmen Siinden, die einem offenen Bekenntnis nicht unterstellt
wurden.

3) In dieser Fassung steht der Ausspruch nicht in der Pa-
rabel. Matth. 13, 24 fi.
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Abreise wohnten?)., Wer anders aber sollte ein solch
wiirdiger Mensch sein, als wer im Urteil seiner Mit-
biirger fiir gut gilt, und wer anders ein solch unwiir-
diger Mensch, als wer jenen Mitbiirgern als bése be-
kannt ist? Leute beider Art kommen zum christlichen
Glauben und das ist der Grund, warum Gute und Bése
herbeigefiihrt werden, weil auch jene B&ésen die Bekeh-
rung von toten Werken nicht verweigern. Verweigern
sie diese aber, so werden sie nicht zuriickgestoBen, ob-
wohl sie einzutreten verlangen, sondern ihr eigener offe-
ner Widerspruch war es dann, der sie selbst vom Ein-
gang hinwegtrieb.

32. Darum wird auch jener Knecht sicher sein und
picht mit den Trigen verdammt werden, weil er das
Talent seines Herrn nicht verausgaben wollte, da sie ja
selbst nicht annehmen wollten, was er ihnen anbot. Die-
ses Gleichnis ist ndmlich um deretwillen ins Evangelium
aufgenommen worden?), die das Amt eines Ausspen-
ders?) in der Kirche unter dem nichtigen Vorwand ab-
lehnen, sie wollten nicht iiber fremde Siinden Rechen-
schaft ablegen miissen. Solche Menschen héren nur,
handeln aber nicht, d. h. sie empfangen wohl, geben
aber nicht weiter. Ein treuer und sorgfiltiger, zum
Ausgeben gern bereiter und auf den Gewinn seines
Herrn wohl bedachter Ausspender nun sagt zu einem
Ehebrecher: ,,Sei kein Ehebrecher, wenn du getauft wer-
den willst; glaube vielmehr, wenn du getauft werden
willst, an Christus, der dein Tun Ehebruch heiBit. Sei
kein Glied einer feilen Dirne, wenn du ein Glied Christi
sein willst!” Wenn aber nun der Mensch antwortet:
»Ich gehorche nicht, ich tue es nicht", so will er selbst
das echte Geld des Herrn nicht annehmen, sondern
sucht vielmehr sein eigenes falsches Geld unter die
Schitze des Herrn zu schmuggeln. Wiirde er aber das
Versprechen der Besserung zwar geben, es aber dann
doch nicht halten, und koénnte er nach der Taufe auf

1) Matth. 10, 11.
2) Ebd. 25, 14 fi.
3) Luk. 12, 42; 1 Kor. 4, 1; 2 Kor, 6, 4.
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keine Weise zur Besserung gebracht werden, so wiirden
sich schon MaBregeln finden lassen, um einen sich selbst
unniitzen Menschen auch fiir andere unschiddlich zu
machen. So lieBe sich dann wohl verhiiten, daB ein
schlechter Fischer in den guten Netzen des Herrn mit sei-
nen schlechten Netzen die Fische seines Herrn finge,
d. h. daB ein solcher Mensch, wenn er in der Kirche ein
schlechtes Leben fiihrte, vielleicht auch eine schlechte
Lehre in der Kirche einfithrte. Wenn namlich solche
Leute ihr schlechtes Tun auch noch verteidigen oder
ganz offen erklidren, sie wiirden darin verharren, und
wenn sie gleichwohl zur Taufe zugelassen werden, so
scheinen sie damit nichts anderes zu verkiinden, als daB
die Hurer und Ehebrecher, auch wenn sie bis zum Ende
der Welt in ihrer Schlechtigkeit verharren, das Reich
Gottes besitzen und durch das Verdienst des Glaubens,
der doch ohne die Werke tot ist!), zum ewigen Leben
und zum Heil gelangen werden. Das sind die schlech-
ten Netze, vor denen sich die Fischer hauptsichlich
hiiten miissen: unter diesen Fischern jenes bekannten
Gleichnisses der Heiligen Schrift?) sind die Bischéfe und
die niedrigeren kirchlichen Vorsteher zu verstehen. Es
heiBBt ja: ,,Kommet und ich will euch zu Menschen-
fischern machen?).” Mit guten Netzen kénnen nidmlich
gute und schlechte Fische gefangen werden; in schlech-
ten Netzen aber kdnnen keine guten Fische gefangen
werden. Bei einer guten Lehre aber ist es also: wer
sie hért und sie erfiillt, der ist selber gut, schlecht aber
ist, wer sie zwar hort, aber nicht erfiillt; wer aber eine
schlechte Lehre fiir wahr hilt, der ist, auch wenn er ihr
nicht gehorcht, selber schlecht; und noch schlechter ist,
wer sie auch noch befolgt.

18. KAPITEL

DaB schlechte Menschen nicht zur Taufe zugelassen wer-
den, ist keine ungerechte Neuerung der Kirche; selbst

1) Jak. 2, 20.
2) Matth. 13, 471.
3) Ebd. 4, 19.
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geheime Vergehen miissen wenigstens durch die Lehr-
vorirdge gestraft werden

33. Es wire eigentlich Pflicht meiner andersdenken-
den Briider, von ihrer Meinung abzustehen; ob es eine
neue Meinung ist oder eine schon seit alters be-
stehende, will ich jetzt gar nicht untersuchen: jeden-
falls ist sie gefdhrlich. Doch zu meiner hochsten Ver-
wunderung behaupten sie, die Lehre, man solle jene
ganz ruchlosen Menschen, die offen erkliren, in ihren
Schandtaten beharren zu wollen, von der Taufe zuriick-
weisen, sei erst neu eingefiihrt worden. WeiB Gott, wo
diese Leute eigentlich herumpilgern; werden ja doch
Dirnen und Schauspieler und alle, die erwerbsmifig ein
schdndliches Gewerbe &ffentlich ausiiben, nur nach Auf-
16sung oder ZerreiBung solcher Bande zu den christ-
lichen Sakramenten zugelassen!). Diese Leute miif3-
ten doch nach jener Ansicht samt und sonders zur
Taufe zugelassen werden, wenn nicht die Kirche ihre
schon althergebrachte und lebenskraftige Sitte beibe-
hielte, die sich auf einen bekannten Ausspruch der hdch-
sten Wahrheit griindet, die uns versichert, dafl ,alle,
die solches tun, das Reich Gottes nicht besitzen wer-
den?)”. Wenn sie sich daher von diesen toten Werken
nicht bekehren, so 148t man sie nicht zu den Sakramen-
ten hinzutreten. Haben sie sich aber doch eingeschli-
chen, so kénnen sie auch dann nur im Falle einer we-
nigstens nachfolgenden Bekehrung gerettet werden.

Trunksiichtige, Geizige, Schmahsiichtige aber und
alle, die irgendeines anderen verabscheuungswiirdigen
Lasters schuldig sind, die jedoch wegen keiner offen-
kundigen Tatsache iiberfiihrt und angeklagt werden
kdnnen, werden doch in den Vorschriften und Lehrvor-
trigen sehr scharf gegeiBelt, und es scheint, daB all
diese Leute nur nach erfolgter Besserung zur Taufe hin-

1) Kanon 44 des Konzils von Elvira (i. J. 306) la8t Dirnen,
Kanon 62 des gleichen Konzils Wagenlenker und Schauspieler
nur nach Aufgabe ihres unehrlichen Gewerbes zum Katechumenat
zu. Vgl. Apostol. Konstitutionen VIII, c. 32. (Hefele, a. a. O.
I Bd., § 13)

7) Gal, 5, 21.
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zutreten. Wenn sie nun aber ehebrecherische Menschen
sehen, die nicht ein bloB menschliches, sondern ein gott-
liches Gesetz verdammt, d. h. Ménner, die fremde Wei-
ber wie cigene haben, oder Weiber, die fremde Miénner
haben, und wenn sie bemerken, daB man solche Leute
nachsichtiger zu behandeln und zur Taufe zuzulassen
pflegt, dann sollen sie auch solche MiBbriuche nach
jenen gesunden Grundsitzen verbessern. Sie sollen
dann Sorge tragen, daB auch diese nicht zugelassen
werden, damit sie nicht auch noch mit ihren schlechten
Beispielen gute Sitten verderben. Sie sollen nicht glau-
ben, man diirfe Kompetenten nicht iiber die Besserung
ihrer Sitten unterrichten und sollen nicht grundsétzlich
fiir die Aufnahme aller erklirten Veriiber jener &ffent-
lichen Schindlichkeiten und Frevel stimmen, d. h. der
Hurer, Kuppler, Gladiatoren und was es sonst noch fiir
schlechte Menschen dieser Art gibt, und dies sogar auch
dann noch, wenn sie in ihren Siinden verharren. Denn
all diese Laster, deren Aufzdhlung der Apostel mit den
Worten schlieBt: ,,Alle aber, die solches veriiben, wer-
den das Reich Gottes nicht besitzen')”, tadeln die An-
héinger einer strengeren Zucht ganz naturgemiB, falls
sie Kenntnis davon erhalten, und lassen solche Leute,
die widersprechen und ihren Willen, in solchen Siinden
zu beharren, bekennen, nicht zur Taufe zu.

19. KAPITEL

UnbuBfertiger Ehebruch schlie8t auf jeden Fall von der
Taufe aus; wenn dltere kirchliche Bestimmungen sich
dariiber nicht duBern, so liegt der Grund darin, daB8

diese Siinde eben friiher sehr selten war. — Einige zwei-
felhafte Fille

34. Manche sind der Ansicht, alle andern Siinden
lieBen sich unschwer durch Almosen wieder gut machen.
doch gibt es, wie auch diese Leute nicht verkennen,
drei Todsiinden, die so lange mit Exkommunikation be-
straft werden miissen, bis sie durch demiitige BuBe wie-
der geheilt sind: niamlich Unzucht, Gétzendienst und
Mord. Fiir den Augenblick brauche ich nicht niher auf

1) 1 Kor. 6, 9.
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diese Ansicht und auf eine Untersuchung iiber ihren
Wert oder Unwert einzugehen; sonst wiirde sich nim-
lich wegen einer zur Lésung unseres Problems gar nicht
notwendigen Nebenfrage unser angefangenes Werk allzu
sehr ausdehnen. Denn wenn gar kein Laster zur Taufe
zugelassen werden darf, so ist ja auch der Ehebruch
unter all den Siinden miteinbegriffen und das geniigt fiir
unseren Zweck. Bestehen aber nur jene erwéhnten drei
Ausnahmen, so befindet sich auch darunter wieder der
Ehebruch; und von ihm ist ja unsere Erérterung aus-
gegangen.

35. Auch friiher gab es schon schlechte Christen
mit sehr bésen Sitten, doch von der Siinde, da Min-
ner fremde Weiber zur Ehe nahmen und Weiber mit
fremden Minnern sich verheirateten, scheinen sie frei
gewesen zu sein. Daher schlich sich in einigen Kir-
chen die Nachlissigkeit ein, im Kompetentenunterricht
nach solchen Lastern gar nicht mehr zu fragen und sie
nicht mehr zu geiBeln. Und schlieBlich kam es so weit,
daBl man sie allmihlich sogar verteidigte. Bisher sind
sie jedoch bei Getauften noch nicht hiufig, es miiBte
denn schon sein, daB wir durch Mangel an Wachsamkeit
ihre Zahl wachsen lieBen. Diese Art von Nachléssig-
keiten bei den einen und diese Unerfahrenheit und Un-
wissenheit bei den anderen ist es aller Wahrscheinlich-
keit nach, die der Herr dort mit dem Namen Schlaf
tezeichnet zu haben scheint, wo er sagt: ,,Als aber die
Leute schliefen, da kam der Feind und site Unkraut
{unter den Weizen)?)."” — DaB aber dieses Ubel unter
den Siinden auch der schlechtesten Christen anfénglich
nicht vorkam, 148t sich daraus erschlieBen, dafl der hei-
lige Cyprian in seinem Brief {iber die Gefallenen ihrer
gar keine Erwidhnung tut?). Und doch fiihrt er dort
unter Klagen und Weinen viele Siinden an, um deret-
willen Gott, wie Cyprian sagt, in seinem Groll die
‘GeiBlel einer unertriglichen Verfolgung?) iiber die Kirche

1) Matth. 13, 25.

2) Cyprian, ep. De lapsis. Vgl. Dr. Jul. Baer, Des hl. . . .
Cyprianus Traktate Bd. I, 83 . (in unserer Sammlung).
iy a)5"2('it-',~meint ist die Christenverfolgung unter Kaiser Decius
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kommen lieB. Unser Laster aber nennt er bei dieser
Gelegenheit nicht: und doch spricht er mit ganz offenem
Nachdruck davon, daBl es zu den schlechten Sitten
gehére, mit Ungldubigen sich durch das Band der Ehe
zu verbinden; denn das heile nichts anderes als die
Glieder Christi den Heiden preisgeben. — Heutzutage
aber hilt man solche Ehen schon iiberhaupt nicht mehr
fiir Siinde, weil es tatséchlich hieriiber im Neuen Testa-
ment keine Vorschrift gibt und man deshalb ihre Er-
laubtheit annahm oder wenigstens in Zweifel gestellt
lieB. — Auch im Falle des Herodes besteht keine Ge-
wiBheit dariiber, ob er das Weib seines schon gestor-
benen oder seines noch lebenden Bruders geheiratet
hat'); es ist daher nicht ganz klar, was ihm denn Jo-
hannes eigentlich als unstatthaft verwiesen hat. — Ver-
spricht eine Konkubine, sie werde keinen anderen
Mann erkennen, selbst wenn ihr bisheriger Herr sie ent-
148t, so kann man mit Recht zweifeln, ob man sie nicht
zum Empfang der Taufe zulassen soll. Wer aber sein
auf Ehebruch ertapptes Weib entldBt und eine andere
heiratet, der darf, wie es scheint, jenen nicht gleichge-
stellt werden, die aus einem andern Grund als wegen
Ehebruch ihr Weib entlassen und wieder eine andere
heiraten. Sogar in den géttlichen Ausspriichen ist es
so unklar, ob derjenige, der mit unbezweifeltem Recht
sein ehebrecherisches Weib entldBt, im Falle einer Wie-
derverheiratung nun selbst auch als ein Ehebrecher zu
gelten hat, daB sich jemand meines Erachtens in diesem
Punkte nur unter einer geringen Siinde tduscht. Offen-
kundige Verbrechen der Unzucht schlieBen demnach
ganz natiirlich auf jeden Fall von der Taufe aus, wenn
sie nicht durch bubBfertige Sinneséinderung gebessert wer-
den. Im Zweifelsfalle soll man wenigstens dergleichen
Verbindungen zu verhindern suchen. Denn wozu soll
man sich einer so groBen, zweifelhaften Gefahr aus-
setzen? Sind aber solche Verbindungen schon geschlos-
sen, so weill ich nicht, ob diejenigen, die sie geschlos-
sen haben, ebenso von der Taufe zuriickgewiesen wer-
den sollen.

1) Matth. 14, 3.
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20. KAPITEL

Nur wer glaubt und sich von toten Werken bekehrt,
erlangt in der Taule Gesundheit der Seele

36. Man darf nicht zugeben, daB sich irgendeine
Todsiinde einer ganz gefihrlichen Sicherheit und einer
héchst verderblichen Begiinstigung erfreut; der ord-
nungsgemiBe Gang der Heilung besteht demnach nach
der gesunden Lehre der Wahrheit darin, daB die Tduf-
linge an Gott den Vater, den Sohn und den Heiligen
Geist glauben, und zwar so, wie es das Symbolum vor-
schreibt, das ihnen bei der Taufe iibergeben wird?);
auBerdem sollen sie sich von toten Werken bekehren.
Dann brauchen sie nicht zu zweifeln, daB sie in der
Taufe Vergebung aller frither begangenen Siinden er-
langen werden. Dies wird aber nicht geschehen, damit
sie von da ab ungescheut siindigen kénnen, sondern
damit ihnen die bisherigen Siinden nicht mehr schaden;
so erhalten sie zwar Vergebung?) fiir ihre vergangenen,
aber keinen Freibrief fiir kiinftige Siinden, Dann kon-
nen auch geistigerweise jene Worte gebraucht werden:
~Siehe, du bist gesund geworden; siindige nun nicht
mehr?)|", Worte, die der Herr deshalb von der leib-
lichen Gesundung gebrauchte, weil er wuBte, daB dem
Menschen, den er gesund gemacht hatte, die Krankheit
des Fleisches zur Strafe fiir seine Siinden zugestofen
war. Doch wie meine Gegner zu einem Menschen, der
als Ehebrecher zur Taufe hinzutritt und als Ehebrecher
auch wieder von ihr hinweggeht, sagen konnen: ,,Siehe,
du bist gesund geworden!”, dariiber muBl ich mich wun-
dern. Denn wo gibt es dann {iberhaupt noch eine
schwere und verderbliche Krankheit, wenn Ehebruch
Gesundheit ist?

21, KAPITEL

Unter den vielen Gldubigen der apostolischen Zeit mogen
sich recht wohl auch Ehebrecher und Dirnen befunden

1) Siehe Vorwort der Abbandlung ,Vom ersten kateche-
tischen Unterricht* S. 230 dieses Bandes.

%) Wortspiel: remissio — permissio.

%) Joh. 5, 14.
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haben; doch ist damals gewiB niemand aufgenommen

worden, als wer sich von toten Werken bekehrte, weil

nur der in Liebe titige bGlaul;le die VerheiBung des Le-
ens hat

37. ,,Aber”, sagen sie, ,unter jenen dreitausend
Menschen, welche die Apostel an einem Tage getauft
haben, und unter den viel tausend Gliubigen, womit der
Apostel von Jerusalem bis nach Illyrien das Evangelium
erfiillte!), waren gewiBl auch Minner, die mit fremden
Weibern, und Weiber, die mit fremden Minnern verbun-
den waren: an denen hitten doch die Apostel fiir die
Kirche eine Regel zur Beobachtung festsetzen miissen,
damit man wisse, ob man solche Leute zur Taufe zu-
lassen solle, wenn sie nicht zuerst ihren Ehebruch wie-
der gut machten.” Aber ebenso gut kénnte man ihnen
gegeniiber auch behaupten, man finde auch niemanden
erwiahnt, der trotz eines Ehebruches zugelassen worden
sei. Oder koénnten vielleicht in endloser Reihenfolge die
Verbrechen eines jeden einzelnen Menschen aufgezdhld
werden oder gilt nicht vielmehr vollauf die bekannte
Hauptregel, die Petrus in klaren Worten den Tiuflingen
bezeugt, wenn er sagt: ,Reiflt euch los von dieser ver-
kehrten Welt?)!"” Wer wollte aber nun bezweifeln, daB
Ehebruch und hartnéickige Siinder zu dieser verkehrten
Welt gehdren? Geradeso gut kénnte man aber auch
sagen, daB unter den vielen Tausenden von Glaubigen
aus allen Vélkern sich wohl auch offentliche Dirnen
hitten finden kénnen, die jede Kirche erst dann zur
Taufe zuldBt, wenn sie ihr schindliches Gewerbe auf-
geben, und daf die Apostel auch iiber deren Zulassung
oder Abweisung Beispiele hitten aufstellen miissen
Aber immerhin haben wir kleinere Beispiele, von denen
wir auf gréBere schlieBen kénnen. Wenn nadmlich den
Zé6llnern, die zur Johannestaufe kamen, verboten wurde,
mehr als die festgesetzte Abgabe zu verlangen?®), dann
wire es doch sonderbar, wenn denen, die zur Taufe
Christi kommen, der Ehebruch gestattet sein kénnte.

1) Rom. 15, 19.
2) Vgl. Apg. 2, 40.
3) Vgl. Luk. 3, 13.
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38, Auch auf die Israeliten weisen meine Gegner
hin, die gleichfalls viele schwere Verbrechen begangen,
sogar viel Prophetenblut vergossen und doch nicht
wegen dieser Untaten, sondern einzig und allein wegen
ihres Unglaubens, weil sie nicht an Christus glauben
wollten, den vélligen Untergang verdient hitten. Sie
iibersehen aber dabei, dafl die Siinde der Juden nicht
blo8 darin bestand, daB8 sie an Christus nicht glaubten,
sondern auch darin, daB sie Christus sogar toéteten.
GewiB liegt da das Verbrechen des Unglaubens vor,
aber dazu auch noch das der Grausamkeit: das erstere
verst6t wohl gegen den rechten Glauben, das andere
aber gegen einen guten Lebenswandel. Keine aber von
diesen Siinden darf der haben, der den Glauben an
Christus haben will, sonst besitzt er eben nur einen
Glauben, der ohne die Werke tot ist, so wie man ihn
auch bei den Teufeln findet!), nicht aber den Glauben
der Gnade, der durch die Liebe wirkt?),

39. Dies ist der Glaube, von dem es heifit: ,Das
Himmelreich ist in euch®)”, und jene reiBen es an sich,
die Gewalt gebrauchen®) durch den Glauben, weil sie
den Geist der Liebe sich verschaffen, in der die Fiille
des Gesetzes wohnt®), ohne die aber auch die buchstib-
liche Beobachtung des Gesetzes der Ubertretung schul-
dig macht. Man darf darum nicht glauben, darum heifle
es: ,Das Himmelreich leidet Gewalt, und nur die Ge-
walt gebrauchen, reien es an sich?)”, weil auch die
Schlechten ins Himmelreich gelangen kénnen, wenn sie
nur glauben, dabei aber ein ganz schlechtes Leben
fithren, sondern vielmehr deshalb, weil die Schuld der
Ubertretung, die man durch das bloBe Gebot des Ge-
setzes, das heiBt des Buchstaben ohne den Geist, auf
sich 1ddt, durch den Glauben abgeschiittelt wird und
weil durch starken Glauben der Heilige Geist erlangt
wird, durch den die Liebe in unser Herz ausgegossen”)

1) Jak. 2, 191, *) Roém. 13, 10.
*) Gal. 5, 6. %) Matth. 11, 12.
) Luk. 17, 21. ) Rom. 5, 5.

4) Matth. 11, 12,
Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49. 24
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und das Gesetz nicht mehr aus Furcht vor Strafe, son-
dern aus Liebe zur Gerechtigkeit erfiillt wird.

22, KAPITEL

Nur wer Gottes Gebote hilt, kennt Gott; Gottes Gebote

halten heiBit aber sowohl an ihn glauben, als auch seinen

Geboten gemdiB leben. — Wir sollen nicht siindigen,
aber im Falle der Siinde auch nicht verzweifeln

40, Kein leichtsinniger Mensch lasse sich darum
tiuschen und glaube Gott zu kennen, wenn er ihn nur
mit einem toten Glauben, d. h. ochne gute Werke, be-
kennt, so wie es auch die Teufel machen, und wenn er
sich der festen Hoffnung hingibt, er werde deshalb ins
ewige Leben gelangen, weil ja der Herr sagt: ,Das aber
ist das ewige Leben, daB sie dich, den einen wahren
Gott, erkennen und den du gesandt hast, Jesus
Christus?)."” Er soll sich vielmehr auch noch an die
andere Stelle erinnern, wo es heifit: ,,Daran erkennen
wir ihn, wenn wir seine Gebote halten. Wer aber sagt:
Ich kenne ihn, hilt aber seine Gebote nicht, der ist ein
Liigner und Wahrheit ist nicht in ihm?).” Es darf aber
nun keiner glauben, seine Gebote umfaBten blo8 das
Gebot des Glaubens, eine Behauptung, die auch wirk-
lich noch niemand aufzustellen wagte. Er selbst hat
ja, um nicht durch die Menge der Gebote die Gedanken
zu verwirren, nur gesagt: , An diesen zwei Geboten
hingt das ganze Gesetz und die Propheten?).” Man
kann freilich wohl sagen, die Gebote Gottes bezégen
sich bloB auf den Glauben; aber man darf dann nicht
einen toten Glauben, sondern jenen lebendigen meinen,
der durch die Liebe wirksam ist. Spater aber hat Jo-
hannes') seine Auffassung selbst mit den Worten nédher
dargelegt: ,Das ist sein Gebot, daB wir an den Namen
seines Sohnes Jesus Christus glauben und einander
liebens)."

1) Joh. 17, 3.

2) Vgl. 1 Joh. 2, 31.

3) Matth, 22, 40.

1) Um falsche Deutungen auszuschlieBen.
5) 1 Joh. 3, 23.
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41. Es ist also von Nutzen, im rechten Glauben an
Gott zu glauben, Gott zu verehren und Gott zu kennen:
wir bekommen dann seinen Beistand zu einem guten
Leben und machen uns seiner Verzeihung wiirdig, wenn
wir siindigen. Nicht aber diirfen wir unbesorgt in Wer-
ken verharren, die er haflt, sondern wir miissen sie auf-
geben und zu ihm sprechen: , Ich habe gesprochen: Herr,
erbarme dich meiner, heile meine Seele, weil ich vor
dir gesiindigt habe!).” So kénnen aber diejenigen zu
niemandem sprechen, die nicht an ihn glauben und so
sprechen ohne Nutzen diejenigen, die weit entfernt vom
Mittler und darum seiner Gnade fremd sind. Daher kom-
men die bekannten Worte im Buche der Weisheit, fiir
die jene verderbliche Sicherheit wohl keine Erklirung
geben kann: ,,Auch wenn wir gesiindigt haben, sind wir
dein?).” Denn wir haben einen guten, groBen Herrn,
der die Siinden des BiiBers heilen kann und heilen wili,
der es ebenso gut aber auch iiber sich bringt, verstockte
Siinder zu verderben. Nach den Worten: ,Dein sind
wir”, heiBt es weiter: ,,Denn wir kennen deine Macht."
Das ist doch gewiB eine Macht, der sich kein Siinder
heimlich entziehen kann. Darum fiigt das Buch der
Weisheit im unmittelbaren AnschluB daran bei: ,,Nicht
aber wollen wir siindigen, weil wir wissen, daB wir
dir zugezihlt sind.” Wer sich nimlich die Wohnung
bei Gott, zu der alle durch Préddestination bestimmt
sind, die nach seinem Wohlgefallen berufen wurden3},
wiirdig vorstellt, der wird sich gewi8 bestreben, ein jener
Wohnung entsprechendes Leben zu fithren, Dasselbe
sagt auch Johannes: ,Dies habe ich euch geschrieben,
damit ihr nicht siindigt; wenn aber einer siindigt, so
haben wir einen Fiirsprecher beim Vater, nimlich Jesus
Christus den Gerechten; und dieser selbst ist die Siihne

1) Ps. 40, 5.

?) Vgl. Weish. 15, 2.

?) Rém. 8, 28. Vgl Baltzer, Des hl. Augustinus Lehre
fiber Pridestination und Reprobation, Wien 1871; A. Koch, Die
Auktoritit des hl. Augustinus in der Lehre von der Gnade und
Priidestination. (Theol. Quartalschrift Bd. 73, 1891, S. 95f.,
2871, 4551.)

24*
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fiir unsere Siinden?).” Dieses schreibt Johannes aber
nicht, damit wir in aller Ruhe siindigen kénnen, sondern
damit wir eine etwa begangene Siinde aufgeben und
dann wegen unseres Fiirsprechers, den der Ungliubige
nicht hat, keineswegs an der Vergebung verzweifeln.

23. KAPITEL

Beim Jiingsten Gericht wird es blo8 zwei Arten von

Menschen geben: Verdammte und Heilige; unter den

ersteren werden sich in gleicher Weise Gldubige und

Ungldubige befinden, ja die verdammiten Gldubigen

werden wegen der von ihnen miBbrauchten Gnade noch
strenger bestraft werden

42. Man darf aber nun keineswegs dieser eben an-
gefiihrten Schriftstelle zufolge denen, die zwar an Gott
glauben, aber trotzdem in ihren verderbten Sitten be-
harren wollen, ein milderes Los in Aussicht stellen; und
noch viel weniger darf man dies nach den Worten des
Apostels (Paulus): ,,Die ohne das Gesetz gesiindigt ha-
ben, gehen ohne das Gesetz zugrunde; die aber im
Gesetze gesiindigt haben, die werden durch das Gesetz
auch gerichtet werden?).” Denn an dieser Stelle be-
steht kein Unterschied zwischen ,,zugrundegehen"” und
ngerichtet werden”, sondern es ist nur mit zwei Aus-
driicken ein und dieselbe Sache bezeichnet. In der
Heiligen Schrift pflegt ndmlich das Wort ,,Gericht”
auch als gleichbedeutend mit dem Ausdruck ,ewige
Verdammnis"” gebraucht zu werden. So sagt z. B. der
Herr im Evangelium: ,,Es wird die Stunde kommen, wo
alle, die in den Grédbern liegen, seine Stimme héren
werden; die nun, die Gutes getan haben, werden her-
vorgehen zur Auferstehung des Lebens, die aber Béses
getan haben, zur Auferstehung des Gerichtes?).” Es
heiBt da aber nicht: ,die geglaubt haben" oder ,,die
nicht geglaubt haben”, sondern es heilit: ,diejenigen,

1 Joh. 2, 1f.
) Rom. 2, 12.
5 Joh. 5, 28 ff.
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die Gutes getan haben” und ,die Béses getan haben".
Denn ein gutes Leben ist ja an sich schon unzertrenn-
lich von einem durch die Liebe wirksamen Glauben?).
Denn ein solcher Glaube ist ja selbst schon das gute
Leben. Wir sehen daher, daB der Herr den Ausdruck
wAuferstehung des Gerichtes” fiir ,, Auferstehung der
ewigen Verdammnis" gebraucht hat. Denn alle, die auf-
erstehen werden, und dazu gehdren doch wohl auch die
ganz Ungldubigen, da sie ja gleichfalls in den Grébern
ruhen, hat er in zwei Gruppen eingeteilt, indem er er-
klarte, die einen wiirden zur Auferstehung des Lebens,
diehandern aber zur Auferstehung des Gerichtes aufer-
stehen.

43, Aber, sagen sie, unter den Letzteren seien
eben nicht die ganz Ungldubigen zu verstehen, sondern
jene, die durch Feuer gerettet werden; denn diese ha-
ben wenigstens geglaubt, wenn sie auch schlecht gelebt
haben. Und darum, sagen sie, sei nur deren voriiber-
gehende Strafe mit dem Ausdruck ,,Gericht” bezeichnet.
Aber diese Erkldrung ist hochst unverschimt; denn der
Herr teilt durchaus alle, die auferstehen werden und
darunter ohne Zweifel auch die Unglaubigen, in zwei
Gruppen: in solche, die des Lebens und in solche, die
des Gerichtes teilhaftig werden und dabei will er, wenn
er es auch nicht ausdriicklich hinzufiigt, das Gericht
geradeso aufgefaBt wissen, wie das Leben?). Sagt er ja
doch auch nicht (ausdriicklich): ,zur Auferstehung des
ewigen Lebens”, wenn er es gleich nicht anders verstan-
den wissen will. Sie mogen aber zusehen, was sie auf
das Wort des Herrn antworten: ,,Wer nicht glaubt, der
ist schon gerichtet?).” Denn hier miissen sie ohne Zwei-
fel annehmen, daB der Ausdruck ,,Gericht” fiir ,,ewige
Strafe” gebraucht ist, oder sie miissen es wagen, auch
den Ungldubigen die Rettung durch Feuer zu verspre-
chen. Denn da der Herr sagt: ,,Wer nicht glaubt, der
ist schon gerichtet,” d. h. fiir das Gericht bestimmt, so

1) Gal. 5, 6.
?) -Némlich als ewigen Tod.
%) Joh. 3, 18.
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konnen sie doch das Gericht nicht den schlecht leben-
den Glaubigen gleichsam als groBe Wohltat!) ver-
sprechen, da ja auch die Ungliubigen nicht verdammt,
sondern bloB gerichtet werden sollen?). Wagen sie eine
solche Behauptung aber nicht aufzustellen, dann sollten
sie es auch nicht wagen, jenen, von denen es heifit:
wsie werden durch das Gesetz gerichtet werden”, ein
milderes Los zu versprechen; denn bekanntlich pflegt
,,Gegicht“ auch fiir ,ewige Verdammnis" gesetzt zu
werden.

Aber wir finden ja sogar, daB diejenigen, die wis-
sentlich siindigen, sich nicht bloB in keiner besseren,
sondern sogar in einer schlimmeren Lage befinden. Es
gehbéren dazu aber vor allem diejenigen, die das Gesetz
empfangen haben; denn wie geschrieben steht, gibt es
keine Ubertretung, wo es kein Gesetz gibt3). Hierher
gehodrt auch die Stelle: ,Ich wiirde keine Begierlichkeit
kennen, wenn nicht das Gesetz sagte: Du sollst keine
Begierde haben. Sobald darum einmal die Gelegenheit
(zur Siinde) vorhanden ist, bewirkt durch das Gebot die
Stindlichkeit in mir alle Lust!).” Daneben gibe es noch
viele andere Stellen beim gleichen Apostel (Paulus).
Von dieser groBeren Schuld befreit durch Jesus
Christus, unsern Herrn, die Gnade des Heiligen Geistes,
der die Liebe in unsere Herzen ausgieBt’) und uns da-
durch die Liebe zur Gerechtigkeit schenkt®), damit so
die ungemiBigte Begierlichkeit iiberwunden werde. Da-
mit beschiftigt sich die Auffassung, daB diejenigen, von
denen es heiBt: ,,wer durch das Gesetz gesiindigt hat,
wird durch das Gesetz auch gerichtet werden”)", nicht
bloB nicht milder, sondern sogar noch strenger behan-

1) D. h. als blof zeitliche, nicht ewig dauernde Strafe
2) Was ja nach ihrer Ansicht als eine blof zeitliche Strafe
wesentlich von der ewigen Verdammnis verschieden ist.

3) Rom. 4, 15.

4) Ebd. 7, 7.

5) Ebd. 5, 5.

%) Eine andere Lesart bietet delectationem fiir dilectionem.
7) Rém. 2, 12.
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delt werden als diejenigen, die ohne Gesetz gesiindigt
haben und so auch ohne das Gesetz zugrunde gehen.
Auch wird hier deren Gericht nicht eine bloB8 voriiber-
gehende Strafe genannt, sondern es will als die nim-
liche Strafe aufgefaBt werden, wie die, mit der auch der
Ungldubige gerichtet wird.

44, Diese Schriftstelle beniitzen diese Leute also da-
zu, um solchen Menschen, die zwar glauben, aber trotz-
dem ein ganz schlechtes Leben fiihren, das Heil durch
Feuer zu versprechen, und sie verkiinden ihnen: ,Die
chne das Gesetz gesiindigt haben, werden ohne das Ge-
setz zugrunde gehen, die aber im Gesetz gesﬁndigt
haben, werden durch das Gesetz gerichtet werden?!)”,
gerade als ob es hieBe: ,Sie werden nicht zugrunde
gehen, sondetm durch Feuer gerettet werden.” Sie ver-
mochten dabe# aber nicht zu beachten, daB der Apostel
wohl von solchen Leuten sprach, die ohne Gesetz oder
die im Gesetz gesiindigt haben, daB er sich aber dabei
iiber den Unterschied zwischen Heiden und Juden
duBerte und zeigen wollte, daB8 nicht blo8 den Heiden
sondern beiden (den Juden und den Heiden) zu ihrer
Befreiung die Gnade Christi notwendig sei. Das zeigt
ja der ganze Rémerbrief deutlich. Also auch den Ju-
den, die im Gesetze siindigten und von denen es heiBt,
.sie werden durch das Gesetz gerichtet werden*, wenn
sie nicht die Gnade Christi befreit, sollen sie immerhin
die Rettung durch Feuer versprechen, da es von ihnen
heiBt: ,sie werden durchs Gesetz gerichtet werden".
Tun sie das nicht, dann sollen sie sich hiiten, daB sich
gegen sie nicht Leute erheben mit der Behauptung, sie
(meine Gegner) hitten sich in die schwere Siinde des
Unglaubens verstrickt, da sie in einer den christlichen
Glauben betreffenden Sache auf Glaubige und Ungliu-
bige das iibertrugen, was doch bloB von denen, die ohne
Gesetz und denen, die im Gesetz siindigten, gesagt wurde
und wobei es sich blo8 darum handelte, Juden und Hei-
den zur Gnade Christi einzuladen.

1) Rém. 2, 12,
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24, KAPITEL

Christliche Freiheit ist nicht eine Freiheit ungeziigelter
Sinnenlust; wiirde sie so miBbraucht, so wdre das
schlimmer als der Unglaube der Heiden

Es heiBt nicht: Die ohne den Glauben gesiindigt
haben, werden ohne den Glauben auch zugrunde gehen;
die aber im Glauben gesiindigt haben, werden durch
ihren Glauben auch gerichtet werden; mein, es ist viel-
mehr von der Siinde ,,ohne Gesetz" und von der Siinde
sim Gesetz” die Rede. Daraus geht doch ganz deut-
lich hervor, daB da eine zwischen Heiden und Juden,
nicht aber eine zwischen guten und bosen Christen
schwebende Frage beriihrt wird?!),

45. Aber selbst wenn jene Leute hochst un-
passend und tdricht an jener Stelle den Glauben
fiir das Gesetz nehmen wollen, so kénnen sie auch
hieraus nur die ganz deutliche Ansicht des Apostels
Paulus lesen. Dieser sprach von denen, welche die
Worte der Schrift: ,Wir sind (als Angehérige des
Neuen Testamentes) nicht Séhne der Dienstmagd,
sondern S6hne der Freien; Christus aber ist es, der
mit dieser Freiheit uns befreit hat?)”, zugunsten der
Fleischeslust gedeutet, zum Deckmantel ihrer Bosheit
gemacht®) und geglaubt hatten, das heiBe frei leben,
daB sie im Gefiihl ihrer sicheren Erlésung alles tun
diirften, was ihnen beliebte. Dabei achteten sie aber
nicht auf das Wort (des heiligen Paulus): ,Ihr seid zur
Freiheit berufen worden, Briider! Sehet zu, daB ihr diese
Freiheit nicht zum AnlaB fiir fleischliche Siinden miB-
braucht*}!* Daher sagt auch Petrus selbst: ,Ihr seid
frei, freilich nicht wie solche, die in ihrer Freiheit nur
den Deckmantel ihrer Bosheit sehen®).” Von solchen
Leuten sagt er auch in seinem zweiten Brief: ,,Sie sind
wasserleere Brunnen, vom Sturm getriebene Nebelwol-
ken, die Finsternis der Hélle ist ihnen vorbehalten, Sie

1) Dieser Satz gehért noch zum vorhergehenden Kapitel.

2) Gal. 4, 31.

®) 1 Petr. 2, 16.

*) Gal. 5, 13.

%) 1 Petr. 2, 16.
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halten hochtrabende, alberne Reden und verlocken
durch ihre fleischlichen Liiste und Liederlichkeiten jene,
die sich eben erst vom Irrtum (der heidnischen Gesell-
schaft) losgesagt haben. Sie verheiBen ihnen Freiheit,
wiewohl sie selbst Sklaven des Verderbens sind. Denn
von dem jemand iiberwiltigt ist, dessen Sklave ist er
auch, Wenn nun solche, die kaum den Unlauterkeiten
der Welt durch die Erkenntnis unseres Herrn und Hei-
landes Jesus Christus entronnen sind, sich wieder von
ihren Reizen umgarnen lassen, so sind die letzten Dinge
bei ihnen drger geworden als die ersten'). Es wére fiir
sie wahrlich besser gewesen, sie hitten Christus, den
Weg der Gerechtigkeit, gar nicht kennen gelernt, als
daB sie nach seiner Erkenntnis dem ihnen mitgeteilten
heiligen Gebote wieder untreu geworden sind. So aber
ist es jhnen gegangen, wie ein wahres Sprichwort sagt:
~Der Hund kehrt zuriick zu dem, was er gespien hat,
und die Sau, eben abgeschwemmt, wilzt sich aufs neue
im Kote?).” Warum verspricht man nun trotz dieser
doch so deutlichen Wahrheit denjenigen ein besseres
Los, die den Weg der Gerechtigkeit, d. h, Christus den
Herrn, erkannt haben und trotzdem ein verworfenes
Leben fiihren? Hétten sie ihn doch lieber gar nicht
kennen gelernt! Denn ganz klar heillt es ja doch: ,Bes-
ser wire es fiir sie gewesen, sie hiitten den Weg der
Gerechtigkeit iiberhaupt nicht kennen gelernt, als daBl
sie, nach seiner Erkenntnis, dem ihnen mitgeteilten hei-
ligen Gebote wieder untreu geworden sind?®).

25. KAPITEL
Das vom Apostel Petrus eingeschirfte Gebot besteht in
der Enthaltung von der Unzucht der Welt; die anderen
Apostel stimmen hierin mit ihm iiberein

46. Unter dem Gebote, von dem an der eben ange-
fihrten Stelle die Rede ist, ist aber nicht jenes heilige

1) Matth. 12, 45.

*) Der erste Teil stammt aus Sprichw. 26, 11, der zweite
Teil ist ein Volkssprichwort. — Das ganze Zitat steht bei 2 Petr.
2, 17 mit 22.

*) 2 Petr. 2, 21.
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Gebot zu verstehen, das den Glauben an Gott vor-
schreibt, obwohl ja eigentlich darin alles eingeschlos-
sen ist, wenn wir den geforderten Glauben als einen
solchen fassen, der durch die Liebe wirksam ist. Der
Apostel driickt sich vielmehr ganz deutlich dariiber
aus, was er eigentlich unter dem heiligen Gebote ver-
standen wissen will, nimlich die Vorschrift, daB wir die
Unlauterkeit dieser Welt preisgeben und einen keuschen
Lebenswandel fiihren sollen. Er sagt nidmlich: ,,Wenn
nun solche, die kaum den Unlauterkeiten der Welt
durch die Erkenntnis des Herrn und Heilandes Jesus
Christus entronnen sind, sich wieder von ihren Reizen
umgarnen lassen, so sind die letzten Dinge bei ihnen
drger geworden als die ersten!).” Er sagt nicht: ,,die-
jenigen, die der Unkenntnis Gottes oder dem Unglau-
ben der Welt entronnen sind" oder etwas Ahnliches,
sondern er sagt: ,die den Unlauterkeiten der Welt ent-
ronnen sind”, und dazu gehért doch gewiB jegliche Un-
reinigReit und Schandtat. Denn an einer friiheren Stelle
sprach er in bezug auf solche Leute: ,Sie halten Gast-
méihler mit euch mit Augen voll Ehebruch und unauf-
hérlichen Siinden?)." Darum heiBt er sie auch ,,wasser-
leere Brunnen?®)", und zwar Brunnen, weil sie die Er-
kenntnis unseres Herrn Christus erhalten haben, trockene
Brunnen aber deshalb, weil sie nicht entsprechend leben.
Von solchen Leuten sagt auch der Apostel Judas: ,Bei
eueren Liebesmahlen gereichen sie der Gemeinde zur
Schande, sie prassen ohne Scham und Scheu und sind
nur darauf aus, sich zu misten; sie sind Wolken ohne
Wassert)" usf. Was nimlich Petrus mit den Worten
sagt: ,,Sie halten Gastmihler mit euch mit Augen voll
Ehebruch”, das driickt Judas folgendermaBen aus: ,,Bei
eueren Liebesmahlen gereichen sie der Gemeinde zur
Schande.” Solche Leute sind nimlich beim GenuB der
Sakramente und bei den Liebesmahlen des Volkes mit
den guten Christen vermischt. Was nun Petrus ,was-

1) 2 Petr. 2, 20.
2) Ebd. 2, 13.
3) Ebd. 2, 17.
1) Jud. 1, 12.
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serleere Brunnen" und Judas ,Wolken ohne Wasser"
nennt, eben das heiBt Jakobus einen ,toten Glauben?)®.

47. Aus diesem Grunde soll man die bloB voriiber-
gehende Strafe durch Feuer solchen Leuten, die ein
schindliches und ruchloses Leben fiihren, nicht einfach
deshalb versprechen, weil sie den Weg der Gerechtig-
keit erkannt haben; denn wie die auf der hdchsten
Wahrheit beruhende Heilige Schrift sagt, wire es bes-
ser fiir sie gewesen, wenn sie diesen Weg nicht er-
kannt hitten?). Sagt ja doch auch der Herr von sol-
chen Menschen: ,Es werden die letzten Dinge jenes
Menschen schlimmer sein als die ersten®)*; denn da er
nicht den Heiligen Geist als Bewohner seiner gereinig-
ten Seele aufnimmt, so macht er es méglich, daB der
unreine Geist in gréBerer Zahl wieder in seine Seele
zuriickkehrt, Oder sollen wir vielleicht die, von denen
wir immer reden, deshalb fiir besser halten, weil sie
bloB aus dem Grunde nicht zur Unreinheit des Ehe-
truchs zur ii c k gekehrt sind, weil sie diese Unreinheit
iiberhaupt noch nicht aufgegeben haben oder weil sie
sich nach ihrer Reinigung bloB deshalb nicht wieder
befleckt haben, weil sie iiberhaupt von einer Reinigung
nichts hatten wissen wollen? Ja nicht einmal um mit
erleichtertem Gewissen zur Taufe hinzutreten zu kon-
nen, lassen sie sich auch nur dazu herbei, die alte Un-
reinheit auszuspeien, um sie dann freilich nach Hundeart
wieder zu verschlingen; nein, sondern noch im heiligen
Bade suchen sie verstockten Herzens hartnickig die un-
verdaute Ruchlosigkeit zu behalten und verbergen sie
nicht einmal durch ein, wenn auch nur verstelltes Ver-
sprechen, sondern geben sie ungeziemend durch ein
freches Gestindnis kund, Das Weib des Lot verlieB
wenigstens Sodoma und blickte erst nachher voll Ver-
langen nach dem zuriick, was hinter ihr lag?). So
machen es diese Leute aber nicht; sie weigern sich viel-
mehr schlechtweg, Sodoma iiberhaupt zu verlassen und

1) Jak. 2, 20.
2) 2 Petr. 2, 21.
3) Matth. 12, 45.
4) Gen. 19, 26.
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versuchen mit den Siinden Sodomas sogar bei Christus
einzutreten. Der Apostel Paulus sagt von sich: ,Ich
war vordem ein Listerer und Verfolger und Schmiher,
aber ich habe Gottes Barmherzigkeit erlangt, weil ich
es unwissend tat im Unglauben!).” Diesen Menschen
aber sagt man: Wenn ihr im Besitze des Glaubens seid,
dann werdet ihr Barmherzigkeit erlangen, selbst wenn
ihr mit vollem Wissen schlecht lebt. Es wiirde zu weit,
ja fast ins Ungemessene fiihren, wollte man alle Zeug-
nisse der Heiligen Schrift sammeln, aus denen erhellt,
daB die Schuld derer, die wissentlich ein ganz schlech-
tes und ungerechtes Leben fiihren, nicht bloB nicht mil-
der beurteilt werden darf als die Schuld derer, die es
unwissentlich taten, sondern da ihre Schuld gerade
deshalb noch schwerer ist. Doch mégen diese Aus-
fithrungen geniigen.

26. KAPITEL

Zusammenfassendes Urteil des heiligen Augustinus: zur
Erlangung der ewigen Seligkeit sind zwei Dinge von-
néten: der wahre Glaube und ein gutes sittliches Be-
tragen, — Bemerkung iiber die drei Arten menschlicher

Siinde

48, Mit Hilfe des Herrn, unseres Gottes, wollen wir
uns demnach sorgféltig davor in acht nehmen, die Men-
schen dadurch in gefihrliche Sicherheit zu wiegen, daB
wir ijhpnen sagen, sie wiirden, einmal in Christus ge-
tauft, zum ewigen Heil gelangen, was fiir ein Leben sie
auch in diesem Glauben fiihrten. Wir wollen nieman-
den in gleicher Weise zum Christen machen, wie die
Juden ihre Proselyten; denn zu diesen Juden sagt der
Herr: ,Wehe euch, ihr Schriftgelehrten und Phariséer,
die ihr Meer und Land durchzieht, um einen einzigen
Proselyten zu machen, und wenn ihr ihn dazu gebracht
habt, ihn zu einem Sohn der Hélle macht, zweimal mehr
als ihr selber seid?).” Wir wollen vielmehr in beiden
Stiicken die Lehre des géttlichen Meisters einhalten:
der Taufe entspreche ein christliches Leben und nieman-

) 1 Tim. 1, 13.
*) Matth. 23, 15.
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dem soll, wenn ecines von diesen Stiicken fehlt, das ewige
Leben versprochen werden. Denn der gleiche (gott-
liche Meister), der gesprochen hat: ,,Wenn jemand nicht
wiedergeboren ist aus dem Wasser und dem Heiligen
Geiste, so wird er nicht in das Himmelreich eingehen?)”,
hat auch (von den Juden) gesagt: ,Wenn euere Gerech-
tigkeit nicht vollkommener ist als die der Schriftge-
lehrten und Pharisier, so werdet ihr nicht in das Him-
melreich eingehen?).” Uber die ndmlichen Juden duBerte
er sich aber noch folgendermaBen: ,Schriftgelehrte
und Pharisder sitzen auf dem Lehrstuhl des Moses. Was
die euch sagen, das tut; was sie aber selber tun, das tut
nicht! Denn sie sagen es wohl, befolgen es aber selber
nicht?).” lhre Gerechtigkeit besteht also darin, etwas
zwar zu sagden, es aber nicht zu tun; und darum wollte
er, daB unsere Gerechtigkeit vollkommener sei als die
ihrige: wir aber sollen etwas sagen und es zugleich auch
tun. Ist die Gerechtigkeit nicht von der Art, so kann
man ins Himmelreich nicht eingehen. (Hat einer aber
eine solche Gerechtigkeit,) so darf er sich trotzdem
darob nicht erheben, um nicht gar zu sagen, sich vor
anderen damit briisten, sondern er soll nur bei sich
selbst sich zu sagen getrauen, er sei in diesem Leben
ohne Siinde.

Es gibt aber einige Siinden, die so schwer sind, da8
man sie mit der Exkommunikation bestrafen mufi. Denn
sonst wiirde der Apostel ja nicht sagen: ,,(Ich habe
entschieden,) da ihr und mein Geist versammelt seid,
einen solchen Menschen®) dem Satan zum Verderben
des Fleisches zu iiberliefern, auf daB seine Seele am
Tage unseres Herrn Jesus Christus gerettet werde.
Darum sagt er auch: ,. . . um nicht iiber viele trauern
zu miissen, die vordem gesiindigt und doch fiir ihre
Unzucht und Ausschweifung, die sie getrieben haben,
mnicht BuBe getan haben®).” Wenn es sodann nicht

1) Joh. 3, 5.

?) Matth. 5, 20.

3) Ebd. 23, 21

4) Niéimlich den Blutschinder, 1 Kor. 5, 41
%) 2 Kor. 12, 21.
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ebenso einige Siinden gébe, die nicht durch demiiti-
gende, von der Kirche iiber die eigentlichen BiiBer ver-
hiingte Bufle, sondern blo8 durch heilsame Zurechtwei-
sung geheilt werden miissen, so wiirde der Herr nicht
sagen: ,,Weise ihn zurecht zwischen dir und ihm allein;
hért er auf dich, so hast du deinen Bruder gewonnen')."
Und wenn es endlich nicht auch gewisse, in diesem Le-
ben unvermeidliche Siinden gébe, so wiirde er uns nicht
in dem von ihm gelehrten Gebete ein tagliches Heil-
mittel bieten, da wir sagen: ,,Vergib uns unsere Schul-
den, wie auch wir vergeben unseren Schuldigern?)."

27. KAPITEL

Riickblick auf die wichtigsten in dieser Abhandlung
erdrterten Fragen

49, Zur Geniige habe ich jetzt, wie ich glaube,
meine persénliche Ansicht iiber den vorliegenden Ge-
genstand dargelegt. Drei Fragen haben sich dabei er-
geben:

Die erste betrifft die Vermischung der guten und
schlechten Menschen in der Kirche: diese sind ihr Wei-
zen und jhr Unkraut. Dabei heiBt es sich recht sorg-
lich vor dem Glauben hiiten, als seien uns dergleichen
Gleichnisse, das vorliegende (vom Weizen und vom Un-
kraut) so gut wie das von den unreinen Tieren in der
Arche?) oder irgendein anderes mit gleichem Inhalt,
dazu gegeben worden, damit die kirchliche Zucht?) ein-
schlafe, von der es ja unter dem Bilde des bekannten
Weibes heifit: ,Streng ist die Zucht ihres Hauses®)."
Doch darf man auch nicht so weit gehen, daB man nun
in verwerflicher Spaltung die Guten von den Schlech-
ten trennen wollte; denn das wiare wahnwitzige Ver-
wegenheit und nicht strenge Sorgfalt. Durch diese

1) Matth. 18, 15.

) Ebd. 6, 12.

®) Gen. 7, 2.

Y) bei dem Gedanken, es miisse nun einmal auch sechlechte
Menschen in der Kirche geben.

) Sprichw. 2, 18.



883 Vom Glauben und von den Werken 383

Gleichnisse und Weissagungen wird némlich den Guten
nicht der Rat gegeben, in triger Untétigkeit etwas zu
verabsiumen, was sie vielmehr verhindern miissen, son-
dern es wird ihnen damit nur der Rat gegeben, in aller
Geduld, aber ohne Gefihrdung der wahren Lehre, das
zu ertragen, was sie nun einmal nicht verbessern kén-
nen. Aber obwohl geschrieben steht, da auch unreine
Tiere in die Arche des Noe eintraten, so miissen die
Vorsteher der Kirche doch dagegen einschreiten, wenn
noch ganz unreine Menschen tanzend zur Taufe hinzu-
treten wollen'}, und das wire doch gewill eine geringere
Siinde als Ehebruch. Durch dieses Vorbild, das uns die
Geschichte bietet, ist vorausverkiindet, daB es in der
Kirche immer auch Unreine geben werde nach den
Grundsitzen der Duldung, aber nicht wegen einer Ver-
derbnis der Lehre oder wegen einer Auflésung der
kirchlichen Zucht. Denn nicht wo es den unreinen
Tieren gerade beliebt, brachen sie ein Loch in die Arche
durch das sie sich Eingang verschafften, sondern alle
gingen durch ein und dieselbe Tiire ein, die der Bau-
meister gemacht hatte.

Die zweite Frage besteht darin, daB meine Gegner
glauben, man solle den Téuflingen nur einmal den Glau-
ben iibergeben, iiber die Sitten sollten sie dann spiter
nach der Taufe unterrichtet werden. Doch wenn ich
mich nicht tidusche, ist hinreichend gezeigt, daBl es dann
vor allem Aufgabe des Wichters ist, nicht von der Strafe:
zu schweigen, die der Herr einem siindhaften Leben an-
droht, wenn alle, die um ‘das Sakrament der Gliubiden
bitten, mit viel groBerer Aufmerksamkeit auf alles
hoéren, was man ihnen sagt (d. h, im Taufunterricht).
Denn sonst wiirden sie gerade durch die Taufe, zu der
sie ja kommen, um Vergebung fiir die Schuld aller Siin-
dendzu erlangen, der schwersten Verbrechen schuldig
werden.

1) Augustinus hat hier die kirchlichen Bestimmungen iiber
die Aufnahme der Mimiker, Schauspieler u. dgl. im Auge. Deren
Abweisung hielt damals jedermann fiir selbstverstéindlich, undi
doch waren sie, wie Augustinus hier sagt, gewshnlich auch keine
groferen Siinder als die Ehebrecher.
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Die dritte Frage ist die gefdhrlichste. Denn blo8
daraus, dafl diese zu wenig erwogen und nicht nach dem
Worte Gottes behandelt wurde, scheint mir jener Wahn
entstanden zu sein, daB man Menschen, die ein hdchst
ruchloses und schiindliches Leben fiihren und in einem
solchen Leben auch verharren wollen, ewiges Heil und
Leben verspricht, wenn sie nur an Christus glauben und
seine Sakramente empfangen. Das ist aber doch dem
ganz klaren Ausspruch des Herrn zuwider, der dem
nach dem ewigen Leben verlangenden Jiingling ant-
wortete: ,Willst du zum Leben eingehen, so halte die
Gebote!)!”, und dann die Gebote aufzihlte, durch deren
Beobachtung gerade jene Siinden vermieden werden,
denen unbevg‘/n-eiflicherweise wegen des Glaubens, der
docc}ll ohne Werke tot ist, das ewige Leben versprochen
wird.

Uber diese drei Fragen glaube ich nun genug gesagt
zu haben, Ich habe dabei gezeigt, daB man in der Kirche
die b6sen Menschen ertragen miisse, doch so, daB
darunter die kirchliche Zucht nicht leiden muB. Ferner
habe ich gezeigt, dal der Taufunterricht so zu geben
sei, da man den Kompetenten nicht blo das zu héren
gibt, was sie glauben miissen, sondern auch, wie sie zu
leben haben. Sie miissen davon iiberzeugt werden, dall
den Gldubigen das ewige Leben nur so versprochen
wird, daB8 keiner zu der Meinung kommen kann, er
verméchte auch durch einen bloB toten Glauben, der
ohne Werke nicht retten kann, zu diesem Leben ge- _
langen, sondern einzig und allein durch jenen von Got-
tes Gnaden geschenkten Glauben, der durch die Liebe
wirksam ist?). Man beschuldige also nicht treue Aus-
spender wegen ihrer (vermeintlichen} tridgen Nachlis-
sigkeit, sondern man beschuldige lieber die Verstockt-
heit gewisser Menschen, die das (echte) Geld des Herrn
nicht annehmen, dafiir aber die Diener des Herrn
zwingen wollen, ihr falsches Geld auszugeben. Und da-
bei wollen sie nicht einmal bloB solche Bésewichter
sein, wie der heilige Cyprian?) erwihnt, die der Welt

1) Matth. 19, 17.
" Gal. 5, 6.
" Cypr., de lapsis c. 5.
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wenigstens mit Worten, wenn auch nicht in der Tat
widersagen: denn sie weigern sich sogar, den Werken
des Teufels auch nur mit Worten zu widersagen, da sie
ja ganz offen erkliren, in ihrem Ehebruch (auch nach
der Taufe) verharren zu wollen. — Wenn diese Leute
vielleicht noch einen Einwurf zu machen pflegen, den
ich in dieser Abhandlung nicht beriihrt habe, so hielt
ich eine Antwort darauf fiir iiberfliissig, weil er entwe-
der mit unserer Frage nichts zu tun hatte oder weil er
so geringfiigig war, daB er von jedermann selber leicht
widerlegt werden kann.

Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49, 28
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Einleitung

Das ,,Handbiichlein*, dem man nach den bei Augu-
sfinus selbst vorkommenden Zitaten vielleicht besser
den Titel ,,Vom Glauben, der Hoffnung und der Liebe"
(De tide, spe et caritate, vgl. Scheel, Einleitung) geben
sollte, wurde von Augustinus wohl im Jahre 421, als
die ungestiime Ruhelosigkeit seiner jungen Jahre be-
reits einer abgeklirten Mannesreife gewichen war, auf
den Wunsch eines gewissen Laurentius verfaBt. Wer
dieser Laurentius war, wissen wir nicht, wahrscheinlich
kein Kleriker, sondern ein Laie aus vornehmer romi-
scher Familie, den Augustinus in dem vorliegenden
Biichlein selbst als einen Mann von Bildung und Ge-
lehrsamkeit schildert und der nach dem SchluBwort der
Schrift zu schlieBen vermutlich dem heiligen Kirchen-
lehrer sehr nahe gestanden ist; vielleicht verdankte er
dem heiligen Augustinus nicht wenig fiir seine innere
Entwicklung (vgl. Scheel).

Das Interesse, welches das Enchiridion zu bieten
vermag, ist ein theologisches. Katholiken und Profe-
stanten haben sich in gleicher Weise von dem Schrift-
chen angezogen und zu mannigfachen Lobeserhebungen
veranlaBt gesehen. Die groBte Ehre wurde dem Biich-
lein damit zuteil, daB sich ein heiliger Thomas von
Agquin tiir sein Compendium Theologiae das Enchiridion
Augustinus’ zum Vorbilde nahm. Den Maurinern galt
es z. B. als ein ,,opus aureum, nocturna et diuturna
manu versandum®; die antirémische Polemik der Re-
formatoren und Jansenisten nahm das Buch ihrerseits
fiir sich in Anspruch; in unserer Zeit glaubte Harnack
(Lehrbuch der Dogmengeschichte, Tiibingen 19104, 1II.
220 f.) seine langen Ausfithrungen iiber die Stellung
des heiligen Augustinus in der Dogmengeschichte nicht
besser zusammenfassen zu kénnen, als wenn er die von
Augustinus in seinem Enchiridion gebotenen Darle-
gungen iiber den Inhalt der katholischen Glaubenslehre
ausfiihrlich erérterte. Ganz dhnlich tat auch Seeberg
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in seinem Lehrbuch der Dogmengeschichte (Leipzig
19102, I1. 489 F.).

Augustinus umschrieb in einer lidngeren Einleitung
(§ 1—8) den Stoff seiner Darlegung selbst dahin, daB
die ganze christliche Lehre eingeschlossen sei in dem
Glauben, der durch die Liebe wirksam ist und Hoffnung
hat. Den weitaus gréBten Teil des Buches nehmen die
Ausftithrungen iiber die christliche Glaubenslehre ein
(§ 9—114), wobei sich der Verfasser im groBen und gan-
zen an die Reihenfolge hielt, die er schon im apostoli-
schen Symbolum vorgezeichnet fand. Von einer aus-
fiihrlichen Erérterung der christlichen Hoffnung und der
Liebe konnte er absehen, weil er in der bis ins Einzelne
gehenden Behandlung des Glaubens schon alle wesent-
lichen Punkte der christlichen Lehre dargelegt hatte. So
beschrinkte er sich auf die Feststellung, daB die Hoff-
nung lediglich das umfasse, was auch Gegenstand der
Bitten des Vaterunsers sei (§ 114—116); beziiglich der
Liebe bemerkte er nur kurz, sie sei die Krone der christ-
lichen Tugenden (§ 117—121).

Das Enchiridion ist schon frithe durch Sonderaus-
gaben weiter verbreitet worden!). Der dlteste, weder
Druckort noch auch Druckjahr verzeichnende Sonder-
abdruck ist nach C. T. G. Schénemann, Bibliotheca
historico-litteraria patrum latinorum (Leipzig 1794,
Bd. II. p. 297) noch vor 1477 erschienen. Zufolge einer
handschriftlichen Bemerkung, die sich in einem Exem-
plar der Miinchener Staatsbibliothek befindet, soll er
bereits aus dem Jahre 1473 stammen. Das Reforma-
tionszeitalter zeitigle mehrere Neudrucke, von denen
die von Lamb. Danaeus besorgte, zuerst 1575 in Genf
erschienene textkritische Ausgabe am weitesten verbrei-
tet war. Zur Zeit gilt als die beste die von Jo. Georg
Krabinger bearbeitete, auf handschriftlichen Verglei-
chungen beruhende und mit einem reichen textkritischen
Apparat versehene Ausgabe (Tiibingen 1861). Da sie

1) Uber #ltere Ausgaben des ,,Enchiridion vgl. Notitia litte-
raria in 8. Augustinum (Supplementum ad opera S. Augustin.
Migne, Patrol. S. lat. 47), Sp. 164ff. — Siche auch Barden-
hewer, Gesch. d. altkirchl. Lit. 1924, IV, S. 460.
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aber vergriffen ist, erschien in der ,Sammlung ausge.
wihlter kirchen- und dogmengeschichtlicher Quellen-
schriften” (1l. Reihe, IV. Heft. Tiibingen-Leipzig 1903)
eine auf der Krabingerschen Ausgabe beruhende Bear-
beitung des Enchiridions von Lic. Otto Scheel, die ich
meiner Ubersetzung zugrunde gelegt habe (vgl. Scheel,
Einleitung VIII §.).

Das Enchiridion ist natiirlich auch schon friihe
iibersetzt worden. Altere nichtdeutsche Ubersetzungen
fiihrt Schénemann a. a. O. an. 1533 iibersetzte Hedion
das Buch ins Deutsche. Eine Anzahl dlterer deutscher
Ubertragungen erwihnt J. Molzberger in der Einleitung
seiner in der ersten Auflage unserer ,Bibliothek der
Kirchenvdter' gebotenen Ubersetzung, die auch mir gute
Dienste geleistet hat. In neuester Zeit hat Paul Simon
»Das Handbiichlein des heiligen Augustinus™ in einer
sehr guten Sonderausgabe erscheinen lassen (Paderborn
1923, Schéningh), die durch umfangreiche und wertvolle
Erliuterungen besonders verdienstlich ist. Ich konnte
sie erfreulicherweise fiir die vorliegende Ubertragung
in unserer Sammlung noch beiziehen.

1. KAPITEL

Alles, was Laurentius von Augustinus wissen will, geht

letzten Endes auf eine richtige Auffassung der drei gott-

lichen Tugenden: des Glaubens, der Hoffnung und der
Liebe, zuriick

1.1) Ich kann es dir gar nicht sagen, mein gelieb-
tester Sohn Laurentius, wie sehr ich mich iiber deine
Gelehrsamkeit freue und wie gerne ich dich unter den
Weisen sehe. Ich meine damit aber nicht den groflen
Haufen jener Weisen, von denen es heiit: ,,Wo ist denn
ein Weiser, wo ein Schriftgelehrter, wo ein Forscher
dieser Welt? Hat nicht Gott die Weisheit dieser Welt
zur Torheit gemacht?)?" Nein, sondern diejenigen Wei-
sen meine ich, denen das Schriftwort gilt: , Eine grofle
Zahl von Weisen bedeutet Heil fiir die Erde?®)", oder die

1) Ich folge der Kapiteleinteilung Scheels.

2) 1 Kor. 1, 20.
3) Weish. 6, 26.
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der Apostel (Paulus) denen als Vorbild -empfiehlt, von
denen er sagt: ,Ich wiinsche nur, daf jhr immer weise
handelt, wo es das Gute gilt, dagegen vom Bésen euch
behutsam ferne haltet?)."

2. Des Menschen Weisheit aber ist seine ehrfurchts-
volle Gesinnung. So findet man im Buch des heiligen
Job geschrieben; denn dort liest man den Ausspruch,
der von der (géttlichen) Weisheit selbst an die Mensch-
heit ergangen ist: ,,Siehe, die ehrfurchtsvolle Gesinnung
ist Weisheit?)." Fragst du aber, welche Art von ehr-
furchtsvoller Gesinnung denn die Weisheit an dieser
Stelle gemeint hat, so findest du dafiir im griechischen
Text das deutlichere ,dco0éfcia* gesetzt, was so viel
heiit wie ,,Gottesverehrung’, Man kann freilich im
Griechischen fiir Pietit auch noch anders sagen, nim-
lich ,ev0éBea”. Dieses Wort deutet soviel wie ,rechtie
Verehrung", wird aber auch vorzugsweise fiir ,,Gottes-
verehrung” gebraucht. Doch der treffendste Ausdruck
ist deocéfeia, was an der Stelle, wo eine Begriffsbestim-
mung der menschlichen Weisheit gegeben wird, ganz
klar und deutlich soviel bedeutet wie Gottesverehrung.

Du verlangst von mir, ich solle einen groBen Inhalt
mit kurzen Worten umschreiben: Wiinschest du einen
noch prignanteren Ausdruck (als Gottesverehrung)?
Oder willst du vielleicht, ich solle dir gerade den Punkt,
wie Gott denn zu ehren sei, kurz auseinandersetzen und
in eine knappe Darlegung zusammenfassen?

3. Wenn ich dir nun darauf antworte, Gott miisse
mit Glaube, Hoffnung und Liebe verehrt werden, so wirst
du mir gewil gleich erwidern, damit sei allerdings
meine Antwort in eine kiirzere Form gefafit als dir
selbst lieb ist; und du wirst dann sofort weiter bitten,

) Rom, 16, 19. Den Satz: ,,Wie aber niemand aus sich
selbst das Sein haben kann, so kann auch niemand aus sich Weis-
heit haben, sondern nur aus der Erlenchtung durch den, von dem
geschrieben steht: ,Alle Weisheit ist von Gott' (Ekkli. 1, 1), den
man vielfach an dieser Stelle findet, haben nur jiingere Hand-
echriften.

%) Job 28, 28.
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ich solle dir wenigstens in Kiirze darlegen, was denn
zu jedem dieser drei Stiicke gehore, das heit, was man
denn glauben, hoffen und lieben miisse. Gehe ich aber
auf diese Fragen ein, so habe ich damit auch schon alle
Fragen deines Briefes beantwortet. Falls du also noch
eine Abschrift davon in Hinden hast, so kannst du sie
ganz leicht noch einmal durchgehen und nachlesen, an-
dernfalls magst du sie dir mit meiner Unterstiitzung ins
Gedachtnis zuriickrufen.

4, Du willst namlich, wie du mir schreibst, ich solle
fir dich ein Buch verfassen, das dir, wie man so sagt,
als Handbuch dienen und als solches nicht aus der Hand
kommen soll. Dieses Buch soll alle gewiinschten Ant-
worten enthalten, beispielsweise, wonach man vor allem
streben und wovor man wegen der verschiedenen Irr-
lehren hauptsichlich fliehen miisse, inwieweit die Ver-
nunft der Religion zu Hilfe kommt, oder wieweit es
gegen die Vernunft verstoBe, wenn einer bloB einen
Glauben (ohne Vernunftiiberzeugung) habe, worauf es
in erster Linie und worauf es letzten Endes ankomme,
was das Wesentliche des ganzen {christlichen) Lehrge-
baudes sei und schlieBlich, worin die sichere und recht
eigentliche Grundlage des katholischen Glaubens be-
stehe, Uber all diese deine Fragepunkte wirst du ganz
sicheren Bescheid wissen, sobald du dir einmal dariiber
klar wirst, was Gegenstand unseres Glaubens, unserer
Hoffnung und unserer Liebe sein muBl. Denn das ist die
hauptsichliche, ja einzige Richtschnur unseres religiésen
Lebens. Wer sich damit in Widerspruch setzt, der steht
Christus entweder ginzlich fremd gegeniiber oder ist
wenigstens ein Irrglaubiger. Soweit diese Wahrheiten
entweder aus unserer korperlichen Sinneswahrnehmung
oder aus der Erkenntniskraft unseres Geistes stammen,
muB man sie mit Vernunftgriinden verteidigen. Was
wir aber weder dank der Sinne unseres Korpers wis-
sen, noch auch kraft unseres Verstandes begreifen kénn-
ten oder begreifen kénnen, das miissen wir fest und
unbezweifelt glauben auf das Zeugnis derer hin, von
denen die mit Recht géttlich genannte (Heilige) Schrift
verfaBt worden ist und denen es durch Gottes Bei-
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stand gegeben war, jene Dinge entweder mit den Augen
des Leibes oder des Geistes zu schauen oder auch vor-
herzusehen.

* 5. Ist aber die Seele einmal zu den Anfingen des
Glaubens vorgedrungen, der durch die Liebe titig
istl), dann strebt sie, durch ein gutes Leben auch zu
jenem Schauen zu gelangen, worin die heiligen und
vollendeten Seelen jene unaussprechliche Schénheit er-
kennen, in deren vollkommener Anschauung die hdchste
Seligkeit besteht. Damit ist auch bereits deine Frage
beantwortet, worauf es in erster Linie und worauf es
letzten Endes ankomme: der Glaube ist der Anfang, das
Schauen die Vollendun%’]. Das ist auch das Wesent-
liche der ganzen (christlichen) Lehre. Die sichere und
recht ecigentliche Grundlage des katholischen Glaubens
aber ist Christus: ,,Denn einen anderen Grund", sagt
der Apostel (Paulus), ,kann niemand legen als den, der
(durch Paulus von Gott selbst) gelegt worden ist, nim-
lich Christus Jesus?).” DaBl dieses die eigentliche
Grundlage des katholischen Glaubens ist, 128t sich auch
nicht darum in Abrede stellen, weil man vielleicht
meinen k&énnte, wir hitten diese Grundlage mit ver-
schiedenen Irrgldubigen gemeinsam. Denn wenn man
sorgfiltig erwigt, was eigentlich zu Christus gehort, so
findet sich Christus allerdings bei all den Irrgldubigen,
die sich Christen nennen lassen; er findet sich aber nur
dem Namen nach bei ihnen, in Wirklichkeit ist er es
aber nicht. Dies im einzelnen darzulegen, das wiirde
gar zu weit fiihren; denn sonst miiBte man alle Irrlehren
aufzihlen, die friiheren sowohl wie die gegenwirtigen
und alle diejenigen, die sich {iberhaupt unter christ-
lichem Namen hétten bilden konnen. Bei all diesen Irr-
lehren miiBte man die Wahrheit unserer Behauptung
nachweisen: eine solche Arbeit wiirde aber so viele Bii-
cher erfordern, daB sie geradezu als endlos erschiene.

6. Ein Enchiridion verlangst du also von mir, das
heiBt ein handliches Biichlein, nicht einen dicken Fo-
1) Gal. 5, 6.

2) Vgl. 1 Kor. 18, 12.
3) 1 Kor. 3, 11.



985 Enchiridion 395

lianten, der den Biicherschrank belastet. Um also auf
jene drei Stiicke zuriickzukommen, wodurch, wie wir
gesagt haben, Gott verehrt werden muB, ndmlich auf den
Glauben, die Hoffnung und die Liebe, so ist es ganz
leicht zu sagen, was den Gegenstand des Glaubens, der
Hoffnung und der Liebe ausmachen mull; aber wie man
ihre Verteidigung gegen die Verleumdung Andersden-
kender filhren soll, das darzulegen wiire Sache einer
miihevolleren und umfassenderen Gelehrsamkeit. Will
jemand in deren Besitz gelangen, so darf er nicht bloB
ein kleines Enchiridion zur Hand nehmen, sondern er
muf seine Brust mit einem michtig gliilhenden Eifer
entflammen.

2. KAPITEL

Im apostolischen Glaubensbekenninis und im Gebet des

Herrn sind Glaube, Hoffnung und Liebe im wesentlichen

enthalten, — Erlduterungen zum Begriff der drei gétt-
lichen Tugenden

7. Siehe, du hast das (apostolische) Glaubensbe-
kenntnis?!) und das Gebet des Herrn! Was kénnte einer
Kiirzeres horen oder lesen? Was leichter seinem Ge-
dichtnis einpragen? Weil sich ndmlich das Menschen-
geschlecht infolge der Siinde von schwerer Not gedriickt
fiihlté und der goéttlichen Erbarmung bedurfte, so sagte
der Prophet im Hinblick auf die kommende Zeit der
Gnade: ,,So wird es sein: ein jeder, der den Namen des
Herrn anruft, der wird selig sein?)": daher das Gebet.
Der Apostel (Paulus) aber fiigte dort, wo er zum Preis
der Gnade dieses Prophetenwort anfiihrt, sogleich noch
hinzu: ,,Wie sollen sie aber den anrufen, an den'sie
nicht glauben?®) ?**: daher das Glaubensbekenntnis. Siehe,
in diesen beiden Stiicken (ndmlich dem Gebet und dem

!) Das Glaubensbekenntnis legt Augustinus all seinen fol-
genden Ausfiithrungen zugrunde, weil diese kiirzeste Formel der
ganzen christlichen Iehre jedem damaligen Christen von der
Taufe her bekannt war; bei der traditio symboli wurde den Kate-
chumenen der Text des Glaubensbekenntnisses mitgeteilt.

) Joel 3, 5.

%) Rém. 10, 14.
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Glaubensbekenntnis) achte auf jene drei Tugenden: der
Glaube glaubt, die Hoffnung und die Liebe beten; da
diese beiden Tugenden aber ohne Glauben nicht be-
stehen kdnnen, so kann man s&gen: auch der Glaube
betet. Darum eben heit es: ,,Wie sollen sie den an-
rufen, an den sie nicht glauben?*

8. Wie kann man aber etwas erhoffen, woran man
nicht glaubt? Dagegen kann man etwas, worauf man
nicht hofft, doch glauben. Welcher Glédubige glaubt
z, B. nicht an die Strafe der Gottlosen? Erhoffen aber
wird er sie nicht; und wenn sich jemand davon bedroht
glaubt und in ﬂuchtlger Gemutsbewegung davor zuriick-
schaudert, so sagt man von einem solchen nchtxger
wer fiirchtet sich davor” als wet hofft darauf”. Diese
beiden Begriffe scheidet ein Dichter, wenn er sagt
w«Neben der Furcht sei noch Raum fiir die Hoffnung‘)l"
Ein anderer, sonst freilich hervorragender Dichter ge-
braucht dagegen den Ausdruck nicht im eigentlichen
Sinn, wenn er spricht: ,,Wenn ich einen solchen
Schmerz hoffen konnte?).” Diesen Vers fiihren auch
einife Grammatiker®) an, um an ihm den Gebrauch
einer uneigentlichen Redeweise aufzuzelgen. sie sagen:
(Vergil) hat hier ,hoffen” statt ,fiirchten' gebraucht.
Auf Gutes und auf Béses bezieht sich also der Glaube,
weil man Gutes und Béses glauben kann, und zwar mit
gutem, nicht mit bésem Glauben. — Sodann bezieht sich
der Glaube auf Vergangenes, Gegenwiirtiges und Zu-
kiinftiges. So glauben wir z. B. daB Christus gestor-
ben ist: da haben wir etwas Vergangenes; wir glauben,
daB8 er zur Rechten des Vaters sitzt: das trifft fiir die
Gegenwart zu; und wir glauben, daB er zum Gerichte
kommen wird: das wird in der Zukunft eintreten, — Der
Glaube bezieht sich ferner auf eigene und auf fremde
Angelegenhexten so glaubt z. B. ein jeder von sich, daB
er einmal einen Anfang genommen hat und daB er nicht

1) Lucan, Pharsalia II, 15.
2) Verg. Aen. IV, 419.
2) Vgl. die Testimomia in Ribbecks grofer Ausgabe.
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schon von Ewigkeit her ist; geradeso glaubt er auch von
anderen Menschen dieses und jenes; und nicht blo von
den anderen Menschen glauben wir vieles, was die Re-
ligion betrifft, sondern auch von den Engeln.

Die Hoffnung aber gilt nur Gutem und nur Zukiinf-
tigem, und zwar nur solchen Giitern, die den angehen,
der die Hoffnung auf sie hegt. Aus diesen Griinden
muB demnach zwischen Glaube und Hoffnung unter-
schieden werden, und zwar sowohl dem Wortlaute nach
als auch mit einer vernunftgemidBen Unterscheidung.
Denn was das Nichtsehen dessen anbelangt, was man
glaubt oder hofft, so ist dies dem Glauben und der Hoff-
nung gemeinsam. So wird in dem Brief an die Hebréer,
auf dessen Zeugnis sich hochangesehene Verteidiger der
katholischen Glaubensregel berufen haben, der Glaube
nals eine sichere Uberzeugung von dem bezeichnet, was
man nicht sieht!)”., Wenn dessen ungeachtet jemand er-
klért, er habe weder Worten noch Zeugen, noch schlieB3-
lich auch irgendwelchen Beweisgriinden, sondern nur
dem klaren Augenschein geglaubt, d. h. seine innere
Zustimmung geschenkt, so erscheint darum seine Be-
hauptung doch nicht so falsch, daB man ihn deshall,
mit Recht tadeln und ihm sagen kénnte: ,,Du hast ge-
sehen, hast also nicht geglaubt”, und es kénnte daher
auch jemand meinen, es treffe folgerichtig der Satz nicht
zu, daB nichts von dem, was Gegenstand des Glaubens
ist, gesehen werden kénne. Allein es ist doch besser,
nur das wirklich Glauben zu nennen, was das Wort Got-
tes als solchen erklirt, nimlich das Fiirwahrhalten des-
sen, was man nicht sieht. Auch beziiglich der Hofi-
nung sagt der Apostel: ,Eine Hoffnung, die man sieht,
ist keine Hoffnung; denn wie soll einer das, was er sieht,
erhoffen? Wenn wir aber das erhoffen, was wir nicht
sehen, so erwarten wir es mit Geduld?).” Somit ist
also der Glaube an kiinftige Giiter nichts anderes als
unsere Hoffnung darauf.

Was soll ich dann schlieBlich von der Liebe sagen,
ohne die der Glaube nichts niitzt? Hoffnung aber ohne

1) Hebr. 11, 1 (sehr freies Zitat).
1) Rom. 8, 24 f.
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Liebe kann nicht einmal bestehen. Glauben haben ja
schlieBlich, wie der Apostel Jakobus?!) sagt, sogar die
Teufel, wenn sie auch dabei zittern; doch hoffen und
lieben sie nicht, sondern sie haben nur vor dem, was wir
erhoffen und lieben, Furcht im Glauben an die Zukunft.
Darum lobt und empfiehlt der Apostel Paulus jenen
Glauben, ,,der durch die Liebe wirksam ist?)* und der
ohne Hoffoung durchaus nicht bestehen kann. Somit
besteht weder die Liebe ohne die Hoffnung noch die
Hoffnung ohne die Liebe, noch diese beiden Tugenden
ohne den Glauben.

3. KAPITEL

Die Giite des dreieinigen Schépfers, der alles als gut

erschaffen hat, ist erster Gegenstand des christlichen

Glaubens, — Wesensbestimmung des in der Welt vor-
kommenden Bésen

9, Wenn also die Frage erhoben wird, was man
denn als zur Religion gehdrig eigentlich glauben muB,
so handelt es sich dabei nicht darum, die Natur einer
Sache in der Art zu erforschen, wie es von denen ge-
schieht, welche die Griechen Physiker?) nennen. Auch
braucht man darob nicht in Furcht zu sein, wenn viel-
leicht ein Christ von der Kraft und der Zahl der Ele-
mente nichts wei oder von der Bewegung, der Ordnung
und Verfinsterung der Gestirne oder von der Gestalt
des Himmelsgewdlbes oder von den Klassen und der
Natur der Lebewesen, der Gewichse, der Steine, der
Quellen, Fliisse und Gebirge oder von der GréBSe der
Ortlichen und zeitlichen Riume oder von den Anzeichen
klimatischer Vorginge oder von all den tausenderlei
Dingen, die jene Gelehrten wirklich entdeckten oder
wenigstens entdeckt zu haben glauben. (Uber diesen
Mangel braucht man nicht in Furcht zu sein,) denn diese
Weisen haben auch noch nicht alles herausgebracht und
sind doch so ausgezeichnet an Geist, so unermiidlich im

1) Jak. 2, 19,

*) @al. 5, 6.

*) Das sind die antiken Naturphilosophen im Gegensatz zu
den Mathematikern.
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Forschungseifer, so iiberreich versehen mit der hiezu
notigen Zeit; und withrend sie das eine mit der Schérfe
des menschlichen Verstandes zu erforschen und das
andere durch geschichtliche Untersuchung festzustellen
suchen, gehort selbst von den Kenntnissen, mit deren
Erfindung sie sich riihmen, weit mehr ins Reich der
bloBen Annahme als des wirklichen Wissens. Fiir den
Christen ist es genug, wenn er den Grund alles Ge-
schaffenen, sei es im Himmel oder auf der Erde, sei es
Sichtbares oder Unsichtbares, in gldubiger Gesinnung
nirgends anderswo sieht als in der Giite des Schépfers,
welcher der eine und wahre Gott ist, und wenn er
glaubt, daB es keine Wesenheit gibt, die er (Gott) nicht
entweder selbst ist oder die nicht von ihm stammt und
daB er eine Dreiheit ist, nimlich der Vater, der vom
Vater gezeugte Sohn und der Heilige Geist, der von dem
nimlichen Vater hervorgeht, aber ein und derselbe Geist
mit dem Vater und dem Sohn ist. (10.) Von dieser
unendlich, gleich und unverénderlich guten Dreifaltig-
keit ist alles geschaffen, ohne daB es aber dadurch
selbst unendlich, gleich und unveriinderlich gut wire.
Jedoch ist auch jedes einzelne geschaffene Ding gut;
die geschaffenen Dinge zusammen aber sind sehr gut,
weil sich aus all (den guten Einzeldingen) die wunder-
bare Schénheit der Gesamtwelt zusammensetztl),

11. In diese (schéne) Gesamtwelt ist auch das, was
bose heiBit, wohl eingeordnet und steht am rechten
Platze; und gerade dadurch hebt es das Gute erst recht
hervor, so daB dieses nun durch den Vergleich mit dem
Bésen in noch héherem MafBe gefillt und noch preis-
wiirdiger ist. Denn wie auch die Ungldubigen zugeben
miissen, konnte der allmichtige Gott, der die héchste
Macht iiber alle Dinge besitzt?), in seiner unendlichen

1) Gegen die Manichiier, deren falsche Lehre ihn selbst so
lange in ihrem Banne gehalten hatte. Erst durch das Studium
der Neuplatoniker fand er eselbst nach mannigfachen Schwierig-
keiten, von denen wir aus seinen Confessiones wissen, jenen gei-
stigen Qottesbegriff, der ihn die manich4ische Anschauung vom
Bogen iiberwinden liefl.

2) rerum cui summa potestas: Verg. Aen. X 100.
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Giite (Siindelosigkeit) unméglich irgend etwas Boses
an seinen Werken dulden, wenn er nicht bis zu dem
Grade allmichtig und gut wire, daB er auch aus dem
Bésen Gutes schaffen konnte. Was ist aber das, was
wir bése heillen, anders als der Mangel des Guten?
Auch an einem tierischen Leib ist beispielsweise Krank-
sein und Verwundung nichts anderes als ein Mangel der
Gesundheit; denn wenn es sich darum handelt, solch
einen Schaden zu heilen, so geschieht das nicht in der
Weise, daB die vorhandenen Ubel, also die Krankheit
und die Wunden, nun abziehen miissen und sich da oder
dort irgendwo niederlassen, sondern so, daB sie iiber-
haupt kein Sein mehr haben; denn Wunden oder Krank-
heit sind ja selbst nichts Kérperliches, sondern nur ein
Mangel am Fleische; das Fleisch dagegen ist selbst
ctwas Kérperliches, und zwar etwas Gutes. Und die-
sem (an sich guten) Fleische haften jene Mingel an,
niamlich die verschiedenen Mingel jenes Gutes, das
man Gesundheit heiBt. Geradeso ist auch jeglicher
Fehler an einer Seele nur ein Mangel an natiirlichen
Giitern; wird dieser Mangel gehoben, dann iibertridgt
er sich nicht anderswohin, sondern der Mangel, der hier
war, ist alsdann iiberhaupt nirgends, wenn er nicht
einem gesunden Zustand anhaften kann,

4. KAPITEL

Alle Geschépfe sind aus der Schipferhand Gottes als
wesentlich gut hervorgegangen; sie sind jedoch einer
Verschlechterung tihig, weil sie nicht absolut gut sind.
Das Gute und Bése an den Geschépfen bedingt sich in
gewissem Sinn: das Bése setzt immer etwas Gutes voraus

12. Weil also der Schépfer aller Wesen ohne Aus-
nahme unendlich gut ist, darum sind auch alle (geschaf-
fenen) Wesen gut; aber weil sie nicht wie ihr Schépfer
unendlich und unwandelbar gut sind, darum kann das
Gute an ihnen auch abnehmen oder zunehmen. Nimmt
aber das Gute ab, so ist das etwas Boses; doch soviel
auch von dem Guten abnimmt, etwas (Gutes) muB doch
immer noch zuriickbleiben, solange das Wesen selbst
noch vorhanden ist; denn sonst kénnte es ja seine We-
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senheit nicht behalten. Mag nimlich ein Wesen sein
wie nur immer und mag es noch so unscheinbar sein,
so kann doch das Gute, das in ihm kraft seiner Eigen-
schaft als Wesen wohnt, nur dann vernichtet werden,
wenn das Wesen selbst vernichtet wird. Mit Recht
wird gewil ein unverdorbenes Wesen geriihmt; ist es
aber auch noch unverderblich, so daB es einer Verderb-
nis iiberhaupt nicht ausgesetzt ist, so verdient es ohne
Zweifel noch viel mehr Ruhm. Wird es aber einmal
verdorben, so ist seine Verderbnis darum etwas Béses,
weil sie es um irgendein Gut bringt. Wiirde sie es nim-
lich um kein Gut bringen, so wire sie ja nicht schidlich;
sie ist aber in Wirklichkeit schéidlich, folglich nimmt sie
ein Gut weg. Solange also ein Wesen noch dem Ver-
derben ausgesetzt ist, bes1tzt es ein Gut, dessen es
beraubt werden kann, und wenn darum von einem We-
sen etwas iibrigbleibt, was schlieBlich {iberhaupt nicht
mehr verdorben werden kann, so ist es offenbar ein un-
verderbliches Wesen und es gelangt zu diesem so groBen
Gut gerade durch die Verderbnis!). Wenn aber die
Maéglichkeit der Verderbnis nicht aufhért, so hért das
Wesen gewil auch nicht auf, ein Gut zu besitzen, dessen
es die Verderbnis berauben kann. Hat aber einmal die
Verderbnis das Wesen voll und ganz zernichtet, so ist
bloB deshalb nichts Gutes mehr an ihm, weil iiberhaupt
keine Wesenheit mehr da ist. Darum kann die Ver-
derbnis das Gute nicht vernichten, auBler sie vernichtet
das Wesen selbst. Jedes Wesen ist somit etwas Gu-
tes, und zwar ein groles Gut, wenn es nicht verdorben
werden kann, nur ein kleines aber dann, wenn dies még-
lich ist; doch (auch in diesem Falle) kann nur térichter
Unverstand in Abrede stellen, daBl es etwas Gutes ist.
Wird aber das Wesen durch Verderbnis zerstort, dann
bleibt auch die Verderbnis nicht zuriick, weil ja kein
Wesen mehr da ist, an dem es haften konnte.

13. Wenn es also nichts gibe, was gut ist, dann
gibe es darum auch nichts, was man b&se nennea

1) Erst durch die zerstorende Arbeit der Verderbnis wird
klar, welch gewaltiges Gut das seiner Natur nach unverderbliche
Wesen der Menschenseele ist.

Bibl. d, Kirchenv. Bd. 49, 26
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konnte, Ein Gut jedoch, das von jedem Bésen frei ist,
ist ein vollkommenes Gut; das Gut jedoch, dem etwas
Béses anhaftet, bleibt trotzdem ein Gut, wenn auch ein
verderbtes oder wenigstens verderbliches. Wo aber
einmal gar nichts Gutes mehr vorhanden ist, da kann
es auch nichts Béses mehr geben. Aus dieser Tatsache
ergibt sich eine merkwiirdige Tatsache: Weil jegliches
Wesen in seiner Eigenschaft als solches etwas Gutes ist,
so erscheint der Satz: ,,Ein b6ses Wesen ist nur ein feh-
lerhaftes Wesen" nichts anderes zu bedeuten als dafi
dasjenige bése ist, was gut ist, und zwar daB nur das
bose ist, was gut ist; denn jegliches Wesen ist ja etwas
Gutes und kein Ding wire bése, wenn eben das Ding,
das bése ist, kein Wesen wire. Es kann also bése nur
etwas sein, was gut ist. Mag diese Behauptung auch
sonderbar erscheinen, der eben gezogene folgerichtige
SchluB zwingt uns unvermeidlich zu dieser Behauptung.
Dabei miissen wir uns davor hiiten, daB sich nicht jenes
Prophetenurteil gegen uns richtet, wo es heiBit: ,,Wehe
denen, die das, was gut ist, bése und das, was bése ist,
gut nennen, welche die Finsternis Licht und das Licht
Finsternis heiBen, die das Siie bitter und das Bittere
sii nennen'}!" Der Herr aber sagt: , Ein béser Mensch
holt aus dem bésen Schatz seines Herzens Béses her-
vor?),"” Was ist aber ein béser Mensch anders als ein
boses Wesen, da ja auch der Mensch ein Wesen ist?
Wenn ferner der Mensch in seiner Eigenschaft als We-
sen etwas Gutes ist, was ist denn dann ein béser Mensch
anders als ein béses Gutes? Wenn wir indes diese bei-
den Begriffe auseinander halten, so finden wir, dafi er
nicht wegen seiner Eigenschaft als Mensch etwas Béses
ist und nicht deshalb etwas Gutes, weil er schlecht ist,
sondern daB er wegen seiner Eigenschaft als Mensch
etwas Gutes ist und etwas Boses deshalb, weil er schlecht
ist. Jeder also, der sagt: ,Es ist etwas Béses, ein Mensch
zu sein”, oder: ,Es ist etwas Gutes, schlecht zu sein", der
fallt unter jenen prophetischen Spruch: ,,Wehe denen,
die das, was gut ist, b6ése und das, was bose ist, gut

1) Vgl Is. 5, 20.
*) Matth. 12, 35.
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nennen?)!’: denn so einer beschuldigt ein Werk Gottes,
den Menschen, und lobt einen Fehler des Menschen, die
Siinde. Jegliches Wesen, auch ein fehlerhaftes, ist dem-
nach gut, insoweit es ein Wesen ist, bose aber nur, inso-
weit es fehlerhaft ist.

14. Diesen einander so entgegengesetzten Begrif-
fen, bose und gut, gegeniiber 148t uns demnach der
Grundsatz der Logik im Stiche, es kdénnten sich an kei-
nem Ding zur gleichen Zeit gegensitzliche Eigenschai-
ten finden; es kénne z. B. niemals ein und dieselbe Luft
finster und dunke], die nimliche Speise oder der gleiche
Trank zugleich bitter und sii, kein Kérper da, wo er
weil ist, auch schwarz und dort, wo er miBigestaltet ist,
zugleich auch wohlgebaut sein. Und #hnlich findet man
es bei vielen, ja fast bei allen Gegensitzen: an ein und
demselben Gegenstand kénnen sie nicht zugleich neben-
einander bestehen. Wéihrend es aber nun kein Mensch
bezweifelt, daBB gut und bose Gegensitze sind, so kén-
nen sie doch nicht bloB zugleich miteinander bestehen,
nein, noch mehr: das Bése kann iiberhaupt nicht ohne
das Gute und nur am Guten bestehen, wiahrend umge-
kehrt das Gute seinerseits recht wohl ohne das Bgse
bestehen kann, Es kann z. B, ein Mensch oder ein
Engel nicht (wesentlich) ungerecht sein; ungerecht aber
kann er anderseits doch (per accidens) wieder nur als
Mensch oder als Engel sein: und zwar ist es etwas Gu-
tes, daB er ein Mensch und daB er ein Engel ist, etwas
Boses aber, dal er ungerecht ist. Und diese beiden
Gegensitze bestehen bis zu dem Grade gleichzeitig, da3
iiberhaupt nichts Béses méglich wére, wenn nicht etwas
Gutes vorhanden wére, an dem das Bése sein kann.
Denn die Verderbnis kénnte sich nicht geltend machen
und hitte auch keinen Ausgangspunkt, wenn es nicht
etwas gibe, was von der Verderbnis ergriffen werden
konnte; denn nur wo etwas Gutes ist, kann auch elwas
verdorben werden; das Wesen der Verderbnis besteht
nimlich in nichts anderem, als in der Beseitigung des
Guten. Von dem Guten also hat das Bése seinen Aus-

M Ie. 5, 20.
26*
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gang genommen und nur am Guten ist das Bdse mog-
lich. Es gab auch sonst keine Quelle, aus der irgendein
boses Wesen hitte hervorgehen kénnen; denn gébe es
eine solche, so wire sie ja in ihrer Eigenschaft als We-
sen gut: und zwar wire sie entweder ein unverderb-
liches Wesen und als solches ein groBes Gut oder sie
wire ein verderbliches Wesen; aber auch als solches
miiBte sie gut sein, denn nur durch das Verderbnis eben
dieses Guten kénnte ihm das Verderben schaden.

15. Wenn wir somit sagen, das Bése sei aus dem
Guten hervorgegangen, so mdge man jedoch nicht glau-
ben, dies widerstreite dem Ausspruch des Herrn: ,Ein
guter Baum kann keine schlechten Friichte bringen?).”
Freilich kann man, wie die {ewige) Wahrheit sagt, keine
Trauben von den Dornen pfliicken?), weil eben an einem
Dornstrauch keine Traube wachsen kann. Doch kon-
nen gar wohl, wie wir sehen, auf gutem Erdreich sowohl
Weinstocke als auch Dornen gedeihen. Ebenso kann
kein schlechter Wille wie ein schlechter Baum gute
Friichte, d. h. gute Werke vollbringen. Dagegen kann
gar wohl aus dem f{an sich) guten Wesen des Men-
schen ein guter und auch ein schlechter Wille hervor-
gehen und es gibt durchaus keine andere Quelle, aus
der uranfinglich der bése Wille entspringen kénnte, als
das (an sich) gute Wesen der Engel und Menschen.
Das hat denn auch der Herr selbst dort, wo er von dem
Baum und seinen Friichten sprach, ganz deutlich ge-
zeigt; sagt er ja doch: ,Entweder laBt den Baum gut
sein und auch seine Friichte gut oder laft den Baum
schlecht sein und auch seine Friichte schlecht®)!" Da-
mit weist er doch zu Geniige darauf hin, da zwar an
einem guten Baum keine schlechten und an einem
schlechten Baum keine guten Friichte gedeihen kénnen,
daB aber dagegen aus dem Erdreich selbst, von dem
er sprach, beiderlei Baume wachsen kdnnen.

1) Matth. 7, 18.
2) Ebd. 7, 16.
3) Ebd. 12, 33.
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5. KAPITEL

Wenn fiir den Menschen auch das Verstindnis all der

groBen Vorgdnge der Korperwelt nicht nétig ist, so sol-

len wir doch die Ursachen des Guten und Bésen unter

méglichster Vermeidung des Irrtums kennen lernen;

wenn wir dabei den Irrtum nie ganz vermeiden werden,

so schadef das oft nichts, weil nicht jeder Irrtum siind-
haft, ja auch nur schédlich ist

16. Wenn wir demnach mit dem bekannten Vers
des Maro auch durchaus einverstanden sind: ,,Gliick-
lich, wer den Ursprung der Dinge erkennen konnte?)",
so brauchen wir doch nicht zu glauben, es set zur Er-
reichung des Gliickes notwendig, daB wir die im geheim-
sten Innern der Natur verborgenen Ursachen jener gro-
Ben Vorginge in der Kérperwelt kennen, dafl wir z. B.
wissen: ,,Welche Gewalt die Linder erschiittert, die
Meere hoch aufwiihlt, ohne ein Hemmnis zu achten, und
bald sie wieder beschwichtigt?)”, und anderes von der
Art. Doch die Ursachen des Guten und des Bésen
sollen wir kennen, und zwar insoweit, als deren Kennt-
nis dem Menschen in diesem Leben voll Irrtum und
Elend zur Vermeidung eben dieses Irrtums und Elen-
des vergoénnt ist. Nach jenem Gliick miissen wir ndm-
lich trachten, wo uns kein Elend mehr bedriickt und kein
Irrtum mehr tiuscht. MiiBiten wir nimlich die Ursachen
der korperlichen Vorgénge kennen, dann briuchien wir
doch gewiB keine mehr zu kennen als die unserer Ge-
sundheitsverhiltnisse. Da wir aber dariiber ohne Kennt-
nisse sind, so miissen wir uns an die Arzte wenden, Wer
mdchte demnach nicht einsehen, daB wir uns mit gro-
Ber Geduld darein finden miissen, all das nicht zu wis-
sen, was uns von den Geheimnissen des Himmels und
der Erde verborgen ist?

17. Wir miissen uns zwar mit so grofler Sorgfalt
als uns méglich ist, vor dem Irrtum im grofen wie im
kleinen hiiten; daraus und obwohl ein Irrtum nur aus

1) Verg. Georg. II, 490.
2) Ebd. 4791,
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Unkenntnis der Verhiltnisse méglich ist, folgt aber doch
noch nicht, daB einer, sobald er bloB einmal etwas nicht
weiB, auch schon in einen Irrtum verwickelt ist; viel-
mehr irrt nur der, welcher etwas zu wissen vermeint,
was er in Wirklichkeit nicht weil; so einer erachtet
niamlich etwas Falsches fiir wahr und darin liegt gerade
das Wesentliche des Irrtums. Es kommt jedoch sehr
viel darauf an, worin einer eigentlich irrt. Denn bei
sonst gleichen Verhiltnissen wird immer der Wissende
dem Unwissenden und der nicht Irrende dem Irrenden
mit gutem Recht vorgezogen. Sind aber die Umstinde
nicht die gleichen, d. h. weil der eine dies, der andere
jenes, und zwar der eine etwas Niitzliches, der andere
bloB etwas weniger Niitzliches oder sogar etwas Schid-
liches, wer wiirde da dem letzteren mit seinem Wissen
nicht lieber einen vorziehen, der gar nichts wei? Es
gibt ndmlich Dinge, wo es besser ist, gar nichts zu wis-
sen, als davon Kenntnis zu haben. So war es beispiels-
weise gar manchmal niitzlich, sich auf einem Irrweg zu
befinden — ich meine das von einem wirklichen Weg
zum Gehen, nicht von dem Weg des sittlichen Wan-
dels. So ist es mir selbst einmal begegnet, daB ich an
einem Scheideweg irre ging und infolgedessen nicht an
dem Platze voriiber kam, wo ein Haufe von bewafineten
Donatisten im Verstecke lag und wartete, ob ich nicht
voriiber kime. So gelangte ich erst auf einem Ab- und
Umweg an mein Ziel. Als ich aber von der Nachstel-
lung meiner Feinde Kenntnis erhielt, da wiinschte ich
mir selber Gliick zu meinem Irrtum und sagte Gott da-
fiir Dank. Wer méchte da noch zaudern, einen solchen
Wanderer, der seinen Weg verfehlt hat, einem Rauber
vorzuziehen, der nicht irre gegangen ist? Und wohl nur
deshalb 148t der groBe Dichter einen ungliicklichen
Liebhaber klagen: ,Sah’s und ging zugrunde als Beute
verderblichen Irrtums!)”, weil es ja auch einen guten
Irrtum gibt, der nicht nur nichts schadet, sondern sogar
noch etwas niitzt. Doch suchen wir noch weiter in die
Kenntnis der Wahrheit einzudringen. Da irren nichts
anderes heiBit, als das fiir wahr halten, was falsch ist

1) Verg. Eclog. VIII, 41.
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und fiir falsch halten, was wahr ist oder etwas Gewisses
tiir ungewiB, etwas Ungewisses dagegen fiir gewill, ganz
gleich, ob es nun wirklich falsch oder wahr ist, und da
dies zudem fiir den Geist ebenso haBlich und ungehérig
ist, als wir beim Sprechen und bei einer Zustimmung
umgekehrt ein (bestimmtes) ja, ja, nein, nein?) als schén
und passend empfinden, so erscheint gewill unser
gegenwirtiges Leben gerade deshalb als ein armes Le-
ben, weil ihm bisweilen, soll es nicht verloren gehen,
der Irrtum férmlich vonnoten ist. So darf jenes Leben
sicher nicht sein, wo die Wahrheit selbst das Leben
unserer Seele ist, wo niemand tiuscht und niemand von
anderen getiuscht wird. In diesem gegenwirtigen Le-
ben aber tiuschen die Menschen und werden selbst wie-
der getduscht; ungliickseliger aber sind sie dann, wenn
sie andere durch Lug tduschen, als wenn sie im Ver-
trauen auf die liigenhaften Mitmenschen sich selbst
tiuschen lassen. So sehr aber widerspricht dem ver-
niinftigen Wesen die Unwahrheit und so sehr geht es nach
Maoglichkeit dem Irrtum aus dem Wege, dal sogar die,
welche gerne andere tiduschen, selbst nicht getduscht
werden wollen. Denn wer liigt, glaubt selber nicht zu
irren, sondern nur den Mitmenschen in Irrtum zu fijh-
ren, der ihm Glauben schenkt. Und in der Tat, wenn
er fir sich weiB, was (in diesem Falle) die Wahrheit
ist, dann irrt er in dem, was er mit seiner Liige ver-
deckt, selbst zwar nicht, aber darin tiuscht er sich
doch, daB er glaubt, seine Liige schade ihm nicht; scha-
det ja doch jede Liige mehr denjenigen, die sie sagen?),
als denjenigen, die sie tragen.

6. KAPITEL
Liige ist immer Siinde, wenn es auch verschiedene Grade
der Siindhaftigkeit gibt; der Begriff der Liige ist scharf
von dem des Irrtums zu scheiden; ein Ubel ist aber auch
der Irrtum an sich immer

18. Allein hier entsteht eine sehr schwierige und
dunkle Frage, {iber die ich schon einmal ein grofes

1) Vgl. Matth. 5, 37.
?) Wortspiel: facienti — patienti.
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Buch geschrieben habe!). Ich sah mich damals ge-
zwungen, darauf Antwort zu geben, ob es manchmal fiir
den Gerechten Pflicht sei, zu liigen. Manche Leute?)
fehen nidmlich so weit, daB sie die Behauptung aufstel-
en, auch falsch schwéren und iiber Gegenstinde der
Gottesverehrung, ja sogar iiber das Wesen Gottes selbst
etwas Unwahres aussagen, sei bisweilen ein gutes und
frommes Werk. Denen gegeniiber halte ich fiir meine
Person jegliche Liige fiir Siinde, wenngleich ich der An-
sicht bin, es kime sehr viel darauf an, in welcher Ge-
sinnung und zu welchen Zwecken jemand liigt. Denn
es siindigt z. B, einer, der in der (guten Absicht) liigt,
einem damit einen Rat zu geben, nicht so schwer wie
ein anderer, der in der Absicht liigt, um einen anderen
zu schidigen; oder jemand, der einen Wanderer durch
seine liignerische Auskunft einen falschen Weg weist,
schadet nicht so sehr wie einer, der mit triigerischer
Téuschung den Weg des Lebens verkehrt. — Gewill
darf einer, der etwas Falsches aussagt in der Mei-
nung, es sei wahr, nicht fiir einen Liigner gehalten wer-
den; denn soweit es auf ihn ankommt, tiuscht er ja
nicht, befindet sich vielmehr selbst in einer Tduschung.
Darum trifft einen solchen auch nicht so fast der Vor-
wurf der Liige, als vielmehr bisweilen der der Uniiber-
legtheit, weil er allzu unvorsichtig Unwahres glaubt und
fiir wahr hélt. Demgegeniiber ist aber derjenige um so
mehr ein Liigner, der zwar die Wahrheit sagt, sie aber
personlich fiir falsch hilt. Denn was seine Gesinnung
angeht, so sagt er die Wahrheit nicht, weil er das nicht
sagt, was er denkt, mag sich nun tatsichlich auch heraus-
stellen, dafl das, was er sagt, wahr ist; und der darf
von dem Vorwurf der Liige nicht freigesprochen wer-
den, der mit seinem Mund ohne es zu wissen, die Wahr-
heit spricht, wihrend er wissentlich und willentlich liigt.
Wenn wir also nicht die Sache selbst, um die es sich
handelt, in Anschlag bringen, sondern bloB8 die Absicht
dessen, der die Aussage macht, so ist doch derjenige,

1) Contra mendacium ad Consentium. Migne, Patrol. S.L.
40, 517—548; vgl. Retract. II 60: Migne, PatroL S.L. 32, 654.
%) Die Erérterung ist gegen die Priszillianisten gerichtet.
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der ohne es zu wissen die Unwahrheit sagt, weil er sie
fiir Wahrheit hilt, besser, als wer wissentlich die Ab-
sicht zu liigen hat und dabei nicht weill, daB} das, was er
sagt, doch Wahrheit ist. Jener hat ja nichts anderes
im Sinn, als was er im Munde fiihrt, bei diesem jedoch
mag das, was er sagt, an sich wie nur immer beschaf-
fen sein: er trigt etwas anderes in seinem Herzen ver-
borgen als was ihm auf der Zunge liegt'}): und gerade
dies ist recht eigentlich die Bosheit des Liigners. —
Betrachten wir aber den Gegenstand der Rede selbst,
so kommt es wesentlich darauf an, worin einer irrt oder
liigt: wihrend beispielsweise, soweit es den mensch-
lichen Willen betrifft, der Irrtum ein kleineres Ubel ist
als die Liige, so ist es doch bei weitem ertriiglicher, in
Dingen, die mit der Religion nichts zu schaffen haben,
zu liigen, als in solchen Dingen auch nur bloB zu irren,
ohne deren Glauben oder Kenntnis man Gott nicht
dienen kann., Ein Beispiel soll dies veranschaulichen:
sehen wir einmal zu, was es zu bedeuten hat, wenn
einer liignerisch behauptet, dieser oder jener Tote sei
noch am Leben oder wenn ein anderer irrtiimlich
glaubt, Christus werde nach irgendeinem léngeren Zeit-
raum noch einmal sterben. Ist es da nicht ungleich
besser, in jener Weise zu liigen, als sich auf solche Art
zu irren, und es ist nicht ein weit geringeres Ubel, jeman-
den in jenen Irrtum zu fithren, als selber von einem
andern in diesen zweiten Irrtum gefiihrt zu werden?

19, In manchen Fillen bedeutet also der Irrtum fiir
uns einen grofien, in manchen einen kleinen, wieder in
anderen gar keinen Nachteil, in manchen sogar einen
Nutzen. Ein groBer Schaden ist der Irrtum fiir den
Menschen dann, wenn er das nicht glaubt, was zum
ewigen Leben, oder wenn er das glaubt, was zum ewigen
Tod fithrt. Nur ein geringer Schaden ist der Irrtum
fiir den Menschen, der etwas Unwahres fiir wahr an-
nimmt und dadurch in einige zeitliche Unannehmlich-
keiten gerit, die sich jedoch durch gliubige, geduldige
Hinnahme zum Guten kehren lassen. So ist es beispiels-

1) Vgl. Sallust., Catil. ¢. 10.
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weise, wenn einer jemand fiir gut héilt, der in Wirk-
lichkeit schlecht ist und darum von ihm Béses erleiden
mufl. Wer aber einen schlechten Menschen zwar fiir
gut hilt, aber doch deshalb nichts Béses von ihm er-
leidet, der ist zwar im Irrtum, hat aber keinen Scha-
den dabei; ihn trifft auch die Drohung des Propheten
nicht: ,,Wehe denen, die das, was boése ist, gut
nennen?)!"” Denn dieser Ausspruch ist von dem zu ver-
stehen, was die Menschen bdse macht, nicht von den
Menschen selbst. Darum wird (z. B.) durch das Wort
des Propheten mit Recht der verurteilt, der den Ehe-
bruch gut nennt. Wer aber einen Mann gut nennt, den
er fiir keusch hilt und von dessen Ehebruch er nichts
weiB, der irrt nicht in dem Wissen von dem, was gut
oder bése ist, sondern nur in bezug auf die Gehcimnisse
menschlicher Sittlichkeit, wenn er einen solchen Men-
schen gut nennt, den er im Besitz dessen glaubt, was
ihm ohne Zweifel gut erscheint. Denn einen Ehebrecher
bezeichnet er ja als schlecht und einen keuschen Mann
als gut; dabei nennt er nun freilich jenen (ehebrecheri-
schen) Mann gut, weil er eben nicht weiB, daB er ein
Ehebrecher und darum nicht keusch ist. Wenn ferner
jemand dank eines Irrtums dem Verderben entrinnt,
so wie es mir selber nach dem vorhin Erzédhlten auf
einer Reise zugestofen ist, so bringt der Irrtum dem
Menschen sogar Nutzen. Allein wenn ich sage, manch-
mal kénne man ohne Schaden, ja sogar mit einem ge-
wissen Nutzen irren, so behaupte ich damit nicht, es sei
der Irrtum selbst kein Ubel oder vielleicht gar noch ein
wenn auch nur geringes Gut; nein, sondern ich rede von
einem Ubel, das (bloB zufillig) nicht eintrifft oder von
einem Gut, das (bloB zuféllig) eintrifft, wenn man irrt,
d. h. ich rede von etwas, was infolge des Irrtums ent-
weder eintritt oder nicht eintritt. Denn der Irrtum an
sich ist ein Ubel, entweder ein groBes, wo es sich um
eine wichtige, oder ein kleines, wo es sich um eine unbe-
deutende Sache handelt. Denn wer méchte es auBBer im
Irrtum als kein Ubel ansehen, Falsches als wahr anzu-
nehmen oder Wahres als falsch zu verwerfen oder Un-

1) Is. 5, 20.
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gewisses fiir gewiB oder Gewisses fiir ungewil zu hal-
ten? Allein es besteht ein Unterschied, ob man jeman-
den fiir einen guten Menschen hilt, der in Wirklich-
keit ein B&sewicht ist, was ein Irrtum wére, oder ob
man infolge dieses Irrtums bloB kein weiteres Ubel
erleiden muB, weil der bése Mensch, den man fiir gut
hilt, gerade keinen Schaden verursacht. Desgleichen
besteht darin ein Unterschied, ob man einen Weg fiir
den rechten hilt, der es doch in Wirklichkeit nicht ist,
oder ob man aus diesem Ubel, dem Irrtum, auch noch
einen Nutzen zieht, wenn man z. B. dadurch vor den
Nachstellungen béser Menschen bewahrt wird.

7. KAPITEL

Trotzdem wir irrende Menschen sind, ist doch die An-

sicht zu verwerfen, wir seien zu einer Erkenntnis der

Wahrheit iiberhaupt nicht fdhig. — Irrtumsfihigkeit ist

charakteristisch ftiir dieses Leben; sie ist zwar meist

keine Siinde, aber immerhin ein Ubel; Siinde ist aber
immer die Liige, selbst die Notliige

20. Ich weiB aber wirklich nicht, ob auch ge-
wisse Arten von Irrtiimern fiir Siinde gehalten wer-
den miissen: z. B. wenn jemand von einem schlechten
Mitmenschen aus dem Grunde eine gute Meinung hat,
weil er ihn nicht kennt, oder wenn wir einen Ge-
genstand, den wir mit unsern leiblichen Sinnen wirklich
wahrnehmen, mit einem anderen verwechseln, der die-
sem bloB &hnlich ist, oder wenn uns etwas. was rein gei-
stig ist, gleichsam als etwas Kérperliches, dagegen
etwas, was bloB kérperlich ist, gleichsam als etwas Gei-
stiges erscheint — so erging es beispielsweise dem Apo-
stel Petrus damals, wie er eine Erscheinung zu sehen
glaubte, als er sich durch den Engel plétzlich aus dem
Gefingnis und aus den Banden befreit fand!) — oder
wenn auch in der Kérperwelt etwas fiir zart gehalten
wird, was in Wirklichkeit rauh, oder fiir sii}, was in
Wirklichkeit bitter ist, oder fiir wohlriechend, was in
Wirklichkeit {ibel riecht, oder fiir Donnerrollen, was
bloB Wagengerassel ist, oder wenn jemand mit einem

1) Apg. 12, 9.
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andern verwechselt wird, falls die zwei einander sehr
gleich sehen, was ja bei Zwillingen oft vorkommt — von
solchen sagt darum der Dichter: ... . . den Eltern ein
lieblicher Irrtum!)” — und was dergleichen Irrtiimer
noch mehr sind.

Auch eine ganz verwickelte Frage, welche die so
scharfsinnigen Akademiker?) gequalt hat, will ich hier
nicht zu entriitseln suchen, ndmlich die Frage, ob denn
der Weise iiberhaupt etwas als fest annehmen darf, um
nicht, wenn er etwas Falsches fiir wahr gelten lieBe,
dem Irrtum zu verfallen, denn nach ihrer Behauptung
ist ja alles entweder ganz verborgen oder wenigstens
bloB ungewi. Mit Riicksicht auf diese Frage habe
ich bald nach meiner Bekehrung drei Biicher ge-
schrieben®), um damit Hindernisse zu beseitigen, die
mir gleichsam schon auf der Schwelle den Weg zu ver-
treten drohten. Jedenfalls muBiten gerade diese bangen
Zweifel, ob ich iiberhaupt jemals die Wahrheit fin-
den wiirde, weggerdumt werden; diese Verzweiflung
findet aber scheinbar in den Beweisen (der Akademi-
ker) eine Stiitze. Denn diesen gilt ja jeglicher Irrtum
als Siinde, die nach ihrer Meinung nur dann vermieden
werden kann, wenn jede innere Zustimmung aufgehoben
wird. Es irrt nimlich, wie sie sagen, jeder, der dem
Ungewissen seine Zustimmung gibt, und es ist bei der
verwirrenden Ahnlichkeit des Falschen {mit dem Ge-
wissen und Wahren) in den Ansichten der Menschen
nichts gewiB, wenn auch das, was man annimmt, zu-
fillig einmal wahr ist: solche zwar ZuBerst scharfsin-
nige, aber ganz schamlose Erérterungen fiihren die Aka-
demiker. Bei uns (Christen) aber ,lebt der Gerechtz
aus dem Glauben?®)"”, Wird aber die innere Zustim-

') Verg. Aen. X, 392.

) Nachdem sich Augustinus eine Zeitlang von den eitlen
Versprechungen der Manichder, sie konnten alle Fragen restlos
16sen, hatte blenden lasgen, warf er sich den antiken Skeptikern
den Akademikern, in die Arme. Auch hier half ihm der Neu-
platoniemus tiber den totdlichen Zweifel hinweg.

3 3) Contra academ. libri III. Migne, Patrol. S. L. 32, 905
is 950,
¥) Habak. 2, 4; Rom. 1, 17.
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mung hinfillig, dann wird auch der Glaube hinfillig,
weil es ohne innere Zustimmung keinen Glauben gibt.
Und es gibt wirklich Wahrheiten, wenn man sie auch mit
den Sinnen nicht warnehmen kann. Ohne Glauben an
sie kann man nicht zum seligen Leben, und das kann
nur ein ewiges sein, gelangen. — Ob wir uns aber mit
solchen Leuten in eine Besprechung einlassen sollen, die
nicht einmal wissen, nicht ob sie (einst) ewig leben wer-
den, sondern sogar ob sie iiberhaupt im gegenwartigen
Leben leben, das kann ich nicht sagen. Damit behaup-
ten sie nimlich etwas nicht zu wissen, was sie doch
wissen miiBten: denn iiber die Tatsache seines eigenen
Seins kann doch niemand im unklaren sein, Wer nim-
lich nicht ist, ist ja auch nicht einmal imstande, etwas
nicht zu wissen: nicht bloB das Wissen, sondern auch
das Nichtwissen ist ja schon ein Beweis dafiir, dafl
einer ein Leben hat. Sie meinen freilich dadurch, da8
sie ihr Sein nicht fest annehmen, dem Irrtum aus dem
Wege zu gehen, wihrend sie doch auch durch ihren
Irrtum von der Tatsichlichkeit jhres Seins iiberzeugt
werden: denn wer nicht ist, der kann auch nicht irren.
So gut also, wie unser Sein nicht blof} eine wahre, son-
dern auch eine sichere Tatsache ist, ebenso gibt es noch
gar manches andere, was wahr und sicher ist und des-
sen Leugnung man nicht bloB keine Weisheit, sondern
sogar Wahnwitz nennen miifite.

21, Es gibt Dinge, wo es fiir die Erlangung des Rei-
ches Gottes ganz belanglos ist, ob man sie glaubt oder
nicht oder ob sie wirklich wahr sind oder wenigstens
wahr scheinen oder ob sie iiberhaupt falsch sind: in
solchen Dingen zu irren, d. h. das eine anstatt des an-
deren zu glauben, kann nicht fiir Siinde angesehen wer-
den, oder wenn es doch eine Siinde wire, bloB fiir
eine ganz kleine und leichte. Von welcher Art und
Schwere schlieBlich eine solche Siinde ist: sie hat kei-
nen Bezug auf den Weg, der uns zu Gott fiihrt, d. h.
auf den Glauben an Christus, ,,der in der Liebe wirksam
ist!)", Von diesem Weg wich beispielsweise nicht der

1) Gal. 35, 6.
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oben erwihnte, den Eltern so liebliche Irrtum beziig-
lich der Zwillinge ab, noch wich auch der Apostel Petrus
davon ab, als er eine Erscheinung zu sehen vermeinte
und so sehr eines fiir das andere hielt, daB er von
seiner Vorstellung kérperlicher Dinge, unter denen er
sich zu befinden glaubte, die wirklichen Geschehnisse,
die sich tatsichlich mit ihm ereigneten, nicht eher zu
unterscheiden wuBte, als bis ihn sein Befreier, der Engel,
verlieB; auch der Patriarch Jakob wich nicht von die-
sem Wege ab’), als er seinen Sohn, der doch in Wirk-
lichkeit noch lebte, von einem wilden Tier zerrissen
glaubte. Bei diesen und &hnlichen Tduschungen irren
wir, ohne daB unser Glaube an Gott Schaden litte, und
sind wir auf einem falschen Weg, ohne daB wir den
Weg verlassen miiten, der uns zu Gott fithrt. Doch
miissen diese Irrtiimer, wenn sie auch keine Siinde sind,
immerhin zu den Ubeln dieses Lebens gezdhlt werden,
das auch insofern nichtiger Eitelkeit verfallen ist, als
hienieden Falsches fiir wahr angenommen, Wahres als
falsch verworfen und Ungewisses fiir gewiB gehalten
wird. Denn wenngleich solche Dinge mit jenem wahren
und sicheren Glauben nichts zu tun haben, durch den
wir der ewigen Seligkeit zustreben, so haben sie doch
mit jener Armseligkeit etwas zu tun, in der sich unser
Leben hienieden bewegt. Wir wiirden namlich nur dann
in keiner Weise in irgendeiner geistigen oder korper-
lichen Wahrnehmung irren, wenn wir schon (hienieden)
das wahre und vollkommene Gliick (der Ewigkeit) ge-
nédssen.

22, Jede Liige?) muB8 aber sodann deshalb als
Siinde bezeichnet werden, weil der Mensch nicht bloB
dann, wenn er selbst weiB, was wahr ist, sondern auch
dann, wenn er als Mensch bisweilen irrt und sich
tduscht, das reden muf}, was er in seinem Herzen denkt,

1) Gen. 37, 33.

2) Das entschiedene Auftreten gegen jede Liige ist ein ge-
waltiger Fortschritt des Christentums gegeniiber der Antike.
ndedenfalls war Augustinus der erste antike Mensch, der ein
iillgg)es Werk gegen die Liige geschrieben hat* (P. Simon, a.a. O.
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mag dies nun wirklich (objektiv) wahr sein oder mag
er bloB (subjektiv) der Ansicht sein, es sei wahr, ohne
daB es wirklich wahr ist. Jeder aber, der liigt, redet
im Gegensatz zu dem, was er wirklich denkt, in der
Absicht zu tduschen. Und doch haben wir fiirwahr
die Sprache nicht zu dem Zwecke, damit sich die Men-
schen gegenseitig irrefiihren, sondern damit einer dem
andern seine Gedanken mitteilen kann. Diese Sprache
also zur Tauschung zu gebrauchen, ist Siinde; denn das
ist ihr Zweck nicht. — Auch aus dem Grunde diirfen
wir nicht glauben, die Liige sei keine Siinde, weil wir
bisweilen jemandem mit einer Liige niitzen kénnen. Denn
wir kénnen ja auch durch Diebstahl niitzen, wenn z, B.
der Arme, dem (das gestohlene Gut) offen gegeben wird,
Vorteil davon hat, wihrend der Reiche, dem es heim-
lich weggenommen wird, den Nachteil gar nicht emp-
findet: und doch wird niemand einen solchen Diebstahl
darum keine Siinde nennen. Auch durch Ehebruch kénn-
ten wir niitzen, weil vielleicht das Weib, dem man hierin
nicht zu Willen wire, offenbar vor lauter Verliebtheit
sterben wiirde, wihrend es sich anderseits, falls es am
Leben bleibt, durch BuBle wieder reinigen kénnte: und
doch wird niemand sagen, ein solcher Ehebruch sei
keine Siinde. Wenn aber mit Recht die Keuschheit
unseren Beifall hat, was soll uns dann an der Wahrheit
anst6Big sein, so daB wegen eines fremden Nutzens
zwar die Keuschheit nicht durch Ehebruch, wohl aber
die Wahrheit durch Liige verletzt werden diirfte? Tat-
siachlich 148t es sich freilich nicht leugnen, da Men-
schen, die bloB um des allgemeinen Besten willen zu
Liignern werden, schon sehr viel Gutes getan haben;
aber bei allem Erfolg wird mit Recht nur ihre gute
Absicht, nicht ihre Tauschung (frommer Betrug!) gelobt
oder gar zeitlich belohnt; es ist ja schon genug, wenn
die Tduschung nicht weiter beachtet wird, nicht daB
sie auch noch Lob erntet und das schon gar nicht von
den Erben des Neuen Testamentes, denen das Wort gilt:
wIn eurem Munde bedeute ja (wirklich) ja und nein
(wirklich) nein; denn was dariiber ist, das ist von
Ubel?).” Und weil in dieser Sterblichkeit unaufhérlich
1) Vgl. Matth. 5, 37.
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solche Ubel unterlaufen, miissen sogar die Miterben
Christi sprechen: ,,Vergib uns unsere Schulden?)!*

8. KAPITEL

Nicht Gott, sondern der MiBbrauch des freien Willens
durch die Geschépfe ist schuld an dem Fall der Engel
und Menschen; der Fluch der Erbsiinde hétte unrettbar
alle Menschen auf ewig betroffen, wenn nicht Goftes
helfende Gnade rettend eingegriffen hdtte

23. Nachdem wir nun diese Fragen mit der not-
wendigen Kiirze erdrtert haben (, gehen wir weiter und
sagen): Weil wir die Ursachen des Guten und Bosen
kennen miissen, soweit es der Weg erheischt, der uns
zu dem Reiche fiihrt, wo Leben ohne Tod, Wahrheit
ohne Irrtum, Gliick ohne Triibung sein witd, so diirfen
wir nicht im geringsten daran zweifeln, daB bei allem,
was uns Menschen betrifft, die Ursache des Guten allein
die Giite Gottes ist, die Ursache des Bésen aber der von
dem unwandelbaren Gut (Gott) abfallende Wille des
wandelbar Guten (des Geschépfes), der Engel zunichst,
sodann der Menschen. — (24.) Das (nimlich dieser ver-
derbte Wille) ist das erste Ubel des verniinftigen Ge-
schéples, d. h. die erste Minderung des Guten. Sodann
schlich sich mit dem Nichtwollen auch Unwissenheit in
dem ein, was es tun soll, und Begierlichkeit nach schid-
lichen Giitern, zwei Ubel, zu denen sich von selbst noch
Irrtum und Schmerz gesellen; jene Gemiitsbewegung
aber, die diesen Ubeln bei ihrem Herannahen zu ent-
gehen sucht, heiBt Furcht. Erreicht sodann das Herz
die Befriedigung seiner Begierden, mégen diese noch so
verderblich und wertlos sein (doch davon weiB ja das
Herz in seinem Wahne nichts), so fiihlt es sich entwe-
der von krankhafter Lust gefesselt oder in nichtiger
Freude gewiegt. Aus diesen Quellen nicht des Uber-
flusses, sondern der Not entstromt dann wie aus (ebenso
vielen) Krankheitsquellen alles Elend der verniinftigen
Geschépfe.  (25.) Doch bei all ihren Ubeln konnten
diese Geschdpfe ihren Trieb nach Gliickseligkeit nicht
verlieren,

1) Matth. 6, 12.
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Die genannten Ubel nun haben Menschen und Engel
miteinander gemeinsam; denn beide sind lediglich um
ihrer Bosheit willen von der Gerechtigkeit ihres Herrn
(Gottes) verurteilt worden. Den Menschen trifft dabei
noch eine eigene Bestrafung, ndmlich der leibliche Tod.
Denn gerade die Todesstrafe war es, die Gott ihm fiir
den Fall, daB er siindigen werde, angedroht hatte!).
Goit stattete den Menschen mit einem freien Willen
aus, jedoch so, daB sein Befehl ihn lenken und seine
Strafandrohung schrecken sollte; und er versetzte ihn
in die Gliickseligkeit des Paradieses, dieses Schatten-
bildes des (ewigen) Lebens; — von hier aus sollte er
zu einem besseren Leben aufsteigen konnen, falls er
seine Gerechtigkeit zu bewahren wuBte,

26.?) Durch den Siindenfall wurde der Mensch je-
doch (aus diesem Paradies) vertrieben: damit ver-
wickelte er auch seine Nachkommenschaft, die er in
seiner eigenen Person durch seine Siinde gleichsam in
der Wurzel verderbt hatte, mit in die Strate des Todes
und der Verdammnis. Denn nun sollten alle Kinder,
die von ihm und seiner zugleich mit ihm der Verdamm-
nis verfallenen Gattin, seiner Verfiihrerin zur Siinde,
durch die Begierlichkeit des Fleisches (die nur eine
ihrer Ungehorsamkeitssiinde #hnliche Strafe ist) das
Leben erhalten wiirden, mit der Erbsiinde behaftet wer-
den; um dieser Siinde willen sollten sie unter mannig-
fachen Verirrungen und Schmerzen mit samt den ab-
triinnigen Engeln, ihren Verfiihrern, Herren und Siin-
dengenossen, der endlosen Strafe (der Verdammung)
verfallen. Also ,,ist durch einem Menschen die Siinde
in die Welt gekommen und durch die Siinde der Tod;
und so ist der Tod auf alle Menschen iibergegangen, weil
alle in ihm gesiindigt haben®}", Unter ,,Welt" versteht
der Apostel (Paulus) an dieser Stelle das gesamte
Menschengeschlecht.

1) Vgl Gen. 2, 17; 3, 19.
2) Die Erorterung richtet sich gegen die Pelagianer.
3) Rém. 5, 12,

Bibl, d. Kirchenv. Bd. 49. 27
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27. So stand es also (nach dem Siindenfall) mit den
Menschen, Die dem Verdammungsurteil unterworfene
Gesamtheit des Menschengeschlechtes?) lag, ja wilzte
sich f6rmlich im Bésen und stiirzte von Bésem in Béses;
so biiBte sie fiir ihren gottlosen Abfall samt jenen
Engeln, die gesiindigt hatten. Und diese Strafe war
ganz gerecht; denn den gerechten Zorn Gottes fordert
alles heraus, was die Bésen in ihrer blinden und unge-
ziigelten Begierlichkeit freiwillig tun, und auf ihn ist
alles zuriickzufiihren, was sie, wenn auch wider ihren
Willen, an offenbaren und verborgenen Strafen erdul-
den miissen. Dabei spendet aber die Giite des Schipfers
doch auch den bésen Engeln unaufhérlich Leben und
Lebenskraft, ohne deren aufrecht erhaltende Macht sie
zugrunde gehen wiirden?}, und gibt den Menschen, die
doch aus krankhaftem und verworfenem Stamm ent-
sprieBen, Samen und belebt sie, ordnet ihren Glieder-
bau, gibt ihren Sinnen Kraft zur Betitigung in Zeit und
Raum und gewihrt ihnen Unterhalt. Denn Gott hielt
es fiir besser, selbst aus dem Bosen Gutes zu schaffen,
als {iberhaupt nichts Boses zuzulassen. Aber selbst
wenn er gar nicht gewollt hitte, daB sich der Mensch
zum Bessern umwandle, so wie es ja auch keine Besse-
rung der gottlosen Engel mehr gibt, wiirde dann nicht
trotzdem das ganze Menschengeschlecht mit vollem
Recht auf ewig von ihm verstofen? Und wiirde es nicht
wirklich eine ewige Strafe verdienen? Dieses Men-
schengeschlecht verlieB ja Gott, trat in MiBbrauch sei-
ner Macht (des freien Willens) das Gebot seines Schoép-
fers, das es doch ganz leicht hitte halten kénnen, acht-
los mit FiiBen, entstellte in sich das Bild seines Schép-
fers, von dessen Licht es sich hartnickig abwandte, und
riB sich unter MiBbrauch seines freien Willens von Got-
tes Gesetzen und der heilsamen Unterordnung unter
dieselben los. Und Gott hitte sicher so (gerecht) ge-
handelt, wenn er nur gerecht und nicht auch barmherzig
wire und wenn er nicht lieber seine frei gespendete

1) massa damnata.
~ 2) Augustinus fafit also auch den Zustand eines verdammten
Lgbens ale etwas Wilnechenswerteres auf als wie volliges Nicht-
sein.
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Barmbherzigkeit in der Rettung Unwiirdiger um so
augenscheinlicher strahlen lassen wollte,

9. KAPITEL

Die gefallene Menschheit sollte wieder gerettet werden;

aber kein Mensch wird durch das Verdienst eigener

guter Werke oder durch freien WillensentschluB, son-

dern durch die Gnade Gottes selig, der in uns sowohl
das Wollen als auch das Vollbringen wirkt

28. Wéhrend nun ein Teil der Engel in ruchloser
Selbstiiberhebung von Gott abfiel und (zur Strafe) aus
der Héhe seiner himmlischen Wohnung in den dunklen
Abgrund dieses {Luft)raumes hinabgeschleudert wurde,
verblieb der Rest der Engel in ewiger Seligkeit und Hei-
ligkeit bei Gott. Denn all die iibrigen Himmelsgeister
stammen ja nicht von einem gefallenen und verworfenen
Engel ab, so daB sie, wie es bei den Menschen der Fall
ist, infolge des Bandes einer natiirlichen, schuldbela-
denen Abstammung eine Erbsiinde hitte fesseln und
alle zusammen den verdienten Strafen iiberliefern miis-
sen. Vielmehr wurde zwar der eine Engel, der zu einem
Teufel wurde, wegen sciner gottlosen Uberhebung mit
den Genossen seines Hochmutes selbst niedergeschmet-
tert, die iibrigen Engel aber verblieben in frommem Ge-
horsam mit dem Herrn verbunden und empfingen nun
auch, was jene noch nicht besessen hatten, die sichere
GewiBheit, daB sie iiber ihre ewige und von keinem Ab-
fall mehr bedrohte Bestindigkeit in Sicherheit sein
diirften. (29.) Also nicht die Gesamtmenge der Engel
hatte Gott verlassen und war darob ins Verderben ge-
stiirzt; deshalb gefiel es Gott, dem Schépfer und Re-
gierer des Weltalls, daB nur jener Teil der Engel, der
sich ins Verderben gestiirzt hatte, auch im ewigen Ver-
derben verbleiben sollte, wiahrend sich der andere Teil,
der trotz des Abfalles der iibrigen Engel treu bei Gott
ausgeharrt hatte, seiner immer dauernden Gliickselig-
keit in voller GewiBheit erfreuen sollte. Alle iibrigen
vernunftbegabten Geschépfe dagegen, namlich die Men-
schen, die ganz in das ererbte und eigene Siindenver-
derben verwickelt waren, sollten, soviel es auf Gott an-

27*
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kam, wieder in Gnaden aufgenommen werden und soll-
ten einen Ersatz bilden fiir den Verlust, den die Ge-
sellschaft der Engel durch den Sturz der Teufel erlitten
hatte. Denn so ist es den wieder zum Leben erstehen-
den Heiligen verheiflen, sie sollten den Engeln Gottes
gleich sein?), So wird denn das himmlische Jerusalem?),
unsere Mutter, die Stadt Gottes, an der Vollzahl seiner
Bewohner nichts einbiien, ja vielleicht wird es sogar
iiber noch reichlichere Scharen gebieten diirfen. Denn
die Zahl der heiligen Menschen kennen wir ja so wenig
wie die Zahl der unreinen Geister, deren Platz die Kin-
der unserer heiligen Mutter (der Kirche), die hier auf
Erden unfruchtbar zu sein schien?), einnehmen werden.
Diese ihre Kinder werden in dem Frieden, den jene ein-
biiBten, ohne irgendeine zeitliche Schranke tfort und
fort leben. Die Schar der Himmelsbiirger aber, die-
jenigen, die es schon sind, so gut wie diejenigen, die es
erst werden sollen, erfreut sich der Anschauung des
Weltenmeisters, der ,,das, was schon ist, ruft wie das,
was noch nicht ist!)* und alles nach MaB und Zahl und
Gewicht zu ordnen weil}?).

30. Kann aber nun derjenige Teil des Menschen-
geschlechtes, dem Gott Rettung und Besitz des ewigen
Reiches in Aussicht gestellt hat, seine Wiederherstel-
lung durch das Verdienst der eigenen Werke erringen?
Durchaus nicht. Denn was soll einer, der dem Verder-
ben verfallen ist, Gutes wirken konnen, solange er von
dem Verderben nicht wieder frei ist? Kann er es viel-
leicht kraft seines freien Willens? Auch das ist nicht
moglich. Denn gerade durch den MiBbrauch seines
freien Willens hat der Mensch sich und seinen freien
Willen dem Verderben iiberliefert. Wie nidmlich ein
Selbstméorder sicherlich im Augenblick des Mordes lebt,
sich durch den Mord aber um sein Leben bringt und
dann nicht mehr imstande sein wird, sich selber wieder

1) Vgl, Matth. 22, 30 u. Luk. 20, 36.
2) Vgl. Gal. 4, 26; Apok, 21, 2,

3) Vgl. Is. 54, 1.

4) Rém. 4, 17.

3) Weish. 11, 21.
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zum Leben zu erwecken, so ging, da die Siinde (des
Menschen) im vollen Besitz des freien Willens begangen
wurde, dieser freie Wille verloren, da die Siinde Sie-
gerin blieb: ,Denn von wem einer besiegt wird, dem
wird er als Sklave zugesprochen!).” So ist es wenig-
stens die Ansicht des Apostels (Petrus). Da diese An-
sicht aber wahr ist, welch andere Freiheit kann es da,
frage ich, fiir den leibeigenen Knecht geben als seine
Freude an der Siinde? Mit freiem Willen ist ja der
Sklave, der den Willen seines Herrn gerne tut: und so
ist auch fiir die Siinde frei, wer ein Knecht der Siinde
ist. Aber auch fiir die Gerechtigkeit ist darum nur der
frei, der von der Siinde frei wird und ein Knecht der
Gerechtigkeit zu werden beginnt. Das aber ist erst die
wahre Freiheit, weil sich da die Freude aufs Gutestun
(nicht auf die Siinde) bezieht, und das ist zugleich eine
Gott wohlgefillige Knechtschaft wegen des Gehorsams
gegen das (gottliche) Gebot. Allein woher soll ein in
Knechtschaft geratener und in die Sklaverei verkaufter
Mensch diese Freiheit zum Guten bekommen? Es ist
nur dann méglich, wenn ihn derjenige loskauft, der ge-
sagt hat: ,,Wenn der Sohn euch frei macht, dann erst
werdet ihr in Wirklichkeit frei sein?).” Wie kann sich
aber jemand, bevor diese Befreiung im Menschen ihren
Anfang genommen hat, rilhmen, ein gutes Werk kraft
seines freien Willens getan zu haben? Er besitzt ja doch
die Freiheit zu einem guten Werk noch gar nicht. Es
miite schon sein, daB sich jemand in eitlem Diinkel
und Hochmut erhébe. So ein Laster aber weist der
Apostel mit den Worten zuriick: ,,Aus Gnade seid ihr
durch den Glauben erlést worden?).” (31.) Und damit
jene (an die der Apostel seinen Brief richtet) nicht
wenigstens den Glauben in der Weise fiir sich be-
anspruchen, daB sie darin keine Gottesgabe sehen,
so hat der ndmliche Apostel, der an einer anderen
Stelle von sich sagt, es sei ihm damit Barmherzigkeit
geschehen, daB er gldubig wurde!), an sein oben er-

1) 2 Petr. 2, 19.
2) Joh. 8, 36.
3) Eph. 2, 8,
4) 1 Kor. 7, 25.
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wihntes Wort noch weiter die Bemerkung hinzugefiigt:
- . und dies nicht aus euch, sondern es ist Gottes
(freies) Geschenk, und dies auch nicht aus den Werken
(die wir getan haben), damit sich nicht etwa einer darob
erhebe?).” Damit man aber nun anderseits (auf Grund
dieses Ausspruches) nicht glaube, es werde den Glaubi-
gen an guten Werken mangeln, so fiigt er hinwiederum
bei: ,,Denn sein Werk sind wir, in Christus Jesus ge-
schaffen zu guten Werken, die Gott vorbereitet hat, daB
wir in ihnen wandeln?).” Nach diesen Worten werden
wir also dann wahrhaft frei, wenn Gott uns bildet, d. h.
gestaltet und schatft, und zwar nicht zu Menschen, denn
das sind wir ja schon, sondern zu guten Menschen, was
er nunmehr durch seine Gnade tut: eine Neuschépfung
sind wir demnach in Christus, entsprechend jenem
Worte: ,,Ein reines Herz schaffe in mir, o Gott?)!" Denn
soweit es sich um das natiirliche Menschenherz des
Psalmisten handelte, so hatte dieses ja Gott selbstver-
stindlich schon (frither) geschaffen. (32.) Damit sich
demnach niemand weder seiner Werke noch auch seines
eigenen freien Willensentschlusses riihme, als ob nim-
lich in diesem selbst der Ursprung der Verdienstlich-
keit liege, woraus sich dann als gebiihrender Lohn die
Freiheit gut zu handeln ganz von selbst ergebe, so
hére man, was der nimliche Prediger der Gnade
(Paulus) sagt: ,,Gott ist es (ndmlich), der in euch das
Wollen und das Vollbringen wirkt nach seinem Wohl-
gefallen®).” Und an einer anderen Stelle sagt er: ,,Also
liegt es nicht am Wollen oder Laufen eines Menschen,
sondern an dem Erbarmen Gottes®) (und das sagt er),
obwohl doch ohne Zweifel der einmal zum Gebrauch
der Vernunft herangewachsene Mensch nur dann glau-
ben, hoffen und lieben kann, wenn er selber will, und
obwohl er nur dann zu jener Himmelspalme gelangen
kann, zu der Gott den Menschen beruft, wenn er ge-
flissentlich darnach liuft. Wie liegt es also nicht am

1) Eph. 2, 81.
2) Ebd. 2, 10.
3) Ps. 50, 12.
) Phil. 2, 13.
5) Rom. 9, 16.
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Wollen oder Laufen eines Menschen, sondern am Er-
barmen Gottes, wenn nicht aus dem Grunde, weil auch
der Wille selbst nach dem Worte der Schrift ,,von dem
Herrn vorbereitet wird1)"”? Wenn es anderseits aus dem
Grunde heiBt: ,,Es liegt nicht am Wollen oder Laufen
eines Menschen, sondern an dem Erbarmen Gottes”,
weil beides zusammenkommen muB}, der Wille des Men-
schen und das Erbarmen Gottes, so daB wir also unseren
Ausspruch: ,,Es liegt nicht am Wollen und Laufen eines
Menschen, sondern an dem Erbarmen Gottes’ so aufzu-
fassen hitten, als hieBe es: ,,Es geniigt der Wille des
Menschen fiir sich allein nicht, wenn nicht auch noch
das Erbarmen Gottes hinzukommt", und wenn demnach
auch das Erbarmen Gottes fiir sich allein nicht geniigt,
falls nicht auch noch der Wille des Menschen hinzu-
kommt und wenn es schlieBlich ganz richtig heiBt: ,Es
liegt darum nicht am Wollen eines Menschen, sondern
am Erbarmen Gottes, weil der Wille des Menschen fiir
sich allein nicht ans Ziel gelangt": warum ist es denn
dann im Gegensatz dazu nicht auch richtig, wenn einer
sagt: ,,Es liegt nicht am Erbarmen Gottes, sondern am
Willen des Menschen, weil das Erbarmen Gottes fiir
sich allein nicht ans Ziel fiihrt“? Wenn nun kein Christ
sich 'zu behaupten getrauen wird: ,,Es liegt nicht am
Erbarmen Gottes, sondern am Willen des Menschen”,
weil er sonst ganz offenbar dem Apostel widerspriche,
so bleibt keine andere richtige Auffassung der Schrift-
stelle: ,,Es liegt nicht am Wollen und Laufen eines Men-
schen, sondern am Erbarmen Gottes" iibrig, als daB
wir alles Gott zuschreiben, der den guten Willen des
Menschen zur Unterstiitzung vorbereitet und nach der
Vorbereitung unterstiitzt. Der gute Wille des Men-
sehen geht nimlich zwar vielen, aber doch nicht allen
{Gnaden)gaben Gottes voraus; zu denen, welchen er
nicht vorausgeht, gehort beispielsweise der gute Wille
selber. Denn in der Heiligen Schrift heiBt es sowohl:
»+Seine Barmherzigkeit wird mir zuvorkommen?)", als
auch: ,Seine Barmherzigkeit wird mir nachfolgen?)".

1) Sprichw. 8, 35.

2) Ps. 58, 11.

3) Ebd. 22, 6.
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Demjenigen, der nicht will, dem kommt sie zuvor, damit
er will; demjenigen aber, der will, dem folgt sie nach,
damit er nicht vergeblich will. Warum werden wir
z. B. aufgefordert, fiir unsere Feinde zu beten?), die doch
nicht gottesfiirchtig leben wollen, wenn nicht zu dem
Zweck, damit Gott in ihnen auch das Wollen wirke?)?
Oder warum werden wir dazu aufgefordert, zu bitten,
damit wir empfangen®), wenn nicht zu dem Zweck, daB
durch den das geschehe, was wir wollen, der auch die
Ursache datfiir ist, daB wir wollen? Wir beten also fiir
unsere Feinde, damit die Barmherzigkeit Gottes ihnen
zuvorkomme, wie sie auch uns selbst zuvorgekommen
ist; fiir uns aber beten wir, damit seine Barmherzig-
keit uns nachfolge.

10. KAPITEL

Diese Hilfe konnte dem gefallenen Menschengeschlecht
nur ein gottmenschlicher Erléser bringen

33, Ein gerechter Fluch lastete also auf dem Men-
schengeschlecht und alle waren Kinder des Zornes.
Von diesem Zorn steht geschrieben: ,Alle unsere Tage
schwinden dahin und wir vergehen in deinem Zorne;
unsere Jahre sind wie Spinnengewebe zu achten?)”, und
auch Job sagt von ihm: ,Der vom Weibe geborene
Mensch lebt nur kurze Zeit und der Zorn lastet auf
ihm?)."” Der Herr Jesus aber redet von diesem Zorn
folgendermaBen: ,Wer an den Sohn glaubt, hat das
ewige Leben; wer aber nicht an den Sohn glaubt, der
hat das Leben nicht, sondern der Zorn Gottes bleibt
iiber ihm?)."” Jesus sagt nicht: ,,Der Zorn Gottes wird
iiber ihn kommen"”, sondern: ,,Er bleibt tiber ihm'‘; denn
jeder Mensch kommt eben damit beladen schon auf die
Welt. Darum sagt auch der Apostel (Paulus): ,,(Denn)
auch wir waren von Natur aus Kinder des Zornes, wie
die iibrigen”).” Weil nun die Menschen von diesem Zorn
schon infolge der Erbsiinde getroffen waren, die um so

1) Vgl. Matth. 5, 44. 5) Vgl. Job 14, 1.
2} Vgl. Phil. 2, 13. 8) Vgl. Joh. 3, 36.

3) Vgl. Matth. 7, 7. ") Eph. 2, 3.
%) Ps. 89, 9. .
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schwerer und verderblicher auf ihnen lastete, je grofier
und zahlreicher die Siinden waren, die sie selbst noch
hinzufiigten, so bedurfte es eines Mittlers, d. h. eines
Versohners, um diesen Zorn durch Darbringung eines
ganz einzigartigen Opfers, von dem alle Opfer des Ge-
setzes und der Propheten nur Schattenbilder waren, zu
besidnftigen. Darum sagt der Apostel: ,Denn wenn wir,
als wir noch seine Feinde waren, mit Gott kraft des
Todes seines Sohnes verséhnt wurden, so werden wir
um so mehr jetzt, da wir nun durch sein Blut verséhnt
worden sind, durch ihn vom Zorne gerettet werden?).”
Wenn es aber (an diesen Stellen) heifit, Gott sei zornig,
so ist damit keine solche Aufregung gemeint, wie sie
im Herzen eines ziirnenden Menschen vorhanden ist;
vielmehr ist das Wort nur von menschlichen Gemiits-
bewegungen iibertragen und seiner (Gottes) ridchenden
Strafe, die immer nur eine gerechte ist, ist der Name
Zorn beigelegt. DaB wir also durch den Mittler mit Gott
versohnt werden und den Heiligen Geist empfangen, so
daB wir aus Feinden (Gottes) seine Kinder werden —
wdenn alle, die vom Geiste Gottes getrieben werden,
sind Kinder Gottes?)"” —, das ist die Gnade Gottes
durch Jesus Christus, unsern Herrn.

34.8) Von diesem Mittler alles so zu sagen, wie es
wiirdig wére, wiirde zu weit fiihren, ja es lieBe sich von
einem Menschen iiberhaupt nicht in wiirdiger Weise aus-
sprechen. Wer wollte z. B. erschépfend nur einmal die
eine Glaubenswahrheit: ,,Das Wort ist Fleisch geworden
und hat unter uns gewohnt®)" in Worte fassen, so dafl
wir deshalb an den eingeborenen Sohn Gottes, des all-
michtigen Vaters, glaubten, der aus dem Heiligen Geist
und von Maria, der Jungfrau, geboren worden ist? Das
Wort ist nimlich in der Weise Fleisch geworden, dafl
die Gottheit Fleisch angenommen hat, nicht aber die
Gottheit in Fleisch umgewandelt worden ist. Das Wort
wFleisch” miissen wir hier als ,,Mensch® verstehen, eine

1) Zusammengezogen aus Rém. 5, 9 u. 10.
2) Roém. 8, 14.

3) Gegen die Apollinaristen.

4) Joh. 1, 14.
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Ausdrucksweise, bei der der Teil zur Bezeichnung des
Ganzen gesetzt ist. Im gleichen Sinn heiit es auch:
wDurch Gesetzeswerke wird kein Fleisch gerechtfer-
tigt*)”, d. h. kein Mensch. Denn wir miissen glauben,
daB bei dieser Annahme (des Fleisches bei der Mensch-
werdung des Gottessohnes) die gesamte Menschennatur
(vom Gottessohn) angenommen wurde, wobei er aber
von jeder Fessel der Siinde vollkommen frei war, (Diese
Annahme der Menschennatur durch den Gottessohn
geschah auch nicht in der Weise,) daB sie durch Zu-
sammenwirken der beiden Geschlechter infolge fleisch-
licher Begierde nicht ohne Siinde geboren wurde, deren
Schuld erst durch eine Wiedergeburt (in der Taufe) ab-
gewaschen wurde, sondern so, wie es bei einer jung-
fraulichen Geburt sein mufBite, wo nur der Glaube der
Mutter, nicht aber ihre Begierde empfangen hatte. Wére
durch seine Geburt ihre Unversehrtheit verletzt worden,
dann wire er nicht von einer Jungfrau geboren worden
und es wiirde sich, was aber unmdglich ist, die gesamte
Kirche mit ihrem Glaubensbekenntnis von seiner Geburt
aus der Jungfrau Maria im Irrtum befinden, und dies
jene Kirche, die in Nachahmung seiner Mutter tédglich
thre Glieder (die Gldubigen) gebiert und dabei Jungfrau
ist. Lies, wenn du willst, beziiglich der Jungfrauschaft
der heiligen Maria meinen Brief an den erlauchten Vo-
lusianus?), dessen Namen ich mit dem Ausdruck der
Ehre und der Liebe nenne. (35.)%) Jesus Christus, der
Gottmensch, ist also Gott und Mensch zugleich, Gott vor
aller Zeit, Mensch erst (geworden) in unserer Zeit; Gott,
weil Gottes Wort — ,,denn Gott war das Wort*)" —,
Mensch aber, weil mit dem Worte die verniinftige
(menschliche) Seele und der (menschliche) Leib eine
persdnliche Vereinigung einging. Darum ist er in seiner
Eigenschaft als Gott eins mit dem Vater®), soweit er
aber Mensch ist, ist der Vater gréBer als er®). Wahrend

1) Rém. 3, 20.

2) Migne, Patrol. S. L. 33, epist. 137.
3) Gegen die Nestorianer.

4) Joh. 1, 1.

5) Vgl Joh. 10, 30.

%) Vgl ebd. 14, 28.
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er nimlich der eingeborene Sohn Gottes nicht durch
Gnade, sondern von Natur aus war, ist er, um auch voll
der Gnaden werden zu kénnen, zugleich des Menschen
Sohn geworden und so ist er beides, aus beidem der eine
Christus. Denn ,,da er in der Gestalt Gottes war, hielt
er es fiir keinen Raub, Gott gleich zu sein®’, was er ja
schon von Natur aus war; ,aber er entduBerte sich selbst
und nahm die Gestalt eines Knechtes an')”, ohne daB§
er aber deshalb die Gestalt Gottes ganz oder auch nur
teilweise verloren hitte. Aber eben dadurch wurde er
kleiner (als der Vater) und blieb (ithm) doch gleich, er
der eine beides, wie schon gesagt. Das eine war
maéglich, weil er doch das (gottliche) Wort, das andere,
weil er Mensch war. Weil er das Wort war, war er
dem Vater gleich, weil er Mensch war, war er kleiner
{als der Vater). Er blieb der eine Sohn Gottes und
war doch auch der Menschensohn, und er blieb der eine
Menschensohn und war doch auch der Sohn Gottes.
Nicht waren in ihm zwei S6hne Gottes, nimlich Gott
und Mensch, sondern nur ein Sohn Gottes, ndmlich
Gott ohne Anfang, Mensch aber mit einem bestimmten
Anfang: und dies ist unser Herr Jesus Christus.

11. KAPITEL

Die Erhebung der menschlichen Natur Christi zur

Wiinde des Sohnes Gotfes war eine hervorragende

Gnade Gottes; die ndmliche Gnade offenbart sich in der
Geburt Christi vom Heiligen Geist

36. In diesem Geheimnis nun zeigt sich die Gnade
Gottes so recht in ihrer offenkundigen Gré8e. Denn
wie hat es die Menschennatur in dem Menschen Christus
verdient, in so einzigartiger Weise zur Einheit der Per-
son des einzigen Sohnes Gottes erhoben zu werden?
Was fiir ein guter Wille, was fiir ein guter, eifriger Vor-
satz, welche guten Werke sind denn vorausgegangen,
daB dieser Mensch es verdient hitte, eine Person mit
Gott zu werden? Ist er iiberhaupt schon vorher Mensch
gewesen und ist ihm diese einzigartige Auszeichnung zu

1) Phil. 2, 6.
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Teil geworden, weil er in einzigartiger Weise Gott ver-
dient hat? Keineswegs! Denn von dem ersten Augen-
blick an, da er Mensch ward, fing er nichts anderes zu
sein an als Gottes Sohn: und zwar der einzige Sohn
Gottes. Als Gottes Wort aber, das durch die Annahme
des Menschen Fleisch geworden, war er fiirwahr auch
Gott, so daB, wie jeder Mensch eine aus einer verniinf-
tigen Seele und einem Leibe bestehende Person ist, so
auch Christus nur eine Person ist, die aber das Wort
(Gottes) und den Menschen in sich vereinigte. Warum
ward nun der menschlichen Natur diese so hohe und in
Anbetracht dessen, daB keinerlei eigenes Verdienst vor-
ausging, ohne Zweifel frei geschenkte Ehre zuteil? Aus
keinem anderen Grund, als damit sich die groBle und
allein entscheidende Gnade Gottes jenen, die (dies Ge-
heimnis) in glaubig frommer Gesinnung erwégen, im
hellsten Licht offenbare, so daB sie erkennen, daB sie
von ihren Siinden durch die ganz gleiche Gnade gerecht-
fertigt werden, die auch die Ursache war, daB der
Mensch Christus gar keine Siinde haben konnte. Darum
hat auch der Engel seine (des Gottmenschen) Mutter
bei der Verkiindigung ihrer Geburt mit den Worten
begriiBt: ,Sei gegriiBt, du Gnadenvolle” und gleich
darangefiigt: ,Du hast Gnade gefunden bei Gott!).”
Und wenn diese (Maria) voll der Gnade genannt wird
und wenn es von ihr heiBlt, sie habe Gnade bei Gott
gefunden, so besteht diese Gnade darin, daB sie Mutter
des Herrn oder vielmehr des Herrn aller geworden ist,
Nachdem aber der Evangelist Johannes ebenfalls von
Christus gesagt hat: ,,Und das Wort ist Fleisch gewor-
den und hat unter uns gewohnt; und wir sahen", so fahrt
er fort, ,;seine Herrlichkeit als die des Eingeborenen
vom Vater, voll der Gnade und Wahrheit?).” Und zwar
zeigt er uns dort, wo er sagt: ,,Das Wort ist Fleisch
geworden”, denjenigen, der voll der Gnaden, und dort,
wo er von der ,Herrlichkeit des Eingeborenen vom Va-
ter" spricht, denjenigen, der voll der Wahrheit ist. Denn
die Wahrheit selbst, d. h. der eingeborene Sohn Gottes

1) Luk. 1, 28 u. 30.
2) Joh. 1, 14.



429 Enchiridion 429

nicht aus Gnade, sondern von Natur aus, gin%aus Gnade
mit den Menschen eine so enge persdnliche Vereinigung
ein, daB der nimliche Sohn Gottes auch Sohn des Men-
schen wurde,

37. Derselbe Jesus Christus, Gottes eingeborener,
d. h. einziger Sohn, unser Herr, ist nimlich aus dem
Heiligen Geist und der Jungfrau Maria geboren. Der
Heilige Geist ist aber eine Gabe Gottes, eine Gabe frei-
lich, die dem Geber selber gleich ist; demgemiB ist
auch der Heilige Geist Gott, und zwar nicht weniger
als wie der Vater und der Sohn. Wenn nun die Geburt
Christi seiner Menschheit nach das Werk des Heiligen
Geistes ist, was offenbart sich dann darin anders als
gerade die Gnade? Denn damals, als die Jungirau
(Maria) den Engel fragte, wie denn die Erfiillung seiner
Botschaft moglich sein solle, da sie ja keinen Mann
erkenne, da antwortete ihr dieser: ,Der Heilige Geist
wird iiber dich kommen und die Kraft des Allerhéch-
sten wird dich iiberschatten; darum wird auch das Hei-
lige, das aus dir geboren werden wird, Sohn Gottes ge-
nannt werden?).” Und als Joseph sie entlassen wollte,
weil er eine Ehebrecherin in ihr vermutete, da er ja
wuBte, daB sie nicht von ihm empfangen habe, erhielt
er vom Engel die Antwort: ,Fiirchte dich nicht, Maria
als dein Weib zu dir zu nehmen; denn was in ihr ge-
zeugt worden ist, das ist vom Heiligen Geiste?)”, d. h.
was, wie du argwdhnst, von einem anderen Manne stam-
men soll, das ist vom Heiligen Geiste.

12, KAPITEL

Darlegung der Art und Weise, wie Christus aus dem
Heiligen Geist geboren wurde

38. Werden wir indes darum behaupten, der Vater
des Menschen Christus sei der Heilige Geist, so daB
demnach Gott Vater das Wort (d. h. die géttliche Natur
in Christus), der Heilige Geist aber den Menschen (d. h.
die menschliche Natur in Christus) gezeugt hitte und
der eine Christus mit seinen zwei Naturen seiner Gott-

1) Luk. 1, 35.
2) Matth. 1, 20.
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heit nach der Sohn Gottes des Vaters und seiner
Menschheit nach der Sohn des Heiligen Geistes wire,
weil ihn ja der Heilige Geist als sein Vater aus der
jungfriulichen Mutter zeugte? Wer wagte es, sich zu
einer solchen Behauptung zu versteigen? Es briuchte
keine lange Erérterung um nachzuweisen, wieviel Ab-
geschmacktheiten sich daraus ergeben wiirden; ist ja
doch eine solche Behauptung selber schon so abge-
schmackt, daB kein gldubiges Ohr sie aushalten kann.
Unser Herr Jesus Christus, der Gott von Gott ist, als
Mensch aber aus dem Heiligen Geist und von der Jung-
frau Maria geboren ist, ist also, wie wir gliubig be-
kennen, nach seinen beiden Naturen, der géttlichen so-
woh!l wie der menschlichen, der eingeborene Sohn des
allmichtigen Vatergottes, von dem der Heilige Geist
ausgeht. Wie koénnen wir also sagen, Christus sei vom
Heiligen Geist geboren, wenn ihn der Heilige Geist nicht
gezeugt hat? Sagen wir es nicht deshalb so, weil er
ihn gemacht hat? Unser Herr Jesus Christus, von dem,
soweit er Gott ist, geschrieben steht: ,,Alles ist durch
ihn gemacht worden')”, ist ja doch, soweit er Mensch
ist, selber gemacht worden; so sagt ja das Wort des
Apostels: ,Er ist aus dem Samen Davids dem Fleische
nach gemacht worden?).” Wenn nun jenes Geschépf,
das die Jungfrau (Maria) empfing und gebar, die ge-
samte Dreifaltigkeit gebildet hat, obwohl es doch blo8
die Person des Sohnes betraf, warum wird denn dann
bei der Bildung dieses Geschépfes bloB der Heilige
Geist genannt, da doch die Werke der Dreifaltigkeit
untrennbar sind? Oder soll man, wenn bei irgendeinem
Werke nur eine der drei Personmen genannt wird, an
ein Werk der gesamten Dreifaltigkeit denken? GewiB,
so ist es; und man kénnte dies auch durch Beispiele
erhirten, Doch wollen wir hiebei nicht zu lange ver-
weilen., Denn es beschiftigt uns ja immer noch die
Frage, wie man sagen kénne ,geboren aus dem Hei-
ligen Geist”, da Christus doch gar kein Sohn des Hei-
ligen Geistes ist. (Man darf ihn ebensowenig einen

1) Joh. 1, 3.
2) Rom. 1, 3.
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Sohn des Heiligen Geistes heiflen,) als wir auch diese
Welt nicht darum als Gottes Sohn oder als von Gott
geboren bezeichnen diirfen, weil sie Gott gemacht hat;
wir miissen sie vielmehr als von ihm gemacht, geschaf-
fen, hervorgerufen, gebildet bezeichnen oder was wir
sonst fiir einen deckenden Ausdruck dafiir finden kén-
nen. In unserm vorliegenden Fall liegt also bei unse-
rem Bekenntnis, daB Christus aus dem Heiligen Geist
und von der Jungfrau Maria geboren worden sei, die
Schwierigkeit in der Frage, wie es denn komme, daB.
er trotzdem nicht der Sohn des Heiligen Geistes, wohl
aber der Sohn der Jungfrau Maria ist, obwohl er doch
sowohl aus dem einen (dem Heiligen Geist) als auch
der anderen (der Jungfrau Maria) geboren worden ist.
Ohne Zweifel liegt die Sache so, daB er aus dem einen
{dem Heiligen Geist) geboren worden ist zwar nicht
als aus seinem Vater, wohl aber von der anderen (der
Jungfrau Maria} als von seiner Mutter.

39, Demnach darf man nicht so weit gehen zu sagen,
alles, was von irgend jemand geboren worden ist, diirfe
darum auch schon immer dessen Sohn genannt werden.
Davon will ich nun nicht reden, daf3 ein Sohn in ganz
anderer Weise von einem Menschen herstammt, als viel-
leicht ein Haar oder eine Laus oder ein Eingeweide-
wurm, Dinge, die man doch alle nicht als Séhne be-
trachten kann. Dergleichen will ich also, wie gesagt,
iibergehen, weil es unschicklich wire, es mit etwas so
Erhabenem zu vergleichen. Aber es wird gewil. auch
niemand solche, die aus dem Wasser und dem Heiligen
Geiste wiedergeboren werdeni}, nun mit Recht Séhne
des Wassers nennen; vollkommen richtig heiBen sie
dagegen Séhne des géttlichen Vaters und der Mutter
Kirche. Geradeso ist auch der vom Heiligen Geiste
geborene Christus zwar der Sohn Gottes des Vaters,
aber nicht des Heiligen Geistes. Denn selbst das, was
wir {iber das Haar und die anderen Dinge gesagt haben,
besitzt doch wenigstens soviel Wert, da wir uns da-
durch vor Augen halten, es diirfe nicht alles, was von

1) Joh. 3, 5.
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irgend jemandem her seinen Ursprung nimmt, nun auch
der Sohn dessen genannt werden, von dem es stammt.
Aus diesem Satz geht (umgekehrt) auch hervor, daB
man nicht sagen kann, einer der jemandens Sohn heifS3t,
sei nun auch wirklich von diesem geboren: so ist es
z. B. bei Adoptivséhnen, So redet man auch von Séhnen
der Hélle: das sind aber keine solchen Menschen, die
aus ihr geboren, sondern solche, die fiir sie bestimmt
sind; geradeso heilt man auch S6hne des (Himmel)rei-
ches solche, die fiir dieses Reich bestimmt sind?}.
(40.) Wenn also etwas von jemandem abstammen
kann, ohne darum auch schon dessen Sohn zu sein, und
wenn anderseits nicht jeder, der jemandens Sohn heiBt,
nun auch schon von dem geboren sein muBl, dessen Sohn
er genannt wird, so weist uns gewifl die Art und Weise,
wie Christus vom Heiligen Geist geboren worden ist,
ohne dessen Sohn zu sein, wihrend er von Maria ge-
boren und nun auch wirklich ihr Sohn ist, auf die
Gnade Gottes hin, der zufolge der Mensch (in Christus)
ohne jegliches vorhergehende Verdienst im ersten
Augenblick, wo sein Wesen zu sein anfing, mit Gott,
dem Worte, zu einer solchen persénlichen Einheit ver-
bunden werden sollte, dafl der, welcher ein Sohn eines
Menschen (Marid) war, nun auch Sohn Gottes, und der,
welcher ein Sohn Gottes war, auch Sohn eines Menschen
sein sollte; und so sollte infolge der Annahme der Men-
schennatur jenem Menschen gewissermaBen die Gnade
zur Natur werden, so daBl er gar nicht imstande sein
sollte, eine Siinde zu begehen. Diese Gnade aber muBte
deswegen unter dem Namen des Heiligen Geistes er-
scheinen, weil er selbst in so charakteristischer Weise
Gott ist, daB er auch Gabe Gottes heiBt. — Nach all
dem wiirde eine ausreichende Besprechung dieser Wahr-
heit, soweit sie iiberhaupt méglich wire, zu einer sehr
austfiihrlichen Erérterung fiilhren miissen.

13. KAPITEL

Christus ist fiir uns freiwillig zur Siinde geworden, auf
daB wir mit Gott verséhnt werden; diese Verséhnung

1) Vgl. Matth, 8, 12.
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gdeschieht im Sakramente der Taufe, wo wir von allen
Siinden befreit werden, mit denen wir geboren werden

41. Ohne alle Lust fleischlicher Begierde wurde also
Christus gezeugt oder empfangen und blieb darum auch
von jeglicher Befleckung durch die Erbsiinde frei; da-
bei wurde er durch Gottes Gnade mit dem eingeborenen
Worte des Vaters, mit dem Sohne, nicht aus Gnade,
sondern kraft seiner Natur in wunderbarer und unfal-
barer Weise aufs engste verbunden und so auch von
jeder persénlichen Siinde frei. Trotzdem aber ist
Christus wegen der Ahnlichkeit mit dem ,Fleische der
Siinde!)*, in der er auf Erden erschien, selbst geradezu
»Siinde” genannt worden?), da er zur Tilgung der Siin-
den geopfert werden sollte. Im Alten Testament hieen
nimlich die Opfer fiir die Siinden auch selbst Siinden3};
wovon aber jene alttestamentlichen Opfer nur Schatten-
bilder waren, das ist Christus in Wirklichkeit geworden.
Darum setzte der Apostel (Paulus) seinem Worte: ,,Wir
bitten an Christi Statt: verséhnet euch mit Gott*)!" so-
fort noch weiter hinzu: ,,Denn er hat den, der von keiner
Siinde wuBte (Christus), fiir uns zur Siinde gemacht,
damit wir in ithm Gerechtigkeit vor Gott wiirdens)."”
Der Apostel sagt nicht, wie man in manchen fehler-
haften Handschriften liest: ,Derjenige, der von keiner
Siinde wuBlte, hat fiir uns eine Siinde begangen”, gerade
als ob Christus selbst fiir uns gesiindigt hitte, sondern
er sagt: ,Denjenigen, der von keiner Siinde wubBte,”
nimlich Christus, ,,hat (der) Gott fiir uns zur Siinde
gemacht, mit dem wir wieder verséhnt werden sollen,
d. h, er hat ihn zum Opfer fiir die Siinden gemacht, so
daB wir Verséhnung finden kénnen. Christus ist also
ebenso zur Siinde geworden, wie wir zur Gerechtigkeit.
Es ist dies nicht unsere Gerechtigkeit, sondern die Ge-
rechtigkeit Gottes, sie ist nicht eine Gerechtigkeit in
uns, sondern in ihm, ebenso wie Christus nicht zu seiner

1) Rom. 8, 3.
2) 2 Kor. 5, 21.
3) Z. B. Oseas 4, 8.
4) 2 Kor. 5, 20.
5) Ebd. 5, 21.
Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49 28
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eigenen, sondern zu unserer Siinde wurde, zu einer
Siinde, die nicht in ihm, sondern in uns begriindet ist.
Dies geschah durch die Ahnlichkeit des Fleisches der
Siinde, worin er gekreuzigt wurde. So wollte er, weil
ihm eine eigene (personliche) Siinde ja nicht inne-
wohnte, durch den fleischlichen Tod, in dem das Bild
der Siinde lag, gewissermaBen der Siinde selbst sterben;
und da er selbst niemals den alten Menschen der Siinde
in seinem Leben an sich getragen hatte, so wollte er
damit auch unser neues, aus dem alten Tod, den wir in
der Siinde gestorben waren, wieder erwachtes Leben
durch seine Auferstehung besiegeln. (42.) Denn gerade
darin liegt ja die Wirkung des groflen Sakramentes der
Taufe, das an uns vollzogen wird, daf} jedermann, der
dieser Gnade teilhaftig wird, der Siinde absterbe, ge-
radeso wie auch Christus selbst nach der Lehre unseres
Glaubens der Siinde gestorben ist; denn er ist dem
Fleische nach, das heiflt im Bilde der Siinde gestorben.
AuBerdem soll der Getaufte geradeso wie Christus
durch seine Auferstehung aus dem Grabe, durch sein
Bad der Wiedergeburt zum Leben gelangen.

Das leibliche Alter spielt dabei gar keine Rolle
(43.) Denn vom neugeborenen Kinde an bis zum ge-
brechlichen Greis darf niemand von der Taufe ausge-
schlossen werden; aber ebensowenig gibt es auch einen,
der nicht in der Taufe der Siinde absterben wiirde; die
Kinder sterben natiirlich nur der Erbsiinde ab, iltere
Leute dagegen auch all jenen Siinden, die sie durch ein
boses Leben noch persénlich der ihnen schon durch ihre
Geburt anhaftenden (Erb)siinde hinzugefiigt haben.
(44.) Allein auch von diesen sagt man gewdhnlich, sie
stiirben ,,der Siinde" ab, obwohl sie doch unzweifelhaft
nicht bloB einer einzelnen, sondern all den vielen Siin-
den absterben, die sie selbst in Gedanken, Worten oder
Werken begangen haben. Denn man driickt gar oft mit
der Einzahl die Mehrzahl aus. So heiBt es z. B. beim
Dichter (Vergil): ,Und bewaffnet fiillt der Soldat den
Bauch (des trojanischen Rosses)!}*, obwohl dies doch
von vielen (nicht blof von einem) Soldaten geschah.

1) Verg. Aen. 2, 20.
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Auch in unserer (Heiligen) Schrift liest man: ,,Bete also
zum Herrn, daB er die Schlange von uns wegnehme?)!”
Es heiBit nicht ,,die Schlangen” und doch war das Volk
damals von (vielen) Schlangen heimgesucht, als es so
sprechen sollte. Dergleichen Beispiele gibt es noch un-
zdhlige. Andererseits wird aber auch die eine Erbsiinde
wieder mit der Mehrzahl bezeichnet, wenn wir sagen,
die kleinen Kinder wiirden zur Vergebung der Siinden
getauft, nicht zur Vergebung der Siinde. Hier haben
wir also im Gegenteil eine Redeweise, in der wir durch
die Mehrzahl die Einzahl ausdriicken, So heifit es auch
im Evangelium nach dem Tode des Herodes: ,,Tot sind
nidmlich diejenigen, die dem Kinde nach dem Leben
strebten?}’ und nicht: ,Tot ist ..." Und im Buche
Exodus heiBit es: ,,Sie machten sich goldene Gétter?)"
und doch hatten sie sich bloB ein einziges Kalb gemacht,
von dem sie sagten: ,Das sind deine Gétter, Israel, die
dich aus dem Lande Agypten gefiihrt haben?)": auch hier
steht wieder die Mehrzahl an Stelle der Einzahl, —
(45.) Gleichwohl kann auch schon in jener einen Siinde,
die durch den einen Menschen in die Welt kam und so
auf alle Menschen iiberging®) und um deretwillen auch
die kleinen Kinder schon getauft werden, eine Mehr-
heit von Siinden unterschieden werden, wenn man diese
eine Siinde sozusagen in ihre einzelnen Bestandteile zer-
legt. Denn in ihr findet sich Stolz, insoferne der Mensch
es vorzog, lieber in seiner eigenen, statt in Gottes Ge-
walt zu stehen; Gotteslidsterung, insoferne er Gott kei-
nen Glauben schenkte; Mord, weil er sich selbst in den
Tod stiirzte; Unreinheit des Geistes, insoferne die Un-
versehrtheit des menschlichen Geistes durch die Ver-
fiihrung der Schlange zerstéort wurde; Diebstahl, inso-
ferne sich der Mensch eine verbotene Speise anmaBte;
Habgier, insoferne er mehr begehrte, als ihm hitte ge-
niigen sollen, und was etwa sonst noch in diesem einen
L/ergehen bei sorgfiltiger Erwégung gefunden werden
ann.

1) Num. 21, 7 nach der Septuaginta.
2) Matth. 2, 20. 4) Exod. 32, 8.
) Exod. 32, 31. 5) Rém. 5, 12.

28*
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46. Dabei ist auch die Behauptung nicht unwahr-
scheinlich, daB den Kindern auch noch die (persén-
lichen) Siinden ihrer Eltern nachhéngen, d. h. also nicht
bloB die Siinden der ersten Menschen, sondern auch
die der eigenen Eltern, von denen sie geboren sind.
Jener gottliche Ausspruch: ,,Ich werde die Siinden der
Viter an den Kindern strafent)” liegt sicher wenigstens
solange auf ihnen, als sie nicht durch die Wiedergeburt
(in der Taufe) dem Neuen Testament einverleibt sind.
Dieses (Neue) Testament aber wurde vorausverkiindet,
als durch Ezechiel das Wort erging, die Kinder wiir-
den die Siinden ihrer Viter nicht mehr erben und es
werde in Israel nicht mehr linger der Spruch gelten:
.Unsere Viter haben sauere Trauben gegessen und den
Kindern sind davon die Zihne stumpf geworden?).”
Denn zu dem Zweck wird jeder wiedergeboren, damit
er von jeder angeborenen Siinde befreit werde. Die-
jenigen Siinden namlich, die erst spiter durch (eigenes)
boses Tun begangen werden, konnen ja auch durch
BuBle wieder gut gemacht werden, wie wir es auch tat-
sdchlich nach der Taufe geschehen sehen. Und somit
ist folglich die Wiedergeburt nur deshalb angeordnet,
weil unsere Geburt eine verderbte ist, und dies bis zu
dem Grade, daB8 der doch aus rechtméBiger Ehe stam-
mende (David) von sich sagt: ,In Ungerechtigkeiten
bin ich empfangen und in Siinden hat mich meine Mut-
ter in ithrem SchoBe genihrt3).” Auch David sagt hier
nicht: ,in Ungerechtigkeit oder in Siinde" (Einzahl!},
sondern er wollte lieber von ,Ungerechtigkeiten und
Siinden” {Mehrzahl!) reden, obwohl er ganz richtig auch
so hitte sagen kénnen; denn auch in jener einen Siinde,
die auf alle Menschen iiberging und die so gro8 ist, daBl
durch ihre Schuld die menschliche Natur ganz umge-
staltet und der Notwendigkeit des Sterbens unterworfen
wurde, findet sich, wie ich weiter oben ausgefiihrt habe,
eine Mehrheit von Siinden. Zudem teilen auch die an-
deren (persénlichen) Siinden der Eltern, wenn sie auch

1) Vgl. Deut. 5, 9.
2) Vgl. Ezech. 18, 2.
3) Ps. 50, 7.
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keine dhnliche Umgestaltung der Natur bewirken kén-
nen, den Kindern doch eine gewisse Verschuldung mit,
wenn ihnen nicht die unverdiente géttliche Gnade und
Erbarmung zu Hilfe kommt. — (47.) Was jedoch die
Siinden der iibrigen Vorfahren betrifft, deren Nach-
komme einer in der Linie der Abstammung von Adam
bis zum eigenen Vater ist, so 148t sich mit gutem Grund
dariiber streiten, ob der Mensch mit seiner Geburt auch
in deren bése Taten und in eine (nach der Zahl der
Vorfahren) angewachsene Erbsiindenlast verstrickt wird,
so daB einer um so schlimmer daran wire, je spiter
er geboren ist, oder ob Gott die Nachkommen wegen
der Siinden der Eltern aus dem Grunde blo8 bis ins
dritte und vierte Geschlecht bedroht!), weil er seinen
Zorn, soweit er die Schuld der Vorfahren betrifft, aus
barmherziger MaBigung sich nicht weiter erstrecken las-
sen will; denn sonst wiirden jene, denen die Gnade der
Wiedergeburt nicht zuteil wird, bei ihrer Verdammung
von einer allzu schweren Last bedriickt werden, wenn
sie die von all ihren Vorfahren seit dem Beginne der
Menschheit ererbten Siinden auf sich nehmen und die
dafiir verschuldeten Strafen erdulden miifiten. Ob sich
schlieBlich iiber eine so wichtige Frage bei sorgféltigerer
Erforschung und Erkliarung der Heiligen Schrift noch
eine andere Auffassung entdecken lieBe oder nicht, das
wage ich nicht ohne weiteres zu entscheiden.

14. KAPITEL
Christus der zweite Adam; erst durch Christi Opfer-
tod wurde eine Wiedergeburt (in der Taufe) méglich. —
Christi Wiederkunft als Richter

48. Jene eine Siinde indes, die an der Stitte und
im Zustand einer so groBen Seligkeit (Paradies) be-
gangen wurde und die so bedeutend war, daB in dem
einen Menschen (Adam) das ganze Menschengeschlecht
schon in seinem Ursprung und sozusagen in der Wurzel
der Verwerfung anheim fiel, wird nur getilgt und ausge-
16scht durch den einen Mittler zwischen Gott und den

1) Exod. 20, 7.
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Menschen, durch den Menschen Jesus Christus?), der
allein so geboren werden konnte, daB er der Wieder-
geburt nicht bedurfte. (49.) Denn die Taufe des Jo-
hannes, von dem sich auch Christus taufen lieB, bewirkte
ja keine Wiedergeburt, sondern (die von Johannes Ge-
tauften) wurden nur durch das vorliufise Amt dessen,
der da sagte: ,Bereitet dem Herrn den Weg?)", fiir den
zugeriistet, in dem sie allein wiedergeboren werden
konnten (Christus): denn dessen Taufe ist es, die nicht
bloB wie die Taufe des Johannes im Wasser, sondern
auch im Heiligen Geiste geschieht®), damit wer immer
an Christus glaubt, wiedergeboren wird aus jenem Hei-
ligen Geist, in dem Christus zwar geboren wurde, in
dem er aber nicht wiedergeboren zu werden brauchte.
Darum wies auch jene Stimme des (himmlischen} Va-
ters, die iiber dem getauften Jesus erscholl: ,,Ich habe
dich heute gezeugt?)", nicht auf jenen einen zeitlichen
Tag hin, an dem er getauft wurde, sondern auf den Tag
der unwandelbaren Ewigkeit, um zu zeigen, daB jener
Mensch mit seinem eingeborenen Sohn eine Person sei.
Denn wo der Tag nicht mit dem Ende des gestrigen
beginnt und mit dem Anfang des morgigen authért, da
ist immer heute. Mit Wasser wollte also Christus von
Johannes getauft werden, nicht damit irgendeine Siind-
haftigkeit an ihm getilgt, sondern damit uns das Vor-
bild groBer Demut gegeben werde. Es fand ja die Taufe
nichts an ihm, was sie hdtte abwaschen kénnen, wie
auch der Tod nichts an ihm fand, was er hitte strafen
kénnen. (Er litt aber den Tod,) damit der Teufel in
wahrhafter Gerechtigkeit und nicht durch gewaltsame
Ubermacht véllig besiegt wiirde; weil er den, der nicht
durch die kleinste Siinde Strafe verwirkt hatte, ganz
ungerecht getétet hatte (ndmlich Christus), so sollte er
selbst mit vollem Recht derjenigen verlustig gehen, die
er mit Recht wegen ihrer Siinden in seiner Gewalt hatte
(ndmlich der Menschen). Beides also, die Taufe (durch
Johannes} so gut wie den Tod, hat Christus um der

1) Vgl. 1 Tim. 2, 5.

?2) Matth, 3, 3.

3) Vgl. Joh. 3, 5.

4) Ps. 2, 7; vgl. Usener, Religionsgesch. Unters. I S. 40 fi.
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sicheren Befreiung willen auf sich genommen, aber nicht
aus bedauerlicher Notwendigkeit, sondern vielmehr aus
barmherzigem Bedauern; er, der eine, wollte auf diese
Weise die Siinde der Welt hinwegnehmen?), wie der
eine (Adam) die Siinde in die Welt?), d. h. iiber das
gesamte Menschengeschlecht, gebracht hat. (50.) Es
besteht indes der Unterschied (zwischen Adam und
Christus), daB jener eine (Adam) bloB8 die eine Siinde
iber die Welt brachte, wihrend dieser eine (Christus)
nicht bloB die eine Siinde Adams, sondern auch alle
Siinden hinwegnahm, die er noch hinzugekommen fand.
Darum sagt der Apostel (Paulus): ,Nicht so, wie mit
dem einen, der siindigte, verhielt es sich auch mit der
Gabe. Denn die Verurteilung erfolgte zwar auf Grund
der einen Siinde zur Verdammung, die Gnade aber (ret-
tete) aus vielen Siinden zur Rechtfertigung®).” Denn
jene eine Siinde, die infolge ihrer Abstammung (von
Adam) den Menschen anhaftet, macht schon fiir sich
allein der Verdammnis schuldig; die Gnade aber recht-
fertigt von vielen Verfehlungen den Menschen, der auBBer
der einen Siinde, die er sich gemeinsam mit allen infolge
seiner Abstammung zugezogen hat, auch noch eigene
Siinden in vielfacher Zahl begangen hat.

51. Wenn indes der Apostel gleich nachher sagt:
+Gleichwie durch die Siinde des einen (Adam) {iber
alle Menschen Verdammnis kam, so kommt auch durch
die Gerechtigkeit des einen (Christus) auf alle Menschen
Rechtfertigung des Lebens?)"”, so driickt er damit doch
deutlich genug aus, daB von Adam kein Mensch ab-
stammt, der nicht der Verdammnis verfillt, daB aber
auch kein Mensch der Verdammnis ledig wird, der
nicht in Christus wiedergeboren wird. (52.) Nachdem
aber der Apostel iiber die durch den einen Menschen
{Adam) verschuldete Strafe und iiber die durch den
cinen Menschen (Christus) verdiente Gnade in einer
dem Umfang seines Briefes angemessenen Austiihrlich-

1) Vgl. Joh, 1, 29.
2) Vgl. Rém. 5, 12.
3) Rom. 5, 18.

1) Ebd.
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keit gesprochen hatte, redete er von dem im Kreuze
Christi verborgenen groBen Geheimnis der heiligen
Taufe in einer Weise, da wir erkenmen miissen, die
Taufe in Christus sei nichts anderes als ein Abbild des
Todes Christi, der Tod des gekreuzigten Christus aber
hinwiederum nichts anderes als das Abbild der Siinden-
nachlassung. Wie also bei Christus (am Kreuze) wahr-
haftig der Tod eintrat, so erfolgt bei uns (in der Taufe)
wahrhaftig der NachlaB unserer Siinden, und wie bei
ihm (auf den Kreuzestod) wirklich die Auferstehung
folgte, so folgt bei uns (auf die Wiedergeburt in der
Taufe} wirklich die Rechtfertigung. Denn der Apostel
tahrt fort: ,,Was sollen wir nun sagen? Werden wir in
der Siinde verharren, damit die Gnade um so reichlicher
sein kann')?" Vorher hatte er nidmlich gesagt: , Als
aber die Siinde groB wurde, da wurde die Gnade noch
iiberschwenglicher?).” Darum stellte er sich dann selbst
die Frage, ob man denn nun um eine solch iiberschweng-
liche Gnade zu erlangen, nicht in der Siinde verharren
soll. Allein er gab die Antwort: ,,Das sei ferne!" und
fuhr dann dort: ,Denn da wir ja der Siinde schon ab-
gestorben sind, wie sollen wir denn da noch in ihr
leben?)?” Um aber zu zeigen, daB wir wirklich der
Siinde schon abgestorben sind, fiigte er noch weiter
hinzu: ,,Oder wiBt ihr denn nicht, daBB wir alle, die wir
in Christus Jesus getauft sind, in seinem Tode getauft
sind®) 7" Wenn sich also aus der Tatsache, daB wir im
Tode Christi getauft sind, ergibt, daBl wir der Siinde
abgestorben sind, so sterben gewiB auch die kleinen
Kinder der Siinde ab, die in Christus getauft werden;
denn auch sie werden in seinem Tode getauft, HeiBt es
ja doch ganz ohne jede Ausnahme: ,Alle, die wir in
Christus Jesus getauft sind, sind in seinem Tode ge-
tauft’).” Und so heilt es zum Beweise dafiir, daB wir
der Siinde abgestorben sind. Welch anderer Siinde
kénnten nun aber die Kinder durch die Wiedergeburt

1) Rom. 6, 1.

2) Vegl. ebd. 5, 20.
3) Vel. ebd. 6, 2.
4) Ebd. 6, 3.

5) Ebd.
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(in der Taufe) absterben, als gerade derjenigen, die sie
sich eben durch ihre Geburt zugezogen haben? Darum
gilt auch von ihnen, was der Apostel weiter sagt: ,,Wir
sind also durch die Taufe (dem alten Menschen nach)
mit ihm (Christus) begraben, damit, wie Christus durch
die Kraft des Vaters wieder vom Tode erweckt worden
ist, so auch wir zu neuem Leben erstehen und es in
unserem Wandel betitigen. Er ist dem Leibe nach am
Kreuze, wir sind geistigerweise in der Taufe gestorben.
Er ist glorreich auferstanden; auch wir sollen als neue
Menschen auferstehen. Darum ist ja gerade unser alter
Mensch gleichsam mit ihm gekreuzigt worden, damit die
Sinnlichkeit des Leibes vernichtet werde und wir der
Siinde nicht mehr dienen. Wie ein Toter zu siindigen
aufgehért hat, so soll sich auch jeder der Siinde ent-
halten, der geistigerweise gestorben ist. Sind wir aber
mit Christus der Siinde wahrhaft abgestorben, so glau-
ben und vertrauen wir, dafl wir auch an seinem Gnaden-
leben teilnehmen werden. Wir wissen ja alle: Christus
stirbt nicht mehr, nachdem er auferstanden ist; der Tod
hat keine Gewalt mehr iiber ihn. Ein fiir allemal ist
er gestorben, um die Siinde zu tilgen, hinfort aber lebt
er zur Verherrlichung des Vaters. So sollt auch ihr,
dem Bésen abgestorben, in Gemeinschaft mit Christus
Jesus nur fiir Gott leben?)!" Somit hatte der Apostel
den Beweis dafiir unternommen, wir diirften zu dem
Zwecke, daB die Gnade iiberschwenglicher werde, nicht
in der Siinde verharren. ,Da wir der Siinde abgestor-
ben sind,” hatte er gesagt, ,,wie sollten wir da noch in
ihr leben kénnen?)?” Und zum Zeichen, daB wir der
Siinde auch tatsichlich abgestorben seien, hatte er hin-
zugefiigt: ,,Oder wiit ihr nicht, daB wir alle, die wir
in Christus Jesus getauft sind, in seinem Tod getauft
worden sind®)?" Er kommt also am Schluf3 der ganzen
Stelle wieder auf den Ausgangspunkt zuriick. Vom
Tode Christi sprach er namlich so, daB er sagt, auch
Christus sei der Siinde gestorben. Was konnte er da
fiir eine andere Siinde meinen, als die des Fleisches, in

1) Rom. 6, 4—11.

2) Ebd. 6, 2.

3) Ebd. 6, 3.
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dem zwar nicht die Siinde selbst, wohl aber das Abbild
der Siinde bestand und das deshalb geradezu selbst
Siinde genannt wird? Denen also, die im Tode Christi
getauft sind, in dem nicht bloB die Erwachsenen, son-
dern auch die Kinder getauft werden, ruft er zu: ,,Also,
d. h. so wie Christus, sollt auch ihr dafiir halten, daB ihr
dem Bodsen abgestorben seid und daB ihr in Gemein-
schaft mit Christus Jesus nur fiir Gott leben diirft')."

53. Alles also, was bei der Kreuzigung Christi, bei
seinem Begribnis, bei seiner Auferstehung am dritten
Tag, bei seiner Himmelfahrt und bei seinem Sitzen zur
Rechten des Vaters geschah, vollzog sich in der Weise,
daB dadurch ein Abbild des christlichen Lebens hier
auf Erden geschaffen wurde, und zwar nicht bloB durch
seine geheimnisvollen Reden, sondern auch durch seine
Taten. So heit es z. B. beziiglich seines Kreuzes:
nDiejenigen aber, die Jiinger Jesu Christi sind, haben
ihr Fleisch mit seinen Leidenschaften und Begierden
gekreuzigt?)"; beziiglich seines Begribnisses: ,,Wir sind
ja mit Christus durch die Taufe zum Tode (dem alten
Menschen nach) begraben?)”; beziiglich seiner Aufer-
stehung: ,,Gleichwie Christus durch die Kraft des Vaters
wieder vom Tode erweckt wurde, so sollen auch wir zu
neuem Leben erstehen und es in unserem Wandel beti-
tigent)”’; und beziiglich seiner Himmelfahrt und seines
Sitzens zur Rechten des Vaters heifit es: ,,Seid ihr nun
mit Christus auferstanden, so trachtet nach dem, was
droben ist, wo Christus zur Rechten des Vaters sitzt;
sucht, was im Himmel, nicht, was auf Erden ist; denn
ihr seid (in der Taufe dem alten Menschen nach) gestor-
ben; euer (neues) Leben aber ist noch verborgen mit
Christus in Gotts)."

54. Wenn wir aber nun weiterhin von Christus be-
kennen, daBB er vom Himmel kommen wird, ,,um die Le-

1) Rom. 6, 11. 3) Rom. 6, 4.
?) Gal. 5, 24. 5) Kol. 3, 1-3.
3) Rom. 6, 4.
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bendigen und die Toten zu richten!)®, so hat dies auf
unser Leben keinen Bezug mehr; denn diese Tat gehért
ja nicht mehr zu den Werken, die er (auf Erden) voll-
bracht hat, sondern zu denen, die er erst am Ende der
Welt vollbringen muB. Dementsprechend fiigt der
Apostel seinen oben angefiihrten Worten noch weiter
hinzu: ,,Wenn Christus, euer Leben, einmal erscheinen
wird, dann werdet auch ihr mit ihm in Herrlichkeit er-
scheinen?).” (55.) Den Satz: ,Er wird die Lebendigen
und die Toten richten?®)’ kann man jedoch doppelt auf-
fassen: Entweder so, daB man unter den Lebendigen
diejenigen versteht, die Christus dereinst bei seiner An-
kunft hier auf Erden noch nicht gestorben, sondern noch
im Fleische lebend finden wird, unter den Toten aber
diejenigen, die schon vor seiner Ankunft ihren Leib
verlassen haben oder ihn noch vorher verlassen werden;
oder man kann ihn so auffassen, daB wir unter den Le-
bendigen die Gerechten, unter den Toten aber die Un-
gerechten verstehen; denn es werden ja auch die Ge-
rechten gerichtet werden. Gar manchmal wird némlich
der Ausdruck ,,Gericht Gottes” gesetzt fiir ,,Gericht
(Verurteilung) iiber einen bésen Menschen”. In diesem
Sinne heiBt es: ,,Die aber Boses veriibt haben, (werden
hervorgehen} zur Auferstehung des Gerichtes?)";
manchmal wird der Ausdruck auch wieder von den
Guten gebraucht; so, wenn es z. B. heilit: ,,O Gott, in
deinem Namen rette mich und in deiner Kraft richte
mich®)!" Denn gerade durch das Gericht wird ja die
Scheidung zwischen Guten und Bésen vollzogen; da-
durch werden die Guten zur Rechten (des Richters)
aufgestellt®), um so vom Bésen befreit und mit den
Bésen nicht verdammt zu werden. In diesem Sinne
ruft der Psalmist aus: ,Richte mich, o Gott")!" und
setzt dann gleichsam zur Erkldrung noch hinzu: ,.Und
scheide meine Sache von dem unheiligen Volke®})!*

1) 2 Tim. 4, 1. 8) Vgl. Matth. 25, 33.
2) Kol. 3, 4. 7) Ps, 42, 1.

3) 2 Tim. 4, 1. ) Ebd.

4) Joh. 5, 29.

5) Ps. 53, 3.
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15. KAPITEL
Vom Heiligen Geist und von der Kirche; die Kirche
Gottes ist ein zweifacher Tempel Goites. — Von der

triumphierenden Kirche im Himmel; Streitfragen in der
Lehre von den Engeln

56, Wir haben nunmehr von Jesus Christus, Gottes
eingeborenem Sohn, unserm Herrn, soviel gesagt, als ein
kurzes Glaubensbekenntnis nur gestattet. Um aber die
Lehre von der géttlichen Dreifaltigkeit vollstindig ab-
zuschlieBen, fiigen wir jetzt auch noch das Bekenntnis
hinzu: ,,Wir glauben auch an den Heiligen Geist."” So-
dann tun wir auch der heiligen Kirche Erwdhnung. Da-
durch wird uns zu verstehen gegeben, daB die verniini-
tige, fiir das freie Jerusalem!) bestimmte Schépfung erst
nach der Erwéhnung des Schépfers, d. h. nach Erwih-
nung der allerhéchsten Dreifaltigkeit folgen diirfe.
Denn alles, was (zuvor) von dem Menschen Christus
gesagt ist, das betrifft ja auch die eine Person des Ein-
geborenen. Die rechte Ordnung (in der Reihenfolge)
des Glaubensbekenntnisses forderte also, daB3 erst nach
der Dreieinigkeit die Kirche genannt wird, geradeso wie
man das Haus erst nach seinem Bewohner?), den Tem-
pel erst nach seinem Gott und die Stadt erst nach ihrem
Erbauer nennt. Diese Stadt Gottes kommt aber hier
in ihrer Gesamtheit in Betracht, nicht bloB in dem Teil,
wo sie auf der Pilgerfahrt auf Erden®) von Sonnenauf-
gang bis zum Sonnenniedergang?) den Namen des Herrn
lobpreist und nach Ablauf ihrer alten Gefangenschaft
ihr neues Lied singt®), sondern sie kommt auch in dem
Teil in Betracht, der im Himmel allezeit mit Gott, sei-
nem Schépfer, verbunden blieb und niemals an sich er-
fahren muBte, daB ein Glied von ihm zu Falle kam. Die-
ser Teil lebt in den heiligen Engeln in ewiger Seligkeit
und kommt, wie es auch nur recht ist, dem andern noch
auf Erden pilgernden Teil zu Hilfe; diese beiden Teile
(die streitende und die triumphierende Kirche) werden

1) Vgl. Gal. 4, 26. 1) Ps. 112, 3.
2) Vgl. 1 Tim. 3. 15. 5) Vgl. Offenb. 14, 3.
3) Vgl. Hebr. 13, 14.*
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einstmals auch eins sein im gemeinsamen GenuBl der
Ewigkeit, ja sie sind bereits eins durch das Band der
Liebe, eine Vereinigung, die keinen anderen Zweck hat
als die Verehrung Gottes. Darum will weder die ganze
Kirche noch einer ihrer Teile an Gottes Stelle verehrt
werden; auch will sie nicht, daB jemand, der zum Tem-
pel Gottes gehore, selber Gott sei; denn dieser Tempel
baut sich auf aus Gétternt) (Glaubigen), die der uner-
schaffene Gott erschafft. Und eben darum wire auch
der Heilige Geist, wenn er ein Geschépf und nicht viel-
mehr selbst Schopfer wire, sicherlich ein verniinftiges
Geschopf; denn die verniinftige Schopfung ist die Krone
der Schopfung, In diesem Falle wire von ihm in der
Glaubensregel?) nicht schon vor der Kirche die Rede,
weil er ja dann selbst zur Kirche gehérte, und zwar zu
dem Teil von ihr, der im Himmel wohnt. Auch hitte
cr dann keinen Tempel, sondern auch er wire dann
selbst ein Tempel. Er hat aber nun wirklich einen Tem-
pel, von dem der Apostel sagt: ,,Wisset ihr nicht, daB
euere Leiber Tempel des Heiligen Geistes sind, der in
euch ist und den ihr von Gott habt3)?" Von diesen
Leibern sagt er an einer anderen Stelle: ,,Wisset ihr
nicht, daB euere Leiber Glieder Christi sind?*)?" Wie
sollte also derjenige nicht Gott sein, der einen Tempel
hat? Oder ist er vielleicht kleiner als Christus, dessen
Glieder er zum Tempel hat? Es besteht auch wirklich
kein Unterschied zwischen seinem Tempel und dem
Tempel Gottes; sagt ja doch der nimliche Apostel
Paulus: ,,Wisset ihr nicht, daB ihr ein Tempel Gottes
seid®)?” Um dies zu beweisen fihrt er fort: ,,. . . und
daB der Geist Gottes in euch wohnt®)?" Gott also
wohnt in seinem Tempel, d. h. nicht bloB der Heilige
Geist, sondern auch der Vater und der Sohn. Auch
dieser letztere sagt von seinem Leib, durch den er das
Haupt der aus Menschen bestehenden Kirche ist — ,,da-

1) Vgl. Ps. 81, 6; Joh. 10, 34.

2) D. h. im apostolischen Glaubensbekenntnis.
3) 1 Kor. 6, 19.

4) Ebd. 6, 15.

5) Ebd. 3, 16.

8) Ebd.
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mit er in allem den Vorrang habe!) —: ,Brechet die-
sen Tempel ab und in drei Tagen will ich ihn wieder
aufbauen?)|*

Der Tempel Gottes also, nimlich der Tempel der
ganzen allerhéchsten Dreifaltigkeit, ist die heilige
Kirche, d. h. die Kirche in ihrer Gesamtheit im Himmel
und auf Erden. (57.) Was kénnen wir aber von jener
Kirche im Himmel weiteres sagen, als daB es in ihr
keine Bésen gibt und daB in ihr von dem Zeitpunkt an,
wo nach dem schriftlichen Zeugnis des Apostels Petrus
Gott ,,nicht einmal die Engel schonte, als sie siindigten,
sondern sie in den Kerker der héllischen Finsternis
schleuderte und sie dahingab, daB sie bewahrt wiirden
zur Strafe im Gerichte®)”, kein Glied mehr der Zuge-
hérigkeit zu dieser Kirche verlustig gegangen ist, noch
auch verlustig gehen wird. (58.) Welches ist aber nun
der Zustand dieser erhabenen, hochseligen Schar? Wie
unterscheiden sie sich hinsichtlich ihres Vorranges? Wie
kann dort von Erzengeln die Rede sein, wo doch all diese
Himmelsbewohner mit dem Gesamtnamen ,Engel” be-
zeichnet werden? So lesen wir z. B. im Hebréerbrief:
wDenn zu welchem der Engel hat Gott jemals gespro-
chen: Setze dich zu meiner Rechten?)?** Damit hat der
Apostel doch wohl zu erkennen gegeben, daB alle den
Gesamtnamen ,Engel” tragen. Werden ferner jene Erz-
engel zugleich auch Heerscharen genannt und heiBt es
in dem Sinne: ,Lobet ihn, all seine Engell Lobet ihn,
all seine Heerscharen®)!”, als ob gesagt sei: ,Lobet
ihn, all seine Engell Lobet ihn, all seine Erzengel"?
Was fiir ein Unterschied liegt endlich in jenen vier Be-
zeichnungen, womit der Apostel die ganze himmlische
Heerschar zusammenzufassen scheint mit den Worten:
+Seien es nun Throne oder Herrschaften oder Fiirsten-
tiimer oder Gewalten®)”? All diese Fragen mégen die-
jenigen beantworten, die es kénnen, vorausgesetzt, daB
sie auch imstande sind, fiir ihre Behauptungen einen Be-
weis zu bringen, Ich fiir meine Person muB schon ge-

1) Kol 1, 18. 4) Hebr. 1, 13.
2) Joh. 2, 19. 5) Ps. 148, 2.
3) Vgl. 2 Petr. 2, 4. %) Kol. 1, 16.



447 Enchiridion 447

stehen, daB ich dariiber nichts weil. Ja nicht einmal
das weil} ich ganz bestimmt, ob zu diesen Scharen nicht
auch Sonne und Mond und all die anderen Gestirne
gehoren, obgleich sie manche nur fiir leuchtende Kor-
per ohne Sinne und Verstand halten. (59.) Wer méchte
ferner erkliren wollen, welcher Art die Kérper waren,
in denen die Engel den Menschen erschienen sind, so
daB man sie nicht bloB schauen, sondern sogar beriihren
konnte; oder wie es kommt, daB die Engel anderseits
wieder nicht in kérperlicher Gestalt, sondern durch gei-
stige Beeinflussung nicht dem kérperlichen, sondern
dem geistigen Auge, dem inneren Sinn, gewisse Er-
scheinungen zeigen und wie sie denn dann nicht zu
dem #duBeren Ohr, sondern inwendig in der Menschen-
seele sprechen. Denn auch da (in der Menschenseele)
wohnen sie; steht ja doch in dem Buche der Propheten
geschrieben: ,,Und es sprach zu mir der Engel, der in
mir redete!).” Der Prophet sagt nicht: ,Der zu mir
redete”, sondern: ,,Der in mir redete”; oder es soll einer
erkliren, wie die Engel auch im Schlafe erscheinen und
da wie im Traum zu uns sprechen. Es gibt hiefiir eine
Stelle im Evangelium: ,,Siche, ein Engel des Herrn er-
schien ihm (dem Joseph) im Schlafe und sprach?).” —
Auf solche Weise geben die Engel gewissermaflen zu
verstehen, daB sie keinen greifbaren Kérper haben und
es gestaltet sich darum die Frage sehr schwierig, wie
ihnen denn dann die Patriarchen die FiiBe waschen?)
und wie Jakob in jener bekannten kréiftigen Beriihrung
mit dem Engel ringen konnte?). An solcherlei Fragen,.
wo ein jeder nach Kriften seinen Scharfsinn spielen
148t, bildet sich der Geist nicht ohne Nutzen; nur darf
der Streit die Grenzen der MiBigung nicht iiberschrei-
ten und muB der falsche Glaube ferngehalten werden,
man wisse etwas, wovon man in Wirklichkeit nichts
weill. Denn was hat es schlieBlich fiir einen Wert, dieses
oder jenes zu behaupten oder zu verneinen oder mit
cinem Aufwand von Scharfsinn auseinanderzusetzen,

1) Zachar. 1, 9.
2) Matth. 1, 20.
8) Gen. 18, 4; 19, 2.
%) Ebd. 32, 25 ff.
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wenn es keinen Schaden bedeutet, davon nichts zu
wissen.

16. KAPITEL

Der Satan und die Menschen. — Die Wirkung der Er-
Iésung auf das Verhdltnis zwischen triumphierender und
sireifender Kirche; vom Frieden des Himmels

60. Wichtiger ist es dagegen, das ganz klar und
deutlich zu erkennen, wann sich der Satan in einen
Engel des Lichtes!) verwandelt; denn sonst kénnte er
uns tduschen und zu etwas Verderblichem verfiihren.
Darin liegt ndmlich keine Gefahr fiir das religiése Le-
ben, wenn er zwar die leiblichen Sinne tiuscht, die Seele
aber nicht von den wahren und richtigen Grundsitzen,
auf denen sich fiir jedermann das christliche Leben auf-
baut, abwendig macht; oder wenn er sich als ein guter
Geist verstellt und nur solche Taten und Worte zeigt,
wie sie guten Engeln zukommen und wenn er daraufhin
sogar fiir gut gehalten wird, so ist das ein Irrtum, der
fiir den christlichen Glauben nicht gefahrlich und nicht
schidlich ist. Sobald er aber durch ein solches, seinem
wirklichen Wesen fremdes Benehmen zu dem hinfithren
will, was ihm so recht eigentiimlich ist, dann wird es
notwendig, mit groBer Sorgfalt auf seiner Hut zu sein,
damit man ihn durchschaue und seinen Weg nicht gehe.
Doch wo ist denn so ein Mensch, der imstande wire, all
seinen todbringenden Rinken zu entgehen, wenn nicht
Gott sein Leiter und Beschiitzer ist? Aber gerade diese
Schwierigkeit hat wieder das Gute, daB der Mensch
lernt, sich nicht auf sich selbst oder auf andere Leute,
sondern in all seinen Angelegenheiten nur auf Gott zu
verlassen. Und daBl uns dieses Gottvertrauen mehr niitzt
(als falsches Vertrauen auf sich und auf die Mitmen-
schen), das wird gewiBl kein frommer Christ bezweifeln.

61. Soweit demnach die Kirche die heiligen Engel
und Herrschaften Gottes in sich begreift, wird sie uns
erst dann in ihrem Wesen klar werden, wenn wir am
Ende (unseres Lebens) mit ihnen vereinigt sein werden,

1) Vgl. 2 Kor. 11, 14.
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um in jhrer Gemeinschaft die ewige Seligkeit zu ge-
nieBen. Der andere Teil der Kirche aber, der noch auf
Erden pilgert, ist uns deshalb besser bekannt, weil wir
ja selber noch auf Erden leben und weil er eine Kirche
von Menschen ist, wie auch wir es sind. Diese Kirche
ist durch das Blut des siindelosen Mittlers von jeglicher
Siinde erldst worden und ihre Stimme ist es, die da sagt:
#Wenn Gott fiir uns ist, wer ist dann wider uns? Hat
er ja seinen eigenen Sohn nicht geschont, sondern ihn
tiir uns alle dahingegeben?).”” Denn nicht fiir die Engel
ist Christus gestorben. Insoferne jedoch erstreckt sich
auch auf die Engel alles, was durch Christi Tod zur Er-
16sung und Reinigung der Menschen vom Bésen ge-
schieht, als die Menschen bei den Engeln gewissermafen
auch wieder zu Gnaden kommen; denn (durch die Er-
lésung) schwindet die Feindschaft, welche die Siinde
zwischen den Menschen und den heiligen Engeln ge-
schaffen hatte. Zudem werden ja gerade aus der er-
losten Menschheit auch jene Schiden wieder geheilt, die
der Sturz der Engel zur Folge gehabt hatte.

62. Denn ‘sicherlich wissen auch die heiligen Engel,
wie zahlreich der Ersatz sein muB, den ihr Reich bis zu
seiner vollen Ergéinzung aus dem Menschengeschlecht
zu erwarten hat; dariiber wird sie Gott wohl belehrt
haben, dessen Wahrhaftigkeit ewig anzuschauen ihre Se-
ligkeit ausmacht. In diesem Sinn sagt der Apostel,
salles, was im Himmel und auf Erden ist, werde in
Christo erneuert?)”. Das, was im Himmel ist, wird ndm-
lich dann erneuert, wenn die Liicke, die durch den Fall
der Engel entstanden ist, aus der Zahl der Menschen
wieder ausgefiillt wird; was aber auf Erden ist, das wird
erneuert, wenn die Menschen, die zum ewigen Leben
vorherbestimmt sind, aus ihrer alten Verderbnis wieder
tergestellt werden. Auf solche Weise wird durch jenes
einzigartige Opfer, in dem der Mittler (Christus) sich
opfert?), und auf welches allein die Opfer des Gesetzes

1) Rom. 8, 31f.
?) Vgl. Eph. 1, 10.
3) Vgl. Hebr. 10, 12—14.
Bibl. d, Kircheav. Bd. 49, 29
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vorbildlich hinwiesen, das Himmlische und das Irdische
gegenseitig in Frieden geeinigt. Denn also spricht
der gleiche Apostel (Paulus): ,Gefallen hat es (dem
Vater), in ihm {dem Sohne) die ganze Fiille (der Gott-
heit) wohnen zu lassen und durch ihn die gesamte Krea-
iur des Himmels und der Erde mit sich zu verséhnen,
indem er durch seines Sohnes blutigen Kreuzestod den
Frieden wiederherstellte?).” (63.) Dieser Friede iiber-
steigt, wie geschrieben steht, jeden Begriff?) und kann
von uns erst dann wirklich erkannt werden, wenn wir
zu ihm gelangt sind. Denn wie kann Friede im Him-
mel werden, wenn er nicht mit uns geschlossen wird,
d. h. wenn der Himmel nicht mit uns eines Herzens
wird?' Dort herrscht ndmlich ewiger Friede, sowohl
aller geistigen Geschépfe unter sich als auch mit ihrem
Schopfer. Es iibersteigt also dieser Friede, wie gesagt,
jeden Begriff, natiirlich nur den unsrigen, nicht aber den

egriff derer, die immerdar das Antlitz des Vaters
schauen®). Im Gegensatz zu diesen ist unsere Ein-
sicht bei aller GréBe menschlicher Erkenntnis doch
nur eine teilweise und unser Schauen nur ein unvoll-
kommenes, wie durch einen Spiegel*). Wenn wir aber
dereinst einmal den Engeln gleich sein werden®), dann
wird auch unser Schauen ein Schauen von Angesicht zu
Angesicht sein, wie bei ihnen, und der Friede, den wir
mit ihnen haben werden, wird ebenso grof} sein wie der,
den sie mit uns haben; denn dann wird unsere Liebe
zu ihnen ebenso groB sein wie die ihrige zu uns. Darum
wird uns dann ihr Friede kund sein, weil auch unser
Friede ebenso groB und so tief sein wird und weil dann
ihr Friede unsern Begriff nicht mehr iibersteigen wird®}.
Gottes Friede jedoch, der dort iiber uns herrschen wird,
wird zweifellos sowohl unseren als auch ihren Begriff
iibersteigen. Aus ihm schépft ja jede verniinftige Krea-
tur ihre Seligkeit, mag sie auch noch so selig sein; er
dagegen schopft seine Seligkeit nicht aus der Kreatur,
Die Stelle: ,,Der Friede Gottes, der jeglichen Begriff

1) Kol. 1, 20; vgl. 2, 9. 1) 1 Kor. 13, 12.
?) Vgl. Phil. 4, 7. 5) Vgl. Luk. 20, 36.
3) Matth. 18, 10. %) Vgl Phil. 4, 7.
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iibersteigt .. .3)", ist somit wohl am richtigsten so zu
verstehen, daBl in den Ausdruck ,jeglich” sogar auch
der Begriff der heiligen Engel und nur einzig nicht der
Begriff Gottes eingeschlossen ist. Denn seinen eigenen
Begriff kann Gottes Friede ja doch nicht iibersteigen.

17. KAPITEL
Siindenschuld und Siindenvergebung

64. Aber auch schon jetzt besteht zwischen den
Engeln und uns Herzenseinheit, wenn wir NachlaB un-
serer Siinden erlangen. Deshalb folgt im Glaubensbe-
kenntnis nach dem Artikel von der Kirche der von dem
NachlaB der Siinden. Diesem SiindennachlaB verdankt
nidmlich die Kirche auf Erden ihr Bestehen; dadurch
geht das, was verloren war, aber wieder gefunden
wurde, nicht mehr verloren. Wir besitzen zwar schon
das Gnadengeschenk der Taufe; das ist uns aber als
Heilmittel gegen die Erbsiinde verliehen worden, damit
der Makel, den wir uns durch unsere Geburt zugezogen
haben, durch die Wiedergeburt (in der Taufe) wieder
von uns genommen werde; daneben nimmt die Taufe
auch noch sémtliche persénlichen Siinden hinweg, die sie
vorfindet und die wir in Gedanken, Worten und Wer-
ken begangen haben. Aber abgesehen von dieser Gna-
deneinrichtung (der Taufe), von der die Erneuerung des
Menschen ihren Anfang nimmt und durch die jede an-
geborene und jede spéter noch hinzugefiigte Verschul-
dung getilgt wird, kann doch auch das ganze iibrige
Leben von dem Zeitpunkt des Vernunftgebrauches an
nicht auf eine Vergebung der Siinden verzichten und
wenn es noch so fruchtbar an Werken der Gerechtigkeit
wire; denn auch die Kinder Gottes haben mit dem Tode
(der Siinde) zu kdmpfen, solange sie im sterblichen Le-
ben wandeln, Von diesen Gerechten mag es mit noch
soviel Berechtigung heiBlen: ,,Alle, die vom Geiste Got-
tes getrieben werden, sind Kinder Gottes?)': sie wer-
den doch nur so vom Geiste Gottes angeregt und schrei-

1) Phil. 4, 7.
2) Vgl. Rém. 8, 14.
29*
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ten als Kinder Gottes nur soweit wirklich zu Gott fort,
daB sie durch die Schuld ihrer (siindigen) menschlichen
Geistesverfassung und vor allem durch die Schuld der
auf diesen Geist driickenden Last des siindigen Leibes!)
als (wahre) Menschenkinder infolge mancherlei mensch-
licher Regungen sozusagen zu sich selbst herabsinken,
d. h. siindigen. Ubrigens ist hier wohl zu unterscheiden:
denn wenn auch jedes schwere Vergehen eine Siinde
ist, so ist doch noch nicht jede Siinde schon ein schwe-
res Vergehen. Wir diirfen also recht wohl sagen, der
Wandel eines Heiligen werde zeitlebens ohne eigent-
liches schweres Vergehen befunden, ,wollten wir aber
dagegen sagen,” spricht der grofBle Apostel (Johannes),
wwir hitten keine Siinde, so betriigen wir uns selbst und
die Wahrheit ist nicht in uns?)".

65. Doch mag einer auch noch so schwere Ver-
brechen begangen haben, er braucht deshalb doch dank
der Barmherzigkeit, die Gott in der heiligen Kirche er-
weist, nicht an der Barmherzigkeit Gottes verzweifeln:
er soll nur BuBle tun nach dem Mafle seiner Siinde.
Ist aber die Siinde von solcher Art, da8 der Siinder
auch vom Leibe Christi getrennt werden mufi?), dann
kommt es bei der Ubung der BuBe nicht so sehr auf
das MaB der Zeit, als vielmehr auf das Mafl des Reue-
schmerzes an. ,Denn ein zerknirschtes und gedemiitig-
tes Herz verschmiht Gott nicht').” Weil jedoch der
Seelenschmerz des einen einem andern meist verborgen
bleiben wird und sich nicht durch Worte oder sonstige
Zeichen den andern Menschen duflert, sondern nur dem
offenbar ist, an den der Psalmist die Worte richtet:
»Mein Seufzen ist vor dir nicht verborgen®)", so wer-
den von den kirchlichen Vorstehern mit gutem Grund
BuBzeiten festgesetzt, damit so auch der Kirche Genug-

1) Vgl. Weish. 9, 15.

2) 1 Joh. 1, 8.

3) D. h. daB er als offentlicher BiiBer zeitweise von der Ge-
meinschaft der Kirche ausgeschlossen werden muf.

4) Vgl. Ps. 50, 19.

8) Ps. 37, 10.
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tuung geschehe, in der die Siinden nachgelassen wer-
den. Denn auBerhalb der Kirche gibt es ja keinen Siin-
dennachlaB. Hat sie ja doch allein den Heiligen Geist
in besonderer Weise als Pfand empfangen, ohne den
keine Siinde so nachgelassen wird, daB diejenigen, denen
sie nachgelassen wird, das ewige Leben erlangen.

66. Die Nachlassung der Siinden geschieht haupt-
sachlich mit Riicksicht auf das kommende Gericht. Fiir
dieses Leben aber hat das Wort der Schrift: ,Ein
schweres Joch liegt auf den Kindern Adams vom Tage
ihres Austrittes aus dem SchoBe ihrer Mutter an bis zum
Tage ihres Begribnisses in die Mutter aller!)”, eine so
weitgehende Geltung, daBl, wie wir sehen, sogar die
kleinen Kinder nach dem Bade der Wiedergeburt noch
von verschiedenen Ubeln schmerzlich betroffen werden.
Daraus sollen wir erkennen, da8 sich jede Wirkung der
heilbringenden Sakramente mehr auf die zu erhoffenden
kiinftigen Giiter als auf die Bewahrung oder Erlangung
der gegenwiirtigen (zeitlichen) bezieht. — Allerdings
scheint auch vieles hier auf Erden iibersehen und mit
keiner Strafe belegt zu werden; allein die Strafe hiefiir
wird fiir die Zukunft aufgespart und nicht umsonst heiBt
der Tag, an dem der Richter iiber die Lebendigen und
die Toten kommen wird, Tag des Gerichtes im eigent-
lichen Sinn des Wortes. Im Gegensatz dazu kommt hier
auf Erden manches zur Bestrafung, das nach seiner Ver-
gebung sicher im kiinftigen Leben nicht mehr schaden
wird. Darum sagt der Apostel in bezug auf gewisse
zeitliche Strafen, die hienieden den Siindern auferlegt
werden, damit sie jenen, deren Siindenschuld auf diese
Weise getilgt wird, nicht fiir das Ende aufbewahrt blei-
ben: ,,Wenn wir uns selbst richteten, dann wiirden wir
vom Herrn nicht gerichtet werden; werden wir aber von
ihm gerichtet (d. h. mit zeitlichen Strafen geziichtigt),
so geschieht es, damit wir uns bekehren und nicht mit
dieser (ungldubigen) Welt (ewig) verdammt werden?).”

1) N&mlich bis zum Begriibnis im Schofle der Erde. Ekkli.

40, 1.
7) Vgl. 1 Kor. 11, 31{.
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18. KAPITEL

Notwendigkeit des in der Liebe wirksamen Glaubens;
vom Feuer der Triibsal und der Abtétung; das Reini-
gungsfeuer

67. Es gibt nun aber auch Leute, die glauben, solche,
die nur vom Namen Christi nicht abfallen, die nur in
seiner Kirche im Bade (der Wiedergeburt) getauft und
durch keine Trennung und keine Irrlehre von dieser
Kirche abgeschnitten werden, kénnten in den denkbar
groBten Siinden dahinleben, ohne diese Siinden durch
Reue auszuléschen oder durch Almosen wieder gut zu
machen, und sie kénnten darin bis zum letzten Augen-
blick ihres Lebens hartnickig verharren; sie kénnten
eben dann doch noch selig werden durch Feuer; und
zwar wiirden solche Menschen 'allerdings je nach der
GréBe ihrer Siinden und Verbrechen mit einem langen,
aber keineswegs ewig dauernden Feuer bestraft. Wer
jedoch einen solchen Glauben hegt und dabei doch
katholisch ist, der 148t sich meiner Ansicht nach durch
ein gewisses menschliches Mitgefiihl beirren. Ziehen
wir ndmlich die Heilige Schrift zu Rate, so erhalten wir
eine ganz andere Antwort. Ubrigens habe ich iiber diese
Frage ein besonderes Buch unter dem Titel ,,Vom Glau-
ben und von den Werkent)* geschrieben. Darin habe
ich, soweit ich es mit Gottes Hilfe vermochte, auf Grund
der Heiligen Schrift nachgewiesen, daBl nur der Glaube
selig macht, den der Apostel Paulus deutlich genug mit
den Worten bezeichnet hat: ,In Christus Jesus gilt we-
der die Beschneidung (der Juden) etwas, noch auch die
Unbeschnittenheit (der Heiden), sondern der Glaube,
der durch die Liebe wirksam ist?}."” Ein Glaube jedoch,
der Béses und nichts Gutes wirkt, ist ohne Zweifel
nach dem Apostel Jakobus ,in sich selbst tot?)". Der-
selbe Apostel spricht ferner: ,,Wenn einer sagt, er habe
Glauben, hat aber keine Werke, kann ihn da wohl der
Glaube rettent)?", Wenn aber nun ein verbrecherischer

1) Siehe S. 310 ff. dieses Bandes unserer ,,Bibliothek.
2) Vgl. Gal. 5, 6.

3) Jak. 2, 17.

4) Ebd. 2, 14.
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Mensch nur wegen seines Glaubens durch Feuer gerettet
wiirde und wenn das Wort des heiligen Paulus: ,Er
wird zwar gerettet werden, aber so wie durch Feuer?)"
in diesem Sinne zu verstehen wire, dann wiirde ja der
Glaube ohne Werke selig machen kénnen und das, was
Jakobus, der Mitapostel des heiligen Paulus, sagt, wire
falsch. Falsch wédre dann sogar auch, was der ndm-
liche Apostel Paulus selbst sagt: ,,Tauscht euch nicht!
Weder Schamlose noch Gotzendiener, weder Ehebre-
cher noch Weichlinge, noch Knabenschinder, weder
Diebe noch Habsiichtige, weder Trunkenbolde noch
Listerer, noch Riuber werden das Reich Gottes be-
sitzen?).” Denn wenn sie trotz ihres Verharrens in die-
sen Verbrechen dennoch durch den Glauben an Christus
selig wiirden, wie kénnten sie da vom Reiche Gottes
ausgeschlossen sein? (68.) Weil aber diese ganz klaren
und deutlichen Zeugnisse der Apostel nicht falsch sein
kénnen, so muBl jene dunkle Schriftstelle, die von denen
handelt, die auf dem Fundament, welches Christus ist,
nicht Gold, Silber und kostbare Steine, sondern Holz,
Heu und Stoppeln aufbauen?) — denn von solchen Leu-
ten heiflt es, sie wiirden durch Feuer gerettet, da sie
kraft des Verdienstes ihres Fundamentes nicht zugrunde
gehent) —, so verstanden werden, daB sich in den
obigen klaren Ausspriichen nicht widersprechender
Sinn ergibt. Unter dem Holz, dem Heu und den Stop-
peln kann man sich wohl nicht mit Unrecht so heftige
Begierden nach irdischen, an sich erlaubten Dingen den-
ken, daB man ihren Verlust nicht ohne Schmerz ertra-
gen kénnte. Da aber dieser Schmerz brennt, so wird der
davon gebrannte Mensch durch dieses Feuer gerettet,
wenn in seinem Herzen Christus so die Stelle des Fun-
damentes einnimmt, daB ihm nichts vorgezogen und
lieber diese so hoch geschiitzten Giiter als Christus auf-
gegeben werden.  Wenn hingegen der Mensch zur Zeit
der Versuchung lieber an solchen zeitlichen und irdi-
schen Dingen als an Christus festhalten will, so hat er

1) 1 Kor. 3, 15.
2) Ebd. 6, 9f.

3) Ebd. 3, 11f.
1) Vgl. ebd. 3, 15.
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jhn eben nicht zum Fundament gehabt, weil er jenen
Dingen den ersten Platz anwies, bei einem Gebaude
aber das Fundament die Hauptsache sein muBl. Das
Feuer, von dem der Apostel an unserer Stelle geredet
hat, muB nimlich in dem Sinne aufgefaBt werden, dafl
beide durch dasselbe hindurch gehen miissen, sowohl
die, welche auf diesem Fundament Gold, Silber und
kostbare Steine, als auch die, welche Holz, Heu und
Stoppeln aufbauten. Der Apostel fihrt ndmlich nach
jenem Worte also fort: ,Die Beschaffenheit eines jeden
Werkes wird das Feuer erproben. Bleibt das Werk, das
jemand (auf das Fundament) erbaut hat, bestehen, so
wird (der Meister) belohnt werden; der aber, dessen
Werk verbrennt, der wird den Schaden davon haben.
Er selbst wird zwar gerettet werden, jedoch wie durch
Feuer?).” Das Feuer wird also nicht bloB das Werk
des einen Meisters, sondern das beider Meister erpro-
ben. — Ein Feuer ist auch die Priifung durch Triibsal,
wie deutlich an einer anderen Stelle geschrieben steht:
wDie GefiBe des Topfers priift der Ofen; die gerechten
Menschen aber die Versuchung durch Triibsal?).” Jenes
Feuer der Triibsal bringt iibrigens schon in diesem Le-
ben die vom Apostel bezeichnete Wirkung hervor; nim-
lich dann, wenn von zwei davon betroffenen Glaubigen
der eine an das denkt, was Gottes ist, d. h. wie er Gott
gefalles) — dieser baut also auf Christus als auf das
Fundament Gold, Silber und kostbare Steine auf —,
wihrend der andere das denkt, was der Welt ist, wie er
seinem Weibe gefalle) — dieser baut also auf dasselbe
Fundament nur Holz, Heu und Stoppeln auf. Das
Werk des ersteren verbrennt nicht, weil er die Giiter,
deren Verlust er schmerzlich empfindet, nicht geliebt
hat; es verbrennt dagegen das Werk des letzteren, weil
der Verlust dessen nicht schmerzlos ist, was man mit
Liebe besessen hat. Allein selbst dieser wollte, vor die
Wahl gestellt, lieber die irdischen Giiter als Christus
verlieren, und so groB auch sein Schmerz bei ihrem Ver-
lust ist, so 1iBt er doch nicht von Christus ab aus
Furcht vor einem solchen Verlust. Darum wird er zwar
1) Vgl. 1 Kor. 3, 13 f. 3) 1 Kor. 7, 32.
3) Ekkli. 27, 6. %) Ebd. 7, 33.
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gerettet, doch so wie durch Feuer'); denn ihn brennt
der Schmerz iiber den Verlust der geliebten Giiter.
Doch vernichtet und verzehrt ihn der Schmerz nicht,
weil er durch die Festigkeit und die Unzerstdrbarkeit
seines Fundamentes (Christus) gesichert ist. (69.) Dafl
etwas Derartiges auch nach diesem Leben geschieht, ist
nicht unglaublich; es lédBt sich die Frage schon auf-
werfen — vielleicht wird sie geldst, vielleicht bleibt sie
ungeldst?) —, ob eine Anzahl von Gléubigen durch eine
Art von Fegefeuer gerettet wird, und zwar schneller
oder langsamer, je nachdem sie die mehr oder weniger
vergiinglichen Giiter geliebt haben. Natiirlich kommen
dabei keine solchen Menschen in Frage, von denen es
heiBit: ,Sie werden das Reich Gottes nicht besitzen®)”,
wenn sie nicht auf Grund einer entsprechenden BuBe
NachlaB fiir diese schweren Vergehen erhalten. Ich
habe aber absichtlich gesagt: ,,auf Grund einer entspre-
chenden BuBe", weil solche Leute nicht unfruchtbar im
Almosengeben sein diirfen. Dieser Tugend schreibt ja
die Heilige Schrift eine solche Kraft zu, daf8 der Herr
nach seiner eigenen Voraussage den zu seiner Rechten
Stehenden nur die Fruchtbarkeit im Almosengeben, den
zu seiner Linken Stehenden aber gerade die Unfrucht-
barkeit hierin anrechnen wird; denn zu den ersteren
wird er sagen: , Kommet, ihr Gesegneten meines Vaters,
empfanget das Reich!)!”, zu den letzteren aber: ,Fort
mit euch in das ewige Feuer®)!*

19. KAPITEL

Ein vorziigliches Mittel, um von Gott Verzeihung seiner
Siinden zu erlangen, ist die Bereitwilligkeit, mit der man
selbst seinen Beleidigern verzeiht

70. Trotzdem muB man sich aber vor der irrigen
Meinung hiiten, es kénne einer jene abscheulichen Ver-

1) 1 Kor. 3, 15.

3) Ober die Ansicht des hl. Augustinus betreffs der Existenz
oines Fegfeuers vgl. Handbiichlein Nr. 109 u. Bekenntnisse IX, 13.

3) 1 Kor. 6, 10.

%) Vgl. Matth. 25, 34.

8) Ebd. 25, 41.
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brechen, auf deren Veriibung der Nichtbesitz des Rei-
ches Gottes steht, tidglich begehen, wenn man sie nur
auch wiederum tiglich durch Almosengeben siihne. Vor
allem muB der Lebenswandel selbst gebessert und Gott
durch das Almosen wegen der begangenen Siinden ver-
sohnt werden, nicht aber darf man sich durch Almosen
gewissermaBen einen Freibrief kaufen wollen, um nun
ungestraft alle Zeit siindigen zu diirfen. Denn ,keinem
gibt Gott die Erlaubnis zum Siindigen!)", wenn er auch
um der Zerknirschung willen die bereits begangenen
Siinden tilgt, falls die entsprechende Genugtuung nicht
versdumt wird. (71.) Fiir die alltdglichen kleinen und
leichten Versiindigungen indes, ohne die es in diesem
Leben nun einmal nicht abgeht, leistet das tigliche Ge-
bet der Glidubigen schon Genugtuung; denn diejenigen
diirfen mit Recht sagen: ,Vater unser, der du bist in
dem Himmel?)*, die schon einem solchen Vater wieder-
geboren sind aus dem Wasser und dem (Heiligen)
Geiste?). Dieses Gebet 1dscht die geringen, tiglichen
Siinden vollstindig aus. Es léscht auch noch jene
Siinden aus, von denen das bisher zwar in Lastern ver-
brachte, nunmehr aber durch BuBe gebesserte Leben ab-
1aBt; nur muB man ebenso aufrichtig, wie man spricht:
»Vergib uns unsere Schulden” — und an solchen Schul-
den, die vergeben werden sollen, fehlt es ja nicht —
auch die anderen Worte sprechen: ,,Wie auch wir ver-
geben unseren Schuldigern?).” Und wenn man wirklich
diesen Worten entsprechend handelt {dann tritt sicher
die Siindenvergebung ein); denn auch das ist ein Almo-
sen, wenn man dem um Verzeihung bittenden Mitmen-
schen vergibt. (72.) Von allem, was aus verdienstlicher
Barmherzigkeit geschieht, gilt darum das Wort des
Herrn: ,,Gebt nur Almosen! Und sieche, alles ist euch
rein®).”” Es gibt aber nicht bloB der Almosen, der dem
Hungrigen Speise, dem Durstigen Trank, dem Nackten
Kleidung, dem Fremdling Herberge, dem Fliichtling eine
Zuflucht, dem Kranken oder Eingekerkerten einen Be-

1) Vgl. Ekkli. 15, 21. 4) Matth. 6, 12.
2) Matth. 6, 9. 8) Luk. 11, 41.
3) Joh. 3, 5.
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such, dem Gefangenen Erlésung, dem Schwachen Stiitze,
dem Blinden Geleite, dem Traurigen Trost, dem Unge-
sunden Heilung, dem Irrenden Weisung, dem Zwei-
felnden Rat, kurz jedem Notleidenden das Notwendige
zukommen ]idB8t'), sondern auch der gibt Almosen, der
dem Fehlenden Verzeihung gewéhrt.. Und wer denjeni-
gen, iiber den er Gewalt hat, zwar mit Strafen bessert
oder durch irgend welche Zuchtmittel im Zaume hiit,
ihm dabei aber die Siinde, durch die er Schaden erlit-
ten hat oder beleidigt worden ist, von Herzen ver-
zeiht?) oder fiir ihn betet, auf daB er Verzeihung finde:
auch der gibt Almosen, und zwar nicht allein dadurch,
daB er ihm verzeiht oder fiir ihn betet, sondern auch
dadurch, daB er ihn ziichtigt und heilsam bestraft; denn
damit {ibt er ein Werk der Barmherzigkeit. Man kann
niamlich auch wider den Willen der Menschen viel Gutes
erweisen, wenn man auf ihren Nutzen, nicht aber auf
ihren Willen schaut; gar mancher ist ja sein eigener
Feind, wihrend er dagegen diejenigen, die tatsichlich
seine Freunde sind, fiir seine Feinde hilt. Und in dieser
irrigen Meinung vergilt er ihnen Gutes mit Bésem, wih-
rend doch ein Christ nicht einmal Béses mit Bésem
vergelten soll®).

Es gibt demnach viele Arten des Almosens, deren
Ubung uns zu unserer eigenen Siindenvergebung behili-
lich ist. (73.) Doch gibt es kein héheres Almosen, als
wenn wir von Herzen alles verzeihen, was jemand gegen
uns gefehlt hat. Denn weniger groB ist es, gegen jemand
wohlwollend oder auch wohltitig zu sein, der dir nichts
Boses zugefiigt hat. Viel edler aber ist es, und ein Zei-
chen einer ganz erhabenen Giite, wenn du auch deinen
Feind liebst*) und wenn du ihm, der dir Ubles will und
nach Kriften auch zufiigt, stets nur Gutes willst und
nach Vermdgen auch erweisest, gehorsam dem Worte
Gottes: ,Liebet euere Feinde, tut Gutes denen, die euch
hassen und betet fiir die, die euch verfolgen®)!" Indes

1) Vgl. Matth. 25, 35 ff.

2) Vgl. ebd. 18, 35.

3) Rém. 12, 17; vgl. Matth. 5, 44.
1) Vgl. Matth. 5, 44.

5) Luk. 6, 27.
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ist solche Tugend nur eine Gabe der vollkommenen
Kinder Gottes, obgleich zwar jeder Gldubige nach die-
ser Vollkommenheit streben und seinen menschlichen
Sinn durch vieles Gebet zu Gott und durch redliches
Bemiithen und Kimpfen mit sich selbst zu dieser Wil-
lensrichtung zu erheben trachten soll. Weil sonach
jenes hohe Gut (der Feindesliebe) der groBen Menge
der Menschen abgeht, diese aber doch nach meiner
Meinung Erhérung findet, wenn sie im Gebete des Herrn
spricht: ,,Vergib uns unsere Schulden, wie auch wir
vergeben unseren Schuldigern?)*, so ist doch das hierin
gegebene gegdenseitige Versprechen sicherlich erfiillt,
wenn der Mensch, obwohl er noch nicht bis zur Fein-
desliebe vorgeschritten ist, doch wenigstens seinem Mit-
bruder verzeiht, sobald dieser ihn wegen seiner Belei-
digung um Verzeihung bittet. Denn er selbst will ja
auch durch sein eigenes Bitten Verzeihung erlangen,
wenn er im Gebete spricht: ,,Wie auch wir vergeben
unseren Schuldigern.” Es ist also, wie wenn er sagte:
»Vergib uns auf unsere Bitten hin unsere Schulden, wie
auch wir unseren Schuldigern auf ihre Bitten hin ver-
geben.”

74, Ubrigens darf man einen, der im Gefiihl seines
siindhaften Tuns denjenigen, der er beleidigt hat, um
Verzeihung bittet, schon nicht mehr als Feind erachten,
und es darf uns nicht schwer fallen, so einen sogar zu
licben, wenn es uns vielleicht auch schwer gewesen
wire, solange er mit uns wirklich in Feindschaft war.
Keiner aber, der seinem reumiitig um Verzeihung bit-
tenden Mitmenschen nicht von Herzen verzeiht, soll
wihnen, es werde ihm vielleicht von Gott verziehen.
Denn die (ewige) Wahrheit kann nicht liigen. Welchem
Leser oder Hérer des Evangeliums wiire aber unbekannt,
wer den Ausspruch getan hat: ,Ich bin die Wahr-
heit?)“? Eben dieser nun hat zuerst das Gebet gelehrt,
dann aber den darin liegenden Sinn aufs nachdriick-
lichste mit den Worten ans Herz gelegt: ,Wenn ihr
eueren Mitmenschen ihre Siinden vergebt, dann wird

1) Matth. 6, 12.
1) Joh. 14, 6.
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euch auch euer himmlischer Vater euere Siinden ver-
geben; vergebt ihr aber eueren Mitmenschen nicht,
dann wird euch auch euer himmlischer Vater euere
Siinden nicht vergeben?).” Wer bei einem solchen Don-
nerwort nicht aufwacht, der schlift nicht mehr bloB,
nein, der ist schon tot. Ubrigens wire der himmlische
Vater auch michtig genug, selbst Tote wieder zum Leben
zu erwecken.

20. KAPITEL

Almosengeben ohne Selbstbesserung ist wertlos

75. Wer indes ein ganz schlechtes Leben fiihrt und
sich auch nicht bemiiht, ein Leben mit solchen Sitten zu
bessern, wer aber dabei doch mitten in seinen schind-
lichen Verbrechen nicht aufhért, fleiBig Almosen zu ge-
ben, der schmeichelt sich ganz vergeblich, wenn er des-
halb das Wort des Herrn auf sich anwenden méchte:
Gebt Almosen! Und siehe, alles ist euch rein?).” Denn
so klar diese Worte auch sind, so fassen sie solche Leute
doch nicht richtig auf. Damit dies aber geschehe, be-
achte so einer einmal, zu wem denn der Herrn eigent-
lich so gesprochen hat. Im Evangelium heiBt es nim-
lich: ,,Wihrend er (Jesus) redete, bat ihn ein Phariséer,
er solle bei ihm das Friihmahl nehmen. Und er trat ein
und lieB sich nieder, Der Pharisder aber war dariiber
befremdet und sprach bei sich, warum er sich denn vor
dem Essen nicht gewaschen habe, Der Herr aber sprach
zu ihm: ,Jhr Pharisder reinigt jetzt die AuBlenseite des
Bechers und der Schiissel; euer eigenes Innere aber ist
voll von Raub und Schlechtigkeit. Ihr Toren, hat denn
nicht der, welcher das Auswendige geschaffen hat, auch
das Inwendige geschaffen? Jedoch, was iibrig ist, das
gebt als Almosen! Und siche, alles ist euch rein®)."”
‘Werden wir dies etwa so verstehen miissen, daB fiir die
Pharisder, die den Glauben an Christus nicht hatten,
alles rein war, trotzdem sie nicht an ihn glaubten und
nicht wiedergeboren waren aus dem Wasser und dem

1) Vgl. Matth. 6, 14 f.
2) Luk. 11, 41.
3) Ebd.
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Heiligen Geistet), wenn sie nur Almosen gaben in der
Gesinnung, wie der oben Geschilderte sie beim Geben
haben zu miissen glaubte? Es sind ja doch alle unrein,
die der Glaube an Christus nicht reinigt, von dem ge-
schrieben steht, ,,daBl durch den Glauben (an ihn) ihr
Herz gereinigt wird?)", und von dem der Apostel sagt:
+DPen Befleckten und Unglédubigen ist jedoch nichts rein,
sondern befleckt ist ihr Herz und ihr Gewissen?)." Wie
kénnte also den Pharisiern alles rein sein, wenn sie
nur Almosen geben, dabei aber nicht gliubig sind? Oder
wie kénnten sie gldubig sein, wenn sie nicht an Christus
glauben und nicht in seiner Gnade wiedergeboren wer-
den wollten? Und doch bleibt das Wort wahr, das sie
horten: ,,Gebt Almosen! Und siche, alles ist euch rein?)."

76. Wer nimlich in geordneter Weise Almosen
geben will, muBl bei sich selbst den Anfang machen und
solches zuerst sich selbst geben. Almosengeben ist nim-
lich ein Werk der Barmherzigkeit, und ganz wahr ist es
auch, wenn es heiBt: ,[Erbarme dich deiner Seele und
du wirst Gott gefallen®}." Um Gott zu gefallen, werden
wir wiedergeboren, dem mit Recht die Siinde miBfillt,
die wir uns durch die Geburt zugezogen haben, Dies ist
das erste Almosen, das wir uns gegeben haben, daB wir
uns selbst in unserem Elend durch die Erbarmung des
barmherzigen Gottes aufgesucht haben; denn wir haben
sein Urteil als recht anerkannt, durch das wir elend
geworden sind und von dem der Apostel sagt: ,,\Wegen
der einen Siinde (Adams) lautet sein Urteil auf Ver-
dammnis®)*; und wir haben auch seiner groSen Liebe
gedankt, von der wiederum jener Herold der Gnade
(der heilige Paulus) sagt: ,,Es bewihrt aber Gott seine
Liebe zu uns darin, daB, trotzdem wir noch Siinder
waren, Christus fiir uns gestorben ist’)." Wir sollen
ndmlich auch selbst iiber unser Elend ein wahres Ur-
teil fallen und Gott mit der Liebe, die er uns selbst ein-
gegossen hat, lieben und demgemiB fromm und gerecht

1) Joh. 3, 5. 5) Ekkli. 30, 24.
2) Vgl. Apg. 15, 9. %) Rom. 5, 16.
3) Vgl. Tit. 1, 15. 7) Vgl. ebd. 5, 8.

4) Luk. 11, 41.
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leben., Die Pharisder nun kiimmerten sich um ein sol-
ches Urteil und um eine solche Liebe nicht; sie be-
stimmten zwar den Zehnten sogar von den geringsten
Feldfriichten!) zu ihrem Almosen, sie fingen aber bei
ihrem Almosengeben nicht bei sich selbst an und iibten
nicht zuerst an sich selbst Barmherzigkeit. Mit Riick-
sicht auf jene rechte Ordnung der Liebe heifit es: ,Du
sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst?).” Nach-
dem also Christus die Pharisier getadelt hatte, weil sie
sich bloB &uBerlich wuschen, innerlich aber voll Raub
und Schlechtigkeit waren, belehrte er sie zuerst dariiber,
daB das Innere durch eine Art Almosen gereinigt werde,
das der Mensch vor allen Dingen sich selbst schulde:
~Was aber iibrig ist, das gebt als Almosen, und alles
ist euch rein?)." Um ihnen aber dann zu zeigen, was
er mit dieser Lehre wolle, worum sie sich selbst aber
nicht kiimmerten, und damit sie nicht glaubten, er kenne
ihr Almosen nicht, sprach er das Fluchwort: ,Wehe
euch, ihr Pharisder®)!” Damit wollte er ihnen gleichsam
sagen: ,Ich habe euch nun zwar ermahnt, Almosen zu
geben, auf daB euch dadurch alles rein werde. Aber
wehe euch! Thr verzehntet ja wohl die Minze und die
Raute und alles Kraut®); diese Art eueres Almosens
kenne ich gar gut und ihr diirft nicht glauben, ich wolle
euch jetzt hieriiber noch belehren; aber an dem Rechte
und an der Liebe Gottes geht ihr vorbei®).” Und doch
wire nur das wirklich ein Almosen, wodurch ihr von
jeder inneren Befleckung rein werden konnt; dadurch
wiirde euer Leib wirklich rein, den ihr wascht. Dieses
Doppelte ist nimlich unter dem Worte ,alles' zu ver-
stehen: das Innere und das AuBere. In diesem Sinne
liest man an einer anderen Stelle: ,Reinigt nur einmal,
was inwendig ist, dann wird auch das, was auswendig
ist, rein sein”)!’* Damit nun aber die Pharisder nicht
meinen mochten, er habe damit das Almosen verworfen,
das von den Friichten der Erde gespendet wird, sprach
er zu ihnen: ,Das eine hittet ihr tun, das andere aber

1) Vgl. Luk. 11, 42. 5) Luk. 11, 42.
?) Ebd. 10, 27. $) Ebd.
3) Ebd. 11, 41. 7) Vgl Matth. 23, 26.

4) Ebd. 11, 42.
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nicht lassen sollen}"; d. h. das Gericht und die Liebe
Gottes hittet ihr im Auge behalten und dabei auch von
den Friichten der Erde Almosen geben sollen.

71. Es sollen sich also diejenigen nicht tduschen,
die meinen, sie kénnten sich durch ein noch so reich-
liches Almosen an Friichten oder Geld Straflosigkeit
fiir ihr Verharren im Greuel ihrer Siinden und in jhren
Schandtaten erkaufen. Dergleichen bése Taten voll-
bringen sie wirklich; und dazu lieben sie ihre Siinden
auch noch so sehr, daB sie immerdar darin zu verharren
wiinschten, wenn es nur ohne Strafe geschehen kénnte.
wWer aber Unrecht liebt, der haBit seine Seele?}", und
wer seine Seele haBt, der ist nicht barmherzig gegen
sie, sondern grausam; denn die Seele licbhen nach dem
Geiste der Welt, heilt siec hassen nach dem Geiste
Gottes. Wollte einer seiner Seele Almosen geben, so
daB ihr alles rein wire, der miilte sie hassen nach dem
Geiste der Welt, sie aber licben nach dem Geiste Gottes.
Es gibt aber keiner auch nur das kleinste Almosen, es
sei denn, daB er die Mittel hiezu von dem empfiingt,
der an nichts Mangel hat. In diesem Sinne steht ge-
schrieben: ,Seine Barmherzigkeit wird mir zuvor-
kommen?)."”

21. KAPITEL
Von der verschiedenen Schwere der Siinden

78. Welche Siinden aber leicht und welche schwer
sind, das 14Bt sich durch kein menschliches, sondern nur
durch ein géttliches Gericht abwigen'). So sehen wir,
daB sogar von den Aposteln gar manches nachsichtig
gestattet worden ist (was sonst als Siinde gilt); so z. B.
wenn der ehrwiirdige (Apostel) Paulus zu den Ehe-
gatten spricht: ,Entziehet euch einander nicht, es sei
denn nach Ubereinkunft fiir kurze Zeit, um desto unge-

1) Luk. 11, 41.

2) Pe. 10, 5.

3) Ebd. 58, 11.

4) Vgl. Mausbach, Die kath. Moral und ihre Gegner, Kiln
19218, 5. Kap.
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storter) dem Gebete obliegen zu kénnen; dann aber
kommt wieder zusammen, damit euch Satan nicht ver-
suche, wenn ihr euch nicht (lange} enthalten kénnt?)."
Demnach kénnte man meinen, es sei keine Siinde, dem
Ehegatten beizuwohnen, nicht zum Zwecke der Kinder-
erzeugung, was ja ein eheliches Gut ist, sondern selbst
aus Fleischeslust, (wenn es nur geschehe) mit der Ab-
sicht, auf daB die Schwiche der Unenthaltsamen auf
diese Weise die todbringende Siinde der Hurerei oder
des Ehebruches oder jener anderen Art von Unreinheit
vermeide, deren bloBe Nennung schon schindlich ist,
wozu sich aber der begehrliche Sinn (der Menschen)
durch die Versuchung des Satans nur zu gerne verlei-
ten 188t. Wie gesagt, man konnte jenen Ausspruch so
auffassen, als sei es keine Siinde; es hat jedoch der
Apostel noch hinzugefiigt: ,,Dies sage ich aber nur als
ein Zugestindnis, keineswegs als Befehl?}.” Wer méchte
nunmehr noch leugnen, daB (geschlechtlicher Verkehr)
an sich Siinde ist? MuB er ja doch zugestehen, dafB
kraft apostolischer Machtvollkommenheit denen, die so
handeln, nur ein Zugestindnis gemacht worden ist, —
Noch von einem anderen Fall spricht der Apostel:
+Wagt es einer von euch, einen Rechtsstreit gegen seinen
Mitbruder zu haben und diesen dann noch dazu vor
einem ungerechten (heidnischen) Richter und nicht vor
einem gldubigen (christlichen) entscheiden zu lassen?) ?*
Kurz darauf (fdhrt Paulus dann fort): ,Habt ihr nun
bloB weltliche Streithindel, so ruft nur die (ersten
besten, auch die) niedrigsten Gemeindemitglieder als
Richter aufl Zu euerer Beschimung sage ich es: Ist
denn keiner von euch verstindig genug, um unter Brii-
dern Streitigkeiten schlichten zu kénnen? MuB denn
der Bruder mit dem Bruder Prozesse fiithren und noch
dazu vor Ungldubigen*)?" Auch hier kénnte man glau-
ben, es sei keine Siinde, tiberhaupt einen ProzeB mit
seinem Mitmenschen zu haben, sondern Siinde sei nur

dessen Austragung auBerhalb der Kirche. Doch fiigt

1) Vgl. 1 Kor. 7, 5.
2) Vgl. ¢bd. 7, 6.
3) Vgl ¢bd. 6, 1.
4) Vgl. ebd. 6, 4 f.

Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49. 80
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der Apostel gleich noch weiter hinzu: ,,Schon das ist
ein Mangel, daB ihr iiberhaupt Streitigkeiten miteinan-
der habt!).” Und damit sich nicht vielleicht jemand da-
mit entschuldige, daBl er sagt, seine Sache sei ja eine
gerechte und er wolle durch die Anrufung des richter-
lichen Beistandes ja nur das Unrecht abwehren, das er
erleiden miisse, so tritt Paulus derartigen Gedanken und
Entschuldigungen sofort mit den Worten entgegen:
wWarum leidet ihr nicht lieber Unrecht; warum laBt ihr
euch nicht lieber iibervorteilen?)?** Damit kommt er auf
das Wort des Herrn zuriick: ,,Wenn dir jemand deinen
Rock nehmen und um ihn vor Gericht mit dir streiten
will, so laB ihm auch noch den Mantel®)!"”, und auf
jenes andere: ,,Von demjenigen, der dir das Deinige
nimmt, fordere es nicht zuriick!)!” Der Herr hat es
also den Seinigen verboten, um weltliche Dinge mit an-
deren Menschen einen Rechtsstreit zu fithren, und auf
Grund dieser Lehre bezeichnet der Apostel derartiges
als Mangel’}. Da er indes zuldBt, da in der Kirche
solche Rechtshindel unter Briidern ausgemacht wer-
den, falls Briider dabei die Richter sind, wihrend er
solche Héndel auBerhalb der Kirche aufs ernstlichste
verbietet, so ist ganz klar, wie weit auch in diesem Falle
das Zugestindnis an die Schwiche geht. Wegen solcher
und dhnlicher Siinden und wegen anderer Wort- und
Gedankensiinden, die vielleicht noch kleiner sind — sagt
ja doch der Apostel Jakobus ganz offen: ,In vielen
Dingen verfehlen wir uns alle®}” —, miissen wir téglich
und héufig Gott mit der Bitte anrufen: ,Vergib uns
unsere Schulden’, diirfen Gott aber auch nicht in dem
anliigen, was gleich darauf folgt: ,Wie auch wir ver-
geben unseren Schuldigern?)."

79. Es gibt aber auch einige Siinden, die man fiir
ganz leicht halten kdnnte, bewiese nicht die Heilige
Schrift, daB sie schwerere Siinden sind, als man meint.
Denn wer méchte wohl glauben, daB einer, der zu seinem

1) 1 Kor. 6, 7. 5) 1 Kor. 6, 7.
2) Ebd. 8y Jak. 3, 2.
3) Vgl. Matth. 5, 40, 7) Matth. 6, 12.

4) Vgl. Luk. 6, 30.
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Bruder sagt: ,,Du Narr!" der Hélle schuldig sei, wenn
es nicht die (ewige) Wahrheit sagte?)?** Ubrigens hat
sie fiir diese Wunde auch gleich das Heilmittel gegeben,
indem sie das Gebot der briiderlichen Wiederversoh-
nung hinzufiigt. Denn gleich darauf heiBt es: ,,Wenn
du also deine Gabe zum Altar bringst und dich dort
erinnerst, daB dein Bruder etwas gegen dich hat,
so usw.?).” Oder wer déichte daran, was fiir eine Siinde
darin liegt, Tage zu beobachten und Monate und Jahre
und Zeiten®), so wie es diejenigen machen, die nur zu
ganz bestimmten Tagen, Monaten oder Jahren etwas
anfangen oder nicht anfagen wollen, weil sie nach eitler
Menschenmeinung gewisse Zeiten fiir gliick- oder un-
gliickbringend ansehen?). Und doch kénnen wir die
GroéBe dieser Siinde aus der Furcht des Apostels ab-
nehmen, der zu solchen Menschen spricht: ,,Da muB ich
allerdings besorgen, mich vergeblich um euch abgemiiht
zu haben®).” (80.) Dazu kommt dann noch, daB an sich
groBe und schreckliche Siinden nur mehr fiir kleine
oder gleich fiir gar keine Siinden mehr gehalten wer-
den, wenn sie einmal zur Gewohnheit geworden sind.
Und das kann soweit gehen, daB man es gar nicht mehr
fiir notwendig hilt, sie geheim zu halten, sondern sie
sogar noch weitererzihlen und ausbreiten zu diirfen
glaubt, weil sich ja, wie geschrieben steht, ,,der Siinder
der Liiste seines Herzens riihmt und der Ubeltéiter sich
gliicklich preist®)”. Eine derartige Ruchlosigkeit wird
in der Heiligen Schrift mit dem Worte ,Geschrei* be-
zeichnet. So heiBit es beim Propheten Isaias von dem
schlechten Weinberg: ,Ich hoffte, daBl er Recht iibte,

1) Matth. 5, 22.

2) Ebd. 5, 23.

3) Gal. 4, 10.

%) Augustinus scheint die Stelle so zu verstehen, als wollte
der Apostel vor der abergliubischen Einhaltung gewisser Tage
und Zeiten warnen; in Wirklichkeit wirft Paulus den Galatern
vor, dall sie sich in ihren religiosen Gebriuchen noch nach den
Sabbattagen, Neumonden, Jubeljahren und Festzeiten der Juden
richteten, die doch fiir das Neue Testament keine Geltung mehr
hitten.

5) Gal. 4, 11.

%) Ps. 10, 3.

30*
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aber er iibte Unrecht; nicht Gerechtigkeit (iibte er), son-
dern (er erhob) Geschrei!).” In demselben Sinn heilit
es in der Genesis: ,,Das Geschrei von Sodoma und Go-
morrha ist groB geworden?),” weil die Bewohner dieser
Stiadte nicht nur an sich jene beriichtigten Schandtaten
nicht straften, sondern sie sogar offentlich, gleichsam
wie gesetzlich erlaubte Taten, zu iiben pflegten. Ebenso
sind auch heutzutage gar viele, wenn auch nicht gerade
derartig abscheuliche Siinden schon so sehr zur offenen
Gewohnheit geworden, daB wir aus diesem Grund kei-
nen Kleriker mehr zu degradieren und erst recht keinen
Laien mehr zu exkommunizieren wagen diirfen. So
muBte ich selbst vor etlichen Jahren bei der Auslegung
des Galaterbriefes an der Stelle, wo der Apostel sagt:
+Da muB ich allerdings besorgen, mich vergeblich um
auch abgemiiht zu haben?®)", ausrufen: ,,Wehe iiber die
Siinden der Menschen, die wir bloB mehr dann verab-
scheuen, wenn sie uns noch ungewohnt sind; sind aber
diese Siinden, fiir deren Austilgung das Blut des Sohnes
Gottes geflossen ist, einmal zur &ffentlichen Gewohnheit
geworden, so miissen wir nur zu héufig einfach ruhig
zusehen und sie geschehen lassen, selbst wenn sich das
Reich Gottes wegen ihrer Bosheit unbedingt vor ihnen
verschlie8t, ja manche dadurch, daB wir sie geschchen
lassen, geradezu selbst tun*){” O Gott, mdchten doch
nicht alle Siinden, die wir nicht verhindern konnten, un-
sere eigene Tat sein! Doch es wird sich ja einst zeigen,
ob mich vielleicht ein unmiBiger Schmerz etwa zu
irgendeiner Ubertreibung hingerissen hat.

22, KAPITEL
NachlaB der Siinden. — BuBe

81, Nunmehr will ich etwas besprechen, was ich
freilich schon wiederholt an anderen Stellen meiner
kleineren Schriften erdrtert habe. Zwei Griinde gibt
es, warum wir in Siinde fallen: entweder weil wir nicht

1) Vgl Is. 5, 7.

2) Gen. 18, 20.

3) Gal. 4, 11.

4) August., exposit. ad Galat. n. 35. Migne, Script. lat. 34.
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erkennen, was wir zu tun haben, oder weil wir das nicht
tun, was, wie wir wohl erkennen, eigentlich geschehen
miifite. Im ersten Fall leiden wir unter dem Ubel der
Unwissenheit, im zweiten unter dem der Schwiche.
Gegen beide Ubel sollten wir nun freilich kimpfen; in-
des werden doch ganz sicherlich wir die Unterlegenen
sein, wenn wir nicht bei Gott Unterstiitzung finden.
Dann aber (mit seiner Hilfe) werden wir erkennen, was
wir tun miissen, und dann wird mit der richtigen Er-
kenntnis das Streben nach Gerechtigkeit in uns das Stre-
ben nach jenen Dingen besiegen, die uns trotz besserer
Einsicht doch dadurch zur Siinde veranlassen, daBl wir
ihren Besitz wiinschen und ihren Verlust fiirchten. Siin-
digen wir im letzteren Falle, dann sind wir nicht allein
Siinder schlechthin, was wir ja auch schon waren, als
wir bloB aus Unwissenheit siindigten, sondern wir sind
dann bewuBte Ubertreter des Gesetzes; denn wir unter-
lassen das, wovon wir doch wissen, daB es geschehen
muB, oder wir tun das, wovon wir doch wissen, daB wir
es nicht tun diirffen. Darum miissen wir nicht bloB, wenn
wir schon gesiindigt haben, in der Hoffnung auf Ver-
zeihung beten: ,,Vergib uns unsere Schulden, wie auch
wir vergeben unseren Schuldigern?}!”, sondern um iiber-
haupt nicht in Siinde zu fallen, sollen wir beten, dall er
unser Fiihrer sei. Darum sprechen wir: ,Und fiihre
uns nicht in Versuchung?)!" In solcher Absicht miissen
wir unser Gebet an den richten, dem das Psalmwort
gilt: ,Der Herr ist meine Erleuchtung und mein Heil?)",
auf daB seine Erleuchtung unsere Unwissenheit und sein
Heil unsere Schwiche hinwegnehme.

82. Aber auch die BuBle, zu deren zeitweiliger
Ubung nach dem Gebrauche der Kirche ein gerechter
Grund vorliegt, wird meist aus Schwachheit nicht ge-
iibt; denn auch die Scham (die uns von der BuBe ab-
hilt) ist ja nur Furcht, MiBfallen zu erregen; man schaut
eben mehr auf Ansehen bei den Mitmenschen als auf

1) Matth. 6, 12.
2) Ebd. 6, 13.
?) Ps. 26, 1.
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Gerechtigkeit, um deretwillen man sich in einer Buf-
iibung verdemiitigt. Darum braucht es die Barmherzig-
keit Gottes nicht nur, wenn wir schon BuBe iiben, son-
dern auch dazu, daB man sich {iberhaupt zu ihrer Ubung
aufrafft. Sonst wiirde ja auch der Apostel nicht von
gewissen Leuten sagen: ,. .. ob ihnen vielleicht Gott
BuBgesinnung verleiht!).” Und damit Petrus bittere
Trénen (der Reue) vergieBen konnte, muBte ihn, wie
der Apostel vorausschickt, der Herr (zuerst) an-
blicken?). (83.) Wer jedoch nicht an die Siindennach-
lassung in der Kirche glaubt und darum einen so reichen
gottlichen Gnadenschatz verachten zu diirfen glaubt,
und wer dann in solcher Herzensverhidrtung sein Leben
beschlieBt, der ist schuldig jener unvergebbaren Siinde
wider den Heiligen Geist?), in dem Christus die Siinden
nachldBt. Uber diese schwierige Frage habe ich mich
so deutlich ich nur konnte, in einem Biichlein verbreitet,
das ich eigens zu diesem Zwecke verfafit habe?).

23. KAPITEL
Auferstehung des Fleisches

84, Wie ich mich aber iiber die Auferstehung des
Fleisches — ich meine dabei nicht eine Auferstehung,
wonach mancher wieder zum Leben zuriickkehrt, um
dann ein zweites Mal zu sterben, sondern ich meine die
Auferstehung zum ewigen Leben, so wie Christi Fleisch
auferstanden ist — kurz fassen und dabei doch alle ein-
schligigen Fragen ausfiihrlich genug behandeln soll, das
ist mir nicht erfindlich. Und doch darf der Christ iiber
die Tatsache, daB das Fleisch aller Menschen, die je
geboren worden sind und noch geboren werden und die
je gestorben sind und noch sterben werden, auferstehen
wird, keinen Zweifel hegen. — (85.) Zunichst erhebt
sich hier die Frage iiber die Friihgeburten, die zwar im
Leibe ihrer Miitter schon deboren sind, aber doch noch
nicht so, daB sie auch schon (in der Taufe) wiederge-

1) Vgl. 2 Tim. 2, 25.

2) Luk, 22, 61.

3) Vgl. Matth. 12, 32,

4) Gemeint ist wohl Sermo 71. Migne, Patrol. Ser. L. 88.
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boren werden kénnten. Die Behauptung, sie wiirden
auferstehen, 1dBt sich von denen, die bereits ausgebildet
sind, ja wohl ohne weiteres aufstellen; ist die Leibes-
frucht aber noch nicht ausgebildet, wer méchte dann
nicht doch lieber annehmen, sie gehe einfach zugrunde,
so gut wie der Same, der iiberhaupt nicht zur Empféng-
nis kam? Aber wer getraute es sich auch wieder in
Abrede zu stellen, wenn er es auch nicht fest zu be-
haupten wagen mdchte, daB die Auferstehung die Wir-
kung haben wird, alles, was an der (kérperlichen) Aus-
bildung noch fehlte, zu erginzen? So wiirde dann der
Ausbildung die Vollendung nicht mangeln, die erst die
Zeit hitte mit sich bringen miissen, wie anderseits ja auch
{bei der Auferstehung) die Fehler nicht mehr vorhanden
sein werden, die erst mit der Zeit hinzugekommen sind.
Die Natur des Menschen wird um das, was die Lebens-
tage an Zugehérigem und Geziemendem noch gebracht
haben wiirden, nicht zu kurz kommen, so wenig wie sie
durch das Ungehérige und Ungeziemende, das die Le-
benstage wirklich gebracht haben, entstellt wird. Es
wird vielmehr das noch Unvollstindige vollstindig er-
scheinen, so gut wie das, was wirklich fehlerhaft ist, (bei
der Auferstehung) getilgt werden wird. — (86.) Die
Frage, wann denn der Mensch im Mutterleibe zu leben
anfange, und ob es auch schon ein gewisses noch ver-
borgenes Leben gibt, das durch die Bewegung der leben-
digen Frucht noch nicht zu Tage tritt, kann darum auch
unter den gréBten Gelehrten zum Gegenstand sehr ein-
gehender Streitfragen und Untersuchungen gemacht
werden. Ob aber iiberhaupt ein Mensch die Wahrheit
hieriiber herausfinden wird, das wei3 ich nicht. Denn
solchen Geburten, die man deshalb aus dem Leib
schwangerer Frauen stiickweise herausschneidet und
herausschafft, damit sie nicht tot im MutterschoB blei-
ben und so auch noch die Miitter sterben miissen, ein-
fach das Leben abzusprechen, das halte ich denn doch
fiir eine etwas zu dreiste Unverschimtheit. Von dem
Augenblick an aber, wo der Mensch zu leben begonnen
hat, kann er sicher auch sterben. Unerfindlich ist mir
aber dann, wie ein Toter nicht in die allgemeine Toten-
auferstehung miteinbegriffen sein sollte, ganz gleich, wo
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er vom Tode betroffen worden ist. — (87.) Auch das
wird man nicht leugnen diirfen, daB auch die MiBge-
burten, die zur Welt kommen und die, wenn auch nur
fiir kurze Zeit, tatsdchlich leben, auferstehen werden, so
wenig, wie man anderseits wird glauben miissen, sie
wiirden als solche MifBgeburten auferstehen und nicht
vielmehr so, daB ihre Natur berichtigt und regelmiBig
hergestellt sein wird, Denn ferne sei es von uns, zu mei-
nen, jenes Doppelwesen, das kiirzlich im Morgenland
geboren wurde und von dem durchaus glaubwiirdige
Briider nach eigenem Augenschein erzihlt haben und
woriiber sogar der Presbyter Hieronymus heiligen An-
denkens eine schriftliche Bemerkung hinterlassen hat!),
werde als ein Doppelmensch und nicht vielmehr in zwei
Personen getrennt auferstehen, wie es ja auch der Fall
gewesen wire, wenn sie als Zwillinge geboren worden
wiren. Und so wird es auch in anderen Fillen ge-
schehen: wo die einzelnen Geburten ein Glied zu viel
oder eines zu wenig haben oder wo man sie wegen allzu
groBer Unférmlichkeit als MiBgeburt bezeichnen muB,
da werden sie bei der Auferstehung wieder in regel-
miBige Menschengestalt gebracht werden, so daB jede
Seele ihren eigenen Leib erhilt. Keiner ist dann mehr
mit einem andern verwachsen, mégen sie bei ihrer Ge-
burt auch verwachsen gewesen sein wie nur immer; dann
besitzt vielmehr jeder Kérper fiir sich allein seine
eigenen Glieder, so wie sie zur Vollstindigkeit eines
richtigen Menschenleibes gehoren.

88. Fiir Gott aber geht der irdische Stoff, aus dem
das Fleisch der Sterblichen gebildet ist, nicht verloren.
In was immer fiir Staub und Asche er sich vielmehr auch
auflésen mag, in welchen Hauch und in welche Luft er
auch immer auseinanderstiubt, mag er nun in das We-
sen eines anderen Kérpers oder gar in die Grundstoffe
tibergehen, mag er zur Speise irgendwelcher Tiere oder
sogar von Menschen dienen und sich in deren Fleisch
umwandeln: zum gegebenen Zeitpunkt kehrt er zu jener
Seele zuriick, die ihn einstmals beseelt hat, damit der

1) Hieronym. epist. 72, 2 ad Vitalem.
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Mensch entstehen, leben und wachsen konnte. (89.) Die-
ser irdische Stoff, der zum Leichnam wird, sobald sich
die Seele von ihm trennt, wird nun freilich bei der Auf-
erstehung nicht so wiederhergestellt werden, daB3 das,
was sich (beim Tode) auflést und in andere und wieder
andere Erscheinungen und Gestalten neuer Dinge iiber-
geht, nun bei seiner Riickkehr zum Leib, von dem es ge-
16st worden ist, auch stets wieder jenen Korperteilen
zukommen muB, zu denen es urspriinglich gehérte.
Waire dem so, dann wiirden diejenigen, die sich von der
Auferstehung ungehérige und unziemliche Vorstel-
lungen machen und die darum nicht an sie glauben, an
der Wiederherstellung all des Haares, das so oft durch
Scheren beseitigt wurde, und der Nagelteile, die wir so
hiufig abgeschnitten haben, als an einer Unnatiirlichkeit
(mit Recht) AnstoB nehmen miissen. Im Gegenteil,
gleichwie es, wenn eine Statue aus irgendeinem 18slichen
Metall im Feuer geschmolzen oder zu Staub zerstoBen
oder zu einer unidrmlichen Masse zusammengeschla-
gen wiirde und der Kiinstler sie nachher aus der nim-
lichen Stoffmenge wieder herstellen wollte, fiir ihre
Vollstindigkeit nicht darauf ankdme, ob nun auch jedes
Teilchen des Stoffes wieder dem Glied zuriickerstattet
wiirde, zu dem es friiher gehérte, wenn nur die ganze
Masse, aus der sie urspriinglich gebildet war, zu ihrer
Wiederherstellung verwendet wiirde, so wird auch Gott,
dieser geradezu unaussprechlich wunderbare Kiinstler,
unser Fleisch aus dem Ganzen, aus dem es bestand,
mit einer geradezu unaussprechlich wunderbaren Schnel-
ligkeit wiederherstellen, Dabei wird es bei dieser Wie-
dererneuerung nicht darauf ankommen, ob nun gerade
Haar wieder zu Haar, Nagel wieder zu Nagel wird, oder
ob das, was von diesen Stoffen einmal beseitigt worden
ist, wieder in Fleisch verwandelt und anderen Kérper-
teilen zugefiihrt wird; daB sich aber nichts ungeziemend
gestalten wird, dafiir wird die Vorsehung des (gétt-
lichen) Kiinstlers schon Vorsorge treffen,

90. Auch so darf man nicht schlieBen: weil die
Korpergestalt der Lebendigen verschieden war, so muf
auch die der Wiederauflebenden verschieden sein; es
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miissen also die Mageren geradeso mager und die Wohl-
beleibten geradeso wohlbeleibt wieder aufleben (wie sie
zu ihren Lebzeiten waren). Sondern wenn es im Rat-
schlusse des Schépfers liegt, daBi das sichtbare Kérper-
bild eines jeden Menschen seine Eigentiimlichkeit und
Ahnlichkeit behilt, an der man ihn erkennt, daB aber
im {ibrigen die Verteilung der kérperlichen Gaben ganz
gleichmiBig erfolgt, so wird in einem jeden der Stoff so
behandelt werden, daB einerseits nichts davon verloren
geht und daB der Schépfer, der auch aus nichts alles,
was er wollte, schaffen kénnte, anderseits das erginzt,
was jemandem fehlt. Soll aber in den Leibern der Auf-
erstehenden eine wohlbegriindete Ungleichheit obwalten,
z, B. in bezug auf die zu einem harmonischen (viel-
stimmigen) Gesang notwendigen Stimmen, so wird
einem jeden aus seinem eigenen korperlichen Stoff ge-
geben werden, was einerseits den Menschen den Engel-
scharen gleichmacht und andererseits nichts in dieselben
einfiigt, was fiir ihr Gefiihl ungeziemend ist. Irgendeine
Unziemlichkeit wird sich ndmlich dort (im Himmel)
nicht finden, sondern alles, was dort iiberhaupt secin
wird, das wird geziemend sein, einfach schon aus dem
Grunde, weil es eben nicht sein wiirde, wenn es nicht
geziemend wire. — {91.) Es werden also die Leiber der
Heiligen ohne irgendwelche Makel und MiBbildung und
ohne alle Verderbtheit und driickende Schwerfilligkeit
auferstehen. Die Leichtigkeit, die ihnen innewohnen
wird, wird ebenso groB sein wie ihre Gliickseligkeit.
Darum heiBen sie auch geistige Leiber, da sie zwar zwei-
felsohne wirkliche Leiber, aber keine (bloBen) Geister
sein werden, Denn geradeso, wie der Kérper in seinem
jetzigen Zustand seelisch genannt wird, obwohl er doch
ein Kérper und keine Seele ist, so wird er dann ein
geistiger Leib sein, weil er zwar ein Leib, aber kein
(bloBer) Geist sein wird. Demnach wird er, was die
Verderbnis betrifft, die hienieden die Seele beschwert,
und die Fehler, vermdge derer das Fleisch wider den
Geist geliistett), dann nicht mehr Fleisch, sondern nur
noch Kérper sein; denn Ké&rper gibt es ja nach dem

1) Gal. 5, 17.
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Zeugnis der Schrift auch im Himmel. So heif8t es z, B.:
wFleisch und Blut werden das Reich Gottes nicht in
Besitz nehmen?)*, und gleichsam zur Auslegung des Ge-
sagten wird noch hinzugefiigt: ,,Und die Verwesung
wird die Unverweslichkeit nicht in Besitz nehmen?).”
Was der Apostel zuerst als ,,Fleisch und Blut" bezeich-
net hat, nennt er an der zweiten Stelle ,,Verwesung",
und was er zuerst als ,,Reich Gottes" bezeichnet hat, das
nennt er an der zweiten Stelle ,,Unverweslichkeit®’, Sei-
ner Substanz nach jedoch wird das Fleisch auch dann
noch Fleisch sein. Aus diesem Grunde wird auch noch
nach der Auferstehung Christi von seinem Leibe als
von seinem ,Fleisch" gesprochen?). Darum sagt der
Apostel: ,,Gesdet wird ein seelischer Leib, auferstehen
wird ein geistiger Leib%)"; denn da dann der Geist, frei
von dem notwendigen Zwang einer Stiitze (des Flei-
sches), véllig Herr iiber das ihm unterworfene Fleisch
sein wird, so wird die innige Verbindung zwischen den
beiden (Geist und Fleisch) so groB sein, daB wir aus
uns selbst heraus keinen Widerstreit mehr finden; son-
dern so wenig wir dann von auBen her noch Anfech-
tungen zu erdulden haben werden, so wenig werden
wir uns selbst dann auch in unserem Innern noch als
unseren Feind erleben miissen.

92. Alle diejenigen aber, die von der seit des ersten
Menschen Zeiten her fluchbeladenen Schar durch den
einen Mittler zwischen Gott und den Menschen (nim-
lich Christus) nicht losgelést werden, werden allerdings
auch auferstehen, und zwar jeder mit seinem Fleische:
aber nur um mit dem Teufel und seinen Engeln bestraft
zu werden. Ob diese Verdammten nun auch mit all
ihren kérperlichen Mangeln und MiBbildungen und mit
all den unférmlichen Verkriippelungen, die ihre Glie-

1) 1 Kor. 15, 50.
2} Ebd.

3) Luk. 24, 39.

%) 1 Kor. 15, 44. D.h, gesiit wird ein zwar mit einer Seele
ausgestatteter, im iibrigen aber den sinnlichen Bediirfnissen un-
terworfener Leib, auferstehen aber wird ein geistig feiner, von
den Fesseln der Materie freier Leib.
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der einst an sich trugen, auferstehen werden: wozu soll
man dariiber noch eine miihselige Untersuchung an-
stellen? Denn da ihre Verdammnis ganz bestimmt und
ewig dauernd ist, so brauchen wir uns iiber die unge-
wisse Art ihrer korperlichen Verfassung und Schénheit
nicht den Kopf zu zerbrechen. Auch soll es uns nicht
weiter anfechten, wie ihr Kérper dann verderbensunfihig
sein kann, da er doch Schmerz empiinden muB}, oder wie
er anderseits vielleicht verderbensfihig ist, da er doch
nicht sterben kann. Denn da gibt es kein wahres Leben,
wo man nicht gliicklich lebt, und da gibt es keine wahre
Unverweslichkeit, wo das Wohlbefinden einem Schmerz
ausgesetzt ist. Wo aber so ein Ungliickseliger nicht
sterben darf, da stirbt sozusagen der Tod selbst nicht,
und wo immerwihrender Schmerz nicht Vernichtung,
sondern nur stete Qual bringt, da nimmt die Verwesung
kein Ende, Das ist der zweite Tod, von dem die Hei-
lige Schrift redett). (93.) Aber weder der erste Tod,
wo die Seele ihren Leib verlassen muB, noch der zweite
Tod, wo die Seele ihren verdammten Leib nicht mehr
verlassen darf, wire iiber den Menschen gekommen,
wenn niemand gesiindigt hitte. Am gelindesten wird
sicher die Strafe derer sein, die der Erbsiinde keine
andere Siinde mehr hinzugefiigt haben; fiir die anderen
aber, die auch noch persénliche Siinden dazu begangen
haben, wird die Verdammnis in der anderen Welt um
so ertriglicher sein, je geringer ihre Siindhaftigkeit hie-
nieden gewesen ist.

24, KAPITEL

Von der Freiheit Gottes, jeden Menschen zu retten oder
zu verwerfen nach freiem Willen

94, Wihrend also die verworfenen Engel und Men-
schen in der ewigen Strafe verbleiben miissen, werden
die Heiligen um so vollkommener erkennen, was fiir
ein Gliick ihnen die Gnade erworben hat. Dort wird
ihnen durch die Tatsachen selbst so recht einleuchtend
klar werden, was die Psalmworte bedeuten: ,,Von Barm-

1) Offenb. 2, 11; 20, 6; 20. 14.
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herzigkeit und Gericht will ich dir singen, o Herr?}{"
Denn niemand wird befreit als nur dank der ungeschul-
deten Barmherzigkeit (Gottes), niemand aber auch ver-
dammt als nur durch das selbstverschuldete Gericht.
(95.) Alsdann werden uns die Fragen nicht mehr ver-
borgen sein, die uns heute noch verborgen sind.
Z. B. wenn von zwei Kindern das eine durch Gottes
Barmherzigkeit (zur Seligkeit) aufgenommen, das an-
dere aber durch das Gericht verworfen wird, und wenn
dann das aufgenommene Kind erkennt, was auch ihm
im Gericht verdienterweise zuteil geworden wire, wire
ihm nicht die Barmherzigkeit zu Hilfe gekommen:
warum wird jenes und nicht dieses aufgenommen, da
doch beide in gleichen Verhiltnissen standen? Oder
warum wurden an den einen Menschen die Wunder-
taten Gottes nicht gezeigt und doch hitten sie diese
Menschen zur BuBe angetrieben, wenn sie vor ihnen
geschehen wiren? Warum sind sie vielmehr vor sol-
chen Menschen geschehen, von denen vorauszusehen
war, daB sie nicht glauben wiirden? Solche Fille gibt
es nach dem ganz klaren Wort des Herrn: ,,Wehe dir,
Corozain, wehe dir, Bethsaida! Denn wenn in Tyrus
und Sidon die Wunder geschehen wiren, die in euch
geschehen sind, so hitten sie schon liangst in Sack und
Asche BuBe getan?).” Und doch ist gewill das Nicht-
wollen Gottes beziiglich ihrer Seligwerdung nicht un-
gerecht, obwohl sie hitten selig werden kénnen, wenn
er gewollt hitte?). Alsdann wird im klarsten Licht
des Wissens geschaut werden, was jetzt, wo es noch
nicht in offenbarer Erkenntnis geschaut werden kann,
der fromme Glaube fiir wahr hilt, wie feststehend nim-
lich, wie unverinderlich und im héchsten Grad wirksam
der Wille Gottes ist, was er alles kann, aber nicht will,

1) Ps. 100, 1.

2) Matth. 11, 21; Luk. 10, 13.

3) Die Handschriften haben hier teils vellent, teils vellet;
,.wir haben hier zweifelsohne eine von den wenigen dogmatisch
bedeutsamen Varianten der Schriften Augustins vor uns* (Scheel
S. 77). Man vgl. zu dieser Stelle: P. Odilo Rottmanner, Der
Augustinismus. Geistesfriichte aus der Klosterzelle (Miinchen
1908, S. 99—103) — Theologische Revue 1903, Sp. 478 fI.
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wie er aber nichts will, was er nicht auch kann und wie
wahr es ist, was im Psalm gesungen wird: ,,Unser Gott
aber ist im Himmel oben; im Himmel und auf Erden
hat er alles gemacht, was er gewollt hat')."” Das wire
sicherlich nicht wahr, wenr Gott einmal etwas gewollt,
aber dann nicht gemacht hitte oder, was noch unwiir-
diger wire, wenn er es deshalb nicht gemacht hitte, weil
menschlicher Wille das Werden dessen verhinderte, was
der Allmichtige doch machen wollte.

Nichts also geschieht, wenn der Allmichtige nicht
will, daB es geschehe, sei es nun, indem er zuldft, daB
etwas geschieht oder dafl er selbst etwas tut. (96.) Ohne
Zweifel handelt Gott auch dann gut, wenn er zulift,
daB irgend etwas Bdses geschieht. Denn nicht anders,
als nach gerechtem RatschluB 14Bt er dies zu: Alles
aber, was gerecht ist, das ist doch auch gut. Wenn
also auch das Bése, insoferne es bése ist, nicht gut ist,
so ist doch nicht bloB das gut, daB es Gutes, sondern
auch, da es Bdses gibt. Denn wire das Vorhanden-
sein auch des Bosen nicht gut, dann wiirde es unbedingt
nicht zugelassen werden von dem allmichtigen Guten,
{iir den es doch zweifelohne ebenso leicht ist, das nicht
zuzulassen, was er nicht will, wie es ihm ein Leichtes
ist, das zu machen, was er will. Wenn wir das nicht
glauben, dann gerit schon der erste Satz unseres Glau-
bensbekenntnisses in Gefahr, wo wir doch bekennen,
daB3 wir an Gott, den allméchtigen Vater, glauben, Denn
es gibt ja gar keinen anderen Grund, ihn den Allmich-
tigen zu nennen, als weil er alles kann, was er will, und
weil die Wirksamkeit des allmidchtigen Willens durch
keinen Willen irgendeines Geschépfes behindert wird.

97. Wir miissen darum etwas niher zusehen, wie es
denn von Gott heilen kann: ,. .. der will, daB alle
Menschen selig werden?).” Denn auch so hat der
Apostel mit voller Wahrheit gesagt. Da ndmlich doch
nicht alle Menschen selig werden, ja sogar der gréBere
Teil der Menschen nicht selig wird, so schaut es doch
ganz so aus, als geschehe nicht, was Gott will, und:

1) Ps, 118, 11.
2) 1 Tim. 2, 4.
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zwar deshalb, weil der menschliche Wille dem Willen
Gottes im Wege steht. Die Antwort auf die Frage,
warum denn nicht alle selig werden, pflegt nimlich so
zu lauten: weil sie es selbst nicht wollen, Das paBt
nun zwar wenigstens nicht fiir die kleinen Kinder, die
weder wollen noch nicht wollen kénnen. Denn wenn
wir die #uBeren Bewegungen der kleinen Kinder, die
sich beispielsweise bei der Taufe manchmal aus Leibes-
kriften gegen die Tauthandlung striuben, als einen
Ausdruck ihres Willensentschlusses erkldren wollten, so
miiften wir ja annehmen, daB sie sogar gegen ihren
Willen gerettet wiirden. Indessen spricht der Herr im
Evangelium klar genug, da er die gottlose Stadt (Jeru-
salem) anredete: ,,Wie oft wollte ich deine Kinder sam-
meln, wie die Henne ihre Kiichlein, aber du hast nicht
gewollt!).” Das ist doch gerade, als ob der Wille Got-
tes durch den Willen des Menschen iiberwunden und
der Allmichtigste durch das Nichtwollen der Schwich-
sten gehindert worden wire das zu tun, was er wollte.
Und wo bleibt da jene Allmacht, kraft deren er ,im
Himmel und auf Erden alles gemacht hat, was er
wollte?)", wenn er zwar den Willen hatte, die Kinder.
Jerusalems zu sammeln, es aber dann doch nicht getan
hat? Oder ist es nicht vielmehr so, daB Jerusalem selbst
es nicht wollte, daB seine Kinder von ihm gesammelt
wiirden? Allerdings, aber er selbst hat doch auch gegen
den Willen Jerusalems diejenigen von seinen Kindern
tatsichlich gesammelt, die er sammeln wollte; so hat
er ja tberhaupt im Himmel und auf Erden nicht nur
einiges gewollt und auch wirklich getan, anderes aber
zwar gewollt, aber nicht getan: sondern er hat alles
getan, was nur immer er wollte.

25. KAPITEL
Gof#t hat ein vollig freies Rechi, sich zu erbarmen, wes-
sen er will, und auch zu verhdrten, wen er will
98, Wer wollte darum so gottlos und so albern sein
und behaupten, Gott habe nicht die Macht, den bésen.

1) Vgl. Matth. 23, 37.
2) Ps. 113, 11.
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Willen des Menschen soweit er wolle, wann er wolle
und wo er wolle zum Guten zu wenden? Tut er es aber,
so tut er es aus Barmherzigkeit, tut er es aber nicht,
so tut er es aus Gerechtigkeit nicht; denn ,,er begnadigt,
wen er will, und er verhirtet auch, wen er will?)”. Wo
der Apostel dies ausspricht, da preist er die Gnade, zu
deren Preis er schon in bezug auf jene Zwillinge im
Mutterleib der Rebekka gesprochen hatte: ,,Noch bevor
sie geboren waren und noch bevor sie irgend etwas
Gutes oder Béses vollbringen konnten, ward, auf daf
der freie RatschluB Gottes bestehen bleibe, der Mutter
nicht um der Werke der Kinder willen, sondern kraft
des berufenden (Gottes) gesagt: ,Der Altere wird dem
Jiingeren dienen?).” Zur Erkldrung fiigt der Apostel
noch eine andere Schriftstelle aus dem Propheten (Ma-
lachias) hinzu: ,Den Jakob habe ich geliebt, den Esau
aber gehaflt?).” Dabei fiihlt aber Paulus, wie sehr seine
Worte denen zum AnstoB sein kénnten, die mit ihrer
Erkenntnis nicht zu einer solchen Héhe der Gnade vor-
zudringen vermdgen; darum fahrt er fort: ,,Was wer-
den wir demnach sagen? Ist darum etwa Ungerechtig-
‘keit bei Gott? Das sei ferne?)!"” Es scheint ndmlich
ungerecht zu sein, daB Gott ohne Riicksichtnahme auf
gute oder schlechte Werke den einen liebt, den andern
aber haBt. Hitte Paulus hiebei an die zukiinftigen
Werke beider, an die guten des einen und an die bésen
des anderen denken wollen, die doch Gott gewill vor-
auswullte, dann hiitte er doch keinesfails gesagt: ,,Nicht
um -der Werke willen”, dann hiitte er vielmehr gesagt:
+Um der zukiinftigen Werke willen" und er hitte so die
Frage gelést, nicht aber erst eine Frage zum Lésen
gestellt, Nun aber, nachdem Paulus die Antwort ge-
geben hat: ,Das sei fernel”, d. h. es sei ferne, dafl bei
Gott Ungerechtigkeit sei, fahrt er, um zu zeigen, daB3 von
seiten Gottes keinerlei Ungerechtigkeit geschieht, als-
‘bald mit den Worten fort: ,,Zu Moses sagt er ndmlich:
Ich will mich erbarmen, wessen ich mich erbarmen will

1) Rém. 9, 18.

2) Ebd, Y, 11 ff.; Gen. 25, 23.

3) Ebd. 9, 13; Mal. 1, 2f.

%) Rom. 9, 14.
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und ich will Barmherzigkeit erzeigen, wem ich Barm-
herzigkeit erzeigen will2).” Denn wer anders als nur
ein alberner Mensch méchte Gott fiir ungerecht halten,
wenn er einen, der es verdient, bestraft, aber wenn er
dem Barmbherzigkeit erweist, der ihrer unwiirdig ist?
Den BeschluB8 seines Gedankenganges aber macht der
Apostel mit den Worten: ,,Demnach kommt es nicht
auf jemandens Wollen oder Laufen an, sondern auf Got-
tes Erbarmen?).” Beide Zwillinge wurden nimlich
von Natur aus als Kinder des Zornes geboren?®), und
nicht wegen ihrer eigenen Werke, sondern infolge ihrer
Abstammung von Adam waren sie in die Fessel der
Verdammnis geschlagen. Allein derjenige, der gesagt
hat: ,JIch werde mich erbarmen, wessen ich mich er-
barmen will*}", hat den Jakob geliebt aus unverdienter
Barmherzigkeit, den Esau aber gehafit nach einem ver-
schuldeten Gericht?), Da jedoch dieses letztere beiden
geschuldet wurde, so konnte der eine an des anderen
Schicksal erkennen, daB er sich nicht eigener (von
denen seines Bruders) verschiedener Verdienste rithmen
diirfe, weil er trotz der gleichen Schuldverhiltnisse doch
nicht die gleiche Verurteilung erfuhr, sondern daB er
sich nur des Reichtums der géttlichen Gnade riihmen
diirfe. Denn ,nicht auf jemandens Wollen oder Laufen
kommt es an, sondern auf Gottes Erbarmen?®).,” — Der
ganze Anblick, ja ich moéchte sagen, das ganze Ange-
sicht der Heiligen Schriften zeigt demnach denen, die
sie genau betrachten, im erhabensten und heilsamsten
Geheimnis stets die eine Lehre: ,,Wer sich riihmt, der
riihme sich im Herrn")!" (99.) Mit den Worten: ,,Nicht
auf jemandens Wollen oder Laufen, sondern auf Gottes
Erbarmen kommt es an®)”, hat der Apostel die Barm-
herzigkeit Gottes gepriesen; er will nun auch seine Ge-

1) Vgl. Rém. 9, 15; vgl. Exod. 33, 19.

2) Rém. 9, 16.

3) Vegl. Eph. 2, 3.

4) Rom. 9, 15.

8) Mal. 1, 2 u. 3.

%) Rom. 9, 16.

7) 1 Kor. 1, 31; vgl. Jer. 9, 24,

8) Rém. 9, 16.

Bibl. d. Kirchenv. Bd. 49, 81
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rechtigkeit preisen, nach welcher der, an dem keine
Barmbherzigkeit geschieht, trotzdem kein Unrecht, son-
dern nur ein gerechtes Gericht erhilt; denn bei Gott gibt
es keine Ungerechtigkeit. Darum fdhrt er alsbald fort:
oDenn es spricht die Schrift zu Pharao: Eben dazu
habe ich dich erweckt, um an dir meine Macht zu er-
zeigen und damit mein Name auf der ganzen Erde ver-
kiindet werde?).” Nach diesen Worten spricht er mit
einem SchluB auf die beiden Eigenschaften Gottes, nim-
lich auf seine Barmherzigkeit und auf seine Gerechtig-
keit: ,Demnach erbarmt er sich, wessen er will und ver-
hirtet, wen er will?)." Er erbarmt sich aus seiner gro-
Ben Giite, er verhirtet aber ohne alle Ungerechtigkeit,
so daB sich weder der Begnadigte seiner Verdienste
rilhmen, noch auch der Verdammte iiber etwas anderes
als tiber seine MiBverdienste beklagen kann. Denn nur
die Gnade allein sondert die Erlésten von den Verwor-
fenen, die durch die aus ihrer Abstammung kommende
gemeinsame Siindenschuld zu einer Masse der Ver-
dammnis zusammengewachsen waren. Wenn es nun
auch scheinen konnte, als diirfe einer, der dies so auf-
faBt, daB er sagt: ,Wozu klagt denn Gott noch? Wer
kann denn seinem Willen widerstehen?®)?", deshalb noch
nicht als bdse beschuldigt werden, weil sich ja Gott
wirklich erbarme, wessen er will, und verhirte, wen er
will, sei sei es doch ferne von uns, da wir uns schimen,
einem solchen die Antwort zu geben, die, wie wir sehen,
auch der Apostel gegeben hat: ,,O Mensch, wer bist du
denn, der du haderst mit Gott? Sagt wohl das Gebilde
zu dem, der es gebildet hat: ,Warum hast du mich
gerade so gemacht?’, oder hat vielleicht der Tépfer
nicht Gewalt iiber den Ton, um aus ein und derselben
Masse das eine GefdB zur Ehre, das andere aber zur
Unehre zu machen*)?” Bei dieser Stelle meinen nam-
lich einige Toren, der Apostel habe darauf keine Ant-
wort gewuBt und darum in Ermangelung eines geeig-
neten Grundes einfach den frechen Widerspruch zuriick-

1) Rém. 9, 17; vgl. Exod. 9, 16.
7) Rom. 9, 18.
3) Ebd. 9, 19.
') Ebd. 9, 201.
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gewiesen. Indes hat das Wort: ,,O Mensch, wer bist
du denn?" ein groBes Gewicht. Bei solchen Fragen ver-
weist er allerdings den Menschen mit einem kurzen
Wort auf eine Abwigung seiner Fassungskraft, allein
es ist in der Tat auch eine vollsténdig erschépfende Be-
grilndung (des Gesagten). Denn begreift einer dies nicht,
wie soll einer da noch mit Gott hadern? Begreift er es
aber, so findet er noch weniger Grund zum Hadern.
Denn wer es begreift, der sieht doch ein, daB das ge-
samte Menschengeschlecht von Gott durch ein héchst
gerechtes Gericht schon in seiner von ihm (Gott) abge-
fallenen Wurzel (Adam) verdammt war, so daB selbst
wenn kein einziger Mensch von dieser Verdammnis be-
freit worden wére, doch niemand mit Fug und Recht
die gottliche Gerechtigkeit darob tadeln konnte; ferner
sieht er auch ein, daB bei all denen, die wirklich befreit
wurden, die Befreiung in der Weise geschehen muBte,
daBl ihnen aus der gréBeren Anzahl der Nichtbefreiten
und einer durchaus gerechten Verdammnis Verfallenen
klar wurde, was eigentlich die gesamte Menschenmenge
verdient hitte und wohin das verdiente Gericht Gottes
auch sie selber fiihren miilte, kime ihnen nicht unver-
diente Barmherzigkeit zu Hilfe. Und so wird einem
jeden, der sich seiner Verdienste riihmen méchte, ,der
Mund verschlossen?)”, und ,ein jeder, der sich rilhmen
will, der riihme sich im Herrn?)",

26. KAPITEL

Gott weiB selbst das Bése zur Erfiillung seines gott-
lichen Willens zu gebrauchen

100. Das sind ,die groBen Werke des Herrn, aus-
gesucht nach all seinem Wohlgefallens)”; und zwar
sind sie mit so groBer Weisheit ausgesucht, daB der
Schépfer nach dem Siindenfall der geschaffenen Engel
und Menschen, d. h. nachdem diese getan hatten nicht
was ihr Schépfer, sondern was sie selbst gewollt, durch
den niimlichen geschdpflichen Willen, durch den etwas

1) Rom. 8, 19.
2) 1 Kor. 1, 81.
3) Ps. 110, 2.
81*
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geschah, was der Schopier selbst nicht wollte, doch
wieder gerade seinen Willen durchsetzen lieB. Denn
er selbst, die hochste Giite, bediente sich gar wohl auch
der Bosen zur Verdammung derer, die er in seiner Ge-
rechtigkeit zur Strafe vorher bestimmt hat und zum
Heile derer, die er in seiner Giite zur Gnade vorher
bestimmt hat. Soweit es namlich auf sie ankommt, taten
sie allerdings, was Gott nicht wollte; vom Standpunkt
der gottlichen Allmacht aus betrachtet, waren sie aber
vollig auBerstande hiezu. Ja gerade durch das, was sie
gegen den Willen Gottes taten, vollzog sich Gottes
Wille an ihnen. Denn deswegen sind die Werke des
Herrn groB, ausgesucht nach all seinem Wohlgefallen?),
daB in wunderbarer und unbegreiflicher Weise selbst
das nicht ohne den Willen Gottes geschehe, was gegen
seinen Willen geschieht. Denn es geschihe nicht, wenn
er es nicht zulieBe, und er 4Bt wider seinen Willen
nichts zu, sondern mit seinem Willen; und er, der Gute,
lieBe nicht zu, daB das Bése geschieht, wenn er, der
ﬁxllmﬁchtige, nicht auch aus dem Bésen Gutes wirken
onnte.

101, Bisweilen will aber auch ein Mensch mit gu-
tem Willen etwas, was Gott seinerseits ebenfalls mit
gutem Willen nicht will; nur will Gott in weit stir-
kerem MaBe und mit viel héherer GewiBheit nicht, da
sein Wille ja niemals auch nur bése sein kann. So kann
z. B. ein guter Sohn wollen, daB sein Vater am Leben
bleibt, wihrend Gott mit gutem Willen seinen Tod will.
Andererseits . kann es auch wieder vorkommen, dafl
der Mensch mit bésem Willen das will, was Gott mit
gutem Willen will, wenn z. B. ein béser Sohn will, da8
sein Vater stirbt und wenn Gott es gleichfalls will.
Jener gute Sohn will, was Gott nicht will; dieser bose
aber will, was auch Gott will und trotzdem steht die
kindliche Liebe des ersteren mit dem Willen Gottes
trotz seines gegenteiligen Wollens viel mehr im Ein-
klang als der unkindliche Sinn des letzteren, der doch
das nimliche will, wie Gott selbst. Ein so groBer Un-
terschied besteht zwischen dem, was Menschen und

1) a. a. O.
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dem, was Gott wollen darf, und so sehr kommt es darauf
an, welchen Endzweck jemand bei seinem Wollen im
Auge hat. Davon héngt es ab, ob einer Lob oder Tadel
verdient. Denn Gott vollzieht bisweilen seinen Willen,
der ja immer gut ist, durch den bésen Willen béser
Menschen. So ist z. B. Christus durch den bésen Wil-
len der Juden nach dem guten Willen seines Vaters fiir
uns getdtet worden, und dies war etwas so Gutes, daBl
sich der Apostel Petrus wegen seines gegenteiligen
Wunsches von demjenigen Satan nennen lassen mufBte,
der ja gekommen war, um sein Leben hinzugeben'). Und
wie gut schien doch andererseits der Wille der from-
men Glidubigen, die den Apostel Paulus nicht nach Jeru-
salem reisen lassen wollten, damit ihm keines von den
vom Propheten Agabus vorhergesagten Ubeln wider-
fahre?)! Und doch wollte Gott, daB Paulus dieses fiir
die Verkiindigung des Glaubens Christi leide, um ihn
so als Martyrer Christi zu priifen. Diese seine gute
Absicht hat Gott nicht durch den guten Willen der
Christen, sondern durch den bésen Willen der Juden
zur Ausfithrung gebracht. Dabei dachten diejenigen, die
etwas anderes wollten als er, viel mehr an Gott als die
andern, durch deren Willen seine Absicht wirklich er-
tiillt wurde; denn er und die letzteren taten zwar ein
und dasselbe, allein er durch sie mit gutem, sie aber
mit bésem Willen.

102. Mag aber nun der Wille der Engel oder der
Menschen, der guten sowohl wie der bésen, so stark
sein wie nur immer und mdgen sie wollen oder nicht
wollen, was Gott will: der Wille des Allméchtigen ist
doch immer unbesiegt und niemals kann er bése sein.
Denn auch wenn er Béses verhdngt, so ist dieser Wille
doch gerecht; ist er aber gerecht, dann ist er nicht bése,
Mag sich also Gott in seiner Barmherzigkeit erbarmen,
wessen er will, oder mag er in seinem Gerichte ver-
hérten, wen er will®): er tut nichts unrecht, er tut nichts
auller seinem Willen und er tut alles, was immer er will.

1) Matth. 16, 23.
?) Apg. 21, 12.
3) Rém. 9, 18.
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21. KAPITEL

Inwiefern heiBt es 1 Tim. 2, 4: ,,Gott will, daB alle
Menschen selig werden™?

103. Wenn dem aber wirklich so ist, dann diirfen
wir auch dann, wenn wir héren und in der Heiligen
Schrift lesen, daB Gott will, es sollten alle Menschen
selig werden?), der unendlichen Allmacht des géttlichen
Willens doch nicht die geringsten Schranken ziehen,
auch wenn wir noch so sicher sind, daB in Wirklichkeit
nicht alle Menschen selig werden. Wir miissen vielmehr
die Stelle: ,,. . . der da will, daB alle Menschen selig
werden?)”, so verstehen, als hieBe es: Kein Mensch wird
selig, auBer von wem Gott will, daf er es werde. Das
ist nicht so zu verstehen, als ob es keinen Menschen
gebe als nur solche, von denen er wirklich will, daB
sie selig werden, sondern so muBl man es verstehen, dafl
kein anderer Mensch selig wird als nur ein solcher, von
dem er es will, und daB man deshalb zu ihm flehen muB,
damit er es will; wenn er nimlich einmal etwas will, dann
muB es auch geschehen. Denn vom Gebet sprach ja der
Apostel gerade, als er unsern Ausspruch tat. So fas-
sen wir auch jene andere Schriftstelle: ,,. . . der einen
jeden Menschen erleuchtet®)”, nicht in dem Sinne auf,
als ob es gar keinen Menschen gebe, der nicht erleuchtet
wiirde, sondern so, daBl kein Mensch erleuchtet wird
als nur durch ihn, Oder es heiit wenigstens nicht in
dem Sinn: ,,. .. der will, daB alle Menschen selig
werdent}”, als ob es keinen Menschen gebe, von dem
der nicht wollte, daB er selig werde, der seine Wunder-
kraift bei denen nicht duflern wollte, die, wie er sagte,
in diesem Falle BuBe getan hitten®); jenes Schriftwort
muf vielmehr so aufgefaBt werden, dal wir unter ,allen
Menschen” jede Menschenklasse verstehen, so verschie-
den sie auch sein mégen: Konige oder Privatleute,
Adelige oder Nichtadelige, Hohe oder Niedrige, Gelehrte

1) 1 Tim. 2, 4.

2) a. a. O.

3) Joh. 1, 9.

4 a. a. O.

5) Vgl. Luk. 10, 13.
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oder Ungelehrte, Gesunde oder Gebrechliche, Menschen
von Geist oder von langsamer Fassungskraft oder von
Geistesschwiiche, Reiche oder Arme oder miBig Bemit-
telte, Manner oder Frauen, Kinder oder Knaben, Jiing-
linge oder junge Minner, Ménner von reifem Alter oder
schon Greise, Menschen aller Sprachen und Sitten, aller
Kiinste und Berufe, Menschen von den verschiedensten
Willensrichtungen und von der verschiedensten Gewis-
sensverfassung und was es sonst noch fiir einen Unter-
schied unter den Menschen geben kann. Denn was gibt
es fiir Menschenklassen, aus denen nicht Gott durch
seinen Eingeborenen, unsern Herrn, unter allen Vélkern
Menschen zur Seligkeit fiihren wollte und an denen er
nicht darum, weil sein Wollen doch kein leeres sein
kann, auch wirklich all das erfiillte, was er will. Der
Apostel hatte befohlen, es solle ,fiir alle Menschen?)”
gebetet werden und hatte hinzugefiigt, in Sonderheit
ofiir die Kénige und fiir die Obrigkeiten, die an leiten-
der Stelle sind?}’”, von denen man hitte glauben Lkon-
nen, sie wollten infolge des weltlichen Prunkes oder
Hochmutes von der Demut des christlichen Glaubens
nichts wissen. Der Apostel fahrt dann weiter: ,,denn
das ist gut vor dem Heiland, unserm Gott®)"” — er meint
namlich, daB fiir solche Menschen gebetet werde —; und
um jede Hoffnungslosigkeit zu beseitigen, fiigt er sofort
bei: ,,(Gott,) der da will, daB alle Menschen selig wer-
den und zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen?).” Denn
das hat Gott fiir gut erachtet, daBl durch das Gebet der
Niedrigen das Heil der Hochstehenden bewirkt werde,
was sich, wie wir jetzt sehen, in der Tat erfiillt hat. —
Jener Ausdrucksweise hat sich auch der Herr im Evan-
gelium bedient, wo er zu den Pharisiiern sagte: ,Ihr ver-
zehntet die Minze und die Raute und j e d e s Kraut?)."
Denn auch die Phariséer verzehnteten ja doch nicht alle
fremden Kriuter und alle Kréuter aller anderen Vélker
aller Linder, Wie wir nun hier an dieser Stelle unter

1) 1 Tim. 2, 1.
2) Ebd. 2, 2.
3) Ebd. 2, 3.
1) Ebd. 2, 4.
5) Luk. 11, 42.
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njedem Kraut” nur alle Arten von Kréutern verstehen,
so kénnen wir an jener Stelle unter ,allen Menschen?)"
alle Klassen von Menschen verstehen. Man kann die
Stelle schlieBlich auch noch irgendwie anders verstehen,
wenn wir durch diese Auffassung nur nicht zu dem
Glauben gendtigt werden, der Allmichtige habe etwas
geschehen lassen wollen und es sei dann doch tatséich-
lich nicht geschehen; denn wenn Gott, wie die Wahrheit
von ihm singt, ,im Himmel und auf Erden alles getan
hat, was nur immer er wollte?)*, dann hat er sicherlich
all lilas, was er nicht getan hat, auch wirklich nicht tun
wollen.

28. KAPITEL

Der freie Wille des Menschen wurde durch die Siinde
beschréinkt und bedarf jetzt in allem des helfenden Bei-
standes der durch Christi Erlésungstat verdienten Gnade

104. Demnach hitte Gott auch den ersten Men-
schen in seiner urspriinglich anerschaffenen Seligkeit
auch erhalten und ihn zu seiner Zeit nach Erzeugung
von Kindern ohne Dazwischentreten des Todes in ein
besseres Sein hiniiberfithren wollen, wo er nicht blo8
keine Siinde mehr begehen, sondern nicht einmal mehr
den Willen zu siindigen hétte haben kénnen, wenn eben
Gott vorausgewuBt hitte, der Mensch wiirde entspre-
chend seiner Erschaffung fiir immer den Willen haben,
ohne Siinde zu bleiben. Weil er aber vorauswuBte, der
Mensch werde seinen freien Willen miBbrauchen, d. h.
siindigen, so hat er lieber seinen Willen dahin gerichtet,
daB er (Gott) Gutes wirkte durch den, der Béses tat
und daB so die gute Absicht des Allméchtigen nicht
durch den bdsen Willen des Menschen vereitelt, sondern
darum nicht weniger in Erfiillung gebracht wurde,
(105.) Denn der Mensch muBite von Anfang an so ge-
schaffen werden, daB8 er das Gute und auch das Base
wollen konnte, nicht ohne Lohn, wenn er das Gute,
aber auch nicht ohne Strafe, wenn er das Bése
wollte. Spiter aber wird es so sein, daB er das Béose

1) 1 Tim. 2, 1.
?) Ps. 113, 11.
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gar nicht einmal mehr wollen kann. Allein auch in die-
sem Zustand wird er des freien Willens nicht entbehren.
Im Gegenteil, der Wille wird sogar noch viel freier sein,
weil er der Siinde iiberhaupt nicht mehr wird dienen
konnen, Denn iiber einen Willen, mit dem wir so gliick-
lich sein wollen, daB wir nicht ungliicklich sein wollen,
ja nicht einmal imstande sind, ungliicklich sein zu wol-
len, darf man sich nicht beklagen; sonst wire er iiber-
haupt kein Wille, wenigstens diirfte man ihn nicht einen
freien Willen nennen. Wie also unsere Seele in unserm
jetzigen Zustand das Ungliicklichsein nicht will, so wird
sie dereinst fiir immer das B6&sesein nicht wollen. Doch
auch eine solche Ordnung der Dinge war notwendig, wo
Gott uns zeigen wollte, wie gut ein vernunftbegabtes
Wesen sei, das die Fihigkeit besitzt die Siinde auch
nicht zu wollen (non peccare posse), wenngleich ein
Wesen, das die Fahigkeit, die Siinde zu wollen, gar
nicht besitzt (peccare non posse), an sich besser ist.
So war es auch eine geringere Stufe der Unsterblich-
keit — immerhin war aber auch dies schon eine —, die
Fihigkeit zu besitzen, auch nicht.zu sterben (posse non
mori), wenn es gleich ein hdherer Grad der Unsterb-
lichkeit sein wird, die Fahigkeit zu sterben iiberhaupt
nicht zu besitzen (non posse mori). (106.) Die erstere
Art von Unsterblichkeit hat die Menschennatur durch
jhren freien Willen verloren, die letztere Art wird sie
empfangen durch die Gnade; diese hiitte sie im Falle,
daB sie nicht in Siinde gefallen wire, als Verdienst
empfangen, obgleich es auch in diesem Falle ohne Gnade
keinerlei Verdienst hitte geben koénnen. Denn wenn
auch die Siinde einzig und allein im freien Willen ihre
Begriindung hatte, so geniigte doch der freie Wille nicht
dazu, die Gerechtigkeit zu bewahren. Es muBte viel-
mehr die teilnehmende Liebe des (trotz aller Beleidi-
gung) unverdnderlich gut bleibenden Gottes Hilfe
bringen. So liegt es auch in der Gewalt des Menschen,
zu sterben, wenn er will; denn es gibt, um kein anderes
Beispiel anfilhren zu miissen, keinen Menschen, der sich
nicht durch bloBe Enthaltung vom Essen selbst ums
Leben bringen kénnte; um aber das Leben zu erhalten,
dazu geniigt der bloBe Wille nicht: es darf auch die
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Hilfe der Nahrung und all der anderen Schutzmittel
nicht fehlen. Geradeso war der Mensch im Paradies
kraft seines Willens imstande, die Gerechtigkeit zu ver-
lassen und sich das Leben zu rauben; allein um das
Leben der Gerechtigkeit zu bewahren, dazu reichte sein
Wille noch nicht aus; es muBte ihm derjenige, der ihn
geschaffen hatte, auch wieder zu Hilfe kommen. Aber
seit jenem Fall ist die Barmherzigkeit Gottes noch
groBer; muB ja doch jetzt sogar auch noch der Wille
selbst befreit werden, {iber den nun neben dem Tod
auch noch die Siinde Herrschaft gewonnen hat. Davon
wird der Wille aber durchaus nicht von selber befreit,
sondern ganz allein durch die Gnade Gottes, die im
Glauben an Christus ihre Begriindung hat. So wird also
der Wille selbst nach dem Worte der Schrift!) von Gott
vorbereitet, damit er die iibrigen Gaben Gottes auf-
nehmen kann, durch die der Mensch erst zur Gabe der
ewigen Seligkeit gelangt.

107. Daher kommt es, daBl auch das ewige Leben,
das doch gewil der Lohn fiir die guten Werke ist, vom
Apostel eine Gnade Gottes genannt wird. ,Der Sold
der Siinde”, sagt er, ,ist der Tod; eine Gnade Gottes
aber ist das ewige Leben in Christus Jesus, unserm
Herrn?).” Ein Sold wird als (schuldiger) Lohn fiir
einen Kriegsdienst bezahlt, er wird nicht geschenkt.
Darum sagt der Apostel: ,Der Sold der Siinde ist der
Tod.” Damit will er zeigen, daBl der Tod nicht als etwas
Unverschuldetes, sondern als der ihr gebiihrende Lohn
iiber die Siinde verhingt ist. Gnade®) aber ist {iber-
haupt keine Gnade mehr, wenn sie nicht ein Gnaden-
geschenk ist. Damit ist zu verstehen gegeben, daBl auch
die guten Verdienste des Menschen Geschenke Gottes
sind. Und wenn man dafiir ewiges Leben erhilt, was ist
das anderes, als daB eine Gnade mit einer anderen ver-
golten wird)? So also ist der Mensch in seiner (ur-
spriinglichen) Gerechtigkeit geschaffen worden, daB er

1) Sprichw. 8, 35.

2) Rém. 6, 23.

3) Im Lateinischen ein Wortspiel: gratia — gratis.

4) Vgl Joh. 1, 16.
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in dieser Gerechtigkeit ohne den Beistand Gottes nicht
beharren und andererseits nicht ohne seinen eigenen
Willen zu Fall kommen konnte. Er mochte das eine
oder das andere wollen, in jedem Fall geschah Gottes
Wille, entweder auch von ihm (indem er tat, was Gott
wollte) oder wenigstens an ihm. Weil er nun aber lieber
seinen eigenen Willen erfiillen wollte als den Willen
Gottes, so ging der Wille Gottes an ihm in Erfiillung,
der aus ein und derselben Masse der von Adam ab-
stammenden verdammten Menschheit bald ein GefiB
der Ehre, bald ein GefdB der Schande') macht, und
zwar eines zur Ehre in seiner Barmherzigkeit, eines zur
Unehre aber in seinem Gericht: es soll sich darum nie-
mand eines Menschen und infolgedessen auch nicht sei-
ner selbst rithmen.

108. Auch selbst durch den einen Mittler zwischen
Gott und den Menschen, durch den Menschen Jesus
Christus, wiirden wir nicht erldst werden, wire er nicht
auch zugleich Gott. Damals aber, als Adam, der Mensch
der Gerechtigkeit, geschaffen wurde, bedurite es keines
Mittlers. Nachdem aber die Siinden das Menschenge-
schlecht weit von seinem Gott getrennt hatten, mufiten
wir allein durch den Mittler, der allein siindenlos zur
Welt kam, lebte und starb, wieder mit Gott verséhnt
werden, (und zwar muBte sich diese Verséhnung er-
strecken) bis zur Auferstehung des Fleisches zum ewigen
Leben. So muBte Menschenstolz durch die Demut eines
Gottes beschimt und geheilt werden. Dem Menschen
muBte dadurch, daB er durch einen fleischgewordenen
Gott wieder zuriickgefiihrt wurde, gezeigt werden, wie
weit er von Gott abgewichen war; dem Eigenwillen
des Menschen muBte durch den Gottmenschen ein Bei-
spiel des Gehorsams gegeben werden. Indem der Ein-
geborene Knechtsgestalt annahm?), die vorher ohne alles
Verdienst gewesen war, sollte sich eine Quelle der Gna-
den offnen, und die den Erlésten verheilene Aufer-
stehung ‘auch des Leibes sollte an dem Erl8ser selbst

1) Rom. 9, 21.
2) Vgl. Phil. 2, 7.
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zum voraus Wahrheit werden. Der Teufel sollte durch
dieselbe menschliche Natur, iiber deren Verfiihrung er
sich freute, besiegt werden; der Mensch aber sollte sich
nicht riihmen, damit sich der Stolz nicht abermals er-
hebe. Vielleicht lieBe sich iiber das groBe Geheimnis
vom Erléser noch manches andere von denen, zu deren
Nutzen es geschehen ist, erdenken und sagen oder viel-
leicht auch blof erdenken, wenn auch nicht aussprechen.

29, KAPITEL
Fegteuer, Himmel und Holle

109. Wihrend der Zeit jedoch zwischen dem Tode
des Menschen und seiner letzten Auferstehung befin-
den sich die Seelen an verborgenen Aufenthaltsorten,
je nachdem eine der Ruhe oder der Strafe wiirdig ist,
d. h. je nach dem, was sie sich widhrend ihres Lebens
im Fleische verdient hat. (110.) Dabei darf nicht in Ab-
rede gestellt werden, daB die Seelen der Abgestorbenen
dank der Frommigkeit ihrer noch lebenden Angehérigen
Erleichterung finden, wenn fiir sie das Opfer des Mitt-
lers dargebracht oder Almosen in der Kirche gespendet
wird. Aber nur solche haben davon Nutzen, die es
wiihrend ihres Lebens verdient haben, daB es ihnen spi-
ter einmal nutzen kann. Es gibt nidmlich eine Art zu
leben, die nicht so gut ist, daB sie eine solche Hilfe nach
dem Tode nicht brauchte, die aber doch auch nicht so
schlecht ist, daB eine solche Hilfe nach dem Tode nicht
mehr helfen konnte. Es gibt ferner eine so gute Art zu
leben, dafB es dergleichen Hilfe gar nicht mehr bedarf,
und es gibt hinwiederum eine so schlechte Art zu leben,
da8 nach dem Hinscheiden aus diesem Leben eine Hilfe
gar nicht mehr méglich ist. Somit wird alles Verdienst,
das jemandem nach diesem Leben zur Erleichterung
oder zur Belastung gereichen kann, schon hier auf
Erden erworben. Niemand aber soll sich der Té&u-
schung hingeben, es werde ihm das, was er auf Erden
verabsdumt, bei seinem Tode von Gott als Verdienst
zugeteilt werden. Es verstéBt also auch das, was die
Kirche zum Trost der Verstorbenen zu tun pflegt, nicht
gegen den apostolischen Ausspruch: ,,Wir werden alle



498 Enchiridion 493

vor dem Richterstuhl Gottes stehen, damit ein jeder,
je nachdem er in seinem Leben Gutes oder Boses getan
hat, darnach empfange!).” Denn schon (die Gnade),
daB er von jenen (nach seinem Tode {iir ihn aufgeopfer-
ten guten Werken) einen Nutzen hat, muB sich einer
verdienen, solange er noch in seinem Leibe lebt. Es
haben auch wirklich nicht alle Menschen einen Nutzen
(von jenen guten Werken). Und warum nicht? Weil
auch das Leben verschieden war, das ein jeder auf
Erden fithrte. Wird also das Opfer des Altares oder
irgendeines Almosens fiir alle verstorbenen Getauften
dargebracht, so bedeutet es fiir die sehr guten Christen
ein Dankopfer, fiir die nicht gerade sehr schlechten ein
Siihneopfer, fiir die sehr schlechten allerdings kein
Hilfsmittel fiir die Toten, aber immerhin einen gewissen
Trost fiir die Lebendigen. Wem jenes Opfer aber
iiberhaupt einmal niitzt, dem niitzt es so, daB entweder
die Verzeihung eine vollstindige oder gar die Verdamm-
nis selbst eine ertréiglichere wird.

111, Wenn dann nach der Auferstehung das allge-
meine Gericht gehalten und sein Urteil vollstreckt ist,
so werden die beiden Reiche, sowohl das Christi als das
des Teufels, ihr eigenes (abgegrenztes) Gebiet haben,
Das eine ist dann ein Reich der Guten, das andere ein
Reich der Bésen, ein jedes aber ein Reich von Engeln
und Menschen. Die einen haben dann nicht mehr den
Willen, die anderen nicht mehr die Fihigkeit, irgendwie
zu siindigen; jede Méglichkeit zu sterben ist dann dahin.
Die einen leben im ewigen Leben ein wahres, gliick-
liches Leben, die anderen bleiben ungliickselig im ewigen
Tode, ohne die Mdglichkeit zu sterben: fiir beide gibt
es kein Ende mehr. In der Seligkeit wird der eine
Selige vor dem andern einen Vorzug haben; im Elend
(der Verdammnis) wird es dem einen Verdammten er-
tréglicher sein als dem andern. (112.) Es ist also ganz
umsonst, wenn sich manche oder vielmehr sehr viele
Leute einem menschlichen Gefiihl des Mitleides iiber
die ewige Strafe der Verdammten und iiber ihre un-

1) 2 Kor. 5, 10; vgl. Rom. 14, 10.
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unterbrochene, immerwihrende Pein hingeben und nicht
glauben wollen, da8 es einst so sein wird. Diese Leute
wollen allerdings nicht der Heiligen Schrift wider-
sprechen, sondern nur ihrer Gefiihlsregung entsprechend
alles das, was, wie sie meinen, in der Heiligen Schrift
mehr furchtbar als der Wahrheit entsprechend berichtet
ist, abschwéchen und nach einer milderen Auffassung
deuten. Denn, sagen sie, Gott wird doch nicht des Er-
barmens vergessen und in seinem Zorn seine Barmher-
zigkeit zuriickhalten!). So liest man freilich in einem
heiligen Psalm; man darf es aber ohne Bedenken nur
von denen verstehen, die GefiBle der Erbarmung
heiBen?), weil auch sie nicht dank ihrer Verdienste, son-
dern nach der Erbarmung Gottes von ihrem Elend be-
freit werden. Aber wenn man es auch von allen Men-
schen gelten lassen wollte, so braucht man deshalb doch
noch nicht der Meinung zu sein, als kénne es fiir die Ver-
dammnis derer ein Ende geben, von denen es heif}t:
w. - - und so werden diese in die ewige Pein eingehens)."
Denn man miifite sonst ja auch annehmen, es werde auch
das Gliick derer einmal ein Ende nehmen, von denen
es andererseits heiflt: ,,. . . die Gerechten aber ins
ewige Leben?)”. DaBl dagegen die Strafe der Verdamm-
ten zeitweise etwas gemildert wird, das mégen sie, wenn
sie wollen, immerhin annehmen, DaB nimlich auf den
Verdammten der Zorn Gottes lasten bleibt, d. h. die Ver-
dammnis selbst — denn das versteht man doch unter dem
Zorn Gottes und nicht eine Aufregung seines Gemiites —,
das kann man doch auch so auffassen, daB er auch in sei-
nem Zorn, d. h. wihrend seines Zornes, trotzdem auch
seine Barmherzigkeit nicht zuriickhilt, so namlich, da8
er zwar der ewigen Pein kein Ende macht, wohl aber
doch die Qualen zeitweise lindert oder unterbricht, Denn
auch der oben erwihnte Psalm sagt ja nicht: (Er wird
seine Barmherzigkeit zuriickhalten) ,zur Beendigung
seines Zornes" oder ,nach seinem Zorn", sondern ,in

1) Ps. 76, 10.

?) Vgl. Rom. 9, 23.
3) Matth. 25, 46.
%) Ebd.
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seinem Zorn". Bestinde aber auch nur dieser Zorn
allein, und zwar in dem geringsten MaB, das sich bei
Gott nur denken 148t: der Veriust des Reiches Gottes,
die Verbannung aus dem Reiche Gottes, die Entfernung
aus dem Leben Gottes, die Entbehrung jener gewaltigen
Fiille der SiiBigkeit Gottes, die er denen aufbewahrt
hat, die ihn fiirchten?), und die er an denen erzeigt, die
auf ihn hoffen: so ist das doch eine so schwere Strafe,
daB sich damit, falls sie ewig dauern soll, keine der uns
bekannten Qualen vergleichen 14Bt und wenn sie auch
noch so lange wihren mag.

113. Endlos wird also jener ewige Tod der Ver-
dammten, d. h. ihre Entfernung aus dem Leben Gottes
dauern, und darin wird die allen Verdammten gemein-
same Strafe bestehen, was auch die Menschen, geleitet
von ihren menschlichen Gefiihlen, iiber die Mannigfal-
tigkeit der Strafen oder iiber die Milderung oder Un-
terbrechung der Schmerzen sonst noch mutmaBen
mdgen. Geradeso wird auch das ewige Leben aller
Heiligen eine gemeinsame ewige Dauer haben, so ver-
schieden auch die Ehrenstufen sein mégen, in denen sie
in Eintracht dort leuchten.

30. KAPITEL
Von der christlichen Hoffnung, — Das Vaterunser

114. Aus diesem Glaubensbekenntnis, das im (apo-
stolischen) Symbolum kurz zusammengefaBt ist und das
dem fleischlichen Denken Milch fiir die Kleinen, der
geistigen Betrachtung und Erforschung aber Speise fiir
die Starken ist, erwichst die beseligende Hoffnung der
Gldaubigen, deren Begleiterin hinwiederum die heilige
Liebe ist. Allein von all den Lehren, die wir mit gliu-
biger Gesinnung fiir wahr zu halten haben, bezieht sich
nur das auf die Hoffnung, was in dem Gebet des Herrn
enthalten ist. Denn verflucht ist nach dem Zeugnis des.
gottlichen Wortes ein jeder, der seine Hoffnung auf
einen Menschen setzt?). Demnach wird aber auch jeder

1) Ps. 30, 20.
7) Vgl Jer. 17, 5.
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in diesen Fluch verwickelt, der seine Hoffnung auf sich
selber baut. Wir diirfen darum nur allein von Gott all
das erbitten, was wir Gutes zu tun oder als Lohn fiir
gute Werke zu erlangen hoffen,

115, Beim Evangelisten Matthdus nun umfaBt, wie
wir sehen, das Gebet des Herrn sieben Bitten, von
denen drei um etwas Ewiges, die anderen vier aber um
etwas Zeitliches, zur Erreichung des Ewigen aber im-
merhin auch Notwendiges flehen. Denn wenn wir spre-
chen: ,,Geheiliget werde dein Name, zu uns komme
dein Reich, dein Wille geschehe wie im Himmel also
auch auf Erden?)"” — letzteres haben einige gar nicht
unpassend mit Geist und Leib erklirt —, so gilt das
fiir alle Zeiten; und zwar nimmt es hier auf Erden seinen
Anfang, wichst je nach unserem inneren Fortschritt und
geht dann in seiner Vollendung, wie wir im anderen
Leben erwarten diirfen, in unsern dauernden Besitz
iiber, Wenn wir aber sprechen: ,Gib uns heute unser
tigliches Brot und vergib uns unsere Schulden, wie
auch wir vergeben unseren Schuldigern, und fiihre uns
nicht in Versuchung, sondern erlése uns von dem
Ubel?)", wer sihe da nicht ein, daf} sich dies auf die
Armseligkeit dieses gegenwirtigen Lebens bezieht? In
jenem ewigen Leben, wo wir einstens immer zu sein
hoffen, wird also die Heiligung des Namens Gottes,
sein Reich und sein Wille in unserem Geist und in unse-
rem Leib vollkommen und ohne Ende fortbestehen. Von
dem téglichen Brot ist aber (im Vaterunser) deshalb die
Rede, weil es hienieden fiir Seele und Leib notwendig
ist, mag man es nun geistig oder leiblich oder aber auch
gleich in dem doppelten Sinn verstehen. Um hienieden
handelt es sich auch, wenn wir um Siindenvergebung
flehen; denn hienieden werden die Siinden ja auch be-
gangen. Um hienieden handelt es sich sodann auch bei
den Versuchungen, die uns zur Siinde reizen und
dringen; um hienieden schlieflich auch bei dem Ubel,
von dem wir frei zu werden wiinschen: dort oben (im
Himmel) aber gibt es keine von diesen Bedridngnissen.

1) Matth. 6, 9f.
2) Ebd. 6, 1111
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116. Der Evangelist Lukas seinerseits hat die Bit-
ten des Gebetes des Herrn nicht in sieben, sondern nur
in fiinf zusammengefaBt!). Trotzdem aber hat er sich
damit nicht in Gegensatz zu Matthéus gesetzt, sondern
gerade durch seine knappe Fassung gezeigt, wie die
sieben Bitten bei diesem zu verstehen sind; denn der
Name Gottes wird ja doch im Geiste geheiligt, sein
Reich aber wird bei der Auferstehung des Fleisches kom-
men. Lukas hilft also durch Weglassung der dritten
Bitte zu einem besseren Verstindnis, indem er zeigt, daB§
sie gewissermaBen nur die Wiederholung der beiden
vorausgehenden bildet. Daran reiht er sodann drei
weitere Bitten, namlich die Bitte ums tiégliche Brot, um
Vergebung der Siinden und um Widerstandskraft in der
Versuchung. Die Bitte aber, die Matthdus an letzter
Stelle anfiihrt: ,Sondern erlése uns von dem Ubel?)”,
findet sich bei Lukas iiberhaupt nicht, damit wir sehen,
sie sei schon in der vorausgehenden Bitte von der Ver-
suchung enthalten. Darum sagt auch Matthédus: ,son-
dern erlése uns" und nicht ,und erlése uns”, womit
er uns zeigt, daB die sechste und siebte Bitte eigentlich
nur eine Bitte sind: Gib uns nicht dies, sondern das!
Es soll eben jedermann daraus erkennen, daB die Er-
16sung von dem Ubel fiir ihn darin besteht, daB er nicht
in Versuchung gerit.

31. KAPITEL

Von der Liebe, der Krone der Tugenden. — Der Mensch
vor dem Gesetze, unter dem Gesetze, in der Gnade und
im Frieden des Himmels

117. Was nun aber weiterhin die Liebe angeht, die
nach dem Worte des Apostels grofBler ist als die beiden
schon behandelten Tugenden?®), namlich als Glaube und
Hoffnung, so richtet sich die Giite ihres Besitzers ganz
nach dem MaBe, in dem er sie besitzt. Fragt es sich
einmal bei jemand, ob er iiberhaupt gut sei, so kommt es
nicht darauf an, was er glaubt oder worauf er hofft,

1) Luk. 11, 2 1.

2) Matth. 6, 13,

3) 1 Kor. 13, 13.

Bibl. d, Kirchenv. Bd. 49, 82
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sondern darauf, was er liebt. Denn wer die rechte
Liebe hat, der hat zweifellos auch den rechten Glauben
und die rechte Hoffnung. Wer aber die Liebe nicht
hat, dessen Glaube ist nichtig, mag auch das, was er
glaubt, die Wahrheit sein, und dessen Hoffnung ist nich-
tig, mag auch das, was er hofft, nach der Lehre (der
Kirche) tatsdchlich der wahren Gliickseligkeit gelten;
(dies ist nur dann nicht der Fall), wenn er auch das
glaubt und hofft, was ihm, wenn er darum bittet, als
Gegenstand seiner Liebe zuteil werden kann. Denn
wenngleich er ohne Liebe auch keine Hoffnung haben
kann, so kann er doch méglicherweise gerade das nicht
lieben, was er lieben muBl, um zum Inhalt seiner Hoff-
nung zu gelangen, z. B. wenn jemand das ewige Leben
erhofft — und wer mochte das nicht lieben? —, dabei
aber die Gerechtigkeit nicht liebt, ohne die niemand zum
ewigen Leben gelangen kann. — Und was den Glauben
betrifft, so ist derjenige der vom Apostel empfohlene
Glaube an Christus, der durch die Liebe wirksam ist?)
und der das, was ihm an der Liebe noch fehlt, erbittet,
auf daB er es empfange, sucht, auf daB er es finde, und
der darum anklopft, auf daf ihm aufgetan werde?).
Denn der Glaube erlangt, was das Gesetz verlangt?).
Denn ohne Gottes Gabe, d. h. ohne den Heiligen Geist,
durch den die Liebe in unsere Herzen ausgegossen
wird?), kann das Gesetz wohl gebieten, aber nicht hel-
fen, und es kann iiberdies einen Ubertreter (des Ge-
setzes) schaffen, der sich mit Unkenntnis des Gesetzes
nicht entschuldigen kann. Denn dort ist die fleischliche
Begierde Herr, wo die Gottesliebe nicht waltet.

118. In tiefster Finsternis und Unwissenheit ein
Leben des Fleisches zu fiihren, ohne daB sich die Ver-
nunft auch nur dagegen striubt, das ist der erste Zu-
stand des Menschen, Ist dann mit dem Gesetz auch die
Kenntnis der Siinde gekommen, ohne dafB8 der géttliche
Geist schon zu Hilfe kommt, so unterliegt der Mensch,

1) Gal. 5, 6.

2) Vgl Matth. 7, 7.

3) impefrat — imperat.
%) Rom. 5, 5.
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wenn er auch nach dem Gesetze leben will, und er siin-
digt mit Wissen und ist ein Knecht und Sklave der
Siinde: ,Denn dem, von welchem einer besiegt worden
ist, wird er auch als Sklave zugesprochen?),” Das ist
nidmlich die Wirkung der Kenntnis des Gebotes, daB die
Siinde im Menschen jede Begierlichkeit weckt — und
diese kommt zur Erfiillung in der Ubertretung — und
daB sich so das Schriftwort erfiillt: ,Das Gesetz ist
dazwischen gekommen, damit die Siinde iiberhand
nehme?),” Dies gilt vom zweiten Zustand des Men-
schen. Wenn aber Gott einmal sieht, wie man von ihm
glaubt, er werde zur Erfiillung der von ihm gegebenen
Gebote auch mithelfen, und wenn der Mensch einmal
vom Geiste Gottes getrieben wird, so richtet sich mit
der wachsenden Kraft der Liebe das Begehren (des
Menschen) gegen das Fleisch, so daB zwar seine
Schwiche noch nicht ginzlich geheilt und darum in ihm
noch ein Widerstreit vorhanden ist, er lebt jedoch aus
dem Glauben als Gerechter3), und er lebt gerecht, so-
weit er der bésen Begierde nicht nachgibt und die Lust
an der Gerechtigkeit den Sieg behilt. Das ist dann der
dritte Zustand, der Zustand des Menschen, der auf dem
Grunde guter Hoffnung steht. Wer darin in frommer
Beharrlichkeit weiterschreitet, den erwartet als schlieB-
licher letzter Zustand jener Friede, der nach dem ge-
genwirtigen Leben in der Ruhe des Geistes und endlich
in der Auferstehung auch des Fleisches seine Verwirk-
lichung finden wird. Von diesen vier verschiedenen
Zustinden fillt der erste vor das Gesetz, der zweite
unter das Gesetz, der dritte unter die Gnade und der
vierte in den vollen und vollkommenen Frieden. So
war auch das Volk Gottes in den verschiedenen Zeit-
lauften geordnet nach dem Wohlgefallen Gottes, der
alles nach MaB, Zahl und Gewicht einteilt!)., Denn das
Volk Gottes lebte zuerst vor dem Gesetze, dann unter
dem von Moses gegebenen Gesetz, hierauf unter der in
der ersten Ankunft des Erldsers offenbar gewordenen

1) Vgl. 2 Petr. 2, 19.
2) Rom. 5, 20.

3) Ebd. 1, 17,

4) Weish. 11, 21.

82"
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Gnade. Diese Gnade fehlte allerdings auch vor diesem
Zeitpunkt denen nicht, welchen sie zuteil werden sollte,
doch war sie der Ordnung der Zeit entsprechend noch
in Verborgenheit gehiillt. Denn auch von den Gerech-
ten der friiheren Zeit konnte keiner auflerhalb des Glau-
bens an Christus das Heil finden; wire namlich Christus
nicht auch schon ihnen bekannt gewesen, dann hitte
er ja auch uns nicht bald offener, bald verhiillter gerade
durch sie prophezeit werden konnen.

119. In was immer fiir einem dieser vier Alter,
wenn wir es so nennen wollen, die Gnade der Erneue-
rung einen Menschen finden mag, da werden ihm alle
Siinden seiner Vergangenheit nachgelassen und auch die
infolge seiner Geburt auf ihm lastende Schuld wird durch
die Wiedergeburt getilgt. Und so sehr gilt das Wort,
daB ,der Geist weht, wo er willl)”, daB mancher jene
zweite Knechtschaft unter dem Gesetz gar nicht kennen
zu lernen braucht, sondern mit dem Gebote auch schon
die goéttliche Gnadenhilfe erlangt. (120.) Bevor aber
der Mensch imstande ist, das Gebot zu erhalten, muf}
er bereits dem Fleische nach am Leben sein; ist er aber
einmal mit dem Sakrament der Wiedergeburt getauft,
dann kann es ihm keinen Schaden mehr bringefi, wenn
er dann auch gleich wieder aus diesem Leben scheidet.
wDenn dazu ist Christus gestorben und auferstanden,
damit er sowohl {iber die Lebendigen als auch iiber die
Toten herrsche?)”; und das Totenreich wird den nicht
in seiner Gewalt behalten, fiir den derjenige starb, der
frei ist unter den Toten?).

32, KAPITEL

Die Liebe ist der Endzweck aller Gebote, Gott aber ist
die Liebe
121. Es zielen demnach alle Gebote Gottes auf die

Liebe ab, von der der Apostel sagt: ,,Der Endzweck des
Gebotes aber ist die Liebe aus reinem Herzen und gutem

1) Joh. 3, 8.
7) Vgl. Rom. 14, 9.
%) Vgl Ps. 87, 6.



501 Enchiridion 501

Gewissen und unverfilschtem Glauben!).” Eines jeden
Gebotes Endzweck ist also die Liebe, d. h. auf die Liebe
zielt jedes Gebot ab. Was aber nur aus Furcht vor
Strafe oder in irgendeiner blo8 fleischlichen Absicht
geschieht, so daB es nicht auf jene Liebe abzielt, die der
Heilige Geist in unsere Herzen ausgieBt?), das geschieht
noch nicht so, wie es geschehen soll, und wenn es auch
noch so sehr den Anschein davon erweckt. Die Liebe
nun ist eine doppelte: eine Liebe zu Gott und eine Liebe
zum Niéchsten; an diesen beiden Geboten héngt bekannt-
lich das ganze Gesetz und die Propheten®). Nimm noch
das Evangelium und (die Lehre der) Apostel hinzu;
denn nur dort steht es geschrieben, dal der Endzweck
des Gebotes die Liebe ist') und daB Gott die Liebe ist?).
Alle Gebote Gottes, also z. B. das: ,,Du sollst nicht
ehebrechen®)”, und all das, was er zwar nicht gebietet,
sondern nur als geistlichen Rat ans Herz legt, z. B.:
wGut ist es fiir den Mann, kein Weib zu beriihren’)",
wird dann in rechter Weise beobachtet, wenn es auf
die Gottesliebe und um Gottes willen auf die Néchsten-
liebe in diesem und im kommenden Leben abzielt: und
zwar wird Gott hienieden geliebt im Glauben, dort (im
Jenseits) aber im Schauen; und auch der Néchste wird
hienieden geliebt im Glauben. Denn wir Sterblichen
kennen das Herz der Sterblichen nicht; im Jenseits aber
wwird der Herr das in Finsternis Verborgene ans Licht
bringen und die Absichten der Herzen offenbar machen;
und dann wird ecinem jeden sein Lob werden von
Gott?)"”, Das wird dann ein Mitbruder am anderen loben
und lieben, was von Gott selbst ans Licht gebracht wer-
den wird, auf daB es nicht verborgen bleibe. Es nimmt
aber die Begierlichkeit ab mit dem Wachstum der Liebe,
bis sie schlieBlich ihre hdchstmégliche GréfBe erreicht

1) 1 Tim. 1, 5.

2) Ram. 5, 5.

3) Matth. 22, 40.

4) 1 Tim. 1, 5.

5) 1 Joh. 4, 16.

%) Exod. 20, 14; vgl. Matth. 5, 27.
731 Kor. 7, 1.

8) Ebd. 4, 5.
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hat: ,Eine gréBere Liebe hat aber niemand, als daB er
sein Leben hingebe fiir seine Freunde!).” Wie groB8 aber
im Jenseits die Liebe sein wird, wo es doch keine Be-
gierlichkeit mehr gibt, die sie siegreich in Schranken
halten miiBte, wer méchte das klar machen wollen? Es
herrscht ja doch vélliges Gesundsein, wo der Tod gar
nichts mehr hat, was er streitig machen kénnte.

33. KAPITEL
SchluB

122, Damit will ich aber endlich diese Schrift be-
enden. Du selbst magst zusehen, ob du sie noch ein
Handbiichlein nennen und als ein solches gebrauchen
kannst, Ich selbst glaubte nun zwar dein eigenes Be-
miihen in Christus nicht miBachten zu diirfen; da mir
aber deine Person mit der Hilfe unseres Erlésers guten
Glauben und gute Hoffnung einfl6Bt und ich zugleich
unter seinen Gliedern die groBte Liebe fiir dich hege, so
habe ich doch nach bestem Kénnen dies Buch vom Glau-
ben, der Hoffnung und der Liebe fiir dich geschrieben.

Maoéchte es nun ebenso brauchbar wie umfangreich sein!

1) Joh. 15, 13.
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