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anschauung der Frommigkeit
zu gewinnen, Hier si das Ver-
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Christum p

in
ich in
St.Bernhardus gebetet

nicht Tone

"

St .Bernhard folge
darinne

et, und in dem Glauben,
2)

& 3
hat, bete ich auch zu Christo™’, gind es
die uns aus dem 22.

engserfahrung,
pJuam-obrem

eformatorischer Glaub
ohelied entgegenklingen:

H
la

Jermon uUber das
quis—quis pro peccatis com-punctus esurit et sitit justi-

credat in te, qui justificas im-pium, et solum
1 Pagsio

tiam,
justificatus pe?Tidem pacem habebit ad deum,. . E
singulare remedium. Deficiente

anctitatis succum-

tua ultimum refugium,
sapientia, Jjustitia non sufficiente,




bentibus meritis, illa succurit .. . Unde versa Justi-

Christi misericordia. ..

icordia Weniam pecatoru

urhaftes Aufgehen in der Gott-
durchflutet, - wenn Bernhard in
endo deo" Kap,1028 die
tust O lcis et suavis
tentio voluntatis!
quo in ea de proprio
nil jam admixtum relinguitur: eo suavior et dulcior,
qudtotum divinum est quod sentitur. Sic affici, deifi-
cari est. Qus®-modo stilla aquae modica, multo infusa
vino, deficere a se tota videtur, dum et Saporem vini
induit, et calorem: et guomodo ferrum ignitum et can-
dens, igni sgimillimum fit, pristing propria forma
exutum .. . ! sic ommem tunc in sanctis humanqm affec-
tionem quodam in-effabili modo necesse erit a semet »

$

atque 1n Dei penitus transfundi volun-

quo-modo omnia in omnibus erit Deys
7/




sl in homine de homine quidguam Suﬁe%it?" Und werden
tiefsten und zten Intentionen die-
rchkreuzt von einem Drang zur tatig
enschen, dem die Klostermauern zu eng

werden, der B.v.Cl.gezwungen hat, in die Pol 1

2

ner Tage einzugreifen, ,Hoc siguidem vera et casta con-
templatio habet, ut mentem, gquam divino igne vehementer
succenderit, tanto interdum repleat zelo et desiderio

,cgﬁreggi Deo qui eum similiter diligant, ut otium

contemplationis pro studﬂo praedicationis libentis

i 4 )‘

intermittat™, Ja bis ins Gebiet der eigentlichen
|

Christusmystik verlaufen diese widerstreitenden Linien

o

der Frommigkeit. Uo heisst es: wExistimo enim nequaquam

hac vice ¢us sensibus importatas imagines carnis, aut

crucis, aut alias quascumgue corporearum similitudines
- 4 . .
infirmitatum ... Heac autem eum intuita, nunc pulcrum
decotumgue pronuntiat, inkisione meliori illum sibi
5)
apparuisse signifipans™, Und bald darauf heisst es

nach dieser narfen Ablehnung der historis

Niedrigkeit fir die visi




nErgo non majestas attolliitur hic, sed commendater humi-
lita?;iigncgue ac rationabiliter quod infirmum et stul tum

6)
egt De%/hominum fortitudini et sapientiae ant€feritur",
wWuia ergo sponsae 14 dulcius, guod se imminuit, sapeét;
libentius attollit gratiam, praefert misericordiam, stupet
dignationem. Libuit pro-inde hominem inter homines admirari,

7)
non inter ang B Oder eg wird die

zum Verbum Cri als letztes Ziel hingestellt
vero donum, et magnum donum Spiritus sit istius-modi erga
arnem Christi devotio: carnalem tamen dixerim Aunc amorem,
o = . . ’
illius utique amore¢s respectu, quo non tam Verbum caro
8
jam sapit, qu: sapientis Verbum justitia®...
Und doch wird dieses Ziel wiederum an anderen Stellen fiir
den Menschen verneint. K At hoc ille: nos vero, qui nondd@m

in paradisum, nondum ad tertium eaelum rapi meruimus, Chris-

ti interim carne pascamur, mysteria veneremur, exempla
Q

o

sectemur, fidem servemus; et vi¥imussx- in umbra."

nlNon requir?)sicut sponsa, ubi cubet in meridie, guem lse-

tus amplector mea inter ubera,commorantem, Non requiro ubi

10)
in merldie/ quem intuéor Salvatorem in crucer,
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christlichem Gewan-
de vor uns oder tritt uns hier evangelische Glaubensfrém-
migkeit in individuell-persdnlicher Ausprigung entgegen?

1e8e von elner evangelischer

(]
b
H
Qq
5
-
(S
L&
<3
&)
|
ct

als einer der Komponenten des Katholizismus durch die

Christusmystik eines B,v.Cl.bestati

R ; gt? wKatholizismus
ist nicht blosa primitive Ritualreligion, nicht bloss
Judische Gesetzesreligion, nicht bloss rémische Rechts-

ion, nicht blos hellenistische Mystik, sondern eben-

S0 evangelische Gnadenreligion ... Es lebt evangelisches
19)
Christentuwr im Katholizismus aller Jahrhunderte".

Jda, dirfen wir dann B,v.CI.lberhaupt noch unter die Mys-
tiker zzhlen, ist das, was man tblicherweise mit dem
Ausdruck ,Christusmystik" bezeichnet,seiner Fr omnmigkeits-
struktur nach nicht vielleicht etwas ganz anderes, - eine
, &ewachsen gus den evangeli-
schen Tiefen eines lebendigen Schriftverstundnisses.

ing, Recht in Bezug auf B,v.Cl. , wenn
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Frommig

gtwas

1amystik™ redet, Doch mit I { 3T neuerdings von

Walter darauf hingewiesen worden, dass dieser

Johannes




Ausdruck insofern an einer gewissen Unbestimmtheit
als nicht gesagt ist, ob der Ue&enstJnd der Mystik die
Versenkung in die menschkrchkcﬂt oder bot*kéehﬁeit Jesu

()2)
~
ist. Die Losung dieser Frage ist entscheidend fir das

Verstundnis der Frommigkeitsstruktur Buav.Cl.und der Stel-
lung, die man ihm in der Geschichte der Frommigkeit an--
eist, Falls der Schwerpunkt der bernhardinischen Christus-
mystik in der Kontemplation der Gottheit Christi liegt,
so hutten wir es bei B.v.Cl.nur mit einer relativen Ver-
christlichung der bisherigen Mystik zu tun, indem an die
Stelle Gottes die Gottheit Christi trdte. Es ware in dem
letzten Falle richtiger, die Frommigkeit Bernhards als
23)
Brautmystik zu bezeichnen, Die Bedeutung Bernhards
fir die Geschichte der Frommigkeit best@ndc dann im Wesent-
lichen in einer Verschiebung des psychologischen Schwer-
punkts aus dem Intellekt in das Affektleben, anstelle der

mehr spekulativ intellektuellen Unendlichkeitsmystik eines

Dion}sius Areopagita trdte bei Bernhard die mehr affektive

Brautmystik., Ganz anders lage die Frage, wemn wir den

Schwerpunkt der bernhardinischen Frommigkeit in der Anbetung




er geschichtlichen gottmenschlichen Perstnlichkeit
Christi zu suchen hatten., Diese Frommigkeit wiirdd in-
gsofern in eine starke Spannung mit der urspriinglichan

Absicht der Mystik treten, als auf eine Vernichtung und

ﬁberhrtckung des Abstandes zwischen Unendlichkeit und

Endlichkeit, auf einen unmittelbaren Zusammenfall der
Gegensutze (coincidentia oppositorum) verzichtet wiirde,
oder zum mindesten diese Absicht in den Hintergrund trate,.
Dann hatten wir es in der Christusmystik Bgv.Cl.nicht
nur mit einer neuen Einkleidung der alten mystischen
Traditionen zu tun, sondern mit einem neuen Frommigkeits-
typus. Ja, es ware fraglich, ob wir noch von einer Chris-
tusmystik zu reden hitten und nicht vielmehr von einer

24 )
Jesusfrommigkeit Bernhards, -- einmStlck evangelischer
Frommigkelt im Mittelalter. - - Im engsten Zusammenhang
mit diesen Urundproblemen der Frémmigkeit Bernhards stehen
danmn die anderen Fragen, ob B.w.Cl. spekulativer oder
praktischer Mystiker gewesen ist, und wie sich seine
Weltoffenheit im Kampfe des téitigen Lebens mit den welt-

flichtigen Tendenzen eines Mystikers vereinigen lassen,




Die erstere Frage hat speziell Michael zur Diskussion ge-
or Y
< )

atellt. Er behauptet, Bernhard gestehe von sich selbst,
an sich und in sich nirgends Erfahrungen gemacht zu haben,
die im eigentlichen Sinne als mystisch bezeichnet werden.
Die andere Frage hungt eng mit der allgemeinen Diskussion
iber die Mystik zusgumen. Heiler hat die These aufgestellt:
nbie reine Mystik ist extrem individualistisch, asozisl;
sie kennt nichts anderes, als ,Gott und die Seele™ ...
In villiger Vereinsamung, isoliert von allen anderen
Menschen, steht der Mystiker sich selbst und seinem Gott

w26 )
gegenliber,

Vergegenwartigen wir uns kurz die L&sungsversuche

zur Grundfrage der bernhardinischen Christusmystik --— der
Frage nach dem Gegenstand der Kontemplation. Soviel wir
sehen kdnnen, lassen sich im Wesentlichen vier Stellung-
nahmen in der Diskussion tber diese Frage verfolgen.

I. Die Menschheit Christi als Gegenstand der Be-
schauung wird stark von Ritsch¢l betont, Es {berwiegt..
nach ihm bei Bernhard die Versenkung in den erniedrigten

Christus., rNach der Anleitung des hl,Bernhard fir die in




B P

der Heiligung befestigten Monche soll die Liebe gegen
Christus von der gottlichen Erhabenheit descelben absehen;
das, wodurch der Gottmensch das Sehnen der Glsubigen befrie-
digt, soll von der begnadigten Seele unter der Form der
27)

Gleichheit mit,ihm erfahren und genossen werden®,

us am stirksten vertretene Anschauung
ist, dass der eigentliche Gegenstand der bernhardinischen
Kontemplation die Gottheit Christi ist., Der historische
Christus bilde nur einen_Durchgangspunkt zu héheren Erleb-

nigssen, so z.B., alle katholischen Gelehrten, Der histori-

"w
gsche Christus tritt zurilick, der lebendige, ilherzeitliche,
verkliérte Christus, das Wort Gottea (Verbum) wird der siisse
Gast und Brautigam der Seele, Die Seele steigt auf von der
menschlichen Liebe zur geistigen Liebe, von dem Gottmenschen

28)
zum Geist, vom historischen zum verklirten Christus."

vach Ries ist die idenschlichkeit Jesw nur insofern Gegen-
stand der Beschauung, als sie das Auge fir die Beschauung
)

reinigt und sie die &dussere Hiille der Gottheit sei.

Aber auch zahlreiche evangelische Gelehrte vertreten den-

gselben Standpunkt. So ist auch nach A.Harnack der geschicht-




R | ki

liche Christus nur eines der vielen Mittel zum eigentlichen
30)
Ziel der mystischen Vereinigung. Aehnlich urteilt Heiler:

wvas B.w,Cl, verlangt und erstrebt, ist die geheimnisvolle
briutliche Einigung von Seele und Gott, die Liebeswonne
der Extase; in dem Augenblick, da er sie erreicht hat,sind
alle die tiefen und innigen Gedanken an die Passion des
Heilands ausgeldscht., Die Liebe zum leidenden Heiland ist
selbst fir diesen grossen Passionsmystiker noch  fleisch-
31)
liche™ Liebe, der die geistige Liebe erst folgen muss,"
Und Johannesyalter hat sich in seinem neusten Aufsétz zu
dieser Frage offen zu dieser Ansicht bekannt und damit sei-
32)
ne frihere Ansicht korrigiert, «FUr die hochste Stufe
der vollen Versenkung der Seele in Gott kommt nur die G&tt-
lichkeit Christi, abgesehen von seiner Offenbarung im
33)

Fleisch, in Betracht",

III. Anders urteilen Seeberg, Deutsch, u.a., die

den geschichtlichen Christus in seiner Erniedrigung und

Erhthung als den Gegenstand der Frommigkeit Bernhards an-

sehen, wNicht an dem Logos und df& ewige Weisheit des

Vaters hing sein Herz, sondern von dem ienschen Jesus




34)
ging exr aus". Zwar weiss auch Ceeberg von einem umnmit-

telbaren Erleben der Gattheit bei B.v.Cl,, aber es ist ...
wwirklich nur an eine Fortsetzung der geistlichen Erfah-
W SR R 35)

rungen aguf der vorigen Stufe zu denken", Auch Deutsch

gspricht davon, dass sich ,die ganze Mystik Bernhards um

Christus, um ihn als den Erniedrigten und Erhchten" be-
36)

vege,

IV. Einen vierten Losungsversuch macht m.,E,Loofs,
angedeutet schon in dem Leitfaden zum Studium der Dogmen-
geschichte 1906, ddutlicher in der theologischen Literatur-

eitung 1925 Nr.4, $.82-84, Nach ihm besteht die Frommigkeit
er sogen.bernhardinischen Christusmystik aus zwei Linien,
In der einen mystischen Linie richtet sich die devotio
alsg letztes Ziel auf das zeitlose Verbum, die Gottheit
Christi. Hier stehe ,man genuiner Mystik gegeniber",
In der ‘anderen Linie, welche Loofs als Jesusfrommigkeit
bezeichnet, ist der geschichtliche Christus Gegenstand
und letztes Ziel der Kontemplation., Die Menschlichkeit

Christi bleibt auch in der Extase transparent, Man muss:

anerkennen, dass bei Bernhard, praktisch slegreicher als




17

in der Theorie, ein wirkliches, wemn auch durch manche
theologische und mdnchische Traditionen gehemmtes Verstind-

4§
nis des Evangeliums mit den alten mystischen Uberlieferun-

gen ringt, oft mit ihnen sich verschlingen% oft sie mehr

oder minder verdringend, aber noch haufiger vor ihnen,als
37)

dem ,Hoheren" zuriickweichent!

Bei einem scheinbar so hoffnungslosen Schwanken
in der wissenschaftlichen Diskussion, ist eine methodolo-
gische Desinnung am Platz. Zwel Wege kOnnen wir einschlagen
bei der Untersuchung der Christusmystik B.v.Cl.: den reli-
gionspsychologischen und den historischen., Im ersteren
Falle ware es angebracht, von einer allgemeinen Erérterung
des Begriffes ,Mystik" auszugehen und mit dem auf diesem
Wege gewonnenen Begriffe an die Priifung der Quellen bern-
hardinischer Christusmystik heranzutreten. Der Vorzug die-
ses VWeges wire, dass uns unsere Juellen so vielleicht viel-
fach durchsichtiger und eindeutiger wlrden. Aber ein Blick
auf den Stand der heutigen wissenschaftlichen Diskussion

38)

Uber den Begriff der Mystik zeigt uns, dass dieser

Weg eben fiir uns noch nicht gangbar ist. Wir miissten uns

sonst vorzeitig auf einen der vielen Begriffe von Mystik
~




featlegen und wirden Gefahr laufen, unsere Quellen will-

kirlich danach zurechtzuschneiden. -- Der andere Weg, den

wir gehen konnen, ist der, einer mbglichst exakten dogmen-

historischen Forschung und Vergleichung. Jiﬁmtssen versu-

chen, eine moglichst allseitige und genaue Darstellung

der Frommigkeit B.v.Cl.zu bieten, wie sie sich uns nach

seinen Schriften, in erster Linie den Schriften, welche

eg mit einer au?druoklichen Christusverehrung zu tun ha-
39

ben, ergibt. Dabei werden wir aber insofern rein em-

/

plr}ggé:?EI;glon%p8J0h0¢Oblﬂch uns zu verhalten haben,als
es uns nicht aguf die Herausarbeitung einzelner Lehrsutze
und Begriffe auf dem Wege der Kritik an Hand anderer dog-
matischer Lehrbegriffe ankommt, sondern um eine méglichst
bjektive und unbefangene Darstellung der Gesamtfrimmig-

[ keit, wie sie uns bei Bernhard entgegentritt. Dennoch
darf unsere Darstellung nicht nur eine Materialsammlung

\sein, sondern wir werden besonders auf die Stellung der

e SO
%Person Christi in den einzelnen Teilen(dsr Frémmigkett )

( des Frommigkeitsbildes zu achten haben und zugleich auch

auf die eigentumlich widerspruchsreiche Art dieser From-

migkeit, was uns zugleich vor zu frihzeitigem




~

sieren bewahren wird. Unsere Aufgabe wird e

O]

vielmehr
sein, die einzelnen kontrastierenden Zige der Frommigkeit
mbglichst selbstdndig auf dem Gebiete der Gesamtfrémmig-
keit zu beobachten und ihr Verhtlltnis zu dem jeweiligen
Christuserlebnis zu charakterisieren. Als weitere Auf-
gabe ergibt sich uns dann, die geschichtlichen Zusammen-
hinge der Frommigkeit B,v.Cl. zu untersuchen, um die
Frage zu klaren, in wieweit B,v.Cl. in seiner Frimmig-
keit von der stattgefundenen Entwicklung abhingig ist

und was Sich bei ihm an eigentimlichen neuen Zigen und
Ansttzen zeigt. In einem dritten Teil wo_llen wir dann
den Versuch eines Versttndnisses und einer Beurteilung
der Frémmigkeitsstruktur B, v.Cl.machen,@nd abschiiessend
A e f’,g;*“‘f"ﬁ"'“*" : .

inr—einem mehx religionsth€otrogiseh systemastischen Para-
graphen die Frage ertrtern; was sich uns aus dem Verstﬁnd-
nis—der Frommigkeit B,v.Cl, fir den Segriff der Mystik

epgé%t.J




cer Frommigkeit Bernhards
—— _WMM\M

Clairvaux.

Entwicklungsgtufen des religiosdn Lebens.,

Christusmystik Bernhards wvon Clairvaux ist
uns nicht gegeben als eine besondere objektive Lehr-

auffagssung, die Bernhard iUber Christus entwickeélt, son-

it ) e - . — =
dern nur /der Form eines Stlckes religitsen Lebens. Um

sie darstellen zu konnen, missen wir daher eingangs ei-
nen kurzen Blick werfen auf Bernhards allgemeine An-

"

schauungen vom religidsen Leben {berhaupt. Nach Bern-

3

hard zerf: eligidose Leben in mehrere Entwicklungs-

stufen. Schon dadurch zeigt er sich als Vertreter einer
neuen Frommigkeit, als bei ihm Christentum nicht mehr in
erster Linie rein objektive Lehre und Dogma ist, sondern
eine lebendige, wachsende und sich vertiefende Erfahrung
(experientia). Dadurch rickt er die Frémmigkeit von
einem statischen Intellektualismus ab und rickt sie

hinein in die Dynamik des ewig-bewegten persdnlichen

seelischen Erlebens, Lehrreich ist es, wenn wir beobach-




ten, wogegen Bernhard den Begriff der experientia ab-

erientia hebt sich deutlich als etwas

sonderes ab gegenuber dem credere, intelligere und
1)
scire. andererseits tragen die Syrwr?ma fur experien-

tia alle die Note der persdnlichen subjektiven Anteil-
nahme und Stellungnahme (cf.probare, apprehendere per

o
semetipsum, adipisti, frui, affioi)~ . ,Das geistige
Leben ded Bekehrten ist Uberhaupt eine experientia.
Der Christ soll innerlich mit dem Herzen die geistli-
chen Reglitaten, die der Glaube anerkennt, erfahren
und sich so iUber den blassen Glauben zu personlich er-
fasster Erkenntnis und zum Vertrauen auf Gott erheben."
Dadurch ist das Christentum eng mit dem religidsen Sub-
jekt verknilipft., Es ist nicht mehr etwas Allgemeines und
Gleiches bei allen, sondern differenziert sich nach den
individuellen religidsen Erfahrungen. Uberall, wo man
Religion als eine solche lebendige wachsende Bewegung
des inneren Lebens versteht, kommt man fir das Verstind-
nis desselben nicht mehr allein aus mit der kirchlich

approbierten Summe von Lehrnormen, Man sucht vielmehr




der Tatsache des Wachstums des religitsen Lebens gerecht
zu werden, indem man verschiedene Entwicklungsstufen des
religisen Lebens zu unterscheiden sucht. Auch Bernhard
unterscheidet im religidsen Leben verschiedene Stufen.
Vorherrschend ist bei ihm die Unterscheidung von drei
Stufen. So z.B. : Sumt ergo hi tres animglum affectus
sive profectus, expertis dumtaxat satis noti et mani-
festi, cum aut de actis malis indulgentiam, aut de bonis
agendis gratiam, aut ipsius etiam indultoris et beni-
factoris sui praesentiam, eo gquidem modo, %go in corpore
fragili possibile est, optinget intueri." o Hier stellt
sich die erste Stufe dar als die Erfahrung der Sindenver-
gebung, die zweite Otufe, als die Bewahrung in guten
Werken und die letzte Ubergreifende Stufe - das Erlebnis
der Gegenwart Gottes, An einer anderen Stelle werden die

drei Stufen charakterisiert als die der Anfunger, der
& )
J )

fbrtschreitenden und der Wollkommenen. Noch klarer
tritt uns das Wesen der einzelnen Stufen an einer anderen
Stelle entgegen. Dort wird das Wesen der dritten Stufe

unter g 3i] o1 ]
€r den Bildern des peregrimus, des mortuus und des




crucifizus geschildert. Von der Weltffemdheit soll die
Seele fortschreitend zur Jelt/abgestorberyh&ifi Aber
vollendet wird diese Entwicklung erst im crucifixus,
wenn man im ,raptus usque ad tertium caelum" sich selbst
und der wWelt vo6llig abgestorben ist und "¢uae vero mun-
dus reputat crucem, illis affixus sum, illis adhaereo,
6)
illa toto amplector affectu". Auch Cantice sermo 9
gibt uns ncheren Aufschluss ilber die Entwicklungsstufen.
des Bilde m Kuss wi ier die erste Stufe

-
|

als der Empfang der ,indulgentia"™ filir die bisherige

Schuld gekennzeichnet, die

Hand, als der Reichtum und das

doch im Weiteren tritt deutlich zutage, dass diese Jtufe

doch als eine Vorbereitung filir ein letztea Drittes er-

funden wird, ,En gratia ipsius multis Jjam annis casti
————————

sobriequd vivere curu, lectioni insisto, resisto vitiis,

orationi incumbo frequenter; vigilo contra tentationes,

7)
recogito annus meus in amaritudine animae meae",

Deutlich formuliert sind die Stufen C.8. 83 ZrnJam vero

animae reditus, conversio ejus ad Verbum reformandse
» L+=A0ITIQTIA8 €




('4)

per istum, conformandae ipsi," Andere Stufenfolgen,

welche\die Jiebenzahl bevorzugen, finden sich auch
elt. : Jdedoch fallen sie inhaltlich mit der Dreistufig-
zugammen: die Bekehrung, die Bewahrung und die mysti-
Einigung.

Nach der angestellten Untersuchung tber Bernhards
Anschauung vom religidsen Leben Uberhaupt scheint es sich
uns als deutlich zu ergeben, dass Bernhard zwei gros
wesentlich verschiedene Stufen unterscheidet; die

er Vorbereitung fir die CGotteinigung und die Stufe der
Gotteinigung. Diese Stufigkeit religidsen Lebens nach
Bernhard scheint zu verlangen, dass auch wir unsere Unter-
suchung seiner Christusmystik dieser Auffassung vom inne-
ren Leben der Seele anlehnen, Wir werden also in der Be-
handlung dieser Frommigkeit der Gotteinigung in einem

der
ersten Abschnitt die Frommigkeit ats Vorbereitungsstufe
zu untersuchen haben und dann die Frommigkeit auf der
Gotteinigung, wobei wir bei der widerspruchs-

vollen Art der Frommigkeit Bermhards darauf zu achten

=

ob diese Stufenfolge immer streng




I. Die Frommigkeit des Dreistufen-Schemas.

i.Abschnitt., Die FrOommigkeit der Vorbereitungsstufe.
a) § 4. Die Bekehrungsstufe,
N . R

Den Beginn des neuen Lebens mit Gott bildet die Be-
tehrung. Bernhard beschreibt diese conversio als Wirkung

des gottlichen Wortes folgendermassen:, Aperitur siquidem

]
(6]

")
[

conscientige liber, rav
2

tis gquaedam historia replicatur, illuminatur ratio et

'...J

evoluta memoria velut guibusdam ejus oculis exhibitur®.
Die bBekehrung soll zur Gewisshelt der Sindenvergebung
fihren, Der VerBebung der Slinden werden wir aber gewiss

durch das Anschauen der Person Jesu. Die Betrachtung detr

Mengchheit Jesu ist der erste Kuss -~ der Kuss der Fiisse.
2)

«Cum primo convertimur, pedes Domini osculamur.,"

Die Fisse bedeuten aber seine Menschheit Puto et nobi

. "
3)
non incongrue videri pedes ad hominem pertinere".

C

Der Sunder velcher zur Gottheit Christi noch keinen Zu-

-

gang hat, soll sich zu seinen Fissen hinwerfen, seine
Menschhait anschauen. »Peccator, qui ad caput, id est

ad ded +« p at
ad deltatem, accessum non habebat, ad pedes, id est ad

tur misera vitae series, tris-




humanitatum,
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posuit tabernaculum

v
M

carnem, per g apiritum, Nam

et per carner opera, non carnis, sed Dei,na-

jue imperans, superansque, fortunam, stult@m fa-

uti

daemonumque debellans tyranni-

sapientiam hominum,

dem; manifeste ipsum se indicat esse, per qudm eddem et

quando fiebant. In carne, inguam, et per

ante fiebant

quia ipse
8 C s \

ed invisibiliter saecula condidisset,

, benigne protegeret, Denique dum evan-




gelizat ingratis, signa praebet infidelibus, pro
5)
crucifixoribus orat". Nur durch die Betrachtung

Menschh Christi kann der Sinder zur Gewiss

gebung gelangen, weil das Fleisc

Gottes vernimmt, Opus fuit, ut corporalibus pedibus
corporaliter incubans, et corporalibus labiis pedes eos-
dem deosculans, veniam peccatorum i;oca rix perciperet:

sique illa mutatio ddxterae excelsi, qua mirgbiliter,sed

i&‘“blullltcr justificat impium, etian carnalibus inno-
6)

5

Die fleis S¢ inung gsti soll
Menschen die Li u der Person Jesu
«Bgo hanc arbitror praecipuam invisgibili Deo
fuisse causam, quod voluit in carne videri, et eum homi-
nibus homo conversari, ut carnalium videlicet, qui nisi
carnaliter amare non poterant, cunctas primo ad suae
carnis solutarem amorem affectiones retraheret, atque
———— 7)
ita gradatim ad amorem per
ist es auch der VWeg

vertieft in die Betrachtung derx

so heilsam fir den sindenkranken Menschen,




als die meschliche Ge 1t g silas und das Bild
neg irdischen 3ng, So soll m >h auch besonders die
Leiden Christi vor Augen halten, uld enim tam efficax
ad curanda conscientiae vulnera, necnon ad purgandam
aciem, quam Christi vulnerum sedula meditatio?"
hel Myrrhen sollen wir das Andenken gn die
eiden Christi dauernd bel uns tragen. Bernhard bekennt
selbst dieses vom Beginn seiner Bekehrung an ge-
Et ego, dratres, ab ineunte mea conversione,
pro acerve meritorum, quae mihi deesse sciebam, hunc mihi
fasciculum collig@re, et inter ubera mea collocare

collectum ex omnibus anxzietatibus et am@ritudinibus

9)
Domini mei," Das Anschauen des gekreuzigten Christus
hat aber nicht nur die Wirkung, dasses‘?uns unsere Siinden
ins Bewusstsein bringt und einen heilsamen Siindenschmerz
erwackt, es scharft nicht nur unser Gewissen: nein, es er-
weckt auch in uns das Vertrauen zur Liebe Gottes, es er-
méglicht uns aus der Gnadenungewissheit zur Gnadengewiss-
heiﬁ}gp gelangen, 0O Domine, quid est homo quia innotuisti

&

aut filius hominis, quia reputas eum? Jam se, o bone

vermis vilissimus et odio dignissimus %emn\lterpo




10)
tamen confidit amari, quoniam se sentit amare.”

 Habes enim dilectionis pigm#s Spiritum, habes et testém

fidelfm Jesum, et hunc crucifixum, O geminum, ipsumque
11)
firmissimum Dei erga nos amoris a me ! In der

Busse erlebt der Mensch Christus zuerst als strengen

Herrn und Richter. Voller Furcht und Zittern soll er sich

n

zu sdinen Fissen hinverfen und mit Trinen der Reue und

innerer Bewegung ihn um seine Gnade anflehen, Ad pedes

n

severigsimi Domini mecum pavida jaceat,et cum Publicano

7
Ferram tremens non caelum aspiciat... Hujus ergo beatae
@%enitentis exemplo prosternere et tu, o misera, ut desi-
nas esse miseray prosternere et tu in terram; ampl
pedes, placa osculis, riga lacrymis ... ita sane ut
suffusum pudore ac maerore vultum non ante sustollere

andeas vam audias et ips@f Dimittuntur tibi peccata

)

DochA so0ll sich der Biussgser in Christus nicht

» 4
12)

nur den strengen und gerechten Richter
sondern auch den anderen Fuss umfassen -- seine Barmher-
zigkeit., Man sol lie Furcht und den Schmerz durch den

Anblick der gottlichen Gilite wund durch die Hoffnung auf




nadengabe,

durch 3 das Vertrauen idueig) zu Chris . begriindet
,ut—
wird.  JQuantum guippe cres: in gratian ﬁuntu-/{h fi-
duciamdilataris, " | anm wir das Bisherige kurz zusam-
menfassen, sehen wi wie in der Busse einerseits stark
die Vergebung r Sunden betont wird. Durch die Busse
wird ein neues Verhaltnis des chen zu Christus ge-
schaffen, Durch das Anschauen der lenschheit Jesu Christi,
Lebens, Leidens d Sterbens wird das Vertrauen und
. Der Mensch erfahrt an der Per-
son Christi die Gnade der Gindenvergebung. Anstelle der
urspringlichen Furcht Christo gegeniiber tritt nun ein
neues Verhuaultnis des Vertrauens (fiducia). Andererseits

muss betont werden, dass di neue Verhultnis des Ver-

o

trauens, welches in der Busse und der Erfahrung der sinden-

=l d




vergebenden Gr zur Person Jesu Christi begrindet wird,
nicht die abschliessende Wertung der Busse ist. Vielmehr
wird diese ganze Auffassung der Busse hineingestellt in
elne moralisch-aszetische wWertung rael wonach die
susse nicht so sehr einen Eigenwert reprasentiert, son-
dern vielmehr ihrem ti 1 viesen nach aZe Vorbereitung
und Eintritt in ein Le der ethischen und agketischen
Enthaltung von Sunden und Werken der Frémmigkeit ist,
S0 ist auch die fiducia, welche in der Slndenvergebung
der Busse erfahren wird, nur eine vorlaufige, Juantum

V)

: 75 Ak . ¢
uipp cés in gratiam, tantum/ln fiduciamdilata-

5)

e, Vielmehr steigert sich das Vertrauen erst beim

intritt in das Leben der Heiligung zu einer +«Spea®,
16)
wahrend es noch anfangs wesentlich einptimor Dei" waz.
Das bestatig gt auch Bernhard selbst, ,Certitudinem
utigue non habAmus: sed spei fiducia consolatur nos
ne dubitationis hujus anxietate penitus cruciemur ...
Ut quibus certitudinem negat causa sollicitudinis, vel

fiduciam praestet gratia consolationis. Hoc enim est

unde semperfolliciti, et in timore et tremore humiliemur




17)
potenti manu Dei," Zu einer volligen

das Vertrauen, das rch die Erfahrung
der Gundenvergebung durch Christus geweckt wird, nicht
fihren, Es ist nur etwas Vorlaufiges, ein Gegenstand der

Hoffnung, der wachsen muss, Richtig sagt Ritschgl von die-

Ly 4

ser fiducia bei Bernhard: "augleioh wird es anders moti-

viert, als durch die einfache Anerkennung der Versshnung
18) 2
mit Gott durch Christus." So ist es wverstandlich,
dass die eigentliche Bekehrung haufig als Austritt aus
der wWelt und Bintritt in das Kloster bezeichnet wird.
19)
.,oonversio est 6 exitus—que a saeculo,et introitus vitae,"
Hier weicht der Rauch der Busse und an seine Stelle tritt
ein Leben in Tugend und Lichtglanz, »In hdc emissione
nulla fit deserti mentio, aut fumi sfw poenitential:sed
20)
lucis, splendoris, atque virtutis," Andererseits
ist aber Bernhard auch der Gedanke, dass unser Leben
eine dauernde Busse sein so0ll, nicht unbekamnt, ,Nunc
autem spiritualis ... conversionis nos admonet, quae

non una die perficitur: utinam vel in omni vita, qua

ddgimus in hoc corpore, valeat consummari. Corporis




21)

namque conversio, si sola fuerit, nulla erit."

Richtig bemerkt Li¢nhard: Ian sieht, Bermhard wiirdig
die Bekehrung vor allem nach ihrer moralisch-aszeti-
schen Seite, Sie ist ihm mehr ein &thischer Liuterungs-

o0\ e
~
prozess, die erste Stufe des geistlich-mystischen Lebens,

So ist die Busse der Eintritt in das Leben der Heiligung,
der zweiten Stufe des inneren Lebens - von der via
purgativa™ fihrt der Weg zur wvia illuminativa", von
der Bekehrung Aszese Auch das Christusbild
und das Verhualtnis zu ihm ist im Zusammenhang dieser
moralisch-aszetischen Wirdigung der Busse nur etwas
Vorlsaufiges. Die rein religitse Bedeutung tritt zurick
hinter eine sturkere ethische Auffassung . Es ist der
23)
nChristus carnalis" , der als Reizmittel eines neuen
Lebenswandels dienen soll fir die fleischlich-sinnlich
gebundenen Menschen. So kamn auf dieser Stude auch
ein geistlich bedeutender Mann die Stelle Christi in
der Frommigkeit einnehmen als Reizmittel fir den er-

schlafften Geigt, » Frequenter ego ipse .. .Maximeque

in initio conversionis meae, corde durus et frigidus
< ’




et quaerens quem vellet diligere anims mesa... cum subito
forte ad affatum, vel etiam aspectum cujuspiam spiritua-
erdum et ad soldm defuncti seu

spiritus, et fluebant agual-;

f‘*ﬁ\

ac nocte,"

Die Stufe des moralisch aszetischen Lebens.

Il 6 2

nHaec via, hic ordof Primo ad pedes procidimus,
tt—preeidimus, et ploramus coram Domino qui fecit nos,

ea guae fecimus nos, Secundo manum guaerimus sublevantis
:\,()\
et roborantis genua dissoluta." 28 ] die
folge, welche Bernhard als normale fiir das religifse Le-
Aus der Busse und dem Glauben folgt der Ein-
tritt in ein Leben der ﬁbunL in Liebeswerken, Zum Glauben
muss die Liebe hinzutreten., Nur aus dem Vorhandensein
Liebe erhult der Glaube die Gewissheit,
nur in der Liebe wuchst das Vertrauen
auf die Sundenvergebung. »Porro fidei vitam opera attes-

tantur . vita vero fidei caritas est,quia per illam ope-

nNeg ébirit“s datur nisi credentibusg

in
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3 : : _ g 4 : ahomen
der Barmherzigkeit @ottes stehen bleibt. Wohl mimat sSie

in B.'s Auffassung einen breiten, Jja man mdchte sagen,
. . : W
beherrschenden Raum ein, aber das Letzte ist sie noch
die e Kn,
nicht. Schliesslich wird auch sierzu einer Varbereitung
fiir die letzte und hdchste Betrachtungsweise der Geburt
dec Heilandes - die Gottesgeburt in der Seele deg Menscheén
Die histori:che Geburt des Herrn muss zur mystischen Ge-
burt werden. "Utinam autem inveniamur et nos Bethlehem
44)
Judase, ut in nobis guogque dignetur nasci." Dazu
iissen wir aber durch Glauben, Busse und gute Werke und
Leben der Askese zubereitet werden, damit wir auch
gleich Bethlehem zu einem Brothause wiirden, wo das Brot
11'1.3,[
zubereitet wird fiir den Heilund. "Non est paratum cor,
gquod non est confirmatum...gst autem paratus et non tur-
batus, ut custodiat mendatevitae, qui oblitus A4 quae
" s
retro sunt,in ea quae ante sunt, se extendit.”
Dann kann es geschehen, wenn unsere Seele reif ist, dass
auch Christus aus uns und in uns geboren wird, gleich wie
durch Maris. "Praeoccupfmus igitur faciem Domini in con-
A p :
fessione, ut sanctificati pariter invenismur, et nos Beth

lehem Judae, atque ita nascentem Dominum videre mereamur




: ' : ; T + @ o7t i s
eit. "Amplius t ad pistatem ! ortis,
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cordatio... magis » infirmitati blandiftur humanae (}uie:
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dormitionis, quam labor conversationis; mortis securitas,

quam vitse rectitudo. Vitab Christi, vivendi mihi regula

exstitit, mors,a morte redemptio. Illa vitam instrumit,
/17)

!

mortem ists de&fruxit.” Hier am Kreuze begegnat die
Seele in
gen und bs
mifkeitsempfiandung B.'s bei der Betrachtu
Christi zu einer besunders starken Zuversicl

werden die schinsten und reinsten

grossen Heilsgewissheit angeschlagen. Die
Wanden Christi werden in dieser Hinsicht ein besonders

Gegenstand fir seine Betrachtung. Hier findet

der Sunder Zuflucht und Bergung. "Et revera ubi tuts
& &

firmaque infirmis securitas et requies, nisi inwulneribus
q 1 »

Salvatoris? Tanto illic securior habito, quanto ille po-
tentior est ad salvandum. Fremit mundus, premit corpus,
diabolus insidiatur: non ced fundatus enim sum supra
firmam petram. Peccavi pec grande; turbsbitur con-
Scientia, sed non perturbasbitur, quoniam valnerum Domini
recordabor... quid tam ad mortem, quod non Christi morte

43 )
s@lvatur? " In der Gewissensangst und grossen Siinden-
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atent viscera misericordise
patent visgera misericoraige

DPel postri .. . eaeMenim clarius, quam in vulneribus

tuis #luPgisset, qu suavis et mitis)ot mal-—

sericordise? @ides s0ll der Men=ch betrach-
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und Nied

"In modo guoque, (61 recolitis, Dei esse kdlinanitionem
a o s




diffinivimus, trias item praecipld vobis intuenda commendo:

semetipsum exinanivit usque ad carnem, ad mortem,

ad crucem. Quis :L“crit humilitatis,

in=

turpari Kreuze

er tritt uns ent-

K - « 1
Menschn.

der "humilita®&"Jesu
ganze Lelde
digt uber

trachtung

telalter mocMm ipsum si di

ter attendas, non modo mitem, et humilem corde

e ss NOVissimum virorum, virum dolorum, a

percussum et humiliastum: it

Y 2 A - 5 . 2 e P
neque decor. O novissimum,

!

~

v

sublimum opprobrium hominum, et gloria: 1galorum,
illo sublimior, negue humilior, Denigue sputis illi-

est, opprobriés saturatus est, morﬁﬁk turpissima con-
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sicut apparirt, haec mea sublimior interim
56)
scire Jesum, et hunc crucifideum."

Tone der Heilgewissheit und der Barmherzig-
B.'s Betrachtungen iiber die
Er schiatzt diese Betrach-
le ernster ethischer Impul-
Carnis necessitatis
%&l/ w}n
hostis tentationss, nonne sibi ‘ucis axgruﬁit ignominia,
mortis cumulavit horrore? Necessarie quidem? sic, sic

homines, et jumente salvasgti, Demine, guem_ad-modum zal-
v i g .
OB s e s ”Haec meditamini,

antis refovite viscers
peccetoruam, ML

his unguentis, non minus suavibus, quam
57)
"

Von solch¢ einer Beschaftigung wmit

gﬁh&fﬂin bedeutender sittlicher Einfluss

occurrerit, vel stringat necesse
amorem virtutum, vel carnis exturbet vitia,’
B f PR
'?;)/dﬂﬁldQTlﬂ sedet."” Die brennende

irdischen Bilde Jesu und seiner Leiden hglt

elkeit der Welt und des Fleisches.,
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des historischen Jes
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suorum valt
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en, Backenstreichen, Verspottungen,




Beschimpfungen, Nage es euzes und ahnlichem,

Doch auch in dieser 3chéitzung der Meditatio
Passion Christi
auch sie
Stufe in der Prommigkeit spielt und
\usstehendes abzielt. hristus, der hier
er Batrachtung t, ist doch nur der Christus
ist der Christus des Blaubens, der noch im
Durch ihn muss mean hindurch
zam Christus "spiritualis", zum régnen Verbum. Wohl wird
der Segen der Wunde: su geprieben. Aber gleich @larsuf
heisst es ass die Betrachtung der Wunden Christi doch
pur fir die ist )elchen es an Kraft gebricht, sich
einer hoheren Betrachtung aufzuschwingsn. "Si @ui ne hoc
gquidem possibile sid, huic sane proponet Jesum, et hunc
crucifidfum; ut ot ipse absque suo lsbore habitet in fo-
s petrae, in gquibus non laboravit ... infirmse

huc et inerti snimag... fO@ssa ostenditur humus ubi la-

teat, donec convalescat et profic .‘}xiﬁt et 1ipsa

per se csvare sibi forsmina in petra, pe Ui&% intret ad
it !
A

inﬁériora ﬁe%%er—gsxxﬁgan-Verbi,{ﬁ%ique vigore et plirita-
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% 80l% Justi,

peccatorum consecuti sunt;

Meditationen iiber

Lidx Vorbild

sl elne 10

dieses Vor-
Imitatio

um zur Gemeinschaft

die Sedlig-

der Imita-

0 Domine ire

Jaesu .

sit qui nolit,

frui, ad non ita et i.nit::'ui;

§ )
C/7)
compati."”

a

LIle I

ichfolge fin-

1d . "Quid voﬁﬁis cum virtuti-

(:;lfi.:‘]‘)/ SO
4 /

isti doctrina? Unde vera ju-

vera fordi .
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gllen Dingen ist er ein liehrer durch sein ganzes 1 v
R 1 o SRt e R a1 @y lsrin .~ & e ¥
S0 besteht der Gehorssam gegenuper gesus darin, dass man

sein Leben nachzushmen versucht. "Hujus modi autem imi-

tatio valdissimum arguoentum mihi est, guod pas

tor¢e¢s et similitudo humanitatis in meqm transeunt utili-
/
tatem, Hic enim sapor, hic fructus est et laboris et do-
71)

N { | \1 - <4 i 3 4 9 ~9 ¢ N9 KB l‘,.
LOT18%" Durch die Imitatio cigenen wir uns die Frugcht

"

T e ] - 4 = Ty e 1 v 1% 1 a4t } ¥ 8 1
ger Lelden Christl an,., = Vor. allen Dingen 1s ber Chris-

tus der "magister humilitatis” und seiz Ipitatio ist
79 )

die grosse Schule in der humilitsas, Erst wer durch




nervor.

.elden ein Vorbild geworden.




_55_

Vorbild und der Preis des Dulders. "Utrumque es{ mihi Do-
mine Jesu, et speculum patéﬂndiv et praemium patientis.
Jtrumque fortiter provocat, ac vehementer accendit. Tu
doces manus meas ad proelium exemplo virtutis tuse, tu
caput meum post vi@toriam tuae coronas praesentia majesta-

tis ... in utroque mir@biliter tibi me allicis; uterque

fA#nis violentissimus ad trahendum. Trshe me post te:

15)

libenter te sequor, libentius %ruor." Die Imitatio

der humilitas Jesu ist der allein richtige Weg der Nach-
fol,;e. "Sequuntur et consequuntur, qui viam humilitetis
| Ty e 76)
ejus devoto mentis affectu perseveranter imitantur.”
An die Spitze seines Traktates iiber die Demut stellt B.
die Gostalt desdemiitigen Heilands als des wahren Vorbilds.
"Se ergo proponit humilitatis exemplum, mansuetudinis
formam, Si imitaris eum, non ambulas in tenebris, sed ha-
. //} . . .
bebik lumen vitae." Christus als das Vorbild der wah-
ren humilitas ist uuch die via zur veritas. Auf dem Wege
diescr Aufiassung der Nachfolge uls imitatio Christi komm
B. zur Ferderung einer asketisch-weltfliichtigen Ethik,

einer negativen Ethik der Weltverschmahung und Fleisches-

totung. Wir haben namlich zwei Arten der Decut zu unter-




- 56 -

scheiden; die innerlicue und die #ussere. Auch die #u-

ssere Dowut sollen wir von Jesus lernen und gloich ihm,

~ +
]

der sich erniedrigt hat, und seine Herrlichkeit abgelegt

b

hat, die Herrlichkeit der Welt verschmshen. "Considera

it |
sane in his verbis, quoniam humilitas duplex est: altera
cognitionis, altera affectionis, - hic dicitur cor-
cognoscimus quod nihil sumus; et hanc discimud

a nobis ipsis, et ab infirmitate propria; paﬂiriure cal-
m

camus gloria/mundi; et hanc ab illo discimus, qui exinani-

vit semetipsum, formam servi accipiens, gui etiam quaesi-

tus in regnum fagit; quesesitus ad tanta probrua et ignomi-

niosum supplicium crucis, sponte optulit seuetigsdm."?d)

Addererseits weiss er doch auch in dieser fast ans Natur-
;renzenden Auffassung d2s Ethischen, wo Natur und

Sinde identifiziert zu sein sclieinen, den sittlichen

schied zu wmschen, Nicht der Kdper ist bdse, sondern

uride. "Et ut sciass quoniam

audi gﬁrigtara¢; beccata nostra,inquit, separant in-
MY
nos’'et Deum, " ( azu W am von dan

vom Hziligen Geist des Mittelalters., 1926 ). "Es f&allt al-

SO0 B. gar nicht ein, die Gliter der Welt zu schméhen. Schd-
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ne Frauen, Reichtum, Ehre, Macht - das ist nicht schlecht,

RARS S R .

v
1 )

nur tragerisch ... was B. vermisst, ist Mass und Sinn
in allen irdischen Beziehungen ... B. bejaht alle mensch-
lichen Moglichkeiten in dem Augonblick, wo sie sich nmit
Sinn fillen, dem rechten Ziel zuordnen. Die Lebenslust
ist gut, weil und insoweit sie fihig ist, die Sehnsucht

nach der schten Liebe, der in Gott, zu nahren ( de div.
o0 )
29 )
2

Aus der Schule der Demut sollen wir in die Schuls

8l)
der Lisbe eintraten. Auch in der Liebe ist Christus
dems Christen ein Vorbild, das zur imitatio fiihren soll.
"Disce, o Christiane, a Christo, cuem admodum diligas
Christum. Disce amare dulciter, smare prudenter, amare

32)
fortitay. Unter Christi Vorbild soll die Lieba

[

sich entwickeln zu 2iner

4]

issen, weisen und starken Lie-
; _ B = o Lok oy : or

be. Anders ausgedriickt veranschauligt B. die drei Stufen

der Liebe an der Liebe von ganzem Herzen, von ganzen
= = R

Seele und aus allem Vermbgzen. Auf den ersten beiden Stu-

fen ist die Liebe noch fleischiich, d.h. das Gemiit wird .

noch durch die Betrachtung dessen, was der Gottmensch

im Fleische getan hat, erregt. So hatten die Jiinger aus




Liebe zu Jesu leiblicher GE;”Qan einst alles verlassen
'\); )
und waren ihm gefolgt. Doch die Liebe hat noch ein

hSheres Ziel - die rein geistige Liebe., Wor den Geist i

vollem Masse erlangt hat, der trdstet sich nicht wmehr

’._x

sinnlichen Erscheinung Jesu, sondern richtet s
3.

=
E
s
cr
=
y
]

ch

,L.

auf des Wort an sich, die Weisheit, Gerechtigkeit etc

D

Doch auch die Liebe der ersten beiden Stufen, gie sog.

fleischliche Liebe ist viel wert. Sie fordert die Sitt-
hrt die Weltverachtung

3ge, sie

lichkeit in hohem Ma

7]1

und Welverschmihung. "Bonus tamen amor iste carhelis,

jem vita carnalis excluditur, contemnitur et vinci-
85)

tar mundus. " Nur soll diese Liebe "ratiocnalis"

sein,d.h. sich an die "fidei ratio"™ halten, "ut ab ec-
clesiastici sensus parttate nulla veri sémilitudine,

ulle haeretica seu diabolica circumventione aliquatenus
60)
devietur."

Zu der Nachfolge Jesu in Demut und Liebe gehirt
4 &

aber auch ein Leben in guten Werken. Auch hierin ist

Jesus ein Vorbild )%ﬁﬂ&T rsus) item thalsmi flos, spe-
87)

culuu)et exemplumn totius beneficentiae." So soll

der Christ versuchen sein Herz mit solchen Blumen der
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guten Werke nach dem Vorbilde Christi zu schmiicken.

"Ergo cura et tu tuum similiter circumdare bonorum flori-
‘:)\'/;‘-

bus operum, virtutum exerciti@k, tamquam florie."

Anders verschméht der Briautigam, Jesus, zu der Secle ein-

zugehen zur volligen Einigung in der #iebe. "Post bonum

denique opus securius in contemplatione dormitur, et

tanto quis fiducialius sublimia intueri et investigard

aggreditur, quanto sibi conscius est minime se propriae

59)
amore quietis car#tatis operibus defuisse." In
starker Woise ist dieses Leben in guten Werken der Liebe

und Tugend nach dem Vorbilde der Liebe Christi im dritten
Kapitel des Traktats "de deligendo Deo" geschildert.
"Contra qu@d plsnfe fideles norunt, guam omnino necessa-
rium habeant Jesum, et huanc crucéfidﬁum: dum admirantes
¢t amplexantes supereminentem scientisf caritatem in ipso,
ik vel tantillum quod sunt, in tantae dilectionis et
dignationis vi@éMM non rependere confunduntur... ?uddﬁ&u’
sane, sivge pagsnus ne gquaquam talibus ﬂcug%é incitatur
90)
amoris , quales gcclesia edperitur.” Der Anblick des
gekreuzigten und des leidenden Heilunds treibt such die

Seele an zur Liebe. "Passionis malis, quae de arbore
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welche die
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Jesus mit Ausr

lassen, muss noch auf

die sich besonders tlich in der Schri
humiiitwtis” findet. Dort werden die dre
Entwicklung des Christenlebens unter

drei Hicwmeln geschildert. In den ersten His

taco

3gsolin die Demut, in

dri

aurecn

Jesus Ch

den Bildern

f-

igewliesen

werden,

"de gradibus

von
nel fihrt
der

den zweiter

entrickt

Lo -
tten

ristus 4@

le durch sein Wort und Beispiel reinigen und demiitigen,
dann erfolgt die Eingiessung der Liebe durch den Heili-

ne

var

gen Geist, itas quippe donum est Spir

pRrxhumailitatem fit, ut

humilitatem ad primum ufque gradum verits

runt; ad secundum per ionem proxim

rio Spiritus-faneti perveniant ... vides

lius humilisvit,
94)
itatem effudit."

S (=]
" =

bo et exemplo prius Fi a

Spiritlls-=nctus car

gwischen dem geschichtlichen Christus und

Liebe ist hier nicht so deutlich wie sons
zwar mit Lienhardf sagen: "Gottesliebe

i

5t

gt -Tixr B:

itus-gancti, qua

guli sub disciplina Filii per

t1ig m profece-

Jo

aia iy
magis

i, sub iste-

guia quos ver-

x

per degénde

quos
DPie Verbindung
dem Leben der

konnte
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Man

Christas
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90 )
ad patriam.” Das gesch

wird im Menschen jetzt
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"Nunc vero quia

lare videtur, ut conversationis ejus
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vivere curo, lectioni insito, resisto vitiis, orationi

incumbo freguenter; vigilo contru tentationes, re ecogito

annos meus in amaritudine animae mese, ginf guerela me

o
(@]

arbitror, quantum in me es, conversari inter fraires;

superioribus potestatibus subdita sum, eg rediens et re-
1

grediens ad émperium sepioris. Aliens non cupbo; med po-
X [ ] £

(’.:\._

tius et me pariter dedi. In sudore vultus meil comedo pa-

nem meum; ceterum quod in his omnibus est, totum constat
de consuctudine, de palcedine(éf{ ”hnﬁuta forsan ut—cum-
que ad_4mpleo, sed snims mea sicut terra sine aqua in

illis, Ut igitur holocaustum meum pingue fiat, "ogculetur
101)

L ”

me, quaeso osculo ,oris sui", Dieselben TOne klingen

&

al Syl s o A z B s ot ) 3 oa TR Xl : - -
alnem sus dadem )?\,. Serpon uber aas none Lied efit,ﬁ-ld‘ﬂa A®

die Secie wissen will, wo der Brautigaw am Mittag runt,
d.h, nach der letzten Einigung mit ihm trachtet, "Non
ignoro ubi aliis temporibus pascere soleas: sed scire
velim ubi in meridid pascas. Nam in tempore quidem mor-
talitatis mese,smm et in loco perigrinationis meae &on-

™

suevi sane sub tua custodia pasci, et pascere in Lege,

et Prophetis, et Psalmis de te . . . frequentius autem

. . . munducavi panem doloris, et viBwa compunctionis




bibi . . . nisi quod de mensa tua . . . de ipsa, in-=
quam, tuse quidew benefi€io miserationis accipio, in guo

c Do ~ A1 < Tatio animo & 10
2SpPiro, <v.l\)El‘SS tristis est anima mea, et quo-—

Re + ) y 3 ok o 3
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Kraft nicht zu HCOherem susreicht, sollen sich mit den

1 Christi und seiner geschichtlichen Erscheinung
104)

begnugrn, Diese Fromumigkeit soll

nen lautern
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s0ll die Frommigkeit der Imitatio und der
107/
mundstio fir die letzte Stufe bewirken. DPie Imitatio

s0ll doch vor allem ein Reizmittel fiir die S

damit sie zur letzten Stufe gelange. "Haec mala, hi flo-

guibus sposea se interim stipari postulat et f;lciri/

credo sentiens facile vim in se amorés posse tepescere
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vielleicht noch

Schuck, das religicose Erlebnis beim heiligen Berhard

u ler lie Art, wie er sich ihr dardbistet,
richtet sich nach den verschiedenen Badirfnissen der
Seele und n: Grade ihres i ' ind ihrerx
Vo ] YL ; ‘..'; S kan A he a8l ir] },j_j"» S Byg)l’:l ram
erscheinen, bald als Arzt, bals als Weggenosse oder auch

"Non tamen sd huc illum dixerim apparere sicuti est,
quemvis non omnino aliufl hoe modo exhibeat, quam quod

. ';.t ° . ° 9‘ ol Y t_lﬁt

ngue yrqHHPlLS inimae desyideriis

praesentise variari, et infusum saporem

supernae dulcedinis diverss appetenbis animi aliter htﬁ
ue aliter oblectare palatum. Denigue advertisti in hocg

matorio carmine, quoties mutaverit vultum, et in quant@
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Liebeserlebnis der Seele, wo das Wort zu ihr als Bréuti-

gam nsht, nicht mehr auf der Vorbereitungsstufe der From-
es
migkeit liegt, geht schon daraus hervor; dass/ében das
BErlebnis der vollkommenen Seele ist, wihrend die Seele
auf der Yorbereitungsstufe sich noch vervollkomunen muss.
Zugleich treten alle die Merkmale auf, welche sonst nur
bei dem Erlebnis der vdlligen Binswerduhg wmit dem Verbum
8/ 113)

-~ der mytischen Ehe sich zeigen, 8o gehdrt auch

das BErlebnis der gdttlichen Majestat des Bréutigams euf
die letzte Stufe, da es nur dem zuteil wird, @er gross
am Geist geworden ist, "Jam vero magni Patris familias
seu regiae majestatis schema apparere existimo his,

qui accedentes ad cor altum, de majori spiritus libartate
et puritete conscientiae magnanimiores facti, consueve-

. - . Z * s 3
runt audere majora, ingquieti prqéﬁs et curiosi secretio-
ra penetrare/et apprehendere sublimiora, et tentare per-

M’ -
fectiora, non modo sensm, sed et virtutétm, . , megne
siquidem fides magna meretur: et qua tenus in bonis Do-
; 114)
mini fiduciae pedem porrexerit, £Atenus poss¢dLbis, "

Zwar erlebt die Braut auch schon auf der Vorbereitungs-

stufe Besuche des Brautigams, wenn sie sich in das Lsiden
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und Sterben des Heilands und die Meditation seines Lebens
vertieft, "Opportet enim nos, si crebBum volumus habere
hospitem Christum, corda nostra semper habere munita
fidelibus testimoniis, tam de mésericordia scilicet
115)

morientis, quam de potentia resurgentis.” * Ubi suae
videlicet aut passionis gratism, aut resurrectionis glo-
rédn sedula inspicgt cogitatione versari, ibi profecto

116)

adest sedulus, adest libens." Darum gibt es den

Tatbestand nicht deutlich wieder, wenn Lig¢gnhardf alle

diese Erlebnisse der Anwesenheit des Brautigams auf die
bEF)

dritte Stufe beschriénken will. GTatstichlich unter-
scheiden sich diese Erlebnisse der Anwesenheit des Bréu-
tigams auf der Vorbereitungsstufe der Fromuigkeit we-
sentlich von dem éigentlichen Sponsuserlebnis, wo der
Bréutigem die Liebesneigung der Braut stillt, Auch diese
Erlebnisse sind nur etwas vorléufiges, Sie trdsten und
erfreuen die Braut, "donec introducta gquandogue in cubi-

culum, diu cupitis excipiatur amplexibus, et dicat: lde-=

£
va ejus sub capite meo, et dexqfﬁ,illius amplexata est

me, Sentiet quippe tunc et probabit universa dile@tionis

testimonia, quae in priori adventu, tamquam de sinistra
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dilecti/acceper&t, prae multitudine dulcedinis amplexan-

tis dexterase contemnenda, et omnino jam guasi subtus

£ ¢
habenda. Sentiet quod audy?at: caro non prodest quiquem
Un 118)
spiritus est quiwyﬁicut;" Die bisherigsn Besuche

des Briéutigams waren doch nur Liebkosungen von der Lin-
ken, etwas viel Grdsseres und ganz anderes sind die Um-
armungen der Rechten, Was B, darunter versteht, sagt er
deutlich an einer anderen Stelle: "geterum fidelis anima
a
et suspirat pqééentiam in/hiuntﬂzlet in memoria requiescit
suaviter . . . fortita jam inpresentierum de memoria
abundantiae suavitatis tuae, Domine Jesu, pennds deargen-
tatas, ipocentiatvidelicet puducitiaeque candorem; et
speran{’in/super ad impleri laetitia cum vulta tuo, ubi
etiam fiant p@steriora dorsi ejus in pellore Surl -y 2
merito proinde jam nunc gloriatur, et dicit:" Laeva ejus
sub capite meo, et dextera illius amplexakbitur me; in
laeva reputans recordationem illius caritsatis, qua nullo
major est, quod animam suaw posuit pro amicis suis; in
dextera vero beatam visionem, guam promisit amicis suid,
et gaudium de prgéentia majestutis."ll9) Das Her%nmit der

Linken ist das Gedéchtnis der Liebe Christi, das Herzen
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der Rechten - seine gotlliche Gegenwart. Unzweideu-
tig kann von hier zus der Charakter und die Eigenart
des Erlebnisses der Anwesenheit des Bréutigams in der
FPrommigkeit der Vorbereitungsstufe bestimut werden. Es
ist das Erlebnis, welches sich einstellt, bei der Medita-
tio s Lebens und Leidens Christi. BEs ist das Erlebnis
der liebevollen Versenkung in den geschichtlichen Chris-
tus, wie es auch im 43 Sermon zum H.L, geschildert ist,
Dus ist aber noch nicht das eigentliche Liebeserlebnis dex

Seele, wo sie den Kuss des Bréutigams erhalt, wo si

das "cubiculum regis" gefiihrt wird, Dieses besteht viel-

mehr in dem Zuriicktreten dcos geschichtlichen Christus

und der Betrachtung des Verbum-Christus; "caro non prod-
120) "

est."” In diesem eigentlichen Sposuserlebnis wird

der Brautigam Christus nicht unter dem suschaulichen

Bilde der irdischen Lebensgestalt Christi geschaut,

"Existimo enim nequaguam hac vice ejus sensibus importa-

tas imagines carnis, aut crucis/aut aliss guasgumgue

121)
corporearum similitudines infirmitatum.® Im eigent-

lichen Sponsuserlebnis muss die Seele der sinnlichen

Sphiére entwachsen sein, um die volle Liebeseinigung %2ua
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erleben. "Vide sutew tu ne guid nos in hac verbi amimae-
que commixtione corporeum seu imaginetorium sentire exis-
times, Id,loquimuri quod Apostolus dicit:®guoniaem qui
122)
adhaerft Deo, unus spiritus est." Wir werden noch
gpéter bei der Darstellung des Sponsuserlebnisses in dor
Prommigkeit der letzten Stufe sehen, ob der Gsgenstand
der eigentli&en bréutlichen Liebe nsben dem Christus-Ver-
bum auch noch der geschichtliche Christus ist. Wohl ist
B. von der Prauenmystik des Mittelalters so verstanden
worden, als ob er das bréutliche Verh&éltnis zu dem irda-

schen Christusbilde lehre. Ob mit Recht? Wir lassen die

=

ra fiirs erste noch offen. Auf der Vorbereitungsstufe

0c
¢

ist jedoch das Verhsltnis zwischen der Seele und Christus
nicht das der Liebenden und des Geliebten, sondern ein
anderes. Das Bild des Briautigams und der Braut wird
vidlmehr nur sls ein sus dem Hohen Liede entnoumenes

Bild fiir die Erfahrungen gebrazucht, welche dee Sc=ele

bei der Versenkung in des geschichtliche Jesusbild macht,
So fellt das Spgéusmotiv in der Frommigkeit der Vorbereil
tungsstufe vOllig zusauwwmen mit der Betrachtung des ge=

schichtlichen Cnristus/der Meditatio und Imitatio seines
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Lebensbildes., Hier kann es das Verhéiltnis der Seele zu
ihrem Arzt oder daus Verhdltnis des Pilgrims zu seinem
Weggenossen sein, in welchem Christus erlebt wird. Nicht
richtig ist es u.E. wenn Schuck das Christuserlebnis
von dem Erlebnis des Weggenossen trennen will. Vielmehr
ist der Gegenstend des Erlebnisses beli der Erfahrung
des Brédutigams als Arzt und als Wandergenosse in beiden
123)
Maken der geschichtliche Jesus, da auch, wie beim
Weggenossen-Erlebnis von dem sittlichen Einfluss dieses
Erlebens die Rede ist. Das Weggenossen-Erlebnis und: das
Erlebnis der Imitatio ist wesentlich dasselbe, sowie such
Erlebnis des Arztes und das der Meditatio Christi

124)
ich beriihren. So wird es richtiger scin, wenn wir

(o H
W
"

[0}

in der Prommigkeit der Vorbereitungsstuf'e noch nicht

von einem SpoSuserlebnis reden, sondern vielmehr nur

von einem Christus-Erlebnis, Der Inhalt dieses Christus-

Erlebnisses ist im wesentlichen die Erfsashrung der Barm-

herzigkeit Gottes. "Et in his omnibus suavis.et mitis
125)

et multeemisericordiae.” "Ego vero fidenter quod ex

me mihi deest, usurpo mihi ex visceribus Domini, quonisem

126)
misericordia affluunt.” In schoner Weise kommt der




[

Reichtum dieses Christus-Erlebnisses zum Ausdruck im
15 Sermon zum H.,L., wo B, dariiber spricht, wag der Neme
Jesus fiir ihn fiir einen Inhalt birgt. Jesus ist das Licht,
das alle Pinsternis vertreibt, aber er ist auch Speise
and Arzenei. "An non t@ties confortatis, quoties recor-
daris? Quéd aeque mentem cogitantis impingiat? . . .
Aridus est omnis enimase cibus, si non oleo isto infundi-
tur: insipidus e#t si non hoc sale conditur. Si scribas,
pon sapit mihi nisi legero ibi Jesum. Si dispités sut
conferas, non sapit mihi, nisi sanuerit ibi Jesus. Jesus
mel in ore, in aure melos, 1in corde jubilus. Sed est et
medicina. Pristatur aliquis Yestrum? Veniat in cor Jesus,
st inde seliat in os; et ecce ad exortunm nominis luuen,
nubilMa omne diffuéit redit serenum, Qabitur quis in=
crlmen currit in-super @d laqd&— mortis desperando? Nonne
si im~vocet nomen vitee confestim respirabit ad vi tamf. 5
giquidem cum nomino Jesum hominem mihi propono mitem

et humilem corde, benignum, sobrium, castum, misericor-
dem, et omni denigue honestate ac sanctitate conspicuum,
euﬂﬂemqae ipsum Deum omnlpotentem, qui suo me et exemplo

2o, — S g T T

saenet, et roboret adjutorio, Haec omnla simul mihi so-




~ T8

127)
nant, cum insonuerit Jesus." Und doch ist das

Christus-Erlebnis nur die Vorbereitungsstufe der Frommig-

keit . Ueber diesen amor carnalis zum geschichtlichen

Christus soll diec Seele sich erheben zu dem amor spiri-

tualis, um die Freuden der Hochzeit im cubiculum regis

za erleben und zur vOlligen conformitas mit dem Verbum
128)

zu geélangen, Zwar finden sich Ausspriiche in B.'s

Schriften, welche auch eine andere Wertung des Christus-

Erlebnisses zulassen, wo das Brlebnis des geschichtlichen
. 129)
Jdesusbildes als das Letzteund Hochste hingestellt wird,

Bs fragt sich, ob sich nicht doch auch noch eine andere
Linie der Frdﬂmidheit bei B, findet, als die der rein
mystischen Stufenleiter, Doch k@nnen wir diese Frage
erst behandeln, wenn wir die Frlmmigkeit der letzten

Stufe dargestellt haben,

II. Abschnitt, Die Fromupgkeit auf der Stufe

der Kontemplation.

§ 11, Binleitung.

Hatten wir es bisher wesentlich mit einer MEditatio
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und Imitatio des Lebens Christi zu tun gehabt, so tritt
nun an die Stelle dessen die Kontempketio. B. macht nam-
lich einen Unterschied zwischen der consideratio und der
contemplatio. "Et primo guidem ipsem considerationem

quid dicam, considera. Nonpenim idem per omnia quod con-
templationem intelligi wolo; quod haec ad rerum certidu-
dinem, illa ad inquisitionem magis se habeat. Jufgta quem
sensum potest contemplatio quidem definiri, verus certus~
que ituitus esnimi de quapgamque re, sive apprehenfio veri
non dubia, Comsideratio autem, intensa ad investigandum
cogitatio, vel intentio animi vestigantis verum." ;

Dieser Unterschied der Begriffe kontemplatio und conside~-

ratio zeigt sich auch an der Auffassung der Person Chri-

sti. Wenn B. sich mit der Person des leidenden, irdisch-
geschichtlichen Christus beschaftigt, so brggnt er in

der Regel dafiir den Ausdruck contemplatio nicht, sondern
consideratio oder meditatio.Z) An einer Stelle zwar ist
die contemplatio auch im Sinn einer contemplatio der Lei-
den Christi gebraucht.a) Jedoch ist das eine Ausnahume,
Bald dersuf breucht B. diesen Ausdruck bei der Beschiafti-

gung mit dem Leiden Christi nicht mehr, sondern snstatt
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4)
dessen den Ausdruck meditatio. Auch cogitatio wird

in diesem Zusammenhang 5ebruucht.5) Die contemplatio
unterscheidet sich vielmehr wesentlich von den bisher
geschilderten Erlebnissen, Sermo 52 wird sie folgender-
massen definiert: "g§cessud4aut tantum,uut maxime con-

templatio dicitur." S0 wird auch Sermo 44 bei der

Unterscheidung von drei Stufen der confessio, der devotio
und der conte;platio gesagt, " contemplatio, ubi exceden-
do quiescat."/) Wie wird nun Christus auf der Stufe der
contemplatio erlebt? Wir sahen Suhon-im letzten § des
vorigen Abschnittes wie auf der Stufe der contemplatio
ein neues Verhdltnis zwischen der Sesle und Christus

ausschlaggebend ist, -~ das Verh#éltnis der Liebenden zu

8)

dem Geliebten, das eigentliche Brautverhiiltnis der Seele.

Von der Betrachtung des fleischlichen Christus soll die

Seele sufsteigen zuu gﬁSuQ}cutlichen Christus, um mit
e =

T

ihm ein Geist zu werden und den Kuss seines Mundes zu

9)

erhalten, Wir haben es auf dieser Stufe also mit der
eigentlichen Seelenbraut-Mystik zu tun (ef. zu dem Aus-
10)
%, .
druck Karl Beth, Frommigkeit de® Mysik und des Glaubens)

"Der eigentliche Spiritus rector der Brautmystik und- ihr
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Inaugurator wer der heilige Bernhard von Clairvaux, der
unter anderem in seinen 86 Predigten iliber die beiden
ersten Kapitel des Hohen Liedes die tte hau in de
Verziickung beschrieben und empfohlen hatte,® Wir
wollen im Polgenden darzustellen versuchen, was B. unter
iesem eigentiimlichen bréutlichen Liebesverh&dltnis der
Seale zu Christus versteht. Im Unterschiede zu dem bishe
geschilderten Christuserlebnis der Vorbereitungsstufe
ist es das Spezifische dieses Sponsuserlebnisses, dass
hier Christus als eigentlicher Bréutigam und Liebhabler

12)
der Seele naht.

§ 12. Das Sponsuserlebnis.

Bevor wir zur Darstellung des Sponsuserlebnisses
selbst lbergehen, miissen wir noch kurz die Frage behan-
deln, wen B. unter der Braut versteht. Die Vorstellung
der Braut in den Schriften B!s ist eine doppelseitige.

Einerseits versteht er darunter die Kirchs, andererseits

auch die einzelne Sesle, "Itague divinitus inspira‘ﬂ{;

Christi et gcclesiae laudes, et sacri smoris gratiam,

et asterni connubii cecinit sacrsmenta: simdblque expressit
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sanctae desiderium animae,® Siegreich bricht sich
hier der Individualismus in der Frommigkeit B,'s Bahn.
Ob man unter der Braut die Kirche oder die Einzselseele
verstehe, - in beiden Pillen sei es im Grunde dasselbe,
"Et si Christum et ecclesiam dixero, idem est, ARigi
quod e@clesiae nomine non una anima, sed multarum uni€as
14)
vel potius unanimitas designatug." Mit Recht sagt
Seeberg: "Die Kirche ist der Brennpunkt seiner Gedanken-
welt gewesen. Wie stark aber stand dieser Mann unter der
Einwirkung des neuen Subjektivismus, wenn er trotzdem
| . | 5
lmmer wieder die Braut als die einzelne Seele deutete."
Aber nicht einfach jede Seele ist ohne weiteres Braut,
sondern die Seele welche liebt. "Si ergo umdre speeialiter
sponsis ac principaliter convenit, non immerito ébonsae
16)
nomine censetur enima quae amat,” In der Seels,
welche die Braut des Herrn ist, muss eine besondere Lie-
besglut lelLen. Durch diese unterscheidet sie sich von
allen anderen Verhaltnissen der Seele zum Herrn. So sagt
B. zu der Frage wer die Braut ist: "Anime sitiens Deum.
Sed pono diversas affectiones, ut ea quae proprie spon-

sae congruit, distinctius elucescat. Si servus est, timet




@ facie Domini; si mercenarius, sperat de menu Domini}

» . / » 3 T
si dispipulufp , aurem parat magistro; si filius, hono-

"17)

rat patrem; gquae vero osculum postulat, amat, Nur
die Gott &hnliche Seele kann mit Gott eine vdllige Rini-
gung in dem Sponsus-Erlebnis finden., Diese Gottdhnlichkei
13) :
besteht aber in der Liebe, Wie kommtihun die Seele
zu dieser Liebesinnigkeit, welche die Eigenart der Braut
ausmacht? So viel ich sshe, sind es zwei Momente, welche
ausschlaggebend sind: 1) die Gottéhnlichkeit der Seele
ihrer Natur nach, 2) die Gottéhnlichkeit, welche in der
Nachfolge Christi in einem Leben der Lisbe erreicht wird.
ad 1) Schon von Natur lebt das Gottesbild in der Seele
des Menschen, Der Mensch besitzt den Hang zur Wahrheit,
er hat den Trieb zur Erkenntnis, Dieses Geschenk der Na-
tur, das Gottesbild, welches in der Seele des Menschen
gchimmert, gibt der Seele auch den Mut &ich dem Brauti-
gam zu néhern, um die volle Einigung mit ihm zu erdeben,
"Rationis sum cowpos,veritatis sum capax: sed utinam
non fon&m)si amor veri defusrit, Horum gquippe ramorum

is fructus est, et ego radix, Non sum securus

si absque e0 inveniar, In illo nimerum naturae munere
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illud divinae igaginis enitere insigne haud dubium est,
8X quo ceteris praestet animantibus. Inde esti_quoqau—
det anims mea ad dulces castosque assurgere veritatis
amplexus, et sic in emore ipsius tote securitate ac
suavitate quiescere, si tamen invenisat gretiam in oculis
tanti $ponsi, eﬁtfdignum reputet quae ad hdnc pertingaif

19)
gloriam." Ja, selbst die Seele, welche noch so tief

4

gesunken sein mag in die Knechtschaft des Irdischen,

¢

auch die kann noch Geliebte und Braut des Wortes werden,
woegen der Aehnlichkeit und des Gottesbildes, welches in
ihrer Natur liegt. “"Docuimus tamen hanc in sese posse
advertere, non modoLunde respirare in spem veniase, in
spem misericordiaeﬁ ge etiam unde audeat adspirare ad
obiptias Verbi, €um Deo in dire foedus societatis non tre-
pidet, suave amoris jugumcmRege ducere aéfelorum non
Vcreatur.Qgid enim non tute audeat apmi sum, cujus se
insignem cernit imagine, illust®em similitudine novit?
Quid,inquam, vereatur de maljestate, cui de origine fi-
20)
‘ducia datur?" Denn ohne eine Aehnlichkeit der Natur
mit Gott wiirde eine Gemeinschaft der Seele mit Gott un=-

moglich sein. Denn selbst das Auge kann das Sonnenlicht
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nur sehen, weil es sonnenhaft ist. So konpnen wir auch
Christus, die Sonne der Gerechtigkeit, nur insoweit se-
hen, als wir erleuchtet wind. Wie er ist, k®nnen wir ihn
nicht sehen, weil wir nicht vollkommen ihm 8hnlich sind.

e

Wenn wir ihn sehen werden, wie er ist, werden .in sein
'_ 21)
Bild umgewandelit werden.

ed 2). Zu dieser natiirlichen Aehnlichkeit der Ssele

[

mit Gott, welche in ihrer Gottesahnlichkeit besteht,

2

muss nun aber ein Leben der Tugend und der Sittlichkeit

0

hinzukosmen., "Tantum est ut curet naturae ingenuitatem

vitee honestate servare, imwo caeleste decus, quod sibi

originaeliter in est, dignis qQuibusdam studeat morum af-
22)

fecqeaque venustare et decorare coloribus." Die Gott

von Natur ebenbildliche Seecle muss zu ihrem Ebenbild,

von dem sie sich in ihrem Leben entfernt hat, zuriick-

kehren., Diese Riickkehr der Seele zu Gott geschieht in

der Liebe, "Jam vero animae reditus, conversio ejus ad

Verbua, reformandae per ipsum, conformandae ipsi. In

/
Quo? In caritate,.," Wir haben schon ausfiihrlich
bei der Darstellung der Promunigkeit der Vorstufe ge-

zeigt, wie sich diese n&xformatio der Seele in der cari-
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tas vollzieht. Nur eine Seele, die so in einem Leben
der Tugend und Sittlichnkeit ihre Gottéhnlichkelt wieder-
gefunden hat, - nur sie liebt richtig, liebt als Braut.

"Da mihi animem nihil smantem praeter Deum, et quod prop-

Amimdam )

-

ter Deum @st; @ai vivere Christus non tantum sit, sed edL
diu jem fuerit; cui studii et otii sit providere Dominum
in conspecto suo semper, cui sollicidgte ambulare cum
Domino Deo suo, non dico magne, sed una voluntas sit; et
fa\nultas non desit: da,inquam)talem animsm, et ego non
nego dignam.&ponsi curQ, majestatis2respectu, dominantis
4
favore, soldicitudine gubernantis.” ) Grosse Verdien-
ste und eine v8llig gereinigte "acies mentis” sind zum
Sponsuserlebnis erforderlich. rsed ad hoc puriore mentis
acie opus est, et vehementiori omnimo intuitione, etiam
.
et meritis potioribus sanctitedw Bine Seele,
deren Gottesbild so vollkommen wieder-hergestellt ist,
ip einem Leben der Liebe ,braucht den Bréutigem und seline
gbttliche Hoheit nicht wehr zu fiirchten, sie kann sich
dem Worte als Braut und Liebende nahn. "Non terret cel-
gitudo, quam-sociat similitudo, amor couciliut)fmdfecsio

mahL4141 . . ergo quam videris enimam relictis omnibus
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Verbo Motis§ omnibus adheerere, Verbo vivere, Verbo se

regere, de Verbo concipere quod pariat Verbo ., . . puto
20)
conjugem, Verboque maeriftam.® Wer soweit gekommen

ist, da®f an die Hochzeit denken, "Ex hoc jam gradu

audet quaefﬁujus modi est, cogitare de nupti%s. Quidni

audeat/eo se nubilem, quo similem cernens? "L7) Was

ist nun der Bréutigam, wmit welchem die Bigigung der

Braut in der Liebe erstrebt wird? Wir werden uns dariiber

am besten klar, wenn wir kurz das Sponsuserlebnis mit

dem Christuserlebnis der Vorbereitungsstufe vergleichen,

Hier war es der geschichtliche Jesus in seiner menschli-

chen Erscheinuhg, welcher als Arzt der Szsele nahte, um

28)

ihr zu helfen und sie zu heilen, Einige Zeilen vorher

wird in Sermo 323 von dem eigentlichen Liebeserlebnis

der Seele gesprochen, wo der Bréutigem sich als Liebender

zur vollkommenen Seele gesellt. Da wird der Bréutigam al-~
nicht

lerdings(ET£ dem Namen Jesus vezeichnet, sondern heisst

"Verbum", Zwischen dem Verbum und der Braut vollzbeht

sich die mystische Liebeseinigung. "Nec tamen vel in trans

:itu praesto erit sic omni enimae, nisi illi dumtaxat,

quam ingens devotio, et desiderium vehemens, et praedul-
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cis affectus sponsam probat, et digﬂum)ad quam gratia

.visitundi aceeisurum Verbum decorem induat, formam spon-
si aceipiens.”gy) Die vollkommene Seele verkehrt mit
dem Christus nach dexm Geist, aber nicht mehr mit dem
Christus nach dem PFleisch, sie erhebt sich von der
fleischlichen Liebe zu der geistigen. "Carnalem tamen
dixerim hunc amorem, illius atiqgue amoris respectu, quo
non tam Verbum caro jam sapit, quam Verbum sapientisa,
Verbum justitia, Verbum veritas, Verbum sanctitas,

0
pietas, virtus,"3 ) An anderer Stelle ist Sermo 45
eine Beschreibung des Sponsus gegeben, wie die Seele ihn
in der "visio melior" erlebt. "Vides quam in excelso
stét, et in sublime mentis verticem extulit, quae uni-
versitatis Dominum quadam sibi proprietate vindicet in
dilectum. i
}eetarr , . ., magna visio prorsus, de gua ista in id, fi-
duciae et auctoritatis excrevimt, ut omnium Dominum,
domimum nesciat, sed dilectum. BEx_4stimo enim nequaquam
hac vice ejus sensibus importatas imegines carnis, aut
crucks, auf aliess quascumque corporearum similitudines

infirmitatum, In his nahﬁue, juxta Prophetam,Jnon erat
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el species neque decort Heec autem ejpuwm intuita, nunc
Pulcrum decorumque bronuntiat, in visione meliori illum
8ibi apparuisse significans. Ore enim ad os « « o logui-
tur cum sponsié et palam, non per aenigmata et figurus/
Deum vidct."5 Aus dieser Stelle gsesht ebenfalls desut-
lich hervor, dass der Gegenstand des SpoSuserlebnisses
Christus, nach seiner gottlichen Ssite ist, @as Verbum,
welches keine Spuren der Erniedrigung mehr an sich tragt.
Wohl wird gleich darauf auch von der Schénheit der Mensch-
heit des Brautigams gesprochen, "Quam mihi decorus es,
Domine mi, in ipea tui hujus positione decoris! Etenim
ubi te exinanivisti)ubi naturalibus radiis lumen indefi-
2. )
ciens exuisti,." Aber Johannes von Walter hat mit
Recht daraufl hingewies:n, dass bei dor Erwahnung des ir-
dischen Christus nicht von seiner Erniedrigung gesprochen

wird, sondern nur von den Aeusserungen seinsr Gottheird:

T

der pietas, der caritas, der 5rut§a, dem Empfeng vom
7 53

Heiligen Geist und Aehnlichem, So ist der Gegenstund

@es Sponsuserlebnisses Christus der ErhChte; der Gott-

CGhristus ist dor Gegens#and des excessus mentis auf den

wir gleich zu sprechen kommen miiscen. "Sequamur pro—inde
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et nos eloquii casti consuetudinenm, digcamusque Verbum
: _ 54)
Dei Deum sponsum enimae."
Wie beschreivt B. nun dieses Brlebnis der Vereinigung

der Seelenbraut mit dem Bréutigam, dem Wort? Der Grund-

begriff zur Schimlderung dieser Vorginge ist der sogen.

"excessus mentis™ auch "extasis™ genannt. Dieser Aus-

druck kommt haufig in folgenden Verbindungen vor:
35)

mentis excessum contemplari;"” "mente excedere"
5 37) i AR :
spirito excedere;" "per exeessum rapi”; " a semet-1ip~
39) 40)

se abripere;" " mente secedere et avolare;"
deren Verbindungen geht deutlich hervor, worauf si

dieser Excessus bezleht., "Te ipsum transcendere;"
42)
"excedi et secedi a corporis sensibus, ut se non sentiat";
44)
*quoddam modo se sibi furari® "rapi adgue elabi a se
45}
ipso"; se enim quoddammodo perdere, tam guam qQqui non
46) 47)
sis ¥ "omnino non sentire se ipsum;" "a se ipso ex-
48) 49)
inapiri et pene anullari;" "mens sibi subtrehitur;"

Allen diesen Ausdriicken liegt dies Vorstellung zu @runde,
dass der Mensch sich irgend wie von sich selbst scheidet,
aus sich selbst herausgeht., Das Sponsuserlebnis ist also

eine Art Aussersichsein., Am deutlichsten hat B, vielleicht
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diesen Vorgang im 52 Sermon zum H.L. geschildert, Hier
braucht er fiir den Zustend des Aussichherausgehens in

der Bxtase das Bild des mystischen Todes und des Schlafes.
"Non autem is sponsae somnus dormitio corporis, vel pla-
cida, quae sensus cernis suaviter sopit ad fempus, vel
horrida, quae funditus vitam tollere @onsuevit , . .4hu—
gis autem istius modi vitalis vigilque sopor sensum inte-
riorem illumipat, et morte propﬁ&éta vitam tribuit sempiter;

/
nem, Revera enim dormitio est, quae tamen sensum non so-

piat, sed abducat.'sO) Schon aus dieser Schilderung des
mystischen Schlafes als Bild der Extase, gsht hervor,

dess das Wesentlibe an der Extase fiir B, in der Losld-
sung von den Sinnen des Korpers und den Gegensténden der
Sinnenwelt besteht. Noch deutlicher wird das in der Schil-
derung des sogen. mystischen Podes. "Pro-inde et ego non
absurde sponsae edtasim vocaverim mortem, quae tawen non

vita, sed vitae Lrépiet lqqueis , . . Inter medios nam-

que laqulos in hac vita inceditur, qui utique toties non

timantur/quqtics sancta aliqua et vehementi cogitatione

anime a8 semetipsa abripitur: si tamen eousque wmente sece-

bt RO

dat, et avolet, ut et hunc communem trahScéndat usum et




consuetudinem cogitendi ., , . Excedente quippe anima,
et si non vita, certe vitae sensu, necesse est etiam ut

o1)
nec vitae tentetio sentiatur.® Doch das ist nur die
eine Stufe des Excessus mentis - der Tod des Menschen,
In diesem scheidet sich der Mensch so weit von seinen Sin-
nesempfindungen, dass er nicht wehr auf Versuchungen re-
agiert, Noch hdher aber stellt B, die andere Stufe der
BExtase., "Sed wmoriatur anime mea mette etiam ( s#dici potes
angelorum, ut prdsentidm memoria excedens, rerum se infe-
riorum coporearumque non modo cupiditatibus, sed et simili-
tudinibus exuat, sitque ei pura cum illidconversatio, eum
quibus est puritaéfsimilitudo. Talis ( ut opinor ) exces-
sus eut tantum, aut maxime contemplatio dicitur. Rerum
etenim cupi@itatibus vivendo non teneri, humanae virtutis

est;

; corporum vero similitudinibus 3ﬂculando non involvi,

angelicee puritatis est , . . Utrumgue teipsum transcen-
dere cst."sg) Auf dieser zweiten Stufe der Extase list

sich die Seele nicht nur von den kodrperlichen Sinnesrei-
zen, sondern such von den Sinnen {iberhaupt, dass sie ab-

geldst von der sinnlichen Vorstellungswecise Gott rein geis-

tig schaut. "Pro;ﬁmcisti separasti te, sed nondum elongas-

/
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ti, nisi et irruentie undique phantasmata corporearum si-

militudindn transvolare mentis puritate praevaleas. Hu& =

&usque noli tibi promittere requiem. "53) Alle Bilder

der Phantasie miissen in der Seele ausgeldscht werden.

So von der Sinnenwelt und den eigenen Sinnen losgeldst

zu werden, bedeutet tatséichlich von sich selbst leer wer-

den, "Beatum dixerim et sanctum, Qui tele aliquid in hac

mortali vita raro interdum, aut vel semel, et hoc ipsum

raptimiwquggwg§£g§JQ£§ wmogenti spatio experiri donatua

est. Te enim quoddammodo perderc,Jﬁamquam Qui non sis,

et omnino non sentire teipsum, et a teipso exinaniri, et

paene annullari, caelestis est conversationis, non huma-

nae affectiunis."54) Verstéandlich ist , dass bel diesger

Abldsung von dem augenblicklichen Bewusstseinszustand

in dem Excessus mentis fiir das AufhSren der Extase fol-

gende Ausdriicke gebraucht werden: "redire in se, redire
55) 56)

in sua," * redire ad nos". Aber mit diesem Freiwerden

von der sinnlichen Vorstellunggweise und den Sinnesreizen

ist das Bild der Extase bei B. noch nicht abschliessend

beschrieben., Daes Leerwerden der Seele von gbihen Vorstel-

lungen der Sinnenwelt ist vielmehr nur die eine negative
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Seite der Extase. Ihr folgt als positive die Vereinigung
mit Gott, B. braucht fiir diese positive Seite verschie-

57)

dene Ausdriicke: "Excedere Deo, excessus purae mentis

58) 59)
in Deum, perdere in Deum, . Der Unterschied zu dem
sonstigen Verkehr uwit Gott besteht also in einer anders-
artigen Vermittlung des Verkehrs, Die Vereinigung mit Gott
geschieht nicht auf dem Wege des diskursiven Denkens, der
ratio, "Res est in affectébus: nec ratione ad eam pertin-
gitur, sed conformitate." %) Durch ein unmittelbares PFih-
len und Erfahren wird hier die Gemeinschaft wit Gott be-~-
stimut,., Diese Erfahrungen tragen einen besonders hohen Grad
von Unmittelbarkeit 1fir B. an sich, B, miht sich diese Un-
mittelbarkeit der Erfahrung, die sich keines irdischen
Iragers bedienen darf, auf verschiedene Weise auszudriicken.
Es gehen ihm hierbei natiirlicherweise die Worte aus. "Per-

gat quis forsitan quaerere & me etiam, Verbo frui quid sit?

Respondeo: quaerat potius expertum a quo id,quaerat. Aut

si et mihi expfriri daretur, putas me posse elogui quod

ineffabile est? . . . Illud licuit experiri sed minime
61) '

loqui." In Worten léisst sich ®ben diese mystische Er-

fahrung von der Einigung der Seele mit Gott nicht asusdrik-
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ken, sie trigt vielmehr den Charakter der Unbeschreiblich-
keitan sich. Und doch versucht B. diese Erfahrungen zu
amschreiben, wenn auch in unvollkouwmenen Gleichnissen,

So spricht er im 18 Sermon zum H,L. davon, dass die Seele
gleichsam unter dem Blitzlicht eines voriibereilenden
Plinkleins in der Extase Gott berihrt und in Liebe ent-
brennt. Bin anderes Mal versucht er die Unmittelbarkeit
der Vereinigung mit Gott in der Extese durch das Bild

des Herabfgllens Gottes in die entleerte Seele zu schil-
dern, um die Innerlichkeit und Unsinnlibhkeit des Vorganges
zu charekterisicren., Nicht durch Visionen oder Bilder

wird diese Gemeinschaft vermittelt, sondern darch ein ganz
innerliches Beriihrtwerden., "Excessus purae mentis;iq;Dgam!
sijgwggiipium descensum in animem, nostris quibus possu-
mus exprimimus ¥Werbis , . . Non ergo sic affegtd.et sic
dilecta, contedpta erit omnino vel illa, quae multis per
ea quae facta sunt; wel, illa quae 5ﬁcis POT  gisa et
somnia fecta est manifesffio sponei, nisi et speciali prae-

ragativa intimis illum affectibus atque ipsis medullis

cordis caelitus illapsum suscipiat, habgggue praesto guem

desiderat non figuratum sed infusum; non apparentem sed

afficientem: nec dubium quin eo Jucundiorem, quo intus







- 96 -
"62)
non foris. Ebenso charakteristisch fiir die AblGsung

VN
des Sponsuserlebnisses £iir daengewdhnlicheaVorstellung#-

©
Hier versucht sich B. klar zu machen, wie ihm der Besuch

und Sinnesleben des Menschen ist die Stelle, Sermon 74, .-
)—

des Wottes in der Seele zum Bewusstsein kommt, wie und
woher dieses in die Seele gelungt, B. kann sich iber

den Zeitpunkt und das Wie des Kommens und Gehens des Wor-

tes keine Antwort geben, "Ad-esse sensl, affuisse recor-
A
dox, interdam(praesentihg potui introituam ejus, sentide

nuimguam, sed ne exitum quidem." Ebenso geheimnisvoll
wie der Zeitpunkt des Eintrittes ist auch die Frage, wo-

her das Wort gekomuen ist. "Sane per oculus non intravit,
M

uia non /Goloratum: sed negque per aures uia non sonuit:
f 4 P ’

sed neAgue per nares, quia non aeri miscetur, sed menti;
nec infecit aerum, sed fecit: nengue vero per fauces,
fabe
4
quia non ‘mensum vel hausgum: nec taftu comperi illdd,
4)

quia palpabile non estyg" So zeigt B., wie des Kommen
des Wortes ihm nicht durch die Sinnen zuuw Bewusstsein

gekomuen ist. Schliesclich findet er die LUsang in dem
., 4 < ]
Satze: "In ihm leben, werden wir bewegt und sind wir,
4

Y
Aber wie, stellt B. mit Recht selbst die Frage: Weisst
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du denn {iberhaupt von dem Besuch des Wortes?'Die Antwort
lautet: Ich erkenneﬁ ihn aus den sittlichen Wirkuangen,
die er in meinem Leben zurilicklésst. "Vivum et efficax est:
moxgue ut intus venit, expergefecit dormitantem animem
meam; movit et mollivit, et vulneravit cor meum . . . Coe-
pit quoque evellers ot dfstruere, aedificare ot plantare,
o}
rigare arida, tenebrosa illuminare." > S0 koumt der Be-
such des Wortes nicht durch die Sinnen zum Bewusstsein,
sondern in einer unmittelbaren Bewegung des Herzens., Um
diese Unmittelbarkeit und Unverwitteltheit des Besuches
des Wortes suszudriicken, braucht B, wieder in seiner Aus-
drucksnot das Bild des Hereinfallens Gottes in die Seele.
( illapsum ), "Ita igitur intrens ad me aliquoties Verbum
sponsuQ: nullis umquam introitum suum indiciis inmotesce-
re fecit, non voce*, non specie, non incessu, Nullis de-

nique suis motibus compertum est mihi, nullis meis sensi-

bus illepsum penetraﬁglibus %gz} tantum ex motu cordis . .
intellexzi praesentiam eJus."l : An einer anderen Stelle
nennt B, diese Unmittelbare Beriihrung des Herzens, aus
welcher er die Anwesenheit und den “esuch des Bréutigams

erkennt, eine pldtzliche starke Liebe. "Ergo in vittute
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qua immuteris, et in amore quo inflemmaris, Dominum pree-
. B 1, .

sentem intellige,." Zugleich nennt B, als ein weiteres

Kennzeichen flir die Anwesenheit des Brautigams eine au-

sserordentliiche "infusio luminis®. Diese Lichteingiessung

ist wohl nicht sinnenf&llig aufzufassen, sondern sls das

Aufgehen neuer, ungeshnter Erkenntnisse, wie der Zusamumen-

hang der Stelle zeigt. "Si sensero aperiri mihi sensum,

ut intelligam scripturas; sut sermonem s@pientédl quasi

ebMlilire ex intimis, aut infuso lumine desuper revelari
06)
mysteria . . , non embigo sponsum adesse," Als beson-
ders entscheidendes Element im Sponsuserlebnis tritt aber
die Erfahrung der absoluten Einigung wit Gott auf. Schon
in der bisher gegebenen Beschreibung dieses Erlebnisses
lag das Interesse B.'s sichtlich daran, das Moment einer
wdglichst unmittelbaren Erfassung, eines moglichst unmitte
baren Habens Gottes auszudriicken. Keine Sinneswerkzeuge
sind mehr Tréger des Gotteserlebens, je innerlicher um
s0 angenshmer, es ist ein unmittelbares Beriihrtwerden
von Gott, ein Hereinfallen Gottes in die Secele. Diese
durch nichts mehr gehemmte Unio mit dem gbttlichen Brau-

tigem zeigt sich nun such besonders dort, wo B, von dem




Sponsuserlebnis unter dem Bilde des Liebesverkshrs zwi-
schen Braut und Bréutigam spricht. In diesem Liebesverkshr
der Seelenbraut wmit ihrem Br#utigawm, dewm gdttlichen Verbum,
fallen alle Schranken, die sonst den Menschen von Gott
trennen, Gott ist nicht mehr der Herr, sondern der Gelieb-
te, er steht auf derselben Stufe mit der Braut, ja ist

mit ihr v6llig eins, Alle sieht die Liebe auf der gleichen
Stufe steheu, Auch die gottliche Majestét muss der Liebe
weichen, "Amicus fit de magistro:; nec enim amicos discipu-
1@s diceret, si non essent, Vides amori cedere etiam wma-
jestatem? Ita est fratres, neminem suspicifjt amor, sed

A
ne despicit guidem. Omnefex aequo intuetmm, qui perfecte

se amant, et in seipso celsos hu@iltsque contemperat; néC.
©9)

modo pares, sed unum eos facit.” Deutlich ist diese

Vernichtung aller Schrunken und Spannungen zwischen Gott
zam H, L.
1 £f ¢
usgesprochen. "Ad est dilectus, amovetur magister, res
disparet, dignites exuitur, reverentia ponitur . . .
acsi inter duos vicinos, familaris

5 . -
modum celebratur confabulatio. Nec mirum¥ ex uno amordid

fonte utrique Influit diligere in vicem, confoveri paritev
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/
Ergo dulciera melle volant hh%/indc verba, mutui in se
totius suavitetis fHntur asj 8, sancti indices amo-
PIRE T . ﬂbéna visio prorsus, de gua ista in id fidu-

ciae et suctoritatis

pevit, ut omnium Dominum, dominum

7

uesciat,sed dilectum," Das Vertrauen, die volle fi-
ducia besteht nach B. gerade in dieser Vernichtung auch

les letzten Abstandgefiihls zwischen Gott und der Seele,
"Anime amans votis fertur, trahitar desideriis, dissimu-
lat merita, majestati oculos claudit, aperit voluptati,
ponens in saluturi/et fiduciaeliter agens in eo. In trepi-
da denique et in vericunde revocat Verbum, et cum fidu-
cia repetit delicias eugi, solita libertate vocans, non
Dominum, sed Dilectu&."/ ; Ritschl, der auf diese Tat-
sache, der im Verkehr @it der Seelenbraut wit Gott fort-

72)

fallenden Schranke besonders ark hingewiesen hsat,

stellt zu der Stelle Sermo 7, zum H.L. (,die vollkoummene
Liebe treibt such die Parcht asus’ ), die Frage: auch die
Ehrfurcht? In B.'s Sinne muss man diese Frage bejuhen,
Nicht nur die Purcht, nein auch die Schranke der Ehrfurcht
félit im Liebesverkehr der Seele mit @ett. Der Beleg hier-

fiir findet sich a.a. 0.: "Nec veredamdum ne§ disparitas
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personarum c¢laudicare in aliguo faciat convenientiam vo-
luntatum, quia emor reverentiam nescit..Amor ubi vensrit,
ceteros in se omnes traducit et captivat affectus. Propter
ea Quae amat, amat, et aliut novit nihil. Ipse gui hono-

v o——

rﬁri meritg)merito stupori et miraculo est: amari tamen
plus amet, Sponsus, et sponse sunt, Quam quaeris aliam
inter sponsos necessitidinem vel connemionem, praeter
amdri, et amare?"73) Die Liebe nimut slle anderen Gefiih-
le gefpangen. In B.'s Begriff der Liebe gehort nidt die
Ehrfurcht vor dem Anderh, sondern nur das schrankenlose
Binswerden im Gefiihl, die ungeheumte Verbundenheit der
VRio. Bs besteht eine vollige "conformitas"™ zwischen dem
Worte und der Seele, diese macht sie zu Ehegatten., Diese
Entschrénkung des Liebesverhiéltnisses zwischen der Seele

und Gott, dieses véllige Einswerden driickt auch dus Bild

der "ebrietas", der Trunkenheit aus. Diesg€ Seele ist

gleichsam von dem Wein der gdttlichen Liebe berauscht,

o dess sie ihrer selbst vdllig vergisst und wit Gott vol-
lig eins wird. "Aestuat ergo jam tunc sanctae caritatis
potata vino. . . Ebbietas denigue solet evertere mentes,

74)

atque omnino reddere immemores sui." Diese Trunken-
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\

heit der Liebe lésst auch die Schranke der Majestdt verges-
sen. "Amst ardenter, quae ite proprio debriatur amore
ut'majestatem non cogitet."

Wohl am stirksten driickt die Erfahrung der Unio im

Sponsuserlebnis das Bild der rfruitio Dei" und der damit

zusemmenhingende Gedanke der deificatio aus. Gleich an~
ssend an die Beschreibung der negativen Seite des

Excessus mentis fiigt B. als positive Beschreibung hinzu:

"Hoc %it, eum mens in effabilis ﬁ%n&i illeéta dulcedine,

quoddem modo se sibi furatur, imm#rapitur adque £labitur
a s#ipSa. ut Verbb fruatur. . . Bonum est salvare mul-
tos: emcedere asutem et cum Verbo esse, mulggwjucundius. 53
ﬂoc est quod supra post alis memini m#dixisse, quaerere

o
titique animam Berbum, quo fruaktur ad jucunditatem.'7 ;
Hier tritt neben das Moment der innigen Vereinigung in
der "fruitio Dei® noch als besonderer Zug des Sponsuser-
lebnisses die Erfehrung der ineffabilis suavitus: und dul-
cedo des Verbums hinzu, Gerade in diesem Schmecken der
Stissigkeit des Wortes liegt aber zugleich die Erfahrung
der aliereﬁgsten und innigsten Verbindung wmit dem Worte,

rGustato, quam suavis est Deus, transit homo ad illum







-103_

gradum, ubioblitus sul, et a se penitus velut deficiens
totus perget in Deoqﬁzz) Durch das Schmecken und Ge-
niessen der Slissigkeit des Verbums vergisst der Mensch
sich selbst und wird so zur engsten Unio mit Gott ge-
fihrt, Ja, bei der Schilderung dieser fruitio Dei, kommt
B. wieder auf das Bild des Rausches um die v5llige Eins-
werdung mit Gott zu charakterisieren. Er nennt diesen
Zustand in mystisch paradoxer Weise "sobria illas ebrietas,
vero/gg? mero in gurgitesns, non meddMfvino, sed ardens
Peo." In der Lidﬂie der fruitio Dei geht B. nur einen
Ochritt weiter, wenu er fiir die Erfahrung des Sponsuser-
lebnisees das Bild der "manducatio Dei" brasucht. Hier
wird es ganz deutlich, wie B. auch vor den aller stiérksten
Ausdriicken paturhafter Art nicht zurilickschreckt, um das
innige Ineinender der Seele und des Wortes im Sponsuser-
lebuis zu schildern, "Ego autem, gquik peccator sum, cinis
suxz, ut meanducer ab eo, Mandor cum aﬁguor, glutior cum
instituor, de@QaqQuor cum immutor, digeror cum transformor,

unior cum conformor, Noli te merari hoc: et manducqt nos,

et manducatur a nobis, quo arctius illi adstringamul. Non

sane alias yerfectiqhnimur illi, Nam si manduco et non
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manduc@y, videbitur in me esse ille, sed nondum in illo
#g0, Quod si menducor quidem, nec wanduco; me in se habere
ille, sed non etiem in me esse videbitur: nec erit per-
fecta unitio in uno quoWis horum. Sed enim manducelfms,

ut habeat me in se; et a me vicissem manducetur ut sit in
me; quatenus integra firmague sit connexio, cum ego in eo,
et nihilo minus in me ipse erit.”79) Diese viéllige Unio
bedeutet einc: Geist sein mit Gott in der Liebe. "Dicere
verear, quia unus cum Deo spiritus sum: si umquem tamen
certis fuero persuesMs experimentis, Deo me adhffrere ad
inster unius illorum, qui in caritate manent, ac per hoc
in Deo mnnegt, et Deus in e\is, manducantis Deum et manda~
cati qdko." 2 Doch B. spricht nicht nur von einer mandu~
catio Dei, sondern sogar von einer "deificatio" der Seele
im Brlebnis der Binigung mit dem Worte. "0 amor sanctus

et castus! O dulcis et suavis affectio! O pura et defaeca-
ta intentio volufatis! %o certe defaecatior et purior,

quo in ea de proprio nil jam admixtum relinguitur: eo

suavior et dulcior, quo totua divinum est guod sentitur,

]
Sic affici, deificare est. Quomodo stilla aquae modica,
¥
multe infusa vino}deficere a se tota videtur, dum/seporem




vini induit, et colorem ., , . sic omnem tunc in sanctis
humanam affectionem quodam in effabili modo necesse erit
a semetipsa liquescere, adque in Dei penitus transfundi
voluntatem, Alioquin quo#odo omnis in omnibus erit Deus
ol)
si in homine de homine guicquam supererit 2" Die Aus-
driicke, die B. hier braucht, sind so stark, dass es ver-
stédndlich ist, wenn man ihn&auf Grund dessen vielfach des
32
Panteismus bezichtigt hat. )Jedoch legt B, selbst dagegen
Verwahrung ein, "Manebit gquidem substantia, sed in elia
83)
forma, alia gloria, aliaque potentia.” Es ist nur ei-
& Unio durch Uebereinstimmung zweier Willen. Der Vater
und der Sohn sind eins, aber durch Wesensgleichheit, der
Mensch und Gott sind im Sponsuserlebnis einig durch Ueber-
einstimwmung., Die Uebereinstimuung aber macht es, dass zwel
in einem Geiste eins werden. Gott und Mensch heissen eins,
nicht nach der Substanz., "Unus tamen spiritus certa et
absoluta veritate dicuntur, si sibi glutino amoris inhae-
reant. Quam quidem unitatem non tam essegﬁ%arum 6o h@tkes —
tia facit, quam conniventis voluntatum."” . Uné deutlich

spricht B. es nochmals sus, dass die Binigung nur eine

IR ; ' : .
whllenmiesige sei; " AJ%M&C.Deum et hominem, quia propri-
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M~
is extant ac distaht et Volunﬁzgus et substantiis, longe
aliter in se slter utrum mensere siAtivemy, id,est non
suﬂstantiis confusos, sed voluntatibus consentansos. Et
haec unio ipsis communio voluntatumIet conseBsus in ca-

: ; 85)
ritate, Felix unio, si experiaris: nulle,si comparaveris."”
Pazu stimnt, was Beth von der Seelenbrautmystik sagt:

"Der Seelenbresutmystik ist eigentiimlich ein starkes Ich-
Du-Bewusstsein, dass das Identitéitsbewusstsein nicht zur
Entfaltung kommen lédsst . . . Auch auf dem HShepunkte

dieser Seclenbrautmystik muss die Besondsrheit des gott-

86

werden,"

lichen Du gegeniiber dem menschlichen Ich festgehalten

Wir haben gesenen, wie B. durch die verschiedensten
Bilder und Formulierungen die Erfaehrung einer starken
unmittelbaren Vereinigung der Seelenbraut mit dem Worte
ausdriicken will., KSnnen wir nun noch etwas i{iber den Inhsalt
dieser Unioerfahrung sagen? Da muss wohl ins Auge gefasst
werden, dass diese Gotteinigung suf Erden im Sponsuserleb-
nis fir B. eine Vorwegnahme der himmlischen Seligkeit ist.
Auch die himmlische Seligkeit wird beschrieben mit den

Farben des Sponsuserlebnisses, als " Compluus Sfporess
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et sponsae", Deutlich zieht B. selbst im 52, Sermon
zam H.L. im Sponsuserlebnis die Parallele zu der himmli-
schen Seligkeit, "Non me capio pratlaetitia, quod illa
majestas tem familiari dulcique consortio nostrae se in-
clinare infirmiteti minime dedignatur, et superna deiteas

animee exsulantis in dre connubia, eique sponsi ardentis-

simo amore cepti exhibere affectum non daqmpit. Sic sic

in caelo esse non ambigo, ut lego in terra, sentietque
pro certo anima quod @ontinet pagina: niei quod non sﬁf:

ficit ista Omnino,ixprgimsre, quantum capere illa tunc

t O
poteré¢t, sed nec quantum jam potest." Weil das Spon-

suserlebnis eine solche Vorwegnauhme der himmlischen Selig-
keit ist, ist es auch verstéindlich, dass B. nicht genug
von der Siissigkeit und Lieblichkeit dieses Erlebnisses
reden kann, "Quid namgue tu, homo, in humenis umquem af-
fectibus expertus esk dulcius, quam modo tibi exprimitur
89)

de corde Hitissimi.n So tut die Seele in diesem Er-
lebnis einen Blick in die himmlische Herrlichkeit, Sie
sieht den Bréutigem wit unierhiilltem Antlitz in seiner
géttlichen Majestét, "Intemiuom eti=m revelata facie glo=

ries sponsi cum—ineffalbili geudio- speculmmtes, in eadenm

il
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20)

imeginem trensformamMar de claritatefin claritatem."”

Pie Seele darf die Herrlichkeit des oberen Heiches und
die GOttheit des Konigs schauen., "Quae cum ite sint, @uo
liquet contemplationis genera esse: unbwde stath et fili-
citate et gloria civitatis @upernae, quo vel actu, vel

€¥tio ingens illa caelestium civium occupata sit multi-

A AL, 91)
tudo: alterum de Regis ipsius majestate,ac{ﬁf;initate."

Wohl kann die Segle auch die Majesté&t und Herrlichkeit
Gottes schauen im Sponsuserlebnis, aber dieses ist gefédhr-
lich , da die Seele leicht von der jurchtbaren Majestiit
Gottes erdriickt werden kann. Dagegen soll die Seele amehr
den gbttlichen Willen anschauen, seine Barmherzigkeit

und seine Glite geniessen., "Ergo formidulose scrutatio ma-
jestatis: &t voluntatis, tam tute, quam pia . . . Suavis
gloria, quee non aliunde, quam de ipsius suavitatis con-
tempﬁatione procedit, quam de givitiarum bonitate ac
multae miserationis intuita.'9 ) Auch Sermo 23 spricht

B. davon, dass ihm die Erfehrung des Sponsuserlebnisses
gleich der Befahrung der Barmherzigkeit Gottes ist, die
die Stinden nicht anrechnet, "Et qui mihi quidem ( nam

de aliis nescio ) plene cubiculum sit, si quando in illam




contigerit introduci , . ., Clare ibi agnoscitur mise-
ricordia Pomini abasternnm)et usque indAeternum supertimen-
tes euppn . . . état pPropositum Dei, stat sententie pacis
supertimentes eum, ipsorum et dissimulans mals, et remu-

nerans bone: ut miro modo eis non modo bona, sed et mala

¢Qoperstur éM bonum." Schliesslich betont B. noch

dass such das vollkommenste und innigste Sponsuserlebnis
doch nicht mit der zukiinftigen Gottesschau sich deckt,

( sermo zum H.L. 31, ). Die Dauer dieses mystischen Br-

)

lebnisses ist auch nach B. nur eine kurze, "Sed)heu rara

94
hora et parva more!") ) Kurz und selten sin#l ddese Er-
fahrungen der hichsten Liebeseinigung mit dem Wort. Wohl
wird der Wunsch der See¢le nach diesem Erlebnis erfiillt,
aber weil sie noch im ‘Leibe wallt, geniesst sie die Se-
ligkeit nur auf Augenblicke. "Si quidem desiderium cor-
dis ejus tribuetur ei, et si ad huc pelegrinanti in cor-

95)

pore, .ex parte tamen, iique aﬂ,tempus, et tempus modicum,"

Einmal spricht B. sogar von einer halben Stunde, wéhrend
| o . 5 Y
der die Seele im Himmel in der Verziickung weilt, Es

—

ist aber gut, dess dieses BErlebnis nicht zu lange dauert,

te, Die menschliche Seele kdnnte das gottliche Licht
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nicht langs ertragen, wLlucem habitas inaccessibilem, nec
qué®in /infirmem mentis eciem radio tui fulgoris infigere,
at ob hoc confu;gi_rcdeo ad consuetas et familiané; mihi
tenebras vitae meae pristinae: non quidem in eis iterum
jdcgndo cum mortifera delectatione, sed puniendo eas, et
recogitando in asmclitudine animae meae.”97) So kemmﬁdie
Seele zuriick ins bisherige Leben, demit sich das Sponsus-
erlebnis hier sittlich auswirken kenn, Und diese sittliche
Auswirkung des Erlebnisses ist eben auch ein Grund fir
die kurze Dauer des mystischen Liebeserlebnisses. Die
Arbeit an den Briidern ruft zuriick zur praktischen Tat,
von der Ruhe und dem Frieden der Kontemplation. "Et si
quidem e mortalibus quispiem ad illud raptim interddm

( ut dlictum est ) et ad momentum admittitur, subito in=
videt sseculum neguem, perturbat diei malitia, corpus
mortis aggravat, sollicitet carnis necessitas, deflectus
corruptionis non sustinet,aguodquc his violentius est,
fraterna revocat caritas."y ) Ja, die Kontemplatio selbst
enflemmt nach B. den Eifer zur Arbeit an der Seele des
Mitmenschen, so dass dieﬁSeule gern die Ruhe aufgibt, um

dem Nachsten zu helfen. Andererseits kennt B. auch
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die schweren seelischen Depressionen, welche auf das Ab-
brechen des Sponsuserlebnisses folgen. Dus bittere "reci-
dere in se" ist nur zu schmerzlich. "Heu! redire in se,
recidere in sua compellitur,et miserabiliter exclamerd:
100)
Domine vim patior!" "Nem cum vigiliis, et obsecra-
tionibus, et multo labore, et imbr# laceymarum qQueesitus
affuerit, subito dum teneri putatur elabitur: et rursum

lacrymenti et insectenti occmrrens, comprehendi patitur,

sed minime retineri, dum subito iterum quasi e manibus

evolat, Et—=si insdg;it precibus et fletibus devota enima,

denuo revertetur, et voluntate labiorum ejus non frauda-
bit e@mn: sed rursum mox disparebitlet non videbitur, ni-
si iterum toto desiderio reguiratur. Ita ergo et in hoc

corpore potest esse de praesentia sponsi frequens laeti-
101)

tia, sed non copia.” So wird die Seele hin-und herge-

rissen zwischen der Kontemplation und dem praktischen
eben, Die Hilfemittel zur Regelung dieser Schwankungen

102)
sind héufige Gebete und Seufzsr zu Gott. Das Ideal

B.'s ist es, wenn Kontemplation und praktische Arbeit sich
harmonisch vereinigen, was sich jedoch nur &usserst selten

%),

findet, Aber die praktische Arbeit selbst ist eine Hilfe




zur Ueberwindung der seelischen Depressionen, der sogen,
Verlassungen, welche durch den Abbruch des Sponsuserlebnis
ses centstehen. Denn die praktische Arbeit ist zugleich
Vorbereitung zu einem neuen kontemplativen Erlebnis,
"Ergo ex bonis operibus in fide non fictea radicatis re-
cepit consolationem wens assueta quieti, quoties sibi
« « « lux contemplationis subtrahitur, Quis enim, non
dico continue, sed vel aliquamdiu, dum in hoc corpore ma-
nut/ltm;iuf, contemplationis fruatur? (7 k quoties , . . cor-
ruit a contemplativa, toties in activam se recipit. . .
quoniam sunt invicem contubernalis haéfduie,)et cohabitant
04

pariter; est quippe soror Mariase Martha." "Hoc itaque

locuta est sponsa adolescentulis in sponsi absentia, md~-

- k3 2 - . N
n)\en{ eas in fide proficere et operibus bonds, donec ve-

niat,sentiens in eo fore et beneplacitum sponsi , . . et

108)

suam ipsam consulationem."

§ 13. _Des Verhiéltnis des Christuserlebnisses der

VorBereAungsodecf. zam Sponsuserlebnis,

In der bisher gegebenen Darstellung des Sponsuserlebnis

ses heben wir versucht an Hand der Stellen, wo dieses Er-
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Jebnis besonders deutlich zutage trat, ein Bild dieser
eigentiimlichen Frommigkeitserfahrung hersuszuaerbeiten,

Es zeigte sich uns wie im Unterschiede zu dem Christus-

A i : o ;
erlebnis der Vorbereitungsstufe ées Sponsuserlebnis der

Kontemplationsstufe als Gegenstand der FrOmmigkeit nicht
der geschichtliiche Gottmensch Christus sich zeigte, son-
dern der idbergeschichtliche Gott Christus, das Verbum,

Es zeigte sich uns weiter, wie in diesem Erlebnis anstel-
le des Gloubens eine eine andere Frommigkeitserfahrung
hervortrat: die unmittelbare Gottesschau in Jdem Exeessus
mentis, das Entriicktwerden in die Betrachtung der oboren
Herrlichkeit, eine durch keine Sinnesorgane, noch Trager
der Siibnenwelt vermittelte ungehemmte und schrankenlose
Unio der Seelenbraut mit dem Bréutigam,dem Verbum. Die-
sar Unterschied des Sponsuserlebnisses zu der Glaubenser-
fahrung der Vorbereitungsstufe, die durch den geschicht-
lichen Christus vermittelt wurde, tritt auch deutlich
Sermo 12ll zum H.L. zutage.:" Non solbmut fideles essemus,
sed ut stism tibi vice sponsase in amplexus igpundos, cas-
tos, aeternosque copularemur, revelata et ipsi facie spe-

106)
culantes gloriam tuam, " Nicht der Glaube, sondern
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: 107) 108)
die "eingegossene Gnade" und die "eingegossene Liebe"

bewirken ein neues unmittelbares Unioverhdltnis zu Gott,
das schon in dem in der Seele des lMenschen lebenden natiir-
lichen Gottesbild begriindet liegt. Es fragt sich, ob die-
se Darstellung eine erschopfende und abschliessende ist,
Eine asufmerksume Lektiire der Schriften B.'s zeigt uns,
dass des religidse Erlebnis auf der Stufe der Konteupla-
tion kein gunz eindeutiges #st, Elnerseits zeigt sich

ein mehr oder weniger geschlossenes Bild des Sponsuser-
lebnisses, wie wir es zu gseben versucht haben, andererseits
finden sich aber auch zahlreiche Stellen, welche schein-
bar eine Verférbung dieses Erlebnisses in anderer Richtung
zeigen; es finden sich Schilderungen, wo man dsutlich

den Usbergang des Sponsuserlebnisses in ein anderes Erleb-
nis beobachten kann., Bevor wir auf diese Ansétze eilner
andersartigen Frommigkeit in einer gesonderten Darstellung

eingehen, wmiissen wir noch kurz die Gemeinsamkeiten 1ins

Auge fassen, welche zwischen dem bisher geschilderten

Christuserlebnis der Vorbereitungsstufe und dem Sponsus-
erlebnis bestehen. Wir sahen schon bei der Besprechung

des Sponsusmotivs in dem Christuser ebnis der Vorberei-
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tungsstufe, wie der Inhalt des Christuserlebnisses vor-
wiegend die Erfehrung der Barmherzigkeit und Herablassung
109)
Gottes war, Gott naht sich der Seele als Arzt und
Weggenosse. Der Begriff der "misericordia" ist bestiummend
fir die Erfehrung dieser Stufe. Derselbe Erlebnisinhalt
taucht such in dem Sponsuserlebnis wieder suf. Wohl wird
auch in dcm Sponsuserlebnis von einer andersartigen Er-
fahrung gesprochen, - der Erforschung der Majest&t und
Herrlichkeit Gottes. Aber ausdriicklich warnt B. davor
und riickt als die eigentliche Erfahrung das Erleben der
Barmherzigkeit und des gilitigen Willens Gottes in den Vor-
110)
dergrund, An einer anderen Stelle spricht B. davon,
lacs die Erfahrung der Barmherzigekti Gottes sein eigentli-
111)

ches:.Jrlebnis in der Kontemplation Gottes ist. Zu

beechten ist, in welchem Zusamuenhange diese Erfahrung

der Barmherzigkeit im Sponsuserlebnis auftaucht. Instruk-

tiv ist in dieser Hinsicht die Stelle Sermon 2311 zum H, L.

*0 solus vere beatus, cui non imputebit Dominus peccatuwan!
Nam qui non habuerit péccatum, nemo , ., ., Sufficit mihi
ad omnem justitiam solum habere propitiuwm,cui soli pec-

cavi, Omne quod mihi ipse non imputare degreverit, sic




est quadtnon fuerit., Non pegcare Dei justitia est: hominis
112)

justitia indulgentia Dei." Die"remissio peccatorum "

ist es also, an welcher B, auch im Sponsuserlebnis gleich-

wie im Christuserlebnis der Vorbereitungsstufe interessiert

ist. Diese starken Gcmeﬁsamk;iten zwischen dem Christus -

erlebnis der Vorbereitungsstufe und dem Sponsuserlebnis

haben dazu verfiihrt im Sponsuserlebnis nur eine Fortsetzung

des Christuserlebnisses zu sehen. So sagt Seeberg:

ist also nur an eine Fortsetzung der geistigen Erfahrungen
113)

gauf der vorigen Stufe zu denken." Aber trotz dieser

starken inhaltlichen Zusemmenhtinge

and dem Christuserlebnis darf doch

schied nicht aus dem Auge gelaszen werden, aiden

Fillen ist es die Vergebung der Siinde, an welcher B. in-

teressiert ist, aber in beiden Fallen ist es auch ein

v6llig verschiedener Gegenstand, auf Grund dessen ihm

die Gewissheit diescr Vergebung und der gottlichen Gnade

wird, Im Christuserlebnis ist es das Bild des geschichtli-

chen Gottmenschen Jesus Christus, welches der Grund der

Gnadengewissheit ist, im Sponsuserlebnis ist es aber

eine noch hohere Offenbarung der Liebe Gottes als si




y, — die Vereinigung des gdttlichen
Excessus me is. Der geschichtlich
s F 1s nicht der

der gOttlichen Liebe, - die vollkommene
der Slindenvergebung ergibt sich erst durch einen noch
wirksamepen Liebeserweis Gottes, die Ofieabarung der
gottlichen Herrlichkeit in dem Erlebnis der Unio. Weil
fir B. das BErlebnis der Unio erst den vollkommenen Ge-
wissheitscharakter der Vergebung trigt, so sehnt
nach einem recht hiéufigen Wiederholung desselben, "Cum

subito tanta mihi quoque de me suborta fidufia et infusa

laetitia est, quantus certd in loco horroris, i€ est in
loco secundae visionis, non praecesserat timor,ita ut mihi
visus sim temquam unus (illis beatis esse., 0 si durasset!

Iterum, iterumgue visita we Domine in salutari tuo, ad

videndum in bonitate electoruux‘ﬁmmmq ad laetandum in
114)
lastitia gentis tuae.® In diesem Erlebnis wird B,

inne, dass auch er zu den Erwiéhlten gehdrt, So muss doch
das Urteil Seebergs, dass esuf der Stufe der Kontemplation
dieselben Erfahrungen, wie auf der Stufe der Vorbereitung

fortdauern, bedeutend eingeschrénkt werden, Nicht die
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Offenbarung der gdttlichen Liebe in dem Gericht, nbcht
die geschichtlichen Heilstaten Gottes sind der Grund der
Gewissheit der Silindenvergebung, sondern die Erfahrung der

Liebesvereinigung ist die Erfahrung der hdchsten Gewissheit

II.

§ 14, Ansitze einer andersartigen Prommigkeit bei B.

Wir haben in den bisherigen Ausfiihrungen die Frimmig-
keit B.'s darzustellen versucht, wie sie sich auf den
drei Entwicklungsstufen des inneren Lebens zeigt, Wir ga-
hen, wie sich innerhalb dieser Prémmigkeit des Preistufen
+ Schemas die Frommigkeitsempfinndungen B.'s sieh
auf die Gestalt des Gottmenschen Jesus Christus tichten,
wie sieh jedoch diese Prommigkeitserfahrung noch nicht als
letzte und abschliessende erwies, sondern ihre Erdnung ers
in der Liebesvereinigung der Seele mit dem gdttlichen Wor-
te im Excessus mentis fand. Nun zeigen sich bei B. aber
auch Ans#itze, einer ganz andersartigen Frommigkeit, wel-

che nicht mehr an das Schema dieser Entwicklungsstufen

gebunden sind, sondern diese$ durchbrechen, Diese Ansiétze

finden sich hier und da im bisher Bargestellten Frommig-
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keitsbilde des Aufstiegs der Seele zum gdttlichen Worte
eingestreut uﬁd konnten desher auch im Vorhergehenden nicht
unbeachtet bleiben. Dennoch treten sie aber zugleich mit
einem Geprige einer so absoluten Gewissheit und Andersar-
tigkeit auf, dass sie eine eigene Behandlung verlangen,
Diese Anséitze einer andersartigen Prommigkeit zeigen sich
1) in einer neuen Wertung des Christuserlebnisses. Des
Erlebnis des geschichtlichen Jesus Christus wird hier
nicht blos slb eine ethische Purchgungsstufe zu dem ei-
gentlich religidsen Erlebnis der Lisbesvereinigung wmit

dem gbttlichen Warte aufgefasst, sondern als letzter und
héchster Brweis der gdttlichen Liebe und daher auch als
Grund der grdssten Gewissheit der Siindenvergebung und des
Heils verstunden. Besonders deutlich tritt dieses Durchbre

é¢hln der Stafenfolge der bisherigen Frommigkeit Sermo

: . ~ :
4% .zum H.L. zutage: " Non requiro, sigut Mponsa, ubi
4

cabet in meridie, quem laetus amplector mea inter ubera

comumorantem, Non requiro ubi pascat in meridie ,quen intu-

115)

eor 8alvatorem in cruce." Dbutllch snnen wir, w1c

o P oy "m-w.

hier sich eine neue Wertung und Hochschétzung des Chris-

tuserlebnisses ausspricht, Nicht Vorbereitungsstufe ist
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hier dieses Erlebnis der Liebe Christi am Kreuze, welches
B. als sein Erlebnis bezeichnet., sondern das eigentlich
re}igidse Erlebnis liberhaupt. Die Kl&énge einer solchen

Prommigkeit, welche im geschichtlichen Christus den Grund

der letzten Heilgewissheit findet, lassen sich noch ver-

s ———

mehren, Sie treten im dusammenhange wmit einer lebhaften

Stindenerfahrung und einem starken Bediifnis naech Gewissheit

: 4 : . .
der Slndenvergelung auf. "Quum -obrem quisquis pro peccatis
Corprmedas) ;

#surit et sitit justitiam, credat in te quipustificas

impium, et solum justificatus per fidem, pacem habebit

P

ad. Deum., , . Jassio tua ultimum refugium , singulare re-

me{dium, Deficiente sapientia, justitia non sufficiente,

sanctitatis succumbentibus meritis, illa succurrit ., . .

verumtamen nisi interpellet sanguis tuus pro me, salvus
116)

non sum," Hier, in dem gekreuzigten Christus wird

B. der gottlichen Lieb?_und der Versdhnung wmit Gott ge-

Petzfe

wiss., Es ist ihm di@ekte Zuflucht, die ihm in seiner

Schuldgequéltheit und Gewissensangst bleibt .—DPie stéarkste

Gewissheit spricht auch asus den Ausfiihrungen tiber dus

Kreus, eine Gewissheit, die einfach nicht mehr als iiber-

bketbar oder vorlaufig aufgefasst werden kann, "Et relfle-







—lﬁd."'

ra ubi tute firmaque infirmis securitus et reguies, nisi
idvulnefibus Salvatoris? Tanto illic securior abit?/quan-
to ille potentior est ad salvandum. Fremit mundus, pre-
;&t corpus, diabolus imeildietur: non cado; fundatus enim
sum supra firmem petram, Peccgvi peccatum gr%%;: turbabi-
tur conscientia, sei,non perturbabitur, quoniam vulnerum
Domini recordsbor ., . . Quid tam ad mortem, quod non
Christi morte solvatur? Si ergo in wenteMvenerit tam po-
tens tamgue efficex medicamentum, nulla jam possddn morbi

117)
v Ja, durch die Wunden Jesu schau-

malignitate terreri,
en wir ins JHerz @ottes, erkennen wir Gottes Liebesgesin-
nung gegen den Siindeer.Wo sollte es noch einen hoheren
Erweis der Liebe Gottes geben, als Christi Tod. "In quo
enim clarius, quaw in vulneribus tuis eludtisset, quod
tu, Pomine, suavis et mitis, et multae misericordise?
Majorem enim miserationem nemo habet, quam ut animam su-
118)

am ponat quis pro addictis morti et damnatis."™ Hier
ist flir B. der letzte und entscheidende Barmherzigkeits-
beweis Gottes - Christi Kreuzestod. Es wird nicht mehr

gedacht an einen noch hfheren Erweis diessr Barmherzigkeit

in der Liebeseinigung der Seele wmit dem gottlichen Worte.




Und mag der Mensch auch noch so unvollkommen, ja Gott
unghnlich sein, — das hindert nicht die Gemeinschaft mit
Gott" Meum proinde meritum, miseratio Domini, Non plane
sum meriti inops, queam diu ille miserationdim non fuserit,
Quod si misericordiatDomini multae, Jultub nihilo minus
ego in meritis sum. Quid enim si multOEHA/Zlhl conscidhs
delictorum? Nempe ubi abundavit delictum, super abundavit
et gratia."1,’) Ja, B. weist die Gottesschau in die
Zukunft, in das Leben in dem oberen Reiche., Jetzt geniigt
ihm der gekreuzigte Christus als Grund seiner Gewissheit
M im Sensdihonidvg
der Gnade Gottes, "Sed interim Pr&evenldt/.~4‘7;%ﬁﬁ“é10'
tienuwm dulcedinis, illis utique, gquas post se relinguere

onsuevit. Nunc dignationis suae posteriora demonstrep)

~

alias in gloria dl”nﬁt//aCl”u suam demonstraturus,., Subli-
120) _
mis in regno, sed suavis in cruce,” Bie»ﬂ%arkothne

des Vertrauens klingen uns hier entgegen. "Hoc enim totidm
hominis meritum, si totam spem suam ponat in eo, qui to-
121)

tun hominem salvum facit." "Exaggera quantum-vis me-

rita, et extolle sudores, melior est misericordia Domini

superkitas . +» « Ille pacto conventionis, ego placito

voluntatis innitor; credo, et non ad insipientiam mihi,




nam vita in voluntate ejus, Illa mihi reconcilist Patrem
o 122)
illa heriditatem restituit, etiam cumulatiori gratia."

Eine &hnliche Durchbrechung des Stufenschemas
in der Prommigkeit durch andersartige Frommigkeitsdusse-
rungen findet sich da, wo B, 2) von der "umbra fidei®
spricht, Der Fromme lebt im Schatten des Glsubens. Diese
Schatten des Glaubens ist aber die Offenburung Christi
im Fleische. "Nobis autem per gratiam Christi in carne

123)
praesentis ipsam per se illucesgere veritatem." "Sanc-
124)
tus homo vivit interim in umbra Christi." Der Glaube
es imzmer mit dem historischen Christus zu tun. "Jus-
. Sanctus homo vivit in umbra Chri-
chatten des Glaubens, dem histori-
schen Christus, naéhrt sich das religidse Leben des Mensche
im Diesseits. "Vivimus proinde in umbra Christi, gqui per
fidem ambulamus et carne ipsius pascimur ut vivamus, Caro
126) _
enim Christi vere est cibus," Der Glaube ist also
nach dieser Stelle fiir die Frommigkeit nicht sls ein blo-
sser Durchgasngspunkt zwecks ethischer Reinigung und Ver-
vollkommnung gewertet, sondern erscheint ale grundlegend

flir die Frouwigkeit, als die einzig mdgliche Verhaltungs-
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weise der Frommigkeit im Diesseits, Dieser Schatten des
Glaubens wird von B. hoch geschiéitzt. In ihm findet er
Erquickung und Ruhe, Schutz und Nahrung fiir seine Seele.

"Nec enim vilis umbre, guae de virtute Altissimi formsatur

R AT Vér\tus plenje, in qua omnis contraria fortitudo

debellata est; et virtus et umbra fugans daemonif, t Ao
- 127)
tans homines; aut certe virtus vegetans, umbrae refrigflans
Bonus Pastor, qui amimsm suam dat pro ovibus suis; eni-
.
mem pro illis, carnem illis; illam in prietium, istam in
cibum, Res mirs! Ipse Pastor, ipse pascua est, ipse re-
128)
demptio," Hier tritt an die Stelle der Liebesvereini-
gung der Glaube an den historischen Christus und der Ge-
nuss deiner Gemeinschaft im Abeamdmaehl, "Quamguam et mihi
gquoque guomodo non Obumbrat caro, qui in mysterio manduco
129)
eQm? " Ja, diese FPrimmigkeitserfahrungen B.'s sind
80 stark, dass sie einual sogar in einem ganz anderen
Frommigkeitszusammenhange auftauchen und diesen durch -
brechen., Dieéses lésst sich im 48, Sermwo zum H.L. verfol-
gen, Dass wir es hier wit einem Sponsuserlebni:

haben, mit der Stufe der Komtemplation, geht schon daraus

hervor, dass gleich im darauffolgenden Kapitel die Braut
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"ebriae similis"™ genannt wird.nach diesem Erlebnis,ein
Noment, was nur als Charakteristikum der Kontemplations-

tuge auftaucht. Bs ist die Unterhaltung der Braut mit

(7]

dem Brdutigam, der Seele wit dem Wort geschildert., Wiah-
rend sonst imwer betont ist, dass im Sponsuserlebnis der
Gedanke an den erniedrigten Christus, dem Christus nach
dem Fleisch verschwindet und die Seele sich in dem unumit-
telbaren Anschaven der Majesté&t und himmlischen Herrlich-
130)
keit des Wortes befindet, heisst es hier auf einmal;
"Ergo non majestas attollitur hic¢, sed commendatur humi-
litas; digneque ac retionabiliter quod infirmam et stul-
ﬁﬁa est Dei hominum fortitudini et sapientiae antifer-
tar . + . Quia‘ergo sponsae id dalciusj guod se immi-~
nuit, sapit; libentius attolit gratium,praefep*hisericor—
diam, stupet dignationem., Libuit proinde hominem inter
homines admirari, non intra angelos Deum , . . Nec putat
minui laudes, ubi de consideratione infirmitatis, pieta-
tis bonitatis ex altatur. Qud enim juxte aliquid a laudi-
bus temperat, eo item juxta aliquid magis laudat, minus
prosequens gloriam d%iémitatis, ut gratia dignationis Mmi-

131)
neat " Hier tritt elso in dem Sponsuserlebnis als







Gegenstand der devotio auch der Christus humilis hervor.

Die devotio erga carnem und der emor spirituslis fallen

hier zusamwen. Ja, es wird zugleich auch fir
lebnis das Leben in der umbra fidei vorausges
Braut Begehrt im Schatten Christifzu leben. Sein Schatten

132)
aber ist sein Pleisch, ist der Glaube, Im Schatten
des Fleisches Christi leben wir, solange wir noch in die-
sem Fleische leben, Erst in Zukunft wird der reine amox
spiritualis mbglich., Ja, es wird hier sogar der
mysticus fiir den Menschen im Diesseits in Abrede
"at hoc ille (#Paulus ): nos vAr@ qui nondum in paradis
nondum ed tertium caelum rapi meruimus, Christi interim
carne pascamur, mysteria veneremur, exempla sectemur,

33)

fidem servemus; et vivimus, profecto im umbra.”
In diesem Schatten lebt auch die Braut in dem Liebeserleb-
nis. Nur kann sie in dem Liebesverhiiltnis zuwm Brautigam <
Christus die Gewissheit der Slindenvergebung
wihrend die Andern noch unter ihrem Siindenbewusstgseln
leiden. Bs wird hier allerdings auch filir die Braut von
einem " per amorem suaviter sublevata" gesprochen, was

auf den Excessus mentis hindeuten kOnnte, wenn nicht im




brede gestell

te nicht

it Loofs be-
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substantis® Christi gesprochen wird, im Folgenden

nicht die menschlichs Erniedrigung erwahnt wird, son

nur von den Aecusserungen der Gottheit Chri
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e 4 : CS _
wird. Desher glauben wir die Stelle 48 auch nicht fiir die

Deutung des Sponsuserlebnisses in Anspruch nehmen zu

durfen, sondern hierin vielmehr das Einbrechen einer an-
dersertigen FrOmmigkeit zu sehen, welche die mystische

Promumigkelt durchbricht. Plir die Frommigkeit der Kontem-

PlELIOHSbuuie bleibt imwmerhin der Gegenstend der devotio

der erhOhe Gott-Christus, das gottliche Wort, und die

——

Vereinigung mit diesem geschieht durch den Excessus men-

Zu dieser andersartigen FrOumigkeit, welche wir in
Le en §§ zu schildern versucht
R

die Aeusserungen, wo B. davon spricht, dass er

haben, gehdren auch 3)
im ge-
tcptlchtllbuen Jesus auch den e"hohtou Gott besitze, und

dass der Glaube schon im geschichtlichen ‘desus auch den

iZugang zu seiner Gottheit habe, "Cum nomino Jesum.homln*m
WM—MM,&M um 49 briwm, )
mlhl propono, rEEutum misericordsm, &t omne denique hones-

tate ac sanctitate conspicuum,cnndcmgue ipsum Deum omni-
potentem, gqui suo me et exemplo senet, et roboret adju-

torio . « . Sumo . mihi exempla de homine, et auxi-

135)
lium & potente.® BE¢benso heisst es auch a,a,0., dass

3

der Glaube schon in dem erniedrigten Christus den erhdh-
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ten schaut und anriihrt, wenn er ihn mit den Glaubensaugen
sieht. Dabei ist uber nicht von dem Excessus wentis die
Rede, der hierzu notwendig ware, sondern nur von der Hand
des Glaubens, welche deas ‘anriihrt, wes den irdischen Sinnen
verborgen ist. Zum Berihren der Gottheit Christi wird
auch eine SchoOnheit des Menschen verlangt, aber es ist
nicht die Schinjeit der sittlichc{ggﬁglitado, der voll-
kommenen Seele, sondern die Schonheit des Glaubens, "Esto
formosa, et tange me: esto fidelis}et formosa es, Formosa
formosum et dignius tanges, et felicius. Tanges msnu fi-
dei, desiderii digito, devotionis amplexu, tanges oculo
136)

mentis."

Bndlich seimm noch 4) einige Stellen angefiihrt
aus denen deutlich die Andersartigkeit der eben
derten Frommigkeit hervorgeht. Hier ist nicht
Erlebnis der lLiebeseinigung der Wel, auf welchem die
wissheit der Slindenvergebung aengeeignet wird, sondern es
ist das gléubige Vertrauen, das Organ flr die Aneignung
der verzeihenden Gnade und der Barmherzigkeit Gottes,

"pante omnia fides quaerenda est..Credd ergo te Deo, com-
Ay

mitte ®te ei jacta in eum cogitetum tuum, et ipse te enu-
{
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triet; ut fiducialiter dicas: Peus solicitus est mei...Is
vere fidelis est, qui nec sibi credit, nec in se sperat,
factus sibi tamnquam vas perditum, sed sic psrdens abimam

7)
suam, ut in vitem aeternam custodiat eum. " "Secur“

credamus in eum, securje c¢redamus ei nos, (¢ui nec potes-

tes deest salvandi nos, cum sit verus Deus, et Dei filius,

nec bona voluntas, cum sit tud@’pﬁnunas X nobis verus
. 138)
homﬁ% et hominis félias." " Sola spes apui.te misera-

tionis optémet locua nec oleum m&scricordiugxnisi in vase
fiduciase ponis , . , Haec vera hoainis fiducia, a se defi-
cientis et imwiténtis dbmano.duo. Haec,xnguam, vera fiducia,
139)

cui misericordia non denegatur.," Ja, diese Tone des
Vertrausns werden hier so schén und stark, dass B, die
Stimuwung der Heilsungewissheit, wie sr sie such an anderen
Stellen kennt, und wie csie fiir das Mittelalter beg chnend
ist, durchbricht und sich zu einer klaren und zuversicht-
lichen Heilsgewissheit durchringt. Diese Heilsgewissheit
erwachst wber dareus, dess B. die Hoffnung auffdie Gnade
Gottes unmittelbar verkniipft mit den gottlichen Heilsta-
ten und nicht mit einer ethiscuen Entwicklung des Menschen.

Wenn der Mensch aaf sich blickt, so miisste er verzweifeln
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an seiner Unwiirdigkeit., Wenn er aber auf die objektiven
Heilstaten Gottes blickt, so darf er volle Heilszuver-
sicht fassen. In wundervoll evangelischer Weise komut die-

se Para ie des christlichen Glaubenserlebnisses an einer

elle bei B. zum Ausdruck.; " Leoa/homo’in corde tuo)

lege intra teipsum de.él ipso testimonia veritatis) etiam

h@c communi luce juducabis te indignum, Lege in corde Dei
.
testawentum, quod firmetum est in sanguine Mediatorbs:
et invenies,quam longe aliut spe possidere guam re tenere
140)
videris." Der Chriet braucht anicht zu vergagen, son-
dern darf im Bewusstsein seiner eigenen Schuld doch im
Hinblick auf Gottes Gnade sagen: "Nos sumus", "Neque enim
oblitus sum, s cum metu et reverentia dico: "Nos swmas"
Nos ,inquam, sumus, sed in corde Dei: nos sumus, sed ipsius
141)
dignatione, non dignitate nost: Ja, B, kann sogar
scharfe Kritik iiben an denen, welche behaupten, der Christ
dauernd in Furcht und Ungewissheit bleiben liber
sein Verh#linis zu Gott. "Scia quosdaum ss% qui quasi
ter nescire volunt quae acceperunt a Dfomine, ne in

iam elati, in viscum incidant diaboli., Mihi autem

. . - s . - »
ur debere scire guid acdepereyyut gsciam quid desit
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mihi: mihi videtur Jjuxta Ayostoluu, ut sciamus gquae a
Deo donate sunt nobis, ne sciamus, ad quae. postulanda
142)

suspirandum sit nobis." Mit Recht sagt Ritschl zu
dieser Prommigkeitsstimwung: "In dieser Anschauung vom
glaubigen Vertrauen erreicht B, motwendig die Linie, wel-
che nachher Luther einnimmt, da ebensowenig der blos in-
tellektuelle wie der durch die Liebe formierte Glaube
seinew Inhalte entspricht, und da die Vertauschung des

%

laubens mit der Hoffnung, . . . welche gelegentlich ein-

(oF]

tritt, nicht die Bedeutung haben soll, die barmherzige
143)

Gnade Gottes aus der Gegenwart in die Zukunft zu rilicken."

Ja, B, schlagt hier ein ebenso bkindes Glauben und blindes

Vertrauen vor, wie Luther. Zu dem verborgenen Gott, der

unser Widersacher zu sein scheint, sollen wir fliehen,

und wir werden es erleben, wie er unser F#eund wird.

Endlich sei

fe—

vier noch das schone Worts B.'s tiber den Glau-

-

ben angefiihrt, welches fast an Schleiermacher ank®ingt:
*Credes, et invcnistic‘ﬁbu credere invenisse est. Norunt
fideles inhabitere Christum per fidem in cordibus sui&s.
Quid propius est? . . . Quid non inveniat fides? Attingit

inaccessﬁ*, deprehendit ignota, comprehendit ummigus ap-




prehendit novigsi;a)ipsam denigue aeternitatem suo illo
144)

vastlissimo sinu quodsu modo circumcludit.n” Dem Glauben

wird die wesentliche Stelle angewiesen in dieser anders-

artigen Fromuigkeit. Wie sich diese Prommigkeit zu der

zuerst dasrgestellten verhalt, werden wir noch im Polgenden

bei dem Versuch eines Verstandnisses und einer Beurteilung

der Prommigkeit Bernhards von Clairvaux zu sehen haben,

B. Die geschichtlichen Zusammenhiénge der Frommizkeit
o &) o

Bernhards von Claf%aux.

§ 15. Einleitung, Um die verschiedenen Problems,
welche uns die Frommigkeit Berhards von Claifaux auf'gibt
klaremézu kdnnen und zu Binew Verstiéndis der Eigenart
und des Neuen in diesc¢r FrOommigkeit zu gelangen, miissen
wir noch zuvor die geschichtlichen Zusapuenhéinge und Ein-
wirkangen untersuchen, unter denen diese “rdmmiéxcif ent-
standen ist und welche ihr sls Quelien gedient haben, aus
denen sie geschdpft hat., Bs wird dabei gut sein wegen der
grundlegenden Stellung, welche Augustin in der Geschichte
der Kirche und ihrer Frommigkeit einnimmt und wegen der

starken 4usammenhiinge, welche wiec wir sehen werden, ihn
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mit B.v, Cl, verbindeQ} die Untersuchung der geschichtli-
chen Entwicklung der Frommigkeit nach Augustin in drei
Teilen zu behandeln: 1) voraugustiniscne Zusammenhénge,
2) Augustin und Bernhard, 3) nachaugustinische Zussumenhini
ge.

y 4 + » . . . .
§ lo. Bernhard und die voraugustinische Prommigkeit.

I. Bernhard v, Cl, und die pasulinische Christusfrmuigkeij

Die wichtigste Quelle, aus welcher B. fiir seine Prom-
1)
migkeit schOpft, ist die Heilige Schrift. An allen wich-

tigen Fragen geht er auf sie zuriick. Doch hat er auch zu

ihr kein ganz gleiches Verhaltnis, Einzelne Schriiften und

Schriftsteller stehen ihm besonders nahe und sind ihm be-
2)
sonders vertraut und liebi. So Pavid, Johannes und beson-
3) ,

ers Paulus, So besitzt B. nach seinem eigenen Zeug-

ge
nis ein besonders enges Verhiiltnis zu der Gedankenwelt des

Apostels Puulus. Und in der Tat finden wir uuch ganz be-
sonders starke Beziehungen zwischen B. und Paulus. Nicht
nur B, hat man den Vater der Christusmystik genannt, son-
dern auch Paulus., "Paulus ist der Schopfer der Christus-
mystik, d.h. des perslnlichen Gebetsverhéltnisses zum
hiwwlischen Christus als des Herrn und Heilandes der Ein-

74 /

zelseecle.




- 135

Und gerade heute mehren sich die wissenschaftlichen Unter-
suchungen, welche die Christusfrfumigkeit des Paulus als
den We;&nt;l&L:tuL wogenstitnd der Paulinischen Theologie
ansehen, ; Im einzelnen aguf die FPrage einzugehen inwie-
weit Paulus im strengen Sinne unter die Mystiker zu zéhlen
ist, ist in diesem Zusammenhange unmbglich, Wir haben nur
insoweit auf die Paulinische Gedankenwelt einzugehen als
gich Beziehungen und Unterschiede zur bernhardinischen
FrOommigkeit herausstellen,

Die paulinische FPrommigkeit ist christozentrisch,
Paulus kennt keinen anderen Gott als den in Chirstus of-
fenbarten., Die Gottesgemeinschaft ist (Ur Paulus Christu

6)
gemeinschaft. Diese Gemeinschaft ist eine ganz reale

und persdnliche ‘Verbundenheit mit dem gegenwértigen,

bendigen Christus. Sie entniwmut ihre Farben und ihre An-

schaulichkeit aus der Petrack y der Gestalt Christi,
Lebens und Leidens ristus ist flr Paulus keine
rein historische Grosse der Vergangenheit, sondern der

ugenblicklich Lbbende, der mit ihm verkehrende, wit ihm

7)

redende Herr. Diese Gemeinschaft mit dem lebendigen

Christus ist filir Paulus in erster Linie such eine Gemein-




den eine unldsbere Tatsache, der Gekreuzigte und Aufer-
standene sind fiir Paulus identisch. "Kreuz 'stoﬂ¢and Auf-
erstehung Christi kdnnen bei Paulus nicht isoliert werden

ale zwei auseinanderfallende Tatsachepy;serdern sie sind
10)
in seiner Betrschtung untrennbar verbunden." Von der
- o s £ ) . K Al
Erfahrung des lebendigen und auferstandenen Chrie$tus aus
iet Peaulus such fiir die Bedeutung des erniedrigten ein
neues Versténdnis asufgegengga. Von dieser unldsbaren Ein-
heit des lebendigen und historischen Christus uus ist es
verstindlich, dess Paulus nun auch das Leben und Leiden
Christi zu einem 1cbendis persdnlichen, gegenwartig vor-
hendenen Tatssche wird. "Die irdische Gesdhichte ist sel-
W ACAY
ber vermizkliekt, im Bilde des himmlischen Herrn fest ver-
@
enkert? Bs ... steckt in dieser Vergtttlichung des Ge-
4

schichtlichen nichts anderes als die religitse Gewissheit

ass die Leidensgeschichte Jesu in nichts zuféllig war,

d
d

ass alles Tun, Handeln und Lassen Jdesu zweckaSﬁi,sinn—
voll, planvoll und gerade in dieser . . , Ausfiihrung not-
wendig wer. Denn Paulus erlebt in der Gemeinschaft der

n

Christusleiden ein religitses ¢¢C eine schlechthifiige
& &

Notwendigkeit, Wer in Christus ist, d.h. wer Mensch ist,
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schaft der Leiden Christi. Der Christ ist ein Glied am
Leibe Christi und er lebt daher auch, was Christus erlebt
hat: er muss mit Christus sterben, mit ihm gekreuzigt
werden, er wird mit ihm begraben, und erlebt in Christi

)
Auferstehung auch seine Auferstehung. So wird fur Pau-
lus such die Tatsache des Kreuzes Christi aus einer rein
historischen Tatsuche der Vergangeheit zu einer persdn-
lich erlebten inneren Erfahrung, welche wirksam hineinragt
in dis Getcnw;rt.ﬂne; "Gekreuzigte® ist eine Bealitat,
die tétlich erlebt werden kann, und des- johanneische Bild
des Lebendigen, der die Wundmale des Gekreuzigten an-sich
tragt, ist ebenso psulinisch, wie der johenneische Doppel-
sinn des Wortes "erhShen", dss gleichzeitig den Tod aug e
hohen Kreuz und dievE:hd;unC‘Zur pneumatischen Glorie

2)

im Sinne des Philipperbriefes andeutet.®

N

Worin wurzelt fir Paulus nun diese hohe Bedeutung

des Lebens und Leidens des Herrn filir seine persfmliche

Prommigkeit? Bestimmend ist fiir diese hohe Wertung des
jrdischen Lebens des Herrn und seines Leidens in der Zeit
dusdfiir Paulus der erniedrigte und der erhdhte Christus

unldsbar zusammengehlren, Kreuzigenqund Auferstehung bil-
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wie er sein soll, wie er von Gott gedacht ist, der muss-..
planvoller Notwendigkeit zufolgs zu seiner Vollendung
euf dem Wege zum Ziele leiden. Mensch in Christo-sein

11)
heisst ®"in Christo leiden."® So wird die irdische Er-
scheinung desu zu einer Offenbarung des lebendigen er-
hohten Christus. "Das Geschichtliche, das #ussere Erge-
hen und Erdenschicksal Christi ist dem Paulus nicht nur
ein Gleichnis gé%}iiggr Realivéiten, nicht nur Typus eige-
ner seelischer Wipderfahrnis,'Vﬁelmehr ist jedes Wiederfah
nis, jede Tat des frdischen Christus Norm, religidse Not-
wendigkeit éxmxﬁaxhnzlnﬁnm eigenen Nacherlebens, Miterle-
bens, von neuem Lebens. Christi &ussere Erdenschicksale
sind fiir unser inneres Leben Richtung weisend und 8inn=

sbend. Das eigentlich doch der Vergangenheit angehOrige

g
Geschichtliche ist verlebendigt, in den Abluuf des Leben-
S 1%
en gegenwurtigen/Flutens hibeinhgschmolzenes und damit
12) :

rschmolzenes Geschehen,"

1

o
o

Es ist deutlich sichtbar, wie stark die Parallele
zwischen der paulinischen Christusfrommigkeit und der
meditatio und imitatio des Lebens Christi bei B. sind.
£

Durch diese Frommigkeit hat B, die stérksten Impulse fir

seine Christusfromuigkeit erhalten, €deich Paulus ist
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Gleich Pesulus ist such Bernhard des Lebem Christi,sein
Leiden und Sterbem nichts Zufilliges,sondern Gegenstand
des Necherlebens,des Nachahmens,der religiisen Gemein-
gschaft mit dem lebendigen Herrn.Noch in anderer Hinsic
zeigen sich jedoch stearke Verbindungslinien zwischen

Peulinischer und d“runardﬁgbnar Frimmigkeit ,worsuf be-
sonders Heiler hiﬂgewiesen het,Peulus wer derjenige,wal
cher im Urcuristentum sin unmittelberes Gebeteverhdliri
nis zu dam erhihten Herrm bvesess."Die feiarlichen Gede
te,die von der Gowainde bei der Bucherestisfeier ge-

sprocher wurden,richteten sich - von den formelheften

Responsorien &es Mersn#the oder Kyrie eleison sbgese-

hem - iu &er Urkirche wie im eltien Christentuam niché
unmittelber en Christus,sondern durch ihn und in sein
Namen 2n Gott den Vater.WenQ Origines das Gebet “im Ne
men Jesu"fordert und dis direkte Gebetsanrede en Jesaus
eblehnt,wenn Augustinus nur ein Gebet sa Gott durch

& Ke 3 e Z-
Christus,nicht an Christus selbst;so sind sis hierin
von den urelten liturgischen Traditione=n bestimmi;in
der persdnlichen Frimmigkeit des Abendlendes erlangt d

der Gabetsvaerkehr mit Christus erst{ vom Frihmittelelte
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en eine haherrscheande Stelle.Es war zwsifellog eine Be

rihrung mit dem peulinischen Geiste,dée Anselm und vor

gll e Bernhard von Cleirvgeux i? tresuten Gebetsumgeung
13
mit dem Herrn Jesus fﬁh§te.‘ Jea,Paulus kennt such
14
Estesén und .izionen, Er kennt die glihande Sehn-

sucht der Christusliebe,eufgeldst zu werden und bei

15)
Christus zu sein. *Paulus kennt such die ganze ethi-

gy
sche Versntwortlosigkeit des Mystikers,die in dem Satz

gipfelt:"Dem Reinen ist 8alles rein.“Er weiss auch von

der immerwéhrenden Unruhe des mnoch nicht Vereinigtsein
des Hichtargriffenhabens."{E)Wir brauchen nur auf unse
re Darstellung des Sponsuseslebnisses hinzuweisen,um
arkennen,walch eine grosse Rollqdis genennten Momente
such in der Frimmigkeit Bernhards spielem und wie Berni
heard hierin auf Psulus zurﬁckgroift.l7)ﬂbenso spislt

18)
der Paulinische Gedanke des"Adhserers Deo" bei Bern-

hard eins grosse Rolle.
So sind die Beziehungen zwischen Paulus und Bern-
heard sehr neshe.Von Psulus hat Bernherd die innigen Tén

der Christusgemehnschaft,die liebevolle Betrachtung u.

Versenkung in das Leben und Leiden Christi,dis Gedenkd

des Nacherlebens ddeses Lebensbildes und des Nachlei-
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dens dieser Leiden.Von Peulus stemmt such der Gedanke
der innigen Geistesverbundenheit mit dem Herrm.Je&,men
kann éagem,dass die eine starke Wurzel der Christusfrim-
migkeait B.s in der Christusfrimmigkeit Psuli ruht.Und
doch - ist demit die Eigenert der Christusfrimmigkeis
B.s schon erklért? Deckt sich die Christusferehrung B.s
mit der Pesulinischen? Wenm wir bisher suf die sterken
Beziehungen zwischen Paulus u.B, hingewiesen haben,so
missen wir nun doch such die grossen Unterschiede ins Au
ge fessen,die Pgulus u,B, in ihrer Frdmmigkeit trennen.
De miissen wir als Erstes nochmals suf die grundlegende
Tatsache der Peaulinischen Frémmigkeit hinweisen,die ibha .
dieselbe euch zugleich von Bemhard trennt:fir Paulus
ist der gekreuzigte und historische Christus identisch
mit dem lebendigen und auferstandenen Herrn.Des eine v on
anderen losgeldst kennt Paulus nicht.B.,jedoch kennt ein
Verh#ltnis zu dem erhdhten geistigen Christus ellein,
er 158t diese enge Verbindung zwischen historischem und
ergohtem Christus,welche fiir Paulus grundlegend ist.

Zwer beruft sich B, fiir diese Tfennung auch auf ein Wort

19)
Pauli II.Cor.5,16. Doch bedient er sich einer iidlieche
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Exegese (cf.Augustin) ,welche den Paulinischen Gedaenken de:
Stelle entstell t.Paulus spricht san dieser Stelle gornicht
vom geschichtlichen Jesus,sondern von der Vorstellung des
Messiss,die such den Juden geliufig ist."Die Worte AR Tk
d
6<§%gind ihrer Stellung nach nicht mitzﬂf“z¥)v zu ver
)
binden,sondern mit dem Verbum ;cf’L'Kuf‘:V. Und weiter,wi
re es nicht ibereaus merkwirdig,wenn der Apostel den ge-

s
schichtlichen Jesus sls dea K.t 5"3/"/<"< 7 fnltin
bezeichnet hétte?Der Neme" Christus”™ ist doch urspriinglie
kein Eigennesme,sondern 4in Titel des Messias,und diese ur
springliche Bedeutung ist auch ;m Sprachgebrauch des Pau-
lus noch deutlich zu erkennen", O)So spricht Psulus hier
von einer fleischlichen Messiasvorstellung,die er vor sei-
ner Bekehrung els Jude besessen heat-des politisch-weltlieci
Messissbild.Nun aber ist durch des Damsskuserlebnis in sel
nem Leben ein grosser Umschwung eingetreten.Dieses fleisch
liche Messissbild ist ihm genz zerstdrt worden.Nun kennt
er dieses nicht mebhr,sondern,so miisssn wir erginzen,nur
noch den geschichtlichen Jesus Christus,der fir ihn gestos

ben und suferstenden ist.Diese AusleRung wird auch dadureh

gestlitzt ,dess sie dem Zusemmenhang gerecht wird.vV,15
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spricht von der grossen Ver#nderung,die im Leben eines
jeden Christen eintreten muss,wenn er Christus kennen
lernt:ein jeder muss gleichsam mit Christus sterben ,801~
ne genze frilhere Vergengenheit ist mit Christi Tod begre-
ben und er muss 8ls ein neuer wieder mit Christus sufere
stehen zu einef neuen Gegenwart,Dieser Gedanke von V.15
wird V.16 durch Psuli eigene Erfshrung veranschsaulicht .
Buch er hat seine genze frilhere Vergemgenheit begraben,
sie ist fir ihn gleichsem tot,seitdem er den Herrn kennenxn
lernte;auch sein altes Messiasbild,das fleischliche Ver-
stindnis des Messiss,welches zur geschichtlichen Gestalt
Jesu nicht passte,hat er begrabem,"Nicht dsrsuf kommt es
dem Apostel en,den geschichtlichen Jesus und den erhdhten
Christus einsnder gegeniiber zu stellen,sondern vielmehr
auy den gewaltigen Umschwung hinzuweisen,der siech in
seinan Inneren vollzogen hat.'ZI)Zudem betont Paulus nock
im vorhergehenden Vers (V.15)die Identitit deS‘@estorbe-
nen und Auferstesndenen,des historischen und erhdhten
Herrn,

Doch nicht nur des Missversténdnis dieser Stelle bei

Lhcotors_

Paulus bildet den Unterschied zwischen der christlichen

Frommigkeit Peuli u.der B.s. Paulus grindet seine Hgjjgs-
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gewissheit Aimmer direkt suf die gdéttlichen Heilstaten.
Pir Paulus ist der gekreuzigte und auferstandene Herr
die hdchste Liebesoffenbarung Gottes und derum such der
Grund der grissten Heilsgewissheit.Paulus kennt nicht
wie B.,einen noch grisseren Liebeserweis Gottes als die
greuzigung und Auferstehung.Auf diese Tatsechen baut sic
sein neues Verh#dltnis zu Gott suf,sie bg;§en ihm defiir,

dass er vor Gott 2ls Gerechter desteht. Wohl kennt auc

Psulus Ekstesen,aber sie sind ihm ndobt¥ das letzte Ziel

seiner Frommigkeit,nicht der hdchste Liebeserweis Gottes

en dex seine Heilsgewissheit héngt.Vielmehr ist diese ge
nigend gesichert durch den Glsubem on den historischenm;
gestorbenen und suferstendenem-Christus.Des ist ibm die
Birgschaft der Liebe Gottes,nichts kann diese Gewissheit
der Liebe Gottes mehr zerstdrem,die er en Christus erfah
ren hat.za)Wenn Bernhard im Sponsus2rlebnis,in der unmit
telbsren Vereinigung mit dem Verbum-Christus die Erfeh-
rung der hiéchsten Liebe Gottes macht,so lehnt "Paulus

...diese letzte Versinigung,der alles @egenstiéndliche

gleichgiiltig wird,eb und zieht ein Hendeln und THtigsein

in dieser von dsuernden Gegens#itzen durchzogenen Welt

vor,Und wo es sich um die Deutung der letzten Hgjjg.
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er fahrung undrgewissheit handelt,um die gedenkliche Sub-

struktion des gedanklich nicht mehr zu Fassenden, de& wen-
det sich dieses Denken von eller Mystik radikel ab."
24)80 liegt der tiefste Unterschied zwischen Paulus und
B.s Christusfrommigkeit derin,desss Paulus den historische
und den erhéhten Christus nicht trennen kann,weil er in
der Offenbarung Christi in der Geschichte den Grund seiney
Heilsgewissheit,die Brfahrung der hdchstem Liebe Gottes,

besitzt.Bernhard jedoch kommt in seiner Christusmystik

zur Trennung des historischen und des geistigen Christus,

weil ihm die Offenberung Christi in der Geschichte noch

nicht die volle Gewissheit der gbottlichen Liebe bietet,
sondern erst das Erlebnis der unmittelbaren Liebesvereini.
ging mit dem géttlichen Wort in der Ekstese.

Andrerseits zeigt sich bei B,trotz dieses der Peulini-
schen Frommigkeit fremden Zuges,der starke Einfluss Pau-
linischer Gedenken derin,dess wir bei B.auch eine anders-
ertige Frommigkeit finden,wo die Offenbarung des geschichd
lichen Christus als der letzte Grund der Heilsgewissheit
gewsrtet wird und fir B.der erhdhte und der geschichtlichg
Christus zussmmenfgllen,wp der Glesudbe gls gusschlaggebend

fir die Frommigkeit angesehen wird,und nicht nur alg

v
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Durchgangsstufe einer ethischen Reinigung fiir die hbchste
Stufe.as)ﬂiar htren wir deutlich Tdne Psulinischen Rech &-
fertigungsgewissheit hervorbrechen,wie sie im RUmerdbrief

leben.

II.Bernherd verwsndte Ziige in der Frémmigkeit

von Pegulus bis Augustin.

Des Breutmotiv ,welches in der FrOimmigkeit B.svon Clair
vaux eine 8o beherrschende Stellung einnimmt,tritt schon
in der Frommigkeit vor B.h&ufig suf.Schon frih hat man
gich des VerhBltnis der Gemeinschaft mit Gott unter dem
Symbol des Liebesverh&éltnisses veranschesulicht und versin
bildlicht ,um dedurch die Innigkeit dieses Verh&ltnisses
und den hohen Grad der gegenseitigen Einigung auszudrﬁck&
Wir sehen higz von dem religionsgeschichtlichen Sachver-
helt ab,daggﬁr unsere Untersuchung nur suf dém Umwege ibe
die kirchliche Frémmigkeit in Betracht kommt.,Im Christen-
tum tritt das Bild des Liebesverh#ltnisses schon im Ephe-
serbrief suf,wo des Verh&ltnis zwischen Christus und der

26)
Kirche unter dem Bilde der Ehe dargestellt ist. Jadoch

ist dieser Gedanke noch nicht individufell gewsndt und
suf die Einzelseele angewendet.Des Eindringen des Braut-

motive in die individuelle christliiche Frémmigkeit kdn-
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nen wir aber schon frithzeitig in den vielfach von gnost
schen Gedenken beeinflussten Apostelaskten beobachten.
8o 2.,B.im 27.Kep.der Thomesakten.Hier ist schon die Re-
de doavon,dsss des Verhdéltnis zwischen dem Herrn u.der
Einzelseele 8ls eine Ehe sufgefessst wird und die himmli|
sche Herrlichkeit unter dem Bilde des Eingehens dar
Braut in des Bresutgemech geschildert wird."Und dess ich

nicht ehelichen Verkehr mit einem verginglichen Manne

hette,dessen Ende Reue und Bitterkeit ist,gesghah,weil
27

ich dem wehrhaftigen Manne vermihlt wurde.® — Bei den
Kirchenvétern finden sich wokl Anstitze dieses Gedankens
am frihesten km Tertullisns Schriften.Port wird dss Ver-

héltnis des gdttlichen Geistes zu der Seele als das des

Bréutigems und Gemehls vorgestell t,"Sequitur 2nimam nubg
bentum spiritui csro;o beatum connubium!‘za):uch wird
des Bild des Epheserbriefes stérker ins Imndividuelle ge
wendt ;des Fleisch im Sinne der genzen Menschheit aber
such die Einzelseele ist Braut Christi,"Cernem et spiri

tum iem in semeptipso Christus foederavit,sponsam spon-

80 et sponsum sponsee comparavit,Nam et 8i snimam quis

contenderitysponsam,vel dotis nomine sequdtur snimem ca

ro...Cero est Spons@&,quee in Christo Jesu ﬁ?i;i%amr
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29)
spiritum sponsum per seanguinem pacta est."
Entscheidenden Einfluss euf diese ganze Entwicklung
einer individuellen Christusfrimmigkeit unter den Far-

ben eines Liebesverh#ltnisses der Seele zum Briéutigam

hat Origfnes gehabt.Er hat in seinem Kommenter zum Hohes
Lied dem Brautmotiv in der individuellen christlichen
Frémmigkeit die biblisch-exegetische Grundlage gegeben,
Aus seiner Auslegung des Hohen Liedes haben die Bphtere
geschopft.Hippolyt kennt in seiner Auslegung des Hohen
Liedes die individeelle Bedeutung noch nicht.BO)grigdnc
jedoch unterscheidet in der Einleitung zu seinem Kommen
texr zum Hobhen Liede gleich Bernherd eine zweifache Be-
deutung der Braut;als Seg}q und 8ls Kirche."Epithslmium
libellus hic,id est,n&gg;;;o cermen,dramatis in modum

mihi videtur 2 Salomone conscriptus,quem cecinit instar

nubentis sponsse,et erge sponsum suum,qui est sermo db;

coelesti emore flagrentis.Adamevit enim eum,sivienima,
&){/

quee ad imaginem ejus factas est,sive ecclesie."So hat
Origines durch die Helenisierung eines biblischen Motiv

eine neue Richtung der Frommigkeit begriindet:die Gnosis

in der Form der brButlichemn Liebe zu Christus.Der LOgo-
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nicht mehr kihle Idee,sondern affizierte Person,wsel
die Seele besuchen kommt und sich mit ihr vereinigt.

Die Seele ist die Braut des Verbums,welcher ihr Bréutige

gem ist, Von ihm empg&ngt sie die Lehre ¥tn dem Gesetz

und den Propheten und wenn sie hinlénglich ihn geliebt
hat,nimmt sie den in sich auf,der em Anfang be% Gott way
-dss Wort Gottes,-Doch nicht dsuernd bleibt das Wort bedi
der Seele.Es besucht sie und verlésst sis wieder.Wenn
es sie besuchen kommt,so iberspringt es die Berge,um ihn
die hohen und erhsbenen Dinge der himmlichen Wissenschal
zu offanbaren.ja)- Deutlich kann men in diesen Gedsnken
gingen starke Parallelen zu Berherds Primmigkeit verfol
gen,Die Liebeseinigung vollzieht sich zwischen dem gitt
lichen Wort und der Seele,diese Einigung ist keine dau-
ernde,sondern muss immer wieder erneut werden(cf.dss
Sponsuserlebnis bei Bernherd).Von der Stufe des Verbum
megister steigt die Seele zur Gemeinschaft mit dem Wort
an sich suf.Dennoch ist slles dieses bei Origimes noch
in Ansitzen.Vor 2llem ist die Frtmmigkeit nicht so innig
mit dem Versenkung in des Lebem und Leiden Christi ver-

bunden,Die zusgefiihrte Perallele zwischen Christus und

der Seele als Brsasut und Bréutigam trégt moch nicht el
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le die Ziige des Affekts,welche sie bei B,annimmt.Mit
Recht sagt Bigg:"It need hardly be seid thet Origen
himself remains fesithful to the Ideal point of view, an
end is never betrayed into the imagery of earthly pess
sion used by the monsstic writers on the subject of
"the Bridegroom's Kiss“end similer ph:ases.'39.) gﬁ%
doch hat Origines mit diesen Gedemnken wohl den stirk-

saten Anstoss gegeben zur Entstehung einer christlichen

Brautmystik,wie sie uns bald in mehr kiihlen intellek-

tuelistischen Formen entgegentritt,bald unter den eros

tischen Farben,fiir welches die Bilder des Hohen Liedes
die Wurzel bilden.Troivzdem das Mittelalter, von H¥trony-
mus belehrt Origines @&ls den Vater und Quellbereich
der Héresien =nsah,hat es von ihm doch einem starken
Einfluss erfahren,nicht nur,was die Methode der alle-
gorischen Exegese anbetrifft,sondern auch au{dem Ge-
biet der Mystik.So kenn man wohl AM Bigg's Urteil zu-
stimmen:"And thus Origin,the first pioneer in so many
fields of Christisn thought,the fethar in one of many

aspecta of the English Latudinariens,became also the

spirituel ancestor of Bernfard,the Victorines, and the
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guthor of the "DPe Imdtetione™,of Taular and Molinos and
Mademe de Guyon." b

Noch in anderer Hinsieht zeigt sich eine wichtige
Beziehung der Frommigkeit B.s& und Origines.SQhon bei
Origi{nes wird demtlich der Unterschied gemeacht iﬁischan
dem geschichtlichen Christus und dem Logos-Christus,Der
geschichtliche Christus ist nur fir die Unvollkommenen
von Bedeutung,die Vollkommenen hingegen-die Gnostiker-
sehen von dem fleischgawordenen Logos 2gb.Vgl.z.B.d.Com.

35).
in Joh.I3g Ser.22,wo deutlich der gekreuzigte Christus

des Glaubensmvon dem Christus in uns 8ls dem Christus
der Vollkommenen unterschieden wird.Fiir den Gnostiker,

kommt der Gekreuzigte nicht in Betrescht,Christus ist fiix

ihn nur Lehrer.Des historische Evepgelium zeigt such nu
6

"den Schatten der Gehdaimnisse Christi® .In derxr Ausle-
gung von II.uor., > 1et ebaufalls Oriqigas ein Vorgangen
B.s.Uebear dis Aanschhelt Chrigt{i,weleche im Glsuben son-
geeignet wird,wird der Mensch weitergefilhrt zur Gemein-
scheft mit dem reinen Logos.37)7

Nach Origines finde# sich des Breutmotiv h#ufig in 4

Frommigkeit in der individuellen Deutung auf die Sggie
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Einen breiten Raum nimmt dieser Gedanke bei Makerius
ain?a). "So muss esuch dis Seele,die Christus,der himm-
lische Bréutigem zur geheimnisvollen gdttlichen Gemein-
schaft mit ihm ale Braut sich erkoren und den himmli-
schen Reichtum verkostet,mit grossem Eifer Christus ih=z
rem Bréutigam sufrichtig zu gefesllen streben...sief,eine
solche Sesle,wird Herrin aller Giiter des Her;n und die
Herrlichkeit seiner Gottheit ist ihr Leib'.ay).Beson—
ders interessent ist in unserem Zusemmenhang auch hom.,
4,14,wo fir den inaigen Grad der Versinigung der Scele
mit Gott das Bild des Durchgliilhtwerdens des Eisens im
Feuer angewandt wird,ein Bild,das B.such braucht in
shnlichem Zusammenhseng(de dilig.Deo 10,27).*Wie Eisen
oder Blei,Gold oder Silber,ins Feuer gelegt,seine na-
tiirliche Hirte verlddrt und weich wird,und,je lénger es
im“FPeuer ist,umsbdmehr seine netiirliche Sterrheit infol-
ge der gewaltigen Feuerhitze sufgibt und &ndert,so wird

die Seele,welche die Welt verleugnet,in eifrigem Suchexn

Mihen und Kémpfen einzig und allein nach dem Herrm sich

sehnt ung-ebléssty sioh in Hoffnung und Gleubden suf ihn

schaut und jenes himmlische Feuer der Gottheit und L4
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be des Geistes in sich aufgenommen,wshrhaft von aller
Weltliebe frei und aller b3sen Eigenschaften ledig...

Alles h#lt sie fir dberfliissig,einzig in ihrem himmli-

gschen Bréutigeam,den sie aufgenommen,findat sie Ruhe in
brennender,unsussprechlicher Lisbe zu ihm...Denn des is
ihr Leben und ihre Wonne:die geheimnisvolle,unsussprech
liche Vereinigung mit dem himmlischen Kénig."40).Sehr
bezeichnend in ihrer Verwendtschaft mit Gedanken B,s isy
guch die Stelle hom.46,3Yverbindet sich die Seele mit ds
Herrn,kommt der Herr aus Erbermen und Liebe zu ihr und
verbindet sich mit ihr,verbleiben ihre Gedasnken uneblis

sig in der Gnede des Herrn,so werden die Seele und der

Herr zu einem Geiste und zu einer Mischung und zu einem

Gedenken.Wohl muss ihr Leib noch suf Erden bleiben.Ihrx

Geist aber lebt genz und ger im himmlischen Jerusalem,
steigt hinsuf "bis 3z um dritten Himmel" ,vearbindet sich
mit dem Herrm und dient ihm dort.‘41.) Es finden sich
auch schon Gedesnken bei Meskarius,welche die geschicht-
liche Offenbarung zu einer indifferenten machen. An Stel

le der geschichtlichen einmaligen Menschwerdung Jesu

els gottlicher Heilstat,trittd die mystische Ubergesi
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liche Christusgeburt in der Seele jedes einzelnen GlBubi
gen."Auf gleiche Weise verkleinerte siech in seiner Huld
der unbesgrenzte,unerforschliche Gott.Er zog die Glieder
dieses Kgrpers en und umfing sich selbst,widhrend er von
seiner unzughinglichen Herrlichkeit sfiseh,Aus NMilde und
Menschenfreundlichkeit gesteltet er sich um und macht
sich korperlich,vermischt und vereinigt sich mit den hei-
ligen wohlgefilligen gliubigen Seelen und wird nsch dem
Ausspruch des Psulus mit ihnen zu "einem Geiste'.42.)

Noch reicher hat sich der Keim der Origénistischen
Brautmystik in den Schriften des M et hoddius von
0O1lymp entfaltet.Die Gestalt,welche Methodius der
Brautmystik gegeben hat,ist fir die Form,in welcher sie
bei Bernheard asuftaucht von grosser Bedeutung gewesen,Er
stellt in seiner Theologie eine Verbindung Originisti-
scher und kleinasiatischer Gedenken her.Er bekennt sich

iber
einerseits gegen dég spirituslistischenlMethode des Origi-

nes zu dem kirchlichen Gemsingleuben und der Ueberlisfe-
rung,behiélt jedoch die Grundlege der Origfnistischen Spe-

per
kulationea,So schafft er eine Verkirchlichung der Gnosis

des Origines.Dieses zeigt sich am deutlichsten in seiner
|
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Auffassung der Kirche , Methodius fasst die Kirche als die
real geschichtlich bestehende auf, aber wendet dann den
Gedanken so, dass die 8inzelne Seecle die Braut Christi
werden muss und die Heillzeschichte sich ih jeder Seele
wiederholen muss, In einer jeden Seele muss der Logos von
neuem gterben und gcbarcn we " Fur Methodius ist
die Geschichte des Logos-Christus, wie sie der Glaube fest-
h&lt nur der allgemeine Hintergrund fiir eine innere Geschi
te, die sich in jedem Glaubigen wiederholen muss; der Logos
muss fir ihn wiede:uﬁhcrabsteigen vom Himmel, muss leiden
und sterben und in den Glaubigen auferstehen, Ja, Methodims
kat bereits diese Spekulation so formuliert, dass jeder
Glédubige durch Teilnahme an Christus als eih Christus gebo-
44)
ren werden miisse, " Per origfnistische Gedanke des

Brautverhiéiltnisses der Seele zum Logos~Christus erscheint

s T
verbunden mit der asketischen Frommigkeit der W o Vv ,

So bedeutet diese Wendung nichts anderes als eine Verkirch-

lichung der orig€nistischen Gnosis, "als die Zuspitzung

des kirchlich realistischen Lehrbegriffs auf den Subjekti-
45)

vismus der monchischen Mystik." "Die Kirche ist also

von der einzelnen Sesle, welche Braut Christi werden soll,




als die Mutter zu respektieren -~ mit cinem Wort, wir haben

hier die thologische Spekulation des zukiinftigen kirchlies

chen Monchtums und erkennen, warum sich diese Spekulation
mit dem hochsten Gehorsam und der grbdssten Pietat gegen
46)
ie Kirche paaren mucste.m Bei Methodius findet sich
auah die Stufenfolge des geistlichen Lebens wie bel B. :
aus dem gléubigen Brkenuen, zur aszetischen Bewdhrung und
von da zur vollen Gottesgemeinschaft. "Abtuend die Fin-
sternis und geheiligt an der Seele schreiten wir wie von
Stufe zu Stufe, von Erkenntnis zu Erkenntnis, d.h. wie vom
Bergwind, @hnlich dem Unglasuben, in das Forschen der Schrif]
wie in das Erdbeben zu gehen, von jenem ins Feuer d.h. zum
anausldschlichen Feier der Liebe, durch welches angefeu~
ert gehen wir zum Eifer um das Bessere bis wir zum Gipfel
| 47)
gelangen d.h, zur Heiligung des Heiligen Beistes. "
Bonwetsch sagt hierzu: "BEs sind die Stufen der Mystik:
das dem kirchlichen Glesuben gemésse Erkennen, die asketi-
sche Lebensbewahrung, der Zustund der vollkommenen Gottes-
48)
gemeinschaft,.” "Bine #éhnliche Stufenfolge im Verhalt-

nis zu Gott scheint das zu Hiob 38, von dem Reden Gottes

zum Menschen Gesagte anzudeuten. Gott rede nicht von Anbe-
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ginn mit dem Menschen, sondern erst wenn die Seele da-

fiir bereitet ist durch die Einwirkung anderer wie durch
eigenes Gebet und Eifer. Ist sie fu der fir die menschlie
che Natur erreichbarenHohe gelangt, dann spricht der Herr
zu ihr und offenbart ihr scine Worte. In der jenselts sei-
ner natiirlichen Beanlagung liegenden, im Anschluss an
die Schrift, sber iiber deren Wortverstandnis hinsus durch
unmittelbere gdttliche Wirkung dargereichten Erkenntnis,
erweist sich in erster Stelle die Hineinnahme des Men-
50)

schen in die vollkoumene Gottesgemeinschaft." Der jung-
frauliche Stand ist das sittliche Lebens- und Vollkommen-
heitsideal. Ba ist dieses aber darum, weil es der Stand
der Christuséhnlichkeit ist. Denn ChristusiBhnlichkeit
erreicht der Mensch nur durch die Nachahmung des ®rdi-

1
schen Lebens Christi.5 ; Der Zweck der bMienschwerdang
Christi ist es, uns ein gdttliches Lebensbild zur Nach-
ahmung zu geben. So. soll die ganze Bussere Heilsgeschich~-
te durch die Nachahmung zu einer inneren werden. "ES
muss edeh jeder von uns nicht nar seine Partieie in jenes
heilige Fleisch bekennen, das von der reinen Jungfrau kam

sondern auch eine gleiche in den Geist eines jeden von
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uns," Wohl wird also in der Theologie des Methodius
auch die kirchliche Lehre erhalten, jedoch sie ist nicht

: , i . . wird ;
das Ziel der Frommigkeit, sondern vielmehr dem praktischen
Ideal des jungfraulichen Lebens,in dem man Christus und
Gott nachahmt, untergeordnet, So ist die Theologie des
Methodius eine "Weissagung euf die Zukunft®", wie Barnack

_ | 53)
mit Recht sagt.

Besonders deatlich zeigt sich das Brautmotiv in der
Prommigkeit des Methodius in dem Psalm der Thekle in dem
11, Kapitel des"Gastmahls";
mSchliess auf die Tore, lichtumflossene Pirstin, hol* uns,
Du keuscher Leib, du Sieg umstrahlte Braut, du Wohlduft!
Im Kleide Christi treten wir heren, vollselig
Dein Hochzeitslied zu singen, Kind!

Dir bleib ich rein und strahlend-lichte Lampen tragend
| | 24)
Bil ich zu dir, Geliebter!

So sehen wir bei Methodius schon die Christus- und

Brautmgstik ganz Bhnliche 2Ziige annehmen wie bel B. Die

kirchliche Lehre wird bejaht, eber iliber diese kirchlich
approbierte Lehre, liber den Standpunkt des Glaubens er-

hebt ¢ich die Frommigkeit zur Nachahmung des Lebens Chri-




sti, die zur mystischen Einigung der Secle mit Gott fiihren
soll, zur Christus-Geburt in der Seele. Wenn sich dieser
letzte Gedanke auch nicht so klar bei B. ausgedriickt fin-
det, so fehlt er doch auch nicht ganz. Der fiir uns wich~-
tigste Zusammenheng mit der Brommigkeit B.'s jedoch ist
wohl, dass auch hier wie Bei B. die Geschichte des Christus
wie sie im Gleauben erfasst wird, nur die erste Stufe, die
Voraussetzung bildet, fiir die innere Heilsgeschichte, Aus
dem geschichtlichen Christus muss ein Christus der Seele
und des inneren Lebens werden. Die Geschichte ist in die-
ser Frommigkeit nur ein Durchgangspubkt., Was wir bei Pau-
lus noch nicht fanden, was sich bei Origines schon im
Ansatz zeigte, finden wir hier: der geschichtliche und
der erhdhte Christus werden getrennt,

Auch der grosse Keppadozier G r e g o r von
Nyssa kennt das Brautmotiv in der Fromuigkeit, vergl
z.B., die Homilien zum H.L. und die Lebensbeschreibung der

56)

Mgkrina. Noch in anderer Hinsicht zeigt sich jedoch

eine Verwandtschaft zwischen B. und Gregor von Nyssa.

Gregor von Nysse hat eine ausfihrliche Schilderung des

extatischen Aufstieges der Secle zur Gotteinigung. Die
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Abhéngigkeit Philo gegeniiber tritt bei ihm ganz sichtlich
zutage. Ihm ist Moses geradezu der Typus eines Extatikers.
Im Anschluss an dessen Lebensgeschichte, in welcher er
den Auf'stieg zur mystischen Schauung Gottes vorgebildet
sieht, schildert er, wie sich d%e Seele hierzu langsam und
sorgfaltig vorzubereiten hat.B/‘ Durch den Heiligen Geist
mixd lésst er ihr schliessiich eine solche Erhebung zuteil
werden, dess sie die Hiille des Fleisches verlassen kenn.
Wahrend die iibrigen Kréafte ruhen, dringt der Intellekt
in die Region des Intelligiblen vor, auch die diskursive
Tétigkeit hort auf; ein unverénderlicher und unbeweglichur
Zustand ist es, in dem die Seele pldtzlich den Unwandel~
baren schaut. Brogor von Nysse braucht als Bezeichnung
S 58)
dieses Zustendes den Ausdruck "niichterner Rausch".
Denselben Ausdruck braucht auch B, im Traktat "de dil.Deo"
Kapitel 33,

Schliesslich sel auch dsrauf hingewiesen, dass
auch Cyrill von Alexsndrien ceine Brautmystik im Ansatsz
kennt, So lesen wir z,B. in seinen Katechesen: "Denn die
Seele, die ehevor eine Sklavin war, hat sich als ihren

Geliebten den Herrn selbst erkoren., Br aber wird ihr,
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indem er den ungecheuchelten Entschluss wohlgeféllig an-
ninwt, zurufen: "Siehe, schdn bist du, meine Freundin!"ﬁy)
Wir haben bisher #ie verwandten Ziige zwischen
der morgenléndischi= griechischen Bndmuigkeit und der B.'
ins Auge gefasst, Wir miissen nun denjenigen Mann betrachter
welcher neben Hilerius und Hieronymus die wichtigste Briik-
gewescn iet, auf welcher die griechische Theologie
in dae Abendland eindrang - Ambrosius, den Schiiler der
Kappedozier, Ambrosius ist derjenige, welcher wohl neben
Augustin den stérkston Einflues auf B. gehabt hat, In
einer Schrift ssgt B. von Ambrosius und Auouotln, dasQ

ar sich nur schwer von diesen beiden Sd8ulen trennen KonnS‘

Bs ist filir den geschichtlichen Zusammenhang der Frimmig-
keit B.'s von ungeheurer Bedeutung geworden, dass er sich

stark an Ambrosius anlehnt. Durch Ambrosius wurden Elements

der Prommigkeitsentwicklung, welche wir bisher in der

griechischen RBiikmsaphie Theologie gezeigt haben, und

welche vielfache Beziehungen zu B. asufwiesemder Frommig-
keit B.'s vermittelt, Nicht erst durch Augustin ist B.
der Gedanke des Christus humilis, die Anscheuung des lei-

denden Christus, die Imitatio Christi wichtig gewprden.
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Auch Ambrosius vertritt diese Gedanken schon in bedeuten~
dem Masse, "Non dixit; discite a me quia potens sum, sed

quia humilis corde; ut tu illum imiteris, ut tu ei dicas:

Domine, audivi vocem tuem, implevi Praeceptum tuum, Dixis-

ti ut & te disceremus humilitatem: didicimus non solum
0)
sermone tuo, sed etiam acto tuo." "Non dixit: discite

a me quie potens sumg non dixit , ., ., quie gloriosus
sum; sed discite a me guia humilis sum, quod potestis imi-
1)
tari,® Christus ist "sublimis in divinitate,sed mi-
62)
tis in corpore®, Auch das Bild du¢s leidenden und ster-

benden Christus wird von Awbrosiuse der frommen Betrachtung

% ; PO IR RE e &
der Christen empfohlen, Christus ist die "via)

04)

welche wir zum Vater komwen, Doch es finden sich auch
Anklénge an den orig€nistischen Gedanken der Gnosis, dass
mwan vom Menschen-Christus zum Verbuwm-Christus gelangen
muss.HSuscepit enim quod non emat, ut cela¥it quof emat:
celawit quod erat, ut tentaretur in eo, et redimetratur
quod non erat; ut ad if quod erat, per i#¥ quod non erat,

65)

nos vocaret." Eine Verwamdtschaft liegt auch darip,

die Vergebung der Siinden im Gleuben an die gbttliche Heils-
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06
gnade betont wird, ; Die justificatio sola fide tritt
bei ihm in den Vordergrund.."Glorséabor, non quia vgguus
peccatis sum, sed quia mihi remissa sunt peccata." £
In diesen Ausfiihrungen f&llt der Schwerpunkt der Frommig-
keit aufs Vertrauen auf die Heilstaten Gottes und ein Le-
ben des Glaubens,

Doch Ambrosius Lennt auch eine andere Bewertung des
Glaubens und des sittlichen Lebens als Vorstufe dar mysti-
schen Vereinigung mit Christus dem Brautigam. An diesem
Punkte zeig ] })besondcrs deutlich die Beziehung zu B.—
Schon Ritschl | hat darauf hingewiescn, dass B. hier
von Ambrosius abhéngig zu sein scheint. In dem Buche

"De Issac et anima"™ - eigemtlich einem Hohenlied-Kommentar

-~ , Schildert Ambrosius den Augstieg der Seelenbraut zu
TP YRS

dem Bréutigem Christus. Dieser Aufstieg erfolgt auf vier
Stufen. DieBeele muss sich von der Welt und den irdischen
Dingen trennen, "elevans se a corpore, abdicatis luxuria
aIQue deliciis, voluptatibusque carnalibus, exuta quogue
sollicitudine saecularium vanitatum jamdudum infusionem

Sibi d;vinae praesentiae et gratiam Verbi salutaris$ exop-

%
©9)
tet.” Un die starke Verwandtschaft dieser Schrift mit
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B. zu zeigen, flhren wir hier ein grfsseres Zitat an:
"Audiens haec anima hausit mysteriorum ebrietatem caelesti-
un, et velut soporata a vig, et quasi in excessu vel stu-
pore posita dicit: Ego dormio, et cor meum vigilat, Cum
Verbi praesentis lumine percussa, oculis requievisset

inflexis, excitatur a Verbo. Quartus autem hic processus

est animae. Primo etenim charatatis impaties et Verbi mo-
——— >

2 non ferens, rogabat,ut oscule mereretur, et meriut de-

sideratum videre, Secundo introducta in cubiculum regis,
cum mutus mixceret alloguia, in umbra ejus reguieret, et
subito ei Verbum medio sermone discessit: Quaerenti tamen

non diu abfuit, sed saliens supra montes, et transiliens
supra colles,advenit. Nec multo post quasi gapreolus aut
cervorum hinnilus, dum affatur dilectane, exilivit et re-
liquit. Tertio cum in cubiculi, et noctilus, in civitate
in foro«, et in plateis quaesitu non reperisset, aliquan-
do orationibus suis gratiaque revocavit, ad—eo ut etiam
ropius vocaretur a sponso, Quarto, ipsa jam ob eo dormi-
ens excitatur, quam-—vis corde vigilewf, ut continuo vocem
pulsentis audiret . . . Et si dormias, si modo devotione
animse tuae noverit Christus, venit et pulsat sius Jjanuam
et dicit: Aperi mihi soror mea. Bene soror, quia nuptiae
spiritualds sunt Verbi adque animese ., . , Certe etiam hoe
modo perfectiopnem virtutisque sua indiom, quae tantam
Christi meruit charitatem, ut ad eam veniat.," 70)




Der Glaube und dus sittliche Leben werden hisr zu

elner Stufe der Vorbereitung fiir die hdchste Stufe - die

Einigung mit Christus dem Seelenbréutigem. Die vollkomme—

ne Seele, welche die iibrigen Stufen durchlsufen hat, ge-

langt zuletzt zu ihrem Ziel -~ der istlichen Hochzebt mit

gel
A : e 71)
Christus ( nuptiae spirituales ). So sehen wir deutlich
die nahe Verwandtschaft zwischen dem Sponsuserbbenis B.'s
dem Stufenscheme seiner Prémmigkeit und diesen Gedank
ambrosiesnischer Frommigkeit, wenn such bei Ambrosius
extetische Charakter des Erlebnisses weniger ausge-

prigt ist,

§ 17. Berhard und Augustin,

Die engen Beziehungen, welche auf dem Gebiete der
Frommigkeit zwischen B, und Augustin bestehen, sind schon
langst erkannt worden. Wohl nicht mit Unrecht nennt Har-
nack B, den "Augustinus redivivas" und weist dersuf hin,
dass er sich ganz und gar an dem grossen Afrikaner ge-
bildet und von ihu die Grundlagen seiner frommen Betrach-

1)
tungen iiberkommen habe, Neben Paulus ist es wohl Au-

gustin, welcher der Frommigkeit B.'s am niéichsten steht,




S0 ist es ein wichtiger Schritt zur LOsung unserer Auf-
stdndnisses der Frommigkeit B.'s, diese Re-
zu Augustin genauer darzustellen und zu zeigen,
an welc hen Pankten und in welcher Richtung Augusti
B, von bestimmendem Einfluss gewesen ist.

Was mit Augustin wieder guanz in das Zentrum der Frém-
migkeit rickt, ist das Anschauen der Person Christi., Schon
Ambrosius hatte, wie wir sahen, in der Betrachtung der
humilitas Christi einen wesentlichen Paktor und Impuls
aller Frommigkeit geschen., Bei Augustin wird
neoch beherrschender und susschlaggebender, Pie

» Prommigkeit erhielt wieder neue Anschauun-
gen aus der Vers da ebensbild Christi. In dem
Leben Christi leuchtet uns die Liebe, die Demut und die
Wahrheit entgegen. Die Menschwerdung Christi ist Augustin,
wie auch B, an vielen 8Stellen, der grosse Liebesbewels
Gottes. Nur ist bei B. dieser Gedanke noch beherrschender

and machtvoller zum Ausdruck gekommen, "Weit eingehender

fiihrt B. in seinen Weihnachtspredigten den Gedanken aus
2)

dass Gott uns nahe komme in der Gestalt des EKnechtes

DPoch findet auch Augustin fiir die Liebesoffenbarung Gottes




in Christos feine TOne. "Christus ideo advenit, ut cognos
3)

cerit howmo, quantum eum diligat Deus."™ Aus dem ganzen

Leben und Leiden des Herrn sollen wir die gdttliche Liebe

erfassen., "Pro nobis assumpte carne nato affque pagfo, quan
4

ti Deus hominem penderet nosceremus." ) "Cucurrit clamans

dictis, factis, mortg, vita}desconsu, ascensu, clamans,

ut redeawmus ad eam."/) Ja auch die ‘Heilsgewissheit kann

bei Augustin gleich B,%s in dem Anschsuen des kreuzes und

der beiden Christi entstehen, "Homo peccato lapsus palifd~

dit requiem quam habgbat in ejus divinitate, et recipit eau
o)
in ejus humenitate."” : Das Anschaen des Gekreuzigten hilft
dem Sinder zur Gesundung. "Interim modo fratres, ut a pec-
cato sanemur Christum crucifizum intuau@ur."/) Die fidu~
€ia zu Gott entnimmt ihre Kraft dieser Anschauung de
d@idenden Christus, "Intuentes ergo eum, quil sine peccati
merito flaggdlatus est, qui mortuus est propter delicte
nostra et resurrexit propter Jjustificationem nostram,
non timeamus ne(ﬁbjiciumun,flageléati; sed potius confida-
mus quia recipiemur Jjustificati.” ; Vor allem predigt uns

aber die ganze Lebensgestalt Christi die humilitas. Diese

g€0ll der Mensch von Christus lernen, "Emce quod capiatisJ
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videte, fratres, certe parvum est. Ad magna nos tendimus,
parva cupliamus, et magni erimus. Vis capere celsitudinem
Dei? Cape prius humilitatem Dei, Dignare

propter te, quia Deus dignatus est humilis esse propter

eundem te . . . -Cﬁﬁeerga humilitatem Christi, disce hu-
J)

milis esse, noli superbire,® "Quid aliud docuit baptisa-

tus qui peccatum non fecit, ¢rucifixus qui reatum non ha-
10)

bebat? Quid aliud docuit, nisi hanc humilitatem.®

DPas sind TOne einer schinen und reinen Frommigkeit, Au-

gustin hat " die ncue Stimmung gelernt und der Kirche

eingepflanzt, - die Ehrfurcht vor der Demut. Die Wendung,

die er damit der Christologie gegeben hat, hat im Mittel-

alter fortgewir)t und sich in Strahlenblischeln von ver-
schiedenem Glanze und verschiedener Stérke auseinander ge#
11)

legt.” Bs sieht fast cus, als widre damit der Weg

zu Paulus zurilickgefunden und die geschichtliche offenba-
rung in ihrer ganzen Konkretheit und Anschaulichkeit wie-
der zum Zentrum einer innig persdnlichen Frommigkeit ge-
macht worden., Tatséchlich klingen hier tief paulinische
Péne an: von dem Vorbild Christi in seim@ém Leiden, Leben

and Sterben, TOne der Heilsgewissheit und Christusgewein-
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Und doch zeigt sich, dass im TPiefsten die paulinische
Prommigkeit von Augustin nicht erreicht worden ist. Dersel-
Riss, der schliesslich auch B, von den letzten Tiefen

paulinischer Prommigkeit trennté, hindert auch Augustin
an einem richtigen Verst&ndnis Pauli. Das Christusbild
bleibt bei Augustin ein gespaltenes, Der erhlhte und der
historische Christus sind in der Regel von einander los~
zweli getrennte Grossen, Der geschichtliche
Christus bildet nur die Vorstufe, die man durchschrelten
muss, um die wahre Rulie in der Betrachtung des Deus-Chris-
za finden, Der geschichtliche Christus ist letzten En-
nar der Weg zur Gnade, die wir in dem Gemeinschaft
dem Gott-Christus finden, "Amblllda per humilitatem, ut
venias ad aeternitatem. Deus Christus patris est, quo iumus,
homo Christus via est, qua imas. Ad illum imus, per illum
12)
imas,."® "Via Christus humilis,) Christus veritas et vita,
Christus excelsus et Deus, Si ambules in humili, pervenies
13)
ad excelsum," Der Mensch muss sich einer inneren
*purgatio® unterziehen, um die Gemeinschaft mit Gott zu

finden, um in die Verbindung wmit dem Christus Dous zu ge-

langen, "Purgandus est aminus, at et perspicere illam

B
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14)
lucem valeat et inhaerere perspectae.” Diese purgatio

[ = 3
@

vollzieht sich in einem Leben der ethischen Léuterung,

15)
in einer ambulatio auf den Wegen des Christus humilis,
Der homo Christus ist uns ein: exemplum und magister auf

16)
dem Wege zum Heil., Die Konsequenz aus diesecr Wertung des
Christus homo ist , dass der Weg zum Heil nur iiber die
Imitatio des Lebens Christi fibrt, "@iam Christi si vis)
et vere christisnus es, ipse est enim dmsewmw”, qui non
aspernstur PYiam Christi, sed vult viam Christi sequi per
passiones ipsius, noli per aliam viem velkire quam per
248 . S : : 17)
illam gua ipse #¥#it. Dura videtur, sed ipsa est tuta via,"
138)
"Quid est sutem intrare per Christum? Imitari vias Christi|
So ist alles, was Christus erlebt hat, doch nur eine sym-
bolische Darstellung dessen, was Jjeder einzelne Gléubige
g | I g
in sich erleben und nachbilden soll, "Quidquid gestum
esty in cruce Christi, in sepultura, in resurrectionen
tertio die, in ascensione, in coelum, in sede ad dexteram
Patris,ite gestum est, ut his rebus non mystice tantum
dictis, sed etiam gestis configuraretur vita chrictiana/
20) : gy

quathic geritur." Ja, auch die Taufe hat wesentlich

nur die moralische Bedeutung des Sterbens und Aufersteliens
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21
zum Zweck eines sittlichen Lebenswandels., So ist der

paulinische Gedanke der persdnlichen Lebensgemeinschaft

mit Christus, welche als lebendige Erfahrung am Anfang

des neuen Lebens steht, umgebogen zu der rein sittlichen
Vorstellung eines Vorbildes, das uns Christus gegeben hat,
- aus dem Gedanken der Nachfolge ist der Gedanke der Nachd
ahmung geworden - aus dem intrare per Christum ein imita-

re Christum. Auf dieser Linie liegt auch die Auslegung Au-
: 22)
gustins zu 2.Cor. 5, 16, welche sich mit der oben be-

sprochenén Auslegung B.'s deckt. Die humanitas Christi
ist etwas Voriibergehendes, die Gottheit Christi bleibt,

23)
"Divinitaes stat, humanitas transit.” Von der humanitas
des Christus nach dem Pleisch muss man weiter fortschrei-
ten zu der Gottheit Christi. "Dicit enim in evectione
profectus sui Paulus,"et si noverauus gecundum carnem
Christum, sed nunc Jjam non novimus,"Et vetera trasierunt:
ecce falcta sunt nova; omnia sutem ex Deo. Quid est "et

iaETX

si noveramus secundum carnem Christum, sed nunc jam non

]
novimus, quis gquando eum carnaliter noveramus, non puta-

bamus, nisi quia homo erat tantum: atfvero postquam gratia
24)

ejus illumit nobis)intelleximus Verbum aequale Patri,”
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Von dem Christud secundum carnem muss man sich
_ 25)
zu dem Christud Verbum.
So ist trotz der hohen Schétzung des"Christus humi-
lis" dieser doch nur ein Durchgungsstadium, ein Mittel
zur Erreichung der gratia, aber nicht die gratia selbst,

Vielmehr gehoren die gratia und das Verbua zusammen., "lLac

nostrum Christus humilis est; cibus noster, idem ipse

Christus sequalis Patri., Lacte @e nutrit, ut pane

nam corde contingere @esum spirétualiter, hoc est
20)

cere quia aequalis est Patri," "Homo Christus

lac dicitur parvolorum, cum bene ab spiritualibus capituar,
A | 24 . |
invenitur Dominus angelorum." Das kOnnen nur die"pro-

LY

4becientes" erreichen, Wer nicht zu dem Christus Verbum

hindurchdringen kang, 80ll sich an das Kreuz und das Lei-
206

den Christi halten, : Wer soweit fortgeschritten ist,

s0ll sich von dem Christus per carnem 1l0sen und sich zum

Verbum Dei halten,."Bapiat quisque ut potl‘t: in quantm

potest: et qui non potest, nutriat cor)ut possit. Unde

nutriat? De lacte nutriat, ut at cibum perveniat. A Christo

per carnem nato non recedat, donec perveniat ad Christum

/VMA'\M\ dec ‘f“‘—" At 2\))
quas—ta—itlo—est—tuwxr heminan "

ab uno Patre natum,







%

30)

80 ist der Christus humilis nur das initium fidei.
. . : 31)
rst dic Comtemplatio des Verbums aber macht selig.

So zeigt sich unse ie das Verhaltnis mkxk zu dem homo

7 Christus ] Tesel icl ein ethisch-moralistisches &st.

Dazu stiwnt, dass Augustin seine Gebete an Gott richtet,
"selten an dus Verbuwm, nie an den Christus huzilis. Ein
religidses Verhiéltnis kennt er AiMAY zu dem Logos, der
| | A2

auch nur impdes Herzen der Glaubigen wohnen kann."
Bei der Imitatio und dem Anschsuen des geschichtlichen
Christus soll der Mansch aber nicht en hleiben,
ist v8llig unzureichend. Vielmehr soll es nur eine Vor-

ereitung sein, damit der Mensch zu der "inspiratio cari-
tatis per Spiritum sanctum "™ gelange, "Weder die An-
schauung Christi noch die Nachahmung Christi, noch das
Beispiel Christi, noch Christus als via vermdgen zum Heil
zu fihren, Sie vermdgen alle nichts ohne die hinzukommende

Py R oy

gratia inspirationis caratatis," So ist das eigentlichs

religidse Verhiiltnis ein geschichtsloses - die Gemeinsdraft
o o

mit der iibergeschichtlicher gratia, "Illi nondum capaces

coguitionis rerum spiritualium adque aeternalium nutrium-

tur fide temporalis historiee, . . in qua sfjlus est om-
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ni credenti, ut auctoritate commotuas praeceptis inservi-

at, quibus purgatus unus quisque et in caritate radicatu
=
5)

posset currere cwu ssuctis, jam non parvulus in‘lgﬁcte."

Worin wurzelt nun diese Anschauung? Das kOnuen
wir deutlich verfolgen, wenn wir beachten, dass‘die Sohei-
dung zwischon der vorbereitenden via auctoritatis, in
welcher der Mensch das "fide mundari® erlebt, und dem
radhaerere Deo in caritate" schon-in der neuplatonischen

30)
Periode Augustins, d.h. vor dem dahre 991 sich findet.
Diese Trennung zwischen einer vorl#éufigen Stufe, wo der
Glaube als ethisbhe Reinigung aufgefasst wird, und einem
v8lligen Einssein mit Gott in der Liebe findet sich auch
in der spateren Periode. "Utroque modo adjuvat gratia,
et dimitendo quae mala fecimus)et @pitulando, ut decli-

37)

nemus a malis et bona faciamus." "ponando peccata et
: _ : 36)
inspirando justitiam.® ngalvator primum salvus facit
remissione omnium peccatorum, post etiam omnium sanatione
39)

languoruw." Wenn such der urspriingliche rein neuplato-

nische Standpunkt in der FPolgemeit insofern eine Ver-

christlichung erfshren het, ale der "Filius" nicht mehr

als die "forme omnium formatorum®™ abgesehen von seiner
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40)

Menschwerdung verstanden wurde, sondern ale der geschicht-

liche Christus, - so blieb doch auch noch in der Folge-

ant W?&&r_ﬁz‘:-,“:/
zeit dle“e/%LUQlatonlbLJG Spaltung in der Auffassung der
Gnade bestehen, ale neben A& remissio peccatorum, welche
wir en dem geschichtlichen Christus erfahren, noch ein
dQuun caritatis unt 11 le, Die remissio pecca-~

41)
torum sber gehodrt zu dem ni rbereitenden "™mundari®.
Die remissio peccatorum reisst den Menschen zwar aus der
42)

Herrschaft des Teufels, aber sie bildet noch nicht
die endgililtige "reconcilitio"™ mit Gott. Die Gemeinschaft
mit Gott wird vielmehr erst in der inspiratio caritatis

: i e
hergestellt. ®"Non reconciliamur illi nisi per dilectionem.®

: 44)

* Pacta peccatorum purgatione reconciliamur Deo."
Diese Unterscheidung einer greties inspirationis von der
gratie remissionis ist durchaus eauf Grund neuplatonischer
E8nfliisse zu erkliren, So wird der geschichtliche Christus
und scine Wertung durch den geschichtslosen neuplatoni-
schen Begriff der gratia inspirationis vernichtet. "Der
geschichtliche Christus mit der von ihm gebrachten re-

demptio, mit seiner Lehre und seinem Beispiel und der

%ides, die auf ihn sich richtet, sie stehen mitten-inne
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zwischen dem Zustande der Gottentfremdung und dem cari-

45)

tate ad hasrere Deo." "Die Mystik der‘in caritate ra-
%

dicati neutralisiert auch hier das geschichtliche Chris-
46)
tentum." So sehen wir, wie bei Augustin paulinische
Christusfrdumigkeit und neuplatonische Mystik wmit einander
ringen und die letztere die tiefsten und letzten Intentionm
nen der paulinischen FPrommigkeit vernichtet und sprengt.
Die Erf'ahrung der remissio peccatorum en der persdnlich
geschichtlichen Getsalt Jesu Christi, sein Leiden und
Sterben, ist noch nicht das hichste und letzte Ziel der
Prommigkeit. Die Frommigkeit Augustins strebt dariiber
hinaus zu einer {ibergeschichtlich unmittelbaren Einigung
A v Min
mit der (caritas, WNXX Zutreffend charakterisiert den
Sachverhalt Ljunggren: "Trotzdem ist es unleugbar

dass Augustin es kaum zu einer konseguenten und durchaus

evangelischen Auffassung der Heilsgewissheit hat bringen

kénnen, Eine solche rein durchzufiihren, dazu ist dic el
ethisch-reale Strdmung bei ihw zu stark, deazu ist seine
Vorstéllung von der justificatio zu schwankend zwischen
dem Primet der ethischen und dem der religidsen Gesichts-

punkte, dazu ict sein Gnadembegriff zu unsicher und neigt




zu sehr dem mystisch-iibergeschichtlichen zu, dazu sind
schliesslich seine christologischen Gedanken zu wenig

fest und konsequent perstnlich, Die Mystik und der sich
daran anschliessende Moralismus lauern im Hintergrunde,
wenn er aber als "schlichter Christ" redet und die in sei-
ner persdnlichen Frouumigkeit bestimwenden Paktore zu Wort
kommen l#dsst, dann weilt er , , . 1in einer Stimwung von

getroster Hoffnung und mutiger Zuversicht, die

evangelischen Offenbarung ihre Nahrung saugt."

Werfen wir nun von Augustin aus einen Blick auf

B.'s Frommigkeit., Wir sahen, wie bei B, die starken An-
sétze paulinischser Promuigkeit sich nicht v8llig entwickelr
konnten, wegen der Trennang zwischen dem geschichtlichen
und erhdhten Herrn, Nun haben wir festgestellt, auf welche
Warzeln diese Erscheinung bei B. zuriickgeht. Ueber Oriéizﬂ
nes, Ambrosius und Augustin ist in B.'s ChristusfrOmmig-
keit ein Stiick platonisch-neuplatonischer Mystik einge-
drangen, welche die paulimiscihen Gedanken durchkreuzt.

endgliltige Verhiiltnis B.'s zu Augustin konnen wir
eret bei einer Gesamtbetrachtung der Prommigkeit B.'s

kléren, Hier miissen wir nur feststellen, dass in B.'s
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Frlumigkeit ausser evangelischen auch neuplstonische Friom-

migkeitesimpulse wirksam ;1u§/ welche ihm die geschichtli-

che Entwicklung zugefiihrt hat,

Wir miissen nun noch zum Abschluss des Kapitels
iber Augustin und Bernherd kurz daresuf eingehen, wie Au-
gustin sich die Binigung mit dem Christus Verbum und Gott
auf der Stufe der Kontemplation vorstellt:; Auch fiir Au-
gustin vollzieht sich der Aufschwung der Seele stufenwei-
se, Er unterscheidet an einer Stelle sogar sieben Stufen

40)
des Aufstiegs. Die letzte Stufe ist das Ruhen in Gott.
Un diese Stufe zu erklimmen, ist eine Reinigung der Secele
. : | , e |
in moralischem und noetischem Sinne notwendig. "Nam in
tantum vident (sc. Deum ) in quantum moriantur huic sae~
50)
culo; in quantum eutem huic vivunt, non vident.® Diese
letzte Stufe wird erreicht in dem Excessus mentis, den
[‘l)
. » -y . : ) :
Augustin mit der Extpase gleichsetzt, In diesem Exces-
sus mentis erlebt der Mensch ein vflliges Entriicktsein
den Einwirkungen der Ausscawelt gegeniiber, Andsthesie auf
52)
optischem und askkustischem Gebisete, Der menschliche
Geist erlebt hier eine Beriihrung mit dem gdttlithen Geist

; 3)

in dar Extase, "spiritualiy§ quodam contactu” . In erster







mag L o

Linie ist die extatische Gottesschau bei Auvgustin ein
Hohepunkt der Erkenntnis., "Eatasis namgue est mentis ex-
cessus: quod aliyuando pavore contingit; Mwwmwmquan ve-
ro per aliguam revelationem alienationeX mentis a sensibus
! i 54) i
corporis, ut spiritui quod demonstrandum est demonﬁretur."‘
Scholz hat den Grundton der augustinischen Extase getrof-
fen, wenn er sagt: "Der Grundton der asugustinischen
Mystik ist zweifellos die apollinische Stimmung. Wenn er
Gott geniesct, so ist es die iliberirdische Lichtfiille,
die sich in seine Seele ergossen hat, bis sie selbst ganz
licht ist."55) Dieses Ruhen in Gott auf der hdchsten
Stufe der Kontewplation ist ein Geniessen fruttio
Dei =" ‘"Fruendum est honestis , . honestate voco in-
telligibilem pulchritudinem". "Incommutabilis et ineffa-
56)
bilis pulchritudo, cujus sancto amore angeli inardescunt."

Andererseits findet sich bei Augustin such eine andere

Stimmung in der Kontemplstion,, die man mit Scholz als

"dionysische™ begeichnen kann, Plir diese Stimmung lassen
e |

sich besonders viele Stellen aus den Konfessionen anfiih-

5 P :
4 71 e intensiv
ren, Die volle Elnigung mit Gott kann so -einerseits

erlebt werden, ImdAM die Seele Gott in sich gleichsam ver-
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wandelt. "Nec tu me in te ﬂutab%s, sicut cibum carnis
tuae; sed tu mutaberis in me."5U) Ja, Augustin spricht
gleich B. von der Slissigkeit Gottes und nimmt auch nur
kurze Augenblicke fiir die Dauer der Extase an. 4

In dieser dionysischen Stimmung der Kontemplation zeigt
sich eine besonders enge Verwandtschaft B.'s mit Augus-
tin, wie auch in der sonstigen Schilderung der Extase.
Auch B. braucht den Ausdruck excessus mentis, auch er
spricht von dem vdlligen Entriicktsein gegeniiber den Ein-
driicken der Aussenwelt in der Extase., Doch kann man wohl

sagen, dass bei Augustin der Schwerpunkt in der Extase

starker auf dem Gebiet der Erkenntnis liegt, bei B. aber

mehr in dem gefiihlsméssig innigen Erleben und Schmecken

Gottes,




§18. Bernhsrd und die Necheugustinische Frommig-

keit.,

Der Geist,welcher fiir die mittelelterliche Frimmigkeit
von bestimmendem Einfluss war,ist géeudodionysiua Areopa-
60) .
gite gewesen.Koch nennt ihn *den Fiirsten der Mystik",
. 61).
scptus irt?ﬁtna U, 8. trugen areopagitische Elemente in ih-
rer Theologie.Auch fir die Zeit Bermherds gilt der Ein-
fluss des Arecpegiten.Linhard fihrt Belege defiir 2n,dsss

s6lbst in der Klosterbibliothek von Clairveux sich eine

lateinische Uebersetzung des Areopegiten durch Scotus Areo
62). pm—

/Egﬁaggmbefand.Es ist daher notwendig,dsss wir die Bezie~-

hungen Bernhards zu dem Areopegiten priifen.In der wissen-
scheftlichen Diskussion ist men sich iber die sreopagiti-
schen Einfliisse auf Bernhards Frimmigkeit nicht einig.Es
Werden beld stirker die ereopagitischen Einflisse betont,
80 Harnack,Jgﬁlhp(a Spiritu Sencto ,b;ld stérker bestrit-
ten,so von Ries,naneler,seeberg?4).

Im Einzelnen ist die Frage schwer zu besntworten.Nach
der oben gegsbenen Derstellung der historischen Zusammen-

hénge der Frimmigkeit Bernherds,miissen wir davon ebsehen,

slle an den Neuplatonismus und nsuplatonische Mystik an-

klingenden gedenken
€8nge Bernhseris ays
®reopegitisen
8




Einflisse zuriickfilhren zu wollen.Wir haben vielmehr ge-
sehen,wie neupletonische Einfliisse such iber grigirgs
Ambrosius und Augustin zu Bernhard gelangt sind.So findd
sich,wie wir sahen,schon der Ge.uanke des stufenweisen Aw
Aufstiegs der Seele zu dem Brautigem Christus unu der
Vereinigung mit ihm bei Ambrosius, und such bei Augustin
ist der Aufstieg zur Stufe der Kontempletion hiufig geee
schildert,die Heresusldsung von der Sinnenwelt und ihren
Einwirkungen ,die schliessliche Einigung in der Ekst@ése,
indem der Mensch Gott in sich bildet.

Noch eine endere Tatseche lédsst uns schliessen,dass
der Einfluss der ereopegitischen MNystik erst in zweiter
Linie fir B.s Frommigkeit in Betracht komm$.Die Bernhar-
dinische FPrommigkeit- zeigt,soweit sie auch im Einzelnsn
Berilhrungen mit der Gedenkenwelt der Areopagitamchen
Mystik aufweisen mag,als Genzes einen wesentlich anderen

Cherekter als die Mystik des Pseudodionysius Areopagita.

Ein Grundzug der sreopagitischen Mystik ist es,dass dieg

eine Kultmystik darstellt.Die Stufen der Reinigung,Er-

leuchtung und Einigung sind mit den einzel-nen Sakramen-
65) .
ten in Verbindung gesetzt. Mit Recht segt eber Heiler:
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*Bei Berngard v.Cleirveux,dem grissten Liebss-und feidens-
mystiker,...fehlt dors cucheristische Motiv noeh villig,die
Euchristie gé?f...keine tesonderer Anregungen zu mystischen
Exrlebnissen.,* Zwer erwihat such Bernpbard des Sakrament des
Abendmehls in seinen Predigtan iber das Hohe Lied6z%;ch ist
es ihm nich% Quelle mystischer EZrlebnisse,sondarn im Gegen-
teil eins Tristung,mit welcher der sich zufrieden geben mus
dem HOheres versagt is$, Auch das Sakrement des Abendmahls
gehdrt zur "umbrs fifleiv,- Auc diesem verschiedenen Grund-
cheraktar der Mystik des Areopagiten und der Frimmigkeit
Bernhards,lésst sich ersehen,daess Bernherd in seiner Frim-
migkeit s8ls Genzes von dem Areopesgiten unasbhingig ist.Wes
sich an Ankliéngen sonst bei ihm findet,l&sst sica aus der
geme insamnon Wurzel des Heuplestonismus erkléren,welcher wie
wir gesehen habem 44ch bei Bsrnhard von Bedeutung iss.

Die M&glichkeit der Beeinflussung in Einzel heiten ist

nicht susgecciilcssen.So erinnert die Schilderung des mysti-

schen Todes auf der Stufe der Kontempletion 2n esreopagiti-

sche Gedenken.*yoerlesss in ernstem Bemilhen um mystieche An-
schesuungen die sinnlichs» Wehrnochkiungen und die Wirksemkeit

des Geistes und elles Sinnliche und Intellegible,szlles

Nichtseiende und Seiende,und erhebe dich ohne Hilfe ge-
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wobhnlicher ErkKenntnis zur Einigung mit dem,der iiber sglle
Wesenheit und Erkenntnis ist.Denn dadurch,déss du dich
von dir selbst und ellen anderen auf unfessliche und ab-
solute Weise rein ebsonderst,wirst du zu den Strehlen des
géttlichen Dunkels auﬁgefuhrt werden,wenn du 2l les hinweg|
nimmst und von 8llem abgelést wirat6?)§benso ist das Aus-
sich-hersusgehen in der villigen Gotteinigung beim Areopa
giten wie bei B.betont.Men muss beachten,dess" jene Eini-
gung,die Natur des Geistes bei weitem iibertreffe,die Ei-
nigung,wodurch der Geist in Verbindung mit jenem Hdheren
steht.Mit ihrer Hiilfe nun muss des GOttliche eingesehen
werden,nicht suf unsere Weise,sondern wir miissen geanz 8eus

69).
uns herausgehen und genz Gottes werdsn." - Auch der Ge-

deanke der deifisetio als Schlusspunkt der Frdommigkeit
findet sich beim Areopagiten h&ufig susgesprochen."Es kan
aber unsere Wohlfehrt esuf keine sandere Weise erfolgen als

durch die Vergdttlichung der Geretteten.Vergdtilichung hi

wieder ist des hbochstmdgliche Aehnlich-und Einswerden mit

Gott.Ueberhsupt ist dies des gemeinseme ziel...die Kennt-
nis der Dpinge nech ihrem eigentlichen Sein,das Scheuen u.
Verstehen der heiligen Wehrheit,die gotterfiillte Teilnahm

ean der eingestsltigen Vollendung,2n dem Einen selbst,




soweit es moglich ist,der siisse Genuss der Betrechtung,
welcher jeden zu ihr erhobenen Jinger geistig néhrt und
vergdttliczgz: Jedoch findet sich der Vergottungsgedanke
such schon lenge vor dem Areopegiten in der kirchlichen
Theo logie,besondsrs héufig in der griechischen Theologie,
aber éuch Pei Augustin.

Die engen Reziehungen Bernherds zu Richerd und Hugo vobp
St.Viktor,mit denen Bernhsrd durch Freundschaft verbunden
wer und welche in ihrer Theologie starke areopagitische
Einfliisse sufweisen,lessen des Eindringen ereopsgitischer
Gedenken auf diesem Wege 8uch in B.s Frommigkeit sls mdg-
lich erscheinen.Ebenso zsigen die Gleichnisse,welche B.
fiir die Beschreibung der Vergottung breauch$, Anklange an
Eréugﬁ%a,der den Areopagiten dem Mittelalter im Leteini-
8chen zuginglich gemsacht hat??)éo ist eine indirekte Be-

einflussung durch den Areopegiten iiber die Viktoriner u.

Eréugfna £ir B.nicht susgeschlossen.Eine Parallele zu B.s

preistufenscheme in der PFPrommigkeit kOnnte such in den dre

stufen dss Areopegiten gesehen werden:Reinigung,Erleuch-
73) .

tung und Vollendung . Die Anlehnung des Areopasgitem an

Proklus ist hier sber begonders dsutlich.So geht auch die=

ser Gedanke letztlich auf gep Ple8to-und Neupletonismus




757
zuriick,je ist Gemeingut eller Mystik.

Der Gedenke der §imilitudo der Seele mit Gott,welcher
bei B.fiir die htchste S8tufe bstont wird,ist ebenso bei
dem Areopegiten zu finden."Zweck der Hiererarchie ist
glso die méglichete Ver@hnlichung und Einsweruung mit

76). in,

Gott." Jedoch kinnen diese Gedenken /der Frommigkeit B.s
ebenso gut von Augustin stemmemn,wie wir bei der Schilde-
rung der Konitempletion bei Auguetin sshen.So werden wir
sbschliessend sagen dirfen,dass der Einfluss der areopa@i
tischen Mystik euf B.,wenn er auch nicht genz geleugnet
werden kenn,so doch kein wesentlich starker ist und zu
den geschichtlichen Einflissen durch Ambrosius,die grie-
chische Theo logie und Augustin nichts wesentlich Neues
in die Prommigkeit B.s einfiihrt.

Wir sehen,wie sterk B.von Augustin in seinen Prommig:
keitsanschesuungen beeinflusst ist.Um den Einfluss Augu-
stins euf B, jedoch voll zu verstehen,miissen wir noch
kurz die Entwicklung ins Auge fassen,welche der Augusti-
nismus in der nachsugustinischen Psriode erfehren hat u.

B.8 Bezishungen zu dieser Entwicklung untersuchen.Wir

konnten feststellen,wie infolge des neuplatonischen Er-

bes sich ein Riss durch die Heilslehre Augustins zog;




neben die "graetis remissiomis"trat dis"gratie inspretionis"
zwer wird such gelegentlich die"remissio peccatorum"so’
sterk bebont,dsss sie schon die "recougifcilietio" in sich
schlissst7?).boch in der Regel muss zuf remissio"die"inspi-
ratio oarifstis"hinzukommen,um die wehre"reconciliastio"mit
Gott zu bewirkenm.In der weiteren Entwicklung des Augustinis
nus treten die beiden Gedenkenreihen der "remissio péomto-
ram"und der "inspiratio caritastis"n8her zussmmen zu gunstexn
der ersteren.Der Grund @&szu liegt in der beherrschenden
stellung,welche der Bussgsdenke in der persdnlichen and
offiziellen Prommigkeit des Mittelalters einnimmt.gchon He
Gregor dem Grossen lisst sich diese Entwicklung verfolgen.
Bernhard het sich mit Gregor dss Grossen gchriften beschif
tigt?S)'so‘ist die Beeinflussung der Frommigkeit Bernbards

durch Gregor nicht susgeschlossen.Bel Gregor fallan*“die;g
S

gretias remissionisY und die gratis inspirationis..., obwohl
o -

auch er eime innerliche Verbindung beider nicht erreichen

kenn nicht so auseinsnder,wie bei Augustin;und in dem Nasse
in dem Gregor die Begriffe der Busslehre verwendet,um Chri
sti werk verstindlich zu machen,berei tet gsich ein Versténd

nis desselben vor,dss der Redemptionstleorie iberlegen war,
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der Qpferidee neuen Innglv geb und den wrfolg des Werkes
79) .
Christi liber die Vergebung der Taufe esusdshnte." So

tritt bei Gregor besonders sterk der Gedenke der*"gfnter-

2
cessio Christi® hervor."Des Eintreten Christi,seind Lei-

den oder die Erxrtregung der Strefe der Schuld bewirkt
80).
Stillung des gittlichen Zornes". Diese "Intercessio Chri
l) .
sti® ist euch fiir die Getsuften noch wirksem, )Nan merkt
deutlich,wie hier in die Auffessung vowm Heilswerke Chri-
sti gedenken der Busslehre hineinwirken.Gott ist erzirat
iber die giiuden der- Jenschen und muss versdhnt werden
durch christus.Diese Slindenvergebung wird angeeignet in
r L » . y
der "compunciio und Eontrltlo"."lm Zusemmenhsng diessr
Gedenken ist die Vorstellung,die bei Augustin seines Neu
pletonismus wegen nicht zuy¥ wirklicher Geltung kempdie
Vorstellung,dess die gretia,die durch Christus erworbene
und in der kirchlichen Heilssnstelt wirkseme gratie Hei
182) .

sei,deutlich zum Ausdruck gebrecht,

Die ebun geschilderte Entwickluang setzt sich in der
Kerolingischen Theologie fort.Es ist zu beechten,dess
hier des Interesse em Dogma stidrker zuricktritt und sich

des prektisch religitse Interesse in den Vordergrund

dringt."Men lernte voh den Alten;8ber wenn es dersuf
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enkem,das eigene religitse Bediirfnis zu stillen,so beniitzte
man des Gelernte nicht oder nur unvollkommen.Man fand Be-
friedigung in den Kinfechsten Vorstellungen.Es lagen in
innen:in der Zentrelen Stellung der gsttlichen Gnade und 3%
Sindenvergebung und dsmit zucemmenhingend in der Unmittelﬁh
keit des Verhéltnisses des Einzelnen zu Christo Keime,die
83 ) o

einer Entwicklung f&hig gewesen wéaren." Der Gedesnke der
"remissio peccetoroﬂfwira in der Prommigkeit zum entschei-
denden.gm ihm dreht sich z.B.die genze Frommigkeit eines
Alkuin."Man bemerkt loicht,dsss die 7 tmmigkeit,die er leh

te,im Wesentlichen in dew unbeschrénkten Vertireusn zu dem

gottlichen Erbermen besteht;niemand,so versichert er,derf

en der Gite des frommen Gottes verzweifeln,meg er euch durd
eine unermessliche [ 8st von Sinden gedriickt sein.Schon hiex
in ist susgesprochen,dess des Gottvertresuen bei ibm elne
genz bestimmte Parbung hette;es wer vor ellem Vertreuen euf
die sindenvergebende Gnede.Denn der Schwerpunkt leg fir ibhn
in der Befreiung von Siinden...Br zeichnet gleichsam die
stufen welche die Seele zu liberschreiten het,um zu ihrem
zisle zu gelengen;die Zerknirschung des Herzens entspringt

aus der pemut und fihrt zum Bekenntnis der Sinden,dss Be-




kenntnis zur Busse;aus der wahren Busse kommt die Vergel

bung.Fragt men nun ebar,von wo der erste Anstoss zu die-

ser Bewegung eausgeht,so ist men suf die gdttliche Seite

gewiesen;des Versprechen der Vergsebung,das wir von Gott

-

heaben lis jie Trinen der Busse 8us unserem Herzen

st
84)
gusllen." Infolge dieser prektischen Tendenz,welche
den Schwerpunkt in die "remissio paccatorum"verlegte,
trat der Riss in der Augustinischeu Auffessung der Gns-
de zuriick:Christus vermittelt die Gnede in ©llen Bezie-
hungen.In der Vergebung der Sinden werden wir der Gnade
christi teilhefti

Bei Anselm erhiélt diese gonze Gedemkenreihe ihren
theologisch pr&ézissn Ausdruck."Anselms Theorie ist eine
yirdigung des Werkes Christi mit dem Begriffsmateriel

85) .

der Busslehre." In Einzd nen haben wir hier sauf An-
gselms theologische Gedsnken nicht niher einzugehen,ss
sei naur dersuf hingewiesen,dess guch 4 Anselm die
intensive Beschédftigung mit der Frag
Christus zu Td6nen inniger individueller Passionslyrik
gefiihrt bet,8hnlich wie sie B.in seiner Meditation des

Leidens Christi zu einem wesentlichen Qegenstend der
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Frommigke it gemecht het."Quid commisisti/amantissime ju-
venis,at sic tractareris?quod scelus tuum,quee noxea tua,
quee ceuse mortis,quee occesio tuse demnationis?ego enim
sum tui plege doloris,tuse culps occésionis;ego tui livor
passionis,tui cruciatus labor;ego tuse mortis meritum,tuae
vindictee flegitium.0 mirabilis Bensurse conditio,st inef-
fabilis mysterii dispositio:peccat iniquus,et punitur ju-
spus;dLliquit rg?s,et vapulat innocens;of:endigﬂimpius,et
6 ’

demnstu®. pius." ).Tenn wir von hier einen Blicksuf B.s
Prommigkeit werfen,so konnen wir feststellen,dess nicht
nur Augustin durch seine Schrifteu suf B.gewirkt hst,son-
dern dsss such eine Becinflussung der Frimmigkeit B.S
durch die stattgefundene Entwicklung des Augustinismus
wehrzunehmen ist.Immer wieder mussten wir bei dsr Derstel
lung der Prommigkeit B.s dersuf hiuweisen,wie der Gedanke

der "remissio peccatorum"bei B.eine beherrschende Stellung

einnimmt.Je,des Herz seiner Frommigkeit ist deren interesi

siert,sowohl suf der Stufe der Besuehrung,ass such suf der

stufe des morslisch-esketischen Lebens,ja delbst des Spon-
suserlebnisses.Besonders deutlich eber glesuben wir den

Einfluss dieser Entwicklung de wehrnehmen 2zu kdnnen,wo B.

in seiner Frommigkeit Pe1 dem geschichtlichen Christus
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stehen bleibt,in ihm den Grund uer Heilsgewissheit fin-

87) .
det.Hier sehen wir deutlich,wie die"gretias remissionis"
und die "gretis inspirstionis" zusemmenfellen,indem sie
beide von der geschichtlichen Gesitglt Jesu Christi und
seinen objektiven Heilstaeten ebhangig gemecht werden.

Es bleibt uns noch idbrig els Abschluss zu unserer par
stellung der geschichtlichen Zuse2mmenhinge der Frommigk
keit B.s einen Blick suf die ellgemeine PFPrommigkeits-
stimmang im ll.und 12,Jbh.zu werfen.Seeberg und Loofs re-
den mit Recht von einer "neusn ErUmmigkeitfdla sich hier

88).
Zzu regen beginnt.* Wenn men diese Fi:Ommigkeit im Zeit-
glter Bernheardis von Cleirveux in ellgemeinen Zigen che-
rekterisieren will,so muss men segen,dess des perstnli-
che Moment immer stiérker hervortritt.Es regt sich das
Interesse &8n der subjektiven Seite der Religion:der
Heilseneignung und Heilsgewissheit.Immer stirker wird de
Einfluss Augustine in dieser Zeit.Je men derf wohl ‘von
Einer Augustin-Rengissance reden.Der Psychologismus Au-

gustins feiert endlich nach Jehrhunderten wieder eine

puferstvehung,um forten wirksem zu bleiben."Es war der

gewaltige Geist Augustins,-man hatte ihn bisher wie in




o
Sarkophag behiitet,-der wie ein Lebensquell hervorsprudel-
89).

te und die Herzen erfrischte und erhob."™ Bezeichnend isét

auch fiir diese Zeit d®s sterke Hervortreten des Begriffs
der "experientia".Die kirchliche L ehre soll nicht mehrx
fir die Primmigkeit eine rein objektive-sachliche Autori-
t&t bleiben.Sie wird els solche zwer enerkennt und in der
"fides"eonge nommen.Dariiber hinsus muss es &ber zu einer
subjektiven Gewisshelit dieser Wehrheit komuen,die esus dem
persdnlichen Erlebsn und Erfeshren disses Glesubensbesitzes
erwechsen muss." pus der Klosterfrimmigkeit dringeu diese

religiosen Motive in des Leben der Frommen ein.Ein Ele-

ment des Subjektivismus strdmt wie in die Theologie so0
: . 5
auch in die Religion ein." Mit dem sben Genannten steht

im Zusemmenlang,dess die Forderung einer bewussten Bekeh=-
rung immer st&rker betont wird.

Andrerseits ist des Zeitalter Augustins guch charekte-

risiert durch ein sté&rkeres Erwachen der Myctik.Usber Au-
gustin und &enm PEIUdSdUvigigdif{s Pssudodionysius Assopa-
gite,welcher durch Scotus Eriugena dem Mittelelter zu-
ginglich gemecht wurde,dreng die neupletonische .}Mystik

wieder stirker in déd Frommigkeit ein und besuimmte bhren
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charskter.In diese Zeit und diese Atmosph@ire der Frommig-
keit fallt des Auftreten B.s von Cleirveux.Es ist unver-

kennber,wie er die Primmigkeitsstimcuung seiner Zeit tell}l
zugleich sber such wie in eienm Brennpunkte in seiner Per
sounlichkeit elle die Anrabuﬁgen seines Zeitelters zusem=-

menfasst und sie umgesteltendabersichertdder Folgezeit

ibergiebt.

Anheng. /

§ 19. Der persdnliche Fektor in Bernherds Frommigkeit.

Wir Laben eben die. geschichtlichen Vorsussetzungen der
Prommigkeit B.s besprochen.Als Anheng zu diesem Abschnitt
5 —— e s i
wollen wir noch kurz den Blick werfen suf eine Vorausset-
zung,welche nicut idbersehen werden derf;die Eigensart und
die Erlebnisse B.s, Eine reiche fuelle hierfiir sind uns
dis LebeunsbBuschreibungen von Geufried wnd von Wilhelm ,
St.Tierry. Be.ist schon seit seiner Kindheits susgezeich-
petv durch einen besonders esusgeprigten Zug bur Innerlich-
91 ).
keit;er ist ein "iutrovertierter Typus® (cf.Jung),wenn
men iun mit einem Terminus der modernen Chserakteriologile
92).
bezeichnen wollte. Diese Anlage zur Innerlichkeit geht

wohl schon suf die Mutter und die miitterliche Erziehung




-lj4—

93).
zuriick, Anfengs entwickel te sich diese Anlsesge B.s 80

sterk,dass es zu einem Zustend der villigen lJenschenferne
94).
kem,wo B.die PFihlung mit den Mitmehschen villig verlor.

Erst ellmihlig fand er in einer schweren inneren religidser
Entwicklung wieder den Zugeng zu den lMenschen,des Verstéand-

95).
nis fir dde Sinder,die Einfiihlungsfihigkeit 1in Andere.

Diese Seite erstaerkte nun sehr stark bei B.Abser dennoch

blieb auch weiterhin der zug zur volligen Isolierung in dex
Bescheauung.Wir heben bei der Darsiellung B.S gesehen,wlie eX
vielfach quelvoll bhin und her gerissen wird durch die Nei-
gungen zur Absonderung und deun Willen zum Dienst en den
Mitmenschen.

Besonders stark tret btei B.dise"miserigordia"in der From
migke it hervor. Auch die Neigung zu diesem Frommigkeitszug
liegt in seiner inneren Entwicklung begrindet,in welclhier ex

des Mitfihlen und bermherzige Verstehen des N&chsten erst
al lméahlig schrittweise lernte.Aber auch die Mutter hat dien

90) .

sen Gedenken wohl schon in des Herz des Knaben gepflanzt,

Neben dieser so zerten und liebereichen Anlage B.s steht
pragt
eine ungeheure Hérte.Diese prYe@t sich besonders in seiner

starken,oft lUbertriebenen Askese aus.In ihr liegt seber auc

begriindet des unerbittlich restlos¢ WOXwlrtsdringen zum
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hochsten und letzien Ziel der Frdmmigkeit und der Ignorie
rung 8ller Schranken.

Noch zwel persdnliche Erlebnisse missen wir esrwahuen,
welche scheinber sterk suf B.s Entwicklung eingewirkt ha-
ben.S0 erzahlen Geufried und WeveSt.Tifry von sinem Kind-
heitserlebniss B4s+B. sei vor der Christmette eingeschla-
fen und hebe im Trsum die Geburt dses Herrn gesehen.Die Ver
fesser der Vite betonen den starken Eindruck,welchen diesd
Erlebnis$ suf des Gemit des Knsben gemsacht hebe.Es ist mbg-
lich,dess in diesoem Jugenderlebnis B.s seine Curistusfrom-

; . A T ;
migke it swine personliche Verwurzelung findet.Jedenfells
geht des innige Verh&ltnis zur Pes. ion Christi schon in
die friheste Jugend zuriick.

Ein enderes Erlebnis muss noch erwiéhnt werden.B.gegab

] : o . A . g
sich nech seiner Riickkehr von seine¥ Reise nach Aquitanien

—-

M T

in die Stille der Beschsuung.pa hirte er pldtzlich Braut-
lieder und sah eine Hochze (tsfeier.B.ist bestiirzt und ver-
‘senkn sich $n Betreschtungen iiber das Liébesverhalcnis daer
Breut zuw Brédutigem.Dieses Erlebnis wirkte in B. noch len-

99)
ge nach. Es ist mglid ,dess dieses Erlebnis dss Her-

vortreten der Bpeutmystik beil B.begunstxct hat.




€. Versuch eine agcamtverstandnisses und einer

Beurteilung der Christusmystik B ards von Clairvaux.

§ 20. Binleitung.

Die bisherige Untersuchung der Prdmmigkeit B,.von

Cl. hat uns ergeben, dass das, was wman iiblicherweise un-

der "Christusmystik® B.'s versteht im Grunde eine

hochst komplexe Frommigkeitserscheinung ist. Schon bei

der Darstellung der bernhardinischen Frommigkeit stiesse
wir auf den Tatbestand, dass sich hier verschiedene From-
migkeitslinien mit einender kreuzen. Einerseits glaubten
wir eine PrOmmigkeitsgestalt feststellen zu kdnnen, wel-
che wir als die Frouwwmigkeit des Dreistufenscheumas bezeich-
neten. Andererseits stiessen wir in unseren Quellen auf
Frommigkelitsdusserungen, welche sich dieser Frommigkeits-
goestalt nicht einfach einfiigen liessen, sondern die Tendenz
hatten sie zu sprengen, Obgleich diese zweite Frommigkeits
gestalt nicht so klar herausgeglé#edert erschien, wie die
erste, glaubten wir doch, sie als einen anderen Frommig-
keitstypus besonders behandcln zu missen. ~ Die Analyse

der geschichtlichen Zgssmmenhéinge der bernherdinischen
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roumigkeit bestéitigte vollends unsere Beobachtungen iiber
den komplexen Cherakter der Christusmysik B.von Cl. Bs
zeigte sich uns, wie in B.'s Promuigkeit im Wesentlichen
zwel ganz verschiedene Prommigkeitsentwickelungen zusammen
liefen: einerseits die paulinische Christusfréumigkeit,
andererseits die neuplatonisch-augustinisch- areopagiti-
sche Mystik. Zugleich konnten wir beobachten, wie schon

in der ambrosienisch-augustinischen Frommi_keit, von
welcher B. die stiérksten Impulse empfengsn hat, Neupleto-
nismas und Paulinismus wmit einander rangen ohne den vdlli-
gen Ausgleich zu finden. In der Weiterentwicklung des
Augustinismus schien auf dem Boden der praktischen Froumig
keit die Tendenz einer stérkeren Verschumelzung und Verein-
heitlichung dieser verschiedenen Frommigkeitslinien vor-
zuliegen, in der Richtung eines stiérkeren Abriickens vom

Neupkatonismus, Andererseits trat im Zeitalter B.'s die

neuplatonische Mystik wieder stérker in den MiLLolpuﬁkt

des lnteresses.
In Zusecmenheng mit unserer Untersuchung der ge-
schichtlichen Zusammenhéinge der Frimmigkeit B.'s konnen

wir nun,ohne nsher awf den psychologischen Begriff der
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Mystik eingehen zu miissen feststellen, dass wie wir im
Vorhergehenden zeigten, in dem Dreistufenschema der From-
migkeit der Einfluss neuplatonischer Mystik bei B, sicht-
bar wird., Wir werden also bei dieser Frioumigkeitsgestalt
von einer Mystik B.'s sprechen dirfen, - In der anderen
Frommigkeitslinie, welche wir bei der Darstellung der
FPrommigkeit B,'s glaubten feststellen zu kOnnen, scheint

-1

uns infolge des stéirkeren Zuriicktretens und der teilweisen
Durchbrechung des Dreistufenschemas, wie sie der Mystik

eignet, ein st#rkeres Zuriicktreten der mystischen From-

migkeit vorzuliegen und damit eine stédrkere Ueberwindung

der neuplatonischen Einfliisse., Wir werden darum im Folgen-
den bei dem Versuch eines Gesamtversténdnisses der Chris-
tusmystik B.'s von Cl. in einem ersten § die Mystik B.'s
in ihrer Bigenart zu verstehen suchen und uns dabeil fragen
in wieweit und in welchen Grenzen man hier mit Recht von
einer Christusmystik B.'s, einem Sondergeprage seiner
Mystik, und einer eventuellen Verchristlichung der Mystik
bei ihm reden darf. In einem zweiten § werden wir dann
die Ans8tze einer stérker unmystischen Froumigkeit bs

B. behandeln und in einem abschliessenden § eine Gesamt
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geben
. "e . . o - 2 . .
schau der Proumigkeit B.'s und das Verhdltnis

den Frommigkeitslinien zu einander innerhalb de

froumigkeit B.'s 2zu verstehen suchen,

§ 21, Die Mysfik Bernhards von Cleirvaux.

Lishard hat neuerdings das Problem der Mystik B.'s von
Cl, in der Weise zu ldsen versucht, dass er
der Mysik B.'s zwel verschiedene Strdme unterscheidet:
einerscits die Christusmystik und andererseits die Gottes-
mystik. "Die eine mehr intellektuelle, aus Glauben und Theo-
logie quellend und sidddurch sittliche Leuterung und Intui-
tion zur Kontemplation erhebend, von der Betrachtung der
Geschopfe zur Beschauung Gottes emporsteigend,
augustinisch-areopagitischen Quellen gespeist,
eigener Mitgift -~ wir nennen ihn die Gottesmystik. Der an-

ere speaifisch bernhardinisch, mehr affektiv-voluntaris-

tisch, die monastische Aszese fortsetzend, und krdnend,

ausschliesslich die @estalt Christi umkreisend, von der

Betrachtung der Menschheit Christi (Christus homo ) zur

mystischen Liebeseinigung wit der Gottheit Christi ( Chris-

tus Verbum ) sich erhebend - wir nenmen ihn die Christus-
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1)
mystik," Heussi hat sich nsuerdings auch zu dieser

LOosung bekannt, wenngleich auch mit Einschrénkungen. in
seinem Artikel "?ﬁrhhard von Clai¥aux" in der zweiten Auf-
lage der B.G.G. s Lasst sich diese LOsung aufrecht er-
sie schon den Charakter der bernherdini~
schen Mystik ? Ist B. tatséichlich in dem, was Linhard
die Christusmystik nennt v&llig originei: und neu ? Piihrt
er hier wesentlich tber den Neuplatonismus, fiber Augustin
und den A¢r3pugiten hinaus ? Oder léset sich diese strenge
Scheidung 2zwischen zwei wecontlich verschiedenen StrOmen
der Mystik bei-B. iiberhaupt nicht machen, bilden sie
vielleicht doch im Tiefsten eine FPrommigkeitsgestalt ?
Versuwhen wir diese Pragen im Pelgendsu an Hand eines Ver-
stindnisses der Mystik B.'s, wie @8- sich uns gus unscrer
Untersuchung der geechichtlichen
Zusammenhiinge ergibt, zu besntworten,

Wir sahen, wie wir in B,'s Mystik eine Vorberei-

tungsstufz unterscheiden missen, welche in sich die Bekeh~

rung und die moralisch-aszetische Frommigkeit umfasst,
Den Gegensatnd der Frommigkeit auf dieser Vorbereitungs-

-

stufe der Mystik bildet die historische Jesusgestalt, Auf
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dieser Stufe merkt man besonders deutlich den Einfluss
paulinischer Frommigkeit. "Wo hat die Betrachtung des
bitteren lLeidens und Sterbens des Heilandes zartere und
ergreifendere Tdne angeschlagen, als im Passionshymnus
B.'s von Cl,; Salve caput." Im Pauliniskms wurzeln
die Betrachtungen B.'s, welche ihm den Namen eines Pas-~
sionsmystikers eingetragen haben, hier finden sich die
Meditationen, welche die Quellen derjenigen Frommigkeits-
erscheinungen sind, die man als die Krippen- und Kreu-
zesmystik bezeichnet. Linhard hat insofern Recht mit sem-
ner Teilung der Mystik B.'s in eine Gottes- und Christus-

mystik, was die Frommigkeit der Vorbereitungsstufe in

der Mystik B.'s anbetrifft,. ERx der Frommigkeit der Vor-

stuge zeigt sich bei B. tatséchlich ein wesentlich neu-
es Moment: B. hat den mystischen Aufstieg der Seele als
erster eng verbunden mit einer zarten und siissen Medita-
tion und Imitation des Lebens Jesu. In dieser Hinsicht
tut er einen weiten Schritt liber Ambrosius und Augustin
hinaus. Auch B. kennt eine Mystik (cf. de consideratione)
in welcher er einen anderen Weg des Aufstiegs zu mysti-

schen Erlebnissen angibt, welcher wesentlich stérker neu-
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platonisch-augustinischen Ursprungs ist; den Aufstieg
von der Betrachtung der Aussenwelt, der Schipfung Gottes,
zu Gott dem Schopfer. Diesen Weg kann man mit Recht als
zur Gottesmystik geh6rig bezeichnen. Doch er tritt we-
sentlich zuriick bei B. ja ist in seiner reinen Form
bei ihm nur sn ganz wenigen Stellen zu finden. Er wird
verdrédngt durch den anderen innerlich perstnlichen Weg:
die Betrachtung dem Gestalt des Heilands und die Nachah-
mung seines Lebens. "Die Ehrfurcht vor dem, was unter
uns ist, ist ihm sufgegangen, wie sie niemals einem
Christen der alten Welt ( selbst Augustin nicht ) aufge-
gemgen ist, weil jene alten Christén wohl die Askese
als das Mittel der EBatkdrperung zu verehren, als antike
Menschen aber Leid und Schmach, Kreuz und Tod nicht als
die Gestalt des Gottlichen zu erkennen vermochten . . .
Erst B. hat der frommen Stimmung die Anschauungen gege-
ben; er hat die neuplatonischen Exercitien der Erhebung

zu Gott mit der Betrachtung des leidenden und sterbenden

Erldsers verbunden und die Subje?fivitét der Christus-
4
mystik und - Lyrik entfesselt."” B. hat tatsachlich

der mystischen Vorbersbtungsfrommigkeit eine Gestalt ge-
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geben, in welcher sie zu der zart persdnlichen subljekti-
ven FrOommigkeitsform werden konnte, welche sie heute in
der katholischen Kirche ist.

Aber hat B. damit die Mystik tatsidchlich verchrist-
licht ? Hat er den Weg zur paulinischen Frommigkeit zuriick:
gefunden ? Bleiben wir vorléugig noch bei der Vorberei-
tungsstufe der Mystik stehen und priifen wir ihr Verhéltnis
zur paulinischen Christusfrommigkeit. Den Glaubén wertet
B. im Zusammenhang mit dieser Vorbereitungsfrommigkeit
wesentlich als ein Mittel zur ethischen Heinigung des in-
neren Auges und des Herzens. Die Gnade der Siindenverge-
bung, welche der Mensch im Glauben an Christus empgéngt,
ist nur der Anfang der"fidu€ia". Diese Gnade wird vielmehr
nur als Mittel gewertet, um zu der néchsten Stufe zu ge-
langen, - dem Empfang der Liebe. Wenn auch in der Regel
die Vergebung der Slinden und der Empfang der Liebe an
die Person Christi gebunden sind, so finden sich doch
auch andere Stellen, wonach die "infusio caritatis" von
der Person Jesu: mehr oder weniger losgeldst erscheint,

wo wir deutlich augustinisch-neuplatonische Einwirkungen

5)
wahrnehmen kdnnen., Entscheidend wird aber die Umbie-

A
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gung des Paulinismus klar in der Wertung der geschichtli-
chen Person Jesu Christi. Im Kreuz Christi findet B.
nicht den hdchsten Liebeserweis Gottes und darum auch
nicht den hdchsten Gewissheitsgrund der Vergebung der
Stinden. Die fidu®ia, welche aus deor Betrachtung des lei-
denden Heilands erwidchst, soll vielmehr weiterfiihren

zu der vollkommenen fidu€ia, - der Liebesvereinigung mit
dem Verbum Christus. Die geschichtliche Gestalt Christi
ist selbst nur ein Mittel zur inneren Vervollkommnung der
Seele. In der Betrachtung des Lebens und der Leiden des
Herrn liegt ein tiefer sittlich lauternder Einfluss fiir
die Seele. DieseﬁaittlichenLﬁuterung muss sich die See-
le unterwerfen, da nur die ¥ollkommene Seele, welche die
g6ttliche similitudo besitzt, die Einigung mit dem Ver-
bum Christus erleben kann, Der Grundton paulinischer
Frommigkeit, dass jeder auch der schwerste Siinder, dem
es an jeglicher sittlicher Vollkommenheit gebricht, im
Anschauen der Gestalt Christi die Gewissheit der Silinden-
vergebung und das vdllige Vertrauen zur Liebe Gottes
erleben kann, dass der Zugang zu Gott an keine sittlichen

Voraussetzungen gebunden ist, ist hier bei B. getriibt.
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des asketisch-moralischen Lebens. Die eigentliche Sehn-
sucht der Frommigkeit wird aber erst in der mystischen
Vereinigung mit dem Verbum Christus gestillt.

Wenden wir uns nun der Stufe der eigentlichen Mysti

zu - der mystischen Liebeseinigung mit Gott. Worin bestehf

hier die Eigenart der Mystik B.'s.? Hat Linhard Recht
dass er hier bei B. eine grundlegende Verchristlichung
der Mystik zu finden glaubt ? Wir miissen zu diesem Zwecke
zuerst den Yegenstand dieser Mystik B.'s ins Auge fassen.

Wir wiesen schon eingangs in der Problemstellung zu un-

serer Arbeit darauf hin, dass es von entscheidender Wichti
tigkeit fiir die Beurteilung der Stellung B.'s in der He-
schichte der Mystik ist, ob fir ihn der geschichtliche
Gottmensch Christus oder der Gott-Christus der Gegenstand
der mystischen Kontemplation und Liebeseinigung ist.

In unserer Darstellung der Frommigkeit B.'s hat es sich
uns gozeigt, wie filir die letzte Stufe der Frommigkeit

nur der Verbum—-Christus in Betracht koummt. Wir miissen uns
hier gegen diejenigen entscheiden, welche das Wesen der
Christusmystik B.'s in einer innigen und gemﬁtiggiiz

. Versenkung in das Bild des leidenden und sterbenden Chris-
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tus sehen und diese Frémmigkeit gls den Typus einer
)

"Geschibhtasmystik" bezeichnen", Die Versenkung in den
geschichtlichen Christus gehdrt vielmehr in dis Vorstu-
fe der Prémmigkeit., Man wird daher nur in einem sehr
uneigentlichen Sinne von einer Passions-und Krippenmys-
tik B.'s reden diirfen. Auch Linhard redet von einer My s~
tik des Lebens Jesus beiB.; er macht aber selbst dazu
die Bemerkung: "Mystisch nicht im Sinne mystischer Ver-
einigung, sondern im Sinne iberaus inniger betrachtender
Versenkung . . , Die Glut, welche diese Betrachtungen
durchweht, verlangt, dess man niernégnteiner "Betrach-
tung", sondern von der "Mystik" des Heilandslebéns spre-
che.® Vielmehr trifft Heiler das Richtige, wenn er
sagt: "Die imitatio Christi, die seit B.¥on Cl. dem mit-
telalterlichen, zumal dem franziskanischen Frommigkeits-
ideal so charakteristische Ziige verleiht, ist im Grunde
nur das Gegenbild des mystischen Heilsprozesses, eine
Veranschaulichung des mystischen "Entwerdens™ in bibli-
schen Bildern. Sie ist nur etwas Vorlaufiges, die via
purgativa ( Weg der Reinigung) , der die hdheren Stufen
des Heilpfades folgen . . . Das mystisch zurechtgeformte
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Jesusbild des Neuen Testaments hat ekmx . . . noch eine
weitere Bedeutung . . . Aus den starken Gefiihlsreizen,
welche diegimfarbige Phantasiebild susstrahlt, niéhrt
sich das mystische Gebetsleben, aus ihnen saugt es seine

Kraft und Innigkeit, Aber auf den kontamplativ-extatischel

Gipfeln des mystischen Lebens muss der Fromme alle diese

@efiihlsgeséittigten Bilder vom Heiland und seiner Passion

ausldschen, er muss, wie die deutschen Mystiker sagen,
"von Bildern kommen®", In dem Augenblick, de die Seelgdas
hdchste Gut schaut und geniesst, und sich mit ihm v&llig
vereint, sind alle Gedanken an den menschlich geschicht-
/lichen Christus villig entschwunden.'lO) Es ist daher

~ielleicht richtiger als Bezeichnung der Promuwigkeit der

Vorbereitungsstufe den Ausdruck "C hr i stus-My s -
t i k" nicht anzuwenden, sondern hier mit Heussi lie-
ber von einer Frommigkeit des EBece homo zu sprechen.

* B.'s stark gefiihlsméissige, verinnerlichte . . . Prom-
migkeit zeigt neben neuplatonischer Gottesmystik . . .
eine eigenartige Christus-Mystik, daneben die nicht der
Mystik zuzurechnende, am Jesusbild der Evangelien gewon-

nene, liberaus innige PrOmmigkeit des Ecce homo . . .
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11)
der Idee der Nachahmung des armen Lebens Jesu." Nur

muss man gegen Heussi bemerken, dass sich diese Frommig-
keit wenn auch nicht zur eigentlichen Mystik, so doch bei
B. zur Vorbereitungsstufe der Mystik gehdrt und so von
der Mystik nicht ganz geldst werden kann,

Trotzdem Linhard diesen Tatbestand bejaht, findet
er doch eine wesentliche Verchristlichung der Mystik beil
B. Jedoch Linhards eigene Darstellung der Mystik B.'s
zeigt, dass die Unterscheidung einer Gottesmystik und
Christusmystik auf der letzten Stufe, der mystischen Ei-
nigung mit dem Worte nur eine sehr relative &st. Wenn man
Linhards Schilderung der "mystischen Gottesschau", welche
er zu derYyGottesmystik"™ B.'s rechnet mit der Darstellung
der "mystischen Liebeseinigung mit dem brautlichen Worte
( Verbum ) ", welche zur Christusmystik gehdren soll, ver
gleicht, so fiandet men, dess er viclfach dieszlben Quel-
lenaussagen fiir beide Derstellungen verwendet.la) Tat-
séichlich ist dann aucdh die Darstellung der mystischen
Gottesschau und die Darstellung der mystischen Liebes-

einigung mit dem Worte bei Linhard in den wesentlichen

Ziigen identisch. So sieht Linhard denn auch desn wesentli-~
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nach dasselbe, wie in der friiheren Mystik. Die Schilde-~
rung, die wir in der Darstellung der geschichtlichen
Zusammenhange der Frommigkeit B,'s fiir die hdchste Stufe
der Kontemplation bei Augustin gaben, wiederholt sich
in den wesentlichen Ziigen auch bei B. Ja, es zeigen sich
alle charakteristischen Ziige genuiner Mystik. Die letzte
und innigste Liebesvereinigung mit dem Verbum Christus
vollzieht sich auch bei B. im Excessus mentis, der Ex-

tase, Dabei muss die Seele sich ganz von der Sinnlich-

keit 18sen, alle Bilder Aich eusldschen, den mystischen

Tod und den Tod der Engel sterben. Das Erlebnis 1l0st

sich ganz von der Aussenwelt und wird rein innerlich. =
Die Vereinigung vollzieht sich in der Beriihrung mit Gott
durch die Busserste Seeclenspitze. o Wie auch sonst

bei der Mystik tritt auch hier das Moment der Unbeschreib-
lichkeit des BErlebnisses bei B. stark hervor,.zz) Da~-
mit im Zusammenhang steht das Erlebnis einer besonderen
Unmittelbarkeit der Vereinigung mit dem Verbum Christus.
Der Abstand zwischen der Sesle und Gott wird nicht mehr
durch die Mittlerschaft der geschichtlichen Person Jesu

Christi iiberbriickt, Jesus Christus als Mittler spielt
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in dem Erlebnis der volligen Einigung keine Rolle mehr.
Christus ist nicht der dasuernde Mittler im Verkehr Got-
tes mit der Seele, sondern nur c¢ines, bei B. das beherr-
schende Mittel um zum vdllig unmittelbaren Einigung mit
Gott zu gelangen. Mit Recht é@agt Harnack von einer sol-
chen Mystik; "Die SuWerénitét @hristi ist ihr nicht auf-
gegangen, weil sie schliesslich auch den hdchsten Liebes-

erweis Gottes nur als das Mittel betrachtet, durch welches

die Mdglichkeit der individuellen Beseligung gegeben, d.h
24)

der Trieb zur Nachahmung verstiérkt ist.m "Jeber alles,

wes sonst den Menschen #ngstigt und bindet, ist der Mys-
tiker hinausgehoben, weil er weiss, dass er Gott gefunden
hat. Aber aus demselben Grunde ist er auch iiber Christus
hinaus. Christus fiihrt demnach den Menschen, der sein
Nachfolger wird, bis en die Schwelle der Seligkeit., Aber
indem der Mystiker diese Schwelle iiberschreitet, auf den
Hohepunkten seines inneren Lebens, hat er es nicit mehr
mit Christus, sondern mit Gott zu tun, mit dem der
Menscg5§mmar @allein ist, wenn er ihn wirklich gefunden

hat." 80 miissen wir von B.'s Christuszystik aus uns

gegen die Behaupturng wenden, welche Zahn aufstellt: "So
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ist z.B. mit der Christusmystik unvertraglich die Indif-
ferenz gegen dus historische Christentum mit seinem Glau-
20)
bensgut and seiner Gnadenordnung. Und such Miller-Reif
nimmt denselben Standpunkt eir "Die Heilsgeschichte er-
fiillt in der Christusmystik eine wesentliche Funktion,
keineswegs eine zufallige." 3 ] ist jedoch das letz-
te Erlebnis der Einigung mit dem Verbum auch indifferent
&3 lf‘f.‘
gegen den historischen Christus, es ist ahistorisch, Nicht

tliche Christus gibt dem Menschen die Moglichi

dem Verbum Christus. Er ist nur ein

spunkt. Entscheidend I die MOglichkeit des
hochsten Licbeserlebnisse is 1elme das Gottesbild
Vertrauen

sich Gott zu nashen. Das Bewusstsein ein natiirlichen

Gottebenbildlichkeit treibt den Menschen dzu Gott. Dieses

Gottesbild der Sece nuss im Menschen
werden zur vOlligen similitudo mit
yaren Unio komwen.
Erlebnis der Ein
bum Christus das Abstandsbewusstsein. Der Verkehr ge-

schieht suf der Basis der Gleichheit. Das Gefiihl der
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Parcht , PJa eauch der Bhrfurcht Gott gegeniiber verschwin-
det, das Slndenbewusstsein geht unter in dem Bewusstsein
der similitudo mit Gott. Die durch die Siinde mit Gott
gesetzte Spannung 1l6st sich auf., Der Mensch erlebt die
unmittelbare, wegen seiner natiirlichen Gleichheit mit
Gott durch nichts mehr vermittelte _Binheit mit dem Verbum
Christus. So treffen auch auf B.,'s Mystik die Worte Hein-
zelmanns zu: "BEs ergibt sich ganz deutlich, dass Mystik
diejenige Frommigkeitsform ist, welche die im Glauben
kraftvoll gesetzte Spannung von Gott und Welt, Gott und
Mensch, Geschopflichkeit und Slindigkeit, Offenbarung
Gottes in der Zeit, Menschwerdung Gottes, Auferstehung
der Toten, Neuschdpfung der Welt nicht zu ertragen ver-
mag. Mystik ist unter allen Umstiénden der Versuch, diesen
Spannungen zu entrinnen . . . Wo immer Pole sind in der
FPrommigkeit, da mdchte die Mystik die Polaritat ersetzen
durch Zentrelitét. Wo immer Auseinandersetzung ist, da
mdchte die Mystik Ineinssetzung vollziehen."BO) Diese
Einswerdung in der vollen Unmittelbarkeit mit Gott tragt
fiir B. einen besonderen Grad der religitisen Gewissheit,

Er schiétzt sie, weil er in ihr die Gewissheit der Gnade
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Gottes besonders intensiv ergiéhrt. Dennoch zeigt sich
bei B. auch ein Unterschied zum Neuplatonismus: das ist

der Voluntarismus seiner Mystik. Die Xdeificatio"™ ist

nicht rein seinshafte Vergottung, sondern Willenseinigung

mit Gott. In dieser Hinsicht miindet die Mystik B.'s nicht
in den Panteismus. Richtig bewerkt hierzu Miller-Reif,
indem er B. mit Ekkehart vergleicht: "Im extatischen
Akt selbst bleibbn die Liebenden . . . selbstandige
Pergdnlichkeiten, ihr Einswerden ist immer nur ein ethi-
sches, koin metaphysisches, . . Ist die Bottessohn-
schaft d¢s Menschen fiir Ekkehart ein innergtttlicher
notwendiger Prozess, so ist sie fiir B+ nur eine filiatio
adoptiva," X Dennoch wird dadurch der Grundcherakter
und die Grundtendenz der Mystik nicht aufgehoben. "Auch
die religidse Mystik ist im Tiefsten monistisch, mag sie
wie die christliche Mystik mit dem Willen in der Einheit
des gottlichen Willens verschmelzen, oder, wie die neu-
platonische Mystik denkend und schesuend in die eine Sub-
stanz ﬁbergehen.'sz)

So muss die Sobderstellung, welche B. in der Re-

gel unter den Mystikern angewiesen wird, was seine Mystik
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anbetrifft, stark eingeschrankt werden. Auch B.'s Mystik
ist letzten Endes ein Produkt allgemeinmeamschlicher Er-
1l8sungssehnsucht, aber nicht positiv cheistlicher Frim-
migkeit. Was B.'s Mystik anbetrifft, werden wir Johannes
von Walters Urteil zustimmen miissen: ®"B. ist nicht der
Kronzeuge, dassin der Krippe zu Bethlehexm und am Kreuze
zu Golgatha der hochste Erweis gdttlicher ~iebe und da-
rum auch goéttlicher Herrlichkeit zu suchen iet."ia)
"Nicht Jesus, sondern Plotin ist es, welcher der katholi
schen Mystik das letzte und hdchste Heilsziel gewiesen ha
DPie katholische Mystik ist letzten Endes ( d.h. sofern
gie auf die Extase abzielt ) ebenso unevangelisch, wie
die anderen Elemente des Katholizismus.'}4) *So schon,

go tief, so innig wie die Mystik ist, sie ist im Grunde
doch nichts Originales und nichts ausschliesslich Christ-
liches. Es ist dieselbe Mystik, nur in besonders anziehen-
der Porm und feiner AusPiBgung. Ihre historischen Wur-
zein liegen Ja nicht aur evangelischem Boden, sondern

in der antiken Erldsungsmystik, zumal im Neuplatonismus.

Wer sich fiir die katholische Mystik des Mittelalters be-

geistert, der muss sich auch fiir ihre Ahnherrn fiir Plo-
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tin und Pionysius Areopagita begeistern und ebenso fiir
ihre mannigfachen orientalischen Parallelen fiir Veddnta
and Buddhismus,.Baktifrﬁmmigkeit und Sufismus."}s) So
ist u.B. die Christusmystik B.'s in ihrer letzten Stufe
doch auch ein sllgemeinmenschliches Gewéchs der Frommig-
keit in christlicher Verkleidung. Auch B. iet es nkcht
gelungen aus der Mystik Christentum zu machen. Sofern er
Mystiker ist, steht er auf einer mehr oder weniger unter-
christlichen Prommigkeit. * Und wenn wir fragen, ob B.
in dem unmittelbaren mystischen Erleben der Einswerdung
mit Gott die Gewissheit der Gnade gefunden hat, derent-
wegen er dieses Erlebnis suchte, so kOnnen wir das nur

zum Teil bejahen. 2Zwar ist es eine Gewissheit, jedoch

keine stétige. Sie baut sich auf auf Gefiihlen, wenn die-

se aber fehlen, so fehlt auch die Yewissheit und wird

37)

dem Mens chen daher nur suf Augenblicke gegeben., So

muss B. doch bekennen: Eine Gewissheit besitzen wir nicht
Zwischen B.'s Mystik und der christlichen Glau-

bensfrommigkeit bestehen tiefe Unterschiede. B. macht

das ganze positive Christentum zu einer Vorbereitung

der Mystik. Br tritt in keinem Gegensatz zur Kirche,
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bekennt sich vielmehr zu ihr und ihrer Lehre; aber erx
geht iiber die kirchlich christliche Frommigkeit hinaus
zur Mystik. Die evangelische Fromuigkeit kennt keine
unmittelbare Vereinigung mit Gott, welche sich nur suf
einzelne Augenblicke beschrankt, sondern eine dauernde
Verkehrsgeweinschaft, welche durch Jesus Christus ver-
mittelt wird. Sie bejaht den Realismus der Siinde in sei-
ner Tiefe und gibt sich daher nicht den Illusionen hin,
dass der Mensch eine vdllige similitudo mit Gott erreicher
kénnte, welche ihn zur Liebeseinigung mit Gott fiihrte,
Sie verlangt daher auch keine ethische Vorbereitung,
auf Grund derer dem M“ensched der Zugang zu Gott erdffnet
witrd, So wie der Mensch ist, in seiner ganzen Sindhaftig-
keit ,darf er zu Gott kommen und findet bei ihm Verge-
bung und Gewissheit des Heils., Diese Heilsgewissheit

ist keine augenblickliche, sondern eine stétige, weil

gie sich nicht suf Gefilhle, sondern aut die Heilstaten

Gottes aufbaut. Die Spannung des Gegensatzes von Gott
und Mensch wird nie unmittelbar asufgehoben in der evan-
gelischen Fromuigkeit, Es gibt keinen unmittelbaren Zu-
sammenfall dieser Yegensitze, sondern nur in Christo.
Der Glaube erlebt die Gnade Gottes nur durch das Gericht

Wenn der Glsube auf Christus schaut, empféngt er die
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volle fidutis sur Gueds Gottes. Auch diese fidutis ist

nicht wie in der Mystik B.'s der Verkehr auf gleichem
Pusse mit Gott, sondern die gehorsame Anerkennung der

in Christus geschehenen Versthnung. Und die gratia ist
nicht eine ausscrordentliche mystische Erfahrung des
Menschen, sondern die Barmherzigkeit Christi, die aus
seinem EKreuze und seiner Auferstehung uns entgegenleuch-
tet.

Pégeniiber allen Versuchen Christusmystik der
evangelischen Prémmigkeit gleichzustellen miissen wir mit
Heinzelmenn sagen: "Es koumt alles auf den Sinn der Chris-
tusverbundenheit an. Diese Christusverbundenheit ist
aber bei keinem neutestamentlichen Schriftsteller eine
mystische., Nirgends findet eine Verschmelzung von Chris-
tus und dem GlBubigen statt. Immer bleibt Christus der
Herr . . . Nie wird ihr Sinn der, dass die Verbindung
in extatischen BErlebnissen zu suchen, und das als HOhe-
punkt der Frommigkeit zu erstreben sei ., . . Immer
bleibt der Christus um dessen Gemeinschaft es sich han-
delt, der Christus, der Ziige des Menschen Jesus tragt .

e o » Immer bleibt Christus der Richter, vor dessen
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BRichterstuhl alle offenbar werden miissen. Wo Gericht ist

- flieht alle Mystik. Oder gibt es eine Mystik, die den

Gerichtsgedanken ausgebildetp verwihd%, auch nur verstan-

den hiatte ? Die Verbindung beider Griinde liegt eben in
der Patsache, dass der Christus such als der erhfhte der

38) .
gekeeuzigte bleibt."®

§ 22. Ansiétze einer unmystischen Frommigkeit

bei Bernhard von Claf?aux.

Wir haben soeben ein Versténdnis der Mystik inner-
halb der FPrommigkeit B.'s versucht,die man in der Regel
als Christusmystik bezeichnet. Wir sahen, dass B. was
diese Mystik anbetrifft, nichts wesentlicégygues geschaf-
fen hat, Das Neue lag nicht eigentlich auf dem Gebiete
des eigentlich mystischen Erlebnisses, als vielmehr suf
der Vorbereitungsstufe zu diesem. Hier hat B. starker.
als seine Vorginger die Frommigkeit der mystischen Vor-
bereitungsstufe mit der Person des geschichtlichen Je-
sus Christus verbunden und ihr daher stérker den natur-

haften Charakter genommen., In der Meditatio und Imitatio
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der Gestalt Jesu Christi steigt die Seele auf zur simi-
litudo mit Gott, um von da zum eigentlich mystischen
Erlebnis der Gotteinigung zu gelangen., In der Schilderung
dieses mystischen Erlebnisses war B, im Wesentlichen ab-
féngig von neuplatonisch-sugustinisch-areopagitischen Bin-
fliissen, Auch bei ihm blieb das eigentlich mystische Er-

lebnis etwas von dem Christentum wesentlich Verschiedenes.

Wir stehen hier viclmehr aufh bei B, vor genuiner Mystik.
In unserer Darstellung der Frommigkeit B.'s beo-
bachteten wir jedoch, wie sich hier und da Anséitze einer
andgrsartigen Prommigkeit zeigten. Versuchen wir nun eim
Versténdnis dieser Frimmigkeit zu gewimmen. Wir séhen,

wie diese FrOommigkeit die Tendenz hatte das Dreistufen-

schema der Mystik B.'s zu durchbrechen, ja im Grunde die-

se Mystik sprengt.. Die Wurzel des heterogenen Charakters
dieser Brimmigkeit innerhaldb der mystischen FPrommigkeits-
gestalt lag in einer neuen Wertung der Person des geschicht
lichen Jesus Christus. Das geschichtliche Jesusbild wurde
hier nicht mehr nur als ein Durchgangspunkt zu dem eigent-
lichen mystischen Erlebnis gewertet, sondern war Gewissheit

grund der religidsen Heilsfrage. Die Spaltung zwischen




- 224 -

dem erhdhten und gekreuzigten Herrn trat zuriick. In dem
geschichtlichen Jesus hatte B. auch den erhShten Christus.
fda, einmal konnten wir es direkt beobachten, wie bei der

%Schilderung des mystischen Liebesverkehrs der Seele mit

i
%dem Verbuw Christus diese andersartige Wertung der Person

§Christi sich eindréngte. Wenn eben noch von der mystischen
§Unmittelbarkeit des Verkehrs der Secle mit dem Christus

Yerbum die Rede war, so schlossen sich auf einmal Betrach-
tungen iiber den geschichtlichen Jesus und seine Erniedri-
gung an und es wurde vom Schatten des Glaubens gesprochen,
in welchem der Christ wihrend dieses Lebens bleiben nfiisse.

Ficht das geschichtliche Jesusbild bleibt transparent,

in der Bxtase ( Loofs ), sondern die extatische Frommig-

keit geht iiber in eine Glaubensfrémmigkeit. Ja, einmai
spricht es B. sogar génz deutlich aus, daéé er es sich
geniigen lasse an der Gestalt des gekmeuzigten Heilands
und nach nichts anderem mehr forsche. Im Zusammashang
dieser unmystischen Prommigkeit erhidlt die fides eine
neue Bedeutung. S8ie ist nicht nur cine mundatio fiir die
Stufe der Mystik, sondern sie gibt dem Menschen die Ge-
wissheit der Rechtfertigung vor Gott, sie zeigt ihm die

Gottheit Christi in seiner BErniedrigung, sie umrasst die
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Ewigkeit in ihrem Schoss. Wodurch kommt es zu dieser
neuen Wertung der Person Christi und zu dieser andersar—
tiegh Glaubensfrommigkeit ? Sie scheint mir aus gansz
prektischen Frommigkeitsimpulsen zu erwachsen. Der Hin-
tergrund dieser Stellen, wo eine solche neue Wertung der
Person Christi sich findet, bildet ein ganz lebendiges
Stindenbewusstsein, das Bewasstsein der wmenschlichen
Unvollkommenheit und S8chwachheit, der tiefen Sindhaftig-
keit, welche B, die Augen nicht erheben lésst zu einer
similitudo mit Gott, ~ sie treibdm ihn zu dem Kreuze,

zu den Wunden Jesu, zu seiner gottmenschlichen Person,
um hier Vergebung der Siinden zu finden, um hier einen
festen Pels gegen alle Anfechtungen zu haben, So durch-
bricht die praktische Frémmigkeit und das schlichte
Christentum mit seiner tiefen Schulderfahrung die mys-
tische Theorie. Anstelle des ins Ethische umgebogenen
Verhéltnisses zu Christus tritt ein unmittelvar religid-
ses. Der Paulinismus wird hier von den ihm asngelegnten
Fesseln befreit und findet wieder reine ToBe reformato~-
rischer Heilserfahrung; von der Rechtfertigung durch den

Glauben sllein, von der Heilsgewissheit im Blick auf
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Christus, von einem unmittelbaren Zugang zum Herzen
Gottes in der Gewissensangst und Schuldgequéltheit,

Die Gewissheit der Versthnung mit dem Richter und nicht
der Gedanke der Einswerdung wit dem Bréutigem Christus
tritt in aen Vordergrund. &cf. C.S. 43 ). Wir kdnnen
nicht anders als hier mit Loofs wahrhaft ewvangelische,
einen religidsen Fortschr;;¥-d;rétellende Gedanken zu
finden., Hier und nicht in seiner Mystik liegt das eigent-
lich Neue der Bernhardinischen PFrommigkeit. Ankniipfend
an die praktischen Tendenzen, welche schon in der From-
migkeitsentwicklung nach Augustin sichtbar warden, hat
hier eine mehr oder minder starke Befreiung von dem Neu-
Platonismus stattgefunden. "Stérker und lebhafter als
Augustin, hat er (Bernhard ) diese (sc. Prémmigkeit)

um Christus zu konzentrieren verstanden. Nicht von tri-
nitarischen Formeln sus sieht er Christus an, sondern
von imneren Bedﬁrfnis nach Offenbarung her, und daher
féllt sein>Blick auf dcn Menschen Jesus, in dem er Got-
tes Liebe und Macht empfindet. Hierin lagen Ansiétze zu

neuen christologischen Gedanken, wie sie erst Luther wie-

der aufgenommen hat," Auch Ljunggren findet in dieser
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Frommigkeit B.'s das Hervorbrechen der evangelischen
Quellader im Katholizismus, einer Prdumigkeit, die in
manchen Punkten an Luther heranreicni?)ﬁier stehen wir
vor einer feinen und lebendigen"Jesusfrommigkeit®, wel-
che mit Mystik nichts mehr gemein hat - einem Stiick

41)
evangelischer Frommigkeit im Mittelalter.

§23, Das Verhiltnis der Mystik und der Jesus-

frommigkeit in der bernhardinischen Christusmystik,

Wie verhalten sich nun diese beiden Frdmmigkeits-
gostalten - Mystik und Jesusfrommigkeit im Bilde der
bernhardinischen Gesamtfrommigkeit ? Wir haben in der
Darstellung den Versuch gemacht ein Verstédndnis der bern-
hardinischen Frimumigkeit zu gewinnen und sahen dabeil,
wie stark Bernhard noch Mystiker ist. Von hier aus er-

scheinen ﬁach alle Versuche B. nur zum spekulativen

Mystiker zu machen (#Michael ) als verfehlt. Wir sahen

aber auch, dass,was die letzte Tiefe der mystischen
Prommigkeit, das eigentlich mystische Erlebnis anbetriff;
B. nichts wesentlich Neues in die Mystik eingefiihrt hat.

B. unterscheidet sich aber von den anderen Mystikern
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vor ihm, dass er in die PrOmmigkeit der Vorbereitungs-
stufe in der Mystik einen neuen Faktor eingefiihrt hat

- die Anschauung der Person Jesu, die Meditation seiner

Geburt, seines Lebens und seiner Passion. In der Einfih-
rung dieses neuen Fuktors in die mystische Frommigkeit
lagen neue PFrommigkeitskeime, welche nach selbsténdiger
Entfaltung rengen. Bvangelisch paulinische Frommigkeit
lag diesem neuen Paktor der Ecce homo Frimmigkeit in

der Mystik B.'s zu Grunde. Doch diese Frommigkeitskeime
wurden suf dem Wege, dass sie in die alte mystische

Prommigkeitsstruktur eingebaut wurden, in ihrer Entfal-

tung gefessolt. Die lebendig religitdsen Wirkungen, wel-

che im Anscheuen dieses konkret geschichtlichen Jesus-
bildes lagen, wurden ethischy moralistisch umgebogen
und zur Vorstufe einer wesentlich unterchristlichen
Frommigkeit gemacht, die ihren Zielpunkt in der mystische
Unio mit Gott besass.

Dae cigentiimlich widerspruchsvolle bernhardi-
nische Prémmigkeitsbild, von dem wir eingangs in unsere
Arbeit sprachen, erhalt nun dadurch sein Geprége, dass

diese neuen Frommigkeitemotive, welche B. in die Vorbe-
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44)
®reine Mystik . . . extrem individualistisch - asozial" .,

B. selbst hat dieses m#échtige Ringen in seiner

Frommigkeit empfunden, wenn er die Worte schreibt, wel-

che fast wie eine Weissagung klingen: "Ich bin die Chi-
miére meines Jahrhunderts, weder Monch noch Laie; trage
ich such das Gewand des Monches, so habe ich doch kaum

45)

den Charskter eines Monches," -—
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