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e TTB e

Metanoia im ,Hirten‘ des Hermas
Hans A. Frei

(Fortsetzung™® )

3.9. Merdvora-uetavoeiv in den Similitudines. Im dritten Teil des
,Hirten* fallt zundchst auf, dass die Begriffe uerdavoia-pueravoelyv mit
einer einzigen Ausnahme (Sim.IV.4, wo von den Siindern gesagt
wird, dass sie verbrannt werden, dt¢ fjuaotoy xai 00 ueravinoay) erst
von Sim.VI an in Erscheinung treten, wobei (sieche «Wortstatistik»
IKZ 1974/3, S.191) die Mehrzahl aller Stellen sich in Sim. VIII und
Sim.IX findet.

Diese Tatsache hat ihren Grund darin, dass die Sim.I-V sich
hinsichtlich Form, Inhalt und Zweck von den restlichen Similitu-
dines abheben. Dibelius bemerkt dazu: «Sim. VI enthilt kein Gleich-
nis, sondern eine Vision von dem Zustand der Christenheit in der-
selben Art wie Vis.III und wie die folgenden Similitudines. Sim. VI
eroffnet also schon der Gattung nach eine neue Reihe unter den Sim.
Das gilt aber auch vom Inhalt. Denn wéihrend Sim.I-V im Grunde
ebenso wie die Mand. auf Mahnungen hinauslaufen, nach c%enen sich
die Christen richten sollen, um in der Zeit zwischen Christenbusse
und Lebensende keine neuen Siinden zu begehen, behandeln die
Sim. VI-IX etwas anderes: den Vollzug der Busse in der Christen-
heit» (a.a.0., S.577). Was den Zweck der Sim. anbetrifft, so wére
dieser Charakterisierung durch Dibelius — deren Richtigkeit sich im
Verlaufe der weiteren Untersuchung erst noch zu erweisen hat —
beizufiigen, dass, wie die Mandata eine notwendige Folge der Vi-
siones bzw. der in ihnen proklamierten peravowa sind, so die Simi-
litudines in gewissem Sinne eine Folge der Mandata sind. Denn hier
will Hermas zeigen, welche Wirkung die Verkiindigung sowohl der
uetavore als auch der Gebote bis jetzt bei den angesprochenen
Christen hervorzubringen vermocht hat. Das bedeutet, dass nun
gerade dieser dritte Teil des ,Hirten‘ sozusagen zum Priifstein wer-
den konnte dafiir, ob unsere bisherige Sicht der Dinge sich besté-
tigt und somit in der Sache richtig war, oder ob und wie sie allen-
falls zu modifizieren sei.

* Vgl. IKZ 2/1974, S.118-139, 3/1974, S.189-202, und 2/1973, S.120-
138.
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Ehe wir uns den zahlreichen Stellen im einzelnen zuwenden,
ist noch eine Bemerkung iiber die Art, wie wir vorzugehen geden-
ken, angezeigt. Angesichts der teilweise konzentrierten Dichte des
Vorkommens von wperdvoia und ueravoeiy vor allem in Sim. VIII
und IX (in Sim.VIII.6.6 z.B. findet sich zusammen mit dem
einmalig verwendeten Substantiv nicht weniger als fiinfmal das
Verb. Mehrere andere Stellen enthalten zwei-, drei- oder viermal
die beiden Begriffe im selben Satz oder Sinn-Abschnitt) wire eine
strikte Scheidung der Stellen entsprechend den beiden Begriffen,
wie wir sie im vorhergehenden Teil iiber die Mandata durchfiithrten,
wenig sinnvoll. Da nahezu die Hélfte aller uerdvoia-uetavoeiv-Stel-
len der Similitudines, ndmlich deren 45 (von 93), gleichzeitig beide
Begriffe enthalt, wahrend werdvoia allein nur zwoélfmal, ueravoev
allein 36mal vorkommt, dringt sich ein diesem Befund entspre-
chendes Vorgehen in 3 analogen Abschnitten auf. Bei naherem Zu-
sehen stellt man zudem fest, dass von den 48 Stellen, an denen sich
entweder unser Substantiv oder das Verb allein finden, nicht weni-
ger als deren 39 wiederum in einem unmittelbaren Kontext mit
solchen Partien stehen, in denen beide Begriffe gemeinsam verwen-
det werden.

Aus diesem Grunde scheint es uns gerechtfertigt, unsere Auf-
merksamkeit zundchst jenen 9 Stellen zuzuwenden, an denen
uerdvora (4) bzw. ueravoeiv (5) isoliert anzutreffen sind. Das Haupt-
gewicht der Untersuchung wird jedoch den Aussagen jener Partien
gelten, in denen beide Begriffe vorkommen.

3.9.1. Merdvora. Wenn wir von den beiden Stellen Sim.IX.1.1
und 24.4 absehen, wo nur vom dyyelog t7jc uetavoius die Rede ist,
bleiben lediglich die Verse Stm.VI1.2.3-4, in denen der Begrift
uetavore in einem fiir unsere Fragestellung aufschlussreichen Zu-
sammenhang sich findet.

Nachdem in Sim.VI.1%® die Nitzlichkeit der Mandata fir die-
jenigen betont wurde, welche den Ruf zur uwerdvoia vernommen
haben und ihm zu folgen gewillt sind, wihrend die uerdvora der-
jenigen, welche nicht nach den Geboten wandeln, als vergeblich
und nichtig bezeichnet wurde, wird nun die Richtigkeit dieses Prin-
zips anhand konkreter Erfahrung in Kap.2 demonstriert. Es ist die
Rede vondenjenigen, die émiiavdavovrar tag évrodas Tod deot Tob Lavrog

68 Die fiir unser Problem wichtigen Aussagen dieser Stelle werden im
nachfolgenden Paragraphen 3.5.3 (s.u.S.181) untersucht.
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xal mopevovtar tals ararag, von denen die einen dem Tod, die an-
dern dem Verderben geweiht seien. Auf die Frage des Hermas nach
der Bedeutung von ,Tod‘ und ,Verderben‘ antwortet der Hirt, zwar
hitten sich die Angehérigen beider Gruppen in ihren Begierden der
Schwelgerei und dem Betrug ergeben. Sofern aber zu diesen Siinden
nicht noch diejenige der fAaognuic komme, bestehe auch fiir solche
Stunder éinic ueravoius, év 1) ddvavra Cijoar. Es durfte gerade fiir
unseren Zusammenhang nicht unwichtig sein zu beachten, dass
bereits im nachfolgenden Satz diese Hoffnung als éizic davavedoewg &
bezeichnet wird. Ohne diese Parallele pressen zu wollen, darf darin
wohl dennoch ein Indiz gesehen werden dafiir, dass uerdvota auch
hier im Sinne sowohl eines der Zukunft zugewendeten als auch
eines sich iiber lingere Zeit erstreckenden Geschehens verstanden
ist.

Von denen jedoch, welche iiber die Liiste dieser Welt hinaus
noch moocédnxav xara dvopa 1ot xvolov flacenuiav, wird gesagt,
dass ihnen die Moglichkeit der uerdvoia von vornherein verschlossen
sei und sie unweigerlich dem ewigen Tod und Untergang verfallen.
Die Blasphemie erscheint hier wie auch an andern Stellen™ als
absolutes Hindernis fiir die ueravore und damit als ,unvergebbare
Sinde‘, wie man sie gewohnlich zu bezeichnen pflegt, obwohl die
Ursache der Unvergebbarkeit nicht in dem Vergehen als solchem
liegt, sondern — wie bei Hermas verschiedentlich zu sehen ist — in
der dem ueravoeiv verschlossenen Haltung des Stinders.

8% gvavéwoic findet sich im ,Hirten‘ noch Vis.I11.12.2, wo das Wort zu-
nichst vom Greis verwendet wird, welcher aus Freude iiber eine unverhoffte
Erbschaft wieder zu Kriften kommt. Zugleich meint Hermas aber damit die
positive Verdnderung, welche die uerdvoia in der Gemeinde zustandebringt,
was in der Verjlingung der die Kirche symbolisierenden Frauengestalt seinen
Ausdruck findet,

70 Mand. VIIL.3 wird fiacpnuia in der Reihe der Laster als letztes ge-
nannt.

In Sim.VIII.6.4 werden dmoctdrar xal mpodétal 175 €xxAncias zusammen
mit flacgnuicavres v Taic duaotios adtdw Tov xvgior genannt und das Ge-
schick aller umschrieben als eic Téloc dnédavov Té Pe®, dhnlich auch 8.2.

Sim.IX.18.3 werden die fAdognuor zusammen mit den movngoi, ¥moxgc-
tai, dlyvyor und den movnoevdusvor mowxiiawc movnoias zu denjenigen gerechnet,
von welchen die Kirche gesidubert werden muss.

Sim.IX.19.1, 3 erkldrt ebenfalls die perdvowa fiir Bldognuor als unmog-
lich.

In diesem Zusammenhang sei auf einen Irrtum in Jolys ,Index des mots¢
(a.a.0., 8.337) aufmerksam gemacht, indem als erste Belegstelle fiir das
Stichwort fidognuor Sim.IX.13.3 angefiihrt ist, wo sich aber dieses Wort —
ibrigens auch das entsprechende Verb — nicht findet.
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3.9.2. Metavoeiv. Wie bereits einleitend bemerkt, ist Sim.IV .4
die einzige Stelle in den ersten 5 Similitudines, welche den von uns
untersuchten Begriff in Form eines einzelnen uetavoeciv enthilt.
Hier ist die Rede von den wie die Heiden als verdorrte Béume in
Erscheinung tretenden Siindern, welche o9 perevdnoar und deshalb
wie jene ,in jener Welt* verbrannt werden. Was die Parallelitit des
o0 uetevonoay der in ihrer Siinde beharrenden Christen mit dem
0dx Eyvooay tov xticavta avrovs der Heiden betrifft, so liegt diese
vor allem in dem analogen Krgebnis der volligen Fruchtlosigkeit,
die im schroffen Gegensatz steht zu dem Bliihen, Reifen und Frucht-
tragen, auf das zuvor bei den ,Gerechten‘ hingewiesen wurde. Das
wird auch bestiatigt durch die sich daran anschliessende Aufforde-
rung an Hermas, Frucht zu bringen, was dadurch geschehen soll,
dass er dem Herrn mit reiner Seele dient. Dies letztere darf somit
als Umschreibung dessen verstanden werden, was mit uetavociv ge-
meint ist.

Sim. VI.3.6 legt dar, wie die in Kap.2 dieser Similitudo ge-
nannte Gruppe jener Schafe (s.o0.), welche noch Hoffnung auf
ueravora haben diirfen, da sie sich nicht der Blasphemie gegen den
Herrn schuldig gemacht hatten, zum Vollzug dieser uerdvoia kom-
men. Zunichst hat sie der ,Engel der Strafe‘™ in seiner Zucht und
bestraft sie durch zeitliche Qualen verschiedener Art. Wenn sie
diese Drangsal erdulden, werden sie dem Hirten —also dem dyyelog
thjc uetavolas — «iibergeben zu guter Zucht und werden im Glau-
ben an den Herrn befestigt; und sie dienen dann die kiinftigen Tage
ihres Lebens hindurch dem Herrn mit reinem Herzen». Wenn somit
das Wirken des éyyelos tijc peravoiac sozusagen die Eintibung der
siindiggewordenen, aber ueravora-willigen Christen in die Glaubens-
und Lebenspraxis des wahren Christseins zum Ziele hat, dann kann
kein Zweifel bestehen dariiber, dass ueravoeiv im Sinne des Hermas
selber in solcher Glaubens- und Lebenspraxis als Inhalt und Sinn
christlicher Existenz besteht.

An diese Darlegung schliesst sich nun der mit §ray odv ueravo-
fowow eingeleitete Satz, in dem davon die Rede ist, dass ihnen jetzt
der Gedanke an die begangenen bosen Werke komme, dass sie

16 dyyelog Tijs Tipwelag wird Sim.VI.3.2 in seiner Funktion eingefiihrt,
wo auch die von ihm zu vollziehenden Strafen aufgezdhlt werden. Joly (a.a.
0., S.249, Anm. 3) bemerkt dazu: «Tout ce chapitre nous parait suivre de prés
le TABLEAU du ps.-CEBES; les mots &ic dyadpy nadelav entre autres sont
frappants & cet égard.»
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Gott preisen und bekennen, er sei ein gerechter Richter und habe
sie einen jeden gemass seinen Taten leiden lassen. « Dann dienen sie
kinftig dem Herrn mit reinem Herzen und haben Gliick bei all
ihrem Tun, denn sie empfangen vom Herrn alles, worum sie bitten.
Und dann preisen sie den Herrn, dass sie mir tibergeben worden
sind und kein Boses mehr zu erdulden brauchen.»

Hier gilt es vor allem auf den Zeitpunkt zu achten, in welchem
im Ablauf dieser Schilderung der Begriff uetavociv verwendet wird :
nachdem die zeitlichen Strafen in Form von mancherlei Qualen
erduldet sind. Diese gehoren also gar nicht zur perdvoia im eigentli-
chen Sinne, sondern diese kann iiberhaupt erst einsetzen, wenn
diese pein-liche (im buchstéblichen Sinne!) Phase beendet ist. Erst
jetzt erfolgt auch die Ubergabe an den dyyelos 17 ueravoiag, und
zwar eis ayadny madeiar, welche offenbar als Teil der nun einsetzen-
den peravora zu verstehen ist und offensichtlich darauf abzielt, dass
die weravootrres im Glauben an den Herrn befestigt werden, ihm
mit reinem Herzen dienen und ihn preisen. Von Buss:Strafen im
spateren Sinne, welche als Siihneleistung fiir die Siinden der Ver-
gangenheit zu verstehen wéaren, kann hier also nicht die Rede sein.
Nicht nur die perdvoia, sondern sogar die ayad) mawdeio hat zu-
kunftsbezogenen Charakter. Das bestétigt in dieser Hinsicht auch
Sim. VII (s.u. z.8t.), wenn dort als Zweck der vom Hirten zu ver-
passenden Plagen das petavoeiv und das zadapileww genannt werden.

Sim. V1.5.7 ist in gewissem Sinn eine Parallele zu der bereits
unter 3.5.1 besprochenen Stelle 2.3—-4, indem hier ebenfalls von
solchen Menschen die Rede ist, welche sich der einen oder anderen
schiadlichen Schwelgerei hingeben, wodurch sie sich Pein und Strafe
zuziehen. Wenn sie darin verharren, xai un uetavorjowor, werden sie
dem (ewigen) Tod anheimfallen. Auch hier geht das Bestraftwerden
und das ,Biissenmiissen‘ im spéteren Sinne eindeutig dem ueravoeiy
voraus, welches seinerseits allein die Offnung auf das wahre Leben
hin gewihrleistet.

im.J X .21.4 schlicsslich ist dic Rede von jenen Glidubigen,
welche dem Hermas ein besonderer Dorn im Auge sind: die in ihrem
Wesen ,Gespaltenen‘, die dem Herrn nur mit Worten, nicht aber
mit ihrer Tat dienen. Diese setzt er den diyvyor gleich, also den
zwischen Glauben und Unglauben Schwankenden und Hin- und
Hergerissenen. Thr Zustand entspricht dieser stédndigen Unent-
schiedenheit: sie konnen weder leben noch sterben, d.h. sie sind
weder bereits gerettet noch endgiiltig verloren. Nur das rayd pera-
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voeiy ldsst sie zum Leben gelangen, wobei das ray 9 sich natiirlich auf
den Zeitpunkt des Einsetzens der perdvoia bezieht und nicht etwa
auf die Dauer von deren Vollzug. Ergreifen sie die ihnen gebotene
Moglichkeit zur peravora nicht, so gilt: 7oy mapadedouévor eici raic
yovairdt Tals aropegouévals Ty Cwny avtdw.

Diese Stelle scheint uns in besonderer Weise zu zeigen, wie
dynamisch Hermas in jeder Hinsicht denkt. Da haben bereits die
Michte der Verderbnis ihre Hande nach dem siindiggewordenen
Christen ausgestreckt und sind schon dabei, sich an seinem Heil
(= Leben) zu vergreifen, als ihn das Angebot der uerdvoia erreicht.
Ergreift er es, so tritt sein ueravoeiv sozusagen an die Stelle jenes
verderblichen Tuns, das teils von ihm selber verschuldet, teils von
den verderblichen Méachten ausgeiibt wird. Versdumt er die gebotene
Moglichkeit, dann geht das verderbliche Treiben weiter und wird
schliesslich zum Verlust des Lebens, also zum ewigen Tode fiihren.
Was also im einen Fall durch beharrlich fortschreitendes Wirken
schliesslich Zerstérung und Vernichtung zustande bringt, das erfahrt
dort, wo die perdvoix zum Zuge zu kommen vermag, eine totale
Umpolung auf das Heil und das wahre Leben hin.

3.9.3. Metrdvora—ueravoetv. Wir wenden uns nun jenen Stellen
und Partien in den Similitudines zu, in denen sich unser Begriffspaar
gleichzeitig und héufig sogar mehrfach vorfindet.

In Sim.VI1.1.3-4 klingt sozusagen das Grundthema an, dem
die weiteren Ausfithrungen der Similitudines von hier an gewidmet
sein werden, ndmlich den Zusammenhang deutlich zu machen zwi-
schen dem Anliegen der Mandata und der uerdvowa. So werden an
der genannten Stelle die Gebote als niitzlich bezeichnet roig uéiio-
vat petavoely. Parallel mit der Bereitschaft zum ueravoery verlauft
also die Bereitschaft, einen Wandel geméss den Mandata zu fiithren.
Klaffen uetavoeiv und Verhalten des Christen auseinander, ist die
uetavora eig parny, mit anderen Worten: uerdvowa ist der Wandel
nach den Geboten™. In diesem Sinne ergeht in Vers 4 an die peta-
vootvtes der Appell des Hirten: anofalete Tag movnpias tod aidvos
1097T0V... E¥dvoduevol 08 TAoay apeTyy Otxatoatvns dvvnoeoile Tnofioat Tag
dvrolag Tadtag, was sinngemdiss iibersetzt heisst: «Als solche,
welche peravoeiv, sollt ihr die iibeln Taten dieser Welt, welche euch

2 Hierzu bemerkt Joly (a.a.0., 8.243, Anm.2): «Voila clairement
exprimée la destination des Préceptes: elle ne s’accorde guére avec le carac-
tére extra-temporel qu’on a voulu reconnaitre aux Mandatay.



aufreiben, von euch werfen; habt ihr dafiir jegliche Tugend der
Gerechtigkeit angezogen, werdet ihr diese Gebote zu halten ver-
mogen und euren bisherigen Siinden keine neuen mehr hinzufiigen.»
Schon diese Postulate, sich vom Bésen zu distanzieren, tugendhaft
zu werden und keine neuen Stinden mehr zu begehen, erwecken den
Eindruck einer inhaltlichen Umschreibung dessen, wie wperavoeiv
konkret zu verwirklichen ist. Das bestédtigt auch die Art, wie Her-
mas fortfahrt, indem er das unxért moooridere sofort autnimmt und
sagt, welche Folgen das haben wird: undév otv moootidévres moldd xo-
WETE TV TPOTEQWY Dudv auaptidy — «wenn ihr gar keine mehr hin-
zufugt, werdet ihr viel von euren friiheren Siinden zunichte macheny.
Die hier schrittweise ausgezogene Linie des wueravoeiv miindet
dann aus in dieselben verheissenden Worte, denen wir auch an
anderen Stellen schon begegnet sind: [logeveode oty Tais évroiaic
nov xal (noete T Ped. Auch hier ist das der Zukunft zugewendete
Element im ueravoeiv unverkennbar. Sim. VII—von Dibelius (a.a.0.,
S.584) als «Anhang zu Sim.VI» bezeichnet — stellt uns die Frage
nach dem gegenseitigen Verhiltnis von ueravoeiv und Strafe unter
zwel neuen Gesichtspunkten. Auf Grund von Sim. VI.5.7 (s.0. S.64)
waren wir zum Schluss gekommen, dass derartige Strafe dem
uetavoely vorangehe, die beiden ,Aktionen‘ somit nicht identisch
sein und also auch zeitlich nicht zusammenfallen kénnen. Sim. VII
scheint dies zunéchst zu bestdtigen, indem hier deutlich wird, dass
der Zweck des Strafens darin besteht, den Sunder zur Einsicht
und damit zum peravoeiv zu bringen. Poschmann spricht in diesem
Zusammenhang mit Recht vom «Erziehungsmittely zur uerdvoia
(a.a.0., S.155).

Vollig neu ist nun aber die Tatsache, dass jemand — ndmlich
hier Hermas — durch derartige Strafén geziichtigt wird nicht im
Hinblick auf seine eigene stindige Vergangenheit und das ihm nétige
uetavoely — so begriindet dies wire —, sondern mit der Absicht, dass
dadurch andere — niamlich seine Angehorigen — zur uerdvota gefiihrt
werden. Auf seine Frage, was das zu bedeuten habe, bekommt Her-
mas zur Antwort, dies sei die einzige Moglichkeit, seine Angehdrigen
zu bestrafen. Denn die ihn treffende Bedringnis werde auch von
denjenigen, fiir die er sozusagen stellvertretend zu leiden habe, als
Strafe empfunden werden. — Dies kann so verstanden werden, dass
die Familie des Hermas ob dem, was ihr Oberhaupt zu erdulden hat,
von Mitgefuhl ergriffen wird und dadurch zu jener Siindeneinsicht
gelangt, deren Konsequenz das ueravoeiv ist. Es wire aber auch
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denkbar, dass die Strafe des Hermas — nach Meinung verschiedener
Ausleger ist vor allem an geschéiftliche Riickschldge und damit ver-
bundene finanzielle Einbussen zu denken — ihre empfindlichen nach-
teiligen Folgen fiir die ganze Familie hat und diese Form der Strafe
sie allesamt harter trifft, als wenn jedem einzelnen Glied der Fa-
milie die iy sozusagen ;nach Mass® personlich auferlegt wiirde.
Diese Interpretation wiirde auch die in den Aussagen von Vers 4
liegenden Schwierigkeiten einigermassen verstdndlich machen:

Da ist zunichst die Tatsache, dass Hermas auf die Auskunft
des Hirten, er habe fiir seine Familie diiyic auf sich zu nehmen,
antwortet, die Angehorigen uperavevonxacw €& 6ing xapdiug avriw,
was vom Hirten bestatigt wird. Zugleich macht der Hirt aber auch
deutlich, dass es sich bei diesem peravoeiv um ein mangelhaft-defek-
tives handle, dem Gottes Vergebung noch nicht zukommen kénne.
Es mag befremdlich erscheinen, dass in diesem Fall iiberhaupt von
uetavoeiv €& 6ing napdiag die Rede sein kann. Vermutlich ist hier die-
ser Begriff jedoch noch in seiner genuin-neutralen Bedeutung von
,den Sinn dndern‘ verwendet, was ja durchaus auch & §ing xagdiag
geschehen kann, so dass die Stelle vielleicht sinngeméss etwa mit
,es ist ihnen von Herzen leid gewesen‘ iibersetzt werden koénnte.
Doch wenn dieses ueravoeiv nicht zugleich auch zum xadaoilew
wird, bleibt es — wie der Hirt Sim.VI.1.3 sagt — uerdvota eic udrny.
Wir sehen darin eine Bestédtigung fiir die schon frither gedusserte
Auffassung, dass der Begriff ueravoeiv im ,Hirten‘ noch nicht buss-
technisch erstarrt, sondern durchaus offen und flexibel ist.

Derselbe Vers 4 stellt jedoch noch ein anderes Problem, das mit
demsoeben erwihnten indirekt in Zusammenhang steht. Aus dem vor-
hin zitierten Einwand des Hermas, seine Angehérigen hatten doch
aus ganzem Herzen ustavevorxaow, zieht der Hirt den Schluss, sein
Gespréichspartner meine, «den petavootvres wiirden ihre Siinden so-
fort vergeben». Einer solchen Auffassung gegeniiber macht der Hirt
geltend, dem sei micht so. «Sondern der ueravootvc muss erst seine
Seele peinigen und sehr demiitig werden in all seinem Tun und Triib-
sal der verschiedensten Art durchmachen.» Erst wenn er die ihm
auferlegte Drangsal ertrage, werde Gott sich seiner erbarmen und
ihm vergeben; «und das gewiss, wenn er sieht, dass das Herz to¢ pe-
Tavootvrog rein ist von jeder bosen Taty». — Fiir sich allein genommen,
erweckt diese Stelle den Eindruck, es gehe in der durchzumachen-
den Triibsal tatsdchlich um eine Art von Siindenstrafe, um eine im
Sinne einer Sithne vom Siinder zu erbringende menschliche Vor-
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leistung auf die erwartete Vergebung hin. So versteht es Poschmann
(a.a.0.,S.174), wenn er unter Hinweis auf unsere Stelle u. a. schreibt,
die von Hermas geforderte uerdvoia sei nicht nur «als aufrichtige
Bekehrung, als aufrichtiger Entschluss zu einem neuen Leben, son-
dern auch als entsprechende Bussleistung, durch die die Schuld all-
méhlich gesiihnt wird», zu verstehen. Wir werden Poschmann zu-
gutehalten, dass die vorliegende Stelle einer derartigen Interpreta-
tion keinerlei Schwierigkeiten bereitet, ja sie demjenigen sogar fast
aufnotigt, dem der Gedanke an sithnende Bussleistungen des Siin-
ders ein aus der kirchlichen Tradition altvertrautes Postulat ist. Es
1st aber doch zu fragen, ob diese Deutung der grundsitzlichen Auf-
fassung eines Hermas entspricht.

Im Zusammenhang unserer bisherigen Untersuchung hatten
wir bereits Anlass, kurz auf die Frage nach dem Verhéltnis von perd-
vota und P4 einzugehen (s.o. S. 180). So wiesen wir auf Sim. VI.3.6
hin, wo eindeutig gesagt wird, dass die zu erduldende #1iwig dem
uetavoeiy vorausgehe. Ahnlich wird in Sim.VI.5.7 deutlich, dass die
Bdoavor xal Tipwoelar der Stinder zunéchst nichts anderes sein konnen
als die als Strafe verstandenen Folgen ihres verkehrten Tuns. Und erst
dann wird hinzugeftigt, dass diese Siindenstrafen zum Tode fiihren,
wenn die Stinder uy peravorowot.

Zweierlei scheint uns hier klar ersichtlich zu sein:

einmal die Tatsache, dass Hermas mehrere Begriffe verwendet,
um die peinlichen Folgen des Siindigens zu bezeichnen. Das eine
Mal spricht er von 91, an anderer Stelle nennt er sie fdoavor oder
Tiuwolar. Obwohl diese Ausdriicke von ihrem Herkommen her ihr je
eigenes Gepriage und ihre besondere Bedeutungsnuance haben, wer-
den sie von Hermas promiscue verwendet. Wihrend sich ihm das
Wort tiuwela natiirlich im Zusammenhang mit dem dyyelos tijs i-
pwolag (Sim.VI.3.2; VII.2) fast aufnotigt und das Moment des
Strafens wohl am starksten impliziert, herrscht im Begriff der 91y
das Moment der Bedringnis, also der fiir den Betroffenen peinigen-
den Wirkung, vor, wihrend bei fdoaves — herriihrend vom kriti-
schen Prifen eines Materials — der Akzent eindeutig auf dem mit der
Strafe verbundenen Zweck des «Auf-die-Probe-Stellens» zu sehen
sein diirfte.

Zum andern ist jedoch unverkennbar, dass an keiner einzigen
Stelle, an der diese Ausdriicke verwendet werden, die unmittelbare
Beziehung zur puerdvora klar ersichtlich wird. Das diirfte seinen Grund
vermutlich darin haben, dass Hermas —wie Dibelius (a.a. 0., S.580f.)
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ausfiihrt - offenbar eine Plagen-Schilderung iibernommen hat; und
zwar wird man an eine Apokalypse zu denken haben, deren Seher
irgendeinen ausserirdischen Ort der Qual schaute». Dibelius denkt
«an die Straforte Henoch 18.19.27 und zu unserer Stelle speziell an
die Schilderung Apc. Petri 32». «Von einer solchen Inferno-Schilde-
rung wird auch unser Text abhingig sein, nur hat unser Verfasser
die Peinigung ... aus dem ewigen ins zeitliche Leben versetzt, ohne
diese Beziehung in der Darstellung selbst zum Ausdruck zu bringen»
(ebd.). Hier liegt u. E. auch die Ursache dafiir, dass der Zusammen-
hang zwischen perdvora und Strafe nicht klar zutage tritt. Aus dem
unklaren Tatbestand kann nur dies mit Sicherheit geschlossen wer-
den: das Moment der Strafe ist dem uerdvora-Gedanken des Hermas
nicht inhérent. #A@yic, facavor und tiuwelar sind zunéichst ganz ein-
fach die unausweichlichen pein-vollen Konsequenzen fiir Ubeltiter
und fiihren zu deren totaler Destruktion. Erst mit der uerdvoia ergibt
sich sozusagen ein katalytischer Faktor, der zwar die Siindenstrafen
nicht plotzlich zu unterbinden, sie jedoch zu einem sinnvollen und
hilfreichen Mittel auf dem Wege zum Leben zu machen vermag.
Dass Hermas im tbrigen zwischen wetravoelv und #Aifecdou
klar unterscheidet, geht auch daraus hervor, dass zwischen dem die
DAy verhdngenden dyyeios 17 tiuwelas und dem dyyelos 1ijs ue-
Tavolag bzw. deren spezifischen Funktionen klar unterschieden wird.
Dass es schliesslich Gott allein ist, der die Vergebung schenkt, ist ein
weiterer Beweis dafiir, dass Hermas zwischen diesen verschiedenen
wiewohl zueinander in Relation stehenden Vorgéngen sehr wohl zu
unterscheiden weiss und so in seinen Aussagen keinen Anlass bietet,
ihm den Gedanken an ein die Siinden sithnendes Leiden oder Biissen
im spéteren Sinne der Kirche zu unterschieben. Wie leicht das sogar
einem Dibelius aus dem traditionellen Denken heraus unterlduft,
zeigt z. B. seine Wiedergabe der Stelle Vis. ITI.7.6: «Sie werden einen
andern, viel geringeren Platz erhalten, und nicht ohne dass sie vor-
her gepeinigt sind und die Tage ihrer Siinden voll (abgebiisst) ha-
ben», deren Urtext lautet: étéow 0¢ rdnw dpudoovot modd éldrrovt, xal
10970 6Ty facavicddow xai Exmlngwowow Tag HUEas TMY AUAQTIOY
avTdv.
Simalitudo VIII. Wie bereits frither erwahnt, stellt diese mit dem
47fachen Vorkommen von perdavora (15 mal)-ueravoev (32 mal) zu-
néchst rein statistisch im dritten Teil des ,Hirten® fiir unsere Frage
den Schwerpunkt dar. Allerdings féllt sofort auf, dass das Wort-
paar mit Ausnahme von 3.5 erst in den Kapiteln 6-11 auftritt. Das
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hingt mit einer Tatsache zusammen, auf welche Dibelius (a.a.O.
S.588f.) vom literarkritischen Standpunkt aus aufmerksam macht
und die gerade durch diesen Befund die Bestatigung erfédhrt. Nach
Dibelius hitte Hermas ndmlich mit der Allegorie vom Weidenbaum
einen judischen Stoff aufgegriffen, dessen Komponenten einerseits
der Mythos vom Weltenbaum und andererseits die Sage vom Aarons-
stab Num. 17. 11f. sind, und denselben dann durch ,Verchristlichung?
seinem spezifischen Anliegen dienstbar gemacht. Als Indizien fir
seine These nennt er die Einfiihrung des Turmes in 2.1 und der in
2.5, 6.6, 7.3, 8.3 erwdhnten reiyn als des Aufenthaltsortes fir die mit
der ueravora noch nicht ans Ziel gelangten Christen an. Insbesondere
aber geht nach Dibelius das Motiv der Einpflanzung der abgehaue-
nen Zweige auf Hermas zuriick: «Denn diese Szene, in der erst der
Bussgedanke zur Geltung kommt, ist fiir unsern Autor die Haupt-
sache» (ebd.), dient sie ihm doch dazu — so méchten wir erginzend
beifligen —, zum zentralen Anliegen von Sim.VIII. vorzustossen,
nidmlich die Bedeutung seiner uperdvoira-Verkiindigung zu veran-
schaulichen, gleichzeitig aber auch durch das dargestellte Schicksal
einiger Unbussfertiger die immer noch Unentschlossenen zu warnen
und die Zogernden zum raschen Vollzug der ueravoira anzuspornen.
In dieser Hinsicht kann dieser Sim. VIII eine parénetische Tendenz
nicht abgesprochen werden. Wir meinen aber, es wire einseitig zu
behaupten, das Ziel dieser Similitudo «st also ebenso wie das der
Visionen Weckung des Bussgeistes, nichts anderes» (so Poschmann,
a.a.0., S.171). Wenn auch nicht bestritten werden kann, dass Her-
mas hier darauf ausgeht, bisher noch Zégernde aufzuriitteln und sie
ebenso wie immer noch neue Horer mit der weiterhin offenstehen-
den Moglichkeit der uerdvoia (betr. ,Bussfrist* s.IKZ 1974/3, S.194
ff.) zu konfrontieren und zur Entscheidung aufzurufen, so will es
uns doch scheinen, als tue Hermas dies auf dem Hintergrund der
realen Erfahrung, die er bisher mit seiner uerdavoia-Verkiindigung
gemacht hat. Aus diesem Grunde halten wir auch Joly’s These fiir
verfehit, wenn er behauptet, Hermas lege hier die mit seiner uerd-
vowu-Verkiindigung verkniipften Erwartungen dar oder nehme in
apokalyptischer Form die Ergebnisse seiner Verkiindigung vorweg
(a.a.0., S.275f., Anm.3).

Dass die christliche Verwendung eines traditionellen jiidischen
Stoffes dem Autor hier nicht nahtlos und nicht ohne Unebenheiten
gelungen ist, wird bereits an jener Stelle ersichtlich, welche den
Begriff perdvoia ziemlich unvermittelt ins Spiel bringt (3.5). Denn
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auf die Frage des Hermas, was es zu bedeuten habe, dass der Engel
Michael von den Gepriiften die einen in den Turm entlassen, die
restlichen aber dem Hirten iiberantwortet habe, entgegnet dieser,
weil sie das empfangene Gesetz iibertreten hétten, habe der Ingel
gt T Euny €fovoiav avtods xatélimey eic petavorav. Dieser Dialog
schliesst sich an jene wichtige Szene vom Einpflanzen und Begiessen
der den sindigen Christen gruppenweise abgenommenen Zweige
und an die Interpretation der Bedeutung des Baumes an und wird
gefolgt von der Deutung der drei bereits in den Turm entlassenen
Gruppenvon,Gerechten, welcheallerdings die Mehrheitaller erstmals
Gepriiften ausmachen. Was es mit den 10 Gruppen der Minderheit
auf sich hat, soll Hermas im Zusammenhang mit der ,nach ein paar
Tagen‘ stattfindenden (zweiten) Priifung der Zweige erfahren. Diese
Prufung und die damit verbundene Interpretation stellen die ver-
anschaulichte Bilanz der ueravoia-Verkiindigung des Hermas dar.
Und zwar ist die Wirkung der ueravoie an den einzelnen Stében in-
soweit ablesbar, als diese sich seit ihrem Eingepflanztwerden ver-
andert haben oder nicht. :

Hier stellt sich vorerst die Frage, worin die Funktion des Hirten
hinsichtlich der ihm ei¢ uerdvotay iibergebenen Christen bestehe bzw.
wie sein Einpflanzen und Begiessen zu verstehen sei, das identisch
zu sein scheint mit der von Hermas verkiindeten Botschaft von der
uetdvora. Im ganzen Zusammenhang unserer Schrift kann damit nur
das auf diese Weise anschaulich gemachte perdvoray diddvar gemeint
sein. Da in jedem abgeschnittenen Zweig das Gesetz gegenwértig ist,
bedeutet das Einpflanzen der Zweige wohl nichts anderes als das
neuerliche Einschirfen dessen, was die Mandata als Maxime eines
Gott wohlgefalligen Lebens in Erinnerung zu rufen hatten, also die
erneute Erméchtigung zum Christsein im Zeichen geschenkter ueta-
voa. Das Begiessen darf dann als Versinnbildung der Kraft ver-
standen werden, welche Gott denen gibt, deren Inneres er fiir die
petrdvora bereit siecht™. Diese Bereitschaft ist offenbar jener aus dem
Inneren eines Christen wirkende Faktor, welcher entweder im Falle
seines volligen Fehlens den defektiven Zustand eines Zweiges unver-
dndert lasst und damit dessen totales und unwiderrufliches Abster-
ben herbeifithrt oder aber den Zweig dank der Hilfe von aussen durch
die Mandata und das von Gott verliehene mvedua in kleinerem oder
grosserem Ausmass zu neuem Leben erstehen lidsst. Auf die Frage,

3 So heisst es in 6.1, dass der Herr &dwxe nvetua tois aioc ovor ueravoiag.
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weshalb denn nicht alle perevdnoar, bekommt Hermas vom Hirten
zur Anwort: “Qv eldev 6 xVpiog Ty xapdiay uéiovoay xadaoay yevécia
zat dovAevew att® €& 6ing xapdluc, Tovtowg Edwxe Ty petavoiay (6.2).
Die Aussage dieses Satzes hat ihr Gegenstiick in dem unmittel-
bar sich anschliessenden, wonach der Herr denen, deren Arglist und
Bosheit er sah und die im Begriff waren, év dmoxoioer ueravoeiv, keine
puetavora gab. Hier stehen sich zwei grundlegend verschiedene Arten
des uetavoeiv gegeniiber: eines, das dem Willen zur Reinigung des
Herzens und zum Dienst gegen den Herrn entspringt und darum
mit Gottes barmherziger Hilfe zum Ziele fithrt. Dem anderen aber,
das als ein peravoetv év vmoxpioet bezeichnet wird, fehlt diese ent-
scheidende Komponente, die wir schon mehrmals als zur Zukunft-
gerichtetheit unseres Begriffs gehorig feststellen konnten, und des-
halb muss dieses ,defektive‘ ueravoeiy unwirksam bleiben.

Wollte man sich auf Grund dieser Darstellung hier den Ablauf
des ueravoeiy im Sinne des Hermas vergegenwirtigen, so sihe dieser
offenbar ungefiahr wie folgt aus: am Anfang steht die Verkiindigung
der perdroia-Botschaft, welche den Impuls sowohl zum aufrichtigen
und infolgedessen wirksamen als auch zum heuchlerischen peravoeiv
gibt. Ausschlaggebend fiir den positiven oder negativen Verlauf des
uetavoely ist die gesinnungsméssige Reaktion des von dieser Bot-
schaft getroffenen Christen. Wahrend die Botschaft bei Verleugnern
und Apostaten iiberhaupt nicht Fuss zu fassen vermag infolge deren
a priori gegen Gott getroffenen Entscheidung, findet sie bei den
itbrigen stindigen Christen aller Schattierungen zunéchst Gehor und
bietet ihnen potentiell die Gelegenheit und Méglichkeit zu Verge-
bung und einem neuen Leben. Weil aber die uerdvora, zu welcher
Hermas im Auftrag des Herrn aufrufen darf, auf kiinftige Verdnde-
rungen im Wandel der ueravootvrec tendiert und also den Angespro-
chenen durch Gottes Gnade zur perdvora im vollen Sinne fithren wili,
bedarf sie der Bereitschaft jedes Christen, sein Leben fortan geméiss
den Geboten erneuernd zu gestalten und so mit Gottes Hilfe das
verheissene Heil zu erlangen.

Dibelius sagt denn auch, es sei also «in Unterschied zwischen
,Busse tun‘ und ,Busse gewihrt erhalten; aber Gott bemisst seine
Entscheidung nach der Gesinnung des Menschen — so wird ein not-
diirftiger Ausgleich zwischen Gottes Ursidchlichkeit und menschli-
cher Verantwortlichkeit erreichty. Auf Grund der bei Hermas zu-
tage tretenden Zusammenhénge diirfte der Schluss nicht von der
Hand zu weisen sein, dass der Mensch durch mangelnde Bereitschaft
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zur peravora zwar Gottes heilsame Initiative am Erreichen ihres
Zieles zu hindern vermag, dass aber der Wille zum Gehorsam nicht
als menschliche Eigenleistung im Sinne des Synergismus verstanden
werden darf, sondern als das Eingehen auf Gottes Intentionen im
Geiste wahrer perdvora ein Sichoffnen fir neue Moglichkeiten im
eigenen Leben bedeutet.

Nach diesen teilweise mehr allgemein-grundsitzlichen Erwé-
gungen zu den angefiihrten Stellen wenden wir uns im folgenden nun
noch einigen spezifischen Einzelaussagen iiber uerdvoia-peravoeiv
zu, wie sie sich im Verlaufe der Interpretation der Priifungsergeb-
nisse durch den Hirten in Sim. VIII finden.

So betont dieser in 6.1, dass das peravoeiv ,Rettung® bewirke
(ebenso Sim.IX.26.8, wihrend Mand.IX.6 mit der Formulierung
dav ur peravorjoy, dvoxslws cwithjoerar den gleichen Gedanken nega-
tiv zum Ausdruck bringt). Der Sache nach dasselbe besagt auch die
Stelle 6.6, wo der Hirt — dhnlich wie schon Sim. VI.2.3 — darauf hin-
weist, dass 7 petrdvota T@v apaotwidv Cony Exel, To 0 un uetavoijoat
Pavarov. Hier kommt die doppelte Zukunftgerichtetheit im Sinne
des Heiles oder des Verlorengehens klar zum Ausdruck.

Mehrere andere Stellen reden von der Moglichkeit zur bzw.
Hoffnung auf uerdvoia fiir solche, die von der werdvoia-Botschaft
zwar bereits getroffen wurden, aber in ihrem Wesen noch gespalten
sind. An allen diesen Stellen — 7.2; 8.3, 5; 9.4; 10.2 — handelt es sich
bei den anvisierten Christen um dfpvyor, von denen der Hirte sagt:
otte yap (@ow otite tedmjzaow (7.1). Sie befinden sich in jenem
Zwitterzustand, der dem Hermas ein besonderer Dorn im Auge zu
sein scheint, weil er seinen Tréger am klaren Sichentscheiden zwi-
schen Gott und Welt, zwischen Glauben und Unglauben hindert und
so eine wirksame perdvora verunmoglicht. Doch gerade weil diese
diypvyoe sich noch nicht endgiiltig entscheiden konnten und sich dem-
zufolge noch in einer Art Schwebezustand befinden, kann der Hirte
sagen: todroiw ... xeitae perdvora (7.2), éotiy édnic ... peravolas (7.2;
10.2), &yover perdvoray (8.3), weravora &t éotiv (8.5; 9.4). Aber es
steht ihnen zum endgiltigen Entscheid nur noch kurze Zeit zur Ver-
fligung. Darum gilt fiir sie : vay?d peravoeiv (8.5), uerdvoia adrdy tayivy
74

yofiCel elvar (9.4)

"¢ Zur Frage der hier implizierten ,Bussfrist s. IKZ 1974/3, S.194ff.
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Gerade bei dieser Kategorie der diyvyor spielt das ,Vorleben*
eine wichtige Rolle. So heisst es 10.2, fiir diese bestehe éAzis peravoi-
as; 6tL ayadol wavrote éyévorro. Und im folgenden Vers wird be-
mingelt, dass sie zwar den Glauben hétten, jedoch ta &ya tijc dvo-
uiag begingen. Doch da sie nie von Gott abfielen, der Christenname
ihnen nicht gleichgiiltig war und sie auch Gastfreundschaft an den
dotiot To?d Peod iibten (vgl. Sim.IX. 27.2, wo ebenfalls vom Beherber-
gen der Knechte Gottes die Rede ist), reagierten sie ohne langes Be-
sinnen positiv auf den Ruf zur uerdvora, was zur Folge hatte, dass
sie nun fopdlovrar nacay Goerny dueatootrns. Auch hier ist also die
Wirkung des ueravoeiv eine im rechten Tun sich konkretisierende und
fortsetzende, somit eindeutig zukunftsbezogen. — Sim. VIII.7.5 ent-
hilt als erste der 3 einzigen Stellen in den Gleichnissen den Begrift
émotoépew im Sinne des Sichabwendens vom rechten Verhalten zum
Verlorengehen. Die beiden anderen Stellen sind Sim.1X.26.2 und 3.

Similitudo 1X . Ahnlich wie bei Sim. VIIT dréingen sich auch hier
zu Beginn einige allgemeine Bemerkungen auf, ehe wir uns den beson-
dern Aussagen hinsichtlich uerdvoia-ueravoeiv zuwenden.

Rein dusserlich fallt zunéachst der im Vergleich zu allen anderen
Partien simtlicher 3 Teile des ,Hirten* ungew6hnliche Umfang von
Sim. IX auf, so dass man schon vom bloss optischen Eindruck
her zu fragen geneigt ist, ob dies ein Symptom sei fiir eine spezi-
fische Funktion dieses Gleichnisses im Ganzen unserer Schrift. In
dieser Vermutung fiihlt man sich bestirkt, sobald man feststellt,
dass die inhaltliche Aussage mit der Priifung der Steine an das vor-
ausgehende Gleichnis, mit dem Bild vom Turmbau jedoch iiber das-
selbe hinaus an Vis. IT117® ankntipft. Dibelius kommt denn auch zum
Schluss: «Die Abfassung von Sim.IX hat also offenbar mit der Ver-
bindung der beiden Teile des Buches (Vis.I-1V, Vis. V-Sim. VIII)
etwas zu tun» (a.a.0., S.602). Obschon wir bei der Entstehung und
Gliederung des ,Hirten® eher eine Dreiteilung anzunehmen geneigt
sind, indem wir auch zwischen Mandata und Similitudines ein zeit-
liches Intervall meinen voraussetzen zu sollen, schen wir die Funk-
tion von Sim.IX im Ganzen der Hermas-Schrift, 4hnlich wie Dibe-

75 Diesen Zusammenhang bestiitigt bereits der erste Vers von Sim.IX,
wo der Hirt in seiner Funktion als dyyelos tijc peravoias erkliart, er werde
Hermas «alles zeigen, was der heilige Geist dir gezeigt hat», damit er von ihm
noch alles genauer erfahre (1.3), weil er erst jetzt in der Lage sel, alles in voller
Kraft schauen zu kénnen, «ohne zu erschrecken wie beim vorigen Mal».
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lius, als ein koordinierendes Zum-Schluss-Fithren mit nochmaligew
uetdvora-Appell. Ahnlich scheint auch Poschmann die Stellung von
Sim.IX im ,Hirten¢ zu werten, indem er sie als einen «Nachtrag zu
dem Bisherigen» bezeichnet (a.a.0., S.178). Immerhin handelt es
sich nicht um blosse Repetition des in Sim. VIIT bzw.Vis. ITI Ge-
sagten. Poschmann betont, Sim.IX bringe «in dem Bild vom Turm-
bau verschiedene Erweiterungen und auch gewisse Abanderungen»
(ebd.). Nach ihm stellt der Turm sowohl in Vis.IIT als auch in Sim.
VIII und IX «die Kirche wesentlich in demselben Sinne» dar (ebd.).
Joly dagegen interpretiert das Verhéltnis von Sim.IX zu Vis.III
folgendermassen: «La tour de la Vision III représentait 1'Eglise
céleste; celle de la Sim.IX représente l'Eglise terrestre devenant
peu a peu I'Eglise céleste» (a.a.0., S.288, Anm. 1). Damit triagt Joly
der Tatsache Rechnung, dass in Vis.III nur solche Steine in den
Turm aufgenommen werden, die immer in ihn eingebaut bleiben,
wihrend anhand des Zustandes bzw. des Loses der zum Bau un-
tauglichen Steine die Situation der siindigen Christen dargestellt
wird. Sim.IX dagegen schildert den Turm als errichtet aus Steinen
sowohl aus der Tiefe des Wassers als auch von den 12 verschiedenen
Bergen, deren Priifung, voriibergehende oder bleibende Entfernung
bzw. Bearbeitung und Wiedereinfiigung die ueravoia-Bediirftigkeit,
-Bereitschaft und -Wirkung auf seiten der Christen kennzeichnen
soll. In dieser Hinsicht kann der Sim.IX eine pardnetische Tendenz
nicht abgesprochen werden, zumal auch die ,Bussfrist‘ noch immer
offen ist (vgl.5.1; 14.2, wo die Unterbrechung des Bauens gerade
damit motiviert wird, dass noch weitere Gelegenheit zur uerdvora er-
halten und davon Gebrauch machen konnen), so gewiss dieselbe
nicht unbegrenzt erscheint (vgl.9.4: «Nur ein wenig bleibt noch am
Turm zu bauen»). Auch von da her wird es darum aufschlussreich sein
zu sehen, was Sim.IX zu unserer besonderen Fragestellung beitragt.

Ahnlich wie in Sim.VTIII stellen wir fest, dass von den insge-
samt 32 Stellen, an denen wperdavoia (14mal)—ueravoeiv (18mal) vor-
kommen, alle bis auf eine einzige (1.1) sich erst in der zweiten Hilfte
dieser Similitudo finden. Auch der Grund fiir diesen Sachverhalt
entspricht demselben im vorausgehenden Gleichnis: Hermas ver-
wendet einen traditionellen jiidischen Stoff (z.B. 12 Berge =
12 Stéimme), dessen Interpretation ihm Gelegenheit zur Darstellung
seines spezifischen Anliegens bieten muss, das er in 5.1ff. — «die Ge-
danken von Vis. III weiterspinnend» (Dibelius a.a. 0., S.609 z. St.) —
unvermittelt einfiihrt.
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Sehen wir von den 4 Stellen ab, an denen der stereotype Titel
0 dyyelog tijs petavolas vorkommt (1.1; 14.3; 23.5; 24.4), so finden
wir unser Wortpaar mit einer einzigen Ausnahme (21.4) in 6 ,Pake-
ten¢ iiber die Kap. 14, 19, 20, 22, 23 und 26 verteilt. Unser Vorge-
hen wird also analog demjenigen bei der Interpretation von Sim.
VIII sein: zuerst Erorterung der Einzelaussage, dann Untersuchung
der 6 Partien.

Sitm.1X.21.4 schildert nochmals das Schicksal der dapvyor, wie
es bereits in Sim.VIII (s.0.8S. 189) dargestellt wurde. Auffillig ist,
dass auch hier dieser Art von unentschiedenen Christen eine ueravorn
in Aussicht gestellt ist, welche ray?d zu sein hat. Hingt dies viel-
leicht — abgesehen von der als bald ablaufend gedachten ,Bussfrist
— auch zusitzlich noch damit zusammen, dass diese diypvyor gleich
nahe bei ihrem Gerettet- wie bei ihrem Verlorensein stehen ? Fiir den
Fall, éav 6¢ pn) peravorjowow, sagt namlich der Hirt, seien sie bereits
in den Handen jener Weiber, die ihnen das Leben rauben. Umge-
kehrt wird das aber heissen, dass das ueravociv bereits sich entfalten-
des neues Leben bedeutet, also eine weitere Bestatigung fir das, was
wir bereits an verschiedenen fritheren Stellen éfters impliziert gefun-
den haben.

Auch jene 6 Partien, in denen unser Wortpaar sich mehrfach
findet, vermogen iiber den bisher statuierten Befund hinaus kaum
mehr wesentlich Neues beizubringen, wie sich gleich zeigen wird. Im
grossen und ganzen bestéitigen sie die Sicht der Dinge, wie sie auf
Grund der bisherigen Untersuchungen sich uns ergeben hat.

Gerade Sim.[X.14.1-2 ist dafir in zweifacher Hinsicht ein
deutlicher Beweis. Einmal manifestiert sich hier erneut die peravoa
der siindigen Christen als das Grundanliegen des Hermas, wenn die-
ser im Hinblick auf jene in Kap. 13 charakterisierten amofiefinuévor
sofort die Frage nach deren uetdvota-Moglichkeit stellt und dadurch
dokumentiert, dass er keinen einzigen siindigen Christen aufgibt.
Zum andern lasst auch diese Stelle wieder erkennen, dass das uera-
voely in einem sachlich-innern Zusammenhang mit dem dnofdiiew
tac Emdvulas, dem éravaxduntew énl tag mapPévovs und dem mopede-
ot év Tolc Eoyows adtdw steht, so gewiss es mit diesen ,Téatigkeiten®
nicht einfach schlechthin identisch ist. Dennoch ist es bezeichnend,
dass der Hirt in seiner Anwort das uetavoeiv der Frage des Hermas
nicht mehr aufnimmt, sondern sagt: Eioeiedoovrar, éav anofaiwor ...
nooevitdor (Vers 2). Das darf doch wohl als Indiz dafiir genommen
werden, dass das uetavoeiv in diesen Ausdriicken wesentlich mitent-
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halten ist. Insofern wird perdvora auch hier nicht als momentaner,
nur den vergangenen Siinden zugewendeter Akt verstanden, son-
dern als eine sich in einem auf die Zukunft gerichteten dauernden
Tun manifestierende Haltung.

Im Laufe der in Kap.17 einsetzenden Deutung der Berge, wel-
cher der zweite Teil von Sim.IX gewidmet ist, folgen in den Kap.
19, 20 (von 21 war oben bereits die Rede [S.192f.]), 22 und 23 vier
inhaltlich zusammenhingende Partien, in denen uetavota-ueravoeiv
unter durchwegs analogen Voraussetzungen verwendet werden.
Denn an allen diesen Stellen geht es um verschiedene Typen von
tindigen Christen bzw.um die Frage, ob es fiir eine dieser Gruppen
noch eine perdvoia gebe.

Mit Recht hat Dibelius (a.a.0., S.604ff.) darauf aufmerksam
gemacht, dass sich aus der Verwendung zweier ganz verschiedener
Bilder, ndmlich desjenigen von Turmbau und jenes von den 12 Ber-
gen um den Gottesberg, etliche Unstimmigkeiten ergeben, welche
zudem noch dadurch kompliziert werden, dass dann gerade in dem
uns hier besonders interessierenden zweiten Teil von Sim.IX Her-
mas anhand der von den 12 verschiedenen Bergen herbeigeschafften
Steinen die unterschiedlichen ethischen Verhaltungsweisen der siin-
digen Christen illustrieren méchte, wihrend das dem urspriinglichen
Bild konforme Verstéindnis dasjenige der Mannigfaltigkeit mensch-
licher Charakterveranlagung wére. Nun wird aber dieser ,Urge-
danke* iiberlagert von der Tatsache, dass diese Steine durch den
erstmaligen Einbau in den Turm (= Taufe) und dank der ihnen ein-
geflossten Tugendkraft der 12 Jungfrauen eines Geistes wurden, ehe
sie von den bosen Weibern verfiihrt und in der Folge weggeworfen
wurden. Mag nun Hermas die verschiedenen Typen von Siindern
auch den 12 Bergen zuordnen — die unterschiedliche Beschaffenheit
der verschiedenen Gruppen hat ihren Grund im verschiedenartigen
Verhalten der betreffenden Christen und also nicht in ihrer natiirli-
chen Abstammung von diesem oder jenem Berg, obschon Hermas mit
seiner Darstellung — ziemlich sicher unbeabsichtigt — diesen KEin-
druck erweckt. Gerade von da her darfaber auch geschlossen werden,
dass peravora im Verstindnis des Hermas keine naturhafte Veréinde-
rung zum Ziele hat, sondern als ein sich dauernd bewéhrendes neues
Verhalten und Handeln im dynamischen Sinne verstanden werden
will.

Wenden wir uns nun den im kurz skizzierten Kontext stehenden
Aussagen zu:
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In Sim.1X.19 ist zundchst von anoorarar xal flacgnuor eis Tov
zVptov xal mpoddtar Ty dovAwy 100 Peot die Rede, von denen kate-
gorisch erklart wird: Todtowg 8¢ uetdvora 0dx &ote, davatog ¢ Eote.
Wenn Joly hierzu bemerkt (a.a.0.5.333 Anm. 2): dl y a ici comme
I’embryon de la doctrine des péchés irremissibles, chére & Tertullien»,
dann tbersieht er, dass — worauf wir schon frither hingewiesen haben —
die Haltung der betreffenden Siinder der Grund ist fiir die Unmog-
lichkeit der uerdvora und nicht die Delikte als solche. Joly denkt an
die Folgen des stindigen Ungehorsams, Hermas dagegen an den Um-
stand, dass man nicht zugleich dies und das Gegenteil tun kann. Ge-
rade an diesem Punkt scheint uns im ganzen peravoia-Problem, wie
es sich uns im ,Hirten® zeigt, eine nicht zu tibersehende Nuance zu
liegen, indem die entscheidende Frage nicht die ist, ob Sinden ver-
gebbar seien, sondern ob auf seiten des Sinders jene Bereitschaft
bestehe, sich von Gott die Moglichkeit zur ueravoia schenken zu
lassen und so Vergebung zu erlangen und aus ihr zu leben.

Im Gegensatz zu den erwihnten ,Verlorenen‘ ist dann an der-
selben Stelle gleich anschliessend in den Versen 2-3 die Rede von
vroxpirar xal dddoxalor movnoiag, die zwar den vorigen dhnlich gear-
tet seien mit dem einzigen Unterschied, dass sie 09x éfAac@piunoay tov
xVpLov adtdw 000¢ Eyévovto mooditar Ty dovAwy Tov Peod. Diese im
Verhiiltnis der betreffenden Siinder gegeniiber Gott begriindete Dif-
ferenz ist dermassen entscheidend fiir oder wider die Moglichkeit
der uerdvora, dass Hermas sie am Schluss dieses Kapitels 19 gleich
nochmals hervorhebt. — Schon hier stellen wir fest, dass Sim.IX im
Gegensatz zu Sim. VIIT nicht tiber Erfolg oder Misserfolg bisheriger
petavoia-Verkiindigung Rechenschaft gibt, sondern sich mithilfe der
hier erfolgenden Typisierung an die entsprechenden Gruppen von
Stindern innerhalb der Kirche wendet, um sie — wie ja hier Gfters
ausdriicklich gesagt wird — zu moéglichst rascher ueravoia zu veran-
lassen.

Sim. I X .20.41ist hinsichtlich der uetdvoia-Aussage wohlim ganzen
,Hirten‘ einmalig:*A4la Todtoic mdoe uerdavoid éote, Tayw) 6¢, v'é toic
7T00TEpOIS Y06VOLS 0VX elpydoavTo vIY aradoduwow Taic Huépals xal dya-
#6v 1t wowjowaw. Schon Dibelius (a.a.0., S. 629) und neuerdings auch
Karpp (a.a.0., S.70) iibersetzen das hier von Hermas verwendete
avadoduwaow (von avatpéyew, das eigentlich «emporlaufen, sich erhe-
ben», dann «verbessern, wieder gutmachen» bedeutet), ibereinstim-
mend mit achholen», so dass in diesem Satz gesagt wiirde, die
uetavora jener Reichen und in irdische Geschéifte Verstrickten hit-
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te darin zu bestehen, dass diese Siinder das, was sie frither schon
hétten tun sollen, nun noch schleunig nachholen. Das trifft natiir-
lich im Grunde genommen fir jedes ueravoeiy zu: man muss etwas
tun, das eigentlich schon lingst hiitte getan werden sollen, das aber
nicht geschehen konnte, weil man eine verkehrte Haltung einnahm.
Und doch stellt sich an unserer Stelle die ¥rage: Haben die hier ins
Auge Gefassten den Ruf zur yerdvoia bereits einmal vernommen ? Aus
unserem Text geht das tiberhaupt nicht hervor, so dass wir eher zur
Annahme neigen, Hermas stelle sich das peravoeiv dieser Siinder so
vor, dass sie endlich mit ihrem Christsein ernstmachen und ihre
christliche Berufung durch ihr Handeln unter Beweis stellen. —
Auch hier stehen die Ausdriicke ueravoowor und ayaddv movjcmwaot
gleichwertig parallel nebeneinander, so dass wir wiederum annehmen
diirfen, es handle sich nach dem Verstindnis des Hermas nicht um
zeitlich nacheinander ablaufende Tatigkeiten, sondern um sich ge-
genseitig ergéinzende Bestimmungen fiir dieselbe Sache.

Zugleich wird hier ganz eindeutig klar, dass ein ueravoeiv, wie
Hermas es hier als das Nachholen eines frither versiumten Tuns
definiert, rein nichts an sich haben kann von dem spiteren Begriff
des ,Biissens‘ im Sinne ausserordentlicher Leistungen als das Auf-
sichnehmen von Siindenstrafen. Wollte man Hermas etwas freier
interpretieren, dann kiime man vermutlich dem, was er hier wirk-
lich meint, am néchsten, wenn man seine Aussage dahin deutete,
im peravoeiv, wie es speziell hier an dieser Stelle dargestellt wird,
gehe es darum, dass diejenigen, welche den Christennamen haben,
endlich auch wirklich Christen werden.

TIm Unterschied zu den bisher untersuchten perdvoia-Aussagen
in Sim.IX ist in Kap.22 erstmals — dhnlich wie in Sim. VIII — auch
vom Erfolg der uerdroia die Rede, indem es Vers 3 heisst: zwés dé
uetevonoar. Um wen handelt es sich bei diesen ,einigen‘ ? Sie gehtren
zu den ,unbelehrbaren, anmassenden und selbstgefilligen Alles-
wissern‘ (Vers 1), von denen in diesem kurzen Kapitel die Rede ist.
Auf Grund von deren Charakterisierung schliessen Interpreten wie
Dibelius (a.a.0., S.630) und Joly (a.a.0.338, Anm. 2, wo er in glei-
chem Sinne Lelong zitiert) auf irgendwelche nicht ndher definierbare
Vertreter der frithen Gnosis. Zudem sind diese twwéc noch niaher be-
stimmt dadurch, dass sie als der kleinere Teil derer bezeichnet wer-
den, von denen gilt dwax Tadrny ody dyniogoativny moAiol éxevdrino-
av dyodvrec éavtovs (Vers 3). Von diesen letzteren wird dann im
gleichen Vers gesagt: éx rodtwy oy moddoi aneflidnoar, tivéc 6¢ pete-
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vonoay xal vastabay EavTovs TOIG Exoval GUVVEDY, YYOVTES THY EQUTAOY
agoocvrny. Vermutlich denkt Hermas hier an dhnliche Leute wie in
Sim. VIII.6.5f., wo ihnen als «Heuchlern, die fremde Lehren ein-
fiihrten und die Knechte Gottes abwendig machten», vor allem das
zur Last gelegt wird, dass sie die Stinder am peravoeiv hinderten. Es
stellt sich sogleich die Frage, ob dabei sozusagen an gezielte ,Gegen-
propaganda‘ gegen die uerdvoia-Verkiindigung des Hermas zu den-
ken oder — was wir als wahrscheinlicher erachten — ob gemeint sei,
ihre Haltung lehne grundsatzlich die Notwendigkeit der ueravoia fiir
Christen ab. Letzteres diirfte dann als bescheidenes Indiz dafiir ge-
wertet werden, dass die getdvora nicht erst von Hermas in der Kirche
seiner Zeit bekanntgemacht wurde, sondern dass man schon immer
wusste, dass Christsein auch peravoeiv bedeutet.

Allerdings sind die an unserer Stelle in Sim.IX.22 Erwihnten
wohl nicht einfach identisch mit denjenigen in Sim.VIII.6, sondern
eher solche, die von jenen zu Irrlehren verfithrt wurden und die nun
ihrerseits in der Gemeinde sich als ,Lehrer gebarden mdéchten. Da
sie inzwischen durch die perdvoia-Botschaft des Hermas in die Ent-
scheidung gestellt werden, kann hier als endgiiltiges Ergebnis regi-
striert werden, dass viele von diesen verworfen wurden, twéc dé ue-
revdnoay xal éniotevoay xal vaétralay Eavtovs Tolg Eyovot adveaw, yvov-
tec Ty favtdy agpootyny. Auch hier diirfen diese letzteren Awus-
driicke als ergénzende inhaltliche Umschreibung des peravoev ver-
standen werden. Und wenn in Vers 4 den noch Unentschlossenen die
Moglichkeit der uerdvora in Aussicht gestellt und ihnen verheissen
wird, éav peravorjcwat, (roovtar T e, dann fehlt auch hier das im
JHirten‘ schon ofters beobachtete Element der Zukunftgerichtet-
heit nicht.

Auch im folgenden Kapitel Sim.[X.23 findet sich etwas,
das uns bisher noch nicht begegnet ist: die direkte Anrede des ,Hir-
ten‘ an diejenigen, welche zur uerdvora aufgerufen werden (Vers 5).
Zunichst jedoch wird von solchen, welche sich gegeneinander ver-
feindet hatten und deren Glauben unter ihren Verleumdungen zum
Versiegen gekommen war, gesagt, dass woiiol uetevonoay, offensicht-
lich auf Grund der ersten ueravowu-Verkiindigung durch Hermas —
also auch hier bereits eingetretener Erfolg! Von den iibrigen heisst
e8! UETAYOY|ToVaw, 6TAY GX0VeWaL [oV TAS EVTOAAS * (tx0al Va0 aDTMY Loty
al zatalailor, xal Tayv uetavoroovaw. Merkwiirdigerweise be-
merkt Joly (a.a.0., 8.339, Anm.4) zu dieser Stelle: «Il faut remar-
quer ces futurs: le message de la pénitence ne semble pas encore
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lancé dans le monde chrétien; ailleurs, Hermas emploie le passé et
semble ainsi se contredire: il s’agit dans ce dernier cas d’une antici-
pation fictive qu’il oublie ici.» Wir sind der Meinung, die hier von
Joly zu Recht empfundene Schwierigkeit lasse sich auf einfache
Weise erkliaren, ohne dass man sich mit der Annahme einer ,antici-
pation fictive‘ zu behelfen habe. Da es sich um Glieder der Gemeinde
handelt, die sich zerstritten haben und im Unfrieden miteinander le-
ben, ist durchaus verstandlich, dass bestenfalls jeweils nur einer der
beiden zerstrittenen und entzweiten Konfliktpartner zuniachst von
der uetrdvora-Botschaft Kenntnis erhielt, die ja geméss Vis.11.4.3 in
der Gemeinde proklamiert worden war. Andere erfuhren von dieser
Moglichkeit erst durch Bekanntgabe der Mandata, ja gerade diese
Gebote werden auf solche Siinder wahrscheinlich mehr Eindruck
gemacht haben, da sie konkret die einzelnen Siinden namhaft mach-
ten (so handeln Mand.II.2f. und VIII.3 von der xaraiaiia). Dibelius
(a.a.0., S.631) vermutet, es handle sich bei den kleinen Streitig-
keiten um «Privathéindel»y, wiahrend Hermas bei den in Vers 3 ge-
schilderten Spaltungen «offenbar ernste Gefahrdungen des Gemein-
delebens im Auge hat». Wir sind von dieser Interpretation nicht
restlos tiberzeugt, da die Begriindung der Tatsache, dass diese Ver-
leumder dvoxdiws {1Noovrar, in Vers 4 ebenfalls das individuelle Ver-
hiltnis von Mensch zu Mensch zur Voraussetzung hat. Denn hier
wird von der Tatsache her, dass Gott denen, die ihm ihre Siinden
bekennen, dieselben nicht nachtragt, in Form einer Frage gefolgert,
dass auch ein verginglicher Siinder seinem Mitmenschen das Bose
nicht nachtragen solle, als ob er es wire, der den Mitmenschen ver-
dammen oder retten konnte. — Damit sei jedoch nicht bestritten,
dass auch individuelle Streitigkeiten zwischen Einzelnen eine Ge-
meinde spalten kénnen.

Ungewohnlich ist dann — wie bereits erwéhnt —, dass der dyyelog
7ijc peravoias sich in direkter Anrede an die ,Spalter’ wendet, in-
dem er sie zum Aufgeben ihrer entsprechenden Gesinnung und zum
uetavoe auffordert und ihnen die Vergebung ihrer vorigen Siinden
verheisst, éar xadaoionre éavrots ano Todrov dawuoviov: el 0¢ wij, mapa-
dohjoeode adtd eig davatov (Vers 5). Da die Zusage der Vergebung
ganz eindeutig zum nachfolgenden éar-Satz zu nehmen ist, kénnte
man strenggenommen den Schluss ziehen, das ueravoeiv allein fiihre
hier noch gar nicht zur Vergebung, sondern erst das Sichreinigen
vom genannten Dédmon. Aber dies wéire ohne Zweifel nicht im Sinne
des Hermas, indem er mit dieser prézisierenden Formulierung zwar
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wohl die in diesem besonderen Fall konkrete Wirkung des uetavoeiv —
eben das xadapilew — akzentuieren will, zugleich aber zu verstehen
oibt, dass dies nur im ueravoeiv geschieht.

Auch hier fehlt dasauf die Zukunft gerichtete Element nicht, tritt
allerdings nur in sehr verkiirzter Form in Erscheinung, indem einzig
festgestellt wird, dass Nichtbefolgen der Aufforderung zur perdvoraden
Tod durch den Diamon zur Folge haben werde. Das impliziert jedoch
eindeutig die uns schon wiederholt begegnete Konsequenz: ueravoeiv
fiihrt zum Leben, ja ist bereits dessen entscheidender Anfang.

In Stm.1X.26.2-3 finden wir zunédchst zweimal den Begriff
duoroéperw. Im Gegensatz zur frither zitierten Stelle Sim.VIII.7.5
wird er hier ganz im Sinne des alttestamentlichen X, also in der
Bedeutung von ,umkehren, sich bekehren‘ verwendet (ebenso Vis.I.
3.1; I1.3.4; Mand.VI.1.5; VIII.10; IX.2; XII.4.6; 6.2, wobei aller-
dings das Verb in Vis.I.3.1 und Mand. VIII.10 im transitiven Sinn
von ,andere zur Umkehr bringen‘ gebraucht wird). Da hier ebenso-
gut das im ,Hirten® sonst iibliche Verb ueravoeciv am Platz gewesen
wire, fragt man sich, was Hermas veranlasst habe, gerade hier nun
émioToépew zu verwenden,

Im ersten Moment kénnte man auf den Gedanken kommen, der
Grund liege vielleicht darin, dass es sich in Vers 2 um Diakone, also
um ,amtliche‘ Diener der Gemeinde handelt, von denen Umkehr er-
wartet wird, und deshalb werde vielleicht ein innergemeindlicher
,ferminus technicus® angewendet, der im folgenden Vers, wo es sich
um andere Siinder handelt, noch nachwirkt. Doch diese Vermutung
wird durch alle iibrigen émworpépew-Stellen im ,Hirten® widerlegt, die
das Wort auf ,gewohnliche* Gemeindeglieder anwenden. — Auf unse-
re Stelle trifft auch das nicht zu, was z.B. fir Mand.VI.1.5 und
XII.6.2 gilt, dass ndmlich der Anklang an oder die bewusste Ver-
wendung von alttestamentlich-prophetischen Zitaten den Sprachge-
brauch sozusagen suggestiv nahelegte”2. Eine letzte Moglichkeit,
die uns die wahrscheinlichste zu sein scheint, wire die, dass émi-
oroépervim Vergleich zuperavosivkraftvoller wirkt und deshalb gerade
dort zur Anwendung gelangt, wo es gilt, sich von besonders gravie-
renden Siinden loszusagen. Auf jeden Fall wiirde dies ausser an un-
serer Stelle auch zutreffen auf Vis.1.3.1 (Hermas soll die Seinen
bekehren), Vis.I1.3.4 (im Blick auf die Moglichkeit neuer Verleug-

752 Nach Joly (a.a.0., 8.171 und 209) handelt es sich in Mand.VI.1.5
und XII.6.2 um die Stellen Jer.24.7 und Joel 2.12.
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nung wird gesagt, der Herr sei nahe denen, welche umkehren),
Mand. VIII.10 (die diyvyor zur Umkehr bringen), Mand.1X.2 (als
dlyvyos wird Hermas zur Umkehr aufgefordert), Mand. X11.4.6 (hier
richtet sich der Ruf zur Umkehr direkt an solche, die mach des
Teufels Geboten wandeln»). Andererseits muss aber gleichzeitig dar-
auf hingewiesen werden, dass es noch etliche andere Stellen im ,Hir-
ten‘ gibt, an denen ebenfalls die Abkehr von schwerer Stinde gefordert
wird und insofern die Verwendung von éniotoépery ebenfalls gerecht-
fertigt wire — denken wir nur an die ganze Ehebruch-Problematik in
Mand.IV, wo aber in geradezu auffilliger Weise nur uetavora-ueta-
voev zur Anwendung gelangen. Da allerdings gerade diese Partie das
Kernstiick und den konkreten ,Testfall* der peravora-Verkiindigung
des Hermas bildet, ist es verstandlich, dass besonders hier eine ein-
heitliche Terminologie zur Anwendung kommt. Wenn andernorts
gelegentlich neben wueravoeiv auch émotoépery verwendet wird, so
scheint dies hauptsédchlich dadurch bedingt zu sein, dass énoroédpew
die dynamische Komponente des peravociv, d.h. das Moment der
Abwendung vom Siindhaften und der Hinwendung zum Gottwohl-
gefilligen, starker zum Ausdruck zu bringen vermag als peravoeiv,
das als der umfassendere Begriff eher das Ganze des Geschehens im
Auge hat.

Wenn es nun an unserer Stelle Sim.IX.26.2 heisst éav 6¢ ému-
oToéPwat xal ayvig TeAetwowar Ty daxoviay adtdv, dvvjcovtar ijoad,
dann gilt auch hier ohne Zweifel dasselbe, was wir bereits 6fters aus-
gefithrt haben: die geforderte Umkehr ist entscheidend dem kiinfti-
gen neuen Verhalten zugewendet und hat in dieses iiberzugehen, sich
in demselben zu bewihren und in ihm zu ihrem Ziele zu kommen.

Was im weiteren Zusammenhang von Sim.IX.26 hinsichtlich
uetavora-petavoeiv noch ausgefithrt wird, bezieht sich — wie bereits
angedeutet — nicht auf die zuerst erwahnten Diakone, sondern auf
gewOhnliche Gemeindeglieder. In den Versen 3—6 sind es solche, die
sich der Verleugnung schuldig gemacht hatten und in der Folge sich
von der Gemeinschaft der Glaubigen absonderten. Auch diesen steht
die Méoglichkeit der perdvoia offen — allerdings mit der bedeutsamen,
jedoch mit dem Denken des Hermas véllig in Ubereinstimmung lie-
genden Einschriankung (Vers5): éay ui) éx xagdiag edoeddow ovnuévor.
Hier koénnte wieder der Gedanke der ,unvergebbaren Siinde‘ auf-
steigen, doch auch hier zeigt sich deutlich, worauf bereits frither hin-
gewiesen wurde, dass die innere Haltung des Siinders das ausschlag-
gebende Moment ist, ob Vergebung méglich ist oder nicht.
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Nochzweiweitere Aspektesind hierwichtig. Einmalhaben wir hier
einen Fall vor uns, wo solche, die «mit den Knechten Gottes keine Ge-
meinschaft halten», zur ueravotaund damitindirekt auch zur Riickkehr
in die Gemeinschaft der Kirche eingeladen werden. Der Sache nach
liegt hier das vor, was man dann spéter als ,reconciliatio bezeichnet.
Aber von einer formellen Institutionalisierung auch dieses wichtigen
Geschehens ist bei Hermas noch keine Spur zu entdecken.

Zum andern gilt es die Bemerkung in Vers 6 zu beachten: Kal
TOUT0 0% €lc TAVTAS TAS NUEQUS Afyw, Iva TS AQvoduevos ueTdvolay
Aafn: advvaroy ydo ot cowdivar tov puéAlovra viov doveioBar 1oy xbplov
éavtot- all’ éxelvors Tolc mdlar novnuévols doxei xelobar uerdvora.
Vom spezifischen Standpunkt Jolys aus, bei der uerdvoia im ,Hirten*
handle es sich um ein ,Jubilium‘, betrachtet ist es verstidndlich,
dass er tibersetzt: «Et ce que je dis ne vaut pas pour les jours qui
viennent...» (a.a.0., S.345) und dazu die Anmerkung beifiligt: «Voici
une fois de plus nettement défini la Pénitence selon Hermas» (ebd.).
Auch Dibelius will den Text im gleichen Sinne verstanden wissen:
«Und zwar sage ich das nicht fiir die kommenden Zeiten» (a.a.O.,
S.633). Es stellt sich jedoch die Frage, ob man ¢ig tavrus tas fuéoas
tatsdchlich so libersetzen darf. Wir finden dieselbe Formulierung u.a.
in Vis. I1.2.4 (uéyot tadrn ctijc nuéoas) sowie Vis. II1.2.2 und Mand.
IV.3.4, wo sie stets auf einen Zeitpunkt in der Gegenwart bezo-
gen ist. Andererseits bringt Hermas dort, wo er ausdriicklich von den
Jkommenden Tagen‘ spricht, ndmlich Vis.II.2.8, dies auch entspre-
chend klar mit einem tais éoyouévaig nuéoars zum Ausdruck. Interes-
santerweise geschieht dies ebenfalls im Zusammenhang mit dem Phé-
‘nomen der Verleugnung. Dort erscheint die ergéinzende Prézisierung
,;in den kommenden Tagen‘ als Abschwichung des kategorischen
Verdiktes Gottes iiber alle Verleugner bzw. als dessen zeitlicher Auf-
schub fiir kiinftige Verleugner. In Sim.I1X.26.6 jedoch — so scheint
uns wenigstens — ist die zeitliche Situation eine andere. Wer im
jetzigen Zeitpunkt der Gegenwart noch im Begriff ist zu verleugnen,
kann nicht mehr mit der usrdvoia rechnen. Von da her erscheint die
Ubersetzung und die ihr inhérente Interpretation dieser Stelle durch
Joly und Dibelius zumindest sehr fraglich, weil sie ziemlich sicher in
Anlehnung an Vis.IT.2.8 formuliert ist, jedoch der besonderen nu-
ancierten Aussage des griechischen Textes von Sim.IX.26.6 selber
nicht geniigend Rechnung tragt.

3.5.4. Paenitentia-paenitentiam agere in Sim.I1X.30.46-X .4.5.
Wit wenden uns nun noch jenen 8 Stellen zu, an denen gegen Ende
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des ,Hirten‘ im nur lateinisch erhaltenen Schluss unser Wortpaar als
lateinisches Aquivalent ,paenitentia - paenitentiam agere sich findet.
Dabei sind 3 von den 4 Stellen, an denen das Substantiv allein vor-
kommt, fiir unsere Untersuchung ohne Bedeutung: Sim.IX.31.3
und 33.1 ist beidemale vom ,nuntius paenitentiae‘ die Rede, wih-
rend Sim.X.1.3 die dem Hirten verliehene ,potestas paenitentiae‘
erwiahnt. Ob dieser Ausdruck mit ,le pouvoir d’organiser la pénitence’
(so Joly, a.a.O., S.359) sinngemiss wiedergegeben sei, scheint uns
fraglich. Diese Ubersetzung entspringt wahrscheinlich dem Bediirf-
nis dieses Interpreten, die im Text nicht naher definierte ,potestas
paenitentiae‘ etwas konkreter zu machen.

Dagegen steht das vierte ,paenitentia‘ in Sim.I1X.33.3 — wie wir
noch sehen werden — in einem aussagekriftigeren Zusammenhang.
Dasselbe gilt von jenen 4 Stellen (Sim.I1X.32.5; 33.3; X.2.2, 3), die
im Sinne von ueravoeiv den Ausdruck ,paenitentiam agere‘ enthalten.

Die erste Stelle — Sim.1X.32.5 — schliesst ein Kapitel ab, in wel-
chem die Berufung des Christen mit dem von Gott ihm anvertrau-
ten Geist gleichgesetzt wird, den unversehrt zu bewahren und zu-
riickzugeben des Christen vordringliche Lebensaufgabe ist. Drastisch
wird dann am breit ausgefithrten Gleichnis vom Gewand und dem
unsorgfiltigen Walker die verderbliche Wirkung der Siinde veran-
schaulicht. Aber wihrend ein Mensch als Gewand-Eigentiimer
h6chst ungehalten wire, wenn er sein Kleidungsstiick beschidigt
oder iiberhaupt unbrauchbar zurtckerhielte, iibt Gott Nachsicht
und Langmut. Und diese Tatsache — so sagt der Engel, indem er sich
plotzlich in direkter Anrede an die siindigen Christen wendet — soll
ihnen Anlass sein, Gottes Erbarmen nicht mit Fissen zu treten, son-
dern vielmehr ihm Ehre zu erweisen: ,Agite enim paenitentiam
utilem vobis‘. Auch hier stellt sich die schon wiederholt aufgeworfene
Frage, ob das ,paenitentiam agere‘ nicht als prazisierende Ndherum-
schreibung des ,nolite calcare clementiam eius‘ und des ,honorificare
deum* zu verstehen sei. IThre Bejahung liegt umso niaher, wenn wir
beachten, dass der Gedankengang dieser Stelle erst am Anfang des
folgenden Kapitels 33.1 folgerichtig zu Ende gefiihrt wird, wenn es
dort heisst: ,Haec omnia, quae supra scripta sunt, ego pastor nuntius
paenitentiae ostendi et locutus sum dei servis. Si credideritis ergo
et audieritis verba mea et ambulaveritis in his et correxeritis itinera
vestra, vivere poteritis. Sin autem permanseritis in malitia et me-
moria offensarum, nullus ex huiusmodi vivet deo‘. Das ,ergo‘ kniipft
eindeutig unmittelbar an den Schluss des vorhergehenden Kapitels,
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an das ,agite paenitentiam‘, an und darf als dessen erklarende Um-
schreibung verstanden werden. Glauben haben, die Worte (= Ge-
bote ?) des Hirten hoéren und in ihnen wandeln, die eigenen Wege
bessern, das ist ein ,paenitentiam agere‘, wie es der Hirte von den
,servi dei‘ erwartet, und das wird zum Leben fihren. Dass hier nicht
besonders betont ist, dass dies nur von siindig gewordenen, jedoch
ueravora-willigen Christen gelte, sondern von den ,Dienern Gottes
ganz allgemein, scheint uns — auch wenn wir uns nicht dem Vorwurf
einer Uberinterpretation aussetzen wollen — zumindest anzudeuten,
dass diese Forderungen des Glaubens und gottgeméssen Wandels als
des wesentlichen Inhaltes des ,paenitentiam agere‘ gleichbedeutend
sind mit ,Christ sein®.

Sim.[X.33.3 als Schlussvers dieses Gleichnisses spricht in ein-
maliger Weise von der Tilgung der fritheren Siinden. Ankniipfend an
Sim.1X.10.1-2 werden diese ,priora peccata‘ mit den Spuren gleich-
gesetzt, welche die in den Turm zuriickgebrachten Steine aufdem ihn
umgebenden Vorplatz als Unebenheiten hinterlassen hatten und die
dann vom Hirten unter Mithilfe des Hermas ausgebessert und so
zum Verschwinden gebracht worden waren. Auffdllic an dieser
,Tilgung* ist, dass sie nicht direkt an den Schuldigen selber vollzo-
gen wird, obwohl sie offensichtlich in direktem Zusammenhang mit
deren uetavora steht. Eine derartige bildhafte Darstellung wire un-
denkbar, wenn Hermas sich die uerdvoia, zu welcher er unermiidlich
aufruft, als eine menschliche Leistung im Sinne des spéteren ,Biis-
sens‘ verstehen wiirde. Die Tilgung erfolgt nicht auf Grund irgend-
welcher Sithne-Werke der reumiitigen Siinder, sondern weil sie
;mandata mea audierunt et ex totis praecordiis egerunt paenitenti-
am. Cumque vidisset dominus bonam atque puram esse paenitentiam
eorum et posse eos in ea permanere, iussit priora peccata eorum
deleri.* Auch hier wird somit nachdriicklich betont, dass das ,per-
manere in paenitentia‘, also die fortdauernde ueravoia wesentlich ist.
Dass diese Feststellung sozusagen den Schlusspunkt des ganzen
Hermas-Buches bildet — Sim. X ist in 1.1 ausdriicklich als Nachtrag
bezeichnet —, scheint uns symptomatisch fir die von uns untersuchte
Thematik des Hermas-Buches als ganze.

Allerdings enthilt auch dieser Nachtrag in Sim. X.2.2-3 noch
zwei ,paenitentiam agere‘-Aussagen, die aber nichts Neues iiber das
bisher im ,Hirten‘ bereits Ausgefiihrte hinaus beibringen. Dibelius
(a.a.0., S.641) bemerkt denn auch mit Recht: «Was er (nl. der
Engel) zu sagen hat, ist eine Wiederholung von Offenbarung und
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Mahnung». Immerhin scheint uns doch gerade die Bemerkung dieses
Engels hinsichtlich des Zweckes der Ubergabe des Hermas und der
Seinen an den Hirten der ueravowa in 1.2 wie eine neue Bestiatigung
fiir das, was wir bisher meinten als Teilergebnis unserer Untersu-
chung bereits feststellen zu diirfen. Denn wenn es hier heisst, diese
Ubergabe sei erfolgt, damit Hermas vom Hirten beschiitzt werden
konne — ut ab eo protegi possis —, dann wird damit zum Ausdruck
gebracht, dass das ueravoeiv, wie Hermas es zu verkiinden hatte, nicht
nur auf Seiten des stindigen Christen sich im konkretenWandel ge-
miss den Geboten dauernd zu bewédhren hat, sondern dass auch das
uetdvoray ddovar weit iber jenen fixierbaren Zeitpunkt hinausreicht,
den eine spitere Theologie mit dem traditionellen ,Buss‘-Begriff
assoziiert. Denn offensichtlich erstreckt sich die ,potestas paeniten-
tiae‘ (1.3) nicht nur auf Kritik und Ziichtigung des stindigen Christen,
sondern ebenso auf ein helfendes ihm Zurseitestehen bei der Be-
folgung der Gebote, worin er dann geméss 3.1f. von den Jungfrauen
unterstiitzt wird, was wir als ein weiteres Element werten mochten,
das die peravora als eine wesentlich der Zukunft zugewendete cha-
rakterisiert.

Was die beiden Stellen 2.2 und 2.3 anbetrifft, an denen vom
,paenitentiam agere’ die Rede ist, so zeigt sich, dass auch hier die
schon bisher immer wieder festgestellte Grundhaltung im Verstédnd-
nis der uerdvowa zutagetritt, indem der Akzent eindeutig auf dem
neuen Wandel nach den Geboten liegt, in dem es zu beharren gilt.

enn die gerdvoia-Willigen in diesem Stiick dem Beispiel des Hei-
mas folgen, wird der Hirt beim Engel ein gutes Wort fiir sie einlegen
und dieser wird dann dasselbe bei dem Herrn tun — offenbar, damit
dieser dann die begangenen Siinden tilge und vergebe.

Allerdings scheint uns, die gegen Ende dieser nachtriglichen,
die ganze Schrift des Hermas beschliessenden Similitudo sich héu-
fenden Appelle zum Tun des Guten, zum Befolgen der Gebote und
zum Wirken guter Werke enthielten einen leicht moralisierenden
Unterton, der einer stoischen Diatribe nédherstehe als dem Evange-
lium.

Im Gegensatz zu Dibelius, der Sim. X zwar wohl als «Nachwort»
bezeichnet, dasselbe jedoch auch als von Hermas verfasst zu be-
trachten scheint (oder soll eine Bemerkung von «dieser so gar nicht
originalen Sim.» eine fremde Verfasserschaft nicht ausschliessen ?
a.a.0., S.641), neigen wir zur Ansicht, diese abschliessende Sim.X
stamme aus anderer Feder. Auffillig ist ndmlich in dem uns be-
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schiftigenden Zusammenhang, dass 4.4, wo von der bevorstehenden
Vollendung des Turmbaus die Rede ist, nicht der nochmalige Appell
zum ,paenitentiam agere‘ = ueravoeiv steht, sondern die Aufforde-
rung ,Facite igitur opera bona‘. Falls dieser die Sim. X beherrschende
Grundton tatsichlich einem fremden Verfasser zuzuschreiben ist,
dann kann dariiber kaum ein Zweifel bestehen, dass dieser unbe-
kannte Interpret den ,Hirten‘ ganz ahnlich verstand wie wir. Wir
hitten somit eine Bestitigung sozusagen aus erster Hand.
(Fortsetzung folgt)
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