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Die Heilige Schrift
und die
deutsche Literatur

Man stelle sich’s vor: Ein Benediktinerkloster
des 8. und 9. Jahrhunderts, nordwirts der Al-
pen, St. Gallen etwa oder die Reichenau, Re-
gensburg, Freising oder Salzburg, Wirzburg
oder Fulda, Lorsch oder Mainz. In der Kloster-
schule sassen die Schiiler, eingewandet in die
grauschwarzen Kutten, eingehegt im Schul-
raum, in Gedanken noch auf der Rossweide
oder am Bach beim Fischen. Vor ihnen stand
der ernste Schulvorsteher, ein junger oder er-
grauter Monch, aus Irland hertibergekommen
oder bereits ein Sohn des Landes. Schulsprache
war das Latein, die Muttersprache der Knaben
aber die alemannische, bairische oder franki-
sche Mundart. Nur mithsam wuchsen die klei-
nen Schiiler in die lateinische Sprache und da-
mit in eine gewaltige Kulturwelt hinein, in eine
Welt, die den Orient mit seiner farben- und
formenprichtigen Kunst und das Griechentum
mit seinem geistigen Reichtum in sich barg,
alles geordnet vom klaren Geist des «ordo ro-
manus». Das Cisarenreich war zusammenge-
stiirzt, die Kirche aber hatte den Anprall der
Germanen iiberstanden. Sie trug das Erbe Roms
mit sich, das Erbe Athens, Jerusalems und des
Orients und brachte es den jungen Volkern im
Norden. Karl der Grosse in Aachen errichtete
ein neues abendlindisches Reich, ebenbiirtig
dem ostréomischen Imperium, gewachsen den
islamischen Kalifaten und den normannischen
Fiirsten. Karls Wille beherrschte und befrie-
dete Furopa. Seine Macht war nicht nur die
des Schwertes, noch mehr die des Geistes.
Aachen sollte ein neues Rom, ein neues Athen,
ein neues Jerusalem werden. Aus Franken und
Alemannen, Schwaben und Sachsen sollten —
dem Geiste nach — die neuen Griechen und
Romer erwachsen. Thre Zunge sollte sich iben
und den grossen Vorbildern, den romischen
Dichtern und Rhetoren, ebenbiirtig werden.

Der Lehrer an der Klosterschule versuchte den
Schiilern dielateinischen Vokabeln verstindlich
zu machen, zu verdeutschen. So entstanden seit
dem 8. Jahrhundert lateinisch-deutsche Wor-



terbiicher, Glossare, Interlinearversionen und
Ubersetzungen. Hatten die Schiiler Quadri-
vium und Trivium (das heutige Gymnasium)
hinter sich, so wurden sie Philosophen und
Theologen. Wieder ging es um die Aneignung
einer fremden, reichen Welt, um die Welt der
Heiligen Schrift, der Kirchenviter und Gottes-
gelehrten. Und auch hier setzte der Prozess der
Verdeutschung ein. So iibertrug der sprachbe-
gabte und fleissige St. Galler Monch Notker
Labeo (der Deutsche, gest. 1022) als Vorsteher
der Klosterschule, neben Werken von Vergil
und Terenz, auch solche von Boethius, Aristo-
teles, Gregor dem Grossen, den Psalter, das
Buch Job und andere Schriften. Jahrzehnte
und Jahrhunderte hindurch miihten sich Mon-
che und Geistliche ab mit der Ubersetzung und
Eindeutschung des Wortes Gottes, der wich-
tigsten kirchlichen Gebrauchstexte (Vaterunser,
Taufformel, Credo) und der theologischen
Fachausdriicke. Das ward ihnen zur schweren
Biirde. Denn die deutsche Sprache war noch
roh und ungelenk. Das Gedicht von «Pilatus»
(Ende 12. Jahrhundert) klagt:

«Man sagit von duitscher zungen,

siu si unbetwungen,

ze vogene herte.»

(.. . sie sei noch nicht bezwungen

und hart zu fligen.)
Aber sie fiigte sich doch. Horen wir auf die
klangvollen Vokale des St. Galler Vaterunsers
aus einer Handschrift des 8. Jahrhunderts:

«Fater unseer, th{i pist in himile, uuthi na-

mun dinan, ghueme rthhi din, uuerde uuillo

diin, s6 in himile s6sa in erdu. prooth unseer

emezzihic kip uns hiutu, oblaz uns sculdi

unseero, s6 uuir oblazém uns sculdikém, enti

ni unsih firleiti in khorunka, (zzer 16si unsih

fona ubile.»
Die Miihe der Ubersetzer und frithen Sprach-
schopfer machte sich belohnt. Die deutsche
Sprache durfte in ihrer Jugendzeit der ewigen
Wahrheit und Liebe dienen. Das verlieh ihr
eine hohe Wiirde, unverganglichen Glanz.
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Biblische Nachdichtungen

Wo Sprache ist und Menschen sie sprechen und
schreiben, da stellt sich auch der Gesang ein,
die Dichtung, das sprachliche Kunstwerk. Be-
liebter als wortgetreue Ubersetzungen der Hei-
ligen Schrift waren im frihen Mittelalter
Nachdichtungen und kiinstlerische Bearbei-
tungen.

Um 830 entstanden im Kloster Fulda auf die
Anregung des Hrabanus Maurus hin Tatians
Evangelienharmonie und andere Darbietungen
der evangelischen Berichte. Ludwig der From-
me (gest. 840) gab den Auftrag fur das «He-
liand-Epos» eine Darstellung des Lebens Jesu,
darin Christus als <hebancuning», als Him-
melskonig, und seine Jiinger als Gefolgsleute
germanischer Art auftreten. So wurde den
Germanen das Verstindnis des Lebens Jesu er-
leichtert. Aus der Schopfungs- und Patriar-
chen-Geschichte erzihlte die «Altsichsische
Genesis», und etwas spater schrieb Otfried von
Weissenburg eine dichterische Darstellung des
Lebens Jesu. «Ezzos Lied» (11. Jahrhundert)
stellte die Geschichte der Menschheit dar vom
Paradies bis zur Erlésung durch Christus. Im
12. Jahrhundert verfasste die Klausnerin Ava
«Das Leben Jesu». Es entstanden Willirams
Hohelied und das «St. Trudperter Hohelied»,
Bruder Wernhers Marienleben und manch an-
dere biblische Dichtung.

Im Ringen um die gemasse Wiedergabe des
Wortes Gottes wurde die deutsche Sprache zum
gefligen und geschmeidigen Werkzeug, zum
Mittel dichterischen Ausdrucks. Die grossen
welthaltigen und weltlichen Dichtungen konn-
ten anheben: die Lyrik des Minnesangs, das
hofische Epos, Wolframs «Parzival», «Tristan
und Isolt», das Nibelungenlied. Die Dichtung
hatte sich ihre eigene Kunst- und Scheinwelt
erbaut und die Freiheit erlangt.

Die Sinndeutung des skizzierten sprachlichen
Ringens hat der Monch Otfried aus dem Klo-
ster Weissenburg gegeben. Er wihlte als Dich-
tungssprache fiir seine Evangelienharmonie
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das heimische Frinkisch (frenkisga zungun)
und begriindete diese Wahl damit, dass Gott
auch in deutscher, nicht nur in lateinischer
Sprache verherrlicht werden solle:

«Thaz uuir Kriste sungun

in unsara zungun,

ioh uuir ouh thaz gilebetun,

in frenkisgon nan lobotun!»
Fast 800 Jahre spater hat der lyrische Dichter
Friedrich von Spee mit einer ahnlichen Erkla-
rung seine deutschen Gedichte gerechtfertigt.
Warum wohl? Es herrschte von Anfang an ein
Wettstreit und Widerstreit zwischen Deutsch
und Latein in der Welt der Dichtung und der
Wissenschaft. Auf dieses Ringen, auf die mit-
tel- und neulateinische Dichtung und auf die
«Emanzipation» der Volkssprache in der Kir-
che, die unser Jahrhundert vielleicht noch ab-
geschlossen erleben wird, kann hier nicht ein-
gegangen werden.

Bibel-Ubersetzungen

Von Bischof Wulfila (gest. 382/83) stammt die
erste Bibellibersetzung in eine germanische
Sprache. Er iibertrug die Schrift ins Gotische.
In alt- und mittelhochdeutscher Zeit begniigte
man sich neben der lateinischen Bibel mit deut-
schen Teiltibersetzungen und Nachdichtungen.
Es entstanden aber allmihlich auch vollstin-
dige Bibeliibersetzungen. Thre Zahl stieg im
14. Jahrhundert und vor allem nach der Erfin-
dung der Buchdruckerkunst (1453) stark an.
1466 kam in Strassburg die erste vollstindige
Bibel im Druck heraus. Bis zur Luther-Bibel
folgten noch dreizehn andere Ausgaben.

Das grosste Verdienst um die Eindeutschung
der Heiligen Schrift gebiihrt dem Reformator
Martin Luther. Luther hat nicht wie seine Vor-
ginger einzig aus der lateinischen Vulgata-
Version ubersetzt, sondern vor allem aus dem
Urtext. 1522 erschien sein Neues Testament,
1534 die Vollbibel. Der Erfolg war ausser-
ordentlich. Das Volk griff hungrig nach dem
Schriftwort. Die Auflagen hiuften sich. An-

dere Ubersetzer, auch katholische, stiitzten sich
fortan auf seinen Text. Luther hatte auch
sprachlich die giinstige Form getroffen. Er war
schon im mitteldeutschen Sprachraum behei-
matet und richtete sich nun nach der kurfiirst-
lich-meissnischen Kanzleisprache. Ihr gehorte
die Zukunft, nicht zuletzt auf die Wirkung der
Luther-Bibel hin. Sie verdringte schliesslich
als gemeindeutsche Schriftsprache die nieder-
deutsche und — gegen alles Strauben der
Schweizer — die oberdeutsche Sprachform.
Luthers Bibeliibersetzung ist ein «Meisterstiick
der deutschen Prosa» (Nietzsche) was die
sprachliche Form betrifft, mégen sich in dog-
matischer Hinsicht auch einige Irrtimer ein-
gestellt haben. Der Reformator war eben ein
urwiichsiges und schopferisches Sprachtalent.
Um allgemein verstanden zu werden, mied er
mundartliche Ausdriicke, so gut es ging, schrieb
aber dennoch volksnah, kriftig und bilder-
reich. In seinem «Sendbrief vom Dolmetschen»
erzahlt er, wie er der Mutter im Haus, den Kin-
dern auf der Gasse und dem einfachen Mann
auf dem Markt «auff das maul» gesehen und
darnach {ibersetzt habe. Nicht Gelehrsamkeit
allein geniigt zur Kunst des Bibelibersetzens,
sagt er, «es gehoret dazu ein recht frum, trew,
vleissig, forchtsam, christlich, geleret, erfarn,
gelibet herz».
«Luthers Grosse als Ubersetzer», urteilt
Eduard Brodfiihrer, «beruht auf seiner aus-
serordentlichen Fihigkeit, den Sinn einer
Stelle innerlich zu erfassen und intuitiv den
durch den Zusammenhang geforderten pas-
sendsten deutschen Ausdruck zu finden.»
Luther selbst hat an seiner Ubersetzung noch
oft verbessert und gefeilt. Doch die Zeit ging
auch Uber dieses Werk hinweg. Die Sprache
eines Volkes ist in bestindiger Fortentwick-
lung. Ein jedes Jahrhundert und eine jede
Sprachlandschaft muss sich schliesslich das
Wort Gottes in ihrer eigenen Sprache neu er-
obern. Wie die mittelalterlichen Monche durch
ihre Ubersetzertitigkeit die Sprache fiir die



mittelhochdeutsche Dichtung recht eigentlich
geschaffen und bereitet haben, so hat Luther —
im Verein auch mit den deutschen Mystikern
— die Sprache fiir die neuhochdeutsche Dich-
tung geformt. Er hat «die deutsche Sprache,
einen schlafenden Riesen, aufgewecket und los-
gebunden» (Herder). Die Barockdichter bau-
ten auf dieser Sprache auf, die Vertreter der
Aufkldrung und erst recht jene des Pietismus.

Neuhochdeutsche Literatur
Threr viele nahmen auch Luthers Anregung zur
Umdichtung der biblischen Psalmen auf. Fran-
z&sische Psalmiibertragungen — der Hugenot-
tenpsalter! — riefen Nachahmungen im deut-
schen Sprachgebiet hervor. Diese Psalmdich-
tungen gingen in grosserer oder kleinerer Zahl
in die Gesangbiicher aller Konfessionen ein. Sie
bilden bis heute einen schénen Teil der Kir-
chenlieder. Bei den Protestanten nahmen sie
bald den Platz der lateinischen Messgesinge
emn. Sie wurden zum Bestandteil ihrer Liturgie.
Den Psalmen der Heiligen Schrift und ihren
Nachdichtungen verdankt die deutsche Vers-
kunst unendlich viel.
Das deutsche Kirchenlied nahm seinen Anfang
im mittelalterlichen Kyrie-eleison-Ruf der
Glidubigen. Die «Leisen» erwuchsen diesem
Bittruf, Lieder, deren Strophen mit dem Kehr-
vers «Kyrie eleis» schlossen. Einige dieser Lie-
der wurden auch im Gottesdienst gesungen.
Unter den vielen Kirchenlied-Dichtern verdie-
nen auf katholischer Seite Friedrich von Spee
und Angelus Silesius genannt zu werden, auf
evangelischer neben Luther Paul Gerhardt («O
Haupt voll Blut und Wunden»), Tersteegen
und Zinzendorf. Die Kirchenlied-Dichtung
durchzieht seither alle Jahrhunderte. Ohne den
iblischen Hintergrund ist sie nicht zu denken.
Dariiber hinaus besitzt die deutsche Literatur
— ebenfalls in allen ihren Epochen — einen
grossen Reichtum an geistlichen Liedern und
Gedichten, die der Begegnung mit Gott, mit
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Christus und Seiner Frohen Botschaft ent-
sprangen.

Aus dem Schriftwort und der Feier der Litur-
gie ging das mittelalterliche geistliche Drama,
das Mpysterienspiel, hervor. Der Wechselge-
sang des Tropus (vgl. den Dialog der heutigen
Ostersequenz!) wurde namlich auf einzelne
Rollen verteilt und sinnenfillig vorgespielt.
Die spitere Ausweitung dieser Dialoge ertrug
die Liturgie nicht mehr. So wurden die Spiele
vor die Kirche und auf den Marktplatz ver-
legt. Diese Weihnachts-, Passions- und Oster-
spiele, Legenden- und andere Spiele aus der
Heilsgeschichte fiihrten die Spieler- und Zu-
schauergemeinde auch ausserhalb des Kirchen-
raumes zum religiosen Erlebnis. Eine Erneue-
rung dieser Spiele ist oft versucht worden,
doch bis heute nicht vollig gelungen. Die zahl-
reichen geistlichen und biblischen Dramen an-
derer Epochen bedeuten keinen Ersatz.

Dem katholischen Mittelalter und seiner Gei-
stigkeit ist das grosste Epos der Weltliteratur
zu verdanken: Dantes «Divina Commedia».
Dantes Einfluss auf die deutsche Literatur ist
mannigfach. Das grosse biblische Epos deut-
scher Sprache — Klopstocks «Messias» —
hatte aber in John Miltons «Verlorenem Para-
dies» sein Vorbild. Klopstock (1724-1803) —
das war der begeisterte Aufbruch eines Jing-
lings. Er lernte auf dem Gymnasium die ho-
merischen Epen und Vergil kennen. Da er-
wachte in thm die Sehnsucht nach einem deut-
schen Epos, das der Menschheit, der Unsterb-
lichkeit der Menschenseele und Gottes selbst
wiirdig wire, nach einer Dichtung, die den
grossen griechischen und romischen Leistungen
nicht nachstand und zugleich «heilige Poesie»
bedeutete. Er wagte sich an den erhabensten
Stoff: an das Ereignis der Erlosung durch Jesus
Christus. «Sing’, unsterbliche Seele, der stindi-
gen Menschen Erldsung .. .» Klopstock strebte
nach dem hochsten Kranz und gewann ihn.
Uber seinem Dichten liegt etwas vom Licht des
ersten Schopfungsmorgens.
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«Schon ist, Mutter Natur, deiner Erfindung
Pracht
Auf die Fluren verstreut, schoner ein
froh Gesicht,
Das den grossen Gedanken
Deiner Schopfung noch einmal denkt.»
(«Der Ziirchersee»)
Klopstocks geistiger Aufbruch ist der sprach-
schopferischen Tat der mittelalterlichen Mon-
che, der grossen deutschen Mystiker und Mar-
tin Luthers zu vergleichen. Seine Verse und
Rhythmen brachen einen Pfad durch bisher
unbegangenes Land, darauf Goethe und Schil-
ler und alle spiteren Lyriker leichter voran-
kamen.
Auf Lessing und die Dichter der Aufklirung
sei kurz hingewiesen. Thr Versuch, nach dem
Verlust des Glaubens die Heilige Schrift noch
zu retten, indem sie ithre Geheimnisse rational
zu begriinden trachteten und auf einige magere
Vernunftwahrheiten reduzierten, ist ergreifend
und erschiitternd. Denn ohne den Glauben ist
die Bibel nur noch Papier. Aber vom Geiste
Gottes, der in der Schrift lebt, ging auch die
Uberwindung dieser Glaubenskrise aus: /. G.
Hamann erfuhr 1758 seine religiose Erwek-
kung beim Lesen der Bibel ( 5 Mos 5). Fortan
war er ein glithender Christ. Von seinem Den-
ken und Schreiben ging eine unabsehbare Wir-
kung auf ganze Literaturepochen aus.
Von der weiteren Entwicklung der deutschen
Literatur im Verhdltnis zur Heiligen Schrift
1st zu sagen: Der Geist weht, wo und wann er
will. Kein Dichter und Denker des Abendlan-
des konnte und kann am Worte Gottes und an
der Tatsache der Menschwerdung und des
Kreuzes Christi unberiihrt voriibergehen. Aber
die Begegnung mit Christus wird nicht immer
sichtbar im Werk. Sie offenbart sich erst am
Ende der Zeiten.

P. Bruno Scherer

Konig, furchtbar auf dem Throne:
Ist Erbarmung deine Krone,
Mein auch, Born der Hulden, schone.

Denke, wie Du, Jesu milde,
Fiir mich gingst im Menschenbilde:
Dort zu stehen mir zum Schilde.

Der du treu um mich gegangen,
Fiir mein Heil am Kreuz gehangen:
Nicht verloren sei dein Bangen.

Herr, ob heilig streng dein Schalten,
Lass vor Recht die Gnade walten,
Eh du kommst dein Buch entfalten.

Betend heb ich meine Hinde,

Staub geworden im Elende:
Dir betehl ich, Herr, mein Ende.

Aus dem «Dies irae».
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