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346 A. Gilg, Der Katholizismus der Gegenreformation

Der Katholizismus der Gegenreformation.

Ein Beitrag zur Frage des Barock.

Vorbemerkung. Im Wintersemester 1942/43 ist an der Universitit Bern
eine kulturhistorische Vorlesung «Zwischen Renaissance und Aufklirung
(das Problem des Barock)» gehalten worden, an der sich Dozenten ver-
schiedener Fakultiten mit allgemeingeschichtlichen, kirchengeschichtlichen,
philosophiegeschichtlichen, militirgeschichtlichen, kunstgeschichtlichen,
musikgeschichtlichen wund literaturgeschichtlichen Beitrigen beteiligt
haben. Die folgenden Ausfithrungen geben die beiden ersten Hauptab-
schnitte des vom Verfasser Vorgetragemen wortlich wieder; der dritte
Hauptabschnitt — iiber die Organisation der Kirche — ist aus Raum-
griinden weggelassen.

Innerhalb der Gesamtvorlesung, in der es um die grolle
Frage nach Wesen, Bedeutung und Ausdrucksformen des Ba-
rock geht, handeln wir heute vom Katholizismus der Gegen-
reformation. Die Gewichtigkeit, welche dieses uns zugewie-
sene Thema gerade auch im Zusammenhang einer Erérterung
jenes erregenden und spannungsreichen Problems besitzt, ist
ersichtlich. Es steht ja keineswegs so, dal das Werden und
die Ausbreitung der «Barocky genannten Erscheinung und
die als innere Erneuerung und &duflere Kxpansion der abend-
lindisch-lateinischen Kirche verlaufende Bewegung blof} zeit-
lich zusammenfielen. Zwischen den Kriften und Tendenzen,
die in dem von uns zu betrachtenden Stiick geschichtlicher
Wirklichkeit auftreten, und dem Phénomen, zu dessen Auf-
hellung die einzelnen Vortrige so oder so beitragen sollen,
walten zweifellos sehr eigenartige Beziehungen. Nicht von un-
gefihr héingt eine eindringendere Erkenntnis des letztern zu
einem guten Teil an einem tiefern Verstindnis der erstern, so
gewill sich hinwiederum die Richtigkeit des kirchengeschicht-
lichen Befundes einigermaflen danach bemifit, ob die erarbei-
teten Hauptmerkmale der religios-kirchlichen Existenz sich
bei der Deutung des Gehaltes barocker Hervorbringungen zu
bewihren vermdgen. Das gilt jedenfalls, sofern an kiinstle-
rische Schopfungen gedacht wird. Zwar ist die Zeit voriiber,
in der man weithin meinte, mindestens den in den monumen-
talen Werken der Architektur ausgepragten Stil einfach mit
dem Namen jenes seit der Mitte des 16. Jahrhunderts unver-
gleichlich méchtig aufstrebenden neuen Ordens bezeichnen zu
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diirfen. Das Reden von einem eigentlichen Jesuitenstil hat sich
erledigt. Und doch wird kaum mehr jemand verkennen, dal,
ganz abgesehen von der an sich schon belangreichen Tatsache
ausgedehnter jesuitischer Bauunternehmungen und ganz ab-
gesehen von der Wirkung kirchlicher Vorschriften und Er-
mahnungen in bezug auf Malerei und Plastik, eben der in der
jungen Stiftung des Ignatius herrschende und von ihr iiberall-
hin ausstrahlende Geist nicht zuletzt die anscheinend kraft
eigentiimlicher Affinitét von vornherein ihm zugeordnete Kunst
der Zeit innerlich ergreift, sie mit seinem Atem durchweht,
ihr Leben von seinem Leben einfl6ft und sie, was sie auch
sonst noch sein mag, in ihrer Weise zum Symbol und zur
Kiinderin seines Wollens und seiner Ideale werden ldfit. Was
sie auch sonst noch sein mag! Tatséchlich ist die Kunst bei
aller vielfidltig zu spiirenden gegenreformatorisch-religitosen
Inspiration in erklecklichem Mafl durch Regungen und Stre-
bungen mitbestimmt, die wir ausgesprochen weltlich nennen
mochten und die zumal in der Richtung einer erstaunlichen
Steigerung menschlichen SelbstbewuBtseins und Machtgefiihls
konvergieren, wie sie allerdings in eine auch durch den Ab-
solutismus charakterisierte Epoche hineingehért. Nur seltsam,
dall, was einem unvereinbar scheinen will, sich eindrucksvoll
in der relativen Einheit eines Stils verbindet! Man wird viel-
leicht an das Geheimnis der complexio oppositorum erinnern.
Oder man wird auf analoge Elemente in der kirchlichen und
in der weltlichen Sphére achten und von ihnen die Moglichkeit
einer Durchdringung der beiden Sphéiren herleiten. Man wird
so angesichts der romischen Kurie und ihrer Regierungs-
gewalt einerseits und des hofischen Wesens anderseits hiiben
und driiben mancherlei entdecken, was ohne weiteres zusam-
menklingt, und man wird schlieflich die Verschwisterung der
zwel groflen Tendenzen des Zeitalters nicht sonderlich ritsel-
haft finden, ob man sie in der Breite des geschichtlichen Ge-
triebes oder im Gebilde des Kiinstlers erblickt. Sollte indessen
nicht hinsichtlich des hier zur Frage stehenden Sachverhalts
irgendwie ein Faktum ins Gewicht fallen, dem wir in der Welt
der gegenreformatorischen Frommigkeitshaltung und An-
schauungsweise als einem iiberaus kennzeichnenden Moment
begegnen werden? Selbstverstindlich kdénnen wir unméglich
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die Kompliziertheit der Grofle, auf die der Barockbegriff an-
gewendet wird, vergessen. Der Begriff, wie er gegenwirtig mit
Fug brauchlich ist, meint ja iiber den engern Bereich der
Kunst hinaus eine ganze Kultur, und zwar eine Kultur, die,
sofern sie nach ihrem Gesamtumfang und Gesamtgehalt in
Betracht kommt, gerade nicht von der Macht eines einheit-
lichen religios-kirchlichen Geistes zeugt. Von solcher Gesamt-
kultur her verbietet sich die Vereinerleiung von Barock und
Gegenreformation doch wohl unzweideutig. Es ist der heute
uns interessierende Raum, in dem sich ein imposantes Lebens-
system von wesentlich gegenreformatorischem Geprige dar-
stellt. Aber nun handelt es sich freilich auch in diesem Raum
wie in den andern Réumen und umgekehrt in den andern
wie im ersten um jene selben durchgehenden Ziige und
Eigenschaften, die eben von dem einen Stil, von der einen —
wie immer in sich differenzierten — Kultur des Barock zu
reden notigen. Wie erklirt sich das? Ohne im folgenden eigens
darauf einzutreten, diirfen wir vielleicht doch hoffen, mit
unsern Ausfithrungen iiber die Gestaltung des religitsen Le-
bens und die Formung theologischer Lehre nicht nur allerlei
wissenswerte kirchen- und dogmengeschichtliche Dinge in Er-
innerung zu rufen, sondern auch dem Nachdenken iiber das
uns alle beschéftigende Problem an diesem oder jenem Punkt
ein wenig zu dienen.

Die Bewegung, die wir Gegenreformation zu nennen ge-
wohnt sind, kann nicht einfach als Antwortreaktion auf die
Tat Luthers und das durch sie heraufbeschworene gewaltige
Geschehen gefafit werden. So offenkundig sie den Charakter
eines Riickschlags aufweist, so fraglos ihr die mit dem anti-
protestantischen Gegensatz gegebenen Ziige tief eingegraben
sind, sie entbehrt doch auf keinen Fall selbstindiger inner-
kirchlicher Antriebe und Motive, wie ja denn ihre allerersten
Anfinge gerade noch in die Zeit unmittelbar vor dem Awus-
bruch des Glaubensstreites zuriickreichen. Die «Gegenrefor-
mationy ist sozusagen nicht nur Gegenreformation. Sie bleibt
wihrend ihres ganzen Verlaufs trotz allem zum Teil in Be-
strebungen verwurzelt, die originér, im Sinne einer aus katho-
lischem Grund und Boden herauswachsenden Reform, auf Er-
neuerung des kirchlichen Geistes und des religiosen Lebens
zielen.
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Solche Bestrebungen kiindigen sich tatsichlich bereits unter
dem Pontifikat Leos X. an, in einem Moment, da der Thesen-
anschlag zu Wittenberg noch nicht Ereignis geworden ist,
aber allerdings nicht mehr lange auf sich warten laft. So
wenig wie in den Tagen der grollen mittelalterlichen Frém-
migkeitserhebungen steht jetzt das Papsttum als entscheidende
oder auch blof forderliche Kraft hinter der einsetzenden Ent-
wicklung. Giovanni Medici ist wahrlich keine reformatorische
Gestalt, und abgesehen von dem kurz regierenden asketisch
herben Hadrian sind durch ein volles Menschenalter hindurch
auch die spitern Triger der Tiara den bekannten Traditionen
der Renaissance-Kurie verhaftet. Der Umschwung beginnt
ganz in der Stille. Nachdem schon vor Jahren in einigen
Stiadten Italiens Aehnliches versucht worden ist, kommt es
1517 in Rom zur Griindung des Oratoriums der gottlichen
Liebe. Fiinfzig oder sechzig Méinner, Priester und Laien,
schliefen sich in einer schlichten Bruderschaft, in einem freien
Verein, der auf festere Organisation verzichtet und der Initia-
tive des Einzelnen ordentlich Spielraum laft, zusammen, um
durch gemeinsame religiose Uebung, rege Teilnahme am Kult,
hiufigen Sakramentsempfang, intensives Gebet, geistliche Aus-
sprache das innere Leben zu reinigen und zu stirken und
durch allerlei Hilfeleistungen und Werke der Néchstenliebe
den Ernst der Frommigkeit und Opfergesinnung zu bewih-
ren. Das Sodalitium gemahnt ein wenig an die niederldndi-
schen Griindungen der Briider vom gemeinsamen Leben aus
dem 14. und 15. Jahrhundert. Auch im rémischen Verein ist
das laikale Element vertreten; auch hier wird ein milder, der
kirchlichen Haltung angemessener Humanismus gepflegt. Und
selbstverstindlich waltet auch hier — und hier erst recht — die
Absicht, fiir die ldngst ersehnte und oft genug ungestiim ge-
forderte Besserung der trostlosen kirchlichen Zustinde die
geistigen Voraussetzungen zu schaffen. Die Mitglieder des
Oratoriums sind glithende Reformfreunde. Liegt es ihnen zwar
fern, in Dingen der dogmatischen Lehre Bedenken vorzubrin-
gen, so erfiillt sie die in die heiligsten Bezirke eingedrungene
Verweltlichung, die Frivolitit und Unfahigkeit des Klerus
oben und unten und die Verlotterung und Stumpfheit grofier
Volksmassen mit Scham und Schmerz und treibt sie vorerst
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einmal auf den Weg der Buflle, der Selbstheiligung und der
unscheinbaren karitativen Tat. Dabei bleibt ihr Blick durch-
aus auf die Ausbreitung der in ihrer Mitte lebenden Gesin-
nung als auf das vornehmste Ziel gerichtet. Es ist darum nicht
verwunderlich, dal einige von ihnen, die Notwendigkeit straf-
ferer Formung ihrer Bestrebungen erkennend, zur Stiftung
einer Gesellschaft von Regularklerikern schreiten. Eine Kor-
perschaft schwebt ihnen vor, die, génzlich arm, einzig auf den
gottlichen Dienst und die Rettung der Menschen bedacht, in
einer versagenden, wiirdelosen Priesterschaft als Keim der Er-
neuerung wirken soll. Der Orden der Theatiner entspricht den
Erwartungen seiner Griinder. Er 140t vermoge emsiger Ar-
beit etwas vom Geist des Oratoriums, von seinem hingebungs-
vollen, zidhen Enthusiasmus in weitere Kreise dringen; er
sichert dem stillen Handeln des kleinen Médnnerbundes die Un-
verlierbarkeit geschichtlicher Bedeutung. Indessen wird das in
der Verborgenheit angefachte Feuer noch anders als durch
das Wachstum der neuen Stiftung iiber die Papststadt hinaus-
getragen. Unter den Schrecken des Sacco di Roma erfahrt die
Bruderschaft ein jihes Ende. Die ihr angehért haben, sehen
sich in alle Richtungen versprengt. Aber wo immer sie nun
weilen, halten sie an ihren Reformgedanken fest und suchen
sie zu realisieren. Diirfen sie iibrigens nicht eben jetzt fiir
ihre Bemiihungen vermehrte Bereitschaft, gesteigerte Emp-
finglichkeit erhoffen? Ein Wandel der Dinge ist im Vollzug.
Auf die Renaissance-Welt mit ihrer Schénheit und ihrem Tief-
sinn, mit ihrem Scherzen und ihrem Lachen, aber auch mit
ihren heidnischen Alliiren und ihren glaubensfremden Skepti-
zismen senken sich finstere Schatten. Furchtbare Schicksale
brechen iiber Italien herein. Die Besten sehen in ihnen gott-
liche Gerichte und strecken die Héinde wieder nach der Gnade
aus. Die Frage einer geliduterten Kirche steht neu auf. Die
Zahl der Reformfreunde steigt. In der Tat begegnen die Mit-
glieder des Oratoriums groferem Verstindnis als einst und
finden zugleich in verschiedenen Strichen der Halbinsel reli-
gitse Stromungen und Unternehmungen vor, angesichts deren
sie einen dem ihrigen gleichen oder verwandten Geist spiiren
mochten. Wir miissen es uns versagen, auf diese Strémungen
und Unternehmungen einzugehen. Wir diirfen auch nicht ein-
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mal fliichtig all das beriihren, was in der Zeit, da die Wogen
der deutschen und der schweizerischen Reformation nach Ita-
lien hereinschlagen und eine konziliare Entscheidung zumal
beziiglich der Rechtfertigungsfrage noch aussteht, mit den Be-
strebungen der Oratoriumsménner zu einer einzigen Bewe-
gung der religiosen Regeneration und der Kirchenreinigung
sich zusammenzudringen scheint und doch schon selber keine
homogene, eindeutige Grofle ist. Namen wie Valdés, Ochino,
Contarini, Pole, Vittoria Colonna, Michelangelo wiirden neben
diejenigen der hervorragendsten Oratoriumsreprésentanten:
Caraffa, Giberti, Sadolet treten und, wenn noch noétig, Klang
und Inhalt bekommen. Hier bleibt nur festzustellen: Diver-
genzen iiber Divergenzen unter der einen iiberwdélbenden De-
vise ¢«Reform». Die Lage wird sich abklidren. Die Frommig-
keit der Zukunft erwihrt die Wichtigkeit der Ansitze im
Oratorium und im Orden der Theatiner: sie sind es, in deren
Linie die Entwicklung verliduft.

Geht man den Faktoren nach, kraft deren sich das reli-
giose Leben aus dem Zustand der angedeuteten Géirung und
nicht zuletzt auch der noch immer weithin herrschenden Oede
zu einigermaflen einheitlicher Richtung und zu neuer Intensi-
tit erhebt, so stofit man sogleich auf die Tétigkeit jenes andern,
im Jahr 1540 nach Ueberwindung hartnickiger Widerstinde
von Paul III. bestitigten Ordens, der von jeher geradezu als
der Exponent der Gegenreformation iiberhaupt gilt. Man wird
sich zwar hiiten, die Frommigkeit der Epoche schlechthin
durch den Geist des Jesuitismus bestimmt zu sehen. Aber un-
streitig wirkt sich dieser Geist von der Jahrhundertmitte an
mit staunenerregender Wucht in weitestem Umfang aus und
laBt zuweilen selbst dort Einflulspuren wahrnehmen, wo
eigenstindige, den seinen nicht konforme Tendenzen religios-
kirchlicher Natur zu Hause sind. Was ist es um diesen Geist?
Er beschéftigt uns hier, sofern er die in der Gesellschaft Jesu
maligebliche, in ihr betitigte und durch sie missionarisch-
seelsorgerlich propagierte religiose Haltung darstellt. Und nun
wird man, ohne in unerlaubter Voreiligkeit Stifter und Orden
einfach einander gleichzusetzen, doch wohl sagen diirfen: die
fiir den Jesuitismus charakteristische Frommigkeitsweise ist
wesentlich diejenige des Ignatius von Loyola; im Orden wird
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zur bewegenden Macht, was in dem baskischen Ritter lebt,
seitdem er, durch die Kugel von Pamplona aus der Bahn des
Soldaten geschleudert, all den Eitelkeiten und Gespreiztheiten
seines friihern Daseins abgeschworen und den Kriegsdienst
unter dem hochsten Befehlshaber gew#hlt hat.! Ignatius ist
als homo religiosus selbstverstindlich auch seinerseits nicht
traditionslos. Schon das zu Manresa verbrachte Jahr, in dem
er, der Bekehrte, sich aus mancherlei Verworrenheit, Un-
schliissigkeit und tastenden Versuchen zu einiger Klarheit
und festerem Wollen durchringt, zeigt ihn in Beriihrung mit
der Welt der devotio moderna, also mit Anschauungen und
Stimmungen, wie sie als Ausdruck spezifisch spatmittelalter-
lich-niederldndischer Gldubigkeit geschichtlich wirksam ge-
worden sind. Insbesondere das bis heute beriihmt gebliebene
Andachtsbuch von der Nachfolge Christi tut es ihm an; es
wird recht eigentlich seine Bibel, aus der er sich tédglich niahrt.
Dal} aber die devoti moderni ihn in ihren Bann ziehen, scheint
zu besagen, daBl er den Weg der Mystik einschldgt und mit
den fiir diese religiose Art reprédsentativen Gestalten, mit
Teresa und Johannes vom Kreuz, in eine Reihe zu stehen
kommt. Indessen hat es mit der Beziehung des Ignatius zur
Mystik doch eine eigene Bewandtnis.? Was ihm in der Er-
bauungsliteratur der devoti begegnet, kann, verglichen mit der
héchst prignanten Erscheinung, in der auf Grund voélliger Ab-
geschiedenheit jenseits der personalen Differenz, jenseits eines
noch ernsthaften Gegeniiber letztlich die unaussprechliche
Wesenseinigung, die substantiale Verschmelzung der Seele
mit der Gottheit geschieht, nur als sehr abgemilderte, gleichsam
domestizierte Mystik gelten, als eine Frommigkeit, die unver-
kennbar mystische Ziige aufweist, die aber, halb schon dem
Ueberschwang der Unio-Seligkeit hingegeben, ein geheimes
Grauen vor moglicher Vermessenheit nicht loswird und dar-
um den Menschen geflissentlich in den vorbereitenden Phasen
der Reinigung und Léiuterung festhélt. Die Imitatio formt
Ignatius nicht zu einem klassischen Mystiker. Immerhin be-

1 Vgl. H.Boehmer, Studien zur Geschichte der Gesellschaft Jesu,
I.Bd., Bonn a/Rh. 1914.

? Lilly Zarncke, Die Exercitia Spiritualia des Ignatius v.Loyola in
ihren geistesgeschichtl. Zusammenhéngen, Leipzig 1931, S. 96-—124.
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wirkt sie in ihm eine merkliche Umwandlung. Sie vergeistigt
ihn. Sie fithrt ihn von den seinen Ehrgeiz befriedigenden
bizarren Aeullerlichkeiten, seinen asketischen Bravourstiicken
und Rekordleistungen weg in die Innerlichkeit stillen Betens
und wortlosen Kontemplierens, ohne ihn im iibrigen mit ihrer
Warnung vor dem Ueberschiitzen wunderbarer Erfahrungen
gegen das emphatische Betonen der hédufigen Gesichte und
itbernatiirlichen Heimsuchungen, deren er sich gewiirdigt weil,
bedenklich zu machen. Eine gewisse mystische Beeinflussung
des Ignatius durch das ihm zugingliche Schrifttum der de-
voti ist demnach nicht zu leugnen und angesichts der offen-
bar in ihm primér vorhandenen entsprechenden Disposition
auch nicht verwunderlich. Anderseits vermag seine ehrlichste
Begeisterung fiir die auf ihn eindringenden Gedanken nicht
dariiber hinwegzutéduschen, dall aus ihm etwas anderes als ein
Mann nach dem Herzen des Imitatio-Verfassers wird. Ihm
selbst kommt das freilich kaum zum Bewulitsein. Er scheint
ja gerade auch darin mit den devoti ganz in Uebereinstim-
mung zu verharren, daB er die Pflege und Férderung des
geistlichen Lebens im Sinne methodisch strenger, aus schérf-
ster psychologischer Beobachtung erwachsender Bearbeitung
und Einiibung der Seele betreibt. Aber wenn fraglos der Be-
griff der exercitia spiritualia auch bei ihnen irgendwo einen Ort
hat —: si duo dicunt idem, non est idem. Davon mul} das Exer-
zitienbiichlein, dessen Kernstiick der Frithzeit von Manresa
angehort, iiberzeugen. ® Es 1aBt auf Schritt und Tritt Ueber-
lieferungsmaterial feststellen und ist doch nach seiner Grund-
konzeption, in seiner Ganzheit und vom Ganzen her wiederum
auch in den aus der Tradition geschopften Einzelheiten etwas
Neues, etwas, was so nicht im Gesichtskreis der devotio mo-
derna gelegen hat. Es enthiillt die inwendigen Vorgéinge, die
den von Ignatius in hochstpersonlicher Eigentiimlichkeit ge-
gangenen Weg bezeichnen.

Sofort springt das Moment des planméfigen Trainings in
die Augen. Die Seele exerziert wirklich. Sie unterzieht sich,
fortwidhrend vom Exerzitienmeister geleitet und beraten, all
den Uebungen, die — im Idealfall auf einige Wochen hinaus —

3 Uebersetzung von A.Feder, S.J., Regensburg 1932. Vgl. die Versio
litteralis notis illustrata von J.Roothaan, Ratisbonae 1923.

23
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fiir bestimmte Tag- und Nachtstunden festgesetzt sind und
sie vollig in Beschlag nehmen. In einprédgsam-regelméfligem
Rhythmus folgen sich an den jeweiligen Wegstationen, auf
stets hohern Stufen, Meditationen, fromme Anmutungen, vor-
bereitende und ausklangbildende Gebete, unter Umstédnden
durch abkiirzende Wiederholungen erginzt, welche die gewon-
nenen Eindriicke vertiefen und verfestigen. In langer Reihe
steigen die verschiedenen Betrachtungsstoffe herauf, die furcht-
baren und beklemmenden, die lieblich-tréstlichen, die Mitleid
und Riihrung weckenden, die zu Heroismus und Opfer ent-
flammenden, von der die Welt verfinsternden Siinde und der
grausigen Holle an iiber die einzelnen Geheimnisse des Hei-
landslebens bis zur glorreichen Himmelfahrt. Alle verfiig-
baren Mittel und Malnahmen: Erregung der Phantasie, Aus-
wertung des Einflusses von Tageshelle und geddmpftem Licht
auf die Psyche, Beriicksichtigung der giinstigsten Koérperhal-
tung, Vergegenwirtigung der moralischen Fortschritte durch
graphische Darstellung in der Weise des sog. Liniensystems,
Konkretisierung und Veranschaulichung ebensowohl dogmati-
scher Wahrheiten wie biblischer Szenen durch Einzeichnen von
Personen und Figuren in einen deutlich vorgestellten Raum,
Anwendung samtlicher fiinf Sinne auf den Ort der Qual,
immer wiederkehrendes Spielenlassen des Moments der Stei-
gerung — alle nur denkbaren Mittel werden auf das eine Ziel,
das erreicht werden soll und nach der Ueberzeugung des Igna-
tius bei richtiger Handhabung und Befolgung seines Regle-
ments auch erreicht werden wird, hingeordnet: darauf, daf
der Exerzitand sich voll Abscheu vom Bésen wegwende und
fiir Gott entscheide und unter der Fahne Christi, die dem Ban-
ner Satans gegeniibersteht, nach dem Wohlgefallen der gott-
lichen Majestidt die Berufs- und Standeswahl treffe, also ent-
weder sich zu einem christlichen Leben inmitten der Wirrun-
gen und Gefahren der Welt oder aber — und darauf tendiert
Ignatius vornehmlich — zum Eintritt in einen Orden ent-
schlieffe. In dem ganzen raffiniert ausgedachten Methodismus
kommen zweifellos auch mystische Motive reichlich zur Gel-
tung. Allein man {ibersehe nicht: indem diese Motive in den
Uebungen als solchen erscheinen, indem sie als Elemente den
Vorgéngen zugehoéren, in denen sich das Exerzieren voll-
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zieht — wag sich im Exerzitium ereignet, ist sozusagen nicht
das christliche Leben im Ernstfall, die christliche Existenz
der Gottesgemeinschaft in der Kampfarena, sondern bereitet
lediglich auf solche Existenz vor —, wird das Mystische, so-
weit es tiberhaupt zur IFrage steht, seiner Selbstzwecklichkeit
beraubt und auch seinerseits als Mittel beniitzt, ein Sachver-
halt, der wiederum nicht dafiir spricht, dal der Verfasser der
«Geistlichen Uebungeny den groflen Mystikern zuzuzédhlen sei.

Ignatius dréngt mit dulerster Energie zum Handeln. Schon
in Manresa und dann wahrend der Studienzeit zu Paris zieht
es ihn unwiderstehlich zur Seelsorgearbeit hin. Ein vehemen-
ter missionarischer Wille entfesselt in ihm selbst und in der
Schar, die er als Christus-Miliz auf den Plan ruft, einen un-
erhorten Aktivismus. Die Ungldubigen zu bekehren, die Ket-
zer zu bekimpfen und wiederzugewinnen — hier wirkt sich
der antiprotestantische Affekt aus und entsteht das Programm
der gegenreformatorischen Unternehmungen —, aus den Rui-
nen der Kirche neues Leben aufbliihen zu lassen, die Welt zu
katholisieren und den Triumph des Katholizismus zu sichern
und so alles, aber auch wirklich alles ad majorem Dei gloriam
zu tun, in absoluter Uebereinstimmung mit der Hierarchie, in
schrankenloser Unterwerfung unter den Statthalter Christi auf
Erden — das sind die Ideale, die ihn und die Seinen, denen
er durch die Exerzitien seinen Geist einhaucht, lenken und
befeuern. Von dem in Angriff zu nehmenden gewaltigen Werk
her ergibt sich die Gestaltung des jesuitischen Ordenslebens.
Was dem Werk nicht unmittelbar dient, was sogar die darauf
gerichtete Tétigkeit hemmt — es sei an sich noch so vorziig-
lich —, das hat in der Societas Jesu keinen Platz. Die Benedik-
tiner und andere Kommunititen mégen an der stabilitas loci
festhalten und auf die Verpflichtung der Ménche zum Gottes-
lob in der Form des gemeinsamen Chorgebets Wert legen: die
Jiinger des Ignatius kennen auch nicht einmal mehr im Sinne
der Mendikanten klosterliches Dasein und geben den zeitrau-
benden Chordienst preis, wie sie auch auf die Kutte oder eine
sonstige besondere Ordenstracht verzichten. Sie bediirfen grof3-
ter Beweglichkeit. Sie brechen, bescheidene Anfinge der Thea-
tiner grandios iiberbietend, aus in die Welt, in ihre mannig-
faltigen Bezirke, um «allen alles zu werdeny und alle zu er-

23%
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obern. Um so bedeutsamer wird fiir sie, fiir ihre Organisation,
aber auch fiir ihre innerste Haltung und ihre ganze Religiosi-
tat der militdrische Geist, der vom Stifter, dem einstigen Offi-
zier, ausgeht. Das Patriarchalisch-Familienhafte und auch
wieder gewissermallen Gemeindeartige der benediktinischen
Abtei liegt ihnen so fern wie moglich; sie sind eine unter dik-
tatorischem Kommando stehende Truppe. Gehorsamsein ist
alles, Gehorsamsein bis zur Ausléschung des Selbst! Daf} aber
alle gewonnen, in die Kirche hereingebracht und in ihr fest-
gehalten werden sollen, das ruft nach Pracht und Prunk weit-
raumiger, mit Beichtstiihlen gut versehener Kultgebéude, nach
Glanz und Pomp der gottesdienstlichen Feier, nach Intensivie-
rung von Unterweisung und Predigt, das fiihrt aber oft genug
auch zu den unglaublichsten Praktiken. Welche Virtuositit
der Anpassung, der Schmiegsamkeit, des freundlichen KEnt-
gegenkommens, des begiitigenden Verstehens wird da entwik-
kelt! Was Wunder, wenn unter den Augen der frommen Viter
nicht nur ein ganzes System massiv-sinnlicher Devotionen und
superstitioser Vorstellungen, in denen immerhin noch etwas
von der Leidenschaft paganistischer Religion gliithen kann,
die Frommigkeit der gebildeten und ungebildeten Schichten
mannigfach bestimmt, sondern sogar jene seltsamste Bliite der
«dévotion aiséey sich entfalten darf, die Pascal die Zorn- und
Schamrote ins Gesicht getrieben, und die er in seinen Pro-
vinzialbriefen fiir alle Zeiten unvergelllich gemacht hat! *

Und nun iiberlege man, ob es nicht fiir den Jesuitismus,
und zwar schon auf Grund dessen, was in den ignatianischen
Exerzitien manifest wird, charakteristisch ist, daBl er bei aller
subjektiv sicher ehrlichen Akzentuierung des «Deus semper
majory, bei aller gewollten, fast krampfhaft gewollten Theo-
zentrik, bei aller immer neu angestrebten Awuslieferung des
Menschen an die «gottliche Majestidty faktisch doch in einer
recht merkwiirdigen, bisher auf dem Boden der Kirche un-
gewohnten Weise eben diesen Menschen, gewil}: den unter
dem Gesichtspunkt des religiosen Verhéltnisses gesehenen
Menschen, aber den Menschen, hervorhebt, gleichsam zum be-
sondern Thema macht, unablissig eifervoll und mit grofiter

% Les provinciales, neuviéme lettre.
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Aufmerksamkeit umkreist! Und man iiberlege sodann, ob
nicht, was man etwa an Hauptziigen der gegenreformatorisch
inspirierten Kunst aufzihlt: ® das je spezifisch gedachte oder
empfundene Heroische, Asketische, Sinnlich-Erotische, Grau-
same, sich gerade von einer Existentialitit her begreift, die,
stark sich fithlend und sich betonend, aber anders sich fiihlend
und betonend als der Renaissance-Mensch und der Aufklirer,
in der geistigen Luft des Jesuitismus ihr eigentliches Ele-
ment hat!

Ignatius ist nur bedingt als Mystiker anzusprechen. Das
will nicht heiflen, daff in seinem Orden nicht bisweilen ein
starker Zug zur Mystik hervortreten kénne. Aber sofern sol-
ches geschieht, handelt es sich kaum um eine Aeulerung
genuinjesuitischen Geistes. Die urwiichsige Mystik zeigt sich
vor allem bei der Griinderin des Ordens der unbeschuhten
Karmeliterinnen, bei Teresa von Jesus. Ja diese mit all ihrem
Befremdlichen, Absonderlichen, AbstoBfenden doch grofie Frau,
die noch nicht in der Totalitit ihres Wesens gesehen ist, so
lange man blofl unter dem Eindruck der bekannten Statue Ber-
ninis steht, diese durch scharfe Intellektualitit, durch erstaun-
liche Willensenergie und mitunter auch durch eine gewisse
erfrischende Heiterkeit ausgezeichnete spanische Nonne darf
fiiglich als die bedeutsamste Verkérperung der Mystik in der
gesamten neuern Geschichte des romischen Katholizismus gel-
ten. In ihren zum Teil auf Gebot der Beichtviter verfaliten,
iibrigens auch kiinstlerisch-literarisch hochwertigen Schriften
gibt sie mit aller nur wiinschbaren Exaktheit iiber ihr inneres
Leben Aufschlufl, verbindet aber mit der Absicht der Konfes-
sion von vornherein diejenige der Belehrung und der seelsor-
gerlichen I'iihrung: was sie selbst empfiangt, soll womoglich
auch andern zum kostlichen Gut werden. ® Nicht als ob die von
ihr geschilderten geheimnisvollen Erfahrungen den landlau-
figen frommen Wiinschen nach kleinem Seelengliick ohne
Kampf und Leiden gemidl wiren! Das Leben der Mystik 18t
jede banal-hausbackene Erbaulichkeit unendlich unter sich.

5 Vgl. W. Weisbach, Der Barock als Kunst der Gegenreformation, Ber-
lin 1921, S.40—202.

¢ Samtl. Schriften der hl. Theresia von Jesu, neue deutsche Ausgabe,
I. Bd., Regensburg 1919, S. 117—274.
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Unsagbare Seligkeit ist ihm eigen; aber auch ungeahnte
Schmerzen und Néte schlielit es ein. Soll es iiberhaupt begin-
nen, so mull sich der Mensch mit groflem Ernst und viel Ge-
duld vorbereiten. Teresa redet nachdriicklich von der Unum-
génglichkeit eifriger Betdtigung auf der untersten Stufe des
zur Hohe fiihrenden Weges. Auf dieser untersten Stufe hat all
das seinen Ort, was im Begriff des betrachtenden Gebets zu-
sammengefallit wird. Die Seele sammelt sich aus ihrer Zer-
streuung, aus ihrem vielfdltigen Verwickeltsein in die irdi-
schen Dinge und (eschiifte, sie schélt sich vom Kreatiirlichen
los, macht sich leer, erhebt sich mit Dank und Flehen zu Gott,
versenkt sich in frommer Meditation in die Gegensténde, die
uns bei Ignatius begegnet sind, iibt sich in der Tugend, be-
obachtet die Satzungen der Kirche, glaubt, hofft, liebt. Sie tut
Werk auf Werk, nicht ohne Unterstiitzung der Gnade, aber
doch aus eigener Anstrengung und somit aus ihr verfiigbarem
Konnen. Dabei bekommt sie wohl auch Tréstungen und Er-
quickungen zu empfinden. Und doch ist das Leben, dem sie
sich hingibt, miihsam, ja in den Zeiten der 6fter eintretenden
Trockenheit, Diirre, Verdrossenheit, Unlust qualvoll und
jedenfalls kingst nicht die KErfiillung der tiefen Sehnsucht
nach ganzem, innigem Kinssein mit der goéttlichen Majestiit.
Die Seele fiihlt sich darum leicht versucht, die sie ermiidende
Bewegung stillzustellen, eigenméchtig sich in einen Zustand
zu versetzen, in welchem das rastlos von Punkt zu Punkt
eilende, von Akt zu Akt schreitende Denken aufgehoben wire
und ein siier Friede sie umfangen wiirde. Es hingt nun frei-
lich alles daran, dafl sie solcher Versuchung widersteht und
demiitig in der Arbeit der Askese verharrt. Nur von oben her
kann ihr die Erreichung einer héhern Stufe im Leben des
Gottesverhiltnisses ermoglicht werden. Was iiber die Vorberei-
tung hinaus sich ereignet, ist eingegossene Beschauung, ist
lauter Gnade. Die durch die Beschwerde der Selbstheiligung
gegangene Seele tritt in das Gebet der Ruhe ein. Jetzt sind die
Miihen des Betrachtens zu Ende. Das Gebet ist nicht mehr eine
Tatigkeit oder ein Gefiige von Akten; es ist Habitualitit, Zu-
stindlichkeit, ein kontemplatives Verhalten, das kein Abzielen
auf die Vielfalt des Dies und Das kennt. Die Hinneigung zur
Welt mit ihrer bunten Fiille schwindet. Himmlisches Licht
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strahlt in die Seele ein. Sie atmet in der Gesammeltheit und
Gelassenheit sanften, wonnevollen Friedens. Gott hilt den
Willen gefangen, so daBl er einfach in der Verbundenheit der
Liebe an dem hingt, der als der Liebende der Seele seine Ge-
genwart schenkt. Und wenn auch die beiden andern Seelen-
kriafte, Verstand und Gedéichtnis, weiterhin frei umherflattern
und mit an sich wahren Gedanken und Vorstellungen Sto-
rung bringen, so ist doch die Seele in der Lage, auf die ge-
schiftigen Gesellen so wenig zu achten wie auf listige Nar-
ren. Immerhin bezeichnet das Gebet der Ruhe lediglich den
Anfang des mystischen Lebens. Noch ist der Wille nicht véllig
mit Gott geeint; noch kann der Mensch in bése Siinde zuriick-
stiirzen. Die Intensitit der Gottesgemeinschaft erscheint gestei-
gert auf der dritten Stufe, im Gebet der Einigung. Hier sind
auch Verstand und Gedédchtnis von Gott ergriffen und gefes-
selt, und der Wille wird noch stirker als vorher in ihn hin-
eingezogen. Die Seelenkréfte liegen gleichsam im Schlaf, wie-
wohl sie wiederum nicht schlechthin die Moglichkeit des Tétig-
seins verloren haben. Im ganzen gilt: das go6ttliche Wirken
nimmt an Méchtigkeit zu, die Seele versinkt mehr und mehr in
Passivitat. Zwar gerit sie im Unterschied zum friiheren Zu-
stand des stillen Friedens in stiirmische Bewegung, bebt in
ungestiimer, jubelnder Freude, ist trunken von all der ihr
widerfahrenden Herrlichkeit und redet zum Lobe Gottes tau-
send heilige Torheiten. Aber darin dullert sich in Wahrheit
nicht ihre Aktivitdt. Ihr EigenbewulBtsein und ihre Eigentétig-
keit sind wie ausgeschaltet. «Der Herr will hier dem Gértner
in einer Weise helfen, dafl er gewissermaflen selbst der Gért-
ner ist und selbst alles tut.» 7 Die letzte Hohe oder Tiefe scheint
erreicht zu sein. Tatsédchlich steht das Letzte noch aus. Harte
Priifungen, furchtbare satanische Anfechtungen gehen ihm
unmittelbar vorher.® Die Seele wéihnt, noch nie an Gott ge-
dacht zu haben, seiner gar nicht gedenken zu kénnen, von ihm
verworfen zu sein, oder sie schreckt vor dem Empfangen der
ihr zustromenden Gnade als vor einer Vermessenheit zuriick.
Doch nun wird sie aus dieser sternenlosen, finstersten Nacht

7 Ibid. S.188.
8 So inshesondere in der «Seelenburgs, Uebers. von L. Clarus, Regens-
burg 1869, S. 327—334.
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befreit und in das Gebet der Ekstase eingefiihrt. Da gibt es
keine Verbindung mit der Aullenwelt mehr. Auch die Téatigkeit
der Sinne ist hier absorbiert. Der Leib erstarrt; man mdochte
ihn fiir erstorben halten. Die Seele bleibt nicht mehr sie selbst.
In der Einigung der Verm#éhlung wird sie umgebildet, iiber-
gestaltet in Gott. Ist es Todesnot? Ist es unnennbares Entziik-
ken? Es ist beides. Die Todesnot und Todeseinsamkeit selber
ist die Seligkeit der Seele, die, mit Gott allein, mit ihm ver-
eint, in ihn eingegangen, nichts mehr tun kann als ihn lieben.

Wir haben absichtlich mit einer durch die knappe Zeit
eigentlich verbotenen Awusfiihrlichkeit die Anschauung Tere-
sas vom mystischen Stufengang wiedergegeben. Es soll mog-
lichst das Besondere in der Mystik der spanischen Kloster-
frau, das sich einem beim Lesen ihrer umféinglichen Darlegun-
gen aufdriangt, zum Bewullitsein gebracht werden. Mystisch
gerichtete Frommigkeit gibt es in der Kirche seit ihrer Friih-
zeit. Ausgepriagte Mystik ist, um jetzt nur dies zu sagen, im
Mittelalter immer und immer wieder wahrzunehmen. Nicht die
Art der Erlebnisse, die sie hat und bezeugt, hebt Teresa von
den ihr vorangegangenen Mystikern entscheidend ab. Was
einem bei ihr auffillt, wenn man von frithern Erscheinungen
herkommt, das ist vielmehr die alle ihre Schilderungen und
Erorterungen durchherrschende Tendenz, das mystische Lieben
wesentlich nach der Seite des seelischen Tatbestandes, der
psychischen Strukturiertheit zu fassen und so als Abfolge ver-
schiedener, unter psychologischem Gesichtspunkt gegenein-
ander deutlich abgrenzbarer Etappen zu begreifen.® Man mag
darauf hinweisen, dall bereits mittelalterliche Mystikertraktate
in dieser Hinsicht der groflen Karmeliterin priiludieren. Aber
man wird doch bei sorgfiltigstem Verrechnen der einschlégi-
gen Momente kaum um den Eindruck herumkommen, dal} der
bei Teresa in breiter Auswirkung zutage tretende Zug ein
gewisses Novum darstellt. Natiirlich wissen lingst vor ihr so
und so viele homines religiosi auch ihrerseits von mehreren
Stufen des mystischen Lebens und bezeichnen sie sogar mit
denselben Namen, die auch sie, hierin einfach die Ueberliefe-

® So urteilt auch A. Stolz, O.8. B., Theologie der Mystik, Regensbhurg
1936, S. 129 ff.
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rung fortsetzend, gebraucht. Nur dall es den Friihern dabei
vorwiegend um den theologischen Gehalt, die theologische Be-
deutung der in den Blick geriickten Vorginge geht und gerade
nicht zentral um das mit den Vorgingen gegebene Erlebnis-
mélige als solches. Das eigentiimliche Pathos der Interesse-
nahme an den Zustinden und Abldufen der religios bewegten
Seele aber, das sich bei Teresa bekundet, und aus dem heraus
ihr meisterhafte psychologische Analysen gelingen, lenkt nun
auch an seinem Teil die Aufmerksamkeit darauf, wie mitten
drin in der steil sich aufrichtenden Frommigkeit der Mensch
in der Fiille seiner Regungen und Strebungen, seiner Vermo-
gen und Krifte eine Akzentuierung erfihrt, die nicht von un-
gefiahr neuzeitlich anmutet. Ein Geist, so will uns wie an-
gesichts des religiosen Jesuitismus auch im Blick auf die
michtig einsetzende spanische Mystik diinken, ist im Erwa-
chen oder bereits in der Entfaltung seiner Dynamik begriffen,
der in mannigfachen Formen und Abwandlungen von der
Grundhaltung der Frommigkeit an bis in die Bestimmung
staatlich-gesellschaftlicher Ordnung hinein den Eintritt einer
bedeutungsschweren Verdnderung hinsichtlich der unmittel-
baren, ganz spontanen Empfindung tund Einschitzung des
humanum, hinsichtlich des innersten Selbstgefiihls offenbart.
Es ist klar, dal wir mit diesem Geist den fiir die Barockzeit
charakteristischen Geist meinen. Wir haben nicht die Kiihn-
heit, das komplizierte Wesen dieses Geistes, das so viele Rétsel
aufgibt, in eine glatte Definition einzufangen. Aber es mul
uns wohl belangreich erscheinen, dal die gegenreformatorisch-
katholische Glaubigkeit, indem sie durch die erwédhnte Veréin-
derung Wichtigstes von ihrem Spezifischen bekommt, nicht nur
auch ihrerseits zu einem Phinomen im Ganzen der Barock-
welt wird, sondern geradezu in bezug auf diese Welt mit-
urheberische Bedeutung gewinnt.

Die spanische Mystik — neben Teresa steht in eigener
GréBe ihr nichster Jiinger Johannes vom Kreuz — breitet
sich in erheblichem Mafl aus. So wird sie insbesondere auch
auf franzosischem Boden heimisch. Hier lockert sie allerdings
unter dem Einfluf des mit einer zauberischen Macht gelinder
Seelenfiihrung begabten Francois de Sales die urspriingliche
Verbindung mit moénchisch-strenger Uebung und Kasteiung
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betréchtlich. Sie wird jetzt Ferment im religiésen Leben vieler
Laien. Eben diesen will der Bischof von Genf ihre Wunder
erschliefen. Aber selbstverstindlich ist auch in Frankreich
ihre vornehmlichste Stitte das Kloster. Ein Stiick teresiani-
scher Frommigkeit lebt vor allem in neu entstandenen oder
kiirzlich reformierten Kongregationen und monastischen Ge-
meinschaften, etwa in Berulles Oratorium, bei den Visitantin-
nen, auch unter den Nonnen von Port-Royal. Und mit der
Mystik kann sich — hierin bietet bereits Francois de Sales
das Beispiel — eine ungewohnliche Kraft des Erbarmens und
des VerantwortungsbewuBtseins gegeniiber dem Heer von
Kranken, Verwahrlosten, Verkommenen und Gefiahrdeten zu-
sammenfinden. Grofziigige Werke geistlich-seelischer Rettung
und sozialer Fiirsorge setzen tausend Herzen und Hénde in
Bewegung, Werke, die jedenfalls einen Mann wie Vinzenz von
Paul in hellem Licht erstrahlen lassen. Wir diirfen nicht mehr
davon reden, wie gegen Ende des 17. Jahrhunderts eine be-
stimmte Abwandlung der teresianischen Mystik, von dem spa-
nischen Weltpriester Michael Molinos héchst erfolgreich in
Italien vertreten und geraume Weile bis in die pépstlichen Ge-
mécher und in den Inquisitionspalast hinein geschiitzt, schlieB-
lich, dank den rabiaten Umtrieben der Jesuiten, als héreti-
tischer Quietismus der kirchlichen Verfemung anheimfillt.
Nur so viel: von Stund an ist Mystik iiberhaupt leicht suspekt
und die besondere teresianische Auspridgung, obwohl theore-
tisch sanktioniert, in praxi erst recht beargwohnt. Fénelon
erhilt in seinem denkwiirdigen Streit mit Bossuet Anlal, sich
zu ihrem Anwalt zu machen. Er unterliegt. Dennoch wird sie
nicht einfach aus der Kirche verbannt und erlebt iibrigens
spiter wieder giinstigere Zeiten. Molinos und Fénelon sind ja
auch noch um ganz anderer Dinge als um der Mystik willen
getroffen worden.

Am Schlull unserer Skizzierung der gegenreformatorischen
Frommigkeit stehe aber ein Hinweis auf die gewil schwer-
wiegenden und iiberlegenswerten Tatsachen, dall die teresia-
nisch-quietistische Mystik ihren Weg auch in die evangelische
Kirche findet, und dafB seit dem ausgehenden Reformations-
jahrhundert hervorstechende Merkmale jesuitischer Gebet-
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biicher in eifrigst gelesener Erbauungsliteratur des Luther-
tums mit Hdnden zu greifen sind. *°

Wenn wir uns nunmehr der theologischen Gedankenbil-
dung zuwenden, so ist wiederum hinsichtlich der Stoffaus-
wahl und Darstellung grifite Beschrinkung gefordert. Es
werden demgemél nur einige wenige Dinge zur Sprache kom-
men und in der Hauptsache solche, welche geeignet erschei-
nen, die fiir die Epoche kennzeichnenden neuartigen Tenden-
zen zu dokumentieren.

Die entscheidende Voraussetzung der Theologie seit der
zweiten Héalfte des 16. Jahrhunderts wird selbstverstindlich
das Trienter Konzil, soweit es in der Auseinandersetzung
mit der Reformation und zum Zweck ihrer scharfen Verurtei-
lung — nicht ohne langwierige und oft klippenreiche Vor-
bereitungsarbeiten und Debalten — die dogmatische Position
des Katholizismus umreil}t, also iiber die strittigen Punkte:
Schrift und Tradition als Glaubensquellen, Erbsiinde, Recht-
fertigung, Sakramente, Fegfeuer, Heiligenbilder, Ablidsse un-
antastbare, infallible Séatze aufstellt. Und zwar wird die Synode
in doppelter Weise Voraussetzung fiir die kiinftigen theologi-
schen Bemiihungen. Wenn sie nédmlich einerseits wohl man-
ches, was ehedem im Sinne mittelalterlich-scholastischer Lehre
faktisch Verpflichtungskraft besessen, aber der ausdriicklichen
und feierlichen dogmatischen Sanktionierung noch ermangelt
hat, priazisiert und mit der Wiirde des Letztgiiltigen umkleidet,
so kann sie anderseits, teils mit Riicksicht auf obwaltende
Schuldifferenzen, teils mit Riicksicht auf die weltlichen Méchte
nicht umhin, ab und zu die Zuflucht zu kompromifartigen,
schwebenden Formulierungen zu nehmen oder gewisse I'ra-
gen iiberhaupt auler Spiel zu lassen. So werden denn die nach-
tridentinischen theologischen Geister nicht nur die konziliaren
Bestimmungen als die unverriickbare Grundlage und Norm
ihrer Gedankenarbeit betrachten, sondern auch im Blick auf
das der Interpretation besonders Bediirftige und angesichts
der offenkundigen Liicken einen starken Antrieb empfinden,
in der ihmen je entsprechenden Richtung auszudeuten und
kraftig zu ergiinzen.

10 Ygl, P. Althaus [der Aeltere], Zur Charakteristik der evangelischen
Gebetsliteratur im Reformationsjahrhundert, Leipzig 1914, S. 69—107.
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Dal} sich allméhlich in Italien und Spanien ein emsiger
wissenschafilicher Betrieb entwickelt, leidet keinen Zweifel.
Ebensowenig ist zu verkennen, dafl in den streng auf kirch-
liche Korrektheit haltenden Untersuchungen so oder so Ein-
wirkungen des Humanismus vorliegen. Neben biblisch-exe-
getische Studien treten ausgedehnte kirchenhistorische IFor-
schungen, durch die man das im Kreis der neuen Ketzer
gezeichnete kirchengeschichtliche Bild als boswillige oder
Ignoranz verratende Karikatur zu erweisen gedenkt. Von anti-
protestantisch-polemischem Interesse gespornt und geleitet,
durchstébert man insbesondere auch alle irgendwie erreich-
baren Zeugnisse des kirchlichen Altertums; sie sollen die
innere Kontinuitit zwischen der spitern und der urspriing-
lichen Kirche verbiirgen und die héretische Berufung auf die
Viiter erledigen. Schon fangen ja auch die romischen Kata-
komben an, ein wenig ihr Geheimnis zu liiften und geben
Anlafl zur Begriindung einer christlichen Archidologie. Patri-
stische Editionen werden veranstaltet und mit weitliufigen
Erlduterungen versehen. Ein umfassendes Gelehrtenwerk
wichst sich aus; es erscheint freilich nur wie ein Vorbote,
eine Verheiflung, sofern es mit der staunenswerten Leistung
der franzosischen Benediktiner des 17. Jahrhunderts vergli-
chen wird. Erhebt sich aber der Widerspruch gegen die Refor-
mationstheologen in der historischen Arbeit mehr blofl impli-
zit und nebenbei, so vollzieht sich die weitausgesponnene Aus-
einandersetzung mit ihnen in einer eigens dafiir geschaffenen
und zeitweilig stark in den Vordergrund riickenden Disziplin,
in der Kontroverstheologie. Zu Baronius, dem Verfasser der
Annales ecclesiastici, gesellt sich Bellarmin mit seinen vier
Gefecht auf Gefecht liefernden Folianten. Indessen erhélt doch
die Systematik gegeniiber der Historie und auch gegeniiber
der in Form von Kontroversen angestellten dogmatischen Er-
orterung das Uebergewicht. Die spanische Spétscholastik be-
herrscht schon sehr bald das Feld. Es ist wichtig, diese Tat-
sache nach ihrer wirklichen Bedeutung zu fassen. Die Spét-
scholastik wandert durch unsere géngigen theologie- und
philosophiegeschichtlichen Handbiicher und Lexika zumeist
als eine nicht eben respektable Figur. Man hat ihr ein Kostiim
umgeworfen, in dem sie sich recht epigonenhaft ausnimmt, soll
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sie sich ja im Restaurieren und Auswalzen mittelalterlichen
Geistesgutes erschopfen und mit noch so viel Scharfsinn und
dulerlich-formalen Vorziigen ihre Unfruchtbarkeit, ihre Ar-
mut an eigenen Ideen nicht zu verdecken imstande sein. Man
beachte aber zunéchst einmal, dafl sich der Name «Spanische
Spéitscholastiky auf zwei verschiedene Lehrsysteme bezieht,
auf das zum rigorosen Thomismus entwickelte dominika-
nische und auf das im Jesuitenorden entstandene und fiir ihn
maligebliche. Und man beachte weiterhin, dall jedenfalls das
Letztere, ob es ihm nun zum Lob oder zum Tadel gereicht,
bei unleugbarem Zusammenhang mit der Hochscholastik
durchaus nicht einfach vom Geist des Mittelalters durchwirkt
oder gar im wesentlichen bloff Abklatsch eines einst Lebendig-
gewesenen ist, wie eben vielfach gemeint wird, und daB es
auch auf die Zeitgenossen seiner Urheber und dann auf die
Urteilsfdhigen bis in den Beginn der Aufkléirung hinein einen
ganz andern Eindruck als den eines Repristinationsversuches
macht. Was die jesuitische Philosophie anlangt, aus der man
eine Beriihrung mit dem italienischen Renaissance-Aristotelis-
mus nicht wegdenken kann, so feiert sie alsbald nach ihrer
Geburt den Triumph einer fast beispiellosen Aktualitit: gleich
als ob nur auf sie gewartet worden wére, findet sie weit iiber
die Gesellschaft Jesu und weit iiber die Grenzen ihres Ur-
sprungslandes hinaus Aufnahme, ja sichert sich in der ersten
Halfte des 17. Jahrhunderts — Jesuitenhaf hin und her — auf
den protestantischen Universititen Hollands und Deutschlands
alle Ehren und Rechte einer unentbehrlichen Normalphilo-
sophie. ** Und man weil}, mit welcher Aufgeschlossenheit und
Anteilnahme noch ein Leibniz die Leistung der Jiinger Loyolas
wiirdigt, und wie er es miflbilligt, da Descartes seine Philo-
sophie als etwas sozusagen durch Urzeugung Entstandenes
ausgebe, obwohl sie doch der Logik der Viter von la Fléche
verpflichtet sei. Die jesuitische Theologie aber muf} sich voll-
ends gegen ein Uebersehen oder Bagatellisieren des ihr Eigen-
tiimlichen und sie von Thomas Trennenden sperren.

11 Vgl. K. Eschweiler, Die Philosophie der spanischen Spitscholastik
auf den deutschen Universititen des 17. Jahrhunderts (in: «Spanische For-
schungen der Gorres-Gesellschaft, Bd. 1, Reihe 1», Miinster i. W. 1928,
S. 251—325).
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Tatséchlich hat von jeher eine fundamentale Liehre dieser
Theologie die Aufmerksamkeit auf sich als auf eine auffiallige
Besonderheit gezogen, und es ist schon verwunderlich, daf
damit nicht in erheblicherem Grad, als es geschehen, eine tie-
fere Erkenntnis beziiglich des prinzipiellen Habitus jesuitisch-
theologischen Denkens geweckt worden ist. Wir haben den
Gedankenkomplex im Auge, um den es geht, wenn von Moli-
nismus gesprochen wird. Im Jahr 1588 erscheint aus der Feder
des Jesuiten Ludwig Molina in der Form eines Kommentars
zu einschligigen Stellen der grofien Thomas-Summa ein Buch,
das, wie sein Titel meldet, die Probleme «menschliche Frei-
heit und Gnadey, «<menschliche Freiheit und gottliches Vorher-
wissen, gottliche Providenz, géttliche Erwéhlung> behandeln
und einer Lésung entgegenfiihren will. *? Der Verfasser, seit
Jahren im Orden als Dozent titig, eine scharfsinnige, griib-
lerische, in der Verfolgung ihrer Intentionen nicht draufgéin-
gerische, sondern geduldig-kluge, aber hartnickige, durch kei-
nerlei Hindernisse abzuschreckende oder zu zermiirbende Na-
tur, ist dessen gewil}, dall die von ihm aufgegriffenen Fragen
von ferne noch nicht eine geniigende Antwort gefunden, so
sehr sie einer solchen dringend bediirfen. Er sieht zwar bei
den &ltern Kirchenviitern hiochst beachtliche Ansitze: an sie
darf und soll angekniipft werden. Aber zum Schaden der
Kirche sind sie nicht geniitzt worden. Der eine Augustin hat
mit seiner Gnadentheologie, in der das Verhiltnis zwischen
dem liberum arbitrium des Menschen und dem Handeln Gottes
als exklusiver Gegensatz bestimmt wird, eine fatale Autoritit
errungen. Ohne seinen iiberméichtigen Einflull wéire der Kirche
womoéglich die lutherische Ketzerei erspart geblieben und hétte
sich anderseits im Altertum vielleicht die pelagianische Ent-
gleisung vermeiden lassen. Molina fiihlt sich aber auch von

12 Molina, Liberi arbitrii cum gratiae donis, divina praescientia, pro-
videntia, praedestinatione et reprobatione concordia. Die Urform dieses
Werkes ist jetzt herausgegeben von Fr. Stegmiiller, Neue Molina-Schriften,
Miinster i. W. 1935, S.194—336 (= Beitrige zur Geschichte der Philosophie
und Theologie des Mittelalters, ed. M. Grabmann, Bd. XXXII). Die Einlei-
tung dieses Bandes handelt iiber Molinas Leben und Werk. Vgl. Fr. Die-
kamp, Kathol. Dogmatik, I.Bd., Miinster i. W. 1934, S.192 ff.; K. Barth,
Kirchl. Dogmatik, Bd. IT 1, S. 640 ff.
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der Problembehandlung des Aquinaten, dieser «Sonney, dieses
«Fiirsten» der Theologie, keineswegs befriedigt. Thomas steht
ihm noch zu nahe bei Augustin. Und erst recht sind ihm die
dominikanischen Scholastiker, bei denen er nur unmdégliche
Ueberspitzungen der schon an sich fragwiirdigen Thesen des
Meisters entdecken kann, ein Aergernis. Wie wird es vom
Thomismus her je gelingen, die Ungeheuerlichkeiten der luthe-
risch-calvinistischen Lehren iiber servum arbitrium und Pri-
destination schlagkriftig zuriickzuweisen! Es ist das Zusam-
menbestehen und also die Vereinbarkeit von ungeschmilertem
menschlichem Wollen und Wirken und unverkiirztem gott-
lichem Verhalten und Tun zu erhirten. Molina richtet als
faszinierendes Zeichen den Begriff der «Concordiay auf. Da-
bei gedenkt er nicht die durch das Tridentinum gezogenen
Linien zu verwischen. Hat er einerseits von der Kiihnheit sei-
nes Unternehmens ein klares Bewulsein, so will er sich
anderseits in seinem Glauben an dessen kirchliche Tragbar-
keit nicht beirren lassen. Seine Aufstellungen bedeuten nun
freilich, auf die Sache gesehen, einen resoluten Vorstoll gegen
Augustin und Thomas und alles, was in der zur Verhandlung
stehenden Materie noch einigermallen an der Doktrin der bei-
den von der Kirche so sehr gepriesenen Gestalten orientiert
ist. Das kann nicht bezweifelt werden. Der interessierte, viel-
leicht sogar ein bilchen bewundernde, wiewohl nicht hingeris-
sene Betrachter wird hochstens in einen geringfiigigen innern
Streit dariiber geraten, ob er Molinas Lehre ohne Umschweif
als «pelagianischy bezeichnen solle oder aber bloB mit dem
Urteil «Semipelagianismusy zu bedenken habe. In Wahrheit
tendiert der jesuitische Lehrer, unbeschadet seines Willens
zur geschlossenen Bejahung des christlichen Glaubens, dar-
auf, das aus der biblischen Botschaft nur um den Preis ihrer
Entleerung wegzudeutende majestitische und beseligende My-
sterium von dem auf den Menschen gerichteten gottlichen Wir-
ken in einen dem moralistisch-profanen Denken einleuchten-
den Sachverhalt umzuwandeln. Zwar wird fortwédhrend von
der Gnade geredet und beteuert, dafBl lediglich die Ausrdumung
jener Vorstellungen in Frage komme, die deterministisch oder
fatalistisch seien und unweigerlich die menschliche Verant-
wortlichkeit austilgen und Gott zum Urheber der Siinde machen
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miiliten. Aber das alles dient den an Augustin und Thomas
und zumal auch am Schriftzeugnis Geschulten begreiflicher-
weise nicht im geringsten zur Beruhigung. In den verschie-
denen Etappen, in denen sich nach Molina das gnadenhafte
Walten Gottes vollzieht, geht es jeweils einzig darum, daB
Gott dem freien Geschopf eine Mdglichkeit darbietet, welche
dieses annimmt oder nicht annimmt, um dergestalt kraft eige-
ner Entscheidung der Gnade Wirksamkeit entweder zu ver-
leihen oder aber vorzuenthalten. Das Apostelwort, zufolge
dessen Gott in uns das Wollen und Vollbringen wirkt, verliert
seinen eindeutigen Sinn. Wird es von Augustin dahin aus-
gelegt: Gott bewirkt nicht nur, dal wir kénnen, sofern wir
wollen, sondern auch, dafl wir wollen und handeln, so steigt
offenbar vor Molinas Auge sofort die gespenstische Iratze
eines Gotzen auf, der die unheimliche Macht seines Regiments
durch die entwiirdigende Vergewaltigung des Menschen mani-
festiert. Anderseits fallen alle Hemmungen, welche die Preis-
gabe des Gedankens von der schlechthinigen Unvergleichlich-
keit gottlichen Wollens und Schaffens erschweren wiirden. In
einer Gottes Gottheit aufs empfindlichste antastenden Weise
wird ein Verhéltnis wechselseitiger Partnerschaft zwischen
Gott und Mensch behauptet und die Freiheit und Wiirde des
Menschen gerade darin gesehen, dafl der Mensch ebenso mit
Gott kooperiere wie dieser mit dem Menschen. Das Bild von
den duo trahentes navim darf nun das Geheimnis der juistifi-
catio erlautern: von den beiden auf dem rechten und auf dem
linken Ufer dem Kanal entlangschreitenden Schleppern ist der
rechtsgehende, Gott mit seinem Gnadenwillen, fraglos absolut
unentbehrlich; aber wenn der auf der linken Seite den Kahn
ziehende, der freie Mensch, versagt, ist es um die Fortbewe-
gung des Fahrzeugs geschehen. Von hier aus begreift sich,
wie Molina seinen ganzen Scharfsinn daransetzt, das auf die
freien menschlichen Handlungen bezogene gottliche Vorher-
wissen so zu fassen, dall es die von ihm so leidenschaftlich
verfochtene Eigenstéindigkeit des Geschopfes nicht gefdhrde.
Gottes ewige Prészienz hinsichtlich aller menschlichen Ent-
scheidungen einfach zu leugnen, das ist auch fiir ihn eine
rundweg ausgeschlossene Verwegenheit. Dall aber das gbtt-
liche Vorherwissen der menschlichen Handlungen nicht be-
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deuten konne, Gott wisse sie in den ewigen Ratschliissen sei-
nes Willens, in denen sie wirksam verursacht seien, vorher,
das steht ihm schon ganz und gar fest. So konstruiert er denn
den merkwiirdigen, hier nicht genauer zu entwickelnden Be-
griff einer gottlichen scientia media, eines Vorherwissens, das
mitten drin liegt zwischen der scientia necessaria, kraft deren
Gott alles in abstracto Mégliche ebenso notwendig weill, wie
er sich selber weill, und der scientia libera, vermotge deren
er unfehlbar alles, was eintreten wird, frei, weil als Objekt
seines freien Willensbeschlusses, vorherweill. Die postulierte
scientia media richtet sich auf einen Gegenstand, der weder
ein Nurmégliches noch ein Wirklichzukiinftiges, sondern ein
Bedingtzukiinftiges, das sog. futuribile, ist. Natiirlich denkt
sich Molina als solchen Gegenstand die freien menschlichen
Handlungen. Weill Gott diese Handlungen untriiglich vorher,
so doch nur so, daB sein Wissen nicht einen BeschluBl iiber
die Handlungen voraussetzt, vielmehr seinerseits dem Beschlul}
vorausgeht, also auf keinen Fall als schopferisches Wissen
in Betracht kommt. In der scientia media erkennt Gott nicht,
was der Mensch in bestimmter Lage nach eigener Entschei-
dung tun wird, sondern was er in allen mdéglichen Verhilt-
nissen und unter allen denkbaren Bedingungen aus freiem
Willen tun wiirde. Daraus folgt, dall fiir Gott allererst von
der scientia media her die scientia libera in bezug auf das
menschliche Handeln entsteht, oder also: daB Gott in seiner
Erkenntnis vom Geschopf abhidngig wird. Man halte sich nicht
kopfschiittelnd oder ldchelnd bei Molinas scholastischer Be-
grifflichkeit auf. Man fixiere und iiberlege die Intention, die
ihn beherrscht. Es ist wohl noch nicht alles gesagt, wenn man
von Aufwirmung alter pelagianischer oder halbpelagianischer
Doktrin spricht. Zwischen Renaissance und Aufklirung ste-
hend, kéimpft unser Mann fiir das, was ihm die unverduler-
liche Selbstindigkeit und die geschlossene Griéflie des Men-
schenwesens zu sein scheint. Wie sollte man nicht sehen, daf
von der Renaissance zu ihm, der kein Renaissance-Denker ist,
Fiaden laufen, und wie sollte man nicht, da man sich mit ihm,
dem hervorragenden Reprisentanten der Barockscholastik, be-
schiftigt, an die Aufkldrung denken, die es allerdings nicht
mehr nétig haben wird, sich die Rettung goéttlicher Priszienz

24
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und gottlichen Gnadenwirkens so unendlich sauer werden zu
lassen wie er.

Und nun erhalten wir nochmals Gelegenheit, ein Stiick
iiberraschender «Oekumenizitidty zu vermerken. Nicht genug,
dal} die Theorie Molinas sich durch erbitterte Fehden hindurch
neben der ihr unversohnlich entgegenstehenden thomistischen
Auffassung zu behaupten und als jesuitische Ordenstheologie
schliefllich in der Kirche einen allerdings nicht 6ffentlich de-
klarierten Vorrang zu erringen vermag: der Begriff der scien-
tia media, in dem sich doch wie in einem Brennpunkt alle
Motive von Molinas Denken sammeln, wirkt als ein Zauber-
wort auch auf gewisse Geister im Lager der reformierten
Orthodoxie und erfreut sich namentlich unter den lutherischen
Theologen des 17. Jahrhunderts weithin einer durch allerlei
Vorbehalte durchaus nicht zur halben Sache abgeschwichten
Rezeption. **

An dieser Stelle unserer Darlegungen wire von der grofien
und eindrucksvollen Erscheinung des Jansenismus zu erzih-
len. Es kostet nicht wenig Ueberwindung, es zu unterlassen.
Wie streiten und leiden, seitdem Jansenius zu Augustin zu-
riickgerufen hat, die Saint-Cyran, Arnauld, Pascal und mit
ihnen eine zahlreiche Schar wiirdiger Ménner und Frauen
heiflen Herzens und, sofern es ihnen gegeben ist, unter Auf-
bietung gewaltiger denkerischer Kraft und ausgebreiteter Ge-
lehrsamkeit fiir die Geltung der Gnadentheologie des Kirchen-
vaters, bis auch in Frankreich iiberwéltigend klar wird, daf
es der offiziellen nachtridentinischen Kirche geniigt, sich mit
dem Glanz des augustinischen Namens zu schmiicken, dal} sie
indessen das Lautwerden der Stimme Augustins, wenigstens
der durch Molina bekédmpften Stimme Augustins, als unertriag-
liche, um jeden Preis zu beseitigende Stérung empfindet! Wir
erwihnen das nur nebenbei. Und auch die siegreich vordrin-
gende hochst problematische Morallehre sei blof gestreift. **
Vergessen konnen wir sie freilich nicht, nun soeben wieder
der Verfasser der Provinzialbriefe genannt worden ist. Er hat
dafiir gesorgt, dall man noch heute weit abseits vom Kreis der

13 K. Barth, op. cit., S. 645 ff.
14 Vgl. Doellinger-Reusch, Geschichte der Moralstreitigkeiten in der
rom.-kathol. Kirche seit dem 16. Jahrhundert, I. Bd.,, Nordlingen 1889.
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Fachleute um dieses dunkle Blatt theologischer Geschichte
weill. Er ist ja auch nicht ohne Verdienst, wenn die franzs-
sische Sprache durch die allerdings etwas unerfreuliche Vo-
kabel «escobarderiey bereichert worden. Er hat, nachdem er
selber authentischen Aufschlull empfangen, fiir seine einstige
Kopfschiitteln erregende Unwissenheit — «Quoi! vous ne savez
pas qui est Escobar...?» — hinlinglich Siihne geleistet. **
Nun, wenn von dem angeprangerten spanischen Jesuiten ge-
sagt wird: «Il fait de si jolies questionsy, so lift diese grazits-
liebenswiirdige Wendung die ganze Verwirrung der kasui-
stisch-probabilistischen IEthik ins Gesichtsfeld treten. Wir ver-
bergen uns nicht: man urteilt leicht ungerecht iiber die
Befiirworter solcher Ethik. Man entriistet sich nicht von un-
gefahr iiber die das Gewissen abstumpfende, die sittliche Ent-
scheidung des Subjekts suspendierende Heteronomie und ent-
setzt sich angesichts einer Kunst, die aus Schwarz Weil}, aus
Unerlaubt Erlaubt, aus Bése Gut zu machen versteht. Aber
man nimmt dabei womdéglich nicht Anstofl an einer verbreite-
ten Auffassung vom sittlichen Gesetz oder vom gottlichen Ge-
bot, mit der grundsitzlich die Kasuistik gegeben ist. In dieser
Hinsicht wire doch wohl sogar einem Pascal gegeniiber erst
einiges zu bereinigen. Ueberdies will bedacht sein, dafl die
gerade in der nachtridentinischen Kirche nach Kriften for-
cierte Beichtpraxis zu dem Wust fragwiirdiger Morallehre
dréingt. Immerhin kommt es eine Zeitlang, und zwar fast
allenthalben, zu derart krassen Auswiichsen, dall einzelne
Theologen und Laien und insbesondere auch das kirchliche
Lehramt in einen heilsamen Schrecken geraten. Es sind iibri-
gens nicht die Jesuiten, denen die Kirche die Erfindung des
Probabilismus verdankt, d. h. die Entdeckung der erstaun-
lichen Weisheit, dall beim Fehlen volliger Sicherheit iiber die
Pflichtmifigkeit oder NichtpflichtméBigkeit einer Handlung
der von theologisch-autoritativer Seite dargebotene Wahr-
scheinlichkeitsgrund die ‘Wahl des bequemeren Weges legi-
timiere. Ein Mitglied des Predigerordens darf Priorititsan-
spriiche anmelden. ** Die Jesuiten erweisen sich freilich als

15 Pascal, Les provinciales, cinquiéme lettre.
16 Doellinger-Reusch, op. cit. S. 28 1.
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die gelehrigsten Schiiler und gehen in der Awusbildung des
Systems bis an die letzten Grenzen des Exzessiven. Die Gei-
stesverfassung, die jetzt in der Gesellschaft Jesu, aber auch
anderwirts, moglich wird, ist erschiitternd. Es klingt wie blu-
tiger Hohn, ist jedoch im Sinn der Bewunderung und der ernst-
haften Lobpreisung gemeint, wenn ein Vollblut-Probabilist
aus dem Zisterzienserorden im Blick auf einen ihm ebenbiirti-
gen Theatiner ausruft: Agnus Dei, qui tollit peccata mundi. ¥

Viel entlegener als die so schwere Kimpfe entfesselnde
jesuitische Gnadentheorie und die so unmittelbar und tief in
das Leben aller Stinde und Schichten eingreifende Morallehre
ist schlieBlich ein in der nachtridentinischen, priziser: jesuiti-
schen Theologie auftretendes Phénomen, das doch um seiner
symptomatischen Bedeutung willen registriert sein soll.*® In
den Awusfiihrungen iiber den Glauben macht sich neben den
traditionellen Elementen ein neuartiges Anliegen geltend. So
hat man jedenfalls von Thomas her zu urteilen. Aber auch
bei Beriicksichtigung spatmittelalterlicher Gedanken, in denen
sich das Kommende leise ankiindigt, bleibt der Eindruck eines
bisher Nichtgewohnten. Im Unterschied zum Aquinaten rich-
tet die Barockscholastik, entsprechend dem ihr eigenen an-
thropozentrischen Zug, das Augenmerk auf den Glauben ge-
flissentlich nach der Seite des Bewuflitseinsvorgangs. Sie will
die Uebernatiirlichkeit des Heilsglaubens nicht antasten; der
Glaube ist auch fiir sie fides infusa. Doch wirkt sich hier die
fiir den Molinismus signifikante Vorstellung von der Eigen-
stindigkeit des Menschen Gott gegeniiber insofern aus, als
sich die thomistische Anschauung von einem dem Geschopf
eingestifteten Drang nach der géttlichen Wahrheit und Giite,
von einem der Seele immanenten Streben zur schauenden Er-
kenntnis der gittlichen Wesenheit fast verliert und damit eine
Frage das Denken zu stacheln beginnt, die einem Thomas an
seinem Ort als ganz untergeordnet erscheint, némlich die

17 Thid. S. 30. Vgl. Pascal, op. cit., quatriéme lettre.

18 Vgl. zum Folgenden Dictionnaire catholique VI, 482 ff.; K. KEsch-
weiler, Die zwei Wege der neueren Theologie, Augsburg 1926, S.42 {f.;
P. Wyser, Theologie als Wissenschaft, Salzburg-Leipzig 1938, S.33—45 ;
K. Adam, Glaube und Glaubenswissenschaft im Katholizismus, Rottenburg
1923, S. 217.
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Frage, wie denn, nun der Glaube um seiner Gottgewirktheit
willen durch unfehlbare Gewillheit ausgezeichnet sei, der
gottliche Grund dieser Gewillheit als ein Datum in der psychi-
chen Zustidndlichkeit, in der Erfahrung, im Bewulitsein des
Glaubenden erfafit und aufgewiesen werden kénne. Ein immer
groflere Dimensionen annehmender Traktat arbeitet unter dem
Titel < Analysis fideiy die im Glaubensakt vereinigten Momente
heraus und sucht das Gewillheitsproblem durch Aufzeigung
eines fundierenden Evidenzerlebnisses zu losen. Sehr einflull-
reich wird die Glaubenstheorie des Jesuitenkardinals Johan-
nes de Lugo. Und gerade diese Theorie belehrt uns mit ver-
bliiffender Priagnanz iiber die Tragweite molinistischer Grund-
einstellung. De Lugo findet — alle erklirenden Bemerkungen
miissen wir weglassen — die gesuchte Evidenz in bezug auf
eine bestimmte Heilswahrheit in der Sicherheit eines virtuellen
Schlusses aus zwei unmittelbar gewissen Vordersitzen, deren
einer die absolute Wahrhaftigkeit Gottes und deren anderer
die Tatsdchlichkeit des Geoffenbartseins dieser oder dieser
Heilswahrheit aussagt, nach dem Schema: Gott kann weder
tduschen noch getiuscht werden; Gott spricht, dall das ewige
Wort Fleisch geworden; also glaube ich die Inkarnation. Da-
bei ist die Meinung, dafl die beiden Pridmissen und entspre-
chend dann auch die Konklusion vorerst einmal im Sinne
natiirlich-rationaler Evidenz gewil} seien. De Liugo gesteht mit
diirren Worten, er hasse eine Theologie, die fortwdhrend auf
die Mysterien rekurriere und dadurch die Dinge des Glaubens
fiir die Menschen schwierig und unglaubbar mache. Freilich
wird der in Frage kommenden Gewiflheit auch iibernatiir-
licher Charakter zugeschrieben; sonst wiirde es sich ja gar
nicht um géttlichen Glauben, sondern um blofle fides humana
handeln. Die Evidenz ist nach de Lugo sowohl natiirlich wie
iibernatiirlich. Ndherhin: die im verniinftigen Einsehen und
Fiirwahrhalten gegebene Sicherheit wird durch die Gnade zu
iibernatiirlicher Gewillheit erhoben und verkldrt. Das aber
heiit: auch im Ereignis des Glaubens, von welchem als der
fides infusa geredet wird, erscheint der molinistisch konzi-
pierte, der Gott gegeniiber in bestimmter Selbstindigkeit ab-
geschlossene, Gott nebengeordnete und dergestalt als Partner
mit der Gnade zusammenwirkende Mensch. Der Glaubens-
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assensus wurzelt mindestens partiell im rationalen Erkennen.
Was auch nach thomistischer Anschauung der Vernunft an
Glaubwiirdigkeitsgriinden in bezug auf die Offenbarungswahr-
heit zuginglich ist, hat nicht mehr wie fiir Thomas und die
Thomisten lediglich die Bedeutung von Voraussetzungen des
Heilsglaubens, die der ganzen Problematik der fides humana
verhaftet bleiben, sondern gehért in den Akt des géttlichen
Glaubens selbst hinein, ist fiir sein Wesen konstitutiv. Es mag
hier auf sich beruhen, ob und inwiefern es Sinn hat, den
Untergrund der cartesischen Erkenntnislehre, unbeschadet des
geziemenden Respekts vor dieser epochalen philosophischen
Leistung, ins Licht der spitscholastischen Analysis fidei zu
riicken. Das aber werden wir zu unterstreichen nicht versiu-
men, dafl auf Grund der jesuitisch-molinistischen Glaubens-
theorien, zufolge deren das natiirliche Erkennen im religiésen
Glauben als verselbstindigtes Moment die sichtbar gewordene
Rolle spielt, sich eine merklich andere Vorstellung von der
Theologie als in der Hochscholastik ergibt. Was die Syste-
matik betrifft, wird jetzt eine das apologetische Geschéaft be-
sorgende Fundamentaltheologie geschaffen, die es der Dog-
matik {iiberlafit, Glaubenstheologie zu sein, ihrerseits aber
methodisch vom Glauben véllig absieht und sich — man
mochte sagen: mit Wollust — rein wissenschaftlich, rein philo-
sophisch gebérdet, eine, wie das Verdikt heutiger romisch-
katholischer Forscher thomistischer Observanz lautet, echt
«neuzeitliche Vernunfttheologiey.

Wir brechen ab. Und nun wir am Ende angelangt sind,
konnte uns wohl ein gelinder Schrecken, gepaart mit einem
gewissen Unwillen, ergreifen, dall wir die mit unserm Thema
uns iiberbundene Pflicht nicht erfiillt und die in unserm Ge-
genstand gebotene beneidenswerte Gelegenheit nicht geniitzt
hitten, ein billchen konkret Verbindungen herzustellen zwi-
schen dem gegenreformatorischen Geist und den blendenden
und rauschenden Schopfungen, die sich in verschwenderischer
Fiille vor uns erheben. Aber da ist es ja trdostlich, bereits in
einiger Nihe die Schritte des Kunsthistorikers zu héren, der
uns die Wunder der ihm anvertrauten Welt kiinden wird. Und
doch: haben wir nicht iiberhaupt zu wenig vom Barock ge-
redet und so versdumt, auch nur das zuriickhaltende Verspre-
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chen unseres einleitenden Wortes einzulésen? Einen dahin
lautenden Vorwurf werden wir hinnehmen miissen. Ander-
seits haben wir das fast beklemmende Gefiihl, mit dem, was
wir meinen und vertreten, uns schon eine ordentliche Verant-
wortungslast aufzuladen. Unsere Auffassung ist ndmlich diese:
Im Katholizismus der Gegenreformation kommt es bei aller
Geltung des Dogmas zu einer bedeutsamen Wandlung hin-
sichtlich des innersten Selbstempfindens des Menschen. Die
Herrschaft des Mittelalters, zumal des Hochmittelalters, er-
scheint gebrochen. So verschlungen und schwer durchschau-
bar auch im einzelnen die Dinge sind und so mannigfaltig
die Einfliise und Antriebe, die das Neue herauffiihren, das
Neue ist da. Es bezeugt irgendwelches Weiterwirken der ab-
gelehnten, unter Umstinden schroff abgelehnten, Renaissance
und bildet ein integrierendes, ja, wie paradox immer das klingt,
sofern es sich doch um den Katholizismus der Gegenreforma-
tion handelt, ein grundlegendes Moment im Werden des Gei-
stes, den man als den neuzeitlichen bezeichnet. Um der Deut-
lichkeit halber eine zugespitzte Formulierung zu wagen: der
emporstrebende Jesuitismus ist in seinen tiefsten Intentionen
viel «moderner», als man gemeinhin glaubt. Aber selbstver-
stindlich vollzieht sich die erwdhnte Wandlung von ferne
nicht so, dal sich die Absicht ergébe, an katholischer Religio-
sitit, Kirchlichkeit, Lehre zu riitteln. Das gerade Gegenteil
ist der Fall. Ein merkwiirdiges Miteinander und Ineinander
pointierten, nun eben: gegenreformatorischen Katholischseins
und faktisch geschehender und sich auswirkender Verinde-
rung nehmen wir wahr. Und dieses seltsame Ineinander mit
sehenden Augen sehen und in seiner Bewegtheit und zeugeri-
schen Tat verstehen, das miilite heillen, etwas ganz Wesent-
liches aus der rétselvollen Erscheinung des Barock in den
Griff bekommen. '

Nun hebt sicherlich erst recht das Fragen an, und wir
gehen mit froher Hoffnung den folgenden Vorlesungen ent-
gegen. Vielleicht diirfen wir immerhin, riickschauend auf den
heutigen Versuch, sagen, dall, wenn auch der Baum mit seiner
méchtigen Krone kaum erblickt worden ist, wir doch ziemlich
dicht an einer seiner tiefsten Wurzeln gewesen sind.

Bern. Arnold Gilg.
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