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Die Leser der Schrift und
die Horer des Wortes in

der mittelalterlichen
Kirche

Ein Tourist aus dem zwanzigsten Jahrhundert,
der den Resten der mittelalterlichen Kultur in
Westeuropa nachgeht, wird zu der Meinung nei-
gen, daf} die christliche Religion und so auch die
Bibel in jener Zeit einen alles bestimmenden
Einflufl ausiibte. Das biblische Gedankengut
kam iberall zum Tragen: in der bildenden
Kunst, in der Musik, in dem Schrifttum und in
den Legenden jener Zeit. Uberall wurde im Mit-
telalter die Bibel gelesen, es wurden Texte aus der
Bibel vertont, gesungen und dargestellt, und man
nahm sie zum Vorbild.

Dies ist aber nur ein Teil der Wahrheit. Das
Bild, das wir vom Mittelalter haben, wird von
der literarischen Produktion einer kleinen gebil-
deten Oberschicht der mittelalterlichen Gesell-
schaft bestimmt. Das Unterrichtssystem im ge-
samten christlichen Westeuropa war in Hinden
der Kirche, und daher hatten die Kleriker ein
Wissenschafts- und Literaturmonopol, wobei
fast die gesamte literarische Produktion auch
noch auf Latein abgefafit war'. Wir kénnen uns
so ein Bild davon machen, wie die mittelalterli-
che Geistlichkeit damals die Bibel las. Es ist aber
schwieriger herauszufinden, wie die grofle
Mehrheit der Ungebildeten in den mittelalterli-
chen Kirchen die Bibel hérte, sah und verstand.

Dieses Problem bestimmt die Gliederung die-
ses Beitrags, der sich tibrigens auf das zwélfte und
das dreizehnte Jahrhundert beschrinkt, die als
der interessanteste und auch fruchtbarste Zeitab-
schnitt fiir die mittelalterliche Exegese betrach-
tet werden®. In einem ersten Teil beschiftigen
wir uns damit, wie die Ménche und Theologen
die Bibel lasen, wihrend wir im zweiten Teil eine
Antwort suchen auf die Frage, wie die Bibel von
denen gehort wurde, die sie nicht lesen konnten
oder durften.
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Das monastische Lesen der Schrift

In seiner klassischen Arbeit tiber die monasti-
sche Spiritualitit im Mittelalter hat J. Leclercq
das damals gingige Urteil iiber die Theologie des
zwolften Jahrhunderts korrigiert. Nach seiner
Darstellung arbeitete in jener Zeit nicht nur eine
Reihe von Vorliufern der scholastischen Theo-
logie, die im dreizehnten Jahrhundert ihre Bliite-
zeit erleben sollte. Jene Zeit war auch der Hohe-
punkt der monastischen Theologie, die die patri-
stische Theologie weiterfithrte’. Natiirlicher
Ausgangspunkt dieser Theologie war die Schrift
zusammen mit ihrer Erklirung durch die Kir-
chenviter. Vom neunten bis zum zwdlften Jahr-
hundert wurden die meisten Schriftkommenta-
re von Monchen verfafit. In ihrer Exegese richte-
te sich ihre Aufmerksamkeit vor allem auf die
Schriftworte selbst, denen sie mit groflem Re-
spekt entgegenzutreten suchten. Diese monasti-
sche Schriftlesung und Schrifterkldrung waren
an erster Stelle auf die Welt der Monche selbst
ausgerichtet. Sie wollten einer Lebensweise Aus-
druck verleihen, die vom Verlangen nach Gott
und dem Vorgeschmack, den man schon in die-
sem Leben von ihm bekommen kann, geprigt
war. Die Lesung der Schrift stand denn auch im
Dienste einer Meditation, in der man die Schrift
immer wieder neu iiberdachte, «wiederkaute»,
um sie sich anzueignen®.

Die Ausrichtung auf die geistlichen Bediirfnis-
se der monastischen Gemeinschaft bestimmte
auch die Art und Weise der Aneigung, d.h. den
hermeneutischen Prozef3. Die Schrift wurde als
Ausdruck desselben Verlangens nach Gott gele-
sen, der die monastische Gemeinschaft beseelte,
und als Zeugnis einer Heilsgeschichte, in der
Gott sich immer neu von Menschen erkennen
1388¢. Wihrend diese heilsgeschichtliche Linie im
zwolften Jahrhundert vor allem von einigen Be-
nediktinern wie Rupert von Deutz (1070-1130)
verfolgt wurde, wandten die Zisterzienser sich
besonders der Aneignung des Seelenheiles durch
ein monastisches Leben zu. Bekanntestes Bei-
spiel hierfiir ist Bernhard von Clairvaux
(1090-1163)>. Sein Bibelkommentar in der
Form der Predigt ist der treffendste Ausdruck
dieser affektiven Theologie, in der die Erfahrung
der Vereinigung mit Gott eine solch zentrale
Stellung einnimt.

Diese Bedeutung der Schrift fiir das Leben und
Beten, fiir das betende Leben der Monche hat in
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der Sprache seine Spuren hinterlassen. Jemand,
der so oft wie sie die Schrift bzw. Texte der
Schrift singt, hért und liest, wird wie von selbst
anfangen, in der Sprache der Schrift zu reden,
ohne dafl ihm dies noch bewufit ist. Die theolo-
gische Sprache verwandelt sich unter diesen Um-
stinden in ein Mosaik von Anspielungen und
impliziten Verweisen auf die Schrift. In dieser
Hinsicht wird die Tradition des Augustinus von
Bernhard fortgesetzt®.

Eine Zwischenform:
Die Regularkanoniker von Saint-Victor

Wenn wir von der Theologie und der Schrifter-
klirung des zwolften Jahrhunderts reden, miis-
sen wir auch von den verschiedenen Schulen re-
den, an denen sie gelehrt wurden’. Neben den
Schulen, die mit einem Kloster verbunden wa-
ren, entstanden auch neue Schulen in den Stid-
ten, wo sie sich zu wahren intellektuellen Zen-
tren entwickelten. Dieser letzten Gruppe ver-
dankt die scholastische Theologie iibrigens ih-
ren Namen. Man wihlte hier die wissenschaftli-
che, sprich systematische Fragestellung als den
Weg, um den Glauben im Unterricht weiterzu-
geben. Peter Abaelard (1079-1142) entwickelte
in seinem Werk Sic er non den methodischen
Zweifel zu einem Instrument, um die augen-
scheinlich widerspriichlichen Aussagen der Kir-
chenviter miteinander zu verséhnen®.

Ubrigens gab es zwischen diesen beiden Grup-
pen theologischer Schulen Berithrungen: Der
Benediktiner =~ Anselm von  Canterbury
(1033-1109) war Leiter der Klosterschule in
Bec, als er das klassische scholastische Programm
entwickelte, nimlich die Suche des Glaubens
nach Einsicht (fides quaerens intellectum) mit
Hilfe der Vernunft. Umgekehrt leitete Anselm
von Laon (1050-1117) eine stiddtische Schule,
die sich daran machte, die gesamte Schrift mit
Hilfe der Texte der Kirchenviter zu glossieren.
Dieser Arbeit haben wir die glossa ordinaria zu
verdanken, die Jahrhunderte lang eine unent-
behrliche Hilfe bei der Erklirung der Schrift
war’. Dieselbe Sorge um den Erhalt des patristi-
schen Erbes fithrte zur Anlegung systematisie-
render Sammelarbeiten, unter denen die Senten-
tiae des Petrus Lombardus (1095-1160) den
grofiten Einflufl gehabt haben.

Die monastische und die scholastische Theo-
logie waren also keineswegs zwei getrennte Wel-
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ten. Sie existierten allerdings jede fiir sich in ih-
rem jeweiligen sozio-kulturellen Kontext. So
stand der relativen Geschlossenheit der Kloster-
kultur die Offenheit der neuen Schulen fiir das
vielfarbige Stadtleben gegeniiber. Dazwischen
nahmen die Chorherren, die in dem Pariser Klo-
ster Saint-Victor nach der Regel des Augustinus
lebten, eine eigene Position ein: Sie suchten die
Vorteile der Klosterschule mit denen der Stadt-
schule zu verbinden'®. Welch zentrale Stelle die
Schrift im dortigen Studienprogramm einnahm,
zeigt sich deutlich in den Werken des Hugo von
St-Victor (1094-1141), mit denen er seinem Bei-
namen «zweiter Augustinus» alle Ehre machte,
indem er das von Augustinus in seinem Werk De
doctrina christiana entwickelte Programm wie-
deraufnahm. In seinem Didascalicon stellt er die
profanen Wissenschaften als Hilfen zur Einfih-
rung in den Wortsinn (d. h. in die buchstabliche
Bedeutung) der Schrift dar. Danach geht er auf
den allegorischen Schriftsinn ein — was er in De
sacramentis christianae fidei mit einer Synthese
der Glaubenslehre in heilsgeschichtlicher Per-
spektive erweitert. Schliefilich erdrtert er den
auf die Anwendung der Tugenden ausgerichteten
moralischen bzw. tropologischen Schriftsinn.
Nach diesem Programm muf3te jeder Student ei-
nige Male die gesamte Schrift durchlesen, um in
ihr immer wieder neue, tiefere Bedeutungen zu
entdecken''.

Beryl Smalley hat gezeigt, daff in der Schule
von St-Victor eine Tendenz auf eine rationalere
und kritischere Erklirung der Schrift hin er-
kennbar ist: Im Vordergrund sollte dabei die
buchstibliche Bedeutung der Schrift stehen,
auch wenn diese nicht mit der traditionellen
christlichen Schrifterklarung in Einklang stand.
So holte sich Andreas von St-Victor (t 1175)
manchmal Hilfe bei jiidischen Exegeten, wenn
er zu einer zuverlassigen Erklirung solcher pro-
phetischen Texte wie Jes 7,14 finden wollte'.

Die scholastische Schriftlesung

Es ist verfithrerisch, den Beitrag des scholasti-
schen Umgangs mit der Schrift als eine Fortset-
zung dieser Entwicklung zu deuten: Wie das pla-
tonische Weltbild des zwolften und dreizehnten
Jahrhunderts von der Philosophie des Aristote-
les ersetzt worden sei, die der sinnlichen Er-
kenntnis der irdischen Wirklichkeit einen gro-
fReren Stellenwert einriumte, so sei die betrach-
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tende Schriftlesung, die ihre Aufmerksamkeit
auf den geistlichen Sinn der Schrift richtete, ei-
ner rationaleren Schriftlesung gewichen, fiir die
nur die buchstibliche Bedeutung der Schrift ein
angemessener Ausgangspunkt des wissenschaft-
lichen Fragens war.

Eine solch grofie Skizzierung der Entstehung
der Scholastik und ihres Umgangs mit der
Schrift ist zwar nicht ganz willkiirlich, krankt
aber an einem rationalistischen Vorurteil®.
Trotz ihres erneuerten, wissenschaftlich-syste-
matischen Vorgehens bleibt die Scholastik der
Schriftlesung der Kirchenviter treu. Auch wenn
sich aus der Lesung des Textes (lectio) die damals
neue, typische Technik des gezielten Fragens
(quaestio) entwickelte, blieb die Schrift der Aus-
gangspunkt und der Hintergrund dieses Fragens.
So pflegte im dreizehnten Jahrhundert ein selb-
stindig lehrender Theologe «Magister in sacra pa-
gina» genannt zu werden: Diese Lehrer lasen mit
thren Schiilern die Schrift, diskutierten mit ih-
nen iiber die Probleme, die sich dabei aufwarfen,
und widmeten sich der Verkundigung der Schrift
in der akademischen Gemeinschaft™*.

Allerdings blieb die Tatsache, dafs die Univer-
sitit zum neuen Ort der Auseinandersetzung
mit der Schrift geworden war, nicht ohne Fol-
gen. In diesem neuen intellektuellen Milieu des
dreizehnten Jahrhunderts wurden nicht nur im-
mer mehr Werke tiber die Schrift produziert, die
nicht selten neue, gewagte Ansichten duflerten.
Es kamen auch verschiedene neue Hilfsmittel
fir das Bibelstudium in Umlauf. So etablierte
die Pariser Universitat auf der Grundlage der Ka-
piteleinteilung des Stephen Langton (1150-
1228) einen halboffiziellen Text der Vulgata®.
Zur gleichen Zeit, um 1235, entstand im Domi-
nikanerkloster von St-Jacques in Paris die erste
Wortkonkordanz des Vulgatatextes — eine Ar-
beit, an der Hugo von St-Cher (1195-1263) be-
teiligt war'®. Sowohl Stephen als auch Hugo ver-
sahen daneben auch noch die gesamte Schrift mit
einem Kommentar. Auf diese Weise wurden die
Bedingungen fiir ein wissenschaftlich orientier-
tes Studium der Schrift in einer Zeit geschaffen,
als noch tiberall die lateinische Ubersetzung des
Hieronymus mafigeblich war.

Thomas von Aquin als Beispiel

Im allgemeinen bringt man die scholastische
Theologie nicht direkt mit einer bestimmten

39

Form des Bibelstudiums in Zusammenhang. Es
ist darum wichtig, nach dem Platz der Schrift in
der Theologie des Dominikanertheologen Tho-
mas von Aquin zu fragen, der allgemein als der
wichtigste Theologe dieser Zeit gilt. Thomas hat
in den Jahren 1251-1259 und 1269-1272 in Pa-
ris gearbeitet. Hat er von den glinstigen Voraus-
setzungen dort fiir ein wissenschaftliches Studi-
um der Schrift zu profitieren gewuﬁtp Ich meine,
jal Und ich werde dies mit einigen Argumenten
untermauern.

Welche theoretische Bedeutung die Schrift fiir
Thomas hatte, zeigt sich in jenen Texten, in de-
nen er die Frage nach dem Wesen der Theologie
erdrtert. Aus diesen Texten spricht immer deutli-
cher die Uberzeugung des Thomas, die Theolo-
gie sei deshalb eine Wissenschaft, weil ihr Aus-
gangspunkt Gottes Offenbarung ist”. In diesem
Kontext redet Thomas von einem «Glaubensun-
terricht» (sacra doctrina), dessen Elemente so-
wohl die Heilige Schrift als auch die Theologie
sind: So ist die Theologie Teil eines Gesamtpro-
zesses, in dem der Theologe von Gott durch die
Schrift im Glauben unterrichtet wird, damit er
selbst diesen Glauben durch sein theologisches
Lehren an seine Schiiler weitergebe. Dies bedeu-
tet, daf} die Schrift nicht nur die wichtigste Quel-
le ist, deren die theologische Argumentation
sich bedient, sondern daf} sie diese theologische
Argumentation selbst unmittelbar hervorbringt
und deren bleibender Rahmen ist. Weil die
Schrift in der Theologie auf diese Weise weniger
verwendet als vielmehr «empfangen» wird, ist
die Theologie eine wissenschaftliche Form der
Schriftlesung im Glauben. Sie strebt danach, mit
Hilfe ihres gesamten Wissens sowie aller Wissen-
schaften, die ihr zur Verfiigung stehen, die
Schrift so gut wie méglich zu erkldren, um so
dem gerecht zu werden, was Gott den Menschen
der jeweiligen Zeit zu sagen hat.

Wollte Thomas nun in seiner theologischen
Praxis dieser theoretischen Zielsetzung entspre-
chen, konnte er sich nicht darauf beschrinken,
sich auf die Schrift als die wichtigste Autoritit
fir seine Argumentation zu berufen — stati-
stisch betrachtet ist sie jaauch tatsichlich die von
Thomas am meisten zitierte Autoritdt: Er mufdte
seine Argumentation selbst so aufbauen, daf} sie
zu einer Erklarung der Schrift wurde.

Mit anderen Worten: Jede theologische guae-
stio muflte mit einer biblischen Fragestellung
(quaestio in S. Pagina) zu tun haben.
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Hier fillt auf, dafl manche Unterschiede zwi-
schen der ersten und der letzten systematischen
theologischen Arbeit des Thomas (seinem Scrip-
tum super Sententiis, einem Kommentar auf die
Sententiae des Petrus Lombardus, einerseits und
seiner Summa theologiae andererseits) am besten
durch seine lebenslange professionelle Arbeit als
Bibelkommentator zu erkliren sind. Ich werde
hierfiir zwei Beispiele anfithren, die ich seiner
Theologie von der Auferstehung Christ
entnehme'®.

» Wihrend Petrus Lombardus in seinen Sen-
tentiae nur in einem eschatologischen Kontext
(Buch IV) von der Auferstehung Christi redet,
fiigt Thomas in seinem Kommentar zum chri-
stologischen Teil von Buch III eine Frage tiber
die Auferstehung Jesu hinzu. Die Heilsbedeu-
tung der Auferstehung Christi fiir unsere Aufer-
stehung behandelt er allerdings in jenem tradi-
tionellen Zusammenhang der Eschatologie im
~ vierten Buch seines Kommentars. In der Summa
theologiae indert sich dies. Dort kommt die
Heilsbedeutung der Auferstehung Christi schon
im Kontext der Christologie zur Sprache. Sie hat
so in der Summa nicht nur einen héheren Stel-
lenwert als in seinem Scriptum: Sie wird auch an
anderer Stelle behandelt.

Diese Verschiebung lifit sich durch den Ein-
flufl eines Paulustextes erklaren: «Wegen unserer
Verfehlungen wurde er hingegeben, wegen unse-
rer Gerechtmachung wurde er auferweckt»
(R6m 4,25). Paulus hat Thomas sozusagen ge-
zwungen, sein theologisches System anzupas-
sen'”: Wenn die Auferstehung Christi auf das sa-
kramentale Leben der Christen unter der Macht
der Gnade Einfluf} ausiibt (vgl. Rom 6,4-11),
dann kann man sich nicht mehr darauf beschrin-
ken, dieses Thema in einem eschatologischen
Kontext zu behandeln. Eine weitere Erklirung
fiir diese bemerkenswerte Verschiebung ist, daf§
Thomas seinen zweiten Kommentar auf den Ro6-
merbrief gerade in den Jahren, die der Verfassung
des christologischen Teiles seiner Summa voran-
gingen, geschrieben hat.

» Das zweite Beispiel bezieht sich auf ein au-
genscheinlich kleines Detail. In seinem Scriptum
stellt Thomas die Frage, ob Jesus seinen Jiingern
seine Auferstehung mit Argumenten hitte be-
weisen miissen. Der Hintergrund dieser Frage
war das in der Vulgata bei der Ubersetzung von
Apg 1,3 benutzte Wort argumenta: «Nach sei-
nem Leiden hatte er ihnen durch viele Beweise
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gezeigt, dafl er lebt.» In seiner Antwort stellt
Thomas einen Zusammenhang her zwischen
Christus, der seine Auferstehung mit Argumen-
ten bewies, und dem Theologen, der die Glau-
bensprinzipien mit Argumenten beweist®.
Wihrend die Fragestellung im Scriptum von den
systematischen theologischen Arbeiten anderer
beeinfluflt ist?!, argumentiert Thomas in seiner
Summa unabhingiger. Auch hier fragt er, was das
Wort argumenta von Apg 1,3 bedeutet. Dieses
Mal umschreibt er die Aktivitit Jesu nicht als ein
probare, also als ein «Beweisen», sondern als ein
manifestare, ein «Offenbar-machen», also als
Synonym von revelare. Wie die Analyse des Tex-
tes zeigt, haben drei neue Einsichten zu dieser
Meinungsinderung gefiihrt: Erstens die wissen-
schaftstheoretische Einsicht, dafl jene argumen-
ta, die wir auf der Grundlage von Gottes Offen-
barung kennen, in den Dingen des Glaubens kei-
ne strengen Beweise sein konnen, die uns von der
Wahrheit einer Sache iiberzeugten, die uns vor-
her zweifelhaft erschien. Sie seien vielmehr
sichtbare Zeichen, die uns die Wahrheit von et-
was anderem zeigen. Zweitens die theologische
Einsicht, dafl Gott die Menschen nicht zum
Glauben zwingt, sondern ihnen auch in diesem
Bereich ihre Freiheit lifit, drittens die exegeti-
sche Einsicht, dafl das griechische Wort zekmé-
rion in Apg 1,3 eher «Zeichen» als «Beweis»
bedeutet™.

Dieses Beispiel zeigt, wie Thomas seinen ur-
spriinglichen Vergleich zwischen dem wissen-
schaftlichen Argumentieren der scholastischen
Theologen und der Art und Weise, wie Jesus sei-
ne Jiinger von seiner Auferstehung zu iiberzeu-
gen suchte, aufgrund eines besseren Verstehens
des Textes der Heiligen Schrift korrigierte.

Wie unzureichend beide Beispiele auch sein
mogen, sie weisen auf eine Entwicklung in der
Theologie des Thomas hin. Durch seine Titig-
keit als Schriftkommentator und infolge seiner
Einsicht in die Abhingigkeit der Theologie von
Gottes Offenbarung konzentrierte die Theolo-
gie des Thomas sich mehr auf das Wesentliche.
Dies heifdt nicht nur, daf} die Schrift zusammen
mit ihrer Erklirung durch die Kirchenviter in
der Summa &fter erwihnt bzw. zitiert wird als in
seinen fritheren Werken, sondern auch, daf} sie
sich dort auch deutlicher als die mafigebliche
Quelle und der bleibende Referenzrahmen der
Theologie erweist. Die Fragen, die Thomas in
der Summa stellt, berithren unmittelbar oder
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mittelbar die Schrift, und auch seine Antworten
bleiben immer im Rahmen einer Weitergabe des
Glaubens, die auch immer ein Lesen und Inter-
pretieren der Schrift ist. In diesem Sinn ist die
Theologie des Thomas «biblische Theologie»®.
Wenn Thomas seine Argumentationen gern mit
einem Schriftzitat abschliefit, das seine These zu-
satzlich untermauert, ist dies nichts anderes als

predigt an der jeweiligen 6rtlichen Geistlichkeit
vorbei festhielten. :
Dasselbe Armutsideal fiihrte aber auch zu der
Entstehung der Bettelorden. Diese waren wenig-
stens zum Teil auch ein Versuch, die neue, von

"den Waldensern und den Albigensern gelebte bi-

ein Verweisen auf dieselbe Schrift, die er schon -

ganz am Anfang seiner Argumentation unter-
sucht und befragt hatte. Auch dieses literarische
Verfahren hat Thomas aus seinen Bibelkom-
mentaren ibernommen: Dort pflegte er genauso
die Erklirung einer Schriftstelle an deren Ende
durch das Zitat eines anderen Schriftwortes zu
bekriftigen.

Die Bettelorden und das Modell

des Neuen Testaments

In ihrem recht kithnen Schluffwort zu einem von
thnen herausgegebenen hervorragenden Band
verschiedener Studien iiber die Bibel im Mittel-
alter vertreten R. Riché und G. Lobrichon die
Meinung, dafl im zwolften Jahrhundert ein
grundlegender Wandel im Verstindnis der Bibel
stattgefunden habe. Demnach richteten die Kir-
che und die Gesellschaft sich von der Zeit der ka-
rolingischen Renaissance an (ungef. 800) bis zum
Investiturstreit (ungef. 1100) nach Modellen, die
vor allem dem Alten Testament entnommen wa-
ren. Im zwolften Jahrhundert kam es dann zu
dem neuen Modell eines apostolischen Lebens in
der Nachfolge Jesu und seiner Jiinger?*.

Dieses Ideal einer vita apostolica hat tatsich-
lich nicht nur bei der Entstehung der Bettelor-
den eine grofle Rolle gespielt. Es war auch in
breiteren Kreisen verbreitet. Ein deutliches Bei-
spiel dafiir waren die Waldenser”. Etwa 1175
hatte der reiche Kautmann Valdes sich bekehrt,
und seitdem suchten er und seine Anhinger das
Evangelium buchstiblich zu befolgen. Sie wan-
derten umher, um das Evangelium in der Sprache
des Volkes zu verkiindigen und zu verbreiten. Sie
lebten in Gemeinschaft und bestritten ihren Le-
bensunterhalt durch Betteln und den Verkauf
von Bibeliibersetzungen. Obwohl es einige
kirchliche Zustimmung zu ihrem Ideal gab und
die kirchlichen Autorititen damals noch nicht
unbedingt die Bibeliibersetzungen in die Volks-
sprache ablehnten, wurden die Waldenser aus
der Kirche hinausgedringt, weil sie an der Laien-

blische Begeisterung innerhalb der Kirche selbst
zu integrieren und fruchtbar werden zu lassen,
wie sich etwa aus der Lebensgeschichte des heili-
gen Dominikus (1170-1221), des Griinders des
Ordens der Dominikaner bzw. Predigerbriider,
ablesen lif3t. Die neuen Bettelorden, die im drei-
zehnten Jahrhundert recht schnell anfingen, das
pastorale und theologische Gesicht der Kirche
zu bestimmen, weisen dann auch dhnliche
Merkmale auf wie die Waldenser: die Nihe zu
der neuen Schicht der Biirger in den Stidten, das
Ideal der evangelischen Armut, ein Leben des
Umbherwanderns und Predigens, die Betonung
des Schriftstudiums.

Es fillt auf, daff schon im frithen dreizehnten
Jahrhundert es vor allem franziskanische und
dominikanische Theologen waren, die sich der
Kommentierung der Schrift widmeten, und daf3
beide Orden sich an der Verbreitung von lateini-
schen und volkssprachlichen Bibeln betei-
ligten®.,

Diese Begeisterung und Leidenschaft fiir das
apostolische Leben fithrten bald dazu, daff die
Orden eine neue Hermeneutik entwickelten, in
der die Nachfolge Christi nach dem Buchstaben
des Evangeliums einen zentralen Platz einnahm.
So meint E. Panella” zum Beispiel, dafl Thomas
von Aquin in seinen Schriftkommentaren und
seinen polemischen Schriften eine neue Herme-
neutik entwickelt habe, in der die Person Christi
und das Evangelium als das «neue Gesetz» die
zentrale Stellung einnehmen. Wie die Monche
des zwolften Jahrhunderts sich im Hinblick auf

. ihr Gebetsleben die Schrift aneigneten, so eigne-

ten die Bettelorden sich im dreizehnten Jahrhun-
dert im Hinblick auf ihre praktische Nachfolge
Christi in einem Leben der Armut und der Ver-
kiindigung die Schrift an.

Wie aber konkret mit der Schrift umgegangen
wird, hingt ab von der Literaturgattung, die der
jeweilige Autor verwendet, sowie von seinen Ab-
sichten. Wahrend Thomaswon Aquin in seinen
systematischen theologischen Arbeiten selten
oder nie eine Parallele zwischen dem Leben der
Bettelorden und dem apostolischen Leben der

" Jiinger Jesu zieht, tut er dies 6fter recht deutlich
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in seinen polemischen Arbeiten und gelegent-
lich auch in seinen Schriftkommentaren. Dies
bedeutet, daf} die Einstellung des Theologen, der
in seiner Schrifterklirung dem Gotteswort ge-
recht zu werden sucht, eine andere ist als die des
Theologen, der die anderen zu iiberzeugen
sucht, daf} er recht hat. Im letzten Fall muf} man
von einer Art gezielter Auswahl und Aneignung
reden, bei denen gewisse Stellen der Schrift in
den Vordergrund geriickt und andere tibergan-
gen werden. Eine solche Divergenz ist infolge des
Gewichts der Schrift im Mittelalter 6fter festzu-
stellen: in der Polemik im Zusammenhang mit
der Kirchenreform Papst Gregors VII. und dem
Investiturstreit; in den Diskussionen zwischen
den Waldensern und den Katharern; in den Aus-
einandersetzungen iiber die evangelische Armut
bei den Franziskanern; im Streit zwischen den
Bettelorden und der Weltgeistlichkeit an der Pa-
riser Universitit™.

Die Horer des Wortes

Wie anfangs schon gesagt wurde, reicht es bei ei-
ner Ubersicht {iber die Bedeutung der Schrift im
Mittelalter nicht, wenn wir fragen, wer die
Schrift las und wie er sie las. Die meisten Men-
schen waren Analphabeten. Sie konnten also die
Schrift nur iiber das, was sie davon hérten oder
sahen, kennenlernen. Neben der Kunst und den
Erzihlungen iiber das Leben der Heiligen® war
es vor allem die Predigt, durch die die Bibel wei-
ten Schichten der Bevlkerung zuginglich ge-
macht wurde. Eine Vermittlerposition wurde
dabei von Angehérigen aus der gebildeten Ober-
schicht der Bevolkerung, von Kaufleuten wie
Valdes oder Franziskus von Assisi nach ihrer Be-
kehrung iibernommen. Es entstand eine Bewe-
gung der volkssprachlichen Predigt fiir und
durch die Laien, und so kam es dann auch zum
Konflikt nicht nur der Waldenser, sondern auch
der Bettelorden mit den kirchlichen Autoriti-

n*°. Dieser Konflikt unterstreicht die Bedeu-
tung der Predigt als Weg der Weitergabe des Got-
teswortes.

Die aus dem dreizehnten Jahrhundert tiberlie-
ferten lateinischen und volkssprachlichen Pre—
digten sind untereinander recht verschieden®.
Darum beschrinke ich mich hier erneut auf das
universitire Milieu in Paris, wo viele der Predigt-
biicher entstanden sind, die von den Bettelorden
benutzt wurden. D.L. d’Avray®” hat die These
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formuliert, dafl im dreizehnten Jahrhundert Pa-
ris ein Verbreitungszentrum fiir Predigten war,
auch weil es das Zentrum der Scholastik war: Die
scholastische Schriftlesung war offensichtlich
ein guter Nihrboden fiir das Verfassen von Mo-
dellpredigten.

Bei niherer Betrachtung fillt auf, dafl zwi-'
schen den Schriftkommentaren und i Predig-
ten dieser Theologen eine grofie Ahnlichkeit
festzustellen ist. In beiden Fillen wird der Auf-
bau des Schrifttextes und sein Inhalt minutios
analysiert. Diese Analyse wird dann mit Zitaten
anderer Schriftstellen, die oft einer Konkordanz
entnommen worden sind, weiter erldutert. Auch
hort sich alles personlicher an als in den systema-
tischen Arbeiten desselben Autors™. Diese
scholastische Schriftlesung bestimmt auch die
Form, in der die Predigten oft weitergereicht
wurden, nimlich als eine Sammlung von Text-
gliederungen, verbunden mit erlduternden
Schriftzitaten. Der jeweilige Prediger hatte da-
durch die Moglichkeit, dieses Gerippe den kon-
kreten Umstinden entsprechend auszufiillen.
Nicht selten verwendete er dazu die sog. exem-
pla, Geschichten und Beispiele, die den ge-
brauchten Bibeltext konkretisierten*.

Durch diese Geschichten und Be1sp1ele, die
uns auch in getrennten Sammlungen tiberliefert
sind, haben wir auch einen gewissen Eindruck
davon, wie die Zuhorer das Wort zu horen beka-
men. Wihrend in den lateinischen akademi-
schen Predigten vor einem gebildeten Publikum
die Glaubenslehre in einer abstrakten Begriff-
lichkeit dargelegt wurde, hat man dieselbe Glau-
benslehre dem ungebildeten Pulikum in Beispie-
len und Geschichten anschaulich dargestellt. Auf
diese Weise wurde dann auch eine Verbindung
zwischen dem Wort der Schrift und dem tigli-
chen Leben hergestellt.

Ein anderer Weg, das ungebildete Volk mit der
Schrift in Berithrung zu bringen, war die Kate-
chese. Diese fand oft in der Form katechetischer
Predigten statt wie zum Beispiel in der Reihe von
Predigten, die Thomas von Aquin in der Fasten-
zeit des Jahres 1273 in Neapel in der Volkssspra-
che hielt: iiber das Glaubensbekenntnis, die
zehn Gebote, das Vaterunser und das Gegriiflet -
seist du, Maria. Nicht nur griff Thomas in diesen
Predigten sehr oft auf die Schrift zuriick, es fallt
auch auf, dafd sie zweiteilig aufgebaut sind: Im er-
sten Teil wird die Glaubenslehre dargelegt, im
zweiten werden die Konsequenzen fiir das mora-
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lische Verhalten besprochen. So wurde eine
Briicke geschlagen zwischen Frommigkeit und
Verhalten. Nach Meinung von J. Leclercq™ wa-
ren das Gebetsleben und das moralische Verhal-
ten die beiden Faktoren, die die «Nachfrage» der

! Vg. R.W. Southern, Western Society and the Church in
the Middle Ages(The Pelican History of the Church 2, Har-
mondsworth 1970) 38; M. Richter, Latina lingua — sacra seu
vulgaris: W. Lourdaux/D. Verhelst (Hgg.), The Bible and
Medieval Culture (Mediaevalia Lovaniensia, Series 1, Studia
7, Lowen 1979) 16.

? C. Spicqg, Esquisse d’une histoire de I'exégése latine au
Moyen Age (Bibliothéque Thomiste 26, Paris 1944) 7; B.
Smalley, The Study of the Bible in the Middle Ages (Oxford
1983) 357-360; B. Smalley, The Bible in the Medieval
Schools: G. Lampe (Hg.), The Cambridge History of the Bi-
bel IT: The West from the Fathers to the Reformation (Cam-
bridge 1969) 204-207.

3 J. Leclercq, Lamour des lettres et le désir de Dieu. Ini-
tiation aux auteurs monastiques du Moyen Age (Paris 1957)
9-11 179-218.

* Leclercq 70-86; vgl. J. Dubois, Comment les moines
du Moyen Age chantaient et gotitaient les Saintes Ecritures:
P.Riché/G. Lobrichon (Hgg.), Le Moyen Age et la bible (Bi-
ble de tous les temps 4, Paris 1984) 261-298.

> Leclercq 208.

® Vgl. J. Jongére, La prédication en langue latine: Ri-
ché/Lobrichon 527-529; A-M. la Bonnardiere (Hg.), Saint
Augustin et la Bible (Bible de tous les temps 3, Paris 1986).

7 H. Chatillon, La bible dans les écoles du XIIe siécle: Ri-
ché/Lobrichon 163-197.

¢ Siehe den Prolog zu Boyer-McKeon (Ed.), Petrus Abae-
lardus, Sic et non (Chicago/London 1976) 103; vgl. L.M. de
Rijk, Middeleeuwse wijsbegeerte (Assen/ Amsterdam 1977)
124.

? Vel. G. Lobrichon, Une nouveauté. Les glosses de la Bi-
ble: Riché/Lobrichon 95-114; B. Smalley, Glossa ordina-
ria: Theologische Realenzyklopidie (Berlin 1984) 453-457.

19 B. Smalley, The Study of the Bible in the Middle Ages
(Oxford *1983) 83.

1 AaO. 89; H. de Lubac, Exégése médiévale II/1 (Paris
1961) 301.

2 Smalley, Study 149-185.

13 H. de Lubac, Exégese médiévale I (Paris 1959) 13.

¥ M-D. Chenu, La théologie comme science au XIIle
siecle (Bibliotheque thomiste 33, Paris 1957) 21-25.

5 R. Loewe, The medieval History of the Latin Vulgata:
Lampe 145-148.

_ ' M.A. Rouse/R.H. Rouse, La concordance verbale des
Ecritures: Riché/Lobrichon 116.

7 Siehe speziell die erste quaestio der Summa theologiae;
s. die Untersuchung von M. Corbin, Le chemin de la théolo-
gie chez Thomas d’Aquin (Bibliotheque des Archives de Phi-
losophie, Nouvelle Série 16, Paris 1974).

'8 Siehe Scriptum super III Sententiarum d.21 q.2 und
Scriptum super IV Sententiarum d.43 a.2 sowie Summa
theologiae III q.53-56.

1% Siehe St. Lyonnet, La valeur sotériologique de la résur-
rection du Christ selon Saint Paul: Gregorianum 39 (1958)
295-318; T. Schoof, Jezus, Gods werktuig voor ons heil.

43

ungebildeten und gebildeten Laien bestimmten,
und dieser Nachfrage suchten dann die Bettelor-
den durch ihr «Angebot» einer in die Volks-
sprache tibersetzten und verkiindeten Schrift zu
entsprechen.

Peiling naar de theologische procedure van Thomas van
Aquino: Tijdschrift voor Theologie 14 (1974) 217-244.

0 Vel. Scriptum super Il Sententiarum d.21. q.2 2.3 und
Scriptum super I Sententiarum, prol. a.5.

! Nimlich die Summa aurea von Wilhelm von Auxerre
(Lib. IV tract.18 cap.2) und die Summa fratris Alexandri
(Lib.III tract.6 q.2 tit.2).

2 Siehe Summa theologiae 111 g.55 a.5.

3 M.-D. Chenu, Introduction a étude de Saint Thomas
d’Aquin (Montréal/ Paris 1950) 222.

#* Riché/Lobrichon 615-618.

3 Vel. R. E. Lerner, Les communautés hérétiques
(1150-1500): Riché-Lobrichon 597-606.

% Vgl. J. Verger, Lexégese de I'université: Riché/Lobri-
chon 203; C.L. Sneddon, The «Bible du XIIle siecle». Its Me-
dieval Public in the Light of its Manuscript Tradition: Lour-
daux/ Verhelst 137-140.

# E. Panella, La «Lex nova» tra storia ed ermeneutica. Le
occasioni dell’esegesi di S. Tommaso d’Aquino: Memorie
Domenicane 6 (1975) 11-106.

% Siehe J. Leclercq, Usage et abus de la Bibel au temps de
la réforme grégorienne: Lourdaux/Verhelst 89-108; G.
Thouzellier, emploi de la bible par les Cathares (XIIIe s.):
aaQ. 141-156; R. Manselli, Uapocalisse e 'interpretazione
francescana della storia: aaQ. 157-170; R. Riché, La bible
et la vie politique dans le haut Moyen Age: Riché/Lobri-
chon 358-400; B. Smalley, Use of the «Spiritual» Senses of
Scripture in Persuasion and Argument by Scholars in the
Middle Ages: Recherches de Théologie ancienne et médiéva-
le 52 (1985) 4463.

¥ Siehe E Garnier, L'imagerie biblique médiévale: Ri-
ché/Lobrichon 401-428; M. van Uytfanghe, Modéles bi-
bliques dans 'hagiographie: aaO. 449-488.

¢ Vel. R. Zerfass, Der Streit um die Laienpredigt. Eine
pastoraltheologische Untersuchung zum Verstindnis des
Predigtamtes und zu seiner Entwicklung im 12. und 13.
Jahrhundert (Freiburg/Basel/Wien 1974).

1 Siehe M. Zink, La prédication en langues vernaculai-
res: Riché/Lobrichon 489-516; J. Longere, La prédication
en langue latine: a2 Q. 517-535.

2 D.L. d’Avray, The preaching of the Friars. Sermons
diffused from Paris before 1300 (Oxford 1985).

* Siehe fiir Thomas von Aquin: J.P. Torrell, La pratique
pastorale d’un théologien du XIIle siécle. Thomas d’Aquin
prédicateur: Revue Thomiste 82 (1982) 213-245; B. Smal-
ley, The Gospels in the Schools (London 1985) 257-271.

% Cl. Bremond/]. le Goft/]-Cl. Schmitt, Lexemplum
(Typologie des sources, Turnhout 1982); L.]. Bataillon, Simz-
litudines et exempla dans les sermons du Xllle siecle: K.
Walsh/D. Wood (Hgg.), The Bible in the Medieval World
(Oxford 1985) 191-205.

35 . Leclercq, Les traductions de la bible et la spiritualité
médiévale: Lourdaux/ Verhelst 263-277.

Aus dem Niederlindischen iibers. von Dr. Karel Hermans
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Die Reformatoren des
16. Jahrhunderts und
die Bibel

In der Widmung zur ersten Ausgabe seines Neu-
en Testaments singt Erasmus von Rotterdam das
Lob der «evangelischen und apostolischen
Schriften». In ithnen offenbart sich das Himmels-
. wort, das aus dem Herzen des Vaters zu uns ge-
kommen ist, «<so machtvoll und eindringlich wie
sonst nirgendwo»'. Mit Absicht beginne ich
hier mit diesen Worten, und dies nicht blof3 des-
wegen, weil sie genau angeben, worin fiir die Pro-
testanten des 16. Jahrhunderts die tiefste Ursache
fur die Art thres Umgangs mit der Bibel lag, son-
dern auch, weil sie von jemandem kommen, der
nicht zu den Reformatoren gehorte. Die Refor-
mation hat Neues gebracht. Aber sie war keine
creatio ex nibilo. Sie ist Teil einer breiten Stro-
mung, die unter anderem gekennzeichnet ist
durch eine neue Begeisterung fiir die Bibel und
durch eine lebhafte Neugierde auf die Bibel und
die Sprachen, in denen sie geschrieben ist, und
auf die Botschaft, die sie gebracht hat®.

Fiir Menschen jener Zeit gehorten diese ver-
schiedenen Facetten zusammen. Das Hebriische
war ja schliefllich die Sprache, in der Gott selbst
zu den Erzvitern gesprochen hatte. So jedentalls

Dozent fiir Dogmatische Theologie an der Theologischen
Fakultit der Katholischen Universitit Nijmegen titig. Ver-
dffentlichungen u.a.: Thomas van Aquino als predikant. In:
De praktische Thomas (Reihe «Theologie en samenleving»
der Kathol. Theol. Universitit Utrecht Nr. 10, Hilversum
1987) 11-27; «Did not Our Heart Burn® Place and Func-
tion of Holy Scripture in the Theology of St. Thomas Aqui-
nas (Utrecht 1990). Anschrift: Dr. Pim Valkenberg, Ame-
land 79, NL-3524 AM Utrecht, Niederlande.

verteidigte Reuchlin sein Interesse an der Spra-
che des Buches der Juden’. Am Vorabend der
Reformation ist es allgemeine Uberzeugung ei-
ner kulturellen Oberschicht, dafy wir vornehm-
lich durch diese Texte in Kontakt mit Christus,
ja mit Gott selbst kommen. Allein auf diesem
Hintergrund kann man sich ein gutes Bild dessen
formen, was die Reformatoren mit der Bibel ge-
tan haben. Im folgenden stehen daher die Prote-
stanten im Mittelpunkt, aber ohne daf} dies in al-
len Punkten einen Gegensatz zur alten Kirche
bedeutete. Es wird nétig sein, bisweilen die Un-
terschiede der lutherischen Tradition 1m Ver-
gleich mit der von Zwingliund Calvin stammen-
den reformierten Tradition fliichtig zu beriih-
ren. In dem Punkt, der in diesem Artikel zur De-
batte steht, sind aber die Ubereinstimmungen
zwischen beiden Traditionen sehr viel grofler als

" die Unterschiede.

44

L Die Reformation und die Bibel

Ich beginne mit einer These: Reformation und
Bibel gehdren zusammen. Eine solche These
klingt stark nach einer altmodischen protestan-
tischen Apologie, die sich an einer simplen Li-
nienfithrung orientiert: Katholizismus will sa-
gen: «Kirche» und «Sakrament». Protestantis-
mus will sagen: «Bibel». So geht es natiirlich
nicht!

Es geht eher um etwas anderes: Das spite Mit-
telalter zeigt ein intensives Bediirfnis nach Kon-
takt mit Gott. Die Frommigkeit jener Zeit ist
von diesem Bediirfnis gekennzeichnet. Die Ant-
wort von Kirche und Theologie darauf war aber
enttiuschend, sie ermangelte erneuernder Im-



