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EINLEITUNG.

Uberblick iiber die geschichtliche Entwicklung
der Lehre von den drei Wegen.

Von jeher hat man das Streben nach Vollkommenheit,
die in mancherlei Graden auftritt, gerne mit einer Wanderung
verglichen, bei welcher eine Reihe von Stationen zuriickzu-
legen sind. Bereits in Indien, dem klassischen Boden heid-
‘nischer Aszese und Philosophie, begegnet uns dieser Gebrauch.

Der Brahmaismus teilte das Leben der indischen Priester
in verschiedene Lebensabschnitte ein, von der Ausbildung des
Schiilers an bis zum Altardienst des Priesters und von da
zu einem zuriickgezogenen Leben in religiosem Nachdenken.
Die beiden Wege, jener der Taten, den sie wihrend des Dienstes
am Altare gewandelt, vorzugsweise aber der Weg der Er-
kenntnis, den sie wihrend ihres priesterlichen Einsiedlerlebens
gingen, fithrten zur Erlosung.t) '

Nach Buddha fithrt ein achtgliedriger Weg rechtes
Glauben, rechtes EntschlieBen, rechtes Wort, rechte Tat, rechtes
Leben, rechtes Streben, rechtes Gedenken, rechtes Sichver-
senken — in jene Welt, wo das Feuer der Lust in der Begierde
erloschen und alles Leiden vernichtet ist. Vier Stufen, gleich-
falls Wege genannt, fithren auf diesem Wege zu Nirwana
hinan.?)

Auch bei Plato, dessen Philosophie in manchen Punkten
an Traditionen des Orients ankniipft, erscheint das irdische
Leben als eine Wanderung. Das Ziel besteht in einer ewigen
Vollkommenheit; die Erkenntnis der iibersinnlichen Wahrheit
und die Hingebung an diese ist der Weg zur Gliickseligkeit.

1) Lehmann, Mystik im Heidentum und Christentum, Leipzig 1008
S. 241
2) Hardy, Der Buddhismus nach ilteren Péli-Werken, Miinster 1890.
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Die Ethik des durch Plotin (gest. 269) gegriindeten Neu-
platonismus, der die Grundlinien des Platonischen Systems in
sich aufnahm, fordert einerseits Reinigung der Seele durch
Abkehr von der Sinnlichkeit, andererseits Hinordnung zu Gott
durch Kontemplation. Zu dieser bildet das Denken des Ver-
standes und die Betrachtung der Ideen die Vorstufe; die
Vollendung besteht in der ekstatischen Vereinigung der Seele
mit Gott, die von Plotin mit schwarmerischen Bildern als ein
Zustand der Vereinfachung geschildert wird, in welchem alle
Gegensitze von Denken und Sein, von Geist und Seele, von
Gott und von den Menschen verschwunden sind.!)

Plotins System, von Jamblichus (gest. 330) und Proklus
(gest. 485) triadenformig ausgestaltet, wurde im Bunde mit
dem heidnischen Mysterienwesen der gefiahrlichste Gegner des
mit jugendfrischer Kraft sich ausbreitenden Christentums. Allein
schlieflich muBte es doch im gewissen Sinne dem gewaltigen
Gegner Heeresfolge leisten, indem es beniitzt wurde zum
Ausbau der christlichen Dreistufenidee oder der mystisch-
tischen Lehre vom Wege der Reinigung, Erleuchtung und
g:‘“i'ig_f.

Der deutsche Magister Johannes Nider (gest. 1438) er-
klirt in seinem Alphabetum divini amoris diese Begriffe also:
tres vias scilicet purgativam, qua primo homo mundat
conscientiam suam per peenitentiam ; viam illuminativam, scilicet
qua se homo accendit in amorem Dei, per memoriam et grati-
tudinem beneficiorum Dei . ... Tertia est unitiva, qua homo
per amorosam cognitionem et adhaesionem unitur summo bono,
congratulando perfectionibus suis et totum se ei intime sub-
jiciendo promptissima voluntate.?)

Bei Darstellung der historischen Entwicklung dieser christ-
lichen Dreistufenidee, welche Gregor der GroBe,?) Thomas

1) Haffner, Grundlinien der Geschichte der Philosophie. Mainz 1881.
S. 151 und 239.

2) Gersonis opera Antwerpen 1706 col. 769. "Vgl. auch Schieler,
Magister Joh. Nider. Mainz 1885. S. 304 f.

8) Gregorii M., lib. II. in Ezechiel. hom. 3; Moralium lib. 22 cap.
19 und 20; lib. 24 cap. 11 (vet. 13).



von Aquin?) und andere Lehrer des geistlichen [ebens mit
dem Stande der Anfinger, der Fortschreitenden und der
Vollendeten bezeichnen, wire jedenfalls in erster Linie zu be-
tonen, daB ihr Material der christlichen Glaubens-, Gnaden-
und Sittenlehre entstammt. Die Biicher des Alten wie des
Neuen Testamentes enthalten so reiche Elemente fiir eine Drei-
wegelehre, daB diese auch unabhangig vom Neuplatonismus
in der christlichen Literatur sich entwickeln konnte.

Eine der frithesten Spuren dieser Lehre glaube ich bereits
in dem um 145, also lange vor Entstehen des Neuplatonis-
mus, verfaBten Hirten des Hermas finden zu diirfen. In dieser
Schrift, welche abgesehen von der Didache?) als erste christ-
liche Sittenlehre bezeichnet werden kann, ist von Erscheinungen
einer Matrone, welche die Kirche reprasentiert, die Rede. Diese
nehmen sich fast wie Illustrationen zur christlichen Lehre von
den drei Wegen aus.

Wihrend die Matrone in der ersten Erscheinung, in
welcher sie die in der Siinde dahinlebende Kirche darstellt,
alt und kraftlos ist und ihrer Schwiche wegen auf einem Lehn-
stuhle sitzt, erscheint sie das zweite Mal als biifende Kirche
in der Hofinung auf Vergebung ihrer Siinden stehend und
mit jugendlich heiterem Antlitze, aber mit welker Hauf und
grauen Haaren. In dem dritten Gesicht ist die Alte ganz ver-
jitngt, nur hat sie noch graues Haar; es ist die Kirche der
Gerechtfertigten, welche von schweren Siinden frei, aber hier
auf Erden immer noch mit Mangeln und Fehlern behaftet
sind, In dem vierten Gesichte endlich ist sie wie eine Jung-
frau, welche strahlend aus dem Brautgemache hervortritt; es
ist die von allen Makeln gereinigte Kirche und die Verwirk-
lichung dieser Erscheinung gehort erst dem Ende der T
an. Wie in der Art und Weise der Erscheinung der Matrone, so
liegt auch in ihren jedesmaligen Offenbarungen und Unter-
weisungen eine fortschreitende Aufmunterung zur Bube.®)

e

1) Thom. II. 2 qu. 183 art. 4.
2) d. i. die ,Lehre der zwolf Apostel* (1. Jahrh.).
8) Vgl. Bardenhewer, Patrologie Freiburg i. Br. 1894. S. 51f.




Was Kranich von Basilius sagt, dafi er die Unterscheidung
des dreifachen Weges der christlichen Aszese wenigstens in
der Sache genau getroffen und durchgefiihrt habe,') ist an-
gesichts des Gehaltes der christlichen Sittenlehre wohl bei
allen Kirchenvitern und kirchlichen Schriftstellern nachweis-
bar, sofern nur ihre Schriften eine vollstindige Darstellung
der Grundgedanken der christlichen Aszese enthalten.

Johannes Kassianus (gest. um 440) beruft sich denn auch
zu gunsten der Dreistufenidee, die sich bereits in ausgepragter
Form bei ihm findet, ausdriicklich auf den Gebrauch der Viter
und die hl. Schrift.?)

Zur Ausgestaltung und wissenschaftlichen Fixierung dieser
Idee hat indes das heidnische Mysterienwesen und die neu-
platonische Philosophie nicht wenig beigetragen. Um den Ge-
bildeten seiner Zeit entgegenzukommen, legte schon der Ver-
fasser des Briefes an Diognet, den drei Stufen der eleusinischen
Mysterien entsprechend, seinem Schreiben die Dreiteilung
Reinigung, Erleuchtung und Vollendung zugrunde.®) Ebenso
verfuhr Klemens von Alexandria (gest. um 215) in seiner Tri-
logie, der Mahnrede an die Heiden, dem Padagogen und den
Stromaten.¥)

Wenn Basilius die drei Stufen des christlichen Wandels,
namlich das Losringen vom Bosen, den Fortschritt im Guten
und die Hohe des geistlichen Lebens stirker als manch anderer
Kirchenvater betont hat, so ist die Vermutung nicht unberech-
tigt, daB seine genaue Kenntnis der plotinischen Philosophie
hiebei Mitursache war. So vertraut war er namlich mit der

Anschauungs- und Ausdrucksweise des Griinders der neu-
platonischen Schule, daB ein Forscher schon einmal von einem
,Basilius Plotinizans* sprechen zu konnen glaubte.?)

1) Kranich, Die Aszetik in ihrer dogmatischen Grundlage bei Basilius
dem GroBen. Paderborn 1806. S. 5 f.

2) Schriften des Johannes Kassianus. Kempten 1879. 1. Bd. S. 360
und 2. Bd. S. 14 {f.

3) Vgl. Kihn, Ursprung des Briefes an Diognet. Freibur
1882, S. 55, 141 ff. und 144 ff.

4) Vgl. Kihn, Patrologie 1. Bd. Paderborn 1904. S. 304.

5) Jahn, Basilius Plotinizans. Bern 1838.
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Berithrungspunkte mit dieser Schule sind auch bei
Augustinus nachweisbar. Wiederholt spricht dieser von sieben
Stufen, welche die Seele bei ihrem Auistiege zu Gott betritt.
Zu Ausgangspunkten nimmt er hiebei teils die Funktionen der
Seele, teils die natiirliche Entwicklung des Menschen.!) Aber
auch die Dreiwegelehre war ihm nicht unbekannt. Dem In-
halte derselben entsprechen seine aszetischen Anschauungen
so sehr, daB in jiingster Zeit P. Antonius M. Tonna
Barthet O. S. Aug. in seinem Werkchen ,,S. Patris Augustini
doctrina ascetica‘* die Ausspriiche des Bischofs von Hippo syste-
matisch nach dem Wege der Reinigung, Erleuchtung und
Einigung geordnet, dem Leser vorfithren konnte.?)

Endgiiltig hat sich die Dreiwegelehre das Biirgerrecht in
der christlichen Literatur durch das Ansehen des Pseudo-Dio-
nysius Areopagita erworben. DaB dessen Triadensystem auf
dem des Neuplatonikers Proklus beruht, ist durch griindliche
Forschungen bewiesen worden.?)

Bei dieser Entwicklung der Dinge mag man wohl mit
Lehmann dariiber staunen, daB sich im katholischen Christen-
tum so viel Platonismus findet;4) allein von einem Eindringen
des Heidentums in die Kirche darf man deswegen keineswegs
sprechen. Dionysius hat nur um die heidnische Philosophie mit
groBerem Erfolge zu bekampfen, christliche Lehren in neu-
platonische Formen gefaBt. Ich mochte ihn mit jenen christ
lichen Glaubensboten vergleichen, welche Gottertempel in

1) In den Schriften ,,De quantitate anima‘ und ,,De vera religione®.
Vgl. Eggersdorfer, der heilige Augustinus als Pidagoge und seine Be-
deutung fiir die Geschichte der Bildung (in ,,StraBburger theologischen
Studien‘* 8. Bd., 3. und 4. Heft. Freiburg in Br.) 1907. S. 47f., 49.

2) Das Werkchen erschien bei Benziger in Einsiedeln 1906. Auf
die in den fiinf Biichern des 2. Teiles befolgte Ordnung der drei Wege
macht der Bischof von Mainz bei seiner Empfehlung der Schrift aufmerk-
sam. Vgl. Der Wanderer, kathol. Literatur- und Anzeigeblatt, Einsiedeln
1908, N. 172 \S. 57,

8) Koch, Pseudo-Dionysius Areopagita in seinen Beziehungen zum
Neuplatonismus und Mysterienwesen, Mainz 1900. S. 174ff. (in ,For-
schungen zur christlichen Literatur- und Dogmengeschichte**, herausgegeben
von Ehrhard u. Kirsch. 1. Bd. 2. u. 3. Heft).

¥) Lehmann a. a. O. S. 02




christliche Gotteshauser umwandelten, oder mit den
Missionidren aus der Gesellschaft Jesu, die im 17. und 18. Jahr-
hundert, dank ihrem Akkommodationssysteme so groBe Er-
folge in Indien und China aufzuweisen hatten. Freilich sind
manche in ihrem Eifer zu weit gegangen, so dall schlieBlich der
apostolische Stuhl einschreiten mubte, aber das Akkommo-
dationssystem selbst war an sich nicht verwerflich. Ahnlich
hat der sogenannte Areopagite um die christliche Weltauf-
fassung namentlich in den gebildeten Kreisen zu befestigen,
die noch immer Anhinger zdhlende heidnische Philosophie
sozusagen mit ihren eigenen Waffen bekdmpft, indem er
unter anderem auch die neuplatonische Redeweise von einer
sittlichen Reinigung, einer Erleuchtung und Vereinigung adop-
tierte. Er konnte das um so leichter, als das neuplatonische
Triadensystem, auf welches in gewissem Sinne der Satz ,,anima
naturaliter christiana‘* anwendbar ist, wirklich viele Wahrheits-
elemente in sich schlof. Wenn Dionysius hiebei nicht in
allen Stiicken Brauchbares von Unbrauchbarem scharf genug
geschieden hat und so bei ihm und bei spiateren Theologen,
die sich an seine Redeweise allzu eng anschlossen, der Schein
der Heterodoxie entstand, so erinnert sein Schicksal an das
der oben genannten Missiondre; nichts lag ihm jedoch ferner
als die GutheiBung der pantheistischen Weltauffassung, deren
Bekdmpfung er sich ja zur Aufgabe gestellt hatte.
Pseudo-Dionysius Areopagita stand im christlichen Mittel-
alter im hochsten Ansehen. Hugo von St. Viktor, Albertus
Magnus, Thomas von Aquin, Johannes von Salisbury, Robert
Grosseteste von Linkoln, von spiteren Theologen Dionysius
der Karthduser, Eck und andere schufen Kommentare zu seinen
Schriften, die Skotus Erigena ins Lateinische iibersetzt hatte.
So ldBt sich die Beliebtheit erklaren, deren sich die Dreistufen-
lehre bei den mittelalterlichen Theologen erfreute. Hugo und
Richard von St. Viktor wenden die dreifache Staffelung
namentlich auf die Kontemplation an, in mannigfachen
Bildern bringt der hl. Bernard die Dreistufenidee zum Aus-
druck, Thomas von Aquin widmet ihr in seiner Summa theo-

log die von II. 2. qu. 171—189 zu einem Handbuch der
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Mystik sich gestaltet, einen sehr instruktiven Abschnitt, Bona-
ventura behandelt die Dreiwegelehre sehr eingehend in dem
Werk de triplici via, in welchem er sagt: Necesse est. .. per
tres gradus ascendere secundum triplicem viam scilicet purga-
tivam, qua consistit in expulsione peccati, illuminativam, qua
consistit in imitatione Christi, unitivam, qua consistit in sus-
ceptione Sponsi.t)

' Gegen Ausgang des Mittelalters hat diese Lehre be-
sonders Dionysius der Karthduser mehrfach fiir die praktische
Aszese verwertet, wie schon der Titel seiner Schriften de via
purgativa, de via purgativa exercitium, de triplici via®) zu er-
kennen gibt.

Eine so weit verbreitete Idee konnte auch an der deutschen
Literaturgeschichte nicht spurlos voriiberziehen. Die Denk-
mailer, welche ihr hier in Poesie und Prosa unsere Vorfahren
oesetzt haben, versuche ich in geeigneter Auswahl zur Be-
lehrung und Erbauung dem Leser vorzufiihren.

Nachdem in der neueren und neuesten Zeit Gelehrte und
Forscher wie Joseph Gorres, Denifle, Albert Maria Weil,?)
Zahn,*) Mutz®) usw. die Aufmerksamkeit weiterer Kreise im
historischen, philosophisch-theologischen und aszetischen In-
teresse auf die Dreiwegelehre wieder gelenkt haben, diirfte
ein Blick auf die herrliche Lichtwelt, welche diese schon im
natitrlich-sittlichen Gefithle wurzelnde, durch die -christliche
Theologie aber weiter ausgebildete Lehre in der deutschen
Literatur des Mittelalters erstehen lieB, manchem nicht uner-
wiinscht sein.

1) S. Bonaventur® opera tom. VIII. Ad Claras Aquas (Qaracchi)
1898 cap. 3 pag. 12. Vgl. auch Prologus pag. 3.

2) Vgl. Mougel, Dionysius der Karthiuser, Deutsch. Miihlheim
a. d. Ruhr 1898, S. 07.

3) Vgl. WeiB, Apologie des Christentums 5. Bd. 2. u. 3. Auflage.
Freiburg 1898. S. 657—735.

4) Zahn, Einfitlhrung in die christliche Mystik. Paderborn 1908.
S. 1021, 190 ff.

%) Mutz, Christliche Aszetik, Paderborn 1907. S. 46f.
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ERSTER ABSCHNITT.

Das Epos.

Wolirams von Eschenbach Parzival.

Erstes Kapitel.
Wolframs Parzival und die Lehre von den drei

Wegenim allgemeinen.

Das romische Brevier bietet dem Leser am vierten Tag
der Oktav von Epiphanie folgenden Abschnitt aus einer
Homilie Gregors des GroBen: Magnum vero nobis aliquid
Magi innuunt, quod in regionem suam per aliam viam rever-
tuntur. In eo namque quod admoniti faciunt, nobis profecto
insinuant, quid faciamus. Regio quippe nostra paradisus est:
ad quam, Jesu cognito, redire per viam, qua venimus, pro-
hibemur. A regione etenim nostra superbiendo, inobediendo,

visibilia sequendo, cibum vetitum gustando discessimus: sed
ad eam necesse estf, ut flendo, obediendo, visibilia contemnendo,
atque appetitum carnis refrenando redeamus. Per aliam ergo
viam ad regionem nostram regredimur: quoniam qui a para-
disi gaudiis per delectamenta discessimus, ad haec per lamenta
revocamurl).

Wir haben hier die altchristliche Lehre von den zwei
Wegen, die sich bereits in der Didache findet und ihren
Ursprung bis auf das Alte Testament zuriickleiten kann.

Gregors Gedanken hat der Benediktinermonch Otfried
von Weiflenburg in seinem Ludwig dem Deutschen gewidmeten
Evangelienbuch verwertet. Der Bericht iiber die Heimkehr
der drei Weisen bot ihm namlich eine willkommene Gelegen-
heit zu einer mystischen Betrachtung iiber den Verlust des
aradieses wie iiber die Mittel, durch welche wir wieder dort-
hin gelangen konnen. Selbst die termini sind offenbar dem

1) Ex homilia 10. in evangelia.




Kirchenvater entnommen. Den Weg, der zum Paradiese zuriick-

16

fuhrt, schildert der geistliche Dichter also:

S

53

1) Kelle, Christi Leben und Lehre besungen von Offried. Prag 1870.
f.

.. .. Kommt es uns vielleicht in Sinn
Zu sehnen uns ins Vaterland,
Ergreift uns plotzlich Sehnsuchtsschmerz
Nach jenem unserm Heimatsland:
Dann laBt uns wie die Weisen dort

Auf einem andern Wege geh’n,

Auf einem Pfade, der uns fithrt

Zuriick zu jenem eignen Land.

Nur reine FiiBe wandeln ihn,

Den kostlichen genannten Pfad,

Und keiner kann ihn wandeln je,
Wenn er nicht diese Tugend hat:

In seinem Herzen lebe stets

Die Frommigkeit, der Demutssinn,
Und innewohne immerdar

Der echten Liebe wahre Kraft,
Befleif dich der Enthaltsamkeit,

Mit Wohlgefallen iibe sie,

Sei gern gehorsam, fort und fort,

Und folge den Geliisten nie.

LaB nimmer in dein keusches Herz

Dir dringen diese Lust der Welt,

Und fliehe, was die Welt nur wiinscht,
Dann fehlt dir nimmermehr das Heil.
Sieh da, das ist der andre Pfad,

Der Pfad, von dem ich oben sprach,
Geh’ diesen Weg, ich sag’ es dir,

Er fithret sicher dich nach Haus.

So kommst du heim ins Vaterland,
Und lebest mit Entziicken dort,

So wirst dem Herrn du Liebling sein,
Erleidest Schaden nimmermehr?)




An die Zweiwegelehre erinnert unwillkiirlich auch die
Art und Weise, wie Wilhelm Hertz in der wvierten Auflage
seines Parzival die Stelle des Originals IX 446 (9f) wieder-
gibt: ,,Da traf er tief in Waldrevieren den Mann, der, wie’s
der Himmel wollte, den Weg des Heils ihn weisen sollte.‘1)

Die Ubersetzung ist sehr frei. Der Text ez was fif einem
grozen walt. im widergienc ein riter alt?) bietet fiir den ,,Weg
des Heils* keinen Anhaltspunkt; doch die Situation hat Hertz
richtig getroffen. Denn im vorausgehenden ist geschildert,
wie Parzival auf den Weg des Verderbens geriet: Da sein
Streben im Weltlichen und Irdischen aufging, war sein Sinn
nicht befihigt, die hohen Mysterien des Gottlichen zu schauen?).

Im folgenden aber leitet ihn Gottes Gnade tatsiachlich
auf den Weg des Heiles, auf welchem er die hochste sittliche
Vollendung erreichte.

Der Mangel der termini fiir die Zweiwegelehre, welche
durch die Geschicke des Helden illustriert wird, ist nicht
auffallend. Wolfram hat auch sonst fiir religiés-philosophische
Begriffe keinen Ausdruck.t) Er liebt es tiberhaupt Ideen durch
Handlungen zu veranschaulichen.

Den Weg des Verderbens, den Parzival wandelte, hat
in trefflicher Weise Michael geschildert: Es ist vielsagend,
dab . . . seine Verirrungen nicht jenem Gebiete angehoren, auf
dem sich die hofische Dichtung so gern bewegt. Von sitt-
lichen VerstoBen, von den Siinden der falschen Minne, ist
Parzival vollkommen frei. DaB sich Wolfram einen Helden
gewahlt hat, der sich vom Schmutz der reizendsten Siinde
zu bewahren wuBte, darin liegt ein ungemein vornehmer Zug
des Dichters. Parzival kommt zu Fall nicht durch die Sinn-

1) Stuttgart und Berlin 1906 S. 228 f.

l

2) Text nach Ernst Martin, Wolframs von Eschenbach Parzival
und Titurel I. Halle a. S. 1000. S. 157. Ebenso lautet der Text bei
Lachmann, Wolfram von Eschenbach. 5. Aufl. Berlin 1801. S. 216.

3) Bartsch, Wolframs von Eschenbach Parzival in , Gesammelte Vor-
trige und Aufsitze'’. Freiburg i. Br. und Tiibingen 1883. S. 127.

4) Bétticher, Das Hohelied vom Rittertum, eine Beleuchtung des
Parzival, Berlin 1886. S. 86. "
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lichkeit, sondern durch den Stolz. Der Fall ist darum nicht
weniger tief. Im Gegenteil: Parzival sinkt so tief, wie ein
Mensch nur sinken kann. Er wird irre an Gott. Mehr noch;
er wird ein Gotteshasser, weil er, der Wurm im Staube, das
Wort der ewigen Weisheit nicht verstehen kann: ,Meine
Gedanken sind nicht eure Gedanken und meine Wege sind
nicht eure Wege.“ (Is. 55. 8).

Als Parzival das erste Mal zum Gral kam, war er nicht
geradezu schlecht. Doch er war in hohem Grade selbstbewubt
und traute seiner Kraft alles zu. Der Adel seiner Seele war
befleckt durch das stiirmische Pochen auf das eigene Konnen.
Das Unterlassen der Frage war kein sittliches Unrecht. Parzival
glaubte durch sein Schweigen dem Rate des Gurnemanz zu
folgen. Und doch sollte von der Frage sein Gliick und sein
Ungliick abhéngen,

Diese Schiirzung des Knotens ist tief psychologisch. Die
bose Wendung im Leben des Menschen ist oft nicht an eine
unmittelbar vorausgehende Schuld gekniipft, sondern an einen
scheinbaren Zufall, Doch mittelbar ist der Umschwung ver-
schuldet. Jener Zufall l6st nur eine Spannung aus, welche
der Hochmut lingst geschaffen hatte. Gliicklich, wer dann
endlich in sich geht. Parzival tat es nicht. Er richtete sein
Auge anstatt auf den Hochmut, von dem er voll war, auf
seine Unschuld bei Unterlassung der Frage. Gott, dem ich
gedient habe, will mein Bestes nicht, sprach er; ich schwore
ihm HaB. So irrte er vier und ein halb Jahre umher. Seine
Absicht war immer noch den Gral zu erwerben. In ihm er-
blickte er die Vollendung all seiner Wiinsche. Aber er wollte
den Gral ohne den Beistand Gottes. Er glaubte ihn ertrotzen
zu konnen.t)

Von der Zweiwegelehre bis zur Dreistufenidee ist nur ein
kleiner Schritt. Mit andern Viatern hat ihn schon Gregor der
GroBe getan, wie die Stelle beweist: Tres .. .. modi sunt
conversorum, inchoatio medietas atque perfectio. In inchoatione

1) Michael, Geschichte des deutschen Volkes vom 13. Jahrhundert
bis zum Ausgang des Mittelalters, 4. Bd. Freiburg i. Br. 1906. S. 40.
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autem inveniunt blandimenta dulcedinis, in medio quoque
tempore certamina tentationis, ad extremum vero perfectio-
nem plenitudinis. Prius ergo illos dulcia suscipiunt, quae con-
solentur, postmodum amara, quae exerceant, et tunc demum
suavia atque sublimia, quae confirment.?)

Auch der Weg des Heiles, den Parzival durchliuft, ist
analog der Dreistufenidee in drei Stationen geteilt.

Die erste umfaBt die Bekehrungsgeschichte des Helden,
die andere die darauffolgenden Abenteuer, die dritte seine
Tatigkeit als Gralkonig.

Man kann es dahingestellt sein lassen, ob diese von Buch?)
0 bis 16 incl. hervortretende Dreiteilung eine unwillkiirliche
Folge der psychologischen Behandlung des Stoffes ist oder
ob Woliram bezw. schon seinem franzésischen Vorbilde form-
lich die mystische Dreiwegelehre vor Augen schwebte, die
sodann, wenn auch unvollkommen, durch Darstellung der
sittlichen Entwicklung Parzivals illustriert wurde.

Fine unmittelbare Beeinflussung durch die zeitgendssische
Theologie wire jedenfalls nicht undenkbar. Der Dreistufenlehre,
die seit den Zeiten der Viiter schon gewissermaBen zum eisernen
Bestand der theologischen Wissenschaft gehorte, hatte um die
Mitte des 12. Jahrhunderts der hl. Bernard, der auch hierin auf
das engste an Gregor den GroBien sich anschloB, noch hoheres
Ansehen verschafft.

Vom 13. Jahrhundert ab sind die Professoren der Schulen,
die Redner und die mystischen Schriftsteller vom Abte von
Clairvaux mehr beeinfluBt als von allen griechischen oder latei-
nischen Vitern mit Ausnahme des hl. Augustinus.?) Von ihm
hat auch die deutsche Mystik die Dreiwegelehre iibernommen.
Ausdriicklich beruft sich auf ihn David von Augsburg, wenn
er in seinem Werke de exterioris et interioris hominis compo-

1) Gregorii M. Moralium lib. 24 cap. XL (vet. XIII) 28, Migne
Patrol. ser. lat. tom. 76. Paris 18490, pag. 302.

2) Die Einteilung in Biicher gebraucht Wilhelm Hertz a. a. O.

8) Vacandard, Leben des hl. Bernard von Clairvaux, tibersetzt von
Sierp 2. Bd. Mainz 1899. S. 584.
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sitione von drei Klassen von Religiosen, den ,,Anfingern, Fort-
schreitenden und Vollkommenen** spricht.l)

Nicht blof in der Erbauungsliteratur, sondern auch in
der deutschen Lyrik wird, wie wir noch zeigen werden, nur
einige Jahrzehnte nach dem Entstehen Parzivals?) unter dem
Einflusse des hl. Bernard und der Schule von St. Viktor die
Dreistufenidee behandelt.

Wenn auch Woliram dem Laienstande angehorte, so war
doch die Kenntnis der ethisch-mystischen Stufenidee bei ihm
kein Ding der Unméglichkeit. Die Kreuzziige haben sicher
zur Verbreitung mystisch-aszetischer Gedanken auch in Laien-
kreisen gewaltig beigetragen.?) Die groBartige Personlichkeit
des Kreuzzugspredigers St. Bernard war ganz dazu angetan
um solchen Ideen auch in der deutschen Ritterschaft, der ja
auch Wolfram von Eschenbach angehérte, Eingang zu ver-
schaffen,

Wenn unserem Dichter auch eine tiefere theologische
Bildung abging, so darf man doch behaupten, daf er in dem
Gesamtwissen seiner Zeit in ungewohnlichem MaBe be-
wandert war.?)

Botticher schickt seiner Parzival-Ubersetzung die Be-
merkung voraus: Wo die Jugend lernen und ihre An-
schauungen bereichern soll, da muB ihr das Beste geboten
werden, was zu erreichen ist, und dies ist unter den ritter-
lichen Epen ohne allen Zweifel der Parzival Wolirams, ]Ja,
ich gehe noch weiter; ich meine, dafi der Parzival in geeigneter

1) David ab Augusta, De exterioris et interioris hominis compositione
secundum ftriplicem statum incipientium, proficientium et perfectorum libri
tres, ad Claras Aquas (Quaracchi) 1899, pag. 84. Das erste Buch ist
vielleicht um 1240 verfaBt.

2) Nach Salzer, Illustrierte Geschichte der deutschen Literatur,
Miinchen, 7. Lieferung. S. 241 entstand , Parzival in den ersten zwei
Jahrzehnten des 13. Jahrhunderts, etwa zwischen 1203 und 1217. W.
Hertz a. a. O. S. 414 weist das Gedicht dem ersten Jahrzehnt ides 13.
Jahrhunderts zu.

8) Vgl. Ernst Martin a. a. ©. Ll. S. L.

4) Vgl. Béotticher, Parzival von Wolfram von Eschenbach, Berlin
1803. S. 9.
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Einrichtung das einzige hofische Epos ist, welches gelesen
werden kann, zugleich aber auch dasjenige, das gelesen werden
muB. Sein pidagogischer Wert liegt in dem Ideenreichtum,
den es bietet. Es umschlieBt den ganzen sittlichen Gehalt
des Rittertums und tritt vor allem dem geschichtlichen sowohl
wie dem Religionsunterrichte erganzend zur Seite. Man hat
gemeint, die sittlichen Probleme des Parzival eignen sich fiir
die Schule ebensowenig wie der Faust, aber das ist nicht
richtig. Parzivals Entwicklung vollzieht sich, soweit sie religios
ist, vollstandig in dem durch den Religionsunterricht gebil-
deten Ideenkreise der reiferen Schiiler; er fordert zu seinem
Verstandnis nicht mehr als der Rémerbrief und das Johannes-
evangelium. Und ebensowenig gehen die rein sittlichen und all-
gemein menschlichen Gesichtspunkte iiber das Verstindnis
von Primanern hinaus. Wenn auch ganz anderer Art, so haben
sie doch dasselbe Interesse wie die sittlichen Fragen in Iphigenie
und Tasso, ja sie stehen dem jugendlichen, romantischen
Empfinden noch ndher. Die ganze Gestalt Parzivals ist ein
nationaler Typus und dem idealen, jugendlichen Sinne ebenso
verwandt wie Siegfried. Sie hat den ganzen Zauber dieser
Heldengestalt, aber sie ist sittlich-religiés bestimmt, wihrend
Siegiried nur auf dem allgemein menschlichen Boden steht.l)

Uber das warme Lob, das hier dem mittelalterlichen Epos
gespendet wird, kann sich der katholische Religionslehrer nur
freuen, mag er auch aus piadagogischen Griinden eine den
Bediirfnissen der Gymnalialjugend entsprechende Auswahl
fiir zweckdienlicher halten als das gesamte Epos. Die folgende
Darstellung wird Gelegenheit bieten die Jugend gerade auf
die in religios-sittlicher Beziehung wertvollsten Partien auf-
merksam zu machen,

Wenn wir den Spuren der Dreiwegelehre in Wolframs
Werk nachforschen, miissen wir jedoch des Charakters der
Dichtung eingedenk bleiben. Wir haben es nicht mit einer
Erbauungsschrift oder einer ausschlieBlich religiosen Dichtung

1) Botticher a. a. O. S. IV.
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zu tun, sondern mit einem hofischen Epos, dem eine sittlich-
religiose Tendenz eigen ist.

Das beschaulich-aszetische, wie auch das titig-kriegerische
Leben, mitunter sogar beide in hoherer Vereinigung, wollte
der Dichter uns vorfithren.!) Die Verwendung irdischer
Motive ist deshalb auch keineswegs zu beanstanden; sie war
durch den Stoff geboten. Sache der Kritik ist es nur zu unter-
suchen, ob bei der Darstellung irdischer und iibernatiirliches
Motive das geziemende Verhiltnis zwischen beiden gewahrt
wurde.

Ferner ist nicht auBer acht zu lassen, dali nach der Auf-
fassung der Mystiker die einzelnen Wege nicht haarscharf
von einander zu trennen sind. Die drei Wege folgen, wie
Amberger in seiner Pastoraltheologie erklart und Denifle be-
statigt, nicht eigentlich aufeinander, sondern laufen mehr
parallel. Denn obwohl der nach Gott ringende Biier vorzugs-
weise zuerst sich auf dem Reinigungswege aufhalten mubf,
ehe er auf den Erleuchtungs- und Einigungsweg iibergehen
kann, so muB er doch auch schon im ersten Stadium seines
Heldenlaufes das iiben, was den folgenden Wegen angehort
und, wenn er auf diese hiniibergekommen, darf er doch nie
aufhoren auf die Reinigung seines Innern bedacht zu sein.?)

Ob die Dreiwegelehre schon einmal formlich als Malistab
an das Werk des Eschenbachers angelegt wurde, ist mir nicht
bekannt. Unbeachtet blieb sie in Helds Abhandlung: Wolframs
von Eschenbach Parzival. Ein Beitrag zur Geschichte der
christlichen Mystik.?) San Martes Dreiteilung des ganzen Epos
ist in anderem Sinn zu verstehen; doch wéare gerade bei der
San Marte-Vilmar'schen Auffassung von dem sittlichen Ent-
wicklungsgang des Helden ein Hinweis auf die Dreistufen-

1) Vgl. Gervinus, Geschichte der deutschen Dichtung 1. Bd. 5. Aufl.
Leipziz 1871. S. 580.

2) Denifle, Das geistliche Leben 3. Aufl. Graz 1880 S. XI.

3) ,,Uber den Wassern®, Halbmonatschrift fiir schéne Literatur. Her-
ausgeber Dr. P. Expedit Schmidt O. F. M. Minster i. W. 1908. Heft
16:5; 490 Fk w. Ho 1. S5510 4




Idee sehr naheliegend gewesen.') Unmittelbar ankniipfen
konnte vorliegende Darstellung an Ausfithrungen, welche Giet-
mann bietet in seinem Werke: Klassische Dichter und Dich-
tungen. 1. Teil: Das Problem des menschlichen Lebens in
dichterischer Losung. 2. Hailfte: Parzival, Faust, Job und
einige verwandte Dichtungen, Freiburg i. Br. 1887, sowie in
der Schrift: Die Idee der Gralsage, Frankfurter zeitgemabe
Broschiiren. Neue Folge, Bd. 8, Heft 9, 18387.

Zweites Kapitel.

Die drei Wege in Wolframs Parzival

im einzelnen betrachtet.

Bei allen seinen Verirrungen hatte sich Parzival unver-
zagten Mannesmut bewahrt. Auch blieb seine irdische Liebe
rein. Das waren fiir die Gnade Ankniipfungspunkte um den
Mann der Siinde dem Verderben zu entreiben.

An einem Karfreitag trifft Parzival tief in Waldrevieren
einen greisen Ritter, der mit den Seinigen im BuBgewande von
der Beichtfahrt her des Weges kommt. Der Tag, ,da alle
Welt sich herzlich freut und doch dabei in Trianen seufzt,*
sollte fiir Herzeloydens Sprossen der Anfang eines neuen
Lebens werden. Der fromme Ritter tadelt seinen Standes-
genossen, weil er an diesem heiligen Tage Waiffen trage; zu-
gleich verweist er ihn an einen in der Ndhe wohnenden heiligen
Mann, der ihn beraten und von seinen Missetaten frei machen
kénne. Die briiderliche Zurechtweisung und die Macht des
guten Beispiels erweisen sich als wirksam. Schon beginnt
Parzival die via purificativa zu betreten.

1) Vol. San Marte, Parzival-Studien 2. Heft, Halle 1861 S. 267 ff.
und 3. Heft Halle 1862. S. 17. Nr. 1; ferner Vilmar, Geschichte der

deutschen National-Literatur 16. Aufl. Marburg und Leipzig 1874. S.137,
143 1.
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Denn treuen Sinn vererbte ihm
Die junge Herzeloyde:

So hub sein Herz zu trauern an.
Nun erst gedachte er daran,

Wer all’ die Welt erschaffen,
Und wer sein Schopfer wire,
Und wie gewaltig der wohl sei.

Er sprach: ,Hat Gott wohl Hilfe noch,
Die meinen Jammer wendet?
War er Rittern jemals hold,

Hat Ritterdienst er je gelohnt,
Oder halt er Schild und Schwert
Und rechten, starken Mannesmut
So wert an mir, daB er mir helfe
Und mich von Sorgen scheide,
Und ist heut seiner Hilfe Tag,
So helf’ er, wenn er helfen mag!*

Entschlossen sich der Leitung des Himmels

lassen, erklart er:

»Ist Gottes Kraft so grofi,

DaB sie beide, Tier und Menschen,
Fithren kann den rechten Weg,

So will ich seine Macht wohl preisen.
Hat solche Hilfe Gottes Kunst,

So weise sie dies treue RoB,

Wie's meiner Reise frommen mag.
So wird sich zeigen, ob er giitig:
Geh nach Gottes Willen denn!“
Damit legte er dem Rof

Die Ziigel an die Ohren vorn

Und ftrieb es mit den Sporen.

Da ging es nach Fontane Salvische,

Dort sall der fromme Trevrizent,
Der manchen Montag kirglich aB
Und so die ganze Woche tat.
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Er hatte ginzlich sich versagt
Jedweden Wein, sogar das Brot.
Noch mehr gebot ihm sein Gelitbde:
Keiner Speise, Fisch noch Fleisch,
Und was nur Blut tragt, litstet’ ihn;
So war sein heil’ges Leben.

Gott beschert’” ihm solchen Sinn:
Fiir die sel’ge Schar des Himmels
Machte sich der Herr bereit,

Litt fastend Not, und mit dem Teufel
Stritt seine lautere Seele.l)

Die Trevrizentszene diirfen wir unbedenklich als einen
Glanzpunkt der ganzen Dichtung bezeichnen. Gleich beim
Beginn dieser Szene erscheint Parzivals Mannesmut im
schonsten Lichte; denn gestirkt durch die Gnade tritt er vor
Trevrizent hin mit der Bitte:

n,Herr, nun gebt mir Rat,
Ich bin ein Mann, der Siinde hat.

Der Ankommling sieht in der Einsiedelei

Die Biicher, drin der Klausner las.
Da stand auch nach des Tages,Brauch
Entbloft ein Altar, drauf der Schrein,
Den er sogleich erkannte.?)

Jald gesteht er seinem freundlichen Gastgeber, dalB er
seit vier und einhalb Jahren Gott hasse und Kirchen und
Miinster gemieden habe. Nun bereitet der Einsiedler, welchen
Woliram sich als Priester denkt,®) seinen Gast, in dem er

1) IX, 440 ff. Die Zitate sind Béttichers Parzival-Ubersetzung ent-
Nnomimnen.

2) IX, 565 ff.

3) Die Beweise fiir den priesterlichen Charakter Trevrizents siehe
bei Gietmann, Parzival usw. S. 167 u. Sattler, Die re 5sen Anschau-
ungen Wolframs von Eschenbach, Graz 1805. S. 80ff. (in den Grazer
Studien zur deutschen Philologie, herausge von Schénbach und
Seuffert 1. Heft).
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alsbald seinen Neffen erkennt, auf den Empfang des BuB-
sakramentes vor. In einer herrlichen Katechese betont er vor-
nehmlich die dem Seelenzustande des Verirrten entsprechenden
Punkte der Glaubens- und Sittenlehre. Er spricht von der
Schépfung und Erlosung, vom ersten und vom zweiten Adam;
auf das trostvollste Geheimnis der christlichen Religion weist
er besonders nachdriicklich hin:

Seht alte Mir fiir neue an,

DaB sie euch lehr’ getreuen Sinn. G
Plato, der Heilverkiinder, V

Sprach zu seinen Zeiten,

Und Sibylle, die Prophetin

Ohne allen Fehl und Trug,

Hat manches Jahr vorausgesagt,
Uns sollte wahrlich kommen

Fiir die hochste Schuld ein Pfand.
Uns fithrte aus der Holle

Der Gottesminne starke Hand: a
Die Hoffartstolzen lief er dort. %
Diese siiBe Maire hi
Kiindet uns den wahren Minner. G
Der ist ein durchleuchtig Licht ki

Und wankt in seiner Minne nicht.
Wem er seine Minne schenkt,
Dem wird gar innig wohl dabei.l)

Aus diesem Geheimnis erwichst fiir uns die Pflicht der
Treue und der Dankbarkeit:

Seid getreu ohn’ alles Wanken,

Da Gott selbst die Treue ist:

Ihm war die Falschheit stets verhaBt.
Das miissen wir ihm danken.

Er hat viel fiir uns getan,

Denn der Allerhochste ward

Uns zu lieb zum Menschenbild.

fi

e

1) IX, 700 fi.
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Er heiBt und ist die Wahrheit;

Leidig ist ihm falscher Sinn:

Das sollt ihr wohl bedenken.

Er hat niemand noch verlassen.
Schreibt’s euch fest in Herz und Sinn:
Hiitet euch, von ihm zu wanken.

Parzivals Hauptsiinde gegeniiber war die Mahnung ,mit
Gott im Himmel hadere nicht“ am Platze. Sie folgt in den
Versen:

Nimmer zwingt ihr ihn durch Zorn:

Wer gegen ihn in HaB euch sieht,

Wihnt leicht, ihr seid von Sinnen.

Bedenkt, wie’s Lucifern erging

Und seinen Kampfgesellen!?t)

Auf die Klage: ,,Mein hochstes Leid ist um den Gral,
das andre um mein ehlich Weib*2) wird Herzeloydens Sprosse
wegen seiner Gattentreue gelobt, sein Streben nach dem Grale
hingegen wird von Trevrizent, der dessen Bedeutung und
Geschichte als ehemaliger Gralritter und Bruder des Gral-
konigs Anfortas auseinandersetzt, aufs scharfste mibBbilligt:

[hr sagt, ihr sorgt euch um den Gral,
Torichter Mann, das muB ich klagen.
Niemand kann den Gral erjagen,

Als der im Himmel ist bekannt,

DaB er zum Gral berufen ist.3)

Parzival glaubt jedoch als kithner Ritter immer noch
formliches Anrecht auf den Gral, der doch in erster Linie
ein Geschenk der Gnade ist, zu haben.

1) IX, 640 ff.
2) IX, 767 .
8) IX, 781 ff.




Diese Sprache des Stolzes konnte nicht ungeriigt bleiben.

Drum

r)s

Da sprach der kithne Parzival:

Kann Ritterschaft dem
Und auch der Seel’

Mit Schild und Speer erjagen:

Mein

Sehner

1

war

stets Ritterschaft.

Leibe Ruhm
das Paradies

Ich stritt, wo ich nur Streiter fand:
So ist mein wehrhaft starker Arm

Ganz
Weill

nahe
Gott,

schon
was

dem Ruhmeskranz.
Streiten

heilt,

So soll er mich ‘zum Gral berufen,

DalB sie mich

recht erkennen:

Streit versagt nie meine Hand!

erwiderte

Dort

der ,demutreiche Wirt*“:

miifte

euch

bescheidner

Vor Hoffart ganz bewahren;
Leicht verfiihrte euch die Jugend,

Dab

ihr der

Demut Kraft zerbrichet:

Sinn

Hoffart brachte stets zu Falll)

Bei so liebevoller und zugleich entschiedener Zusprache
seines priesterlichen Oheims schmolz immer mehr die Eis-
Er bekennt seine

rinde, die Parzivals Herz umgeben hatte.
Fehltritte im einzelnen.

Bekel

irung und

Auch

Trevrizent tut alles, was .zur
Jelehrung, zur Reinigung und Erleuchtung
seines Neffen erforderlich ist. Feierlich ruft er ihm zu:

Du trigst zwei grofie Siinden.
Ithern hast du erschlagen,

Der Mutter Tod fillt dir zur Last,
Denn vom Leben schied sie nur

Der Schmerz um dich, ihr einzig Kind,

DaBl du leichtherzig sie verlassen.

1) IX,

801 ff.
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Nun folge meinem Rate:

BiiBe deine Siindenschuld

Und sorge um dein Ende,

DafBl deiner BufBie irdisch Miihn

Der Seel’ erwerbe ew’gen Frieden!!)

In der Klause des Einsiedlers findet Parzival auch schon
Gelegenheit Genugtuung fiir seine Siinden zu leisten. Denn
wihrend der fitnfzehn Tage, die er hier zubrachte, war die
Lebensweise des Klausners auch die seine.

Kriuter nur und Wiirzelein

Waren ihre Speise.

Doch Parzival trug gern die Not

Um eines siifen Trostes willen:

Der Wirt schied ihn von Siindenschuld
Und wubBte ritterlich zu raten.?)

Bevor ein Knappe zum Ritter ausgerufen wurde, mubte
er eidlich versprechen die Diener der Religion und unschuldige
Frauen zu verteidigen.?) Die Erfiilllung dieser Standespflichten
legt der Einsiedler noch unmittelbar vor dem Abschied
seinem Schiitzling ans Herz:

Willst du dein Leben zieren
Und Preis und Lob verdienen,
So darfst du Frauen nimmer hassen.
Der Frauen wie der Pfaffen Hand
Ist wehrlos — jeder weill es wohl:
So schirmt auch Pfaffen Gottes Segen.
Drum sollst du ihnen treulich dienen,
Dafi einst dein Ende werde gut.
Den Pfaffen zeige stets Vertrauen,
Denn was dein Aug’ auf Erden sieht,
Das kommt dem Priester doch nicht gleich.
)X Q75 fE,
2) IX, 1221 ff.
8) San Marte, Leben und Dichten Wolframs von Eschenbach 1. Bd.
Magdeburg 1836 XXXIV.
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Sein Mund verkiindet uns das Wort,
Das unsere Siindenschuld zerbricht
Und seine gottgeweihte Hand

Beriihrt das allerhdchste Pfand,

Das je fiir Schuld ward eingesetzt.
Ein Priester, der zu solchem Amt

Ein reines Herz voll Demut bringt,
Wie konnte der wohl heil’ger leben?1)

Wenn hier auf die Ehrerbietung gegen die Priester beson-
derer Nachdruck gelegt wird, so hat dies in dem seitherigen
Verhalten Parzivals, der ja so lange Kirche und Miinster ge-
mieden hatte, seinen Grund.

Die ndmlichen Standestugenden prigt auch im Wins-
becke der alte Ritter seinem Sohne ein: Vor allem liebe Gott,
denn er allein hilft dir aus der Not. Wer sich der Welt hingibt,
muB an Leib und Seele verderben, des Menschen Leben
schwindet hin wie das Kerzenlicht, und so reich an Gut er
auch war, so folget ihm doch nicht mehr in das Grab, als
was er braucht, um seine BloBe zu decken. Halte die
Geistlichen in Ehren; kiimmere dich nicht darum, wie sie
leben, sondern folge ihren Worten; denn diese sind gut, wenn
auch ihre Werke schlecht sind. Willst du deinen Leib zieren,
so minne und ehre die Frauen; sie sind ein wonniglicher Stamm,
aus dem wir alle geboren sind. Sie sind die Zierde und die Ehre
der Welt; als Gott sich Engel im Himmel erschuf, gab ter uns die
Frauen fiir Engel auf der Erde. Sie sind die beste Arznei gegen
alle Wunden des Lebens; vor ihnen vergeht Kummer und Not
wie der Tau. Da das Gliick des Lebens in ihnen liegt, so
diene ihnen gern, mein Sohn; Gott hat den nie vergessen,
dem der Frauen Gnade zuteil ward.?)

Im Winsbecke bewirkt die Ermahnung, daB der Sohn
der Welt vollig entsagt, Parzival dagegen wird durch die ihm
1) IX, 1229 ff.

2) Kurz, Geschichte der deutschen Literatur mit ausgewihlten Stiicken
aus den Werken der vorziiglichsten Schriftsteller 1. Bd. 3. Aufl. Leipzig
1861. S. 170.
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zuteil gewordenen Belehrungen angeregt im Ritterstande nach
der hochsten Stufe der christlichen Vollkommenheit zu streben:
Wir sehen, bei all seiner Vorliebe fiir das beschauliche Leben
verfihrt das Mittelalter doch nicht einseitig, es weill auch
die Vorziige des titigen Lebens zu wiirdigen. ,Der Ruf
Gottes ist mancherlei, mit dem Gott den Menschen ruft,” sagt
Tauler. ,,Ein jeglicher sehe .. .. mit innerlichen Augen,
welches sein Weg sei und nehme wahr, in welchem ihn Gott
haben wollte . . .“1) '

Die formliche Lossprechung von Siinden erhilt Parzival
beim Abschied. Trevrizent kit seinen Neffen und spricht:

,Deine Siinden gib mir her;
Ich will vor Gott verbiirgen
Deines Herzens reu’ge Wandlung.?)

Gietmann meint: Die echt poetische Form dieser Abso-
lution und des vorausgehenden Siindenbekenntnisses ist gewil
entsprechender als die bekannte pomphafte Szene in Schillers
,Maria Stuart‘‘.s)

Der Grund, weshalb der Wolfram’schen Darstellung der
Vorzug gebiihrt, ist meines Erachtens darin zu suchen: Fiir
die Ausséhnung des Siinders mit Gott ist auch vom poetischen
Standpunkte aus als unerreichbares Muster jene Szene der
Parabel vom verlorenen Sohn anzusehen, in welcher der Vater
den Wiedergefundenen zirtlich in die Arme schlieBt. Das
Benehmen Trevrizents aber, der Wiirde mit viterlicher Liebe
zu verbinden weif}, ist sicher mehr als Melvils pathetisches
Auftreten imstande das iiberwailtigende Bild des Evangeliums
in unserer Seele hervorzuzaubern. Bei den Worten ,,gip mir
din siinde her: vor gote ich bin din wandels wer‘‘) haben wir
gewifl auch den Sprecher uns vorzustellen, wie er den An-
geredeten, der in allem dem reumiitigen Sohne gleicht, umarmt.

1) Johann Taulers Predigten, Frankfurter Ausg. 2. Teil 1826 Nr. 98.
2y IX, 1250 ff.

3) Gietmann, Parzival usw. S. 167 Anmerkung.

4) Text nach Ernst Martin a. ‘a. O. 1. Teil S. 177.




Der Kuli erscheint als Begriibungs- wie als Abschiedszeremonie
z. B. auch in dem Gudrunliede, das im niamlichen Zeitalter bear-
beitet wurde.l)

Nach dem hl. Bernard handelt es sich auf der Stufe der
SAnfinger” oder auf dem Reinigungswege darum sich
von der Siinde und ihren Folgen frei zu machen. Gott bietet
sich der Seele dar als ,,Arzt mit Ol und Salbe* um ihre Krank-
heiten und Siindenwunden zu heilen.?) Nicht anders denkt die
im 14. Jahrhundert entstandene , Deutsche Theologie* iiber .
diese Stufe: Die reinigunge gehoret zu den anfahenden oder
dem buifenden menschen und geschiet in drierlei wise: mit rewe
und leit umb die sunde, mit ganzer bichte,3) mit volkomer
biiBe.*)

Alle diese Erfordernisse sehen wir im neunten Buch des
Epos erfiillt. Die Schule der Reinigung hat der Held so erfolg-
reich durchgemacht, daB er beim Austritt aus ihr bereits auf
der via illuminativa, d. i. auf der Stufe der Fortschreitenden,
sich befindet.

Der Karfreitag mit seinen Mysterien war der Anfang der
heiligen Exerzitien, welche eine véllige sittliche Umwandlung
in ihm bewirkten. Der SchluB der geistlichen Ubungen fallt,
da der Dichter den Aufenthalt bei Trevrizent fiinfzehn Tage
wihren liBt, in die osterliche Zeit. Parzival, der mit Christus
auferstanden ist, bietet alle Gewadhr, daB er fiirderhin nach
dem strebt, was oben ist. Die moralischen Hindernisse, die
seiner Erhebung zum Gralkonigtum entgegenstanden, sind be-

seitigt. Der gilinstige Ausgang des Epos erscheint durch die
eingehende Behandlung der Bekehrungsgeschichte trefflich
motiviert.

1) Vel. 23. u, 24, Abenteuer im Gudrunliede. Uber den KuB der
Freude und jenen der Eltern- und Verwandtenliebe vgl. San Marte,
Parzival-Studien 3. Heft. S. 174 f.

2) Ries. Das geistliche Leben in seinen Entwickelungsstufen nach
der Lehre des hl. Bernard, Freiburg i. Br. 1906. S. 316 f.

8) ganze Beichte d. i. Generalbeichte.

t) Pfleiffer, Theologia deutsch, 2. Ausgabe Stuttgart 1855 Kap. 14.
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Darin liegt der groBe Vorzug, den unsere von Vilmar als
psychologisches Epos bezeichnete Dichtung vor Goethes Faust,
dem psychologischen Drama, voraus hat. Auch Goethes Held
ist mit dem Heiligen in enge Beziehung gekommen; die Gnade
Gottes hat auch an sein Herz gewaltig gepocht. Vernahm er
doch in einer der finstersten Stunden seines Lebens, als er iiber
Selbstmordgedanken briitete es war in der Osternacht. —
feierliche Glockenténe und den Chorgesang: ,,Christ ist er-
standen‘‘. Allein es kam bei ihm nicht zur inneren Einkehr und
sittlichen Umwandlung ; die demiitige Gesinnung fehlte. Faust
unterliBt zwar, wie von einem unbestimmten Gefithl tber-
mannt, die Ausfithrung seines verbrecherischen Vorhabens,
aber nur dem natiirlichen, nicht auch dem iibernatiirlichen Leben,
welches den Glauben zur Voraussetzung hat, wird er wieder-
gegeben.

Wenn gleichwohl der Dichter seinen Helden nach einem
siindhaften Leben in den Himmel gelangen laBt, so fehlen einem
solchen Schlusse alle Grundbedingungen, die ein christlich
gesinnter Leser verlangen mulfl. Katholische wie protestantische
Literaturhistoriker sind sich {iber diesen Mangel klar. So be-
merkt Lindemann-Salzer zu dem Ausgang des Stiickes: Daf
der Mensch, der sich der Siinde ergibt, durch den Genuf3 der
Leidenschaft nicht befriedigt, sondern angeekelt werde, ja die
Seele auf Erden iiberhaupt nicht zur vollen Ruhe komme, bis
sie in Gott ruht, ist eine Wahrheit, die so alt ist wie die
Menschheit selber. Aber ebenso wahr ist es, dall das blobe
Unbefriedigtsein nicht geniigt, sondern die reuige Riickkehr
zu Gott und die volle Hingabe an denselben den Menschen
rettet. Das verworrene Streben, der dunkle Drang reichen
dazu nicht aus und die SchluBphrase der Engel:

,» Wer immer strebend sich bemiiht,
Den konnen wir erlosen,

ist nichts anderes als ein Freibrief fiir jegliches Laster.l)

1) Lindemann-Salzer, Geschichte der deutschen Literatur 7. Aufl.
Freiburg i. Br. 1808. S. 706.
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Den zwischen Wolframs und Goethes Werk bestehen-
den Gegensatz schildert Vilmar mit den Worten: Gelangt das
Drama, wie wir es haben, darum nicht zum AbschluB, weil
es sich scheuet, das letzte Wort auszusprechen, so schreitet
das Epos im ruhigen BewuBtsein seiner inneren Wahrheit,
oder damit ich nicht auch das letzte Wort auszusprechen mich
scheue, im vollen BewuBtsein der siegenden, ewigen, christ-
lichen Wahrheit seinem Abschlusse, seiner Vollendung und
der tiefsten Befriedigung des sinnigen Lesers entgegen. Ist
Goethes Faust das treue, wahrhaftige lebenswarme Bild
einer Zeit, welche suchte, mit allen Kriften einer eben so
starken, wie beweglichen, einer ebenso energischen, wie er-
regten Seele suchte, aber nicht fand, so ist Wolframs Parzival
das gestaltenreiche, farbenglithende Produkt eines Jahrhunderts,
welches gesucht und gefunden hatte, und im Vollgenusse des
Besitzes leiblich und geistig befriedigt war.?)

Fiir die Stufe der Fortschreitenden oder den
Erleuchtungsweg verlangen die Mystiker eine hohere
Gottesliebe, die nach St. Bernard noch nicht genieBend, sondern
tatig-duldend ist. Die Beschwernisse und Leiden des Erden-
lebens werden noch herb empfunden.?) Gregor der Grolie
spricht von certamina tentationis und in der Deutschen Theo-
logie heiBt es: Die erliichtunge gehort zu den zunehmenden
menschen und geschicht ouch in drierlei wise, das ist: in
vorschméhunge der sunde, in wurkunge der tugent und gfiter
werk und in willigem liden aller anfechtunge und wider-
wertikeit.?)

Dieser zweite Weg ist im ,,Parzival* nicht so vollkommen
gezeichnet wie der erste. Wohl ist ein sittlicher Fortschritt
des Helden unverkennbar: Parzival widersteht den Lockungen
Orgelusens, in deren Netze Gawan und der Gralkonig Anfortas
gefallen waren. Im Streben nach dem Gral und in der treuen

1) Vilmar a. a. O. S, 137 1.
2) Ries a. a. O. S. 317.
3) Pfeiffer, Theologia deutsch Kap. 14.




Liebe zur Gattin harrt er aus, obwohl er vorliufig nur Kummer
und Trauer erntet. Noch einmal taucht ein Zweifel an Gottes
Huld in ihm auf;!) allein psychologisch betrachtet ist dieser
Seelenzustand mit dem Fortschritt im geistlichen Leben wohl
vereinbar. Oiffenbar besteht auch ein ethischer Gegensatz
zwischen ihm und den Vertretern der weltlichen Ritterschaft,
die er in mannigfachen Kimpfen besiegt; doch der sittlich-
religiose Zweck seiner Kiampfe und Abenteuer ist nicht recht
ersichtlich. Man wiirde mit Michael wiinschen, daB der fiir
Gott wiedergewonnene Held sein Schwert nur noch fiir die
Aufgaben des christlichen Rittertums, fiir den Schutz der Re-
ligion und der Unschuld, fithrte. Tatsdchlich scheint es sich
indes nur um den Preis seiner weltlichen Ritterehre zu handeln.?)
Fiir eine hohere symbolische Auffassung des Kampfes mit
Gawan und FeirefiB, an der Vilmar und andere festhalten,
bietet der Text keine geniigenden Anhaltspunkte. Der ur-
spriingliche Gehalt der Komposition war nach Botticher wohl
der: Munsalviasche und Schastelmarveil stehen sich als sitt-
liche Gegensitze, als Gottesreich und Teufelsreich, gegeniiber.
Zwel Menschen ziehen nach dem Goftesreiche aus, Parzival
und Gawan. Der eine, Parzival, erringt es, indem er im Kampfe
mit sich und der Welt zur Liuterung gelangt, der andere ver-
liert es, indem er den Versuchungen erliegt und das Reich des
Genusses erwirbt.

Aber bei Kyot und daher auch bei Wolfram hat nur noch
die eine Halfte dieses Gedankens, die Geschichte Parzivals,
ihren Ausdruck gefunden, die andere ist lediglich eine Aben-
teuerergeschichte geworden, die sich infolgedessen in hochst
unklaren Verhiltnissen bewegt und nur hie und da Spuren
ihres urspriinglichen Sinnes behalten hat.?)

Ahnlich verhilt es sich mit der Stufe der ,Vollkomm e-
nen‘. Aufihr weilen nach der Lehre des hl. Bernard diejenigen,
welche in der iibermichtic gewordenen Liebe in sich selbst und
1) X1V, 733,8. Vgl. zu dieser Stelle San Marte, Parzival-Studien
2. Heft S. 268f. u. Gietmann, Parzival usw. S. 182.

2) Michael a. a. O. S. 44.

3) Botticher, Parzival S. 27 u. .39,
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mit Gott vollig geeinigt sind.t) Wie Gregor der GroBe und
Magister Nider den Weg der Einigung schildern, ist uns bereits
bekannt. Die deutsche Theologie sagt von ihm: Die voreinunge
triffet an die volkomen menschen und geschicht ouch in drier-
lei wise, das ist: in reinikeit und liiterkeit des herzen, in gott-
licher liebe und in beschowunge gotes des schepfers aller
dinge.?)

Verschiedene dieser Merkmale treten bei unserem Helden
von seiner Erhebung zum Gralkonig an deutlich zu Tage

Wenn ihn der Dichter zum obersten Hiiter des Grales
macht, d. i. eines wunderbaren Steines, auf welchen jeden
Karfreitag eine weiBe Taube eine vom Himmel gebrachte
Hostie legt, so ist damit eine besonders enge Verbindung
mit Christus angedeutet. Die Erhebung zum Gralkonig auf
Grund einer wunderbaren Inschrift entspricht der Wahrheit,
daB Gott selbst seine Lieblinge sich erwihlt. Als die Gral-
botin Parzival die Kunde von seiner Erhebung zur hochsten
Wiirde iiberbrachte, da floB ihm vor Riithrung ,aus den Augen
Wasser von des Herzens Quell;?) offen bekennt er, dal
Gott an ihm wohlgetan. Bevor er an den kranken Anfortas
die erlosende Frage richtet, kniet er dreimal, die heilige Drei-
faltigkeit anbetend, vor dem Grale nieder.

Nicht bloB seinen eigenen, sondern auch Parzivals Ge-
fithlen gibt Trevrizent Ausdruck in dem Lobpreis:

. Geheimnisreich ist Gott,
Wer saB in seinem Rate je,
Wer weiB ein Ende seiner Kraft?
Der Engel Chére allzumal
Konnen’s nicht zu Ende denken.
Gott ist Mensch und Wort des Vaters,
Gott ist Vater und auch Sohn,
Sein Geist kann groBe Hilfe tun.f)

Ries :a. a. ©. 5. :316;

2) l‘lulur Theologia deutsch Kap. 14.
8) XV, 423 f.

4y XVI, 262 ff.
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Die giinstige Gestaltung der irdischen Verhiltnisse des
neuen Gralkonigs und seiner Familie paBt zu dem, was der
Psalmist dem Manne verheiBt, der nicht auf dem Weg der
Siinder steht, sondern seine Lust an Gottes Satzung hat: ,Er
gleicht dem Baum, gepflanzt an Wasserbidche, der Friichte
bringt zu seiner Zeit; und nimmer fallt (verwelkt) sein Laub
und alles, was er tut, gelingt ihm wohl* (Ps. 1); ferner: ,,Mach-
tic auf Erden wird sein Same sein, gesegnet wird der Red-
lichen Geschlecht (Ps. 111). DafB mit diesem irdischen Gliick
des neuen Gralkonigs auch die sichere Aussicht auf die ewigen
Freuden des Himmels verbunden ist, wird von Woliram aus-
driicklich hervorgehoben.

Der Gralkonig muB in unserem Epos nicht dem jung-
fraulichen Stande angehoéren. Ein Widerspruch mit der Lehre
von der via unitiva ist hierin nicht zu erblicken; denn wenn
auch nach katholischer Auffassung diesem Stande der Vorzug
vor dem Ehestande gebiihrt, so konnen doch auch Angehdrige
des letzteren zu den hochsten Stufen der christlichen Voll-
kommenheit gelangen. Gerade das 13. Jahrhundert bietet uns
an den heroischen Gestalten einer hl. Landgrifin Elisabeth
von Thiiringen und ihres Gemahls, sowie an dem hl. Kdnig
Ludwig IX. von Frankreich herrliche Belege fiir diese Wahr-
heit.

San Marte will im Gralsreiche, in welchem weder vom
Papste noch von einem besonderen Priestertum ausdriicklich
die Rede sei, eine Protestation gegen die Hierarchie der
romischen Kirche erblicken; allein diese Annahme darf nun-
mehr als iiberwunden betrachtet werden. Den bereits geltend
gemachten Gegengriinden!) glaube ich noch einen Gedanken
hinzufiigen zu diirfen. Der neue Gralkonig Parzival erklirt
Trevrizent, den er aus Dankbarkeit in seiner Klause aufgesucht
hat: Du sollst mein Berater sein, so lange uns noch der
Tod nicht schied: Du rietst mir einst in groBfier Not!“?

1) Vgl. Strohmeyer, Wolirams von Eschenbach Stellung zum Katho-
lizismus, Passauer theologisch-praktische Monatsschrift 1894. S. 679f,
2) XVI, 201 ff.




In seiner Eigenschaft als Priester hatte der fromme Ein-
siedler ihm einstens geraten; den priesterlichen Rat seines
Oheims verspricht der Held auch fernerhin zu schétzen. Durch
die Kirche, deren Diener Trevrizent ist, war er auf den
Reinigungsweg gefithrt worden, auf dem er die sittliche Kraft

erhielt um mit Erfolg nach dem Hochsten zu streben; aber & &
auch auf dem Einigungswege will er bis zum Ende seines '
Lebens in Verbindung mit dem sichtbaren Priestertum bleiben.

Die Meinung, daf willens- und geistesstarke Menschen
in Sachen der Religion der Leitung der Kirche nicht bediirften,
findet in Wolfram von Eschenbach keine Stiitze ; sein ,,Parzival®
diirfte eher als ein Protest gegen diese falsche, auch im
Mittelalter vertretene Ansicht aufgefaBt werden.
Gralritter und Graljungfrauen werden in dem Epos manch-
mal als Fiirsten und Fiirstinnen fiir ferne Lander bestimmt,
Sehr naheliegend ist da die Erinnerung an die christliche Idee:
Die vollkommenen und heilicen Menschen sind das Salz der
Erde, auf den Leuchter erhoben, verbreiten sie weithin den vle
Glanz ihrer Tugenden, als Segensspender und Wohltiter der
menschlichen Gesellschaft haben sie eine groBe providentielle
Aufgabe zu erfiillen.t) . &
DaB die Schilderung der via unitiva in dem Gedichte
mangelhaft ist, muB indes anerkannt werden. Die grobartigen,
religivsen und aszetischen Ideen, die der dichterische Stoff
in sich birgt, sind zumeist nur angedeutet, das weltliche Moment
dagegen tritt besonders auch in der Beschiftigung der Gral-
ritter und im Graldienste allzusehr in den Vordergrund.?)

Gietmann diirfte Recht behalten, wenn er sagt: So
manches Treffende uns hier nun auch sinnbildlich dargestellt & ' &
wird, so tritt doch die ganze Bedeutung des Zentralgeheimnisses
der Religion nicht recht zu Tage. Denn einmal entriickt uns
schon die Bildersprache, indem dieselbe allzu vorherrschend 2 la
oder ausschlieBlich angewandt wird, den Kern des Mysteriums

1) Siehe iiber diese Idee Albert Maria Weill, Apologie des Christen-
tums. 5. Bd. 2. u. 3, Auil. 24. Vortrag.

2) Vel. Gietmann, Parzival usw. S. 208.




39

zu sehr aus den Augen. Wir horen immer nur von einem
Wundersteine und bewegen uns in einer phantastischen
Marchenwelt. Wolfram verstand es noch nicht, wie Dante,
durch den herrlichsten Bilderschmuck die religiose Wahrheit
in ihrer vollen theologischen und aszetischen Vertiefung durch-
schimmern zu lassen. . . . . Weiterhift versdumte er die ,Wiirde
und Rolle des Gralrittertums eingehend darzulegen; in dem
Leben und Streben desselben hétte aber erst anschaulich werden
konnen, was der heilige Dienst einerseits den erwihlten Seelen
ist und wie viel er andererseits zur Ehre Gottes und zur Ver-
breitung des Reiches Gottes wirkt. . . . Das Rittertum mubBte
jedenfalls eine wiirdige Rolle zur Ehre des Erlosers und seines
Reiches spielen und durch heldenmiitige Tugenden die Héhe
des christlichen Lebens darstellen.t)

Die eigentlichen Ursachen aller dieser Miangel werden
wohl kaum je vollstindig und mit Sicherheit erforscht werden.
dJas Fehlen einer tieferen theologischen Bildung, zu geringes
Verstindnis fiir Dinge, welche die hoheren Stufen des geist-

lichen Lebens angehen, die mit einem Erstlingsversuche auf
einem solchen Gebiete verbundene Schwierigkeit, aber auch
das Verlangen weiteren Kreisen, die sich fiir geistliche Dinge
zu gefallen, kann bei Abfassung des

=}

1,

weniger interessie
Werkes eine Rolle gespielt haben.?)

Ungeachtet seiner Unvollkommenheiten darf das Werk
noch immer ein Wegweiser zu Gott genannt werden. K Sepps
Ansicht kommt jedenfalls, mag sie auch einer teilweisen Ein-
schrinkung bediirfen, der Wahrheit sehr nahe: Der gefallene
Mensch — sagt er — spiirt umsonst den geheimnisvollen
Wegen nach, verschlossen ist ihm der Garten und der Baum
des Lebens, nachdem er von der Frucht der Erkenntnis ge-
oessen. Er findet das Paradies, seinen Himmel nicht mehr,
zu dessen Hiiter er einst bestellt war, der Cherub wehrt es
ihm. Verborgen ist vor seinen Augen der heilige Berg, der
den Tempel Gottes mit dem Kelche des Heiles tragt, der

Gietmann, Die Idee der Gralsage S. 280 f.
Vgl. Gietmann, Parzival usw. S. 209 f. und Michael a. a. O. S. 44.

1
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allen, die ihn anblicken, ihren Durst und Hunger auf ewig
stillt, indem sie in seinem Anschauen und Genusse nimmermehr
sterben. Aber die gottliche Gnade hat ihm Eden, den Lustort
der Seligen, wieder aufgeschlossen, sie hat ihm die Wege
bereitet und ihn geleitet, auf daB er zum Heiligtum gelange.
Parzival ist der heroische Reprisentant der abendldndischen o
Menschheit. Das Gedicht besingt sein Erwachen aus den '
Triaumen der Kindheit, wie er in Zweifel und Unglauben
verfallen an dem hochsten Gut voriibergeht und auf den
Wegen der Welt sich verirrt, aber gleichwohl ohne Rast und
Ruhe nach besserer Erkenntnis ringt und ein .anderer Christo-
phorus nur dem hochsten Herrn zu dienen willens ist. Sein
Hochmut wird durch Demut besiegt, sein Wissensdrang durch
den Glauben ersittigt und so gelangt er zum Schauen und
zum Besitze des seligen Friedens und geht nicht wie Faust
der Welt und dem Schopfer grollend in Verzweiflung unter.
Aus dunklen Zweifels Qual fithrt ihn der Gnade Strahl zum
lichten Gral.t)

Durch ihren sittlichen Gehalt vermochte die Dichtung
auf lange hinaus die hoheren gesellschaftlichen Kreise des
Mittelalters giinstig zu beeinflussen. Jahrhunderte hindurch . *
wiederholte man den Lobspruch Wirnts von Gravenberg:

Herr Wolfram,

Der weise Mann von Eschenbach;
Sein Herz ist ganzen Sinnes Dach:
Laienmund nie besser sprach.?)

Friedrich der GroBe hat seinen volligen Mangel an Ver- T
stindnis fiir die deutsche Literatur wohl kaum schlagender
bewiesen als durch folgenden Brief, den er an den Parzival-
Herausgeber Myller richtete: 3

1y Sepp, Das Heidentum und dessen Bedeutung fiir das Christen-
) Sepy ; g

tum. 3. Teil. Regensburg 1853. §S. 178f.

2) Wilhelm Hertz a. a. O. 8. 452,
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Hochgelahrter, Lieber, Getreuer!

Ihr urtheilt viel zu vortheilhaft von den Gedichten des
zwolften, dreizehnten und vierzehnten seculi, deren Druck
ihr befordert habt, und zur Bereicherung der deutschen
Sprache so brauchbar haltet. Meiner Einsicht nach sind
solche nicht einen SchuB Pulver werth, und verdienen nicht
aus dem Staub der Vergessenheit gezogen zu werden. In
meiner Biichersammlung wenigstens wilrde ich dergleichen
elendes Zeug nicht dulden, sondern herausschmeiBen. Das
mir davon eingesandte Exemplar mag daher sein Schicksal
in der dortigen groBen Bibliothek abwarten. Nachfrage
aber verspricht demselben nicht Euer

Potsdam, den 22. Febr. 1784.
sonst gnadiger Konig

Friedrich.1)

Zum Gliick hat das unsanfte Schreiben des Konigs die
weitere Entwicklung der Parzivalforschung nicht verhindert.
Von der unverginglichen Kraft, welche der Dichtung eigen
ist, zeugt auch der Umstand, daB durch sie einer der hervor-
ragendsten Vertreter der modernen Tonkunst, Rich. Wagner,
sich zur Schopfung seines gleichnamigen Werkes anregen lief.
Freilich stand der Kiinstler des 19. Jahrhunderts persénlich
nicht auf dem Boden des dogmatischen "Christusglaubens.
Christliche und buddhistische Elemente sind in seinem Bithnen-
weihe-Festspiel mit einander vermengt. Mdgen wir auch seine
Schopfung in kiinstlerischer Hinsicht noch so hoch werten,
vom religiésen Standpunkte aus wird deshalb iiber die Be-
strebungen des Meisters kein anderes Urteil zu féllen sein als
jenes, welches einmal der hl. Augustin gebrauchte: ,Grandes
passus, sed extra viam.“

1y San Marte, Leben und Dichten Wolframs von Eschenbach 2. Bd.
1841. S. 355. Dieser Brief wurde nicht, wie man lange gemeint hat,
vom Nibelungenlied, sondern durch den Parzival veranlaBt. Siehe Hertz
a, a. O. S. 415 Anm.




ZNGELIE RESATB S GIEINITE T

Die geistliche Minnedichtung.

Erstes Kapitel.

DasflieBendeLichtderGottheit“vonMechthild

von Magdeburg.

Die Einigung mit Gott, das eigentliche Thema .der .
Mystik, wurde im Mittelalter in lyrischen und didaktischen 5 e
Schriften mit Vorliebe verherrlicht und empfohlen. Haufig
muBte hiebei die irdische Liebe als Sinnbild der iiberirdischen
dienen. Es galt der Grundsatz: ,,Dem Reinen ist alles rein® und
man hielt dieses Verfahren, gegen welches nur selten ernstere
Bedenken erhoben wurden, schon im Hinblicke auf die Dar-
stellungsweise des Hohenliedes fiir berechtigt. Nach dem
Vorbilde des hl. Bernhard entnahmen die mystischen Dichter
ihren Stoff wie die Glut ihrer Sprache sehr hidufig diesem

alttestamentlichen Buche.

Einen Ehrenplatz unter den Singern der heiligen Liebe
nimmt Mechthild von Magdeburg (gest. um 1285) ein. Von LN
ca. 1230 — 1270 lebte sie als Beghine in Magdeburg, sodann
als Cistersienserin in Helfta, Dieses Kloster, in welchem gleich-
zeitig auch eine hl. Mechthild und die hl. Gertrud die Grofe
lebten, wurde unter Leitung seiner hochherzigen und weit-
blickenden Abtissin Gertrud von Hackeborn (1251—1292) eine
Hochschule der Mystik, Unsere Nonne, die zwar einer hoheren
Bildung entbehrte, aber doch begabt war, legt ihre inneren




Erlebnisse seit 1250 in der zunéchst fiir Ordensleute bestimmten
Schrift ,,Das flieBende Licht der Gottheit* nieder; die Redaktion
der Schrift besorgte ein Dominikaner, dem Mechthild ihre
Aufzeichnungen iibergeben hatte. Dieses niederdeutsche
Original, das bisher unbekannt geblieben ist, wurde bald nach
dem Tode Mechthilds ins Lateinische iibersetzt. Die K uns
erhaltene, oberdeutsche Bearbeitung, welche um 1344 Magister
Heinrich von Nordlingen fiir die Dominikanerinnen zu Maria-
Medingen besorgte, wird von Michael als ein kostbares Juwel
der deutschen Literatur bezeichnet. Mechthild von Magdeburg
selbst ist ihm eine hochpoetische Natur voll Phantasie, kithn
und unerschrocken in herbem Tadel gegen einflufreiche Person-
lichkeiten, deren Feindschaft sie sich zuzog, dabei streng und
unerbittlich gegen ihren Leib, dessen iiberschwellende Kraft sie
vollstindig brach und dem Geiste zur unumschrinkten Herr-
schaft zu verhelfen.)

ht
selten iiberraschend schone Poesien eingeflochten, die das geist-
liche Leben zum Gegenstande haben.

Ihrem Werke, das voll Geist und Leben ist, sind ni

Wihrend der zunichst fiir die Burgen und Paldste der
Ritter und Herren bestimmte Parzival des Wolfram von Eschen-
bach den ritterlichen Geist des 13. Jahrhunderts nicht bloB
mit seinen Vorziigen, sondern auch mit seinen | sittlichen
Schwichen zum Ausdruck bringt, sind Mechthildens geistliche
Minnelieder wiirdig einer Gottesbraut, die mit dem Apostel
verlangt aufgelost zu werden um mit Christo vereinigt zu
sein.

Den Stoff fiir ihre Lieder, Betrachtungen und moralischen
Lehren entnahm die gotterleuchtete Verfasserin, wie Greith
hervorhebt, dem Christenglauben und den selbsteigenen Er-
fahrungen iherer mystischen Zustinde. Sie feiert darin die
innigen Beziehungen Gottes und der Seele, welche durch die
Minne vermittelt werden und nach unten das Wechselverhilt-

1) Michael, Geschichte des deutschen Volkes vom 13. Jahrhundert

bis zum Ausgang des Mittelalters, 3. Bd. Freiburg i. Br. 1903. -S. 187 fi.
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nis zwischen Seele und Leib (Sinnlichkeit, Leichnam), welches
durch die Begierlichkeit der Siinde zu einem gegenseitig feind-
seligen sich ausgebildet hat. Ihre didaktischen Sinnspriiche
verbreiten sich iiber die Tugenden und Laster, die Vollkommen-
heiten und Mingel der Seele auf ihrem Pilgerzuge nach oben
und mit besonderer Vorliebe wihlt sie zuweilen die Form des
Zwiegespriches, das sie zwischen Gott und der Seele, der
Minne und der Erkenntnis und zwischen Erkenntnis und
Gewissen mit Gewandtheit zu fithren weil um ihre reiche
Gedankenfiille am Faden der Rede und der Gegenrede ab-
zuspinnen.t) Glithende Gottes- und Nichstenliebe dridngen
Mechthild immer und immer wieder in Versen wie in Prosa
auf die Wege hinzuweisen, die zu Gott fithren.

Got leitet sinti kint, die er Gott leitet seine Kinder, die
vserwelt hat wunderliche er auserwéhlte,
wege. Das ist ein wunder- Auf wunderbaren Wegen.
lich weg und ein edel weg und  Das ist ein wunderbarer, edler,

ein helig weg, den Got selber heil’ger Weg,

gieng, das ein mensche pine Den Gott doch selbst ge-
lide ane stinde und ane schul- gangen,

de. In disem wege frowet DaB Einer ohne Schuld und
sich die sele, die nach got Siinde Peinen leide.
jamerig ist, usw.?) Auf diesem Wege freuet sich

die Seele,
Die sich nach ihrem Gotte
sehnt, usw.?)

1) Greith, Die deutsche Mystik im Prediger-Orden (von 1250—1350)
nach ihren Grundlehren, Liedern und Lebensbildern aus handschriftlichen
Quellen. Freiburg i. Br. 1861. S. 208 f.

2y Gall Morel, Offenbarungen der Schwester Mechthild von Magde-
burg, oder das flieBende Licht der Gottheit, aus der einzigen Hand-
schrift des Stiftes Einsiedeln. Altdeuscher Text. Regensburg 1869. I. cap.
25,5 (SN 3iT il

) Das niamliche Werk Morels in jetziger Schriftsprache Regensburg
1869. I, 25. — Auf beide Ausgaben beziehen sich auch die folgenden
Proben mit Ausnahme der ,Stufen der Beschaulichkeit®.
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Drii ding machent einen des
weges wirdig, das er in er-

kene und kome darin. Dc
erste, dc der monsche sich
selber twinget in gotte ane
alle meisterschaft und die

gottesgnade heleklich behalte
und willekliche trage, in ver-
zihunge aller dingen nach des
menschen willen. Das ander
behaltet den menschen in dem
wege das im alld ding ze dan-

ke sint ane allein die stnde.
Das dritte machet den men-
schen vollekomen in dem

wege, dc man alld ding glich-
lich gotte ze eren td, usw.l)

Ein ander mal schildert

Sweitie die arme sele kumet ze
hove, so ist si wise und wol-
gezogen; so siht si iren got
vrolichen an, Eya, wie liep-
lich wirt si da empfangen. So
swiget si und gert vnmessek-
lich sines lobes. So wiset er
ir mit grosser gerunge sin
gotlich herze. Das ist gelich
dem roten golde das da brifiet
in eime grossen kolefiire. So
tat er in sin gligendes
herze alse sich der hohe fiirste

si
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sie die

Drei Dinge machen dich des
Weges wiirdig,

DaB du ihn kennest und auf

ihn gelangest:

Das Erste, daB der Mensch
sich selber zwinge

In Gott, entsagend aller Selbst-
herrschaft,

Und Gottes Gnade treu be-
wahre, willig trage,

Verzichtend auf Geliiste eig-
nen Waillens.
Das Zweite hilt den Men-

schen auf dem Wege,
DaB alles ihm willkommen sei,
Die Siinde ausgenommen.
Das Dritte, daB man alle Dinge
In gleicher Weise tue, Gott zu

Ehren, usw.

Hofreise der Minne:
Wenn die arme Seele kommt

zu Hof,
So ist sie weise, wohlgezogen
Und frohlich schaut sie ihren
Gott.
lieblich
empfangen!

O wie wird sie da
Leise wiinscht sie unermefBlich
ihn zu loben.

Er zeiet in groBer Sehnsucht

& 5
ihr sein Herz.
Es glithet gleich dem
Gold,

roten




und die kleine dirne alsust Das brennt in einem groBen
behalsent und vereinet sint Feuer.
als wasser und win. usw.l) Sofort legt er sie in dies Herz,
Dal3 sich der hohe Fiirst, die
arme Magd umhalsen,
Und Eines sind wie Wasser
in dem Wein. usw.

In einem Kapitel, das von der Minne Weg, vom Braut-
kleide und vom Tanze handelt, heiBt es: Eja, minnende Seele,
willst du wissen, welches dein Weg sei? ,Ja, lieber heiliger
Geist, lehre es mich!“ Also kommst du iiber die Not der
Reue und iiber die Pein des Bekenntnisses und iiber die
Miihe der BuBe und iiber die Liebe zur Welt und fiiber die
Versuchung des Teufels und iiber den Ubermut des Fleisches
und iiber den kraftlosen eigenen Willen, der manche Seele so
sehr riickwirts ziehet, daB sie nie zur rechten Liebe kommt,
und auch dann, wenn du die meisten Feinde erschlagen hast,
selbst so miide bist, daB du dann sprichst: Schoner Jiing-
ling, ich sehne mich nach dir; wo soll ich dich finden?

Bevor die minnende Seele auf die Suche geht nach dem
fitrstlichen Jiingling, d. i. dem Seelenbriutigam,

Zihet si an ein hemede der zieht sie an ein Hemd sanfter

sanften demutikeit; 50 ok Demiitigkeit

Darvber ein wisses kleit der Dariiber dann das weifle Kleid
luteren kischekeit, und also der Keuschheit
reine, dc si an gedenken, an So rein, daB sie an Sinn, Wort
worten, noch an berlirunge und Berithrung

nit me mag geliden, dc si be- Von sich weist jegliche Ver-
vlekken moge. So nimet si fithrung.

vmbe einen mantel des he- So nimmt sie um den Mantel
ligen gepuchtes, den si ver- heiligen Gerichtes,
golten hat mit allen tugen- Den sie gekauft mit allen

oenden.

o

den. Tu
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So gat si in den walt
der geselleschaft heiliger lu-
ten. Da singent di
seste nahtegale der getemper-
ten einunge mit gotte tages

allersts-

und nahtes, und manig stsse
hort si da von den
der heligen bekant-

stime
vogeln
nusse.

Dann geht sie in den Wald zu
heiligen Leuten,

Da singen siife Nachtigallen

Die reine Einigung mit Gott
durch Tag und Nacht,

Und manig siife Stimme hort
sie da

Von Vogeln heiliger Bekennt-

nisse,

Noch kommt der Jingling nicht, da sendet sie Boten

daus,

der Propheten und um die

Sie sendet um den Glauben Abrahams, um die Sehnsucht
keusche

Demut unserer Frau,

Sankta Maria, und all die heiligen Tugenden Jesu Christi und
all die Frommigkeit der Auserwéhlten.

Jetzt kommt der Jiingling an und spricht:

Junkfrowe,

alsust fromeklich sont ir nachtanzen, als tch mine vserwelten

vorgetanzet hant.

Darauf erwidert die Seele:

Ich mag nit tanzen, herre,
du enleitest mich.

Wilt du das ich sere springe

So must du selber voran
singen.

So springe ich in die mine.

Von der mine in bekantnisse

Von bekantnisse in gebruch-
unge,
Von gebruchunge uber alle

monschliche sine.l)

1) I. cap. 44.

Ich will nicht tanzen, Herr,

Es sei denn, daB du mich willst
leiten.

Willst du, daB ich soll frohlich
springen,

So muBt du selber vor mir
singern,

So spring ich in die Minne

Und von der
kenntnis

Und von Bekenntnis in Genull

b 4

Minne in Be-

Und GenuBl tiber alle

VoI

menschliche Sinne.
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Bedeutungsvoll ist das
Gottes

so beite ich defie mit
hunger und mit durste,
Mit jagen und mit luste,

Vnz an die spilenden stunde
Dc vs dinem goOtlichen munde
Vliessen die erwelten wort,
Die von nieman sin gehort,

Herre,

Mere von der sele alleine

Die sich von der erde en-
kleidet

Und leit ir ore fur dinen
munt; —

Ja die begriffet der minne
funt.t)

| S
gewiesen, daf der Inhalt der
dichtes sich

Reinigung,

Entsprechend den drei Stufen bezw.
lichen Vollkommenheit hat schon der hl. Bernard auc

dreifache Kontemplationsstuie
mystischen Vorgange auf

osculum pedi

der
s, die hoéheren Beschauungsakte osculum manus;

liebliche Gedicht ,,Ein Widersang

in der Seele®. Hier ruft die Dichterin aus:

Herr, so wart ich denn mit
Hunger und mit Durst,

Mit Lust und Jagen,

Bis an meine letzte Stunde,

DaB aus deinem gottlichen
Munde

FlieBen die erwihlten Worte,

Die von Niemand gehort wer-
den

Als von der Seele,

Die sich ablést von der Erden

Und legt ihr Ohr vor deinen

Mund;

begreift

Fund.

Ja die der Minne

Es wurde von Seite eines Forschers bereits darauf hin-

drei letzten Verse dieses Ge-

auf den dreifachen geistlichen Weg, den der
Erleuchtung und Einigung mit Gott beziehe.?)

Wegen der christ-

h eine
angenommen. Die inneren
untersten Stufe nennt er

die aut der Stufe der ,Vollkommenen® Angelangten genieBen

das osculum oris, worunter die hoct

zu verstehen ist.?)
Auch Hugo und Richard

1) II. cap. 6.

2) Krebs, Meister Dietrich, Miinster 1006. S. 131 (in
Geschichte der Philosophie des Mittelalters®.
Heft 5—0).

Hertling. Bd. 5.

316 f.

und Freih. w.
3) Ries a. a. O. S.

iste Art mystischer Akte

von St. Viktor haben die Drei-

staffelung auf die Kontemplation angewandt.  Mechthild hat

,,Beitrage zur
Herausgegeben von Baeumker

[ #]

!
i
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dieser Lieblingsidee der héheren Mystik poetischen Ausdruck
verliehen in dem Gedichte, welches Greith unter dem Titel
,,Die Stufen der Beschaulichkeit anfithrt. Kenntnis und Seele
fithren hier ein lingeres Zwiegesprich; die erste mochte er-
fahren, welche unaussprechliche Heimlichkeit zwischen Gott
und der minnenden Seele waltet; sie erfiahrt schlieflich nur
so viel, als sie fassen kann. Die Seele erklart ihr:

,Sankt Paulus war gefithrt in den dritten Himmel,

Wie man es findet in der Schrift geschrieben,

Das wire nie geschehen, wire er Saulus geblieben.

Und hitte er die Wahrheit erkannt im ersten und im zweiten,

Er wire in den dritten Himmel nie gestiegen.

Ein Himmel hat der Teufel selbst gemacht

Mit seinen tiuschenden und bosen Listen,

Darinnen wandeln die Gedanken mit traurigem Sinne.

Die Seele hilt sich da still, denn sie fiihlt keine Minne,

Sie bleibt ungetrostet und findet keine Ruh.

Auch erscheint darin der Teufel einem Lichtengel gleich

Und ifft sogar Gott in seinen fiinf Wunden nach,

Einfaltige Seele, hiite dich.

Den anderen Himmel hat die heilige Gehrung gemacht,

Darin ist kein Licht und von Gott erkennt die Seele nichts,

Sie schmeckt nur eine unbegreifliche SiiBigkeit,

Die durch alle ihre Glieder geht.

Sie hort auch eine Stimme von Dingen, die sie gern will,

Denn sie ist noch mit irdischem Sinn gemenget.

Ist da die Demut nicht,

So bietet der Teufel dar sein Licht,

Und was da geschieht ist nicht von Gott.)

Ist die Demut aber da, dann muB die Seele hoher fahren,

Im dritten Himmel wird ihr das wahre Licht gegeben.

1) Vor den Tiuschungen, welche leicht auf dem Gebiete des

mystischen Lebens vorkommen konnen, warnt sehr nachdriicklich auch
Mechthilds Zeitgenosse, der deutsche Mystiker David von Augsburg in
seinem Werke de exterioris et interioris hominis compositione, pag. 359
sq. und 364 sqq.
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Dann sprechen die Sinne: Die Seele hat geschlafen,
Nun ist sie im Licht der offenen Minne erwacht,

Sie sieht sich um, wer der wire, der sie weiset,

Und was es sei, das man zu ihr spricht;

Dann sieht sie wahrlich und erkennet,

Wie Gott sei — alle Dinge und in allen Dingen.

Nun leg’ ich allen Kummer nieder,

Und fahre mit St. Paulus in den dritten Himmel,

Wenn Gott minniglich schligt meinen Siindenleib darnieder,
Der Himmel ist gewdlbt, geordnet und erleuchtet schone,
Gott unsere Seele darin krone.t)

Der Domdekan und spitere Bischof Greith von St. Gallen
hat sich den Dank vieler dadurch erworben, daB er die deutsche
Leserwelt wieder auf das Werk der fast ganz in Vergessen-
heit geratenen, gottbegnadigten Seele aufmerksam  machte.
Ein noch grosseres Verdienst erwarb sich sodann der Bene-
diktiner P. Gall Morel, indem er die ,,Offenbarungen der
Schwester Mechthild von Magdeburg oder das flieBende Licht
der Gottheit nach der einzigen Handschrift des Stiftes Ein-
siedeln in ,altdeutschem* Texte sowohl wie in der jetzigen
Schriftsprache verdffentlichte. Die Sprache der Handschrift,
welche Mechthilds Werk in der oberdeutschen Ubertragung
des Magisters Heinrich von Nordlingen bietet, ist nach dem
Urteile des Herausgebers jene, wie sie um den Oberrhein
her zu Ende des 13. und im Anfang des 14. Jahrhunderts
gesprochen und geschrieben wurde’ und wie sie bei den
Schweizern im Dialekte noch groBenteils sich erhalten hat,
jedenfalls aber leicht verstanden wird.

Abgesehen von dem hohen literarischen und asthetischen
Werte des Buches liegt sein Hauptwert in dem religios-erbau-
lichen Hauche, der es durchweht. Da ist reine, urwiichsige,
wahre Gottbegeisterung; die Visionirin zeigt sich als eine
an Tugend wie an Gnade reiche Seele. Aus allem leuchtet
ihre groBe Demut, die sich allem unterordnet, neben einem

1) Greith a. a. O. S. 267 ff. Vgl. Morel a. a. Q. 11 cap. 19.
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Flug gottlicher Begeisterung, der sie in die hochsten Regionen
des Gottlebens emporhebt.!) Aus diesem Grunde schon er-
scheint es undenkbar, daB gewagte, auffallende Stellen der
Schrift, soweit solche von Mechthild selber stammen, von ihr
in pantheistischem Sinne verstanden wurden.

Die hohe religiése und dichterische Begeisterung, welche
im 13. und 14. Jahrhundert und noch spiter in deutschen
Frauenklostern herrschte, ist nicht zum geringsten Teil aul
,das flieBende Licht der Gottheit* zuriickzufithren. Wie be-
liebt diese Schrift gewesen ist, erhellt aus der um 1344 Tiir die
Dominikanerinnen zu Maria Medingen besorgten Bearbeitung
sowie aus der Tatsache, daB das Buch noch im 15. Jahrhundert
den Waldschwestern oder Beghinen in und um Einsiedeln
als Erbauungslektiire gedient hat.?)

Preger und andere halten es nicht fiir unmoglich, dab
selbst Dante die Jenseits-Darstellungen der deutschen Nonne
gekannt und seiner géttlichen Komddie zugrunde gelegt hat.®)

Beachtenswert sind die Worte, mit welchen Morel seine
Ausgabe der Offenbarungen einleitet:

In triiber, vielbewegter Zeit hat Mechthildis diese Dinge
geschaut und beschrieben und dadurch wurde auch sie wie
St. Elisabeth als ein Bote Gottes der siindigen Menschheit ge-
sandt. Unsere Zeit hat viele Ahnlichkeit mit jener des drei-
zehnten Jahrhunderts, so trete denn der Bote Gottes abermal
auf und versuche es die ganz ins AuBerliche zerfahrene Mensch-
heit wieder an ein hoheres, inneres Geistesleben zu erinnern.
Wird auch der fremdartige Ruf schwerlich von der Menge
und auf den Gassen vernommen werden, so werden ihm desto
lieber und inniger Seelen lauschen, die sich von der lirmen-
den StraBe zuriickgezogen haben in die Einsamkeit stiller
Mauern, kirchlich geweihte oder nicht geweihte und in die

1) Morel a. a. O. S. V. u. XXIV sq.

2) QGreith a. a. O. S. 54. Anm.

8) Michael a. a. O. S. 190 Anm,




gotterfiillte Einsamkeit ihres eigenstens Webens und Lebens,
hier schon ahnend die Wahrheit des groBen Wortes: ,In ihm,
in Gott, leben wir und bewegen uns und sind wir ... Denn
sein Geschlecht auch sind wir.““?)

Zweites Kapitel.

Das Biichlein von der Tochter Sion.

Wie die liebende Seele zur Erkenntnis Gottes und zur
Vereinigung mit ihm gelangt, lehren zwei deutsche poetische
Bearbeitungen des lateinischen Traktates iiber die , Tochter
Sion‘. Die eine, gleichfalls , Tochter Sion‘ genannt, entstand
um die Mitte des 13. Jahrhunderts durch den Minoriten-
bruder Lamprecht von Regensburg, der auch ein Leben des
heiligen Franziskus in Versen herausgab. Die andere ,,Daz
buochlin (auch puch) von der tohter Syon* oder ,,Die
minnende Seele®* aus dem Ausgang des 13. Jahrhunderts hat,
in ihrer Sprache schon auf einen Alemannen hinweisend,
wahrscheinlich einen Dominikaner am Rheine zum Verfasser.

Scholastik und Mystik haben an dem letztgenannten Ge- f =
dicht ihren Anteil. Dieser ist der Stoff entnommen; jene hat
technische Ausdriicke der Schule zur Verfiigung gestellt.
Analysen des Werkes haben bereits Holland und Piper geboten :
Die als Tochter Sion eingefithrte minnende Seele, Speculatio
genannt, (d. h. die aus der Betrachtung der Geschopfe Gottes
gewonnene Erkenntnis), sehen wir vom heftigsten Verlangen
nach ihrem himmlischen Briutigam ergriffen; sie geht ihre
Gespielen, die Tochter Jerusalems — die hier zu Geistestatig- '
keiten und Tugenden erhoben sind und mit lateinischen und v &
deutschen Namen redend und handelnd auftreten — um Rat
an, wie sie durch Vereinigung mit ihrem Geliebten zur Ruhe
des Herzens gelangen konne. Die Freundinnen, deren jede,
wie es in den alten Schauspielen iiblich war, einen Spiegel
als Symbol mit immer anderer Deutung trigt, geben nun ihren

1) Morel a. a. O. S. XXV sq.




Rat; die erste, die Cogitatio, spendet wenig Trost, da diese
Welt, auf der alles fliichtig und vergianglich sei, kein dauerndes
Gliick gewihren konne. Die anderen Tugenden, Fides der
Meerstern, der Wunder tuend ins Himmelreich fiithrt, Spes
die Zuversicht, die oberste Meisterin in Gottes Kirche, erteilen
guten Rat, am ausfithrlichsten tut das die Sapientia, die bei
dem Liebsten der Seele war, als die Welt qc chaffen wurde;
ohne sie sind alle Dinge lahm; ihr Spiegel ist Gottes ewiger
Sohn: sie rit zur Demut, Armut, Bflmllwmgkuf, Gehorsam
und Keuschheit:

Ahte daz alle deine wort Deines Mundes Reden schleife
du
Gesliffen auf drew ort Auf drei Spitzen alle zu:
Dein selbez hail, deinez neh- Aufs eigne Heil, des Nachsten
sten nucz. Frommen,
Auf gotez lop one vrdrucz. Und Gottes Lob, so wirds voll-

kommen.

Die mit dem Spiegel der Giite versehene Minne, zu
welcher alsdann die Seele gelangt, erbietet sich diese zum An-
schauen ihres Geliebten zu fithren; sie bedarf aber dazu als
Begleiterin der Oratio, die in der Pilgerflasche die Tranen
der Reue. die Briefe der Heiligen-Fiirbitte, das Brot der Engel,
in der Hand das Kreuz als Stab, um die Hiiften den Giirtel
der Geduld und Keuschheit, als Speise im Sack aber die Werke
der Barmherzigkeit mit sich fithrt. So bringt die Minne im
Geleite des Gebetes die Tochter Sion iiber aller Engel Schar
vor den Thron des Briutigams, vor dessen Anblick die Seele
ohnmichtig niedergesunken ware, wenn die Minne ihr nicht
Kraft verlichen hitte, Diese tut nun, was ihres Amtes ist,
legt den Pfeil auf den Bogen und schieBt nach dem Brautigam
auf seinem Thron, du getroffen alsbald der minnenden Seele
in die Arme sinkt, ihr den Vermihlungsring reicht und sich
mit siiBen Kiissen auf ewig ihr vereinigt. ,,Das war ein ganzer
Jubilus,* heiBt es mit uniibersetzbarem Ausdruck, der so die
Worte der zur hochsten Befriedigung gelangten minnenden




Seele einleitet, die nun als virgo Israel auf dem Thron der
Freuden wohnt.l)

Nach Lindemann-Salzers Urteil kann ,,Die minnende
Seele’* den besten mystischen Gedichten aus dem Ausgang
des 13. Jahrhunderts beigezihlt werden. Bone weist mit
Recht darauf hin, wie in dieser etwas iiber 580 Verse zihlenden
Dichtung die abstraktesten und zartesten, geistigen und reli-
giosen Ideen mit einer Sicherheit, die bisweilen an Keckheit
grenzt, in Bild und Leben gebracht sind.2) So wird zum Bei-
spiel die Bedeutung der heiligen Liebe im Reiche Gottes auch
dem gemeinen Manne klar, wenn in dem buochlin von der
tohter Syon die Minne V, 451 sq. spricht:

swaz got hat, daz ist allez mein:
Ich pin sein oberigste chelnerein,

Mit Freude nimmt der katholische Leser wahr, wie
seine eigenen religiésen Anschauungen mit jenen des mittel-
alterlichen Dichters vollstindig iibereinstimmen. Die Stellen,
welche die Notwendigkeit des Gebetes, den Wert des Glaubens,
der Hoffnung und der Liebe in allegorischer Form zur Dar-
stellung bringen, sind als unverriickbare Glaubensgrundsitze
zu betrachten, an welchen im Interesse der Selbstheiligung
sowohl wie der Seelsorge zu allen Zeiten festgehalten
werden mulb.

Ausfithrlich und in ansprechender Weise schildert der
Singer die Macht der Liebe. Er laBt diese zur Ermunterung
der Seele sprechen:

Der di engel verstiez und Der die Engel und Adam hat

Adam, verbannt,
Der wart gespannet an dez An ein Kreuz ward er ge-
cretzez ram spannt,

') Holland, Geschichte der deutschen Literatur 1. Bd. Regensburg
1853. S. 108 ff. und Piper, Die geistliche Dichtung des Mittelalters. 2. Teil,
in Kirschners deutscher National-Literatur. Bd. 128. S. 121.

%) Bone, Deutsches Lesebuch 2. Teil. Handbuch fiir den deutschen
Unterricht der oberen Klassen der Gymnasien. Koln 1853. S. 100.




An allem seinem leib wunt,
Wetrubet auf der sele grunt

Wart der himelische trost
Daz di séle wurde erlost,

Der kunick wart kneht, daz
leben starb,

Ich pin, dew ez allez warb.

Got tht allez daz ich wil

Unverczogen one czil.

(O}
(5}

An seinem ganzen Leibe wund,
Betriibt bis auf der
Grund
Ward der himmlische Troster:

Unsre Seele so erlost’ er.

Seele

Fiirst ward Knecht, es
starb das Leben:

Das habe Ich alles eingegeben.

Gott tut alles was ich will

Ohne Verzug, er leistets still.

Der

Auch im Leben der heiligen Jungfrau findet die Minne

Beweise ihrer eigenen Macht:

Daz Maria die hohe maget,
Als uns der gelaube saget,
Wart vor allen frawen wert,

Daz ir got czu miiter gert,

Daz waz doch mein schult
allermaist;
Wann ir liep, ir hercz, ir gaist

Waren in mir enprunnen:

Dez prahte si di sunnen,

Von der di engel haben iren
schein,

Dez miiz si immer di hohest
seirn.

DaB Maria die hohe Magd,

Wie es uns der Glaube sagt,

Vor allen Frauen ward so
wert,
DaB sie Gott zur Mutter hat

begehrt,
Meine Schuld wars allermeist,

Denn ihr Leib, ihr Herz, ihr
Geist

Waren in mir entbronnen;

Drum gebar sie uns die Sonne,

Die den Engeln gibt den
Schein:

So muB sie stets die Hochste
sein.

Als Krone ihrer Werke bezeichnet die Liebe das aller-

heiligste Sakrament des Altares:




Noch ich ainz, daz ist
daz maist,

Daz gotez leip, plit und gaist

schuf

Veraint mit der gothait
Seinen chinden zu einer speise
hat berait.
Sein plit daz schol uns rainen,
Sein leip uns mit im verainen,
Seine séle schol uns versiinen
mit  tugenden
cronen,
Sein gothait czihen in andaht;

Sein gaist

Dicz han ich allez czupraht.
[ch pin uber alle crefte stark.
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Doch schuf ich Eins, das Aller-
meiste :
DaB Gott den

Leib mit Blut

GroB ist die Bedeutung der Liebe bei dem Heilsgeschifte,

wo es sich um die Reinigung und Erleuchtung der Seele

und ihre Vereinigung mit Gott handelt:

Ich swende wein und mark,
Ich derre bliit und hercze
(Doch senftleich on smercze)
Daz si 16se gewonhait lant

Und da mit auf in got gant.

Ich pezzer daz verdorben waz,
Ich czewhe alsam ain adamas

Die sél in got und got in sie;

Mit mir verainet sie sich hie.

und Geiste, . w
Dazu seine Gottheit,
Seinen Kindern hat zur Kost . @
geweiht:
Sein Blut, das soll uns reini-
oen,
Sein Leib uns Ihm vereinigen,
Seine Seele uns verséhnen,
Sein Geist mit Tugenden
kronemn,
Seine Gottheit uns zur Andacht
ziehn:
Sieh, Ich bracht es dahin,
Uber alle Krifte bin ich
stark .
¥ &
* E.
Ich verzehre Bein und Mark,
Ich dorre Blut und Herzen
(Gelinde, sonder Schmerzen),
DaB sie {ibler Sitten sich
begeben
Und empor zur Gottheit )l oW
schweben,
Ich beBre, was verderben will;
Wie der Magnetstein zieh ich . @
still
Die Seel in Gott und Gott
in sie;

Mit mir vereinigen sich die.




Swelch séle chumt in mein gliit

Der tin ich alz daz fewr dem
golde tit;

[ch lauter und raine,

Ich schaide und veraine,

[ch pringe dem sunder rewe,

Von alten mach ich newe,
Alle sunde in meinem lohen
Sint also schir verblohen,
Als ain clainez glensterlein
Verlischet mitten in dem Rein.
Swer chumet in mine bunde,
Den fliechent alle sunde.

Swaz got hat, daz ist allez
mein :

Ich pin sein oberigste chelne-

: rein.

ich mag di hohsten gabe
geben,

Ich nim den tot und gib daz
leben,

Swer mich niht hat, der ist
ein niht;

Swaz er gedinet, daz ist

enwiht;
gesalbe, der wirt
gesunt;

Swen ich

Darnach wirt riiwe in gote
chunt,
Darnach so wirt entzuket

Und suzecleich verruket

Der geist von liebe von séle
in got,

So leit der leichnam alz ein tot.

~]

Kommt eine Seel in meine
Glut,

Wie das Feuer dem Golde
tut,

So laut’r ich sie und reinige;
[ch scheide und vereinige;
Dem Siinder bring ich wahre
Reu,
Alles Alte mach ich neu;
Zu Asche sinkt zusammen
Die Siind in meinen Flammen,
Wie ein kleines Fiinklein mulB
Erloschen in des Rheines FluB.
Wer kommt in mein Gehege,
Dem flieht die Siind aus dem
Wege.
Was Gott hat,
Gewinn,
Ich bin seine oberste Kellnerin.

das ist mein

Ich kann die griéften Gaben
geben;

Ich nehme den Tod und gebe
das Leben.
mich nicht hat,
ein Nichts,
Was er besitze, ihm gebrichts,

Wer der ist

Wen ich salbe, der ist gesund;

Darnach wird Ruh in Gott ihm
kund ;
geschieht’s,
entziickt
Wird und siiB empor geriickt
Sein Geist von Leib und Seel
in Gott;
Leichnam
wie tot.

Darnach daB er

Der liegt derweil
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Fromme Seelen, die vor Jahrhunderten auf Fluren und
an Wegen Bildstocke ,,zur GedichtnuB‘“ setzten, empfehlen
sich am Schlusse der Inschrift gewohnlich dem Gebete der
Voriibergehenden. Ahnlich richtet auch der Verfasser des
,buochlin von der tohter Syon‘‘, nachdem er in seiner Dichtung
dem Glaubensleben des Mittelalters ein wiirdiges Denkmal
gesetzt hat, zum Schlusse an den Leser die fromme Bitte:

Sprechet amen allew lieben chint
Dew dise brief gelesen sint,!) |
Daz wir mit Jhesum dem (czarten,
Gesiczen derselben minne garten,
Und gedenchet auch mit trawen mein,
Sprechet: er mitiz selik sein
Der uns dicz getiht oder gelesen hat.
Got geb in?) aller selden?®) rit
Hie auf ertreiche,
Und dort ewicleiche.

Amen.t)

Die aszetisch-dogmatischen Grundgedanken des Biichleins
finden sich bereits bei Makarius dem Agypter, auf dessen
Bedeutung fiir die Entwicklung der Mystik bereits von Joseph
Gorres®) und neuestens wieder von Stoffels®) aufmerksam
gemacht wurde, Die Allegorie enthilt, wenn sie auch eine

1) =lesen werden. Vergl. Vetter, Lehrhafte Literatur des 14. u. 15.
Jahrh. in ,,Deutsche Nationalliteratur®* von Kiirschner. 12. Bd. 2. Teil.
S. 37 Anm.

2) in, lies im? nach Vetter a. a. O.

3) In Schades Textausgabe (Berlin 1849) heit es: got gebe im
aller saelden (gleich Segen, Gliick) rat (gleich Vorrat, Fiille).

1) Zitiert wurde der Text nach Merzdorf, Der Moénch von Heils-
bronn, Berlin 1870. S. 120—144. Die deutsche Uberseizung stammt von
Simrock, Die Tochter Sion, Bonn 1851. Der Ubersetzung liegt der
etwas abweichende Text der Ausgabe von Schade zugrunde.

) Diepenbrock, Heinrich Susos Leben und Schriften. 4. Aufl. Regens-
burg 1884. Einleitung von Géorres S. 87.

6) Stoffels, Die mystische Theologie Makarius des Agypters und
die adltesten Ansiatze der christlichen Mystik Bonn 1898, Vgl. besonders
S. 134, 136/F, 1401
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iiber die Dreizahl hinausgehende Stufenleiter gebraucht, doch
im wesentlichen die Ideen der Dreiwegelehre.

So hat ein hervorragender Vertreter der spateren Mystik,
der Karmelit Philippus a. s. Trinitate (gest. 1671), fiir den
Aufstieg zum mystischen Berge der Vollkommenheit zwar auch
eine grofiere Anzahl von Stationen angenommen, gleichwohl
aber an der via purificativa, via illuminativa und via unitiva
als Hauptstationen festgehalten.’) Als Fiihrerinnen auf diesem
von ihm bildlich dargestellten dreifachen Wege finden wir
gleichfalls die drei go6ttlichen Tugenden und zwar zu unterst
den Glauben, sodann die Hoffnung und auf der hochsten Stufe
die Liebe.

Unser Autor steht offenbar unter dem Einflusse der
Theologie des hl. Bernard und Hugos von St. Viktor. Die
Schriften dieser Sdulen auf dem Gebiete der Mystik waren
ganz dazu angetan um das Herz eines glaubigen - Dichters
fiir die heilige Liebe zu begeistern. St. Bernard ist seinem
Zeitalter ein beredter Herold der Liebe gewesen. Aber auch
der mit ihm eng befreundete Griinder der Viktorinerschule
Hugo, — ein zweiter Augustinus, wie ihn seme Zeitgenossen
nannten, — war ein begeisterter Lobredner der Koénigin unter
den Tugenden. Beide haben bereits die an das Hohelied
ankniipfende Allegorie von der Brautschaft der Seele und des
Herrn beniitzt, der Abt von Clairvaux in seinen Predigten,
der Viktoriner in dem Traktat de amore sponsi ad sponsam.?)

Hugos Rede ,de laude charitatis®, welche die Liebe als
den Weg zu Gott verherrlicht, kann sich, soweit Schwung
und Erhabenheit der Gedanken in Betracht kommt, mit dem
feurigsten Gedichte messen. Unmittelbar an die Liebe sich
wendend, ruft hier der Redner aus:

O bona caritas, per quam ... ad Deum currimus, ad
Deum pervenimus, Deum possidemus! Quid amplius dicam de
te, caritas? ducem te dixi in via Dei ... utique sic caritas

1) Philippi a. s. Trinitate summa theologiae mysticae. N. Aufl.
Freiburg i. Br. 1874. tom. l. pag. 54 sqq.

2)-Biper 2. a. QS. 121,
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tu via es: Sed non sicut alie vie tu via es: Adhuc, inquit
Paulus apostolus excellentiorem viam vobis demonstrabo
(I. Cor. 12); de te enim dicit, o caritas: Tu es namque
via superexcellens, tu es caput viarum rectarum, omnes
viae rectae a te exeunt. Et in te recurrunt. Nam praecepta
Dei viae sunt eius, quae omnia a te pendent et in ite consistunt
. ... Via igitur tu es, o caritas. Qualis via? . .. via hominis
ad Deum et via Dei ad homines. — O beata via — caritas
omnem animae languorem sanat, caritas vitiorum omnium radi-
ces extirpat, caritas omnium virtutum origo est, caritas mentem
illuminat, conscientiam mendat . . . Deum .demonstrat.t)

In mannigfachen Bildern bringt die Dichtkunst jener Zeit
Hugos schonen Gedanken zum Ausdruck, daB der Liebe die
fithrende Rolle im geistlichen Leben zukommt. Interessant ist
z. B. auch, wie ein nach Geryvinus um 1278 urspriinglich in mittel-
deutscher Mundart verfafites, groferes Gedicht ,,Der Siinden
Widerstreit“ oder ,,Des lieben Christus Biichlein‘® diese Idee
darstellt: Die Bekdampfung der verkehrten Eigenliebe reinigt
nach dem Dichter das Herz so, daB es sich mit Gott vereint;
leben wir nicht mehr uns selbst, so kann Christus in uns
leben. Géabe jeder Leib und Seele der Liebe zu ‘Gott hin,
so konnte die Welt ein einziger Liebesorden werden, wahrend
sie jetzt ein Orden der Siinde ist, die alle Reiche mit ihren Rotten
itberzogen hat. Der Kampf gegen die Heeresmacht der Siinde
ist nach folgendem Kriegsplan zu fithren: Nachdem Kundschaft
und Weisheit als Wartmannen die Macht der Siinde, deren
List, Waffe, Hinterhalt aufgedeckt, soll die Ritterschaft der
Gotteskimpen, in welcher arm und reich, Dienstmann und
Freier, Mann und Weib dienen kann, jener Kunde entsprechend,
ihren Rat bei der rechten Liebe (zu Gott) suchen; zu Haupt-
leuten sollen die Gotteskimpen Beicht und Reue nehmen, von
dem Fiihrer aber, der Liebe selbst, den Streit lernen, wie man
die Siinde niederreitet, alles nach der Sitte, wie Christus selbst
gestritten hat.?)

1) Migne ser. lat. tom. 176 pag. 973—076.

2) Vgl. Gervinus, Geschichte der deutschen Dichtung 2. Bd. 5. Auil

Leipzig 1871. S. 302f.

Cd



(G

Aus diesem Hervorheben des Beweggrundes der Liebe
fiir alle sittlichen Wege und Stege sehen wir, da eine rein
juristische Auffassung des sittlichen Tuns, eine Erstarrung des
lebendigen sittlichen Geistes oder eine knechtische Furcht, die
nur duBerlich hemmt, dem Geist jener Zeit sehr ferne lag.?)

Denifle hat den Nachweis geliefert, daB die mittel-
alterlichen Theologen einhellig in der Vollkommenheit der
Liebe das Lebensideal der Christen ohne Unterschied des
Standes erblickt haben.?) Aus der gleichzeitigen Literatur-
geschichte geht hervor, mit welchem Eifer diese Idee auch
durch die geistliche Minnedichtung dem Volke zum Bewubt-
sein gebracht wurde.

1) Vgl. Zahn, Einfithrung in die christliche Mystik, Paderborn
1908. S. 112
2) Denifle, Luther und Luthertum, 2. Aufl. 1. Bd. 1. Abteilung,

Mainz 1004. S. 1331f., 138if.




BREETER ABSGEHNETT.

Das Drama.

Die Magdalenenszenen im Alsfelder und Benediktbeurener

Passionsspiel, sowie im Osterspiel von Muri.

In erfolgreichster Weise betritt der Christ den dreifachen
geistlichen Weg im engen Anschlub an die Betrachtung
des Lebens, Leidens und der Verherrlichung Christi. Von
hohem Werte muBten deshalb fiir Mystik und Aszese die
mittelalterlichen Passions- und Osterspiele sein, die sich aus
den liturgischen Festfeiern entwickelten.!) Die Magdalenen-
szenen insbesondere waren wohl geeignet in den glaubigen
Zuschauern ethisch-mystische Gedanken im Sinne der Drei-
stufenlehre zu wecken. Nicht bloB als historische Person,
sondern auch als Reprisentantin der gefallenen Menschheit
wurde die Siinderin betrachtet.?)

1) Grimms und Gustav Freitags Auffassung von dem Ursprung
der christlichen Mysterien ausschlieBlich aus dem Heidentum gilt jetzt
als iiberwunden. Doch mag es richtig sein, daB die im Volke von
alters her vorhandene szenische Lust ein Mitfaktor war, der die Aus-
bildung der geistlichen Spiele forderte und deren staunenswert rasche
Verbreitung und Aufnahme bewirkte. P. Keppler, zur Passionspredigt
des Mittelalters. Historisches Jahrbuch der Gorresgesellschaft, 4. Band.
Miinchen 1883. S. 167.

2) Vgl. Menzel, Christliche Symbolik. 2. Teil Regensburg 1856 S. 50 ff.
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Ihre Bekehrung versinnbildete zugleich die Tatsache, dabB
durch Christi Opfertod das ganze Menschengeschlecht aus dem
Siindenelende, in das es gefallen war, befreit wurde. Dieser
tiefernste Gedanke, meint Salzer, konnte selbst durch die Derb-
heit und Roheit nicht verdringt werden, die nach Art der
Fastnachtsspiele in die Schilderung des Treibens Magdalenas
hineinspielen.’) Die Siinderin, die im Hause des Pharisders
Simon die FiiBe des Herrn salbte, Maria von Magdala und
Maria von Bethanien, die Schwester des Lazarus, erscheinen
im religiosen Drama der im Mittelalter allgemein vertretenen
Auffassung entsprechend als die ndmliche Person. Infolge die-
ser Gleichsetzung war es moglich die Siinderin in verschiedenen
Szenen auftreten zu lassen und ihre Liebesreue in einer an die
Dreiwegelehre erinnernden Stufenleiter vorzufiihren.?)

Die folgenden Proben sind zunidchst dem Alsfelder
Passionsspiel entnommen, da dieses nach mehr als einer
Richtung hin unsere besondere Beachtung verdient. Es ist
in der mitteldeutschen Sprache und zwar in der halb nieder-
deutsch-hessischen Mundart abgefat, von welcher Kurz in
seiner 1861 erschienenen Ausgabe der Geschichte der deutschen
Literatur versichert, daB sie noch jetzt mit geringen Ab-
weichungen in der Stadt Alsfeld und deren Umgebung ge-
sprochen wird. Aus dem 1501, 1511, 1517%) aufgefithrten Stiicke
ist ersichtlich, wie stark der Christusglaube und das Vertrauen

1) Salzer, Illustrierte Geschichte der deutschen Literatur, Miinchen
14. Lieferung, S. 473.

2) Die bei Thomas von Aquin, David von Augsburg und anderen
mittelalterlichen Theologen und Mystikern vorkommende Dreistaffelung
der Liebe steht im engsten Zusammenhang mit ihrer Lehre von den drei
Wegen. Jeder Stufe des geistlichen Lebens entspricht ndmlich ein be-
stimmter Grad der Liebe. An die Dreistufenidee erinnert iibrigens auch
die Erklirung, welche der Verfasser der goldenen Legende von dem
Namen der Biiferin gibt: Maria interpretatur amarum mare, vel illumi-
natrix aut illuminata. Per hac tria intelliguntur tres partes, optime quas
elegit, scilicet pars pcenitentiz, pars contemplationis interne et pars
ceelestis gloriz. De qua triplici parte intelligitur, quod dicit dominus:
Maria optimam partem elegit, que non auferetur ab ea. Graesse, Jacobi
a Voragine legenda aurea. Dresden und Leipzig 1846. pag. 407.

3) Grein, Alsfelder Passionsspiel, Kassel 1874 S. IV.f.
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auf die Barmherzigkeit des Erlosers in den deutschen Volks-
kreisen noch unmittelbar vor Ausbruch der Kirchenspaltung
gewesen ist.

Der kirchliche, ernste Zweck des Passionsdramas und die »
Volkstitmlichkeit erscheinen hier, wie Froning bemerkt, auf
das innigste mit einander verbunden. Rituale Sitze durchziehen
das Ganze, itberwiegen sogar nicht selten den deutschen Text;
aber zugleich ist auch der Anschaulichkeit in groftem Mab-
stabe Rechnung getragen. . . .

Gleichsam der Kitt, der die ritualen Gesange und die
volksoemiBen Ausfithrungen verbindet, sind die itberaus zahl-

reichen moralischen Betrachtungen, die bei jeder moglichen
Gelegenheit den handelnden Personen in den Mund gelegt
werden.

Gerade wenn man dieses Spiel neben gleichzeitige Pre-
digten iiber die Passion hilt, so springt eine auffallende Ahn-
lichkeit beider Teile in Bezug auf Anlage und Zweck in die
Augen. Auf beiden Seiten dieselbe volkstiimlich gehaltene,
gewohnlich stark realistisch ausgemalte Feststellung des Tat-
bestandes der heiligen Geschichte in breitem kirchlichem
Rahmen, durchmischt mit moralischen Betrachtungen: es war &la
das Drama gleichsam die korperliche Fixierung dessen, was
durch das Wort von der Kanzel verkiindet wurde.

Man geht gewiB nicht fehl, wenn man gerade dieses
Passionsspiel eine in dramatische Form umgesetzte unend-
liche Predigt nennt.l)

Das siindhafte Vorleben der Maria Magdalena wird in
dem drei Tage beanspruchenden Stiicke lebendig zur Anschau-
ung gebracht. Der Realismus der Szenerie, meint Wilken, ist :

freilich groB, doch bleibt bei manchem Schwank im einzelnen | "
die Hauptabsicht der lustigen Welt ein moralisches Spiegelglas
vorzuhalten, unverkennbar.?) o

1) Froning, Das Drama des Mittelalters II. Kiirschners deutsche
National-Literatur. 14. Band, S. 555.
2) Wilken, Geschichte der geistlichen Spiele in Deutschland, Gottin-

gen 1872. S. 113,
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Zum Unterschied von anderen Passionsspielen ist die
Bekehrung der Siinderin trefflich motiviert. Luzifer lobt ihre
schone Gestalt; er greift sie bei ihrer schwichsten Seite, der
Eitelkeit, an und besiegt sie infolgedessen. Sie besieht sich
in dem Spiegel, den ihr ein Teufel reicht, schmiickt sich und
von Freude iiber ihre eigene Schonheit erfiillt, wirft sie sich
allen in die Arme, die ihre Gestalt rithmen. Sie will ihre
Schonheit und Jugend geniefen und stiirzt sich in den Strudel
der Lust, die hier durch das Tanzen repridsentiert wird. Ein
Ritter (Soldat des Herodes), mit dem sie getanzt hat, entfernt
sich, ermudet von dem ausgelassenen Toben. Sie aber
fithlt noch keine Miidigkeit, sie tanzt allein fort, jauchzt, singt
lustige Volksliedchen und verlacht den abziehenden Ritter ob
seiner Schwiche, Vergebens sucht ihre Schwester Martha sie
auf bessere Gedanken zu bringen; es jubeln die Teufel.

Underdessen ist Christus herbeigekommen; er hebt an,
mit Bezug auf Magdalena seinen Jiingern zu predigen :t)

Ir seligen lude, ir godes kynnt,
all die nu hie gesament synt,
vornemmet heylsamen raidt:
das er umb uwer missetadt
habet ruwe und leydt!

das hymmelrich ist uch bereydt!
ich sagen uch auch vor ware,
das sich aller engel schare
frawet werdecliche,?)

wan eyn sonder?®) sich

bekeren wel von sunden:
darumb ich uch vorkunden,
das er myt ganczen truwen’)
uch losBet uwer sunde ruwen!

1) Vgl. Kurz, Geschichte der deutschen Literatur 1. Bd. 3. Aufl.
Leipzig 1861. S. 722f.

J
1
I

2) - lich.
3) = sunder = Siinder.

1) Treue, Aufrichtigkeit.

1€
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Nachdem der Herr hierauf unter Zugrundelegung der
Worte der Bergpredigt Beati pauperes spiritu nochmals eine
Ansprache gehalten, bricht eine Magd Marthas in den Lobruf

aus: Selig der Leib, der dich getragen hat usw.l) Die Ant- - .
wort des Herrn lautet: Selig, die das Wort Gottes héren und es
befolgen. Nun kann sich auch Maria Magdalena nicht mehr

L

linger zuriickhalten. Das Eis in ihrem Herzen ist gebrochen.
Sie beklagt ihr bisheriges siindhaftes Leben:

Nu geseyne?) mich hude allermeynst i
gott vatter, sone und heilgeyst!

owe rosenkrencz!?)

owe myner swencz*)

owe gele gebende!?)

owe myner wyBen hende!

owe myner hoffart!

- owe, das ych ye geborn wart!

nach ist myner sunde me

dan wassertroppen yn dem sehe ¥ (g4
und laubes hot der walt,

dozu des meres sant ungezalt!

nach men ist der sunde mynn N -

wann stern yn dem hymmel synn.

ich byn nit wirdigk, das ich gehen,

das myn augen sollen sehen

die hohe von dem hymmelrich!

1) Auch Jacobusa Voragine schreibt diese Luc. XI, 27 entnommenen

Worte unter Berufung auf den hl. Ambrosius einer Martilla genannten Magd
der Martha zu. Diese Meinung einiger Alten scheint weniger durch Uber-
lieferung als durch die (nicht statthafte) Voraussetzung veranlaft, die !
Luc. XI, 1 bis XIII, 35 berichteten Tatsachen und Lehren fielen allzumal "
: 5 - 5 %
in den Aufenthalt des Herrn zu Bethanien. Vgl Legenda aurea heraus-

400 und Loch und Reischl, die heiligen Schriften
237. An- ™

gegeben von (Graesse pag.
des Neuen Testamentes, 3. Aufl. 1. Bd. Regensburg 1885. S.
merkung zu Lue. XI, 27.

2) segne
8) Krinze von Rosen.
1) Schleppen.
5) gelber Banderschmuck.
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ich byn nit wirdigk, das die [erde] trage mich!
ich hon gesundiget leyder!

woil hen,') ir vorfluchten kleyder!

ir hot mich gar vorwont?)

und gesencket yn der helle grunt!

vorfluchet muB der Spiegel synn,

da ich en besach die schone?®) mynn! usw.

Der Chor singt: Mirabantur omnes de hys, que proce-
debant de ore dei, Maria wirft ihren Schmuck weg und erklirt
ihrer Schwester fortan ein frommes Leben fithren zu wollen.
Martha bestarkt sie in diesem Vorsatze, sprechend:

Unser herre Jhesus Crist

jo barmherczig ist,

der uns zu trost wart gesant

vom hymmel herre ynn disse lant!
zu dem ich hoffnung hann

sicher, gar an allen wan:t)

hie dut uns gnade kunt

und hilffet uns zu disser stund,)
das mer von sunden werden fry
und syn barmherczikeyt sij uns by!

Durchaus wiirdig gehalten ist die Szene im Hause des
Pharisders Simon. Hier findet die Lossprechung der Siinderin
statt, deren Vertrauen zu Christus sich inzwischen durch die
Auferweckung ihres Bruders Lazarus noch gesteigert hat. Mag-
dalena salbt, nachdem sie ihre Siinden beklagt, die Fiile des
Herrn und spricht:

1) Hohe.

2) verwundet, geschidigt.

3) Schonheit.

4) ohne allen Wahn.
5

zu disser stund, sogleich.




68

O herre vatter Jhesu Crist,

wie gar eyn mylde herre du bist
zu vorgeben die sunde!

allen mentschen ich kunde:

die da gnade an der sichen,!)

den gibbestu, her, myldiglichen!

du hoist, herre, bewyBet an mer,
des wel ich ummer dancken der,
want ich arme was gar vorlornn!
do ich dich, heylant, hat uBerkorn,
do was dyn barmherczikeyt

mer armen sunderyn bereyt!

alBo wirt sie aller wernde gemeyn,
die sunde sij groiB adder kleyn:
hot der mentsche ruw darvor,?)

so wiltu sie em, herre, vergebben gar!

Nach langerem Zwiegesprach mit dem Pharisder wendetl
Jesus sich zum Weibe:

Stant uff, Maria, selick wypp!
nicht vorsundige dynen lypp,
habe vorball eyn reyn leben!

dyn sunde synt der vorgebben!
nu ganck und habe gutten mud
und dyne gode! das ist der gud.

Die Jiinger singen: Dimissa sunt ei peccata multa, [quo-
niam dilexit multum]. Hierauf erklaren teils Philippus teils
Magdalena selber den Zuschauern, welche Lehre sie aus dem
Vorgestellten ziehen sollen.

Den hochsten Grad der Liebesreue bekundet Magdalena
nach der Auferstehung des Herrn. Am Grabe vernimmt sie
mit den anderen Frauen die Botschaft der Engel von ider Auif-
erstehung, welche sie sogleich den Jiingern mitteilt. Petrus

1) bei dir suchen.

2) Reue dariiber.
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und Johannes eilen zum Grabe. Der Heiland erscheint seiner
Mutter, sodann dem Petrus und in Gestalt eines Gértners der
Magdalena. Auf die Frage, was sie hier suche, antwortet
diese:

Frunt, ich sage dyr ane zcorn:

ich hayn mynen hern vorlorn,

Hiesus mynen heylant!

gutter man, thu myr bekant:

hostu den irrigen!) vornommen ?

darumb byn ich her kommen!

Der Heiland spricht:

Maria liebe frawe,

nu sich mich und schauwe
abe dyr ich werde bekant
Hiesus dyne heylant!

Maria will des Herrn FiiBe kiissen und sagt:

Gnade, her, zu disBer frist!

went du myne gesuntmecher byst:
do hoist mich entbunden

von alle mynen sunden!

ich wele mit willen buesbe

und dyr kusBen dyne fusBe!

Doch Christus verwehrt es ihr mit den Worten: Noli
nme tangere etc.

Maria, du solt horen

und mich nicht myr ruren!

es ist nu anders gestalt:

ich bin in gotlicher gewalt
vorcleret an dem liebe myne

und bin erstanden von toides pynn.

1) irgend, irgendwo.
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Maria Magdalena verkiindet nun den Jiingern die Auf-
erstehung. Bei dem Zwiegesprich beider werden unter anderem
Bestandteile der dramatisch angelegten Ostersequenz: ,,Victima
paschali laudes** verwertet, Von dem Burgunder Wipo, Hof-
kaplan Konrads II. und Heinrichs IIL. herrithrend, wurde diese
Sequenz in Deutschland und Frankreich schon frithzeitig in
den lateinischen Kirchengesang aufgenommen und. der litur-
gischen Erscheinungsszene hinzugefiigt.!)

Auf die Frage der Apostel: Dic nobis, Maria, quid vidisti
in via? singt diese: Sepulchrum Christi viventis et gloriam
vidi [resurgentis] etc., Angelicos testes etc.?) Die ogehobene,
freudige Stimmung, die in den Strophen zum Ausdruck kommt,
steht ganz im Einklang mit der Stufe der sittlichen Vollendung,
auf welcher wir uns jetzt die ehemalige Siinderin zu denken
haben.

DaB auch die Leute des 13. Jahrhunderts schon ziemlich
geschickte Dramaturgen waren, zeigt das dlteste uns bekannte,
das Benediktbenrener Passionsspiel.?) Es ist zum groBeren Teil
noch lateinisch. Auch wird Magdalena zuerst als eitles, gefall-
siichtiges Weltkind dargestellt. Sie kauft mit ihren Dienerinnen
beim Kriamer Schminke:

Chramer, gip die varwe mier,
diu min wengel rcete ..

In Ausiibung ihrer buhlerischen Kiinste ruft sie:

Seht mich an,
jungen man!
Lat mich eu gevallen!
1) Guido Maria Dreves, Die Kirche der Lateiner in ihren Liedern,
Sammlung Kosel 1908. S. 82 und Wilhelm Meyer, Fragmenta Burana
in ,,Festschrift zur Feier des 150 jihrigen Bestehens der koniglichen Ge-
sellschaft der Wissenschaiten zu Gottingen®, Berlin 1901. S. 49, 77.
2) Text des Alsfelder Passionsspieles bei Froning a. a. O. S. 567
bis 857.
8) Wilhelm .Meyer a. a. O. S. 64. Froning dagegen meint: Eine
dramatisch geschickte Arbeit ist das Benediktbeurer Spiel keineswegs.
Vgl. Froning, Das Drama des Mittelalters, 1. Teil a. a. OIS 278

U
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Die Motivierung der nun folgenden Bekehrung ist jedoch
nicht so gelungen wie in dem Alsfelder Stiick: Ein Engel
erscheint der Leichtsinnigen um sie auf Christus als iden Be-
freier von Siinden hinzuweisen. Hart ist der Kampf, den Stolz
und Sinnlichkeit der Gnade entgegensetzen. Dreimal mub der
Engel des Herrn zur BuBe mahnen, bis endlich Maria Mag-
dalena den Weg der Reinigung betritt. Ihre Siinden bereuend
legt sie ein Trauergewand an; die Genossen der stindhaften
Lust und der Satan weichen von ihr. Wiederum geht sie zum
Krimer; aber die Spezereien, die sie kauft, dienen diesmal
einem hoheren Zweck; sie begibt sich damit in das Haus des
Pharisders, in welchem der Heiland als Gast weilt, mit Tranen
in den Augen erweist sie ihm ihre ehrerbietige Huldigung
und vernimmt das Wort: Mulier, remittuntur tibi peccata!
Fides tua salvam te fecit. vade in pace!?)

Der hoheren Stufe der Vollkommenheit, auf der die
frithere Siinderin nach Christi Auferstehung sich befand, ent-
spricht die schwungvolle Magdalenenklage in dem Osterspiele
von Muri, dem iltesten, vollstindig deutschen Osterspiele,
welches in Sprache und Ausdruck den EinfluB der hofischen
Dichtung zu Anfang des 13. Jahrhunderts aufweist.?)

Wenn auch manches an diesem Klageliede noch ritselhaft
erscheint,?) soviel ist ersichtlich, daB es zu den ergreifendsten
Partien des Stiickes gehort. Kriftige Motive werden in dem
Fleh- und Klageruf geltend gemacht:

swaz vliuget, vliuzet olde gat*)
daz stat vil gar in diner hant,
genaedechliher heilant!

din marter tet mir harte weé:

s6 wé wirt mir niemer me,

s6 do ih din ungemah,

hérre, an deme chriuze sah.

1) Text bei Froning a. a. O. S. 284 if.

2) Wilken a. a. O. S. 87 und Michael a. a. O. 4, Bd. S. 408
8) Wilhelm Meyer a. a. O. S. 103.

1) oder geht.




1) das

2) heimlich.

8) unleugbar, fiirwahr.

dia wider bin ih aber vro,
sit mir ist gelungen so,
daz du siiezer Jesus Christ,

von deme tode erstanden bist,

und mir diu saelde ist beshehen,?)
daz dih, hérre, hant gesehen i B
vil saelichlihe tougen?)

min siindigen ougen

aller siindaere trost,

hilf mir, daz ih werde erlost

von minen sinden manicvalt

und von des tievels gewalt!

af din genide ergibe ih mih,

du ére starcher heilant,

dem ellin dinc sint erchant

offen unde tougen:

daz weist du ane lougen.?)

bedenke minen smerzen 4 |
[in dinem suezlen hercen,

daz ih dih, hérre minne

von riuwechlihen sinne.

nu loese mih von shanden

und von der helle grunde . A
dur tine viinf wunde z W
die dir die Juden taten 2

die dih da hant verraten! etc, vl ‘\

Heil widerfahren ist.



Jesus:

Maria, lose!) waz ih sage!
ih han gehoeret dine chlage
und hian din gebet vernomen,
ih wil dir ce helfe komen:

du geniuzest diner riuwe
und diner staeter triuwe!®)

Michael meint, wenn dieses Stiick mit dem vom Dichter
beabsichtigten Ausdruck wahren Reueschmerzes, mit der
Festigkeit eines charaktervollen Entschlusses kiinftig dem ,siiben
Gott* treu zu dienen, wenn es mit groBem Vertrauen auf die
Kraft der fiitnf Wunden und mit jener leidenschaftlichen Sehn-
sucht, die ein Grundzug der historischen Magdalena ist, vor-
getragen wurde: so mufite es auf die Zuhdrer eine gewaltige
Wirkung haben.?)

Die mittelalterlichen religiosen Festspiele waren, wenig-
stens solange allzu triviale Einschiebsel von ihnen fern gehalten
wurden, in religios-sittlicher Beziehung von hohem Werte. Die
Griinde liegen sehr nahe: Nicht selten haben die Dichter es
verstanden mit einer nur den Mystikern eigenen, religions-
philosophischen Tiefe die Offenbarung in allen Beziehungen
zum wirklichen Leben darzulegen.!) Bei ihrem Reichtum an
bedeutungsvollen Szenen der heiligen Schrift waren die geist-
lichen Spiele eine Art Armenbibel, an der Ungebildete ebenso
gut wie Gelehrte sich erbauen konnten. In ihrer reineren Gestalt

1) hore.
2) Text nach Froning a. a. O. S. 236ff
3) Michael a. a. O. 4. Bd. 410.

1) Holland a.a. O. S. 217. Uber den groBen Anteil, den das Volk
durch seinen Beifall und Tadel an der Gestaltung der Spiele hatte, siche
Wilhelm Meyer a. a. O. S. 61. Beachtenswert ist hier auch die Be-
merkung: Diese dramatischen Darstellungen des Lebens Christi im 13.
bis 16. Jahrhundert sind es, aus welchen Shakespeare und das moderne
Drama, Lustspiel wie Trauerspiel, geistic gewachsen sind, nicht die antiken
Dramen oder deren matte Nachbildungen in der Zeit der Renaissance.
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dienten sie, unter geistlicher Leitung stehend, vortrefflich zur
Erginzung des kirchlichen Unterrichtes.!)

Die Auffithrung fand in der weihevollen Passions- bezw.
in der Osterzeit statt, anfangs in den Gotteshdusern, spater
wenigstens soweit tunlich noch auf geweihtem Boden, wie
Kirchhéfen oder auf freien in unmittelbarer Nihe von Kirchen
und Klostern gelegenen Plitzen. Wie die Predigt so begann
auch das heilige Spiel selber regelmiBig mit der Anrufung
des heiligen Geistes. Spieler und Zuschauer sangen den Hymnus
Veni sancte Spiritus, oder in deutscher Weise: ,Nun bitten
wir den heiligen Geist Um den rechten Glauben allermeist,
DaB er uns behiite an unserm Ende, Wenn wir heimfahren
aus diesem Elende, Kyrieleis. Am Schlusse zog das Volk
entweder zum gemeinsamen Gottesdienste in die Kirche oder
sang an der Spielstitte ein geistliches Lied z. B. ein Osterlied
oder das Te Deum.

Von den Spielenden wie von den Zuschauern wurde ‘das
geistliche Spiel sehr ernst genommen ; die ersteren betrachteten
die Auffithrung als einen Akt der Demut und Bufe. Die
Veranstaltung lag gewohnlich in den Hinden einer geistlichen
3ruderschaft. Gegen Ausgang des Mittelalters sorgten auch
der Wohlstand der Stidte, der Kunstsinn und die Kunstfreude
der Biirger fiir glanzvolle Inszenierung. Behorden und Biirger-
schaft betrachteten es als Ehrensache die Auffithrung moglichst
reich und mannigfaltig zu gestalten. In spiteren Zeiten wurden
in Deutschland von Klostern und Fiirsten zum Zwecke regel-
miBiger Passionsauffithrungen sogar Stiftungen gemacht,
durch deren Zinsen die Kosten teilweise bestritten wurden.?)

Der Inhalt der geistlichen Spiele, Zeit und nicht selten
auch Ort der Auffithrung und manche andere Umstinde wie

1) Gorres Guido, Das Passionsspiel zu Oberammergau, Historisch-
politische Blitter, 6. Bd. 1840. S. 184,

2) Vgl. P. Keppler, Zur Passionspredigt des Mittelalters a. a. 0.
S. 174. — Fehr, Das religitse Schauspiel des Mittelalters. Frankfurter
zeitgemiBe Broschiren. N. F. 8 Bd. 1887. Heit 12, S. 368 ff. und
381. Salzer a. a. O. S. 475,
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7. B. das seit 1215 streng verpflichtende Kirchengebot um
Ostern nach wiirdiger Vorbereitung zum Tische des Herrn
zu gehen: all das wirkte zusammen um in den Herzen
der Gliubigen eine der via purgativa, illuminativa und unitiva
entsprechende Gesinnung hervorzurufen.

Das religiose Drama hdat wohl noch im stirkeren MaBe
als die bildende Kunst die Magdalenenverehrung gefordert.
Eine Frucht dieses Kultus war die Griindung und weite Ver-
breitung des Ordens der BiiBerinnen oder Magdalenerinnen,
einer religiosen Genossenschaft, die namentlich zur Zeit ihrer
Bliite im 14. und 15. Jahrhundert auf die sittl lichen und sozialen
Verhiltnisse auch unseres deutschen Vaterlandes einen
giinstigen EinfluB ausiibte.

Als infolge mannigfacher Ursachen die geistlichen Spiele
aus den Stidten verdringt wurden, zogen sie sich in den
engen Bezirk abgelegener Taler zu {1cm naturwiichsigen Ge-
birgsvolk zuriick, das, unwandelbar i in Sitte und Glauben, die
heiligen Spiele in voller Naivitat hU\\thLn konnte.)

Eduard Devrient hat in einer eigenen Schrift das Ober-
ammergauer Passionsspiel mit den hochsten Lobspriichen be-
dacht. Er meint, solche Theaterfeste, an religios und ge-
schichtlich wichtigen Tagen iiber das ganze V aterland verbreitet
witrden den ganzen, vollen EinfluB Llu, altgriechischen Theaters
auf den religiosen und nationalen Geist des Vaterlandes
ausitben. Seine Abhandlung schlieBt mit dem Wunsche: In-
swischen bewahre die sinnige Dorfgemeinde diese kostbare
Reliquie des fritheren Deutschlands mit frommem, eintrichtigem
und bescheidenem Sinn, hiite sie mit der Kraft des Gemein-
oeistes, wie sie bisher getan, damit, wenn je nach zehn Jahren
der heilige Schrein den Beschauern wieder geofinet wird, der
schéne Uberrest in seiner kindlichen Frische und einfaltigen
Herrlichkeit stets wieder hervorleuchten und an die ungenutzien
Schitze des deutschen Volksgeistes, an den verkannten hohen

1) Holland a. a. O.
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Beruf der Schauspielkunst mahnen moge.!) Diesen warmen
SchluBworten diirfte jeder Freund ehrwiirdiger, vaterlindischer
Gebrauche beipilichten.

Interesse verdienen auch die in der Gegenwart wiederholt
gemachten Versuche die eigentlichen Mysterien oder liturgi-
schen Festfeiern — Kirchenopern nennt sie Rochus von
Lilienkron — in das Gotteshaus wieder zuriickzufithren. Ein der-
artiger Versuch wurde am 2. Sept. 1900 in der altehrwiirdigen
Laacher Abteikirche unter groffem Zudrang der Geistlichkeit und
des Volkes mit dem Mysterium salutis (der verlorene Sohn) ge-
macht. Im Anschlusse an die Perle unter den evangelischen Para-
beln wird hier die ethische Stufenidee in erhabener, mystisch-
symbolischer Weise dargestellt. Der Text fand Aufnahme in
,,Gottesminne Monatsschrift fiir religiose Dichtkunst, heraus-
gegeben von P. Ansgar Pollmann O. S. B. 5. Jahrgang.
Miinster i. W. 1907 Seite 60 {f.

1) Eduard Devrient, Das Oberammergauer Pass
Leipzig 1880. S. 30.

ionsspiel 3. Aufl
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ANHANG.

Das Drama der heiligen Messe.

Unrichtig ist die Behauptung, die Messe der katholischen
Kirche sei ein bloBes Mysterienspiel, zu welchem sich in An-
lehnung an die antiken Mysterienfeiern das einfache Herrenmahl
unter allerlei Einfliissen heidnischer Mythologie und hierar-
chischer Bestrebungen herausgebildet habe.!) Einen Schein von
Wahrheit verleiht dieser Auffassung der dramatische Charakter
der Opferfeier. Gietmann nennt die Messe ein Drama eigener
Art, in welchem die groBfe Gottestat der Welterlosung 1n
bithnenihnlicher, poetisch-musikalisch-mimischer Form abge-
gespielt und wahrhaftig erneuert wird.?) Der dramatische
Charakter tritt schon in der missa privata, in verstirktem Mabe
freilich im Hochamt durch den mit der heiligen Handlung
eng verbundenen Gesang des Priesters, des Chores oder auch
des Volkes zu Tage. Da im Drama der heiligen Messe auf
unblutive Weise das Weltdrama auf Golgatha erneuert und
vergegenwirtigt wird, so war es keine Willkiir, wenn deutsche
Mystiker bei der symbolischen Erklirung der Opferfeier von
der welthistorischen Bedeutung des Erlosungstodes Christi
ausgingen.

Ihre Auffassung der Weltgeschichte erinnert einigermaben
an den Versuch, den Joseph Gorres gemacht hat, die Geschichte

1) Niheres iiber diese Auffassung siehe Franz, Die Messe im deut-
schen Mittelalter. Beit zur Geschichte der Liturgie und des reli-
giosen Volkslebens. Freiburg i. Br. 1902. S. 730.

2) Gietmann, Poetik und Mimik Freiburg i. Br. 1900 S. 454.




unter dem mystischen Gesichtspunkte der Dreiwegelehre zu
betrachten. Ankniipfend an die alten, den Heiden bekannten
Naturmysterien, an deren Stelle das Christentum neue geistige
gepflanzt hat, schreibt dieser in seiner ,,Mystik‘‘: Die Volker...
durchschreiten in den Weltaltern denselben Stufengang, wie
die Individuen in den Geschlechterfolgen; und die Vorsehung
fithrt jene durch dieselben Momente allmdhlicher Entwicklung
hindurch, in denen die Einzelnen in jenen Mysterien zur
hochsten Weihe geleitet wurden: nur daB sie, was hier nach
Jahren, Wochen, Tagen sich miBt, dort in Jahrhunderten nur
langsam vollbringt. Wie daher dort =zddwgsic Reinigung,
gowuopée  Erleuchtung und  edsiwoie Vollendung die Stufen
gewesen, die zur Jéwoic gefithrt; so wird jetzt auch die Welt-
geschichte in dieser groBen Sikularbewegung, in jenen drei
Momenten, ihrem Ziele entgegenschreiten und der Vorgang
sohin mit dem ersten, der Reinigung, beginnen.

Als eine Blut- und Feuertaufe oder eine vorbereitende
Reinigung, der die entartete Menschheit sich unterziehen mubte,
bezeichnet Gorres die Volkerwanderung. Auf die Zeit reinigen-
der Disziplin laBt er ein neues Stufenalter folgen, das in zu-
nehmender Erleuchtung seinem Ziele zustrebt; den Ubergang
zur dritten Stufe herbeizufithren war der geistesgewaltige
St. Bernard von Clairvaux berufen.)

Die Idee, welche jene Mystiker im Zusammenhange mit
der symbolischen Auffassung der hl. Messe ankniipfend an
Gedanken des seligen Albertus Magnus entwickelt haben, ist
noch groBartiger als der von Gorres gemachte Versuch und
doch nicht wie dieser der Gefahr der subjektiven Tduschung
unterworfen.

Greith schildert diese Idee auf Grund einer Handschrift
der Ziiricher Stadtbibliothek mit den Worten: In einer groB-
artigen Vergleichung wuBte die deutsche Mystik das Opfer
des Altares aufzufassen; den ersten Teil desselben bis zum
Offertorium brachte sie mit der vorbereitenden Zeit des alten

1) J. Gorres, Die christliche Mystik, 1. Bd. Regensburg u. Lands-
hut 1836 S: 233, 2451, 253,
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Bundes, den zweiten bis nach der Wandlung mit der wirklichen
Welterlosung, den dritten endlich mit der Vollendung des
Reiches Gottes in den letzten Dingen in sinnvolle Verbindung
und bei dieser welthistorischen Auffassung mangelte die mora-
lische Riickbeziehung auf die Zustinde und Bediirfnisse der
Seele nicht.

Fithrte die Vormesse die Altviter und Gerechten des
alten Bundes vor die Betrachtung hin, welche mit groBier Be-
UlCldL der Ankunft des Sohnes Gottes harrten, so bezog sich
das begleitende Gebet der Andéchtigen auf das eigene Elend
und die eigene Armut und flehte zu Gott: ,Komm zu mir,
o Herr, begnade mich und iibergieBe die Wunden meiner Seele
mit dem Ole deiner Erbirmde! Ewiges Licht, erleuchte mein
tinsteres Herz, tilge die groBe Schuld meiner Sitnden und fithre
mich aus dem Gefingnis des Bosen zur Freiheit der Kinder
Gottes.

Den Hohepunkt des zweiten Teiles bildete die Wand-
lung; wie gegenwdrtig in der heiligen Hostie, ward Christus
an dem Kreuze einst erhoht, und wie er durch des Priesters
Mund das Brot in seinen Leib, den Wiein in sein Blut ver-
wandelt. so hat er in der ganzen Welt durch seinen Opfertod
die Ungerechtigkeit in Gerechtigkeit, den Fluch in (Gnade ver-
wandelt und fiir die Andachtigen lag die Bitte nahe: ,,O all-
michtiger Gott, erzeige an mir deine gottliche Kraft, damit
ich von meiner Schuld verwandelt werde in deine Gnade, und
tote in mir den Tod deines Fluches, damit ich ewig in dir
leben moge!*

Der dritte Teil schlieBt die Vereinigung Christi mit der
Seele, die Vollendung der Menschheit durch ihn und in ihm
ein; dessen soll die Seele gedenken und beten: ,,O ewiger
Gott, wie du alle zerbreiteten Dinge in die Ewigkeit zurtick-
ziehest und alle Erkenntnisse in deiner ewigen Wahrheit
wieder sammelst, gib mir, o Herr, daB ich zerstreuter Mensch
wieder in mir selber pesammelt und mit dir ewig vereinigt
werde und bin ich auch nicht wiirdig, daB du in mein Haus
Und

kommest, so bin ich deiner doch am notbediirftigsten!




Leib des Herrn idem leiblichen
Auge entschwindet, so ward er einst den Augen seiner Jiinger
entriickt, als er zum Himmel fuhr, von dannen er am {Ende
der Tage wieder kommen wird um die Welt gu richten. Auch
du, o Mensch, hast hienieden keine bleibende Stitte; der
Himmel ist dein wahres Vaterland! ,,O ewiges Vaterland,
wie bist du mir so ferne, wann werde ich dich besitzen? Ihr
liecben Engel, helfet mir den Herrn bitten, dal ich in eure
Zahl und Gesellschaft einst am Tage des Gerichtes auf-
genommen werde.‘t)

wie in der Kommunion der

In hochster kiinstlerischer Vollendung begegnet uns diese
Idee wieder in dem geistlichen Festspiel ,,Los misterios de
la misa (Die Geheimnisse der Messe)‘‘ des Calderon de la
Barca, welches Richard von Kralik in freier, dem modernen
Empfinden mehr entsprechenden Weise umgearbeitet hat.?)

Die Calderon-Gesellschaft in Miinchen, die sich die Pilege
der christlichen Biihnenkunst zur Aufgabe gesetzt hat, konnte
sich durch wiirdige Auffithrung des Calderon’schen Auto’s ein
grofies Verdienst erwerben. Sie wiirde eine erhabene religios-
sittliche Idee in ein Land zuriickfithren, in welchem diese vor
Jahrhunderten schon einmal Heimatrecht besessen hat.

1) Greith a. a. O. S. 330ff. Vgl. auch Franz, Die Messe im
deutschen Mittelalter. Freiburg i. Br. 1902. S. 671.

2) Richard von Kralik, Die Geheimnisse der Messe. Ein geistliches
Festspiel nach Calderon, Ravensburg, Verlag von Friedrich Alber.

Anmerkung: Um den Umfang des Programmes nicht
zu1 sehr auszudehnen, blieb ein Abschnitt iiber Legendenpoesie

in diesem ersten Teile weg.
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Schluss des ersten Teiles.

Die Lehre von den drei Wegen
in der gleichzeitigen Poesie anderer Volker.
Die Werke der lateinischen Mystiker waren Gemeingut
des gesamten christlichen Abendlandes. So konnte die Vor-
liebe fiir die Dreistufenidee allenthalben geweckt und geférdert
werden. Die deutsche Literatur ist daher nicht die einzige,
in welcher Denkmiler dieser Vorliebe erhalten sind.

In England wurde das Ansehen der ire von iden drei
Wegen im dreizehnten Jahrhundert befestigt durch den als
energischen Sittenreformator wie als theologischen Schrift-
steller bekannten Bischof Robert Grosseteste von Linkoln. In
allegorischer Gestalt erscheint die Dreistufenidee unter den
Bezeichnungen ,,Tugut®, , Tubesser* und , Tuambesten‘ in
William Langleys Buch von Peter dem Pfliiger, dem diltesten
epischen Gedicht der englischen Sprache.

In Italien war im dreizehnten Jahrhundert der gefeiertste
Vertreter der Dreiwegelehre der hl. Bonaventura, der als
General des Franziskanerordens 1274 starb. Bald nachher er-
blithte dem Orden ein gottbegnadeter Dichter, welcher berufen
war fiir die groBen mystischen Ideen des doctor seraphicus
durch herrliche Lieder auch das Volk zu begeistern. Es war
dies Jacopone da Todi, dessen Secreti spirituali Kardinal

6




Diepenbrock einen wahren Wundergarten mystischer Theo-
logie nennt, darin uns der Sanger von den ersten Kampfen der
Bekehrung durch alle Stufen auf dem inneren Wege der
Reinigung, Erleuchtung und Vereinigung bis zum hochsten
Gipfel oder vielmehr dem seligen Abgrund geistiger Ver-
nichtung (aller eigenmichtigen Titigkeit) und der Versenkung
in Gott hinfithrt.1)

Die gewaltigste poetische Leistung jedoch, die unter dem
Einflusse der Mystik zustande kam, ist Dantes ,,Gottliche
Komddie**. Man hat dieses Werk schon oft mit dem ,,Parzival*
Wolirams von Eschenbach verglichen. Soviel ist gewif}, daB
die Tendenz beider Gedichte eine ethisch-religiose ist. Die
divina commedia kann ein itinerarium mertis ad Deum genannt
werden. Der geniale Autor will den Leser, indem er ihn durch
die drei Reiche des Jenseits fithrt, von Siinden und ungeord-
neten Leidenschaften reinigen, in religios-sittlicher Hinsicht
lautern und vervollkommnen, damit er so zur Vereinigung mit
Gott gelange. Alle Dante-Erklarer von den Tagen des Dichters
angefangen bis zum Ausgange des achtzehnten Jahrhunderts
sind von dieser Auffassung beherrscht. Schon Petrus Alig-
hieri ist der Ansicht: causa vero finalis in hoc peemate est
ut descriptis peenis, cruciatibus et suppliciis contentis in hoc
suo libro . .. vitiosos homines a vitiis removeat et remotos
ad purgandum se ipsos dirigat, ut dicit psalmista: docebo
iniquos vias tuas et impii ad te convertentur; atque perfectos
in sanctitate et virtute corroboret ... et ecce finis ad quem
scribit.?)

Nach einem kurzen Stadium der politisch-historischen
Interpretation ist man schon in den ersten Dezennien des 19,
Jahrhunderts wieder zur ethisch-religiésen Auslegung zuriick-
gekehrt.?) Die gottliche Komddie ist, wie Witte sagt ,,Das
allgemeine, ewig wahre Epos unseres geistigen Lebens; es

1y Ozanam, Italiens Franziskaner-Dichter. Deutsch mit Zusitzen
herausgegeben von Nikolaus Heinrich Julius, Miinster 1853. S. 265. Anm.
2) Kraus, Dante, Berlin 1897 S. 366 u. 367 Anm.

4) Kraus a. a. 0. 5. 378.
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ist die Geschichte der kindlichen Einfalt, des inneren Ab-
falles und des gnidigen Rufes, mit dem Gott uns zu sich
zuriickfithrt, der allein Licht, Wahrheit und Leben ist. Der
Darstellung nach sind es Erfahrungen im Herzen eines
Dichters, der vor einem halben Jahrtausend starb und doch
ist es der Weg, den bis auf wenig Auserwihlte alle Christen
gehen miissen um zum Heile zu gelangen. Und so steht der
Dichter zugleich als das ganze gefallene und zur Erlosung
berufene Menschengeschlecht da, auf dem tausend verschiedene
Siinden lasten, dem aber Christus auch tausend Arme reicht
um es vom Abgrunde an seine Brust zu reiBen.‘“!)

Die Mystik der christlichen Volker des Mittelalters hat
mit dem Sifismus der neupersischen Literatur das Drei-
stufensystem gemeinsam; doch werden hier wie dort neben
den Hauptstufen der Vollkommenheit noch eine ganze Reihe
von Zwischen- oder Nebenstuifen anerkannt. Ferid ud-din
Attar (gest. 1230), der fruchtbarste Vertreter der mystisch-
religiosen Poesie der Siifis, nimmt z. B. in seinem berithm-
testen, ,Vogelgesprache betitelten Werke einen sieben-
stufigen Weg an. Die Schicksale des Erdenpilgers werden
hier unter dem allegorischen Bilde einer Reise geschildert,
welche die Vogel durch alle Noten und Gefahren der sieben
Taler unternehmen um endlich auf dem Berge Kaf zu ihrem
Konig, dem Vogel Simurgh oder Phonix, zu gelangen.?

Diese Dichtung zeigt deutlich, wie der Sufismus, in
welchem die Lehre Mohammeds und neuplatonische Anschau-
ungen sich mischen, in einer schwirmerischen, pantheistischen
Beschauung das Ideal der Religion erblickt. Dem namlichen
Irrtum verfiel, gleichfalls vom Neuplatonismus angesteckt, die
um dieselbe Zeit im christlichen Abendlande sich ausbreitende
hiaretische Mystik.

1) Danteforschungen von Karl Witte, [Halle 1869 [. Uber Dante
183150 S0 A5 L

ngartner, Geschichte der Weltliteratur [. Freiburg
vel. auch S. 551 1.




Anders dagegen verhilt es sich mit den Vertretern der
gesunden christlichen Mystik. Uberschwengliche Ausdriicke
oder gewagte Bilder, wie sie bei Jacopone da Todi und anderen
vorkommen, verlieren angesichts der klar ausgesprochenen,
christlichen Weltauffassung der Autoren ihren pantheistischen
Schein.t)

Wie schon aus den angefithrten Proben sich ergibt, ist
es die Christusidee, die in der mystischen Lehre von den
drei Wegen bei allen christlichen Volkern eine dominierende
Stellung einnimmt. Wir sehen, wie alle Nationen in ihrer
Literaturgeschichte mit dem hl. Augustinus iibereinstimmen,
der dem Neuplatonismus gegeniiber auf Christus hinwies als
den universellen Weg zur Erlosung der Seelen, als den Weg,

der nicht einem Volke, sondern allen eigen ist.?)

Im Dienste der ethisch-mystischen Stufenidee empfingt
die christliche Literaturgeschichte ihre héchste Weihe ; sie wird
zur Stimme des Rufenden in der Wiiste: ,,Bereitet dem Herrn
den Weg.“ ,Sehet das Lamm Gottes, welches hinwegnimmt
die Stinden der Welt.*

1) Vgl. Schlitter und Stforck, Ausgewahlte Gedichte des Jacopone
da Todi, Miinster 1864. S. 396 ff., 4006 f.
2) De civitate dei X c. 32.
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