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Capitel V.
Die pietistische Heilsaneignung.

1. Spener teilt durchaus die Grundanschauung der damaligen Ortho-
doxie: dass allein die lutherische Kirche die wahre sichtbare Kirche sei,
weil sie allein die wahren Gnadenmittel habe, nidmlich die reine Lehre und
die unverfilschten Sakramente. Darum zweifelte er nicht, dass in der
lutherischen Kirche man auf die vollkommenste Weise alles das finde, was
zur wahren Frommigkeit und zum ewigen Seelenheil fiihre. Auch giebt er
zu, dass die meisten Leute eine grosse Liebe zur wahren Kirche zeigten,
indem sie Wort und Sakrament fleissig begehrten. Aber die erwartete
Wirkung blieb aus; trotz dieses fleissigen Gebrauchs der so kriftigen
(ln!d{‘mmth] hlluho]: die Leute bose und der Siinde ergeben, in solchem
Masse und solcher Allgemeinheit, dass der Zustand der Kirche als bise
und verderbt bezeichnet werden muss. Woher kommt das? Er antwortet:
weil die an sich wirkungskriftigen Gnadenmittel mehr missbraucht als
gebraucht werden. \chiuwa am,hr man dieselben fleissig, aber das ist
nur eine dusserliche Le;stunw allerdings traut man den Verheissungen
Gottes, aber das ist nur ein fleischliches V. ertrauen; allerdings chh'achlen
sie sich als Erben des ewigen Lebens, aber sie beharren dabei in allen
Siinden; kurz, der Glaube ist nicht der wahre, sondern ein toter, und
darum niitzen die Gnadenmittel nichts; daher muss es die wichtigste Sorge
aller Diener Gottes sein, diesen toten Glauben zu zerstdren, damit der
wahre, lebendige Glaube an seine Stelle trete.! Er zergliedert auch ge-
nauer die Art dieses toten Glaubens. Derselbe ist wohl zu unterscheiden
von dem historischen Glauben, welcher nur die Kenntnis der heilsamen
Wahrheit und eine allgemeine Zustimmung hat, aber des Vertrauens
ermangelt; der tote Glaube besitzt auch das dritte Merkmal des wahren
Glaubens, die fiducia; nur ist diese fiducia ganz anders geartet. Bei dem
toten Glauben stammt der assensus aus der Gewohnung oder gewissen
Schliissen des Denkve ermigens, die fiducia aus einer fleischlichen \Iummﬂ
des {whun-\, dadurch jemand sich einbildet, durch Christum selig zu wer den,
obschon sein Wille in Ungehorsam und (roiﬂoawkuf verharrf. Dagegen
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durch den wahren Glauben wird das innerste Herz verinderf, empfin
der Mensch eine neue gottliche Natur und dadurch eine lebendige Goties-
erkenntnis und den Bifer, das Gesetz zu erfiillen.! Damit zeigt Spener,
dass or das Wesen des Glaubens und der Frommigkeit besser erfasst hatle,
als die Vertreter der Orthodoxie. Diese waren der festen Uberzeugung,
dass. weil sie im Besitz der reinen Lehre seien, auch in der Kirehe alles
in Ordnung sein miisse und entsechuldigen grosse sittliche Sechiiden als
anklebende Schwachheiten. Carpzov bezeichnet den status ecelesiae als
tissimus. Spener dagegen, von der richtigen Walrnehmung aus-

Horent
gehend, dass bei vielen eine sehr starke Bosheit des Fleisches regiere,
kam zu dem Schluss, dass bisher ein Fehler bei der Anwendung der
vichtigen Lehve gemacht sein miisse und dass daher die Prediger das
Wort anders .Lm\'zll:]'-n miissten als bisher

So deutlich wir drei Vermig 2L UDSTes G vistes unterscheiden konnen, so
unbezweifelt ist es, dass der religise Glaube nicht einem Vermdgen eignet,
sondern allen dreien. Die Re llu,un ist eine Bestimmtheit der Er |\l‘11]]l|1 , aber
nicht nur Brkenntnis, ist eine Bestimmtheit des Gefiihls, aber nicht nur Gefithl,
ist auch eine Bestimmtheit des Willens, aber nicht nur \\'i][c:l Und wie diese
dret 'l.mljl-iun--:. § a0s einem unge steilten Lieben sSorInd te [lm‘l;‘H
oleichwie Biche aus einem Quell, wie cine nie ohne die bei den andern ist,
nur dass in bestimmten Momenten die eine vor den beiden andern hervor-
fritt, so ist die Religion eine Bestimmtheit dieses Lebensgrundes; der
Fromme ist fromm, wenn er denkend die Welt und sich selbst zu be-
greifen sueht, wenn er durch folgenschwere Eintschliisse ein Leben gestaltet,
wenn or den #usseren Bindriicken sein Herz zu Freude oder Schmerz
ruhend hingiebt; er ist auch fromm, wenn der Faden des Lebens im
(ileie n"v\‘ull[ der drei Kriifte sich ruhig fortspinnt. Dieser stetige Lebens-
opund, aus dem die drei Krifte mit wechselnder Stérke sich emporheben,
wie Wellen aus dem Meer, oder das wuarzelhafte istesleben ist der Bitz
der i-rmn]n:glum, daher bei dem Frommen alle G lewegnngen yvon
Frommigkeit ecfiillt sind; es wire denn, dass er seine I rimmigkeit ver-
leugnete. Dieses wurzelhafte Geistesleben ist von Natur bestimmt, und zwar
durch die Selbstsucht, Nicht nur der bewusste Wille des natiirlichen
Menschen wird von der Selbstsucht regiert, sondern anch die unwillkiir-
lichen, selbst unbewussten Geistesregungen stehen unter ihrem geheimen
Binfluss. Tausend Dinge fallen dureh die Sinne in meinen Geist, aber
das Gedichtnis bewahrt nur die auf, welehe mich besonders interessiren;
unter tausend moglichen Handlungen wiihle ich, ohne Uberlegung, mit
sichrem Gefiihl die aus, weleche mir am vorteilhaftesten ist; selbst die K-
inmerung steht in ‘lll""lﬂ Dienst und reicht geschiftic im rechten Augen-
blicke dar, was ich zu meinem Nutzen gebrauche. So ist die Selbstsucht
die Beherrscherin des geistigen Lebens und der Wille ist ihr Diener. Fiir
jeden Menschen zerfillt die Welt zunichst in zwei Hilften: ich und das
Andre: und das Tch setzt sich auf den Thron als Konig und erhebt den
Anspruch, dass das Andre ihm diene; zwingt es auch dazu, soweit das

les Geist
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Vermogen reicht.  Darum die Sehrift, wo sie die Niichstenliebe beschreiben
will, sie mit der in allen von Natur herrschenden Selbstlicbe als dem
belcanntesten zusammenstellt.

Diese Bestimmtheit des geistigen Lebens ist die nicht normale, die
siindhafte; sie als solche uns erkennen zu lassen, ist mancherlei \r:mn'- e
getroffen. Zuniichst, damit das herrschsiichtige Ieh sich nicht allzuweit
ausdehne, ist ihm nur eine geringe Kraft verlichen und die erdriickenden
Michte, die sproden Stoffe dev sichtbaren Welt nitigen es zu grosser
Jeschriinkung seiner ausschweifenden Wiinsc Auch lebt das Ich nicht

tleichen, welche, von gleicher

allein auf der Welf, sondern mit vielen seines (
Selbstsucht regiert, als compakte Masse durch Gewalt, Gesetz, Sitte ihm
hindernd entgegentreten. Sodann ist das Ich sich nicht selbst genug: es
bedarf der Gesellschaft, der fremden Hiilfe, der Familie, der I'reundschaft
und so gebietet die Uberlegung sich zu beschriinken: aber diese Be-
schrinkung stammt wieder aus der Selbstsucht: lkurz, alles, was dem TIch
nahe kommt, nimmt es auf als Teile seines Lebenskreises, macht es seinen
Ziwecken dienstbar; sich aber setzt es iiber alles. Und selbst wenn einmal
durch nicht berechnetes Mitgefiihl riiv starre Kruste der Ichheit durch-
brochen wird, was selten g_lw]lllu der Fall ist, alsbald verwertet das Ich
die absichtslose gute That als Podest des eignen Ruhmes und die Eisdecke
hat sich wieder lickenlos geschlossen.

Dass diese selbstsiichtige Bestimmtheit das Abnorme ist, ergiebt cine
doppelte BErwigung. Ieh bin nicht allein und alle andern haben dasselbe
Recht, dieselben Ans priiche wie ich. Wie komme ich dazu, nur meine
Anspriiche zu vertreten? Ist es nicht PHicht der Billigkeit, fiir ihre An-
spriiche mich ebenso zu erwiirmen? 1lhr Wohl ebenso zu befordern?

Sodann giebt es nicht blos Menschen, sondern eine unermessliche
Welt, deren kleinster Teil der Menschen Wolnsitz ist, die mir das Dasein
gegeben und mich mit allen Kriften und Gaben ausgestattet hat. Und
s0 gewiss das geistize Sein erhabner ist als das sichtbare Sein, so gewiss
muss der, welcher alles hervorgebracht hat, erhabener sein als das Her-
vorgebrachte, und wer ihn Jll]!\. muss die Pflicht einrviiumen, alles, was er
von ihm empfangen hat, nach seinem Willen und in seinem Dienst zu
verwenden. Gott allein darf die Bestimmtheit unsres geisticen Lebens
sein, Wie wir als Naturwesen in ihm leben, weben und sind, so soll auch
unser geistiges Leben von ihm allein erfiillt sein.  Gottesliebe, nicht Selbst-
liecbe, das ist allein die gute, die richtige Bestimmtheit des geistigen Lebens.
y,Du sollst Gott lieben iber alles!® das ist das erdsste und vornehmste
Gebot. Habe ich unbewusst in ihm gelebt, oline ihm zn dienen, so muss
ich auch mit Bewusstsein, Dankbarkeit und Liebe ihm anhangen.

Indess es kommt nicht davauf an, welche Begriffe und Wiinsche
ich von Gott habe, sondern dass ich ihn selbst finde. 'Hi:' Ver-
hiiltnis zu Gott kann nicht eintrefen, wenn nieht Gott selbst dazu be-
reit ist und die Maglichkeit bietet; sonst bleibt die Religion eine sub-
jektive Illusion, ein vergeblicher Versuch, die Grinzen der Menschheit
zu tiberschreiten. Daher alle Religion eine Offenbarung Gottes vorans-
setzt. Und zwar muss diese Offenbarung eine inwendige sein in dem
wurzelhaften Gleistesleben. So lange ich die Offenbarung des verborgenen
Gottes nur ausser mir finde, erkenne ich zwar seine Allmacht, Weisheit,
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Giite, aber nicht das Verhiiltnis, in welchem er zu mir stehen will; so-
lange bleibt er mir als das Andre, Fremde gegeniiberstehn, den das Ich
wohl als einen Teil seiner Bestrebungen zu den andern aufnimmt, dem
gegeniiber es aber seine Selbstiindiglkeit behauptet. Daher alle Religion,
die sich auf Naturoffenbarung stiitzt, unvollkommen ist, weil sie die Selbst-
sucht nicht iiberwindet. Giebt es iiberhaupt eine vollkommne Religion,
go kann sie nur im Geistesleben der Menschheit gefunden werden. Wir
finden sie vor in der geistigen Bewegung, wele ]m von Abraham beginnend
in Jesu Christo ihre Vollendung fand, welche in den heiligen Schriften des
alten und neuen Bundes niedergelegt ist fiir alle Zeiten. Jesu Geistesleben
war auf die vollkommenste Weise von Gott allein bestimmt, frei von jeder
Selbstsucht. Ieh und der Vater sind eins; ich kann nichts von mir selber
thun, sondern alles, was mir der Vater zeigt, das thue ich. Meine Speise

dass ich thue den Willen des, der mich gesandt hat. Diese Ausspriiche
spiegeln Jesu (eistesleben wider. Darum weiss er es als seine gottliche
Aufgabe, alle Menschen zu der gleichen Bestimmtheit zu fihren: er ist
nicht nur ein Vorbild, sondern Heiland der Menschen. Durch diese Wirk-
samkeit in dem geistigen Leben der Menschheit verkiindet Gotf seinen
Willen, zu den Menschen in ein Liebesverhiiltniss zu treten, wie ein Vater
zu seinen Kindern: das ist die Offenbarung, welche unsere Erkenntnis er-
leuchtet, dadurch uns der geheime Ratschluss Gottes, der Zweck der Welt
und unsres eignen Daseins deutlich wird; darum nennet sich Jesus das
Licht der Welt und die Wahrheit. Gegeniiber diesem Liebeswillen Gottes
wird unsre Selbstsucht als Siinde, unser Verhiltnis zu Gott als schuldbe-
laden offenbar; soll das Liebesverhiltnis gegenseitig werden, so muss die
Schuld - weggenommen werden. Dureh Christum wird die Schuld gesiihnt
und die \v]z_,vlnm“ angeboten; das ist die Guade, welche "ﬁ(‘ll\tltl"i‘illhl und
Furcht vor Strafe aufhebt, so Frieden mit Gott se hafft und die I Jl]liihlltllil]"'
beseligt. Endlich muss der \'\ ille geheiligt werden, dass wir aufhoren,
eigne Zwecke zu setzen oder zu \1_11::[‘1'0.11 “tind nur den Zwecken Gottes
leben: das ist die Heiligung. Und weil diese Einwirkung Gottes als offen-
barende, begnadigende, heiligende nicht nur eine Kraft, sondern die Tota-
litit des l"[_llaljﬂvu Lelmna bestimmt, darum wird durch Christum das
wurzelhafte Geistesleben geiindert und darin erweiset sich die Vollkommen-
heit der christlichen ]\(.llgum.

Kann aber dieses Liebesverhiilinis zwischen Gott und der Seele nur
durch Gottes Initiative zu Stande kommen, nimlich durch Mitteilung seines
Willens und Gnadenerbietung, so kann auf Seiten des Me nschen  nichts
andres geschehen, als d;emw Offenbarnng zu glauben und diese Gnade
ﬂ]’l?.'llll(’h]]]f‘ll I)a]]cr ist der Glaube an die nnlﬂv Gottes in Christo nicht -
nur der subjektive Anfang, sondern die stetige Grundlage des Verhiiltnisses
auf Seiten des Menschen. Hr ist villiges Vertrauen auf die Gnade Gottes
in jeder Beziehung und hat zur Folge vollige Gegenliebe unter Aufgabe
alles Eigenw illens. ' - :

Wie aber kommt diese Umwandlung zu Stande? Dies ist das Problem,
mit dessen praktischer Lisung der Pietismus sich beschiftigte. Diese
Umwandlung kann zunichst nicht ein Werk des eignen Willens seing
denn der Wille kann nicht das Grundbewusstsein findern, aus dem er selbst
hervorgeht, sondern hat vielmehr dessen Qualitit. Die Umwandlung stellt
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sich also dar als eine Wirkung des gottlichen Geistes in uns, als ein
Wunder, das zwar nicht ohne unser Bewusstsein, aber jedenfalls gegen die
natiirliche Willensbestimmtheit sich vollzicht, Ferner ist auch das klar,
dass ein Geist auf den andern nicht wirken kann, als indem er ihm neue
Vorstellungen zufiihrt, welches durch das Wort geschicht. Demnach wirkt
auch der Geist Gottes die innere Umwandlung durch das Wort Gottes
also, dass er uns den ewigen Ratschluss Gottes vorstellt, also zuniichst
unsre Hrkenntnis in Anspruch nimmt. Insonderheit sind es zwei Vor-
stellungen, welche das Wort Gottes uns nahe bringt. Es stellt die gbttliche
Bestimmtheit unsres Lebens als gottliche Forderung hin, welche unter
allen Umstinden verwirklicht werden muss, weil Gott als der Herr es
fordert. Das ist das Gesetz. Sodann bietet es die gottliche Lebenserfiillung
in Christo als Geschenk der gottlichen Gnade an, welches nur angenommen
zu werden braucht; dies ist das Evangelium. Hier nun ist die geistige Ent-
wicklung der Menschen eine verschiedene, je nachdem die Vorstellung des
Gesefzes oder des Evangeliums zuniichst den miichtigeren Eindruck macht.
Wer, von der Majestiit des Gesetzes ergriffen, dessen Forderungen in sittlicher
Selbstarbeit zu gentigen sich bemiiht, muss zuniichst die Vergeblichkeit
seiner Bemiihung unter bittern Schmerzen erfahren. Denn das gottliche
Gesetz zu halten ist unmdoglich, nicht weil es unserm verkehrten Willen zu
schwer ist, sondern weil es ein Widerspruch ist, ein Gesets, welches die Auf-"
gebung des Eigenwillens fordert, durch die energischeste Bethiitigung des
Kigenwillens zu erfiillen. Auf diesem Wege arbeitet sich der Redliche
bis zur HErschopfung, bis zur Verzweiflung vergebens ab, um nach Zer-
brechung des Eigenwillens fihig zu werden, sich willenlos der Gnade
Goftes im Evangelium zu ergeben. Diesen Kampf hat Luther in der
hochsten Spannung durchgemacht und nach seiner Erfahrung beschreiben
die Symbole der lutherischen Kirche die geistige Umwandlung als aus zwei
Stiicken bestehend, die zeitlich einander folgen: als contritio durch das
Gesetz, aus welcher dann die fides durchs Hvangelium auftaucht wie die
Morgensonne aus dunklem Gewolk. Dagegen werden andre zuniichst von
den gottlichen Gnadenerbietungen ergriffen; die Befriedigung der Empfindung
erweckt ihnen Verlangen nach den vorgehaltnen Giitern und die stetig
wiederholten Erfahrungen entwickeln das Verlangen zum bewussten Glauben,
der innern Hingabe an Gott, welche dann auch auf die einzelnen Willens-
akte bestimmend einwirkt und alle selbstischen Regungen aufdeckt und
iiberwindet. Diese Entwicklung schildert Calvin, wenn er die fides als
Anfang und Grundlage des christlichen Lebens bezeichnet, aus der erst
die poenitentia als Absterben des alten und Auferstehen des neuen Menschen
herauswachse.

Mag aber der Weg der Entwicklung individuell verschieden sein, das
Ziel ist dasselbe: nimlich die gottliche Bestimmtheit des Grundbewusstseins,
welche, auf Glauben beruhend, sich in allen Bewegungen des Geistes be-
merkbar macht. Sie ist eine Wirkung des gottlichen Geistes durch das
Wort an dem Herzen und setzt daher eine wenn auch noch so sehr ver-
schiittete Anlage zum gottlichen Leben voraus. Diese gbttliche Bestimmt-
heit erweist sich zuniichst als unerschiitterliche Uberzeugung von der Gnade
Gottes in Christo und meinem Anteil daran d. h. als Glaube gegeniiber
Siinde, Schuld, Triibsal, Todesnot; eine Uberzeugung, welche nicht mein

Sachsse, Pictismua, 9
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Werk, sondern das Werk des Geistes durch das Wort ist. Sie gestaltet
sich aus als sittliche Bestimmtheit ‘des Willens und der Empfindung durch
die Gottesliebe, wodurch der Selbstwille vernichtet ist. Denn dadurch,
dass unter Aufhebung des Eigenwillens allein der Gotteswille herrscht,
werde ich micht trige gegen die irdische Welt ausser mir; vielmehr, da
die Welt Gottes Geschopf ist und er in ihr seine Zwecke gesetzt hat, so
erweist sich der gottliche Ursprung der in mir vorgegangnen Verindrung
vornemlich dadurch, dass ich, statt eigner Zwecke nunmehr die Zwecke
Gottes in der Welt mit ganzem Einsatz meiner Kraft zu fordern bemiiht
bin. Das ist die Frucht, dadurch der Glaube seine Achtheit erweisen soll.

So dringt also die gottliche Wirkung von der Erkenntnis entweder
durch Empfindung oder durch Willensanstrengung in das Grundbewusst-
sein des Greistes, wirkt dort den Glauben, der den Eigenwillen zerstort und
die vollige Gottesliebe hervorbringt, durch welche der Mensch, zur Welt
auriickkehrend, in ihr die Zwecke Gottes allein zu fordern entschlossen ist.

Aber dieser Fortgang der gottlichen Wirkung kann gehemmt werden.
Der Geist Gottes, um an das Herz zu kommen, hat sich gekleidet in die
Hiille des Worts und der kirchlichen Organisation, die uns als ein Teil
des Weltwesens sich darstellt, Da ist es moglich, dass der einzelne, den
innern Zweck der organisirten Gemeinschaft verkennend, die verleiblichte
Religion als einen Teil der Welt neben andern in seine Bestrebungen
aufnimmt, ohne dass die ihn beherrschende Selbstsucht vom Thron geworfen
wird, Die verstindige Erwigung der Abhiingigkeit von Gott, die Kr-
ziehung, das personliche Selighkeitsinteresse fiir die Zukunft sind vermigend,
gewisse Leistungen zu bewirken, ohne dass die Eigensucht aufgehoben
und der unheilige Wille umgestaltet wird. Diese Missbildung der Frommig-
keit hat sich in der christlichen Kirche zu allen Zeiten neben dem wahren
Glauben gefunden; wo sie aber herrscht, da schafft sie bald ein Satzungs-
und Formelwesen, das mit Zwang durchgesetzt wird, wobei der wahre
(laube verachtet und erstickt wird. Dabei ist es ganz einerlei, ob man
Messopfer und selbsterwithlte Kasteiung oder Unterwerfung unter eine
gewisse Lehre und regelmiissige Beichtginge statt Aufgabe des Eigen-
willens darbringt: in beiden Fillen ist der Zweck der gottlichen Gnade
in Christo nicht erreicht. Und dass diese Verkennung der gottlichen Absicht
damals in weitesten Kreisen verbreitet war, kann nicht bezweifelt werden.
Das Vertrauen auf die reine Lehre und die rechten Sakramente war ein
feischliches Vertrauen des ungebrochnen Eigenwillens, nicht der demiitige
durch den Geist gewirkte Glaube, und die grosse Furcht vor Selbstgerechtig-
keit hatte zu dem andern Bxtrem gefiihrt: von der Bethitigung der gdtt-
lichen Gesinnung im Wandel als notwendigem Erweis des (Hlaubens ab-
zusehn. Dadurch war eine sittliche Laxheit eingerissen, die mif der an-
klebenden Schwachheit entschuldigt wurde; und wie in katholischen Zeiten
die Siindenvergebung fiir dusserliche Leistungen zugesprochen wurde, so
wurde in lutherischen Beichtstiihlen absolvirt ohne Riicksicht auf die Ge-
sinnung, lediglich weil man ein auswendig gelerntes Beichtformular herge-
sagt hatte. So war die fleischliche Willensrichtung ebenso stark, wie die
grundlose Zuversicht, dass man als treuer Anhiinger der lutherischen Kirche
dem Herzen Gottes am niichsten stehe. Man sprach, wie einst die Phari-
séier: wir haben Lutherum zum Vater; aber die rechtschaffnen Friichte




131 —

der Busse fehlten. So beurteilt Spener seine Zeit durchaus richtig, wenn
er sagt: diese Leute kennen Gott nur aus einer selbstgemachten Einbil-
dung des Denkvermiigens und rechnen auf die Seligkeit, wiihrend ihr
Empfinden und Streben noch ganz weltlich sei. Br weist darauf hin, dass
schon die Apologie (art. II § 64) eine solche unfruchtbare Imagination
ausdriicklich vom wahren Glauben unterscheide ; darum nennt er es hiretisch,
jener die Seligkeit beizulegen. !

Dieser verderbte Zustand kann nur gebessert werden, wenn es ge-
lingt, die Menschen von dem toten Glauben zum wahren zu fithren und
darauf war Speners ganze Bemithung gerichtet. Als erstes Mittel schligt
er vor, die Geistlichen sollen fleissiger als bisher das Gesetz und den
Weg der Busse einschiirfen, denn nur dadurch werde die Wiedergeburt
des IHerzens herbeigefiihrt.?

2. Von der Busse und Wiedergeburt. Sehr hiiufig erklirt Spener,
der Mensch kiénne nicht zum wahren Glauben kommen, wenn er nicht
zuvor aus dem Gesetz den brennenden Zorn Gottes erkenne und in heftigen
Schrecken gerate; denn das sei die gottliche Ordnung, in der der heilige
Geist wirke,® Wer diese Ordnung verlasse, so dass er ohne vorhergehende
Zerknirschung versuche sich zum Glauben aufzuschwingen, der bringe nur
durch seine natiirlichen Kriifte eine fleischliche Einbildung zu Stande.

Damit hat er den psychologischen Hergang der Bekehrung genau
s0 beschrieben, wie ihn die lutherische Kirche nach Luthers Vorbild fixirt
hatte. Die Busse besteht ihr aus Zerknirschung und Glaube. Der nach
eigner Gerechtigkeit strebende Mensch wird durch die hohen Forderungen
des Gesetzes zuerst so zerknirscht, dass er an seiner sittlichen Kraft ver-
zweifelt und durch Aufgebung des Eigenwillens bereit wird, die durchs
Evangelium angebotne Gnade gliubig aufzunehmen, Darum fordert Spener,
man solle mehr als bisher das (Glesetz predigen, damit zuniichst in den
sichern Gemiitern die heilsame Zerknirschung bewirkt werde. Damit
fordert er nichts Neues: schon im Unterricht der Visitatoren an die Pfarr-
herrn (1528) war gesagt: Es ist notig Busse zu predigen und das furcht-
lose Wesen zu strafen, das jetzund in der Welt ist und zum Teil aus
unrechtem Verstand des Glaubens kommt. Denn viele, so gehiort haben,
sie sollen glauben, so sind ihnen alle Siinden vergeben, dichten sie einen
Glauben und meinen, sie seien rein. Dadurch werden sie frevel und
sicher; solche fleichliche Sicherheit ist irger, denn alle Irrtiimer vor dieser
Zeit gewesen sind. Darum soll man alleweg, wenn man vom Glauben
predigt, die Leute unterrichten, wo Glauben sein mbge und wie man
dazu kommt. Denn rechter Glaube kann nicht sein, wo nicht vechte
Reue ist und rechte Furcht und Schrecken vor Gott. Und die Formula
Concordiae schreibt (Sol. Del. IIT § 26): der wahre seligmachende Glaube
sei nicht bei denen, welche der Zerknirschung entbehren, . ... denn die
wahre Zerknirschung gehe vorher und der rechtfertigende Glaube sei nur
bei denen, welche eine wahre, nicht eine erdichtete Busse haben. Mit Recht

Sendschreiben a. e. ausw. Theol. 1.

Froud, Gewissensfrucht II.

3 Erste geistl. Schriften IT 400.

o

B




32, ¥

~— 182 -

ermahnt also Spener die Geistlichen, durch fleissigere Predigt des Ge-
setzes die wahre Busse zu erwecken. Der gegen ihn dariiber erhobene
Vorwurf, als vernachliissige er iiber dem Gesetz die Predigt der Gnade,
war unbegriindet. Nicht nur ermahnt er selbst, man solle iiber dem Ge-
setz nicht die Gnade und das Evangelium vergessen, da man mit stetem
Poltern des Gesetzes die Herzen nur trotzig mache!, sondern er recht-
fertigt auch die stirkere Betonung des Gesetzes vollkommen, wenn er
schreibt:2 Luther habe so nachdriicklich das Evangelium gepredigt, weil
zu seiner Zeit die Leute schon genug geiingstet und durch die Lehre von
den guten Werken erschreckt seien; jetzt aber missbhrauchten viele das
Evangelium und die Lehre vom Glauben, daher miisse man mehr von
guten Werken und der Heiligkeit des Lebens reden.

Aber schon hier schleicht sich ein Missgriff ein.

Spener ermahnt nicht nur die Geistlichen, das Gesetz fleissiger zu
treiben, sondern er fordert, jeder solle bei sich durch die Betrachtung
des gottlichen Gesetzes die Zerknirschung befordern. Oft ermahnt er,
man soll sich der gbttlichen Ordnung der Busse unterwerfen und der
Zerknirschung Raum geben. So heisst es:3 Wenn der Gefallne seme
Siinden erkenne, so miisse er bemiiht sein, dass er solche Gedanken sich
nicht aus dem Sinn schlage, sondern vielmehr bewirken, dass die Trauer
tiefer eindringe; denn die Zerknirschung miisse heftig sein und der Mensch
erschrecken vor dem Angesichte seines Richters. Ein sich bekehrender
Atheist soll sich die Grausamkeit seiner Stinden und iusserste Gefahr des
etwa lang gewiihrten Zustandes recht vor Augen stellen, um einen heiligen
Schrecken und Scham dariiber bei sich zu erwecken, solchen Wust im
ernstlichen Hass durch gottliche Gnade sorgfilltig von' sich auszukehren.*
Und die englischen ascetischen Biicher empfichlt er zu lesen, weil sie die
stattlichste Gelegenheit geben zu Vorstellung der Notwendigkeit und
Wichtigkeit der Busse, hingegen Wegriumung derselben Hindernisse,
und was eigentlich zu der wahren Bekehrung und deren Vorberei-
tung erfordert wird.®

Ts handelt sich hier nicht darum, dass der Gliubige durch Betrach-
tung des gottlichen Gesetzes vorsichtig im Wandel werde und anklebende
Siinden iiberwinde, sondern eine selbstthiitige Beftrderung der contritio.
Und diese ist unevangelisch. Wohl kann der Mensch gemiiss seiner Freiheit
die beginnende Wirkung des Gresetzes hemmen, indem er wider die An-
erkenntnis seiner Siinde sich striubt, oder sie unterdriicken, indem er seine
Aufmerksamlkeit vorsiitzlich auf andre Dinge richtet; aber nicht kann er
die beginnende contritio verstirken; denn sie ist eine gittliche Wirkung,
welche den eignen Willen zu Boden wirft; sie ist eitel Schmerz, welcher
die Willensthitigkeit aufhebt, so dass der Wille der Zerknirschung unter-
worfen ist, nicht die Zerknirschung dem Willen. Die symbolischen Schriften
der lutherischen Kirche nennen sie daher ein Leiden, eine Ertotung. Hoc
fulmen dei est, quo et manifestos peccatores et hypocritas prosternit et
Thed. B. I 632, 739. 738 u. a.
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nullum justum pronuntiat, sed omnes ad terrorem et desperationem adigit.
Hic malleus est, ut Jeremias inquit (23, 29): verbum meum quasi malleus
conterens petras. Iaec non est activa confritio seu factitia et accersita,
sed passiva contritio, conscientiae cruciatus, vera cordis passio et sensus
mortis.! Darum kann der Mensch beim Werk der Bekehrung nichts an-
fangen oder mitwirken.? Indem aber Spener fordert, man solle die be-
gonnene Zerknirschung festhalten und verstirken, fordert er zur Mitwirkung
auf. Ebenso schreibt die theologische Fakultit zu Halle®: Der Glaube
bestehe nicht darin, dass man sich selbst einen frohlichen Gedanken vom
(lauben mache, sondern wegen der stets wilhrenden Verderbnis und Erb-
lust sei ndtig, dass man solche eigne Siindenwirkung, Neigung zum Un-
glauben, Wollust herzlich und schmerzlich erkenne, sein Fleisch sammt
den Liisten kreuzige und durch Betrachtung des Leidens Christi tote;
sodann in solcher rechten Ordnung sich dawider tréste und zur Ruhe in
Christo komme. — Francke fordert daher eine ,rechte Bussarbeit® als
Bedingung des Heils. Durch diese Ratschlige wird das Wesen der Busse
vollig verindert. Aus einer Wirkung Gottes, die den Eigenwillen aufhebt,
wird eine vermittelst des Eigenwillens nach einer bestimmten Vorschrift
herbeigefiihrte, also menschliche Gemiitshewegung, wie wir ja Furcht,
Zittern und idihnliche Empfindungen auf natiirliche Weise durch vorsitz-
liche Betrachtung gewisser Dinge hervorbringen kénnen. So hatte also
Spener an Stelle des selbstgemachten Glaubens, den er bekimpfte, eine
selbstgemachte Zerknirschung empfohlen. Mag er noch so sehr befonen:
die Busse sei weder ganz noch halb unser Werk, sondern das Werk Gottes
in uns und unser Wille wirke dabei nur mit, nicht aus seinen natiirlichen,
sondern aus den vom heiligen Geist gewirkten Kriften® — soweit die
contritio gbttlich ist, ist sie ein Leiden, dessen Ende wir begehren; soWeit
wir selbst die contritio beférdern wollen, wird sie zu einem menschlichen
Affekt, den wir vorsiitzlich und eigenwillig erregen. Hier setate die grosse
Schaar der Pietisten ein und die eigenthiitige Beforderung der Zerknirschung
wurde der Anlass zu vielen Misshriuchen, die triilbe Quelle einer un-
gesunden, selbstgemachten Frommigkeit. Allerdings stellt Spener in Ab-
rede, dass die Schmerzempfindung die Hauptsache bei der Busse sei. Er
schreibt: ,Die Hauptsache bei der Busse ist nicht die Empfindung des
Herzens, sondern der Hass gegen die Siinde“; ,der Schmerz iiber die
Siinden sei bei einigen heftiger, bei andern geringer®.6 Auch Francke
schreibt zu seiner Rechtfertigung: ich dringe nicht auf Zittern, sondern
fordre nur, dass die Zerknirschung aufrichtig sei.” Dennoch behaupten
sie, dass in den allermeisten Fillen die wahre Zerknirschung von heftigen
Erschiitterungen, Furcht, Zittern begleitet sei; wie denn Francke wieder-
holt dem Spener solche heftige Erschiitterungen, begleitet mit convulsivischen
Zuckungen, als Beweise der gottlichen Giite berichtet, So galten diese

Art. Smale. p. 320,

Form. C. II, 1T 24.

Bedenken auf 12 Fragen Crasselii 1698.

z, B. Christus der Kern der Schrift p. 861. Anweisung zum Beten p. 45,
5 Rettung wider Hartnack p. 86.

6 Th, B, I 195. 163.
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dusseren Merkmale als besondre Beweise der gottlichen Wirksamkeit und
wurden von den Pietisten mit Vorliebe befordert,

Diese Methode hatte einen zweiten Nachteil im Gefolge. Wer durch
das Gesetz Gottes wahrhaft zerknirscht worden d. h. von der villigen
Ohnmacht des eignen Willens iiberzeugt worden ist, der sehnet sich mit
aller Macht aus diesem unseligen Zustande heraus, der wird empfiinglich
fiir die Gnade, welche Gott uns in Christo anbietet und durch das Be-
diirfnis nach derselben getrieben, wagt er es, dieselbe sich anzueignen unter
Aufgabe des Eigenwillens. Dies KErgreifen ist der Glaube, durch den
die Zerknirschung tiberwunden wird, der fortan das Grundbewusstsein des
Geistes, die Gl‘undl.w e des ganzen Lobens und das Mittel allor geistlichen
Gaben wird. Dlu,er (xl.mb{, wird nach Luthers Erfahrung in {Em: luthe-
rischen Symbolen definirt als die frohliche Gewissheit, dass die Siinden
vergeben sind, dass wir einen versohnten gnidigen Gott haben.! Zwar
kennen auch die Symbole einen weiteren Begriff des Glaubens; nédmlich
der Glaube an das Dasein und die Gerechtigkeit Gottes, Insofern gehdren
Busse und Gesetz auch zum Glauben: denn man muss ja zuvor nhulz(’n
dass Gott sei, der da drdue, gebiete und schrecke. Aber das mll mm
nicht Glauben nennen, sondern Busse, Gesetz, Furcht, damit man desto
unterschiedlicher unter Glauben nur den Glauben Christi verstehe, welchen
die 'tpust(,l justificantem fidem d. i. der gerecht macht und Sumh‘ vertilgt,
nennen.” Ebenso schreibt die Apologie L]: 172): Nos praeter illam fidem
requirimus, ut credat sibi quisque remitti peceata. Aber gerade dieser
Fortgang zur frohlichen Heilsgewissheit wurde durch die bL“J.‘:lgL‘.\‘.I‘t]\[L
Zerknirschung gehindert. Denn so lange der Zerknirschte bemiiht war,
diese Zerknirschung zu vermehren, hinderte er, sofern iiberhaupt das gott-
liche Werk in ihm begonnen war, das Aufkeimen des frischen frihlichen
Glaubens und selbst, nachdem Gott denselben gewirkt hatte, hirte er nicht
auf, an seiner Zerknirschung weiterzuarbeiten, so dass der Glaube nur in
triibseliger, verkiimmerter Gestalt sich entwickelte. Die fréhliche Glaubens-
gewissheit Luthers ist den Pietisten unbekannt. Spener darf sich nicht
darauf berufen, dass schon vor ihm Theologen unterschieden hatten, was
in der Kraftzeit der Reformation als ungetrennte Einheit erscheint: néim-
lich die fides, qua justificamur, von der fides, qua scimus nos esse justifi-
catos.® Uum diese hatten richtig erkannt, ds ass dngstliche und unerfahrne
Gemiiter durch Zaghaftigkeit und Selbstquilerei die Glaubensfreudigkeit
hindern. Aber was diesen in Folge fehlerhafter Disposition des Gemiits
widerfuhr, das bewirkten die Pieti: 'en vorsitzlich; was frither vereinzelte
Krankheitserscheinung war, wurde epidemisch und dabei als besondere (re-
sundheit angesehen: sie quélten sich selbst und drangen nur auf grossen
Umwegen zum frohlichen Glauben hindurch. So schreibt Spener, immer
noch vorsichtig abwiigend:* ,dass es hart und nicht ohne Schmerzen abgehe,
lasst uns mcht \\umlom, die selige Geburt hat ihre Wehen, und so Lmu
sie gleichsam verschoben wm'dul, so viel empfindlicher mul diese, So 1~,{
der Trost nicht allemal dasjenige, das uns zu jeder Zeit nutz ist, sondern
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suweilen wirket die bange Trostlosigkeit mehrers und bestindigers Gutes.
Ja es ist zuweilen nicht so niitzlich, vor der Zeit entweder den Trost all-
zubegicrig zu verlangen, noch sich zuviel darnach zu bestreben, wie man
ihn ins Herz bringe; sondern es miissen zuweilen die Herzen erst durch
eine lange anhaltende Angst zu dem wahren Trost recht geschickt gemacht
werden, bei denen der Trost vor der Zeit etwa mehr hinderlich wire.
Die Schrift sagt: ich bin der Herr dein Arzt; hier aber greift der Patient
dem Herrn ins Amt und dispensiert sich nach eignem Ermessen eine
Portion Angst, damit die nachfolgende Dosis Trost um so besser anschlage.
Noch drastischer tritt diese Selbstquélerei zu Tage in einem anonymen
Schriftchen: die rechte und wahre Herzensbekehrung (Halle 1692). Da
heisst es von den Erweckten: ,obwohl sie die heftigen Zornstrahlen Gottes
durch das Gesetz empfinden, so verzagen sie dabei doch nicht, sondern
lassen sich dieses gbttliche Gericht wohlgefallen, halten sich fiir glicklich,
sprechend: o recht, lieber Gott! Dann entsteht eine rechte Traurigkeit,
Winseln, Heulen und tiefe Seufzer dariiber, dass man Gott betriitbt habe®.
Das ist denn freilich das Wohlbehagen des Monchs, der sich freut, wenn
sein blutender Leib unter selbstauferlegten Geeisselhieben zusammenzuck.
In Speners Bedenken finden sich daher auch zahlreiche Trostschreiben an
solche, welche in ihrem Gemiit gedingstet waren und nicht zur Glaubens-
gewissheit durchdringen konnten. Spener trostet sie damit, dass der Glaube
in der Tiefe des Herzens da sein konne, ohne dass man ihn empfinde;
schon das Verlangen nach Glauben sei ein Beweis, dass er da sei; nicht
Jedem werde die Gabe des empfindlichen Glaubens verlichen, daher sollen
wir nicht murren, wenn er fehlt, und nur bitten, dass wir vor Verzweif-
lung bewahrt werden.! Diese hiiufigen Trostschreiben beweisen, dass jene
selbstgemachten Zweifel die Folge seiner Ratschlige sind und wie weit
man von der wahren Glaubensfreudigkeit abgewichen war.

Durch diese Erfahrung liess sich denn Spener zu der Umbildung der
lutherischen Lehre bestimmen, dass der Glaube — nicht etwa der allge-
meine, sondern der rechtfertigende — bereits in der contritio yorhanden
sei und nicht erst auf sie folge. Er unterscheidet eine gesetzliche Zer-
knirschung und eine evangelische. Jene gehe dem Glauben voran, sei aber
weder aufrichtig noch ein Teil der Busse, denn sie werde nur durch Furcht
vor Strafe erweckt und bei ihr herrsche noch die Liebe zur Siinde. Die
wahre Zerknirschung sei erst da, wenn das Evangelium hinzukomme und
der Glaube durchbreche; dadurch werde die Art der Zerknirschung ver-
indert und wir empfinden Schmerz, nicht aus Furcht, sondern aus Liebe
zu Gott, weil wir den giitigsten Vater beleidigt haben.

Bei dieser Darstellung hat Spener nicht nur vergessen, was die apologia
schreibt (V. 29): de contritione praecidimus illas otiosas et infinitas dis-
putationes, quando ex dilectione dei, quando ex timore poenae doleamus.
Sed dicimus, contrifionem esse veros terrores conscientiae, quae deum sentit
irasci peccato et dolet se pecasse; sondern er wandelt, unter Aufgabe des
lutherischen Lehrtropus, nach welechem die contritio durchs Gesetz, die fides
durchs Evangelium gewirkt wird, in den Spuren Calvins, wie Hanneken in

t Th, B. I 86. 55. 323. Natur und Gnade. Aufm. zur Bestind. IT 11.
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Wittenberg ihm mit Recht vorhielt. Denn dieser hatte im hewussten
Gegensatz zur lutherischen Symbolbildung gelehrt, dass die fides als person-
liche Heilsannahme der pur\nlrnnha \umuwv!m m(,hr aber ein Teil derselben
sei; dagegen eine contritio, die nicht aus “dem wenn auch noch so schwachen
]Iellsrflauhen erwachse, sei gar keine schriftmissige poenitentia, sondern der
Anhnrr des Gerichts, der Tm]hnf der Holle.! So gelingt es Calvin, das
Heilsleben der Erwihlten auf die einheitliche Wurzel der fides zuriickzu-
fithren, wihrend die lutherische Liehre contritio und fides unvermittelt als
gottliche Wirkungen neben einanderstellt. Allein fiir Spener war dies
wissenschaftliche Interesse durchaus nicht massgebend; er war von dem
Streben geleitet, den bedriickten Gemiitern bei |}nul Bussschmerzen das
Vorhandensein des darin verborgenen Glaubens nachzuweisen, bis endlich
ein siisser Geschmack durchbricht und sie sich vom himmlischem Licht
umflossen fithlen.? So nimmt er denn an, dass zuniichst durchs Gesetz eine
ungeniigende contritio bewirkt werde, bei welcher die Siindenliebe noch
herrsche; dann kommt das Evangelium hinzu und durch den ausbrechenden
Glauben werde die contritio erst eine dchte. Bei dieser Fassung bleibt nicht
nur die doppelte Einwirkung Gottes unvermittelt stchen, sondern es kommt
auch die vom Evangelio gmmht(, Glaubensfreudigkeit nicht zu ihrem Rechte
und damit bleibt bpenels Auffassung unter der Teformatorischen.

Das ist die pietistische Busse oder Wieder geburt. Zwar giebt Spener
7, dass nicht alle diesen Weg gehen miissen, dass Gott einige .‘sm,lon mehr
mit sanften und anmutigen Licbe%m[on ziehe und die %lee Geburt bei
ihnen mit geringeren oder kiirzeren Schmerzen geschehen 1‘1‘;5(‘ 3 aber bei
seinen Nachfolgern galt jene als die einzige Pfor te, durch welche man in
das Reich Gottes emgehe und als das rechte 111']\0111111]105101{,11011 der Kinder
Giottes. Die Pietisten in Gotha gingen schon 1692 zu dex Behauptung
iiber: dass alle Kinder, wenn sie heranwiichsen, diesen Bum kampf durch-
machen miissten, weil alle die T Taufgnade durch ihre Jugendsiinden verloren
hiitten.* Spener dagegen verwarf diese Ansicht ausdriicklich und schreibt,?
es gibe auch solche, welche in der Taufgnade beharrten; bei diesen, wenn
sie heranwiichsen, enf:wmlxele sich der Lxlfmho ganz allmiithlich wie alle iibrigen
geistlichen Fihigkeiten. Doch war seine ‘Jmuunl_", dass dies nur ::thcn
geschehe und dle meisten Erwachsenen einer zweiten Wiedergeburt bediirften.

3. Von der Erneuerung. Spener schreibt: der neue ‘amu, welcher
in dem Wiedergebornen gwulmffeu werde, dessen erste Wirkung sei der
Glaube, dann folge die Liebe, die iibrigen Tugenden, die "uien Werke.
Der Glaube hnnﬁc die Werke herv or, wie die Sonne die “wtmhleu. wenn
sie auch dem Bcgrlﬁ nach dem Glauben folgten, so seien sie doch gleich-
zeitig mit ihm da.® Diese Darstellung ist gewiss richtiz. Denn wenn der
Glaube eine gottliche Bestimmtheit dos allen geistigen Bewegungen vorauf-
gehenden Grundbewusstseins ist, wenn andrerseits eine pwv]mlowmlm Not-
wendigkeit vorliegt, dass das Grundbewusstsein als Wille hervortritt und
dieser von jenem seine Bestimmtheit empfiingt, so miissen aus dem neuen

! Instit. [IT cap, TII. XIII. 2 Th. Bed. I 828. % Th. B. T 588. 1 Confessio der
Pietisten in Gotha 3. % Theol, B, T 180, & Auyfr, Ubereinst. mit der Conf. Aung. IX 3
IV 6.
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Bewusstsein neue Werke hervorgehn und diese stimmen mit dem geoffen-
barten Gesetz iiberein, weil beide einen Urheber haben: Gott. Daher
schreibt die Conf. Aug. (XX): Quia per fidem accipitur spiritus .s'.'mcr'ns,
jam corda renovantur et induunt novos affectus, ut parere bona opere
possint. Die apologia lisst sogar zu, dass man die guten Werke nvhuu
confritio und fides als ll]l[’h‘-""ill{]\ der Busse be "]:l{‘lll{"’ (V 28); und
darauf gestiitzt, zihlt Spener sogar einmal! vier Stiicke der Busse auf:
tﬂt‘ﬂxlllt'st hung, Gl wbe, 1‘.njmll{.. lwhn]',dm. damit die Unerfahrnen einsehen
mochten, wie eng diese vier Stiicke unter sich zusammenhi ingen. Doch ist
es wohl nicht richtig, den neuen Gehorsam als drittes Stiick neben Zer-
knirschung und Glaube zu stellen; denn durch die Werke wird nicht der
Glaube tiberwunden, wie die Zerknirschung durch den Glauben; auch
kommen sie nicht durch eine besondere Wirkung Gottes zum Glauben
hinzu, wie der Glaube zur Zerknirschung, sondern sie sind im Glauben
schon gesetzt und entwickeln sich daraus gemiiss der geistigen Natur des
Menschen, Darum verwirft Spener nachher die Drei- oder Vierteilung der
poenitentia nicht aus Furcht vor Widerspruch der orthodoxen Gegner,
sondern aus Anerkennung des richtigen Verhilfnisses und nennt die Werke
Geschiifte des Glaubens. Aber mit Nachdruck fordert er die guten Werke
als Beweis der Achtheit des Glaubens,

Dies schon wurde ihm von den Orthodoxen verdacht. Zwar so plump,
wie Daniel ITartnack, Rektor in Schleswig, in seinem ,anweisenden Biblio-
thekarius der studierenden Jugend* (1690) waren nur wenige; dieser warf
ihm Sozinianismus und Arminianismus vor, als ob der Menseh aus natiir-
lichen Kriiften das Gesetz halten konne. lhu,-'-:f\n als ein grobes und
boswilliges Missverstindnis konnte sich Spener siegreich \urluldjﬂun in .der
,,;‘klmm-h"tcn Rettung seiner reinen Lehre* (1690). Aber das wurde von
vielen ausgesprochen: “dass er zu sehr auf Werke dringe, sie in die Recht-
fertigung mische, als ob nur die fides formata 1_'cr'h1'*f'er1'igc._ so dass er das
E v'mgehmn wieder in ein Gesetz verwandle. Allerdings ist es auffillig,
dass Spener diejenigen, welche nach seinem eignen Urteil einen toten, d.
gar keinen Glauben hatten, hiufig crlmhnm, dass der tote Glaube oder
das blosse Wissen nicht geniige, wenn nicht die guten Werke, Liebe u. s. w.
hinzukémen. So konnte es geschehen, dass diese in romischer Weise zu
dem toten (tlauben aus eignen Kriiften die Werke hinzufiigten, um dadurch
gerecht zu werden.? Indess erklirt Spener amdruohlwh, dass er diese
dm(}] das schwiichlichere Halten des Wortes Christi allgemach zum Glauben
und so zum rechten Halten fithren wolle.? Es war dl‘iﬂ eine Predigt des
Gesetzes zur Busse, angepasst den Vorstellungen dieser Leute. Sonst war
er von obigen Irrtiimern weit entfernt. Er bezeugt:* ich dringe nicht
zuerst auf Werke, als wenn ich von hinten anfinge, sondern vor allem treibe
ich Busse und Glaube. Auch fordert er immer nur Werke, die aus dem
Glauben hervorgehn; denn gute Werke gingen nur aus dem Antrieb des
Geistes hervor, nicht aus Furcht oder dem Trachten nach Verdienst.?
Ferner betont er nachdriicklich, dass er die Lehre von der Rechtfertigung
nicht verdunkle, indem er schreibt:® der Glaube werde nicht dadurch erst

! Theol. B. I 692. 2 cf. pia des. III. 3 Abgen. Rettung 64. % Freud. Gewissens-
frueht IT 6. 5 E. geistl. Sechr. II 366. ¢ E. gstl. Schr. IT 217.
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wahr, dass er Werke hervorbringe, sondern er bringe Werke hervor, weil
er wahr sei, so dass wir allein durch den Glauben ohne Riicksicht auf die
Werke gerechtfertigt wiirden.! Allein der thiitige Glaube sei seligmachend
und rechtfertigend; aber er rechtfertige micht, weil oder soweit er thitig
sei.2 ,Wenn wir sagen, dass der Glaube uns rechtfertige ohne Werke, ist
die 1‘-f[‘mlm" nicht, dass ein gerechtmachender Glaube kinne ohne gute
Werke sein, welches unméglich ist, sondern dass es nicht die Werke, wndmn
der Glaube selbst. sofern er die Gnade Gottes annimmt, und also abermal
rmh! wie er ein Werk oder Tt igend angesehen wird, sei, um welches willen
wir vor (ott gerecht geachtet werden®. Spener fordert also nur, dass die
Werke dem (Glanben als Beweis seiner Hchtheit folgen; und wenn er in

jener gemisshilligten Redensart: gute Werke seien notw endig zur Seligkeit,

(die -mh er uhuvn-m nicht nnln‘.uu then will), einen guten Sinn findet, so
weicht er darin auch nicht von der lutherischen Lehre ab; denn er l‘-]t\LII'T'-._.
gute W n][\n- seien notwendige Eigenschaften des Gerechtfe srtigten, der nach
1{:1' Seligkeit trachte; die I’ tmlth- welche nuh\muhu 11{ m Glauben folgten.®
In diesem Sinne hatte schon die Form. Conc. | (1, v 9) die Redensart fiir
1me11cmui|¢l] erklirt und sie nur zur Tt\l'hl"ti'nnc" von Irrtiimern verboten.
ist also grundlos, dass Spener durch sein Dringen auf gute Werke die
Gnade und das Evangelium aufhebe ; vielmehr hatte er zu dieser Lehrweise
sehr dringende Veranlassung.

Bekannt ist, wie Luther die Bethiitigung des wahren Glaubens be-
schreibt: es ist ein lebendig, thiitig, miichtig Ding um den Glauben, so
dass er immer gute Werke thun muss; auch fragt er nicht ersf, ob er
gute Werke thun solle; sondern er hat schon viele gute Werke gethan,
ehe er fragt, und ist immer mit dem Thun beschiftigt. Aber nicht allzeit
ist das gliubige Grundbewusstsein gleich kriftig, so dass es das ganze
Leben beherrsehte, wie es soll, und die Werke miihelos hervorbrichte. Es
wird geschwiicht durch die menschliche Trigheit, welche gern wieder in
den :‘11 sen Eigenwillen zuriicksinkt; es findet vor rmhr ein unentwickeltes
geistiges 'Wesen, sondern einen unter Herrschaft des Eigenwillens ausge-
|J]<t"i’l‘1l Charakter, der sich in Grundsiitzen, Strebungen, Gewohnheiten des
Handelns verfestigt hat und daram dem neuen (:u|11dlm\w.~.hi.m:m Wider-
stand entgegenbringt und iiberwunden werden muss. Dieser Widerstand
ist um so L‘lfulﬂt[‘:r.hf‘l' da zunichst nur ein kleiner Teil der vorhandnen
Strebungen als dem neuen Wesen unvereinbar erkannt wird, andre erst
als solche erkannt werden, nachdem sie eine gewisse Stiirke :1imhl haben.
Daher ist mit der Wiedergeburt nur die Muglu.hl\m:. und der .\n[aug einer
langen Entwicklung gesetzt: deren Ziel ist, dass alle dem gottlichen Grund-
ho\\ usstsein \wlmalrvlrmul\u Neigungen, Grundsitze und Gewohnheiten als
solche erkannt und endgiiltig nnnu..]n.m worden sind. Der Weg zu diesem
Ziel ist die Erneuerung. Sie besteht also darin, dass das gottliche Grund-
bewusstsein je linger je mehr alle Zeitriume und sittlichen Beziehungen
erfiillt und beherrseht, wihrend dm' Eigenwille um ebenso viel ulu-u\imdvn
wird. Darum fordert die Schrift, dass der alte Mensch absterbe und der
neue auferstehe. Daher hat Schelwig Unrecht, wenn er sagt: durch die
Wiedergeburt wiirde nicht das Wesen, sonder n die l-uuvhm: Werke des

1 Freud. Gew. Fr. IT 7. 2 Katech, Predigten 367. * Aufr, Ubereinst. VI
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Menschen veréindert; wer jenes lehre, freibe die Schwachgliubigen zur
Verzweiflung, Im Gegentell ist die W iedergeburt eine -\l'i'lﬂl]le]l;,' des
(elundlu\\\lhiwlm, und die einzelnen \\m]w mit diesem in rechte Uber-
einstimmung zu bringen, ist das Werk Gottes in den Wiedergebornen,
welches sich aber nur unter sittlicher Mitwirkung des Menschen vollzieht.
Und zwar erstreckt sich diese Mitwirkung auf zwei Geschiifte: dass der
Mensch das durch die Gnade verliechene géttliche Grundbewusstsein durch
fleissige Benutzung der gewiihrten Gnadenmittel behaupte und stiirke
gegeniiber den '\nﬂnﬁt‘]} des Higenwillens; sodann dass er unter Aufmerk-
samkeit und Festigkeit sein sittliches Leben gemiss dem neuen Grund-
bewusstsein aus oarrnln' Beides fordern die lutherischen Symbole und
filhren drei Beweggriinde an: propter mandatum dei, ad exercendam fidem,
propter confessionem et gratiarum actionem (Apol. 95). Der von der
Apologie ausgesprochene (fedanke, dass der G L:ulw durch die sittliche Be-
thétigung ln.it.'nu;;_r und vermehrt werde (p. 134), wird zwar von der Form.
Cone, (Epit. IV affirm. 10) verworfen ; Lluf‘:('n fordert auch sie, dass bei
dem Wiedergebornen die Predigt des Giesetzes cifrig betrieben werde, weil
der alte Adam noch in seinem Verstand, Willen und allen Kriiften fest-
sitze, so dass die Gliubigen mit ihrer verderbten Natur bestindig kiimpfen
miissen; daher solle der alte Adam wider seinen Willen nicht nur durch Er-
nm]mun"eu und Drohungen, sondern sogar durch Strafen und Schlige ge-
biindigt werden (Epitome VI aff. 3). Diese Pflicht der Erneunerung des
sittlichen Liebens oder der Heiligung war in der lutherischen Kirche un-
gebiihrlich verabsiumt worden, zuerst aus iitbertriebener Furcht vor Werk-
gerechtigkeit, dann aus fleischlicher Triigheit, und Geistliche wie Weltliche
liessen sich an der #dusserlichen Ehrbarkeit geniigen, das andre der ver-
gebenden Gnade getrost anheimstellend. Gegen diese L“l\]ll"l[ vorzugehn,
war die ebenso ht‘ ilsame wie dornenvolle l\lli’:db{‘ welche Spener sich ge-
stellt. Er schreibt, nahe dem Ziele seines Lebens auf :~.[_=mt_: fast {tlmgrr
schlossene Wirksamkeit zuriickblickend: seine ganze Absicht sei dahin
gegangen, bei festbehaltender T.ehre unsrer evangelischen Kirche haupt-
sichlich auf den lebendigen Glauben und also aus demselben auf die wahre
innerliche Heiligung zu treiben.! Auch die Griinde giebt er an; nimlich
damit wir selbst .lnf‘-'m]\mm werden, die Gebote lrolr[‘a zu halten, wihrend
wir ganz trige wiirden, wenn man uns predigte, wir konnten die Gtebote
doch” nicht halten; sodann weil Christi Kraft dadurch um so mehr ge-
priesen werde, wenn wir in einem neuen Leben wandelten; endlich um dem
p'“‘l'i“'l'i*&'|t<‘11 Yorwurf zu begegnen, als 1{[i1111‘ es in der evangelischen Kirche
auf einen frommen Wandel gar nicht an.? Darum predigt er nachdriicklich,
Christus bringe uns nicht nur Vergebung der Siinden, sondern wolle seinen
Gliubigen dazu verhelfen, dass sie der Siinden \]m~ ter wiirden und sich
derselben enthalten konnten.? Diese Erneurung sei das sicherste Merkmal,
dadurch man den wahren von dem toten (:Liulu‘n unterscheidet; darum
sollen die Wiedergebornen mehr nach ihr als nach den siissen Gnaden-
empfindungen trachten.

Sie vollzieht sich zunichst durch die tigliche oder kleine Busse.
Diese besteht darin, dass die Wiedergebornen sich tiiglich nach dem gott-

I Letate Bed. III 584, ® Thl. B. I 186. ¢ Abg. Rettung 109,
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lichen Gesetz erforschen, um sich ihrer Siinden immer mehr bewusst zu

‘werden, und sie vor Gott bekennen; von der ersten oder grossen Busse

unterscheidet sie sich dadurch, dass alsbald der Trost und die Vergebung
dabei ist, weil durch unvorsitzliche Siinden das Glaubensleben nicht unter-
brochen wird. Aber aus einem ernsten Selbstgericht vor dem Angesichte
des hichsten Richters, das mit der frohlichen Kindeszuversicht wohl verein-
bar ist, machten die Pietisten wicder eine Angstigung, eine selbstgemachte
Peinigung und massen den Wert der téglichen Busse nach den Seufzern
und Thri inen, die sie sich oft miihsam genug abgepresst hatten. Darum
ermahnt Spener die W iedergebornen,! sie H[)H en nicht zu lange in dieser
Traurigkeit verharren, wenn sie die Siinde fiihlten, sondern ihr vornehmstes
Bestreben auf den Glauben richten. Aber sein Rat ward von vielen nicht
beachtet. Wie sie in der ersten Busse durch eifrige Selbsizerknirschung
den Trost des Glaubens aufhielten, so forderten sie auch bei der téglichen
Busse ein dingstliches Zittern, weil dadurch die zuriickgebliebenen Siinden
griindlich au.—melcwt wiirden. Nur zu natiirlich! denn ihre vorsitaliche
/(’l‘]xllll‘g{,ll'lllll"‘ horte in der Regel darum auf, weil der Geist erschopft war,
nicht weil die Seele durch 1011 Geist Gottes den Trost des Glaubens
empfing ; sobald also das Gemiit sich wieder erholf hatte, begann dieselbe
Arbeit, so dass es niemals zu einer bestindigen und freudigen Zuversicht
kam. Wenn sogar die ganze theologische Fakultit zu Halle erklirte: das
sei keine wahre Gottesyerehrung, wenn man sich einen frohlichen Gedanken
vom Glauben mache, sondern wegen der stets wihrenden Verderbnis
miisse man Schmerz iiber die frischen Siindenwunden und Thrinen der
Bussfertigkeit téiglich darbringen; so diirfen wir es dem schon genannten
Anonymus nicht veriibeln, dass er von dem W iedergebornen ein tagliches
Empfinden der gottlichen Zornesblitze verlangt, ein tigliches Seufzen und
Heulen, ein .lgllciiLa Schwanken zwischen Furcht 1111:1 [loffnung, Zittern
und Freude, bis der Glaube zum Durchbruch kommt. Diese |~|n-:!.l.~,tm-.[10
Krankheit der vorsitzlichen Busstrauer, wobei man auch den von Gott
geschenkten Frieden des Glaubens stort, auns Furcht, es kinnte vielleicht
ein falseher Frieden sein, scheint dem Anonymus das Zeichen eines wahren
Christen zu sein, denn er schreibt weiter: ,willst du wohl vorbereitet zur
Absolution schreiten, so erwecke dir eine ganze Woche lang eine grosse
Trauer und lass nicht eher ab, bis du gewiss “bist iiber die gntthehe Gnade.”
Spener trat dieser \m'munn nicht ontschieden genug entgegen,? doch
warnte auch er vor verkehrtem Eifer und -,m]m' den Tmssw]lmu'ynn ein
Ende zu machen, indem er erinnerte, dass der wahre Glaube da sein
kénne, ohne dass man darum wisse; nicht die empfindliche Versicherung
sei das Merkmal des Glaubensstandes, sondern die Abkehr des Willens
von der Siinde. Daher sei der Schluss aus den Friichten viel sicherer, als
aus der Empfindung.? So lenkt er von der Forcierung der Empfindungen
auf die Priifung der sittlichen Veriinderungen hin.

Denn die sittliche Energie in allen Beziehungen des Lebens em-
pfiehlt Spener als das zweite Mittel zum Wachstum der Erncuerung. Der
Gliubige soll tiglich alle Strebungen, welche in ihm auftauchen, prifen
und die schlechten iiberwinden vermige der Krifte, welche er durch die

3 Th, Bed. I 36. 633.

1 Gewissensriige, Anbang. 2 ef. Th, Bed. I 323,
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Gemeinschaft mit Gott empfangen hat. Man soll wachen, ob jedes Werk
aus der Natur oder aus der Gnade stamme; man soll I(Il"h:l[ kimpfen
mit dem Fleisch und den verderbten Begierden.! Also die Erneuerung
ist nicht, wie die Wiedergeburt, lediglich eine That Gottes in mir, l-\(_;ndm[]
vollzieht sich unter Sllt]]t,lit)l _‘1.|.11‘\.|J..\L11:;_, des Wiedergebornen. Damit
streitet er gegen die sittliche Schlaffheit, welehe auf die Erneuerung des
Wandels von vornherein verzichtet, weil wir doch in diesem Leben nicht
ohne Sinde sein kinnten. Spener giebt zu, dass wir die Sindlosigkeit
hienieden nicht erreichten, und dass wider unsern Willen, aus Schwachheit
und Ubereilung, bestindig Siinden unterliefen, fir die wir Vergebung
bediirften. Aber das sei keine Schwachheit, was vielmehr eine einge-
wurzelte Bosheit genannt werden miisste, wenn jemand wissentlich und
vorsifzlich den weltlichen Begierden nachgebe, die wider den Gotteswillen
streiten ; denn solche verschmiihten die Hiilfe des heiligen Geistes, welche
uns zur Ausiibung guter Werke zugesagt sei.? Darum “soll man die Lehre
von der Unvermeidlichkeit der ilL’,Ltht‘Il Siinden zuriickstellen; ja die vor-
gegebne blosse Unmoglichkeit, das Gesetz zu halten, ist ein j.;chliuhdlu
Imhur- des Teufels.? Denn es giebt eine gu\n“u Art, das Gesetz zu
||<t]L011. \\(’]1]]0 dem Wiederge lJUl[li’:I. nicht versagt ist, es 'Jltln% eine christ-
liche Vollkommenheit, welcher die Gléubigen nachjagen wl]en, Er beruft
sich auf die Schrift, welche Kinder im Glauben und Vollkommne unter-
scheide Heb. 5, 13. 14, welche uns auffordere, zu gelangen zu dem voll-
kommnen Mannesalter Christi Eph. 4, 13, welche drei Stufen der Voll-
kommenheit anzuzeigen scheine, indem sie (1 Joh.) Kinder, Jiinglinge und
Minner im Glauben uuwu(]wnlv t Tr beruft sich auch auf die u:uﬁmm
Aug., welche in abusus VI die perfectio christiana beschreibe, nach der
wir streben sollten.- Ob daher auch der Ausdruck ., Vollkommenheit*
missliebig sei, weil man damit entweder Siindl osigkeit oder die willkiir-
liche \uil]\mmmnhmr der Moénche verbinde, so sei doch der rechte Be-
griff der Vollkommenheit beizubehalten.? Dieser Vollkommenheit niiherten
wir uns, wenn das gottliche Grundbewusstsein grissere Zeitriume des
Lebens beherrsche. ])um der Wiedergeborne als solruhe: sei vollkommen,
da das gittliche Leben eine \Ull]\illmmli‘ Gabe Gottes ist; aber diese
\uhmg:‘m\ Vollkommenheit kommt nicht zur ungetriibten Erscheinung
wegen des in uns vorhandnen eigenwilligen f]n.u.]]\rm:,. der der J_'Luhge—
bt"l]ﬂlllﬂ des gottlichen Lebens hindernd_ in den Weg fritt, Die zu er-
strebende Vol l]\mm:wnhui kann also nur darin b(‘bt{,h(’l] dass der natiir-
liche Charakter seltner zur Herrschaft gelangt und le ichter iiberwunden
wird; so dass das gottliche Grundbewusstsein lingere Zeitriume erfiillt.
In diesem Sinne schreibt ‘4|‘Jt}n01" allmiihlich wuulen die bosen Begierden
so geschwiicht, dass sie seltner im Herzen fithlbar wiirden; ja man kinne
einen solchen Grad von Heiligkeit erlangen, welchen die meisten fir die
hiochste Vollkommenheit halten wiirden, obwohl der Fromme selbst be-
kennen miisse, er sei noch von Vollkommenheit entfernt. ©

Sodann bemiiht sich Spener, das dem Gliubigen erreichbare Ziel der

L Natur u. Gnade. . gstl. Sehr. IT 360. 2 Sendsechr. an e. ausw. Th. T, 8 Abp,
Rettung 107. # Abg. Rettung 164. ° Vorrede zu Kopkes templ. Sal. ® E. gstl. Schr,
IT 174, .




Vollkommenheit zu besehreiben, Er unterscheidet zwischen Thatslinden und
habituellen Siinden und sagt: dahin miissten wir kommen, dass wir auf-
horten, — nicht Stinde zu i:d]:[,!l. sondern — zu begehen; dum die siindige
I,[-n“n]_'dg_‘ bleibe immer, der W ille aber kinne so wlr-nld werden, dass er
1E|r nicht folge.! Aber wer wacht bestindig? wer dm‘tt«- stark genug sein,
jede \l!I'hllllllllI]f gur siindigen That zu ul)m“‘]mltmf

Noch weniger geniigt eine andre Definition des erreichbaren Zieles :
die Gliubigen ]\l)]l]ltl,ll dahin kommen das Gesetz zu halten, freilich nicht
nach seiner Strenge, sondern nach der evangelischen Nachsicht (Emeizeia),
indem zwar Gott nichts von den Geboten n‘lchlfmv L\omlmn aus Christi
Verdienst das Mangelnde hinzufiige.? Da indessen nicht der Versuch ge-
macht wird, abzumessen, wieviel den Vollkommnen an der \ollimininlltn
Erfiillung des (fesetzes noch fehle, so ist diese Definition der erreichbaren
\nlil\munmnhult unbrauchbar. Lbnar’nx hat Spener den Begriff der
tmeele bei dieser Gelegenheit modifizirt; denn Quenstiidt, den Spener
citirt, unterscheidet zwischen gesetzlicher und evangelischer Vollkommen-
heit (de bonis op. IX qu. 3); erstere hat \wm'mti letztere eignet allen
Glaubigen; sie werden Vollkommne genannt non ;1m]aic'1' plenum effectum,
sed propter pium affeetum, non pruptvr perfectam executionem, sed propter
bonam intentionem. Quenstidt versteht also unter Vollkommenheit die
mit dem Glauben gesetzte fromme Gesinnung und unfer ()Yl!!gi_‘.l[:ﬁtllf_‘l'
Nachsicht den Akt Gottes, wodurch er um Christi willen die fromme
Gesinnung anstatt der vollkommnen Gesetzerfiillung annimmt. Spener
versteht unter Vollkommenheit die mit Aufbietung allu’ Kraft bethatigte
neue Gesinnung und unter gottlicher Nachsicht den Akt, wodurch die immer
noch unv olllx.onnmm Gesetzeserfiilllung durch Christi Gehorsam erginzt w ird.

Francke und Breithaupt gehen in den Spuren Speners; auch sie
verlangen vom Gliubigen Trachten nach Vollkommenheit des Wandels.
Von Francke bezeugte die theologische Fakultit zu Leipzig, dass er
auf servatio legis und perfectio christiana drang, sensu si non hetero-
doxo saltem periculoso et ad fanaticas opiniones proclivi. In seinen 15
Thesen iiber die Vollkommenheit beschreibt er dieselbe als ein Wachsen
in der Ablegung des Bosen und Annchmung des Guten, ohne ein hienieden
erreichbares Ziel zu definiren. 1;:ut]mnp bestand Hogel gegeniiber da-
mu{, dass der Wiedergeborne das Gesetz halten, aber mc!n‘ €‘111|Hv11 lkbnne.
In cinem spiteren Traktat de perfectione partium (1704) definirte er das
Ziel der Vollkommenheit also: der Gliubige miisse dahin kommen, dass
er das Gesetz nach allen seinen ]m;.m]lungf-.ll (partes) erfiille, obwohl
nicht jede Beziehung im hochsten Masse. '

Es fragt sich, ob dieses Trachten nach Vollkommenheit dem Evan-
gelinm gemiiss ist. Unzweifelhaft findet ein Fortschritt in der Heiligung
statt, indem nicht nur siindhafte Grundsitze und Gewdhnungen ganz ab-
gelegt, sondern auch alle Lebensbezichungen allmiiblich durch die Unter-
ordnung unter das gittliche Bewusstsein f‘(‘llL.liIU“{ werden, und so ein christ-

1 Abg. Rettung 163. Erste gstl. Schr. I 207.
2 Th, B. I 78. 306. Freud. Gew. Frucht IL 9 Abg. Rettung 102.
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licher Charakter entsteht, der sich gegen ungtttliche Grundsitze oder
unheilige Strebungen mit zunehmender Sicherheit behauptet. Darum unter-
scheidet die Schrift Kinder im Glauben, die sich gegen falsehe Lehre noch
nicht behaupten kénnen (Eph. 4, 14), und in den Anfangsgriinden unter-
\\1<‘ar-n werden miissen (Heb. 5, 12) von den Minnern, die geiibte Sinne
haben und einen festen Willen. Indess ist nicht das die Frage, ob in der
christlichen Ethik die Lehre von der Vollkommenheit und ihren Stufen
Platz findet, sondern ob in der Praxis das Streben nach hiheren Stufen
als Antrieb zum sittlichen Handeln zu verwenden ist. Und das geschieht
im Evangelium nicht; vielmehr in den meisten Stellen, wo von der Voll-
kommenheit der Christen die Rede ist, werden nicht verschiedene Ab-
stufungen innerhalb der christlichen Entwicklung unterschieden, sondern
die \Ui&Llllllt]JLU!i des in der Wiedergeburt geschaffnen neuen Sinnes
gegeniiber “der natiirlichen Gesinnung betont, so dass die Vollkommenheit
als Eigenschaft jedes Gliubigen erscheint. So fordert der Herr (Matth. 5, 29),
wir sollen vollkommen sein, indem wir nicht nur unsre F° reunde lieben, wie die
Heiden und Zsllner. Und wenn Johannes sagt (1 Joh. 3, 9): wer aus Gott ge-
boren ist, thut nicht Siinde; so will er nicht ein Zicl ‘beschreiben, dem der
G I.mlnoo erst nachstreben soll, sondern die Gesinnung, welche jeder Wieder-
.L',{.‘.U-U!ll".‘ bethitigt. Die Stelle bestitigt also nicht Speners Lehre von einer
zu erstrebenden Vollkommenheit, sondern widerlegt sie. Dasselbe gilt von
Phil. 8, 12—15, indem Paulus dort alle Christen als r¢Aeor bezeichnet
(v. 15) \wltit[-‘ nach dem Siegespreis der himmlischen Berufung jagen.
Auch 'l”i‘ johanneischen Stellen, welche vom IHalten der Gebote reden
(f Joh. 2, 8. 4; 8, 3), verstehen dies als eine allen W iedergebornen
zukommende Qualitiit. So fordern alle Schriftstellen nicht mm::lnl Streben
nach einer hioheren Stufe, sondern Ausgestaltung, Bethiitigung der uns
bereits verlichenen Vollkommenheit. Damit stimmt die Confessio Aug.
iiberein, wenn sie bei Bekimpfung der monchischen Vollkommenheit die
echte christliche Vollkommenheit beschreibt als serio timere deum, et
rursus concipere magnam fidem et confidere propter Christum, quod
habeamus deum ]ﬂlmmm. petere a deo et certo exspectare auxilium in
omnibus rebus gerendis juxta vocationem; interim foris diligenter facere
bona opera et servire vocationi, Also der Glaube selbst und seine Be-
thitigung im Gebet, Gottvertrauen, Nichstenliebe und.Berufserfiillung, das
ist die evangelische Vollkommenheit. Der Wiedergehorne hat also nur in
allen Momenten die Vollkommenheit, welche ihm durch Mitteilung des
neuen Lebens verliehen ist, gegen Storungen zu behaupten; wo dies aber
behauptet wird, ist eine weitere Vollkommenheit nicht denkbar, da die
Werke nur der Ausdruck der lnnun Vollkommenheit sind, Zur Ver-
hiitung der Tréigheit geniigen d 3 die drei in den Symbolen genannten
Antriebe: der W ille mHm die p»\:‘ilo]mm he \nhwn:llﬂlwli der Bethii-
tigung des Glaubens und die PHicht des Dankens und Bekennens. Die
Reflexion auf eignes Wachstum in der Heiligung bringt in Gefahr, den
tiberwundnen Inrrvm\lllou aufs Neue zu stiirken und d: as ‘.eztmu:\n auf
die eigne In‘l‘ufllﬂ”’ wider zu erwecken. Daher erwiderte hier die Witten-
berger Fakultit mit Recht (XX art.): Wir hiitten keine Vollkommenheit
zu erstreben, sondern sie werde uns von Gott durch seine Gnade geschenkt;
wir aber hemmten sie durch die Schwachheit unsrer Natur; daher lebe
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ein Christ einfiltiz nach dem Dekalog und dem Herrengebet, beschiiftige
sich aber nicht mit einer selbsterrungenen Vollkommenheit. ;

Allerdings will Spener durch dies Dringen auf hohere Vollkommen-
heit nicht die Rechtfertizung allein aus dem Glauben gefihrden, als ob er
eine gesetzliche Vollkommenheit zur Bedingung der Seligkeit mache. Gegen
diesen Vorwurf protestirt er aufs entschiedenste:! er taste nicht die Be-
deutung des Glaubens an; denn ein Mensch, wie weit er es auch in der
Vollkommenheit bringe, erlange die Seligkeit niemals durch eignes Verdienst,
sondern allein um des Gehorsams Christi willen; auch fordre er keine
bestimmte Stufe als zur Selighkeit notwendig. Sondern das Trachten nach
Vollkommenheit folge mit Notwendigkeit aus dem wahren Glauben; der-
selbe ergreife mit einer Hand das Verdienst Christi, mit der andern bringe
er den ganzen Menschen zum Opfer dar, und Christi Verdienst werde mehr
gepriesen, wenn wir anerkennen, dass die Siinde durch dasselbe nicht nur
vergeben, sondern auch ausgetrieben werde.

Gewiss; aber derartige dogmatische Vorsichtsmassregeln finden sich
auch in der rémischen Kirche und haben sich als papierne Ziune gegen
die crasse Werkheiligkeit erwiesen. Das war auch die nicht beabsichtigte
Folge von Speners Anreizung zu eigner Vervollkommnung. Er selbst muss
klagen, dass er es ,ofters an einigen Gutmeinenden erfahren, was fiir ein
Hindernis und Niederschlagen des Herzens entstanden, wo sie die uns vor-
geschriebne Vollkommenheit . . ... angesehen haben als diejenige, vor dero
wirklicher und endlicher Erhaltung sie weder Gott gefallen, noch sich seiner
Ginade getrosten oder mit einer Freudigkeit ihr Angesicht zu ihm aufheben
konnten.2 Er spricht selbst die Befiirchtung aus, dass dadurch die Leute
von dem Verstand der wahren Gerechtigkeit durch den Glauben auf eine
zweifelhafte Werkheiligkeit gefiihrt wiirden. Er fand sich sogar veranlasst,
Francke zu warnen, dass er die Lehre von der Vollkommenheit nicht bis
zur 'Werkgerechtigkeit iiberspanne und forderte ihn auf, einen irrenden
Bruder zu belehren, der den Grundartikel von der allein gerechtmachenden
Gerechtigkeit Christi nicht rein bewahrt habe.” TUnd so finden sich denn
Anhiinger Speners, welche lehren, wir wiirden selig, nicht durch den (tlauben,
sondern durch den thiitigen Glauben; welche es als einen Missbrauch be-
zeichneten, dass man bisher immer die zugerechnete Gerechtigkeit an Stelle
der thitigen gesetzt habe; wer die Vollkommenheit in diesem Leben nicht
erreiche, werde sie niemals erreichen.

Aus diesen Folgen geht hervor, dass die Predigt der Vollkommenheit
nichts anderes ist, als die Predigt des vollkommnen Gesetzes, welche den
Unbekehrten zur Erweckung der Busse notig ist; bei Wiedergebornen zur
Anreizung der sittlichen Energie verwertet werden soll; aber nur unter
dem Gesichtspunkte des schuldigen Gehorsams, wie die Form. Conc.
(art. VI) richtig gebietet. Und doch kam Spener nicht von seinem Miss-
griff zuriick, obwohl er dessen iible Folgen sah; ja sogar noch den “Witten-
bergern gegeniiber sagt er: nur die werden selig, welche nach Vollkommen-

1 Sendschr. an e. ausw. Theol. 1.
2 Th, B. I 81b
8 Cramer, Briefwechsel 204.
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heit streben.! Dieses Festhalten erklirt sich nur aus einer doppelten
Absicht. Als schlimmste Krankheit seiner Zeit sah er den toten Glauben
mit sittlicher Schlaffheit. Diesen zu bekimpfen hielt er die Lehre von der
Vollkommenbheit fiir das kriiftigste Mittel; denn er sah ihn an als einen kranken
Glauben, der durch Zusatz von sittlicher Energie gesunde und die sich aus
diesem Verfalren ergebenden Missbriiuche erschienen ihm gering und
vermeidlich. Sodann aber bedurfte er ein Mittel, um der durch ihn her-
beigefiihrten Bussquiilerei ein Ende zu machen. Deshalb ermahnt er zu
guten Werken und dem Trachten nach Vollkommenheit, um dem unfrucht-
baren Hinbriiten und den innern Zweifeln eine Ableitung zu geben. Durch
den Blick auf die eignen guten Werke sollen wir zur Gewissheit unsres
Gnadenstandes durchdringen. Denn wie das Gemiit durch den Blick auf
die tiiglichen Siinden mit Zweifel erfiillt werde, so werde es durch den
Fortschritt in guten Werken von der Achiheit seines Glaubens iiberze ugt.
So sagt er:® man miisse darnach trachten, dass man durch das Zeugnis
seiner Werke seines Glaubens gewiss werde, und gegen die Wittenberger : 3
unsre Er\‘.'a'ihlung hat ihren Grund allein in Gottes Uiii‘tdt); aber unser Fleiss
und Heiligung dienen dazu, dass wir gewiss werden iiber unsre Erwihlung,

Dieser Riickschluss aus den Werken auf den Glauben, der bei andern an-
gebracht, aber bei der cignen Person ein unnitiger und nicht immer
zum Ziele fihrender Umweg ist, ist der lutherischen Anschauung fremd
und aus der reformirten Confession entlehnt. Die Wittenberger antworten
mit Recht: ,nicht aus unserm Fleiss, sondern aus dem inwendigen Glanben
wiirden wir gewiss {iber unsre Erwihlung®. Der gottgewirkte Glaube ist
80 lebendig, heilig und selig, dass er das Zeugnis seines gottlichen Ursprungs
in sich triigt und keiner andern Legitimation bedarf. Wo aber der Glaube
aufgeht wie die Sonne hinter den Wolken, dass man ihn nicht sehen kann,
da ist der Riickschluss aus den Werken auch nicht iiberzeugend, weil die
Werke mit viel Siinde und Schwachheit durchsetzt sind. So erreicht auch
hier Spener seinen Zweck nicht; jenes Zittern und Zagen am eignen Heil,
welches aus dem vorsiitzlichen Betreiben der Busse entstand, wurde nicht
beendet durch Eifer in guten Werken und Heiligung; das dritte Stiick
des Glaubens, niimlich das herzliche Vertrauen wurde bei den Pietisten
nie bestindig; zum Beweise, dass die Wiedergeburt nicht zu Stande ge-
bracht wird durch menschliche Kunstgriffe und Zangen, sondern allein durch
die schlichte Predigt von Gesetz und Evangelium, durch welche Gott noch
heute wie vor 2000 Jahren die Herzen umwandelt.

Und was waren das fiir Werke, welche Spener und seine Freunde
als Erweis des lebendigen Glaubens erforderten? Die Reformatoren hatten
gegeniiber der monchischen Weltflucht den Wert des irdischen Berufs
erkannt und treue Erfiillung desselben als die niichste, Gott wohlgefillige
Bethiitigung des Glaubens bezeichnet. Spener war damit durchaus ein-
verstanden. Zwar beklagt er einmal, dass durch die Reformation die
Kloster aufgehoben seien; denn manche stille Menschen suchten einen
Ort, wo sie abgeschieden von der Welt Frieden mit Gott haben und ver-
mehren konnten.* Doch hat er hier augenscheinlich krankhaft disponirte
Seelen im Sinn. FEin ander Mal spricht er den Wunsch aus, dass doch

i Aufr. Ubereinst, art. 111, ? Th. B. I 833, % art. XVIL. * Aufr. Ubh. XX.
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mehr Geistliche nach dem Rat des Paulus sich der Ehe enthalten méchten.t
Doch diesen vereinzelten Ausserungen stehen zahllose gegeniiber, in denen
or den Wert des irdischen Berufs als gbttlicher Ordnung hervorhebt; er
warnt nachdriicklich vor dem Irrtum, als ob die irdischen (Geschiifte uns
von Gott abfiibrten, und vor dem Missbrauch, dass man die Pflichten des
Berufes vernachlissige, um die heilige Schrift zu trakfiren.® So iiber-
wand Spener die angeborne Neigung zur Weltflucht dureh verstindige
Brwiigung. Dies war aber nicht immer bei seinen Anhingern der Fall
und der ihnen gemachte Vorwurf der Versiumnis des irdischen Berufs
war nicht immer unbegriindet.

Fine andre Art der Glaubensbethitigung sind Werke der Liebe zur
Minderung der leiblichen und geistlichen Not unter den Menschen, An
diese fast vergessene Pflicht haben die Pietisten nicht nur nachdriicklich
erinnert, sondern Francke gab selbst ein glinzendes Vorbild darin durch
Grindung seiner Anstalten, wie wir noch horen werden. So ist der Pie-
tismus die Mutter aller freiwilligen Liebesarbeiten geworden, die in unserm
Jahrhundert so grosse Bedeutung erlangt haben und unter dem Namen
der innern und dussern Mission zusammengefasst werden.

Endlich forderten Spener und seine Freunde Bethitigung des Glaubens
in der Ordnung des tiglichen Lebens, in Kleidung und Hausrat, Speisen
und Erholungen. Der herrschenden Unsitte der iippigen und schamlosen
Kleidung, den unmiissigen zur Trunkenheit fiihrenden Gastereien, den kost-
spicligen und verfithrerischen Festen des Volks und der Vornehmen ‘fraten
sie entgegen mit der Forderung, dass solche dem Christen nicht ziemen.
Spener hatte in Frankfurt die Abschaffung mancher Volksfeste durchge-
setzt wegen der damit verbundenen Ausschweifungen; aber das ganze
Volksleben christlich zu gestalten, daran verzweifelte er bei der Sorglosig-
keit der weltlichen Obrigkeit. Deshalb gab er es dem Hinzelnen zur
Erwiignng, ob es wohl dem gottlichen Geiste gemass sei, wenn er die
iibliche Kleidung und Gastereien, das Tanzen und die Spiele, das Zutrinken
und ausgelassne Scherzreden, Schauspiele und Concerte mitmache und
erwartete, dass die ecclesiola ihren Glauben durch Enthaltung von diesen
Dingen bethiitigen werde. Ebenso rit Francke in seinen christlichen
Lebensregeln: (XX): Wenn man Spielen oder sonst kurzweilige actiones,
Tanzen, Springen etc. anfiinget, so bedenke man zuvor, weil bei diesen
Dingen viel unanstindiges und wiistes Wesen vorgeht, gemeiniglich auch
unziichtige Geberden und Reden nicht ausbleiben, darauf andre grissere
Siinden folgen, ob dir nicht ratsamer sei, dich davon zu machen, als lange
dabei zu bleiben. Diese ablehnende Haltung gegen die Lebensgewohn-
heiten der Zeit und ihve Ausschreitungen, verbunden mit den erbaulichen
Versammlungen, Tendenzen, die schon frither in den reformirten Gemeinden
Niederlands hervorgetreten waren,® sie haben Speners Anhiingern
vor allem viel Anfeindung und Spott eingefragen, sowohl in Frankfurt
wie in Leipzig und Erfurt. Man fand darin eine gselbsterwithlte Greistlich-
keit und pharisiische Heuchelei, weil man sieh hier am empfindlichsten
getroffen fiihlte. Aus dieser Bestrebung entstanden die Streitigkeiten iiber
Mitteldinge, die uns noch besonders beschiiftigen werden.

1 gons, lat. I 23. ? Natur u. Gnade VIIL. @ vgl. Ritschl, Pietismus p. 107—111.
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4. Von der Erleuchtung, Das ist noch nicht das Ziel der christ-
lichen Krfahrung, wenn lle'-r Wiedergeborne aus seinen Werken Linu'l-
Schluss macht iiber seinen Glaube n 5 S]Jc,uu kennt noch eine hihere Stufe
wenn man eine unmittelbare Gewissheit und siisse Empfindung des '[li.\I,iI-IJL.ll-:
hat. Und diese Versiegelung des Glaubens geschieht nach_ Spener durch
die Eileuchtung des h“]li”l‘ll Gteistes. Auf verschiedene Art beschreibt ep
diese Stufe; bald nennt er sie ein inneres Licht, welches der heilige Geist
in denen entziindet, welche der Busse Raum m';:[be’l haben, bald die
wahre Hrkenntnis (:fm:ﬁ d: uhv(n wir uns mit Gott und (Jumru geeinigt
fiithlen, bald auch schle lewn den Glauben und unterscheidet L[am: J‘m_m
die niedere Stufe, wo zwar der Glaube mit seinen Wirkungen vorhanden
ist, aber die (IL‘\\'I*'\}H_‘” und ,mphnhmw davon fehlt. Wenn 41:15 gottliche
Leben in uns so kriftig entwickelt ist, dass alle geistigen Bewegungen
durch dasselbe lnlm_-uxd][ werden, dann entsteht eine unwic L]\l]]('l,hll( he
lhwuununw von dem nutrlu]wu lr pluuw :htmrn Verinderung und von
dem per rsonlichen Anteil an der diese H}u/euwmm
wirkt beides: eine Einsicht in die Aﬁ\m]\hwwl]uuﬂ du v christlichen W .tfu
heiten und ein Gefiihl des Friedens: alle diese Momente fasst Spener unter
dem Namen Erleuchtung zusammen. Dass diese Bezeichnung von der
herkdmmlichen Hchui![wulunw abweiche, ist ihm bewusst. Er sagt:1 er
folge hierin der mystischen Iheuhw:o welche drei Stufen unterscheide: 1)
die via purgativa, da man sich der Busse und Heiligung befleissige, um die
Siinden .1uvnfr"'vn‘ 2) die via illuminativa, da wir dub geistliche Licht
empfangen; 3) du' unio mystica, wo das frurilu he Leben [lw Empfind ung
er solcher Kraft duuhrhmw1 dass wir unsern irdischen und weltlichen
Zustand fast ganz vergiissen. Zwar dieser dritten Stufe thut Spener sonst
keine Erwihnung, ]h‘.d{,llf'i auch, dass er keine 1}|\L‘miﬂuht Erfahrung von
ihr habe,? aum[mu sie nur aus Pauli, Liitkemanns und anderer nothohgm‘
Miinner Lmr]u'mhmw kenne. Dagegen die Erleuchtung ist bei ihm von
grosser Bedeutung untl er \umht ti‘uunLu etwas ganz Besondres. Luther
uml die b\]ﬂbuluchul Biicher kennen keinen andern Ln.luljcn als der seiner
selbst und seines Anteils an Gott gewiss ist und darum d,h Herz fréhlich
und getrost macht. Was also ‘wpc ner als hohere Stufe der Erleuchtung
vom Glauben unterscheidet, war ihnen im Glauben enthalten. Auch die
Dogmatiker, welche den ordo salutis d arlegten und ihn, wie Quenstidt,
bis mm 7 Stufen =ze 1‘~]mlw[nn zithlten die illuminatio nicht als bumadw
Stufe auf, obwohl Luther in seiner Erklirung des dritten Artikels (der
heilige Geeist hat mich durch das L\anut-lmm berufen, mit seinen Gaben
erleuchtet u. s, w.) dazu wohl Veranlassung "L“’t‘i}lf‘ll hiitte. Ihnen war
die Erleuchtung als Erkenntnis des Gesetzes und des Evangeliums das
Hauptstiick der poenitentia, wie sie denn die Religion w esentlich als Lehre
und Erkenntnis anffassen: durch diese Erkenntnis erf folgt dann die Besserung
des Lebens, sofern einer nicht durch Bosheit der mJ.innth I,l'!mmlnm
widerstrebt. Indess ist das letztere Jedermanns personlic he Angelegenheit,
die sich der Beurteilung Andrer entsieht; um so wichtiger ist es, dass jeder
eine correkte Erkenntnis der gittlichen Wahrheit, d. h. Zustimmung zu
den lutherischen Glaubenssitzen hat. Spener giebt zu, dass der Zeex-

! de imped, stud. theol. 2 Th. B, I 299.
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knirsehung und dem Glauben cine gewisse Erkenntnis vorausgehen miisse,
denn man misse ja die Gebote kennen und sich denselben verpflichtet
wissen; weil wir aber hierbei die gdttlichen Wahrheiten annehmen ent-
weder aus Vernunftgrinden oder auf menschliche Autoritit hin, ohne dass
die Gesinnung sich dndre, so kimne man das durchaus nicht Erleuchfung
durch den heiligen Geist nennen; hichstens will er es als eine vorldufige
Erleuchtung gelten lassen;! dagegen an andern Stellen will er dies nicht
einmal als Erkenntnis gelten lassen, denn Gott und seine Gnadengiiter
erkenne man nur, wenn man sie mit dem Herzen aufnehme. Ja, er be-
hauptet sogar, diese vorldufige Annahme der gottlichen Wahrheit geschehe
nur vermoge einer gewissen Unachtsamkeit und Trigheit des Greistes, so
dass, wenn ein solcher fleissig und scharfsinnig die Grundlage seines
Glaubens untersuche, er notwendig zum Atheismus kommen miisse.? Diese
erste Erkenntnis der heiligen Schrift ist nicht eine Wirkung des heiligen
Geistes, sondern beruht auf natiirlichen Kréften, verniinftiger Erwdgung.
Sobald wir aber die gottlichen Gnadenwirkungen in uns erfahren, das Werk
der Busse und Heiligung vollbracht haben, dann empfangen wir eine
wahre und innerliche Erkenntnis der gottlichen Dinge und diese erst darf
man Erleuchtung nennen. Wir erfahren also durch die gottliche Fr-
leuchtung nichts Neues, sondern was wir schon wissen, erkennen wir nun
auf andre Weise. So schreibt er:® mit natiirlichen Krviften lkonnten wir
aus der Schrift eine Erkenntnis der gottlichen Dinge schopfen; das sei
aber keine Erkenntnis, wenn nicht die vom heiligen Geist bewirkte Uber-
zeugung dazu komme; diese seiaber nur in den Wiedergebornen. Der Mensch
miisse sich der gbttlichen Ordnung bequemen und zuvorderst dem Busswort
bei sich cine Kraft lassen, damit die Herrschaft der Sinde durch die
Busse gebrochen und er alsdann des himmlischen Lichts fihig werde.*
Weil die wahre Reue unterbleibe, mangele es an dem himmlischen Licht,
indem durch jene die Herzen sich von dem heiligen Geist bereiten und
tiichtig machen lassen sollten.” Denke nur nicht, dass du zu einer rechten
wahren gottlichen Erkenntnis oder Licht kommen iwerdest obne solchen
Gehorsam.® Darum fordert er auf, man solle zunichst dem heiligen Geist
Platz lassen zur Busswirkung, damit das himmlische Licht einkehre.? Er
versichert, dass man so zu ausserordentlichen Erquickungen kommen konne,
obwohl er andrerseits warnt, dass die innere Empfindlichkeit der
siissen Gnade Gottes und Vorschmack des kiinftigen Lebens nicht mit der
Gnade selbst und wahrem Christentum verwechselt werde; da viele wahre
Kinder Gottes nur wenige Tropfen von jener zu schmecken bekimen und
meist ihr Leben in Diirre und Trostlosigkeit zubringen miissten.® Wir
werden also Spener riehtig dahin verstechen, dass die Erleuchteten die
personliche Heilsgewissheit und himmliche Erkenntnis als stetigen DBesitz
haben, wihrend die Freudenempfindungen dem Wechsel unterworfen sind.

Darin hat Spener Recht, dass nicht jede Zustimmung zur christlichen
Wahrheit Erleuchtung ist; denn die Zustimmung kann hervorgehen aus
triiger Gewdhnung oder aus dem Verzicht auf eigne Erkenntnis. Darum
ist nicht jeder Christ erleuchtet, den der Schall der christlichen Predigt

Abg. Rettung p. 92. ? Allg. Gottesgel. 3 a. a. O, * gstl. Schr. II 387. & Th;
B. I 195 ® Thiit. Christentam p. 16. 7 Th. B. T 182, ® Letate B. T 231.
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erreicht, sondern es kommt darauf an, aus welchen Griinden er zustimmt,
Ils kommt darauf an, ob durch die Predigt der 'Iﬂig{:m\'ille als das unsitt-
liche empfunden und die Sehnsucht nach anderer Gestaltung des inneren
Lebens geweckt wird. Diese innere Bewegung wird zwar immer nur von
neuen Vorstellungen ihren Ausgangspunkt nchmml die unser Interesse er-
wecken; gleichwohl aber kann dies Interesse nach der verschiedenen In-
dividualitit zuniichst ein theoretisches, ein sittliches oder ein isthetisches
sein, je nachdem zuerst der Wissenstrieb oder der Wille oder die Em-
pimlhmn durch die neuen Vorstellungen hewegt wird. Den einen reizt
das Evangelium durch die Erklirungen, welche es iiber den Endzweck der
Welt und unsres eignen Daseins giebt; der andre wird erregt durch ein
scharfes Gebot der Heiligkeit, welches sich seinem Gewissen aufnétigt und
einen grellen Lichtstrahl in das dunkle Herz wirft; so bei Augustinus, als
er, 'lmch einen Traum bewogen, Rom. 13, 13 las. Oder es wird die Em-
pfindung ergriffen durch eine sonderliche Erfahrung der géttlichen Giite,
durch die \Lt|r-wmt und Schonheit des Bildes, das die L\{mrralmu von
Christo zeichnen (Luc. 5, 8). Da die Frommigkeit alle drei l\mit(\ des
Geistes erfiillen soll, so kann sie in jeder derselben sich zuerst realisieren.
Sobald ein solcher Eindruck erfolgt ist, hat man ein personliches Interesse
zum Evangelium und in dieses Tutmv“e werden die beiden andern, zu-
nichst nicht beriihrten Krifte hineingezogen. Damit nimmt die Erleuch-
tung der Erkenntnis, die Bekehrung des Willens und die Beseligung der
B mphudunn ihren Anf: ang. Spener hat also Recht, wenn er von einer Er-
leuchtung ohne ]mlw]num nichts wissen will; U 1110(!.]11.., wenn er die Fr-
h‘ut'h[img erst eintreten lls.sl, nachdem die Stationen der Busse und Heiligung
bereits zum grossen Teil zuriickgelegt seien; denn sobald das religidse
Leben erweckt ist, wirkt es ebenso bestimmend auf die Erkenntnis wie
auf den Willen ein; je mehr ich durch das Gesetz gedemiitigt werde, um
$0 griindlicher werde ich von seiner Gottlichkeit iiberzeugt; so hilt die
Erkenntnis genau Schritt mit dem Willen. Uberhaupt kann man die drei
Bethitigungen des Geistes zeitlich nicht trennen, da in jedem Lebens-
moment Wille, Erkenntnis und Empfindung verbunden sind, und selbst
wenn die eine vorherrscht, die andern beiden begleitend vorhanden sind.
Das geistige Lieben gleicht einem aus drei Driihten gesponnenen Faden,
in ll[,lll keiner abreisst, nur die Stirke abwechselnd zu- oder abnimmt.

An diesem Punkte mu sich der Fortschritt oder die Vertiefung der
Spenerschen Theologie. Nach der herrschenden Theologie hatte die Religion
es Vornehmlich mit der Erkenntnis zu thun; dabei wurde vorausgesetat,
dass die religivse Lehre in sich die Kraft besitze, den Verstand zu iiber-
zeugen ; und die regelmissige Teilnahme an Gottesdienst, Beichte und
Abendmahl galt als Bew eis, dass die erlangte Kenntnis praktisch geworden
sei. So kam es, dass man auch die auf (m\\nhmmg beruhende Annahme
der Dogmen und Beteiligung an den kirchlichen Veranstaltungen als
wahres {hlhh snfum “(,lLt‘n IlL‘b“:‘ Spener erkannte, dass eine innere Uber-
zeugung von den chvistlichen Wahrheiten nur zu Stande komme unter
Mitbeteiligung des Willens und der | impfindung; dass also die Frémmig-
keit eine Bestimmtheit des ganzen geistigen Lebens sei. Deshalb riickte
er im Gregensatz gegen die herrschende \.navh'numﬂ Wille und Empfindung
an die er atn‘. Stelle und wies der Erkenntnis die letzte an. Dass dabei die
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Erkenntnis zu Resultaten kommen konnte, welche von dem herrschenden
System abwichen, war ihm allerdings verborgen; vielmehr setzte er vor-
aus, dass auf diesem W ege die lutherische Dogmatik sich als der addquate
Austlnul der gottlichen Wahrheit erst recht “herausstellen werde.

UTber diese Liehre von der Erleuchtung wurde 30 Jahre lang soviel hin
und her geschrieben, dass man in ihr das Wesen des Pietismus finden wollte.
Biicher und Fecht, Fortsch und Loscher bekimpften dieselbe in langatmigen
Streitsehriften, wihrend Zierold, Breithaupt und J. Lange sie ebenso er-
miidend verteidigten. Die Gegner folgerten zuniichst, dass Spener eine
doppelte Erleuc htung lehre, eine, welche durch die Vernunft, die andere,
welche durch das himmlische Licht bewirkt werde. Dagegen bemerkt
schon Spener, das sei iiberhaupt keine Erl ('11(]‘1“111“‘. wenn einer die heilige
Schrift nur mittolst der Vernunft erkenne.! Dann klagte man ihn wegen
der Lehre vom himmlischen Licht der Schwiirmerei anj so schon Dilfeld.
Spener erklirt darauf, er kenne keine Erleuchfung ohne durch das Wort
und verwerfe mit der Form. Cone. jeden Enthusiasmus, der eine Bekehrung
ohne Predigt und Gehor des gottlichen Worts kenne.® Allerdings aber
betont er, ¢ lna Wort wirke nic hr mit Notwendigkeit, wie eine Arznei, auch
wenn der Arzt nicht zugegen sei; sondern man miisse allzeit durch die
Schrift auf Gott sehen und da den Ursprung ihrer Kraft erkennen und
Gott und den heiligen Geist anrufen, damit er durch das Wort sein W erk
in uns vollfiihre. Denn die Schrift sei eine Kreatur, an sich kraftlos, und
konne nicht erleuchten, wenn sie die Kraft dazu nicht von Gott empfinge.
Die Wirkung des heiligen Geistes zu gering anzuschlagen sei hichst ge-
fiahrlich , weil der Schaden davon ‘\1(![ in der Praxis sofort zeige.®
Er sieht also in der Religion ein personliches Verhéltnis zw ischen
Gott und der Seele, welches durchs Wort hergestellt werden soll als das
geordnete Mittel; fiirchtet aber, wenn man das Wort isolire, konne es
eine Hecke werden, in der die Seele hangen bleibt, statt eines Fiihrers,
der sic emporhebt. Wolle man diese, durch das Wort bewirkte, person-
liche Gemeinschaft mit Gott Enthusiasmus nennen, so sei es ein hei-
liger Enthusiasmus, den er mit Luther und Arnd gemein habe. 4 Hier
setzten mehrere Anhiinger Speners ein, indem sie behaupteten, von Gott
unmittelbar Offe |1bmunﬂ'ml empfangen zu haben; so Rosamunde von Asse-
burg und andre, die uns noch begegnen werden. Es muss allerdings auf-
fallen, dass Spener dariiber ein Urteil zu fillen oder gar ihnen entgegen-
zutreten sich weigert, von der Ansicht ausgehend, dass Gott, wie einst,
s0 noch heute UIH!(’ Vermittelung sich offenbaren kinne und er nicht iiber

andre zum Richter gesetzt sei. Da war es erklirlich, dass der Vorwurf

des Enthusiasmus auf ihm haften blieh. Ihm selbst aber gentigte die
Schrift, um Gottes Willen zu erkennen. Zur Verdeutlichung seiner Er-
h*uf,htunr' unterscheidet er auch wohl einen doppelten Sinn der Schrift:
einen buchsti blichen, den jeder aufmerksame Leser mit der Vernunft er-
fasse, wie bei jedem andern Buch, und ecinen geistlichen, den nur die
Bussfertigen mit Hiilfe des heiligen Geistes verstinden. Dagegen wurde
mit Recht eingewandt, dass durch- diese Unterse hmdimg die perspicuitas
der heiligen Schrift aufgechoben wiirde, durch welche jeder aufmerksame

t Griindl, ‘Beantw, IT 3. 2 cons. lat. IIT 485. 3 Vorrede zun Kipkens Schrift
wider Biichers Ratm. rediv. # coms. lat. III 435.
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Leser darin die Wahrheiten deutlich finde, welche zur Seligkeit notwendig

seien; auch kénnte dann jeder Irrgeist sich auf die heilige Schrift berufen,

unter dem Vorgeben, der verborgene Sinn der Schrift sei ihm durch das

himmlische Licht ecroffnet worden. Darum liess Spener diese Unter-

scheidung als unhaltbar fallen und gab zu, dass die Schrift nur einerlei

= .

§ Sinn habe, nimlich den, der in den Worten deutlich ausgedriickt sei.
Dafiir behauptete er nun, dass dieser eine Sinn der heiligen Schrift eine
doppelte Wirkung habe, erstens dass er Begriffe und Urteile mitteile,
zweitens, dass er durch die iibernatiirliche Kraft des heiligen Geistes das
himmlische Licht erwecke. Daraus wollte man folgern, dass also die
gottliche Kraft dem Worte nicht immer einwohne, sondern durch einen
besondern Akt des heiligen Geistes jedesmal erst ihm mitgeteilt werde.
Aber das verwirft Spener; er lehrt ausdriicklich, das Wort sei micht nur
mit der Kraft erfillt, die jede Schrift habe, dass sie etwas dem Verstande
vorstelle, sondern mit einer besondern Kraft die Heiligung zu verrichten
aber diese Kraft besitze es immer und sie trete nicht erst von aussen
dazu. Und doch kommt diese ihm allzeit einwohnende Kraft bei vielen
nicht zur Wirksamkeit? Warum nicht? Das liegt an der Individualitit
des Horenden, Hinufig fithrt Spener diese Unwirksamkeit des Worts auf
den bosen Willen der Horer zuriick: sie verwehren ihm den Eingang
aus Unbussfertigkeit und Weltliebe. Damit bewegt er sich dauf dem Boden
der Zeitanschauung, wonach in der Seecle keine Ankniipfungspunkte mehr
fir die gottliche Einwirkung vorhanden sind: das neue Leben wird ihr
auf iibernatiirliche Weise mitgeteilt, nicht aber aus einem verborgenen
Keim, der wenn auch ganz verschiittet noch in der Tiefe der Seele ruht,
durch Einwirkung der gottlichen Gnade freigemacht und entwickelt; dann
l kann das Widerstreben gegen die gottliche Gnade nicht auf subjektive
Unfihigkeit, denn die ist bei allen gleicherweise vorhanden, sondern nur
auf boshaftes Widerstreben gegen die angebotne Gnade gefasst werden,
Es giebt aber auch Ausserungen Speners, worin er diese verschiittete Ver-
anlagung der Seele anerkennt, die durch alle Hemmnisse hindurch zur
rechten Zeit die Stimme Gottes hire.! ,Es ist noch ein ander Gehor der
Seele, das ist diejenige Kraft, dass die Seele moge gottliches Wort in sich
empfangen, dasselbe obwohl einfiltiz doch gottlich verstehen, dadurch
iiberzeugt und zu dem Gehorsam des Glaubens gebracht werden.®
Wie also nur der ein poetisches Werk wahrhaft versteht, der eine
poetische Anlage hat, oder ein Musikstiick nur der, welcher musikalisch
veranlagt ist, so kann auch nur der die Kraft und das Licht der Schrift
I in sich aufnehmen, in dessen Herzen eine gottliche Anlage ist. Diese
! Anlage ist, abweichend von jeder andern Veranlagung, als das menschliche
| ‘Wesen constituirend bei allen vorauszusetzen, obschon bei dem einen mehr
verschiittet als bei dem andern. Wo sie aber durch die Kraft des gott-
lichen Worts geweckt wird, da entfaltet sie sich als Busse, Glauben,
Heiligkeit und Beseligung in der Binheit mit dem gottlichen Wesen, ver-
treibt alle Triigheit und irdische Befangenheit und wirkt heilige Begeiste-
£ rung, Friede und Freude im heiligen Geist. Das meinte Spener unter
der innern Erleuchtung und darauf ein totes, friiges, verknochertes Ge-
schlecht hingewiesen zu haben, bleibt sein Verdienst.
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Nur Schade, dass auch hier an seine Bestrebungen die Fratze sich
anhiingte. Wie er die Veranlassung ward, dass viele durch eigne Be-
muinmn die Busse in sich erwecken wollten und doch nur eine sinnliche
Affektion zu Stande brachten, so fehlte auch die Kehrseite nicht, dass nun
manche durch eigne Anstrengung diesen Zustand der Freude, des innern
Lichts erlangen wollten. So fand man an vielen Orten exaltirte Studenten,
begeisterte Migde, welche stundenlange Zufille erfuhren, mit Armen und
lmmou nppoli(-u. geistesabwesend auf einen Punkt amntm ohne von
ihrer Umgebung Notiz zu nehmen, und in diesem Zustande s Lugm] Reden
hielten , Biheiap;udw citivten. Oft waren es wirkliche Zufille, in einigen
PFéllen Simulationen. Es ist befriibend zu gestehen, dass I Francke eine
Zeitlang in solchem Unfug sonderliche Beweise der gottlichen Giite fand
und sie triumphirend bpcnm berichtete, sowie dass {hum zaghaft wie er
immer war, seinem jungen Freunde nicht entschieden LIliﬂPl‘“Ullh'.li' Das
einzelne wird uns in den nichsten (_"l])lri‘h] beschiiftigen; hier war nur der
Ort der Spenerschen Heilslehre zu zeigen, aus dem diese Auswiichse zu
Tage fraten.

Von diesem Begriff der Erleuchtung kam qpenm Z1l einer neuen
Definition der 'I_Ium]fmw, Zuniichst steht er mit seinen Gegnern auf dem-
selben Boden, sofern er den Glauben iiberhaupt als Erkenntnis auffasst
und ihn daher nicht grundsitzlich von der Theologie scheidet. Kr be-
hauptet,! die wahre llwoiome finde sich auch bei den wiedergebornen
Laien; er beschreibt sie als ein lumen constans, coeleste, efficax in oculo
spirituali puro, quod hominem coelo exsulem ad patriae coelestis beatitu-
dinem ductu suavi redueit.? Das ist der Heilsglaube; von diesem unter-
scheide sich die Theologie nur dadurch, dass sie eine genauere und zu-
sammengesetztere ]\1_’11111“10; der nnt#hch{‘u Dinge sei und_den Zweck habe,
andre zur Seligkeit zu fithren. Da aber nach Speners Ansicht uhmh*tupl
nur der \\n\dm'rrcbnmc, eine rechte Erkenntnis der gottlichen Dinge hat,
so ist die -VUI:II;I-\‘;GI[.HH“ jeder Theologie die \dem-rvn,lnmt Daher der
Spenersche Auspruch: jeder Theologe miisse \-.mlmuplmwn gein. Spener
findet, dass daher der Verfall der Kirche komme, dass so viele Theologen,
wie der Augenschein lehre, nicht wiedergeboren seien, daher miisse die
I’wsﬁm'uns., der Kirche (lell anfangen, dass man auf die Wiedergeburt der

jungen Theologen hinwirke, Dazu macht er mancherlei Vorschlige: die

Professoren sollen sowohl ihren Lebenswandel wie ihre Vortrige rmdm'n;
die Streitmaterien eingeschriinkt, dagegen die Schrift und asketische oder
mystische Schriften fleissiger mLLtnr \\lecn die Studenten sollen ebenso
viel Fleiss auf die Busse “und die Ubungen der Selbstverleugnung wenden
wie auf das Studium; sie sollen unter sich die Schrift zu ihrer Erbauung
lesen und zu einem frommen Wandel angehalten werden. Beim Abrf'mﬂ'
sollen Zeugnisse iber die Frémmigkeit ausgestellt werden und bei An
stellungen “sollen die Frommen, wenn auch Unlwr'll}ten den Vorzug haben
vor den, wenn guch fleissigen, doch weltsinnigen Studenten. W elche aber
das Studium mit leichtsinnigem und hof’f.nnrrf\m Glemiit betrieben hitten,
die sollten keine Anstellung finden, bis sie Merkmale einer wahren und
innerlichen Busse gezeigt hitten.® Trancke folgte diesen Vorschligen

1 Allg. Gottesg. I1 136, 2 de imp. stud. theol. 4. * Allg. Gottesg. I, VIIL
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Speners, indem er seine Vorlesungen in Leipzig erbaulich einrichtete und
bei seinen Zuhorern auf Ieiligung des Wandels drang, damit sie also zur
wahren Erleuchtung :_u_alarlgh-in (w.gnnuhn.!' dieser Ansicht Speners waren
die Gegner ebenso plump in ihren Angriffen wie masslos in ihren Behaup-
tungen. Sie folgerten, dass ‘\'pum' die objektive Kraft des Wortes leugne,
weil es ja diese Kraft erst durch den Diener empfinge. Und Spener hatte
doch iiberall die dem Wort einwohnende Kraft anerkannt, nur behauptete
er, diese konne durch den Diener gehindert werden, wie ein Licht durch
einen dunkeln Schirm nicht ausgeléscht, sondern nur gehindert werde, auf
einen bestimmten Gegenstand zu leuchten. Und ebenso masslos waren die
Gegensitze. Hitte man ihm erwidert, es sei undenkbar, dass jemand sein
Leben lang mit der heiligen Schrift sich beschiiftige und nicht sollte in
seinem Herzen und Leben dadurch geheiligt werden, dass die Wiedergeburt
bei den einen plotzlich, bei den andern in langsamer und darum unmerk-
licher Entwicklung sich vollziehe und dass Niemand berufen oder befahigt
sei, liber die Herzensstellung eines andern zu Gericht zu sitzen, so wiirde
man sich wohl verstindigt haben. Statt dessen gefielen sich Speners
Gegner in uhm‘wpann!(’n l(lhtll]ﬂuh"[‘lh Dilfeld lvlntw ob ein Prediger
\\n-delﬂvhowu sei oder nicht, das komme nur fiir seine personliche Selig-
keit, mciaL fiir seine fruchtbr Ln:.','mld['r Wirksamkeit in Betracht. Es sei sehr
wohl méglich, durch natiirlichen Fleiss und Verstand die gbttliche Wahr-
heit rich f:g auiz,ufawen und vorzutragen; und ein solcher Vortrag sei allemal
heilskriftig, denn die Kraft liege in der Wahrheit und nicht in der Person;
daher auch _‘:;H!'['lt'i-'ﬁl_’- Prediger fll]t-]]fl_](ll'IH edigten. Die Wittenberger Fakultiit
trat dieser Anschauung bei und stiitzte sie durch die Erfindung der dona
ministrantia. Sie behauptete, jeder Geistliche empfange durch die Ordi-
nation eine Amtsgnade, vermoge deren er die gottliche Wahrheit richtig
auffassen und andre lehren kinne, Diese Amtsgnade vermehre nicht die
Frommigkeit oder Seligkeit der Geistlichen, sondern garantire nur den
Christen, dass sie bei ]t'th'm lutherischen Pi Ptlwm.. ob fromm oder gottlos,
die unverfilschte Wahrheit finden. Diese Theorie wurde von Spener mit
Recht verworfen, da sie weder in der Schrift noch in den Symbolen ge-
griindet war., Das Wort Mat. 10, 19: ,Sorget nicht, wie oder was ihr
reden sollt. denn es soll euch zur Stunde gegeben werden“ bezieht sich
nur auf die Apostel, jedenfalls nicht auf gottlose Prediger. Und wenn
man diese mit Kaiphas oder gar mif Bileams Esel verglich, so folgte aus
diesem Vergleich nur, dass ein gottloser Prediger vielleicht ausnahmsweise
auch Umm.il die gottliche W ahrheit verkiinden konnte, nicht aber, dass es
jedesmal g_;ebche!u_-., wenn er den Mund aufthue. Spiter ist dann diese
Theorie durch die Erfahrung widerlegt worden. Damals hatten die ge-
lehrten Herren noch nicht die Erfahrung gemacht, dass ganze lutherische
Provinzen auch mit rationalistischen Predigten erfiillt werden konnten und
hielten die Folgen der strammen Lehrdisciplin fiir eine Wirkung des heiligen
Geistes. Spvner giebt zu, dass das Wort Gottes seine Kraft in sich habe
und nicht erst von Menschen empfange; daher auch die Verkiindigung
durch einen gottlosen Prediger nicht immer wirkungslos sei,! nidmlich fimm,
wenn der Hérer den Sinn des Wortes besser verstehe als der Prediger;

L pia des. Einl,, Th, B, I 174,




aber das geschehe doch selten.! Dass aber die persinliche Frommigkeit
dabei nicht ganz gleichgiiltig sei, wies er geschickf nach. IEr geht davon
aus, dass die heilice Schrift Grundlage der Theologie und Norm aller
G lluhfnal[‘]m'n sei; das konne aber Niemand wahrhaft erkennen, der nicht
durch ihre Kraft widergeboren sei; daher schon der erste Fundamentalsatz
der Theologie nur vom Wiedergebornen erkannt werde. Ferner werde
man nur durch den ])tmmhfhcn Glauben vor vielen falsehen Auslegungen
bewahrt.? Ein ander Mal schreibt er: wie alle zugeben, geht die “[l]ﬂf‘]l-
barte Lehre iiber die Vernunft hinaus: also muss man zngohm, dass sie
mit der blossen Vernunft nicht verstanden werden kann, sondern nur durch
den heiligen Geist, welehen der Wiedergeborne hat. Endlich hindre der
gottlose Prediger die Wirksamkeit des Worts durch seine Hoffart, seine
Herrschsucht oder andre Gebrechen; jedenfalls fehle ihm die Fihigkeit,
die Gteister zu unterscheiden, das Wort recht zu teilen und mit Geduld
die Irrenden zu vertragen. Er wisse nicht, wann er durchs Gesetz schrecken,
wann er durchs Evangelium trosten solle; iiberhaupt konne er kein rechter
Seelenfiithrer sein, weil er die Kraft des Wortes nicht erfahren und die
verschiedenen Stufen geistlicher Entwicklung nicht selbst durchgemacht
habe. Fiir die Richtigkeit dieser Ansicht konnte Spener die Zustinde
seiner Zeit anfiihren. Man hatte die reine Liehre und doch war Glauhbe
and Frommigkeit sehr gering. Weil es den Geistlichen an Frommigkeit
fehlte, verstanden sie auch nicht zur Frommigkeit zu fiihren. Schulmiissig
pwdwten sie das System, vielfach mit -Iu1;1mri1f en Streitfragen \mmmht
welche dem gemeinen Mann nutzlos waren. Die einfachen und notw endigen
Wahrheiten des Evangeliums wurden dabei zuriiekgestelll. Wer nmchte
es heute noch leugnen, dass die Wirksamkeit eines Predigers mitbedingt
sei wie durch seine natiirlichen Gaben, so besonders durch seine eigne
frommigkeit? Nieht der Tod wirkt das Leben, sondern das Leben.

Ts ist ein Beweis, wie weit die damalige Kirche von der evangelischen
Wahrheit abgewichen war, dass sie die ]wrwu]uhv 1mmm1n1\(,n als fiir
die Amtswirkung nicht in Betracht kommend hinstellte. Ist die Theologie
wissenschaftliche Darstellung des neuen Lebens, das durch Christum in
die Welt gekommen ist, so muss der Theologe vor allem das Objekt seiner
Wissenschaft kennen und dies lernt man nur im eignen Herzen kennen.
Ein Theologe ohne personliche Frommigkeit ist wie ein Blinder, der Farben-
lehre studieren will. Dass Spener bei dieser Behauptung Widerspruch
erfuhr, zeigt, wie notwendig es war, diese Wahrheit wieder auszusprechen.
Indess iwummrf' sich Spener nicht, an jeden Prediger die ideale’ Anforderung
der Wieder u(-hmt zu stellen, sondern er meinte das schr praktisch und
glaubte erfolgte Wiedergeburt durch gewisse Merkmale feststellen zu
konnen. Zwar war er auch hier \n!a-lenm als seine Anhinger. Als
einziges sicheres Merkmal der W iedergeburt liess er nur das Ablassen von
‘wmhn oelten, wihrend seine niichsten Anhiinger schon diese Vorsicht
vergassen, indem sie einen gewaltsamen Durchbruch oder gar Anschluss an
ihre Partei als Beweis der Wiec lergeburt forderten. Immerhin aber machte
er den Versuch, die Auschliessung der Unwiedergebornen vom geistlichen
Amt durch Frommigkeitsatteste herbeizufithren und das war ein verhiingnis-

1 Allg. Gottesg. I VI. ° Rettung gegen Simons [.




voller Fehler. Wer vermag das verborgene Lieben der Herzen zu ergriinden
und dieselben richtig zu unterscheiden? Nicht alle werden plitzlich' von
einer starken und durchdringenden Erkenntnis des Gotteswillens ergriffen,
das Wirken des Geistes in der Tiefe des Herzens ist so geheimnisvoll und
fiir andre unfassbar, das Maass der Irrfiimer oder Leidenschaften, die zu
iiberwinden sind, so verschieden, dass es eine Vermessenheit ist, Jemandem
den Namen eines Theologen abzusprechen, weil er den Wirkungen des
heiligen Geistes wiederstrebe. Wer christliche Demut besitzt, kann sich
ein solches Urteil nie anmassen, und wer christliches BEhrgefiihl besitat,
kann einem andern die Berechtigung zu solchem Urteil nie einrfiumen.
Vollends aber die Frommigkeit durch Atteste festzustellen und diese bei
Beforderung zu beriicksichtigen, musste sofort das Gegenteil, nimlich die
unwiirdigste Heuchelei und das ekelhafteste Parteiwesen herbeifiibren, Es
verging denn auch nicht ein Menschenalter, da wurden Geistliche, welche
in Einfalt und Stille Christo dienten, als goftlos und Liebhaber der Welt
verachtet, weil sie die pietistischen Malzeichen nicht hatten und andre
waren bemiiht, diese Merkmale zu zeigen, obwohl ihnen die "'tl:gllcl‘;(_‘hf‘
Frommigkeit fehlte. So war an Stelle ii{’l' geistlichen Triigheit ein selbst-
;_r;('mfu']]ro' Scheinwesen getreten und das eine war so wenig gesundes
Christentum wie das andre.

So unzweckmissig diese Vorschlige waren, so wenig wird auch Spener
der Theologie als Wissenschaft gt'mt]n. Er lisst sie gelten unter dem
praktischen Geesichtspunkte, dass sie zum Glauben fithren und lehren solle,
wie man andre zum Glauben fiihre: nur um des letzteren Zweckes willen
ist eine etwas griindlichere Kenntnis erforderlich. So wird es verstiind-
lich, wenn er sagf: dasselbe System sei Theologie, wenn es von einem
Wiedergebornen, dagegen Philosophie tiber heilige Dinge, wenn es von einem
1III\\]E_‘.Il{,‘t:_’,l_,]_nlrtlil‘.ll vorgetragen werde; und: ein v.n_.ti::lgthmu[: obschon
ungelehrter Mensch sei ein besserer Theologe als ein unwiedergeborner
Gelehrter. Gewiss meinte er damit nicht, was seine Gegner folgerten, dass
jener besser schwierige Stellen der ]1:.~1hgr}n Schrift erkliren konne, hesser Be-
scheid wisse iiber historische oder dogmatische Dinge, sondern nur, dass ein
solcher besser die Wahrheiten erkenne, welche mit dem Heilsglauben zu-
sammenhiingen.! Indessen verkennt Spener villig, dass die Wissenschaft
auf dem Wissenstrieb beruht, der die Wahrheit aller Dinge zu erkennen
strebt, lediglich um der Wahrheit willen, ohne andre Zwecke zu ver folgen.
D'ﬁw; aue h die Theologie als Wissenschaft des religiosen Lebens dieses zu
erkennen die Aufgabe hat und je entschiedener diese Aufgabe verfolgt
wird, um so mehr wird sie anerkannt werden und bestimmend auf 11{5
Totalitit der ~Wissenschaft einwirken. Und das heisst auch das Reich
Christi fordern und Gottes Herrschaft ausbreiten. Indem er aber nur
wenigen Begabten iiberliisst, Philosophie und Polemik zu studieren, r.lu;:ng'f:!.l
als Hauptzweck der Theologie hinstellt, gliubige Geistliche auszubilden,
gefihrdet er den \\15%{‘1|‘::h‘lirlldu'n Charakter der Theologie und verwehrt
ihr, zu ihrem eignen Schaden, bestimmend in das w issensehaftliche Geistes-
leben einzugreifen. Wenn es evangelisch ist, dass der Christ nicht von
der Welt sich abschliessen, sondern sie durchdringen und heiligen soll, so

t Griindl. Beantw. 1I 3. Allg. Gottesg. II 72, 118,
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1st auch diese pietistische Abschliessung gegen die wissenschaftliche Welt
unevangelisch und fiihrt zur Beschriinktheit mhl hochmiitiger Tgnoranz, wie
sie der Pietismus in seiner weitern Entwicklung zeitigte. Dem gegeniiber

i1 ist nicht zu vergessen, dass Spener die evangelise he lheologie zu ihrer
- Quelle zuriickfiihrte, indem er Studium der hmlwvn Schrift unt! Zwar im
i Zusammenhang, als die Hauptsache [nnlm te, und dass er polemisches Geziink d
S und dogm: atische ‘-ul]wnatm]wr{,l als der Wahrheit wenig dienlich verwarf. f
}. | it So wu‘l der langwierige Streit iiber die Theol logie der Unwiedergebornen

verstiindlich. Die Ih:-ulnﬂrr' ist die wissenschaftlic |w Erfassung der 1 rommig-
| keit. Indem die Orthodoxie die (]HM iche Frommigkeit, die Piet isten die
i wissenschaftliche Frf: fassung ungebiihrlich vernachlissigten, hielt jeder dem

| andern seine \m[w]mhmr vor, ohne die eigne E mamtm]\mr 711 IJE‘]IIHL('H
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