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Zum theologischen Menschenbild Babais d. Gr.

Nach seinem noch unverdédfientlichten Kommentar
zu den beiden Sermones des Monches Markus
iiber »das geistige Gesetz«

von

Paul Kriger

A

Uber den Lebenslauf, die Stellung und Bedeutung des Nestorianers Babai
des Grofen (1 nach 628) unterrichten uns im Uberblick A. Baumstark?
und neuerdings de Urbina? Eine grofliere, aber unser Thema nicht be-
rithrende Studie iiber die Theologie Babais hat V. Grumel verdffentlicht?,

Von den zahlreichen Schriften Babais sind die meisten verlorengegangen.
Was auf uns gekommen ist, ist recht sparlich und umfafit aufler den Lebens-
beschreibungen des Mirtyrers Georg (T 612), der Mirtyrin Christina,
einigen literarischen Spuren iiber DadiSo, Abraham von Kaskar und andere
Monche des Berges ’Izla (*Izala), mehreren liturgischen Hymnen, einem
Briefe wohl als Hauptverfasser an den sassanidischen Herrscher mit einem
beigefiigten Glaubensbekenntnis, an bedeutenderen Werken einen Kommen-
tar iiber die Zenturien des Evagrius Ponticus, den Liber de unione, worin
besonders liber die Incarnation gehandelt wird, und einen bislang noch unver-
offentlichen Kommentar iiber die beiden Sermones des Monches Markus
iber das »geistige Gesetz«®,

Das letztgenannte Werk, der Markuskommentar, soll im folgenden dem
Inhalte nach der Forschung bekanntgemacht werden.

Der Inhalt dieses Kommentars ist im wesentlichen anthropologisch aus-
gerichtet. Deshalb stellen wir seine Wiedergabe unter diesen Gesichtspunkt.

Wir bedienen uns dabei der rein descriptiven Methode, wobei wir zur
Ergidnzung, zur Vertiefung und zum besseren Verstindnis die beiden be-
reits edierten Werke Babais, den Kommentar zu Evagrius Ponticus mit dem
Zusatzkommentar der 60 Kapitel® und den Liber de unione, herangezogen

1 A. Baumstark, Geschichte der syrischen Literatur (Bonn 1922), 137/9.

®J. Ortiz de Urbina, Patrologia syriaca (Romae 1958), 130/2.

* V. Grumel, Un théologien nestorien, Babai le Grand (VIe—VII¢ s.) = Echos
d’Orient, 22 (1923) 153—81; 257—80 23 (1924) 9—33; 162—77; 257—74; 395/9.
Grumel beschiiftigt sich in der Hauptsache mit der Christologie Babais nach dessen
Liber de unione. Als Abschluf} finden sich einige Bemerkungen tiber die Soteriologie
Babais, tiber die Eucharistie, die processio Spiritus Sancti und tiber den rémischen
Primat, ebenfalls nur nach dem Liber de unione.

4 Vgl. hierzu auch Baumstark a.a.0. und de Urbina, 130f.

5 W. Frankenberg, Evagrius Pontikus = Abh. d. Konigl. Ges. d. Wiss. zu
Gottingen. Phil.-hist. Klasse. Neue Folge, Bd. 13,2 (Berlin 1912). Hier Kommentar
und Zusatzkommentar = Frankenberg.
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haben®. Bei der hier durchgefiihrten theologischen Sachvergleichung hat
sich herausgestellt, da} die beiden genannten Werke und der Markus-
kommientar nur einem Verfasser, eben Babai, zugeschrieben werden kénnen.

Zuvor noch einiges iiber die handschriftliche Uberlieferung des Markus-
kommentars, den Verfasser der Grundschrift, d. h. der beiden Sermones,
iiber Zeit, Zweck und Veranlassung des Kommentars.

Leider ist die handschriftliche Uberlieferung in einem sehr schlechten
Zustande. Der Markuskommentar ist uns erhalten in einer einzigen Hand-
schrift in London, und zwar in BrM add 17 270 (wohl 9. Jh.)?, die aus-
schlieflich den Kommentar enthilt. Von den 42 Blittern ist kaum eines
leserlich, eine ganze Reihe bieten nur verstiimmelte Sétze. Bei einer Ausgabe
des syrischen Textes miifite man sich schon auf einige Textstiicke be-
schrinken. Die Verfasserschaft Babais steht aufler Diskussion®,

Wir sind nun in der Lage, in unserem Zusammenhang einiges Neue bei-
zutragen zum literarischen Schaffen und zum Lebensbild des Monches
Markus, des Verfassers der beiden Sermones.

Babai bringt einmal in der Erklirung zur Zenturie III,85 des Evagrius
diese Notiz: »Denn der selige Markus wandte sich gegen die verderbte
Hiresie in dem Sermo iiber die Taufe«®. Mit der Hiresie ist die der Messali-
aner gemeint, die die Taufe verwarfen. Mit diesem Satz macht uns Babai
mit einem weiteren Werke des Markus bekannt: mit dem Sermo iiber die
Taufe, der aber verlorengegangen ist. Markus wird von Babai im Kontext
hoch geschitzt, so dafl er eine bestimmte literarische Bedeutung gehabt
haben muf3, was uns vermuten lifit, dal Markus noch weitere uns unbe-
kannte Schriften verfait hat. Jedenfalls kann man Markus seinen Platz in der
syrischen Literaturgeschichte nicht mehr absprechen.

Die enge geistige Verbindung zwischen Babai und Markus deutet darauf
hin, dafl letzterer nestorianischer Monch des Klosters auf dem Berge *Izla
war, dem auch Babai angehorte, wahrscheinlich sogar sein Abt. Er muf} vor
Babai gelebt haben, da er von diesem als »der selige Markus« bezeichnet wird.
Weil im gesamten Schrifttume des Narsai (f nach 503)°, soweit es ge-
drucke vorliegt, nicht ein einziges Mal der Name Markus erwihnt wird, liegt
die Vermutung nahe, daf8 dieser in der Zeit nach Narsai und vor Babai ge-
lebt hat, das wire im 6. Jh. Nach den beiden Sermones zu urteilen, war
Markus ein hochgeachteter aszetischer Schriftsteller.

¢ A. Vaschalde, Babai Magni Liber de unione = CSCO 79/80 = Vaschalde.
Intendiert ist die Ubersetzung.

? In Photographien im Besitze des Verfassers.

s Vgl. zum ganzen P. Kriiger, Uberlieferung und Verfasser der beiden Memre
diber das sgeistige Gesetz« des Monches Markus = Ostk. Studien 6 (1967) 297/9.

o Frankenberg 253. Die Zahl III = 3. Zenturie, 85 = 85. Sentenz. Zu dieser
Stelle vgl. auch die schon von O. Braun vor Frankenberg gegebene deutsche
Ubersetzung dieses Passus in O. Braun, Das Buch der Synhados (Stuttgart und
Wien 1900) 172, Anm. 3.

10 UUber ihn Baumstark 109—13; de Urbina 107/9.



48 Kriiger

Einige Hinweise konnen wir geben iiber die Veranlassung und die Zeit
der Abfassung des Markuskommentars.

Er wurde geschrieben fiir die Monche des Klosters auf dem Berge ’Izla.
Einmal wendet sich Babai direkt an den pater pneumaticus, den geistigen
Lehrer, und andererseits in einem Atemzuge an den Klosteroberen, indem er
ausfihrt: »Wenn du gewiirdigt bist, Lehrer oder Vater (Oberer) in der
Fiihrung des Hauses unseres Herrn zu sein und du in Unruhe bist, d. h.
wenn dir dein Untergebener oder dein Schiiler in seinem Ungehorsam Sorge
macht . ... komme still zu mir und zeige dich nicht 6ffentlich verwirrt ...«
(fol 31v)'*. Babai fiihlt sich noch ganz mit dem Convent der Monche ver-
bunden und bietet dem geistigen Lehrer wie auch dem Oberen seine Hilfe
an, indem er sie bittet, in schwierigen Fillen zu ihm zu kommen. Er steht
also auflerhalb der Gemeinschaft. Das war der Fall, als er in Vertretung des
Katholikos die nestorianische Kirche gelenkt und geleitet hatte. In dieser
Spétzeit ist wahrscheinlich der Markuskommentar verfat worden, um das
geistige Leben im ’Izlakloster zu foérdern.

Das Menschenbild, das wir nunmehr herausarbeiten wollen, ist zwar
monchisch geformt, doch das hieriiber Gesagte ist im wesentlichen so all-
gemein gehalten, so dafl das religiose Menschenbild an sich angesprochen
wird.

B

Babai macht in seinem Kommentar Ausfiihrungen iiber den natiirlichen
und den erlosten, erhthten Menschen. Demnach betrachtet er ihn philo-
sophisch und theologisch.

I. Der Mensch in philosophischer Sicht

Hieriiber finden sich nur ein paar Bemerkungen.

Der Mensch besteht aus Leib und Seele. Durch die Geistseele ist er ein
Vernunftwesen und vermag auf natiirliche Weise zu erkennen. Aber diese
Erkenntnis ist unvollkommen. So sagt Babai: »Nicht allein durch den natiir-
lichen Zusammenhang erkennen wir die Wahrheit« (fol 34v). Der Verstand
an sich steht vor der Wahrheit, kann nicht in sie eindringen. Die Erkenntnis
hat auch einen moralisch-ethischen Bezug. »Es gibt solche, die auf die natiir-
liche Erkenntnis bauen, die keine Gebote kennt« (fol 17r). Babai will nicht
etwa das Naturgesetz leugnen, sondern er hebt nur hervor die positiven, in
der Offenbarung gegebenen Gebote und Gesetze, die die Vernunft nicht
erreichen kann.

Von der Freiheit bekennt Babai: »Die Freiheit wird erfiillt allein durch
die Liebe Christi und nicht durch die Kraft menschlicher Vermogen«
(fol 6v). Der natiirliche Wille wird in seiner Einheit mit der Ubernatur
gesehen. Die Entscheidung fir die gute Tat fillt er nicht aus sich. Die sich
in der Liebe Christi duflernde Gnade ist im Verein mit dem Willen fahig

11 Die Zidhlung der Blattseiten geschieht nach unserer Blattordnung.
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dazu. Babai erkennt hiermit indirekt die aus der Ursiinde im Paradiese
resultierende Schwiche des Willens an, wie er auch direkt auf die Schwiche
des Willens und der gesamten menschlichen Natur hinweist. »Wir rechnen
nicht mit der menschlichen Schwiche unserer Natur und unseres Willens«
(fol 7v).

Es gibt zwei Zustinde des Menschen: den in der Siinde und den in der
Gnade. Der Mensch soll sich aus dem Stande der Siinde erheben in den
iibernatiirlichen Zustand, indem er der Siinde abstirbt und so den alten
Menschen auszieht. »Der Siinde sind wir gestorben. Der alte Mensch. . .«
(fol 23v). Der Siinde sterben heifit, fiir Christus den geistigen Tod erleiden,
um Ihn aufnehmen zu konnen. »So wollen wir uns jetzt befreien vom Ge-
setze (des Bosen) und Dem sterben, der uns angenommen hat« (fol 23v).
Vom Philosophischen her gesehen ist der natiirliche Mensch — Mensch im
Stande der Siinde = alter Mensch.

II. Der Mensch in theologischer Schau

Das eigentliche Anliegen des Markuskommentars Babais ist der erldste
und begnadete Mensch, der uns in den mannigfaltigsten Schattierungen
und Formen vorgefiihrt wird, sowohl seinem Wesen als auch seiner Tatig-
keit, seinem Wirken, nach. Im Vordergrunde steht das in der Gnade be-
griindete iibernatiirliche Wesen des Menschen. Damit hétten wir die innere
Einteilung des Stoffes gewonnen: der Mensch im Lichte des Dogmatischen
und der Mensch in moraltheologischer Schau.

1. Der Mensch im Lichte des Dogmatischen
a) Der Mensch ist ein erloster Mensch

Gleichsam als den ersten anthropologischen Glaubenssatz verkiindet
Babai, daf} der durch die Siinde gestorbene Mensch um den Kaufpreis des
Blutes Christi erlost worden sei. »Und wir waren tot durch unsere Siinden.
Fiir uns gab Er den Kaufpreis in Seinem Blute« (fol 20r). Der Glaube an die
Erlosung durch Christus gewéhrt die Gnade, aus der der Mensch in der
rechten Weise leben soll. »Und als wir durch den Tod gestorben warer, hat
Er uns durch Sein Blut erlost. Und denen, die dieses glauben, gibt Er Seine
Gnadex« (fol 20r). Auf zwei Sdulen ist der erloste Mensch auferbaut: auf dem
Glauben und der Gnade. Es tritt hier schon klar zu Tage, welchen Wert
und welche hohe Bedeutung Babai der Gnade beimifit. Wir werden auch
weiterhin sehen, dafl Babai ein grofler Kiinder der Herrlichkeit und der
Michtigkeit der Gnade als des Hauptlebenselementes des Menschen ist.
Babai erweist sich hier als ein echter Schiiler des hl. Paulus.

b) Verhiltnis Mensch-—Gnade

Die Gnade ist unverdient, sie ist gratis data. In keiner Weise kann sie
der Mensch durch Miihe erwerben oder verdienen. Sie ist ferner vielge-
staltig in den einzelnen Arten geméf} der Vielzahl der Talente, mit denen sie
als eine Wirkkraft verglichen wird. »Viel wird von ihr (der Gnade) erwartet
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gemifl dem Geheimnisse des Gleichnisses mehrerer Talente und der fiinf
Talente. Alle Werke und alle Miihen jedoch, selbst, wenn sie von einem
Menschen zusammengefafit und vom Anbeginn bis zum Ende der Welt
ausgebreitet und (so) bestindig und in jedem Augenblicke in die Augen
fallen wiirden — keineswegs vermdchten sie auch nicht eine von den Gnaden
zu erwirken« (fol 22r)*2.

Die Gnade ist der kostbarste Besitz des Menschen, sie steht hoher als
alle irdischen Giiter. Sie ist eine Gabe der iiberflieBenden Liebe Gottes.
»Was ist grofBer als das, was du jetzt hast ? Denn die iiberflieBende Liebe des
Gebers (Gottes) ist die innere Siifligkeit Seiner Gnaden« (fol 22r).

Immerdar ist die Gnade vorhanden. Gott bietet sie ununterbrochen an.
»Und es fehlt dir nicht an einer von ihnen, sowie die Luft und die Sonne
(dir nicht fehlen)« (fol 22v).

Der Gnade gegeniiber hat der Mensch die Pflicht der Dankbarkeit.
»Jeder Einsichtige, der die Gnade empfingt, schuldet gerechterweise die
Dankbarkeit fiir ihren Empfang gemafl ihrem Werte. Jeder, dem viel an-
vertraut ist, ist doch gerechterweise verpflichtet, (die Dankbarkeit) an die
erste Stelle zu setzen«(fol 22v). Die Dankbarkeit wird erfiillt in dem Dasein
fiir Gott, in der Hingabe an Gott. Das bedeutet, dafl der Mensch die Gnade
nur gebrauchen soll fiir den Dienst Gottes. »Da jeder Mensch von ihnen
(den Gnaden) erfiillt wird, soda3 der einzelne Mensch sie ganz zur Verfiigung
hat, so bist du daher dem Herrn verpflichtet als einem, der allein deinetwegen
alles erschuf« (fol 22v). Mit dieser Hingabe meint Babai sowohl den Vollzug
der guten Werke als auch die Enthaltung von Siinde und Schuld, was im
folgenden Texte ausgefiihrt wird: »Wo kénnten sich wohl deine Werke der
fiinf (Talente) finden ? Nicht geniigen alle Werke und alle Einsdtze zur Ab-
geltung unserer Fehler und unserer Schuld, die immer (vorhanden) ist;
denn jeder Hauch einer Begierde und jede Erregung eines Gedankens und
jede Bewegung einer Erregung der Sinne des Leibes und der Secle bringen
uns in grofle und nicht wiedergutzumachende Schuld in gerechter Weise«
(fol 22v). Die Sinne der Seele sind die inneren Sinne, die dem Leibe ent-
sprechend an der Seele gedacht werden. Mit dem Stande der Siinde ist die
Gnade nicht vereinbar. In diesem Falle »wiirde von uns genommen Seine
Gnade, sei es als Drachme oder als Talent, und wir héiitten Anteil an denen,
die nicht glauben (fol 21v). Was bedeutet Gnade als Drachme und was als
Talent ? Wir nehmen an, daf8 hier der Unterschied zwischen der Gnade als
Seinszustand und als wirkliche Gnade angedeutet wird. Die Drachme wire
dann nach unserm heutigen Sprachgebrauch ein Symbol fiir die heilig-
machende Gnade. Da der Siinder ohne die Gnade dem Ungléubigen gleich-
gestellt wird, kann es sich hier nur um eine schwere Siinde handeln.

Zum ersten Male erhilt der Mensch die Gnade in der Taufe durch »den
Tod in der Taufe« (fol 4v).

12 7y dem Gleichnis der Talente vgl. Mt 25, 14—30.
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Durch die Gnadengabe steht der Mensch in einer unmittelbaren Ver-
bindung mit Christus, dessen Blut ihn erlost hat. »Christus kam und vergof
Sein Blut am Kreuze. Und Sein Geist stieg herab und vollendete Seinen
Leib3. Nicht sollst du Jenen verlassen, der seinetwegen (des Menschen
wegen) starb: Christus, selbst, wenn du in der ganzen Welt allein wirst«
(fol 22v).

Die Gnade versetzt den Menschen in das Reich Gottes in Ewigkeit, d. h.
in Sein Gnadenreich hier auf Erden, das im Himmel droben ewig fort-
bestehen wird. »Und Er (Gott) gab Seinen Christus in den Tod und errich-
tete Sein herrliches Reich in Ewigkeit¢ (fol 22v). Damit ist das Himmel-
reich, der Berg Sion, hier auf Erden schon vorweggenommen. »Das Himmel-
reich haben wir in unserem Innern empfangen ... Nunmehr ist unser
(innerer) Himmel im Himmel, und wir beriihren den Berg Sion« (fol 23v).

Der Siinder!? ist einem Ehebrecher gleich. Er schliefit sich automatisch
aus der Gnaden- und Liebesgemeinschaft mit Christus aus, da das Reich
Gottes nicht mehr in ihm ist, und ebenso auch aus der eucharistischen Ge-
meinschaft mit Christus. »Wie ein Ehebrecher, der heimlich auf ein Weib
schaut, um es zu begehren, in seinem Herzen ein Ehebrecher ist, so nimlich
auch dieser in seinem verborgenen Willen, und er schliefit sich aus von der
reinen Gemeinschaft der Liebe und des Gebotes Christi und von der
heiligen Vereinigung mit Seinem Leibe« (fol 12r). Der Empfang der heiligen
Kommunion ist nach diesen Worten an den Besitz der Gnade gebunden.

Grundsitzlich ist der Mensch in seiner inneren und dufleren religidsen
Titigkeit auf die Gnade angewiesen, die nicht nur diese begleitet und voll-
endet, sondern auch ihr zuvorkommt. Der Mensch hat nur eines zu tun:
mitzuwirken mit ihr, sie nicht vergeblich zu empfangen. Aus dieser Auf-
fassung geht klar hervor, dafl Babai und der Pelagianismus, wie gelegentlich
behauptet wurde, sich keineswegs irgendwie beriihren?s.

c) Wohnen Christi in der Seele

Uber die Gnade hinaus als ihre letzte Vollendung und Erhohung wohnt
Christus in der Seele des Menschen. Uber den Unterschied zwischen der
Gnade und der Gegenwart Christi hat sich Babai keine niheren Gedanken
gemacht. Er stellt nur die Tatsache als solche mit ihren Auswirkungen
heraus. Babai sagt hieriiber klar und deutlich: »Und er (der Mensch) soll
sich dessen bewuBt sein, dal Er (Christus), siehe, nahe ist und Er in uns
wohnt und (uns) zu Seinem Tempel macht ... Und es ist bekannt und
wahr: in euerem inneren Menschen wohnt doch Christus im Glauben und
in euerem Herzen in der Liebe, so dafl der Tod (der Seele) als Dieb vor

15 Babai denkt hier an die Herabkunft des HIl. Geistes am Pfingstfeste, der Seinen
(= Christi) Leib = Kirche vollendete.

14 Bezogen auf den Monch.

15 Vgl. Dictionnaire de théologie catholique XI, 1 (1931) 304. Dieses hier neu
auftauchende Problem Babai und der Pelagianismus soll demnéchst im Zusammen-
hang untersucht und gel6st werden.
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dem Konige der Wahrheit angeklagt wird; er fiirchtet sich und ist erregt
und flieht und verbirgt sich, daf er sich nicht wiederum dem Hause néhere«
(fol 15r). Wie am Kreuze der Tod der Siinde durch Christus iiberwunden
wurde, so auch durch Christus, wenn Er in der Seele wohnt. Dabei denkt
Babai nicht in erster Linie an die eucharistische Gegenwart, sondern an
eine allgemeine, die nach ihm wahrscheinlich in einem bestimmten Zu-
sammenhang mit ersterer steht. Eine Kldrung dieser Frage lifit sich vor-
ldufig aber nicht ermoglichen. Nicht nur der Aufenthalt des Seelentodes im
Innern des Menschen wird durch Christus zunichte gemacht, auch der im
dufleren Bereiche des Menschen, d. h. in dessen Umgebung. »Und iiber-
haupt wird seine Nihe in seiner (des Menschen) Umgebung'® unmdglich
gemacht« (fol 15r).

Voraussetzungen des Wohnens Christi in der Seele sind Glaube und
Gnade. »Er (Christus) lehrt, dafl wir dieses nicht (aus uns) erlangen kénnen,
es kommt aus unserem freiwilligen Glaubenc (fol 15r).

Das Wohnen Christi im Tempel der Seele zeitigt seine Friichte und seine
Wirkungen. Zunichst in negativer Hinsicht: »Jener, der zeitweilig verstrickt
war in phantasiereichen und unreinen Gedanken, wird ganz erfiillt von dem
ganz reinen Lichte ohne Makel in der Erkenntnis der Wahrheit, die er mit
dem Wohnen Christi angenommen hat ... Er ist hingegeben und einge-
taucht in Gedanken, die von begierlichen Vorstellungen rein sind« (fol 15r).
Und in positiver Hinsicht: »Und das Verlangen nach der Flamme seiner
Liebe erfiillt ihn (den Menschen) ... Und Licht und Freude (sind) das
Geheimnis der herrlichen Giiter, welche Seine Hochzeit offenbart« (fol 151).
Das Wohnen Christi in der Seele bedeutet nicht ein Nebeneinandersein,
sondern ein Ineinandersein in einem bréutlichen Verhéltnis. Christus ist
der Briutigam, die Braut ist die Seele. Und weiterhin: »Jedoch auch hier
(auf der Erde), wenn wir (recht) leben und den Geist erfiillen, wird in uns
Seine Freude und die Vereinigung mit Thm bewahrt, und Er erleuchtet
(uns) und erfreut sich in uns, indem Er in uns von nun an Seine geistigen
Friichte zeigt zur Befestigung der Hoffnung und zur Vermehrung unseres
Wachstumes und zur Erhéhung unserer zweiten Vollendung (Auferstehung)«
(fol 21v). Die erste Vollendung vollzog sich in der heiligen Taufe.

Im Wohnen Christi in der Seele liegt begriindet das salma- (Abbild-) Sein
und das démutha- (Ebenbild-) Sein des Menschen. »Ein geliebter salma und
eine démutha (ist er) und im Glanze ist sein Ruhmg (fol 15r). Dieser Satz
ist ganz umrahmt von den Texten des Wohnens Christi in der Seele. Der
Mensch als salma und démutha ist der von Christus ergriffene und von Ihm
geformte Mensch, der in einer briutlichen Vereinigung ein Tempel Christi
ist. Diesem salma- und démuthabegriff scheint auf den ersten Blick eine
Formulierung iiber den Charakter der Ebenbildlichkeit zu widersprechen,
die Babai in seinem Zenturienkommentar vorbringt, wo er sagt: »Das voll-
kommene Ebenbild ist der, der in sich die Erkenntnis der HI. Trinitit auf-

16 Wortlich »im (Bereiche) des dufieren Tempelsc.
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nehmen durfte und (so) zur uniibertrefflichen Vollkommenheit des vol-
lendeten Mannes gekommen ist«!?. Babai unterscheidet eine dreifache Er-
kenntnis: die der Korperwelt, der Korperlosen und die der Trinitat!®.
Letztere ist die hochste und dann vollkommen, wenn die Seele des Menschen
die Trinitit erkennt ohne Vermittlung durch die Sinne. Diese Erkenntnis
aber ist nicht der Regelfall, sie bildet eine Ausnahme. Wenn Babai den
Ebenbildcharakter hier trinitarisch sieht, so will er damit durchaus nicht
die christologische Prigung des Ebenbildes hintanstellen. Die trinitarische
bildet nur den Hohepunkt, worin die christologische sich erfiillen soll.

d) Homo sapiens

Der christusverbundene Mensch hat das richtig geordnete Verhéltnis zur
objektiven Wahrheit, weil ihm in Christus die Mittel und Wege zur Auf-
findung und Bewahrung der Wahrheit gegeben sind. Er wird so zum homo
sapiens, der nicht nur die Wahrheit erkennt, sondern sich ganz nach ihr
ausrichtet, danach handelt und sie auswertet.

Die Furcht Gottes ist der Anfang der Weisheit. Diese wird nicht nur
durch die natiirliche Unterscheidung erworben. Sie griindet auf der hl.
Schrift und der Gnade. Hinzu tritt noch als Quelle der Weisheit die Tugend
der Demut, die das Unrechte ertragen lifit. Sie offenbart die Geheimnisse
und hilt frei von Stolz und Ubermut. Demut aber wird bewahrt durch die
Geduld. Furcht Gottes und Demut sind miteinander verwandt. »... Und
wenn die Furcht Gottes der Anfang der Weisheit ist, wie geschrieben ...
Nicht allein durch den natiirlichen Zusammenhang erkennen wir die Wahr-
heit, sondern ... dafl wir das Bose der Unrechttuer als das Unsrige er-
tragen ... so dafl der Anfang der Weisheit von den Versuchungen her-
kommt. Demnach ist die Weisheit nicht allein diese, insofern wir die erwor-
bene Weisheit erkennen durch natiirliche Unterscheidung. Wir erkennen
die Wahrheit entweder auf Grund eines Buches (der hl. Schrift) oder der
Natur oder etwas anderen aufer uns (der Gnade), aber auch, insofern wir
in der Tiefe unseres Herzens ertragen konnen das ungerechte Bose von den
Unrechttuern als ein solches, das uns (wirklich) betrifft. So sollen wir es
annehmen in Demut und im Bekenntnis. Wie nimlich die, welche diese
erworbene Weisheit zu besitzen trachten, den Hochmut des Geistes und
den Stolz iiber die Schiiler in einem stolzen Wissen ihr eigen nennen, so
besitzen die, welche die wahre Weisheit erreichen, die Demut, die die
Geheimnisse offenbart. Besitze daher diese Weisheit durch deine Geduld,
daB du des Besitzes der Demut im Herrn gewiirdigt wirst ... Und die
Demut, die die Frucht der Weisheit ist, was niitzt sie ... wenn du win-
schest, daB} in dir die bosen Gedanken nicht fernbleiben ? Die Verachtung
der Seele triigt ein solcher in sich und auch diese nicht nur beildufig, sondern
an jedem Orte und zu jeder Zeit und in jedem Werke. Frei sind (die Men-

17 7y Zenturie I, 70; Frankenberg 109.
189, 2. 0.
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schen) aber von bisen Gedanken, wenn gegen sie (die Gedanken) die Furcht
Gottes, der Anfang der Weisheit, kimpft« (fol 34v). Neben der Furcht
Gottes und der Demut ist an Tugend die Reinheit des Herzens und der
Seele fiir den Besitz der wahren Weisheit mafigebend. Der Kampf gegen
das Bose, der mit der Versuchung beginnt, ist ein entscheidender Faktor.
Weisheit und Siinde schlieen sich gegenseitig aus. Die Furcht Gottes ist
aber das Mittel gegen die Unreinheit.

In einem zweiten Texte duflert sich Babai iiber die Weisheit wie folgt:
»Siehe, die Bosen sind ohne Liebe, die Zweifachem entgegenstehen: der
Gerechtigkeit und der Liebe zu den Worten Christi, weil sie nicht wohl-
gefillig auf Christus horen aus der Erkenntnis der Weisheit Gottes heraus,
welche den dritten Teil des Evangeliums bildet. Sie ist eine Erkenntnis der
verborgenen Geheimnisse Gottes ..., welche das Leben in Ewigkeit geben
jedem, der glaubt gemifl dem Versprechen des Herrn ... Und nicht nur
haben sie nicht auf die Worte der Liebe und der Gerechtigkeit und der
Weisheit gehort, sondern, trotzdem Er (Christus) diese Worte des Lebens
sprach, haben sie Christus gekreuzigt, der die Weisheit Gottes ist. Wir aber
sind in ihr (der Weisheit) nicht Seine Waisen. Jener, der nicht auf unsere
Ermahnung hort, dafl Christus die Weisheit Gottes ist, dal von IThm ...
Und nicht nur hérte man nicht (auf Ihn), sondern kreuzigte (Ihn) sogar.
Wir aber ? Was ist niitzlich fiir uns zu tun ? Wir jedoch schauen die (Wahr-
heit), wenn wir wohlgefallig auf Ihn horen; denn Er sagte: jeder, der Mich
liebt und Meine Gebote hilt, wird auch von Meinem Vater geliebt ... und
Ich liebe ihn und zeige Mich ihm ... in Seinen Geboten ist Er verborgen.
... denn alle Gebote sind die Liebe Gottes und des Néchsten . . .« (fol 37v).

Die Weisheit Gottes, personifiziert in Christus, ist das hochste Anliegen
des Evangeliums. Ihr Grundstock ist die lebendige Erkenntnis der Wahr-
heit, der Weg zu ihr fiihrt iiber die vom Glauben, der das Ohr zum Héren
geneigt macht, getragene Liebe, die sich zur Furcht, Demut und Reinheit
noch zugesellen muf}. In dieser so geformten Weisheit ist der homo sapiens
ein wahrer Jinger Christi, der ihm Seine und des Vaters ganze Liebe
schenkt in einer begliickenden Vereinigung.

Der homo sapiens ist ein Wanderer auf dieser Welt, er strebt dem end-
zeitlichen Ziele zu, indem er sich vorbereitet auf die kommende Erldsung
am Ende der Welt, wo er durch Christus auf Grund der ersten Erldsung
durch die zweite der Erfiillung entgegengefiihrt wird. »Wir sind bezeichnet
fiir den Tag der Erlosung« (fol 21v). Der beste Garant hierfiir ist Christus,
vindem Er von jetzt ab in uns geheiligt wird« (fol 21v). Heiligung Christi
im Menschen ist die Heilighaltung, die Unverletzlichkeit Seiner Gegenwart.
Das ist die Aufgabe des Menschen hier auf Erden. Er soll sich deshalb der
Grundwahrheiten seines Glaubens immer bewuflt sein, die ihm das Hochste .
und Grofite sein sollen; denn »grofier als alles dieses ist das Kommen des
Herrn im Fleische, Sein Tod fiir uns und unsere Erlosung (und) unsere
Hingabe an Seine Wahrheit, die Gemeinschaft in Seinem Geiste, die Ver-
einigung mit Seinem Leibe, die Sohnschaft bei Seinem Vater, die unsterb-
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liche Nahrung Seines Leibes und Seines Blutes« (fol 22r). Nach diesen
Worten wurde bei den Monchen die Liturgie tiglich gefeiert und die hl
Kommunion tiglich empfangen.

Die Erfiillung der Gebote und der Satzungen Gottes ist eine unbedingte
Pflicht des homo sapiens, wodurch er zeigt, dafl die Weisheit in ihm lebendig
ist. Von einem schlechten Monche heifit es einmal: »Denn nicht, wie er
die Gebote kennt, dient er auch und gefillt er unserem Herrn in der Hoff-
nung auf die Gnade Seines Reichtumes hier und dort (fol 17v). Die Werke
miissen von einem echten Geiste getragen sein. »Er erkiihnt sich, vor an-
deren mit Werken sich hervorzutun, und langweilig ist (seine) Weisheit
und (er besitzt nur die) Kenntnis vieler Worte. Jedoch ... er bereichert
sich im Ubel. Ein solcher aber setzt, sei es, um geehrt zu werden oder sich
iiber seine Mitbriider zu erheben oder um seinen Kérper zu pflegen, an die
Stelle des Reichtumes Gottes in den (hl.) Biichern die Fiille des Reich-
tumes seines Bosen, indem er leer und arm ist von jedem Reichtume Gottes«
(fol 17v). Uber denselben Gedanken lesen wir ferner: »Er (Markus) sagt:
alles dient dem Golde, und die Weisen dienen der Gnade Gottes« (fol 17v).
Nach der Aufforderung, nur Christi Lehre Gehor zu schenken, heifit es
dann: »Denn Gold ist das geliebte Gebot des Herrn iiberall und goldene
Talente erwerben sie (die Monche) sich« (fol 17v). Ein Vorbild bat der
homo sapiens an den Heiligen, deren Nachfolge empfohlen wird. »Es ge-
ziemt sich hierin, daBl wir als Unkundige uns bereichern an den Heiligen,
die erhaben iiber die Leidenschaften des Fleisches (sind)« (fol 17v).

e) Das reine Gebet

In einem leider unzusammenhingenden Text macht Babai uns bekannt
mit seiner Anschauung iiber das reine Gebet. »Wenn der Mensch des reinen
Gebetes gewiirdigt wird und er sich (dabei) um (dufiere) Dinge kiimmert,
so pflegen Sorge und die Dinge das Gebet zu verdunkeln und mehr noch
die Ablenkung, die ihm (dem reinen Gebete) entgegenstehen aus den ver-
schiedenen Uberlegungen iiber die auszufithrenden (Dinge). Wie und auf
welche Weise soll man Seine Lehre verwerten und die Reinheit seines Ge-
betes bewahren? Wenn du vom Herrn lernen kannst ...« (fol 31v). Das
reine Gebet erfordert ein Freisein von allem Geschopflichen, wie der Name
es schon besagt. Daher muf8 der Mensch zuvor sich von allem Bosen und
den Leidenschaften gereinigt haben und im Stande der Gnade sein. In
seinem Zenturienkommentar erklirt uns Babai den Charakter dieses Ge-
betes genauer. Das reine Gebet ist mit der Schau des Lichtes des Un-
erforschlichen, d. h. der Dreifaltigkeit, verbunden. »Das geht auf (die Schau
des Unerforschlichen) in jenem Augenblicke des Gebetes, in dem das Licht
des Unerforschlichen aufgeht. Dann ist er (der hauna = voiic) im Grenzen-
losen und erhaben iiber alle Eindriicke«'®. Denselben Gedanken bringt
folgende Stelle: »Zu diesem mystischen Schauen und dieser unaussprech-

19 7Zu Zenturie I, 62; Frankenberg 103.
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lichen Vereinigung gelangen nur die, welche der Welt ginzlich gekreuzigt
sind und sich selbst seit langem geopfert haben, und zwar gelangen sie dazu
in der Stunde des Gebetes, wenn jenes unaussprechliche Licht sie iiber-
strahlt«*®, Das Licht des Unerforschlichen oder das unaussprechliche Licht
ist die HI. Trinitét selbst, »Die in der hochsten Erkenntnis sind die, welche
um die Reinheit ihrer Seele willen zu jenem erhabenen Schauen zur Zeit
des Gebetes gewiirdigt werden. Und in ihnen geht auf das Licht der heiligen
Trinitdte¢*!, Die Schau der Trinitét ist nur dem hauna — votc, der hichsten
Erkenntniskraft der Seele, moglich. »Der hauna allein darf durch die gott-
liche Gnade in diese geistige Erkenntnis eindringen«?2. Auf Erden jedoch
schaut der durch die Gnade erhohte hauna seinen Gegenstand nur im Ge-
heimnis, nicht an sich. »Wahrend hier nur die Vollkommenen sie (die
Trinitdt) in der Hiille des Geheimnisses schauen«®?,

In der Schau der Trinitdt erlebt der hauna seine eigene Vollendung.
»Jener hauna, der das Geheimnis seiner Vollendung in der Zeit des Gebetes
sieht zu seiner Seligkeit«?4,

Wihrend des reinen Gebetes ist die Seele im Zustand der Atmung. Was
bedeutet das ? Im Markuskommentar lesen wir dariiber: »Zur Zeit nimlich
des reinen Gebetes, das gewdhnlich fehlt, fiihrt es (das reine Gebet) (die
Atmung) im Geiste aus. In der Betrachtung iiber irgend etwas schitze
daher ihre Anwendung und hiite dich vor ihrem Fehlen« (fol 31v). Die
Aufgabe des geistigen Atmens ist zweierlei: 1. die Versuchung und 2. die
inneren Ablenkungen zu iiberwinden.» ... Um durchzufiihren die Atmung
im Geiste zur Zeit der Versuchung von aufien her und die Atmung bei den
inneren Ablenkungen« (fol 31v). Uber den Sinn des geistigen Atmens
unterrichtet uns Babai im Zusatzkommentar mit folgenden Worten: »Alter
als dieser (Sinn = Auge) ist das Atmen, mit dem der Beginn der Regung
des Lebens (verbunden ist), weil es klar ist, dafl der zuerst das Leben
haben muf}, der geboren werden soll ... Und so legt er (Evagrius) den
Sinn seines Wortes aus, indem er sagt: es (das Atmen) ist Symbol und Ahn-
lichkeit unseres geistigen Atemholens«?5, Im Anschluf an Evagrius Pontikus
fafit Babai das Atmen des Geistes als die Grundlage bzw. den Beginn des
reinen Gebetes, insofern die Seele erst im Geiste, in der Gnade, atmen
muf}, um im reinen Gebete verweilen zu kénnen. Die Gnade ist die reine
Luft, die Siinde verpestet die Luft.

Neben dem reinen Gebete kennt Babai auch das normale, einfache Gebet,
von dem er sagt, dal in ihm der Mensch »die Gegenwart Gottes besitze«

(fol 16v). Es scheint mit dem allgemeinen Gebete identisch zu sein (s. unten
8. 63).

20 Zu Zenturie I, 7; Frankenberg 53.

21 Zu Zenturie III, 17; Frankenberg 199.

22 Zu Zenturie II, 43; Frankenberg 159.

23 Zu Zenturie II, 44; Frankenberg 159,

2 Zu Zenturie II, 43; Frankenberg 159. Dazu S. 315 (IV, 88).
28 Zu Sentenz 58; Frankenberg 469.
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f) Die Stinde und die trinitarische Gemeinschaft

Die Beziehungen des erlosten Menschen zu Gott bzw. zur Trinitdt sind
mehrfacher Art.

Zunichst tritt. der Mensch in den Stand der Knechtschaft zu Christus,
dem er ganz zu dienen hat. »Christus ist in zweifacher Hinsicht Herr, und
wir sind in zweifacher Hinsicht Seine Knechte ... Und Seine Knechte
(sind wir) auf Grund unserer Erschaffung und Seine Knechte, (weil) er-
kauft mit dem Preis Seines Blutes, auf Grund unserer Erlésung . . .«(fol 201).
Der bis in den Tod getreue Knecht wird die Gnade empfangen. »Dafl wir
Ihm dienen sollen bis zum Tode ... Jeder Mensch hat die Pflicht, fiir Ihn
zu sterben . .. Die Beobachtung des Gebotes bis zum Tode fiir Ihn ... das
ist gerecht. Und in Gnade wird er empfangen . ..« (fol 19v).

Durch die Taufe wird der Mensch ein Bruder Christi und damit auch ein
Glied an Seinem mystischen Leibe. Der Stand der Bruderschaft mit Chri-
stus ist unloslich mit dem Gliedsein am mystischen Leibe Christi ver-
bunden. »Aus der gleichen Geburt (Taufe) sind wir Briider und Glieder
Seines (des himmlischen Vaters) Sohnes« (fol 21v). Im Liber de unione be-
griindet Babai die Bruderschaft mit Christus unmittelbar aus dem Sohn-
stand Gott Vater gegeniiber. »Et nos fratres eius sumus per unionem status
filiorum. 2%

Der dritte Stand ist die in der Taufe bewirkte Sohnschaft bei dem Vater.
»Wir wurden gewiirdigt der Sohnschaft bei Seinem Vater im HI. Geiste in
dem Stande der Sohne, den sie (die Menschen) von nun an auf Grund der
Gnade (der Taufe) im Innern annehmenc (fol 21v). »Den Geist des Standes
der Sohne haben wir empfangen . .. Christus sind wir Briider und Glieder.
Zu Séhnen und Erben Gottes sind wir gewiirdigt worden« (fol 23v). Auch
im Zenturienkommentar duflert sich Babai in derselben Weise: »Welcher
(Christus) durch die Neugeburt der Taufe die Menschen zu S6hnen macht.*"«

Durch die Siinde gehen die Stinde der Bruderschaft und der Sohnschaft
verloren, ja,es tritt eine vollige Trennung ein, die sich besonders bemerkbar
macht in der Aufhebung der Verbindung mit Christus. »Wir betriiben den
Vater und entfremden uns Seiner Sohnschaft. Wir verachten den Sohn und
entfremden uns Seiner Bruderschaft, und wir werden wie eine Rebe, die von
der Wurzel des Stammes ab trocken ist, abgeschnitten und ins Feuer ge-
worfen werden, das brennt und wie ein totes und héflliches Glied vom gott-
lichen Haupte, das uns in Seiner Gnade zu Gliedern an Seinem Leibe und
zu Séhnen Seines Vaters gemacht ...« (fol 21v). Das Feuer ist das Feuer
der Gehenna. Babai bezieht sich an dieser Stelle unverkennbar auf das
Gleichnis vom Weinstock und den Reben.

Die beiden Stinde der Bruderschaft und der Sohnschaft erweitern sich
zur trinitarischen Gemeinschaft, die im Himmel einmal erfiillt wird, hier
auf Erden noch »im Geheimnisse« in der Gnade, besteht. In dieser Gemein-

26 Vaschalde 113. Fiir unio hat Vaschalde participatio und fiir status adoptio.
27 Zu Zenturie II, 75; Frankenberg 181.
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schaft liegt das Abbild des himmlischen Lebens. »(Die Gnade) verleiht die
Festigkeit unserer Sohnschaft bei Gott und unserer Bruderschaft bei dem
Sohne und unserer Gemeinschaft mit dem HI. Geiste und das Abbild der
Geheimnisse des Lebens des Himmelreiches, das jetzt schon in uns ist, wo
man nicht gebiert und zeugt. Gleich Engeln sind ndmlich die S&hne
Gottes, wie geschrieben, und nicht besteht es (das Himmelreich) in Essen
und Trinken . .. sondern ... und (in) Freude im Hl. Geiste« (fol 23r).

g) Vorsehung Gottes, Mensch und Engel

Der Mensch wird immerdar begleitet von der Fiihrung Gottes, die wir
Vorsehung nennen. Sie ist eine innerliche, insofern sie sich an den inneren
Menschen wendet, und kann eine Gnadenfiihrung genannt werden. »Seine
(Gottes) Fiithrungen (sind) die Vielfalt der Zuwendungen Gottes an uns
innerlich und in ganz eigenartiger Weise in jedem Augenblicke, an jedem
Orte, in allen Dingenc (fol 22r).

Ein enges Verhiltnis hat der Mensch zu den Engeln. Sie sind unzéhlig
und bewegen sich schnell. »Schnell bewegen sich die unzdhligen Engel«
(fol 22v). Sie sind aufgegliedert in Ordnungen und stehen im Dienste des
Menschen. »Die Engel in ihren Ordnungen ereifern sich zu Unzéhligen im
Dienste unserer Hilfe und unserer Erlosung¢ (fol 22r). Sie fiihren den
Menschen im Auftrage Gottes mehr duflerlich als innerlich, was Gott sich
selbst vorbehalten hat. Von einer eigenen Ordnung der Schutzengel spricht
Babai in seinem Markuskommentar nicht.

2. Der Mensch und das Moralgesetz

Aus dem begnadeten Sein des Menschen geht hervor seine Tétigkeit, sein
Wirken, sein Tun und Handeln sowohl innerlich als auch dufierlich, das
ganz von dem Gesetz der Moral in allen seinen Formen bestimmt und ge-
regelt wird. Auch hieriiber macht Babai in seinem Markuskommentar be-
achtliche Ausfithrungen.

a) Der Mensch und die Tugend

Eine spezifische und genaue Definition der Tugend gibt Babai nicht. Er
beschreibt sie nur. Sie wird von ihm im engsten Zusammenhang zunéchst
mit der Gnade der Gerechtigkeit gesehen. So sagt er: »Die Tugend ist die
Gerechtigkeit des Herzens« (fol 17r). Babai fafit anscheinend die Recht-
fertigung selbst als eine Tugend auf. Andererseits aber meint er, dafl die Ge-
rechtigkeit des Herzens »den Willen zur Wahrheit schon (bereit) machit«
(fol 17r). Hier haben wir den engeren Begriff der Tugend: die Geneigtheit
zur Wahrheit, die in der Gnade der Rechtfertigung wurzelt. Die Geneigtheit
des Willens wird sodann durch die Liebe Christi, durch Seine Gnade, zur
Tat gefiihrt. »Die Freiheit (das freie Tun) wird erfiillt allein durch die Liebe
Christi und nicht durch die Kraft menschlicher Vermogenc (fol 6v). Tugend
ist demnach Wille + Gnade im entsprechenden Zusammenwirken, wobei
Babai Geneigtheit und Tatwille auseinanderhilt. Den wesentlichsten Anteil
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aber an der Tugend hat die Gnade. Babai zitiert hierzu folgende, ganz ein-
deutige Worte seines Gewédhrsmannes, des Monches Markus, mit denen er
sich identifiziert: »Dieses zeigt er (Markus) sogleich, indem er sagt: Gott ist
der Ursprung aller Tugenden, so (wie) auch die Sonne (der Ursprung) des
Lichtes jeden Tages ist. Wenn du ndmlich auf das Vermégen deiner Seele
vertraust, zu iberwinden: wisse, Gott ist ihr (der Tugend) Ursprung, d. h.
ihr Grund und ihr Geber. Das Deine ist auch das Seine« (fol 6v). Eine
klassische Absage an den Pelagianismus.

Die Tugenden werden unterschieden in innere und duflere. Die dufleren
gehen aus den inneren hervor, d. h. aus der inneren Geneigtheit und dem
von der zuvorkommenden Gnade miterwirkten Entschlufl zum Guten geht
die dufiere Tat hervor. »Die dufieren Tugenden, die aus den inneren hervor-
gehen, die innerlich gegeben werden« (fol 7r).

Babai trennt sachlich das innere Gesetz Gottes im Menschen von der
Tugend. »Das Gesetz Gottes im inneren Menschen« (fol 7r) ist nichts
anderes als das innere Naturgesetz in Verbindung mit dem Gewissen.

Babai geht auf mehrere einzelne Tugenden ein. Uber das Fasten lesen
wir: »Einer fastet einfachhin, ein anderer aus Gewohnheit und aus Natur,
ein anderer wegen des menschlichen Lobes und ein anderer wegen der
Selbsterziehung ... ein anderer aus Furcht ... und ein anderer Gottes
wegen« (fol 17r). Das Fasten wird also in vielerlei Arten geiibt, wie das auch
bei jeder Tugend der Fall ist. Dieses meint Babai wohl, wenn er sagt, daf3
die Tugend an sich zwar nur eine sei, aber in der Praxis viele Arten habe,
wie auch das Gold und der Besitz in ganz verschiedener Weise verwendet
werden, wobei Gold sich immer gleich bleibt (fol 17r). Die Beobachtung
der Gebote des Herrn, worunter alle Gebote Gottes und alle weiteren Vor-
schriften zu verstehen sind, scheint Babai als eine Tugend aufzufassen. »In
der Ubung der Gebote kann sie (die Tugend) den Herrn finden, verborgen
in den Geboten« (fol 17r). Von Wichtigkeit ist die Tugend der Bufle, die
im Ertragen und Erdulden von Leiden besteht. »Der, welcher Bufie tut,
wird ndmlich von Gott gerufen. Warum denn gibt Gott ihnen die Bufie?
Daf} sie die Wahrheit erkennen. Fiir dich ziemt (es), in Seiner Stirkung
Seine Last anzunehmen, dafl wir ganz gestirkt werden im Leben der Bufle.
Dieses zeige deine Giite und erfiille den Willen dessen, der will, daf} alle
Menschen sich zur Wahrheit hinwenden und nicht zur Verachtung ...«
(fol 6v). Neben der Bereitschaft zum Leiden offnet die Buie auch den Zu-
gang zur Wahrheit (vgl. hierzu oben B, II, 1, d: homo sapiens). Die Bufle
ist ferner eine gute Vorbereitung auf das baldige Kommen des Herrn. »Und
in Kiirze werden wir bestraft und werden uns zu Ihm wenden« (fol 6v).
Intendiert ist das allgemeine Gericht. Die Bufle ist nicht nur Tugend, sie
hat auch einen sakramentalen Charakter, insofern sie siindentilgende Kraft
hat. Babai wendet sich an den Klosteroberen und fiihrt aus: »Wenn ein
Mensch biifit ... erhilt er Verzeihung seiner fritheren Taten und Abscheu
vor der Ausiibung (der Siinde). Zum Weinen und Hafl und Beobachtung
(der Gebote) sollst du mahnen ...« (fol 6r). Bufle ist hier Reue iiber die

b*
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Siinden, die in Trinen sich manifestiert und von ihnen begleitet wird und
zum Hasse gegen die Siinde und zum Eifer in der Beobachtung der Gebote
fithren soll. Diese Reue wischt die Siinde ab. Eng mit der sakramentalen
Bufle ist die Demut verkniipft, ja, sie bildet sogar mit ihr eine Einheit.
Horen wird Babai selbst, der unmifiverstdndlich schreibt: »... Er (der
Moénch Markus) sagt: wer die Verzeihung der Siinden wiinscht, soll die
Demut lieben. Der, welcher andere anklagt, soll mit seinem eigenen Bosen
aufhéren. Die Demut ist dem Wasser vergleichbar, sie reinigt und wéscht
ab die Siinden; denn sie ist die Mutter der Bufe, die die Wasser der Tridnen
der Bufle hervorquellen 1ift. Und nicht allein alle Siinden wischt sie ab
gemifl dem Worte iiber den Zollner und die Ehebrecherin und so weiter,
sondern macht auch zu Groflen im Himmelreiche, die ihm (dem Himmel-
reiche) entgegenstanden« (fol 21v). Die Demut als Mutter der Bufie wird
dieser vollig gleichgestellt in der Gnadenwirkung und in der Tilgung der
Siinden. In diesem Falle muf} sie wie die Buie von Trinen der Reue be-
gleitet sein. Deshalb die Mahnung: »Wende dich zur Bufie und zur Demut. . .
du wirst Verzeihung finden und das Leben besitzen ...« (fol 13v) und
ferner: »Besitze die Demut des Herzens zur Vergebung deiner Siinden und
reinige deine Schuld in der Bufie aus ihr« (fol 13r). Wie die in Trénen sich
duflernde Bufle, so hat auch die in derselben Weise sich duflernde Demut
einen sakramentalen Charakter. Der Grund hierfiir liegt in der engen Ver-
bindung der Demut mit der Bufle als deren Wurzel.

In seinem Zenturienkommentar spricht Babai der Tugendiibung als
solcher ganz allgemein siindentilgende Kraft zu: »Die Tilgung dieses Bosen
geschieht nur durch die Tugend in unseren Ubungen . ..«

Die Demut setzt Babai in ein Verhiltnis zum Glauben und zur Liebe.
»Man findet durch sie (die geistigen Lehrer) (den Weg) der Reinigung von
den Siinden und das Wiederaufstehen ... im Glauben und in der Demut
und hére von unserm Herrn: mein Sohn, deine Siinden sind dir vergeben,
und er nahm sein Bett und ging nach Hause, und er war der Grund des Lob-
preises seines Gottes« (fol 14r). Dem Geldhmten wurden wegen seiner Demut
und seines Glaubens die Siinden nachgelassen (Mt 9, 1—8).

Die hichste Wertschitzung bringt Babai der Liebe entgegen. Alle Tugen-
den stehen gleichsam im Brennpunkt der Liebe und fithren zu ihr hin, die
ihnen die Kronung verleiht. Durch sie empfingt der Mensch den Trost des
Geistes und vermag so Hirten und Unbilden zu ertragen. »So ldit auch das
zweite, das die Tugend ist, gebiren und wachsen zu ihr verwandten Tugen-
den in der Ordnung des Wachstumes bis zur Vollendung der Liebe, die die
Erfiillung (mit) dem Troste des Geistes ist, weil sie sich ereifert zum Er-
tragen von Ungerechtigkeiten und danach trachtet, sie zu iiberwinden«
(fol 7r).

Eine Sondertugend ist die Liebe zur Wahrheit. Babai belehrt den Kloster-
oberen bzw. den geistigen Vater: »Indem du dich iiberzeugen lifit vom

28 7u Zenturie I, 51; Frankenberg 91.
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Propheten, der da sagt: wenn du das Leben (haben) und gute Tage sehen
willst, bewahre deine Zunge vor dem Bosen und deine Lippen, daf sie nicht
List reden ... Und wie du liebst, so redest du die Wahrheit. Daher liebe,
dafl die Wahrheit durch dich geredet werde« (fol 13r).

b) Theologisches iiber die guten Werke

Aus den Tugenden erflielen gleichsam die guten Werke, woriiber Babai
einen kleinen theologischen Abrif3 vorlegt.

«) Arten

Die Werke des Menschen werden nach verschiedenen Gesichtspunkten
eingeteilt.

Es gibt gute und bose Werke. »Er (Markus) teilte die Werke in zwei Arten
ein, in gute und bose . .. die Worte in derselben Weise« (fol 6r). Mit dieser
Zweiteilung deckt sich z. T. die Dreiteilung, die nur eine Erweiterung ist.
»Er (Markus) spricht iiber die Verschiedenheit der Werke und zeigt, wieviel
innere Spezifica sie hat und sagt: die Werke ndmlich sind verschieden,
(Werke) in Unkenntnis und Nichtwissen, andere in boser Absicht, andere
wiederum im Geiste (wortl. Willen) der Furcht Gottes. Alle Werke sind
also verschieden, aus drei verschiedenen Arten bestehen sie . . . verschieden-
artig werden sie von den einzelnen Menschen vollzogen« (fol 5r). Die Werke
aus Unkenntnis und Nichtwissen beruhen auf einer nicht geniigenden Be-
lehrung. Sie stehen daher unter einer geringeren oder gar unter keiner Ver-
antwortung. Damit bleibt die Zweiteilung mafBigebend. Die Werke aus der
Furcht Gottes sind die guten Werke.

g) Glaube und Werke

Die Werke sind dem Glauben verhaftet, der ihnen den entsprechenden
Wert verleiht. Ohne Glauben ist es fiir den Menschen nicht mdglich, die
Gebote Gottes und Christi im weiteren Sinne zu erfassen und zu erkennen,
inwieweit er ihnen verpflichtet ist. "Und der Glaube ist das eigentliche Leben
derer, die in der Hoffnung sind, und die Offenbarung des Unsichtbaren ...
Nach der Verschiedenheit des Glaubens (richtet sich) die Verschiedenheit
der Art der Erfiillung der Gebote. Das kommt daher, insoweit er (der Mensch)
hort und einsichtig ist, diesen Geboten verpflichtet zu sein. Sei fest und
glaube. Ob er (der Mensch) will oder nicht will (wortl. bittet), er soll sich zu
ihrer Erfiillung anhalten wie ein gemieteter Diener, und (zwar deshalb), weil
er in festem Glauben (auf) seine Hoffnung und (mit) dem Vertrauen seines
Glaubens auf die kiinftigen Giiter schaut wie einer, der klar und personlich
in unsichtbarer Weise sie vor seinen Augen (hat) und ihren Besitz mit ganzer
Seele wiinscht. Er ereifere sich ununterbrochen, dafl die Gebote zu den
Giitern hinfithren ohne Bedringnis und in der Freude des Herzens wie ein
geliebter Sohn?®. Billigerweise empfingt er zundchst die Friichte seiner

29 Als ein froher und zufriedener Sohn des himmlischen Vaters soll der Mensch
die Gebote erfiillen.
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willentlichen Anstrengung als entsprechende Hilfe. Dieses ist das Zweite:
Friichte, die seine Liebe und seine Hoffnung und seinen Glauben stirken,
erhilt er durch die offenbare Miithewaltung am Dienste der Gnade« (fol 25v).
Der Glaube muf} also in den Werken wirksam werden, sonst ist er tot. Der
Mensch ist zu den Werken verpflichtet, ob er will oder nicht. Er ist eben
ein Diener seines Herrn. Sodann soll er auf die zu erwartenden Giiter
schauen, die eine ewige Belohnung fiir ihn sein werden neben der zeitlichen
hier auf Erden, die in einer Hilfe und Stirkung durch die Gnade besteht.
Babai weifl um eine irdische und ewige Vergeltung der guten Werke.

v) Werke und Gnade

Im echt paulinischen Sinne erklirt Babai, dal die Werke ganz von der
Gnade getragen seien, sowohl von der zuvorkommenden als auch beglei-
tenden und vollendenden Gnade. »Und er (Markus) sagt die Wahrheit,
(wenn er ausfiihrt): nicht wir vollbringen das Werk, sondern Christus voll-
bringt in uns Seine Werke. Nicht ich, auch nicht ihr kénnt etwas tun,
sondern Gott gibt in uns sowohl das Wollen als auch das Vollbringen.
Denen, die Gott lieben, gibt Gott in allem Seine Hilfe zum Guten,und der
HI. Geist hilft unserer Krankheit. Alles kann ich (in) der Gnade nicht aus
mir, sondern durch Christus, der mich stirkt. Und nicht ich (bin es), son-
dern Seine Gnade, die mit mir ist. Selbstverstindlich miissen wir daher,
wenn wir dieses alles zuriickweisen, jegliche menschliche Hilfe in Anspruch
nehmen ... Alle Werke und alle Leiden sind nicht wiirdig einer der Gnaden
Gottes fiir uns; denn was brachte Er aus Seiner Wesenheit aus dem Nichts
hervor ? Das Leben, das (geistige) Wort, die Ehre vor allem und die Herr-
schaft iiber allem, die Bewahrung vor den Démonen und vor (deren)
Rinken, die Fithrung und die bestindige Stirkung« (fol 22r). Eine wiederum
klassische Stelle gegen den Pelagianismus. Alles Tun und Handeln des
Menschen wird so sehr auf die Gnade zuriickgefiihrt, dafl dem Menschen
scheinbar nichts mehr zu tun iibrig bleibt. Die Vielfalt der Gnaden wird
darin aufgezeigt, da} Gott aus Seiner Wesenheit das Leben der Welt und
dem Menschen schenkte, die Ehre und Herrschaft dem Menschen gab,
ihn vor den Ddmonen bewahrte, ihn stdndig fiihrte und stirkte. Ein Gott,
der dem Menschen so viel schon gegeben hat, vermag ihm auch immer
wieder die Gnade zu schenken.

3) Besonders gute Werke

In der monchischen Lebensweise weist Babai der Nachtwache und dem
Gebet einen erhohten Platz zu. Beide sollen mit der Standhaftigkeit ver-
bunden sein und sind einander zugeordnet, »Nachtwache, Gebet und
Standhaftigkeit sind das, was notwendig ist. Die Bekiimmernis des Herzens
bereichert und sie soll nicht bekdmpft werden. Jedoch, wenn einer nicht
aus Begierde ihren (der Nachtwache, des Gebetes und der Standhaftigkeit)
Zusammenhang zerreifit, so wird er hierin standhaft sein und in dem
Ubrigen wird ihm geholfen werden. Der aber, welcher nachlissig und
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zerstreut ist, wird im Augenblicke seines Heimganges stark erschiittert
werden. Die Nachtwache ist der Wichter des Leibes und des Herzens, die
die Leidenschaften schwicht und den Geist erleuchtet« (fol 2r). Sodann:
yDenn die Begierde strebt danach, entweder das Nachtwachen durch das
Hineintauchen in einen tiefen Schlaf oder das Wachsein in Verwirrung zu
bringen durch Disharmonisierung eines in Unordnung geratenen Ver-
standes. Und durch den Verlust des Nachtwachens (tritt) ein der Verlust
des Gebetes. Ein gesittigter Bauch jedoch kann erhabene Gedanken nicht
hervorbringen ... Der, welcher die Begierde von sich weist, sei es jene
ungeordnete oder jene animalische und diese drei Tugenden®® annimmt,
nicht von Zeit zu Zeit, sondern in ihnen bestidndig standhaft ist zu jeder
Zeit und an jedem Orte und in jeder Handlung, wird leicht zunehmen auch
in den iibrigen Tugenden . .. Der, welcher sich von diesen dreien abwendet
und sich in Gedanken entfernt und in Worten und Werken, (gelangt) zu
den drei diesen entgegengesetzten Leidenschaften: zur Bequemlichkeit,
zum Miifliggang und zur Trigheit« (fol 2v).

Vom allgemeinen Gebete hilt Babai sehr viel, von dem das reine Gebet
(s. oben) unterschieden wird. Das Gebet im allgemeinen Sinne mufl sein
1. demiitig, 2. bewufit und 3. andichtig. Insofern es Reue erweckt, tilgt es
die Siinden. »Im demiitigen und bewuflten und andéchtigen Gebete, das in
der Unruhe des Herzens Reue erweckt und die fritheren und die Siinden
aller Zeiten tilgt« (fol 2r). Das bewufite Gebet ist das im Glauben voll-
zogene, die Demut des Gebetes fithrt zur Reue. Zum Bittgebet nimmt
Babai wie folgt Stellung: »Und er (Markus) sagt: es ist niitzlich, in den
Leidenschaften zu beten ..., damit es ihn bewahre vor jeder Siinde ...«
(fol 14r) und: »Es ist statthaft, von Ihm (Gott) unsere Bediirfnisse zu er-
bitten und die Bewahrung (vor dem Bosen) und Hilfe und eine reiche Gabe.
Und der Spender (Gott) in Seiner unerschiitterlichen Treue ...« (fol 22r).

¢) Lehrmeinungen iiber die Verdienstlichkeit der Werke

Uber die Verdienstlichkeit der guten Werke scheint Babai auf den ersten
Blick nicht einheitlicher Auffassung zu sein. Wir versuchen, seine An-
schauungen hieriiber im einzelnen darzulegen.

Wie der Knecht verpflichtet ist, seinem Herrn ohne Anspruch auf Lohn
Dienste zu leisten, so auch der getaufte Mensch Gott gegeniiber. Er ist
Gott die guten Werke einfach schuldig. In diesem Knechtsverhiltnis des
Menschen zu Gott ist das Verhiltnis des Sklaven zu seinem Herrn Vorbild,
der iiber diesen nach seinem freien Ermessen verfiigen kann, ohne daf er
das Geringste dafiir fordern darf, auch nicht die Freiheit. »Nicht soll der
Diener die Freiheit als Lohn erbitten, sondern in allem soll er seinem Herrn
gefallen wie ein Schuldner,und als Gnade soll er die Freiheit von seinem
Herrn erwarten ... Wenn wir also in der Erfiillung alles Gebotenen bis

30 Gemeint sind Nachtwache, Gebet und Standhaftigkeit, die Babai hier unter
die Tugenden zihlt.
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zum Tode im Angesicht der Wahrheit schuldige und miiflige Diener sind,
woher kommt uns (dann) der Stand der Freiheit ? Gar nicht zu reden von
Sohnschaft und Himmelreich. Siehe, der Diener soll seinem Herrn in
allem wie ein Schuldner gefallen. Wenn er nicht geféllt, bestraft er ihn
hart wie einen Aufriihrer. Und wenn er einerseits geféllt und andererseits
aufriihrerisch ist, wird er gerechterweise wie nutzlos behandelt. Und wenn
er in allem gefallen soll, dient er in Demut wie ein Schuldner und wagt es
nicht, fiir seine Arbeit ausdriicklich die Freiheit von seinem Herrn zu er-
bitten als Lohn, insofern er in gerechter Weise den Lohn seiner Arbeit
(an sich) erbitten konnte. Er konnte nidmlich erwarten, fiir den Dienst die
Freiheit zu erhalten. Aus Gnade und nicht aus Gerechtigkeit (erhilt er sie)«
(fol 18v). Babai stiitzt sich in dieser Auffassung wiederum ganz auf Markus.
»Er (Markus) sagt: Menschen, die die Gebote nicht erfiillen, meinen, in
rechter Weise zu glauben. Er sagte oben, daf sie sich (schon) der natiir-
lichen Erkenntnis nach wie Kinder zeigten. Die Menschen jedoch, die (die
Gebote) beobachten, erwarten das Himmelreich wie einen schuldigen Lohn.
Das sagte er oben: ihres Kampfes rithmen sie sich, sie hoffen, durch die
Werke gerecht zu werden. Beides aber entfernt sich von der Wahrheit«
(fol 291). Markus bzw. Babai sprechen von zwei Gruppen, die verschiedener
Meinung sind: die erste hilt dafiir, dafl man ohne die Werke auskommen
kénne, der Glaube allein geniige, die zweite Gruppe betont die Notwendig-
keit der guten Werke und glaubt, sich durch sie rechtfertigen zu kdnnen.
Mit Markus lehnt Babai die Meinungen beider Gruppen ab. Er hilt zwar
die Notwendigkeit der Werke aufrecht, weist aber zuriick, da3 man durch
die Werke absolut gerecht werden konne. »Und dafy diese beiden Gruppen
sich von der Wahrheit entfernen, lehrt uns das Gesetz der Freiheit (der
Unterscheidung des Verstandes). Der Herr ist dem Knechte den Lohn
nicht schuldig« (fol 19r). Der Alleinglaube wie auch eine absolute Werk-
gerechtigkeit widersprechen nach Babai der Wahrheit, die nach ihm in der
Mitte liegt.

Bei der ganz aus paulinischem Geiste geschopften Knechtsauffassung
bleibt Babai nicht stehen. Wihrend nach dieser die Werke nur eine Schuldig-
keit sind, denen an sich kein besonderer innerer Wert zukommt als hochstens
der einer dufleren Niitzlichkeit, siecht Babai in den Werken des begnadeten,
in den Sohnstand erhobenen Menschen eine Zweckhaftigkeit, die in der
Erhaltung der Gnade liegt und damit auch in dem Freisein von der Siinde
und der Leidenschaft »Durch die zweite Geburt (der Taufe) beobachten wir
die Gebote nicht in der Hoffaung auf Lohn, als ob die Werke fiir den ge-
rechten Lohn des Himmelreiches hinreichten, sondern in der Beobachtung
der Gebote wird in uns bewahrt die Reinheit der Gnade des (Hl.) Geistes,
die uns aus Barmherzigkeit gegeben wurde. Das eine (worauf es ankommt):
(wir sollen uns) nicht in der Nachlissigkeit und Unreinheit unseres Lebens-
wandels (bewegen)« (fol 21v). Und beziiglich des Freiseins von der Leiden-
schaft heifit es: »Nicht (sollen wir stehen) im Gegensatz zum Willen und
den Geboten unseres Gottes und in der Erfiillung des Willens der Ddmonen
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in der Befleckung durch die Leidenschaften und (in) der Nachlissigkeit des
Lebenswandels« (fol 21v). Ein weiterer Text: »Notwendigerweise ist (be-
steht) daher die Pflicht der Beobachtung der Gebote. Und nicht ist (dient)
sie dem Verlangen und der Riicksicht auf einen Lohnanspruch. Die Be-
obachtung nimlich ist (dient) der Reinheit und Freiheit und der Gnade des
Geistes, die wir empfingen (in der Taufe) ... (Sie dient) der Furcht vor
dem Bosen; denn sie ist eine Verpflichtung, da es der verniinftigen Natur
geziemt, zu unterscheiden und zu erkennen. Und sie ist weise und féhig, es
zu tun. Und wenn sie ihre Erkenntnis und ihre Féhigkeit und den Willen
ihres Schopfers zuriickweist und Bises veriibt, das den natiirlichen Gege-
benheiten fremd ist ...« (fol 23r). Babai spielt hier auf das natiirliche
Moralgesetz im Menschen an, das im Gewissen liegt. Im Zusammenhang
damit erkennt Babai auch ein natiirlich gutes Werk an, weil die Natur an
sich zum Guten fihig ist. Eine problematische Aussage ist folgende: »Fiir
die Bewahrung der Reinheit ist die Beobachtung der Gebote notwendig.
Dabher ist es klar, daf} die Werke der Grifie der Gnade des Standes der Séhne
nicht entsprechen®!. Jede gute Tat vollbringen wir durch unsere Natur??.
Sie wird ausgefiihrt von uns, damit wir uns vom Bosen entfernen. Eine
Vermehrung der Heiligkeit konnen wir ohne die Gnade Gottes nicht er-
reichen (wortl.: tun). Deshalb sind die Werke nicht wiirdig des Lohnes des
Himmelreiches, weil wir jede Kraft zu diesen Werken empfangen als Kraft
in unserer Natur, um zu handeln, sei es in der Unterscheidung der Erkenntnis
oder in der Fahigkeit zur Tat. (Auf) die Entfernung vom Bésen und nicht
(auf) die Erfiillung des Guten (kommt es an). Und wie der Dienst am Bosen
am Anfang steht, so soll die Entfernung vom Bosen (am Anfang stehen).
Der Lohn des Guten ist mit der guten Tat gegeben, dessen Durchfiihrung
durch die Kraft (in) der Natur vollendet wird« (fol 21r). Diese Tat bedarf
einer niheren Exegese. Das gute Werk soll die Gnade schiitzen. Es ist wie
eine Mauer, die das Bose zuriickhilt. Die Heiligkeit eines Menschen wird
durch ein gutes Werk nicht vermehrt, da die Gnade nicht verdient werden
kann. Sie ist allein Sache der Gnade Gottes. Zu jedem guten Werke, ob
innerlich oder duflerlich, gibt Gott seine Gnade als Kraft in die Natur, um
handeln zu kénnen. Damit wird Babai zum Zeugen fiir die mitwirkende
Gnade und gegen den Pelagianismus. Das Verdienst, der Lohn des guten
Werkes, ruht im Werke selbst, insofern es vom Bosen zuriickhalt.

Mit den aufgefiihrten Gedankengingen iiber die Verdienstlichkeit der
guten Werke stimmt im Prinzip voll und ganz der Zenturienkommentar
iiberein. Einige Stellen nur aus ihm: »Auf daf§ wir in der Taufe unsere
Reinheit anlegen und leben und durch die Beobachtung der Gebote unsere
Reinheit bewahren«33, »Daher ist es geziemend, zuerst die Erfiillung der

31 D. h: der Herrlichkeit der Gnade gegeniiber sind die Werke als gering zu
betrachten.

32 711 beachten ist, daf3 Babai als Nestorianer die Natur der Person gleichsetzt,
wie sich das auch aus dem Folgenden ergibt.

33 Zu Zenturie I, 73; Frankenberg 113.
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Gebote und dann das Siegel der Reinheit im Verborgenen (Innernm).®%
»Nur wenige, die begreifen, wie sie durch Aszese, zu der sie die Kraft in der
Neugeburt fanden, und die Beobachtung der Gebote zu ihrem ersten Besitz
(in Adam) wieder kommen«?®?, Wenn Babai hier erklért, die Kraft zu den
guten Werken wiirde in der Taufgnade verlichen, so meint er nicht die
einzelne, spezielle Kraft zum einzelnen Werke, sondern allgemein die
Fihigkeit und die Voraussetzung zur guten Tat, die im Stande der Gnade
verrichtet werden mufi.

Warum nun und weshalb soll der Mensch seine Reinheit zu erhalten
suchen ? Weil diese ihn zur hoheren Erkenntnis, zur Schau der Geheim-
nisse Gottes fiihrt. Hieriiber sagt uns Babai aber nichts in seinem Markus-
kommentar, sondern im Liber de unione und im Zenturienkommentar. Im
Liber de unione: »Ergo fides est fundamentum et e custodia mandatorum
oritur puritas et in puritate revelatio mysteriorum datur«®®. Die hochste
Schau aber ist die der Trinitit. »Wie wir aber zu der hohen Erkenntnis (der
Trinitit) gelangen durch die Beobachtung der Gebote, die von den Leiden-
schaften des Leibes und der Seele reinigen ..., das lehrt uns die
hl. Schrift«*”. Oder in demselben Zenturienkommentar: »Sondern durch
(gute) Werke wird die Reinheit (der Taufe) bewahrt und erhédlt der Mensch
das Wachstum in der Erkenntnis und wird in ihm das selige Licht (der
Dreifaltigkeit) aufgehen«,®® auf Erden noch im Geheimnis, droben aber
in der Erfiillung.

Trotz dieser verschiedenen Lehrmeinungen iiber die Verdienstlichkeit
der guten Werke ist Babai aber auch der Auffassung, dafl der Himmel, die
ewige Seligkeit, wenn zwar nicht als eigentlicher Lohn in einem mehr
juristischen Sinne, so doch als eine bestimmte Belohnung zu gelten hat, die
Gott nach freiem Ermessen an Seine treuen Diener und guten S6hne aus-
teilen wird, wobei sich Gott nach den guten Werken richten wird. Dariiber
bringt der Markuskommentar mehrere Stellen, die wir anfiihren wollen.

Gott ist gerecht. Daher vergilt Gott die Werke der Menschen in ent-
sprechender Weise. »Und aus dem Herzen der Menschen steigen auf die
bosen Gedanken und beflecken den Menschen. Und zweitens: wie wir
handeln und wollen, so wird uns vergolten werden. Vergebt, und es wird
euch vergeben werden. Und mit dem Maf}, mit dem ihr mefit, wird euch
zugemessen werden. Richtet nicht, und ihr werdet nicht gerichtet werden.
(Wenn ihr verzeiht) den Menschen, wird euch verziehen werden« (fol 3r).
Und ebenso: »Und wie einer richtet, wird er gerichtet, und wie einer mifit,
wird ihm gemessen, und wenn einer sich nicht erbarmt, kann er kein Er-
barmen finden, und wenn einer nicht verzeiht, kann ihm nicht verziehen

34 Zu Zenturie IV, 34; Frankenberg 383.
35 Zu Zenturie II, 74; Frankenberg 181.
3¢ Vaschalde 3.

87 Zu Zenturie VI, 1; Frankenberg 363.
88 Zu Zenturie IV, 45; Frankenberg 391.
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werden. . .« (fol 12v). Der Himmel kann auf dem Wege einer Lohngerech-
tigkeit nicht erworben werden. Er ist ein Geschenk Gottes, das nach den
Werken ausgerichtet wird. »Das Erbe nidmlich der Sohnschaft und des
Himmelreiches ist bei Thm iiber (jedes) Erwarten. Woher stammen alle
diese Grade (Gnaden)? Wer erhilt das Himmelreich und den Stand der
Sohne als durch Gerechtigkeit (erworben)? Und wie sehr doch wird der
Geist sowohl der Kenntnis iiber die Werke als auch der Wahrheit des
Glaubens getadelt, der sagt: Christus starb fiir unsere Siinden, wie ge-
schrieben steht, und fiiir die, die Ihm gut dienen, hat Er die Freiheit erworben«
(fol 18v). Die Meinung, Christus habe durch Seinen Kreuzestod dem Heile
des Menschen Geniige geleistet, wird abgewiesen. Der Glaube ohne die
Werke ist zwar tot, doch die Belohnung der Werke liegt in der freien Ent-
scheidung Gottes; denn Babai fihrt unmittelbar fort: »Er (Christus) sagt
jedoch: o guter und getreuer Knecht, iiber wenigen warst du getreu, iiber
vieles will Ich dich setzen. Tritt ein in die Freuden deines Herrn. Daf} wir
Diener sind, wissen wir nicht allein auf Grund unserer Erschaffung und
unserer Bestimmung, sondern auch auf Grund der Geheimnisse unseres
Glaubens ... Er ist in Wahrheit der Herr des Lebens Seiner Diener«
(fol 18v).

Babai fiihrt sodann an, dafl die Werke zur Erlangung des Himmelreiches
gar nicht hinreichen. »Durch die zweite Geburt (der Taufe) beobachten wir
die Gebote, nicht in der Hoffnung auf Lohn, als ob die Werke fiir den
gerechten Lohn des Himmelreiches geniigten . . .« (fol 21v).

Und doch haben die Werke andererseits einen Einfluf3 auf die Bestimmung
des Lohnes, der das Himmelreich ist. Zwischen Werken und Himmel-
reich besteht in dieser Hinsicht ein eigenes Verhiltnis, das Babai einmal an
der Tugend der Standhaftigkeit erldutert: »Der Grund aber unserer Schwach-
heit den Verunglimpfungen unserer Mitmenschen gegeniiber ist (vielfach)
unbekannt. Erstens: wir kennen nicht die menschliche Schwiche unserer
Natur und unseres Willens. Zweitens: wir denken nicht (daran), daf3 unser
Kampf dem Fiirsten (des Bosen) gilt und nicht Fleisch und Blut. Drittens:
wir wissen nicht, ob wir in Wahrheit schuldig sind ... Und wenn wir nicht
schuldig sind, ist es gerecht, da8 wir des Gebotes wegen standhalten. Er
(Christus) befahl: betet fiir eure Feinde und segnet die, die euch schméihen,
d. h., wenn sie uns verachten und uns erniedrigen und uns verfolgen, so
(sollen) wir standhalten und (wenn) sie uns verleumden, (so sollen) wir beten
fiir sie. Viertens: wir denken nicht daran, auch wenn wir jetzt nicht schuldig
sind, (daf}) dieses jedoch die gerechte Wiedergutmachung der alten Schuld
ist. Und durch die Schmihungen werden wir wie durch Heilmittel geheilt.
Und vor der ewigen Schande wollen wir uns retten, indem wir uns zuriick-
ziehen, damit wir nicht mit der Welt schuldig werden . . .. Fiinftens: es ist
uns nicht bewuf3t, daf3 wir in unserer Standhaftigkeit unsere Seele besitzen
und die Reinheit unseres Herzens und die Anschauung Gottes, wie Er
(Christus) sagte: dann werden wir gewiirdigt des Lebens und der ewigen
Giiter. Der, welcher standhilt, wird leben. Gliicklich seid ihr, wenn sie
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euch schmihen und iiber euch jedes bise Wort sagen ... dann freut euch
und frohlockt, euer Lohn (wird) grof} (sein) im Himmel« (fol 7v).

Der Besitz des Himmelreiches ist also ein reines Gnadengeschenk an die
getreuen Diener. »Als unser Herr Jesus Christus zeigen wollte, dafl wir
Seinem Gebote gegeniiber verpflichtet sind, hat Er (jedoch) zuvor den
Stand der Sohne den Menschen durch Sein Blut, durch die Gnade ge-
schenkt. Er sagte: wenn ihr alles tut, was euch befohlen ward. Sie sagten:
miiflige Knechte sind wir. Was wir zu tun schuldig sind, haben wir (zwar)
getan, Deshalb: das Himmelreich ist nicht ein Lohn fiir die guten Knechte,
sondern Gnade des Herrn, die den gliubigen Dienern bereitet ist; denn der
Herr des Innerlichen ist Jesus Christus, der in Seiner Gnade in erleuchtender
Weise uns belehren will, dafl wir nicht irren und verloren gehen in der
Hoffnung. Wir sind verpflichtet zur Beobachtung der Gesetze Seiner Herr-
schaft als unserem Herrn als Diener auf Grund der Schopfung und der Er-
Iosung. Die Siiligkeit des Standes von Sohnen wurde nicht Knechten ver-
liechen, sondern Séhnen und Erben im Glauben an Seinen Tod und Sein
Blutvergieffen angesichts unserer Siinden und unseres Verlorenseins und
in Gemeinschaft mit dem Geheimnis Seines Kreuzestodes durch Geburt
und Erloserleiden. In der Gnade wurde dariiber hinaus den Menschen eine
vollige Gleichheit gegeben. Zur Erfiillung alles Gebotenen (ist) uns die
Weisheit und das Buch (der hl. Schrift) und das geistige Gesetz ... Wenn
wir also in der Erfiillung alles Gebotenen miiflige und schuldige Knechte
sind, (werden wir) nicht das Himmelreich und den Stand der Séhne (be-
sitzen) und den entsprechenden Lohn der Knechte und der Verpflichteten.
Jedoch (liegt) die Gnade in der Giite, und der Herr Jesus wird (sie) Seinen
Dienern in Liebe gebenc (fol 18r). Fiir die Sohne ist das Himmelreich vor-
gesehen. Sie erhalten es, insofern sie durch ihre Werke darum bitten. »Der
Lohn des Reiches des Vaters ist den S6hnen bewahrt, als ob sie in der
rechten Weise (darum) bitten wiirden. Und die, welche nicht gut gearbeitet
haben, werden der Freiheit (der Séhne Gottes) nicht wiirdig sein« (fol 191).

In seinem Zenturienkommentar hebt Babai dagegen sehr stark den Lohn-
charakter der guten Werke hervor, stirker jedenfalls als im Markuskommen-
tar. »Der Weizen (sind) die Heiligen mit ihren Verdiensten, die Weizen
geworden sind, der in sich lebendig ist und in die Scheune des Himmel-
reiches eingefahren wird«*®. »Durch die Erfiillung Seiner Gebote gibt Er
also jedem, der Ihm nachfolgt, das Himmelreich als Erbe«*°. An einer Stelle
spricht Babai sogar von einer Belohnung nach Gerechtigkeit. »Auch hier
weist er (Evagrius Pontikus) darauf hin, daf es eine Freiheit gibt, und eine
Belohnung nach Gerechtigkeit erwartet die, welche die Tugend iiben«*'.
Das hier Gesagte steht aber nicht im Widerspruch zu den bisherigen Dar-
legungen iiber diesen Punkt. Babai stellt nur die beiden Seiten des Problems
heraus: einmal die Gnadenseite und dann die Lohnseite.

89 Zu Zenturie II, 26: Frankenberg 147.
40 7y Zenturie V1, 47; Frankenberg 391. Dazu IV, 49; Frankenberg 293.
41 Zu Zenturie VI, 47; Frankenberg 391.
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Wir beschlieflen unsere Beschreibung des Inhaltes des Markuskommen-
tars mit den Gedanken und Erwigungen Babais iiber die Leidenschaften.

C. Die Leidenschaften
«) Arten und Grundleidenschaften

Babai gibt keinen endgiiltigen und klaren Begriff von der Leidenschaft
als solcher. Man kann sie nach ihm bestimmen als vitale Regungen und Er-
regungen und Begierden zum Bosen.

An Arten gibt es innere Leidenschaften, die ihre Wurzel in der Seele
haben, also seelische Leidenschaften sind, und solche, die ihre Wurzel im
Leibe haben, also korperliche oder duflere Leidenschaften sind. »Wie es
juBere Leidenschaften gibt, so gibt es auch Leidenschaften in deinem
Innern« (fol 11v).

Eine Grundleidenschaft ist einerseits der Seele, andererseits dem Korper
zugeeignet, der eitle Ruhm der Seele und die Begierde dem Korper. »Und
er (Markus) sagt: der Grund alles Bosen ist der eitle Ruhm gemifl dem
Seelischen und die Freude der Begierde gemifl dem Korperlichen: zwei
Herrscher, die der Seeleund dem Korper entgegenwirken. Der aber, welcher
sienicht haBt, wird in seinem Herzen und in seinenWerken niemals die Leiden-
schaften besiegen ; denn sie sind dieWurzel und der Grund des Bosen. In dem
MafBe, in dem die Wurzel fest ist und sich nihrt und zur Siinde dringt,
tragt sie Blitter und Friichte« (fol 9r).

In einem anderen Texte erweitert Babai die Zweiheit der Grundleiden-
schaften zu einer Dreiheit unter Hinzufiigung der Liebe zum Gelde. »Er
(Markus) sagt: durch diese drei Leidenschaften wird der Verstand blind,
ich meine (nimlich) den eitlen Ruhm und die Liebe zum Gelde und die
Begierde.Wenn wir nimlich das Licht, das in uns ist, zur Finsternis machen,
wie finster sind wir dann! Wenn der Verstand, der Fiihrer, blind ist, fiihrt
er auch den Leib zur Blindheit. Beide fallen in die Grube. Und aus der
Schrift (des Markus)?? erfahren wir iiber ihr Begehren und ihre Zerstorung.
Er (Markus) sagt: diese drei sind die Téchter des Blutegels, iiber die die
Schrift sagt: diese sind die Lieblinge ihrer Mutter. Der Blutegel ist es, die
schindliche Schlange. ..« (fol 9v). Dem Verstande (hauna = vobe) wird
die Hauptrolle in der Seele zugeschrieben. Ist er erleuchtet, so der ganze
Mensch, ist er blind, so ebenfalls der ganze Mensch. Die Liebe zum Gelde
wird wohl dem eitlen Ruhme zuzuordnen sein, so dafl wir an sich die Zwei-
heit der Leidenschaften als Prinzip anerkennen konnen.

@) Leidenschaften und Dédmonen

Leidenschaften und Didmonen stehen in einem engen Zusammenhang,
insofern letztere die Quelle der Leidenschaften sind in der Weise, daf} die
Dimonen in ihnen sind, sich in ihnen befinden. »So daf die S6hne des voll-
kommenen Reiches den Leidenschaften des Fleisches frénen und den

12 D. i. die Grundschrift des Kommentars = die beiden Sermones.
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Déimonen dienen, die in ihnen sind« (fol 23r). Das bedeutet, daf3 Christus
nicht im Menschen sein und wohnen kann, wenn die Leidenschaft und
damit der Ddmon in ihm ist; denn die sich betitigende Leidenschaft ist
Siinde. »Wie du ndmlich in jeder Leidenschaft, die du vertreibst, ihren Di-
mon vor dir in die Flucht schligst,so rufst du mit jeder Leidenschaft, die du
liebst, ihren Ddmon zum Tempel deines Herzens, so dafy (du) in einer Mehr-
zahl von Leidenschaften (dich befinden kannst). Der Didmon flieht und
Christus wohnt in dir. Und das Licht der Erkenntnis der Wahrheit erfiillt
(dich). So aber wendet sich Christus in der Liebe zur Leidenschaft ab, und
und der Ddmon kommt, und die Finsternis des Irrtums herrscht« (fol 15v).
Je einem Didmon wird je eine Leidenschaft zugeschrieben. Babai nimmt
also an, dafl der Mensch wahrhaft dimonisch sein kann, insofern der Dimon
in ihm wirklich wohnt, wenn er siindigt.

Mit diesen Auffassungen Babais stimmt auch der Zenturienkommentar
vollig tiberein. Z. B.: »Und die Didmonen sind schlimmer in ihrer Bosheit
als die Menschen, weil sie Urheber der Rebellion und des Irrtums und der
Liige sind«*3, »Bei ihrem (der Ddmonen) Nahen hauchen sie den Fiulnis-
geruch der Leidenschaften und des Irrwahnes gegen uns aus«*%,

v) Leidenschaften und Wille

Wenn auch der Wille durch die Paradiessiinde geschwicht ist, so hat er
doch die Kraft, den Leidenschaften zu widerstehen. Babai gibt uns hier
keine Klarheit dariiber, ob er die nur natiirliche Kraft des Willens meint
oder die durch die Gnade gestirkte Kraft. Mit Christus ermahnt Babai den
Ménch: »An Stelle des Wohnens Christi rufen wir die vergéngliche Unrein-
heit. Zum Tempel unseres Herzens in der Liebe zu den Leidenschaften
sagt er (Markus): sage nicht, du willst nicht, und sie (die Leidenschaft)
kommt (doch) .... Reifle dich los von ihr ... (dir) auch das Ende des
Willens zum Bosen vorstellend« (fol 15r). Oder: »Von deinem Willen her
wirst du schuldig. Geméf} dem geistigen Gesetz, das du ergreifst, (lernst) du
hassen und sie (die Leidenschaften) ablegen, um der Jiingerschaft des Herrn
und der Giiter des Herrn wiirdig zu werden« (fol 11v). Der Mensch kann
die Leidenschaften iiberwinden. Die Griinde fiir ihr Aufkommen liegen
im Menschen selbst. »Und er (Markus) zeigt, da3 durch die Beweggriinde
in uns die Leidenschaften kommen und in uns herrschen und nicht (kommen
sie) notwendigerweise« (fol 15v). Mit Markus fiihrt Babai ein Beispiel an:
»Er (Markus) sagt: der, welcher den (eitlen) Ruhm wiinscht, macht sich
seinen Leidenschaften dienstbar. Und der, welcher iiber die Bedringnis,
die kommt, unwillig wird, liebt die (falschen) Freuden. Hieraus geht hervor,
daf3 du die Leidenschaften liebst ....... den menschlichen Ruhm, der der
Grund der Wirksamkeit aller seelischen Leidenschaften ist. Hieraus erhellt,
daf in dir die Leidenschaft der Liebe zu den (falschen) Freuden ist, die der

43 Zu Zenturie III, 78; Frankenberg 247.
14 Zu Zenturie I, 68; Frankenberg 109.
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Grund der Wirksamkeit aller kérperlichen Leidenschaften ist. Weil du un-
willig wirst und nicht standhilst in Freude und Bekenntnis der (durch die
Siinde) verdienten Bedriingnis, die iiber dich gekommen ist, liebst du
willentlich die Leidenschaften. Wenn du daher zum Beweggrunde aller
Leidenschaften, die es gibt, den (eitlen) Ruhm und die (falschen) Freuden
machst, wie (kannst) du (da) sagen: die démonischen Gedanken kommen,
trotzdem ich (sie) nicht will« (fol 15v). Einzig die Ddmonen und in Ver-
bindung mit ihnen auch in indirekter Weise die Welt sind die Urheber der
Leidenschaften, denen der Wille des Menschen gegeniibersteht. So wird
»die Welt der Vater der Leidenschaften« geheiflen (fol 111).

8) Kampf und Versuchung

Der Mensch befindet sich mit den Dimonen bzw. mit den Leidenschaften
in einem dauernden Kampfe, in dem der Mensch zu siegen hat, aber nur
dann siegen kann, wenn er sich von den Leidenschaften freihdlt. »Er (der
Mensch) will siegen iiber die Leidenschaften ... Kann er siegen, wenn er
(selbst) besiegt und gefangen ist ?« (fol 111). Uber das richtige Verhalten
zur Leidenschaft belehrt uns Babai in folgenden lingeren Texten: »Wir
sollen die Liebe zu den Leidenschaften verabscheuen. Wir fithren deren
Beweggrund herbei. Wie auf einer Waage wird das Liebdugeln mit ihm
(dem Beweggrund) erwogen (von) dem, der die Freuden der Begierden er-
greifen will; teils nun weint er und ist traurig wegen der Siinde, und teils
kimpft und streitet er mit seinem Feinde (dem Dédmon), wobei er nach den
Freuden der Begierden verlangt. Hieraus ist ersichtlich, dafl er doch die
Leidenschaften ergreifen will und nicht allein die seelischen, auch die
korperlichen der Freuden und Begierden. Daher bist du nun traurig, wenn
du von den drei Biichern, dem natiirlichen (Verstand) und dem geoffenbarten
(der hl. Schrift) und dem geistigen zum Mafle angehalten wirst und weinst
iiber deine Siinden. Und dann wirst du (wiederum) von den drei Leiden-
schaften®® im Innern aufgewiihlt. Du wendest dich (dann wieder) deinen
friiheren (Siinden) zu wie der Hund, der sich seinem Kote zuwendet. Und
nicht nur im Herzen liebst du (das Bose), auch in Worten ldf3t du ihm freien
Lauf und in den Werken hilst du es nicht zuriick und notwendigerweise
spiirst du das Verlangen, weil in dir die Herrschaft der Liebe (zu) den Be-
gierden michtig ist. Und du gleichst der sich (auf und ab) bewegenden
Waage, die einmal diese Seite neigt, ein anderes Mal jene Seite, weil der
Gedanke nicht fest ist, daf sie sich bestindig zur guten Seite neigen soll.
Und man sieht aber, daf} die bose Seite sich immerdar neigt. Wie konnen
wir nun den Haf auf die Leidenschaften erwerben ? Der, welcher vor allen
Dingen (zuerst) priift und das Schone wihlt, entzieht sich folgerichtig
auch jedem bosen Wunsche. Wenn du nach dem Befehl des Apostels,
wie du schuldig bist, alles priifest und das Gute wéhlst und dem Schindlichen
dich entziehst, so priife doch die Tugenden und die Leidenschaften und

45 Eitle Ruhmessucht, Liebe zum Gelde und die Begierde.
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unterscheide den Wert und den Unwert. Du wirst folgerichtig das Gute
wiihlen, und stets wird sich durch das Talent des Guten die rechte Seite
deiner Waage neigen. Und den bésen Leidenschaften sollst du iiberhaupt
im Hasse entfliechen. Durch das stetige Neigen der linken Seite der Waage
trigst (du) Spreu zusammen zur Nahrung des Feuers (der Leidenschaften).
Was niitzt uns also das Handeln, wenn uns bislang die Leidenschaften in
den Bann schlugen ?« (fol 161). In ganz eindeutiger Weise wird im Kampfe
gegen das Bose dem Verstande vor dem Willen der Vorzug gegeben. Ent-
scheidend fiir den Sieg ist die Erkenntnis des Wertes oder des Unwertes
einer Tat. Der Wille soll dem Verstande entsprechend folgen, der in der
sittlichen Handlung in einem gewissen Abhdngigkeitsverhiltnis vom Ver-
stande steht. Sittlichkeit und Moral weisen nach Babai einen stark noetischen
Charakter auf. Der zweite Text: »Wenn du ndmlich bis jetzt den Leiden-
schaften gedient und nicht gepriift und gehafit und {iberhaupt nicht ge-
flohen bist, sollst du dir Zweierlei aneignen; erstens: die bestindige Geduld
in deinem Kampfe ... jene deine Geduld macht dich ndmlich weise
in bezug auf die Priifung von zwei Dingen: Verabscheuung des Bésen und
Liebe zum Guten; zweitens: neige dein Ohr in Demut, um zu horen und zu
lernen von den Weisen Gottes die Weisheit iiber deinen Sieg. Der Weise
nimlich erklirt das Buch (der hl. Schrift) fiir den, der mit diesen beiden
Eigenschaften ausgezeichnet ist. Ein geduldiger Mensch ist nimlich sehr
weise, und wer auf einen Rat hort, ist weise. Und er wird lernen, wessen er
noch bedarf zur Vollendung der Weisheit aus der Geduld und dem einzu-
holenden Rat. Er (Markus) sagt: ohne die Hilfe Gottes kann die Erkenntnis
(des Guten und des Bsen) nichtsicher sein. Aber ohne das Erste (die Geduld)
ist das Zweite (der einzuholende Rat) nicht zu empfehlen; denn in der
Geduld und im einzuholenden Rat liegt die Weisheit iiber den Sieg. So
wird dann in uns vollendet die Erkenntnis der Wahrheit (iiber Gut und
Bos), jene, die jede Priifung und das Schone miteinschliefit. Und entfliche
dem bosen Verlangen in der Vernichtung jeder falschen Leidenschaft.
Wenn in unserer Seele die Gegenwart Gottes herrschen soll, (so) sei der
Mensch im Gebete und in der bestindigen Betrachtung Gottes, bis er
schlieBlich immerwihrend in der Gegenwart Gottes ist. Es ist nicht anders
moglich, wenn die Erkenntnis, die er besitzt, eine Erkenntnis der Wahrheit
sein soll. Und das kommt daher (wenn es nicht der Fall ist), daf sie (die
Erkenntnis) des Lichtes und der Freude und der festen Uberzeugung ent-
behrt. Ohne das Sicherinnern an Gott, das der Erkenntnis der Wahrheit
naturgeméf vorausgeht, ist jede erworbene und erlernte Erkenntnis ge-
ringer im Vergleich zu der eigentlichen Erkenntnis der Wahrheit, die alles
in sich selbst priift, mit Geduld jedoch und Rat« (fol 16v). Babai stellt hier
eine ganze Theologie des Kampfes gegen die Leidenschaften auf, deren
Grundstruktur in der von der Gnade Gottes getragenen Erkenntnis der
Wahrheit und in dem bestiindigen, durch Gebet und Betrachtung erreichten
Wandel in der Gegenwart Gottes besteht. So lesen wir auch im Zusatz-
kommentar zu den Zenturien ganz eindeutig: »Und insofern sie (die Ver-
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nunft) die Gebote beobachtet und die Tugenden iibt, wird sie von den Lei-
denschaften rein«*¢. Geduld und Liebe zum Guten sind die Voraussetzungen.
Entscheidend ist auch hier wieder der Verstand bzw. die Erkenntnis. Einen
grofen Wert legt Babai dem Weisen bei, dem geistigen Vater, dem pater
pneumaticus. Er ist die Verkérperung der in der Tradition und Schrift
niedergelegten Weisheit in der Lebensfiithrung. Deshalb kann auf seine
Hilfe nie verzichtet werden. Mit diesem Riistzeug ausgestattet, ist der
Kimpfer seines Sieges sicher.

Mit dem Kampfe beriihrt sich engstens die Versuchung, die Babai als
eine Bedringnis definiert. Als Beispiel bringt er die Priifung Abrahams.
yDenn diese Bedringnis Abrahams?’ erprobte und priifte die Festigkeit
seines Glaubens; so jede Bedringnis, die {iber ihn kam. Der Wille wurde
versucht und erprobt« (fol 34r). Dann fahrt Babai allgemein fort: »Die Be-
dringnis wird Versuchung genannt; denn sie gibt dem (Mit)bruder, iiber
den sie kommt, die Versuchung des inneren Willens. Diese (Bedridngnis)
priift ja und versucht den inneren Willen dessen, iiber den sie kommit, die
den (Mit)bruder aufsucht und geneigt machen mochte. Was kann die Ver-
suchung erreichen, wenn sie in der rechten Weise von uns angenommen wird?«
(fol 34r). Babai empfiehlt einige Mittel gegen die Versuchung. So die
Furcht Gottes, die die Gnade nach sich zieht. Die Versuchung selbst lehrt
wieder die Furcht Gottes, der letztlich allein helfen kann. »Die Furcht
Gottes ist uns notwendig, wenn wir mit dem Bosen kimpfen. Indem wir
aber kimpfen, vernichtet die Gnade Gottes es (das Bose) in uns ... Von
den Versuchungen erwerben wir uns die Furcht Gottes. Insofern wir in
der Liebe Gottes das Gute tun, entwurzeln wir das Bose durch die Furcht
Gottes; denn es ist notwendig und angebracht fiir uns, dafl wir gegen das
Bose der Eigenliebe, des Murrens und der Zornmiitigkeit kimpfen« (fol 34r).

Babai beschreibt den psychologischen Ablauf der Versuchungen. Der
Troster in ihnen ist der HI. Geist. »Und so ist der Trost des Geistes der
Paraklet und Troster. Und so wird auch unser Trost den Leidenschaften
entsprechend stirker« (fol 7r). Der HI. Geist geht gleichsam mit den Leiden-
schaften mit. »Das erste ist die Erregung zum Bisen. Wenn es (das Bose)
innerlich wichst durch die Zustimmung des Willens, wiinscht es das Seine,
zuerst in Worten, dann in Taten, und (es verleiht) Macht und Trieb zu
weiteren hifilichen Begierden auf der Leiter des Bosen« (fol 7r). Der Weg
der Leidenschaften fiihrt von innen nach aufien, falls der Mensch der Ver-
suchung erliegt.

Speziell wird die durch die Verleumdung hervorgerufene Versuchung
behandelt. »Daher sagt er (Markus) (iiber) die Bitternis und das Ertragen
von Verleumdungen durch Worte: die Verleumdung durch die Menschen
gibt dem Herzen eine Bedringnis, d. h., sie bedringt und verwirrt das Herz
mehr als das Lob von Verwandten und Nahestehenden. Daher preist ihn

48 7y Sentenz 22; Frankenberg 443.
47 Die Opferung Isaaks.
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unser Herr im Evangelium gliicklich ... Der Mensch jedoch mdge er-
tragen ... und sich freuen und sich verdemiitigen und sich erniedrigen.
Das ist der Grund des Sieges fiir den, der aushilt. Das bedringte Herz
wird gewiirdigt des Sieges, indem er von Ihm (Christus) die Seligkeit be-
sitzt« (fol 7r). Selbst die Verleumdung darf nicht zum Bdsen verleiten. Das
Bése soll eben dem Guten dienen. Die Seligkeit wird der Lohn sein. (Doch
s. hierzu oben 2b, ¢: Lehrmeinungen iiber die Verdienstlichkeit der Werke.)

Zwei fiir sich bestehende Auflerungen, die eine iiber die Anschauung
Gottes im Himmel und die andere iiber die Schépfung, seinen zum Schlufl
noch angefiihrt. Uber die Anschauung Gottes heifit es: »Und es (das Herz)
wird dort erhoht werden zur Anschauung des Geistes« (fol 7r). Babai sieht
also die ewige Seligkeit in der beseligenden Anschauung Gottes. Die
Schépfung ist erschaffen zur Freude und Ehre des Menschen. Hiermit
wird jedoch der sekundire Zweck der Schopfung bezeichnet, micht der
primire, der Gott selbst ist. »Die sich bewegende Schopfung lauft ganz
wie in einem, in jedem Augenblicke, ohne Ruhe zu unserer Freude und
(unserem) Wohlgefallen und zu unserer Ehre« (fol 22r).

Endbemerkungen

Der Gang des Geistes durch den Markuskommentar hat die anthropolo-
gische Forschung in der altsyrischen Literatur um manchen Baustein be-
reichert.

In der Aszese und Mystik war Markus ein mafigeblicher Lehrmeister
Babais. Aus mehreren Zitaten, in denen Markus wortlich angefiihrt wird,
erkennen wir bruchstiickartig den Text der Grundschrift, nimlich der
beiden kommentierten Sermones. Babai bringt die Worte des Markus als
seine eigene Meinung.

Neben Markus sind Paulus und in etwa auch Johannes und die kath.
Briefe weitere Kronzeugen, vornehmlich aber Paulus.

Babai hat sich als Kiinder der Gnade erwiesen. Er ist frei von jedem
Naturalismus, besonders von dem des Pelagius. Im Gegenteil, Babai ist
eher ein Mystiker zu nennen. '

In der Hauptsache sollten die Texte selbst sprechen. Die beigegebenen
Erklirungen begleiten sie nur, nicht aber deuten sie oder schopfen sie aus.
Der Forscher moge sein eigenes Urteil bilden.



