Das Prophetenamt der Sibyllen in kirchlicher
Literatur mit besonderer Riicksicht auf die
Deutung der 4. Ekloge Virgils

Von Karl Primm S. J.

III. Die Echtheitskontroverse und ihre Nachwirkung.

An die Wiederentdeckung der sibyllinischen Orakel im
16. Jahrhundert kniipft eine umfangreiche literarische
Produktion an. Sie behandelt die Frage der Echtheit unter
starker Heranziehung theologischer Gesichtspunkte. Der wesent-
lich historische Charakter der Frage wird erst allmihlich er-
kannt. Die sibyllinische Bibliographie von Alexandre gibt
die Titel, die chronologische Folge und eine auf wenige Worte
sich beschrinkende Charakterisierung der Schriften’. Das
meiste an dieser Literatur ist rein zeitgeschichtlich bedingt.
Unser Interesse darf indes schon der Umstand wecken, dab
filhrende Vertreter der positiven Theologie und Kirchen-
geschichte neben solchen der Philologie aus beiden Lagern,
dem katholischen und protestantischen, dabei beteiligt sind.
Manche Teile der Kampfschriften erhalten unter anderm da-
durch Gegenwartsbedeutung, daf die Zeugnisse der profanen
Autoren iiber Heilandserwartung in der ausgehenden republi-
kanischen Zeit behandelt werden. So tritt man in Erorte-
rungen ein, die neuerdings besonders durch W. Weber? mit
dem Problem der 4. Ekloge verkniipft worden sind. Dieses
Gedicht selbst durchliuft neue Wege der Erklirung; die
niichterne Auffassung, die bis in die neueste Zeit vorherrschte,
beginnt sich festzusetzen.

Die literarische Bewegung bietet etwa folgendes Bild.
1. Zunichst ruft des Baromius Urteil iiber die Sibyllen, ob-

! Binzelne Phasen des Streites fanden einen Darsteller an F. G. Frey-
tag, Adpar. litt. II1 (Naumburg 1740) 85 ff. Auf dieses dem Verfasser
nicht zugiingliche Werk ist verwiesen in Fabricius-Harles, Bibl gr.
(Hamburg 1790) 260 A. a.

? Der Prophet und sein Gott (Beihefte zum ,Alten Orient* 3 [Leipzig
1925]) 61 ff.
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wohl es die Sibyllinenfrage umgeht, den Philologen Casau-
bonus als Gegner auf den Plan, wider den dann der Anglikaner
Montacutus und der franzosische Philologe Salmasius auf-
treten. — 2. Der kriftige Vorstof Blondels gegen das An-
sehen der sibyllinischen Biicher veranlafit die Gegenschrift des
Jesuiten Crasset, die wiederum in den Werken der Hollander
Marck und Gallandius bekimpft wird. — 3. Des Isaak Vob
Versuch, die Sibyllen zu retten, findet, weil mit biblischen
Einleitungsfragen verquickt, den Widerspruch des Vaters der
biblischen Einleitungswissenschaft, des R. Simon. Aber auch
der deutsche Philologe Johannes Reiske wendet sich in einer
eigenen Schrift gegen die Aufstellungen des I. Vof. — Selb-
stindig stehen Schriften wie die Tibinger Universititsrede
von Tobias Wagner und D. Clasens umfangreiche Material-
sammlung.

Die verschiedenen Ausgaben der Or. Sib. nehmen in den
Vorreden selbst fiir oder gegen Partei. Wir schicken eine
Kennzeichnung ihrer Haltung der Skizze des Streites um die
Echtheit voraus. Den Widerhall des Kampfes in der nicht
selbstindig eingreifenden kirchlichen Literatur suchen wir an
charakteristischen Beispielen zu beleuchten.

1. Sibyllinenausgaben*.

Die Vorrede des Sebastian Castalio zu seiner Uber-
setzung der Or. Sib. (Basel 1555; beniitzt nach D. Clasen, De
oraculis gentilium, Helmstedt 1673, Anhang) bot in ihrer rest-
losen Verteidigung des prophetischen Charakters der Sibyllen
und ihrer Spriiche schon den Theologen der zweiten Hilfte
des 16. Jahrhunderts zum Teil das Material fiir ihre Exkurse,
iiber die bereits berichtet wurde?.

! Die editio princeps der Oracula, die Xistus Betuleius im Jahre
1645 zu Basel herausbrachte, war dem Verfasser nicht zuginglich.

? In der 4. Eklo ge sieht Castalio eine bewufite und gewollte Heilands-
ankiindigung Virgils, Die indirekte, nur von der Quelle sich herleitende
Messianitit des Gedichtes ist ihm indes eine wertvolle Reservestellung.
Wenn man in Rom bereits vor Christus messianische Sibyllinen kannte,
so konnen die Gegner des prophetischen Charakters der neuentdeckten
Sibyllenspriiche sich hochstens auf die Behauptung zuriickziehen, es handle
sich um unterschobenes Gut. Eine solche Annahme mufl aber das Vertrauen
auf die gesamte iberlieferte Literatur des Altertums erschiittern. Diesen

g2
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Bemerkenswerte Kritik an der Echtheit der Orakel iibt
Joh. Opsopoeus (Koch) in der Vorrede zu seiner griechisch-
lateinischen Sibyllinen-Ausgabe von 1599. Zunichst unter-
sucht er, ob die Sibyllen iiberhaupt als Verfasserinnen der
Orakel in Frage kommen. Die bald von Possevino und spiiter
unter andern von G. J. Vobk ausgiebig verwerteten Stellen der
Orakel, die auf einen bestimmten ,terminus ante quem non®
der Abfassung einzelner Stiicke hinweisen, sind Opsopoeus
schon aufgefallen. Er findet in den Orakeln Origenismus.
Die Ordnung ist in ihnen zu sehr chronologisch bestimmt.
Manche AuBerungen (Erklirungen etymologischer Art) sind
zu reflex und undichterisch. Der Inhalt eilt der Geschichte
nicht voraus, sondern ist nacherziihlt. So schligt der Heraus-
geber die vermittelnde Ansicht vor: ein Teil der Orakel ist
echt, die groke Masse ist Interpolation!. Das wird an Bei-
" spielen erliutert. — Betreffs des zweiten Fragepunktes, ob
das Ganze einer Sibylle zugehoren konne, rit schon die sti-
listische Verschiedenheit der Stiicke eine negative Entschei-
dung an.

In die Bibliotheca S8. Patrum hat noch der Begriinder,
DelaBigne, eine lateinische Ubersetzung der Oracula aufgenommen
(IT [Paris 1576] 123—176). Der Randapparat bringt zahlreiche Hin-
weise auf Zeugnisse christlicher und heidnischer Autoren. Aus-
geschrieben sind nur Cicero, De div. 2, 54 (236 Mueller), Clemens Alex.,
Strom. I 21 (MG 8, 833; die Stelle ist als ,ex Protreptico® be-
zeichnet), Lactanz, Div. Inst. I 6 (20 ff. Brandt). Die Kélner Aus-
gabe von 1618 behilt diese deutlich zur Begriindung der Glaub-
wiirdigkeit der Sibyllen getroffene Auswahl bei, lifit ihr aber die
Vorbehalte des Opsopoeus folgen (188 ). Diese wandern natiirlich

(Gredanken fiihrt Seb. Castalio mehr rhetorisch als weitblickend aus.
Manche seiner Griinde beweisen wenigstens das hohe Alter der Filschung.
Dab die grofie Fiille der Verderbnisse nicht den Autoren allein zur Last
gelegt werden darf, gibt man heute zu; Castalio mochte darin ein Echt-
heitssymptom sehen. — Uber die handschriftliche Uberlieferung der Or. hat
er mit Betuleius korrespondiert.

! Opsopoeus zollt trotzdem einer Vorrede des Markus Antimachus zu
den Or. Sib., wo die Sibyllen unter die ,divinae litterae* eingereiht sind,
Anerkennung und druckt sie ab; vgl. iiber diese oft angezogene Vorrede
Fabricius-Harles a. a. 0. 261 sowie auch die Ausgabe von Geffcken 8. x1 und
Rzach in: Pauly-Wissowa, RE, 2. Reihe, 5. Halbbd., Sp. 2165. — Mit Ca-
stalios Ansicht iiber die Echtheit der Akrostichis setzt sich Opsopoeus ab-
lehnend auseinander.
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in die weiteren Ausgaben mit. Die Lyoner von 1677 druckt iber-
dies ein Gutachten des Magister Sacri Palatii ab, das eine gereinigte
Ausgabe der Sibyllinen fordert. Dazu bemerkt der Herausgeber:
,Sed quia id praestare non licet, falsa eum veris et mala cum bonis
erunt toleranda.* Bei Grallandi tritt es um dieselbe spite Zeit zu
Tage, daf Kritik an den Sibyllinen und Zweifel an dem messiani-
schen Sinn der 4. Ekloge nicht immer Hand in Hand gingen; vgl. dar-
iiber unten 8. 5301

2. Die Echtheitskontroverse.
a) Der Streit um Baronius.

Einen typischen Traktat tiber die Sibyllen, wie er den um
die Wende vom 15. zum 16. Jahrhundert durchweg geltenden
Anschauungen entspricht, bietet des Caesar Baronius
Apparatus ad Annal. eccl. n. XVIII ff. (Kolner Ausgabe Bd. 1
[1609] 8 ff.). Nachdem die sittlich-religicse Lage im Hei-
dentum und Judentum gezeichnet und damit die Notwendig-
keit der Sendung des FErlosers dargetan ist, wird die An-
kiindigung des Heilandes bei den Juden nur gestreift, die
unter den Heiden jedoch ausfithrlich behandelt. Weil diese
gar zu weit von der Wahrheit der echten Gottesverehrung ab-
gekommen und auBerdem nicht geneigt waren, auf die reli-
giosen Stimmen aus dem Offenbarungsvolke zu horen, mufiten
sie durch ihre eigenen Seher auf den Heiland vorbereitet
werden, also durch Mercurius Trismegistus, Hystaspes und die
Sibyllen. Etymologie, Zahl, Jungfraulichkeit der Sibyllen

1 Von Einfluf auf die Urteilsbildung in der Sibyllenfrage waren manche
kommentierte Viterausgaben, Betuleius hatte z. B.in seiner
Laktanzausgahe vom Jahre 1563 der Kritik des Opsopoeus bereits
Rechnung getragen (vgl. ML 7, 841 D). — Wie hier der Herausgeber der
,editio princeps® der Or. in seiner Stellungnahme schwankend geworden
ist, so ist auch L. Coquaens O. Erem. 5. Aug. in seinem Kommentar zu
De civ. Dei (Freiburg i. Br. 1611 [Hurter, Nomencl. III 417]) zu einem
reinlichen Urteil nicht gelangt. Er leugnet, daf die Sibyllen wie auch ihr
heidnisches Publikum die Weissagungen verstanden, und neigt zu der Auf-
fassung, daf die Diimonen aus ibnen gesprochen hitten. Der Ansicht des
Hieronymus, sie hitten sich durch Jungfriulichkeit die Gabe der Weis-
sagung verdient, hilt er entgegen: ,Verum et obstetricibus Aegyptiorum
Deus aedificavit domos ..., et virginitas quidem laudanda, sed in iis prae-
mio filiornm Dei compensari non potuit* (zu 18, 23; Lowener Ausg. [1616]
8. 260). Das Quellenverhiltnis zwischen Virgil und der Sibylle hat Coquaeus,
der sich in dem Dichter sehr belesen zeigt, nicht beriihrt.
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und der mutmagliche Grund ihrer Prophetengabe wird von
dem Historiker kurz beriihrt. Thre Schitzung durch die Viiter
wird hauptsiichlich durch die Stelle aus dem 6. Buch der
Stromata des Klemens von Alexandrien' beleuchtet. Baronius
nimmt an, dak das apokryphe Pauluswort, auf das sich Kle-
mens hier beruft, auf miindliche Tradition zuriickgehe, die
sich durch Hérer der Pauluspredigt erhalten habe. Ferner
spricht fiir das hohe Ansehen der Sibyllen im christlichen
Altertum die Tatsache, die Justin in der vor Antoninus Pius
gehaltenen Rede? erzihlt und Vopiscus in seiner Vita Aure-
liani® voraussetzt, daB durch kaiserlichen Erlaf die Todes-
strafe denen angedroht war, die die Schriften der Sibyllen
und #hnliche prophetische Literatur lisen. Die Geschichte der
sibyllinischen Schriften erscheint B. geradezu als ein Beweis
der Vorsehung Gottes gegeniiber den Heiden. Auf diese Fiir-
sorge Gottes geht letztlich die Sammlung der Orakel zuriick,
die auf Senatsheschluf sieben Jahre nach dem Brand des
Kapitols vom Jahre 671 der Stadt veranstaltet wurde. Auch
die Bemithungen des Augustus um erneute Sammlung und
Sichtung der Orakel versteht Baronius aus diesem hoheren
Zusammenhang heraus. Angesichts dieser Sicherung der Orakel
durch das offizielle Heidentum ist fir die Annahme einer
Filschung durch die Christen kein Raum. Zwar berichten
Dionys von Halikarnaf?, Solin® und Plinius® daf die Orakel
der kum#ischen Sibylle beim Brand des Kapitols den Unter-
gang gefunden hitten; allein die Vernichtung braucht nicht
notwendig eine restlose gewesen zu sein, und es konnten
tiberdies auch damals schon Abschriften existiert haben. Lak-
tanz steht dem grofen Historiker ein fiir die Erhaltung der
kumiischen Orakel bis in seine Zeit hinein und fiir die Tat-
sache ihrer Behiitung durch die Quindecimviri. Das Vaticinium
vom kommenden Konig bei Cicero ” kann nur auf ein Cumaeum

1 VI 5 (MG 9, 264 A).

2 Apol. T 44 (I 124 Otto); vgl. dazu Alexandre II 263.

3 Cap. 20 (II 163 Peter). Der Text auch bei Cabrol-Leclercq, Rel. lit.
vetust. n, 4883,

‘ 4, 62, 6. 59, 16 f. (p. 85 ed. Bip.).

¢ 13, 13 (II 447 Jan-Mayhoff); vgl. Pauly-Wissowa, RE III 1532 und
W. Weber a. a. 0. 48. " De div. 2, 110.
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zuriickgehen. Dieselbe Kunde vom kommenden Konig und
seinem Reich setzt der Gedanke des Lentulus an einen Staats-
streich und ebenso der Versuch des Antonius, Cisar zum Konig
zu erheben, voraus. Ein Prophet dieses Messiasreiches ist,
chne es zu wissen, auch Virgill.

Antonio Possevino hatte schon in seinem ,Apparatus
sacer® (III [Venedig 1607] 214) die Bedenken des Opsopoeus
gegen die herkommliche Schitzung der Sibyllinen im wesent-
lichen anerkannt, aber fiir die von den Vitern angefiihrten
Orakel eine Ausnahme von dem Verdikt gefordert. Isaak
Casaubonus? verfolgte diese Linie weiter. Auch innerhalb
der von den Vitern beniitzten Spriiche ist eine Auswahl zu
treffen; die allzu deutlichen sind auszuscheiden.

,Ego vero suspicionem meam hoc loco dissimulare non possum.
Nam equidem ingenue profiteor omnia huius generis oracula quo aper-
tiora sunt, eo fieri mihi suspectiora® (Exerc. I ¢. 10 ad App. n. 18
[72]). Die Orakel gehoren unter die durch das Decretum Gelasia-
num verurteilten Apokryphen. Augustin hat De civ. Dei 18, 47
den richtigen Standpunkt eingenommen. Grundsitzlich ist an der
Moglichkeit eines echten Prophetismus im Heidentum festzuhalten:
,Multa divinitus potuisse dici a Paganorum vatibus, non minus quam
ab asina Balaam: illa tantum reicimus, quae arcana religionis nostrae
apertius explicant, quam factum sit unquam a Dei prophetis.“? So
fallt des Casaubonus Urteil iiber die Or. Sib. doch giinstiger aus als
das iiber die hermetischen Schriften, die restlos abgelehnt werden

1 Haec enim iam esse prae foribus, ex iisdem Sibyllinis carminibus
cecinit Maro, sed nescius mysteriorum, quae de Christo ex virgine nascituro
praedicta erant, tribuit magna adulatione Salonino filio Pollionis: sed de
Verbi incarnatione ea esse intelligenda Constantinus Imp. adversus Gentes
egregie pro concione disputavit. Potuit idem Maro ab Hebraeis etiam de
his aliqua accipere: nam Herodes Rex Iudaeorum cum Romam venit, saepe
eodem Pollione (ut scribit Josephus) utebatur hospite Virgilii amicissimo®
(app. n. XXI1I [S. 12]). In dem Umstand, daB Augustus durch eine Lesung
der Sibyllinen auf den kommenden Erloser aufmerksam geworden sei, sieht
Baronius auch den geschichtlichen Kern der Ara-coeli-Legende.

? Exercitationes XVI de rebus sacris et profanis ad Cardinalis Baronii
Prolegomena in Annales et primam eorum partem‘ (Londini 1614).

8 Auch zu n, 15 anni primi macht Casaubonus eine Glosse, die seinen
Standpunkt unter Ablehnung der von Baronius angenommenen Bekannt-
schaft: des Augustus mit messianischen Sibyllinen dhnlich formuliert: ,Si-
byllas nonnulla de Christo esse vaticinatas scribunt multi e Patribus, ne-
que nos plane factum negamus, sed Augustum aliquid certi praesertim de
Rege Messia ex illarum versibus cognovisse....*
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(75—87). — Die Polemik gegen Baronius ist hie und da kleinlich;
so wird festgestellt, dak Pollio, der Gonner Virgils, nicht mit Herodes,
sondern nur mit dessen Sthnen in Verkehr gestanden habe.

In den Streit um Baronius trat nun Claudius Salmasius
in seinen ,Plinianae exercitationes in Caii Julii Solini Poly-
historia“ (Paris 1629) ein. Der Kommentator behandelt die Stelle
bei Solin, wo das Heiligtum der Sibylle von Cumae erwéihnt
ist, und nimmt bei dieser Gelegenheit Baronius gegen seinen
englischen Gegner in Schutz!. Drei doppelspaltige Folioseiten
widmet hier der grofe Philologe dem Nachweis der Identitit
der Sibylla Cumaea und der Sibylla Cumana. Auch an andern
Stellen des umfangreichen Solinkommentars tritt des Verfassers
Vertrauen auf die Grundziige der Sibyllentradition, ihre Wande-
rungen usw., zu Tage? Auch R. Montacutus nahm in seinen
»Analecta ecclesiastica“ (Lond. 1622) neben mancherlei Aus-
stellungen doch auch Baronius gegen Casaubonus in Schutz?®.

b) Die Kritik Blondels. Widerspruch und Zustimmung.

David Blondel stellte die Kritik der Sibyllinen zum ersten
Male auf eine breite Grundlage*. Leider gab sich sein Werk
schon im Titel wie im einleitenden Widmungsbrief als eine
konfessionelle Kampfschrift. Blondel rechnet zu den eschato-
logischen Irrtiimern der Sibyllinen nicht nur Lehren wie die
vom Aufenthalt aller Seelen in der Unterwelt bis zur Auf-
erstehung der Leiber®, vom Weiterbestand des irdischen Para-

! ,Ex hoc loco Baronius in Apparatu sectione XVI adstruit Cumaeam
omnium Sibyllarum ultimam fuisse, utpote quae quingquagesima Olympiade
vixerit. Hunc reprehendit nuperus exercitator Anglus qui Cumaeam cum
Cumana Sibylla non vult confundi, idque testimonio Solini evincit, quod
Cumanam Sibyllam, non Cumaeam, vocaverit. Profecto saepe cum suo
auctore misere errant qui Solini auctoritatem tanti faciunt, ut eum in rebus
alicuius momenti audiant. Hoe nunc videamus....*

? Nur zaghaft wird zur Nachricht des Justin tiber die Wanderung der
babylonischen Sibylle, der Tochter des Berosos, nach Cumae 8. 647E be-
merkt: ,Haud scio tamen quam tuto in his credatur Iustino Martyri.*

8 D. Clagen hat temperamentvolle Ausfiihrungen des Montacutus gegen
Casaubonus in sein Werk ,De oraculis gentilium“ (Bd. 1II, Kap. 19) auf-
genommen. Die Analecta selbst waren dem Verfasser nicht zugiinglich.

* Traité de la créance des Péres touchant I'estat des ames apres cette
vie et de lorigine de la priere pour les morts et du purgatoire & l'occasion
de 'escript attribué aux Sibylles qui y est examiné (Charenton 1649).

5 Vgl. tiber diesen Punkt Alexandre IT 523.
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dieses, vom tausendjihrigen Reich Christi', sondern auch
Offenbarungswahrheiten wie die vom Léuterungsfeuer. Die
Vitertexte, die hiervon handeln, gehen nach ihm auf Stellen
wie Or. Sib. II 253 ff.2 zurick. Die Sibyllinen sind nicht
nur fir das Aufkommen des Glaubens an das Fegfeuer, son-
dern auch fiir die Einfithrung des Gebetes fiir die Verstorbenen
verantwortlich zu machen. Dementsprechend enthilt Blondels
sweites Buch, weitaus der Hauptteil des Werkes (8. 129—515),
nur eine verfehlte Polemik gegen die katholische Lehre vom
Fegfeuer. Das Werk mubite von den Katholiken um so mehr
als eine Herausforderung empfunden werden, als es mit den
Anklagen gegen die Vater auf Kritiklosigkeit und Leicht-
gliubigkeit eine wenig pietitvolle Sprache verband ®. In der
Frage des Ursprungs der Sibyllinen hat sich Blondel seinen
Standpunkt allzu sehr vereinfacht. Possevino findet Tadel,
weil er den Betrug der sibyllinischen Biicher zwar erkannt,
es aber vorgezogen habe, sie eher fiir interpoliert (corrompu)
als ganz unterschoben (supposez) zu halten*. Blondel hilt
alle acht Biicher fiir eine einheitliche Filschung?®.

Die klassische Periode der apokryphen Literatur stellt nach Blondel
das 2. Jahrhundert dar. Also gehoren auch die Sibyllinen da hinein.
Die Filschung ist zu dem Zwecke vorgenommen worden, um der
Kirche in ihrem Kampfe gegen die Heiden eine ihnliche Waffe in
die Hand zu spielen, wie sie den Juden gegeniiber eine solche in den
alttestamentlichen Biichern besas, Aus den Widerspriichen in den
Angaben der Alten iber die Sibyllen weif Blondel fiir seine Kritik
gliicklich Vorteil zu ziehen (32 ff.). Er stitzt die Behauptung, dak
die Sibyllinen eine Filschung sein miifiten, hauptsichlich durch den
Hinweis auf die Unzugiinglichkeit der echten Sibyllinen, die ja von den
Quindecimviri amtlich behitet worden seien (38 ff.). Von besonderer
Bedeutung ist sein Exkurs iiber Konstantins Oratio ad Sanctorum

Coetum (49 ff.). Dem Kaiser wird die ganze Reihe seiner Mikverstéind-
nisse unbarmherzig vorgerechnet: Mifideutung des Pausanias hinsicht-

1 Vgl. Alexandre II 476 ff. 526.

? Vgl. iiber die Stelle Alexandre IT 530 ff.

3 Begeichnend hierfir sind auch die Wendungen wie ,le bon sainct
Augustin® (17), ,la simplicité de I'Eglise® (46).

+ Examen du jugement d’Antoine Possevin touchant I'Escrit pretendu
Sibyllin“ (Bd. I, Kap. 4).

5 Que tous les 8 livres sont la resverie d'un mesme imposteur, qui
sous pretexte de glorifier la verité, I'a indignement trahie* (14).
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lich des Zeitansatzes und der Namensbestimmung der einzelnen Si-
byllen, Mifsbrauch der Akrostichis; falsche Schliisse aus der Bemer-
kung Ciceros iiber die akrostichistische Form der Sibyllinen; eine
Ubersetzung der Heilandsakrostichis durch Cicero und deren Heriiber-
nahme in die Schriften des Redners sei unméglich anzunehmen
(49—51). Auf die konstantinische Deutung der 4. Ekloge geht Kap. 13
(57) des nitheren ein. Blondel verweist geschickt auf den Zusammen-
hang der 4. Ekloge mit der ersten und neunten und faBt dann den
Gesamteindruck des Gedichtes dahin zusammen: Von einer gottlichen
Offenbarung kann hier keine Rede sein; das Ganze ist heidnisch ge-
dacht und geht auf die Wiederkehr des mythologischen Zeitalters des
Saturn®. Sehr gut ist die Beobachtung, daf Kaiser Konstantin heid-
nisch gedachte Verse der Ekloge durch vier griechische Verse voll-
stindig neuen Inhaltes nicht nur nicht wiedergibt oder blof umbiegt,
sondern vielmehr ersetzt.

Die Auseinandersetzung mit der hergebrachten Deutung der pro-
fanen und patristischen testimonia ist durchweg gliicklich. So wird
nachgewiesen, daf die Zeugnisse des Apollodor? und Pausanias 3 nicht
auf die uns erhaltene Sammlung von Sibyllinen gehen konnen. Die
apologetische Methode Justins, die Biicher der Sibyllen und des
Hystaspes zum Nachweis der Glaubwiirdigkeit des Christentums zu
verwerten, sei unhaltbar; solche gefilschten Schriften kénnten kein
Mittel zur Verbreitung des Christentums in der Hand der Vorsehung
gebildet haben; sie hiitten nur den Chiliasmus gefsrdert (81) usw. —
Weniger gliicklich ist Blondel bei der Erorterung der grundsitzlichen
Fragen, zu denen er mit Kap. 21 (Unwahrscheinlichkeit der gottlichen
Inspiration der Sibyllen) iibergeht4.

' ,Qu'y a t'il en tout cela qui ne convienne & un Payen, ou qui donne
le moindre indice de revelation divine? et qui n'y remarque par tout le
mouvement d'un Idolatre, ne pouvant rien concevoir de plus excellent que
I'estat fabuleux du monde sous Saturne, mais s’en promettant (a la Pla-
tonique) le retour en la revolution des grands mois de la longue année
que ce Philosophe s'imaginoit devoir advenir et meslant la vaine esperance
de cette feinte prosperité d'invocations des fausses Deitéz, jusques a s'es-
crier, chaste Lucine sois favorable & l'enfant® ete. (59 f.). — Das ,Carmen
Cumaeum® von V. 8 will Blondel nicht als Quellenhinweis gelten lassen,
sondern nur als Kundgabe der Absicht des Dichters, das Zeitalter zu be-
schreiben, bis zu dessen Beginn die Prophezeiungen der Sibyllen iber die
Geschicke Roms reichten. — Die Hypothese des Baronius, Herodes habe
Pollio, den Gonner Virgils, mit den messianischen Hoffnungen der Juden
bekannt gemacht, wird mit ebenso mangelhafter Begriindung abgelehnt
wie bei Casaubonus. Die Annahme, Virgil habe von den Erloserhoffnungen
der Juden Kunde gehabt, sei fiir Virgil erst recht abtriiglich und stemple
sein Verfahren zu einer ,malice volontaire® (125).

* Bei Lact., Div. Inst. I 6 (p. 21, 10 Brandt). 810,19

* Die absolute Moglichkeit einer an Frauen ergangenen prophetischen
Mitteilung wird zwar nach Analogie von 4 Mos. 22, 28 zugegeben. Die
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Bei seinen skeptischen Anschauungen in Fragen der Mystik
kann Blondel um so bestimmter iiber die Sibyllen ein rein
negatives Urteil fallen: Sie waren allesamt Besessene; die
Anwendung ihres Namens auf die prophetischen Frauen des
Alten Bundes, wie noch Onuphrius Panvinio sie vornahm,
ist unstatthaft; der apokryphe Verfasser der Sibyllinen hat
durch die Selbstbezeichnung ,Sibylle* allein schon seine An-
erkennung als Prophet verspielt; Justin (gemeint ist besonders
Pseudo-Justin) hat wie Clemens v. Alex. durch die Partei-
nahme fiir die Sibyllen sich eigentlich in Gegensatz zu all den
Vitern gestellt, die Tertullian und den Montanismus bekimpft
haben.

Die fiir weitere Kreise geschriebene ,Dissertation sur les
Sibylles contre Blondel* des P. Jean Crasset S. J. (Paris
1678) verriit bei aller konservativen Haltung dennoch deutlich
das sinkende Vertrauen auf die sibyllinische Tradition. Zu-
niichst dadurch, daf der Verfasser wesentlich nur den vor-
christlichen Ursprung der messianischen Spriiche zu retten
sucht. Auf dieses vorsichtig gesteckte Ziel steuert er bei
Behandlung der antiken Zeugnisse ziemlich folgerecht hin.

Das bei Cicero De div. 2, 110 vorausgesetzte Sibyllinum sucht
Crasset zunichst als die erhaltene Akrostichis zu deuten. SchlieBlich

Sprache, die die Sibyllen selbst tber ihren Enthusiasmus fithren, wird in
Kap. 22 richtig als ein Abklatsch jemer Stellen aus den profanen Autoren
entlarvt, in denen die Vorstellungen der Alten iiber die mantische Er-
griffenheit zum Ausdruck kommen; ferner werden die inneren Widerspriiche
in den genannten Angaben der Sibyllen hervorgehoben (bald sagen sie von
sich Allwissenheit, bald ein Nichtwissen aus). Zu weit geht Blondel jedoch,
wemn er alle Varianten in den Hss. der Sibyllinen als Verbesserungsver
suche und alle Widerspriiche als Vortiuschung von Echtheitssymptomen
hinzustellen sucht. Zur Klirung des Unterschiedes zwischen echtem, gott-
entstammtem Prophetismus und der Mantik wird dankenswertes patristi-
sches Material beigebracht. Mitten unter den zahlreichen Tertullianstellen
iiber die ekstatischen Zustinde der Prisca und Maximilla findet sich auch
ein Hinweis anf ,Andre du Val Docteur de Sorbonne en la vie de Sceur
Marie de I'Incarnation, Carmelite (106). Daf Blondel trotzdem in Fragen
der Mystik nicht bewandert ist, kommt besonders darin zum Ausdruck,
daB er der noch richtig deutbaren Behauptung, die gottliche Inspiration
entziehe niemals den (febrauch der Sinne, eine zweite zur Seite stellt, es gebe
tiberhaupt keine mystische Ekstase. ,Que gquiconque se dit forcé trans-
porté et aliené d’esprit, par cela mesme s'accuse de n'estre pas meu
par le S. Esprit® (117).
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zieht er sich aber auf die Verteidigung des messianischen Charakters
des Sibyllinums zuriick; er legt dabei Wert auf die Bemerkung, die
es nach Cicero enthielt: ,si salvi esse vellemus“ (44—56). — Die
Worte der 4. Ekloge finden nach ihm ihre restlose Erfilllung nur in
der Person des Heilandes; daf der Dichter den eindeutigen Sinn der
Vorlage zu Gunsten des Polliosohnes umbiegt, ist ebenso begreiflich
wie der Versuch des Cotta, Ciisar als Helden der Weissagung hinzu-
stellen (62). Die Unzuginglichkeit der rémischen Sibyllinen, ein Haupt-
argument Blondels, zweifelt Crasset mit Recht an. Der These von
Hermas als dem Autor aller von den Vitern angefiihrten Sibyllinen
hilt er die Schwierigkeit entgegen, es konnten die Viter doch nicht
gut ein sozusagen eben erst aus der Presse gekommenes Buch den
Heiden als eine uralte Quelle religioser Belehrung empfohlen haben (78).

Laktanz, dessen Eintreten fiir die Sibyllen naturgemifs stark ins
Gewicht fillt, hat nach der Meinung von Crasset, der sich hierfiir
auf die Vorrede des M. Antimachus zu den Sibyllinen beruft (120),
als ehemaliger Priester des Jupiter Capitolinus sicher das rémische
Original der Sibyllinen eingesehen; die Moglichkeit dazu mufite ihm
als dem Erzieher des Kaisersohnes spiter erst recht offenstehen.
Konstantin selbst hatte als Kaiser auch ein Interesse an den Orakeln;
zudem hat er sie nach seiner eigenen Angabe durch christliche Sach-
verstéindige priifen lassen (131). Eine nicht geniigend aufmerksame
Durchmusterung der Augustinustexte ergibt fiir Crasset das Resultat,
dafs der Kirchenlehrer, der (besonders nach der Stelle in der ,Ep. ad
Rom. inch. exp.“) in den Sibyllinen sicherlich heidnische Erzeugnisse
gesehen habe, deren Vertrauenswiirdigkeit nur De civ. Dei 18, 46
anzweifle (155); in der Auslegung dieser Stelle folgt er zudem der
voreingenommenen Interpretation des L. Vives (vgl. oben 8. 228).

Blondel hatte viel richtiger gesehen, daB Augustin in der Beur-
teilung der Sibyllen jedermann seine Freiheit gewahrt wissen wolle.
Aus Contra Faustum 13, 15 wird von Crasset richtig geschlossen,
daB der Manichiier die Autoritit der Sibyllen anerkannt habel.

In den theologischen Fragen, die den Prophetismus be-
treffen, ist Crasset natiirlich in der Lage, Blondel mehrfach
zu berichtigen. Die Thomastexte iiber die Mitteilbarkeit der
Prophetengabe an Frauen sowie an sittlich schlechte, ja mit
dem Démon in Verbindung stehende Personen, ferner iiber

! Mit wie einfachen Argumenten Crasset dem verwickelten Problem
beizukommen suchte, zeigt die Uberlegung, die er iiber das umstrittenste
aller patristischen Zeugnisse, das des Clemens Al., Strom. VI 5 (MG 9,
264 A), anstellt: ,Je dis' de luy ce que j'ay dit des autres, sa science ne
nous permet pas de croire qu'il se soit trompé, et sa sainteté qu'il nous
ait voulu tromper® (131).



Das Prophetenamt der Sibyllen in kirchl. Literatur 509

die Moglichkeit, daB ein Prophet die Tragweite seiner eigenen
Prophezeiungen nicht durchschaue, werden unter verschiedent-
licher Verbesserung der Blondelschen Bemerkungen zu diesen
Fragen ausgewertet. Damit sieht Crasset zugleich jene
Schwierigkeit, die aus der iibergrofien Klarheit der sibyllini-
schen Weissagungen sich ergibt, zum Teil schon hinweg-
geriumt. Uber diesen Punkt lesen wir dann bei ihm noch
Gedanken, die wir schon bei Castalio fanden. Die den Sibyllen
vorgeworfenen Irrtiimer glaubt Crasset unbeschadet seiner
Grundthese zugeben zu kdnnen!. Zum Schluf stellt er seine
Ansicht noch einmal klar heraus: er ist zufrieden, wenn man
ithm zugibt, daB er den Beweis von der Tatsichlichkeit vor-
christlicher Sibyllen und der von ihnen ausgegangenen Hei-
landsweissagungen erbracht habe.

Man darf Crassets Stellungnahme zu dem Werke Blondels
keineswegs mit der Haltung der Katholiken iiberhaupt gleich-
setzen. Schon bevor Blondel wirksame Unterstiitzung von
seiten seiner Glaubensgenossen erhielt, nahm der angesehene
katholische Apologet und Religionsgeschichtler Daniel Huet
fir ihn Partei. Umgekehrt hat sich Blondel auf protestan-

1 Daf zunichst die Person der Sibylle eine Fiktion ist, folgt aus der
inneren Unmoglichkeit des Bildes, das sie von sich selbst entwirft. Tat-
sache ist zweitens, daf der Inhalt der Spriiche mit Irrtiimern gegen den
Glauben (origenistischer Art usw.), gegen die Geschichtstatsachen und auch
gegen die Gesetze der poetischen Form durchsetzt ist. Alle diese Un-
gereimtheiten lassen sich jedoch vielleicht auch wieder aufheben. Wenn
z. B. die Person des Urhebers auch nicht festzustellen ist, so ist das Werk
selbst damit noch nicht als Filschung erwiesen und entwertet. Crasset
widerspricht mit Recht der Annahme Blondels von einer weitgehenden Ein-
wirkung des Chiliasmus der Sibyllinen auf die Viter. Man wird ihm bei-
stimmen, wenn er Blondel vorwirft, er habe sich in diesem Stiick von Leiden-
achaft leiten lassen. — Uber das Schicksal der Guten im Endfeuer bsten
die Orakel nur gesunde Lehre. Wichtig sei es zu bedenken, daf die er-
zéhlenden Teile der Orakel auf menschliche Tradition zuriickgehen und
Irrtiimer enthalten kiénnten, unbeschadet der gottlichen Inspiration der
Zukunftspartien. Die Beniitzung alttestamentlicher Schriften durch die
Sibyllen zuzugeben, ist Crasset durchaus geneigt; gab es doch eine chal-
daische (hebriische) Sibylle, und diese ist vielleicht eben dieselbe, die mit Noe
in Verbindung gebracht wurde; sie mag dann durch irgend welche Fiigung
der gottlichen Vorsehung nach Griechenland gekommen sein. Auch der
Annahme eines christlichen Interpolators der Orakel steht Crasset nicht
ablehnend gegeniiber. So wilrden sich auch am leichtesten die historischen
Trrtiimer erkléren.
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tischer Seite namentlich in Deutschland nur langsam durch-
gesetzt, wie unter anderm die Werke von Tobias Wagner
und besonders von Daniel Clasen zeigen.

Daniel Huet gibt iiber die Orakel der Sibyllen im Zusammen-
hang mit einem kurzen Wort iber das heidnische Orakelwesen iiber-
haupt lakonisch sein Urteil ab: Die echten Sibyllinen der Heiden hat
schon Cicero (De div. 2, 110) gebithrend abgetan; die neuentdeckten
sind der ,xponhela® iberfiihrt. Nach Blondels Arbeit ist es iiber-
fliissig, dariiber noch weitere Worte zu verlieren. »Quanquam et ea,
quae in contrarium nuperrime attulit Johannes Crassetus, pietate in-
signis et doctrinal, cum fructu et voluptate legi possunt* (Demon-
stratio ev. [zuerst 1680; ed. 6 Frankf. 1722, 716 b])2.

Die Tubinger theologische Fakultit lud am 21. Dezember 1662 ein,
zur Vorbereitung auf das Geburtsfest des Herrn die ,Oratio de nativi-
tatis Sacratissimae Mysterio® anzuhiren, die am Vigiltage gehalten
werde. Die Rede erschien spiter mit Anmerkungen unter dem Titel :
»Inquisitio in Oracula Sibyllarum de Christo, occasione orationis
anno 1662 . . . habitae, per annotationes varias instituta a Tobia
Wagnero, Ecclesiac Tubingensis Praeposito et Universitatis Can-
cellario, Tubingae 1664.“ Das Biichlein beleuchtet bei seinem halb-
amtlichen Charakter gut die Stellung einer fiihrenden protestantisch-
theologischen Fakultit Deutschlands zu unserem Fragenkomplex in der
beginnenden zweiten Hiilfte des 17. Jahrhunderts.

Uber die Ekloge heifit es: ,Quot versus, tot testimonia, huius
Cumaeae carmina de nascituro Christo fuisse authentica, quocunque
flamine inspirata: sed et quacunque intentione a Marone usurpata,
qui puerum non hebraeum sed latinum, non Dei et Mariae, sed Pol-
lionis, consulis Romani filium, adeoque Salonini, non Christum re-
center natum pro obiecto applicationis habuit, ad quem styli quidem
imitatione erudita, sed sensus detorsione, a Cumaeae scopo longe

! Das ist eine Anspielung auf die reiche aszetische und missionsgeschicht-
liche Schriftstellerei des P. Crasset; vgl. dariiber C. Sommeryo gel, Biblio-
theque de la Compagnie d. J, II (1896) Sp. 1623—1643.

* In seiner Nouvelle bibliothaque choisie I (Amsterdam 1714) wirdigt
auch R. Simon unbefangen Blondels im Jahre 1649 erschienenes Werk
(5. .. comme cet ouvrage ne regarde point les controverses de la Religion,
mais plutdt des faits de pure critique .. .“). Der Beweis sei nun gefiihrt,
dafi — entgegen der Ansicht der Viter und vieler Gelehrten bis in die
letzte Zeit hinein — die Sibyllinen das Werk eines Filschers, nicht sber
prophetischer Frauen seien, Eine Berichtigung wird nur an Einzelheiten
angebracht, so an der Kritik, die Blondel an des Clemens von Alexandrien
Angaben iber die verschiedenen Namen Noes gelibt hatte. Das sei mysta-
gogische Sprache. Am meisten verdiene in dem Buche Blondels die Be-
handlung der 4. Ekloge gelesen zu werden. Auf die von ihm beriihrten
theologischen Fragen geht Simon nicht ein.
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aliena, Cumaeum hoc carmen, divinitatem nascituri Messiae aperte
spirans, quasi per apotheosin quandam transtulit (6). — In rednerisch
gehobener Sprache wird dann ausgefiithrt, wie alles in dem Gedicht
auf Christus gehen miisse: ,...quod praecipue in rem universi ge-
neris humani est, solus [Christus] vestigia scelerum nostrorum irrita
reddere, ac terram perpetua formidine solvere potuit.“ Die sibylli-
nischen Weissagungen fir gottlich und kanoniseh zu halten wehrt
uns nur der Umstand, daB ihre Urheberinnen teuflischer Einwirkung
ausgesetzt waren. Die Verse der Sibyllen stiften viel Gutes. Sie be-
leuchten die Schlauheit des Teufels, liefern Beweise ad hominem fiir
die Apologetik, widerlegen die Freigeisterei der Epikurder usw. —
Die Anmerkungen mildern die Zuversichtlichkeit des Textes der Rede
bedeutend. Ein eingelegter Exkurs iiber die Berechtigung der Hexen-
verbrennung beleuchtet die Mentalitit des Verfassers.

Einen unerfreulichen Eindruck bietet zuniichst die ,rudis indigesta-
que moles“ von Ausziigen aus Schriften und Abhandlungen fiir und
gegen die Echtheit der Or. Sib., die D. Clasen in dem Werke ,De
oraculis gentilium et in specie de vaticiniis Sibyllinis libri tres* (Helm-
stedt 1673) zusammengestellt hat. Die Literaturbeniitzung ist um-
fassend genug!. Allein der Autor, der durch seinen theologischen
Standpunkt zu der Anerkennung einer providentiellen Bedeutung der
Sibyllen gedringt wird %, verliert nicht nur angesichts des Wirrwarrs
der Griinde und Gegengriinde den Mut zu einer selbstéindigen Stellung-
nahme 3, sondern tut auch sein moglichstes, um sie dem Leser zu
erschweren.

1 Auch die Katholiken werden ausgeschrieben. Es begegnen uns die
Namen La Cerda (100), Tostado (88), A. Kircher (,incomparabilia viri
Kircheri opera“ 233), Onuphrius Panvinio, Vives (594). Es fehlen selbst
nicht Hinweise auf den Index expurgatorius des Johannes Maria, Magister
8. Palatii (792) und D. (so!) Thomas 2, 2, q. 172, a. 6 (741). Der Verfasser
ist mit vielen seiner Zeitgenossen ein Vertreter der Plagiathypothese (vgl.
Pinard de la Boullaye, L'étude comparée I 166 A. 2). Das Orakelwesen ist
dimonische Nachiffung der gottlichen Weissagungen. Weise Frauen, Hell-
seherinnen und Hexen werden unter Beniitzung von Delrios Disquisitiones
magicae zum Vergleich mit den Sibyllen herangezogen (484).

2 Er verteidigt das Weiterleben des Monotheismus aunferhalb des israe-
litischen Volkes, um so fiir die Sibyllen wie die Sambethe den Charakter
eines Werkzeuges der Vorsehung retten zu konnen (512 ff.).

% Folgende Reflexion Clasens beleuchtet seinen und vieler seiner Zeit-
genossen Mangel an Vertrauen auf die Moglichkeit sicherer geschichtlicher
Erkenntnisse: ,Quod ... ab hominum opinione et fide dependet, illud certi-
tudinem simpliciter habere non potest. Unde si quidem aliquid pro vero
admittitur; Quidam autem illud tanquam non verum repudiant: tum in
aliquorum fide aut opinione frustra certitudinis fundamentum circa rem
aliquam collocatur.“ Das wird mit der Bemerkung des Marsilius Ficinus
gestiitzt: ,opinioni dubium, fidei falsitas opponi potest. Utrumque nihil
certi praebet® (Aus De opinionis et scientiae differentiis § 39, n. 15). — Dazu
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In dem Kap. 19, in dem die Verteidiger der Echtheit der Or. Sib.
zu Worte kommen (725—754), leuchtet im Anschluf an Erwigungen
des Erasmus Schmid (731) iiber den Wahrheitssinn der Vertreter der
alten Kirche schwach und ohne Wirkung die Erkenntnis auf, daf
historisch-kritischer Blick und Liebe zur Wahrhaftigkeit zweierlei
Dinge sind *. Hier wird die Moglichkeit erwogen, daf die Sibyllinen
von den heiligen Schriften abhingig sein konnten (747). Der Ver-
fasser wendet dagegen ein, das klarere Zeugnis der Sibyllen kénne
nicht von dem unklareren der alttestamentlichen Schriften hergenommen
sein. Ja diese hohere Deutlichkeit entspreche sogar dem Zeitalter
des Evangeliums, dem die Sibyllinen eigentlich angehoren, weil dieses
zum A. T. stehe wie das volle Licht zum Schatten. Mitten in diesen
theologischen Gedankengiingen findet sich auch ein Hinweis auf die
Lehre von der ,fides implicita“ bei Bonaventura (748 f.). Die Frage
des Enthusiasmus der Sibyllen findet eingehendere Erorterung. Es
wird das Dilemma aufgestellt: ,Enthusiasmus ille vel est a Deo vel a
Daemone. Prius non potest probari: Posterum non est verum* (751).

Fast doppelt so viel Raum (754—800) beansprucht die Wieder-
gabe der negativen Argumente. Von des Jos. Justus Scaliger Epi-
stola ad Casaubonum und des Casaubonus eigenen Exercitationes,
aus denen seitenlange Stellen mitgeteilt werden (757—760), geht es
zu einer ganzen Anzahl bei Alexandre zum Teil nicht aufgefithrter
zeitgenvssischer Kiéimpen wider und fiir die prophetischen Frauen 2.
Die Ubersicht wird dadurch sehr erschwert, daf Clasen es micht unter-
lassen kann, zu all diesen Angriffen gegen die Autoritit der Sibyllen,
dem Zweck des Kapitels ganz zuwider, Gegenbemerkungen beizu-
figen. — Der verhiltnismiifig geringe Raum, der der Wiirdigung
von Blondels Werk gewidmet wird (782 ff.), zeigt, daf er dessen Be-
deutung nicht erkannt hat. Erasmus Schmid gilt ihm mindestens

bemerkt Clasen: ,Non male: Opinio siquidem est cum formidine oppositi
coniuncta: Fides humana falsum pro vero admittere potest* (588 ff). — Die
noch ganz mittelalterliche Stellungnahme des Marsilius Ficinus s. ,De Reli-
gé;ﬁm;z ghristiana., et fidei pietate liber® Kap. 24 f. (Opera 1 [Basileae 1561)

t ,Et quantumvis tam scrupulosis et subtilibus indagationibus fortean se
non macerarint sacri isti viri, ut hodie fit, ubi saepe non est finis super-
stitiose inquirendi in verba, literas et syllabas vocum, nec in veritatem
testimoniorum : tamen tam indocti non fuerunt, ut si Sibyllina Oracula nec
antiqua nec vera fuissent, sed supposititia et a Christiano quodam efficta,
illi hoc animadvertere non potuerint . .. et ita tam sibi quam aliis fraudi
fuerint.“

* Als Gegner des Casaubonus wird (760) genannt Heribert Rosvveidus,
der seinen Widerpart in Jacobus Capellus (Vindiciae Isaaci Casau-
boni contra Rosvveidum) fand. Gallaeus wird (761) als Kommentator
des Laktanz angefiihrt. Die Argumente gegen die Sibyllen aus der Uni-
versalgeschichte des Boxhorn fehlen nicht.
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ebensoviel, obwohl seinen drei sibyllinischen Reden kaum Bedeutung
gukommt (vgl. dazu Alexandre [Catal. 8. 74]). Die Materialsamm-
lung Clasens zeigt deutlich, daf man auch im protestantischen Lager
die Sibyllenfrage noch sehr einseitig in theologischem Lichte sah?,
und daB die mystische Deutung der 4. Ekloge gerade auch in der
Reihe der protestantischen Theologen viele Freunde besat (vgl. die
Zusammenstellung 8. 743 ff.).

Von den beiden protestantischen Schriften fiir Blondel und
gegen Crasset verdient nur die #ltere von J. Marck eine
Wiirdigung. Die Abhandlungsmasse des Serv. Gallaeus, die
durch die vielen Apostrophierungen des ,Jesuita Crassetus®
den Charakter einer Invektive annimmt, hat nicht nur die
Ablehnung von Alexandre (Catalogus 8. 77), sondern auch die
MiBbilligung Geffckens gefunden (Die Or. Sib. [Leipzig 1902]
S. xm).

Mit gesunder Kritik, die gelegentlich wie bei Blondel durch
konfessionelle Vorurteile beeintrichtigt wird, tritt der gliubige
hollindische Protestant J. Marck? in den ,Disputationes 12
de Sibyllinis“ (Franeker 1682) an die Frage heran. Im Gegen-
satz zu den Anschauungen der Scholastiker kann er sich
Seherinnen des Heidentums, als welche die historischen Sibyllen
allen Nachrichten zufolge angesehen werden miissen, nur als
Besessene (,cacodaemone plenae“ S. 47) denken. Mit diesen
Wahrsagerinnen haben die erhaltenen Oracula aber nichts zu
tun. Die traditionellen Beweise fiir die gegenteilige Annahme

! Auch der angesehene Religionsgeschichtler Tobias Pfanner (vgl
itber ihn Pinard de la Boullaye a. a. O. I 149) mufite sich fiir sein ,Systema
theologiae gentilis purioris* (Basileae 1676) die Frage nach dem Quellen-
wert der Sibyllinen vorlegen. Nach Priifung der Griinde fiir und gegen
die Echtheit entscheidet auch er sich noch fiir einen Mittelweg: Die Si-
byllinen sind nicht ganz abzulehnen. Zuniichst wegen der Stimmen der
Viter. ,Accedit, quod non tantum Christiani ea a Gentilibus, non hi ab
istis ea accepere, sed et apud istorum Scriptores extent, quae ut e Si-
byllinis Carminibus desumpta esse, ita ad Christum pertinere, non facile
literatum Christianum inficiaturum reor. Talis Vergilii Ecloga gquarta.*
Pfanner wird eklektisch vorgehen und die allzu klaren Weissagungen nicht
verwerten. In der Frage des Heils der Heiden, iiber die in einem léingeren
Anhang eigens gehandelt wird, denkt der Religionsgeschichtler sehr rigo-
ristisch. Er verlangt zwar unbedingt Glauben an den Messias, rechnet aber
nicht mit den Sibyllen als Kiinderinnen dieser Heilandshoffnungen (8. 506 f.).

? Vgl iiber ihn G. Hoffmann, Die Lehre von der fides implicita III
(Leipzig 1909) 320 ff.

Scholastik. IV.4. 33
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halten, soweit sie auf Zeugnissen fufien, der historischen
Kritik nicht stand; die theologischen Konvenienzgriinde, die
zu Gunsten einer solch eigenartigen Betiitigung des gottlichen
Heilswillens sprechen sollten, machen auf den Holliinder wenig
Eindruck (8. 100). Wenn die Magier die ,primitiae gentium*
sind, so gab es eben in vorchristlicher Zeit auch im Orient
hochstens eine leise Vorahnung des Heilandes. Umlaufende
Texte iiber Rettererwartung, wie sie durch die bekannten
Stellen bei Josephus, Tacitus und Sueton vorausgesetzt wer-
den, konnen den messianischen Versen der Or. Sib. #hnlich
gesehen haben, ohne daf quellenmifiige Abhiingigkeit be-
stand. Die Fabeln der Alten von einer kommenden gliick-
lichen Zeit haben ja allesamt letztlich ihren Ursprung in den
messianischen Weissagungen. Bei Virgil treten diese Sagen
mit so charakteristischer Bestimmtheit auf, daf Augustin Recht
zu geben ist, sie seien bei dem Dichter sachlich auf den Er-
loser zu beziehen. Ein gesunder Mittelweg ist hier das beste.
Vor allen Dingen ist ein schriftlich vorliegendes Sibyllinum
als Quelle Virgils durchaus nicht erwiesen ™.

Entgegen der These Blondels, die Hermas zum Urheber des ganzen
Sibyllinenkorpus machte, vertritt Marck die sehr verniinftige Theorie
einer allmihlichen Entstehung der Orakel. Mit Genugtuung bemerkt
er zum Schlufi: ,Nec odio sed amore rei Christianae illi agi cen-
sendi sunt, qui fraudis facile detegendae periculum vitantes, immota
unice quaerunt atque admittunt fulcimenta“ (277). — In einem eigenen
Anhang (Spicilegium sive breve examen dissertationis Gallicae quam

de Oraculis Sibyllinis edidit ante quadriennium Parisiis J. Crassetus
Jesuita) setzt er sich mit der Apologetik des Crasset zu Gunsten der

! ,Per Cumaeum carmen Sibyllinum dubio procul notatur, sed an levis
huius mentio, aut quod ex vulgari fama cognitum erat de illius argumento,
ostendit, idem a Virgilio fuisse lectum, cum multa communi fama Sibyllae
tribuerentur, cuius tamen seripta neutiquam singulis patebant ?* (176), —
Virgil hat sicher von iiberall zusammengelesen, was er an Schonem iiber
das letzte Zeitalter ermitteln konnte, um Augustus damit zu schmeicheln.
Des Baronius Hinweis auf hebriische Literatur als eine mutmafliche Quelle
Virgils billigt Marck im Gegensatz zu Blondel. Auch berichtigt er die
kleinlichen Ausstellungen, die Casaubonus an dem Hinweis des Baronius
auf die Beziehungen zwischen Pollio und Herodes gemacht hatte. Die
Quellenangahe Virgils wird als eine wenig sorgsame angesehen. ,Neque
habuit sane Virgilius magnas rationes, ob quas prolixe inquireret in eorum
carminum originem, quorum argumentum adulationi suae inservire depre-
hendebat, et quod splendido nomine multis se commendare poterat® (180).
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Sibyllen auseinander. Zuniichst geifielt er die Haltung des Jesuiten
gegeniiber den Prinzipien der Protestanten und deren Vertretern. Zur
Sache iitbergehend zollt er doch auch Crasset Anerkennung: ,Id
fatendum est, non obstante hoe, quod Auctor prodit, odio, scribere
eum quandoque, vi indubiae veritatis adactum, quae sententiam nostram
de Sibyllinis haud parum stabiliunt* (284). Im einzelnen lobt Marck
an COrassets Abhandlung besonders die Art der Fragestollung, die
Interpretation der Cicerostelle iiber die Akrostichis u. dgl. Gegen die
Wertung der Viterzeugnisse werden Ausstellungen geltend gemacht,
die von fithrenden katholischen Theologen gegen die geschichtliche
Zuverlissigkeit der Viter erhoben worden sind. Die theologischen
Bemerkungen Crassets werden als mnicht zur Sache gehorend ab-
gowiesen. Die zum Teile ,ex ratione* geschopften Argumente des
Jesuiten werden sehr bissig abgetan. Zum Schluf macht er sich den-
noch die Worte Crassets iiber die gesunden Wege der Glaubens-
begriindung zu eigen .

¢) Die Sibyllinen im Brennpunkt biblischer Einleitungsfragen:
Die Auseinandersetzung zwischen Is. Vof und R. Simon.

Die letzte deutlich hervortretende Phase der sibyllinischen
Kontroverse wird durch das Werk des Isaak VoB? einge-
leitet: ,De Sibyllinis aliisque quae Christi natalem praecessere
oraculis* (Oxford 1680). Fiir Vok ist der Unterschied zwischen
den national-romischen Sibyllinen und den erhaltenen wie deren
in das Heidentum versprengten Absplitterungen kein Problem.
Mit seiner Erkenntnis, daf die &ltesten Stiicke der erhaltenen
Sammlung religios-politischen Tendenzen ihre Entstehung und
ihre Wirkung verdanken, ist Vof auf einem Wege, der von
Neueren mit Erfolg wieder betreten worden ist®.

Vo& hat sich dadurch groftenteils um die Frucht seiner
Bemithungen um die Or. Sib. gebracht, daf er seine Ein-

1 Die um eine Verteidigung gegen Marck vermehrte zweite Auflage der
Schrift des P. Crasset (vgl. Sommervogel a. a. O. Sp. 1629 Nr. 9 und Alex-
andre, Catalogus zum Jahre 1684) war dem Verfasser nicht zugiinglich.

? Sein bedeutenderer Vater Gerhard Johann VoB hatte im ersten
Kapitel seines Werkes ,De veterum poetarum temporibus® (Amsterdam
1654) den Anspruch der Sibyllinen, am Anfang der griechischen Literatur-
geschichte zu stehen, gepriift. In Fortfihrung der Beobachtungen des
Opsopoeus und anderer hatte er, tibrigens unter Zugrundelegung der her-
gebrachten hiblischen Chronologie, die Unmoglichkeit der fingierten Ab-
fassungszeiten dargetan und aus den bekannten Anzeichen das Alter be-
stimmter Stiicke genauer festgelegt.

3 Vgl. BE. Norden, Josephus und Tacitus iiber Jesus Christus und eine
messianische Prophezie: Neue Jahrbiicher fiir das klassische Altertum 31,

33*
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sichten, die er iibrigens fremder Anregung verdankte’, in den
Rahmen einer Verteidigung seines von R. Simon angegriffenen
Werkes iiber die Septuaginta? eingespannt hat. Es ist fiir
die Zeit bezeichnend, daB eine Schrift, die Theorien iiber die
Chronologie und den Kanon des A.T. begriinden will, Titel
und Hauptinhalt von den Or. Sib. entlehnt. Vof sollte nur
neuen heftigen Widerspruch iiber sich heraufbeschworen durch
seine grundsitzliche Erorterung tiber die Entstehung des Be-
griffs der Apokryphe, in die er das Problem der Sibyllinen
hineinzog (cap. VII, De libris apocryphis [36 ft.]).

Das Wort dmoxpugog bedeutet nach Vof zunichst, wie auch das
Simplex kpugiog, nur unzuginglich, heilig, ebendarum aber auch an
und fiir sich soviel wie ,glaubwiirdig. DaB das Wort bei den
Christen die gegenteilige Bedeutung gewann und im Sinne von ,un-
echt, verdichtig“ genommen wurde, haben nach Vof die Juden ver-
schuldet. Die letzten beiden Menschenalter vor dem Erscheinen des
Mesgias hatten sie die ganze Welt mit ihren messianischen Weis-
sagungen erfiillt. Als aber der wahre, von ihmen verworfene Messias
sich durchsetzte, mukten sie ihr eigenes Werk, die Sibyllinen, den
Hystaspes und andere von den voraufgegangenen Generationen ver-
faBten messianischen Propagandaschriften verleugnen. Ja sie schonten
nicht einmal das Vorbild all dieser Schriften, die LXX. Das von den
Romern erlassene Verbot der Sibyllinenlesung verschiirften sie fiir ihre
Glaubensgenossen noch bedeutend: ,... et hac ratione qui antea
palam et religiose ab illis legebantur libri, facti sunt apoeryphi, veluti
interdicti, et a nemine legendi® (38). Erst seit dieser Zeit datiert
nach Vol der scharfe Schnitt zwischen der apokryphen Literatur
und den kanonischen Biichern. Er entbehrt jeder Berechtigung; trotz
der meist fingierten Urheber, unter deren Namen die von ihm als

1. Abt. (1918) 656. — F. Kampers, Die Geburtsstunde der abendlindischen
Kaiseridee: Hist. Jahrb. 86 (1915) 298 f, — W. Weber a. a. 0. 8, 57 ff.

1 J. Reiske verweist in dem unten zu behandelnden Werke auf des
Grotius Matthduskommentar.

2 Hier hatte Is. Vo& behauptet, die Juden hiitten in antichristlicher
Tendenz spéiter die Chronologie des A. T. gefiilscht, um die Zeit der An-
kunft des Messias in weitere Ferne zu riicken. — Ein Brief Spanheims,
der der Rotterdamer Ausgabe der ,Histoire critique* (vom Jahre 1685)
beigegeben ist, stellt die Anstinde zusammen, die R. Simon gegen VoB
erhoben hatte. Dem gleichen von protestantischer Seite veranstalteten Nach-
druck des bahnbrechenden Werkes des Oratoriamers ist eine ,Réponse®
des Pierre Ambrun, Ministre du St. Evangile, angehiingt, die anerkennt
a-- - que la manidre forte et vigoureuse dont le P. Simon fait voir contre
le P. Morin et Mr. Vossius, que les Juifs n'ont jamais corrompu & dessein
les Livres Sacrés, est un des meilleurs endroits de son Histoire critique®.
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Apokryphen zusammengefafiten Schriften auftreten, hélt eben Vob an
der Gleichwertigkeit dieser apokryphen Literatur mit den kanonischen
Biichern fest (,ita omnino credimus, omnes istos quos diximus libros,
vergentibus ad finem Danielis hebdomadis, a Judaeis toto orbe dis-
persis fuisse compositos, Deo impellente ipsorum mentes ad
significandum Gentibus Christi adventum* [39]). Die heidnischen Bei-
mischungen, die sich in diesen Biichern finden, heben® die Tatsache
nicht auf, daB wir es in ihnen mit klar ausgesprochenen messiani-
schen Hoffnungen zu tun haben.

Der Chiliasmus der Sibyllinen weist nach Vofi eben auf deren
spatjiidische Herkunft; aus Ps. 81 hat man in solchen Kreisen den
Irrtum herausgesponnen. Vof steht so sehr im Banne seiner Hypo-
thesen, daf er das legendarische kaiserliche Verbot einer Lektiire
sibyllinischer und iiberhaupt prophetischer Literatur einer Anregung
des Herodes zuschreibt (33). Gut ist freilich wieder von ihm gegen
Blondel beobachtet, daB schon die Erwihnung eines der erhaltenen
Sibyllinen bei Josephus (IIT 97 Geffcken; vgl. den Apparat zur Stelle)
die These vom gemeinsamen Ursprung des sib. Korpus in hadrianischer
Zeit erledige (50). — Die 4. Ekloge ist fiir Vof natiirlich ein kost-
barer Uberrest der von ihm nach Umfang und Bedeutung so uber-
triebenen spitjiidischen Orakelliteratar .

R. Simon antwortete mit den ,Castigationes in Is. Vossii
opusculum de Sibyllis*, die zusammen mit der Ausgabe des
zweiten Buches der ,Histoire Critique“ 1684 anonym?® zu
London und im folgenden Jahre zu Edinburg herauskamen.
Er greift hier VoB an seiner verwundbarsten Stelle an und
geiBelt scharf die mit dem Apokryphen-Begriff des Anglikaners
zusammenhiingende Theorie von einem fast kanonischen An-
sehen der Sibyllinen in der alten Kirche®. Eine solche Weite

! Die Vorstellung des goldenen, d. h. Sonnenzeitalters bringt Vofs mit
der aus Ps. 18 abgeleiteten Erwartung einer Herkunft des Messias aus
der Sonne in Verbindung, die auch Or. Sib. III (652 Geffcken) zum Aus-
druck kommt. Daf der ,Jungfrau* von V.6 in der sibyllinischen Quelle
eine Anspielung auf das Zeichen Is. 7 zu Grunde lag, ahnten nach Vob&
auch die Heiden: daher der Versuch des Lentulus, diese ,virge® von der
Vestalin Fabia zu verstehen (29). Auch die ,magni menses‘ des Gedichtes
sind nach ihm judisech zu deuten: Jeder umspannt einen Zeitraum von
600 Jahren; die zehn Monate ergeben somit die 6000 Jahre, die nach
jiidischer Rechnung von der Erschaffung der Welt bis zur Zeitenwende
verflieBen sollten (30).

? Die Abfassung durch Simon erhellt u. a. durch die ,Mémoires pour
servir & I'Histoire de la Vie et des Ouvrages de feu M. Simon®: Le Jour-
nal des Savans (Paris, Jahrg. 1714) 185 ff.

s _Apocryphorum siquidem vocabulo abusus Vossius libros suppositicios
ot adulterinos veteribus Apocryphis adscribit, sicque fucum facit incautis
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des alttestamentlichen Kanons, wie sie VoE voraussetze, sei
unhaltbar. Der Apokryphen-Begriff, wie ihn dann Simon
seinerseits aufstellte, entbehrte nicht der Willkiirlichkeit.
Trotz seiner Berufung auf des hl. Hieronymus Praef. in Dan.
und Reg. war die Vermischung der Begriffe apokryph und
deuterokanonisch ein Riickschritt. — Die Neuausgabe des
»Tractatus de Sibyllinis oraculis®, die Is. Vo 1685 zu London
veranstaltete, enthielt polemische Zusitze!. Allein auch die
Gegenseite rubte nicht. Hieronymus Le Camus vergleicht
in seinem ,ludicium de nupera Is. Vossii ad iteratas Rie. Si-
monii obiectiones responsione‘ (Edinburg 1685) des Vof iiber-
triebene Schiitzung der Sibyllen mit den Verstiegenheiten des
Panhebriisten W. Postel 2.

Auch weiterhin 146t Le Camus den Gegner seine Uberlegen-
heit hart fiihlen. Sehr naiv findet er es, wenn Vof das von
Klemens v. Alex. iiberlieferte Paulusapokryphon durch den
Hinweis auf die Heiligkeit des Kirchenvaters retten wolle (29).
Fir Le Camus gelten da andere Grundsitze. Er formuliert
sie zum Teil im Anschluf an Ausfithrungen des hl. Hierony-
mus in dessen Selbstverteidigung gegen die Biicher des Rufin.
- - - alind esse yuvuvootwdg scribere, aliud doyuordg®. —

et simplicioribus. Quod enim contendit vir doctus, libros Sibyllinos alios-
que quos appellat fatidicos olim cum libris Veteris Testamenti coniunctos
fuisse, lectos in primitiva Ecclesia et a Paulo aliisque apostolis commenda-
tos otiosi hominis est figmentum. Non alii enim in Eeclesia primitiva
lecti sunt libri Apocryphi ceterisque Veteris Testamenti libris adiecti in
Graecis Bibliorum exemplaribus, quam illi qui a Patribus recensentur;
etsi interdum Patres nonnulli, ut Judaeos Gentilesque pressius urgerent,
vocaverint etiam in auxilium libros Sibyllarum aliosque eiusdem rationis,
quos tamen nemo paulo cordatior inter Apocryphos, de quibus hoc loco
agitur, numerabit® (Londoner Ausgabe 8. 231).

! Dariiber belehrt die Praefatio der unten zu erwihnenden Exercita-
tiones von M. J. Reiske.

* ,... consentientemque hac in re habebit Postellum, magnum Pro-
phetarum et Prophetidum amplificatorem, qui scribit Talmudicos aliosque
eiusdem naturae libros ab eodem spiritu profectos esse atque Evangelium®
(8. 4. — Vgl. zur Charakteristik Postels Pinard de la Boullaye, L'étude
comparée I 160 A.5). Le Camus kann da die boshafte Bemerkung nicht
unterdriicken: ,Felix sane est Ecclesia Anglicana, quae a dilecto filio suo
Isaaco Vossio aetate nostra aucta fuerit tot Prophetis et Prophetidibus, ha-
beatque nunc unde longam sanctorum Prophetarum, Patriarcharum, Doctorum,
Virginum et Viduarum Litaniam contexat, quae Liturgiae suae inseratur® (25).
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,Benigne igitur, et ad eorum mentem contra quos disputant,
verba Patrum explicanda sunt.“ — In Alexandrien habe man
sich das Prinzip zurechtgelegt: ovdév olv dromov mpog “ENnvag
kol ‘ENMvikaic ioTopiong xphoaodar (30). Diese Bemerkungen
des Schiilers von R. Simon gehoren zum Verstindigsten, was
im Verlauf des Sibyllinenstreites geschrieben wurde.

Die bedeutendste Gegenschrift gegen Is. Vo& verfafite auf
protestantischer Seite M. Joh. Reiske (Exercitationes de
vaticiniis Sibyllinis pluribusque quotquot Christi natalem prae-
cessisse leguntur, ad libellum bis editum Viri Illmi Isaaci
Vossii conscriptae [Lipsiae 1686]). Der berithmte Philologe
hat ein funfjshriges Studium auf den Gegenstand verwandt
(1). Er vereinigt eine ausgebreitete Literaturkenntnis mit
einem gesunden Urteil. Den Triumereien des hollindischen
Gelehrten begegnet er mit kihlen Erwiigungen. Dem Ge-
danken einer Uberschwemmung der romischen Welt mit messia-
nischen Sibyllinen hiilt er die heidnische Mentalitit der von
Rom aus abgeordneten Sibyllinenkommission entgegen'. Auch
der Gedanke eines hochgesteigerten religitsen Interesses der
jiidischen Diaspora kommt ihm mit Recht nicht glaubhaft
vor?, In der Riickfithrung der erhaltenen Or. Sib. auf christ-
liche und heidnische Verfasser ist Reiske etwas zu konservativ.
Die Person der heidnischen Sibyllisten denkt er sich, dem
Durchschnittsstandpunkt der gliubigen Gelehrten seines im
Hexenwahn befangenen Zeitalters entsprechend, als ,Phoeba-
des, foemellae fatidicae“. Es ist ihm ein durchaus annehm-
barer Gedanke, daf die Dimonen die Propheten des A. T.
ausgebeutet haben. Er setzt sich mit den von Clasen gegen
diese Annahme vorgebrachten Grilnden auseinander®. Uber
die 4. Ekloge handelt Reiske kurz und nicht originell.

t Adeone intra septennium omnis priorum Sibyllinorum religio et me-
moria inter omnes ipsosque Quindecimviros aboleri potuit, ut Tarquinianis
contraria susceperint oracula?* (74.)

? Quamvis enim Alexandria Iudaeos bene multos fovit, eos tamen cura
regis venturi h. e. veri Messiae nec tanta olim tetigit nec adhuc fortasse
tangit® (101).

3 Si quidquam divinum Sibyllae versibus comprehenderunt, quod Patres
antiqui uno ore et magno adstruunt conatu; has divinationes unde duxerint,
nisi ex verbo divino intellegere non possum® (110).
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3. Die Nachwirkung der sibyllinischen Kontroverse.

Die mit der Vorrede des Opsopoeus einsetzende Kritik an
der Vertrauenswiirdigkeit der ganzen sibyllinischen Tradition
mubte die Vertreter der spekulativen Theologie ver-
anlassen, sich iiber die Sibyllen entweder gar nicht oder nur
sehr vorgichtig zu dubern. Da die Leugnung einer ,necessitas
medii“ der ,fides explicita mediatoris“, was die vor Christus leben-
den Heiden betrifft, sich fast restlos durchgesetzt hat?, vermift
man die mit der Annahme von Sibyllen arbeitende Verlegenheits-
losung der Frage nach dem Heilsweg jener Heiden nicht.

J. de Lugo teilt verschiedene Vorschlige mit, die der Forderung
einer ,fides explicita®, wie sie Augustinus, De eciv. Dei 18, 47, ohne
Einschrinkung erhebt, geniigen wollen; so die Annahme einer Er-
leuchtung der Heiden iiber den kommenden Erloser durch Engel (Co-
quaeus) oder durch eine Berithrung mit dem Judenvolke oder endlich
durch die Tradition der Urviiter. Diese Bemithungen entbehren aber
des dogmatischen Interesses: ,Quidquid tamen sit circa factum, nohis
sufficiat hane non esse necessitatem medii“ (De virt. fid. disp. 12, s. 4,
n. 101 [Ausg. von Lyon 1656] 299). — Der mit einem erdriickenden
Apparat von Belegstellen ausgestattete Traktat ,De sacrosancto In-
carnationis Mysterio von Augustinus Oregius (Rom 1633) zieht
gur ¢. 1 (Utrum Verbum carnem assumere possibile fuerit) die Lak-
tanzkapitel Div. inst. 4, 13 und 15—18, diese Fundgruben von Sibyl-
linen, nur nach ihrem skripturistischen Gehalt heran (4 f.). — A. Tanner
kennt die patristischen und scholastischen Abhandlungen, in denen
apologetische Verwertung des Argumentes aus den Sibyllen stark
hervortritt, wie die pseudoaugustinische Schrift ,Contra Judaeos, Pa-
ganos et Arianos“ und die Polemik des Peter v. Blois ,Contra per-
fidiam Tudaeorum® wohl (vgl. den Hinweis in der Theol. Schol. IV
[Ingolst. 1627] disp. 1, q. 1, dub. 2, n. 79 [S. 291]); er verzichtet
jedoch auf eine Auswertung der genannten Schriften nach dieser be-
denklichen Richtung. Traditionen der Scholastik bleibt er treu, wenn
er in den ausgiebig belegten Erorterungen iiber den Stern der Weisen
(disp. 2, q. 2, dub. 2 [S. b5T7]) einen Hinweis auf die Sibyllen ver-
meidet. Ein solcher auf die 4. Ekloge hitte an erstgenanntem Orte,
an dem iiber die Angemessenheit des Zeitpunktes der Ankunft des
Erlosers gehandelt wird, passend erscheinen konnen. Weil dort (n. 75,
8. 28) jedoch die Isaiasstellen itber das Gliick der messianischen Zeit
(11, 6 w. a.) als Einwinde gegen dio Erfillung der Weissagungen in
Christus vorgelegt sind, wire die Schwierigkeit nur vermehrt worden. —
L. Turrianus S. J. (Torres) druckt in seinen Disp. in 2, 2 (Lyon

! Eine Ausnahme bildet die franzésische Theologie seit 1650; vgl. Ca-
péran, Le probldme du salut 857 und 380 ff.
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1617, 338 ff) den a. 7 der q. 2 wortlich ab, nennt aber selbst weder
bei der positiven Erorterung der Frage noch bei der Behandlung der seiner
Losung entgegenstehenden Augustinustexte, die wiederum den Hin-
weis auf die Sibyllen bieten, die letzteren. — Dab bei J. Martinez
de Ripalda fiir die prophetischen Frauen des Heidentums kein Raum
ist, versteht sich angesichts seiner kithnen Losung der Frage, wie
die Heiden zum heilsnotwendigen Glauben gelangen, von selbst (vgl.
De ente supernat. I [Liyon 1663] disp. 20, sect. 22 [189]). — A. Vulpes
handelt in seinem grofen Skotuskommentar P. III, T. II (Neapel 1640)
in der disp. 36 (148 ff.) ,de obiectis explicite credendis“. Dabei lehnt
er in a. 2 jede rigoristische Aufstellung iiber die Heilsnotwendigkeit
des Menschwerdungsglaubens unter scharfer Polemik auch gegen
Thomas ab. — B. Mastrius rechnet in seiner disp. 5 de div. praedest.
a. 3, obi, 2 (In I Sent. [Ven. 1675] 262 f.) bei der Erklérung des
Heilswillens Gottes gegeniiber den Heiden u. a. wohl mit einer un-
mittelbaren Erleuchtung durch Gott, aber nicht mit dem damals so
umstrittenen Amt besonders erweckter Propheten.

Auf das Material, das Capéran bei der Darstellung der im Zeichen
des Jansenismus stehenden Periode des Streites iiher die Heils-
wege der Heiden (Le Probleme du salut 857 ff.) erschlossen hat, sei
kurz hingewiesen. Gerade hierbei fillt die verinderte Rolle auf, die
die Sibyllen nunmehr in diesem Streit spielen, der ihnen in der Ver-
gangenheit so oft eine restlose Apologie bereitet hatte. Bei Kardinal
Sfondrato (Nodus praedestinationis dissolutus [Rom 1696]) er-
scheinen sie noch als geschichtliches Beispiel der Berufung zur ,fides
explicita® (169; Capéran 859). Ganz anders nutzt Le Comte S. J. in
seinen ,Nouveaux Mémoires sur I'état présent de la Chine“ das pa-
tristische Material itber die Sibyllen aus: Die Viter haben auf Grund
so unzuverldssiger Dokumente wie der Sibyllinen den vorchristlichen
Heiden der Antike Kenntnis des Messiasgeheimnisses zugesprochen;
moge man darum auch den religiosen Gehalt der echten chinesischen
Quellen wiirdigen (Wortlaut der Stelle bei Capéran 366). Bei der
Verhandlung der Sorbonne iiber das eben angefithrte Werk, die zu der
am 18. Oktober 1700 verdffentlichten Zensurierung fiithrte, verlas ein
Fakultitsmitglied, Coulau, ein Gutachten zu Gunsten des Jesuiten,
das er spiter eigenmiichtiz herausgab. Auch darin wird in etwas
anderer Form grundsitzlich Wertvolles aus den Viterbemerkungen
tiber die Sibyllenspriiche herausgeschilt unter Anerkennung der Irr-
tiimlichkeit der quellenmifiigen Bewertung dieser Orakel durch die
Viiter (Capéran 369).

Bis ins 18. Jahrhundert hinein werden aber die patristischen
Sibyllenanschauungen von vielen katholischen® Theologen, zu-

! Daf sich bei protestantischen Theologen die sibyllinische Tradition
gleichfalls weiter vererbte, mige noch durch zwei Hinweise dargetan
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meist bei der Behandlung der Menschwerdung Christi, doch
noch beriicksichtigt. Besonders versuchen sie oft, das Zeug-
nis der Sibyllen, wenn auch mit gewissen Einschriinkungen,
apologetisch auszuwerten.

Bei Beantwortung der Frage, ob die Menschwerdung natiir-
lich erkennbar sei, bezeichnet der Thomist Frane. Silv. a
Brania die Kunde der Sibyllen vom Heiland als auf Offen-
barung beruhend (Comment. in 3 p. S. Thom. [Venet. 1726]
q. 1, S. 6). — Bei Behandlung der Moglichkeit der Mensch-
werdung stellt Ant. Boucat O. S. Franc. de Paula ein erstes
Argument auf ,ex Sibyllis et aliis inter Gentiles doctissimis
depromptum®. Dabei fehlt der Hinweis auf die 4. Ekloge
nicht; die Verse 1—10 und 13 f. werden zitiert, aber nur als
Beweis, daf Virgil die Weissagungen der Sibyllen gekannt
habe. Der Theologe ist leichtsinnig genug, dem Augustintext

werden. Der Jenenser Professor Joh. Gerardi gibt im 9. Band seiner
Loci theol. (Frankfurt 1657) eschatalogische Texte der Or. Sib. ausfiihrlich
wieder, darunter auch die Heilandsakrostichis; aufer auf Onuphrius Pan-
vinio beruft er sich dabei sogar noch auf Gottfried von Viterbo (88). —
Der Forderung der praktischen Religiositit will die erste deutsche Aus-
gabe der Or. Sib. dienen. Sie erschien unter dem umstiindlichen Titel:
Oracula Sibyllina oder neun Biicher Sibyllinischer Weissagungen anjetzo
wegen vieler darinnen enthaltenen erbaulichen /auch diese letzte Zeiten
betreffender wichtigen Dinge [ zum Erstenmahl auf der Griechischen in
die Teutsche Sprache mit besonderem Fleifi tibergesetzet / mit nothigen
Anmerkungen erliutert / und nebst einer auBfiihrlichen Einleitung von der
wahren Historie derer Sibyllen und ihren Weissagungen / auch einigen
anderen Anhiingen [an das Licht gegeben von Johann Christian Neh-
ringen, p.t. Lyec. Essend. ad Spir. S. Rectore, Essen, In Verlegung des
Autors, Im Jahre unseres Erlosers 1702. — Nehring beruft sich fir die
Geschichtlichkeit der Sibyllen auf Wagner (6 ff.) und Isaak Vob (36 f.).
Nach langer Priifung der Griinde fiir und wider formuliert er seine An-
sicht ganz traditionell wie folgt: ,DaB diese Sibyllinische Biicher schon
lange vor Christi Gebuhrt unter den Heyden bekandt gewesen /doch nicht
eben von allen [ weil sie vor der Erfiillung wenig davon verstanden / gar
zu viel Werks davon gemachet® usw. ,Der Ursprung dieser Weissagung
ist GOTT selbst® (110). Nehring hilt an der Messianitit der 4. Ekloge
fest (219). Den Titel einer nachtriiglichen Selbstverteidigung Nehrings
siehe bei Fabricius-Harles a. a. 0. 279; dort manche weitere Beitriige zur
Beleuchtung der Stellungnahme protestantischer Gelehrter; besonders sei
auf Anm. g zu 8. 261 verwiesen. Vgl. auch Allg. D. Biogr. XXIII (Leipzig
1886) 394 f. Nehring gab 1719 eine neue Auflage seiner Ubersetzung her-
aus und verteidigte ein zweites Mal seine Auffassung in einer eigenen
Schrift.
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De civ. Dei 18, 461, der wenigstens mit der Moglichkeit einer
Filschung rechnet, die vielfache rilhmliche Erwihnung der
Sibyllen bei heidnischen Autoritiiten als zwingenden Gegen-
grund entgegenzuhalten?.

Das thomistische Schulbuch des 18. Jahrhunderts, die ,Summa
S. Thomae hodiernis academicis moribus accommodata“ von C. R.
Billuart O. P., findet bei der Zusammenstellung der heid-
nischen Frommen, an die eine Offenbarung iiber die Mensch-
werdung ergangen sei, daf die Sibyllen einen besondern Ex-
kurs erheischen. In diesem wird unter Preisgabe der Un-
verfilschtheit der erhaltemen acht Biicher die Existenz echter
messianischer Sibyllinen im vorchristlichen Rom unter Be-
rufung auch auf Virgil und Anfihrung von Ecl. 4, 3—9 und
13 f. festgehalten; die Konsequenz, dab damit eine Bevor-
zugung der Heiden vor den Juden zugegeben werde, sucht
der Theologe, so gut es geht, zu entkriiften: ,Quia licet essent
clarissima [oracula], ea tamen non intelligebant Gentiles . . .,
ut patet de Virgilio . . .“ (XIV [Wirceb. 1758] 78—82). — Der
Skotist F. Laurentius Brancatus de Lauria O. Min.
Conv. verweist bei der Aufzihlung der auf die einzelnen Ge-
heimnisse des Lebens Jesu beziiglichen Weissagungen auf den
Menschwerdungsbericht der Or. Sib. und das Vaticinium der
Cumana bei Virgil, das er in Ecl. 4, 4—7; 49 (clara Deum
soboles); 15 f. trotz der mifbriuchlichen Beniitzung durch den
Dichter wiedererkennt (in 1. 3 Sent. I [Romae 1682], disp. 1,
art. 8, 8. 7).

Aus der Schule der Jesuiten sei A. Gutierrez de la Sal
erwihnt. In seinem ,Tractatus schol. de Incarnatione Verbi
Div.* (Matr. 1729) stellt er sich in der disp. 1, c. 2 die Auf-
gabe, die in der Kirche gegeniiber Heiden und Juden ge-

1 1] 344, 95 ff. Hoffmann, Die Stelle steht inhaltlich den oben 8. 72 1.
unter 6 und 8 behandelten nahe.

? Boucat steht, obwohl auBerordentlich belesen, dennoch auf dem da-
mals schon iiberholten religionsgeschichtlichen Standpunkt der Anmahme
einer diabolischen Nachiffung christlicher Geheimnisse; so fiihrt er in
gleichem Zusammenhang aus Tertullian, Apolog. 21 (I 197 Oehler) die
Metamorphosen heidnischer Gitter an mit der Bemerkung: ,Quibus factis
praelusam Incarnationem apud infideles fuisse testatur Iustinus in dialogis*
(Theologia Patrum scholastico-dogmatica sed maxime positiva t. V [Venet.
1736] 244 £).



794 Das Prophetenamt der Sibyllen in kirchl. Literatur

briuchlichen Argumente fiir die Geschichtlichkeit der Mensch-
werdung zusammenzufassen. An erster Stelle steht unter Hin-
weis auf die in der Bibl. Patr. gesammelten Viterzeugnisse
zu Gunsten der Sibyllen der Beweis aus den von Juden wie
Heiden anerkannten Or. Sib. (n. 22 f,, 8. 10). Virgil wird nicht
genannt, wohl aber die in den Kreis der Ara-coeli-Legende
gehorende Weissagung des Agrippal. Ubrigens ist der dem
sibyllinischen Argument gewidmete Raum doch ein sehr be-
scheidener gegeniiber der Ausfiihrlichkeit, mit der der alt-
testamentliche Weissagungsbeweis geboten wird. — Den Stand
der Theologie in der oberdeutschen Provinz der Gesellschaft
Jesu in der ersten Hilfte des 18. Jahrhunderts veranschaulicht
die ,Theologia Scholastica“ des P. Anton Mayr. Der Tract.
IX (De incarnatione) rechnet mit den angeblichen Weissagungen
der Sibyllen als mit einem Einwand gegen den Geheimnis-
charakter der Menschwerdung. Zur Losung steht aufer der
Anerkennung der Orakel als echter iibernatiirlicher Prophe-
zelungen die Annahme einer Abhingigkeit dieser Texte vom
A.T. offen (q. 1, a. 3, obi. 3, S. 24). — Die letzte theologische
Leistung der oberdeutschen Jesuiten bietet die Theologia
Wirceburgensis. Der Verfasser des Tract. De Verbo incarnato
(1768), Thomas Holtzclau, tritt in der diss. 1, sect. 3 den
Nachweis der Tatsiichlichkeit der Menschwerdung an. Uber
das Argument aus den Spriichen der Sibyllen wird, wie iber
das aus dem Schweigen der heidnischen Orakel, nur berichtet
als iiber ein bei den Vitern iibliches Beweisverfahren (159).
So tritt der Unterschied zwischen diesen zeitgeschichtlich be-
dingten und den absolut giiltigen Beweisen deutlich hervor.
Damit ist es wohl vereinbar, wenn der Theologe durch Bei-
bringung positiven Materiales (darunter des Zeugnisses der
4. Ekloge) wie auch durch Beantwortung der naheliegenden
Einwiinde die Haltung der Viter zu verteidigen sucht. Er
offenbart dabei ein gesundes Urteil, das sich freilich nicht bis
zu dem entscheidenden Schritt vorwagt, zwischen heidnischen
und christlichen Sibyllinen einen endgiiltigen Schnitt zu ziehen,

! Ihm (oder einer mit seinem Namen bezeichneten Sibylle?) hat das
Spitmittelalter ebenfalls ein hexametrisches Hexastichon in den Mund ge-
legt. Es steht bei Salmeron, Comment. II (Kaln 1602) 163.
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Der jansenistisch gerichtete L. Habert! (1636—1718) gibt
bei Behandlung der Frage iiber die Notwendigkeit einer Kennt-
nis der Menschwerdung zur Erliuterung von Augustinus, De
civ. Dei 18, 46 und Ep. 1022, wo der Kirchenlehrer die Tat-
sichlichkeit der Verbreitung einer solchen Kenntnis unter Hei-
den betont, die iibliche gedriingte Zusammenfassung der Nach-
richten @iber die Sibyllen und das Christliche in den Sibyllinen.
Das von Justinus erwihnte kaiserliche Verbot einer Lektiire
der Sibyllinen beleuchtet nach Habert den Krfolg, mit dem
die Beweisfilhrung der Viter aus diesen Schriften gesegnet
war. Ungeordneter religioser Eifer hat sie allerdings zu
Interpolationen veranlafit; die Kritiker mogen sich aber hiiten,
diese Einschitbe bis in die apostolische Zeit hinaufzuriicken:
,Durum est enim fraudem per quattuor saecula non fuisse
detectam, et Patres tam Graecos quam Latinos armis men-
dacii pro veritate decertasse. Libros ergo Sibyllinos non habe-
mus, quales habuere S. Justinus, Athenagoras ete.; quando
autem fuerint immutati, aliis examinandum relinquimus“ (Theol.
dogm. I [Aug. Vind. 1751] 206). — Honor. Tournely hat
sich sein Urteil iiber die Verbreitung messianischer Hoffnungen
im Heidentum ganz im Anschluf an Huet gebildet. So glaubt
er wie dieser beriihmte Bischof wohl an eine sich vom A.T.
herschreibende Heilandserwartung des Konfuzius, aber nicht
an einen messianischen und iiberhaupt religivsen Gehalt der
heidnischen Sibyllinen . .. ,mere prophana illa fuere quibus
subinde Christiani . . . plura de Christo clara et expressa in-
seruere® (Cursus theol. [Koln 1752; zuerst Par. 17925] “p. 3,
q. 1, a. 3, concl. 4, S. 429). In q. 2 werden die Beweise fiir
die Tatsichlichkeit der Menschwerdung gegeben. Unter den
gegen Heiden brauchbaren Stoffen werden in a. 3 die christo-
logischen Stellen der Sibyllinen als Unterlage zu einem ,argu-
mentum ad hominem® trotz ihres gefilschten Charakters an-
erkannt (471).

Der Mauriner Prudentius Maranus hat in seinem her-
vorragenden Werk ,Divinitas Domini nostri Jesu Christi mani-

1 Vgl. A. Humbert im Dictionnaire de théol. cath. VI 2015.
® Ep. I, p. 557, Z. 21—23 Goldbacher. — Hier sei bemerkt, daBi oben
8. 68 Mitte die Worte ,von Cicero* zu streichen sind.
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festa in Secripturis et Traditione“ (Neudruck Wiirzburg 1859
nach der Hauptausgabe Paris 1746) 249 ff. christologische
Texte des sibyllinischen Korpus mit gliicklichem Griff unter
die frithen Traditionszeugnisse eingereiht und so den Weg ge-
wiesen, auf dem in wissenschaftlich einwandfreier Weise diese
Stoffmassen theologisch nutzbar gemacht werden kimnnen!®.

Viele der aus den Dogmatikern angefiihrten Stellen sind den Zu-
sammenfassungen der ,motiva credibilitatis“ entnommen, die im Traktat
»De incarnatione® ihren Platz behaupteten. Das fundamentaltheolo-
gische Material konnte auch anderswohin verschlagen werden. In
dem iber die Kirche handelnden 8. Band seiner Kontroversen (%Mai-
land 1757) erginzt der Karmelit Liberius a Iesu die Beweiskraft der
»nota universalitatis Ecclesiae“ durch den Hinweis auf die prophe-
tische Vorherverkiindigung dieses Merkmals. Er findet den Ubergang
zu den Sibyllen durch den abgegriffenen Gedanken, daf ihr Zeugnis
fir ,Heiden“ (d. h. aufer dem Christentum Stehende) die Aufgabe er-
fillle, die sonst den alttestamentlichen Propheten zufalle. Die histo-
rischen Angaben iiber die Sibyllen, die der Autor vorlegt, sind auf-
fallend ungeschickt zusammengelesen. TImmerhin zeigt er soviel kri-
tischen Sinn, dafi er wenigstens die Abhingigkeit vom A. T. als eine
Moglichkeit zur Erklirung ihres Zukunftswissens offen lafit (321 f.).

V. L. Gotti O. P. legt in seinem griindlichen Werke ,Veritas
religionis christianae* (I Venet. 1750) hesondern Wert auf den Weis-
sagungsbeweis. Einen ernsten Einwand bildet das heidnische Orakel-
wesen, das mit grofier antiquarischer Gelehrsamkeit gewiirdigt wird
(256 £.). Es ist fiir eine unbefangene Beurteilung der Sibyllen von
Vorteil, dafs der Apologet in diesem Zusammenhang auf sie zu sprechen
kommt. Thre Spriiche teilen mit den Orakeln iberhaupt die giinz-
liche Unbestimmtheit (,. .. ut quodcumque cuicumque quocumque tem-
pore accidisset, praedictum videretur®, was schon Cicero, De div.
2, 110 geschickt aufdeckte). Weiterhin legt dann Gotti einem fin-
gierten Geegner die Beweisfithrung des Manichiers Faustus bei Augustin,
C. Faust. Manich. 1. 13, ¢. 1 (vgl. oben S. 71) in den Mund. In seiner
Erwiderung spinnt er hauptsichlich das augustinische Wortspiel weiter
aus: ,Quod [die hypothetische Tatsache echter sibyllinischer Heilands-
verkiindigung] valet non ad eorum auctoritatem amplectendam, sed
ad paganorum revincendam vanitatem.® Als Hauptunterschied der

! Aus den Stellen, die sich auf die Menschwerdung beziehen, werden
1 324 1, VII 23 und 64 ff. Geffcken ausgewihlt, withrend auf III 286 und
785 ff. verzichtet wird. Zu VII 64 ff. bietet Maranus gliickliche Konjekturen.
Sie werden zum Teil von Alexandre (Bd. I, p. II 218) anerkannt. Die viel-
leicht wertvollste, mehelag statt des iiberlieferten molA@ (v. 67), wird mit
einer leichten Anderung (wekein) im Apparat von Geffcken als ein Ver-
dienst Mendelssohns gebucht.
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Sibyllen von den Propheten hebt er hervor: ,quia praedicebant eum,
quem non colebant, necessitate veritatis, non amore pietatis*. Ubrigens
wird die geschichtliche UngewiBheit der Voraussetzung, an die diese
Erorterung ankniipft, von Gotti nochmals so scharf betont, daf darin
auch die Ablehnung eines messianischen Sinnes der 4. Ekloge ein-
begriffen ist (257). Es ist immerhin bezeichnend fiir die Wandlung,
die in der Auslegung der Augustintexte ilber die Sibyllen seitens der
Theologen sich mittlerweile vollzogen hat, wenn wir beobachten, daf
man jetzt iiberhaupt gerne aus diesen die Unsicherheit des geschicht-
lichen Faktums herausliest. Das tut heziiglich De civ. Dei 18, 47 u. a.
P. Collet in seinen Institutiones theol. schol. I (Paris 1775) 395.

Es eriibrigt noch, die Verwendung sibyllinischen Materials
in der praktisch-theologischen Literatur wenigstens an emem
Beispiel zu beleuchten, sowie die Auslegung der 4. Ekloge in
fithrenden Virgilkommentaren katholischer Autoren kurz zu
zeichnen.

Die ,Summa aurea Mariana“ von J.J. Bourassé enthilt
in ihrem 13. Band (Paris 1866) unter dem Titel ,Elogia
gloriosissimae V. Deip. Mariae ad eiusdem Litanias Lauretanas®
eine fromme Erklirung der lauretanischen Litanei, die der
Augustiner J. P. Berlendus aus Bergamo, Theologe und
Prediger daselbst (f 1623), bald nach 1605 — er schrieb noch
,Scala Jacobi“, ,Esca divini amoris“, ,Metaphysica symbolicae
visionis mulieris amictae sole“ — verfafit und der Benediktiner
W. Weikhaupt aus dem Italienischen ins Lateinische iiber-
setzt hat. Die Schrift arbeitet mit vielen Texten und sagen-
geschichtlichem Vergleichsmaterial aus klassischer Literatur.
Zu der Anrufung ,virgo praedicanda“ werden Verse der spiiten
hexametrischen Hexasticha, die wir bei Sixtus Senensis, Sal-
meron u. a. fanden, hervorgeholt, die der Phrygia vollstindig
(842). Schon die erste Anrufung (S. Maria) wird mit einem
Spruch der Erythraea beleuchtet® (94). Im gleichen Zusam-
menhang der Erklirung des Namens Mariae wird die Or. Sib.
III 24 ff. Geffcken gebotene jidische Erklirung des Tetra-
gramms Adam angefithrt. Das ganze Hexastich der Ery-
thraea wird zur Behandlung des Vorzugs der Jungfraulichkeit

1 Ahnlich erwiihnt Martin Delrio S.J. in seinen ,Polemica Mariana
sex”, einem Teil des ,Opus Marianum* (Lyon 1607), die Sibylla Erythraea
zur Frage der Deutung des Namens Marié (812).
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der Gottesmutter herangezogen (151). Trotz Beobachtung von
mancherlei Verwendung virgilischen Gutes liek sich ein Hin-
weis auf die 4. Ekloge nicht feststellen .

Das Standwerk der Virgilexegese in den katholischen
Landen blieben auf lange Zeit die Kommentare des L. de La
Cerda 8. J. (iiber ihre Bedeutung vgl. V. Zabughin a. a. O. IT
93). Der Abfassungszeit entsprechend wird im Kommentar
zu den Bucolica (zuerst 1608; hier beniitzt die Ausg. Koln
1647) an der traditionellen Auffassung iiber die Sibyllen fest-
gehalten®. Die Or. Sib. sind nach der ,Bibliotheca Patrum*
angezogen. Bei Auslegung der 4. Ekloge wird wie herkémm-
lich zwischen dem messianischen Sinn der sibyllinischen Quelle
und der hofischen Absicht des Dichters unterschieden®. Bei
der Auslegung von Vers 13 werden im Anschluf an die Worte

! Eine Durchmusterung der von F. Reiffenberg S. J. herausgegebenen
Sammlung lateinischer Gedichte seiner Ordensgenossen aus der nieder-
rheinischen Provinz (4 Biinde, Koln 1758) ergab kaum eine Beniitzung der
4. Ekloge, so hiiufig auch das literarische Genus der Eklogendichtung ver-
treten ist. Die 2. Ekloge des P. Jac. Masenus (Reiffenberg II 11 ff)
spielt in der héufiger vom Jesusknaben gebrauchten Wendung ,Accipe
parve puer’ auf Eel. 4, 60 an. Jakob Balde legt in seinem Bauern-
drama (Opp. poét. VI [Miinchen 1729] 372 ff.) dem Mereurius, der die Friedens-
botschaft bringt, das Motiv von der Riickkehr der saturnischen Zeit und
der Wiederkunft der Virgo in den Mund (392).

? Im Aeneiskommentar, auf dessen ausfiihrlichere Angaben iiber die
Sibyllen bei Behandlung der 4. Ekloge verwiesen wird, verteidigt La Cerda
zu VI 48 (8. 608 E der Ausg. Koln 1628) eine Chrysostomusbemerkung tiber
die Sibyllen, die bei Neueren Anstof erregt hat (vgl. E. Norden, P. Ver-
gilins Maro Aeneis Buch VI erkliirt 2[Leipzig 1916] 146). Die Stelle, die
oben 8. 63 iibersehen wurde, bildet bei La Cerda den Abschlufi einer langen
Reihe von fast ausschlieBlich profanen Zeugnissen iiber die mantische In-
spiration der Sibyllen. Dieser wird die ruhige Art der Zukunftsverkiindigung,
die Helenus im III. Buch der Aeneis iibe, entgegengehalten; in beiden
Fillen hiitten wir nach der Vorstellung der Alten ein Bild dimonischer
Beeinflussung (Varias Vaticinii species veteres constituebant ex tranquilli-
tate aut furore, quo daemon afflaret vaticinantes [608 A]). Es lieB sich
nicht feststellen, ob La Cerda der Autor ist, den F. Collius in seinem un-
kritischen Werke ,De animabus paganorum® (II, Mailand 1633) irrig als
den einzigen namhaft macht, der eine dimonische Quelle des Zukunfis-
wissens der Sibyllen lehre (vgl. Capéran 366 A. 1),

8 Zu V.6 meint La Cerda: ,Itaque mon dubium quin Poeta Astracam
virginem intellexerit, cum Sibylla tamen, unde ille accepit, Deiparam vir-
ginem.“ Zu V.9 driickt er sich vorsichtig so aus: ,Gens aurea] Haesit
Hesiodo ... Huius quoque rei frequens mentio in oraculis Sibyllinis.* Das
wird belegt durch chiliastische Texte aus Or. Sib. III.
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,sceleris vestigia® augustinische Andeutungen weit ausge-
fihrt'. Sehr reichlich ist das den Herrscherkult betreffende
Stellenmaterial, das sich schon bei La Cerda zur 4. Ekloge
zum Teil aus Vorgiingern gesammelt findet®. Ausgiebig ist
auch die Sammlung von Belegen zum Tierfrieden. Dabei wird
wohl auf Laktanz und die von ihm zifierten Sibyllinenverse,
nicht aber auf Isaias hingewiesen 3.

Auch C.Ruaeus 8. J. betrachtet in seinem Virgilkommentar
(beniitzte Ausgabe Venedig 1764, der die 3. Pariser vom Jahre
1726 zu Grunde liegt) die Heilsschilderungen der Ekloge
als Ubertragung von Weissagungen der kumanischen Sibylle
iitber ,Geburt, Mutter und Zeitalter* auf einen Polliosohn,
dem er aber den Namen Saloninus nicht zugesteht (Argu-
mentum S. 23). Bei der Einzelauslegung ist jedoch auf Fest-
stellung einer messianischen Grundbedeutung von Motiven wie
dem der Virgo, der Magni menses, des Scelus giinzlich ver-
zichtet und alles rein heidnisch erklirt. — Zu Aen. VI, 2 fakt
R. die nach seinem Urteil gesicherteren Nachrichten iiber das
»ganz verworrene und dunkle® Gebiet der Sibyllenfrage in acht
klar umrissenen Punkten zusammen. An fiinfter und sechster
Stelle werden Christusweissagungen besonders der kumanischen
und erythriiischen Sibylle als Tatsache anerkannt, Riickschliisse

1  Haec verba et quae paucis interiectis sequuntur, Pauca tamen sub-
erunt priscae vestigia fraudis, videntur mihi prolata a Sibylla cum aperto
vaticinio peccati originis, quod haeret in mortalibus ante expiationem
Baptismi. Nam, quae sunt alia vestigia sceleris, quam contracti a primis
parentibus in loco voluptatis? quae ea prisca fraus, nisi techna serpentis
invasoris. Poeta tamen huius rei insciens, Sibyllae vaticinium accepit de
renovatione aurei seculi facta sub Augusto, et per vestigia sceleris in-
tellexit reliquias belli civilis. Et quidem hoc pertinere ad Christum, qui
deleturus esset vestigia antiqui seeleris, clarum ex August. ¢. 27 lib. 10
de Civit. ubi versum Virgilii de Redemptore aceipit.”

* Zu V. 6 (Saturnia regna) wird auf Philo, Legatio ad Caium, verwiesen.
Zu V. 16 heifit es: ,Et ipse videbitur illis] Perfectam iudicavi Apotheosim,
Germ. recte admonet, ut videat Deos aliisque videatur, iuxta illud Dion.
Calig. Vos Dii videre potestis vos inter vos....* Dennoch ist La Cerda
der Meinung: ,Quantum res ipsa, et versus permittant, de Salonino acei-
pienda omnia.* Vgl. auch zu V. 18: ,Pertinent vero ista ad apotheosin
Salonini, nam Diis primitiae offerebantur.*

8 Zu V.24 heiBit es sehr bestimmt: ,Occidet et serpens] Dixerat hoc
Sibylla cum aperto vaticinio adventus Christi; Virgilius ad Cunas Salonini
transtulit,

Scholastik. IV.4 34
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auf einen prophetischen Charakter ihrer Personen mit Berufung
auf Augustin, C. Faust. 13, 2, jedoch abgelehnt; es liege blof
eine ihnen zur Belohnung ihrer Jungfriiulichkeit gelegentlich
verliechene Prophetengabe vor (380)1.

Die vom Oratorianer Andreas Gallandius veranstaltete, an-
gesehene Ausgabe der ,Bibliotheca Veterum Patrum® bietet im 1. Band
(Venetiis 1765) 8. txxvz ff. ausfithrliche Prolegomena zu den Sibyl-
linen, die ziemlich kritisch gerichtet sind. Wiederholt tritt darin auch
seine Ansicht iiber den Sinn der 4. Ekloge zu Tage. Zuniichst beschrinkt
er gich darauf, in der Ekloge Farben des Messiasreiches verwandt zu
sehen?. Gallandi liest jedoch aus der Rolle, die der Knabe beim Dichter
spielt, im Folgenden iihertreibend, Nachkléinge der von den Propheten iiber
die Person des Heilandes vorausgesagten Ziige heraus?®. Erst recht
ist eine eigentliche Erlosertitigkeit, die Gallandi in dem Gedicht aus-
gedriickt findet*, in Wahrheit darin nieht angedeutet. Dann kommt

! Bine bemerkenswerte Zusammenstellung zeitgendssischer Ansichten
iiber die 4. Ekloge bietet der Kommentar von P. Burmann [ (Amster-
dam 1746) 63. Neue Moglichkeiten einer Bestimmung der Person des riitsel-
haften Knaben sehen wir versucht. Aus der Zeitschrift der franzosischen
Jesuiten, den Mémoires de Trévoux (1703, S. 7) wird die Deutung auf
den zur Zeit des Eheabschlusses zwischen Augustus und Livia von der
letzteren aus der fritheren Ehe erwarteten Sohn, den spiiteren Drusus, be-
richtet. Aufer auf den Schwestersohn des Augustus, den Marcellus (Deu-
tung der scholia Bernensia), hat man auch auf dessen und der Julia kurz
nach der Geburt gestorbenen Sohn geraten (so De Vignoles, der auch
folgerecht schon die abenteuerliche Emendation ,Tullio® statt ,Pollio®
[V.12] vorschligt). Burmann selbst, der die Deutung auf Christus fiir
eine Triumerei erklirt, ist geneigt, sich der Ansicht von De Vignoles an-
zuschliefien.

? Ad illa item Virgiliug [respexit], quae ex Cumaeis carminibus miram
novi regni imaginem exhibent, iisdem plane coloribus depictam ac apud
prophetas divinitus inspiratos...* (S. Lxxvim).

3 Um die Vater wegen ihrer starken Beniitzung der Sibyllinen zu ent-
schuldigen, weist er darauf hin, daB sich eine allgemeine Heilandserwartung
fiir das vorchristliche Heidentum belegen lasse: ,Rem exemplo illustremus
ex quarta Virgilii Ecloga desumpto, cuius paullo ante meminimus. Ex
Cumaeis itaque carminibus canit Poeta puerum e caelo demissum, ex Vir-
gine natum, pro Deo habitum, hunc puerum aurea saecula reducturum
totumque orbem tunc immutatum iri; quam quidem immutationem eadem
paene ratione ac apud Isaiam deseriptum iri® (8. zxxx). Richtig wire es
gewesen, sich bei der Wiedergabe des Inhaltes der Verse, die das neue
Weltalter beschreiben, ausschlieBlich des Passivs zu bedienen; der Knabe
tut ja nichts zur Herbeifithrung der neuen gliicklichen Zeit.

4 ,Subditque demum, quod a Poetarum stilo plane abhorret, eundem
puernm scelera nostra expiaturum serpentemque occisurum, ut alia his
affinia praetereamus.*
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freilich die hergebrachte Unterscheidung zwischen der Absicht des
Dichters und dem objektiven Gehalt des Gedichtes oder dessen Quellel.

% *
*

So ermiidend es auch war, dem Gang der Sibyllen und
dem mit ihm auf weite Strecken hin verbundenen Weg der
4. Ekloge durch die kirchliche Literatur der vergangenen
Jahrhunderte 2 auch nur den grofen Linien nach zu folgen, so
ist eine Feststellung doch gewif erfreulich. Die Vertreter
dieser Literatur, gerade auch ihrer spekulativen Zweige, haben
sich sehr gewissenhaft mit allen Dokumenten, die in Beziehung
zur Offenbarung zu stehen schienen, auseinandergesetzt. Sie
haben sie weder vornehm ignoriert® noch scheu umgangen.
Die der Scholastik eigene Energie des Denkens, die alle Pro-
bleme wenigstens an gehoriger Stelle einzuordnen sucht,
dringte zu dieser Haltung. Sie ist der Theologie unserer Tage
gerade den religionsgeschichtlichen Fragen gegentiber sehr
notwendig* Selbst die historischen und textkritischen Seiten

1 Quamvis autem haec describens Virgilius, neque eorum sensum per-
cipiens, nihil de Christo cogitaverit, quin et alio illa torserit. Attentiores
tamen profecto erant ad religionis suae defensionem veteres Christiani,
quam ut eius Eclogam negligerent; quod sane praestitit Sibyllista, qui
sua de ultimo saeculo carmina ex Virgilianis desumpsisse perhibetur.
Damit ist das bislang angenommene Quellenverhiltnis umgedreht. Virgil
ist nunmehr haftbar nicht blof fiir den Erfolg der sibyllinischen Fiktion,
sondern der Quellenautor fir den sibyllinischen Schriftsteller. Fir die
eine oder andere Partie der Orakel, die bei C. Hosius, P. Vergili Maronis
Bucolica (KL T. 134) zu den VV 6 21 u. a. der 4. Ekloge als Parallelen
notiert sind, mag das in der Tat noch zu untersuchen sein.

2 Bei der veréinderten Binstellung der theologischen Methode der Neu-
zeit schien es unzweckmiiBig, die Untersuchung iiber das 18. Jahrhundert
hinaus auszudehnen. Die reiche Spezialliteratur der neuesten Zeit itber
die Sibyllen und Sibyllinen ist vielfach zusammengestellt; vgl. etwa
G. Schiirer, Geschichte des jiidischen Volkes I1I* (Leipzig 1909) 555 ff.;
Rzach in: Pauly-Wissowa, RE, 2. Reihe, 5. Halbbd.,, Sp.2103 2117
2167 2182.

® Alexandre ist hier beziiglich des Sixtus Sen. und R. Bellarmin
zu irrtiimlichen Schliissen gekommen, da er nur frihe Auflagen ihrer
Werke einsah., Vgl oben 8. 231 und 234 A. 3.

4 J. M. Lagrange hat sich ein bleibendes Verdienst erworben, indem
er (RevBibl 81 [1922] 552 f.) eine im einzelnen vielleicht anfechtbare,
aber im wesentlichen richtige (vgl. F. Klingner in: Hermes 62 [1927]
158) Deutung des Gedichtes vorlegte, gerade ehe durch neue Arbeiten eine
heute noch nicht ganz ttherwundene Verwirrung und Unsicherheit in Kern-

punkten geschaffen wurde.
34%
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solcher Probleme tiberliBt man kaum ungestraft auf die Dauer
den Vertretern rein profaner Wissenschaften. Schon zu ihrer
rechten Losung wird oft theologische oder doch religidse Ein-
fihlung erfordert. Wo es sich aber um Analyse des Ideen-
gehaltes so sichtlich religios beeinfluiter ' Geisteserzeugnisse
wie der 4. Ekloge handelt, die zudem in solch zeitliche Nihe
zu der neutestamentlichen Offenbarung gehoren, ist der Theo-
loge gezwungen, Stellung zu nehmen. Es tauchen da auber
Fragen religionsvergleichender Art denn doch auch wichtige
Fragen nach Einflissen hiniiber und heriiber auf, mdgen sie
nun die Gedanken oder auch nur deren Ausdrucksformen be-
treffen. Es ist der Theologie unwiirdig, zu solchen Fragen sich
erst dann zum Worte zu melden, wenn Instanzen, die sich
selbst offen als weniger berufen bekennen, die Geleise lingst
gelegt haben. Gewif konnte die Erinnerung an die vergeb-
lichen Bemiihungen der Theologie der Vorzeit um Dinge wie
die geschichtliche Seite der sibyllinischen Orakel auch ab-
schrecken. Allein dag die zur Verteidigung des Ansehens der
Sibyllinen aufgewandte Mithe ganz verloren gewesen sei, wird
man nicht zu sagen brauchen. Die Tatsache der Abfassung
eines Teiles der Orakel in vorchristlicher Zeit und die durch
diese Spriiche beforderte Verbreitung wenn auch noch so triiber
religivser Retterhoffnungen im Heidentum auch des Abend-
landes waren Posten, die behauptet wurden. Dak sie dessen
wert waren, beweist eben die Schitzung, die man neuerdings
diesen Tatsachen zuwendet.

Schon um der beiden genannten Punkte willen durften auch
die Viterangaben iiber die Sibyllen nicht schlechthin als wert-
los beiseite geschoben werden. Wenn manche Verteidiger der
Orakel die Preisgabe historischer Nachrichten der Viter tiber-
haupt scheuten, so war dieser iibertriebene Konservatismus
gegenitber dem Ungestiim einiger Gegner zur Auffindung der
rechten Mitte notig. Eine Einigung wurde leider dadurch er-
schwert, daf der Hauptbekiimpfer der Echtheit der sibylli-

! Vom ,Religitsen” in der Ekloge gelten natiirlich alle Einschrinkungen,
die man sich bei der Wiirdigung des Herrscherkultes als Religionsform
auferlegen mufi; vgl. dazu Bibl 9 (1928) 16 ff.; ferner P. Corssen im
Philologus N. F. 35 (1926) 63.
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nischen Schriften, D. Blondel, ganz abwegige konfessionelle
Polemik in die Kontroverse hineintrug.

Die Voraussetzung endlich der grundsiitzlichen Erorterungen
der Theologen iiber die Sibyllen, die Annahme der Moglich-
keit auBerordentlicher Heilswege, ist vom Glauben an einen
personlichen Gott nicht zu trennen. Ein Mann wie Leibniz
hat sich offen zu dieser Annahme bekannt®.

! A.Muzzarelli, selbst ein Erneuerer der Theorie von der ,fides
implicita“, hat gleichwohl den aufBerordentlichen Eingriffen der Vorsehung
ihr Recht belassen und dafiir auf Leibniz Théodicée I § 92 (das Zitat
steht § 98 S. 530 Erdmann) hingewiesen (Les Opuscules de Muzzarelli I
[Briissel 1837] 162). — Nachtriiglich werde ich von befreundeter Seite auf-
merksam gemacht, dat nach dem 1922 erschienenen Werke von Karl Yong,
Ordo prophetarum, die oben 8. 74 erwihnte pseudoaugustinische Predigt
wahrscheinlich die ganze Gattung der mittelalterlichen Mysterienspiele
hervorgerufen hat, in denen das Auftreten Virgils und der Sibyllen als
Heilandspropheten stehend ist.



