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Hanns-Gregor Nissing

Grundordnung gelingenden Menschseins

Die Zehn Gebote und ihre Auslegung
durch Thomas von Aquin
(Collationes in decem praeceptis)

Das Denken des Thomas von Aquin (1224/5-1274) steht unter
einem praktischen Vorzeichen. Sein Grundbegriff ist der Begriff
des actus (, Tatigkeit”, ,Handlung”). Im Ausgang von der Selbster-
fahrung des Menschen in seinem Tatigsein erschliefst Thomas die
Seele als , erstes Prinzip des Lebens” (primum principium vitae) und
»ersten Akt des physischen Korpers, der der Moglichkeit nach
Leben besitzt” (actus primus corporis physici organici potentia vitam
habentis).! Doch nicht nur der Mensch und die iibrigen beseelten
Wesen, sondern die gesamte Realitdt, das Sein als solches, er-
scheint in den Augen des Thomas in einer elementaren Dynamik,
Bewegtheit und Lebendigkeit - es besitzt in umfassender Weise
Aktcharakter, es ist ,Wirklichkeit” im urspriinglichen Sinne des
Wortes.2 Und auch Gott selbst wird in den Erorterungen zur phi-
losophischen Theologie im Ausgang von der Schopfung als , rei-
ner Akt” (actus purus) und , subsistierendes Sein” (ipsum esse subsi-
stens) erkennbar, als ,,das Wesen, dessen ganze Natur es ist, zu
existieren, das heifit, jener ,actus’ zu sein”s.

Seine theologischen Gesamtdarstellungen konzipiert Thomas
dementsprechend nach dem Ur-Rhythmus des Ausstromens der

1Vgl. Thomas, Super De an. 111 (Z. 362) - Zur prinzipiellen Bedeutung der
Seelenlehre fiir das Denken des Thomas vgl. H.-G. Nissing (2006), 53-69.

2 Vgl. R. Schonberger (1986), 259: ,Das Wirken griindet in der Wirk-
lichkeit [...]. Deshalb heif3t Sein doch so etwas wie ,Tun’”. - ,Es ist , Tun’
in einem ausgezeichneten und vollig einzigartigen Sinn. Die Alten haben
es ,das’ Tun schlechthin genannt, ohne nihere Bestimmung und ohne
Einschrankung; sie haben es einfachhin ,actus’ genannt. ,The most mar-
vellous of all things a being can do is: to be”.” (J. Pieper [2001b], 274f., mit
Hinweis auf E. Gilson [1957], 83).

3]. Pieper (2001b), 276. - Signifikantes Symbol dieses durch und durch
dynamischen Gottesbegriffs ist der brennende Dornbusch, in dem Gott
dem Mose seinen Namen geoffenbart hat: ,Ich bin der Ich bin” (Ex
3,14). - Vgl. dazu Thomas, Comp. theol. 119 (Z. 15-19).
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Geschopfe aus Gott und ihrer Riickkehr zu ihm, nach dem Mo-
dell von exitus und reditus.4 Denn Geschaffensein heifst zuinnerst
gepragt und bewegt sein durch den actus purus als schopferi-
schen Ursprung. Und Im-Akt-Sein, Tatigsein, bedeutet zugleich
stets: um eines Zieles willen titig sein.> So entspricht es dem
dynamischen Charakter des Menschseins, daf8 Thomas in sei-
nem Hauptwerk, der Summa theologiae, die Riick- oder Heimkehr
des Menschen zu Gott vor allem als Lehre von der menschlichen
Praxis, d.h. als Ethik bzw. Moraltheologie, entfaltet.6

Die erste Frage, die die Ethik zu stellen hat, ist daher die Frage
nach dem Ziel (finis/ telos). Bereits nach dem Verstandnis der anti-
ken Philosophie ist diese Frage gleichbedeutend mit der Frage
nach dem Guten und nach der Gliickseligkeit (beatitudo).” In seiner
Nikomachischen Ethik, der ersten systematischen Abhandlung zur
Thematik im Abendland, hatte Aristoteles (384-322 v. Chr.) die
Ethik derart teleologisch konzipiert: als Lehre von der Gliickselig-
keit bzw. als Eudaimonismus. Thomas nimmt diesen Entwurf auf
und erweitert ihn zu einem ,,christlichen Eudaimonismus.”8 Wie
Avristoteles beschreibt er den Weg des Menschen zur Gliickselig-
keitanhand der Tugenden (virtutes): Die Tugenden sind es, die den
Menschen in den Stand setzen, seinen natiirlichen Tendenzen auf
die gebiihrende Weise zu folgen und disponieren ihn in guter
Weise auf sein Ziel hin. So bezeichnet die Tugend

das ultimum potentiae, das Auﬁerste dessen, was ein Mensch
sein kann; sie ist die Erfiillung menschlichen Seinkénnens |[...],
die Unbeirrbarkeit der Richtung des Menschen auf die wahrhafte
Verwirklichung seines Wesens, das ist: auf das Gute.9

In ihrem Kern ist die Tugendlehre somit zugleich stets , Aussage
iiber den Menschen”10. Thren Ausgangs- und Angelpunkt besitzt
sie im Verstindnis des Menschen als Person, der eine ,, Herrschaft
iiber seine Akte” (dominium sui actus) besitzt und ein durch sich

4 Vgl. Thomas, S.th. 11,3 ad 1 und v.a. I 2 prol.; vgl. 11,7 c; ferner I-II
prol; 5.c.G.19 (n. 57); Super I Sent. prol.; d. 2; Super III Sent. prol. - Vgl.].
Pieper (2001b), 244: , Das Geniale [...] der Summa theologica des heiligen
Thomas liegt genau in diesem Punkt. Sie bringt es zustande, [...] die Er-
fassung des Geschehenscharakters der Wirklichkeit im Ordnungsgefiige
der Gedanken zu vollziehen.”

5Vgl. Thomas, S.c.G. III 3 (n. 1858-1877): ,Omne agens agit propter fi-
nem” u.0.

¢ Vgl. Thomas, S.th. I-II prol. und II-II prol.

7 Vgl. Aristoteles, Eth. Nic. 11 (1094a18-22) und I 2 (1095a14-18).

8 Vgl. dazu einfithrend H.-G. Nissing (22019).

9. Pieper (1996), 263.

107, Pieper (2005), 242-247.
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selbst handelndes (per se agens) und durch sich selbst seiendes (per
se ens/ subsistens) Wesen ist: ein individuelles Wesen von vernunft-
begabter Natur (individua substantia rationalis naturae).11 Im Riick-
griff auf den Schopfungsgedanken stellt Thomas ihn daher zu
Beginn des zweiten Teils der Summa vor als

geschaffen auf das Bild Gottes (imago Dei) hin, insofern mit Bild
,das Verstandhafte und willentlich Freie und durch sich selbst
Miichtige” bezeichnet wird, [...] insofern [...] er Ursprung seiner
Werke (principium operum suorum) ist, da er sozusagen einen
freien Willen hat (quasi liberum arbitrium habens) und Macht
tiber seine Werke (suorum operum potestatern).12

In die grundlegende Spannung zwischen erstem und zweitem
Akt, zwischen wesenhafter Wirklichkeit und tathafter Verwirk-
lichung gestellt, ist der Mensch sich gleichermafien Gabe wie
Aufgabe, und die in seinen Tatigkeiten angestrebte Erfiillung
oder perfectio besitzt stets auch den Charakter der ,Selbstver-
wirklichung” im eigentlichsten Sinne des Wortes.13 Ihr Ziel ist
ein gelingendes Menschsein.

Auf dem Weg zu seiner Verwirklichung und Vollendung in
der Gliickseligkeit empfangt der Mensch nach christlichem Ver-
standnis Leitung und Hilfe von Gott, vor allem (1) durch das
Gesetz (lex) und (2) durch die Gnade (gratia).’* Zumal dem erste-
ren kommt im Denken des Thomas von Aquin eine zentrale
Bedeutung zu: Das Gesetz ist dazu da, den Menschen als ver-
nunftbegabtes Geschopf in seinen personalen Tétigkeiten provi-
dentiell auf sein Ziel hin zu leiten, es ist

nichts anderes, als eine Begriindung der Titigkeit (ratio ope-
ris) [...] von ihrem Ziel her.’

Seine paradigmatische Gestalt besitzt das gottliche Gesetz im
Dekalog, jenen ,, Zehn Worten”, die Mose auf dem Berg Sinai von
Gott selbst empfangen hat (vgl. Ex 20) und die zum Zentrum des

11'Vgl. Thomas, Q. de pot. 9,2 c.; S.th.129,1 c. im Riickgriff auf Boethius,
Contra Eutychen et Nestorium IV (ed. Elsasser 81,8). - Mit einigem Uber-
schwang bezeichnet Thomas die Person so mehrfach als das ,, Vollkom-
menste in der gesamten Natur” (,Persona est perfectissimum in tota
natura”; 5.th.129,3 c.). - Vgl. Q. de pot. 9,3 c. (, dignissimum in creaturis );
Super III Sent. d. 6,1.1 c. (,,completissima [... ] ubi stat tota intentio naturae”).

12 Thomas, S.th. I-1I prol.

13 So ist es moglich, Anthropologie und Ethik gleichermafSen im Hori-
zont des Strebens nach dem Guten zu entfalten.

14 Vgl. Thomas, S.th. 190 prol.

15 Thomas, S.c.G. 111 114 (n. 2880). - Vgl. dazu unten S. XLI £f.
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Glaubens und der Gottesverehrung Israels wurden: Die Zehn
Gebote formulieren unmittelbare ethische Einsichten und sind

sozusagen die ersten Anfangsgriinde des Gesetzes (quasi pri-
ma legis initia).16

Mit ihren Weisungen regeln sie das Verhéltnis des Menschen zu
Gott wie zum Mitmenschen in umfassender Weisel7 und sind
insofern von besonderer padagogischer Bedeutung, als sie in
ihrem Aufbau und ihrer inneren Struktur einen Weg vorzeich-
nen, im religiosen Leben voranzuschreiten und das soziale Ver-
halten zu ordnen.18 Sie wollen zu guten Werken anleiten und
vom Bosen abhalten.!® Als solche bilden die Zehn Gebote den
Inbegriff aller Moralit4t.20 In den Erorterungen zum Dekalog
konzentriert sich daher die thomanische Lehre vom Gesetz. Mit
Recht hat man sie als ,eine der spannendsten Quiéstionen der
ganzen S[lumma] Theologiae”2! und , einen Hohepunkt seiner
biblischen Theologie”22 bezeichnet.

Auf eine noch unmittelbarere und urspriinglichere Weise
wird seine , Theologie des Dekalogs” in den Collationes in decem
praeceptis zugénglich,? einer Reihe von Predigten, die Thomas
nicht an der Universitit, sondern als Volkspredigten vor Glau-
bigen in Italien gehalten hat. Denn es gehort ja zur Eigenart der
Redegattung Predigt, daf8 sie den Prediger in einer unverstellten
Weise hervortreten l4f3t, der einen Sachverhalt pointiert und in
einfachen Begriffen und Bildern darzulegen weifs und ihn nicht
nur als Theologen, sondern auch als Zeugen mit seinem person-
lichen Glauben und seiner Spiritualitit zur Sprache bringt.2
Gerade seine Predigten scheinen daher einen guten Zugang zu
Thomas und seinem Denken zu er6ffnen.

Doch sind die Collationes in decem praeceptis, die hier in ihrer
deutschen Ubersetzung durch Josef Pieper, Heinrich Raskop
und Hans Schulte vorgelegt werden, nicht nur die umfassendste

16 Thomas, Super III Sent. d. 37,2,1 c.

17 Vgl. Thomas, Super III Sent. d. 37,2,2 c.; vgl. S.th. I-11100,2 c.; 5 c.; 6 c.

18 Vgl. Thomas, Super III Sent. d. 37,2,3 c.; vgl. S.th. I-11 106 c.

1 Vgl. ebd.; vgl. I-11 100,9 c.

20 Vegl. ebd., I-11100,3 c.

21 O.-H. Pesch (1988), 288.

2 Ebd., 297.

2 Ferner finden sich ausfiihrliche Auslegungen zum Dekalog im frithen
Sentenzenkommentar d. 37-40 und in der Sumima theologiae I-11 100; iiberdies
punktuelle Uberlegungen in S.c.G. 111 120 und 128.

24 Zum Predigtstil des Thomas vgl. summarisch J.-P. Torrell (1982),
245ff., und (1995), 92f.; L.-]. Bataillon (2014), 130*-135* H.-G. Nissing
(2019), VII-XII und XLV-XLIX. - Dazu unten S. LXII-LXIX.
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und instruktivste Darlegung zum Thema. Vielmehr kénnen sie
gleich in mehrfacher Hinsicht als Kristallisationspunkt der Lehre
vom gottlichen Gesetz bei Thomas gelten:

(1) Sie machen zunéchst in einer werkbiographischen Hinsicht
die Quellen erkennbar, aus denen das thomanische Denken im
Ganzen schopft, und zeigen die organische Verbindung, die
philosophische Ethik und theologische Moral, Aristoteles und
Bibel, in seinem Denken eingehen.

(2) In ihrer Gestalt als Predigten sind die Collationes in decem
praeceptis iiberdies die Frucht eines wissenschaftlichen Bemii-
hens, das sich auf einen mehrstufigen Prozef theologischer Kla-
rung stiitzt und einen zentralen Ort in Lebern und Werk des Tho-
mas besitzt.

(3) Sie haben tiberdies einen Text zur Grundlage, der wie kein
anderer im Alten Testament in seiner Bedeutung und Wiirde her-
vorgehoben ist, ja: der als eigentliches Zentrum der Schriften des
Alten Bundes gelten kann.

(4) Vor allem aber zeigen ihre Ausfithrungen die systemati-
sche Relevanz, die dem Dekalog und seiner Auslegung fiir die
., Theologie des Gesetzes” bei Thomas sowie fiir sein anthropologi-
sches wie ethisches Gesamtkonzept zukommt.

(5) Vor diesem Hintergrund lassen sich die Collationes in
decem praeceptis in ihrem inneren Aufbau und ihrer formalen
Gestaltung erschlieffen und werden

(6) in ihren wesentlichen Inhalten zugénglich.

So mogen der Text und seine Lektiire durch die folgende Ein-
fithrung einen angemessenen Verstdndnisrahmen erhalten. Dabei
kann der Dekalog als ein Muster oder Modell sichtbar werden, als
normativer Entwurf oder Bauplan, der die Gestalt menschlichen
Richtigseins vorzeichnet, als eine Grundordnung gelingenden
Menschseins, die zwar selbst noch keine Lehre von den Tugenden
darstellt, der aber eine konstitutive Rolle im Hinblick auf diese
und fiir das Streben des Menschen nach Gliickseligkeit zukommt.

1. Werkbiographische Urspriinge:
Aristoteles und die Heilige Schrift

In Leben und Schaffen des Thomas von Aquin konvergieren die
grofsen Dynamiken seines Jahrhunderts - so hat man gesagt:25
das Wachsen der Stiddte mit ihren groflen gotischen Kathedra-
len, die Ausbreitung der Bettelorden, das Aufkommen der Uni-
versititen, vor allem unter dem Einfluf§ des Denkens des Aristo-
teles und seiner Aneignung. Der Lebensgang des Thomas ist mit

2 Vgl. . Pieper (2001b), 160.
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all diesen Entwicklungen unmittelbar verbunden. Vor allem in
der Rezeption der Schriften des griechischen Philosophen und in
ihrer Fruchtbarmachung fiir das christliche Denken, aber auch
in der Rechtfertigung der Existenzweise der Bettelorden als ei-
ner Lebensform, die sich in buchstéblicher Umsetzung des in der
Bibel bezeugten Vorbilds Jesu und der Urkirche versteht, liegen
die wesentlichen Lebensleistungen des Thomas von Aquin.
Aristoteles und die Bibel sind gleichermaflen die beiden
zentralen Quellen, in denen sein Werk seine Urspriinge hat.26

1.1. Aristoteles

Fiir das Zeitalter des Thomas, das 12. und 13. Jahrhundert, stell-
ten die Schriften des ,Philosophen”, wie der mittelalterliche
Ehrenname des Aristoteles lautete,?” gleichermafien Faszination
wie Herausforderung dar. In einem komplexen Prozefs der Wie-
derentdeckung, der sich nicht zuletzt jiidischer und muslimi-
scher Vermittlung verdankte, waren sie dem christlichen Abend-
land des Hochmittelalters neu bekannt geworden.28 Das Corpus
aristotelicum, das zur Zeit des Thomas nahezu vollstindig ins
Lateinische iibersetzt vorlag, reprasentierte

(1) nicht nur ein umfassendes System von Wissenschaften, das -
auf dem Boden der heidnischen Antike und ohne Einfluf des Chri-
stentums gewachsen - nach eigener Methode strukturiert und ge-
ordnet war und darum zunehmend in Konkurrenz zum friithmittel-
alterlichen Bildungsprogramm der septem liberales artes trat.2o

26 Daf3 die Verbindung dieser beiden Elemente fiir seine Zeit keineswegs
unproblematisch und ohne Sprengkraft war, da , die Impulse, die hinter
den beiden Phanomenen stehen, sich zunéchst geradewegs auszuschlieSen
scheinen”, unterstreicht J. Pieper (2001b), 174. Doch Thomas , umfafit sie
beide mit der erstaunlichen Vehemenz seines Wesens”, er weigert sich, sich
fiir das eine oder andere zu entscheiden, sondern ,unternimmt den unge-
heuren Versuch, ,alles zu wihlen'. [...] Hier [...] tritt das Paradigmatische,
das Musterhafte des spéteren Doctor communis hervor: die nichts ausschlie-
Bende und nichts auslassende Einbewltigungskraft, die darauf besteht, daf3
alles, was ist, ,dazugehore” - [eben] zum Beispiel sowohl die Bibel wie auch
[...] Aristoteles.” - Dabei soll der Einfluf8 weiterer Quellen - wie etwa der
neuplatonischen Tradition, v.a. des Ps.-Dionysius Areopagita - nicht unter-
schlagen werden. Gleichwohl kommt ihnen gegentiber den beiden genann-
ten eine nachgeordnete Rolle zu.

27 Zur Herkunft des Namens vgl. Johannes von Salisbury, Metalogicon I
16 (PL199,873): ,Nam et antonomastice, id est execellenter, Philosophus
appellatur.” - Dazu M. Grabmann (1936).

2 Vgl. zum Ganzen B.G. Dod (1982).

2 Vgl. H.-G. Nissing (2006), 636-640. - Vgl. dazu unten S. LXXXIII f.
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(2) Seine Schriften enthielten dariiber hinaus Aussagen und
Annahmen - zur Ewigkeit der Welt, zur Einheit des Intellekts,
zur Determiniertheit des Weltenlaufs oder zu einer nicht umfas-
senden Vorsehung Gottes® -, die mit dem Verstindnis der
christlichen Theologie nicht ohne Weiteres in Einklang zu brin-
gen waren.

Gleichwohl entsprach Aristoteles mit der eigentiimlichen
Diesseitigkeit und Weltfreudigkeit seines Denkens dem Lebensge-
fiithl des Hochmittelalters. In seiner Wertschatzung der sinnen-
falligen Dinge, des Konkreten, Materiellen, Leiblichen und Na-
tiirlichen, das als Realitét eigenen Rechtes und nicht nur als blo-
fier Widerschein und Symbol von etwas anderem, Unsichtba-
rem, Jenseitigem, Geistigen angesehen wurde, besaf$ es ein Po-
tential, worin sich die Mentalitit des 13. Jahrhunderts unmittel-
bar wiedererkennen konnte.3!

Aristotelische Prigungen des Thomas. - Eine erste Bekanntschaft
mit dem aristotelischen Denken hatte Thomas bereits in seinen
Studienjahren an der Universitit Neapel gemacht. Als kaiserli-
che Griindung bot die Hochschule dort eine Freiheit des Studi-
ums, die anders als an anderen Orten unbehelligt war von
péapstlichen Verboten oder Einschrankungen. Nirgends in Euro-
pa konnte man zu dieser Zeit in so unmittelbaren Kontakt mit
der Wissenschaft der Antike und Arabiens, und vor allem mit
der Philosophie des Aristoteles kommen! Als Monch des Bene-
diktinerklosters Montecassino, in das ihn seine Eltern bereits um
1231 mit sechs Jahren als Oblaten gegeben hatten, war Thomas
1239 - bedingt durch Streitigkeiten zwischen Kaiser und Papst
um die Vorherrschaft tiber das Kloster - zur Fortsetzung seiner
Ausbildung in die siiditalienische Hafenstadt geschickt wor-
den.®2 Nach den Zeugnissen der frithsten Biographen waren es
ein Magister Martin und Petrus von Irland, die ihm die friihe-
sten Kenntnisse der aristotelischen Schriften vermittelten.33

30 Vgl. zusammenfassend hierzu J.-P. Torrell (1995), 2006.

31 Vgl. J. Pieper (2001b), 193 und 197: , Das eigentlich Erregende an [dieser
Wiedererkennung] [...] ist die Begriindung, die Thomas ihr gibt. In seiner
Zuwendung zu Aristoteles geschieht ein Wiedererkennungsvorgang; es
wird nicht etwas Fremdes, Griechisches, ,Heidnisches’ ,rezipiert’. Thomas
erkennt in der Welthaltung des Aristoteles, in der Bejahung des Konkreten
und der sinnfilligen Weltwirklichkeit etwas ganz und gar Eigenes und
Zugehoriges wieder, etwas von Ur-Anfang Christliches, ndmlich, abkiir-
zend gesagt, das Element der christlichen Schtpfungsbejahung.”

32 Zu den zeitgeschichtlichen Hintergriinden vgl. J.-P. Torrell (1995), 26ff.

3 Vgl. Wilhelm von Tocco, Ystoria S. Thomae de Aquino c. 6 (ed. le Brun-
Gouanvic, 103,8ff.): ,[SJub magistri Martini in grammaticalibus et logica-
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Von prigendem Einfluf sollten dariiber hinaus nach dem Ein-
tritt in den Dominikanerorden 1244 und der Uberwindung an-
schliefender Widerstinde der Familie die Studien bei Albertus
Magnus (1200-1280) zunéchst in Paris (1245-1248) und dann in
Koln (1248-1252) werden. In Albert begegnete Thomas nicht nur
einem hervorragenden Lehrer, der ihn in der Hochschétzung der
Philosophie unterstiitzte, sondern auch dem wohl gelehrtesten
Mann seiner Zeit, der es sich zur Aufgabe gesetzt hatte, durch eine
vollstandige systematische Kommentierung der damals bekannten
Schriften des Aristoteles , alle Teile der Philosophie den Lateinern
bekannt zu machen.”34 Die Aristoteles-Kommentare Alberts, die in
einem Zeitraum von etwa 20 Jahren zum gréfiten Teil im Kolner
Dominikanerkloster Heiligenkreuz verfafit worden sind, stellten
eine Leistung von epochaler Bedeutung dar - wurde mit ihnen
doch die Grundlage von Wissenschaft und Rationalitit gelegt, die
fiir das Abendland bis in die Gegenwart pragend ist.35 Als Assi-
stent Alberts horte und schrieb Thomas in K6In dessen Kommen-
tare zur Nikomachischen Ethik mit, die als erster Entwurf einer Ethik
als Wissenschaft im mittelalterlichen Abendland gelten konnen.36
Nicht zuletzt bedingt durch diese Kélner Pragungen besitzt die
Aristoteles-Rezeption des Thomas in erster Linie eine anthropolo-
gisch-ethische Ausrichtung, wie sie in der eingangs erwahnten dy-
namischen und zielgerichteten Wahrnehmung des Menschseins
zum Ausdruck kommt. Sie unterscheidet sich damit nicht unwe-
sentlich von jener Alberts, deren Schwerpunkt vor allem in der
Naturphilosophie liegt.3”

Die Aristoteles-Rezeption des Thomas. - Ihren Niederschlag fand
diese anthropologisch-ethisch ~ausgerichtete Aristoteles-
Rezeption des Thomas in der Folgezeit

(1) einerseits in diversen Streitschriften, mit denen er an den
akademischen Auseinandersetzungen an der Universitit Paris
um die richtige Auslegung der Schriften des Stagiriten teilnahm.
Seine Stellungnahmen im sog. ,, Averroistenstreit” (1268-1272)
haben ihr Zentrum und den entscheidenden Bezugspunkt ihrer
Argumentation im Menschen und seinem Handeln als selbstbe-
stimmtem Subjekt und eigenstindig Erkennenderm.38

libus, et magistri Petri de Hibernia in naturalibus edocetur.”

3 Vgl. Albertus Magnus, Physica111 (Ed. Col. IV/1,1,48f.): ,[N]ostra in-
tentio est omnes dictas partes [philosophiae] facere Latinis intelligibiles.” -
Zur Kélner Studienzeit vgl. zusammenfassend J.-P. Torrell (1995), 46-56.

% Vgl. W. Kluxen (1981).

36 Vgl. J. Miiller (2001).

% Vgl. H.-G. Nissing (2022), 104-109.

3 Vgl. H.-G. Nissing (2006), 222-231.
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(2) Andererseits zeigte sich das besondere Augenmerk der
thomanischen Aristoteles-Rezeption in seinen insgesamt zwolf
Kommentaren zu aristotelischen Schriften, die im letzten Lebens-
jahrzehnt verfafit wurden und zumeist unvollendet geblieben
sind. Sie geben ihn als kongenialen Ausleger des , Philosophen”
zu erkennen und haben ihm den Ehrennamen , expositor” ein-
gebracht.3® An die Spitze seiner Kommentare stellt Thomas da-
bei mit der Schrift De anima eine Schrift von explizit anthropolo-
gischem Gehalt, die mit ihrer dynamischen Beschreibung des
Lebendigen und ihrer Bestimmung der Seele als Akt zur Fun-
damentaldisziplin und , Drehscheibe” fiir alle weiteren Wissen-
schaften wird. Sie kann die unmittelbare Selbsterfahrung zum
Ausgangspunkt nehmen. Schliefllich besitzt, so Thomas, doch
ein jeder ein Wissen davon, daf$ er eine Seele hat und daf} die
Seele das erste Prinzip ist, das ihn belebt (hoc enim quilibet experi-
tur in se ipso0).20 Sowohl im Hinblick auf ihre GewifSheit (certitu-
do), als auch im Hinblick auf ihren Gegenstand (subiectum) mufd
daher die Lehre von der Seele als die erste und vornehmste unter
allen Disziplinen gelten.#! Uberdies liefert die Seelenlehre inhalt-
lich entscheidende Vorgaben fiir die anderen philosophischen
und theologischen Disziplinen: fiir die Naturphilosophie, die
Metaphysik, die Ethik und die Politik:

[a] Denn, wenn wir die Erste Philosophie in den Blick neh-
men, so kénnen wir nur zur Erkenntnis der géttlichen und
hochsten Ursachen gelangen durch das, was wir uns kraft des
moglichen Intellekts aneignen.

[b] Wenn wir dagegen die Moralphilosophie in den Blick
nehmen, so konnen wir nur auf vollkommene Weise zur Mo-
ralwissenschaft gelangen, wenn wir die Seelenvermogen ken-
nen. Daher kommt es, daf8 der Philosoph in der Nikomachi-
schen Ethik bestimmte Tugenden den verschiedenen Vermo-
gen der Seele zuordnet.

[c] Fiir die Naturphilosophie dagegen ist sie niitzlich, weil
ein grofler Teil der natiirlichen Dinge eine Seele besitzt, und
diese Seele die Quelle und das Prinzip aller Bewegung in den
belebten Dingen ist. Die Seele ,ist nimlich gleichsam das
Prinzip der Lebewesen”.42

3 Hierauf hat R. Schénberger wiederholt hingewiesen, z.B. (1991), 88.

40 Vgl. Thomas, Super De an.11 (Z. 92-97).

“Vgl.ebd., 11 (Z.61-97) im Riickgriff auf Aristoteles, De an. 11 (402alff.);
vgl. ferner: ders., Historia animalium 1 6 (491a22f.): ,Der Mensch ist unter
allen Tieren am meisten bekannt.”

42 Vgl. Thomas, Super De an. 11 (Z. 118-130).
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Schliefllich kommt der Seelenlehre aber auch in formal-
hermeneutischer Hinsicht eine Schliisselbedeutung zu - finden sich
doch in De anima die Grundbegriffe aristotelisch-thomanischen
Denkens im besten Sinne des Wortes ad hominem demonstriert:
,Akt” und ,Potenz”, ,Form” und ,Materie”, , Wirk-" und , Ziel-
ursache”, ja: die Vier-Ursachen-Lehre insgesamt,** die dem tho-
manischen Denken ihren gedanklichen Rahmen und ihre Ord-
nung geben, werden verstindlich gemachtim Ausgang von unse-
rem eigenen Selbstverstindnis und Tatigsein und erhalten damit
eine grundlegend anthropologische Farbung.

Wie stark tiberdies die Pragung war, die Thomas durch die
Nikomachische Ethik und die Kolner Auslegungen Alberts emp-
fangen hatte, belegen nicht nur die iiber 350 Reminiszenzen an
dessen Ethik-Kommentar in Thomas’ eigener Auslegung dieses
Werks, sondern auch das von Thomas eigens angefertigten Be-
griffslexikon zu dieser Schrift, die Tabula libri Ethicorum (1270) -
handelt es sich doch bei den dort angefiihrten Definitionen grofs-
tenteils um wortliche Zitate Alberts.4>

(3) Schliefilich wird die Nikomachische Ethik mit ihrer Grund-
struktur und ihren thematischen Schwerpunkten zur Vorlage fiir
den Aufbau der Summa theologiae, des thomanischen Haupt-
werks, das - wie eingangs skizziert - in seinem zweiten und
umfangreichsten Teil die Riickkehr des Menschen zu Gott unter
einem ethischen Vorzeichen, und d.h. als Lehre von der Gliick-
seligkeit und von den Tugenden, beschreibt. Hiermit unter-
scheidet sich die Summa im Ubrigen von fritheren Gesamtkon-
zeptionen der Theologie, die Thomas zwar ebenfalls nach dem
Grundmodell des Ausgangs der Geschopfe aus Gott und ihrer
Riickkehr zu ihm konzipiert, sie allerdings unter dem leitenden
Gesichtspunkt der gottlichen Vorsehung und Lenkung (und
nicht der menschlichen Eigentitigkeit) entwickelt hatte.46

Im Ganzen wiére es freilich unzureichend, Thomas aufgrund
dieser umfassenden Pragung seines Werks durch das aristoteli-
sche Denken einfachhin als , christlichen Aristoteliker” zu be-
zeichnen, wie es in vielen Philosophiegeschichten geschieht, und
sein Verdienst lediglich als eine , Taufe” des Aristoteles zu be-
schreiben.47

Vgl ebd., 117 (Z. 124-136); Aristoteles, De an. 11 4 (415b3ff.).

# Vgl. dazu H.-G. Nissing (2006), 57f.

4 Vgl. ].-P. Torrell (1995), 244f.

4 Vgl. etwa Thomas, Super III Sent. prol.; S.c.G. III 1 (n. 1867).

47Vgl. GK. Chesterton (1960), 60, der die Formulierung bereits zitiert. Mog-
licherweise geht sie auf J. Maritain zuriick. - Dazu J. Pieper (2001b), 191ff.
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1.2. Die Heilige Schrift

Denn mehr noch als die Schriften des griechischen Philosophen
ist es die Heilige Schrift, der eine grundlegende Bedeutung fiir
sein Leben und Wirken zukommt - und dies nicht nur in intellek-
tueller, sondern zuvor noch in existentieller Hinsicht.

(1) Die existentielle Bedeutung fiir das Bettelordenideal. — Mit ihrer
Beschreibung des Lebens Jesu und der Urkirche bot die Bibel die
unmittelbare Vorlage fiir eine Existenzform in Armut und Wan-
derpredigt, wie sie im Anliegen einer Erneuerung der Kirche
aus ihren Urspriingen zunéchst die evangelische Armutsbewe-
gung in Nordspanien und Siidfrankreich gekennzeichnet hatte
und dann vom hl. Dominikus (um 1170-1221) in kirchliche Bah-
nen gelenkt worden war. Die Radikalitdt und Urspriinglichkeit,
mit der man das Ideal der Nachfolge Christi moglichst buchstab-
lich umzusetzen gedachte, fithrte zu einer vollig neuen Gestalt
des Ordensstandes, die in vielfacher Hinsicht den Bediirfnissen
der Zeit zu entsprechen wufite.#8 Indem er die Lebensform des
Mendikantentums direkt aus der Lebensweise Christi ableitete,
gab Thomas dem Predigerorden seine entscheidende theologi-
sche Rechtfertigung.4

Hierfiir stehen an erster Stelle seine Streitschriften aus dem
»+Mendikantenstreit”, der seine beiden Lehrtitigkeiten an der
Universitét Paris bestimmte. In ihnen ging es darum, (a) die Exi-
stenz eines eigenen Ordensstandes zum Betteln, Predigen und
Studieren zu begriinden (so in der ersten Phase des Streits um
1256) und (b) ihn in den Rahmen der bestehenden kirchlichen
Hierarchie einzuordnen (so in der zweiten Phase in den 1270er
Jahren). In ihrem personlichen Stil und ihrer mitunter polemi-
schen Diktion kann man wahrnehmen, dafi man es ,hier mit
dem fiir ihn Wertvollsten, mit der Berufung, fiir welche er seit
seiner Jugend kampft, zu tun hat”50.

Markieren die beiden Pariser Aufenthalte (1256-1259 und
1268-1272) zugleich die Fixpunkte in Thomas’ Biographie, so be-
stimmte das Ideal des Predigerordens auch ansonsten sein Leben
und gaben ihm Formung und Priagung: im Unterwegssein, in der
Organisation, Griindung und Leitung von Studienh&usern in Itali-
en (1259-1261), in Orvieto (1261-1265), in Rom (1265-1268) und
schlie8lich in Neapel (1272-1274), ehe er am 7.3.1274 auf dem Weg
zum Konzil von Lyon im Alter von nur 49 Jahren in der Zister-

4 Vgl. J. Oberste (2016).
4 Vgl. H.-G. Nissing (2022), 186-205; U. Horst (2017), 25-60.
50 J.-P. Torrell (1995), 209.
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zienzerabtei Fossanova starb. ,, Alles zu verlassen, um die Welt zu
durcheilen und zu predigen und das Evangelium zu verkiindi-
gen”5! - mit dieser Formel hat Thomas selbst das apostolische
Leben beschrieben und damit die dynamische Auffassung des
Welt- und Menschseins auch biographisch eingeholt.

(2) Die intellektuelle Bedeutung fiir das Ideal von Theologie. - Da die
Tatigkeit des Predigens ihr Prinzip und Fundament im Wort
Gottes besitzt, ist die Heilige Schrift fiir den Predigerbruder
Thomas auch intellektuell Norm und Richtschnur seines Schaf-
fens. So griindet sein Anspruch, Theologie als Wissenschaft zu
treiben, in seiner tiefen Liebe zur Bibel, in einer Theologie und
Spiritualitdt des Wortes Gottes.

(a) Fur die systematische Erarbeitung dieser Theologie des
Wortes Gottes steht v.a. der Kommentar zum Prolog des Johannes-
Evangeliums, von dem man gesagt hat, er sei ,das theologische
Werk par excellence”52, da er den Geist des Thomas , auf seinem
Gipfel”5 zeige und ,enthiillt [...], was zutiefst in seinem Herzen
ist”>4. Thomas fiihrt dort das Wort des Predigers und Theologen,
ja: jedes Wort des Menschen auf das ewige gottliche Wort zu-
riick, das Akt und Person ist,% und an dem jedes menschliche
Wort Anteil hat:

Es gibt zwar viele Wahrheiten durch Teilhabe, aber nur eine
Wahrheit schlechthin, die durch ihr Wesen Wahrheit ist, niam-
lich das gottliche Sein selbst; durch diese Wahrheit sind alle
Worte Wort. Ebenso gibt es nur eine Weisheit schlechthin, iiber
alles erhaben, ndmlich die géttliche Weisheit; durch die Teilhabe
an ihr sind alle Weisen weise. So auch gibt es nur ein Wort
schlechthin; durch die Teilhabe an ihm heifien alle, die des Wor-
tes fihig sind, sprechende Wesen. Dies aber ist das gottliche
Wort, das durch sich selbst Wort ist, erhoben iiber alle Worte.56

Im ewigen Hervorgang des gottlichen Wortes aus dem Vater
sind daher verschiedene Weisen gottlichen Sprechens enthalten
und leiten sich von dort her ab: (i) die Schopfung, die durch das
Wort entsteht und erhalten wird (vgl. Joh 1,3; Ps 33,9; 148,5), (ii)
die Inspiration und Offenbarung in der Geschichte und schlief3-

51 Thomas, Contra impugn. 4 (Z. 885-887): ,Haec fuit vita apostolica, ut re-
lictis omnibus per mundum discurrerent evangelizando et praedicando.”

52 Vgl. M.-D. Philippe (1981), 10.

53 J. Weisheipl (1980), 16.

54 Vgl. M.-D. Philippe (1981), 10. - Zum Ganzen vgl. H.-G. Nissing (2017).

% Vgl. Thomas, Super loan. 11 (n. 29; vgl. n. 55).

5 Thomas, Super Ioan. 11 (n. 33).
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lich (iii) die Fleischwerdung des Wortes selbst (vgl. Joh 1,14).57
Und es ist dieses ewige gottliche Wort, dem der Mensch in der
Heiligen Schrift begegnet! Eine aus dieser Einsicht abgeleitete
Summe von Regeln fiir das geistliche Leben und den Umgang
mit der Bibel, enthalten die Collationes in Symbolum Apostolorum:

Wenn also das Wort Gottes der Sohn Gottes ist und also alle
Worte ein Abbild dieses Wortes,

[1] dann ist es erstlich notwendig, auf die Worte Gottes
gern zu héren. Seine Worte gern zu héren, das ist das Zeichen
dafiir, daf$ wir Gott lieben.

[2] Zweitens miissen wir den Worten Gottes glauben, weil
durch sie das Wort Gottes in uns wohnt: Christus, der das Wort
Gottes ist. Der Apostel sagt im Epheserbrief (3,17): ,Daf$ Chri-
stus durch den Glauben in euren Herzen wohne”. |[...]

[3] Drittens miissen wir das Wort Gottes, das in uns ist, be-
stindig betrachten, denn wir sollen nicht nur glauben, sondern
betrachten, andernfalls ist der Glaube unniitz. Solches Betrach-
ten vermag viel gegen die Stinde: , In meinem Herzen berge ich
deine Worte, damit ich gegen dich nicht siindige” (Ps 119
[118],11). Und an einer anderen Stelle heifit es vom gerechten
Mann: , Sein Gesetz betrachtet er Tag und Nacht” (Ps 1,2) [...].

[4] Viertens muf$ der Mensch das Wort Gottes anderen mit-
teilen durch ermahnende und begeisternde Verkiindigung.
Der Apostel schreibt an die Epheser (4,29): , Keine schlechte
Rede komme aus eurem Munde, sondern wenn eine, dann eine
gute zur Erbauung.” Ebenso im Kolosserbrief (3,16): , Das
Wort Christi wohne tiberreich in euch, durch das ihr euch in
aller Weisheit belehrt und gegenseitig ermahnt.” Ferner im
zweiten Timotheusbrief (4,2): , Predige das Wort, tritt dafiir
ein, ob gelegen oder ungelegen.”

[5] Schlieflich muf3 das Wort Gottes wie ein Befehl ausge-
fiihrt werden. , Seid Titer des Wortes und nicht nur Horer,
sonst tauscht ihr euch selbst” (Jak 1,2).58

Die Orientierung des eigenen Lehrens und Schreibens am Wort
Gottes wird fiir Thomas insofern stilbildend, als ihm das sog.
Verbum abbreviatum als Maf3stab gilt: das ewige gottliche Wort,
das sich nach Jes 10,23 und Rém 9,28 in seiner Offenbarung
,klein” gemacht und in seiner Lehre den Menschen eine kurze

% Vgl. Thomas, Super Ad Hebr.11 (n. 15). - Zum Ganzen vgl. H.-G. Nis-
sing (2017), XVI-XXIV und XXXVII-XLIV.

58 Thomas, Coll. in Symb. Apost. 3 (n. 895). - Vgl. Contra retrah. 9 (C 55, Z.
103-105).: ,Wir miissen die Worte der Schrift horen, als ob sie aus dem
Munde Christi selbst kommen.”
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Summe des Heils iibermittelt hat.5 Dementsprechend ist der
thomanische Stil v.a. von besonderer Kiirze gepragt und um
Pragnanz, Klarheit und Geordnetheit bemiiht, wie es program-
matisch im Prolog zur Summa theologiae heif3t.60

(b) Im Zeichen der Begegnung mit dem Wort Gottes, wie es
in der Heiligen Schrift gegenwaértig ist, und der Vergewisserung
an den Urspriingen des Glaubens stehen daher die Schriftkom-
mentare des Thomas, deren erste ebenfalls wohl bereits aus der
Studien- und Assistentenzeit in K6ln stammen und sich von da
wie ein ,roter Faden” durch das Gesamtwerk ziehen: Auf die
Auslegungen zu den Propheten Jesaja und Jeremia sowie den
letzterem zugeschriebenen Klageliedern (Koln, 1252) folgten
Kommentare zum Buch Ijob (Orvieto, 1261-1265) und zu den
Evangelien nach Matthius (Paris, 1269-1270) und nach Johannes
(Paris, 1270-1272). Aus der Zeit in Orvieto stammt ferner die
Glossa continua super Evangelia bzw. sog. Catena aurea (Orvie-
to/Rom, 1262/3-1265/8), ein Kommentar zu den vier Evangeli-
en auschliefllich mit Hilfe von Kirchenviterzitaten. Die 14 Briefe
des Apostels Paulus hat Thomas moglicherweise sogar zweimal
kommentiert (Rom, 1265-68 und/oder Paris/Neapel, 1271-73?)
und die unvollendet gebliebene Postilla super Psalmos (Neapel,
1273-1274) kann als sein geistliches Vermachtnis gelten.6!

(c) Schlieflich ist auch die Formulierung der Theologie nach wis-
senschaftlichen MafSstiben, wie Thomas sie in der Summa theologiae
in paradigmatischer Weise vorgelegt hat, imprégniert von der
Ausrichtung am Wort Gottes. Dies belegt nicht nur der ausdrtick-
liche Einbezug poetischer und rhetorischer Bilder in sein Konzept
von Theologie, mit der er der Redeweise der Bibel und zumal des
fleischgewordenen Wortes Rechnung tragt, das v.a. durch sinnen-
fallige Bilder, durch Symbole, Parabeln und Gleichnisse den Men-
schen das Reich Gottes verkiindete (vgl. Mt13).62 Auch enthilt die

% Vgl. Thomas, Comp. theol. 11 (Z. 1-20).

% Vegl. Thomas, S.th. I prol: ,Wir wollen es im Vertrauen auf die gottli-
che Hilfe unternehmen, demjenigen, was zur heiligen Lehre gehort, in
Kiirze und Klarheit (breviter ad diludice) nachzugehen, so wie es der Stoff
gestattet.” - Zur Ordnung (ordo) als grundlegendem Bestandteil dieses
Stils vgl. aulerdem das tiber die S.c.G. gestellte aristotelische Motto ,Sa-
pientis est ordinare” (I1, n. 1), das gleichermafSen vom géttlichen Urhe-
ber der Weisheit, wie vom menschlichen Weisen gilt.

61 Vgl. als Uberblick H.-G. Nissing (2022), 156-162.

2 Vgl. Thomas, Super Matth. XIII 1 (n. 1082). - Daher auch die konstitutive
Bedeutung der Lehre von den vier Schriftsinnen, derzufolge die in der Bibel
gebrauchten Zeichen neben ihrem wortlichen auch einen geistlichen Sinn
haben konnen, da es Gott als Urheber zusteht, nicht nur Worte, sondern auch
Dinge als Zeichen zu gebrauchen. - Der geistliche Sinn gliedert sich dabei

Grundordnung gelingenden Menschseins XXI

Summa theologiae mit ihren Abschnitten iiber das Sieben-Tage-
Werk (165-74), die Lehre vom Alten Gesetz (I-I1 98-105) sowie das
Leben Jesu (III 27-59) gleich drei Traktate, die mehr Schriftausle-
gung als systematische Abhandlung sind und die Theologie in
ihrem Ursprung aus dem Wort Gottes zeigen.

Das ,, Principium biblicum”. — Sehr treffend wird die elementare
Bedeutung, welche die Heilige Schrift fiir Thomas hat, durch
den Titel belegt, den man seiner Pariser Antrittsvorlesung aus
dem Friithjahr 1256 gegeben hat. Mit ihr begann er nach Ab-
schluf$ der akademischen Ausbildung als Baccalaureus biblicus
in Paris (1252-1256) seine akademische Tatigkeit. Sie kann als
eine Art ,Programmschrift” seines akademischen und schrift-
stellerischen Wirkens gelten - und ist unter dem Namen ,, Prin-
cipium biblicum” iiberliefert.63

In dieser Antrittsvorlesung fiithrt Thomas nicht nur die Tatig-
keit des Magisters der Theologie auf die Heilige Schrift zuriick
und begriindet sie in einer biblisch begriindeten Theologie des
Wortes Gottes. Uberdies erldutert er von dort her die drei Aufga-
ben des Magisters, die die Pariser theologische Fakultt bereits zu
Beginn des 13. Jahrhunderts in ihren Statuten festgeschrieben hat-
te und die von daher dessen Arbeitsbereiche fest umreifien:

Alle Lehrer der Heiligen Schrift miissen [...]

[1] hochgemut sein durch ein hervorragendes Leben (alti per
vitae eminentiam), so dafs sie geeignet sind, wirksam zu predi-
gen [..].

[2] Auch miissen sie erleuchtet (illuminati) sein, so dafl sie
in geeigneter Weise durch die Lesung lehren [...]

[3] Auch miissen sie gewappnet (muniti) sein, so daf$ sie die
Irrtiimer durch die Disputation widerlegen |[...].65

Eine Gliederung des thomanischen Gesamtwerks. - In ihrer inneren
Abfolge wachsen diese drei Aufgaben der lectio, der disputatio
und der praedicatio jeweils vom autoritativen Lehrtext eines Fa-

dreifach in den (1) allegorischen, (2) moralischen und (3) anagogischen: vgl.
Thomas, S.th. 11,10; zusammenfassend H.-G. Nissing (2017), XXXIIff. - Zur
Anwendung im Rahmen der Lehre vom Alten Gesetz vgl. unten S. XLVIII £.

6 Zu ihrer Bedeutung und zum historischen Kontext ihrer Entstehung
vgl. J.-P. Torrell (1995), 71-74; H.-G. Nissing (2022), 142-146 und 161f.

6 Vgl. Thomas, Princ. bibl. II (n. 1199-1201).

65 Thomas, Princ. bibl. I (n. 1213). - Zur Grundlegung anhand von Tit 1,9
vgl. ebd. (n. 1213f.). - Vgl. Chartularium Universitatis Parisiensis II, n. 1185
(ed. Denifle/ Chatelain, 683). - Zur Herkunft vgl. Petrus Cantor, Verbum
abbreviatum 1 (PL 205,25A).
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ches aus gewissermafien in konzentrischen Kreisen: Die Lesung
eines Textes wirft Fragen auf, die zunichst in Ankniipfung an
ihn, auf einer zweiten Stufe jedoch unabhéingig davon disputiert
werden, um schlief3lich in synthetisierter Weise in die Verkiindi-
gung einzugehen. Die Schriften, in denen diese Tétigkeiten ihren
literarischen Niederschlag finden, lassen sich von daher anhand
dieser Dreiteilung systematisch ordnen, so dafs sich fiir das tho-
manische Gesamtwerk eine Gliederung ergibt in

(a) Kommentare (zur Heiligen Schrift, zu Aristoteles, aber
auch zu anderen Autoren),

(b) Quaestiones disputatae einschliefSlich der akademischen
Streitschriften und schliefSlich

(c) auf die Verkiindigung ausgerichteten Schriften - wobei
unter letztere durchaus auch de beiden Summen, die Summa
contra Gentiles (1259-1265) und die Summa theologiae (1269-1273),
zu zdhlen sind. Denn wihrend erstere mit ihrer Ausrichtung auf
die mahumatistae und pagani sowie mit ihrem Anspruch, in erster
Linie durch Vernunftgriinde iiberzeugen zu wollen, durchaus
einen missionarischen Blickwinkel besitzt,66 wurde letztere aus-
driicklich als Anfangerlehrbuch fiir die fratres communes des Or-
dens verfafit, also fiir diejenigen Predigerbriider, die nichtin der
Wissenschaft, sondern in der Seelsorge und Verkiindigung titig
werden sollten.¢” - Ahnliches gilt dariiber hinaus auch fiir die
ca. 30 sog. ,Opuscula”, jene Kleinschriften, die - vorwiegend als
Briefe oder Gutachten verfafit - Auftragsarbeiten waren oder auf
Anfrage von aufien entstanden sind und die mit ihren Themen
haufig Fragestellungen der hochmittelalterlichen Welt und der
theologischen und pastoralen Praxis zum Gegenstand hatten.68

Die Predigten des Thomas. - Thre unmittelbarste Gestalt findet die
praedicatio als eigentiimliches Ziel des wissenschaftlichen Bemii-

% Lange Zeit galt die Summa contra Gentiles (1259-1265) als ein ,Missions-
handbuch”, das Thomas auf Bitten seines Ordensmeisters Raymund von Pefa-
fort (um 1175-1275) zum Zwecke der Auseinandersetzung mit der islamischen
Welt verfafit haben soll. Mittlerweile ist dieses Verstandnis zwar einer Sicht
gewichen, die in der kleineren der beiden Summen eine ,, personliche Reflexi-
on” des jungen Theologen Thomas sieht, der nach drei Jahren aktiver Lehrta-
tigkeit hiermit , seine erste Synthese” vorlegt, um ,, die Wahrheit zu sagen und
die Irrtiimer zu widerlegen” (Spr 8,7). In weiten Teilen erscheint die S.c.G.
jedoch als , Ideenheft”, das Thomas nach dem Zeugnis der Autographen hiu-
fig iiberarbeitet hat, oder als , Argumentationsarsenal”, dem man eine Hin-
ordnung auf die Praxis der Verkiindigung nicht absprechen kann.

¢ Vgl. Thomas, S.th. I prol. - Zu den historischen Hintergriinden ihrer
Entstehung vgl. J.-P. Torrell (1995), 160-165.

% Vgl. summarisch zu dieser Textgattung U. Horst (2017), 113-126.
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hens in der Predigt.® Unter den im Werk des Thomas tiberliefer-
ten Predigten sind dabei zwei Gattungen zu unterscheiden:”0 (a)
zum einen Einzelpredigten, die an der Universitit entstanden
sind und auf Latein gehalten wurden,” und (b) zum anderen
Volkspredigten, die im Unterschied dazu offentlich gehalten
wurden - und dies wohl urspriinglich in seiner Muttersprache,
d.h. auf Italienisch. Letztere sind in den éltesten Werkkatalogen
als collationes bezeichnet und wurden mitunter als Predigtreihen
konzipiert oder zusammengefaf3t.”2 Zu ihnen zihlen die Ausle-
gungen zum Apostolischen Glaubensbekenntnis (Collationes in Sym-
bolum Apostolorum), zum Vater unser (Collationes in Orationem
Dominicam) und zum Dekalog sowie zum Doppelgebot der Lie-
be (Collationes in decem praeceptis). Ferner ist eine Auslegung zum
Ave Maria tiberliefert (Collatio in salutationem angelicam).

Die Collationes in decem praeceptis beginnen mit dem programma-
tischen Hinweis:

Drei Dinge sind fiir den Menschen heilsnotwendig:
[1] die Kenntnis dessen, was er glauben mufs,
[2] die Kenntnis dessen, was er ersehnen muf, und
[3] die Kenntnis dessen, was er tun muf.
[1] Das erste wird im Glaubensbekenntnis gelehrt,
[2] das zweite im Gebet des Herrn,
[3] das dritte aber im Gesetz.73

Indem Thomas die drei Texte des Credo, des Vater unser und der
Zehn Gebote mit den drei theologischen Tugenden des Glaubens,
der Hoffnung und der Liebe (vgl. 1 Kor 13,12) verbindet, ordnet er
sie in signifikanter Weise seinem eudaimonistischen Gesamtkon-

0 Vgl. dazu auch R.A. Kahl (2006), 38: ,,,Predigt’ ist dabei in einem um-
fassenden Sinn zu verstehen: die Verkiindigung auf der Kanzel in den
eigenen Kirchen und auferhalb, [....] der religitse Vortrag und die See-
lenfithrung in Frauenkltstern, die Katechese vor Erwachsenen und Kin-
dern, das Gesprach im Locutorium oder unterwegs, die literarische Ver-
kiindigung durch das Buch, die Arbeit des Missionars.”

70 Nur wenige Predigten sind von Thomas tiberliefert bzw. in ihrer
Herkunft sicher als authentisch zu klassifizieren. So enthilt der Band
44,1 der kritischen Ausgabe der Editio Leonina ganze 20 sermones.

71 Vgl. L.-B. Bataillon (1988) und (2014).

72 Der Begriff collatio tragt wohl in erster Linie ihrer Eigenschaft als Pre-
digtreihe Rechnung: vgl. H.-G. Nissing (2019), XIX u. Anm. 70. - Die Be-
zeichnung taucht bereits in der ersten offiziellen und , kanonischen” Liste
der Werke des Thomas auf, die Bartholoméus von Capua fiir die Kanonisa-
tion erstellt hatte: vgl. Fontes vitae s. Thomae Aquinatis. IV. Processus canoniza-
tionis Nr. LXXXV (ed. Laurent, 389).

73 Thomas, Coll. in dec. praec. prol. (n. 1128).
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zept zu und unterstreicht die konstitutive Rolle, die den Tugenden
auf dem Weg zur Gliickseligkeit zukommt.”# Freilich stammt das
genannte Konzept nicht von ihm. Es geht vielmehr urspriinglich
auf das Enchiridion Augustins (354-430) zurtick, ein Handbuch zur
Unterweisung von Taufbewerbern, das zum Vorbild der christli-
chen Katechese bis in die Gegenwart geworden ist.”> In der Rezep-
tion des Thomas erhilt es insofern einen besonderen Akzent, als
sich darin exakt jene Hervorhebung der drei theologischen Tu-
genden widerspiegelt, die in der Summa theologiae den Nukleus
seiner Tugendlehre bilden. Zusammen mit den vier Kardinaltu-
genden (Klugheit, Gerechtigkeit, Tapferheit und Mafshaltung)
bilden sie dort jene Siebenzahl, anhand derer Thomas das Bild
des richtigen, d.h. gelungenen Menschseins skizziert.”6 Dabei
sind letztere keineswegs als eine selbstandige, nattirliche Vor-
stufe der drei theologischen Tugenden gedacht, vielmehr wer-
den sie in ihrer inneren Gestalt tiberformt und eingewurzelt
verstanden in Glaube, Hoffnung und Liebe.7”

2. Die Auslegungen zu den Zehn Geboten:
Zeit und Umstidnde ihrer Entstehung

Uberlieferungsgeschichtlich hat der programmatische Hinweis zum
Auftakt dazu gefiihrt, die drei von Thomas tiberlieferten Predigt-
reihen als eine Einheit zu verstehen und sie werkchronologisch in
den letzten Monaten seines Lebens zu situieren. So berichten
die Zeugen des Heiligsprechungsprozesses von 1323 sowie die

74 Nach Thomas heiflen diese Tugenden ,, theologische” Tugenden, weil sie
nicht nur (a) allein von Gott dem Menschen eingegossen werden, sondern
auch, weil sie (b) Gott zum Gegenstand haben und den Menschen in rechter
Weise auf ihn hinordnen und iiberdies (c) einzig durch géttliche Offenbarung
bekannt sind: vgl. S.th. I-11 62,1 c.

75 Vgl. etwa den 1992 erschienenen Katechismus der katholischen Kirche
(v.a. Nr. 13-22, dann Nr. 2083-2557), der allerdings als vierten Teil einen
Abschnitt iiber die Liturgie hinzufiigt. - Thomas selbst legt das dreiteili-
ge Schema Augustins seinem allerdings unvollendet gebliebenen Com-
pendium theologiae zugrunde: vgl. Comp. theol. 1 (Z. 33-46).

76 Vgl. Thomas, S.th. II-1I prol.

77 Der Grundeinsicht entsprechend, dafS der Mensch sein Gutsein und sei-
ne Vollkommenbheit nicht aus eigener Kraft erreichen kann, daf$ er vielmehr
der gottlichen Hilfe bedarf, erfahren die Tugenden in der S.th. tiberdies
eine Ergidnzung durch die sieben Gaben des Heiligen Geistes, von denen
der Prophet Jesaja spricht (vgl. Jes 11,2), (b) die acht Seligkeiten der Berg-
predigt (vgl. Mt 5,3-10) und (c) die zwolf Friichte des Geistes, die sich beim
Apostel Paulus erwéhnt finden (vgl. Gal 5,22f). - Zum Ganzen vgl. H.-G.
Nissing (2022), 268f. - Vgl. hierzu auch unten S. XLVII f. und v.a. LXXIL.
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dltesten Biographen davon, Thomas habe diese Predigten in
seinem letzten Lebensjahr, in der Fastenzeit 1273, in Neapel
taglich als Volkspredigten gehalten.” Demnach wiren sie als
eine besondere Frucht seines Schaffens, als Ausdruck seines
reifen Denkens, als ,SchluSpunkt”7? und finale Verdichtung
seiner Lehre, ja: als , letztes Wort” und Vermachtnis des Tho-
mas anzusehen. Allerdings werden in den Berichten nur das
Vater unser und das Ave Maria ausdriicklich als Gegenstiande
der Predigten erwdhnt, der Dekalog hingegen nicht.80 Auch
nennt keines der ca. 80 Manuskripte, in denen die Collationes in
decem praeceptis tiberliefert sind, Neapel als ihren Entstehungs-
ort.81 SchliefSlich hat die eminent grofie Zahl von etwa 60 zu
haltenden Predigten, die sich als Summe aller drei Reihen er-
rechnen lafit, zu der Einschidtzung gefiihrt, dafS ein solches
Pensum , ein schwerer Zeitplan fiir einen einzigen Prediger”s2
gewesen wire.

J.-P. Torrell, der 1982 eine kritische Edition des Textes erstellt
hat,83 hat daher die Moglichkeit erwogen, einen anderen Ort
und eine andere Zeit ihrer Entstehung anzunehmen und die
Auslegungen zum Dekalog méglicherweise frither zu datieren.
Anhaltspunkte dafiir liefern etwa Bemerkungen in der dltesten
Biographie, der Historia S. Thomae de Aquino des Wilhelm von
Tocco (um 1240-1323), die von Predigten des Thomas in Rom im
Rahmen der Heiligen Woche und zu Ostern sprechen.84 Dartiber
hinaus geben biographische Unsicherheiten hinsichtlich der Zeit

78 Vgl. Fontes vitae s. Thomae Aquinatis. IV. Processus canonisationis (ed.
Laurent), Nr. LXX: Johannes Blasius (362); Nr. LXXXVII: Johannes Coppa
(391); Nr. XCIIIL Petrus Branchatius (399); Nr. LVIII : Wilhelm von Tocco
(345); vgl. Wilhelm von Tocco, Ystoria c. 48 (Z. 7). - Demnach nimmt man
an, dafl Thomas in der Pfarrkirche San Domenico Maggiore, vermutlicham
spéaten Nachmittag, gepredigt hat. - Zu dieser traditionellen Auffassung
vgl. v.a. P. Mandonnet (1924).

7 U. Horst (2017), 307f.

80Vgl. J.-P. Torrell (1982), 217 Anm. 17: ,[I]l y a le fait que nul témoin au
proces de canonisation n’a mentionné cette prédication sur le Décalogue.”

81Vgl. als Uberblick J. Weisheipl (1982), 349, der 79 vollstindige Manu-
skripte und 13 Fragmente zéhlt.

82Vgl. N. Ayo (1988), 2. - Auch die Tatsache, daf die Coll. in dec. praec.
von einem anderen Reportator - Petrus von Andria - als die beiden tibri-
gen iiberliefert sind, spricht dafiir, sie anderswo zu verorten.

83 Der Text findet sich zuerst in: ,,Les Collationes de decem praeceptis de saint
Thomas d’Aquin”, in: Revue des Sciences Philosophique et Théologique 69
(1985), 24-40 ; 227-263, ein Wiederabdruck in: J.-P. Torrell (2000), 65-117.

84 Vgl. Wilhelm von Tocco, Ystoria c. 53 (Z. 1-4). - Zur Bezeugung wei-
terer Predigten: vgl. Fontes vitae s. Thomae Aquinatis. IV. Processus canoni-
sationis (ed. Laurent), Nr. LIII: Wilhelm von Tocco (126-127).
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zwischen dem ersten Pariser Aufenthalt des Thomas (1256-1259)
und dem Beginn seiner Tatigkeit als Lektor im Konvent in Or-
vieto (1261-1265) Anlaf3, eine mogliche Riickkehr in seinen Hei-
matkonvent Neapel wéhrend dieser Zeit anzunehmen, sofern
man am traditionellen Entstehungsort festhalten will - oder aber
die Collationes auch anderswo zu lokalisieren. Als terminus ante
quo ihrer Entstehung wird man jedenfalls das Jahr 1261 anzuset-
zen haben. In dieses Jahr datiert das friiheste Zitat der Politik des
Aristoteles in der Ubersetzung Wilhelm von Moerbekes, das sich
in der Summa contra Gentiles findet.85 Und auch in den Collationes
in decem praeceptis wird die Politik zitiert.8¢ Somit erscheint es
moglich, ihre Entstehung fiir die Jahre 1261-1268 anzusetzen -
freilich auch fiir das Jahr 1273.

In die Richtung der , traditionellen” Datierung weisen dartiber
hinaus auch (a) eine Erwéhnung der Debatte um die Ewigkeit der
Welt, an der Thomas v.a. wihrend der Zeit seines zweiten Pariser
Aufenthalts teilnimmt®?, sowie (b) Spuren der reportatio vom Mat-
thiuskommentar des Thomas, der ebenfalls wihrend der zweiten
Pariser Zeit notiert worden ist: Petrus von Andria, der neben dem
noch bekannteren Reginald von Piperno (1230-1290) der zweite
Sekretdr des Thomas war,88 hatte diese Mitschrift der Lectura super
Matthaeum angefertigt und sie in seiner ,,aus dem Gedachtnis ge-
schriebenen”8® Mitschrift der Auslegungen zum Dekalog benutzt.

In ihrer urspriinglichen Gestalt handelt es sich bei den Collatio-
nes in decem praeceptis also um eine reportatio, d.h. um eine Mit-
schrift, die von Thomas nicht mehr durchgesehen und redigiert
worden ist. Obwohl Thomas seine Predigten wohl in der Volks-
sprache gehalten hat, sind sie von Petrus wahrscheinlich in la-
teinischer Sprache niedergeschrieben worden. Diese Entste-
hungsbedingungen erklidren auch die Unvollkommenheiten, die
der Text in seiner jetzigen Gestalt besitzt:

85 Vgl. Thomas, S.c.G. III 22 (n. 2031) und 81 (n. 2569).

86 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 7 (n. 1259).

87 Vgl. ebd., 5 (n. 1218). - Vgl. allerdings bereits Referenzen in Thomas, Su-
per II Sent. d. 1,1,5. - Auch die Tatsache, dafs Thomas zumal in den ersten
Predigten wiederholt Bezug auf das Vater unser nimmt (vgl. 3, n. 1187), mag
fiir die Annahme einer Einheit der drei Predigtreihen sprechen.

88 Auf Petrus geht auch die Reinschrift des Jeremia-Kommentars zuriick.
Nach dem Tod des Thomas blieb er zunéichst in San Domenico in Neapel
und war ab 1294 Provinzialprior der Provinz du Regne: vgl. dazu A.
Dondaine (1956).

89]. Weisheipl (1982), 349, der auflerdem darauf hinweist, daf8 sich die
Predigtreihe in den &ltesten Katalogen des Ptoleméus von Lucca und des
Bernhard Gui nicht findet.
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Der Stil ist eher grob, und man mufi seine elliptischen Sitze
manchmal mehrfach lesen, um sie richtig zu verstehen. |[...].
Der miindliche Ausdruck ist hier sehr unmittelbar und bricht
stellenweise in Form von direkten Fragen durch. Stellenweise
werden die Argumente kaum skizziert, die Zitate auf ihren
einfachsten Ausdruck reduziert, die Verweise angenihert, die
Schluffolgerungen verkiirzt. Dies ist wahrscheinlich nicht ge-
nug, um die Gesamttreue des iibermittelten Textes in Frage zu
stellen, aber man muf$ zugeben, dafs der Sekretir seine deutli-
chen Spuren hinterlassen hat.%0

Die Tatsache, daf8 Petrus selbst offenbar nicht Zeit und Gelegen-
heit gehabt hat, den Text weiter auszuarbeiten, gilt Torrell
gleichwohl als , die beste Garantie, daf wir darin einen Zugang
zu dem haben, was der heilige Thomas in seiner Predigt wirk-
lich gesagt hat”91. So 14ft sich in der , Kraft des Gedankens und
seinem evangelischen Ton zweifellos ein Echo der Worte des hl.
Thomas”92 vernehmen. Schlieflich haben aber auch spitere
Uberarbeitungen und nicht zuletzt die Versuche, den Text einem
scholastischen Traktat anzugleichen?, ihm viel von seinem Ori-
ginalton und dem urspriinglichen Predigtstil genommen.%

3. Die biblische Grundlage der
Collationes in decem praeceptis: Der Dekalog

Die besondere Bedeutung, die den Collationes in decem praeceptis
zukommt, ergibt sich freilich nicht nur dadurch, daf8 sie einen
Text zur Grundlage haben, der zum festen Bestandteil katecheti-
scher Verkiindigung gehort. Vor allem handelt es sich um einen
Text, der wie kaum ein anderer fiir sich in Anspruch nehmen
kann, Wort Gottes im eigentlichen und strikten Sinne zu sein und
der somit in herausragender Weise Bezugspunkt fiir die thoma-
nische Theologie und Spiritualitit des Wortes Gottes wie fiir
seine Tatigkeit als Lehrer und Prediger ist.

9 Vgl. J.-P. Torrell (1982), 18.

91 Ebd.

2 Ebd.

% Vgl. etwa die Herausgabe als ,Kleiner Katechismus des Heiligen
Thomas von Aquin” (ed. Portmann/Kunz, 1882).

94 Hierzu gehort z.B. eine Konklusionsformel am Ende jeder Predigt,
wovonsich in den Coll. in dec. praec. einzig in 5 (n. 1236) eine Reminiszenz
erhalten hat.
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3.1. Der Dekalog im Rahmen des alttestamentlichen Gesetzes

Denn nach dem Zeugnis des Alten Testaments wurden die
»~Zehn Worte”, der sog. ,Dekalog” (von ,deka logos”; vgl. Ex
34,28; Dtn 4,13), von Gott selbst auf dem heiligen Berg Sinai dem
Volk Israel geoffenbart - im Rahmen einer Theophanie mit Don-
nern und Blitzen, Rauch und schweren Wolken und unter ge-
waltigem Hornerschall (vgl. Ex 19,16-20; 20,1-18; vgl. Hebr 12,18-
21), worin er seine Herrlichkeit kundmachte:

Diese Worte sprach der Herr auf dem Berg zu eurer vollzihligen
Versammlung, mitten aus dem Feuer, aus Wolken und Dunkel,
unter lautem Donner, diese Worte und sonst nichts. Er schrieb
sie auf zwei Steintafeln und tibergab sie mir (Dtn 5,22).9

Mit dem Finger Gottes selbst geschrieben (vgl. Ex 31,18), miissen
die Zehn Worte als der zentrale und wichtigste Text der Schriften des
Alten Testaments gelten. Sie unterscheiden sich von den anderen
von Mose aufgezeichneten Gesetzen: den Geboten (praecepta mora-
lin), Kultvorschriften (ceremonialia) und Rechtssatzungen (iudicalia):

Der Herr offenbarte euch seinen Bund, er verpflichtete euch, ihn
zu halten: die Zehn Worte. Er schrieb sie auf zwei Steintafeln.
Mir befahl damals der Herr, euch Gesetze und Rechtsvor-
schriften zu lehren, die ihr in dem Land halten sollt, in das ihr
hiniiberzieht, um es in Besitz zu nehmen. [...]
Dies sind die Gebote (praecepta), die Kultvorschriften (caere-
monia) und die Rechtssatzungen (iudicalia; Dtn 4,13f; 6,1).%

Diese Zweistufigkeit der Gesetzesiibergabe diente in der Traditi-
on zugleich zur Erklirung der Doppeliiberlieferung, in der die
Zehn Gebote sowohl in Exodus 20,2-17, als auch in Deuteronomi-
um 5,6-21 vorliegen: Wiahrend der erstgenannte Text, der auch in
der heutigen Exegese als der éltere gilt”, gewissermafien den

% Vgl. dazu Thomas, Super Ad Hebr. XIII 4 (n. 696-704). - Die Schrift-
lichkeit des Dekalogs wird fiir Thomas zum Ausgangspunkt seiner Be-
trachtungen in Super III Sent. d. 37-40. - Zum Motiv des digitus Dei und
zur Heiligkeit des Dekalogs vgl. Thomas, Super Ad Rom. VII 3 (n. 557).

9 Zu dieser Dreifachunterscheidung vgl. v.a. Thomas, S.th. I-1199,3-4. -
Alternative Bezeichnungen der heutigen Exegese sind einerseits , Kultge-
setz”, ,Reinheitstora” oder ,Heiligkeitstora”, andererseits , Judizialgebo-
te” oder , kasuistisches Recht”. - Zur Geschichte der Dreiteilung vgl. O.-
H. Pesch (1977), 496-502.

97 Dabei bietet die Dtn-Fassung 13 Erweiterungen gegeniiber dem Text
aus Ex: vgl. F.L. Hossfeld/K. Berger (1991), 400-405.
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urspriinglichen , gottlichen Wortlaut” wiedergibt, bietet letzterer
seine Uberlieferung in den Worten des Vermittlers - ist doch das
gesamte Buch Deuteronomium als eine riickblickende Predigt des
Mose gestaltet (vgl. Dtn 1,1-5; 32,45ff).98 In solchem Sinne heifst
es auch bei Thomas:

Das gdttliche Gesetz ist ndmlich dem jiidischen Volke durch
einen Mittler iibergeben worden, denn dieses Volk war nicht
in der Lage, es unmittelbar von Gott zu empfangen. Daher
heift es in Dtn 5,5: ,,Ich stand dazwischen und war Vermitt-
ler zwischen euch und dem Herrn”. [...] Und daher gibt es
zwei Stufen der Gesetzgebung.

[1] Die erste Stufe ist die, daf$ das Gesetz von Gott her an
den Mittler gelangt. [...]. Daher liest man dort [d.h. im Buch
Exodus] hiufig: , Es sprach Gott zu Moses”.

[2] Die zweite Stufe ist, daf$ das Gesetz durch den Mittler
dem Volke verkiindet wird. Daraufist das Buch Deuteronomi-
um bezogen. Das wird dadurch sichtbar, daf$ es dort zu Be-
ginn heif$t: , Es sprach Moses zum Volke Israel” .9

Die herausragende Wiirde der Zehn Worte belegt schliefilich die
besondere Verehrung der beiden Steintafeln (tabulae lapideae),
auf denen sie niedergeschrieben wurden, der sog. ,Bundesur-
kunde” (testimonium; vgl. Ex 25,16; 31,18; 32,15; 34,29), sowie
ihrer Aufbewahrung und Verehrung in der Bundeslade (arca
foederis; vgl. Ex 25,16; 40,1-3), die spéter zum Mittelpunkt und
»Allerheiligsten” (sanctissimumn) des Jerusalemer Tempels (vgl. 1
Kon 8,9), zum Kiristallisationspunkt der Gegenwart Gottes und
zum Zentrum des Glaubens Israels wurde.100

% Insgesamt scheint das ganze Buch Deuteronomium den Dekalog aus-
legen zu wollen: vgl. ebd.

9 Thomas, Princ. bibl. II (n. 1205). - Vgl. ebenso S.#h. I-11100,3 c.: , Die Gebote
des Dekalogs unterscheiden sich von den anderen Geboten darin, dafs, wie es
heif3t, Gott selbst die Gebote des Dekalogs dem Volk vorgelegt hat; die ande-
ren Gebote legte er durch Mose dem Volk vor.” - Vgl. ferner Dtn 54: ,Auge in
Auge hat der Herr auf dem Berg mitten aus dem Feuer mit euch geredet.” -
Von daher erklrt sich die Rolle, die Mose in der theologischen Tradition als
dem grofiten der Propheten (vgl. Din 34,10) zugeschrieben wurde, da er es
war, der stellvertretend fiir das Volk Gott von Angesicht zu Angesicht gesehen
hatte: vgl. Thomas, S.th. II-1l 174,4. - Zur Traditionslinie, die von einer Gabe
des Gesetzes durch Engel spricht vgl. ebd., -1 98,3 ¢, v.a. ad 2.

100 Zur Beschreibung der Bundeslade vgl. Ex 25,10-22; 1 Kén 8,9; zum Bau
des , Bundeszelts” (tabernaculumi) als Ort der Begegnung mit Gott wahrend
der Wiistenwanderung und Vorldufer des Tempels vgl. Ex 25,8ff;.; zum
Tempel selbst vgl. 1 Kon 5,15-6,38; 1 Chr 1,18-5,1 (Erster Tempel); Esr 6,3-7
(Zweiter Tempel). - Im Exodus-Text gibt es allerdings keinen Anhalt fiir die
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Der Dekalog ist so Kern und Mitte der alttestamentlichen Got-
tesoffenbarung. Seine Bekanntgabe geschieht - den biblischen
Berichten gemif3 - im Rahmen des Bundesschlusses, den Gott mit
dem Volk Israel am Sinai vollzogen hat. Innerhalb dieses Bundes
erhalten sie ihre volle Bedeutung. Daher ergeht die Offenbarung
der Zehn Worte zwischen dem Bundesangebot Gottes (vgl. Ex 19)
und dem Bundesschluf (vgl. Ex 24), nachdem sich das Volk ver-
pflichtet hat, ,alles zu tun, was der Herr gesagt hatte” (vgl. Ex
24,7).101 Und das erste der Zehn Worte, das daran erinnert, dafs
Gott sein Volk zuerst geliebt hat,102 und die folgenden Aufforde-
rungen an den Menschen zum moralischen Handeln stehen in
einer inneren Entsprechung, so dafi letzteres als Antwort auf das
vorangehende Handeln Gottes zu verstehen ist.

Dabei wird man nicht verkennen konnen, dafd der Dekalog
als gottliches Offenbarungswort im ganzen weniger den sich
offenbarenden Gott als vielmehr den Menschen und sein Tun
zum Thema hat. Dies mag fiir die besondere Adressatenorientie-
rung der gottlichen Rede sprechen. Jedenfalls liegt darin der
Grund, weshalb die Zehn Worte ihre besondere Qualitit als Ge-
setz, d.h. als eine verpflichtende Handlungsnorm fiir den Men-
schen, haben. Als solche bietet sie Thomas die ideale Vorlage,
um sie mit seinem praxisgeleiteten, aktualistischen Grundkon-
zept des Menschseins zu verbinden.

Der Dekalog und der Pentateuch. - Um den Dekalog als Mitte ord-
nen sich alle weiteren Inhalte, welche die fiinf Biicher der Tora,
der sog. ,Pentateuch” 103, enthalten und die Thomas entspre-
chend kategorisiert.

- Dies gilt einerseits fiir die sog. Zeugnisworte (testimonia), wel-
che die Machtvollkommenheit des gesetzgebenden Gottes anzei-
gen wollen. Zu ihnen z&hlt Thomas nicht nur das sog. Schema Jis-
rael (,Hore, Israel, der Herr, dein Gott, ist der einzige Gott”, Din
6,4), sondern etwa auch den Anfang des Schopfungsberichtes (,Im
Anfang schuf Gott Himmel und Erde”, Gen 1,1) - wodurch es ihm
gelingt, auch die narrativen Passagen des Pentateuch in dessen lei-
tende Wahrnehmung als Gesetz zu integrieren.104

Verbindung von Bundestafeln und Dekalog.

101 Zur Notwendigkeit der Gabe eines eigenen Gesetzes zusétzlich zum
natiirlichen Gesetz, das fiir Abraham und Noah galt: vgl. S.th. I-1198,6 c.

102 ygl. Ex 20,2; Dtn 5,6: ,Ich bin der Herr, dein Gott, der dich aus
Agypten gefiihrt hat, aus dem Sklavenhaus.”

103 Die griechische Bezeichnung leitet sich her von pénte (, fiinf“), und teiichos
(,Gefaf3”) her. Sie stammt von den Kriigen, in denen Schriftrollen aufbewahrt
wurden und deren Umfang auch die Einteilung in fiinf ,Biicher’ bestimmte.

104 Vgl. Thomas, S.th. I-11 99,5 c.
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-Von den Zehn Worten her deutet er andererseits die weiteren
Sittengebote, die sich in der Tora finden, als praecepta supperaddita,
die sich systematisch aus den Geboten des Dekalogs entfalten las-
sen, ,und zwar in Form einer gewissen Erganzung zu diesen”105,

Der Dekalog und die Kultvorschriften und Rechtssatzungen. - In sol-
chem Sinne sind auch die beiden anderen grofien Teile des Ge-
setzes, die Kultvorschriften (caeremonialia) und Rechtssatzungen
(iudicalia), als positive Entfaltungen in jenen beiden Richtungen
zu verstehen, die durch den doppelten Sinn der Zehn Worte
vorgegeben sind, die Menschen in rechter Weise (a) auf Gott wie
(b) auf die Mitmenschen hinzuordnen:

Wie daher [a] durch die Kultvorschriften das allgemeine Gebot
des Gottesdienstes genauer bestimmt wird,

[b] so erfihrt das allgemeine Gebot der Gerechtigkeit, die un-
ter den Menschen gewahrt werden mufs, durch die Rechtssat-
zungen eine nihere Bestimmung.106

Der Dekalog und die iibrigen Schriften des Alten Testaments. -
SchliefSlich kreisen auch alle weiteren Schriften des Alten Te-
staments um die Tora mit dem Dekalog als ihrer Mitte, indem
sie sie interpretieren bzw. auf sie zuriick verpflichten, wie die
Schriften der Propheten und der Hagiographen:

Und demgemdf$ gliedert sich das Alte Testament in drei Teile |...]

[1] Der erste Teil ist enthalten im Gesetz, das sozusagen das
vom Konig selbst erlassene Gebot ist: ,, Der Herr ist unser Ko-
nig, der Herr ist unser Gesetzgeber” (Jes 33,22).

105 Vgl. ebd., I-11100,11 c. - Zusammen mit diesen bilden die Zehn Ge-
bote die 0.g. praecepta moralia. - In diesen Zusammenhang gehort ferner die
begriffliche Unterscheidung von (a) Geboten (praecepta), die derart notwen-
dig sind, daf} ohne ihre Erfiillung die Ordnung des richtigen Menschseins
nicht bestehen kann, und (b) Weisungen (mandata), die als eine Art von An-
leitung und eindringlicher Mahnung nicht im strengen Sinne geboten oder
verboten sind, sondern lediglich den Weg zum Besseren zeigen, sowie von
(c) ,Worten des gerechten Entgelts” (iustificationes), die mit Belohnungen
und Strafen die gerechte Vergeltung Gottes ankiindigen.

106 Ebd., I-11 99,4 c.: ,[Daher sagt der Apostel]: ,Das Gebot ist gerecht
und heilig und gut’ (Rom 7,12); gerecht, hinsichtlich der Rechtssatzungen;
heilig, hinsichtlich der Kultvorschriften [....]; gut und ehrbar, hinsichtlich
der Sittengebote” - Zum Begriff determinatio: vgl. unten S. LVII f. - Auf
eine kultische Rezitation des Dekalogs weisen etwa Ps 50,7 und 81,9-11
hin. Von den Zehn Worten her erklaren sich zugleich andere Dekaloge in
der Tora, wie z.B. der ,kultische Dekalog” in Ex 34,19-27, ferner weitere
Reihungen von Rechtssitzen, wie die aus der jiidischen Tradition be-
kannten 613 Ge- und Verbote.
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[2] Der zweite Teil ist enthalten in den Propheten; sie waren ge-
wissermaflen die Boten und Herolde Gottes, die im Namen Gottes
zum Volk redeten und es zur Beobachtung des Gesetzes hinfiihrten
(,,Und es sprach Haggai, von den Boten des Herrn”, Hag 1,13).

[3] Der dritte Teil ist enthalten in den Hagiographen, die, ob-
wohl sie vom Heiligen Geist inspiriert sind, doch nicht aus-
driicklich im Namen des Herrn, sondern sozusagen im eigenen
Namen sprechen. Daher heifSen die , Hagiographen”, sozusagen
. Heilige Schreiber” oder , Heiliges Schreibende”, von , hagios”,
das heif$t , heilig, und , graphia”, das heif$t , Schrift”. Und daher
sind die Gebote, die in diesen Biichern enthalten sind, gewisser-
mafSen viterliche Ermahnungen, wie aus Spr 6,20 hervorgeht:
,Mein Sohn, beachte die Gebote deines Vaters”.107

Der Dekalog und das Evangelium. - Und auch im Hinblick auf das
Verhiltnis des Alten zum Neuen Testament gilt das Gesetz, d.h.
die Zehn Gebote und ihre Entfaltungen in den anderen Teilen
der Tora, fiir Thomas als entscheidende Bezugsgrofse, die er im
Ruickgriff auf das Johannes-Evangelium anfithrt, wenn er im Prin-
cipium biblicum eine umfassende systematische Ordnung der
Heiligen Schrift entwirft:

Das Gesetz ist durch Mose gegeben, Gnade und Wahrheit aber
sind durch Jesus Christus geworden (Joh 1,18).108

3.2. Gestalt und Ordnung des Dekalogs

Verschiedene Zihlungen der Zehn Gebote. - Keineswegs einheitlich
ist indessen die Zahlung der Zehn Worte. Bereits in der Alten
Kirche hatten sich verschiedene Traditionen herausgebildet, die
bis in die Gegenwart in den einzelnen Religionen und Konfes-
sionen unterschiedlich weiterwirken.10 Fiir die westliche Kirche
mafigebend war die von Augustinus entwickelte Zihlung, die
(a) drei auf Gott gerichtete und (b) sieben auf die Mitmenschen

107 Thomas, Princ. bibl. II (n. 1204) in Anwendung einer Unterscheidung
des Hieronymus.

108 Vel. ebd. II (n. 1203). - Zitiert an zentraler Stelle in S.th. I-11 98,1 c. -
Vgl. von daher auch die verschiedenen Bezeichnungsweisen, die der
Begiff lex biblisch umfafit: Super Ad Rom. V 6 (n. 462).

19 Im Judentum gilt der erste Satz des Dekalogs nicht als eine Glau-
bensaussage, sondern als erstes Gebot, an Gottes Existenz zu glauben;
daher die abweichende Zahlung. Die orthodoxe und reformierte Traditi-
on begreift Fremdgotter- und Bilderverbot als getrennte Gebote. Jiidische
und orthodoxe/ reformierte Tradition differenzieren nicht mehr beim
Gebot des Begehrens, so erreichen auch sie die Zehnzahl.
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bezogene Gebote unterschied und sie demgemif3 den beiden
Tafeln der Bundesurkunde zuordnete:110

Ich bin der Herr, dein Gott, der dich herausgefiihrt hat aus Agyp-
ten, aus dem Sklavenhaus [= sog. ,, Priambel].

[Erste Tafel:]

[1] Du sollst keine fremden Goétter neben mir haben [= Fremd-
gotterverbot].

Du sollst dir kein Kultbild machen und keine Gestalt von ir-
gendetwas am Himmel droben, auf der Erde unten oder im
Wiasser unter der Erde [= Bilderverbot].

Du sollst dich nicht vor ithnen niederwerfen und ihnen nicht
dienen. Denn ich bin der Herr, dein Gott, ein eiferstichtiger
Gott: Ich suche die Schuld der Viter an den Kindern heim, an
der dritten und vierten Generation, bei denen, die mich has-
sen; doch ich erweise Tausenden meine Huld bei denen, die
mich lieben und meine Gebote bewahren.

[2] Du sollst den Namen des Herrn, deines Gottes, nicht
mifbrauchen; denn der Herr lift den nicht ungestraft, der
seinen Namen miffbraucht [= Namensmiffbrauchsverbot].

[3] Gedenke des Sabbats: Halte ihn heilig! Sechs Tage darfst
du schaffen und all deine Arbeit tun. Der siebte Tag ist ein
Ruhetag, dem Herrn, deinem Gott, geweiht. An ihm darfst du
keine Arbeit tun: du und dein Sohn und deine Tochter, dein
Sklave und deine Sklavin und dein Vieh und dein Fremder in
deinen Toren. Denn in sechs Tagen hat der Herr Himmel, Er-
de und Meer gemacht und alles, was dazugehort; am siebten
Tag ruhte er. Darum hat der Herr den Sabbat gesegnet und
ihn geheiligt [= Sabbatgebot].

[Zweite Tafel:]

[4] Ehre deinen Vater und deine Mutter, damit du lange lebst in
dem Land, das der Herr, dein Gott, dir gibt! [= Elterngebot].

[5] Du sollst nicht téten [= Tétungsverbot].

[6] Du sollst nicht die Ehe brechen [= Ehebruchverbot].

[7] Du sollst nicht stehlen [= Diebstahlverbot].

[8] Du sollst nicht falsch gegen deinen Nichsten aussagen
[= Falschzeugnisverbot].

[9] Du sollst nicht das Haus deines Néchsten begehren [= Be-
gehrensverbot im Hinblick auf Besitz].

110 Vgl. Augustinus, Quaestiones in Heptateuchum 11 71 (CSEL 28.2,
135,24-136,1); Sermo 33,2 (CCL 41,414,40-44): ,,Wie die Liebe zwei Gebote
umfafit, auf die der Herr das ganze Gesetz und die Propheten bezieht
[...], so sind die zehn Gebote auf zwei Tafeln verteilt. Drei waren auf die
eine Tafel und sieben auf die andere geschrieben.”
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[10] Du sollst nicht die Frau deines Nichsten begehren [=
Begehrensverbot im Hinblick auf die Frau] (Ex 20,2-17).

Thomas rechtfertigt die augustinische Gliederung in verschie-
denen Richtungen:

(a) So hatte alternativ dazu eine Tradition, die auf Hesychius
(+ ca. 450) zuriickgeht und an die sich Hieronymus (347-420) an-
geschlossen hatte,111 zwischen vier auf Gott und sechs auf die Mit-
menschen gerichteten Geboten unterschieden. Dabei wurden die
sog. , Priambel”, die den Glauben an den einen Gott zum Aus-
druck brachte, und das Fremdgdtterverbot als zwei Gebote ge-
zéghlt. Thomas hingegen erklirt beide Anweisungen als zwei
Seiten derselben Medaille, die den gleichen Sinn haben und da-
her unter dasselbe Gebot fallen.12 Zudem unterstreicht er, daf§
der Glaube an den einen Gott nicht eigens geboten werden miisse
und von den Geboten des Dekalogs bereits vorausgesetzt wiirde,
so daf es in erster Linie darauf ankomme, die Verehrung Gottes
zu regeln, wie es an erster Stelle im Fremdgotterverbot zum
Ausdruck komme.113 - Gegen einen Ausschluf’ des Sabbatgebotes
aus dem Dekalog, der um der Zehnzahl willen mit dieser Zah-
lung notwendig verbunden ist, verweist er aufferdem auf den
ausdriicklichen Wortsinn des Bibeltextes.114

(b) Anders als Origenes (195-253/4), der ebenfalls vier auf
Gott gerichtete Gebote unterscheidet und dabei das Bilderverbot
als eigenes Gebot zdhlte,!15 interpretiert Thomas den Sinn dieser
Weisung dahingehend, daf8 sie nur solche Bilder betrife, die
man als Gotter verehren wolle. Schlieflich habe Gott in Ex
25,18ff die Aufstellung von Bildern von Seraphim im Bundeszelt
ausdriicklich angeordnet. Damit aber féllt das Bilderverbot wie-
derum mit dem Fremdgoétterverbot zusammen.

(c) Ausdriicklich rechtfertigt er hingegen die Unterscheidung
eines doppelten Begehrungsverbotes nach Augustinus, das einer-
seits die Habe des anderen, andererseits seine Frau zum Gegen-
stand hat. Er begriindet dies mit Aristoteles: , Es unterscheiden
sich ndmlich die Begierden nach der Verschiedenheit der Tétig-
keiten und der begehrten Gegenstiande.”116 Dariiber hinaus mag
in dieser Akzentuierung der Sinn fiir die besondere Qualitit des

1 Vel. Hesychius, Commentarius in Leviticun VII ad 26,26 (PG
93,1150C); Hieronymus, Commentariorum in Osee IIl ad 10,10 (PL 25,908C).

112 Vgl. Thomas, S.th. I-11 100,4 c.; ferner ad 2.

113 vgl. ebd., 1-11100,4 ad 1.

114 Vgl. ebd., I-11100,4 c.

115 Vgl. Origenes, Homiliae in Exodum 8 (PG 12,351C).

116 Vgl. Thomas, S.th. I-11 100,4 ad 3 mit Hinweis auf Aristoteles, Eth.
Nic. X5 (1175b28).
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gottlichen Gesetzes zum Tragen kommen, das im Unterschied
zum menschlichen Gesetz nicht nur die dufieren Taten im Blick
hat, sondern auch die innere Motivation. Hiervon wird weiter
unten noch ausfiihrlicher die Rede sein.!17

Erweiterungen zu einzelnen Geboten. - Uber die eigentlichen Wei-
sungen hinaus enthalten einzelne Gebote zusitzliche Aussagen,
die sie begriinden oder mit Konsequenzen (Verheiffungen oder
Strafen) versehen, wie das Fremdgotterverbot, das Sabbatgebot
oder das Elterngebot. Auch sie lassen sich nach Thomas als
sinnvoll verstindlich machen.

- So wurde das Sabbatgebot gegeben zur Erinnerung an ver-
gangenen Wohltaten Gottes, die eigens erwdhnt werden.118

- Und Belohnung und Strafe werden im Fremdgétterverbot und
im Elterngebot zusétzlich genannt, um eine scheinbare Nutzlo-
sigkeit der Weisung auszuschlielen!’® bzw. einen schlechten
Nutzen zu verhindern.120 Auch ist die Androhung von Strafen,
so Thomas, gerade in jenen Geboten formuliert, die es mit einem
besonderen Hang zum Bosen zu tun haben, wie der Neigung
zum Go6tzendienst oder zum Meineid, um die es in den ersten
beiden Geboten geht.12!

(Positive) Gebote und (negative) Verbote. - Auch wenn der Dekalog
gemeinhin mit dem Namen , Zehn Gebote” bezeichnet wird, so
finden sich darin doch im engeren Sinne ihrer Formulierung
nach nur zwei Gebote, d.h. Weisungen, die tatfordernd sind und
positiv zu einem bestimmten Verhalten verpflichten wollen (prae-
cepta affirmativa), wahrend es sich bei den iibrigen acht um Ver-
bote handelt, die negativ eine bestimmte Verhaltensweise aus-
schliefien (praecepta negativa). Thomas begriindet diese Tatsache
mit dem Hinweis auf die groiere Allgemeinheit, die den praecepta
negativa eigen ist:

Die Verneinung erstreckt sich nimlich auf mehr als die Beja-
hung. Und daher kommt es, daf$ auch die Forderung, kein Un-
recht zu tun, die unter die negativen Gebote fillt, sich [...] auf

17 Vgl. unten S. XCV.

118 Vel. Thomas, S.th. I-11100,7 ad 4. - In Ex 20,8-11 wird das Sabbatge-
bot mit der Schopfung, in Dtn 5,11f mit der Heilsgeschichte begriindet.

119 Vel. ebd. I-11100,7 ad 3: ,Weil die Eltern die Hohe des Lebens tiber-
schritten haben, erwartet man von ihnen keinen Nutzen.”

120 Vgl. ebd.: ,Denn in ihm [dem Fremdgotterverbot] schien jener Nut-
zen unterbunden, den die Menschen durch einen Vertrag mit den Damo-
nen zu erreichen glauben.”

121 Vgl. ebd., I-11100,7 ad 4.
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mehr Personen erstreckt als die Verpflichtung, jemandem
Dienst oder Gutes zu leisten.122

Positiv Wohltaten und Dienstleistungen zu schulden und zu-
riickzuerstatten, ist dagegen nur dort zu fordern, wo der
Mensch solche Wohltaten empfangen hat:

Zwei Wohltéter sind es nun, deren Gaben niemand gentigen kann,
néimlich Gott und der eigene Vater, wie es im 8. Buch der Nikoma-
chischen Ethik heif$t. Und deshalb werden nur zwei positive Gebo-
te aufgestellt: das eine, die Eltern zu ehren; das andere, zum Ge-
dichtnis der gottlichen Wohltat den Sabbat zu heiligen.123

3.3. Die Zehn Gebote im Christentum

Die bleibende Giiltigkeit, die dem Dekalog auch fiir den christli-
chen Glauben zukommt, ist durch die Verkiindigung Jesu belegt,
der es um die Erfiillung des Gesetzes, nicht um seine Aufhebung
oder Ersetzung geht.124 So heifst es in der Bergpredigt:

Denkt nicht, ich sei gekommen, um das Gesetz [...] aufzuhe-
ben. Ich bin nicht gekommen, um aufzuheben, sondern um zu
erfiillen. Amen, das sage ich euch: Bis Himmel und Erde ver-
gehen, wird auch nicht das kleinste Jota des Gesetzes vergehen,
bevor nicht alles geschehen ist (Mt 5,17f).

Die Erfiillung des Gesetzes, von der Jesus hier spricht, 146t sich
dabei, so Thomas, umfassend verstehen und geméf den verschie-
denen o.g. Gesetzesarten der Tora differenzieren. Demnach finden
die Kultvorschriften und die Rechtsvorschriften ihre Erfiillung
dadurch, dafd sie in Christus an ihr Ziel und Ende kommen.125 Der
Unverginglichkeitscharakter dagegen bezieht sich ausdriicklich und
exklusiv auf den Dekalog.126

122 Ebd., I-11 100,7 ad 1. - Vgl. ferner Super Ad Rom. XIII 2 (n. 1052). -
Daher wird das Verbot durch Ubertretung (transgressio) verletzt, das
Gebot durch Unterlassung (omissio): vgl. ebd. 18 (n. 157).

123 Thomas, S.th. I-11100,7 ad 1; Aristoteles, Eth. Nic. VIII 14 (1163b15).

124 An verschiedenen Stellen des Neuen Testaments werden so einzelne
oder mehrere Gebote des Dekalogs angefiihrt: vgl. Mt 5,21.27 (V,VI); Mt
15,4a/ Mk 7,10a (IV); Mk 10,19 par. (V -X, IV); Lk 13,14 (I1I?); Rom 2,21f (VII,
VI); Rém 7,7 (X); Rém 13,9 (VL V,VILX); Eph 6,2-3 (IV); Jak 2,11 (VL,V).

125 Vgl. Thomas, Super Matth. V 6 (n. 467). - Dazu unten S. XLIX f. - Vgl.
ferner Rom 10,4: ,Christus ist das Ende des Gesetzes”, und die
entsprechende Deutung durch Thomas, Super Ad Rom. X 1 (n. 819).

126 Vgl. Thomas, Super Matth. V 6 (n. 470).
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Eine Verschirfung und Zuspitzung der Gebote auf ihren we-
sentlichen Kern und ihre eigentliche Bedeutung enthalt die
Bergpredigt, die Thomas mit Augustinus als das ,, vollkommene
Grundgesetz des christlichen Lebens“12” bezeichnet, dartiber
hinaus in den sog. ,, Antithesen”

Ihr habt gehdrt, daf zu den Alten gesagt worden ist: Du sollst
nicht téten; wer aber jemanden tétet, soll dem Gericht verfal-
len sein. - Ich aber sage euch: Jeder, der seinem Bruder auch
nur ziirnt, soll dem Gericht verfallen sein [...]

Ihr habt gehort, daf$ gesagt worden ist: Du sollst nicht die
Ehe brechen. Ich aber sage euch: Wer eine Frau auch nur lii-
stern ansieht, hat in seinem Herzen schon Ehebruch mit ihr
begangen.” (Mt 5,21f.27f)

Im Zuge dieser Zuspitzung, die bereits in den letzten Geboten
des Dekalogs angelegt ist und in der es iiber das dufiere Befol-
gen des Gesetzes um eine Verinnerlichung seiner Intention und
insofern um ein Ubermaf an Gerechtigkeit geht,128 bindet Jesus
den Dekalog an das Doppelgebot der Gottesliebe (vgl. Din 6,4f)
und der Nichstenliebe (Lev 19,18) zurtick (vgl. Mt 22,34-40).129 Es
wird von daher fiir die christliche Auslegungstradition zur zen-
tralen Erschliefungsgrundlage und steht auch am Ausgangs-
punkt der Collationes in decem praeceptis des Thomas.130

Daf3 die Zehn Gebote eine bleibende Giiltigkeit fiir das
christliche Leben behalten, unterstreicht nicht zuletzt die Ant-
wort Jesu an den reichen Jiingling, der ihm mit der Frage: ,Was
muf ich tun, um das ewige Leben zu gewinnen?” nachfolgen
mochte (vgl. Mt 19,16-21). Diese Begebenheit ist nicht nur des-
wegen von Interesse, weil sie offenbar auch biographisch fiir die
Berufung des Thomas und fiir das Verstandnis seiner eigenen
Nachfolge eine wichtige Bedeutung hatte,!3! sondern weil sie
iiberdies dazu Anla8 gibt, den Unterschied zwischen den alle

127 Augustinus, De sermone Domini in monte 11,1 (CCL 35,1,1f.).

128'Vgl. Thomas, Super Matth. V 7 (n. 475). - Vgl. Mt 5,20.46f: ,Wenn eu-
re Gerechtigkeit nicht weit grofer ist, als die der Schriftgelehrten und
Phariséer ...”

129 Vel. Mt 22,40: ,,An diesen beiden Geboten hingt das ganze Gesetz
samt den Propheten.” - Dazu Thomas, Super Matth. XXII 4 (n. 1812-
1820). - Vgl. ferner Rom 13,9f: , [D]ie Gebote: Du sollst nicht die Ehe bre-
chen, du sollst nicht téten, du sollst nicht stehlen, du sollst nicht begeh-
ren!, und alle anderen Gebote sind in dem einen Satz zusammengefafit:
Du sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst. [...] Also ist die Liebe
die Erfiillung des Gesetzes.”

130 Vgl. unten S. LXIX-LXXVIIL

131 Vgl. U. Horst (2017), 48.
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Menschen verpflichtenden Geboten und den (evangelischen) Réiten
(consilia) herauszustellen, die der besonderen Christus-Nach-
folge anempfohlen sind:

Es gibt nimlich einen zweifachen Weg:

[1] Der eine gentigt zum Heil, und dies ist die Liebe zu Gott
und zum Nichsten ohne driickende Last [durch das Halten der
Gebote].

[2] Der andere ist der Weg der Vollkommenbheit. [...] Er be-
steht in der Vollkommenheit der Liebe. [...] Daher ist die Got-
tesliebe die Vollkommenheit, das Zuriicklassen der Dinge aber
der Weg zur Vollkommenheit [...] Derjenige ist daher voll-
kommen in der Liebe, der Gott liebt bis zur Verachtung seiner
und der Seinen. [...] Daher gibt es nichts, was den Geist so frei
macht, wie daf$ er nicht mit Reichtiimern belastet ist. Und dies
ist der Weg der Vollkommenheit.132

Die evangelischen Réte werden von daher auch zum Angel- und
Zielpunkt der thomanischen Lehre vom Neuen Gesetz:133

- Dieses formuliert einerseits mit seinen Geboten, etwa den
Weisungen der Bergpredigt, die die Gebote des Dekalogs bestéti-
gen und verstdrken, das zur Erlangung der Gliickseligkeit absolut
Notwendige.

- Dartiber hinaus stellt es andererseits die Beseitigung der
Hindernisse auf dem Weg dorthin ganz der Freiheit in der Befol-
gung des Rates anheim. Entsprechend erfolgt die Begriindung der
Réte in ihrer inneren Zusammengehorigkeit: Hinderlich auf dem
Weg zur Gluckseligkeit sind materielle Gtiter, Triebanspriiche und
Ehrsucht, wie sich v.a. mit 1 Joh 2,16 belegen laf3t.134

Diese drei aber vollkommen hinter sich zu lassen, soweit es mog-
lich ist, gehdrt zu den evangelischen Riten. Aufsie ist auch jeder
Religiosenstand gegriindet, der den Stand der Vollkommenheit
beansprucht, denn

132 Thomas, Super Matth. XIX (n. 1587 und 1593). - Zur Unterscheidung
von Geboten und Réten vgl. auch 1 Kor 7,25.

133 Vgl. Thomas, S.th. I-11108,4 c.: Gebote und Verbote kénnen immer nur
eine Handlungsrichtung abstecken, aber sie kénnen nie konkret zur Er-
kenntnis dessen verhelfen, was im Einzelfall bzw. im Hinblick auf die Le-
bensform als ganze zu wihlen ist. Daher ist die lex nova Gesetz der Freiheit.

13 Vgl. ebd.: ,Die Giiter dieser Welt aber, die zum Gebrauch des
menschlichen Lebens gehoren, bestehen in einem Dreifachen, namlich [1]
im Reichtum an dufleren Giitern, die zur Begierde der Augen gehéren; [2]
in den Geniissen des Fleisches, die zur Begierde des Fleisches gehoren;
[3] und in Ehren, die zum Hochmut des Lebens gehoren, wie aus 1 Joh
2,16 hervorgeht.”
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[1] der Reichtum wird verworfen durch die Armut;

[2] die Geniisse des Fleisches durch bestindige Keuschheit;

[3] der Hochmut des Lebens durch den Dienst des Gehor-
sams.135

Mit der Ableitung der drei evangelischen Riéte aber klingen zu-
gleich die Thematik des,Mendikantenstreits” und die Rechtfer-
tigung der Bettelorden an,13¢ und es zeigt sich die Hinordnung,
in der die Gesetzesthematik auf die Lehre von den Lebensformen
und Stinden steht. In ihr findet schliefllich auch die Tugendlehre
der Summa theologiae ihren Endpunkt.137

4. Der Dekalog und das Verstindnis des Gesetzes (lex)
bei Thomas von Aquin

Es ist auch die Summa theologiae, an der sich das thomanische
Verstiandnis des Gesetzes und seine Deutung des Dekalogs in
ihrer endgiiltigen Gestalt ablesen lassen. Die Ausfiihrungen der
Summa markieren nicht nur den Abschluf$ einer gedanklichen
Entwicklung, die sich durch das Gesamtwerk zieht (Abschnitt
4.1), sie machen tiberdies auch in paradigmatischer Gestalt die
Einordnung der Gesetzesthematik in das eudaimonistische Ge-
samtkonzept von Ethik und Theologie sichtbar (Abschnitt4.2) -
wobei Thomas insbesondere dem Verhiltnis des Dekalogs zu
den Geboten des natiirlichen Gesetzes sein Augenmerk widmet
(Abschnitt 4.3). In diesem Rahmen konnen schliefilich der Deka-
log und das Alte Gesetz als eigentlicher Kern der thomanischen
Lehre vom Gesetz hervortreten, in dem sich zugleich seine Sicht
der Heilsgeschichte kristallisiert (Abschnitt 4.4). Als solche um-
reifit die Theologie des Gesetzes, wie sie im lex-Traktat der
Summa entfaltet wird, auch den Hintergrund der Ausfiihrungen
der Collationes in decem praeceptis.

4.1. Stationen der Entwicklung

(1) Die herausragende Bedeutung, die dem Begriff des ,Geset-
zes” im Denken des Thomas von Aquin zukommt, zeigt sich
bereits im schon genannten Principium biblicum. Sie zieht sich
von hier aus leitmotivisch durch sein Werk.138 Thomas stellt in

135 Ebd.

13 Vgl. H.-G. Nissing (2022), 198f.

137 Vgl. dazu H.-G. Nissing (2006), 693-701.

138 Zur Entwicklung vgl. v.a. U. Kiihn (1965), der die fundamentale Be-
deutung des Principium biblicum allerdings unberticksichtigt laf3t.
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seiner Antrittsvorlesung die Heilige Schrift als ganze unter dem
leitenden Gesichtspunkt des Gesetzes vor. Als biblisches Motto,
das ihm als fiir seine Gliederung der Bibel (partitio Sacrae Scrip-
turae) dient, wihlt er ein Zitat aus dem Buch Baruch:

Dies ist das Buch der Weisungen Gottes (liber mandatorum
Dei), und das Gesetz (lex), das in Ewigkeit gilt; alle, die es an-
nehmen, werden zum Leben gelangen (Bar 4,1).139

Auf dieser Grundlage beschreibt er Sinn und Bedeutung der
Heiligen Schrift vor allem damit, den Menschen ,,zum Leben zu
fithren” - womit das Leben der Gnade, das Leben der Gerech-
tigkeit und das Leben der Herrlichkeit gemeint ist.140 Das Wort
Gottes erscheint mithin unter dem vorrangigen Gesichtspunkt
der gdéttlichen Fiihrung des Menschen zu seiner ewigen Vollendung
und Gliickseligkeit. Diese Fithrung kann dabei in verschiedenen
Modifikationen erfolgen: vorschreibend oder helfend, zwingend
verpflichtend oder ermahnend etc.141

Die besondere Autoritit des gottlichen Wortes kommt darin
zum Ausdruck, dafl es per modum praecepti vorgelegt wird und
damit eine eigentiimliche Notwendigkeit auferlegt.42 Als ,Ge-
setz, das in Ewigkeit gilt”, enthilt es tiberdies eine unwandel-
bare Wahrheit, die auf die Macht, Wahrheit und Unwandelbar-
keit ihres Gesetzgebers zuriickweist.143 In dieser Gestalt er-
scheint die Bibel als ganze riickbezogen auf einen anthropologi-
schen Ausgangspunkt und dem eingangs beschriebenen Dy-
namismus des Menschseins zugeordnet.

(2) In dhnlicher Weise hatte Thomas bereits in seinem kurz zu-
vor entstandenen Kommentar zu den Sentenzen des Petrus Lombar-
dus (1252-1254) - dem kanonischen Lehrbuch der Theologie,
das jeder angehende Magister auszulegen hatte - das gottliche
Gesetz und seine Gebote in den Zusammenhang der Tugenden
und Gaben des Heiligen Geistes gestellt und als Faktoren be-
dacht, die den Menschen zum guten Handeln anleiten - wobei
ihm der Dekalog als der Inbegriff des Gesetzes galt.144

139 Thomas, Princ. bibl. II (n. 1199).

140 Ebd. (n. 1201). - Zur Verheiflung des Lebens, die mit der Offenba-
rung des Dekalogs verbunden ist, vgl. Dtn 30,16.

141 Vel. ebd. (n. 1203f.).

132 Ebd. (n. 1200).

143 Ebd. (n. 1201).

144 Vgl. Thomas, Super III Sent. d. 37,1,3 zur moglichen Riickfiihrung al-
ler Gesetzesvorschriften auf die Zehn Gebote.
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Seine Verschriftlichung auf steinernen Tafeln deutet er gleich
zu Beginn als Ausdruck seiner notwendigen Geltung und
Durchsetzbarkeit wie seiner Unwandelbarkeit.145 Dartiber hin-
aus sind die thomanischen Ausfithrungen deutlich von einem
pidagogischen Grundduktus bestimmt, der nachzuweisen ver-
sucht, daB es die leitende Intention des gottlichen Gesetzgebers
war, die Menschen zu den Tugenden zu fiihren auf einem Weg,
der vom Leichteren zum Schwierigeren, vom Auferen zum In-
neren, von den Taten zu den Haltungen fiihrt!4¢ und dessen Ziel
letztlich die Gemeinschaft mit Gott ist.147 Die einzelnen Gebote
des Dekalogs beschreiben dasjenige, was auf dem geistlichen
Weg (vita spiritualis), der dabei beschritten wird, als erstes und
vorrangig zu tun oder zu meiden ist.148

(3) In dieselbe Richtung einer Hinordnung des Gesetzes auf die
Vollendung und Gliickseligkeit des Menschen deutet auch die Her-
leitung des Gesetzesbegriffs, die Thomas in der Summa contra Genti-
les (1259-1265) entwickelt.14? Bei ihr handelt es sich zugleich um die
wohl eindriicklichste und instruktivste Begriindung von Existenz
und Notwendigkeit des Gesetzes (lex) im thomanischen Gesamt-
werk. Thomas beschreibt das Gesetz dort als jene besondere Weise, in
der Gott seine vernunftbegabten Geschopfe leifet. Eine Schliissel-
funktion kommt in diesem Zusammenhang dem Verstindnis der
Person zu, die durch eine eigentiimliche Herrschaft tiber ihre Akte
gekennzeichnet ist und daher eine besondere Wiirde besitzt:

Denn die geistigen oder verniinftigen Wesen [...] iiberragen
die anderen Geschdpfe [1] sowohl in der Vollkommenheit ih-
rer Natur, [2] als auch in der Wiirde ihres Zieles.

[1] In der Vollkommenheit der Natur niamlich, weil nur das
verniinftige Geschopf eine Herrschaft iiber seine Akte (domi-
nium sui actus) besitzt und sich frei zur Titigkeit hin bewegt;
die tibrigen Geschopfe werden eher zu ihren eigentiimlichen
Tatigkeiten gebracht, als dafs sie sich selbst dazu bringen |[...].

[2] In der Wiirde des Ziels aber [tiberragen sie die anderen
Geschaopfe], weil allein das geistige Geschopf durch seine Ti-
tigkeit zu jenem letzten Ziel des Universums gelangt, nimlich

145 Vgl. Thomas, Super III Sent. 37,1,1 c. + ad 2.

146 Vel. ebd., d.37,1,2,1. c. + ad 2. - Allerdings laft sich keine unmittelbare
Entsprechung von Tugenden und Geboten im einzelnen feststellen, sondern
nur im allgemeinen: vgl. ad 6.

147Vegl.ebd., d.37.1,2,2 c. - Daher ist auch in der Néchstenliebe die Gottes-
liebe als das erste Ziel eines jeden Gebotes eingeschlossen: vgl. ebd. ad 2.

148 Vel. ebd., d. 37,1,2,3 c.

149 Vgl. Thomas, S.c.G. 111 111-118.
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Gott zu erkennen und zu lieben; dagegen kénnen die anderen
Geschdpfe zum letzten Ziel nur durch eine gewisse Teilhabe an
der Ahnlichkeit mit ihm gelangen. [...]

Das verniinftige Geschopf unterliegt [daher| der gottlichen
Vorsehung in der Weise, dafi es nicht nur von ihr gelenkt
wird, sondern auch die Vernunft der Vorsehung gleichsam er-
kennen kann: daher kommt es ithm auch zu, anderen Wesen
Vorsehung und Lenkung zu gewdhren [...]. Das verniinftige
Geschdpf hat also an der géttlichen Vorsehung nicht nur hin-
sichtlich des Gelenktwerdens teil, sondern auch hinsichtlich
des Lenkens, denn es lenkt sich (selbst) in seinen eigenen Td-
tigkeiten und auch andere Dinge. [...] Folglich muf$ den Men-
schen [iiber die allgemeine Vorsehung hinaus] [...] etwas gege-
ben werden, wodurch sie in ihren personalen Akten (actus per-
sonales) gelenkt werden. Und dies nennen wir das Gesetz.150

Das heift mit der Gabe des Gesetzes trigt Gott bei seinem vor-
sehenden Wirken der Freiheit und Eigenstindigkeit des vernunft-
begabten Geschopfes Rechnung, und mittels des Gesetzes hat
der Mensch teil an der gottlichen Vorsehung und wirkt mit ihr
mit.’5! Das Gesetz ist folglich gegeben nicht mit Blick auf die
Schwiche und Unselbstandigkeit des Menschen, sondern mit
Blick auf seine Grdfe und Wiirde!152 Es kann dabei verschiedene
Gestalten haben und ein inneres Wissen um die Prinzipien des
Guten und des Bosen als Teilhabe am ewigen Plan der gottli-
chen Vorsehung ebenso umfassen wie die positiven Ausformu-
lierungen des Rechts.13

150 Ebd., 111 111-114 (n. 2855, 2873 und 2876). Im Kontext finden sich aus-
fiihrliche Erérterungen zur Individualitat der Person und ihrer Akte, v.a.
11113 (n. 2874). - Zur Definition des Gesetzes vgl. entsprechend III 114
(n. 2877f.): ,Weil das Gesetz nichts anderes ist als eine gewisse Begriin-
dung und Richtschnur des Tétigseins (quaedam ratio et regula operandi),
kommt es allein denjenigen zu, ein Gesetz zu erhalten, die den Grund
ihrer Téatigkeit kennen. Dies aber kommt allein dem verniinftigen Ge-
schopf zu. Allein dem verniinftigen Geschopf war es also angemessen,
ein Gesetz zu erhalten.” - Anders und pessimistischer hatte Thomas noch
in Super III Sent. d. 37,1, c. u.6. in Aufnahme der Sicht seines Lehrers
Albert die Existenz des Gesetzes begriindet mit der Verdunkelung der
nattirlichen Vernunft. - Zum Fortleben dieses Topos in der S.th. vgl. un-
ten S. LIX.

151 Vgl. hierzu nicht zuletzt den etymologischen Zusammenhang von
providentia und prudentia, den Thomas herstellt: vgl. Q. dever.5,1¢c.; 5,3 c;
S.th.122,1 c. - Zum Ganzen vgl. J.-P. Torrell (2002).

152 Vgl. parallel dazu in einem kurzen Kapitel in Comp. theol. 1143 (Z. 14):
,,Ein Gebot zu erhalten, kommt nur dem zu, der Herr seiner Akte ist.”

153 Vgl. Thomas, S.c.G. Il 114 und 115 (n. 2881-2887).
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Leitendes Paradigma fiir die Exposition des Gesetzesbegriffs
in der Summa contra Gentiles ist dabei das gottliche Gesetz, die lex
divina, die ,,den Menschen vorrangig auf Gott hinordnet”154 und
deren erstes Ziel die Gottesliebe ist.155 Aus dieser umfassenden
Zielrichtung leiten sich alle weiteren Ziele und Gesetze ab - zu-
erst die Nichstenliebe, so dafl das Doppelgebot der Gottes- und
Nachstenliebe als Sinnspitze des gottlichen Gesetzes gelten
kann.1% Die lex divina enthilt daher vor allem eine Verpflichtung
zum rechten Glauben, denn im Glauben wird dem Menschen
sein Ziel zuganglich.15” Und in innerer Konsequenz dazu schlie-
fen sich im weiteren Duktus Erorterungen zu den Gesetzen der
Gottesverehrung (ceremonialia) an.158

Mit Blick auf ihre drei zentralen Gesichtspunkte - (a) die
providentielle Funktion des Gesetzes, (b) seinen gottlichen Cha-
rakter und (c) sein Ziel der Ausrichtung des Menschen auf
Gott - hat man die Gesetzeslehre der Summa contra Gentiles als
,den Schliissel und Zielpunkt der thomanischen Lehre vom Ge-
setz”159 bezeichnet, schliefilich werde das Gesetz hierdurch zu
einem intrinsischen Prinzip menschlichen Handelns und sei
nicht mehr nur extrinsische Norm. 160 Zweifellos lifst sich an den
Uberlegungen der Summa contra Gentiles vielleicht am deutlich-
sten ablesen, worum es Thomas in seiner Deutung des Geset-
zesbegriffs in erster Linie geht und in welche Richtung seine
Interpretationen zielen. Hierzu gehort tiber die soeben genann-
ten Elemente hinaus etwa auch (d) die Hinordnung des Gesetzes
auf die Tugenden und (e) die Schliisselbedeutung, die dem
Glauben fiir den Zugang zu den Geboten zukommt. Doch wird
man die Skizzenhaftigkeit und Fragmenthaftigkeit der Uberle-
gungen nicht verkennen konnen, die nicht nur in diesem Zu-
sammenhang fiir den Duktus der kleineren der beiden Summen
des Thomas kennzeichnend sind.

(4) Thre demgegeniiber ,klassische” Auspragung findet die tho-
manische Lehre vom Gesetz vielmehr erst im lex-Traktat der
Summa theologiae (1268-1273). Der lex-Traktat , zahlt zu den pro-
minentsten und wirkmaéchtigsten Lehrstiicken des Thomas von

154 Vgl. ebd., II1 115 (n. 2883).

155 Vgl. ebd., 111 116 (n. 2888).

15 Vgl. ebd., 111 116-117 (n. 2888-2900). - Eine systematische Ableitung
des Dekalogs aus den Geboten der Gottesliebe und der Néchstenliebe
erfolgt dabei getrennt in I11 120 (n. 2941) und III 128 (n. 3006).

157 Vgl. ebd., 111 118 (n. 2902).

158 Vgl. ebd., 111 119ff.

1% R. Brague (2005), 372-382.

160 Vgl. hierzu auch unten S. LX ff.
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Aquin“?¢! und hat in der Thomas-Interpretation der vergange-
nen Jahrzehnte verstiarkt Aufmerksamkeit gefunden als Bezugs-
punkt der Auseinandersetzung um Grundlagen und Methodik
einer christlichen Ethik, um Fragen der Statuierung und Be-
griindung sittlicher Normen und der sittlichen Autonomie des
Menschen.162 Nicht zu Unrecht ist allerdings bereits vor mehre-
ren Jahrzehnten angemerkt worden, die Konzentration des In-
teresses auf den lex-Traktat und die Gesetzesproblematik ver-
mittle den Eindruck, die thomanische Ethik sei ganz und gar
vom lex-Begriff und der Konzeption des Neuen Gesetzes her
aufgebaut.163 Die daher unternommene Rehabilitierung der
thomanischen Tugendethik, wie sie etwa durch Eberhard Schok-
kenhoff angeregt wurde, hitte dabei freilich nicht allein auf ein
entsprechendes Interesse im franzosischen Raum in den 1930er
bis 50er Jahren hinweisen kénnen,16¢ sondern auch auf jene
Wiederbelebung des Themas, wie sie im deutschen Sprachraum
bereits seit den 1930er Jahren durch Josef Pieper erfolgt ist.165
In paradigmatischer Weise wird das Gesetz in der Summa
theologine dem Gesamtaufbau der Ethik als Eudaimonismus oder
Tugendethik zugeordnet, wie sie eingangs bereits skizziert
wurde: Geht es unter der Mafigabe der Gliickseligkeit als Ziel
um die Untersuchung des menschlichen Handelns als Weg dort-
hin, 166 so fithrt diese Untersuchung - ganz im Sinne der aristote-
lischen Wissenschaftstheorie - vom Gegenstand (subiectum), dem
menschlichen Akt, zu dessen Prinzipien, die sich in innere und
duflere unterscheiden lassen: (1) Innere Prinzipien sind die Ver-

161 A, Speer (2014), 355. - Dies hat nicht zuletzt seinen Grund darin, dafl
der lex-Traktat viele zentrale Elemente des thomanischen Denkens wie
unter einem Brennglas versammelt. - Zur Diskussion um den lex-Traktat
vgl. etwa die Beitridge in L-J. Elders/K. Hedwig (1987).

162 Eine zentrale Rolle nimmt hier die Interpretation von W. Kluxen (1964,
31998) ein. Zwar erkennt Kluxen an, daf Thomas seine Ethik im Stil einer
Tugendethik aufbaut und daf8 dieser einen sachlichen Vorrang vor anderen
Stilen der Ethik besitzt (vgl. 221ff.), doch findet im Rahmen seiner Interpre-
tation anhand des Hinweises, ohne die komplementire Ergénzung durch
den Gesetzes- und Normgedanken kénne eine reine Tugendethik die Auf-
gabe einer systematischen Interpretation des sittlichen Lebens nicht bewl-
tigen, eine spiirbare Verschiebung der Gewichte statt. - Als leitendes Inter-
esse zumal der theologischen Diskussionen wird man dariiber hinaus das
Bemiihen um eine sog. ,,autonome Moral” wahrzunehmen haben.

163 Vgl. E. Schockenhoff (1987), 11f., mit explizitem Hinweis auf W. Klu-
xen (1964), 218-230.

164 Vel. ebd.

165 Vel. B. Wald (1996).

166 Vgl. Thomas, S.th. I-Il 1 prol.; 6 prol. - Zum Ganzen vgl. H.-G. Nis-
sing (22019), 58-62.
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mogen der Seele und ihre Habitus, Tugenden und Laster; (2) das
Gesetz dagegen gehort wie die Gnade zu den dufleren Prinzipi-
en, mit denen Gott den Menschen leitet und ihm hilft. In diesem
Kontext finden sich tiberdies zugleich eine umfassende Definiti-
on des Gesetzes sowie eine Unterscheidung seiner hauptséchli-
chen Arten.

Quellen. - Schon in der genannten Unterscheidung der inneren
und dufleren Prinzipien menschlichen Handelns sowie der Dis-
position des lex-Traktats zeigt sich der Einfluf8 der verschiede-
nen Quellen dieses Lehrstiicks.

- Von biblisch-theologischer Seite ist hier an erster Stelle na-
tiirlich an der Apostel Paulus mit seiner Deutung der Gesetzes-
begriffs und seiner Entgegensetzung von Gesetz und Gnade, v.a.
im Romerbrief (vgl. Rom 5ff) zu denken - eine Interpretation, die
in der Tradition dann insbesondere durch Augustinus ausgear-
beitet wurde.167 Auf dieser Linie markiert auch der Romerbrief-
Kommentar des Thomas eine entscheidende Etappe in der Ent-
wicklung seiner lex-Konzeption.168

- Neben Augustinus selbst und tiber ihn sind zugleich philo-
sophische Einfliisse der Stoa, v.a. Ciceros (106-43 v. Chr.), und
des Neuplatonismus présent.

- Ferner greift Thomas auf jiidische Erklarer des Alten Testa-
ments, wie Moses Maimonides (1135-1204) und Flavius Josephus
(um 37/38- um 100), aber auch auf das rémische Recht zurtick.

- Umstritten ist hingegen der Beitrag, den die zweite grofie
Quelle des thomanischen Denkens, Aristoteles und seine Philo-
sophie, zum Gesetzestraktat leistet.

Definition und Unterscheidungen des Gesetzes. - Mit Blick auf den
Sprachgebrauch und die menschliche Praxis definiert Thomas
das Gesetz als:

[1] eine Anordnung der Vernunft

[2] im Hinblick auf das Gemeingut,

[3] erlassen und

[4] dffentlich bekannt gegeben von dem, der die Sorge fiir die
Gemeinschaft innehat.169

Das Ziel des Gesetzes ist es, die Menschen gut, d.h. tugendhaft
zu machen. Es ist bindend (,lex” kommt von ,ligando” - , bin-

167 Vgl. hierzu O.-H. Pesch (1977), 540-543; ferner W. Kluxen (2001), 13-27.

168 Zur Bedeutung vgl. T. Domanyi (1979); M. Levering/ M. Dauphinais
(2012).

169 Thomas, S.th. I-11 90,4 c.
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den”170), indem es befiehlt oder verbietet, erlaubt oder bestraft.17!
In der Deutung des Dekalogs wie des alttestamentlichen Gesetzes
werden die verschiedenen Elemente der Gesetzesdefinition in je
unterschiedlicher Weise zum Tragen kommen.

Als die vier hauptsichlichen Arten des Gesetzes unterscheidet
Thomas:172

(a) das ewige Gesetz (lex aeterna): es besteht in der Anordnung
der gottlichen Vorsehung und der Weltenlenkung; daher besitzt
es eine universale Reichweite und ist die Grundlage und der
Ursprung fiir alle anderen Gesetze, die von ihm abhéngen;173

(b) das natiirliche Gesetz (lex naturalis): dieses bezeichnet die Teil-
habe des Menschen am ewigen Gesetz, es ist ,das Licht der natiirli-
chen Vernunft, durch das wir unterscheiden, was gut und bose
ist“174, und bildet damit die Grundlage fiir alle weiteren Konkretio-
nen durch175

(c) das menschliche Gesetz (lex humana), womit im eigentlichen
Sinne die politischen und juristischen Regelungen der menschli-
chen Gemeinschaft gemeint sind'76, die durch Schlu8folgerungen
und Zusitze zum natiirlichen Gesetz gefunden werden, sowie

(d) das gottliche Gesetz (lex divina)'77, das eigens durch gottli-
che Offenbarung ergangen ist. Es unterscheidet sich

(d.a) in das Gesetz des Alten Bundes (lex vetus)178 und

(d.b) das Gesetz des Neuen Bundes (lex nova).17
Mit der Unterscheidung (i) zwischen dem ewigen und dem gott-
lichen Gesetz einerseits sowie (ii) zwischen dem natiirlichen und

170 Vgl. ebd., I-11 90,1 c.

171 Vel. ebd., I-11 92,2 c.

172Vgl. ebd., I-1191. -Vgl. in diesem Zusammenhang auch die Orientie-
rung des Traktats tiber die Laster und Stinden an der augustinischen
Definition der Siinde: ,Siinde ist, was gegen das ewige Gesetz gesagt
oder getan oder begehrt wird” (ebd., I-11 71,6 c.).

173 Vgl. ebd., I-11 91,1; I-11 93 - in modifizierender Aufnahme einer Vor-
stellung Augustins, De libero arbitrio 115 (CSEL 74,19-24).

174 Thomas, S.th. I-1191,2 c.; vgl. Augustinus, De trinitate XIV 15,21 (CCL
50A,451,47-53): ,Wo sind denn diese Regeln verzeichnet, wenn nicht im
Buch des Lichts, das man die Wahrheit nennt? Darin ist jedes gerechte
Gesetz verzeichnet. Von da geht es in das Herz des Menschen tiber, der
der Gerechtigkeit nachkommt - nicht, als ob es in dieses auswanderte,
aber es prégt in es seinen Abdruck ein, so wie ein Siegel, das von einem
Ring in das Wachs iibergeht, aber ohne den Ring zu verlassen.”

175 Vgl. Thomas, S.th. I-1191,2; I-11 94. - Vgl. Super Ad Rom. 113 (n. 210-
223).

176 Vgl. Thomas, S.th. I-11 91,4; I-11 95-97.

177 Vgl. ebd., I-11 91,5.

178 Vgl. ebd., I-11 98-105.

179 Vgl. ebd., I-11 106-108.
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dem positiven menschlichen Gesetz andererseits enthélt der lex-
Traktat dabei zwei markante Differenzierungen, die ihn von den
Uberlegungen des Sentenzenkommentars und der Summa contra
Gentiles abheben.180 Demnach ist unter dem , géttlichen Gesetz”
stets das geschichtlich-positive Gesetz zu verstehen, das sich
einer eigenen gottlichen Offenbarung verdankt.

Dabei ist zu beachten, daf es sich bei der beschriebenen
Gliederung um eine analoge Einteilung handelt und nicht um die
Einteilung einer Gattung in Arten, insofern die Einteilungsglie-
der bisweilen nur in einem uneigentlichen, d4hnlichen Sinn die
Wesensmerkmale des Gesetzes verwirklichen. Bereits quantita-
tiv liegt der Schwerpunkt des Gesetzestraktates auf der Lehre
vom Alten und Neuen Gesetz. Auf sie sind die vorangehenden
Uberlegungen wie ,Prolegomena”18! hingeordnet. Im Unter-
schied zum Alten Gesetz mit acht Quaestionen und 46 Artikeln
wird das Neue Gesetz mit nur drei Quaestionen und insgesat 12
Artikeln relativ kurz behandelt.

Das Neue Gesetz. - Denn das Neue Gesetz besitzt iiber die oben
skizzierte Hervorhebung der evangelischen Réte hinaus in erster
Linie eine vorbereitende Funktion fiir die Lehre von der Gnade
als zweitem dufleren Prinzip menschlichen Handelns, ja: es ist in
gewissem Sinne bereits Gnadenlehre. So wird das Neue Gesetz in
betonter Absetzung vom Alten als eine innere Wirklichkeit in
der Seele (vgl. Hebr 8,8.10; Jer 31,33) bestimmt, als ein ,,inneres
Gesetz”, das in die Herzen der Glaubigen geschrieben ist (vgl. 2
Kor 3,3).182 Das Neue Gesetz bringt nicht nur die Gnade mit sich,
sondern es ist die Gnade selbst, und zwar die Gnade des Heili-
gen Geistes (vgl. Rom 3,27 und 8,2). Von daher ist das Neue Ge-
setz ,Gesetz der Freiheit” (vgl. Jak 1,25; 2,12):

Wenn auch [schon] das Alte Gesetz die Gebote der Liebe gab, so
wurde durch es doch nicht der Heilige Geist verliehen, durch den
,,die Liebe in unsere Herzen ausgegossen ist” (Rom 5,5).183

180 Zu den Konsequenzen vgl. A. Speer (2014), 358.

181 O.-H. Pesch (1977), (8).

182 Vel. Thomas, S.th. I-11106,1 c. - Die ethischen Weisungen des Neuen Te-
staments, die Jesus als ,Gesetzgeber” in der Bergpredigt formuliert hat (vgl.
summarisch ebd., I-11108,3 c.), sollen daher aus dem Weg raumen, was mit der
Liebe nicht vereinbar ist, und zum rechten Gebrauch der Gnade disponieren.

183 Ebd., 1-11107,1 ad 2. - Hier wird die konstitutive Bedeutung sichtbar,
die der Pneumatologie im Denken des Thomas zukommt. Sie findet ihre
Auspragung v.a. in der Lehre von den sieben Gaben des Heiligen Geistes,
die die Tugenden vervollkommnen: vgl. U. Horst (2001). - Vgl. dazu
auch oben S. XXIV und unten S. LXXIL
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Das Alte Gesetz. - Demgegeniiber sind die Ausfithrungen zum
Alten Gesetz von sehr langen Interpretationen gekennzeichnet,
in denen Thomas seine Theologie des Alten und des Neuen Bundes
und sein Verstindnis der Heilsgeschichte entfaltet.18¢ Bemer-
kenswerterweise findet sich die lingste Quaestio der Summa
theologiae insgesamt - die Quaestio I-II 102 - innerhalb der
Darlegungen zum Zeremonialgesetz. Dies hat seinen Grund
vor allem in der prophetischen Deutung, die Thomas diesem
unterlegt: wiahrend der Dekalog auch im Neuen Bund seine
Giiltigkeit behilt, sind (a) die Kultvorschriften und (b) die
Rechtssatzungen derart auf Christus hingeordnet, dafs sie -
wie gesehen - mit ihm ihre Erfiillung und ihr Ende finden.18>

(a) Mit Hilfe der Methode des sog. vierfachen Schriftsinnes 1af3t
sich daher vor allem in den Bestimmungen der Kultvorschriften
iiber ihren wortlichen Sinn hinaus (den Thomas tibrigens , mit
erstaunlicher Akribie”186 und gestiitzt auf die genannten Mai-
monides und Josephus als Quellen herausarbeitet) ein geistli-
cher, symbolischer Sinn entdecken, in dem ihre Worte noch auf
etwas anderes hinweisen, ndmlich auf Christus.18” So kann das
Paschalamm (vgl. Ex 12) ein Sinnbild fiir das Kreuzesopfer
Christi und seine Feier in der Eucharistie sein!® und die
Beschneidung (vgl. Gen 17,10-14; Ex 4,24ff) einen Hinweis auf
die Taufe enthalten.!8® Ebenso versinnbildlichen im Aufbau
des Tempels (vgl. Ex 15-31) die Bundestafeln Christus als
Gesetzgeber, der siebenarmige Leuchter deutet auf ihn als
Licht der Welt hin (vgl. Joh 8,12), die Schaubrote symbolisieren
ihn als Brot des Lebens (vgl. Joh 6,41.51)19 etc. Auf diese Weise
kann Thomas in den caeremonialia des Alten Gesetzes
gewissermafien die ganze Christologie in symbolischer Weise
wiederentdecken.

(b) Im Unterschied dazu schreibt er eine solche hinweisende
Funktion den Rechtssatzungen nur indirekt zu. Sie hatten vorran-
gig den Sinn, das Gemeinwesen Israels politisch zu ordnen und

184 Vgl. hierzu O.-H. Pesch (1988), 308-317. - Vgl. dazu unten S. LX ff.

185 Vgl. Thomas, S.th. I-11103,3 c.; 104,3 c.

186 O.-H. Pesch (1988), 294.

187 Vgl. oben Anm. 62.

188 Vgl. Thomas, S.th. I-11102,5 ad 2.

189 Vgl. ebd., I-11102,5 ad 3.

190 Vgl. ebd., I-11102,4 ad 6. - Im Ganzen unterscheidet Thomas mit Pe-
trus Lombardus in den Kultvorschriften des Alten Gesetzes die Opfer
(sacrificia), die Heiligttimer (sacra), zu denen Aufbau und Inventar des
Tempels gehoren, die Sakramente (sacramenta) und die Brauche (observan-
tiae), worunter Nahrung, Kleidung u.a. zu zéhlen sind. Sie alle lassen sich
in einem figiirlichen Sinn auf Christus beziehen: vgl. ebd., I-11 101,4 c.
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werden von Thomas daher mit rein historischem Interesse gele-
sen, wenngleich sie ebenfalls eine Art gottliches Modell repra-
sentieren.191

Sowohl Kultvorschriften, als auch Rechtssatzungen stehen
jedenfalls unter der allgemeinen Bestimmung des Alten Geset-
zes, die darin liegt, den Menschen auf Christus hinzufithren.192

4.2. Der eudaimonistische und tugendethische Deuterahmen des Ge-
setzesbegriffs

In seiner Begriindung der Existenz und Notwendigkeit des Al-
ten Gesetzes fithrt Thomas ergédnzend zu diesem Aspekt dessen
Absicht an, den Menschen zum Ziel der ewigen Gliickseligkeit zu
fithren.1%? Unverkennbar wird damit das Alte Gesetz mit dem
Dekalog als seinem Zentrum in das eudaimonistische Gesamt-
konzept seiner Ethik eingebunden, das als Leitmotiv auch an-
sonsten den lex-Traktat durchzieht. In diesem Sinne hatte Tho-
mas schon im Rahmen der Unterscheidung der verschiedenen
Gesetzesarten auf die tibernattirliche Ausrichtung des menschli-
chen Verlangens hingewiesen, welche die Anordnung eines ei-
genen gottlichen Gesetzes notwendig gemacht hatte.19

Der Zielsinn des Alten Gesetzes. — So ist es die Hauptabsicht des
gottlichen Gesetzes, Freundschaft zwischen Mensch und Gott zu
stiften. Diese Freundschaft aber griindet sich auf Ahnlichkeit.1%
Dabei entspricht der Heiligkeit Gottes das Gutsein des Men-

1 So spricht O.-H. Pesch (1988), 312, von einem ,Schwelgen” des
Thomas in der Methode des vierfachen Schriftsinnes.

192 Vgl. Thomas, S.th. I-I1 98,2 c.: ,Und zwar auf eine Weise, indem sie
Zeugnis von Christus geben. Daher sagt er selbst in Lk 16,44: ,Es muf sich
alles erfiillen, was im Gesetz, in den Psalmen und den Propheten von mir
geschrieben steht.” Und in Joh 5,46: ,Wenn ihr Mose glauben wiirdet,
dann wiirdet ihr auch mir glauben. Von mir namlich hat er geschrieben’ -
Auf die andere Weise durch eine gewisse Hinordnung, indem es die
Menschen vom Gétzendienst zuriickhielt und sie dadurch im Kult des
einen Gottes zusammenschlofs, von dem das Menschengeschlecht durch
Christus geretter werden sollte. Daher sagt der Apostel in Gal 3,23: ,Bevor
der Glaube kam, wurden wir unter dem Gesetz eingeschlossen im Glau-
ben, der erst offenbart werden sollte’.”

193 Vel. ebd., I-11 98,1 c. - Das Ziel, die Menschen gut zu machen, gilt in
umfassender Weise fiir das Gesetz und etwa auch fiir den weltlichen
Gesetzgeber.

194 Vgl. ebd., I-11 91,4 c.

195 Wiederholt rekurriert Thomas dabei auf Lev 19,2: ,Seid heilig, weil
ich heilig bin”; vgl. ebd., I-11 98,4 c.; 99,2 c.
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schen, und dieses besteht im Leben nach der Tugend, die ,den
gut macht, der sie besitzt“1%. Daher sind die Gebote des Deka-
logs, die im Zentrum des Alten Gesetzes stehen, auch sittliche
Gebote (praecepta moralia).1%7 Den eigentiimlichen sittlichen Erzie-
hungscharakter des Alten Gesetzes und die in ihm enthaltene
gottliche Padagogik, die den Menschen tiber verschiedene Stu-
fen zum Ziel hinfiihren will, begriindet Thomas mit dem pauli-
nischen Gedanken, nach dem

das Gesetz unser Lehrer in Christus geworden ist (Gal 3,24).19

Er wird von hier aus zur zentralen Begriindungsinstanz fiir die
Bestimmung von Alten und Neuem Gesetz. Demnach ist das
Alte Gesetz gut, aber unvollkommen. Denn es konnte den Men-
schen nicht ganz und gar geeignet machen zur Teilnahme an der
ewigen Glickseligkeit, da dieser tiberdies der Mitteilung der
Gnade bedurfte.’ Es verhilt sich folglich wie das Unvollkom-
mene zum Vollkommenen, wie der Schatten zur Wahrheit, wie
das Bild zur Wirklichkeit, wie das Kind zum Erwachsenen oder
wie der Knecht zum Sohn 200

Dekalog und Tugenden. - Inwieweit aber sind Gebote, noch dazu,
wenn sie wie im Dekalog v.a. negativ formuliert sind, ausrei-
chend, um den Menschen in seinem Gutsein, seiner Tugend zu
erziehen? Inwiefern gentigen sie, um ihn in der Liebe zu for-
men? - Der Einordnung in den groieren Kontext der thomani-
schen Tugendlehre entsprechend schlielen sich fiir Thomas die
Fragen an, (1) ob denn die Sittengebote tatséchlich alle Tugend-
akte vorschreiben21, (2) ob das Handeln aus Tugend unter das

19 Aristoteles, Eth. Nic. I1 5 (1106a15).

197 Thomas, S.th. I-1199,2 c.

198 Gegentiber dieser Sicht des Alten Gesetzes als praeparatio Evangelii
tritt der ebenfalls bei Paulus akzentuierte Gesichtpunkt merklich zurtick,
wonach es Aufgabe des Gesetzes sei, die Siinde anzuzeigen und ans Licht
zu bringen, daf es Gesetz der Knechtschaft, Gesetz der Begierlichkeit sei
(vgl. Rom 7,23 u.6.). Das Urteil von O.-H. Pesch (1988), 302, das Gesetz sei
in den Augen des Thomas ,ein vollig untauglicher Erzieher”, erscheint
mir daher unzutreffend.

199 Vgl. Thomas, S.th. I-1198,1.

20Vgl. ebd., 1-1199,6 c.; ferner I-1191,5 c.; 98,1 c.;98,2ad 1 +ad 2; 98,3 c.;
100,12 c.; 106,3 c. + 4 c. u.6. - Im Hintergrund steht ein bestimmtes Ver-
standnis von Heilsgeschichte: dazu unten S. LX ff.

201 Vgl. ebd., I-11100,2 c. - Zum Verhiltnis von Gesetz und Tugend vgl.
ebd. 1-11 96,3 ad 2; II-11 44,4 ad 1; Super II Sent. d. 28,3; Super 1V Sent. d.
15,3,4,1 et 3.
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Gebot des Gesetzes fillt202, und (3) ob das Handeln aus Liebe
durch das Gebot des gottlichen Gesetzes umfafit ist.203

(1) Die Hinordnung der Vorschriften des Dekalogs auf die
menschlichen Tugenden ergibt sich fiir Thomas dabei aus dem
umfassenden Ziel des gottlichen Gesetzes, den Menschen auf die
Gemeinschaft mit Gott auszurichten, in der eine Orientierung an
blof3 duferen Akten und am Kriterium der Gerechtigkeit, wie sie
fiir das menschliche Gesetz kennzeichnend sind, auf das Innere hin
uiberschritten ist. Denn der Mensch wird mit Gott verbunden
durch die Vernunft oder den Geist, in dem er Ebenbild Gottes ist.
Das gottliche Gesetz zielt daher auf eine richtige Ordnung der
menschlichen Vernunft - und zwar sowohl durch die Verstandes-
tugenden (virtutes intellectuales), welche die Vernunftakte in sich
selbst in die richtige Verfassung bringen, wie die Klugheit, als
auch durch die sittlichen Tugenden (virtutes morales), welche jene
Vernunftakte in die richtige Verfassung bringen, die sich auf die
inneren Leidenschaften richten, wie die Tapferkeit und die Maf3-
haltung, und auf die dufleren Ttigkeiten, wie die Gerechtigkeit.204

(2) Auch wenn Gesetz und Tugend somit eine Ubereinstim-
mung besitzen, so weist die Tugend in ihrer Bestimmung doch
tiber das gesetzmafiig, d.h. durch Zwang und Sanktion zu Re-
gelnde, hinaus. Denn das Handeln aus Tugend besteht, so Tho-
mas mit Aristoteles, in einem Dreifachen: (a) dafl jemand wissend
handelt, (b) daf8 er wollend handelt und (c) dafs8 er gefestigt und
unbeirrbar sich fithrt und handelt. Wahrend sich das erste und
das zweite durch das gottliche Gesetz abdecken lafst (denn das
gottliche Gesetz richtet sich, wie gesagt, nicht nur auf die dufle-
ren Taten, sondern auch auf die innere Gesinnung), fillt das
dritte - die Vollzugsweise der Tugend - nicht unter das Gebot,
ist es doch etwa moglich, die Eltern zu ehren ohne den Habitus
der Ehrfurcht (pietas) als eine feste und in der Seele eingewurzel-
te Tugend zu besitzen.205

(3) Ahnliches gilt fiir das Handeln aus Liebe: (a) insofern es
sich dabei um einem selbstindigen Akt handelt, fallt es unter
das Gebot des Gesetzes, denn der Mensch kann sich darauf vor-
bereiten, die Liebe zu haben, und wenn er sie empfangen hat,

202 Vgl. Thomas, S.th. I-11100,9 c.

203 Vgl. ebd., 1-11100,10 c.

204 Vgl. ebd., I-11100,2 c. - Dies geschieht allerdings in einer Stufung, inso-
fern einiges, ohne das die Ordnung der Tugend, d.h. die Ordnung der Ver-
nunft, nicht eingehalten werden kann, als Verpflichtung geboten wird (sub
obligatione praecepti), anderes hingegen, was zum Bestand vollkommener
Tugend gehort, in Form der Ermahnung (sub admonitione consilii).

205 Vgl. ebd., I-11 100,9 c.
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kann er sie iiben; (b) insofern das Handeln aus Liebe dagegen
die Vollzugsweise der iibrigen Tugendakte ist, d.h. insofern die
Akte der anderen Tugenden hingeordnet werden auf die Liebe
oder durch sie getragen werden, féllt es nicht unter das Gebot.
Wer also seine Eltern ehrt, auch wenn er die Liebe nicht besitzt,
tibertritt damit nicht das vierte Gebot.206

Im Hinblick auf das umfassendere Konzept gelingenden Mensch-
seins, das die Tugendlehre enthélt, markieren die Gebote des De-
kalogs somit den IWeg dorthin, indem sie zunéchst einmal negativ
Grenzen abstecken, - einen Weg freilich, der - und darauf kommt
es Thomas an - durch eine besondere Eingingigkeit fiir den menschli-
chen Geist ausgezeichnet ist, und dies nicht zuletzt deswegen, weil
sich darin das teleologische Grundmotiv des Eudaimonismus
wiederkennen 146t. So sind

die Gebote des Dekalogs in Bezug auf dasjenige gegeben, was
der Geist des Menschen sofort bereitwillig annimmt. Es liegt
jedoch auf der Hand, dafi die Vernunft um so eher etwas an-
nimmt, je schwerwiegender und vernunftwidersprechender
sein Gegenteil ist.

[1] Da nun die Vernunftordnung beim Ziel beginnt, ist es
offenbar am meisten gegen die Vernunft, wenn der Mensch
sich seinem Ziel gegeniiber ungeordnet verhilt. Ziel des
menschlichen Lebens und der menschlichen Gemeinschaft aber
ist Gott. Darum mufSte der Mensch durch die Gebote des De-
kalogs zuerst auf Gott hingeordnet werden. [...]

[2] In den Geboten indes, die den Menschen auf den Niichsten
hinordnen, widerspricht es der Vernunft offenbar mehr und ist
schwerere Stinde, wenn der Mensch die geschuldete Ordnung
nicht wahrt zu den Personen, denen er mehr schuldig ist.

[2.1] Deswegen steht unter den Geboten, die auf den Nich-
sten hinordnen, das Gebot der Elternliebe an erster Stelle.

[2.2] Die iibrigen Gebote zeigen aber gleichfalls eine Ord-
nung nach der Schwere der jeweiligen Verfehlungen.

[2.2.1] Denn es ist schwerwiegender und widerstreitet mehr
der Vernunft, zu siindigen im Werk [= 5.-7. Gebot] als im
Wort [= 8. Gebot],

[2.2.2] und wiederum mehr im Wort als im Herzen [= 9.-10.
Gebot].207

206 Vel. ebd., I-11 100,10 c., allerdings mit der Einschrinkung, daf} er
gleichwohl das Gebot iiber den Akt der Liebe tibertritt und deswegen
Strafe verdient.

207 Ebd., I-11100,6 c. - Aufgrund dieser Verniinftigkeit liebt der Mensch
das Gesetz Gottes: vgl. Thomas, Super Ad Rom. VII 4 (n. 585).
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Die Verniinftigkeit des Dekalogs. - Die besondere Bezogenheit der
Zehn Gebote auf die Vernunft, die in dieser Eingangigkeit wie in
der erwihnten Gottebenbildlichkeit des menschlichen Geistes zum
Tragen kommt und die ja schon die Definition des Gesetzes in
seinem ersten Element (, Das Gesetz ist eine Anordnung der Ver-
nunft”) bestimmt hat,208 ermoglicht es Thomas schlie8lich, die
konkrete Gestalt des Dekalogs, d.h. die Auswahl an Weisungen,
die er enthilt, zu begriinden und plausibel zu machen. Denn:

Unter den Geboten werden [...] zwei Arten von Geboten
nicht aufgezihlt:

[1] jene nimlich, die die ersten und allgemeinen (prima et
communia) sind, die keiner anderen Bekanntgabe bediirfen,
als dafs sie, durch sich selbst bekannt (per se nota), der na-
tiirlichen Vernunft eingeschrieben sind, wie z.B. daf$ der
Mensch niemandem ein Ubel zufiigen darf, und anderes
dergleichen.

[2] auflerdem jene, die durch intensives Nachdenken der
Weisen als der Vernunft entsprechend erschlossen werden
[...].

Beide von ihnen sind dennoch in den Geboten des Deka-
logs enthalten, jedoch auf verschiedene Weise.

[1] Denn die ersten und allgemeinen sind in ihnen enthal-
ten wie die Prinzipien in den nichsten Schlufifolgerungen;

[2] jene dagegen, die durch die Weisen erkannt werden,
sind in ihnen umgekehrt enthalten wie Schlufifolgerungen
in den Prinzipien.209

Indem Thomas den Dekalog so auf ein geordnetes System mo-
ralischen Wissens bzw. moralischer Urteile abbildet, das in
ersten unmittelbar einleuchtenden Prinzipien seinen Anfang
hat und durch Schlufifolgerungen zu immer grofleren Konkre-
tionen gelangt, erscheinen die Zehn Gebote in ihrer Formulie-
rung in einer eigentiimlichen Mittelstellung.

(a) Weil sie sich einerseits auf frithere moralische Prinzipi-
en zuriickfiithren lassen, von denen sie als den ersten und all-
gemeinen Grundsitzen abhédngen, die der menschlichen Ver-
nunft durch sich selbst bekannt sind, 463t sich einsichtig ma-
chen, daf$ alle Gebote des Dekalogs zuriickbezogen sind auf
die Gebote der Gottes- und der Nichstenliebe - und zwar ,,wie
Schlufolgerungen auf die allgemeinen Prinzipien”210. So las-

208 Vgl. oben S. XLV.
209 Thomas, S.th. I-11100,3 c.
210 Vgl. ebd., I-11100,3 ad 1.
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sen sie sich in ihrer inneren Ordnung von hier aus erschlie-
fien.211

(b) Zugleich wird es andererseits moglich, alle weiteren Sit-
tengebote, die sich im Alten Gesetz finden, als Entfaltungen zu
interpretieren, die dem Dekalog beigefiigt sind , in der Form
einer gewissen Ergédnzung zu diesem” und die , auf die Gebote
des Dekalogs zurtickgefiihrt werden”212,

4.3. Zum Verhiltnis des Dekalogs zu den Geboten des natiirlichen
Gesetzes (lex naturalis)

Mit dieser Rekonstruktion ist zugleich die vielleicht wichtigste
und interessanteste Frage beriihrt, die Thomas im Zusammen-
hang seiner Auslegungen zum Dekalog erortert: die Frage nach
dem Verhiltnis der Zehn Gebote zu den Geboten des natiirli-
chen Gesetzes (lex naturalis) bzw. des spater sog. ,Natur-
rechts” 213 Mit der Erorterung dieser Frage setzen die Uberle-
gungen zum Dekalog in der Summa theologiae bezeichnender-
weise ein.24 Denn ihrem Inhalt nach stimmen die Gebote des
Naturgesetzes, so Thomas, mit denen des Dekalogs iiberein:

Alle Sittengebote [des Alten Gesetzes] gehdren zum Natur-
gesetz.215

In ihrer inneren Verniinftigkeit stehen sie mit der natiirlichen
Vernunft des Menschen in Einklang, lassen sich von ihr erken-
nen und aus ihr herleiten. Die Gebote des Naturgesetzes be-
griinden den unbedingten, ausnahmslosen und andauernden
Verpflichtungscharakter des Alten Gesetzes, das sie offenbar
gemacht hat (manifestabat)?16, und verleihen ihnen ihre Wirk-

21 Vel. ebd., I-11100,5 c. - Vgl. dazu unten S. LXIII ff.

22 Vel. ebd., I-11 100,11 c.

213 Zur Unterscheidung der Begriffe , natiirliches Gesetz” und , Natur-
recht” bei Thomas selbst vgl. O.-H. Pesch (1977), 568-571; W. Kluxen
(2001), 9-13 und 35f.

214 Vgl. Thomas, S.th. I-11100,1. - Zur Diskussion des Verhiltnisses von
Naturrecht und Dekalog vgl. Super III Sent. d. 37,1,3.

215 Thomas, S.th. I-11100,1 c. - Bereits das Decretum Gratiani hatte diese
Ubereinstimmung formuliert: , Ius naturale est quod in lege et evangelio
continetur” (I, d. 1,1, ed. Friedberg 1).

26 Vgl. Thomas, S.th. I-1198,5 c.: ,Das Alte Gesetz stellte die Gebote des
Naturgesetzes klar und fiigte noch einige Gebote hinzu. Hinsichtlich
dessen also, was das Alte Gesetz vom Naturgesetz enthielt, waren alle
zur Beobachtung des Alten Gesetzes verpflichtet: nicht weil diese Dinge
im Alten Gesetz standen, sondern weil sie zum Naturgesetz gehorten.” -
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samkeit.217 Auch die beiden Hauptabsichten des gottlichen Ge-
setzes, die Menschen aufeinander und auf Gott hinzuordnen,
fallen im allgemeinen (in communi) unter den Spruch des Natur-
rechts?!8, und die Hauptgebote der Gottes- und Néachstenliebe
lassen sich - zumindest anfanghaft - auf das in der lex naturalis
enthaltene Wissen zuriickfiihren.219 SchlieSlich ist das natiirliche
Gesetz nach Thomas Kriterium dafiir, warum im Dekalog vor
allem untersagende Gebote formuliert sind und nur ein tatfor-
derndes Gebot enthalten ist.220 - All diese Ausfithrungen ma-
chen zugleich die fundamentale und kardinale Bedeutung erkenn-
bar, die der Lehre von der lex naturalis im Rahmen der thomani-
schen Gesetzeskonzeption zukommt.

Die Bedeutung der lex naturalis. - Zugleich ist mit der Frage nach
der lex naturalis und ihren Inhalten ,einer der bevorzugten
Kampfplitze der Thomas-Interpretation”22! betreten. Denn in
seiner oben beschriebenen , Scharnierfunktion” zwischen dem
ewig-gottlichen und dem positiv-menschlichen Gesetz besitzt
das Naturgesetz die Stellung eines zentralen hermeneutischen
Instrumentes, das - ausgestaltet in der Lehre vom ,Natur-
recht” - bis in die Gegenwart der ethischen Verstindigung
christlicher Philosophie und Theologie mit fremden Vélkern
(Volkerrecht), unter den Konfessionen (Naturrecht als Vernunft-
recht) sowie mit den Religionen und der sékularen Gesellschaft
der Gegenwart eine gemeinsamen Grundlage gegeben hat.222
Schliellich kommt in der Betonung des natiirlichen Gesetzes

Allerdings wurde einiges dariiber hinaus den Juden hinzugegeben we-
gen ihrer besonderen Erwiahlung und hat daher nur fiir Israel Geltung.

217 Vgl. ebd., I-11 100,11 c: , Die Sittengebote haben ihre geltende Kraft
aus dem Richtspruch der natiirlichen Vernunft, auch wenn sie niemals in
einem Gesetz festgestellt wiirden.”

218 Vgl. ebd., I-11 99,4 c.

219 Vgl. ebd., I-11 100,11 c.: ,Denn einige sind hochst gewif$ (certissina)
und derart offenbar, daf sie einer Bekanntgabe nicht bediirfen, wie die
Weisungen der Gottes- und der Nichstenliebe und anderes dergleichen,
[...]. Sie sind gewissermafien die Ziele der Gebote. Daher kann niemand
in ihnen nach dem Urteil der Vernunft irren.” - Vgl. ebd., I-11 100,5 ad 1.

220 Vgl. ebd., I-11 100,5 ad 4: , Unmittelbar (statim) befiehlt die natiirliche
Vernunft, daf§ niemandem Unrecht zuzufiigen sei, und daher erstrecken
sich die Gebote, die eine Schidigung verbietenm auf alle. Aber die natiirli-
che Vernunft befiehlt nicht unmittelbar, daf etwas fiir einen anderen zu tun
sei, es sei denn, der Mensch schulde ihm etwas. [...] Und daher ist unter
dem Gebot des Dekalogs nicht angeordnet, dafs jemanden eine Wohltat
erwiesen oder eine Schuld erstattet werde, es sei denn den Eltern.”

21 A. Speer (2014), 362, mit Blick auf Thomas, S.th. I-1I 94,2.

222 Zum ius naturale und zum ius gentium vgl. Thomas, S.th. 1I-11 57,2-3.
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jene besondere Wertschitzung alles Nattirlichen, Weltlichen,
Geschaffenen zum Tragen, das in der Philosophie des Aristote-
les wie im christlichen Schopfungsverstindnis seine Quellen hat
und im thomanischen Verstindnis von , Kreatiirlichkeit” kon-
vergiert. Josef Pieper hat es als ,Notenschliissel” bezeichnet, der
vor dem Denken des Aquinaten im Ganzen steht.223

Definition und Inhalte der lex naturalis. - Auf der Grundlage der
biblischen Vorgaben, die sich v.a. bei Paulus finden (vgl. Rém
1,20), bestimmt Thomas die lex naturalis, wie bereits gesagt, als
eine ,Teilhabe am ewigen Gesetz im vernunftbegabten Ge-
schopf” (participatio legis aeternae in rationali creatura), wodurch
wir eine naturhafte Neigung (naturalis inclinatio) zu bestimmten
Handlungen und einem entsprechenden Ziel haben, und als
,Einstrahlung des gottlichen Lichtes in uns” (impressio luminis
divini in nobis), durch die wir an der gottlichen Vorsehung mit-
wirken.224

(1) Als sein erstes Gebot, das die Grundlage fiir alle anderen
Gebote des Naturgesetzes bildet, enthilt es das erste Prinzip der
praktischen Vernunft, das besagt: ,Das Gute ist zu tun, das Bose
zu lassen (Bonum est faciendum, malum vitandum).”

(2) Von diesem formalen Prinzip aus ergeben sich auf einer
ersten Stufe der Konkretion mit Blick auf drei , natiirliche Neigungs-
oder Strebungstypen” (inclinationes naturales) und die ihnen entspre-
chenden Giiter in sukzessiver Besonderung die ersten inhaltlichen
Regeln oder Gebote des natiirlichen Gesetzes:

(a) So fithrt das Streben nach Selbsterhaltung, das dem
Mensch mit allen Naturdingen gemeinsam ist, zu den Geboten
zum Schutz des menschlichen Lebens;

(b) das Streben nach Arterhaltung, das er mit allen Sinnenwesen
teilt, fithrt zu den Geboten des Geschlechts- und Familienlebens,

(c) und das spezifisch menschliche Streben nach Erkenntnis,
v.a. nach Gotteserkenntnis, und nach einem Leben in Gemein-
schaft schliefilich hat die Gebote zur Folge, die die Bildung sowie
die sozialen und politischen Beziehungen betreffen.225

23 Vgl. J. Pieper (2001c), 441: Der Begriff der , Kreatiirlichkeit” besagt, daf3
der ,Gedanke [...] von Schépfung und Geschopflichkeit in [...] der Mitte der
Weltaussage des heiligen Thomas” steht, ,, [d]af8 die Welt die Seinsqualitét
von etwas Erschaffenem habe und daf es auler dem Schopfergott und
seiner Kreatur nicht etwas Drittes gebe noch auch geben kénne”.

24 Vgl. Thomas, S.th. I-1191,3 c. - Vgl. oben S. XLVL

25 Vgl. ebd., 1-11 94,2 c. - Die Ableitung der inclinationes naturales wird
somit entfaltet anhand der klassischen Trias von esse-vivere-intelligere, wie
sie von Platon her (vgl. Sophistes 248e-249a) v.a. im Neuplatonismus
wirkmichtig wurde.
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Weil die menschliche Natur vielschichtig ist, lassen sich ferner
auch alle weiteren Neigungen der menschlichen Natur, woher
auch immer sie stammen, etwa aus dem begehrenden oder zorn-
miitigen Teil der Seele, dem Naturgesetz zuordnen, sofern sie von
der Vernunft geleitet sind.226

(3) In einer weiteren Stufung hin auf die Formulierung des
menschlichen Gesetzes (lex humana), das sich notwendigerweise
vom natiirlichen Gesetz herleiten lassen muf}, um gerecht zu
sein, kennt Thomas schliefSlich zwei Weisen der Ableitung: die
Schluffolgerung (conclusio) aus Prinzipien und die nihere Be-
stimmung (determinatio) allgemeinerer Satze:

Auf dem Weg der Schlufifolgerung (conclusio) wird demnach
etwas von den allgemeinen Prinzipien des Naturgesetzes abge-
leitet, wie z.B. das Verbot zu téten aus dem Prinzip, daf$ man
niemandem etwas Boses antun darf.

Anderes ergibt sich nur als nihere Bestimmung (determina-
tio), wie z.B. das Naturgesetz gebietet, denjenigen, der sich
vergeht, zu bestrafen, wihrend die Festsetzung des MafSes der
Strafe in der Form einer niheren Bestimmung des Naturgeset-
zes erfolgt.227

Kontroversen der Thomas-Deutung. - Die zentrale und bis in die Ge-
genwart kontrovers diskutierte Frage besteht dabei in der Verfuilt-
nisbestimmung des obersten, zundchst formal formulierten Prinzips
der praktischen Vernunft zu den inhaltlichen Ausgestaltungen des
Naturgesetzes und den sittlichen Einzelurteilen und damit zu-
gleich in der Beschreibung des Verhéltnisses der materiellen Vor-
gaben der lex naturalis gegeniiber der aktiven Rolle der prakti-
schen Vernunft. Typologisch lassen sich hier drei Richtungen der
gegenwirtigen Thomas-Deutung unterscheiden:

(1) Einer rein formalen Lesart gilt das nattirliche Gesetz ledig-
lich als formales Strukturgesetz der praktischen Vernunft, wih-
rend die Frage nach seinen moglichen Inhalten offen bleibt. Die
lex naturalis beschreibt so lediglich die formale Freisetzung der
Vernunft zu Eigenaktivitit und eine autonome Strukturgesetz-
lichkeit (Vertreter: am ehesten L. Honnefelder).

(2) Eine vermittelnde Deutung sieht im natiirlichen Gesetz mit
der Vernunftbestimmtheit des menschlichen Handelns zugleich
einen materialen Vorentwurf des sittlich Richtigen angelegt. Die

226 Vgl. Thomas, S.th. I-11 94,2 ad 2.

227 Ebd., I-11 95,2 c.: ,Die zweite Art ist der technischen Fertigung zu
vergleichen, in der allgemeine Vorlagen auf etwas Konkretes angewandt
werden, wie etwa der Baumeister die Grundform eines Hauses auf diese
oder jene Ausfiihrung iibertragen muf.”
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inhaltlichen Bestimmungen der inclinationes naturales werden al-
lerdings nicht als handlungsleitende Regeln verstanden, sondern
lediglich als grundrifiartige Vorpragungen oder Beschreibungen
eines Dispositionsfeldes, auf das die praktische Vernunft verwie-
sen ist und auf dem sie sich im konkreten Einzelnen unter der
Variabilitit der Lebensbedingungen als Klugheit zu bewéhren hat
(Vertreter: W. Korff, K. Demmer).

(3) Eine vereinheitlichende Position schlieSlich nimmt eine nor-
mative Maf3geblichkeit der praktischen Vernunft an, in der diese
jedoch auch in der Lage ist, die Inhalte des natiirlichen Gesetzes
unfehlbar zu erfassen und abzuleiten. Unter der Voraussetzung
einer Eigenstandigkeit der praktischen Vernunft wird das erste
Prinzip der praktischen Vernunft nicht nur formal, sondern inhalt-
lich verstanden: als ein zum Handeln bewegendes Prinzip, das
sich in das Ensemble naturhafter Strebungen und menschlicher
Grundgiiter entfaltet und in die Vielzahl der Einzelgebote des
natiirlichen Gesetzes auffachert. Natiirliches Gesetz und prakti-
sche Vernunft erscheinen so (unter tendenzieller Abblendung der
Variabilitit der Lebensbedingungen) als zwei Seiten ein und der-
selben Medaille (Vertreter: M. Rhonheimer).228

Zur Komplementaritit von Dekalog und lex naturalis. - Welche Griinde
und Argumente mit grofSerer und geringerer Stichhaltigkeit auch
im einzelnen fiir die verschiedenen Positionen angefiihrt werden -
im Ganzen zeigen sich in dieser Diskussion m.E. vor allem die
Grenzen eines rein philosophischen Fragens nach den inhaltlichen
Mafigaben des Naturrechts nach Thomas - zumal, wenn es vom
Interesse geleitet ist, eine rein philosophische Ethik zu rekonstruie-
ren, die ihre Prinzipien einzig in der praktischen Vernunft hat.22
Demgegentiber hat Josef Pieper zu Recht betont, dafs Thomas

228 Zum Ganzen vgl. E. Schockenhoff (1996), 148-154. - Zur Verander-
lichkeit des natiirlichen Gesetzes vgl. Thomas, S.th. I-I1 94,5 c.

29 Vegl. W. Kluxen (1964), 51-56. - Vgl. in diesem Sinne O.-H. Pesch
(1988), 294: ,,Das philosophische Ergebnis [ist]: daf$ es kein Naturgesetz
gibt, jedenfalls nicht in dem Sinne, wie es gewdhnlich in Anspruch ge-
nommen wird, ndmlich als Katalog inhaltlich vorgegebener und ver-
pflichtender Weisungen, die jeden menschlichen Gesetzgeber binden”
(im Riickgriff auf W. Kluxen [1964], 218-241). - Zur Kritik dieser Position
vgl. B. Wald (2020), der im Ausgang vom aristotelischen Diktum ,,Bonum
est quod omina appetunt” die tranzendentale Grundlegung des Guten
anhand des Gedankens der Kreatiirlichkeit des Seins herausarbeitet.
Demgegentiber erscheint Peschs Versuch, mit Hilfe einer formalen, prak-
tisch-pragmatischen Wesensbestimmung des Guten Ansatzpunkte einer
Autonomie der praktischen Vernunft in Thomas hineinzulesen , mehr
gemein [zu haben] mit existentialphilosophischen und pragmatischen
Ausffassungen menschlicher Freiheit” (221).
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zweifellos unterschieden [hat] zwischen Wissen und Glau-
ben, Philosophie und Theologie; diese Unterscheidung be-
griindet und verteidigt zu haben ist sogar, wie man weif, sei-
ne besondere Leistung gewesen. Dennoch gibt es keine ,, Philo-
sophie des heiligen Thomas”, die abgetrennt von seiner Theo-
logie dargestellt werden konnte230.

So wird man vor allem anderen zu beachten haben, daf die dar-
gestellten Bestimmungen eingefiigt sind in den grofieren Kon-
text eines theologischen Werkes, eben der Summa theologiae. Auch
die o.g. Gesamtkomposition des Gesetzestraktats selbst weist
mit ihrer inneren Zielgerichtetheit auf das gottliche Gesetz und
ihren quantitativen Proportionen auf diese theologische Leitper-
spektive hin. Nicht zuletzt mit Blick auf die Skizzenhaftigkeit, in
der Thomas seine Bestimmungen zu den konkreten inhaltlichen
Normen der lex naturalis entwirft, erscheint es mir daher sinn-
voll, seine theologischen Erorterungen zu den Zehn Geboten als
eine notwendige Ergénzung zu seiner philosophischen Konzepti-
on des natiirlichen Gesetzes zu verstehen, durch die ihr inhaltli-
cher Sinn leichter erkennbar wird, und beide unter dem Ge-
sichtspunkt einer inneren Komplementaritit und Zusammengeho-
rigkeit zu fassen. So finden die natiirlichen Strebungen nach (a)
Selbsterhaltung, (b) Arterhaltung und (c) Erkenntnis und Wahr-
heit, die das natiirliche Gesetz auf einer ersten Ebene konkreti-
sieren, ihre unmittelbare Entsprechung im (a) Totungsverbot, (b)
Ehebruchsverbot und (c) Falschzeugnisverbot des Dekalogs.
Insofern das spezifisch menschliche Streben nach Erkenntnis
auch die Gotteserkenntnis umfaflt und tiberdies auf ein Leben in
Gemeinschaft zielt, ergibt sich dariiber hinaus eine Korrespon-
denz zur allgemeinen Zweiteilung des Dekalogs in die Gebote
der Gottes- und der Néchstenliebe.

In solchem Sinne betont Thomas gegen die Vermutung, daf3
es liber das sittliche Wissen des nattirlichen Gesetzes hinaus
keines eigenen gottlichen Gesetzes bedarf, den Zuschuf an Er-
kenntnis, den die Offenbarung der Zehn Gebote gegeniiber dem
natiirlichen sittlichen Wissen mit sich bringt. Diese Kenntnis
betrifft an erster Stelle die ewige Gliickseligkeit als tibernatiirli-
ches Ziel des menschlichen Lebens, ferner (2) die Sicherheit des
Urteils in konkreten Entscheidungen und (3) die Vollkommen-
heit der Tugend, so dafl der Mensch in allen seinen Tétigkeiten
richtig existiere.1 Auch spricht Thomas in diesem Zusammen-
hang mehrfach von einer Verdunkelung der Vernunft und ihrer

230 J, Pieper (2001a), 145. - Hervorhebung im Original.
21 Vgl. Thomas S.th. I-11 91,4; 91,5; 98,5.
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Irrtumsanfilligkeit aufgrund der Stinde?32, weshalb die Gebote
der lex naturalis einer eigenen determinatio und der Hinzuftigung
einiger weiterer Gebote bediirfen.233 In all dem bleibt freilich
bestehen, dafs das Naturgesetz nicht etwas vom Alten Gesetz
vollig Verschiedenes ist, sondern

wie die Gnade die Natur voraussetzt, so ist es notwendig, dafl
das gottliche Gesetz das natiirliche Gesetz voraussetzt.234

4.4. Der Dekalog und das Alte Gesetz als Zentrum des lex-Traktats

LaBt sich somit summarisch von einer Komplementaritit spre-
chen, in der einerseits [...] ,die Lehre vom gottlichen Gesetz das
natiirliche Gesetz [interpretiert, und] [...] [a]ndererseits [...] das
nattirliche Gesetz das Verstandnis des gottlichen Gesetzes” 235
konkretisierend und prézisierend interpretiert (eine Komple-
mentaritit, in der man im Ubrigen zugleich die Komplementari-
tdt der beiden Prinzipien thomanischen Denkens - Aristoteles
und der Bibel - wiedererkennen kann), so kommt dem Dekalog
und dem Alten Gesetz innerhalb der lex-Traktates noch in einer
anderen Hinsicht eine wesentliche Bedeutung zu: Denn zweifel-
los zielt der Gesetzestraktat als ganzer mit seiner eudaimonisti-
schen Sinnspitze zugleich auf ein Verstandnis des Gesetzes im
Sinne des Habitus und der Tugend, d.h. auf eine Verinnerlichung
des Gesetzesbegriffs. In solchem Sinne beginnt gleich der erste
Artikel zum natiirlichen Gesetz mit der Frage, ob dieses ein Ha-
bitus sei, 236 und auch die Lehre vom Neuen Gesetz, die das ei-
gentliche Ziel der Uberlegungen markiert, hebt - wie gesehen -
dessen Qualitit als inneres, geistliches, in die Herzen geschriebe-
nes Gesetz hervor. Zwischen diesen beiden Polen wird man al-
lerdings die besondere Qualitit des Alten Gesetzes als einer lex scrip-

22 Vegl. ebd., I-1198,6 c.; 99,2 ad 1.

23 Vgl. ebd., I-11 99,3 ad 2: ,,Die Gebote des Naturgesetzes sind allge-
mein und bediirfen einer ndheren Bestimmung (determinatio). Sie werden
aber niher bestimmt durch das menschliche Gesetz und durch das gottli-
che Gesetz.” - So sind (1) die Sittengebote mit dem Dekalog im Zentrum,
die inhaltlich mit dem natiirlichen Gesetz indentisch sind, der Form nach
eine gottliche Determination des ewigen Gesetzes, wihrend (2) die Kult-
vorschriften und (3) die Rechtssatzungen determinationes der ersten und
zweiten Tafel des Dekalogs sind: vgl. ebd., I-11 99,4 c.

24 Vgl. ebd., I-1199,2 ad 1.

25 O.-H. Pesch (1988), 299.

26 Vgl. Thomas, S.th. I-11 94,1. - Vgl. von hier aus den Bezug zur The-
matik des Gewissens: dazu H.-G. Nissing (2021), v.a. 64-68.
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ta und eines gewissermafien ,, von auflen” geoffenbarten Gesetz
wahrzunehmen haben, die als konstitutives Element in die Ge-
samtkonzeption eingeht.2”

Einen bedenkenswerten Hinweis auf die Bedeutung, die dem Al-
ten Gesetz in dieser Hinsicht zukommt, gibt Wilhelm von Tocco,
der in seiner Vita S. Thomae de Aquino neben (1) dem Averroisten-
streit (vgl. c. 19), in dem es um die rechte Aristoteles-Deutung
ging, und (2) dem Mendikantenstreit (vgl. c. 20), in dem das Ideal
biblischer Nachfolge zur Debatte stand, die Auseinandersetzung
(3) mit dem sog. Joachimitismus das dritte grofse Kampffeld her-
ausstellt, auf dem Thomas sich in seiner akademischen Tatigkeit
zu bewéhren hatte und auf dem er entscheidende Richtigstellun-
gen vornahm: Der Urheber dieser Lehre, der kalabresische Abt
Joachim von Fiore (um 1130/35-1202), hatte die Geschichte trinita-
risch strukturiert gedacht und nach dem Alten Bund als Zeitalter
des Vaters und dem Neuen Bund als Zeitalter des Sohnes ein Zeit-
alter des Heiligen Geistes (das sog. , Dritte Reich”) angenommen,
das in der Folge mit dem Auftreten des Franz von Assisi (1181/2-
1226) und der Mendikanten identifiziert wurde und v.a im Fran-
ziskanerorden im 13. Jahrhundert Resonanz gefunden hatte. Eine
Spiritualisierung, Ent-Materialisierung und Ent-Institutionali-
sierung des kirchlichen Lebens lagen in der inneren Konsequenz
dieses Ansatzes. Bereits auf dem IV. Laterankonzil 1215 waren die
Thesen Joachims verurteilt worden, doch spielten sie noch in den
Polemiken des Mendikantenstreits eine wesentliche Rolle.238 - Die
Bedeutung der thomanischen Antwort auf Joachim lag nach Tocco
darin, daf3

er zeigte, daf8 nach Christi Evangelium und dem letzten Te-
stament des Sohnes Gottes, durch das jeder Gliubige in das
himmlische Erbe eintritt, kein weiteres Alter der Kirche folgen

237 Dies gilt unbeschadet der Tatsache, daf das Alte Gesetz keine fiir den
Menschen rechtfertigende Kraft besitzt, wie Thomas im Licht der Spannung
von Rom 2,13 und Rom 4,2 festhilt: vgl. ebd., I-11100,12; I-1198,1; 100,12; Su-
per 111 Sent. d. 40,3; Super Ad Gal. 11 4; 111 4; Super Ad Rom. 11 3; II1 2. - Daher
istauch fraglich, ob die Interpretation O.-H. Peschs, der in der Herausarbei-
tung der Lehre vom nattirlichen Gesetz die Vorbeugung zu einer Vergesetz-
lichung des Alten Gesetzes (wie auch des Evangeliums) erkennen will, die
Position des Thomas tatséchlich trifft oder nicht doch zu stark aus einer
lutherisch-protestantischen Perspektive formuliert ist.

28 Vgl. Wilhelm von St. Amour, der in seiner polemischen Schrift De
periculis novissimorum temporum die Mendikanten als ein Phanomen der
Endzeit beschrieben und beschimpft hatte: als Bedrohungen, die vom Anti-
christ ausgingen und bei denen es sich um die vom Apostel Paulus ange-
kiindigten Pseudo-Prediger handelte.
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darf, sondern dafl dieses, das jetzt ist, das Zeitalter der Gnade,
als Vorbereitung der Herrlichkeit bis zum Ende der Welt dau-
ern wird.239

Im Gegensatz zu Joachim vertrat Thomas also keine , Geschichts-
verlaufstheorie”, die die Zeit trinitarisch chronologisierte. Er deu-
tete die Heilsgeschichte vielmehr dreiteilig, indem er zwischen (a)
dem status veteris legis, (b) dem status novae legis und (c) dem status
futurae glorine unterschied. Dabei stellte er Christus als den Mittel-
punkt der Geschichte heraus, auf den hin die Zeit des Alten Ge-
setzes zulief, um in ihm seine Erfiillung zu finden, der zugleich
aber selbst die uniiberbietbare Fiille der Zeit reprasentierte. Diese
im Rahmen der Christologie erhobene Unterscheidung dreier Zei-
ten der Heilsgeschichte240 wird zum Grundmotiv, das in den ver-
schiedensten Feldern theologischer Diskussion seine Anwendung
findet. Im Zusammenhang der Gesetzesthematik ist sie vor allem
dazu geeignet, die Bedeutung der lex vetus als konkreter und konsti-
tutiver Weise der Heilsvermittlung hervortreten zu lassen. Denn
durch die lex vetus, die auch im Neuen Bund giiltig bleibt, wird -
entgegen aller Tendenz zur Spiritualisierung und Verinnerli-
chung - der Geist auf das Wort und die Schrift zurtickverpflich-
tet.241 Auf diese Weise aber kann die Lehre vom Alten Gesetz in
seiner wesentlichen Hinordnung auf Christus als die eigentliche
Mitte des lex-Traktats gelten, und der Dekalog als Zentrum der lex
vetus erscheint im Ganzen als ein normativer Rahmen, der von
Gott gegeben ist, um dem Menschen den Weg zum Ewigen Leben
zu weisen. Er , interpretiert den wahren Sinn der Grundstrebun-
gen des menschlichen Wesens und bringt den Menschen auf die
Bahn zu seinem wahren Ziel “242. In diesem Sinne ist er den Gldu-
bigen mit Nachdruck zu empfehlen und wird daher zum vorran-
gigen Thema christlicher Predigt.

5. Die Collationes in decem praeceptis:
Ihr Aufbau und ihre formalen Kennzeichen

Auch in seiner Predigtreihe zu den Zehn Geboten stellt Thomas
den Dekalog so in die Dynamik des Menschseins, dessen Hinord-

29 Wilhelm von Tocco, Ystoria c. 21 (Z. 34-38).

240 Vgl. H.-G. Nissing (2022), 192f. - Vgl. von hier aus die Wiederent-
deckung des heilsgeschichtlichen Denkens bei Thomas in der Interpreta-
tion der vergangenen 50 Jahre; dazu O.-H. Pesch (1988), 308-315.

241 Vel. v.a. Thomas, S.th. I-11106,4. - Zum Ganzen vgl. W. Schachten
(1980).

242 O.-H. Pesch (1988), 300.

Grundordnung gelingenden Menschseins LXIII

nung auf die iibernatiirliche Erfiillung und seine charakterliche
Formung durch die Tugenden. Schon die programmatische Zu-
ordnung mit Credo und Vater unser zu den drei gottlichen Tugen-
den deutete darauf hin. Die thomanischen Predigten enthalten
daher zugleich ein eigentiimliches Stiick Anthropologie, die ihn
nicht nur als Philosophen und Theologen, sondern auch als geist-
lichen Lehrer und feinfiihligen Kenner der menschlichen Psyche
zeigen. Es wire von eigenem Interesse, die Verbindungen, die
Thomas hier zu den Tugenden herstellt, weiter in jene umfassen-
deren Untersuchungen hinein zu verfolgen, welche die Secunda
Secundae enthilt. Doch kann dies im folgenden nur punktuell
und durch einzelne Hinweise geschehen.

(L) In ihrem Gesamtaufbau gliedern sich die Collationes in decem
praeceptis in 13 Predigten: Nach einem einleitenden Vorwort, das
um die Begriffe des ,Gesetzes” und der , Liebe” kreist, sind die
beiden folgenden Auslegungen der Gottes- und Néchstenliebe
gewidmet, die als zentrale Erschlieffungsgrundlage fiir die Deu-
tung der Zehn Gebote und das Verstindnis ihrer inneren Ord-
nung dienen.

Anders als in seinen systematischen Werken stellt Thomas sei-
nen Ausfiihrungen keine Gliederung voran, sondern entwickelt
sie im Laufe der einzelnen Darlegungen organisch jeweils mit
einigen Bemerkungen zu Beginn einer Predigt. Demnach ergibt
sich die erste und grundlegende Unterscheidung der Zehn Gebote
nach ihrer Hinordnung auf die Gottes- oder die Nachstenliebe,
wie sie durch die beiden Tafeln angezeigt ist.243 Die Dreifachglie-
derung der auf die Gottesliebe ausgerichteten Gebote macht Tho-
mas dariiber hinaus mit Hilfe der Trias ,Herz”-,Mund”-, Tat”
verstandlich:

[1] Erstens miissen wir Gott mit dem Herzen verehren, daher
das Gebot, nur ihn als den einen Gott anzubeten: ,,Du sollst
keine fremden Gotter neben mir haben.”

[2] Zweitens miissen wir ihn mit dem Munde verehren, da-
her heifit es: ,,Du sollst den Namen des Herrn, deines Gottes,
nicht eitel gebrauchen.”

[3] Drittens auch durch die Tat, und das bedeutet: ,Gedenke,
daf du den Tag der Gottesruhe heiligst.” Gott bestimmte einen
Tag, an dem die Menschen seinem Dienst obliegen sollen.244

243 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 3 (n. 1193); ebd. 6 (n. 1237). - Vgl. zum
folgenden parallel die Gliederungen in Super III Sent. d. 37,1,2,2 c.; S.th. I-I1l
100,5 c.; Q. de virt. 7 ad 10; Super Ad Rom. X111 2; S.c.G. 111 120 und 128.

24 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 5 (n. 1217); 4 (n. 1204).
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Dieselbe Differenzierung begegnet - in umgekehrter Reihenfol-
ge — auch im Rahmen der Gebote der Nichstenliebe: So sind

(1) die Verbote der Totung, des Ehebruchs und des Dieb-
stahls auf die Taten bezogen (5.-7. Gebot),

(2) das Verbot des falschen Zeugnisses dagegen auf die Worte
(8. Gebot),

(3) und die beiden Verbote des Begehrens auf die innere Hal-
tung oder Gesinnung des Menschen (9.-10 Gebot). Die beiden letz-
ten, auf die Gesinnung gerichteten Gebote unterscheiden sich
tiberdies aufgrund der hauptséchlichen Ziele menschlichen
Begehrens, das entweder

(3.1) auf das Fleisch bzw. die eheliche Verbindung (9. Gebot)

(3.2) oder auf Besitz, Reichtum, gesellschaftlichen Rang oder
Ehre (zusammengefafit im Begriff des ,Hauses”) gehen kann

(10. Gebot). Als biblischer Beleg gilt Thomas dabei 1 Joh 2,16.

In dhnlicher Weise unterscheiden sich auch die Verbote von Ta-
ten gegentiber dem Nachsten danach, ob sie

(1.1) auf sein Eigentum bzw. duflere Giiter (Diebstahlsverbot, 7.
Gebot),

(1.2) auf die mit ihm ehelich verbundene Person (Ehebruch-
verbot, 6. Gebot) oder

(1.3) auf ihn selbst in seiner eigenen Person gehen (Totungs-
verbot, 5. Gebot).245

Im Unterschied zu diesen Geboten, die Unterlassungen vorschrei-
ben bzw. Verbote formulieren, ist das 4. Gebot dadurch hervorge-
hoben, daf3 es ausdriicklich etwas Positives gebietet. Nicht von
ungefdhr erscheint es in einer eigentiimlichen Mittelstellung zwi-
schen den Geboten der Gottes- und der Nichstenliebe.

(a) Seine besondere Gestalt als positive Vorschrift ergibt sich
fiir Thomas aus der grundlegenden Einsicht, daf8 die Gebote
nicht nur auf das Verbot von Bosem, sondern auch auf die An-
leitung zum Guten ausgerichtet sind.24

(b) Sein besonderer Gegenstand - die Eltern zu ehren - resul-
tiert dariiber hinaus aus der Uberlegung, daf es zwar

in unserer Macht [steht], uns vom Bosen fernzuhalten: wir kon-
nen aber nicht jedem Gutes tun. Daher sagt der hl. Augusti-
nus, daf$ wir alle zu lieben verpflichtet, aber nicht gehalten

25Vgl. ebd., 7 (n. 1258).

246 Vgl. ebd., 6 (n. 1237). - Dartiber hinaus rekurriert Thomas mehrfach
auf den Unterschied zwischen dem Tun des Guten und dem Meiden des
Bosen als Grund der Unterscheidung zwischen Geboten und Verboten.
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sind, allen Gutes zu tun. Vor allen anderen miissen wir denen
Gutes tun, die uns niherstehen [...]. Unter allen Verwandten
aber sind uns die Nichsten Vater und Mutter; deswegen sagt
Ambrosius: ,, Zuerst miissen wir Gott lieben, dann Vater und
Mutter” 247

Dies entspricht dem bereits oben Gesagten.248 Im Hintergrund
148t sich hier das augustinische Konzept des ordo amoris er-
kennen, das Beziehungen unterschiedlicher Ndhe und Ferne
zu den Menschen und folglich gestufte Pflichten und Verant-
wortlichkeiten kennt.24 Eine analoge Stufung liegt der aristo-
telischen Dreiteilung der praktischen Philosophie in Ethik,
Okonomik und Politik zugrunde.23

Somit ergibt sich schliefSlich das Gesamtbild einer summarischen
Ableitung der Zehn Gebote, die am Ende der Predigtreihe noch
einmal eigens angefiihrt wird in Form einer wiederholenden
Zusammenfassung der verschiedenen Einzelbemerkungen in
den Predigten.?5! Im Nachweis dieser Ordnung zeigt sich fiir
Thomas nicht nur, daf8 sich darin die hochste Weisheit zum
Ausdruck bringt, die ihre Weisungen auf hochst geordnete Wei-
se manifestiert.252 Zugleich lif3t sich der Dekalog als ein organi-
sches und unteilbares Ganzes wahrnehmen, in dem die einzel-
nen Gebote sich bedingen und einander erhellen. Auf diese Wei-
se wird die Feststellung des Jakobusbriefes nachvollziehbar:

Wer ein Gebot iibertritt, verstdfst gegen das ganze Gesetz (Jak 2,10f).

(IL) Die Predigten zu den einzelnen Geboten selbst gliedern sich
in mehrere Sinnabschnitte, die jeweils durch eine einleitende
Wiederholung des betreffenden Gebotes angezeigt wird.2

247 Ebd. (n. 1238). - Vgl. eine entsprechende Dreiteilung der vitia gegen
die kommutative Gerechtigkeit auch in Thomas, S.th. II-II 64 prol.

248 Vgl. oben S. XXXV f. und S. LV.

29 Vgl. Augustinus, De civitate Dei XV 22 (CCL 48,488,33-37).

20 Vgl. Thomas, Super Eth. 11 (Z. 99-106).

21 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 12 (n. 1332).

22 Vgl. Thomas, S.th. I-11100,7 c.: ,In den Geboten des gottlichen Ge-
setzes ist die grofite Weisheit enthalten. Daher heifst es in Dtn 4,6: ,Dies
ist eure Weisheit und Einsicht vor den Vélkern.” Dem Weisen aber
kommt es zu, alles in der angemessenen Weise und Ordnung einzurich-
ten. Und daher muf8 offenkundig sein, daf§ die Gebote des Gesetzes auf
angemessene Weise gegeben wurden.”

253 Vgl. etwa Thomas, Coll. in dec. praec. 2 (n. 1176); (n. 1183); (n. 1188); 3
(n. 1198); 4 (n. 1211) etc. - J.-P. Torrell erkennt darin jeweils den Beginn
einer neuen Predigt: vgl. dazu unten S. XCVIIL
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Inhaltlich kreisen sie in der Regel um zwei Schwerpunkte: (a) die
genaue Erklarung der Bedeutung des Gebotes und (b) die Darle-
gung der praktischen Dimensionen und Konkretionen, die sich daraus
ergeben. Ersteres kann dabei durch erkldrende Begriffsbestim-
mungen und Definitionen?4, die Abgrenzung gegen Mifsver-
standnisse und Fehlinterpretationen?% oder die Begriindung des
tieferen Sinnes des jeweiligen Gebotes geschehen 256 Mehrfach fafst
Thomas die beschriebene Zweiteilung mit der Unterscheidung
zwischen dem ,,daf3” und dem ,, wie” eines Gebotes.?57

Wenn der Stil der thomanischen Predigten mit seinen Auf-
zahlungen und Unterscheidungen dabei mitunter als sehr the-
tisch erscheinen mag, so liegt dies nicht nur an der nachtragli-
chen Uberarbeitung der Texte durch die Redaktoren liegen, von
der oben bereits die Rede war.25% Zugleich zeigt sich darin das
eigene Bemiihen des Thomas um eine Darlegung im Sinne sei-
nes Stilideals eines pointierten und geordneten Denkens und Spre-
chens. Zum Eindruck gedanklicher Ordnung und Systematik
tragen schlief8lich verschiedene Zusammenfassungen bei, die den
Predigten eine Abrundung geben.2%

[6] Du sollst nicht ehebrechen.

[5] Du sollst nicht téten.
[7] Du solist nicht stehlen.

erson selbst
[9] Du sollst nicht begehren deines Niichsten Eigentum.

[10] Du sollst nicht begehren deines Nichsten Frau.

[8] Du sollst kein falsches Zeugnis geben.

personale Verbindung
im Hinblick auf die

im Hinblick auf die
dufleren Giiter

P
durch die Tat i

im Hinblick auf die

(II1.) Haufig sind nach scholastischer Manier kleine quaestiones
eingeschaltet, die sich inhaltlich an bestimmten Begriffen oder
Formulierungen festmachen und an bestimmten Signalwortern
wie ,Sed contra”, ,Sed (forte) dices” u.d. leicht erkennbar
sind.260 Gleiches gilt fiir Aussagen, die von Thomas mit einem
Akzent versehen werden, da sie eine eigene Wichtigkeit haben.
Sie werden durch Wendungen wie ,Sed (Et) sciendum”, ,,Sed
(et) considerandum”, , Et nota”261 angezeigt. Dabei ist es gerade
die Vielzahl dieser Einwidnde und Hervorhebungen, die eine
eigenttimliche Lebendigkeit und Diskursivitit der Darlegung be-
dingt. Man hat den Eindruck, dafl der Prediger nicht nur vor-
tragt, sondern mit dem Horer zugleich in ein argumentatives
Gesprich, in eine Diskussion, eintritt.

[2] Du sollst den Namen Gottes nicht mifbrauchen.
[3] Gedenke, daf$ du den Ruhetag des Herrn heiligst.

[1] Du sollst keine fremden Gétter verehren.
[4] Du sollst Vater und Mutter ehren.

durch das Wort

im Herzen

ge Ehre

keinen anderen Gott haben

ihm kein Unrecht

[durch die Tat]
ihm die schuldi,

[im Herzen]
| Gott ehren

erweisen

zufiigen

|_gern in ihm ruhen

24 So finden sich etwa Begriffsbestimmungen von , Begehrlichkeit” (cu-
piditas; vgl. ebd., prol., n. 1158); ,vergeblich” (in vanum; vgl. ebd., 4, n.
1204ff), , Zorn” (ira; vgl. ebd., 7, n. 1268ff.) oder , Gerechtigkeit” (iustitia;
vgl. ebd., 4, n. 1209).

25 Vgl. z.B. ebd., 2 (n. 1183ff.); 6 (n. 1259ff.); 11 (n. 1316ff.).

2% Vgl. z.B. ebd., 3 (n. 1198£f.); 5 (n. 1218ff.).

%7 Vgl. z.B. ebd., 1 (n. 1166); 2 (n. 1176); 5 (n. 1225).

2% Vgl. oben S. XXVI f.

259 Vgl. Thomas, Coll in dec. praec. prol. (n. 1137); 7 (n. 1276); 11 (n. 1322).

260 Vgl. ebd., prol. (n. 1147); 1 (n. 1165); 7 (n. 1267); 8 (n. 1285); 9 (n. 1294).

261 Vgl. ebd., prol. (n. 1132); (n. 1134); (n. 1138); (n. 1139); 4 (n. 1208) etc.

liebt, muff —{ [durch das Wort]

Gottesliebe:
liebt, mufl —

[ Wer Gott
| Nachsten-
Néchsten

liebe:
Wer den

Abb.: Die Ordnung der Zehn Gebote nach den Collationes in decem praeceptis

(vgl Mt22,37) -

Alle Gebote
wachsen aus
zwei Wurzeln
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(IV.) Der extensive Gebrauch von Schriftzitaten, der die Collatio-
nes in decem praeceptis kennzeichnet, zeugt ferner von der ele-
mentaren Bedeutung, die der Bibel als entscheidender Norm der
Verkiindigung im allgemeinen wie als Maf$stab im Denken und
Schaffen des Thomas im besonderen zukommt: sie ergibt sich
gleichermaflen aus der Einsicht, dafl Predigen zuerst und zu-
vorderst ein Prasentmachen des Wortes Gottes ist, wie aus der
oben skizzierten thomanischen , Theologie des Wortes”. Dieser
Gebrauch fiihrt so weit, daf3 z.T. die gesamte Argumentation
durch eine Aneinanderreihung von Schriftzitaten bestritten wird
oder daf} bestimmte Begriffe und Sachverhalte ausschliefilich
mit biblischen Belegen und Beispielen entwickelt werden.262

Von hervorgehobener Bedeutung sind dabei unter den bibli-
schen Biichern, aus denen Thomas seine Zitate schopft, neben
dem Psalter die Bergpredigt (Mt 5-7) sowie - im Zusammenhang
des Liebesgebots - die johanneischen Schriften, auf die er haufig
und an zentralen Stellen rekurriert.263

(V.) Sekundierend dazu fiithrt Thomas gelegentliche Zitate von
Kirchenviitern, v.a. von Augustinus und Gregor dem Grofien (um
540-604), schliefSlich auch von Hieronymus (347-420) an.264 Zurtick
tritt dagegen Aristoteles, der als zweite grof3e Quelle des thomani-
schen Denkens nur punktuell namentlich genannt wird.265 Ahnli-
ches gilt auch fiir weitere pagane Quellen, die freilich zumeist
tiber die augustinische Rezeption vermittelt erscheinen. Doch auch
wenn der ,Philosophus” nicht ausdriicklich zitiert wird, so ist er
offensichtlich in Stil und Gesamtperspektive der Auslegung, v.a.
aber auch in der Zeichnung psychologischer Prozesse, die sich auf
die Nikomachische Ethik stiitzt, bestandig présent.266

(VL) Eine aktualisierende Bezugnahme auf zeitgendssische akade-
mische Debatten findet sich im Rahmen der Collationes in decem
praeceptis lediglich in der bereits erwidhnten Reminiszenz zur
Frage bzgl. der Ewigkeit der Welt.2¢7 In den Vordergrund treten

262 Vgl. z.B. ebd., 10 (n. 1304-1308).

263 Vgl. das Bibelstellenregister unten S. 98-101.

204 Vgl. das Verzeichnis der von Thomas zitierten Autoren: S. 101.

265 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 4 (n. 1238); 7 (n. 1259); (n. 1267f.).

26 Vgl. v.a. die Diskussion um die Rolle der Leidenschaften in Verbin-
dung mit der Tugend: ebd., 7 (n. 1267); ferner 7 (n. 1270ff.); 11 (n. 1316ff.).

27 Vgl. ebd., 5 (n. 1218). - Zur Auseinandersetzung mit dieser Thematik
vgl. v.a. das Opusculum De aeternitate mundi. - Im Ganzen vertritt Tho-
mas eine Position, in der es ihm darum geht, die Moglichkeit des Glau-
bens an eine géttliche Weltschopfung offenzuhalten - allerdings nicht nur
gegen die Averroisten, die meinten, eine Anfanglosigkeit der Welt rein

Grundordnung gelingenden Menschseins LXIX

demgegeniiber der spezifische Erfahrungshorizont der hochmit-
telalterlichen Welt und das Leben und der Alltag des zeitgendssi-
schen Menschen, an den Thomas mit seinen Beispielen bewuf3t
ankniipft.268 In diesem Sinne halt ].-P. Torrell summarisch fest:

Thomas [...] unterscheidet sich von der Mehrheit seiner Zeit-
genossen durch seine Einfachheit und Niichternheit. Er ver-
wendet kaum scholastische Spitzfindigkeiten und Fachbegriffe.
[...] [Auch] findet man in seinen Predigten keine Anekdoten
(exempla), die sonst bei den Predigern sehr beliebt waren. |[...]
Es erstaunt ferner, dafl die Predigten eines Intellektuellen wie
Thomas so konkret sind [und] sich auf tigliche Erfahrung
stiitzen [...]. Zwar spiegeln sie die Mentalitit seiner Zeit [...],
aber sie zeugen auch von einem starken Zug auf die Bibel und
einer tiefen Liebe zum Wort Gottes.269

6. Inhaltliche Schwerpunkte

6.1. Das Vorwort und die Predigten zur Gottesliebe und zur Nich-
stenliebe

Bereits quantitativ kommt den einfithrenden Bemerkungen des
Vorworts sowie den beiden ersten Predigten zu den Geboten der
Gottes- und der Nichstenliebe besondere Bedeutung zu: sie al-
lein umfassen allein ein Drittel der Ausfiihrungen der Collationes
und zeigen damit die grundlegende Funktion, die der theologi-
schen Tugend der Liebe in ihren verschiedenen Dimensionen als
Prinzip fiir die Interpretation des Dekalogs zukommt.
Gleichwohl setzt Thomas zundchst mit der Unterscheidung
von vier verschiedenen Arten des Gesetzes ein: (1) dem natiirlichen
Gesetz, (2) dem Gesetz des Mose, (3) dem Gesetz des Evangeliums
und (4) dem Gesetz der Begierde (lex concupiscentiae), von dem
zumal in den Briefen des Apostels Paulus mehrfach die Rede ist

mit den Mitteln der Philosophie verfechten zu kénnen, sondern auch
gegen Stromungen bei den Franziskanern um Bonaventura (1221-1274),
die eine Beweisbarkeit des ersten Glaubensartikels durch strikte Ver-
nunftgriinde vertraten. - Vgl. A. Zimmermann (1976), 322; J. Wippel
(1984).

268 Vgl. etwa Thomas, Coll. in dec. praec. 9 (n. 1290-1295; 1298) oder 10 (n.
1314). - Zum Ganzen vgl. J.-P. Torrell (1982) und (1985), 226-229: ,[C] est
peut-étre dans sa prédication qu’on trouve aI'état le plus spontané ces indi-
ces révélateurs d'un homme et de son milieu. [...] [I]ls montrent au moins
comment méme un grand-esprit reste un homme de son temps.”

269 ] -P. Torrell (1995), 92f.
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(vgl. etwa Rém 7,23 1.6.). 270 Thren Dreh- und Angelpunkt hat diese
Aufzihlung im Gesetz des Evangeliums, welches das ,Gesetz
Christi” ist. Die Differenzierung der vier Gesetzesarten dhnelt
jener oben erwahnten in der Summa theologiae - mit dem Unter-
schied, daf} hier statt des positiven menschlichen Gesetzes das
Gesetz der Begierde eigens akzentuiert wird. Dies mag nicht nur
bedingt sein durch die Semantik der Bibel, die fiir die Textgattung
der Predigt prigend und kennzeichnend ist, sondern vor allem
durch den geistlichen Anspruch der Ausfiithrungen, welche die
conditio humana, den Menschen in seinem Streben nach der endgiil-
tigen Gliickseligkeit und Vollendung, als entscheidenden Bezugs-
punkt der Uberlegungen in den Blick nimmt.

In dieser anthropologischen Grundperspektive ist es (1) die
lex naturalis, die von Schopfungs wegen eine nattirliche Er-
kenntnis von Gut und Bose bringt.2’! Im heilsgeschichtlichen
Zusammenhang von Versuchung und Siindenfall erscheint sie
tiberdies (2) in die Differenz zwischen Fleisch und Geist gestellt,
in der Seele und Leib des Menschen nicht mehr Gott untertan
sind, d.h. unter das Gesetz der Begierde. Daher bedurfte es, um
den Menschen ,,zu den Werken der Tugend zurtickzufiihren”272,
des Gesetzes der Schrift, zunéchst (3) in Form des Gesetzes des
Mose, dann (4) als Gesetz des Evangeliums. - Dabei ist es seine
besondere Motivationskraft im Hinblick auf das Gute oder
Schlechte?73, die das Gesetz Christi, so Thomas, gegeniiber dem
des Mose hervorhebt: anders als dieses ist es nicht Gesetz der
Furcht, sondern Gesetz der Liebe.2”4 Als solches wird es zur
Richtschnur fiir das menschliche Tun (regula omnium actuum
humarorum), worin zugleich der Begriff des Gesetzes seine wesent-
liche Bestimmung erfahren kann. Denn:

Wie im Handwerk jedes Werkstiick nur dann qut und recht
genannt wird, wenn es nach der Meisterregel gearbeitet ist, so
ist auch jede menschliche Handlung nur dann recht und sitt-
lich, wenn sie mit dem gottlichen Gesetz der Liebe tiberein-
stimmt.275

270 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. prol. (n. 1129-1133). - In S.th. 1-1181,6
. wird es auch lex fomitis genannt.

271 Thomas weist in diesem Zusammenhang auf die goldene Regel hin.

272 Thomas, Coll. in dec. praec. prol. (n. 1131).

23 Vgl. ebd. (n. 1133-1136).

274 Vgl. ebd. (n. 1134-1137). - Mit den Gegensitzen (a) Furcht-Liebe, (b)
zeitliche-himmlische Giiter (c) driickend-leicht wird dieser Unterschied
dreifach profiliert.

275 Ebd. (n. 1138).

n
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Damit aber ist die Verbindung von Gesetz und Liebe hergestellt: Das
Gesetz des Evangeliums , ist das Gesetz der gottlichen Liebe” 276
Dariiber hinaus ist das Gesetz Christi durch eine eigentiimli-
che Kiirze ausgezeichnet, die es fiir alle einsehbar macht und darin
auf ihren Urheber, das Verbum abbreviatum, durchsichtig wird.2”7

(1) Das Gesetz der gottlichen Liebe

Die Feststellung ist Ausgangspunkt fiir ein kleines ,Loblied der
Liebe”, in dem Thomas ausfiihrlich (1.1) ihre Wirkungen, (1.2) ihren
Nutzen und (1.3) ihren Erwerb und ihr Wachstum beschreibt.

(1.1) Die Wirkungen der Liebe. - Unter den vier hauptsdchlichen
Wirkungen im Menschen, welche die Liebe , sehr erstrebenswert”
machen, verdienen v.a. die erste und die letzte Beachtung, da sie
unmittelbar das Sein des Menschen wie sein Ziel betreffen.278

(@) Das Sein des Menschen. - So hat die Liebe eine elementar
belebende Wirkung, sie begriindet im Menschen das geistliche
Leben, das Thomas als Einswerdung und Unwandlung des Lie-
benden in den Geliebten beschreibt. Die Elementaritit und Tota-
litat dieses Vorgangs belegt er in Ankniipfung an Augustinus
mit dem Vergleich von Seele und Leib:

Wie die Seele das Leben des Leibes ist, so ist Gott das Leben
der Seele.279

Dabei ist an dieser Stelle der thomanische Hylemorphismus in
seiner ganzen Tragweite mitzudenken. Wohl kaum einer hat die
Einheit und Ganzheit des Menschen, die Einheit von Materie
und Form, von Leib und Seele, so intensiv und konsequent be-
dacht wie Thomas von Aquin: Weil die Seele als einer und ,,ein-
ziger Akt” und ,einzige substantielle Form” (anima unica forma
corporis)80 dem Leib Existenz, Art und Einheit verleiht und un-
trennbar mit ihm verbunden ist, geht die Materialitit und Leib-
lichkeit als konstitutives Element in das Verstdndnis des Men-
schen wie aller iibrigen Dinge der geschaffenen Wirklichkeit ein,
und erst beide zusammen bilden ein Eines und Ganzes.28!

26 Ebd. (n. 1137).

277 Vgl. ebd.

78 Vgl. ebd. (n. 1139-1145).

279 Ebd. (n. 1140). - Vgl. Augustinus, Enarrationes in Psalmos 70,3 (CCL
39,962,59) u.6.

280 Vgl. Thomas, S.th. 176, 3-4.

281 Vgl. dazu H.-G. Nissing (2022), 43f. und 410ff.
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Dann nimlich sagen wir, der Leib lebe durch die Seele, wenn
er durch Wirken und Bewegung die ihm eigenen LebensiufSe-
rungen zeigt. Trennt sich aber die Seele vom Leibe, dann ist
das Wirken und die Bewegung des Leibes zu Ende.252

Dieser Gedanke wird nun auf das Verhéltnis von Seele und Lie-
be tibertragen:

Ebenso ist auch das Wirken der Seele nur dann tugendkriftig
und vollkommen, wenn sie durch die Liebe wirkt, kraft welcher
Gott in ihr wohnt. Ohne die Liebe aber wirkt sie nicht.283

In solchem Sinne ist die Liebe auch Lebensprinzip fiir die Gaben
des Heiligen Geistes, die der ,,Schmuck der Seele” sind. Die Er-
wahnung der septem dona Sancti Spiritus nicht nur an dieser Stel-
le284 belegt im Ubrigen die elementare Bedeutung, die dieses
Lehrstiick seit seinem Kolner Erstlingswerk, dem Jesaja-
Kommentar, fiir Thomas besitzt und seiner Pneumatologie ihr
eigenttimliches Geprége gibt.285

(b) Das Ziel des Menschen. - Dartiber hinaus liegt die beson-
dere Wirkung der Liebe darin, daf8 sie den Menschen auf die
ewige Gliickseligkeit hinordnet, worin sich der leitende teleolo-
gische Gesichtspunkt der Auslegungen spiegelt: denn ,nur den-
jenigen, die die Liebe besitzen”, ist das Ewige Leben verspro-
chen.286 Auf dem Weg zu diesem Ziel ist die Liebe insofern eine
Hilfe, als sie tiberdies (c) die Beachtung der gottlichen Gebote
sowie (d) das Uberwinden von Widerwirtigkeiten bewirkt.2s7

(1.2) Der Nutzen der Liebe. - Auch fiir die Darlegung der fiinf
weiteren Wirkungen, die Thomas anfiihrt und in denen die Lie-
be den Menschen zum Nutzen ist, ist der eschatologische Ge-
sichtspunkt leitend: Neben (a) der Vergebung der Siinden, die
eine notwendige Verbindung von Reue und Liebe impliziert
und fiir die die im Dominikanerorden besonders verehrte Maria
Magdalena als Beispiel steht, und (b) der Erleuchtung des Her-
zens durch den Heiligen Geist bringt sie v.a. (c) eine Vervoll-
kommnung der Freude am Ewigen, Gottlichen und (d) den voll-
kommenen Frieden, der sich aus dem Blick auf die vollkomme-
ne Erfiillung unseres Verlangens durch Gott herleitet. So be-

2822 Thomas, Coll. in dec. praec. prol. (n. 1140).

283 Ebd.

284 Vel. ferner ebd. (n. 1154).

25 Vgl. hierzu U. Horst (2001).

286 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. prol. (n. 1144).
27 Vgl. ebd. (n. 1141-1143).
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wirkt die Liebe (e) im Ganzen die Erhebung des Menschen zu
einer solch grofien Wiirde, daf er als Freier, als Freund, ja: als
Sohn Gottes ausgezeichnet ist. Und seine Erbschaft als Sohn
besteht eben im Ewigen Leben.288 — Mehrfach findet sich in den
Collationes in decem praeceptis eine derartige Hervorhebung der
menschlichen Wiirde. Sie reflektiert die zentrale Bedeutung, die
der Personbegriff als Dreh- und Angelpunkt der Anthropologie
und Ethik auch in diesem Text besitzt.

(1.3) Erwerb und Wachstum der Liebe. - In den aus diesen Uberle-
gungen abgeleiteten praktischen Ratschldgen (a) zum Erwerb und
(b) zur Bewahrung bzw. zum Wachstum der Liebe schirft Thomas
zwar eigens ihren Geschenkcharakter ein (unsere Liebe zu Gott ist
nur eine Wirkung seiner Liebe zu uns), doch macht dies ein
Disponiertsein von Seiten des Menschen keineswegs iiberfliissig.
Als Voraussetzungen (a) fiir ihren Erwerb weist er daher v.a. auf
das Horen des Wortes Gottes hin und rét zu einem fortwéahrenden
Bedenken des Guten. Als Bedingung (b) fiir ihre Bewahrung und
ihr Wachstum nennt er die Trennung des Herzens von allen Welt-
lichen sowie die sichere Geduld im Widerwartigen.289

Auf der Grundlage dieser anthropologischen Erschlieffungen des
Phinomens der Liebe erscheinen die folgenden beiden Predigten
zur Gottes- und Néchstenliebe wie zwei sich 6ffnende Fliigel
eines Triptychons, die auf einer ersten Stufe eine Entfaltung und
Konkretisierung im Hinblick auf ihre verschiedenen Adressaten
bringen. Jeweils zu Beginn markiert Thomas ihren biblischen
Aufgangspunkt, indem er an die Situation der Streitgesprache
Jesu mit den Schriftgelehrten im Tempel in der Woche vor sei-
nem Leiden und Sterben erinnert.20 Im Riickgriff auf die Rede
vom Gesetz Christi erscheint Christus dabei als Gesetzgeber
(legislator), der das Neue Gesetz der Liebe gibt, indem er das
Gesetz des Alten Bundes zusammenfafit und konzentriert:

Ein Schriftgelehrter [...] ging zu ihm hin und fragte ihn: Wel-
ches Gebot ist das erste von allen? Jesus antwortete: Das erste

28 Vgl ebd. (n. 1146-1152).

29 Vgl. ebd. (n. 1153-1159). - Sehr schon bemerkt Thomas zum Beden-
ken der Guten: Keiner kann hart (durus) bleiben, der die gottlichen Wohl-
taten empfangen hat, und: Schlechte Gedanken zerstéren die Liebe (vgl.
n. 1156). - Fiir die Trennung vom Weltlichen weist er ausdriicklich auf
die Lebensform der Religiosen hin, die auf allen Besitz verzichtet. Dem-
gegeniiber sei der durch Weltliches beschwerte menschliche Intellekt wie
die Sonne im Nebel (vgl. n. 1158).

20 Vgl. ebd., 1 (n. 1160) und 2 (n. 1171).
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ist: Hore, Israel, der Herr, unser Gott, ist der einzige Herr.
Darum sollst du den Herrn, deinen Gott, lieben mit ganzem
Herzen und ganzer Seele, mit all deinen Gedanken und all
deiner Kraft. Als zweites kommt hinzu: Du sollst deinen
Niichsten lieben wie dich selbst. Kein anderes Gebot ist grofer
als diese beiden. (Mk 12,28-31)291

(2) Die Gottesliebe

Dem oben erwihnten zweiteiligen Grundaufbau der einzelnen
Predigten entsprechend, beschreibt Thomas zuerst das , Daf3” und
dann das ,,Wie” des ersten Hauptgebotes.

(2.1) Beweggriinde fiir die Gottesliebe. - So nennt er zunéchst vier
Beweggriinde, die zur Gottesliebe motivieren.22 Die fiir alles
Weitere grundlegende (a) Dankbarkeit in Erinnerung an die
empfangenen gottlichen Wohltaten, angefangen beim eigenen
Selbst, der Seele und dem Leib, (b) das Bedenken der gottlichen
Majestat, d.h. des Wesens Gottes, das immer grofer ist als der
Mensch sich vorstellen oder als solches verehren kann?%, (c) das
daraus folgende Bewufitsein fiir seine Unvergleichlichkeit, der
nichts Geschaffenenes gleichkommt, durch die Geringschatzung
des Weltlichen und Irdischen und (d) das Meiden der Siinde als
Wahrung der eigenen Integritdt und Hinordnung auf Gott2%
finden ihren Konvergenzpunkt im Gedanken der Hingabe an
Gott: ,Homo se dare tenetur” .29

(2.2) Die Art und Weise der Gottesliebe. - Fur die Art und Weise,
diese Hingabe zu vollziehen, liefert das erste Hauptgebot eine
exakte Beschreibung: der Mensch soll Gott , mit ganzem Herzen,
mit ganzer Seele, mit ganzem Verstand und mit all seinen Kraf-
ten” lieben. Diese verschiedenen Bestimmungen, die sich in unter-
schiedlichen Reihungen an mehreren Stellen der Heiligen Schrift
finden2%, lassen sich in einer differenzierten kleinen Handlungs-

21 Daher ist der Dekalog im Licht des zweifachen Liebesgebotes auszu-
legen, das die Erfiillung des Gesetzes ist (vgl. Rom 13,9-10): vgl. Thomas,
Coll. in dec. praec. prol. (n. 1142).

22 Zum folgenden vgl. ebd., 1 (n. 1161-1165).

23 Vgl. an dieser Stelle den deutlichen Anklang an die zweite Strophe
der Fronleichnamssequenz , Lauda Sion”: ,,Quantum potes/ tatum aude,/
quia maior omni laude,/ nec laudare sufficis”: ebd. (n. 1162).

24 Vgl. ebd. (n. 1164): Der Verstofs dagegen kann entweder (a) durch Ver-
meiden der einen und Tun der anderen Siinde oder (b) durch das Bekennt-
nis zu Verschiedenem erfolgen. In jedem Falle ist der Stinder gespalten.

25 Ebd. (n. 1166).

26 Vgl. Dtn 6,5; Mt 22,37; Mk 12,30; Lk 10,27 - Vgl. Thomas, S.th. TI-1 44,5 c.
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psychologie ausdeuten: So ist (a) unter dem , Herzen” (cor) als
Bezeichnung der Innerlichkeit des Menschen die Intention als alles
tragende Grundlage zu verstehen, (b) unter der ,Seele” (anima)
der gute Wille, (c) unter dem ,, Verstand” (mens) die innere Hal-
tung des Geistes und der Gedanken?%” und (d) unter der , Kraft”
(virtus, fortitudo) das Vermogen zur Ausfithrung: , Igitur ad dili-
gendum Deum danda sunt ista Deo: scilicet intentio, voluntas,
mens, fortitudo.”298

Eine eigene, sehr personliche Formulierung hat Thomas die-
ser Haltung in der ersten Strophe des Hymnus , Adoro te devote”
gegeben, den er auf dem Totenbett gebetet haben soll und der
daher als sein ,, poetisches Testament” gelten kann:

Adoro te devote, latens veritas,

te, qui sub his formis vere latitas,
tibi se cor meum totum subiicit,
quia te contemplans totum deficit.299

Deutlich sind darin die Referenzen auf das erste Hauptgebot zu
erkennen.

(3) Die Nichstenliebe

(3.1) Beweggriinde fiir die Niichstenliebe. - Auch die zweite Predigt,
die der Nachstenliebe gewidmet ist, gibt zunéchst vier Beweg-
griinde fiir diese an.3% Die Nachstenliebe wird an erster Stelle
motiviert (a) durch die Liebe Gottes, der alle Glidubigen als Sshne
und Tochter liebt sowie durch die Zugehorigkeit zu Christus,
durch die alle eine Familie und ein Leib sind. So bedeutet Haf3
gegen den Nichsten zugleich einen Mangel an Liebe Gott gegen-
iiber. (b) Uberdies gilt die Liebe, in der das Gebot Christi (, Liebt
einander”) befolgt wird, als das entscheidende Kennzeichen (si-
gnum) der zu Christus Gehorenden, wie Thomas mit einigem
Nachdruck herausstellt.301 (c) Von philosophischer Seite findet es

27 Vgl. ebd. (n. 1169): Als Beispiele nennt Thomas diejenigen, die nicht
im Werk stindigen, aber gern daran denken, sowie diejenigen, die nur auf
ihre eigene Weisheit vertrauen, aber nicht glauben wollen.

298 Ebd. (n. 1170). - Thomas orientiert sich an den Versionen bei Mk und
Lk. - Parallele Auslegungen finden sich in S.th. II-1144,5; Super III Sent. d.
27 exp. text.; Super Matth. XXII 4 (n. 1814).

299 Ich bete dich ergeben an, verborgene Wahrheit,/ dich, der du dich
unter diesen Gestalten wahrhaft verbirgst./ Dir unterwirft sich mein
ganzes Herz,/ denn indem ich dich betrachte, verschwindet alles.” - Vgl.
dazu H.-G. Nissing (2022), 13-20 und 38-51.

300 Zum folgenden vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 2 (n. 1172-1175).

301 Vgl. ebd. (n. 1173): ,Er sagt nicht: An der Auferweckung der Toten
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seine Unterstiitzung durch die wechselseitige Freundschaft, in der
die Menschen von Natur aus zueinander stehen und miteinander
kommunizieren.302 Dieser Grundgedanke liegt der praktischen
Philosophie des Aristoteles zugrunde. (d) Freilich handelt es sich
im christlichen Sinne um eine Verbindung, die im Ubernatiirlichen
bis ins Jenseits hiniiberreicht, insofern die Gldubigen sich in der
Kirche als geistiger Einheit gegenseitig Hilfe leisten und vonein-
ander tiber den Tod hinaus Nutzen empfangen.

(3.2) Die Art und Weise der Nichstenliebe. - Interessant ist im
folgenden, wie Thomas die Art und Weise der Néchstenliebe (a)
im Ausgang von der Klausel ,wie dich selbst” beschreibt.
Anders als in modernen Interpretationen, nach denen die
Selbstliebe die Voraussetzung der Néchstenliebe ist (, Erst wenn
ich mich selbst liebe und angenommen habe, kann ich auch den
Néchsten lieben”) versteht Thomas diesen Hinweis als solchen,
der gerade auf die Selbstlosigkeit der Liebe hinweist - denn es
gibt (i) eine Liebe um des Nutzens willen, (ii) eine Liebe um des
Genusses willen und (iii) eine Liebe um der Tugend (oder um
seiner selbst) willen.303 Eben dann aber lieben wir den anderen
,wie uns selbst”, wenn wir ihn nicht um unseres Nutzens oder
um des Genusses willen lieben, sondern um seiner selbst (und
seiner Tugend) willen - also zweckfrei oder selbstlos . - So heifst
auch (b) den Néchsten , geordnet lieben” nicht, ihn wie Gott
lieben, sondern ,, wie dich selbst”, dem die Gottesliebe als erstes
Gebot aufgetragen ist.304 Ferner erfordert die Néchstenliebe (c)
Wirksamkeit und Aktivitit, (d) Beharrlichkeit und Dauerhaftig-
keit und (e) Gerechtigkeit, ja: Heiligkeit.30> Wenn Thomas in
diesem Zusammenhang wiederholt Liebe und Freundschaft in
eine enge Verbindung bringt, so schldgt sich darin jenes
Anliegen nieder, den christlichen Begriff der caritas mit dem
aristotelischen Gedanken der Freundschaft zu deuten, dem der
»Philosoph” ganze zwei Biicher seiner Nikomachischen Ethik
gewidmet hatte.306

oder an einem sichtbaren Abzeichen wird man euch als meine Jiinger
erkennen, sondern daran, ,daB ihr einander liebt’.”

302 Vgl. ebd. (n. 1174): ,,So heifdt es ndmlich im Buch Jesus Sirach 13,19:
,Jedes Lebewesen liebt seinesgleichen.” Weil daher alle Menschen einan-
der von Natur aus dhnlich sind, miissen sie einander lieben. Den Nach-
sten zu hassen, ist daher nicht nur gegen das goéttliche Gesetz, sondern
auch gegen das Naturgesetz.”

303 Vel. ebd. (n. 1177).

304 Vgl. ebd. (n. 1178).

305 Vgl. ebd. (n. 1179-1182).

306 Vgl. H.-G. Nissing (22019), 78f.
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In solchem Sinne verweist Thomas eigens auf zwei Tugen-
den zur Erhaltung der Freundschaft: die Geduld (patientia) und
die Demut (humilitas) als deren Ursache.307

Primat der Gottesliebe. - Auch wenn Thomas im Ganzen bemiihtist,
die Nachstenliebe als Gebot zu interpretieren, das als zweites
,dem ersten gleich ist” (Mt 22,39), wird man bei der Lektiire siner
Ausfiithrungen nicht die konstitutive Bedeutung verkennen kén-
nen, die der Gottesliebe auch in seinen Begriindungen der Néch-
stenliebe zukommt, so daf3 erstere tendenziell als die grundlegen-
dere, letztere dagegen als die abgeleitete erscheint. Dies entspricht
freilich voll und ganz dem oben beschriebenen Grundverstindnis
des gdttlichen Gesetzes, wie es vor allem in der Summa contra Genti-
les zum Vorschein kam. Demnach liegt dessen erste Intention dar-
in, den Menschen auf Gott hinzuordnen.308

Die Feindesliebe. - Einen ganz eigenen Akzent im Hinblick auf
die Nichstenliebe setzt Thomas damit, daf3 er die Feindesliebe
als Impilikat des zweiten Hauptgebotes eigens herausstellt. Sei-
nen eigenen Worten nach beabsichtigt er damit, ein Mifiver-
standnis auszuschlief3en, das bereits die Pharisder in ihren Dis-
puten mit Christus geleitet hat.3 - Unter den vier Argumenten,
die sich gegen dieses Mifiverstandnis anfiihren lassen, ragt da-
bei (a) einerseits die Handlungsweise Christi als Vorbild und
Beispiel der Feindesliebe hervor. Anhand ihrer sowie mit Hilfe
der Unterscheidung zwischen (i) Person und (ii) Tat lif3t sich
zugleich einsichtig machen, daff es moglich ist, (i) die Natur des
Feindes zu lieben, aber (ii) seine Siinde zu hassen (womit sich
zugleich ein Ausgleich zwischen verschiedenen sich scheinbar
widersprechenden Bibelzitaten herstellen l&3t).310

(b) Von besonderer Eindriicklichkeit ist andererseits der Hin-
weis darauf, daf8 der andere Mensch (i) stets Geschopf ist und zur
Teilnahme am Ewigen Leben fihig. Als solcher kann er zugleich
auch noch in besonderer Weise (ii) unser Freund und Gefihrte
sein. - (i) Im ersten Sinne nun ist, so Thomas, von einer allgemei-
nen Néachstenliebe auch der Feind nicht auszuschliefien: ,,So muf3
jeder fiir jeden beten und jedweden in der duflersten Not unter-
stiitzen.”311 Doch meint Feindesliebe nicht, dafs man (ii) im zwei-
ten Sinne familidren Umgang mit ihm pflege - es sei denn, er bitte
um Verzeihung und die Freundschaft werde dadurch wiederher-

307 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 2 (n. 1181).
308 Vgl. oben S. XLI ff.

309 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 2 (n. 1183).
310 Vgl. ebd. (n. 1184f.).

311 Ebd. (n. 1187).



LXXVIIT Hanns-Gregor Nissing

gestellt. In diesem Zusammenhang erhélt fiir Thomas die Bitte des
Vater unser ihren tieferen Sinn: ,Vergib uns unsere Schuld, wie
auch wir vergeben unseren Schuldigern” (Mt 6,9).312

All diese Uberlegungen stehen dabei unter der Mafigabe, daf3 es
zur Feindesliebe keineswegs ausreicht, dem anderen nicht nur
nichts Ubles zu wiinschen, sondern auch darum, ihm Gutes zu
wiinschen, ja: Gutes zu tun.?13 Die praktischen Griinde, die Thomas
anfiihrt und die zur Feindesliebe bewegen sollen, haben daher -
ganz im Sinne des thomanischen Aktualismus - den Tenor, dem
anderen, dem Feind, mit der Liebe zuvorzukommen, aktiv zu werden,
sich nicht in die Rolle des Opfers zu begeben, sondern vergebend titig
zu werden. So ist es vollkommener, selbst zu verzeihen, als abzu-
warten. Und die Feindesliebe wird zum hervorragenden Zeichen
des Kindes Gottes und seiner Wiirde.314

6.2. Die drei Gebote der Gottesliebe

Auf einer zweiten Stufe der Entfaltung finden die beiden Gebote
der Gottes- und der Néchstenliebe ihre Konkretisierungen in
den Zehn Geboten. Parallel zu Christus, der im Tempel das
Neue Gesetz gegeben hat, weist Thomas daher auf Mose als den
Uberbringer des Alten Gesetzes hin, das er auf dem Berg Sinai
empfangen hat. Die Konkretisierung der beiden Hauptgebote
geschieht entsprechend in jenen beiden Richtungen, die durch
die beiden Tafeln des Dekalogs symbolisiert sind.31> Zum Leit-
faden ihrer weiteren Unterscheidung wird dabei die o.g. Trias
von , Herz - Mund - Tat”. Immer wieder kommt freilich zu-
gleich die Liebe als treibendes Motiv in der Beachtung der Gebo-
te zum Vorschein.316

(1) Das erste Gebot: das Fremdgétterverbot

(1.1) Der Sinn des Fremdgotterverbots. - Zur Plausiblisierung des
ersten Gebotes listet Thomas unter Hinweis auf eine Reihe bibli-
scher Beispiele verschiedene Moglichkeiten auf, fremde Gétter zu
haben, die auch in Geschichte und Gegenwart anzutreffen sind.
Als Ersatzgottheiten konnten und kénnen so fungieren: (a) Damo-
nen (in Wahrsagerei und Zeichendeuten), (b) die Himmelskorper
(in der Astrologie), (c) die Elemente, (d) Menschen, Vogel oder

312 Vgl. dazu auch Thomas, Coll. in Orat. Dom. 5 (n. 1081-1091).

313 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 2 (n. 1187).

314 Vgl. ebd., 2 (n. 1199-1192). - Vgl. Coll. in Orat. Dom. 5 (n. 1091).

315 Vgl. den entsprechenden Hinweis in Thomas, Coll. in dec. praec. 3 (n. 1193).
%16 Vgl. z.B. ebd., 1 (n. 1169); 6 (n. 1237); 7 (n. 1262).
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auch man selbst - wobei er fiir die letztere Haltung als Ursachen
(i) die Fleischlichkeit (carnalitas), (ii) die Schmeichelei (adulatio), (iii)
die Vermessenheit (praesumptio) anfiihrt.317 Sie alle fithren dazu,
Gottnicht den gebiihrenden Platz im eigenen Leben einzurdumen,
ihn nicht an die erste Stelle zu setzen.

(1.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Unter den fiinf
Vernunftgriinden, die im Unterschied dazu gegen Idolatrie spre-
chen und zur Verehrung des einen Gottes anregen wollen, er-
scheint an erster Stelle (a) die Wiirde Gottes (dignitas Dei), ferner
(b) seine Grofiziigigkeit und freigebige Giite (largitas), deren
Nichtbeachtung in der Orientierung an Ersatzgottheiten der Un-
dankbarkeit und Hoffnungslosigkeit entspringt, (c) die Festigkeit
und Verlailichkeit des Versprechens (firmitas promissi), das die
Glédubigen ihm in der Taufe gegeben haben, (d) die Leichtigkeit
(levitas) der gottlichen Herrschaft, die sich von der Hirte einer
Unterwerfung unter die Macht des Teufels abhebt, und schlief-
lich - wie sollte es nach thomanischem Denken anders sein - (e)
die Unermefllichkeit der von ihm versprochenen Gabe (immensitas
muneris): die Gliickseligkeit des ewigen Lebens.318

Zum Vorschein kommen im Rahmen dieser Argumentation
zugleich zentrale Aspekte des thomanischen Gottesbildes, die zur
Motivation der Gottesliebe unterstiitzend beitragen. So fiihrt
Thomas die Wiirde Gottes einerseits etymologisierend auf den
Gottesnamen zuriick, insofern Gott derjenige ist, ,,der alles weif3:

Daher wird der Name ,Gott” von , sehen” hergeleitet. |....]
., Alles liegt nackt und offen vor seinen Augen” (Hebr 4,13).319

Dartiber hinaus l4f3t sich der Gottesname aber auch zur Erklarung
dafiir anfiihren, daf$ er Schopfer und Geber alles Guten ist:

Dies nimlich ist im Namen ,,Gott” erhalten, der sich von
, Verteilung” (distributio) herleitet, das heifst der Geber der
Dinge, denn alles erfiillt er mit seiner Giite.320

Im Namen ,Gott” werden somit gleichermaf8en (a) jene intellek-
tualistischen Ziige des Gottesbegriffs sichtbar, die Thomas in
Fortfithrung der aristotelischen Vorstellung Gottes als , Denken

317 Vgl. ebd., 3 (n. 1194-1197). - Vgl. parallel Thomas, Coll. in Symb.
Apost. 1 (n. 873-877).

318 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 3 (n. 1198-1203).

319 Ebd. (n. 1199).

320 Ebd. (n. 1200).
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des Denkens”“32l in der Lehre vom gottlichen Wort fruchtbar
macht, ,in dem” diese Erkenntnis ihren Ausdruck findet322, wie
auch (b) seine dynamischen Implikate, von denen oben bereits die
Rede war, ndamlich insofern dieses Wort als actus purus und ,, Akt
vom Akt” zugleich in seiner Hinordnung auf Offenbarung
schopferisch wirksam ist.323

(2) Das zweite Gebot: das Namensmif$brauchsverbot

(2.1) Der Sinn des Namensmifibrauchsverbots. - Dementsprechend
betrifft die Verehrung Gottes v.a. seinen Namen. Die thomanischen
Auslegungen setzen mit einer Begriffserklarung der Formulierung
eitel gebrauchen” (in vanum assumere) bzw. des Begriffs ,eitel”
(vanum) ein: er kann (a) ,falsch” bedeuten, wie beim Schworen
eines Meineides3?4, (b) ,unniitz”, wie im Falle von Geringfiigigkei-
ten und Nichtigkeiten, in denen der Name , Gott” als Berufungs-
instanz im Mund gefiihrt wird, oder (c) ,siindhaft” und ,un-
gerecht”, d.h. zum Begehen der Siinde oder zum Herbeifiihren
von Ungerechtigkeit.32>

(2.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. — Als positive Alter-
nativen, den Namen Gottes zu gebrauchen, nennt Thomas dem-
gegentiber: (a) die Bestdtigung (confirmatio) des Gesagten im
Schwur, die sich auf Gott als erste Wahrheit zurtickfithren kann,
sowie (b) die Heiligung (sanctificatio), wie es exemplarisch in der
Taufe bei der Anrufung der Dreifaltigkeit geschieht.326 Diese
umfafSt zugleich (c) die Austreibung des Bosen (expulsio adversa-
rit) und (d) das Bekenntnis (confessio) zur Offenbarung der gott-
lichen Herrlichkeit.3?7 (e) Ferner kann der Gebrauch des Namens
Gottes zur Verteidigung (defensio) gegen Damonen und bose
Krifte dienen sowie schliefilich (f) zur Vollendung des Werks
(completio operis), gem&fl dem Psalmvers: , Unsere Hilfe stehtim

321 Vgl. Aristoteles, Metaphysik XII 7 (1072bff.); 9 (1074b34).

32 Vgl. dazu H.-G. Nissing (2006), 123-145.

2 Vgl. H.-G. Nissing (2017), XIXf.

324 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 4 (n. 1205f.): Der Meineid umfafit dabei
ein dreifaches Vergehen: an Gott, an sich selbst und an den Mitmenschen.

325 Zum Ganzen vgl. ebd. (n. 1204-1209), u.a. mit einer Erklarung zum
Verbot Jesu, iiberhaupt zu schwéren (vgl. Mt 5,33f) und der Deutung des
Eides als einer Arznei.

32 Vgl. ebd. (n. 1212f.). - Eine solche Anspielung auf die Taufe findet
sich mehrfach in den Coll. in dec. praec.: vgl. etwa auch ebd., 8 (n. 1285).

327 Vegl. ebd., 4 (n. 1214): dieses Bekenntnis geschieht (1) mit dem Mund,
um seine Herrlichkeit zu bekennen, (2) mit dem Werk, indem wir tun,
was seine Herrlichkeit sichtbar macht.
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Namen des Herrn” (Ps 124 [123],8). - All diese Verwendungs-
weisen sind dabei von dem Grundgedanken geleitet, daf} der
Name ,Gott” nicht einfach nur ein Wort ist, das man wie jedes
andere gebraucht, sondern vielmehr ein Name, dem als solchem
eine eigentiimliche Kraft innewohnt. In diesem Sinne ist er
schliellich auch durch die Heilige Schrift vielfach bezeugt.328

(3) Das dritte Gebot: das Sabbatgebot

Daf3 Thomas unter den drei Geboten der ersten Tafel dem dritten
Gebot, das die Heiligung des Sabbats oder Sonntags vorschreibt,
die grofite Aufmerksamkeit widmet, belegen nicht nur der Um-
fang und die Sorgfalt der Predigt zu diesem Gebot in den Collatio-
nes in decem praeceptis und die Emphase, die den Darlegungen
anzumerken ist. Auch die Ausfithrungen zum Dekalog in anderen
Schriften zeigen ein entsprechendes Augenmerk fiir das Gebot,
den Tag der Gottesruhe zu halten.32

(3.1) Der Sinn des Sabbatgebots. - Thomas arbeitet zunéchst den
Sinn dieser Weisung anhand von fiinf Griinden heraus.33 Sie
spannen den Bogen (a) vom Gedichtnis des gottlichen Schop-
fungswerks, das zugleich den Irrtum der Lehre von der Ewig-
keit der Welt ausschliefit, und dessen christlicher Interpretation
im Sinne der Neuschopfung durch Christus (sie belegt den
Ubergang vom Sabbat auf den Sonntag als Ruhetag),33! tiber (b)
die bleibende Wiirdigung des Sabbats als Tag der Grabesruhe
Christi bis hin (c) zur Bekréftigung der VerheifSung einstiger
Ruhe gegen die Unruhe des gegenwirtigen Lebens, gegenwiérti-
ger Versuchungen und der Knechtschaft des Teufels. So ist die-
ses Gebot gegeben,

um unsere Liebe zu entflammen. [...] Deswegen neigt der
Mensch stets abwirts zum Erdhaften, wenn er auch immer
wieder bemiiht ist, sich dariiber zu erheben; fiir dieses Bemii-
hen muf ihm eine feste Zeit der Besinnung gesetzt sein, |[...]

328 Zum Ganzen vgl. ebd. (n. 1211-1216).

329 So wird in Super I1I Sent. d. 37,1,5 nach der allgemeinen Erlduterung
der Zehn Gebote das Sabbatgebot als erstes behandelt; vgl. parallel S.c.G.
IIT 120ff., wo als erste Konkretion der drei Gebote der Gottesliebe der
Gottesdienst behandelt wird; ferner S.th. I-I1 101.

330 Zum folgenden vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 5 (n. 1218-1224).

31 Insgesamt ist bemerkenswert, wie haufig in der Auslegung des dritten
Gebots ein affirmativer Hinweis auf die Juden, ihre Traditionen und Brau-
che begegnet. Dies entspricht der o.g. minutivsen Ausarbeitung der wortli-
chen Bedeutung des Kultgesetzes in der Summa theologiae: vgl. S. XLVIII £.
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damit er Gott nicht ganz fremd werde (ne totaliter alienetur)
[...] und die Liebe zu ihm in ihm nicht gar zu sehr erkalte |...].
Es ist dieser Tag [also] darauf hingeordnet, Gott zu loben und
zu ihm zu beten.332

Hieraus ergibt sich schlieflich auch eine Verpflichtung gegeniiber
den Mitmenschen, genauer gesagt, den Untergebenen, wie Thomas
in Beachtung des genauen Wortlauts von Dtn 5,12ff. ausfiihrt.333

(3.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Die praktischen
Anweisungen zum , Wie” der Umsetzung des Sabbatgebots set-
zen mit dem Hinweis darauf an, daf} es geméf3 der genauen For-
mulierung des Gebotes nicht nur darum gehe, den Sabbat zu
,halten” (custodire), sondern ihn zu ,heiligen” (sanctificare).33
Zum Ausgangspunkt wird daher die Erklarung des Begriffs
,heilig” (sanctum), der sowohl Reinheit besage, als auch eine fiir
den Dienst vor Gott geweihte Sache bezeichne:

In diesem doppelten Sinne miissen wir die Festtage , heilig” hal-
ten: in Reinheit und in Hingabe an den gottlichen Dienst.33

Die weiteren Ausfiihrungen orientieren sich an der Unterschei-
dung (a) dessen, was zu meiden, und (b) dessen, was zu tun ist,
um dem dritten Gebot zu entsprechen:

(a) Zu meiden sind (i) korperliche und knechtische Arbeit, da
sie dem freien Werk der Seele entgegengesetzt ist (wobei Tho-
mas zugleich mit Berufung auf die Worte und Taten Christi
Ausnahmen davon einrdumt), (ii) die Stinde, da sie als Last dem
knechtischen Werk gleichkommt, sowie (iii) Nachladssigkeit und
Miiffiggang, da sie die innere Gefaftheit einer wahren Haltung
der Mufle vermissen lassen.336

(b) Zu pflegen ist statt dessen (i) ein Verhalten, in dem in
geistlicher Freude (spiritualis laetitia) die Seele und mit ihr unser
Leib und unsere Habe auf Gott hingeordnet und ihm darge-
bracht werden, so dafl der ganze Mensch hingegeben ist, ferner
(ii) eine Beschiftigung mit dem Wort Gottes in Horen, Studium

%2 Ebd. (n. 1223).

333, Der siebte Tag ist ein Ruhetag, dem Herrn, deinem Gott, geweiht. An
ihm darfst du keine Arbeit tun: du, dein Sohn und deine Tochter, dein Skla-
ve und deine Sklavin, dein Rind, dein Esel und dein ganzes Vieh und der
Fremde, der in deinen Stadtbereichen Wohnrecht hat. Dein Sklave und
deine Sklavin sollen sich ausruhen wie du.” - Dazu ebd., 5 (n. 1224).

34 Ebd. (n. 1225).

335 Ebd. (n. 1227).

36 Vgl. ebd. (n. 1227-1230).
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und Predigt sowie (iii) allgemein ein Sich-Uben im Umgang mit
Gott (exercitia divinorum), in dem die Seele ihre endgiiltige Ruhe
findet.3%” In Vorbereitung darauf und als Vorgeschmack dieser
endgiiltigen Ruhe in der Vollendung hat die Seele verschiedene
andere Formen der Ruhe - von der Unordnung der Siinde, von
den Leidenschaften des Fleisches, von den Beschiftigungen der
Welt - zu durchlaufen, um frei fiir Gott zu werden:

Dies [aber] ist ,, die kostbare Perle, die der Mensch, der sie findet,
verbirgt und vor Freude an ihr hingeht, all seinen Besitz verdiu-
fert und sie kauft” (Mt 13,45f). Diese Ruhe ist das Ewige Leben,
das ewige Ergotzen. , Das ist meine Ruhe fiir ewig - hier will ich
wohnen, denn ich habe sie erkoren” (Ps 132 [131],14).338

Die Zielperspektive der eschatologischen Ruhe in Gott, die im
Sonntag vorgebildet wird, lafst somit vor allem die geistlichen
Dimensionen zum Vorschein kommen, die sich fiir Thomas mit
diesem Thema verbinden. Thomas hat sie unter dem Begriff der
contemplatio als zweckfreier Betrachtung der Wahrheit verschie-
dentlich profiliert. In ihr wird uns anfanghaft das Ewige Leben
zuteil 339 Bereits philosophisch wird diese kontemplative Haltung
zugénglich in der Unterscheidung von knechtischen oder
handwerklichen (artes serviles) und freien Kiinsten (artes libera-
les), die Thomas anfiihrt, um das Ideal der Weisheitssuche zu
erldutern, wie Aristoteles es zu Beginn seiner Metaphysik skiz-
ziert. Sie liegt auch den Ausfiihrungen der Collationes in decem
praeceptis zugrunde.3% Demnach handelt es sich bei den artes
liberales um all jene Beschéftigungen, die eines freien Mannes
wiirdig sind - zuhochst um das Studium der Philosophie als
Weisheit.341 - Seine theologische Entsprechung hat dieses Ideal in

7 Vgl. ebd. (n. 1231-1234).

338 Ebd. (n. 1236).

339 Zum Ganzen vgl. H.-G. Nissing (2022), 81-84.

340 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 5 (n. 1227).

341 Thomas, Super Metaph.13 (n. 59): ,Daher werden einzig jene Kiinste
freie genannt, die auf das Wissen hingeordnet sind; jene dagegen, die
darauf hingeordnet sind, durch Tétigsein einen Nutzen zu erlangen,
werden mechanische oder knechtische genannt”; vgl. Super Boeth. De trin.
51 ad 3; S.th. I-11 57,3 ad 3. - Vgl. ferner auch Super Boeth. De hebd. prol.,
wo die contemplatio veritatis mit dem Spiel verglichen wird. - In diesem
Verstandnis wurzelt zugleich das bereits genannte , klassische” Modell
der sieben freien Kiinste, das von Augustinus her zum Ausbildungspro-
gramm im Frithmittelalter wurde und vom Ideal geleitet war, den
menschlichen Geist vom Korperlichen zum Unkérperlichen, vom Sinnen-
falligen zum Geistigen, ja: letztlich zur Erkenntnis der Seele und Gottes,
emporzufiihren. So erkldrt Augustinus in De ordine II 30 (CSEL 63,168,
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der Unterscheidung zwischen der aktiven und der kontemplativen
Lebensform, wie sie in der christlichen Tradition im Ausgang von
Gregor dem Grofien entwickelt worden war. So besteht das kon-
templative Leben darin,

von dufSerer Titigkeit zu ruhen, mit dem Verlangen einzig
dem Schopfer anzuhangen, auf dafi nichts mehr zu tun gefillt,
sondern der Geist, aller Sorgen ledig, entbrenne, das Ange-
sicht seines Schopfers zu sehen.342

Die Bedeutung des Konzepts der contemplatio, das Thomas von
hier aus entwickelt, fiir die Personalitit und das Verstindnis
gelingenden Menschseins hat Josef Pieper verschiedentlich her-
ausgearbeitet. Denn es sind die Dimensionen von Kontemplati-
on, von Mufie und Kult, aus denen das Menschsein seinen
eigentlichen Reichtum und seine innere Fiille empfingt, in
denen ,die volle Lebenshabe, die &duflerste Stillung sich
verwirklicht, so daf8 [der Mensch] wieder Geradheit empfinge
und Richte”3# fiir sein Dasein.

In dieser nachdriicklichen Betonung der Zielperspektive des
Menschseins im Rahmen der Collationes in decem praeceptis zeigt
sich mithin zugleich jene eigentiimliche Sehnsucht, die Thomas
beseelt und die fiir seinen Charakter wie fiir die , teleologische
Grundsignatur” seines Denken im Ganzen kennzeichnet ist.34
Ihren summarischen Ausdruck hat sie in der letzten Strophe des
Hymnus ,,Adoro te devote” gefunden, wo es mit Blick auf die im
Sonntag vorgebildete eschatologische Erfiillung heifit:

16f.) das Entstehen der freien Kiinste aus den beiden Grundfshigkeiten
der menschlichen Vernunft, dem Urteilen und dem Zihlen, und gelangt
dadurch zum sog. Trivium (mit Grammatik, Rhetorik und Dialektik) und
zum Quadrivium (mit Musik, Geometrie, Astronomie und Arthmetik).
Man hat es daher auch als Modell einer ,sapientialen Einheitswissen-
schaft” bezeichnet, das vor allem als Instrument und Werkzeug fiir die
Betrachtung der Bibel und die Theologie rezipiert wurde. Als solches
steht es dem pluralistisch gestalteten Wissenschaftsideal des Aristoteles
mit einer Vielzahl unterschiedlicher Gegenstiande und Methoden gegen-
tiber, durch das es im Laufe der Zeit zunehmend verdrangt wurde. Doch
auch wenn sich das thomanische Verstidndnis gegeniiber Augustinus in
einem anderen, eben durch die aristotelischen Schriften bestimmten her-
meneutischen Rahmen bewegt, wird man eine entsprechende Dynamik
in seiner Metaphysik-Auslegung nicht verkennen kénnen. - Vgl. dazu H.-
G. Nissing (2006), 612-618.

342 Gregor der GrofSe, Homiliae in Ezechielem 11 8 (CCL 142,230,187-196).

343 Platon, Nomoi 653 c-d. - Vgl. hierzu J. Pieper (1998).

34 Vgl. dazu H.-G. Nissing (2022), 18f. u.6.
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lesu, quem velatum nunc aspicio,
quando fiet illus, quod tam sitio,
ut te revelata cernens facie

visu sim beatus tuae gloriae?345

6.3. Die sieben Gebote der Niichstenliebe
(1) Das 4. Gebot: das Elterngebot

Bildet mit dem Sabbatgebot ein fatforderndes Gebot den summa-
rischen Abschlufs der ersten Tafel des Dekalogs mit den Geboten
der Gottesliebe, so steht mit dem Elterngebot ein solches ebenso
am Anfang der Gebote der Néchstenliebe auf der zweiten Tafel.

(1.1) Der Sinn des Elterngebots. - Die Begriindung des vierten Ge-
bots, die Thomas gibt, setzt bei den elementaren Gaben an, welche
die Kinder von ihren Eltern empfangen: (a) Sein (esse), (b) Ernéh-
rung (nutrimentum) und Erziehung (discipling/ documentum).346
Zumal erstere stellt das Tun der Eltern in eine unmittelbare Nihe
zum gottlichen Schopfungswirken und laf3t die Scharnierstellung
dieses Gebots zwischen den Vorschriften der beiden Tafeln ver-
standlich werden.3¥7 - Aus den drei genannten Gaben kann ent-
sprechend abgeleitet werden, was wir den Eltern schulden: (a) die
grofite Ehrfurcht, die man nach Gottjemandem erweisen kann, (b)
Fiirsorge im Alter sowie (c) Gehorsam.34

Wenn Thomas den letzteren bemerkenswerterweise
sogleich mit der Einschrankung versieht, daf§ man im Zwei-
felsfall eher Gott als den Eltern gehorchen miisse und dies mit
dem Nachfolgewort Jesu Lk 14,26 belegt (, Wenn jemand zu
mir kommt und nicht Vater und Mutter, Frau und Kinder,
Briider und Schwestern, ja sogar sein Leben gering achtet,
dann kann er nicht mein Jiinger sein”), so mag man darin
durchaus einen autobiographischen Reflex jener Widerstande

345 Thomas, Hymnus , Adoro te devote”, 7. Strophe: ,Jesus, den ich jetzt
verhiillt anschaue,/ wann wird sein, wonach ich so sehr diirste?/ Indem
ich dich unverhiillten Angesichtes erkenne,/werde ich sehend deiner
Herrlichkeit gliickselig sein.”

346 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 6 (n. 1239). - Thomas verkniipft diese Fest-
stellung mit einem kleinen , Erziehungsratgeber” fiir Eltern (vgl. n. 1240).

37Vgl. ebd. (n. 1241): ,Weil wir von ihnen das Dasein haben, muf unse-
re Ehrfurcht gegen sie grofer sein als gegen die, von denen wir nur dufle-
re Giiter empfangen. Hochste Ehrfurcht aber gebiihrt Gott, denn er gab
uns unsere Seele.”

348 Vgl. ebd. (n. 1241-1243).
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sehen diirfen, die er in der eigenen Familie gegen seinen Ein-
tritt in den Dominikanerorden erlebt hat.34 Bekanntlich wurde
er von seinen Briidern entfiihrt und fiir etwa ein Jahr auf der
familieneigenen Burg Monte San Giovanni in Haft gehalten,
um ihn von seinem Entschlufl anzubringen.350

Zur Begriindung der erginzenden Versprechungen, die fiir
die Erfilllung des vierten Gebotes eigens angefiigt werden,
weist Thomas auf die Nicht-Selbstverstindlichkeit der Wei-
sung hin: man solle nicht glauben, man schulde den Eltern
keine Ehre, weil dies natiirlich sei.35! Ferner prézisiert er die
Verheifsung eines langen Lebens durch die besondere Qualitét,
die dieses Leben haben sollte: es geht - im Sinne der von Ari-
stoteles her geldufigen Unterscheidung?? - nicht nur um ein
(langes) Leben, sondern um ein gutes Leben: ,Dann aber ist das
Leben erfiillt (plena), wenn es tugendhaft ist”3%.

(1.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Ein eigener
Akzent liegt dartiber hinaus in einer semantischen Erweite-
rung des , Vater”-Begriffs, nach der nicht nur die leiblichen
Eltern, sondern auch (a) Apostel und Heilige, (b) Vorgesetzte,
(c) Konige und Fiirsten, (d) Wohltiter und (e) Alte , Vater”
(und , Miitter”) genannt werden konnen.3* Denn sie alle ha-
ben nicht nur auf irgendeine Weise eine Ahnlichkeit mit den
leiblichen Eltern, sondern auch mit dem Vater im Himme].355

Mit dieser ,, Spiritualisierung” des eigentlichen Wortlauts des
Gebots ist nun freilich ein Akzent gesetzt, der auch in den Aus-
legungen der folgenden Gebote immer wieder begegnet. In ihr
kann man das Interesse des Thomas erkennen, die Weisungen
des Dekalogs iiber ihren blof8 wortlichen, legalistischen Sinn
hinaus im Hinblick auf die sie tragende innere Haltung, d.h. im
Sinne ihrer 0.g. Verschirfung Jesu sowie der besonderen Quali-

349 Vgl. ebd. (n. 1243). - In diese Richtung weist etwa auch das Hiero-
nymus-Zitat hin, das Thomas ebenfalls an anderen Stellen verwendet,
wenn es offensichtlich um seine eigene Berufung geht: vgl. dazu H.-G.
Nissing (2022), 180f.; U. Horst (2017), 49f.

30 Vgl. Wilhelm von Tocco, Ystoria c. 9-11. - Eine Kurtisane, die man
ihm in die Zelle schickte, soll er mit einem brennenden Holzscheit kur-
zerhand hinausbefordert haben.

31 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 6 (n. 1244).

32 Vgl. Aristoteles, Politik I 2 (1252b30ff.).

353 Thomas, Coll. in dec. praec. 6 (n. 1246). - Dazu mogen dann freilich
auch dufere Giiter wie Nachkommenschaft, Ehre und Reichtum kom-
men: vgl. ebd. (n. 1249-1251).

34 Vgl. ebd. (n. 1252-1256).

3% So heifit es in einer Erweiterung des Marietti-Textes ebd. (n. 1257).
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tit des gottlichen Gesetzes zu interpretieren und sie in ihrer Be-
deutung damit der Tugendlehre anzunihern.

Dem entspricht es schliefSlich auch, wenn sich die Abfolge der fol-
genden Gebote 5 bis 10 wiederum an der Trias von ,Herz-Mund-
Tat” orientiert, allerdings gegentiber den drei Geboten der Gottes-
liebe in umgekehrter Reihenfolge, um vom Auferen zum Inneren,
von der Tat zur Gesinnung - und damit zugleich vom grofsten
Verbrechen zum geringeren Vergehen - voranzuschreiten.356

(2) Das 5. Gebot: das Tétungsverbot

Von bemerkenswerter (und bedriickender) Aktualitit sind dabei
die thomanischen Auslegungen zum fiinften Gebot, das dieser
Ordnung zufolge an erster Stelle erscheint:

Unter allem aber, was wir dem Nichsten antun kénnen, ist es
das Schlimmste, ihn zu toten.357

(2.1) Der Sinn des Totungsverbots. - Im Riickgriff auf Augustinus
rédumt er zunichst verschiedene Irrtiimer bzgl. dieses Gebotes
aus,3% wie (a) die Meinung, das Tétungsverbot umfasse auch Tiere,
wogegen die natiirliche Ordnung der Erndhrung und der Schop-
fungsauftrag der Genesis sprechen®, sowie (b) die Auffassung,
jede Totung sei Mord, und Richter, die zum Tod verurteilen seien
Morder, wogegen sich nicht nur (i) ein gerechter Grund, sondern
v.a. (i) die Riickfiihrbarkeit aller Gesetze und ihrer Durchsetzung
auf die Weisung Gottes anfiihren lassen. Daher ist der Sinn des
Gebotes einzuschrénken auf die Vorschrift, nicht aus eigener Au-
toritét (propria auctoritate) toten zu diirfen. (c) SchliefSlich ist auch
die These, das fiinfte Gebot beziehe sich ausschliefillich auf die
Tétung anderer und umfasse nicht auch den Selbstmord, der somit
erlaubt sei und fiir den sich nicht nur das Beispiel des heidnischen
Philosophen Cato, sondern auch jenes des biblischen Richters
Samson (vgl. Ri 16) anfiihren lassen, mit dem Hinweis zu entkréf-
ten, daf3 auch, wer sich selbst totet, einen Menschen totet:

Wie es folglich nicht erlaubt ist, einen Menschen zu téten, so
auch nicht sich selbst.360

36 Vel. ebd., 7 (n. 1258).

37 Ebd. (n. 1258).

3% Zum Folgenden vgl. ebd. (n. 1259-1261).

3% In diesem Zusammenhang erscheint auch das o.g. Zitat aus der ari-
stotelischen Politik (I 6, 1256b24-27), nach welcher die Jagd wie ein ge-
rechter Krieg sei.

360 Thomas, Coll. in dec. praec. 7 (n. 1261).



LXXXVIIL Hanns-Gregor Nissing

(2.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Auf dieser Grund-
lage zielen die weiterfithrenden praktischen Anweisungen zur
Befolgung dieses Gebotes wiederum auf ein umfassenderes und
geistigeres Verstindnis: (a) neben der handgreiflichen Tétung
lassen sich unter das Totungsverbot ndmlich auch (b) die Beihil-
fe oder Anstiftung durch das Wort in Ratschlag, Provokation,
Anklage oder Verrat fassen, ferner (c) die Billigung und auch (d)
die Unterlassung von Hilfe und (e) der Geiz, die zum Tod des
anderen fithren.36! Im Ganzen geht es um eine Tétung, die nicht
nur den Leib, sondern auch die Seele des anderen umfafit. In
diesem Zusammenhang findet sich schlieflich zugleich eine der
wenigen Stellen im Gesamtwerk des Thomas, an denen er aus-
driicklich die Abtreibung als Totung nennt, die Seele und Leib
der Embryonen gleichermafien betrifft, sowie noch einmal der
Hinweis auf den Suizid.362

Auf einer weiteren Stufe der Verstarkung und Verinnerlichung
der Deutung dieses Gebotes widmet Thomas dartiber hinaus aus-
fithrlich dem Zorn (ira) als wesentlichem Wurzel und Ursprung
der Absicht, zu toten, eine ausfiihrliche Betrachtung.33 Als An-
kniipfungspunkt gilt ihm die Lehre Christi in der Bergpredigt mit
ihrer ausdriicklichen Warnung, sich vor dem Zorn zu hiiten (vgl.
Mt 5,21f). Sie gibt ihm wiederum Gelegenheit, eine Verbindung
zur Tugendlehre herzustellen.

So ist die Diskussion der Frage, ob der Zorn grundsétzlich
eine Siinde sei, auch deswegen interessant, weil anhand ihrer
der grundsitzliche Umgang mit den Leidenschaften innerhalb der
Tugendlehre zur Sprache kommt: (a) Gegentiber der auf apatheia,
d.h. eine Neutralisierung der Leidenschaften und eine vollige
Geistesruhe des Weisen zielenden Position der Stoiker optiert
Thomas dabei (b) fiir die aristotelische bzw. peripatetische L6-
sung, die ein moderates Vorhandensein der Leidenschaften
nicht nur zuldft, sondern sogar als konstitutiv fiir die Tugend
erklart. Dies la8t sich theologisch nicht nur durch den Hinweis
auf das Beispiel Christi in den Evangelien starken, dessen Zorn
etwa bei der Tempelreinigung deutlich hervortritt (vgl. Mt
21,12ff; Mk 11,15ff; Lk 19,451f; Joh 2,13-16), sondern auch durch
den Schépfungsgedanken, demzufolge die zornmiitigen und
begehrenden Krifte (passiones irascibiles/ concupiscibiles) dem
Menschen anderenfalls vergeblich gegeben wiren.364

31 Vel. ebd. (n. 1262f.).

362 Vgl. ebd. (n. 1263). - Ein Uberblick tiber die weitere Literatur hierzu
bei D. Perler (2020), 97.

363 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 7 (n. 1264-1276).

364 Vel. ebd. (n. 1267).
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Auf dieser Basis unterscheidet Thomas eine dreifache Bedeu-
tung des Zornes, (a) sofern er sich einzig im Urteil der Vernunft
ohne Erregung des Gemiites befindet, (b) sofern er in einem sin-
nenhaften Begehren besteht (c) und sofern er den Bereich des Ver-
nunfturteils vollig verlait - und kann dementsprechend die Quali-
tit seiner Siindhaftigkeit bestimmen.365 Als Kriterium gilt dabei
das Prinzip der Personalitit bzw. die diese kennzeichnende Eigen-
schaft, sich in sich selbst zu halten: , Der Zornige [aber] ist nicht
Herr seiner selbst (dominus sui ipsius).”3¢6 - In den recht ausfiihrli-
chen Darlegungen zum Meiden des Zorns mag man dabei durch-
aus etwas vom Wissen um das eigene stiditalienische Tempera-
ment des Thomas mitschwingen héren,367 (a) wenn er etwa davor
warnt, sich vom Zorn nicht so sehr bestimmen zu lassen, daf3 die
Vernunft ausgeschaltet wird, (b) wenn er seine praktischen
Ratschlige, wie man den Zorn meiden kann, damit er nicht fort-
schreite, wiederum auf die Trias ,, Herz-Wort-Werk” stiitzt und
mit der begrifflichen Unterscheidung von Zorn (ira) und Haf} (odi-
um)368 verbindet oder (c) abschlieSend ausdriicklich auf die thera-
peutischen Absichten Christi als Arzt hinweist, der die , Wurzel
unserer Schwiche hinwegnehmen” will36¢9 SchliefSlich gilt der
Zorn nicht nur als eine der elf Leidenschaften (passiones animae),
sondern auch als eine der sieben Wurzelsiinden oder Hauptlaster
(vitia capitalia).370

(3) Das 6. Gebot: das Verbot des Ehebruchs

In der inneren Hierarchie des Dekalogs stiitzt sich die Bedeutung
des Verbots des Ehebruchs, wie Thomas ausfiihrt, im Wesentli-
chen auf die Aussage der Genesis: ,,Sie [Mann und Frau] werden
ein Fleisch sein” (2,24; vgl. Mt 19,6). Nach der Person als solcher wird
daher nun die durch die Ehe verbundene Person als Opfer der
Schidigung zum Gegenstand eines Gebots.371

365 Vgl. ebd. (n. 1268f.).

36 Ebd. (n. 1272).

%7 Vgl dazu H.-G. Nissing (2022), 421-430.

368 Thomas, Coll. in dec. praec. 7 (n. 1273): ,Der Zorn ist plotzlich, der
Haf3 dagegen bestandig.”

369 Vgl. ebd. (n. 1276): ,,Der gute Arzt entfernt namlich nicht nur das Bs-
se, was offensichtlich ist, sondern er beseitigt auch die Wurzel der Krank-
heit, damit sie nicht von Neuem ausbricht. Und daher will er, daf§ wir
uns vor den Ursachen der Siinden hiiten, und so auch vor dem Zorn, der
die Ursache des Mordes ist.”

370 Vgl. Thomas, S.th. I-11 84,4 c

371 Vgl. Thomas, Coll in dec. praec. 8 (n. 1277).
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(3.1) Der Sinn des Ehebruchsverbots. - Wenn Thomas die Erklarung
und Begriindung dieses Gebots zundchst am Ehebruch der Frau
erldutert, die damit scheinbar eine grofiere Siinde begeht als der
Mann,372 so sind diese Uberlegungen freilich geleitet von der An-
nahme einer grundsétzlichen Gleichheit beider Partner, die u.a. mit
dem schonen Gedanken belegt wird, da8 Gott nach dem Bericht
der Genesis (vgl. Gen 2,22) die Frau weder aus den Fiifien, noch aus
dem Haupt des Mannes, sondern aus seiner Seite geformt habe,
durch die sie zugleich in eine besondere Nihe zu seinem Herzen
gestellt ist.373 Der Grund fiir das Verbot des Ehebruchs liegt somit
auch fiir beide Partner gleichermafien (a) an erster Stelle in der
Treulosigkeit (incredulitas), nicht nur dem anderen, sondern auch
Gott und dem Ehesakrament gegeniiber, wurde das Versprechen
doch im Angesicht der Kirche gegeben, ferner (b) im Verrat (prodi-
tio) und (c) im Raub (furtum), insofern Thomas den Ehebruch auf
seine Folgen - Kinder, Erbschaft etc. - hin weiterdenkt.374

Die erweiternde geistliche Interpretation des sechsten Gebots,
nach der dieses nicht nur den formellen Ehebruch (adulterium),
sondern auch die Unzucht (fornicatio) umfafit, ist vom Grundge-
danken geleitet, dafd das Gebotjede corruptio carnalis aulerhalb der
Ehe ausschliefien will, dafd m.a.W. die Sexualitit ihren Ort aus-
schlieSlich in der Ehe hat.375 Gegen jeden Manichéismus, der die
Vereinigung von Mann und Frau grundsitzlich unter den Ver-
dacht der Todstinde stellt, hebt Thomas freilich mit der Positivitit
der Schopfung zugleich deutlich die Hinordnung des ehelichen
Verkehrs auf die Liebe und seine innere Tugendhaftigkeit hervor,
sofern er auf die Weitergabe des Lebens ausgerichtet ist.376

(3.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Die praktischen
Griinde, die sowohl Ehebruch wie Unzucht unter Verbot stellen,
liegen fiir Thomas - biblisch gesprochen - in einer Unterordnung
des Geistes unter das Fleisch und damit in einer Verkehrung der
personalen Ordnung im Menschen, derzufolge die niederen Kréf-
te den hoheren dienen und nicht umgekehrt377, (b) im Verlust des

372 Vgl. ebd. (n. 1278ff.).

373 Vgl. ebd. (n. 1281).

374 Vgl. ebd. (n. 1278ff.).

375 Vgl. ebd. (n. 1284ff.) - Gegen den Einwand, bei der Unzucht handele
es sich doch gar nicht um einen , Ehe”-bruch im formalen Sinne fiihrt
Thomas iiberdies ergidnzend den Hinweis an, dafs in dieser Tat nicht nur
eine Preisgabe des eigenen Leibes geschehe, sondern auch eine solche des
Leibes Christi, dessen Glieder die Glaubigen sind (worin sich wiederum
das Erste Gebot auswirkt).

376 Vgl. ebd., 7 (n. 1287).

377 Vgl. ebd. (n. 1288). - Dieselbe Verkehrung erkennt K. Wojtyla (1981),
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Lebens, (c) in der Verschwendung von Kraft und Besitz, (d) in der
Herabsetzung der Nachkommenschaft und (e) im Raub von Eh-
re.378 Eine gewisse Summe seiner Einschitzung der Vergehen ge-
gen das sechste Gebot gibt Thomas mit einem Zitat Gregors des
Grofien, das er abschlieflend anfiihrt. Demnach sind die fleischli-
chen Siinden von groBerer Schande als die geistlichen, aber auch
von geringerer Schuld, denn ihr Proprium liegt darin, nicht das
spezifisch Menschliche zu wahren, sondern den Menschen den
unverniinftigen Lebewesen gleichzumachen.37

(4) Das 7. Gebot: das Diebstahlverbot

Das Verbot zu stehlen ist in der Abfolge des Dekalogs auf einer
dritten Stufe der Schiadigung angesiedelt, insofern es nicht auf
die Person selbst oder die mit ihr verbundene Person geht, son-
dern auf das Eigentum des anderen und ihn daher gewisserma-
Ben , duferlicher” betrifft.

(4.1) Der Sinn des Diebstahlsverbots. — Gleichwohl 148t es sich in
seinem Gewicht wie seinem Facettenreichtum vielfaltig durch-
buchstabieren. So reichen die von Thomas unterschiedenen Ar-
ten des Diebstahls (furtum) vom (a) heimlichen An-sich-Nehmen
iiber (b) das gewaltsame Wegreifien (das moglicherweise auch
auf legalem Weg durch Gesetzgebung und Ubervorteilung ge-
schehen kann), (c) die Nichtzahlung des Lohnes (oder auch der
Steuern) bis zum (d) Betrug in Handelsgeschiften, dem Wucher
und schlief3lich (e) dem Kauf zeitlicher oder geistlicher Wiirden
durch Amterkauf oder Simonie.3® Als Richtma8 gilt Thomas
dabei stets das Prinzip der Gerechtigkeit, nach dem ,jedem das
Seine zu geben” ist. Es steht daher auch am Ausgangpunkt sei-
ner ausfiihrlichen und systematischen Erérterung all dieser Ar-
ten von Diebstahl in der Summa theologiae.381

(4.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Die beschriebene
Vielfalt der Méglichkeiten, sich am Besitz anderer zu vergehen,

408, als anthropologischen Kern des modernen Empirismus (D. Hume)
und des daran anschliefenden Utilitarismus, gegen die er seine eigene
Lehre von Liebe, Geschlechtlichkeit und Ehe entwickelt: vgl. K. Wojtyla
(1979), 36ff.

378 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 7 (n. 1288)

379 Vgl. Gregor der GroBe, Moralia in Iob XXXIII 12,25 (CCL 143B,
1695,99-112). - Zur Unterscheidung von fleischlichen und geistlichen
Stinden vgl. Thomas, S.th. I-11 72,2.

380 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 9 (n. 1291-1295). - Zur Beurteilung
der Simonie bei Thomas vgl. U. Horst (2017), 93-112.

31 Vgl. Thomas, S.th. II-II 66 1.V.m. I-11 58,1.
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mag die Vehemenz und Nachdriicklichkeit erkldren, mit der
Thomas Griinde anfiihrt, die den Menschen in seinem Tun davon
abhalten sollen, zu stehlen. So gilt ihm als erstes Argument gegen
den Diebstahl (a) dessen Schwere, die er mit der Schwere des
Mordes parallelisiert, zumal wenn dem Armen das ihm Zuste-
hende vorenthalten wird und diese Entbehrung moglicherweise
auch physisch zum Tode fiihrt. Dariiber hinaus weist er auf (b) die
Schwierigkeit, ja: mitunter Unmoglichkeit hin, fiir das begangene
Unrecht Genugtuung zu leisten. Sie verleiht dem Diebstahl eine
gewisse Gefahrlichkeit. (c) SchliefSlich stellt er den geistlichen wie
zeitlichen Nutzen des Gestohlenen in Frage und (d) rechnet statt
dessen den entstandenen Schaden gegen, der im Verlust anderer,
grofierer Giiter wie der eigenen Seele und der Kinder besteht, die
gehalten sind, die Schulden der Eltern abzutragen. So ist der Dieb-
stahl ,wie ein Feuer, dem Spreu beigemischt ist”, und das daher
um so heftiger lodert.382

(5) Das 8. Gebot: das Falschzeugnisverbot

(5.1) Der Sinn des Falschzeugnisverbots. - Es spricht fiir die Genau-
igkeit der thomanischen Auslegung und seine prazise Beobach-
tung des Bibeltextes, wenn er bei der Interpretation des achten
Gebotes als dessen primiren ,,Sitz im Leben” zunéchst die Situa-
tion vor Gericht in den Blick nimmt. Denn dort vor allem geht es
um das Zeugnisgeben und den Zeugen - und damit um ein Un-
rechttun im Reden - im urspriinglichen Sinne des Wortes. Von
hier aus 148t sich in einem zweiten Schritt die Bedeutung der
Weisung fiir die alltdgliche Rede entfalten.

Vor Gericht sind es moglicherweise drei Personen die fiir eine
falsche Aussage oder ein falsches Urteil in Frage kommen: der
Ankléger, der Zeuge und der Richter. Die Tatsache, daf$ sich das
falsche Zeugnis dabei auf alle moglichen Vergehen, wie Mord,
Raub usw. erstrecken kann, zeigt die gewissermafen ,inklusi-
ve” Kraft dieses Gebotes, in dem es die vorherigen einbezieht.38
Uberdies umfafit es nicht nur die Forderung, nichts Falsches
auszusagen, sondern auch die, nichts Wahres zu verschwei-
gen.34 — In der alltiglichen Rede 1afst sich dariiber hinaus eine
ganze Liste von Stinden unterscheiden, in denen ein falsches
Zeugnis gegeben wird - und zwar nach den unterschiedlichen
Motiven. So zielen (a) der Verleumder oder Ehrabschneider (de-
tractator) und (b) derjenige, der diesen gern anhért, auf die Scha-

32 Vgl. zum Ganzen Thomas, Coll. in dec. praec. 9 (n. 1296-1299).
33 Vgl. ebd., 10 (n. 1303).
34 Vgl. ebd. (n. 1302).
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digung der Ehre und des guten Rufes, (c) der Einfliisterer oder
Ohrenbléaser (susurrator) auf die Zerstorung von Frieden und
Freundschaft, (d) der Schmeichler (blanditor/ adulator) auf Wohl-
wollen und eigenen Vorteil, (e) der Murrende (murmuratores) auf
Unzufriedenheit und Aufbegehren.385 In ihrer Abfolge erscheinen
diese verschiedenen Vergehen freilich eher zufillig genannt. Die
einzelnen Begriffe werden zwar wiederum mit einer Menge von
Schriftzitaten illustriert, jedoch nicht eigentlich definiert. Ihre voll-
standige systematische Erorterung findet sich wiederum innerhalb
der Summa theologiae, wo sie innerhalb des Gerechtigkeitstraktats als
,Wortstinden” (peccata verborum) behandelt werden.386

Unter den Fehlformen sprachlichen Verhaltens erfahrt dort
iiberdies die Liige (mendacium) als der Wahrhaftigkeit (veracitas)
entgegengesetzes Laster eine besondere Aufmerksamkeit.387
Thomas’ Ablehnung der falschen bzw. liigenhaften Rede wur-
zelt in der Grundeinsicht, daf$ damit der Sinn menschlicher Rede
verfehlt und das eigentliche Lebensmedium geistiger Existenz
verlassen ist. Denn: ,Im Wort vor allem tragt menschliches Da-
sein sich zu”388. Und mit der Sprachbegabtheit verbunden sind
die beiden grundlegenden Dimensionen, in denen der Mensch
dieses Dasein vollzieht: (a) seine Beziehung zur Wirklichkeit
(Erkenntnisbezug der Sprache) wie (b) seine Beziehung zu ande-
ren Menschen (sozialer Bezug der Sprache). Wo nun, bedingt
etwa durch Unwahrheit und Liige oder auch durch manipulati-
ve Rede, das eine - der Wirklichkeitsbezug der Sprache - fehlt,
geht automatisch auch das andere - der soziale Bezug in Form
von Vertrauen, Freundschaft und gemeinschaftlichem Mitein-
ander - verloren. Es bleibt die Reduktion der Sprache auf ein
blofSes Machtmittel zum Zweck der universellen Manipulation
und Gewaltherrschaft.38?

(5.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Auch in den Colla-
tiones in decem praeceptis nennt Thomas daher (a) die Auflosung
der Gemeinschaft an erster Stelle unter den praktische Griin-
den, die den Sinn eines Verbots jeglicher Liige belegen sollen,

3% Vgl. ebd. (n. 1304-1308).

36 Vgl. Thomas, S.th. II-I1 72-76. - Die Systematisierung bsasiert im Ub-
rigen hier ebenfalls mit Blick auf die pragmatische Situation in iudicio und
extra iudicium. - Zum Ganzen vgl. H.-G. Nissing (2006), 466-471.

37 Vgl. Thomas, S.th. II-I 110f. - Wahrend die peccata verborum dabei
v.a. die Wirkungen des Sprachhandelns betreffen, geht es bei der Liige in
erster Linie um das Verhalten gegeniiber dem erkannten Sachverhalt. -
Vgl. H.-G. Nissing (2006), 471-484.

388 J. Pieper (1995), 136.

3% Vgl. aktualisierend ebd.
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ferner (b) die personliche Unglaubwiirdigkeit, die sich der
gewohnheitsméflige Liigner zuzieht, sowie (c) die Verdhnli-
chung mit dem Teufel, dem , Vater der Liige” (Joh 8,44) und
(d) den Verlust der eigenen Seele - was den Charakter der
Liige als Todsiinde begriindet. 3% Mégen zumal diese beiden
letzten Argumente sehr hart und rigoristisch erscheinen, so
wird man fiir Thomas doch im Ganzen eine mildere Beurtei-
lung der Liige feststellen diirfen, als etwa bei Augustinus, der
mit seiner Definition der Liige und dem kompromifilosen
Prinzip, man diirfe niemals liigen,! fiir das Verstandnis die-
ses Begriffs im Abendland von pragender Bedeutung war. So
differenziert Thomas die verschiedenen Arten der Liige nach
ihrem Gegenstand, ihrer Wirkung und ihrer Motivation - frei-
lich ohne die grundlegende Siindhaftigkeit jeder Art von Liige
zu nivellieren.3?2 Die in den Predigten angefiihrten Beispiele
fiir verschiedene Formen liigenhaften Verhaltens mogen dabei
fiir den mittelalterlichen Menschen unmittelbar evident, fiir
uns mitunter jedoch weniger zuginglich sein.3% Als entschei-
dendes Kriterium kann jedenfalls der Widerspruch zur Hin-
ordnung des Menschen auf sein wahres Ziel, die Wahrheit
und die Liebe, gelten, auch wenn dieser Widerspruch im kon-
kreten Fall von unterschiedlicher Intensitit sein kann.3%

3% Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 10 (n. 1309-1313). - Originell ist in
diesem Zusammenhang etwa der Hinweis darauf, daf8 man wie bei ei-
nem Menschen durch seine Sprache erkennen kénne, aus welcher Ge-
gend und aus welchem Vaterland er kommt, so auch beim Liigner erken-
ne, daf$ er aus dem Geschlecht des Teufels stamme.

31 Vgl. Augustinus, De mendacio 3 (CSEL 41,415,6f.): , Jener liigt, der
etwas anderes im Geist hat, als er in Worten oder anderen Zeichen zum
Ausdruck bringt”; 11 (CSEL 41,430,14); ,Niemals liigen die Guten.”

32 Zur Definition der Liige bei Thomas vgl. S.th. I-I1 110,1 c.: ,Wenn
folglich diese drei Dinge zusammenkommen, namlich [1] dafs falsch ist,
was ausgesagt wird, [2] und daf8 der Willle dabei ist, das Falsche auszu-
sagen und auBlerdem [3] die Absicht zu tduschen, dann besteht Falschheit
[1] in materieller Hinsicht, denn es wird Falsches gesagt, und [2] in for-
meller Hinsicht wegen des Willens, Falsches zu sagen, und [3] in effekti-
ver Hinsicht wegen des Willens, die Falschheit zum Ausdruck zu brin-
gen.” - Die Tduschungsabsicht betrifft dabei nicht den Artbegriff der
Liige als solchen, sondern ihre Vollendung.

393 So erwdhnt Thomas etwa u.a. das Liigen aus falscher Demut, z.B. in
der Beichte, aus leichtfertiger Scham, zum Nutzen eines Mitmenschen,
um ihn vor dem Tod, der Gefahr oder einem anderen Schaden zu bewah-
ren, oder aus Scherz: vgl. Coll. in dec. praec. 9 (n. 1314).

34 Vgl. Thomas, S.th. II-II 110,4 c. - Zum Ganzen vgl. H.-G. Nissing
(2006), 477f.
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(6) Das 9. und das 10. Gebot: das Begehrensverbot im Hinblick auf
Besitz und Frau des anderen

Relativ kurz gehalten ist schliefSlich die thomanische Ausle-
gung zu den beiden letzten Geboten, die auf ein Verbot des
Begehrens, d.h. auf die Innerlichkeit und die Haltung des
Menschen zielen. Diese Kiirze mag sich dadurch erkliren, daf8
eine verinnerlichende und spiritualisierende Deutung schon
im Rahmen der anderen Gebote erfolgt ist. Freilich zeigt sich,
wie Thomas hervorhebt, gerade in den letzten beiden Geboten
noch einmal explizit der besondere Charakter des gittlichen
Gesetzes, das im Unterschied zum menschlichen nicht nur auf
das duflere - Werke und Worte - geht, sondern auch auf das
Innere und die Gedanken.3%

In den Mittelpunkt tritt daher der Begriff der , Begehrlichkeit”
(concupiscentia) als innerer Motor der Siinde, der sich einerseits
auf das Haus des Néchsten beziehen kann, worunter auch ge-
sellschaftlicher Rang, Wiirde, Ehre, Reichtum zu fassen sind,
andererseits auf die Frau des Nichsten.3% Als Beleg gilt Thomas
dabei die Bestimmung aus 1 Joh 2,16, in der die concupiscentia auf
drei vorrangige Gegenstiande zuriickgefiihrt wird:

Alles, was in der Welt ist, ist
Begierde des Fleisches (concupiscentia carnis),
Begierde der Augen (concupiscentia oculorum) oder
Hoffart des Lebens (superbia vitae).

Die beiden letztgenannten werden dabei durch das neunte, die
erstgenannte durch das zehnte Gebot abgedeckt.3%7 In der christli-
chen Theologie und Spiritualitdt hat der Begriff der concupiscentia
im Ausgang von Paulus v.a. durch Augustinus Karriere ge-
macht.3%

(6.1) Der Sinn der beiden Begehrensverbote. - In ihrer Begriindung
der beiden Gebote zeigen die thomanischen Uberlegungen da-

3% Thomas, Coll. in dec. praec. 11 (n. 1315): ,,Das kommt daher, dafi jenes
[das menschliche Gesetz] durch Menschen gemacht wird, die tiber das
urteilen, was duflerlich in die Erscheinung tritt; das géttliche Gesetz aber
ist von Gott, der auf das Auflere und in das Innere schaut: [...] ,Der
Mensch schaut auf das AuBlen, Gott aber schaut ins Herz’ (1 Kin 16,7).”

3% Vgl. ebd., 12 (n. 1323). - Dabei geht es darum, sich das betreffende
Gut nicht nur sich nicht anzueignen, sondern noch nicht einmal danach
zu verlangen: vgl. ebd., 11 (n. 1315).

397 Vgl. ebd.

38 Vgl. O.-H. Pesch (1977), 482ff.; 556ff. u.6.
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her wiederum eine psychologische Feinfiihligkeit in der phéno-
menologischen Beschreibung, etwa wenn (a) die Grenzenlosig-
keit, die der Habgier (concupiscentia) eigen ist, und ihre Unstill-
barkeit in einer letzten Hinordnung des Menschen auf Gott
verankert werden, die fehlgeleitet ist und sich an Vorldufigem
und Diesseitigem festmacht, ferner (b) die eigentiimliche
Ruhelosigkeit der Gier beschrieben wird und (c) die Ursache der
Nutzlosigkeit des Reichtums darin gesehen wird, dafl man
diesen nicht nutzt, sondern blofs hortet. (d) Ein Verlust des
Sinnes fiir Gerechtigkeit und (e) die Totung der Gottes- und
Nachstenliebe erscheinen als die weiterfithrenden Konsequen-
zen. Am Ende des derart skizzierten Wegs einer inneren
Entwicklung zum Bosen hin steht so die Kennzeichnung der
concupiscentia als ,Wurzel aller Ubel”, die alle Bosheit und
Ungerechtigkeit erzeugt und Mord und Diebstahl bewirkt.400

Noch grundsitzlicher entwickelt Thomas die geistlichen Di-
mensionen der concupiscentia im Zusammenhang seiner Ausle-
gungen zum zehnten Gebot. Er fiihrt sie zuriick auf den Stinden-
fall, nach dem kein Mensch frei von Begehrlichkeit ist,%0! und
unterscheidet verschiedene Stufen des Begehrens (gradus concu-
piscentiae), die (a) von der Zustimmung im Herzen {iber (b) die
schlechte Rede bis (c) zur Ausfithrung im Werk fiihren, in dem
,die eigenen Glieder zu Werkzeugen der Ungerechtigkeit ge-
macht werden” (Rdém 6,19).402 Die Schwere der Siinde wird wie-
derum danach bemessen, ob sie iiber uns Herr wird, d.h. nach
der Beeintrachtigung der personalen Integritdt, oder wir Herr
unserer selbst sind.

(6.2) Praktische Dimensionen und Konkretionen. - Dabei weif3 Tho-
mas durchaus darum, daf es grofier Anstrengung bedarf, diesen
,Feind im eigenen Haus” 403 zu besiegen, wenn er abschlieflend
einige praktische Ratschldge zum Umgang mit der concupiscentia
carnis gibt: So empfiehlt er, (a) die dufieren Gelegenheiten zu
meiden, (b) entsprechenden Gedanken den Zugang zu verweh-
ren, (c) Zuflucht zu Gebet und zum Fasten zu nehmen, wodurch

39 Vgl. Thomas, Coll. in dec. praec. 11 (n. 1316-1320). - Umgekehrt gilt:
»Je mehr Liebe einer hat, desto weniger Begierde hat er” (n. 1320).

400 Vgl. ebd. (n. 1321). - Fiir die Einschitzung ihrer Schwere gilt dabei
wiederum als Kriterium, ob das Gut des anderen ohne oder mit Vernunft
begehrt wurde: vgl. ebd. (n. 1322).

401 Vgl. ebd. 12 (n. 1324).

402 Vgl. ebd. (n. 1325ff.). - In fast platonischer Manier werden daher die
Dichter, die leichte Liebeslieder dichten, des Gemeinwesens verwiesen:
vgl. ebd. (n. 1326); Platon, Politeia X 607b-608b.

403 Thomas, Coll in dec. praec. 12 (n. 1328).
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die Hilfe des Geistes gegen das Fleisch erlangt wird, und
schliefilich (d) die Beschéftigung mit Dingen zu suchen, die kei-
nem Miiliggang Vorschub leisten, sondern auf das Gute ausge-
richtet sind. Daff Thomas dabei schliefllich das Lesen und Stu-
dieren der Heiligen Schrift als die beste Beschiftigung unter
allen herausstellt, der gegen ein ungeordnetes Begehren eine
besondere Wirksamkeit zukommt, kann wohl als treffender
Schlu8punkt seiner Auslegung der Zehn Worte, dem Inbegriff
der Gottesrede des Alten Bundes, gelten.404

Seine summarische Gliederung des Dekalogs verbindet er sehr
passend mit einem Herrenwort:

Das nun sind die Zehn Worte. Sie meint der Herr, wenn er
sagt: ,,Willst du ins Leben eingehen, dann halte die Gebote”
(Mt 19,17).

Indem Thomas die Hinordnung des Dekalogs auf das gelingen-
de Leben des Menschen und seine Vollkommenheit hervorhebt,
markiert er noch einmal deutlich den eigentlichen Zielsinn sei-
ner Auslegung. Als Grundordnung fiir ein gelingendes
Menschsein wollen die Zehn Gebote ein Leitbild skizzieren und
zu ihm hinfithren. So erscheinen sie als ,Interpretation der
Grundberufung des Menschen zum Leben vor Gott und mit
Gott” und als ,Erhellung des Weges dahin"405.

7. Zur Textgestalt der vorliegenden Ausgabe

Zugrunde liegt der vorliegenden Ausgabe der lateinische Text, der
im 2. Band der Opuscula theologica, ed. R.-M. Spiazzi, Rom - Mai-
land 1954, 245-271, des Turiner Verlages Marietti erschienen ist.
Zwar existiert auch, wie bereits erwihnt, seit 1982 eine kritische
Edition der Collationes in decem praeceptis durch J.-P. Torrell*%,
doch erschien uns der Marietti-Text inklusive seiner Numerie-
rungssystematik4? als die fiir unsere Ausgabe geeignetere Versi-
on. Denn abgesehen von einigen Wortvarianten, Inversionen und

404 Vgl. ebd. (n. 1328-1331).

405 O.-H. Pesch (1988), 300.

406 Vegl. oben Anm. 83.

47 Um eine Ubersichtlichkeit und leichtere Zitierbarkeit der thomani-
schen Texte zu gewihrleisten, haben die Herausgeber der Marietti-
Ausgabe die grofieren, nicht in Quaestionenform abgefafsten Werke mit
einer Numerierungssystematik versehen, die inzwischen kanonische
Geltung besitzt, um die betreffenden Werke zu zitieren.
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punktuellen Erweiterungent0® enthilt die kritische Textedition
Torrells kaum Unterschiede zum Marietti-Text, so dafs ihr Wert in
erster Linie darin zu sehen ist, die traditionelle Textiiberlieferung
zu bestétigen. Wo der unkritische Marietti-Text textliche Erweite-
rungen aufwies, wurden diese anhand der Torrell-Edition ge-
tilgt.409 Wo umgekehrt die Version Torrells Erweiterungen enthalt,
sind diese in spitzen Klammern hinzugefiigt. Verschiedentlich
differieren die Aufzéhlungen und Gliederungen zu bestimmten
Themen in beiden Editionen in ihrer Numerierung.410 Hier haben
wir diejenige der Marietti-Edition als die konsistentere und sach-
lich niherliegende beibehalten. Vor allem aber besitzt der Marietti-
Text den Vorteil, daf$ er anders als der kritisch editierte Text die
Bibelzitate ausgeschrieben bietet und eventuell falsche Angaben
bei Thomas korrigiert hat - was fiir unser Anliegen, einen Lesetext
vorzulegen, von gréfierem Nutzen ist. Wihrend der Marietti-Text
die Predigten des Thomas systematisierend den einzelnen Gebo-
ten des Dekalogs sowie den beiden Geboten der Gottes- und
Néchstenliebe zuordnet und zusammen mit einem Vorwort den
Text in insgesamt 13 Einheiten gliedert, zahlt Torrell im Ganzen 31
mit romischen Ziffern numerierte Predigten. Sie lassen sich leicht
der Marietti-Gliederung zuordnen und kénnen dort als Elemente
fungieren, die den Text weiter in Sinnabschnitte untergliedern.
Entsprechend wurde die Zahlung Torrells in unsere Textfassung
eingefiigt.

Die bibliographischen Nachweise in den Fufinoten des lateini-
schen Textes haben die Angaben bei Torrell zur Grundlage, sind
allerdings verschiedentlich aktualisiert und erganzt worden.

In den Kiirzungen orientiert sich die Wiedergabe des lateini-
schen Textes an der deutschen Ubersetzung. Dabei ist einzu-
rdaumen, daf8 die Kiirzungen nicht immer die Struktur der Ar-

408 So erganzt Torrell am Ende von Coll. in dec. praec. 2 (n. 1181): , Etideo ‘ex-
pedit magis occurrere urse’ etc.”. Am Ende von ebd., 5 (n. 1218) ist hinzugefiigt:
,[E]t quare? Quia ,Deus omnia fecit in sex diebus et in septima quievit™.

409 Dementsprechend erscheint in ebd. (n. 1221) das abschlieSend angefiig-
te Zitat aus Jes 32,18 nicht mehr: ,Sedebit populus meus in pulchritudine
pacis et in tabernaculis fiduciae et in requie opulenta”. - Der Abschlufl von
ebd., 6in (n. 1257) ist vollstandig getilgt: ,Omnes igitur isti venerandi sunt:
quia omnes portant quodammodo similitudinem patris qui in caelis est. Et
de istis dicitur Luc. X,16: ‘Qui vos spernit, me spernit’.”

41050 zghltebd., 2 (n. 1188-1192) fiinf Griinde fiir die Feindesliebe, wih-
rend Torrell nur vier unterscheidet, da er den dritten und vierten zu-
sammenfafit. Analog werden in ebd., 4 (n. 1211-1216) sechs Weisen, den
Namen Gottes richtig zu gebrauchen, unterschieden, wiahrend Torrell nur
fiinf auffiihrt, dabei aber wiederum den dritten und vierten als einen
einzigen ansetzt.
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gumentation wahren oder sie sichtbar machen. Wo notig, ist
diese daher durch Hinweise in den Fufinoten ergénzt. Sind die
Kiirzungen und Auslassungen grundsitzlich durch das genann-
te Anliegen der Ubersetzer gerechtfertigt, einen Lesetext zu er-
stellen, der die wesentlichen Gedanken der tibersetzten Vorlage
enthilt, 411 so muf die vorliegende Fassung unter den anderen
Predigttexten (zum Credo und zum Vater unser), die in den vo-
rangehenden Binden dieser Reihe neu herausgegeben wurden,
als die am wenigsten gegliickte gelten. So haben die Ubersetzer
in fast jeder Predigt grofiere Passagen ausgelassen, wodurch
ihre zweiteilige Struktur nach dem ,, daf8” und dem , wie” haufig
unkenntlich wurde.#12 Uberdies betreffen diese Kiirzungen ins-
besondere Passagen, in denen mit Zitaten des Aristoteles der
Beitrag der Weltweisheit zur Deutung der Zehn Gebote zur
Sprache kam.#13 Die wichtigsten inhaltlichen Elemente der Dar-
legungen sind daher im Rahmen dieser Einleitung erganzt wor-
den, so dafd ein umfassender Eindruck des Textes entstehen
kann, der dazu einlddt, ihn iiber die hier gebotene Fassung in
seiner Ganzheit zur Kenntnis zu nehmen.

Der herzliche Dank der Herausgeber gilt dem Leiter des
Pneuma-Verlages, Dr. Dr. Thomas Schumacher, fiir die freund-
schaftliche Unterstiitzung bei der Drucklegung auch dieses letz-
ten Bandes der , Einfithrenden Schriften” sowie Frederik Brand,
der mit seiner Aufmerksamkeit und Griindlichkeit die Korrek-
turarbeiten der Reihe von ihren Anfingen bis zu ihrem Ab-
schluf$ verldfilich begleitet hat.

8. Abkiirzungsverzeichnis der zitierten Werke des Thomas

Super I-1V Sent. = Scriptum super libros Sententiarum
S.c.G. = Summa contra Gentiles

S.th. = Summa theologiae

Comp. theol. = Compendium theologiae

Princ. I = Principium biblicum ,, Rigans montes”
Princ. II = Principium biblicum , Hic est liber”
Super Matth. = Super Evangelium S. Matthaei lectura
Super loan. = Lectura super Ioannem

41 Vegl. ,Nachwort zur Erstauflage”, 216.

42 Vgl. etwa Coll. in dec. praec. 1 (n. 1167-1170); 4 (n. 1211-1216); 5 (n.
1229f. und n. 1231ff. in grofSen Ausziigen); 6 (n. 1246ff.); 7 (n. 1264f. und
n. 1270ff.); 8 (n. 1278-1283 zum groften Teil; n. 1288).

43 Vel. ebd., 6 (n. 1238; n. 1246); 7 (n. 1259); ferner 12 (n. 1326).
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Super Ad Rom. = Lectura super Epistolam Pauli Apostoli ad
Romanos

Super Ad Gal. = Lectura super Epistolam Pauli Apostoli ad
Galatas

Super Ad Hebr. = Lectura super Epistolam Pauli Apostoli ad
Hebraeos

Super De an. = Sentencia libri De anima

Super Eth. = Sententia libri Ethicorum

Super Metaph. = Sententia libri Metahysicorum

Exp. Boeth. De trin. = Expositio libri Boethii De trinitate
Exp. Boeth. De hebd. = Expositio libri Boethii De hebdomadibus

Contra impugn. = Contra impugnantes Dei cultum et
religionem

Contra retrah. = Contra doctrinam retrahentium a religione

Q. de ver. = Quaestiones disputatae de veritate

Q. de pot. = Quaestiones disputatae de potentia

Q. de virt. = Quaestiones disputatae de virtutibus

Coll. in Symb. Apost.= Collationes in Symbolum Apostolorum
Coll. in Orat. Dom. = Collationes in Orationem Dominicam
Coll. in dec. praec. = Collationes in decem praeceptis
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