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einer modernen Ausgabe vor. Indem ich im folgenden den eben-
genannten Micron’schen, sowie den kiirzeren Katechismus Leo Juds, end-
lich die beiden fiir das geschichtliche Verstindnis des Heidelberger unum-
giinglichen Vorarbeiten Ursins darbiete, werden zum vollstindigen Uber-
blick iiber die klassische reformierte Katechismusliteratur des 16. Jahr-
hunderts nur noch zwei Ziiricher Katechismen, der gré8ere Leo Jud’s und die
Catechesis Bullingers, vermiBt, deren Abdruck sich hier um der Ausdehnung
dieser Schriften willen verbot. Immerhin ist das Material zum Studium
der Entstehungsgeschichte des Heidelberger nunmehr in einer Voll-
stindigkeit zugiinglich gemacht, daB diese Publikation, unterstiitzt von
den reichhaltigen Darbietungen jener'Sammelwerke, als eine Art Ersatz
fiir das im Ideal immer wiinschenswert bleibende Corpus catecheticum
ecclesiae reformatae gelten darf.

Die Textedition gibt die Originale wieder unter moglichster Bei-
behaltung der Schreibweise und auch der Interpunktion (im allgemeinen
entsprechend den von Cohrs I, S. XVI{. getiuBerten Grundsiitzen). Die
Einleitung sollte nach der urspriinglichen Absicht des Verfassers nur das
zum Studium der Katechismen unbedingt erforderliche geschichtliche Material
zusammenstellen. Dazu gehorte zuniéchst bei demn noch nirgends publi-
zierten Katechismen eine eingehendere Inhaltsangabe, Da jedoch das
Material bisher noch gar nicht oder nur ungeniigend bearbeitet, und vor
allem die Hauptfrage nach dem theologisch-dogmatischen Charakter des
Heidelberger noch wenig geklirt war, so lieB sich jener Zweck nicht
erreichen ohne mannigfache, teils literar-, teils dogmengeschichtliche Unter-
suchungen. Dadurch ist die Einleitung trotz des bestindigen Strebens
nach Kiirze iiber Gebiihr angeschwollen. Indessen hoffe ich, daB,
wem es wirklich um das geschichtliche Verstindnis des Heidelberger
wie seiner Vorgiinger zu tun ist, fiir die Mithe des Studiums durch die
Ergebnisse der beiden folgenden Kapitel, zur Entwicklungsgeschichte des
reformierten Katechismus vor 1563, und zum theologischen Charakter
des Pfilzer Lehrbuchs, einigermafen entschiédigt wird. Mein Ziel dabei
war, moglichst die Tatsachen selber reden zu lassen und so jedem zu
einem von subjektiver Beeinflussung freien, selbstéindigen Urteil zu verhelfen.
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Ziiricher Tafel vom Jahr 1525 bringt nur Texte, und zwar die zehn Gebote
im vollen biblischen Wortlaut nach Exodus 20, doch noch in der alten Zéhlung,
go daB das Bilderverbot dem ersten zugerechnet, dagegeh das neunte und
zehnte Gebot in der alten Weise getrennt wird; ferner ,das vatter vnser“,
»das ave Maria® und ,den gloub“.’) In dem Riickgang auf den biblischen
Wortlgut und in der Zihlung der zehn Gebote befolgt die Katechismus-
tafel dasselbe Prinzip, wie die spdtestens 1502 zum erstenmal bohmisch,
1521 oder 1522 deutsch erschienenen ,Kinderfragen“ der bohmischen
Briider.?) Doch ist an irgendwelche Abhiéngigkeit kanm zu denken, da
die Texte der einen von denen der andern ganz verschieden sind, sowohl
was Jud's selbstindige Ubersetzung der zehn Gebote als die andern Stiicke
der Katechismustafel anlangt.

Aus Basel, aus der Feder Oekolampads, haben wir eine knappe,
Leo Jud's ,Fragen fiir die gar jungen Kinder* (unten 8. 111—116)
ghnliche ,Frag vnd antwort jn verhorung der Kinder“ in 43 Fragen.
Ohne sichere Datierung, vielleicht schon in den Jahren 1525—27 ent-
standen, ist diese Schrift von frischem, reformatorischem Geist beseelt;
gleichwohl blieb sie, obwohl in Umarbeitung in Basel und spiiter auch
in Miihlhausen lange im Gebrauch, fiir die Geschichte des reformierten
Katechismus im ganzen bedeutungslos.?) Wichtiger sind die Arbeiten
des Konstanzer Johann Zwick,*) némlich eine knappe Erklirung des
Unser Vaters (aus der zweiten Hilfte der zwanziger Jahre) und eine
in jhren einzelnen Teilen ungleich lange Auslegung der zwilf Artikel
des Glaubensbekenntnisses (erst aus dem Jahre 1530.)%) Das Herrengebet
erliutern auler den Fragen neun freie Gebete; ebenso laufen die Erklirungen
der Artikel in Gebete aus. Besonders die zweite gréfere Schrift ist stark
mit biblischem, resp. biblisch-geschichtlichem Stoff durchsetzt. Beides

1) Cohrs I, 122--127; das Cohrs im -1. Bande noch unbekannte
Original in Faksimilereproduktion in Zwingliana 1902, Nr. 1; s. auch
ebenda S. 265 ff. '

) Vgl. Joseph Miiller, Die deutschen Katechismen der Béhmischen
Briider; Mon. Germ. Paed. IV, Berlin 1887, S, 9 ff,, 39, 49.

%) Cohrs IV, 3—19; Reu I, 155—167.

4) Vgl iiber ihn die biographische Einleitung in Friedrich Spitta,
Gebete und Lieder fiir die Jugend von J. Zw. 1901,

%) Cohrs IV, 45—141.
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Capitos von 1537 (Cohrs II, 85—201), dem Katechismus Althamer's
(III, 8—389), sowie die Kinderzucht und die hundertdreiBig Fragstiicke
Agricola’s (II, 3—83 und II, 261—311) aufs reichlichste,’) doch so, daB
das Ganze auch in den nicht mit Capito sich beriihrenden Stiicken jeden-
falls nichts Wider-Zwinglisches enthielt. Nach Sams Tode (1533), in
der 2. Ausgabe 1536, fiigte man noch einen Abschnitt ,von den hailigen
Sacramenten“ (C. 1II, 125 ff.) hinzu, der allein auf Grund von Capito’s
Kinderbericht ausgearbeitet ist. Die , Unterweisung® in ihrer urspriinglichen
Form wurde ebenfalls von Leo Jud bei seinen Katechismen gelegentlich
zu Rate gezogen.

Endlich sind aus der Anfangszeit noch ein paar Katechismusversuche
von wenig oder gar nicht bekannten Verfassern zu erwihnen, die hier
und da eine mehr oder minder ausgepriigte Neigung zur Ziiricher oder
StraBburger Reformation verraten. Vor allem das schéne ,Gespriich-
biichlein® Johann Baders, des Predigers zm Landau, 1526,%) ,der erste
wirkliche Katechismus der evangelischen XKirche“.?) Zum erstenmal
werden hier die simtlichen spiiteren Katechismusstiicke mit Ausnahme
des Abendmahls behandelt, némlich nach der Einleitung iiber wahren
und falschen Glauben und das Evangelium (Fr. 1—9), das Unser Vater
(Fr. 10—11), das Symbolum (Fr. 12—13), die Taufe (zum Ubergang,
Fr. 14—15) und die zehn Gebote (Fr. 16—20). Alle Erklirungen zeugen
nicht nur von religitser Wirme und trefflicher reformatorischer
Erkenntnis, sondern auch von pi#dagogischem Geschick in der zer-
glicdernden Klarheit und dem an Luthers Enchiridion erinnernden
Gleichmal der Auslegung. Die reformierten Neigungen des Ver-
fagsers treten hervor in der unverkiirzten Form der zehn Gebote,
#hnlich wie in der Ziiricher Katechismustafel,¥) in der Tauflehre,
der Verwendung der Priidestination zur Beantwortung der Frage (5),
warum nicht alle, ,die das euangelion wissen, hotren oder lesen“,

1) Vgl. den Nachweis der benutzten Stellen Cohrs IV, 340f.

%) Vgl iiber ihn J. P, Gelbert, Magister Johann Baders Leben and
Schriften, Neustadt a. d. H. 1868.

%) Cohrs I, 261, dort der Abdruck: I, 261—280.

%) Doch schlieBt sich Bader der lutherischen Bibeliibersetzung an;
vgl. Cohrs IV, 298 £,
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iber das Symbolum, mit langen Ertrterungen bald in der Frage, bald in

der Antwort, bringt hier Capito ungefshr den gesamten fiir ihn wichtigen

religissen Unterrichtsstoff unter, wobei er um organischen Aufbau und

im den Zusammenhang mit dem n#chstliegenden Sinn der Abschnitte
des Apostolikums sich nicht #ngstlich sorgt. So reden Frage 15—16
beim ersten Artikel iiber die Summa und die Bedeutung des Gesetzes;
zur Einleitung des zweiten Artikels Frage 17—20 iiber Glauben und gute
Werke; Frage 23—44 bei ,unsern Herrn“ iiber christliche Freiheit, Mnchs-
gelibde, Ehe, Abtun der ,Gotzen“, Heilige, Siinden der Gliubigen;
Frage 52—68 bei ,von dannen er kommen wird“ tiber die leibliche Gegen-
wart im Abendmahl und die Auslegung der Einsetzungsworte; im dritten
Artikel bei der Kirche die Fragen 75--83 {iber Bann, 83—94 iiber Taufe,
95—101 iiber den wiirdigen Gebrauch des Nachtmahls; Frage 106—111 bei
»vergebung der Siinden“ iiber Abla8 und Beichten; Frage 117—120 bei
newiges Leben“ iiber das Fegefeuer. Als einzige Erghinzung bringt der
Anhang: ,wie eins Christlichen kinds leben angericht sein soll“
(Frage 122—138), unter mancherlei Lebensregeln und Gebeten eine kurze
Erkldrung des Unser Vaters. Zum ersten Mal findet sich hier die spiiter
spezifisch reformierte Form: ,Unser Vater* und ,erlése uns von dem
Bosen“. Vielleicht stiitzte sich Capito dabei auf den Vorgang Butzers
in dessen zur Ostermesse 1527 erschienenem Synoptiker-Kommentar; der
lateinische Text Capitos stimmt mit dem dort gebotenen fast wortlich

tieferen und originelleren Ausdruck, wiihrend die lateinische Wiedergabe
wohl oft weit mehr Worte, aber keine neuen Gedanken, auBer ganz
nebensiichlicher Art, beibringt. Bei dem von Cohrs II, 87 angefiihrten
Beispiel 8. 154 96 ff. liegt das MiBverstindnis gerade auf Seiten des
Lateiners; denn Capito will sagen, nur zu Corinth habe Paulus den Stinder
der ganzen Gemeinde zur Vermeidung angezeigt, sonst sei dies nar
einzelnen Personen befohlen worden; im lateinischen aber wird das ,solum-
modo“ auf das ,vitandum“ und ,cavendum* bezogen, und so der Zusammen-
hang gestért. Auch sonst wird die eigentliche Meinung Capitos durch
den Lateiner hie und da ein wenig verwischt, so am Anfang S. 1014f,,
am Schluf S. 1935, indem das ,so0 er dich entlich erwélet hat,* iibersetzt
wird mit ,qui... te elegit“. Ich mochte den lateinischen Text fiir
eine, sei's von Capito selbst, sei’s von einem andern hergestellte, moglichst
hamanistisch stilgerechte Ubertragung resp. Umschreibung zum Gebrauch
in_den Lateinschulen ansehen. ‘
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tiberein, und der deutsche scheint eher eine selbstindige Ubertragung jener
Textform, als, wie Cohrs IV, 291 meint, sich an die ,Kinderfragen“
anzuschlieBen.

Sachlich bietet der Kinderbericht eine hoch interessante Ausprigung
der eigenartigen religitsen und dogmatischen Anschauungen, welche in
Stragburg in der Mitte der zwanziger Jahre herrschten und zuerst von
mir in meinem Buche iiber Butzer zur Darstellung gebracht sind.!) Hiermit
héingt auch der von Ernst hervorgehobene Vorzug des religios-sittlichen
Eifers und der par#netischen Kraft, welche alles zum Antrieb eines ernsten
christlichen Lebens macht, zusammen.?) Zugleich klingt in dem Kinder-
bericht, wenngleich leise, etwas von der unter dem Einflu8 des Cellarius
entstandenen zeitweiligen Entfremdung zwischen Butzer und Capito in
bezug auf die Kindertaufe an.’) Zwar die Taunflehre in dem Kinderbericht
von 1527 konnte auch Butzer mit gutem Gewissen unterschreiben (gegen
Cohrs IT, 89); aber in der nicht mehr im Namen der gesamten StraBburger
Prediger veriffentlichten Ausgabe von 1529 findet sich am SchluB des Tauf-
abschnitts ein Zusatz, durch den das Vorgehen der Anabaptisten, resp.
die Deutung des ,arbitrium charitatis“ im Sinne des Cellarius zu gunsten
der Erwachsenentaufe, halbwegs entschuldigt wird (Cohrs II, 166). Von
den beiden andern gréBern Zusiitzen in der erweiterten Ausgabe, iiber
die jungfriuliche Geburt (I, 125f) und am Ende des zweiten Artikels
iiber jiingstes Gericht und Pridestination (II, 131—1383), ist der letztere
wohl ebenfalls mit auf die Einwirkung des Cellarius zuriickzufithren. —
Die Eigenart des Kinderberichts macht es begreiflich, daB von ihm auf
die spitere katechetische Literatur nicht allzu viel Anregungen ausgingen.

b) Das fiir die Zukunft bestimmendere, zweitet) StraBburger kirchliche
Lehrbuch, erst ein wirklicher Katechismus in dem nach Luthers Enchiridion
herkémmlichen Sinne, ist die ,kurtze schrifftliche erkldrung fiir die

1) Der Evangelienkommentar M. B.'s und die Grundziige seiner
Theologie, Leipzig 1900, Kap. 3, 4 und 5, II—IV, S. 94—250.

%) Ernst und Adam, S. 34 ff.

3) Vgl. dariiber meine Schrift, S. 232—236.

4) Die aus der Feder Capitos nur handschriftlich erhaltenen, von
Cohrs II, 192—201 mitgeteilten und von ihm so genannten ,7 Fragen
vom christlichen Leben“, sowie die Catalogi, eine Art biblisches Geschichts-
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von Butzer verfaBt ist. Er trigt den Titel: ,Der kiirtzer Catechismus
vnd erklirung der XII stiicken Christlichs glaubens. Des Vatter vnsers,
vond der Zehen gepotten ... Durch die Prediger daselbet gestellet.*
(Reu I, 67—90). Hier steht also die Unser-Vater-Erkliérung vor den
Geboten; das Biichlein, nicht viel umfangreicher, als die Summari von 1534,
hat gleichwohl noch einen ,kiirtzeren vnderricht fiir die gar Jungen,
aber diesmal in drei Teilen, jedesmal gleich hinter dem betreffenden Haupt-
stiick. Dieser Katechismus blieb bis zum Einbruch der lutheranisierenden
Periode in StraBburg in Brauch, ebenso kam er in Kassel, Worms, Augs-
burg und andern oberdeutschen Stidten zur Verwendung.!) Unter den
zahlreichen Ausgaben bringt spitestens die von 1543 wieder eine bedeut-
same Neuerung. In ihr erfihrt der Text von 1537 noch einige Kiirzungen;
auch werden beim ersten Hauptstiick die Sakramente iibergangen. Dafiir
wird am Schluf nach der Auslegung des Dekalogs, ein neuer, umfang-
reicher Abschnitt angehiéngt: ,Erklirung des Kirchendiensts“ (Reu I,
90—105), in welchem im Anschluf an Bibelspriiche, die schon an der
Spitze des Buches mit den andern Katechismustexten aufgefithrt waren,
von dem ,Kirchendienst (Ministerium ecclesiae), den Sakramenten, Taufe
und Abendmahl, von ,der Bestetigung in den Christlichen Glauben“
(Konfirmation), der BuBzucht, von Einsetzung derKirchendiener, Bestiitigung
der Ehe, von allgemeinen Kircheniibungen: Gemeinem Gebet, Kirchen-
gesang, Fasten, Opfer und Almosen, und zuletzt von der Pflicht, den
ybund Gottes vnd gemeinschafft der kirchen“ treulich zu halten, ge-
handelt wird.

In der verschiedenen Gestaltung dieser Katechismen spiegelt sich
ein gutes Stiick der religios-theologischen Entwicklung ihres Verfassers )
und der Strafburger Kirche in den dreiBiger Jahren des 16. Jahrhunderts

) Néheres bei Ernst und Adam S. 101—104, Reu I, 8ff, 298,
456 f., 459. In Augsburg war zuniichst nur die Summari von 1534 nach-
gedruckt. Auch von den kurzen Zusammenfassungen des Katechismus 1537
haben sich zwei Sonderdrucke, eiver aus Strafburg 1544, der andere aus
Marburg 1549 gefunden, Reu I, 837. Endlich scheint auch der bei Hans,
Augsburger Katechismen aus dem 16. Jahrh., Zeitschr. f. prakt. Theol. 1892,
S. 106 ff., Reu I, 437 f. beschriebene — nicht abgedruckte — Katechismus
des Wolfgang Musculus fiir Donauwtrth 1545 von Butzer abhiingig
zu sein.
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katechetische Arbeiten unter Mitwirkung der spiter zu beschreibenden
Ziiricher Kat. von Leo Jud zuniichst die Bedeutung, da8 als Grundlage
des Ganzen die fiinf Katechismusstiicke: (laube, Gesetz, Gebet und die
beiden Sakramente von Luther iibernommen werden. Zugleich aber setzt
sich in Abweichung von Luthers Enchiridion die Methode der Eingzel-
erkliirung nicht blos der Gebote, der Bitten im Unser Vater, sondern auch
der alten zwolf Artikel des Symbolums, ja oft der einzelnen Worte,
#hnlich wie bei Zwick, Sam und Capito, dauernd fest. Bei solcher
Methode muBte freilich, wie das eine Beispiel Capitos zur Geniige ver-
deutlicht, iiber das MaB des im Katechismus vorzutragenden Stoffes sehr
viel Schwanken entstehen. Da sind denn Butzers wiederholte Katechismus-
versuche fir die Zukunft weiter dadurch wertvoll geworden, daB iiber
dies MaB allm#hlich Klarheit gewonnen wird. Rein theologische Erbtr-
terungen, oder auch religiose, aber fiir die Gemeinde, resp. die Kinder-
lehre weniger wertvolle Stoffe werden je mehr und mehr ausgeschieden.
Es gelingt das nicht sofort: in dem Hauptteil von 1534 wird z. B. bei
der Auferstehung die Freiheit von Menschensatzungen mit behandelt, auch -
gehen die Erkldrungen iiber die Bedeutung von Auferstehung, Himmel-
fahrt und Sitzen zur Rechten Gottes durcheinander. 1537 kommt derartiges
nicht mehr vor. Zwar sind die Auslegungen auch jetzt nicht gerade
sehr scharf zugeschnitten; aber dafiir zeichnen sie sich iiberall durch
Einfachheit und AnfaBlichkeit aus. Butzer hat es instinktiv erfaSt, da8
in den Katechismus nur das hineingehort, was fiir Glauben und Leben
der Gemeinde ohne weiteres brauchbar ist; niemals verliert er sich ins
reine Theologisieren. Von der Priidestination z. B., die er erst 1536 im
Romerbriefkommentar mit allen Schiirfen entwickelt hatte, enthilt der
Katechismus sozusagen kein Wort. In dieser schlichten Beschriinkung
auf das religits-ethisch Wertvolle hat Butzer auf die spiiteren ref.
Kat. vielfach orientierend eingewirkt. Damit hiingt ein anderer Vor-
zug seiner Katechismen eng zusammen, nimlich die fortgehende An-
wendung auf das praktische Leben durch die immer wiederkehrenden
Fragen: ,Was solle di bey dir bringen?* ,Was soltu hierau8 lernen?“
u. dgl. Doch ist anch hier Trost und Mahnung nicht immer prizis der
gerade in Rede stehenden Katechismuswahrheit angepaBt, sondern leidet
ohenfalls oft an einer gewissen zufdlligen und nnbestimmten Firbung.
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Zell (geb, 1477, seit 1518 in StraBburg, seit 1521 reformatorisch titig,
+ 1548) haben sich drei katechetische Arbeiten erhaiten, nimlich 1. eine
oFrag vnd Antwort inn den Zehen gebotten“ 1533, 2. eine ,Frag vnnd
antwort vif die artikel des Christlichen Glaubens“, wahrscheinlich
1536 erstmalig erschienen, 3. ein ,Gekiirtzt Fragbiichlin auff die Zehen
gebott, vnd vif das Vatter vmser,“ 1537.") Reihenfolge und Zusammen-
hang der drei Hauptstiicke dachte sich Zell nach der Einleitung der
Glanbenserklirung (Reu I, 106) #hnlich, wie sie Luthers kurze Form der
zehn Gebote etc, Weim. Ausg. VII, 204 angibt. Der Vorzug der
Zell'schen Auslegung ist noch mebr als bei Butzer ihre praktische Einfalt.
In diesen Biichlein, wie sic direkt aus der Gemeindearbeit heraus und fiir
sie geschrieben sind, steht der Volksmann, der treue Seelsorger und
volkstiimliche Prediger deutlich vor uns. Besonders bei den Geboten
geht er auf alle moglichen praktischen Fille ein: Aberglauben, Zauberei,
Wahrsagen, Astrologie, die Pflichten der Sildlinge gegen ibre Herren,
alle die bosen Praktiken, fremdes Gut an sich zu bringen u. dgl. Bei
dem Symbolum hebt Zell mit Vorliebe den Trost hervor, den der Glaube
spenden soll.?) Darf man darin eine Einwirkung Luthers sehen, so
behiilt Zell, wihrend er in der Form der zehn Gebote zuerst dem Ziiricher
Muster folgt, auch die sog. lutherische Form des ,Vatter vnsers“ bei.
Im iibrigen steht jedoch auch er in der eigentiimlichen StraBburger Auf-
fassung der Frommigkeit, soweit dieselbe in den dreiBiger Jahren noch
lebendig war, soweit sie fermer nicht durch den praktischen Zug Zells
abgeschwiicht wird.®) Von den Sakramenten redet er in den drei Biich-
lein iiberhaupt nicht, indem er sie fiir ein letztes Hauptstiick aufsparte
(Reu I, 106), zu dessen literarischer Behandlung er jedoch, soviel wir

1) Nr. 2 und 3 sind abgedruckt Reu I, 105—141; von 1 wenigstens
die Auslegung des 1. Gebots, Reu I, 124—130. Uber die Abfassungszeit
von 2 vgl. Ernst und Adam, S. 92—96.

?) Vgl. Holtzmann, Uber einige StraBburger Kat. aus der Reformations-
zeit, Zeitschr. f. prakt. Theol, 1895, S. 115; Ernst und Adam, 8. 75 ff,

3) Vgl. die allgemeine Fassung des Glaubens (hervorgehoben und
belegt bei Ernst u. Adam, S.76—78), #hnlich wie bei Butzer, Evang.
Komm. §.107—110. Zells Darlegungen iiber die Kirche, die Holtzmann,
8. 117, und Ernst, S.80f, befremden, sind eine praktische Anwendung
-des Kirchenbegriffs: ecclesia—numerus electorumn, Evang.-Komm. 8. 176 ff.
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von Eglingen (1582—1547) Jakob Otther.!) Der von warmem cvange'ischem
Sion und katechetischem Geschick zeugende Katechismus schli~9t sich
au Luthers Enchiridion an, sowchl in der Reihenfolge als im Wortlaut
der Hauptstiicke: Gebote, Glaube, Unser Vater, Taufe und Abendmahl,
sowie abgesehen von den beiden letzteren ofters auch in der Erklirung
derselben. Zur Verbindung der Hauptstiicke bringt Otther lingere, gut
reformatorische Ausfiilhrungen iiber die siindliche Art des Menschen, Gesetz
und Evangelium, den wahren Glanben und seine Bewihrung im sittlichen
Leben. Die beiden Sakramente werden ganz nach StraSburger Weise
ausgelegt, die auch sonst im Katechismus gelegentlich anklingt (z. B. Reul,
865, daB die Altviiter im A. T. auch Christen gewesen seien u. a.).
Von einem Einflu auf die spitere reformierte Katechismus-Literatur ist
jedoch nichts zu merken, obwohl das S. 378 mitgeteilte Frith- und Abend-
gebet sich wortlich auch im Anhang des griBeren Kat. Leo Jud's findet,

b) Die beiden andern noch zu besprechenden Katechismen stammen
ans Augsburg, in dessen sehr verwirrten kirchlichen Verhiltnissen die
zwinglische, resp. oberdeutsche Richtung so kriiftig einwurzelte, daB sie
sich hier, wenigstens auf dem katechetischen Gebiete, linger und reiner
als in StraBburg selbst in Wirkung erhielt. Butzer hat mehrmals, sei es
durch seine Freunde und Anhiinger, sei es durch perstnliches Eingreifen,
versucht, das Augsburger Kirchenwesen in seinem Sinne zu ordnen. So
war seit 1581 Butzers langjihriger (1525—31) Helfer an St. Aurelien
Bonifacius Wolfhart?) hier titig; von ihm erschien 1538 ,Catechismus,
das ist, ain anfengklicher Bericht der Christlichen Religion, von den

1) Reu I, 296 ff., 360—882. Uber Otther, der vorher in Kenzingen im
Breisgau, Neckarsteinach bei Heidelberg, Solothurn und Aarau tétig war,
siehe Bossert, Real-Enc. XIV®, 526—530. Uber die Reu unbekannte
1. Ausgabe des Katechismus — 1542 erschien noch eine 3. zu Frankfurt a. M.
— siehe Mezger, Gesch. der deutschen Bibeliibersetzungen in der schweiz.-
ref. Kirche, 1876, S. 186 und Bloesch, Gesch. d. schweizerisch-reformierten
Kirchen, 1898 I, 105.

%) Uber seine Bezichungen zu Butzer s. Evang. Komm. S. 17f,,
581, 67, 181, Weiteres iiber ihn findet sich bei Karl Wolfart, die
Augsburger Reformation i.d.J.1533/34 (Bonwetsch-Seeberg, Studien, VII,2),
Leipzig 1901, S. 20 ff.; ferner in einem Aufsatz des gleichen Verfassers
in den Beitr. zur bayrischen Kirch.- Gesch., 1901, VII, 167 ff.
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Urteil ist doch ein befremdlich falsches. Denn wenn Meckhart auch in
der Reihenfolge der Hauptstiicke, sowie hie und da in der Erklirung
(beim zehnten Gebot, den Bitten des Unser Vaters) sich an Luthers
Enchiridion anlehnt, so sind doch nicht allein die Texte des Gesetzes und
des Herrengebets der reformierten Tradition gem#8, sondern deutlich ist
die Grundlage des Ganzen der Butzer'sche Katechismus von 1537. Ihm
entsprechen bei Meckhart ferner die kurzen Abschnitte fiber die Sakramente.
Nebenher ist auch der kiirzere Katechismus Leo Jud's gelegentlich zu
Rate gezogen.!) Gegeniiber dem StraBburger Lehrbuch hat Meckhart's
Katechismus den Vorzug, daB er bei grofer Schlichtheit der Sprache
und Klarheit der Gedanken an die Stelle der allzu kurzen Fragen jenes
Lehrgesprichs weniger zahlreiche, aber katechetisch brauchbarere Fragen
und Antworten setzt. Das Streben Butzers nach praktischer Anwendung
aller Lehrstiicke kehrt auch bei Meckhart wieder in den bestindig wieder-
holten Fragen: was niitzt dir dies oder jemes Lehrstiick? Bei so viel
Vorziigen gehtrt dieser Augsburger Katechismus augenscheinlich zu den
hervorragenderen unter den reformierten Katechismen vor dem Heidel-
berger; er ist denn auch von den Verfassern des letzteren hie und da
benutzt und hat so an seinem Teile zur Verstirkung des StraSburger
Einflusses auf das katechetische Hauptwerk' der reformierten Kirche

heigetragen.

1V. Die Ziiricher Katechismen Leo Jud’s.

a) In demselben Jahre wie Butzers ,schrifftliche erklirung“, 1534,
...chien als erste bedeutsame katechetische Arbeit aus der Schweiz?)

) Vgl. beim Leiden und Sterben Christi Reu I, 8269—14 mit
Fr. 119 bei Jud, unten 8. 86; I, 826 37—s1 mit Fr. 124; I, 826 ss—s2 mit Fr. 126
— bei der Auferstehung I, 827s—14 mit Fr. 128 — bei der Wieder-
kunft I, 827 sp—44 mit Fr. 136 — beim ewigen Leben I, 829 1114 mit
Fr. 161 — bei der vierten Bitte I, 830 39—31 mit Fr. 190 u. 191.

%) Seit der Ziiricher Katechismustafel ist in bezug auf die Schweiz
aufer der ersten Ausgabe von Otther nur etwa noch hinzuweisen auf
die Empfehlung des Katechismusunterrichts im Berner Synodus, Kap. 34—36,
Miiller, Bekenntnisschriften der ref. Kirche, Leipz. 1903, 8. 68f. VgL im
ibrigen Bldsch, Gesch. d. schweiz.-ref. Kirchen I, 105 ff.
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pynleitung“ von 1584 die herkdmmliche reformierte Form der Gebote
eingefithrt. Bezilglich der Einzelerklérung siehe fiir das erste Gebot
Gooszen, 187—189; die des zweiten ist inhaltlich der im kI, Kat., unten
8. 63 ff., gleich; nur der eine Satz Bl. 6> sei angemerkt: ,Das erst gebott
leert vnd gestaltet das hertz, vnn vergoumt das kein abgott im hertzen
vigerichtet werde. Das ander gebott verbiitet die vsscre abgbttery, der
bilden vnnd gbtzen eer. Es wirt ouch in disem andren gebott das erst
verbotten, namlich die abgtttery des hertzen“. Beim dritten Gebot findet sich
nach der allgemeinen Erklirung wie im k. Kat. (S. 65) auf Bl. 98 —128, eine
lange Rechtfertigung des gottseligen Eidschwirens gegeniiber anabap-
tistischen Einwiirfen. Die eigentiimlich ringende Auslegung des vierten
Gebots fligt zu den praktischen Mahnungen im kl. Kat. 8. 65 f. einige
begriindende Erwiigungen hinzu des Inhalts: Gott hat um unseres schwachen
Fleisches willen den siebenten Tag zur Ruhe fiir uns und unsere An-
gehtrigen eingesetzt. Von der ,vsserlichen vnd ceremonischen“ Feier
sind wir allerdings durch Christus frei gemacht, aber den Kern des Gebots
sollen doch die Christen erst recht halten. Er steht darin, daB wir den
Sabbath heiligen, d. h. ,80 wir heilig sind, so wir heiligen wercken ob-
ligend“., Dies wird n#her ausgefiihrt, #hnlich wie im kiirz. Kat. Zu
solcher Feier im ,glouben vnnd geyst“ steht die leibliche Ruhe am
Sonntag nicht im Gegensatz, sondern dient ihr vielmehr. ,Diewyl
er [der Christ] von zytlicher arbeit riwt, ist er dester fertiger vnd vn-
gehinderter Gottes wort zehoren, sich im gsatzt vnd willen Gottes
zeertrachten vnd zeiiben, dem n#chsten in sinem anligen zedienen, vnnd
die werch der liebe an jmm zebewysen“ (Bl 12b—15Vb). — Die Aus-
legung der zweiten Tafel bietet neben dem von (Gooszen S. 203 Mit-
geteilten und den Erklirungen im kl. Kat. sachlich nichts Eigenttimliches.

Zum SchluB des ersten und am Anfang des zweiten Teils, an der
Stelle der langen Ausfithrungen des kl. Kat. S. 68—81, fa8t sich Jud 1534
recht kurz. Gleich auf das zehnte Gebot folgt die Bemerkung iiber den
Zweck des Gesetzes, Goosz. S. 13f.,, dann eine knappe Erdrterung der
Freiheit vom Gesetz in drei Punkten: 1. ,Christus gibt vons die liebe,
das wir v8 liebe thiind das wir wiissen Gott gefellig syn“; 2. er ,macht
- vns fry .. von dem flich vnn straaff des gsatztes“; 3. ,von allen vsseren
- ceremonischen satzungen“ (Bl. 20a —21a), Jetzt beginnt ,der ander






XXIV

werdind vferston: dann vferstanden versicheret er vnns zlr vferstentnuss =
vnd nit lyblich geessen, wie es etlich wbllend verston“ (Bl. 40b) .. —
Wer wolte den fiir ein helffer haben vnn gsundmacher, fiir einen erléser—
der jmm selbs nit ktnde helffen? der sich selbs vom tod nit kinde er—
ltsen? Vnnd so er im tod blyben vnd zém leben nit wider erstanden
wire, wie wolt man dann gegloubt haben, das er die schuld vnn straaff
vnserer siinden bezalt vnd abgeleit hette? Welcher aber gloubt das
Jesus Christus vom tod vferstanden sye, der mag yetz nit zwyflen sin
siind sye bezalt, vnd er werde ouch tiiglich durch sinen geist zii einem
ntiwen leben verenderet“ (Bl. 41a). Bei der Himmelfahrt sei hinter
Goosz. 85, Z, 13 v. u. (Fr. 51, Goosz. 85f. steht erst ganz am SchluB
des 2. Artikels) hinzugefiigt: ,Gott hat ouch jon geben ziim houpt siner
kilchen tiber alle ding, welche kilch syn lyb ist, ein erfiillung des, der
alle ding in allen erfiillt“ (Bl. 442). Hierauf folgt ein ftinffacher Nutzen
der Auffahrt und des Sitzens zur Rechten: 1. ,leert vms das gedultig
syn vnd styff in der hoffnung in allem lyden .. 2. das wir von
Christo vnserem houpt allein, von weder von englen noch heiligen . .
hilff, trost, schutz vnd schirm ... begiirind . . 3. lernend wir die krafft
Gottes . . erkennen, das er durch die selbe krafft vond wiirckung die
selben frommen vnd glubigen (die sine glider sind) von allem ibel
erlésen, vnd sy im himmel eewig silig machen wirt .. 4, das wir
vnsere gmiite von allen irrdischen dingen sollend vfschwingen in den
himmel . . 5. siehe Goosz. 90, Z. 5—10 v. o. Beziiglich des jiingsten
Gerichts lesen wir nach Goosz. 90, Z. 22 v. o. noch die Schilderung nach
Matth. 25; wer die Lebendigen und die Toten seien; endlich Mahnungen
zur Wachsamkeit, Treue und Bruderliebe. *

Beim heiligen Geist (Bl. 522 —57b) wird zweimal, némlich sowohl
vor als nach einem biblischen Bericht iiber die AusgieBung, die Frage
nach seiner Gottheit erhoben, auch wird er zweimal von den tiifelischen,
bosen, vnreinen .., ouch menschlichen geist“ unterschieden, als der
heilige Geist, der die guten Friichte der Heiligung schafft. Dann erst
folgt Goosz. 93, Z. 7 v. u. — 94, Z. 13 v. o.; darauf Sitze wie: ,So gar
hilfft kein vsserlich ding onme den heiligen geist ... Was Christus
Iyblich vnd vsserlich von vnsers heils wigen in diser wiilt gewiirckt vnnd
gethon hat, das wirt durch den Heyligen geyst innwendig im hertzen
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Gottes wort, haltet sich des selben nit einig“ (69b). 4. Vom Bamn,
8. Goosz, 164, Z. 6—19 v. 0. 5. ,Wir nennend die kilchen vnsicht—
bar ... das wir der Bipstleren falsch fiirgiiben briichind . . . Die Christen—
lich kileh die wir im glouben bekennend, streckt sich gar vil wyter [als

die pupstliche Hierarchie] ... durch die vier ort van alle end der
wilt . .. Wo man dz Euangelium prediget vnnd hort, da mag man
sich vermiten glsubige glider diser allgemeinen kilchen zesyn“ (70b—71).

»Das rych Christi staat im geist“; aber wie jeder Gliubige im Geist

und im Fleisch steht, ,also libt vnnd strytet die kilch Gottes im fleisch“;

weiteres 8. Goosz. 164, Z. 17—9 v. u. — Den dritten Artikel beschlieft

eine lingere Ausfithrung tiber ,Ablaa8 der siinden“ gegen irrig liit, die

habend vermeint nach dem sy Christen sygind worden, habind sy kein

stind mee“, oder ,habend denen die nach erkanter waarheit siindend,

verzyhung der siind verseit* (Bl. 74b—78b, den Anfang siehe Goosz.

105 u. 19; das weitere ungefihr in denselben Gedanken wiederholt im

kiirz. Kat. Fr. 156—159, unten 8. 93 f.), endlich die Erklirung von Auf-

erstehung des Fleisches und ewiges Leben, 8. Goosz, 108 f.

nDer dritt artickel vom geb#tt der gléubigen kinderen

Gottes" (Bl. 798 —94a), von dem Gooszen nichts mitteilt, kniipft an
das Vorhergehende an mit den Worten: ,Wie sich Gott vns anbiete [in
seinem durch Christi Blut erneuerten Bund], was er von vns vordere, ist
im ersten artickel gehtrt ... Was giits wir nun von jmm empfangen

habind, ist im anderen artickel gehtrt, deB wir durch den glouben ver-
gwiisset werdend. Diewyl aber das liecht des gloubens durch den geist
Gottes im hiértzen angeziindt wirdt, wolichen geist Gott den sinen ver-
heissen hat, ists not das wir den selben . . geist ermstlich von jmm
bittind“ (79 u. b)., Dann folgen einige Vorbemerkungen tiber das Wesen

des Gebets. 1. ,Das gebiitt ist ein ernstlichs ynbriinstigs gesprich des

menschlichen gmiits mit Gott“ (79bf.), 2, Dazu muB ,din gmiit erhitziget
von angeziindt werden, durch ernstliche trachtung diner schwachheit . .
vn . . 4’ vnuBspriichlichen giite Gottes* (80af). 3. ,Z& biitten stllend
wir alle einanderen vermanen vnd reitzen“. 4. ,Es sind ouch erste
anfing, vnd zfinemmungen im gebiitt des gloubens wie ouch im glouben,
da man von dem anfang des geysts z8 volkummenheit kampt.“ Schéne
Schilderung, wie der Geist unserer Schwachheit aufhilft! (81af.)
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2. ,Vber stliche bediitnus . .. pflichtet der touff ouch .. zi denen dingexs
die er bediitet vnd fiirtreyt“; vgl. Fr. 202—204 im kl. Kat. ,Der kindex»
touff glych ouch dahin dient dahin die bschnydung dienet hat, namlicle
das die, die . .. gloubend, ouch jre kinder zi erkantnus vnd anhangem
des selbigen Gotts ziehen stllend.“ Mehr wird tiber die Kindertaufe
nicht gesagt. Das Ubrige sind Konsequenzen und Mahnungen, die aas
dem Charakter der Taufe als Pflichtzeichen gezogen werden (99 a —101®,
siehe das wichtigste bei Goosz. Inl. 107f). — Uber das Abendmahl
_(101>—106b) siehe alles wesentliche bei Goosz. 150—154. — Der Katechis=
mus schlieBt mit dem Versprechen, iiber das Leiden Christi ,in kiinfftigems
ein eigen bfichlein zemachen“, ,Dann all vnser liben vnnd stirben staa$
vit dem ldben vnd stérben Christi“ (107s).

Dies der Inhalt des Katechismus. In der Vorrede preist Bullinger
die Arbeit seines ,getriiwen vnd beriimpten mitarbeyters“, da8 er ,mit:
klarer vnd luterer einfaltigkeyt geschicklich vond mit kurtzen worten,.
den schwiren vnnd wytlsuffigen handel vil baS, dann sust yemants.
biBhar vBgericht hat: nit das er darumb anderer ... diemer arbeit
verkleine. Dann er sich ouch nit beschimpt v8.der selben das komlichest
abzeschryben vnd in das sin zesetzen“.!) Die hier zugegebene Abhingig-
keit ist begreiflicherweise am deutlichsten von Zwingli; derselben
braucht nicht weiter nachgegangen zu werden. Vielleicht nimmt Jud,
z. B. beim Unser Vater, auch Bezug auf Butzers Evangelienkommentar.
Von katechetischen Schriften ist anBer Luthers Enchiridion, an das
einzelne fliichtige Wendungen beim Gebet anklingen, ofters fast wort-
lich benutzt:

1. Capitos Kinderbericht. Vgl. aus Juds Kat., den wir kiinftighin
als ,Ja“ bezeichnen: Ja Bl. 822 zn ,empfangen vom h. Geist“, mit Cohrs IT,
125, Z. 26—10 v. u.; Ja 32bf. zu ,geboren von Maria“ mit II, 126,
Z. 31—7 v. u. (beide Stellen sind erst Zusitze der 2. Ausg. des Kinder~
berichts 1529); Ja 848ff. zn ,gelitten, gekreutzigt® mit IT, 1265_127ss;
Ja 37 zu ,begraben“ mit II, 128 5_10; tiber die Gegenwart Christi bei
den Gldubigen am Schlusse des 2. Art. Ja 51bf, mit II, 136 1—e, 3333,

1) Eine &hnliche AuBerung von Jud selbst, daB er wie cin Bienchen

von Blume zu Blume geflogen, siehc bei Pestalozzi, Leo Jud#, in Leb.
u, Schr. der Viter der ref. Kirche, 1860, S, 76.
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dogmatischem Charakter erweist sich der grtSere deutlich als die Grund-
lage des kiirzeren Katechismus. Nur tritt in diesem die Bundesidee
(Fr. 10—21, 78), wenngleich auch keineswegs als beberrschender Grund-
gedanke, doch stirker als in jenem, wo ~ie hauptsichlich nur in der Einleitung
zum ersten Hauptstiick kurz berithrt wird, hervor. Vor allem bringt der
zweite Katechismus weit breitere Ausfilhrungen als der erste fiber die
evangelische Grunderfahrung, Rechtfertigung und Versshnung, Gesetz und
Evangelium, Brauch des Gesetzes und Freiheit vom Gesetz, Glaube und
gute Werke (u. S. 69—81, 93 £, 97). Gerade diese Partien sind katechetisch
wieder recht unbeholfen, aber ihr Inhalt, der frische, tiefe Ausdruck der
reformatorischen Heilserkenntnis ist durchweg ausgezeichnet. Anderes
ist dagegen unverhéltnismiBig stark gekiirzt; so die Abschnitte iiber den
heil. Geist, die Kirche, die Sakramente. Durch das alles empfingt der
kiirzere Katechismus, den wir fernerhin mit Jb bezeichnen, bei aller
Verwandtschaft doch auch wieder seine Eigentiimlichkeit gegentiber Ja.
Dazu hat schon mitgewirkt, daB Jud auch bei der neuen Arbeit seine
Methode, von andern zu lernen, befolgte. So hat er die schon ({riiher
benutzten katechetischen Schriften von neuem zu Rate gezogen: fiir
Sam vgl. Cohrs III, 116, Fr. 92 mit Jb, Fr. 20ff; fiir Zwick,
IV, 69 g0—23 mit Jb, Fr. 181; IV, 70 19 mit Jb, S, 105, Z. 11ff. v. u.;
IV, 86 18—20 mit Jb, Fr. 114. Doch hat sich Jud auch noch anderweitig
umgesehen: so in Butzers Katechismus von 1534; vgl. Reu I, 48 iiber
Vergebung der Stinden durch die Kirche mit Jb, Fr. 1583—155; vorziiglich
aber nahm er sich wohl an Butzers Summari ein Muster, wie man den
Katechismusstoff kurz und praktisch unter Heraushebung des Wichtigsten
behandelt; vgl. Reu I, 57 p—16 mit Jb, Fr. 111; I, 59 7—a2s mit Jb,
Fr. 142—145; I, 614—6231 mit Jb, Fr. 29—387. Sogar iiber den
Umkreis der spezifisch reformierten Literatur fiihrt hinaus 1. der Eingang
des kiirzeren Katechismus, der deutlich an die bshmischen Kinderfragen
anklingt, 2. die Benutzung der ,Fragestiicke des christlichen Glaubens“
von Brenz, vgl. Cohrs III, 16last mit Jb, Fr. 110, letzter Absatz;
III, 168 13—17 mit Jb, Fr. 119; III, 164 g0—27 mit Jb, Fr. 126;
III, 16524—16615 wmit Jb, Fr. 128; III, 176s— mit Jb, Fr. 161;
II1, 176 ge—se mit Jb, S. 99, Z. 12—18 v. o.

Von dem kiirzeren Katechismus ist die erste bekannte Ausgabe 1541,
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beweist, irgendeiner Ausgabe der Imstitutio,’) sondern des ersten, im
M#rz 1538 lateinisch herausgegebenen Genfer Katechismus (vgl. unter IV),
Schon bald nach Erscheinen der ersten Schriften Calvins, vorztiglich seiner
Institutio, hatte der fiir fremde Eindriicke empfiingliche Ztiricher begeistert
an den Genfer Reformator geschrieben, zugleich seine Abweichung in der
Sakramentslehre erérternd und wm weitere Belehrung bittend.¥) Dem-
gemif schlieBt er sich in der ,brevissima formula“ vielfach wirtlich an das
Genfer Lehrbuch an; doch sind aus den 32 Abschnitten des letzteren nur
27 bei Jud entstanden, denen zugleich im Unterschied von Calvin die
Frageform lose aufgeklebt ist. Auch ist durch Verkiirzungen, Zusiitze,
kleinere und griBere Umarbeitungen an den entscheidenden Punkten,
besonders beztiglich der Gotteslehre, der guten Werke, der Priidestination,
die ganz tibergangen wird, der Sakramente, der Disziplin des Magistrats
und des kirchlichen Amts die selbstindige Auffassung Juds und seine
Weise der Darstellung zur Geltung gebracht.®) Wo aber die ,brevissima
formula“ von ihrer Vorlage abweicht, verriit sie nichste Verwandtschaft
mit dem kiirzeren Katechismus; ja die lange Frage 213 (u. S.109—111)
iber Taufe und Abendmahl findet sich fast wortlich wieder. Dies
Verhiiltnis zwischen kiirzerem Katechismus und ,brevissima formula“ aber
kann kaum anders gedeutet werden, als da8 der erstere der #ltere ist. Denn
bei der entgegengesetzten Annahme miite sich doch auch im kiirzeren
Katechismus ein Einfluf derjenigen Partien der ,brevissima formula“ fest-
stellen lassen, in denen Jud die Calvinische Vorlage unver#ndert heriiber-
nimmt; dies ist aber keineswegs der Fall. Da nun die ,brevissima formula“
sehr bald nach dem Genfer Katechismus, also vielleicht noch 1538, er- -
schienen sein wird, so ist es am nattirlichsten, die Entstehung des kiirzeren
Katechismus auf das Jahr 1535 anzusetzen. So empfangen néimlich auch
die Worte der Vorrede zum kiirzeren Katechismus (u. S. 54) von dem
phiichstgehaltnen Synodo“ ihre richtige Dentung. Denn die Ziiricher

1) 8o irrtiimlich Herminjard VI, 81,

?) Der Brief ist Op. Calv. XTI, 358 ff. fdlschlich von 1541, richtig bei
Herminjard im Nachtrag zu Bd. VII, 488 ff. von 1536 oder 1537 datiert.

3) Vgl. die eingehendere Inhaltsiibersicht bei Goosz. Inl. 43—47.
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Nach der Riickkehr aus StraBburg gentigte dieser erste Katechismus,
jedenfalls schon um seiner Form willen, Calvin nicht mehr.Y) So schrieb
er sofort nach seinem Einzug in Genf 1541 einen neuen, den spezifisch soge-
nannten Genfer Katechismus, der in seinem franzisischen Text erst aus
einer Ausgabe von 1545 bekannt, im selben Jahre durch den Reformator
selbst ins Lateinische iibertragen und den ostfriesischen Predigern, die
ihn darum gebeten hatten, gewidmet wurde.?) Nach StraBburger Vor-
bild ist dem Katechismus jetzt die Form eines Lehrgesprichs in 373
Fragen und Antworten gegeben.

Es wiire interessant und gewif nicht ganz ergebnislos, auch Calvins
Katechismen auf ihre Abh#ngigkeit von der fritheren katechetischen
Literatur hin zu untersuchen, um daraufhin ihre Eigenart und ihren
theologischen Charakter desto klarer ans Licht zu stellen. Indessen

Doumergue II, 237ff, fir die Abfassung auch der Konfession durch
Calvin ein, auf Grund des Zeugnisses der alten Biographen Colladon und
Beza, Opp. XXI, 59 und 126, und wegen der Gleichheit des Stils in Kat.
und Bekenntnis. Doumergue weist auBerdem mit Recht das aus der
Verschiedenheit der Textformen hergeleitete Argument zuriick; es gibt
keine spezifisch Calvinische und Farel’sche Textform; vielmehr waltet
auch hier bei den Franzosen wie in Ziirich und anderswo bei der
Fassung der Texte abgesehen von dem allgemeinen Typus und den
dogmatisch wichtigen Punkten grofie, oft mehr vom Drucker als vom
Verfasser abhingige Freiheit. Nichtsdestoweniger mbchte ich bei der
Abfassung der Konfession durch Farel stehen bleiben; denn 1. beziiglich
des Stils urteilen die wahrlich- auch urteilsfihigen Herausgeber der Opp.
(XXTI, 14) ganz anders als Rilliet; 2. die Angaben der alten Biographemn
sind in bezug auf Katechismus und Konfession, deren Abtassung sie der
des ersteren voranstellen, nicht ganz genau; 8. da die Bekenntnisformel
ein Auszug aus dem Katechismus sein will und tatsiehlich ihre Ab-
hiingigkeit an den verschiedensten Punkten verrit, so liBt sich die
nebenhergehende eigentiimliche Selbstindigkeit der Konfession sowohl
in der Anordnung als in der Einzelbehandlung des Stoffes nicht etwa
durch den verschiedenen Zweck der beiden Schriftstiicke, sondern kaum
anders erkldren, als da Calvin nach Herstellung des Katechismus die
Anfertigung des Auszuges einem andern, eben Farel, iiberlieS.

1) Vgl seine Worte in der Vorrede von 1545, Opp. VI, 7: verebar,
ne illa [d. 1. Genf. K.], quod nolebam, rursum excuderetur.

%) Opp. VI, 1—134.
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an zweiter Stelle, hinter dem Glauben, erklért wird, da8 also der sog.
tertius usus legis (als Regel fiir das neue Leben des Wiedergeborenen)
den Akzent empfingt. Ich brauche nicht darauf hinzuweisen, inwiefern
dadurch einem Grundzug der -calvinischen, resp. der reformierten
Frémmigkeit iberhaupt Rechnung getragen wird.

8. Hebt das unter 1 und 2 Erwihnte vor allem den zweiten
Genfer Katechismus aus den frither beschriebenen charakteristisch heraus,
8o ist derselbe dagegen in einer wichtigen Beziehung mit ihnen in
weitem MaBe eins geworden. Wenn Gooszen, Inl. S, 149ff, (in Ab-
schwiichung auch Lauterburg, Real-Enz. X3, 172) unter den auf den
Heidelberger einwirkenden reformierten Doktrinen eine soteriologisch-
biblische (Hauptvertreter: Bullinger, Calvin teilweise) und eine intellek-
tualistisch-spekulative Richtung (Hauptvertreter: Calvin) unterscheidet,
80 kann er fiir die letztere auf den Genfer Katechismus von 1545 sich
jedenfalls nur in beschriinktem MaBe berufen.)) Das Verhiltnis des zweiten
zum ersten Genfer Katechismus zeigt gerade das Gegenteil der Ent-
wicklung, die die spitern Ausgaben der Institutio im Vergleich za der
von 1536 aufweisen. Auch Calvin hat in der Schule der StraBburger
gelernt, daB fiir den Katechismus nicht die Spitzen der theologischen
Doktrin, sondern moglichste Beschrinkung auf das allgemein Religitse
geboten sind. Der erste Genfer Katechismus enthielt noch ausfiihrliche
Abschnitte iiber die Erkenntnis Gottes aus der Natur und aus der Schrift,
iber die Gewalt der Pastoren, die Exkommunikation und die Obrigkeit,
vor allem auch einen Artikel ,de electione et praedestinatione“ (Opp. V,
8321f.) mit allen Schirfen der doppelten Pridestination. Dagegen bietet
der zweite Genfer von den Priliminarien der Institutio, éiber die Quellen
der Gotteserkenntnis, gar nichts, iiber Pastoren und Exkommunikation
nur ganz kurze Bemerkungen am Beginn und Schluf der Sakraments-
lehre (VI, 110f und 134). Endlich wird die Priidestination zwar mit
voller Entschiedenheit in ihrer Doppelseitigkeit, aber doch nur beiliufig,
als Voraussetzung vorgetragen (z. B. bei der Kirche S, 40ff.,, ferner
8. 60, 96, 106), nirgends jedoch ausfithrlich und um ihrer selbst willen

3) Vgl. die Bemerkung Al Schweizers, Centraldogmen, I, 472,
fiber das Verhiiltnis des Cat. Gemev. zur Priidestination.
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1. Schon 1546 hatte Lasky als Superintendent der Friesischen
Kirche unter Zustimmung und (einer beschrinkten) Mitwirkung seiner
Amtsbriider einen Katechismus hergestellt. Derselbe wurde in Friesland
gunichst handschriftlich verbreitet und gebrancht, in London jedoch von
einem der thchtigsten Mitarbeiter Laskys, dem Gemeindedltesten Jan
Utenhove,!) ins Niederlindische iibertragen,?) und zuerst 1551, in 2.
etwas vermehrter Auflage 1558 herausgegeben, unter dem Titel: ,De
Catechisinus, oft Kinderleere, diemen te Londen, inde Duytsche ghemeynte,
is ghebruyckende* (Kuyper, Lasci Opera, II, 841—475; im folgenden
als L bezeichnet).

2. Der Umfang von L mit seinen 250 Fragen forderte, #hnlich
wie es in StraSburg und Ziirich geschehen war, eine Verkiirzung. Ein
anderer (ehilfe Laskys in London, der Prediger der niederliindischen
Fliichtlingsgemeinde, Martinus Micronius (Marten Micron oder Microen),
lieferte die neme Arbeit. Die erste Ausgabe derselben erschien 1552
unter dem Titel: ,De cleyne Catechismus, oft Kinderleers, der Duytscher
Ghemeynte, die te Londen is. — Ghemaeckt doer Marten Microen. —
Coloss. 3. Het wordt Christi woene Tiickelick in v, met alle wiisheyt. —
Ghedruct tot Londen, by Nicolaes vanden Berghe. An. 1552, Am
SchluB des Biichleins steht nochmals: ,Ghedruct tot Londen, 1552
Octob. 8.4 Ein Exemplar befindet sich im Besitze der Bibliothek der
Mennonitengemeinde in Amsterdam. Kuyper, der tibrigens den Katechis-
mus, weil von Micron herrithrend, nicht abdruckt, teilt dies schon mit,
I, 8. XLIIT (vgl. II, 671), und fiigt hinzu, spitere Ausgaben seien 1555
und 1558 erschienen. Dagegen erklirt der Biograph Microns: J. H. Gerretsen,
Micronius, zijn leven, zyn geschriften, zijn geestesrichting, Nijmegen 1895,%)

1 Vgl. tiber ihn Pijper, J. U. Zijn leven en zijne werken, Leiden 1883,

%) Kuyper, Op. L. I, Praef. p. LXXXVI nimmt an, das Original
sei lateinisch gewesen; doch ist dariiber nichts iiberliefert. Vgl. Pijper
8. 76. Warum soll Utenhove nicht aus einem Manuskript in friesischer
Sprache fibersetzt haben? Die von Kuyper beigegebene lateinische Uber-
tragung stammt jedenfalls von ihm selbst.

%) Vgl die ausfiihrliche Besprechung des Buches von 8. Cramer
in Theologisch Tijdschrift, 1896, S. 304—3817; ferner die Kritik eines
Teils seiner Ergebnisse in F. L. Rutgers, Calvijns Invloed op de Refor-
matie in de Nederlanden. Leiden 1899, S. 128 ff.
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3. Da die Gemeindegriindung in London vorziiglich auch zam Zwecke
hatte, den anabaptistischen und andern Ketzereien unter den Fliichtlingen
zu wehren, so mufte jeder, der der Gemeinde beitreten wollte, ihr Be-
kenntnis unterzeichnen: das ,Compendium doctrinae“ oder ,een kort
begrijp der leeringhe* (Kuyper, Op. II, 285—339) — eine Schrift, die
mit einem Katechismus nur wenig Verwandtschaft besitzt, und mit der
der Heidelberger gar nichts zu tun hat. Damit aber auch die Gemeinde

sprache um diese Zeit sich noch verfestigt hatte. Diese Varianten haben
indes fiir uns hier, soweit sie nicht den Sinn veréindern, keine Bedeutung.
Anch in den Zitaten am Rande, bei denen 1552 nur die Kapitel angegeben
wurden, ist #hnlich wie in den #ltesten Ausgaben des Heid., noch sehr
viel Unterschied. Wir merken hier nur diejenigen Abweichungen in den
Zitaten an, durch welche Fehler des Textes von 1559 verbessert werden. Zu
Fr. 8 1552 ,exo. XXXL.“ statt ,Exo. 32. d. 18%; zu Fr. 24 1552
oDen. XXI.“ statt ,Deu. 22. d. 18.%; zu Fr. 27 ,Deut. XIII. XIX“
statt: ,Deut. 13. 10.“; zu Fr. 58 ,Gal. IV.* statt ,Gala 1. a. 4%; zu
Fr. 66 ,I. Joap. IL.“ statt ,1. Joan. 3. d. 24“; zn Fr. 89 ,Mar. X. mat.
XIX.“, demnach muB es heiBen: ,Mar. 10. b. 14. Mat. 19. b. 14“ statt
»Mat. 10. b. 14. Mar. 19. b, 14“. Zu Fr. 109 steht 1552 ebenfalls falsch,, I.tim.
IOI“ statt 2. Tim. 4, 2. Zu Fr. 124 richtig ,I. Cor. XV.“ statt ,1. Cor.
5. g. 54; endlich zu Fr. 182  Lu. XXTI.“ [v. 31] statt ,Luce. [4.] a. 2.%
— Folgendes sind die sachlich bedeutsameren Varianten im Texte. In der
Vorrede liest 1552 Z. 19 v, u.: ,een corter forme“ statt ,een korte forme“;
am SchluB von Fr. 4 ist hinter ,Gheest“ hinzugefiigt: ,,In den welcken alle
lidtmaten der Christelicker Gemeynte, doer dbeuwel Christi ghedoopt
moeten wesen“; in Fr, 12 1. 1552: ,oft inwendelick oft wtwendelick
aenbidden“ statt ,oft inwendelick aenbidden“; in Fr. 23, wie verbessert:
nden welcken allen“ statt ,alleen“; in Fr. 27: ,Neent voerwaer“ statt
bloBes ,Neent“; ebendort wird in ,Als de Ouerheyt, die last etc. ,die“
ausgelassen; in Fr. 31 am Schlu8 ,dienstachticheyt® statt ,dienst“; in
Fr. 36 beginnt die Antwort: ,Christus selue heeftse vercort in deser
wyse“ etc.; in Fr. 69 ,leuendich lidtmaet“ statt ,leuende 1.“; in Fr. 73:
n,ende God“ statt ,ende warachtich God“; in Fr. 83 ,Ist v oock genoech
ete.“ statt Is't oock“ etc.; in Fr. 95 ,kinderen der ghemeynte* statt k. d.
Ghemeynten“; in Fr. 121, 127 und 128 im Unser Vater ,gheeft und
nvergheeft* statt ,gheef* und ,vergheef*; in Fr. 131, wie verbessert
noDgheblasenheyt“, dsgl. in Fr. 184 ,gheueynsdelick; in Fr. 133 ,duruen
heysschen“ statt ,derren eysschen“. — Alle diese Unterschiede kinnen
mit Ausnahme des einzigen Zusatzes bei Fr. 4 auf Velleititen beim Druck
zuriickgehen.
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XCIII ff. wahrscheinlich macht, ist Lasky selbst bei der Abfassung von
E, welcher lutheranisierende Geistliche Schwierigkeiten machten, wieder
hervorragend beteiligt.

Untersuchen wir nunmehr den Charakter dieser Katechismen, ihr
Verh#ltnis zu einander und ihre theologische Haltung, so ist schon aus
unsern fritheren Notizen tiber den Gebrauch des kleinen Katechismus Juds
in Ostfriesland (S. XXXTIT) und der Widmung des Genfer 1545 an
die Ostfriesen (S. XXXVI) auf Verwandtschaft mit diesen katechetischen
Arbeiten zu schlieBen. In der Tat ist L, die Grundlage von M, K und E,
aus dem Studium der fritheren reformierten Hauptkatechismen, nicht
blos des Genfers (kurz C genannt, die Zahlen bezeichnen die Seiten in
Opera Calv. VI) und des kiirzeren Katechismus Juds (Jb, die Zahlen be-
ziehen sich auf die Fragen), sondern auch des groSen Katechismus Juds
(Ja, Seitenzahlen) und der StraBburger Katechismen (Ba = Butzer 1584,
Bb— Butzer 1537, Z=Zells katechetische Schriften, alles mit Seiten-
und Zeilenzahlen nach der Ausgabe von Reun), unter gelegentlichen An-
kléngen auch an Luthers Enchiridion, sozusagen herausgewachsen. Um
das MaB der Abhingigkeit deutlich zu machen, kann der etwas lang-
wierige Einzelnachweis nicht umgangen werden.

L zerfillt ganz wie Ja und Jb, an die auch die Uberschriften der
Abschnitte erinnern, in 4 lose mit einander verkniipfte Teile: Fr. 1—108
vom QGesetz, 104—193 ,van der ghenaden Gods ende de artikelen des
geloofs,“ 194—214 ,van dat ghebet der gheloouigen kinderen Gods,“
215—250 ,van den sacramenten“. In der Einleitung zu Teil I tiber Be-
stimmung des Menschen zur Erkenntnis Gottes, natiirliche Erkenntnis, Schrift,
Eigenschaften Gottes, Dreieinigkeit ist Fr. 1 nach C 10 gearbeitet; Fr.
2—4 nach calvinischen Gedanken, etwa wie 1. Genf. Kat. Op. V, 8241,
oder Imstitutio, Op. I, 279—304; Fr. 6—8 iiber Trinitdit #hnlich wie
Lasky's Compendium doctrinae, Kuyp. II, 316f. Bei der Einzelerklirung
der Gebote erinnert Fr. 19 (1. Geb.) an Jb 25—26 und 12. Beim 2. Geb,
ist Fr. 24 und 25, 2. Hilfte etwa nach Ba 62 g—17: Fr. 25, 1. Hilfte,
28 und 30 nach C 56; Fr. 27, 1. Hiilfte, 29 und 31 vom 3. Satze an
nach Jb 83, 81, 34; Fr. 27, 2, Hilfte nach Ja 6s, Beim 3. Geb. geht
Fr. 83 auf Jb 39 und C 60/62 (vgl auch Bb 85 15—18); Fr. 34, 2. Satz
etwa auf Bb 8598—s4; Fr. 85 auf C 60 u. Bb 853497 zuriick. Beim






XLVI

mit der Auslegung des zweiten Artikels in Luthers kleinem Katechismus,
sowie mit Jb 112 verwandt; die Einzelauslegung der Namen Fr. 182,
183, 186 stammt ans C 20 und 24. Zu ,empfangen vom h. Geist
ete.“, Fr. 137—1486, geht Fr. 139—141, 143 auf C 24, 26 zuriick, bei Fr.
148 unter Mitbenutzung von Z 111 ¢—14, Fr. 146 erinnert an Ba 2945—305;
das iibrige, Fr. 142, 144—145, ist gegen Menno Simons gerichtet.?)
Uber das Leiden Christi Fr. 147—152 ist Fr. 147—151 frei nach
den sachlich {iibereinstimmenden Zeugnissen der Katechismen gear-
beitet; Fr. 152 erinnert an Ba 381 35—32 und Bb 71 3s—72s. Die erst
in der Ausg. von 1553 eingeschobenen 7 Fragen iiber die Hollenfahrt
(Kuyp. II, 425ff.) beruhen auf einer Kombination von Jb 127 und Ba
8213—22 mit C 30 und Imstitutio Op. I, 529f. Die Auferstehung wird Fr.
158—155 nach C 84 erklirt, doch ohne den 3. Nutzen der Auferstehung
nach Calvin klar zam Ausdruck zu bringen. Von Fr. 156—160, Himmel-
fahrt und Rechte Gottes, geht Fr. 157 auf C 34, Fr. 158 auf Ja 43a—
44 a, Fr. 159 auf Bb 722194, Fr. 160, die ersten beiden Nutzen, auf C 34,
der 3. Nutzen auf Ja 43 zuriick. Beim SchluB des zweiten Artikels, Fr.
161—168, ist Fr. 162 abhiéngig von C 36—38, Fr. 163 von Jb 133 u.
136, sowie von Ja 51 3, — Beim 3. Artikel gehen von den Fragen 165—167,
Fr. 165, 1. Hilfte zuriick auf C 38, Fr. 166 auf Z 116 s—ss und Jb
141 (auch C 88), Fr. 167 auf Jb 188 und Z 116 19—s1. Von Fr. 169—178,
iiber die Kirche ist Fr. 169 nach Bb 76 14—17 und Z 116 «—4s sowie
Z 118 2499 u. 1197—13; Fr. 170 nach Bb 76 17—19; Fr. 171 etwa nach
Ja 74 8; Fr. 172—178 nach calvinischen Gedanken, vgl. 1. Genfer Kate-
chismus Op. V, 853, Uber Vergebung der Stinden, Fr. 174—180, beriihrt
sich Fr. 176 mit C 42 (und Jb 153), Fr. 177 mit Ja 61aff. und Jb 156—169,
Fr. 178 mit C 42, Fr. 179—180 tiber das Evangelium mit Z 120 1990,
85—45. Von den lingeren Ausfiihrungen tiber Auferstehung (Fr. 181—187)
und ewiges Leben (188—198) stiitzt sich Fr. 182—184 auf Z 121 15g¢,
81-84; Fr. 1856—186 auf C 44; Fr. 187 auf Z 121 41—4s; Fr. 189 auf Z
1229—11; Fr. 190 auf Jb 161 und Ba 54 11—17; Fr. 191 auf Ba 54 gs—ss;
Fr. 192—193 auf Z 122 11—gs.

1) Vgl. Lasky's Defensio adv. Mennonem, Kuyper I, 1—60, und
Hein, die Sakramentslehre des Joh. a Lasco, Berlin 1904, S. 82ff.
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meinde, Analogie zur Beschneidung), aber ohne priidestinatianischen
Hintergrund, daher mit eigentiimlichen Inkonsequenzen beziiglich des
Glaubens der Kinder (Fr. 2387: die Kinder wissen nichts vom Glauben,
Fr. 2381.: sie werden durch Christum als gliubig angesehen). Ahnlich
wie bei der Taufe verrit die Hauptauffassung des Abendmahls .(als Ver-
siegelung der Gemeinschaft des wahrhaftigen Leibes und Blutes Christi)
in Fr. 240—244, ferner die SchluSbemerkungen tiber Wiirdigkeit des
Empfangs, Sakramentsvertichter, Stellung zu unwiirdigen Kommunikanten
(Fr. 247—250) durchgiingige Abhéingigkeit von C 124, 126 und 130fL
(doch ohne die calvinischen Spitzen: ,nos substantiae participes faciat,
und ,erigendas esse in coelum mentes“). Fiir das Abendmahl als Pflicht-
und Bekenntniszeichen, Fr. 245 wu. 246 ist zu vergleichen Ja 106 u. b,
Dem, welcher sich diesen Uberbliock vor Augen hilt, erscheint auf den
ersten Blick das selbstindige Verdienst Laskys an L recht gering. Fast
alles, was er vortriigt, lehnt sich an die schon vorhandenen reformierten
Katechismen mehr oder minder nahe an. Theologisch zeigt er sich dabei
fiberall als gemiBigter Calvinist. Zwar sacht er, wo irgend mdglich,
auch den Ziirichern gerecht zu werden; an den entscheidenden Punkten
jedoch ist Calvin sein Meister. Man lernt hier, wie viel die theologisch-
vertiefende, scharfe und eindringende Stoffbehandlung des Genfer Reformators
dem reformierten Katechismus tiberhaupt geniitzt hat. Auch in der
Sakramentslehre ist die calvinische Auffassung durchschlagend, so eifrig
sich Lasky bemiiht, wertvolle zwinglische Elemente damit zn verbinden,
und so gewiB auch jetzt noch eine feine Grenzlinie zwischen ihm und
Calvin besteht.)) Nur an einem Punkt denkt der einstige Erasmusjiinger
Lasky wirklich anders als Calvin, freilich auch anders als Butzer und
Zwingli, némlich in der Ablehnung der Priidestination.?) Es ist indessen
sehr bezeichnend, da die Abweichung in dieser Kardinallehre, die doch
auch im Genfer nur als Voraussetzung gelegentlich berithrt wurde, weit-
. gehendes Zusammengehen Laskys mit Calvin nicht nur in der praktischen
Gemeindeordnung, sondern auch in der Bestimmung und Auslegung der
in den Katechismus gehtrigen religitsen Wahrheit nicht gehindert hat.

1) Vgl. iiber diese spiter von Lasky ebenfalls anfgegebene Differenz
in bezug auf das Heilsgut des Sakraments Hein, S. 149 ff,, S. 183.
) Das Nihere bei Hein, 110—113.
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resp. 45, E nur 94 Fr. Vergleichen wir zunéichst M mit L, so stellt
sich M deutlich als Auszug dar. Durchweg sind die Fragen und
Antworten von L gekiirzt, zusammengezogen oder doch dem Sinne
nach wiedergegeben, Doch ist Micron dabei nicht ganz unselbstindig
verfahren. Ohne hier alles einzelne anzufiihren, lassen sich folgende
Eigentiimlichkeiten von M herausheben: 1. M ist noch praktischer ge-
richtet als L, noch mehr einzelne Fille werden beriicksichtigt, Sprache
und Gedanken sind noch mehr dem einfachen Verstindnis angepaSt
(vgl. z. B. M, Fr. 43—45 tiber den Glauben mit seiner Quelle L, Fr.
106—118). 2. Am eigentiimlichsten ist der verh#ltnism#Big ausftihrlichste
Abschnitt in M ,von den auswendigen Zeichen der Gemeinde, némlich Wort
[Fr. 70—75, nach zerstreuten Fragen von L] und Sakramente“ (Fr. 76
bis 113). In bezug auf die letzteren werden nur zwei ,oorsaken“ unter-
schieden, das Besiegeln und das Mahnen; bei der Kindertaufe spielt die
Beschneidung nur eine nebensichliche Rolle (Fr. 96), die Hauptsache ist
die Auseinandersetzung mit Marc. 16, 16; vor allem steht am Schlu8 des
Abschnitts in Fr. 108—113 eine sehr viel breitere Ausfithrung fiber die
BuBizucht und die Pflicht der Obrigkeit zur Strafe der Stinden als bei L
(¥Fr. 171—178). 3. Zur Verstirkung seiner Eigenart dient auch, da8 M
tiber L hinaus gelegentlich die fritheren reformierten Katechismen be-
nutzt. Unsicher sind allerdings neue Berithrungen mit C (vgl. Fr. 87
mit C 82; Fr. 62, 3. Nutzen der Auferstehung mit C 84; Fr. 124—125
mit C 96 ff.; Fr. 127 mit C 100) oder mit Jb (vgl. Fr. 53 mit Jb 111;
Fr. 57 mit Jb 115; Fr. 62, 3. Nutzen der Auferstehung kann sich auch
auf Jb 128 stiitzen). Unbestreitbar dagegen ist der verstirkte EinfluB der
beiden Katechismen Butzers; vgl. Fr. 18 mit Bb 85 go—g6; Fr. 49 mit
Ba 28 6—11; Fr. 56, 58 und 59 mit Ba 29 g¢—so, 39 —43, 46—80s; Fr. 76
(,verborghentheyt“) mit Ba 88 4a#.; Fr. 102 mit Ba 47 10—gs; Fr. 120 mit
Bb 80 29—s3. 4. Jedenfalls unter dem EinfluB-Butzers ist auch die An-
ordnung in M gegen L geiindert, indem, ohne im iibrigen eine straffere
Ordnung des ganzen Lehrbuchs anzustreben, iiber Wort, Sakramente und
BuBzucht jm dritten Artikel des Symbolums, im Anschlu8 an ,de heylige
Christelicke Gemeynte“ (sic!), gehandelt wird. Genam wie bei Butzer
werden auch hier erst nach Abschluf dieses Einschubs die letzten Stiicke
des Symbolums erklért,
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sondern auch Siegel der durch Christi Tod erworbenen Vergebung wund
Versthnung sind.?)

Aus allem aber geht hervor, da8 ohne Kenntnis von M die vier
Katechismen weder in ihrer Entstehung noch ihrer innern Zusammen-
gehorigkeit vollanf zu begreifen sind. Daher schien uns die Versffent-
lichung von M ein dringendes Bediirfnis zu sein, zumal M neben K und.
E anerkanntermaBen zu den allerwichtigsten Quellenschriften des Heidel-
berger gehdrt.

VII. Der Katechismus Bullingers.

Noch einmal nach Ziirich zuriickkehrend, haben wir zam SchluB eine
katechetische Arbeit zu erwiihnen, die im Gegensatz zu den ihre Vorgiinger
reichlich benutzenden Lasky’schen Kat. wieder aus mannigfachen selb-
stindigen Bemfihungen um das Versténdnis der Katechismus-Wahrheiten
erwachsen ist. Der Nachfolger Zwinglis, Heinrich Bullinger, hatte
von 1549—51 je 5 mal 10 lateinische Predigten iiber das Symbolum, Ge-
setz und tiberhaupt alle wichtigeren dogmatischen und ethischen Fragen
der Zeit herausgegeben, welche 1552 vereinigt, als die umfassendste
Publikation ihres Verfassers in einem umfangreichen Foliobande erschienen,
unter dem Titel: .Sermonum Decades quinque, de potissimis Christianae
religionis capitibus.“ Aunf Grund dieses Werkes schrieb er 15566 fiir alle
des Lateinischen nicht Michtigen, die in den Religions-Streitigkeiten einen
einfiltigen, ,schléchten, doch triiwen bericht“ wiinschten, eine ,Summa
Christenlicher Religion. Darinn v8 dem wort Gottes . . . richtig vnd
kurtz, anzeigt wirt, was einem yetlichen Christen notwendig sye zf
wiissen, zi glouben, zi thin, vnd zf lassen, ouch z8 lyden, vnd skligklich
abzisterben.“ Die ,X Artickel“ des Buches betrafen: ,1. Biblische ge-
schrifft. 2. Gott vnn sin herrliche werck. 3. Siind vnd der Siinden straaff.
4. Gottes Gsatat. 5. Gnad vnd Richtfertigung durch Christum. 6. Glouben
vion das wort des heiligen Euangelij. 7. Anriiffen oder Biitten. 8. Sacra-

1) Vgl. zur Debatte tiber die Sakramentslehre der Kat. Pijper S. 84f.,
Goosgen Inl. 8. 57f., Gerretsen 107 ff,, Hein 8. 102.
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hier nehmen ganz in der Reihenfolge der fritheren Ziiricher Kat. die her-
kommlichen Katechismusstiicke: Gesetz, Glauben, Gebet und Sakramente
(p. 8 bis zum Schluf p. 69b) den breitesten Raum ein; aber ihnen
gehen in Anlehnung an die ,Summa“ drei kurze Abschnitte allgemeinen
Inhalts voraus: 1) de principiis religionis christianae, scriptura sancta
(p. 18 — 45, einiges daraus 8. Goosz. 80): iiber Inspiration und Autoritét
des Bibelworts (,nihil falsi in seipsis continere aut impuri vel prophani“;.
pindubitatum dei verbum“), Altes und Neues Testament, Apokryphen (ihn-
lich wie Luther) und Sufficienz der Schrift (sie enthilt ,plenissimam vel
perfectissimam pietatis aeternaeque salutis doctrinam“; gegen die Tradition).
Die SchiuBbemerkung zum Ubergang siehe Gooszen 6, Fr. 13. 2) de deo
vero, vivo et aeterno, als den Hauptinhalt der Schrift, p. 4 — 6s. Nach
den einleitenden Worten: ,,definito mihi deum, sipotes, obsecro? R.[—Respon.]
Non possum,“ folgt trotz dieser Antwort eine die Eigenschaften Gottes
hiufende und seine Einheit hervorhebende Definition, dann die Lehre
von der Dreieinigkeit, sieche Goosz. 40—41. 3) de foedere dei, quod pe-
pigit deus cum hominibus, et de vero dei cultu. Diesen interessanten
Abschnitt siehe fast vollstindig Goosz. 6—8, Fr. 21—30.

Der vierte oder erste Hauptabschnitt: de lege Dei, et decalogo man-
datorum domini, p. 85— 29b, beginnt mit einer kurzen Einleitung (die
ersten Fr. 31 u. 32 bei Goosz. 8, dann noch iiber gittlichen Urspan und
Einteilung des Dekalogs.) Aus der Einzelerklirung der beiden Tafeln
ist etwa nachzutragen: beim 1. Gebot zu dem von Goosz. 189 Mitgeteilten
als Fr. 38: ,Quid obsecro, vocas tu deam alienum? R. Omnem eum qui est,
aut eligitar ab hominibus, extra et praeter deum illum unicum et verum,
qui dicit, Ego sum etc. Die Erklirung des 2. Gebots beginnt: Fr. 41.
»Quid mandat aut prohibet nobis deus secundo praecepto tabulae hujus
primae? R. Sicuti primo verum suum caltum formando praecepit, ita
secundo falsum confutando prohibumit. 42. Quis autem est falsas ille dei
cultus? R. Quem homines sibi ex semet ipsis pro suo arbitrio extra et
contra verbum dei confingunt“ ete. Dann folgt eine scharfe Polemik
gegen alle Bilder, sowohl Gottes, als Christi (,cum Christus verus sit
deus, certe non debet ulla exprimi imagine,“ p. 18) und der Heiligen,
endlich Fr. 52 (Goosz. 193f.). Beim 6. Gebot schlieBt sich an das von
Goosz. 206 Mitgeteilte noch eine ausfiihrliche Darlegung von Recht und
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die Anspriiche der romischen Kirche). Sehr ausfiihrlich wird iiber Ver-
gebung der Siinden gehandelt (p. 46®— 51a), némlich tiber den Zu-
sammenhang der Siindenvergebung mit der Kirche (Fr. 175, Goosz. 106),
fiber Stinde (Fr.176—179, Goosz.21; dazu noch Unterscheidung von peccatum
mortale und veniale), tiber Schliisselgewalt (Fr. 184 f., Goosz. 165£.), den
Grund der Siindenvergebung (Fr. 186—187, Goosz. 281£), tiber die Art
der Siindenvergebung (Fr. 188: ,Principio remittuntur nobis peccata, non
ut non sint commissa, aut fomes peccati tollatur ante mortem, ex natura
nostra: sed ut quae commissa sunt, perinde sint ac si non patrata sint:
denique ne nobis imputentur ad condemnationem), iiber culpa et poena,
endlich iiber die Bedingung des Glaubens (Fr.193: ,Fides in homine non
accipit remissionem peccatorum, tanquam ex nobis profecta, et quasi opus
nostrum, sed tanquam dei donum gratis datum, quo apprehendimus
Christum, propter cujus sanguinem, et non propter meritum nostrum
ullum, condonantur nobis peccata“). Den Schluf des Artikels sowie des
ganzen Abschnitts s. Goosz. 109f. (dazm noch Polemik wider das
purgatorium, p. 521*f.) und 117 (Fr. 204 ff,, tiber Rechtfertigung und gute
‘Werke).

Der sechste Abschnitt: ,de invocatione Dei, et oratione Dominica“
(p. 542 —602) bietet nach kurzer Vorbemerkung fiber das Wesen des Gebets
(Unterscheidung zwischen Bitt- und Dankgebet, p. 54b) und gegen
Heiligenanrufung eine vielfach treffliche Auslegung des Unser Vaters,
aus der jedoch Goosz. nur sehr wenig mitgeteilt hat (nur zur zweiten
Bitte Fr. 229, Goosz. 228), weil von EinfluB auf den Heidelberger und
geine Vorarbeiten hier nicht viel zu spiiren ist. Wir tragen einzig nach
p. 56a: ,Quomodo solet distingui Oratio dominica? R. In Praefationem,
et Petitiones sex“ (die Doxologie fehlt wie in den Judschen Katechismen);
ferner p. 56b:  Cur non dicis Pater mi, sed Pater noster? R. Quoniam
utcunque credam deum verum deum esse meum ... hunc tamen mon pro
me solo, et pro meis rebus invocare debeo, sed pro omnibus per universam
terram dispersis fratribus, quos etiam credo pr6 me, et pro mea necessitate
orare, Unum enim corpus sumus, quotquot in deum patrem per Christum
eredimus.“

Der letzte Abschnitt: ,de sacramentis ecclesiae Christi“ (p. 608 —69b),
der wieder in drei Teile zerfillt, beginnt htchst einfach nach Aufzihlung
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mit Begriffen der mittelalterlichen Scholastik auseinander, wie wir das
sonst nicht finden (vgl. z. B. 'p. 43P iiber ecclesia militans und
triumphans, 50@ iiber culpa et poena m. dgl).!)) B. glaubte dies wohl
dem Schulzweck des Buches schuldig zu sein. Je mehr aber dadurch
seine Darlegungen dem Charakter einer populiren Dogmatik sich an-
nihern, desto gréBer ist der Riickschritt in dem bisher in den Kat. be-
merkten Streben nach Ausscheidung alles rein Theologischen, ein Riick-
schritt, der zweifellos noch hinter den Genfer, den an meisten theo-
logischen unter den iibrigen reformierten Kat., zuriickfiihrt,

Durch die Catechesis Bull.’s sind wir der Entstehungszeit des Heidel-
berger schon recht nahe gekommen. Ehe wir das Kapitel schlieBen, sei
noch der katechetischen Schriften des rheinischen Humanisten und P#da-
gogen Johannes M onheim gedacht, der als Erasmianer lange in mild
katholischen Anschauungen befangen, wie dies seine beiden Religionslehr-
biicher von 1551 bezeugen, in seinem Kat. von 1560 (Catechismus: in quo
Christianae religionis elementa syncere simpliciterque explicantur. Dussel-
dorpii 1560; Neudruck von Sack, Bonnae 1847), wenn auch nicht ganz
entschieden, auf die evangelische Seite trat. Ich habe diesen Kat. nicht
persdnlich eingesehen, weil mir nach dem Referat von Ed. Simons in dem
instruktiven Art. der Real.-Enc. XIII3, 855 ff. das Urteil Giiders (Real-
Ene. VII%, 611) und Gooszens, Inl. 132 fiir kaum zweifelhaft erschien,
daB Monheim auf den Heidelberger keinen Einflu ausgeiibt hat. Sein
Lebrgespriich in elf Abschnitten behandelt die cognitio Dei et nostri und
ist vielfach aus der Institutio Calvins geschopft, doch ist gleichzeitig
auch Luthers kleiner Kat. benutzt, und das Streben unverkennbar, nicht
blos zwischen Genf und Wittenberg zu vermitteln, sondern auch gewisse
katholische Uberlieferungen festzuhalten. Das gleichwohl von allen
Kennern wertgeschitzte Buch hat, abgesehen von seinen Nachwirkungen
auf dem Felde der Polemik zwischen Reformation und Gegenreformation,
im wesentlichen nur lokalgeschichtliche Bedeutung. — Die Elementa
Christianae religionis von Andreas Hyperius sind erst im gleichen Jahre
wie der Heidelberger erschienen.

1) Vgl. was SchultheB-Rechberg S. 28 ff. iiber die Kirchlichkeit der
Theologie Bullingers bemerkt.
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Eine reiche mannigfaltige Geistesarbeit liegt hinter uns. Alle Lager
bedeutsamer reformierter Kirchenbildung, alle ihre fiihrenden Minner
(auBer Zwingli) haben Beitréige zu der von uns betrachteten katechetischen
Literatur geliefert. Daher ist die Verschiedenheit nicht gering, sowohl
in bezug auf den durchschimmernden theologischen Standpunkt, als auf
Anlage, Stoffbegrenzung, Disposition, Sprache und Formgebung. Zugleich
aber tritt doch nicht blos in den Augen eines modernen Beobackters ein
groBes Ma8 von Einheitlichkeit hervor: alle diese Katechismen sind Zweige
an einem Baum fortschreitender Entwicklung. Grundlegend hatte das
Beispiel Luthers die Zahl der Hauptstticke des Katechismus festgelegt.
Alle reformierten Kat. schlagen nun den Weg der Einzelauslegung dieser
Stiicke, nicht der zusammenfassenden Erklérung, wie in Luthers 2. Haupt-
stiick ein. Bei der gleichen Methode aber haben sich nach und nach,
zum Teil infolge direkter Abh#ngigkeit, eine solche Menge #hnlicher Ge-
dankenwendungen, ja Ausdriicke und Satzgefiige aunsgebildet, da man
fast wie vor einem ausgetretenen Geleise steht. Im Zusammenhang da-
mit ist in dem Bestreben, sich dem Begriff des Katechismus entsprechend,
moglichst auf das Erbauliche und Biblische zu beschrinken, auch bei
Calvin, am wenigsten bei Bullinger, ein nicht zu verkennendes MaB von
Ubereinstimmung in der Begrenzung des vorzutragenden Stoffes erreicht.
Um so lebendiger aber liBt gerade diese Begrenzung in ihnen allen den
einheitlichen Grundzug einer eigenartigen evangelisch-kirchlichen Frommig-
keit erkennen, welcher eben den gemeinsamen reformierten Charakter der
Kat. ausmacht. Am wenigsten war noch in zwiefacher Hinsicht Klirung
geschaffen: n#mlich in der Form der Fragen, ob Lehrgesprich oder
wirkliche katechetische Fragen, und in der Unterordnung des Ganzen
unter einen einheitlichen Gesichtspunkt; doch lagen hier immerhin fiir
das erstere in den Lasky’schen Kat., fiir das zweite in dem Genfer An-
regungen und Vorbilder vor. Wenn es gelang, alle Vorziige der bisher
beriihrten Lehrbiicher ohne neue Fehler in einem Katechismus zu ver-
einigen, so muflte ein hohes MaB von Vollkommenheit erreicht werden :
und dieses Lob kann der Heidelberger, indem er sich auf seine Vorgiinger
bewultermaBen stiitzt, nicht ohne Grund fiir sich in Anspruch nehmen.
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I, 10—38, abgedruckt, die Catechesis minor nach der ersten Versffent-
lichung in den genannten Opera I, 34—389. — :

In den Briefen Olevians vom 8. und 14. April 1563 an Calvin und
Bullinger heit es, in dem ersteren (Op. Calv. XIX, 685): Die Verfasser
des Kat, ,cogitationes suas contulerunt“; im zweiten (Sudhoff, Olevian
und Ursin, Leb. u. ausg. Schriften VIII, 1857, S, 483): ,Certe si qua in iis
[Catechismis nostris latinis et germanicis] est perspicuitas, ejus bonam
partem tibi et candidis ingeniis Helvetiorum debemus . . . Non unius sed
multorum sunt collatae piae cogitationes.“ Nach dieser ausdriicklichen
Versicherung ist es, ganz abgesehen von dem offenbaren Befund, zweifellos,
da8 der Heidelberger Quellen hat. Diese Quellen aber sind in erster
Linie in der im 1. Kap. dargestellten reformierten Kat.-Literatur zu suchen.
Es ist methodisch unrichtig, prinziplos irgend welchen Ankléingen an
andere Schriften, zumal aus lutherischen und melanchthonischen Kreisen
nachzugehen und aus ihnen wesentliche Einfliisse folgern zu wollen. Die
Verwandtschaft gewisser Gedankengiinge bei allen Minnern der Refor-
mation besonders in der katechetischen Literatur li8t mehr oder minder
ghnlich lautende Stellen leicht auffinden, aber iiber ihre Bedeutung fiir
den Heidelberger ist damit noch nichts ansgemacht!). Andere Quellen
als die reformierten Kat, sind nur da heranzuziehen, wo im Heidelberger
Eigentiimlichkeiten auftreten, die aus jenen nicht erklirt werden konnen,
oder wo sonst einwandfreie Indicien auf andern Ursprung hinweisen.
In diesem Sinne wird, um eine sichere Grundlage fiir die Frage nach
dem religios-dogmatischen Charakter des Heid. zu gewinnen, zuniichst
eine methodische Untersuchung der beiden Vorarbeiten Ursins, die sich
allein aus den mannigfachen Verhandlungen in Heidelberg erhalten haben?),
anzustellen, und zuletat die definitive Redaktion des Lehrbuchs in gleicher
Weise zu durchforschen sein.

Dabei aber muB man, um die Einflisse der fritheren ref. Kat.

1) Vgl. die richtige Bemerkung von Reu I, 201, wo er einige der
namhaft gemachten Anklinge erwihnt; s. auch Lauterburg 167 19—a1.

%) Von den Akten hat sich bekanntlich so gut wie gar nichts er-
halten, Olevian hat keine Vorstudien hinterlassen; sein Bauern-Kat.,
gein ,Vester Grund“, oder gar ,de substantia foederis gratuiti inter
Denm et electos“ sind erst nach dem Heid. entstanden.
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sowie fiir Bullingers Catechesis: Ba, fiir die Summa Theologiae Ursins:
Ma = Major, fiir die Catechesis minor: Mi = Minor. Die Zahlen beziehen
sich fiir gewdhnlich auf die Fragen.

I. Die Summa Theologiae Ursins (Ma).

a) Die Einleitung.

Ma setzt sich aus vier Hauptteilen zusammen: Glaube, Gesetz,
Gebet und Ministerinm Ecclesiae oder Sakramente. An der Spitze aber
steht eine Einleitung (Fr. 1—37), welche die Notwendigkeit der vier
Hauptstiicke und ihrer Reihenfolge erweisen soll. Als erster nach Calvin,
bemitht sich Ursin von vornherein um eine einheitliche Disposition des
Katechismus, Der Gedankengang der Einleitung ist folgender: 1. Unsere
Religion ist wahr, denn sie bezeugt sich an Herz und Gewissen, sie zeigt
nicht nur dem Menschen sein hdchstes Ziel, sondern auch wie er es
erreicht (Fr. 1—7). 2. Das Ziel ist schon in dem Bunde, den Gott in
der Schépfung mit dem Menschen geschlossen hat (in creatione foedus,
foed. naturale), enthalten, resp. im Gesetz, das denselben erléutert; aber
durch den Stindenfall ist der Naturbund gebrochen, und wir stehen nun
unter dem Zorn Gottes (Fr. 8—29). 3. Daher ist unser Trost im Leben
und Sterben allein der Gnadenbund (foedus gratmitum), der in einem
Dreifachen besteht: «) in der VerheiBung des seit der Amstreibung aus
dem Paradies vorhandenen Evangeliums: Erldsung den Gldubigen; g) in
der Verpflichtung der Erldsten zu Dankbarkeit und Gehorsam; y) in
der Versiegelung des Bundes seitens beider, Gottes und der Menschen,
durch die Sakramente (Fr. 30—37). Diesen Inhalt des Gnadenbundes
weiter auszulegen, ist die Aufgabe des Katechismus mit seinen vier
Hauptstiicken: Glanben = «, Gesetz und Gebet = #; Ministerium = y; an
jeder Wendung wird spiter regelmiBig darauf hingewiesen, was das
foedus Dei bietet, und was es fordert.

Der Begriff des Foedus ist also das Charakteristische an dem
gedanklichen Unterban der Darstellung in Ma. Dies hat Gooszen (Inl. 69 ff))
mit Nachdruck hervorgehoben, und weil die Bundeslehre der Grund-
gedanke der Theologie Bullingers sei, den Einflu8 des letzteren als den
entscheidenden gleich am Anfang aller Arbeit fiir den Heidelberger hin-
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totius scripturae sacrae continetur . . . Scripta prophetica et apostolica
continent vetus et novum testamentum sen foedus inter Deum et homines.
Ergo necesse est in illis explicari praecipua capita foederis, nempe, quid
nobis promittat et praestet Dens . . . et quid a nobis vicissim requirat.*
Ahnlich wie in diesen SchlnBworten wird der Inhalt des Foedus regel-
miBig bestimmt, vgl. Jb 13 oder Bu 24, Goosz. 7, oder Z 107 ss ff.
Wir dirfen also wohl schlieBen, daB8 Ursin die Bundesvorstellung als
Grundgedanken seines Kat. deshalb gewihlt hat, weil sie ihm am ein-
fachsten den Gesamtinhalt der Schrift, Gesetz und Evangelium zusammen-
zufassen schien, und zwar so, daB das Gesetz dabei in seiner positiven,
ewigen, auch den Gliubigen verpflichtenden Seite zur Geltung kam. Dies
letztere lag Ursin ganz besonders am Herzen; vgl. die Wiederholungen,
die er sich um dessentwillen zu Schulden kommen li8t: Ma 188—147 u. 150
sowie Fr. 211—214. Das gleiche Interesse an der ewigen sittlichen Norm
des Gesetzes ist anch in der von Ursin gewihlten Reihenfolge der
Katechismusstiicke ausgepriigt: 1. Gldubig werden (Symbolum), 2. AuBerungen
des neuen Lebens im Gehorsam (Gesetz) und Gebet, sowie in der An-
nahme und Bestitigung der Bundeszeichen. Weil die Bundesidee diese
Reihenfolge am einfachsten zu rechtfertigen schien, darum wurde sie
zum leitenden Grundgedanken des Ganzen. In jener Reihenfolge aber
bertihrte sich Ursin gerade nicht mit Bullinger, weder in dessen Summa noch
Catechesis, sondern mit Calvins Katechismus.’) Die Gesamtanlage von
Ma ist, wie auf den ersten Blick ersichtlich, ganz wie bei C. Darum ist
Fr. 81, die Ursins Disposition enthilt, auch von der disponierenden Frage
in C 10 gar nicht so weit entfernt, nur daB die logischen Mingel der
letzteren vermieden werden. — Nachdem aber erst das Gesetz fiir die
zweite Stelle bestimmt war, so empfand Ursin es doch als Mangel, wenn
es in seiner Bedeutung als Zuchtmeister auf Christum gar nicht gewiirdigt
werde; daher verfiel er, der Melanchthonschiiler, auf den Naturbund mit
der Auslegung, die er ihm in Fr. 10—29 gibt.

Ist dies jedoch die richtige Deutung der Entstehung und des Sinnes
der Einleitung sowie der damit zusammenhiéingenden Gesamtanlage von

) Vgl. auch Institutio II, 7, 12: Tertius usus ... in proprium
legis finem propius spectat.
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legung der Partikeln der Katechismusstiicke. Das erste ist gewohn-
lich eine zusammenfassende Erklirung; dann legt er das einzelne aus,
und endlich schlieBt er sowohl die kleineren Partien als gréSern Abschnitte
(vgl. z. B, Fr. 104 am SchluB des 2. Art.), gewdhnlich unter der Formel:
»quid est in ... credere, durch eine Frage ab, welche den praktischen
Wert, Trost oder Nutzen der Lehre angibt (das letztere etwa nach dem
Vorbild von Butzer oder Zell?). So beginnt der 1. Art. mit der Frage 42:
»quis est Deus?“ Die Antwort ist fast wortlich aus Mel. Ex. ord. XXIII, 2
entlehnt. Daran schlieBt sich (in #hnlicher Folge wie L 5—8) die Einzel-
darstellung der Trinitit, und zwar ist Fr. 43 formell nach C 14, inhaltlich
ebenso wie Fr. 44 und 45 #hnlich wie Mel. Ex. ord. XXIII, 3f. Den
SchluB des iiber das Wesen Gottes Ausgefiihrten bildet Fr. 46: ,quid
est in Deum credere?® Die Antwort ist etwa Ba 26 33 und 27 s ff. ent-
nommen. Ebenso verfihrt Ursin mit den weiteren Aussagen des Art.
Fr. 47 ist nach C 16, resp. Ba 26 4 ff. gearbeitet; dsgl. Fr. 48—49 nach
Ba 27 11 ff; Fr. 50—53 ist verwandt mit C 16—18; Fr. 53 und iiberhaupt
die Hereinziehung des Bdsen und der Bosen fiihrt sich auf C 18 zuriick.
Doch ist Fr. 54 (Gott nicht Ursache der Siinden) selbstindig, aber auf
Grund calvinischer (Yedanken. Fr, 55 erinnert an Bb 70 4—1o.

Beim 2. Art. bemerken wir zum ersten Mal deutlicher — eine
Beobachtung, die sich uns spiiter noch oft aufdringt —, wie Ursin ab-
gesehen von den zusammenfassenden Fragen am Beginn und Schluf der
Abschnitte, in der Einzelerklirung dazwischen dem Gedankengang von C
sich anschliet. Offenbar ist C die Haunptquelle. So ist Fr. 58 wenigstens
sachlich, Fr.59, 60, 61, 62 vielfach auch wortlich nach C20. Nur
tindert Ursin die Reihenfolge der drei Amter: Prophet, Hohepriester,
Kitnig. Fiir Fr. 63 (regnum) hat C 20 am wenigsten beigesteuert; vielleicht
ist hier wie fiir Fr. 64 auch Jb 110 verwertet. Fr. 64 ist zusammengezogen
aus den drei anwendenden Fragen C 22, etwa unter Mitbenutzung von
Bu 294, Goosz. 55, und L 185. Desgl. stammt Fr. 65 aus C 24, Fr. 67
ebendaher und aus M 54. — Der Passus: ,empfangen vom heil. Geiste“ etc
gibt Ursin AnlaB, die Notwendigkeit der beiden Naturen aus dem Mittler-
beruf Christi zu konstruieren; auch darauf ist er seinerseits durch C ge-
fiilhrt. Denn Fr. 69 stammt aus C 24; Fr. 71 u. 74 aus C 26, Doch ist
Ursin iiber das durch C Gebotene weit hinausgegangen, und zwar in An-






LXX

wieder Calvins Einflu vorwaltend. Fr, 113 (doch vgl. Fr. 120), 114
(doch 8. zum Schluf auch Bu 154, Goosz. 101), 115 (s. auch L 169),
116 (formell = E 47), 118, 119 sind hauptsiichlich nach C 40/42. Fr. 117
berithrt sich mit Bu 156 (Goosz. 102). Nur Fr. 120 (die Zeichen der
sichtbaren Kirche) ist fast wortlich aus Melanchthon, Ex. ord. XXITI,
87 entnommen; Fr. 123 mag ebenfalls daher, XXIII, 88 abgeleitet werden.
Doch vgl. auch Z 118 31 —3s7. Fr. 121, 122 und 124 sind frei, aber nach
Ideen Calvins, Inst. IV, 1,7 ff, gebildet. Ursin beschliet das Ganze durch
Ubernahme der schtnen Fr. E 45 in Fr. 125, — Von den SchluBfragen
zum Glaubensbekenntnis (Fr. 126—131) geht Fr. 126 auf C 42, Fr. 127
vielleicht auf Z 120 15 —17, Fr. 128 auf C 44 zuriick, bei Fr. 129 mag
L 190, bei Fr. 180 L 184 benutzt sein.

An die Auslegung des Symbolums fiigt Ursin ganz wie C und im
aligemeinen auch mit dem Gedankenmaterial Calvins eine Ausfithrung
iiber Rechtfertigung und gute Werke (Fr. 132—147). Von einem Einflug
der Rechtfertigungslehre Melanchthons habe ich in diesem Abschnitt nichts
oder doch fast nichts bemerken konnen. Allerdings weicht die Dar-
stellung in Ma insofern auch von der Rechtfertigung nach Calvins
Institutio ab, als dort bekanntlich von der poenitentia vor der Lehre von
der gratuita acceptio gesprochen wird, Aber dieselbe Ordnung wie in
Ma wird ja auch im Genfer Katechismus befolgt, und in der jener Vor-
anstellung der poenitentia zugrunde liegenden Tendenz ist, wie wir schon
unter a) hervorhoben, Ursin mit Calvin villig eins. Dementsprechend
darf denn auch hier C als Hauptquelle gelten. Fr. 132 ist, abgesehen
von der Erwihnung des foedus, = C 46, Fr. 133 nach C 48, Fiir Fr. 136
vgl. Calv. Inst, ITI, 13,2: ,Meminerimus in tota justitiae disputatione finem
hunc esse spectandum, ut illius laus penes Dominum solida integraque
maneat.“ Fr. 137 ist etwa nach Bu 193 (oben S. LVI); Fr. 138—139
wieder sachlich nach C 48 und 50. Zu Fr. 140 und 141 ist zu ver-
gleichen Jb 78 und 81; doch kann die Hauptsache in Fr. 141 auch aus
Calvin abgeleitet werden. Der zweite Grund, weshalb auch der Wieder-
geborene zu guten Werken verpflichtet ist, findet sich in Inst. ITI, 3,1;
die beiden letzten sind C 50 erwihnt, Der Abschnitt l§uft aus wie C 50 in
die Forderung der conversio. Dies ist némlich nur ein anderer Ausdruck
fiir das calvinische poenitentia, wie schon die Einteilung in mortificatio und
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Bu 42 (oben S. LIV); Fr. 165, 166, 167 (doch unter Benutzang von
M 13), 170 (vgl. aber anch L 25), 172—178 auf C 56—60 zuriick. Bei
Fr. 168 mag L 27, bei Fr. 169 M 12 Quelle sein. — Zum dritten Gebot .
(Fr. 179—184) mag bez. Fr. 180 und 183 Z 131 so—ss, zu Fr. 181 M 15,
zu Fr. 184 C 62 heranzuziehen sein; die ,scandala® in Fr. 180 und 182
stammen wohl aus Mel. Loci XXI, 699, — Fr. 185—190 iiber das vierte
Gebot sind wieder C 62—68 verkiirzt entnommen, nur daf die geistliche
Deutung in Fr. 189'nur nebenbei erwihnt, und bei Fr. 186, Schlu, wohl
auch L 42, bei Fr. 187 L 44 mitbenutzt sein wird, — Das fiinfte Gebot
(Fr. 191—195) ist hauptsiichlich nach Mel. Loci XXI, 703 ff. ausgelegt
(vgl. die Gegenseitigkeit der Pflichten von Vorgesetzten und Untergebenen
in Fr. 192 mit Mel. XXI, 705 f,, in Fr. 194 die Beziehung des Gebots
zur menschlichen Gesellschaft mit Mel. XXI, 703). Bei Fr. 192 mag auch
L 53, bei Fr, 195 C 70 benutzt sein. Ubrigens ist bemerkenswert die
mehrfache Hervorhebung der Dankbarkeit in diesem Gebot. — Beim
sechsten Gebot erinnert Fr. 197 und 198 an C 70—72; Fr. 199 iiber die
Obrigkeit an L 59, 60 oder M 27 oder Jb 52— 54 oder endlich an
Bu p. 22b — 23a (s. 0. 8. LIV£). — Beim siebenten Gebot geht Fr. 201
auf L 63, Fr. 202 aof C 72, resp. L 64 zuriick. — Das achte Gebot,
Fr. 208—2035, wird hauptsdchlich nach C 72 ausgelegt, unter Mitbenutzung
von M 30 und 3l. — Zum neunten Gebot ist C 74—76 neben Bu
p. 2568 —25b (s, 0. 8. LV) verwertet. — Das zehnte Gebot, Fr. 210, zeigt
am meisten Verwandtschaft mit L 72 und 73.

Am Schlu@ des Abschnitts iiber das Gesetz beriihrt Ursin (vielleicht
aus Anla8 von C 80%), trotzdem er sich zam Teil selbst wiederholt
(Fr. 211 = Fr. 188 = Fr. 18), nochmals das Verhiltnis von Recht-
fertigunng und guten Werken (Fr. 211—214). Das Interesse der Dar-
stellung hiéingt jedoch jetzt daran, daB, obwohl auch der Gehorsam der
Wiedergeborenen unvollkommen bleibt, ihre Werke dennoch Gott gefallen,
vorausgesetzt, da8 sie nicht in ,peccatis contra conscientiam® verharren.
Sowohl dieser Ausdruck wie die ganze Tendenz lassen Mel. Ex. ord. XXIIT,
88 —35, als Quelle erkennen. Die melanchthonischen Gedanken aber bilden
weiterhin den Ubergang zur Priidestination. In Fr. 216—219 weist Ma
als erster unter allen reformierten Kat. der Erwihlungslehre einen
eigentiimlichen Standort im Katechismus an, und zwar ungefihr an der-
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e) 4. Hauptstick: Das Ministerium Ecclesiae.

Dieses letzte Hauptstiick umfagt die Lehre von dem Wort Gottes,
den Sakramenten und der Kirchenzucht. Das entspricht ungefihr wieder
dem letzten ,de sacramentis“ iiberschriebenen Abschnitte in C, nur dad
dort die Zucht am SchluB ganz kurz beriihrt wird. Vollsténdig jedoch
stimmt der Inbalt unseres Hauptstiicks zu den Fr, 24—38 in K oder
51—75 in E, resp. zu dem Abschnitt bei M iiber die ,auswendigen Zeichen
der Gemeinde“, M 70—113 (vgl. Fr. 264 mit M 68 oder K 24 oder E 51).
Der Gesamttitel aber, unter den Ursin seine Ausfiihrungen stellt: ,de
Ministerio Ecclesiae“ ist ziemlich singulér. Denn so oft auch dieser Aus-
druck (oder minist. verbi, Evangelii u. dgl) von den Reformatoren ge-
braucht wird, beh#lt er doch stets die Beziehung auf das Pfarr- oder
Predigtamt (auch bei Calvin Inst. IV, c¢. 8 oder Bullinger, Fr. 161—164,
Goosz. 165). Wenn er hier, auch das Zuchtamt der Seniores mit umfassend,
einen ganz sachlichen Sinn, fast gleich Gemeindeordnung empfiéngt, so
konnte Ursin sich dafiir nur auf Butzer (vgl. den Zusatz zu Bb in der
Ausg. von 1543, Reu I, 90—105, oben S. XII, u. meinen Evang.-Komm.
S, 801) und auf E 51 stiitzen.?)

Von dem Ministerium bemerkt Ma nun zuniichst, da8 es das ,in-
strumentum spiritus® sei. Dies ist seit Uberwindung des Zwinglianis-
mus nichts Eigentiimliches, vgl. zu Fr. 267 Bu 161—162, Goosz. 165, und
C112—114, Die sich anschlieBenden Ausfithrangen tiber das Wort Gottes
(Fr. 268—278) sind meist nach C, so Fr. 268, 270, 271, 273 nach C 110;
Fr. 269 stiitzt sich auf M 74—75.

In der allgemeinen Sakramentslehre Fr. 274—283 ist C uur ver-
hiiltnismiBig wenig benutzt, es gehen nur etwa Fr. 278 auf C 112—114,
Fr. 279—281 auf C 114—116 zuriick. Der Grund der Abweichung von C
konnte in einem Einflu Mel.’s liegen, an dessen Ex. ord. XXIII, 39 einige
Wendungen in Fr. 275 (Mel.: ,ritus divinitus institutus, additus promissioni
in Evangelio traditae“) und Fr. 277, ,tertio“ (Mel.: ,ritus manifeste
discernentes Ecclesiam ab omnibus gentibus“) erinnern. Indessen sind

) Die Erwiihnung des Ministeriums in der von Mel. iibernommenen
Fr. 120 ist nicht ganz mit dem Gebrauch des Wortes im letzten Ab-
schnitt ausgeglichen.
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hinzugefiigt. Dadurch wird der im allgemeinen vorbildliche Gedanken-
gang von C unterbrochen, und es kommt auch zu Wiederholungen (vgl.
Fr. 208 mit 308). Im iibrigen aber ist fast alles auf C zuriickzufiihren;
so ist Fr. 295 nach C 124, Fr. 296 nach C 132, Fr. 297—300 im ganzen
nach C 124—126, Fr. 301 nach C 198, Fr. 302—303 nach C 126. Bei
Fr. 306 mag Bu 278 (s. 0. S. LVII) und Jb 205, bei Fr. 308 M 99 benutzt
sein. Fr. 311 ist dagegen wieder nach C 128, ebenso Fr. 314—3817 nach
C 130, und Fr. 318—320 nach C 132—134.

Nicht minder offenbart sich in dem Abschnittchen, de dise. eccl,, Fr.
321—3823, entschieden calvinischer Geist. Doch ist von direkter Abhéingig-
keit nicht viel zu bemerken. Fr. 321 mag auf C 134 zuriickgehen; Fr. 323
ist im allgemeinen mit M 106 verwandt; dagegen ist Fr. 322, welche die
Grenzen zwischen kirchlicher und weltlicher Zuchtgewalt sorgfiltig ab-
wiigt, vollig new; auch in M und E hat sie kein Vorbild, obwohl dort
der weltlichen Obrigkeit gedacht wird.

f) Das Resultat.

Was ist nun das Resultat unserer bis ins Einzelnste gefiithrten Unter-
suchung und Vergleichung der Summa Theol. Ursins? Ist es der auf-
gewandten Mithe wert? Ich glanube wohl. Denn zuniichst kann jetzt
niemand mehr zweifeln, daB schon die erste Vorarbeit zum Heid.
auf mannigfachen Quellenschriften sich aufbaut, und zwar auBer auf
Mel. vorziiglich auf den fritheren ref. Kat. Man mag viele der auf-
gezdhlten Beriihrungen fiir zufdllige erkliren, aber der Gesamteindruck
wird dadurch nicht gemindert. Nicht weniger aber wird deutlich, da8
die Hauptquelle Calvin, resp. der Genfer Kat. ist; das schon vor einem
halben Jahrhundert ausgesprochene Urteil Sudhoffs,’) da8 Calvins Kate-
chismus bei der Abfassung der Vorarbeiten Ursins vorziiglich beriicksichtigt
wurde, hat sich aufs bestimmteste bestdtigt. Ja, wir diirfen sagen,
Ma ist noch calvinischer als C selbst, indem wir beobachteten, da8 Ursin
an entscheidenden Punkten, z. B. zum Sakramentsbegriff oder bei der
Pridestination, iiber C hinaus auf die Institutio zuriickgriff. Neben Calvin
und den ihm nahe verwandten Laskyschen Kat. verdankt Ursin mancherlei

1) Olevian und Ursin, 1857, 8. 88 ff,
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selbe Ursin noch eine 2, Vorarbeit, die Catechesis minor (= Mi), vorlegte,
80 berunhen die Abweichungen derselben gewif hauptsichlich auf den
vielfiltigen Beratungen, die nach der Vorrede des Heid. (u. S. 8)
unter Teilnahme der gesamten Fakultlit und der vornehmsten pfilzischen
Kirchendiener, aber auch des Kurfiirsten selbst iiber die Gestaltung des
neuen Katechismus gepflogen wurden. Da wir von diesen Verhandlungen
8o gut wie gar nichts mehr wissen, so kommt fiir uns alles darauf an,
daB wir die Unterschiede zwischen Ma und Mi klar erfassen und richtig
deuten. Es handelt sich dabei 1. um die neune Disposition, 2. die durch-
glingige Verkiirzung; 3. auf Grund dieser Anderungen um die Frage, ob
auch der theologische Charakter von Mi gegen Ma sich verschoben hat.

a) Die neue Disposition von Mi.

Beim Vergleich von Ma und Mi fillt sofort ins Auge, daB  die in
Ma das Ganze zusammenhaltende Bundesvorstellung bis auf eine zwei-
malige nebensiichliche Erwéhnung (in Fr. 63 und 71) vollstindig ge-
strichen ist. Warum ist dies geschehen? Gooszen und Lauterburg nehmen
an, die Bundesvorstellung sei dem Streben zum Opfer gefallen, die Sakra-
mentslehre des Kat. nach Moglichkeit der Angustana variata anzunihern,
auf welche sich der Kurfiirst im Frankfurter Reze8 und auf dem Naum-
burger Fiirstentag verpflichtet hatte; man habe jeden Verdacht vermeiden
wollen, als seien die signa foederis nur die leeren Zeichen des Zwingli-
anismus. Indessen kann ich mich, so einflureich jenes Streben auch sonst
fiir den Heid. geworden ist, mit dieser Erklirung fiir den Wegfall des Bundes-
gedankens doch nicht zufrieden geben. Denn nicht allein haben sowohl
Ursin?) als besonders Olevian?) in ihren spitern Schriften die Bundeslehre mit
Vorliebe weiter gepflegt, sondern, was noch wichtiger, die Pfiilzer Kirchen-
ordnung von 1563 selber, welche bekanntlich den Heidelberger in sich
schliet, verwertet den Gedanken des Bundes gerade in den liturgischen
Tauf- und Abendmahlsformularen (vgl. Richter, Kirchenordnungen II, 258 1.,

1) Vgl. Explicationes, Opp. ed. Quir. Reut. I, 98 ff.: de foedere Dei.

%) Vgl. seinen ,Festen Grund¥, bei Sudhoff, Olevian u. Ursin, S, 536 ff.
und vorziiglich seine Schrift ,de substantia foederis“ 1585; deutsche Aus-
ziige daraus bei Sudhoff a. a, O. S. 5731f.
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Dankbarkeit als zusammenfassendem Gesichtspunkt fiir Gesetz und Gebet
brauchte man im Grunde nur die in zahlreichen Katechismen der Refor-
mation (vgl. auch Zell, Reu I, 106) beliebt gewordene Einteilung zu-
sammenzuhalten, welche Luther in seiner  kurzen Form der Gebote, des
Glaubens und des Vaterunsers* (Weimarer Ausg. VII, 204, vgl. Cohrs
IV, 2811f) dargeboten hatte, wm den Weg zu finden, den Mi und dann
auch der Heidelb. gegangen sind. Luther sagt dort: ,Alsso leren die
gepott den menschen seyn kranckheit erkennen . . . Darnach helt yhm
der glaub fur .., wo er die ertzney, die gnaden, finden sol“. Ursin
schrieb in Mi fiir ,kranckheit“ miseria nach Ma 27, fir ,ertzney“
liberatio nach Ma 35, wo als der Inhalt des Evang.'s bezeichnet war:
nquomodo a peccato et morte liberemur“ (vgl. auch Fr. 5, 29, 149). So
entstand aus der Verbindung jenes lutherischen Gedankens mit der Idee
der Dankbarkeit die bekannte Dreiteilung: Elend, Erlésung, Dankbarkeit.
Hierdurch erledigt sich auch, was man ofters iiber die Ahnlichkeit der Dis-
position des Heid. mit der Anlage der ersten Ausgabe der Loci Melanchthons,
resp. des Romerbriefs!) ausgefiihrt hat. Was an dieser Beobachtung
richtig ist, erklirt sich am einfachsten aus der Benutzung jener in der
katechetischen Literatur so oft verwerteten Bemerkung in der ,kurzen
Form“ Luthers.

Als nun aber die drei Teile gefunden waren, blieb doch noch
unsicher, welche Stellung dem letzten Abschnitt von Ma, de mini-
sterio ecclesiae, zu geben sei. Zur ,Dankbarkeit“ konnte er nicht gut
gerechnet werden, aber auch nicht ohne weiteres zur ,Erlésung“. Wenn
er gleichwohl in Mi als Anhang diesem 2. Teil beigefiigt ist, so hatte
man ja dafiir ein Vorbild in Butzer, M, K und E. Aber in allen diesen
Lehrbiichern war doch, wenn auch in K und E nur lose, die Beziehung
zu der ecclesia im Glaubensbekenntnis aufrecht erhalten. Dies ge‘schieht
in Mi nicht, sondern es folgen hier am Schlusse des Symbolums wie in
Ma erst der Abschnitt iiber die Rechtfertigung (Fr. 46—49), dann die
hierhin verlegte Ertrterung iiber die Priidestination (Fr. 50—52) und nun .
erst die Sakramente. Zur Ankniipfung dient der Gedanke des den

1) Es ist bemerkenswert, daB Rom. 7,24 f. in den ersten Ausgaben
unter den Belegstellen zu Fr. 2 des Heid. fehlt.






LXXXTI

gegen dem andern zuhalten were“, und zwar in drei Teilen: 1. ,Die erste

lere ist vom Gesatze, auch der siinden vrsprung vnd der BuBe (Reu I, .
721—724); 2. ,Volget die ander lere: vom Eunangelio vnd dem glauben“
(@, 724—731, hierunter wird auch iiber Taufe, Amt der Schliissel und
Abendmahl gesprochen); 3. ,Volget die dritte lere: von guten wercken®
(n#mlich von den guten Werken nach den gﬁttlichen Geboten und von
des Christen Kreuz, I, 781—734). Am SchluB des 1. Teils heilt es:
pdarch das, das wir dieselbigen gebot nit halten konnen, [sollen wir]
vnser gebrechlikeyt vond elend erkennen“ (I, 724 13f); ferner am Anfang
des 2.: ,auff das er vns .. auss solchem jamer vnd elend hiilffe vnd
erlosete (I, 724 s6f.), und zum Beginn des 3. Teils: ,die weil vns Gott
.. vngere stinde vergeben . . hat, .. So sollen wir auch als seine gehorsame
kinder vns dagegen danckbarlich erzeigen ..., vnns seines Gottlichen
willens nach vnserm hochsten vermdgen befleiigen (I,731 a7—ss). Es
ist nicht unmoglich, daB diese Schrift Ursin und seine Berater sowohl in der
Dreiteilung als in der Wahl der Ausdriicke: Elend, Erlésung, Dankbarkeit,
nachdem beides ihnen durch andere Griinde nahe gelegt war, bestirkt
hat.. Dagegen iibertreibt Reu zweifellos, wenn er nach Vergleichung des
Gedankengangs der ,kurtzen Summa“ mit dem des Heid. das Endurteil
fillt, ,dall gerade einer von jenen dem Heidelberger Katechismus nach-
gerithmten Vorziigen, seine systcmatische Anordnung, einer katechetischen
Schrift aus lutherischen Kreisen entstammt“ (I, 202f). Denn jeder, der
Ma kennt, sieht auf den ersten Blick, daB die systematische Anordnung
in Mi und dem Heid. nicht so schlankweg von anflen iibernommen sein kann,
sondern aus einer innern Notwendigkeit erwuchs, wobei dann allerdings
der Vorgang der ,kurtzen Summa“ nicht ganz unniitz gewesen sein mag.

b) Die Art der Verkiirzung von Ma.

DaB trotz der verschiedenen Einteilung und der starken Verkiirzung
(von 323 auf 108 Fr. in Mi) kein neues Werk, sondern nur ein Auszug
aus Ma vorliegt, beweist jeder nihere Vergleich einer Frage des kleineren
mit den entsprechenden des griBeren Lehrbuchs., Z. B. in Frage 17, der
einzigen Frage, welche jetzt wie bei M 48, K 12 und E 80 dem ersten
Art. gewidmet ist, findet sich sozusagen kein Wort, das nicht aus
Ma 45—55 stammte. Es eriibrigt sich, dies in jedem einzelnen Falle za
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wetteifern. Nur in Fr. 83, aus Ma 90—92, und in Fr. 90, aus Ma 192 -'
und 195 stammend, hat die Zusammenfassung gegeniiber der Vorlage m}
Deutlichkeit eingebiBt. Der Hauptvorzug der Neubearbeitung aber be:!
steht in dem Wegfall einer Menge rein theologischen Materials, womit !
Ma unstreitig zn sehr belastet war. So sind entfernt: die Ausfﬂhmngu*
tiber die Wahrheit der chistlichen Religion im Unterschied von anderes :
Religione® (Ma 5, 7), iiber gottliches Ebenbild und Erbsiinde (Ma 11 £,
24 fi.), tiber Unterschied von neuem und altem Testament (Ma 33, 36),
tiber den Gottesbegriff (Ma 42), iber das Verhiltnis des schaffenden und
erwithlenden Gottes zum Bosen (Ma 51 ff., 217), iiber sichtbare und wn-
sichtbare Kirche (Ma 118 ff.), Zeremonial- und biirgerliche Gesetze (Ma 151),
endlich iiber das Ministerium ecclesiae und die BuBzucht (Ma 264 ff., 321 f1.).
Ersichtlich ist von diesem Reinigungsverfahren am meisten das melanch-
thonische Erbgut an theologischen Formeln und Definitionen betroffen ;
doch ist anch einiges calvinische Material gestrichen. Ist dadurch auch
der theologische Charakter von Mi geindert?

o) Der theologische Charakter.

Wir werden diese Frage um so sorgfiiltiger zu untersuchen haben,
je niiher der Gedanke liegt, da8 mit der neuen Disposition anch ein neumer
Geist in das Ganze eingezogen sei. Ma trug gerade in seiner Gesamtan-
lage entschieden calvinisches Geprige: nun ist die verinderte Einteilung in
Mi gewil nicht als Gegensatz gegen den Calvinismus zu verstehen (man
denke nur an die Institutio, zumal an ihre erste Ausg.); auch ist das
treibende Motiv in der Disposition von Ma und C, die Wertung des Ge-
setzes, ungeschmiilert erhalten. Aber im ganzen ist die Parallele zum
Genfer Kat. doch lange nicht mehr so deutlich, als trotz der Bundes-
idee in Ma; vielmehr entsteht durch die beiden ersten Teile nunmehr
eine noch deutlichere Parallele zu den deutsch-lutherischen Kat. Inde8
gerade dadurch ist das gesamte Lehrbuch offenbar weit tiefer in das
Zentrum des reformatorischen Heilsverstindnisses hineingeriickt; und so
beobachten wir hier zuerst in der Entstehungsgeschichte des Heid. ein
organisches Hinauswachsen iiber den Calvinismus, ohne doch seine Vor-
zlige zu verlieren, oder mit ihm in Widerspruch zu treten. Ist #hnliches
auch sonst in Mi, bei der Ausfilhrung der Disposition, der Fall?
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schnitt (Fr. 53—056) ist sehr verkiirzt, die Tauflehre etwas erweitert
(s. den oben erwihnten Zusatz aus Jb) und die Abendmahlslehre einer-
geits zusammengezogen, andererseits um eine Frage wider die Ubi-
quitit (Fr. 68) bereichert. Durch die im ganzen nicht sehr bedeut-
samen Ver#nderungen ist der Charakter der Sakramentslehre in Ma nicht
wesentlich vertindert, eher lift sich sagen, daf die in ihr vorwaltenden
Tendenzen klarer, ruhiger und allseitiger zum Ausdruck gebracht sind.
Anders urteilt freilich Gooszen, indem er einen starken Gegensatz in
der Sakramentslehre der beiden Vorarbeiten, und zwar zu ungunsten von
Ma, herausfindet. Inl, 8. 78 —92 stellt er eine lange Untersuchung an
tiber den Unterschied der mysterivsen oder mirakulisen Vereinigung mit
Christus im Abendmahl, die durch Calvin gelehrt sei, von der nur
mystischen Vereinigung in der Lehrweise eines Lasky, Bullinger u. a. m.
Er denkt dabei an Ausdriicke wie ,substantiae Christi participes
fieri“, ,erigendas esse in coelum mentes* (C 128, 130), und hat in der
Tat recht, wenn er in Ma (3. oben) sozusagen den ganzen Calvin wieder-
findet. Aber es ist verkehrt, Mi in einen wesentlichen Gegensatz zu Ma
zu setzen (Goosz, Inl, 91 f). Denn die aus Ma 299—301 entstandene
Fr. 65 in Mi sagt, wenn auch die eigentiimlichen Ausdriicke ,substantiae
communicatio“ usw. vermieden sind, im Grunde genau dasselbe wie ihre
Quelle, nimlich da8 der Gliubige im Abendmahl zu personlicher Ver-
einigung mit dem ganzen verklirten Christus gelangt, nicht auf iiber-
natiirlich-physische Weise, sondern durch die Kraft des Geistes und den
Glauben, was iibrigens auch stets Calvins Meinung gewesen ist. — Nur
ein wesentlicher Unterschied von Ma tritt uns im Zusammenhang der
Sakramentslehre entgegen, nimlich da8 alle auf die BuSzucht beziiglichen
Fragen mit Ausnahme geringer Reste in Fr. 71 gestrichen sind. Be-
kanntlich stieB die besonders von Olevian betriebene Gemeinde- und
Kirchenordnung im calvinischen Sinne auf entschiedenen Widerstand.
Offenbar sollte nun — so war der Stand der Verhandlungen, wie ihn Mi
bezeichnet — im Kat. nichts als Lehre vorgetragen werden, was in der
Praxis in der Pfalz noch fehlte.

Nach ullem ist trotz der neuen Disposition der theologische Charakter
der groBeren Vorarbeit Ursins in der kleineren im wesentlichen unver-
#indert geblieben. Hauptsiichlich unterscheidet sich Mi von Ma durch die
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mein Hayland vnnd haupt vnd ich sein glid vnd aigenthumb.“ Auf die
Bedeutung des christologischen Gesichtspunktes fiir das Ganze des Lehr-
buchs werden wir bald niher eingehen. — Im 1. Teil des Kat. ist Fr. 3
= Mi 4, Fr. 4 = Mi 7, erste Hilfte; Mi 5, 6 u. 9 (Definition der Siinde) sind
ganz ausgefallen; dagegen ist Mi 8 in 4 Fragen, némlich in Fr. 5—8 unter
Benutzung von Ma 22 (bei H 5) und Ma 11—14 (fiir H 6) zerlegt. Fr. 9 ist
nach Ma 21 und wahrscheinlich L 82 hinzugefiigt. Fr. 10 stammt aus
Ma 26 und Mi 7, 2. Hilfte; Fr. 11 ist eine vereinfachende und lebendigere
Reproduktion von Ma 29, 1. Hilfte (vgl. auch Ma 73). Im Vergleich zu
Mi ist demnach der 1. Teil wesentlich erweitert; doch bringt die Er-
weiterung sachlich keine Modifikation, wohl aber gibt sie der Dreiteilung
des Kat. mehr formelles Ebenmafl. Zugleich freilich tritt die urspriing-
liche Anlage von Ma, wo der Hinweis auf Gesetz und Siinde nur ein-
leitend eine Stelle fand, jetzt bei der ausfithrlicheren Darstellung des
Siindenverderbens noch mehr als in Mi zurtick.

Noch bedeutender als im 1. Teil ist die Erweiterung, die der Ein-
gang des 2. erfahren hat. Es wird némlich hier in Fr. 12—18 zunéichst
versucht, aus der reinen Idee des Erloserberufes die Person des Erlosers
als notwendig zu folgern: die Aufgabe, Gottes Gerechtigkeit genug zu tun,
verlange einen Erloser, der zugleich wahrer Gott und wahrer Mensch sei.
Dann erst folgen aus Ma und Mi die Fragen iiber das Evangelium und
den Glaubensbegriff (Fr. 19—21: Fr. 19 nach Ma 83 und 34, doch ohne
den Gegensatz von Gesetz und Evang., altem und neuem Bund; Fr. 20
nach Mi 11, resp. Ma 37; Fr. 21 = Mi 12). Fir Fr. 12—18 wird die
dhnliche, aber kiirzere Konstruktion in Mi (Fr. 28—25) und Ma (Fr. 71
bis 75) bei ,empfangen vom h. Geist“ etc. benutzt (Fr. 12 etwa nach
Mi 10; Fr. 13 nach Ma 29, 2, Hilfte; Fr. 14 nach Mi 24 und Ma 75; Fr.
16 nach Mi 24; Fr. 17 nach Mi 25; Fr. 15 und 18 sind selbsténdig hinzu-
gefiigt). Das Motiv zu dieser Exposition maé in der Absicht liegen, den
ganzen 2, Teil des Kat. deutlicher als in Mi unter den Gedanken der
Erlosung, resp. der Heilsbedeutung Christi zu stellen. Wichtiger aber
ist, daB wir hier von neuem sehen, wie wertvoll dem Verfasser der
deutschen Redaktion war, was er in Fr. 1 sagt: ,Der mit seinem teuren
Blute fiir alle meine Siinden vollkdmmlich bezahlet hat“. Auch in Ursins
Vorarbeiten steht das Versshnungswerk Christi im Mittelpunkt; aber es
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sondern vor allem viel kriftiger und anfaBlicher dargestellt. Fr. 26 ist
zusammengesetzt aus Mi 17 und der vorziiglich vorbildlich gewordenen
Fr. M 48; auch mag K 12 (fiir den Ausdruck ,Notdurft“) nicht ganz ohne
Einflu geblieben sein.!) Bei Fr. 27 stammt die Frage aus Ma 52; die
Antwort aber ist nach Ja 25 (Goosz. 44), C 18 und besonders
Ba 2733—283 gebildet. Fr. 28 ist eine Umarbeitung von Ma 55. Alle
drei Fragen, hintereinander gelesen, erinnern nicht undeutlich an die
Erklirung des ersten Artikels in der Institutio Calvins v. J. 1536,
Op. I, 63, ein Zusammentreffcn, das nicht unbedingt zufdlliger Natur
zu sein braucht.?)

Auch beim zweiten Artikel sind neben Mi und Ma zugleich wieder
andere Quellen benutzt. Mi 18 wird ganz iibergangen; Fr. 29 stimmt
zwar sachlich mit Mi 19 iiberein; fast wortlich aber lesen wir dieselbe
Fr. und Antwort in M 50. Fr. 30 iiber die Heiligen ist nea eingeschoben,
vielleicht unter Benutzung von C 84—86. Fr. 31 iiber die drei Amter
ist im ganzen = Mi 20; unter den kleinen Modifikationen wird der Zusatz:
svolkomlich offenbaret“ auf C 22 zuriickgehen. Fr. 32 ist ein gliick-
licher Zusatz aus Ma 64, 2. Hilfte, doch so, daf die Worte: ,vnd mit
freiem gewissen in diesem leben wider die siinde vnd Teuffel streitte“,
wieder aus C 22 geschiopft sind. Fr.33 gibt Mi 21 unter Verkiirzung
des Theologisch-Trinitarischen wieder; Fr. 34 die 2. Hilfte von Mi 22 in
Erweiterung durch den Lieblingsgedanken des deutschen Redaktors:
perkauft durch Christi Blut“, vielleicht unter dem Einflu der Auslegung
Meckharts, Reu I, 82593—33. — Zu ,empfangen vom heil. Geist“ ete.
wird Mi 23 in zwei Fragen zerlegt, und zwar so, da8 bei der zweiten,
Fr. 36 auch Ma 71 und 78 mit benutzt sind. Fr.37—44 iiber das Leiden
Christi folgen im ganzen Mi, so Fr. 37 = Mi 26, unter Verwertung von
Ma 79 u. 86 (iiber ,die siinde des gantzen menschlichen geschlechts“
8. oben S, LXIX); Fr. 38 = Mi 27; Fr. 39 = Mi 28; Fr. 40 = Mi 29;
Fr. 41 = Mi 30, 1. Hilfte; Fr. 42 und 43 entsprechen der einen Fr. Mi 32,

1) In der jetzigen Fassung erinnert Fr.26 auch an die Erklirung
des 1. Art. in Baders ,Gesprichbiichlein®, Cohrs I, 269.

?) Von einem Einfluf Bullingers (Bu 117 ff,, Goosz. 46£f) auf die
Gestaltung der Fr. 26—28, wie Goosz. Inl. 102 meint, kann ich dagegen
nichts finden.
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Mangel, den wir an der Darstellung der Rechtfertigung in Mi bemerkten
(0. 8. LXXXYV), gebessert. Immerhin ist es doch zu bedauern, da8 in der an
sich so schtnen Fr. 60 des Heid. nur der imputativen Gerechtigkeit, nicht
wenigstens im Voriibergehen auch der realen Gerechtmachung, etwa wie
Ma 133, gedacht wird. Trotz dieser Ausstellung gehirt die Rechtfertigungs-
lehre im Heidelberger zu seinen griSten Vorziigen, wie ein Vergleich
mit den Kat., wo sie ganz fehlt, z. B, Luthers kl. K. und den
Lasky’schen Kat., oder mit der Weitschweifigkeit, in der sie z. B. in
Jb 68—87, ja auch in C 44—50 vorgetragen wird, sofort ins Licht stellt.
Das Urteil iiber die Reéchtfertigung fillt aber auch fiir den Wert des
ganzen Kat. um 8o mehr ins Gewicht, weil die Pridestination in ihm
nicht mehr ausdriicklich vorgetragen wird. Mi 50—52 — und das ist
der wichtigste Unterschied zwischen H und Mi — sind ohne irgend
einen Ersatz gestrichen. Die Folgerungen aus dieser Tatsache werden
wir spiiter zu ziehen haben.

‘Weitere bedeutsame Abweichungen von Mi treten in der Sakraments-
lehre hervor. Zwar im allgemeinen verleugnet auch dieser Abschnitt
seine Vorlage nicht: er ist in der gleichen Weise unter Ubergehung der
Ausfiihrungen ,de ministerio ecclesiae“ in Ma, an die Erklirung des Sym-
bolums angeschlossen, und auch im einzelnen entsprechen sich die meisten
Fragen. Fr. 65 ist zusammengesetzt aus Mi 49 und 53 (bemerkenswert
ist, daB der Ausdruck in Mi 53: ,media, Gnadenmittel“, vermieden wird);
Fr. 66 geht auf Mi 54, Fr. 68 auf Mi 56 zuriick, wihrend freilich Mi 55
durch die ganz andersartige Frage 67 ersetzt 1st. Bei der Taufe
(¥Fr.69—74, vgl. Mi 57—63) und beim Abendmahl (Fr. 75—82, vgl. Mi 64—71)
sind nur die beiden entsprechenden Fragen Mi 59 und 66 ganz ausge-
lassen. Ferner ist bekanntlich Fr. 80 erst in der 2. und 8. Ausg. des
Heid. eingeschoben;') endlich ist die Antwort der Fr. 78 (an der Stelle
von Mi 68) auf der Heidelberger Synode im Januar 1563 laut der einzigen
uns erhaltenen aktenmi#figen Nachricht iiber die Verhandlungen in dem
sog. Memorial des Kurfiirsten Friedrich?) ginzlich umgearbeitet worden.

1) Uber Veranlassung, Recht und Sinn des Einschubes der Fr. 80
vgl. Goosz, Inl. 113—125, Lauterburg a. a. 0. 169; ungiinstige Beurteilung
bei A. Wolters, der Heid. Kat. in s. urspriingl. Gestalt, 1864, S. 118—140,
und J. Doedes, De H. C. in zijne eerste levensjaren, 1867, S. 24 ff., 149 f.

%) 8. Wolters, Theol. Stud. u. Krit. 1867, 8. 25; Goosz. Inl. S. 98 £.
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diplomatischen Riicksichten auch in bezug auf den ,waren leib* aufer
acht gelassen, von dem gemi8 Fr. 47 f. einfach gesagt wird, daB er .im
Himmel zar Rechten des Vatters“ ist. Der scharfe Ton in der Polemik
gegen Rom erhoht u. E. nur den Wert des Kat. trotz der Anfechtungen,
die er um Fr. 80 willen erlitten hat.

Am SchluB der Sakramentslehre ernemert H durch Fr. 83—85 in
seiner Weise den in Mi gestrichenen Abschnitt von Ma: ,de disciplina
ecclesiastica“. Diese Wiederherstellung, die iibrigens nur im Sinne der
sachlichen Tendenz, nicht irgendwelcher wortlichen Uberelnstimmung
zu verstehen ist, ist wohl nur gelungen, weil in dem Begriff der ,Schliissel“
ein iibergeordneter Gedanke sich finden lie, der weder den Lutheranern
noch den Verfechtern des Ziiricher Staatskirchentums (vgl. Bu 184 £,
Goosz. 165 f.) verfinglich war. In gleicher Weise aber hatte Calvin,
Inst. IV, 11, 1—2; an die claves seine Forderung einer ,spiritualis politia“
angekniipft, die Schliisselgewalt selbst in der doppelten Beziehung auf
die Predigt des Wortes Gottes und die Exkommunikation ansgelegt, und
fir die erstere Matth. 16 und Joh. 20, fiir die letztere Matth. 18 geltend
gemacht. Da der Heid. in unseren Fragen genau so verfahrt, so ist
offenbar Inst. IV, 11, 1—2 hier die Quelle, und das calvinische Element
im Kat. empfingt von neuem eine Stirkung.

Der dritte Teil beginnt wie Mi mit der Ertrterung iiber die Not-
wendigkeit und das Wesen der guten Werke, iiber deren grundsiitzliche
Stellung zur Rechtfertigung wir uns schon ausgelassen haben. Die in
dieser Beziehung wichtigste Fr. 86 hat Mi 72 durch Riickgang auf Ma
141, vielleicht auch am SchluB (,aus den Friichten gewiB sein“, ,den
Niichsten gewinnen“) durch Verwertung von Jb 86, unten 8. 80, trefflich
erweitert. Dafiir ist von Mi 77 in Fr. 87 nur der SchluB erhalten. Die
iibrigen Fragen 88—93 weichen von Mi 74—81 so gut wie gar nicht
ab; nur ist in Fr. 88 zu ,Bekehrung“ die bei Calvin und sonst gebréuch-
lichere Bezeichnung ,BuB“ hinzugefiigt; endlich ist Fr. 91 iiber das
‘Wesen der guten Werke ausfiihrlicher als Mi 79, aber nicht auf Grund
der entsprechenden Fr. in Ma (147), sondern nach Bu 205, Goosz. 117. —
In der Einzelauslegung der Gebote bewiihrt sich ganz besonders das
praktische Geschick des deutschen Bearbeiters durch die lebensvolle
Wiedergabe der ruhig, ja trocken dozierenden Vorlage. DaB zu diesem
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238, 289, ist zugleich nahe verwandt mit Z 189 ss, 41 ff.; Fr. 121 repro-
duziert Ma 241, 1. u. 2. Satz; zu beiden Fragen vgl. auch Meckhart
829 33—37. Die einzelnen Bitten werden nach Analogie von L in Gebets-
form ausgelegt. Im iibrigen entsprechen die Erklirungen der drei ersten
Bitten, Fr. 122—124, nur etwas erweitert, ziemlich genan den beziiglichen
Fragen in Mi (101—108). Bei der 4. und 5. Bitte, Fr. 125 und 126 ist
neben Mi 104 u. 105 auch Ma benutzt, n&mlich im ersten Falle Ma 251,
im zweiten Ma 257, zweite Hiilfte. Bei der letzten Bitte, Fr. 127 und den
‘Ybeiden Schludfragen 128—129 mbgen neben Mi 106—108 noch hinzugezogen
sein: zu Fr. 127 Meckhart 831 3—7, resp. Jb 197; zu Fr. 128 Z 141 1595
resp. L 213; zu Fr. 129 Bb 82s1.

b) Abschliessende Wiirdigung.

Als Ergebnis der Einzeluntersuchung 148t sich zuniichst das Ver-
hiltnis des Heid. zu seinen beiden Vorarbeiten etwa in folgenden
Punkten zusammenfassen:

1. Die Gesamtanlage und der Grundcharakter von Mi ist unver-
dindert tibernommen. Doch ist in H die in Mi hervortretende
Schwiiche der Rechtfertigungslehre gebessert; withrend dagegen die
Sakramentslehre nicht nur an dem ihr weniger giinstigen Standort ge-
blieben ist, sondern auch in der Auffassung und Darstellung gelitten hat.

2. Wenn schon der Hauptvorzug von Mi vor Ma in der Ausscheidung
von rein theologischem und fiir die religiose Volksunterweisung weniger
‘wertvollem Material bestand, so ist dieser Proze in H noch fortgesetzt
durch Streichung von Mi 9, Beschrinkung der Trinititslehre, Abschwiichung
der calvinischen Erklirung der Hgllenfahrt, Tilgung der Priidestinations-
lehre (dariiber gleich néheres). Andererseits sind wertvolle religis-ethische
Gedanken teils aus Ma wiederhergestellt, teils aus andern Quellen oder
-selbstéindig neu eingefiigt; so durch Erweiterung des 1. Teils, ferner beim
1, Art., in der Erklirung der Gebote u. a. Hierhin rechne ich auch die
Fragen iiber die Schliisselgewalt und vorziiglich die manche Partien
-des Kat. beherrschende Zentralidee von dem siihnenden Leiden und Sterben
Christi. Freilich ist die Beschrinkung auf das Biblische und Erbauliche
im Kat. nicht iiberall durchgefiihrt, so vor allem nicht in Fr. 12—18.
Auch in Bezug auf die um des Ubiquititsstreites willen beibehaltene
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gewalt fanden wir eine Verstirkung des calvinischen Elements; dazu ent-
stand durch die reichlichere und schirfere Aufnahme der Polemik gegen
den Katholizismus (Fr. 30, 80, 98, 102), durch welche H sich gegen Mi
und Ma offensichtlich abhebt, wenn man so will, eine Parallele zn Bullingers
Catechesis, mit der sich einige Fragen ja auch nahe berthren. Doch
ist dies alles von geringer Bedeutung; ausschlaggebend fiir die theologische
Gesamthaltung des Kat. ist dagegen einerseits die mehrfach erwihnte
christologische Tendenz, andererseits die Weglassung der Fragen in Mi
(50—52) tiber die Pridestination. Wir gehen wohl nicht fehl, wenn wir
in der ersteren, die als Eigengut Olevians zu betrachten ist (vgl. die von
Goosz. Inl. 112 angefiihrten Belege), einen stillen Einflu@ der deutsch-
lutherischen Reformation erblicken. Welche Stellung aber nimmt der
Heidelberger zur Priidestination ein?

5. Zuntichst ist das Gewicht der Tatsache, da8 Mi 50—52
gestrichen sind, gewiB nicht zu verringern. Bei der Pridestination
kommt ja besonders viel darauf an, an welche Stelle man sie
im Ganzen des christlichen Denkens riickt, ob in den Hintergrund
der nur von besonnenen Denkern durchforschten letzten Ursachen, oder
in den Vordergrund populirer Betrachtung. Zudem waren schon damals
auch unter den Reformierten sowohl von aumswiirtigen Autorititen wie
Bullinger, Lasky, als auch in Heidelberg selbst, z. B. von Boquin,!) Be-
denken genug, sei es iiber die Wahrheit der Lehre, sei es fiber die Art
ihres Vortrags geiéiuBert worden. Daher stiitzt Gooszen seine These von
dem beherrschenden Einflu8 Bullingers auf den Heidelberger wesentlich
mit auf die Ausscheidung des calvinischen Dogmas von der Pridestination
(Inl. 102£, 160f). Indessen ist es nicht minder eine unzweifelhafte '
Tatsache, dal der deutsche Kat. auch nach Streichung von Mi 50—52
jedenfalls die Wahrheit der Erwithlung zum Heil voraussetzt. Zuniichst
wird jede Art von Synergismus ausgeschlossen: der Glaube ist eine Gabe
Gottes (Fr. 20f., 65), ebenso die Bekehrung (Fr. 8, 64 oder 80: Christo
eingepflanzt, eingeleibt werden) und das neue Leben der Glimbigen (Fr.
86: ,Christus erneuert uns durch denm Geist zu seinem Ebenbild“, vgl.
Fr. 115, 103). Dazu wird die sog. perseverantia sanctorum sowohl in
Fr.53 vom h. Geist (der ,bei mir bleiben wird bis in Ewigkeit*), als in

) Vgl. Goosz. Inl. 76f.
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Genfer Kat. jetzt in der deutschen Redaktion noch weniger deutlich als
in Mi in die Augen fillt. 3. Endlich ist im einzelnen, auch auf dem
indirekten Wege durch die Laskyschen Kat., so viel calvinisches Erbgut
in den Katechismus aufgenommen, dall es ebenso unndtig wie langwierig
wiire, alles hier noch einmal aufzuzihlen.

Ebenso bestimmt wie die Abhiéngigkeit von Calvin aber hat weiter-
hin unsere Untersuchung erwiesen, da8 trotz des Reichtums an calvinischen
Motiven und Ideen der Heidelberger doch nicht mit dem Calvinismus
identisch ist. Wo liegt denn aber die Grenzlinie? Das ist schon des-
wegen nicht leicht zu bestimmen, weil wir nach allem Vorangegangenen
annehmen miissen, daB die Hauptverfasser des Kat. an keiner Stelle auch
nur an einen stillen Gegensatz gegen Calvin dachten. Gooszen hat in der
Nachfolge Ebrards, Christliche Dogmatik 1851, I, 54 ff., die Eigentiim-
lichkeit des Heid. zu treffen gemeint durch Unterscheidung einer ,soterio-
logisch - biblischen“ oder ,anthropologisch - soteriologischen“, und einer
pintellektualistisch-spekulativen* Richtung im ref. Protestantismus: der
letzteren habe Calvin in der Ibstitutio je linger, desto reichlicheren
Tribut gezollt, wihrend der groB8e Vorzug des Heid. in der Beschrinkung
auf die erstere liege. Indessen kann diese Unterscheidung keineswegs
geniigen; denn 1. ist sie ungerecht gegen Calvin. Es ist doch ein sehr
verkehrtes Vergleichsobjekt, wenn der Heid. Kat. mit der letzten Ausg.
der Institutio zusammengestellt wird; vergleicht man ihn dagegen, wie
billig, mit dem Genf. Kat., so schrumpft das Intellektuell-Spekulative auf
der Seite des letzteren sofort stark zusammen. An der Spitze des Genfer
gleich hinter der auch von uns kritisierten Disposition (oben S. XXXVII)
steht ja der Satz: ,Fiduciae in Deo collocandae fundamentum ac principium
est, eum in Christo novisse* (Op. VI, 12). 2. Aber auch fiir den Heid.
selbst ist mit dem Ausdruck ,soteriologisch-biblisch“ zu wenig und zu Un-
bestimmtes gesagt. Inwiefern soll hierdurch seine Auslegung des Gesetzes,
des Gebetes, ja anch mancher Partien des Glaubenshekenntnisses im Unter-
schied von C charakterisiert sein? Was an dem Schlagwort richtig ist,
bezieht sich nur auf den Ausgangspunkt und die Einteilung des Heidelberger.

Will man zu einer ausreichenden Erkenntnis der geschichtlichen
Eigenart des Heidelberger gelangen, so ist dies nur durch allseitige
Beachtung der Einfliisse moglich, die neben dem Calvinismus zu seiner
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konfession hintiber; innerhalb der eigenen Kirche aber haben sich je und
je verschiedene Theologien (z. B. Voetius und Coccejus) und mannigfache
religitse Strémungen (z. B. Orthodoxie und Pietismus) auf ihm aufbanen
kénnen. Dieser Skumenische Charakter aber — und das ist m. E. seine
spezifische theologische Eigenart — beruht darauf, da8 der Heidelberger
in Anlehnung an die frithere ref. Katechismustradition es verstanden hat,
die wirkungékriftigsten religids-ethischen Grundmotive des
reformierten Protestantismus, speziell — aber nicht einzig —
seines bedeutsamsten Zweiges, des Calvinismus, zusammenzufassen, und
fast durchweg in einfach-biblischer Reinheit vorzutragen. Im-
dem ich dabei das fiir mich Charakteristische des Kat. an den Unter-
schied von Religion und Theologie ankniipfe, wei ich zwar wohl,
auf welchen schwankenden Boden ich mich damit begebe. Denn
was ist rein religits, was rein theologisch? Die Antworten werden
sehr verschieden ausfallen. Aber andeérerseits steht doch fest, daB
die Unterscheidung notwendig gemacht werden 'muB; und gerade
das ist das wesentlichste Merkmal eines guten Katechismus, da8 er
einer Konfession im Unterschied von allen theologischen und #uBerlich
kirchlichen Fragen die bleibende religitse Heilswahrheit vorhilt, die ihr
Grundwesen ausmacht. In diesem Sinne aber findet der Reformierte
im Heid. Kat. die spezifischen Impulse seiner Frommigkeit ansgesprochen:
die alleinige Autoritiit der Bibel fiir Lehre und Leben (Fr. 82, 91, 96 f.),
die absolute Abh#ngigkeit von Gott (Fr.26ff)), die unbedingte Heils-
gewiBheit (Fr. 1, 32 usw.), die Rechtfertigung rein aus Gnaden, eng ver-
bunden mit der sittlichen Triebkraft des Glaubens, die Notwendigkeit
der Bekehrung und den Ernst des sittlichen Strebens, den Gegensatz
gegen alle kreatiirliche Heilsvermittlung (Fr. 29 f., 65 ff., 94, 96 ff.) u. dgl.
DaB der Heidelberger dies alles in klarem Zusammenhang und mit der
urspriinglichen Zeugniskraft der Reformation zum Ausdruck bringt, ist
seine Groe; darin liegt seine Bedeutung auch ftir die Gegenwart. Zu-
mal der deutsch-reformierte Protestantismus ist mit diesem seinem edelsten
Erzeugnis so eng verkniipft, daB, wo der Heidelberger Katechismus ver-
schwunden ist, auch sehr bald das reformierte Wesen iiberhaupt ver-
schwinden wird.




Der Heidelberger Katechismus.

Lang, Der Heidelberger Katechismus. 1



Catechismus,

[*) Oder Christlicher Vnderricht, wie der in Kirchen vnd
Schulen der Churfiirstlichen Pfaltz getrieben wirdt.

Vorred.

WIR Friderich von Gottes Genaden Pfaltzgrafe bey Rhein,
des heiligen Romischen Reichs Ertztruchses vnd Churfiirst, Hertzog in
Bayern, etc. Entbieten allen vnd jeden vnsern Superintendenten, Pfarrherrn,
Predigern, Kirchen vnd Schuldienern vnsers Churfiirstenthumbs der Pfaltz-
grafeschafft bey Rhein, vnser genad vnd gruB, Vnd fiigen euch hiemit
zuwissen.

Nach dem wir vns ausz erinnerung Gottlichs Worts, auch natiirlicher
pflicht von verwandnusz schuldig erkennen. Vnd endlich fiirgenommen,
Vaser von Gott befohlen Ampt, beruff vnd regierung, nicht allein zu fried-
lichem, riligem wesen, auch zuerhaltung ziichtigen auffrichtigen vnd Tugent-
samen wandels ynd lebens vnserer vnderthanen, zurichten vnd anzustellen:
Sondern auch vnd fiirnemlich dieselbige zu rechtschaffener erkanntnusz
vnd forcht des Almechtigen, vnd seines seligmachenden Worts, als das
einige fundament aller Tugenten vnn gehorsams, je lenger je mehr an-
zuweisen vnn zubringen. Auch also sie zur ewigen vnd zeitlichen wol-
fart vngesparts vleisz von grund vnsers hertzens gern befiirdern, vnd
sovil an vns, darbey erhalten helffen wolten.

Vnd aber gleich anfangs in eintrettung vnserer regierung erfaren:
‘Wiewol von vnsern lieben Vettern vnd Vorfarn, Pfaltzgrafen, Chur--
fiirsten ete. 1oblicher seliger gedechtnusz, allerhand Christliche vnd niitz-
liche ordnungen vnn vorbereitungen, zu befiirderung solcher ehr Gottes,.
van erhaltung Bfirgerlicher zucht vnd policey auffgericht vnd fiirgenommen :

Dasz doch demselbigen nit mit dem ernst, wie es sich wol gepiiret,

) Dieser Zusatz des Titels sowie die folgende Vorrede steht nicht.
in der 4., sondern nur in der 1.—3. Ausgabe.






— 4 —

auch sonst auff der Cantzel dem gemeinen Man vleissig vnd wol ein-
bilden, darnach lehren, thun vnn leben. Vngezweiffelter hofinung vnd
zuunersicht, wenn die jugendt anfangs im wort Gottes also mit ernst
vnderwiesen vnd aufferzogen: es werde der Almechtig auch besserung
des lebens, zeitliche vnd ewige wolfart verleihen vnd widerfaren lassen.
Das wollen wir vns, wie oblaut, zu geschehen zu euch entlichen versehen.

Datum Heydelberg auff Dinstag den neuntzehenden Monatstag
Januarij, Nach Christi vnsers liecben Herrn vnd Seligmachers geburt, im
Jar, Tausendt, Filnffhundert, drey vnd sechtzig.]

1. Frag. L LECTIO.  Der I. Sontag.
Was ist dein einiger trost in leben vnd in sterben?

Antwort.

Das ich mit Leib vnd Seel, beyde in leben vnd in sterben®
nicht mein®, sonder meines getrewen Heilands Jesu Christi
eigen bin® der mit seinem thewren blutd, fir alle meine
stinden volkommlich bezalet®, vnd mich ausz allem gewalt des
Teuffels erltset hat!, vnd also bewaret, das one den willen
meines Vatters im Himmel, kein har von meinem haupt kan
fallen®, ja auch mir alles zu meiner seligkeyt dienen musz'.
Darumb er mich auch durch seinen heiligen Geist des ewigen
lebens versichert*, vnd jm forthin zu leben von hertzen willig
vnd bereit macht!.

a) Rom. 14, 8. — b) 1. Cor. 6, 19. — ¢) 1. Cor. 3, 23. — d) 1. Pet.
1, 18f. — e) 1.Toha. 1,7; 2, 2. — f) 1. Ioha. 3,8. — g) Ioh. 6, 389. —
h) Matt. 10, 20—81. Lue. 21, 18. — i) Rom 8, 28. — k) 2. Cor. 1, 21f.
Ephes. 1, 13f. Rom. 8, 15£. — 1) Rom. 8, 14.

2. Frag.

Wieuiel stick seind dir notig zu wissen, dasz du in diesem
trost seliglich leben vnd sterben mogest?

Antwort.
Drey stiick®. Erstlich wie grosz meine sinde vnnd elend
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6. Frag. Der 3. Sontag.

Hat denn Gott den menschen also bosz vond verkert er-
schaffen?

Antwort.

Nein®: sonder Gott hat den menschen gut, vnnd nach
seinem ebenbild erschaffen®, das ist, in warhafftiger gerechtig-
keyt vnd heiligkeyt, auff dasz er Gott seinen Schipffer recht
erkennte, vnd von hertzen liebte, vnd in ewiger seligkeyt mit
jm lebte, jn zu loben vnd zu preisenc®,

a) Gen. 1,31, — b) Gen. 1, 26f. — ¢) 2. Cor. 3, 18. Coloss. 3, 10.
Ephes. 4, 24.

7. Frag.
Woher kompt denn solche verderbte art des menschen?

Antwort.

Ausz dem fall vnd vngehorsam vnser ersten eltern Adams
vnd Euen im Paradeisz®, da vnser natur also vergifftet worden,
dasz wir alle in stinden empfangen vnd geboren werden®.

a) Gen. 3. Rom. 5, 12, 18f. — b) Psalm. 51, 7.

8. Frag.

Seind wir aber dermassen verderbt, dasz wir gantz vnnd
gar vntichtig seind zu einigem guten, vnnd geneigt zu allem
bosen?

Antwort.

Ja®: Es sey denn, dasz wir durch den Geist Gottes wider
geboren werden®.

a) Iohan. 3, 6. Gen.6, 5. Iohan. [Job.]") 14, 4; 15, 14, 16, 35. Esai.
53, 6. — b) Iohan. 3, 5.

9. Frag. Der 4. Sontag.
Thut denn Gott dem menschen nicht vnrecht, dasz er in
seinem Gesetz von jm fordert das er nicht thun kan?®)?

) Die eckigen Klammmern enthalten Verbesserung von Druckfehlern
in Kirchenordnung von 1563. %) 1.—8. Ausg.: ,kan thun®,
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DER ANDER THEIL.
VON DES MENSCHEN ERLOSUNG.

12. Frag. II. LECTIO. Der 5. Sontag.

Dieweil wir denn nach dem gerechten vrtheil Gottes zeit-
liche vond ewige straff verdient haben: wie mochten wir dieser
straff entgehen, vod widerumb zu gnaden kommen? -

Antwort.

Gott will das seiner gerechtigkeyt gnug geschehe®, der-
wegen mtissen wir derselben entweder durch vns selbst, oder
durch einen andern volkommene bezalung thun®.

a) Exo. 20, 5; 23, 7. — b) Rom. 8, 3f.
13. Frag.
Ktnnen wir aber durch vns selbst bezalung thun?

Antwort.
Mit nichten: sonder wir machen auch die schuld noch tig-
lich grosser®.
a) Iob. 9, 2f; 15, 15f. Matth. 6, 12,

14. Frag.
Kan aber jrgend eine blosse Creatur fir vns bezalen?

Antwort.

Keine: Denn erstlich will Gott an keiner andern Creatur
straffen, das der mensch verschuldet hat®>. Zum andern, so kan
auch kein blosse Creatur den last des ewigen zorns Gottes wider
die stinde ertragen, vnd andere dauon erltsen®.

a) Heb. 2, 14—18. — Psal. 130, 3.

15. Frag.
Was miissen wir denn fiir einen Mittler vond Erléser suchen ?

Antwort,
Einen solchen, der ein warer®, vnd gerechter mensch® vnd
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Antwort.
Vnser Herr Jesus Christus®, der vns zur volkommenen er—
1osung vnd gerechtigkeyt geschenckt ist®.

a) Matt. 1,28. 1. Tim. 3,16. Luc. 2,11. — b) 1. Cor. 1, 80,

19. Frag.
Woher weistu das?

Antwort.
Ausz dem heiligen Euangelio, welchs Gott selbst anfenglich
im Paradeisz® hat offenbaret: folgends durch die heilige Ertz-
uiitter® vnd Propheten lassen verktindigen, vnd durch die Opffer
vond andere Ceremonien des Gesetzes fiirgebildete. Endtlich
aber durch seinen eingeliebten Son erfiillet?.
a) Gen. 1. [3,15.] — b) Gen. 22, 18; 49, 10f. Rom. 1,2. Heb. 1, 1.

Act. 3, 22—24; 10, 43. — c) Iohan. 5, 46. Hebr, 10, 7. — d) Rom. 10, 4.
Gal. 4, 4f.

20. Frag. Der 7. Sontag.

Werden denn alle menschen widerumb durch Christum
selig, wie sie durch Adam sind verloren worden?

Antwort.
Nein: sonder allein die jenigen, die durch waren glauben
jm werden eingeleibet, vnd alle seine wolthaten annemen®.

a)Iohan. 1, 12f. Esai.53,11. Psalm. 2,12, Rom. 11, 20. Heb. 4, 21.; 10, 39.

21. Frag.
Was ist warer glaub?

Antwort.

Es ist nicht allein ein gewisse erkandtnusz, dardurch ich
alles fir war halte, was vns Gott in seinem wort hat offen-
baret®: sonder auch ein hertzliches vertrawen®, welches der
heilige geist® durchs Euangelium in mir wtrcket?, dasz nicht
allein andern, sonder auch mir vergebung der stinden, ewige
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wider aufferstanden von den todten, auffgefaren gen
Himmel, sitzet zu der Rechten Gottes des allmechtigen
Vatters, von dannen er kommen wird, zu richten die
lebendigen vnd die todten.

Ich glaub in den heiligen Geist, eine heilige all-
gemeine Christliche Kirche, die gemeinschafft der
Heiligen, vergebung der stinden, aufferstehung des
fleisches, vnd ein ewigs leben.

24. Frag. Der 8. Sontag.
Wie werden diese!) Artickel abgetheilt?

Antwort.

In drey theil. Der erst ist von Gott dem Vatter, vnnd vnser
erschtpffung. Der ander von Gott dem Son, vnd vnser erltsung.
Der dritt von Gott dem heiligen Geist, vnd vnser heiligung.

25. Frag.
Dieweil nur ein einig Gottlich wesen ist®: warumb nennestu
drey, den Vatter, Son, vnd heiligen Geist?

Antwort.

Darumb dasz sich Gott also in seinem wort geoffenbaret
hat®, dasz dise drey vnderschiedliche Personen, der einig war-
hafftig ewig Gott seind.

a) Deut. 6, 4. — b) Esai. 61, 1. Psal. 110, 1. Matth. 3, 16f.; 28, 19.
1. Ioha. 5, 7.

VON GOTT DEM VATTER.

26. Frag. Der 9. Sontag.

Was glaubestn, wenn du sprichst, Ich glaub in Gott Vatter,
den allmechtigen, Schtpffer Himmels vnd der Erden?

Antwort.?)
Dasz der ewig Vatter vnsers Herrn Jesu Christi, der Himmel

) In der 1. Ausgabe: ,die“. ?)Im Original versehentlich: ,Frag“.
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keyt danckbar®, vnnd auffs zuktinfftig guter zuuersicht zu vnserm
getrewen Gott vnd Vatter sein sollen, dasz vns keine Creatur
von seiner liebe scheiden wirde, dieweil alle Creaturen also in
seiner hand sind, dasz sie sich one seinen willen auch nicht
regen noch bewegen kinnend.

a) Rom. 5, 8. Tacob. 1,3. Iob. 1, 21. — b) Deut. 8, 10. 1. Thess.
5,18. — ¢) Rom. 8, 88f. — d) Iob. 1,12. Acto. 17,25—28. Prou. 21, 1.

VON GOTT DEM SON.

29. Frag. 1II. LECTIO. Der 11. Sontag.

Warumb wird der Son Gottes Jesus, das ist, seligmacher
genannt?

Antwort.

Darumb dasz er vns selig macht von vnsern stinden® vnd
dasz bey keinem andern einige seligkeyt zusuchen noch zu-
finden ist®.

a) Matt. 1, 21, Heb. 7, 26. — b) Act. 4, 12.

30. Frag.
Glanben denn die anch an den einigen seligmacher Jesum,
die jre seligkeyt vnd heil bey heiligen, bey jnen selbst, oder
anderstwo suchen?

Antwort.

Nein: sonder sie verleugnen mit der that den einigen Selig-
macher vnd Heiland Jesum, ob sie sich sein gleich rhtimen®.
Denn entweder Jesus nicht ein volkommener Heiland sein musz:.
oder die diesen Heiland mit warem glauben annemen, mtissen
alles in jm haben, das zn jrer seligkeyt vonntten ist®.

a) 1. Cor. 1, 18, 830f. Gal. 5, 4. — b) Esai. 9, 6. Coloss. 1, 191.;
2, 10. Iohan. 1, 16.

31. Frag. Der 12. Sontag.
Waramb ist er Christus, das ist, ein gesalbter genannt?-
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34. Frag.
Warumb nennestu jn vnsern Herrn?

Antwort.

Dasz er vns mit Leib vnd Seel von der stinden, vnd ausz
allem gewalt des Teuffels, nicht mit Gold oder Silber, sonder
mit seinem thewern Blut, jhm zum eigenthumb erléset vnd
erkaufft hate.

a) 1. Pet. 1,18£; 2,9. 1. Cor. 6, 20; 7, 28.

35. Frag. [Der 14. Sontag.]

Was heist, dasz er empfangen ist von dem heiligen Geist,
geborn ausz Maria der Jungfrawen?

Antwort.

Dasz der ewige Son Gottes, der warer vnd ewiger Gott
ist®, vond bleibet®, ware menschliche natur, ausz dem fleisch
vond blut der Jungfrawen Maria®, durch wirckung des heiligen
Geists an sich genommen hatd, auff dasz er auch der ware
samen Dauids sey®, seinen brildern in allem gleich?, auszge-
nommen die stinde®.

a) Ioha. 1, 1. Rom. 1, 8f. — b) Rom. 9, 5. — ¢) Gal. 4, 4. Ioha. 1, 14,

— d) Matth, 1, 18—20. Luec. 1, 35. — e) Psal. 132, 11. Rom. 1, 3. —
f) Phil. 2, 7. — g) Hebr. 4, 15.

36. Frag.
Was putz bekomestu ausz der heiligen empfengnusz vnnd
geburt?) Christi?
Antwort.

Das er voser mittler ist®, vnd®) mit seiner vnschuldt vnnd
volkommenen heiligkeyt meine stinde, darinn ich bin empfangen,
fir Gottes angesicht bedecket®.

a) Heb. 2, 16f. — b) Psal. 32, 1f. 1. Cor. 1, 80.

Y) ,vond geburt“ fehlt in der 1., erst zugesetzt in der 2. Ausg.
) Das gleiche gilt von ,unser mittler ist, vnd“.
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Antwort.

Darumb, dasz von wegen der gerechtigkeyt vnd warheyt®
Gottes, nicht anderst fir vnsere stinden mochte!) bezalet werden,
denn durch den todt des Sons Gottes®.

a) Gen. 2, 17. — b) Hebr. 2, 9, 14f.

41, Frag.
Warumb ist er begraben worden?

Antwort.
Damit zu bezeugen, dasz er warhafftig gestorben sey®.

a) Matt. 27, 59f. Luc. 23, 52f. Iohan. 19, 88—42. Acto. 13, 29.

42 Frag.

Weil denn Christus fiir vns gestorben ist, wie kompts dasz
wir auch sterben milssen?

Antwort.
Vnser todt ist nicht ein bezalung fuir vnsere siinde: sonder
nur ein absterbung der stinden, vnd eingang zum ewigen leben®.

a) Iohan. 5, 24. Philip. 1, 23. Rom. 7, 24f.

43. Frag.

Was bekommen wir mehr fur nutz ausz dem Opffer vnnd
todt Christi am Creutz?

Antwort.

Dasz durch seine krafft vnser alter mensch mit jm ge-
creutziget, getbdtet vond begraben wird®, auff dasz die bisen
luste des fleisches nicht mehr in vns regieren® sonder dasz
wir vns selbst jm zur dancksagung auffopfferne,

a)Rom. 4.[6, 6—8, 11£.]%) Coloss. 2, 12. — b)Rom. 6,12. — ¢)Rom. 12, 1.

1) Alle tibrigen Ausgaben des 16. Jahrh. lesen: ,mdchte.
%) Kirchenordnung 1563: ,Rom.4“; doch ist nach allen andern mir
bekannten Ausgaben Rom. 6, 6ff. gemeint. ’
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erden auffgehaben gen Himmel®, vnd vns zu gut daselbst ist®,
bisz dasz er wider kompt zurichten die lebendigen vnd die
todtene.

a) Acto. 1,9. Matt. 26, 64, Mar. 16, 19. Luc. 24, 51. — b) Heb.
4,14; 7,24£; 9,11, Rom. 8, 34, Ephes. 4, 10. Coloss. 3, 1. — ¢) Act.
1,11, Matt. 24, 30.

47. Frag.

Ist denn Christus nit bey vns bisz ans ende der Welt, wie
er vns verheissen hat*?

Antwort.

Christus ist warer mensch vnd warer Gott: Nach seiner
menschlichen natur, ist er jetzunder nit auff erden®: aber nach
seiner Gottheyt, Maiestet, gnad vnnd Geist, weicht er nimmer
von vns®.

a) Matt. 28, 20. — b) Matt. 26, 11. Iohan. 16, 28; 17, 11. Actor. 3, 21.
— ¢) Ioh. 14, 17ff.; 16, 13. Matt. 28, 20. Ephes, 4, 8. ’

48. Frag.

Werden aber mit der weis die zwo naturen in Christo nit
von einander getrennet, so die menscheit nicht vberal ist, da
die Gottheyt ist?

Antwort.

Mit nichten: Denn weil die Gottheyt vnbegreiflich vnd
allenthalben gegenwertig ist®: so musz folgen, dasz sie wol ausser-
halb jrer angenommenen menschheyt, vnd dennoch nichts desto
weniger auch in derselben ist, vnd perstnlich mit jr vereiniget
bleibt®.

a) Acto. 7, 49. Ierem. 23, 24, — b) Coloss. 2, 9. Iohan. 3, 13; 11, 15,
Matt. 28, 6.

49. Frag.  Der 18. Sontag.
Was ntitzet vns die Himmelfahrt Christi?
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haupt, eben des Richters der sich zuuor dem gericht Gottes
fir mich dargestellt, vnd alle vermaledeyung von mir hinweg
genommen hat, ausz dem Himmel gewertig bin®, dasz er alle
seine vond meine feinde, in die ewige verdamnusz werffe®:
mich aber sampt allen auszerwehlten zu jm in die himlische
freud vnd herrligkeyt nemee.

a) Luc. 21,28. Rom. 8, 23f. Philip. 3, 20f. Tit. 2, 18. — b) 2, Thes.
1,6—10. 1. Thess. 4, 16f. Matt. 25, 41. — c) Mat. 25, 34.

VON GOTT DEM HEILIGEN GEIST.

53. Frag. Der 20. Sontag.
Was glaubestu vom heiligen Geist?

Antwort.

Erstlich dasz er gleich ewiger Gott mit dem Vatter vnnd
dem Son ist®. Zum andern dasz er auch mir gegeben ist?,
mich durch ein waren glauben, Christi vnnd aller seiner wol-
thaten theilhafftig machte, mich trostet?, vond bey mir bleiben
wird bisz in ewigkeyte.

a) Gen. 1, 2. Esai. 48, 16. 1. Cor.3, 16. 1. Cor. 6, 19. Acto. 5, 3f. —

b) Matt. 28, 19f. 2. Cor. 1,21f. — c) Gal. 3,14. 1.Pet. 1,2. 1. Cor.
6, 17. — d) Actor. 9, 31. — e) Ioan. 14, 16. 1. Pet. 4, 14,

54. Frag. Der 21. Sontag.

Was glaubstu von der heiligen allgemeinen Christlichen
Kirchen?

Antwort.

Dasz der Son Gottes® ausz dem gantzen menschlichen ge-
schlecht®, jhm ein auszerwelte gemein zum ewigen lebene,
durch seinen geist vnd wort? in einigkeyt des waren glaubense,
von anbegin der welt, bisz ans end! versamle, schiitze vnnd
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57. Frag. Der 22. Sontag.
Was trést dich die aufferstehung des fleisches?

Antwort.

Dasz nicht allein meine seel nach diesem leben als bald
zu Christo jrem haupt genommen wird®: sonder auch dasz disz
mein fleisch durch die krafft Christi aunfferweckt, wider mit
meiner seelen vereiniget, vnd dem herrlichen ) leib Christi gleich-
formig werden soll®.

a) Luc. 23,43. Philip. 1, 21—23, — b) 1. Cor. 15, 53f. Iob. 19,
25—27. 1.Ioh. 3, 2. Philip. 3, 21.

58. Frag.
Was trost dich der Artickel vom ewigen leben?

Antwort.

Dasz, nach dem ich jetzunder den anfang der ewigen freude
in meinem hertzen empfinde®, ich nach diesem leben volkommene
seligkeyt besitzen werde, die kein aug gesehen, kein ohr ge-
horet, vond in keines menschen hertz nie kommen ist®, Gott
ewiglich darinn zu preisen®. -

a) 2. Cor. 5,2f. — b) 1. Cor. 2,9. — c) Ioha, 17, 8.

59. Frag. V. LECTIO. Der 23. Sontag.
Was hilfft es dich aber nun, wenn du disz alles glaubest?

Antwort.

Dasz ich in Christo fiir Gott gerecht, vnnd ein Erb des
ewigen lebens bin®.

a) Hab. 2,4. Rom. 1,17. Iohan. 3, 36.
60. Frag.
Wie bista gerecht fr Gott?
Antwort.
Allein durch waren glauben in Jesum Christum®, Also: dasz

1) In der 1.—3. Ausgabe: ,heiligen“; doch schon in den ,Errata“
der 1. Ausgabe als Druckfehler bezeichnet.
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63. Frag.
Verdienen aber vnsere gute werck nichts, so sie doch Got
in diesem vnd zukunfftigem leben will belohnen?

Antwort.
Diese belohnung geschicht nit ausz verdienst, sonder ausz
gnaden®,
a) Lue. 17, 10.
64. Frag.

Macht aber diese lehr nicht sorglose vnd verruchte leuth?

An‘twort.

Nein: Denn es vnmoglich ist, dasz die, so Christo durch
waren glauben sind eingepflantzt, nicht frucht der danckbarkeyt
sollen bringen®,

a) Matt. 7, 18.

VON DEN HEILIGEN SACRAMENTEN.

65. Frag.  Der 25. Sontag.
Dieweil denn allein der glaub vns Christi, vnd aller seiner
wolthaten theilhafftig macht, woher kompt solcher glaube?
Antwort,

Der heilig Geist wiirckt denselben in vnsern hertzen®, durch
die predig des heiligen Euangelions, vnd bestitiget den durch
den brauch der heiligen Sacramenten®.

a) Ephes, 2, 8f. Ioh. 3,5. — b) Matt. 28, 19f. 1. Pet. 1, 22f.

66. Frag.
Was seind die Sacrament?

Antwort.

Es seind sichtbare heilige warzeichen vnnd Sigill, von Gott
darzu eingesetzt, dasz er vns durch den brauch derselben, die
verheissung des Euangelions desto besser zuuerstehen gebe, vnnd
versigele: Nemlich dasz er vns von wegen des einigen opffers
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mit dem wasser, welches die vnsanberkeyt des leibs pflegt hin-
zunemmen, gewaschen bine.

a) Matt. 28, 19f. Actor. 2, 88. — b) Mat. 3, 11. Mar. 16,16. Rom.
6, 8f. — c) Mar. 1,4. Luec. 3,3.

70. Frag.
Was heist mit dem Blut vond Geist Christi gewaschen sein?

Antwort.

Es heist vergebung der stinden von Gott ausz gnaden haben,
vmb des bluts Christi willen, welches er in seinem opffer am
Creutz filr vns vergossen hat® Darnach auch durch den heiligen
Geist ernewert, vond zu einem glied Christi geheiliget sein,
dasz wir je lenger je mehr der stinden absterben, vnnd in einem
Gottseligen, vnstriflichen leben wandlen®.

a) Heb. 12,24, 1. Pet. 1, 2. Apoc. 1,5. Zach. 13, 1. Ezech. 36, 25—27.
— b) Ioh. 1, 33. Iohan.3,5. 1.Cor.6,11; 12,13. Rom.6,4. Coloss. 2, 11f.

71. Frag.

Wo hat Christus verheissen, dasz wir so gewisz mit seinem
Blut vnnd Geist, als mit dem Tauffwasser gewaschen seind?

Antwort.

In der einsetzung des Tauffs, welche also lautet: Gehet
hin, vnd lehret alle Vélcker, vnnd tauffet sie, im
namen des Vatters, vnd des Sons, vnd des heiligen
geists®: Wer da glaubet von getauffet wird, der wird
selig werden: wer aber nicht glaubt, der wirdt ver-
dampt werden®. Diese verheissung wirdt anch widerholet,
da die schrifft den Tauff das bad der widergeburt®, vnd ab-
wischung der stinden nennet?.

a) Mat. 28, 19. — b) Mar. 16, 16. — ¢) Tit. 3, 5. — d) Acto. 22, 16.

72. Frag. - Der 27. Sontag.

~ Ist denn das eusserlich Wasserbad die abwaschung der
siinden selbst?
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VOM HEILIGEN ABENDMAL JESU CHRISTL

75. Frag. VL. LECTIO.  Der 28. Sontag.
Wie wirstu im heiligen Abendmal erinnert vnd versichert,
dasz du an dem einigen opffer Christi am Creutz, vnd allen
seinen giitern gemeinschafft habest?

Antwort.

Also, dasz Christus mir vond allen gliubigen von diesem
gebrochnen brod zu essen, vond von disem Kelch zutrincken
befohlen hat zu seinem gedechtnisz?), vnnd darbey verheissen®,
Erstlich dasz sein leib so gewisz fur mich am Creutz geopffert
vnd gebrochen, vnnd sein blut fir mich vergossen sey, so ge-
wisz ich mit augen sehe, dasz das brod des HERRN mir ge-
brochen, vnd der Kelech mir mitgetheilet wird: Vnd zum andern,
dasz er selbst meine seel mit seinem gecreutzigten Leib vnnd
vergossnen Blut, so gewisz zum ewigen leben speise vnd trencke,
als ich ausz der hand des Dieners empfange, vnnd leiblich
niesse das brod vond den Kelch des HERRN, welche mir als
gewisse warzeichen des leibs vnd bluts Christi gegeben werden.

a) Matt. 26, 26—28. Mare. 14, 22—24, Luc. 22, 19f. 1. Cor. 10, 16f.;
11, 23—25; 12, 18.

76. Frag.

Was heist den gecreutzigten leib Christi essen, vnnd sein
vergossen Blut trincken?

Antwort,

Es heist nit allein mit glaubigem hertzen das gantze leiden
vond sterben Christi annemmen, vnd dardurch vergebung der
stinden vnd ewiges leben bekommen®: Sonder anch darneben
durch den heiligen Geist, der zu gleich in Christo vond in
vns wohnet, also mit seinem gebenedeyten leib je mehr vnnd
mehr vereiniget werden®: dasz wir, ob gleich er im Himmele,
vond wir auff Erden sind: dennoch fleisch von seinem fleisch,

1) In der 1.—3. Ausgabe fehlt: ,zu seinem gedechtnisz“,
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Antwort.

Nein: sonder wie das wasser in dem Tauff, nicht in das
blut Christi verwandlet, oder die abwaschung der siinden selbst
wird, deren es allein ein Gottlich warzeichen vnd versicherung
ist*: also wirdt auch das heilig brodt im Abendmal?) nit der leib
Christi selbst?, wiewol es nach art vnd brauch der Sacramenten®,
der leib Christi genennet wird.

a) Matt. 26, 29, Marc. 14, 24. — b) 1. Cor. 10, 16£.; 11, 26—28, —

c) Gen. 17, 10£,, 14, 19. Exod. 12, 26f., 43, 48. Tit. 3,5. 1. Pet. 3, 2L
1. Cor. 10, 1—4.

79. Frag.

Warumb nennet denn Christus das brod seinen leib, vnd
den Kelch sein blut, oder das newe Testament in seinem blut,
vnd S, Paulus, die gemeinschafft des leibs vond bluts Jesu Christi?

Antwort.

Christus redet also nit one grosse vrsach: Nemlich, dasz
er vns nicht allein damit wil lehren, dasz, gleich wie brod vnnd
wein das zeitliche leben erhalten, also sey auch sein gecreut-
zigter leib vnd vergossen blut, die ware speisz vnnd tranck
vnserer seelen, zum ewigen leben®: sonder viel mehr dasz er
vns durch disz sichtbare zeichen vnd pfand wil versichern, dasz
wir so warhafftig seines waren leibs vnd bluts durch wiirckung des
heiligen Geists theilhafitiz werden, als wir diese heilige war-
zeichen, mit dem leiblichen mund zu seiner gedechtnusz emp-
fangen®: vnd dasz all sein leiden vnnd gehorsam?) so gewisz
voser eigen sey, als hetten wir selbst in vnser eigen person
alles gelitten vnnd gnug gethan.

a) Ioh. 6, 51, 55. — b) 1. Cor. 10, 16f.

80. Frag. Der 30. Sontag.

Was ist fur ein vnderscheid zwischen dem Abendtmal des
HERRN, vnnd der Bipstlichen Mesz?

1) In der 1. Ausgabe: ,,Nachtmal®,
) In der 1. Ausgabe: ,vnd sterben“.
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doch vertrawen, dasz dieselbige jhnen verzihen, vnd die vbrige
schwachheyt mit dem leiden vnd sterben Christi bedeckt sey,
begeren auch je mehr vnd mebr jhren glauben zu stercken
vnd jhr leben zubessern. Die vnbuszfertigen aber vnd heuchler,
essen vnd trincken jnen selbst das gericht®.

a) 1. Cor. 10, 19—22; 11, 28f.

82. Frag.

Sollen aber zu diesem Abendmal auch zu gelassen werden,
die sich mit jhrer bekandtnusz vnnd leben, als vnglaubige vnd
Gottlose erzeigen?

Antwort.

Nein: denn es wirdt also der Bundt Gottes geschmecht,
vnd sein zorn vber die gantze gemein gereitzet®. Derhalben
die Christliche kirch schuldig ist, nach der ordnung Christi vnd
seiner Aposteln, solche, bisz zn besserung jres lebens, durch
das ampt der Schliissel auszzuschliessen.

a) 1. Cor. 11, 20, 84. Esai. 1, 11—15; 66, 3. Ierem. 7, 21—23.
Psalm. 50, 16f.
83. Frag. Der 31. Sontag.
Was ist das ampt der Schltissel?

Antwort.

Die Predig des heiligen Euangelions, vnd die Christliche
Buszzucht, durch welche beyde sttick, das Himmelreich den
glaubigen auffgeschlossen, vnd den vonglaubigen zugeschlosser
wird®,

a) Matt. 16, 181.; 18, 18,

84. Frag.

Wie wird das Himmelreich durch die predig des heiligen
Euangelions auff vnd zu geschlossen?

Antwort.
Also: das nach dem befelch Christi, allen vnd jeden glaubigen
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Antwort,

Darumb, dasz Christus, nach dem er vns') mit seinem blut
erkaufft hat, vns auch durch seinen heiligen Geist ernewert zu
seinem ebenbildt, dasz wir mit vnserm gantzen leben vns danck-
bar gegen Gott fir seine wolthat erzeigen®, vnd er durch vns
gepriesen werde?: Darnach auch, dasz wir bey vns selbst vnsers
glaubens ausz seinen friichten gewisz sein®, vnnd mit vnserm
Gottseligen wandel, vnsere nechsten auch Christo gewinnen?.

a) Rom. 6, 18; 12, 1f. 1. Pet. 2, 5, 9f. 1. Cor. 6, 20. — b) Matt.

5,16, 1. Pet. 2, 12, — ¢) 1. Pet. 1.2) Matth. 7, 17f. Gal. 5, 6, 22, —
d) 1. Pet. 3,1f. Rom. 14, 19.

87. Frag.

Konnen denn die nicht selig werden, die sich von jhrem
vndanckbaren vnbuszfertigen wandel zu Gott nicht bekeren?

Antwort.

Keins wegs: denn, wie die schrifft saget: Kein vnkeuscher,
Abgottischer, Ehebrecher, Dieb, Geitziger, Trunckenpoltz, Lesterer,
Rauber vnd dergleichen, wird das reich Gottes erben®.

a) 1. Cor. 6,9f. Ephes. 5. 5f. 1. Iohan. 3, 14f

88. Frag. Der 33. Sontag.
In wieuiel sticken stehet die warhafftige busz oder be-
kerung des menschen?
Antwort.

In zweyen stlicken: In absterbung des alten®, vnd auff-
erstehung des newen menschen.

a) Rom. 6,4—6. Ephes. 4, 22—24. Coloss. 3, 5—10. 1. Cor. 5, 7.
89. Frag.
Was ist die absterbung des alten menschen?

) In der 1. Ausgabe: ,dasz, nachdem vns Christus ... erkaufft hat,
80 ernewert er vns auch“ etc.

9 1. Pet. 1. in 1.—38. Ausg. und Kirchenordnung von 1563 und 65,
in einer lat. Ausg. 1563: 1. Pet. 1, 10. Doch muB es nach einer andern
lat. Ausg. 1563, den Ausgaben von 1585 und spiter heien: 2. Pet. 1, 10.
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Egyptenland, ausz dem Diensthausz geftthret habe. Du
solt kein ander Gotter fiir mir haben.

Das Ander.

Du solt dir keine Bildnusz noch jrgendf eine gleich-
nus machen, weder des, das oben im Himmel, noch
des, das vnden auff Erden, oder desz, das im wasser
vnder der Erden ist, Du solt sie nicht anbeten, noch
jnen dienen. Denn ich der HERR dein Gott, bin ein
starcker eyueriger Gott, der die missethat der Viiter
heimsucht an den kindern, bis ins dritte vnd vierde
glied, deren die mich hassen: vond thue barmhertzig-
keyt an viel tausenden die mich lieben, vynd meine Ge-
bott halten.

Das Dritt.

Du solt den Namen des HERREN deines Gottes
nicht miszbrauchen, Denn der HERR wirdt den nicht
vngestrafft lassen, der seinen Namen miszbraucht.

Das vierdt.

Gedenck des Sabbaht tags, dasz du jhn heiligest.
Sechs tag soltu arbeiten, vnd alle deine werck thun,
aber am sibenden tage ist der Sabbath des HERREN
deines Gottes, da solt du keine arbeit thun, noch dein
Son, noch deine Tochter, noch dein knecht, noch deine
magt, noch dein vieh, noch der frembdling der in deinen
thoren ist. Denn in sechs tagen hat der HERR Himmel
vnd Erden gemacht, vond das Meer, vond alles was
drinnen ist, vnond rhuete am sibenden fage, darumb
segnete der HErr den Sabbath tag, vnd heiliget jn.

Das fiinffte.

Du solt dein Vatter vnnd deine Mutter ehren, auff
dasz du lang lebest im Land, das dir der HErr dein
Gott gibt.
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gewarten®, vnd jn von gantzem hertzen lieben!, férchten® vnnd
ehren!: Also dasz ich ehe alle Creaturen vbergebe, denn in
dem geringsten wider seinen willen thue™.

a) 1. Cor. 6, 91.; 10, 7, 14, — b) Leuit. 19, 31. Deut. 18, 10—12.
— ¢) Matt, 4, 10. Apoc. 19, 10; 22, 8f, — d) Ioh. 17, 8. — ¢) Iere. 17, 5.
—f) 1. Pet. 5, 5f. — g) Hebr. 10, 86, Coloss. 1, 11. Rom. 5, 8f. 1. Cor.
10, 10. Philip. 2, 14. — h) Psal. 104, 27—80. Esai. 45, 7. Iac. 1, 17.
— i) Deut. 6, 5. Matt. 22, 87. — k) Deut. 6, 2. Psalm. 111, 10. Prouer.
1,7; 9,10. Matth. 10, 28. — 1) Matth. 4, 10. Deut. 10, 20. — m) Matth.
5, 291.; 10, 37. Actor. 5, 29.

95. Frag.
Was ist Abgotterey?

.

Antwort.

An statt des einigen waren Gottes, der sich in seinem
wort hat offenbaret, oder neben demselbigen etwas anderst
dichten oder haben, darauff der mensch sein vertrawen setzt®.

a) Ephes. 5,5. 1. Par. 16, 26. Phil. 3,19. Gal. 4, 8. Ephes. 2, 12.
1. Toh. 2,23. 2 Iohan.9. Iohan. 5, 23.

96. Frag. Der 35. Sontag.
Was wil Gott im andern Gebott?

Antwort.

Dasz wir Gott in keinen weg verbilden? noch auff jrgend
eine andere weise, denn er in seinem wort befohlen hat, ver-
ehren sollen®.

a) Deut. 4, 15 ff. Esai. 40, 18 ff,, 25. Rom. 1, 23f. Aecto. 17, 29.
— b) 1. Sam. 15, 23. Deut. 12, 30—32. Matt. 15, 9.

97, Frag.
Sol man denn gar kein bildnusz machen?

Antwort.
Gott kan vnnd soll keines weges abgebildet werden: die
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Antwort.

Ja freilich®*: Denn keine stinde grosser ist, noch Gott hefi-
tiger erziirnef, denn lesterung seines Namens, Darumb er sie
auch mit dem todt zustraffen befohlen hat®.

a) Leuit. 5, 1. — b) Leui. 24, 15f.

101. Frag. Der 37. Sontag.

Mag man aber auch Gottselig bey dem Namen Gottes einen
Ayd schweren?

Antwort.

Ja, Wenn es die Oberkeyt von jren vnderthanen, oder sonst
die noth erfordert, trewe vnd warheyt zu Gottes ehr, vnd des
nechsten heil dardurch zu erhalten vnnd zu ftirdern. Denn
solches Eydschweren ist in Gottes wort gegriindet®, vnd der-
halben von den Heiligen im alten vnd newen Testament recht
gebrauchet worden®. '

a) Deut. 6, 18; 10,20. Esai. 48, 1. Hebr. 6, 16. — b) Gen. 21, 24;
31, 53f Josu. 9,15 19. 1.Sam. 24, 22. 2 Sam. 3, 85. 1. Reg. 1, 29.
Rom. 1,9. 2. Cor. 1, 23.
102. Frag.
Mag man auch bey den Heiligen oder andern Creatavren
ayd schweren?

Antwort.

Nein: Denn ein rechtmessiger ayd ist ein anruffung Gottes,
dasz er als der einig hertzkiindiger, der warheyt zeugnusz wblle
geben, vnd mich straffen, so ich falsch schwere®, welche ehre
denn keiner Creaturen gebiret®.

a) 2. Cor. 1, 23, — b) Matt. 5, 34—386. TIaco. 5, 12.

103. Frag. Der 38. Sontag.
Was wil Gott in dem vierdten gebott?

Antwort.
Gott wil erstlich, dasz das Predigampt vnd Schulen erhalten
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anch die Oberkeyt, dem todschlag zm weren, das Schwert
tregtd.

a) Matt 5, 21f.; 26, 52. Gen. 9, 6. — b) Ephes. 4, 26. Rom. 12, 19,
Matt. 5, 25; 18, 85. — ¢) Rom. 13,14, Coloss. 2, 23. Syr. 3,27. Matt.
4,7 — d) Gen. 9,6. Exod. 21, 14. Matt. 26, 52. Rom. 13, 4.

106. Frag.
Redet doch disz gebott allein von tédten?

Antwort.

Es wil vns aber Gott durch verbietung des todtschlags
lehren, dasz er die wurtzel des todtschlags, als neid®, hasz®,
zorn®, rachgirigkeyt, hasset, vnd das solches alles fir jhm ein
heimlicher todtschlag seyed.

a) Rom. 1,28—32, — b) 1. Toh. 2, 9—11. — ¢) Tac. 2. [1, 20]. Galat.
5,19--21. — d) 1. Ioh. 3, 15.

107. Frag.

Ists aber damit gnug, dasz wir vnsern nechsten, wie ge-
meldt, nit todten?

Antwort.

Nein. Denn in dem Gott neid, hasz vnd zorn verdampt: wil
er von vns haben, dasz wir vnsern Nechsten lieben als vns
selbst®, gegen jm gedult, friede, sanfftmut®, barmhertzigkeyt°
vnd freundligkeyt? erzeigen, seinen schaden, so viel vns mog-
lich, abwendene, vnd auch vnsern feinden guts thun'.

a) Matt. 7, 12; 22, 39. — b) Epbes. 4, 2. Galat. 6, 1f. Matt.
5,5. Rom. 12, 18. — ¢) Matt. 5, 7. Lue. 6, 36. — d) Rom. 12, 10.
— e) Exod. 23, 5. — f) Matt. 5,44f. Rom. 12, 20f.

108. Frag. Der 41. Sontag.
Was will das siebende Gebott?
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— d) Prou. 11, 1; 16, 11. — e) Ezec. 45, 9f. Deut. 25, 13—15. -
f) Psalm. 15, 5. Lue. 6, 85. — g) 1. Cor. 6, 10. — h) Proue. 5, 16.

111. Frag.
Was gebeut dir aber Gott in diesem Gebott?

Antwort.

Dasz ich meines nechsten nutz, wo ich kan vnd mag,
ftirdere, gegen jm also handle, wie ich wolte das man mit mir
handlete®, vnd trewlich arbeite, auff das ich dem durfftigen in
seiner noth helffen mdg®. '

a) Matt. 7, 12. — b) Ephes. 4, 28.

112. Frag. Der 43. Sontag.
Was wil das neund gebott?

Antwort.

Dasz ich wider niemand falsche zeugnusz gebe ®, niemand
seine wort verkere®, kein affterreder vnn lesterer seye ¢, Nie-
mand vnuerhort, vnd leichtlich verdammen helffe ¢: sonder allerley
liegen vnnd triegen, als eigene werck des Teuffels® bey schwe-
rem Gottes zorn vermeide f, In gerichts vnnd allen andern
handlungen die warheyt liebe, auffrichtiz sage vnd bekenne8,
auch meines Nechsten ehre vnd glimpff nach meinem vermdgen
rette vnd fiirdere®.

a) Prou. 19, 5, 9; 21, 28. — b) Psalm. 15, 3. — c¢) Rom. 1, 28, 30.
— d) Matt. 7, 1f. Luc. 6, 87. — e) loh. 8, 44. — f) Prou. 12, 22; 13, 5.
— &) 1. Cor. 13, 6. Ephes. 4,25. — h) 1. Pet, 4, 8.

113. Frag. Der 44. Sontag.
Was will das zehend gebott?

Antwort.

Dasz auch die geringste lust oder gedancken wider jrgend
ein gebott Gottes, in vnser hertz nimmermehr kommen: sonder
wir fir vond fir von gantzem hertzen aller stinde feind sein,
vnd lust*zu aller gerechtigkeyt haben sollen®,

a) Rom, 7, 71.
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seufftzen one vnderlasz darumb bitten, vnd jm darfiir dancken®.

a) Psal. 50, 14f. — b) Matt. 7, 7f. Luc. 11, 9f, 13. Matt. 13, 12.

117. Frag.

Was gehtiret zu einem solchen Gebet das Gott gefalle, vnd
von jm erhtret werde?

Antwort.

Erstlich dasz wir allein den einigen waren Gott, der sich
vns in seinem wort hat offenbaret®, vmb alles dasz er vns zu
bitten befohlen hat® von hertzen anruffen°. Zum andern dasz
wir vnsere noth vond elend recht griindtlich erkennen?, vnsz fiir
-dem angesicht seiner Maiestet zn demtitigen®. Zum dritten, dasz
wir diesen festen grund haben?, dasz er vnser Gebet, vnangesehen
dasz wirs vnwirdig seind, doch vmb des HERRN Christi willen ge-
wiszlich wolle erhoren®, wie er vns in seinem wort verheissen hat®.

a) Ioh. 4, 22—24. — b) Rom. 8, 26. 1. Iohan. 5, 14. — c) Iohan.
4,23f. — d) 2. Pa. 20,12. — ¢) Psalm. 2, 11; 34, 19, Esai 66, 2. —

f) Rom. 10, 14. Tac. 1, 6. — g) Ioh. 14, 13—16. Dan. 9, 17f. — h) Matt.
7,8. Psal. 143, 1,

118. Frag.
Was hat vns Gott befohlen von jm zu bitten?

Antwort.
Alle geistliche vnd leibliche notturft?, welche der HErr
Christus begriffen hat in dem Gebet, dasz er vns selbst gelehret.

a) Iacob. 1,17, Matth. 6, 33.

119. Frag.
Wie lautet dasselbe?

Antwort.
Vnser® Vatter der du bist in Himmeln, Geheiliget
werde dein Name. Dein Reich komme. Dein wil ge-
schehe, auff erden wie im Himmel. Vnser tiglich brot
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Antwort,

Geheiliget werde dein name, das ist, gib vns erstlich
dasz wir dich recht erkennen®, vnnd dich in allen deinen wercken,
in welchen leuchtet deine allmechtigkeyt, weiszheyt, gtite, ge-
rechtigkeyt, barmhertzigkeyt vnn warheyt, heiligen, riimen vnd
preisen®. Darnach auch dasz wir vnser gantzes leben, gedancken,
wort vnd werck dahin richten, dasz dein Name vmb vnsert
willen nit gelestert, sonder geehret vnd gepriesen werdee®.

a) Ioh. 17, 8. Matt. 16, 17. Iacob. 1, 5. Psal. 119, 105. — b) Psal.
119, 187. Rom. 11,22, 33. — c¢) Psal. 71, 8; 115, 1.

123. Frag.  Der 48. Sonlag.
Was ist die ander Bitt?

Antwort.

Zukom dein reich, das ist, regiere vns also durch dein
wort vond geist, dasz wir vns dir je lenger je mehr vnder-
werffen®: erhalt vnd mehre deine Kirchen®, vnnd zerstbre die
werck des Teuffels, vnd allen gewalt der sich wider dich er-
hebt vnd alle bose rahtschlege, die wider dein heiliges wort
erdacht werden®, bisz die volkommenheyt deines Reichs herzu
komme ¢, darinn du wirst alles in allen seine.

a) Matt. 6, 83. Psal. 119, 5; 143, 10. — b) Psal. 51, 20; 122, 6f. —
¢) 1. Toh. 3, 8. Rom. 16, 20. — d) Apoe. 22, 17, 20. Rom. 8, 22. 1. Cor. 15, 28.

124. Frag. Der 49. Sontag.
Was ist die dritte Bitt?

Antwort,

Dein will'geschehe auff Erden wie im Himmel, das
ist, verleihe dasz wir vnnd alle menschen vnserm eigenen willen
absagen®, vond deinem allein guten willen one alles wider-
sprechen gehorchen®, dasz also jederman sein ampt vond beruff
8o willig vond trewlich auszrichte °©, wie die Engel im Himmel ¢.

a) Matt. 16, 24, Tit. 2, 12. — b) Luec. 22, 42, — c) 1. Cor. 7, 24.
— d) Psal. 103, 20f.
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erhalten vnnd stercken durch die krafft deines heiligen Geistes,
auff dasz wir jnen mdgen festen widerstand thun, vnd in diesem
geistlichen streit nit vnden ligen®, bisz dasz wir endlich den
sieg volkomlich behalten?.

a) Ioh. 15, 5. Psal. 103, 14—16. —b) 1. Pet. 5, 8. Ephes. 6, 12. —
¢) Joh. 15, 19. — d) Rom. 7, 23. QGalat. 5, 17. — e) Matt. 26, 41. Mare.
13, 383. — f) 1. Thes. 3, 13; 5, 23f.

128. Frag.
Wie beschleust du disz Gebet?

Antwort.

Denn dein ist das Reich, die krafft, vnnd die
herrligkeyt in ewigkeyt, das ist, Solchs alles bitten wir
darumb von dir, dasz du als vnser Ktnig, vnnd aller ding
mechtig, vns alles guts geben wilst, vnnd kanst®*, vond dasz
dadurch?) nicht wir, sonder dein heiliger Name ewig soll ge-
priesen werden®,

a) Rom. 10, 11f. 2. Pet. 2, 9. — b) Ioh. 14, 18, Psal. 115, 1.

129. Frag.
Was bedeut das wortlein, Amen?

Antwort.

Amen heist, das soll war vnd gewisz sein. Denn mein
Gebet viel gewisser von Gott erhoret ist, denn ich in meinem
hertzen ftle, dasz ich solches von jhm begere®.

a) 2 Cor. 1,20. 2 Tim. 2, 13.

Y) In der 1. Ausgabe statt ,dadurch“: ,also“.



Der kiirzere Katechismus Leo Jud’s,



Der kiirtzer Catechismus.

Ein kurtze Christenliche underwysung der jugend
in erkanntnusz vaond gebotten Gottes, im glouben, im
gebitt, vnd anderen notwendigen dingen, von den
Dieneren desz worts zii Ztirych gestelt in fragens wysz.
— Getruckt zu Ziirych by Augustin Friesz, im Jar als man
zalt M.D.XLL

Leo Jud ein diener der Kilchen Ziirych wiinscht allen Christen heil
vnd gnad durch Christum.

Diewyl ich (allerliebsten) vsz Gottlichem wort berichtet bin, das
es Gott ein wolgfelliger dienst ist, so man jm die jugend zifiirt,
vnd sy von jugend vf zi Gottes erkanntnus vnd frommem liben er-
ziicht, bin ich bewegt worden fiber den vorigen kinder bericht, der
villicht den jungen kinden zelang vnnd wnbegryfflich ist, einen kiirtzerem
zestellen. In welchem die jhinen so die jugend vferziehend, sy sygind
pfarrer, schilmeister oder elteren, die jugend leerem, vmn ouch wie
vil sy gelernet vnnd ziigenommen habend, fragen vnn erforschen mégend.
Soliches zethin bin ich geneigt gsyn, doch mee darzd bewegt, so ich ver-
standen hab, das stlichs minen Obren, von ouch minen lieben Herren
vnd Briideren den mitarbeiteren im wort desz Euangelii in statt van land
in néchstgehaltnem Synodo gefallen hat. Fiir die erwachsznen vnn ver-
stendigen dient der erst, der letst fiir die jungen kind. Gott verlyhe
mir das ich flyssig sorg trage fiir die jugend die mir empfolhen ist. Gott
gebe allen elteren, das sy die kinder zil sinem lob erziehind. Gott gebe
den kinderen sinen geist, das fromme gottsforchtige liit vsz jnen werdind.
Amen,
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Gott ist barmhertzig, triiw vnd gniidig, also sol ouch der
mensch syn gegen sinem niichsten.

Gott ist ein reins, luters, heiligs giit, also sol sich ouch
der mensch vff erden der reinigkeit vnd frommkeit flyssen.

Gott ist gerecht, vind aller vngerechtigkeit fyend, also sol
sich der mensch der gerechtigkeit halten, aller vngerechtigkeit
fyend syn.

Séliche bildtnusz hat Gott in den menschen yngetruckt, vnd
hat jn darzi geschaffen. Es hat aber der tifel sdlich bild
Gottes im menschen verwtiistet, vermaaszgef, vnd schier gad
verblichen. Aber durch Christum wirdt dise bildtnusz Gotter
wider erntiweret, wie vns Paulus leeret in sinen Epistlen.

(3) L. Sag mir die wort Paali.

K. In der Epistel zin Colossern spricht er also: Legend
alle ding hin, namlich, den zorn, vnwiirse, schalckheit, iibelreden,
schantlich oder schamper reden thiind vsz iwerem mund. Liege
keiner dem anderen, diewyl jr den alten menschen mit sinen
thaaten vszgezogen, von den niiwen angeleit habend, der da
erntiweret wirt nach der erkanntnusz vnd bildtnusz desz der
jn geschaffen hat. Als die vszerwelten Gottes, als die heiligen
von geliebten, legend an die glider der erbiirmbd, friintliche,
demiit, senffimfitigkeit, duldmit, ete.

In der Epistel ziin Ephesiern am vierdten capit. ermanet
er also: Habend jr Christum recht gehtrt, von sind in jm recht
vnderwisen vnn geleert, wie es in der warheit in Jesu ist, so
legend den alten menschen mit sinem alten wandel hin, dann
er nach siner begird vnn anfechtung des yrrsals zerstort ist,
von ernfiwerend iich in dem geist tiwers gemiits, ziehend an
den ntiwen menschen, der nach Gott geschaffen ist, durch grechtig-
keit von heiligkeit der warheit. Lisz das gantz cap. dienet hiehir.

Disz leeret Christus Joannis am dritten, da er mit Nicodemo
von der widergeburt redt. Disz leert Petrus in siner ersten
Epistel am anderen cap. wie wir kindlin syn sollind: vnnd
Christus Matthei am achtziihenden, da er vns leert den vnschul-
digen kinden glych syn.
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(11.) L. Was nimpst du dich des an, das er dem Abrahamen
verheissen hat?

K. Was Gott dem Abrahamen versprochen hat, das trifft
mich vnd alle glSubigen an.

(12.) L. Vsz was grund?

K. Da ist Abraham ein vatter aller gloubigen, wie Paulus
zin Romern am iiij capitel schrybt, vond diewyl er den ver-
heissungen Gottes gegloubt, hat jm Gott solichs zur gerechtig-
keit gerechnet, vnn ist also ein friind Gottes worden, wie im
biich der Gschtpfft stadt am xv. cap. vnd in der Epistel S. Jacobs
im ij. cap.

Solichs aber ist nit allein vons Abrahamen wigen geschriben
worden, sonder von vnser aller wigen, die Gott fur fromm von
gerecht schetzen, ouch vns triwlich was er verheissen hat,
leisten wil, so wir in den gloubend, der Jesum vnseren Herren
von den todten vferwecket hat: welcher Jesus Christus von
vnserer siinden wigen gestorben, vond von vnserer gerechtig-
keit wigen wider erstanden ist. Also hat Gott nit allein dem
Abrahamen verheissen, das er sin Gott wolle syn, sunder ouch
sinen kinden. Wenn wir nun Gottes verheissungen gloubend, so
sind wir kinder Abrahe, nit nach dem fleisch, sonder nach dem
geist, vnd bestadt der pundt vnnd zd@sag Gottes styff vnd stit
mit vns wie mit dem Abrahamen.

(13.)) L. Was verheissung hat er jm gethon? was pundts
hat er mit jm gemacht? oder was sind die artickel dises pundts?

K. Der erst artickel im pundt ist, das er sin Gott vnn siner
kinder Gott syn wille in ewigkeit. Der ander artickel, das
sich Abraham vnd sine kind flyssind vor jm zewandlen, vnd
das sy fromm vnd redlich lit sygind.

(14.) L. Zeyg mir gschrift drumb.

K. Im blich der Geschtpfft im sibenzihenden capit. stadt
also geschriben: Ich wil minen pundt zwtiischend mir vnn dir
befestnen, ouch zwiischend mir vnd dinem somen in jren ge-
schlichten, mit einem ewigen pundt, das ich din Gott syn wil,
von dines somens nach dir. Disz ist der ewig gnaden pundt,
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was vns truckt stllend wir jm allein klagen, zi jm allein stllend
wir in allen néten louffen, by jm allein stllend wir hilff, trost,
schutz vnn schirm sdchen. Wie er uns verheiszt er wolle vnser
Gott syn, das ist, er wolle vns alles giits geben, vnd alles tibels
ledig machen, also stllend wir jn darfir haben vnn erkennen,
vnd sollend jm des vertruwen, Psal. lxxxj. xcj.

Diewyl er dann disen pundt, den er mit vns gemachet hat,
so triwlich haltet, vnd vnser gniidiger Gott ist, stllend wir vns
ouch flyssen frommklich vnd vnschuldigklich vor jm zewandlen.

(19.) L. Wie wandlet man frommklich vor Gott?

K. So man das gloubt das er im pundf verheiszt, vnd das
that das er darinn heiszt.

(20.) L. Was ist das selb?

K. So man thit das er heiszt, vnd sich vor dem hiitet das
er verbiifet.

(21.) L. Was heiszt er, was verbiitet er?

K. Gott hat es in ein kurtze summ verfasset, vnd einem
yetlichen menschen in sin hertz geschriben, wie Paulus ziin
Romeren im ij. cap. beziigt.

(22) L. Was hat er jnen ins hertz geschriben?

K. Alles das, das jr wollend das tich die menschen thiigind,
das thind ouch jr jnen, das ist das gsatzt wvnd propheten,
Matthei vij.

Von den zwo taflen der zihen Gebotten.

Damit sich aber nieman entschuldigen mochte, er hette es
nit gewiiszt, hat Gott nachmals sinen willen in den zihen ge-
botten geoffnet, vnd mit mee worten vsztrucklich angezeigt
Vnd die selben zihen gebott hat er in zwo steininen taflen ge-
schriben, wie es das zwenfzigest cap. im bich des Vszgangs
vszwyszt.

(23.) L. Wie sind sy geschriben?

K. In der ersten taflen stond vier gebott, die leerend vns
wie wir vns gegen vnserm Gott haltend sollind, jm zedienen
vnd jn zeuereeren.
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aller arbeit, deszhalb hat der Herr den Sabbath gefryet vnd
geheiliget.
Die ander tafel
Das fiinfft gebott.
Halt in hohen eeren din vaiter von din mdter, vff das du
lang léibist im land das dir der Herr din Gott geben wirt.

Das sechst gebott.
Du solt nit toden.

Das sibend gebott.
Du solt nit Eebriichen,

Das achtest gebott.
Du solt nit stilen.

Das ntindt gebott.
Du solt nit falsche ztignusz sagen wider dinen nichsten.
Das zihend gebott.

Du solt nit begiren dines néchsten husz. Du solt nit be-
giiren dines nichsten eegemahels, weder sines knechts, nock
siner magt, weder sines ochsens, noch sines esels, ja alles das,
so dines nichsten ist, solt du nit begiren.

Frag vom ersten gebott.

" (25.) L. Was wil er damit, so er spricht: Ich bin der Herr
din Gott?

K. Er manet vns an den pundt den er mit Abrahamen ge-
macht hat, erntiweret vnn erfrischet vns die gnadryche ver-
heissung, das er vnser Gott wblle syn, damit er vnsere hertzen
allein vff sich ziehe, das wir jn allein fir den schatz alles
giten haltind.

(26.) L. Wo hat er vns vsz Egypten gefiirt?

Bxodi im K. Das Judisch voleck lag vor zyten schwir gefangen in
'v‘.::a oo Egyptenland, do schriwend sy zi Gott vmb hilff, do sandt
jnen Gott sinen diener, der flirt sy vsz dem land durch dz
Rotmeer ins land das jnen Gott verheissen hatf, von bracht alle
jre fyend vmb, vond machet sy ledig. Also hat Gott vns, die
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liche laster, wie es Paulus zin Romern am ersten cap. an-
zeigt.

(32) L. Mag man nit die kinder vnd vngeleerten durch
bilder zi Gott filren vnd anwysen?

Jore. 28. K. Nein. Bilder ftirend den menschen ab von Gott, vnd

0% 2 machend dasz der mensch Gottes vergiszt. Bilder vereeren ist
ein abgtttery vond ein werck des fleischs, Gal. v.

(33.) L. Wie sol man denn die kinder leeren?

K. Mit dem wort Gottes vsz heiliger Gottlicher gschrifft,
von vsz den libendigen bilden die von Gott, von nit von men-
schen hend gemachet sind.

(34.) L. Was sind das fir bilder?

Gene. 1. K. Der mensch der nach der bildtnusz Gottes geschaffen
ist, himmel vnd erden, Sunn vnn Mon, loub vnd grasz, von alle
creaturen Gottes, die stllend wir ftir vns stellen, ynd darinnen
die macht, wyszheit vnd giite Gottes lernen erkennen, das leert
vns Paulus zin Romern am ersten cap.

Wiir bilder vereeret vnd macht, der wirt nit verstendig
darusz, sonder stumm, blind, vnn vnbefintlich wie die bilder,

“Pea . 135. die oren habend von nit horend: ougen, vnn nitt sihend: hend
habend sy, vnd gryffend niit: fisz habend sy, von konnend nit
gon. Wir bedorffend keins maalers, bildschnitzers, noch gold-
schmids der vns stummende todte bilder mache, Gott hat die

psal. 10. gantze wilt voller libendigen bilden, die er selbs gemacht hat,
die sin herrligkeit vnd macht tiglich vszkiindend.

(35.) L. Wie ist Gott ein yferer?

K. Er hat jm selbs vnsere seelen in ewiger liebe vnn
osee 2. hOchster triw vermichlet, wil von mag nit lyden das wir den
Joan. 8. creaturen mit liebe anhangind: dann er allein ist vnser eegemahel,

darumm stllend wir jn ob allen dingen von gantzem hertzen

liebhaben,
(36.) L. Wenn straafft Gott die kind vons vatters boszheit
wégen?
Exo. 20. K. Wenn die kind den elteren in boszheit glych sind, vnd

Heeoh- 18 in jre bose art schlahend.
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(44) L. Was ist den fyrtag vnheiligen?

K. So man vngbttliche werck thiit.

(45.) L. Was sind vngbttliche werck?

K. Werck des fleischs.

(46.) L. Wir sind die selben?

K. Paulus leerts in der Epistel ziin Galatern am v. cap.

(47.) L. Erzell mir sy.

K. Eebruch, hiiry, voreinigkeit, feyge oder mitwillige, bilder
eer, zoubery, fyendschafft, hader, yfer, zorn, zanck, entbdrungen,
trennungen, nyd, hassz, todschleg, trunckenheit, frissery von der
glychen. Welcher dise ding trybt wirdt das rych Gottes nit
ererben. Von disen wercken sol der mensch am Sunntag fyren,
von sich der wercken Gotts flyssen.

(48.) L. Warumb hat Gott am sibenden tag geriwet, vnd
vns gebotten zeriwen vnd zefyren?

K. Er hat vns wollen anzeigen was vnserer wercken end
wire, namlich ewige riw by jm.

Frag vif das funfft gebott.

(49.) L. Was ist vatter vnd miter eeren?

K. So man jnen gehorsam ist: so man sy lieb thiir vnd
wiird schiitzt vond haltet: so man jnen zucht vond eer erbiitet:
80 man jnen in jrem alter und armit hilff vod handreychung thiit.

(60.) L. Was ist der lon deren die s¢lichs jren elteren thind?

K. Das sy Gott lang mit eeren vnd gsundtheit lében laszt,
vond gibt jnen ein eerlich vnd siligs alter, bschert jnen gliick
von heil hie vynd dort.

Frag vif das sechszt gebott.

(51) L. Wie verstaast du das sechszt gebott, sol man gar
nieman tSden?

K. Es sol kein mensch eigens mitwillens vnd friifels, vsz
zorn, nyd oder hassz den andren tbden, oder sich selbs riichen,
Mat. v. Deu. xxxij. Rom. xij.
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Frag vif das achtest gebott.

(58.) L. Was verbtitet Gott im achtesten gebott?

K. Alle vngerechtigkeit, durch die man einem andern sin
gilt von haab wider sinen willen ynhaltet oder abtringt, es sye
heimlich oder offentlich, wie das yemer einen nammen mag
haben: als da ist diebstal, roub, wicher, finantz, list, beschisz,
betrug, darinn dem niéchsten an sinem zytlichen giit schaden
zigeftgt wirt.

Frag vif das ntindt gebott.

(59.) L. Was verbiitet Gott in dem ntindten gebott?

K. Alle falsche verklagung, eer abschnyden vnn verlimmdung,
falsche kundtschafft vnn ztignusz, alle red die dem niichsten
zi schaden, lybs, eeren vnd git reycht. Alle lagenen wvnd
vnwarheit.

Frag vif das zihend gebott.

(60.) L. Was verbtitet Gott im zihenden gebott?

K. Alle vnordenlichen begirden des hertzens. Dann be-
giren ist ouch stind, darnmm Paulus zin Rémeren am vij. spricht:
Du solt nit begiiren. Gott wil das vnsers hertzen begird, sinn,
vnd gedancken rein, luter vnnd vnbefleckt sygind. Der gyt
wirt hie verbotten, ein wurtzel aller lastren.

(61) L. Fassz mir dise zdhen gebott, von alle gesatat

Gottes in ein kurtze summ.

K. Du solt den Herren dinen Gott lieb haben vsz gantzen
out 6. dinem hertzen, vsz gantzen diner seel, vsz gantzen dinem ge-
S mit, von vsz aller diner krafft vnd vermogen. Disz ist das

firnimest vnn grost gebott, das ander dem glych: Hab lieb
dinen nichsten als dich selbs. In disen zweyen gebotten hanget
das gantz gesatzt vnd alle propheten. Matth. am vij. spricht
Christus: Alles das das jr wollend das tich die menschen thiigind,
das thind ouch jr jnen: dann das ist das gsatzt vnd pro-
pheten.
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kommen vnd priisthafft sind. Dann alle vnsere gerechtigkeit
ist wie ein vnrein vermaszget tich. Deszhalb wir vns vnserer
wercken vor Gott dem reinen, luteren git nit gethtrend noch
mogend vertrosten, sunder so wir schon alles das gethon hettend
das in dem gesatzt Gottes gebotten ist, so miisztend doch wir
sagen wir wirend vontitze knecht. So wir nun das gsatzt nit
haltend als es Gott von vns forderet, so milssend wir vns ye
vor der hohen maiestet filr stinder darstellen, von vnser siind
mit leid von demit bekennen: ouch bekennen dasz wir alle
billich verdampt wurdind. Dann wir sind alle vnder dem flich
der im gesatzt gadt tiber alle die die da nit haltend was im
gsatzt gebotten ist.

(67.) L. So hér ich wol wir sind alle verdampt?

K. Ja so vil an vns ist, vod so verr vos nit geholffen wurde.

Der ander artickel von dem glouben.

(68.) L. Wiir hilfft vns? wiir macht vns von dem gsatat
vnd vom flich fry vnd ledig?

K. Die gnad die vns Gott durch Christum Jesum sinen
sun bewisen hat, die schafft das wir jetz nit mee vnder dem
gsatzt sind, sunder vnder der gnad. Dann Gott hat sinen sun
gesendt, der von einem wybsbild geboren vnn dem gesatzt vnder-
wiirfflich gemacht ist, das er die die vnder dem gsatzt warend,
erlosute.

Gott hat die wiilt so lieb gehebt, das er sinen eingebornen
sun fir sy geben hat, das ein yeder der in jn gloube, nit ver-
dirbe noch verdampt werde, sonder habe das ewig liben, Joannis
am iij. cap.

Zin Galatern am iij. Christus hat vns erloszt von dem
flich des gsatztes, do er fur vns ein flich worden ist, dann
es ist geschriben: Verfliicht sye ein yeder der am holtz hanget.
Christus ist fur vns ans criitz gehenckt vnn gestorben, dz der
sigen Abrahe durch Christam Jesam kiime, das wir die verheissung
desz geists durch den glouben empfiengind.

(69) L. Vsz dinen worten verstand ich wol, das wir vom
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(76.) L. Warinn stadt geistliche fryheit?

K. Das die gloubigen durch Christum erlediget vnd fry
gemacht sind von stinden, vnd vons ttifels rych vnd gewalt.

(76.) L. Wie sind wir von stinden ledig, so wir doch, dwyl
wir hie libend, yemerdar siinder sind?

K. Stinder sind wir diewyl wir libend, das ist, das fleisch,
der tiifel, von die stind reytzend vns allweg an, sy mogend
aber vns, so wir in Christum gloubend, nit beherrschen vnn
obsigen. Wir sind fry von sinden vnn vom tiifel, nit der ge-
stalt, das sy vns nit anfichtind, anreitzind, von anfallind: sunder
also sind wir fry, dasz sy vns firhin nit mogend beherrschen,
van vnder jr joch bringen. Dann die, die der sun Gottes ledig
von fry gmacht hat, die sind warlich von recht fry. Nun hat
vns Gott vsz dem gwalt der finsternusz gezogen in das rych
sines geliebten suns Jesu Christi, dasz er nun fiirhin vnser Herr
vod kiinig syn sol, von wir frommklich vnder jm als vnserem
houpt ldben. Die yhenen aber so Christenliche fryheit zd miit-
will vnd wollust jres fleischs bruchen, die niemant sin schuld
bezalen, nieman underworffen, dienen vnd gehorsam syn wollend,
sunder one visihen vnd acht jres nidchsten, nach jrem miit-
willen libend, die sind weder gloubig noch Christen, sunder
fleischliche vngloubig lit.

(77.) L. Sind wir fry, wie séllend dann wir dem nichsten
dienen? fry syn vnd dienen ist wider einander.

K. Wir von siinden vnd lastren durch Christum fry ist
worden, der wirt mit dem selben ein diener Christi vnn sines
nichsten. So er vsz knechtschafft entriint, trittet er in den
dienst Christi. Also mags wol by einander stan, dasz wir im
geyst fry, vnd von desz tiifels rych ledig, von ntit destminder
mit der seel von hertz Gott vnserm Herren, ouch dem nichsten
von hertzen mit lyb vonn git durch liebe gehorsamlich vnd ge-
willigklich dienind.

(78.) L. So hor ich wol wir missend das gesatzt noch halten,
ich wond Christus hette vns vom gesatzt fry gemacht, dasz wir
yetz nit mee vnder dem gsatzt sonder vnder der gnad wiirind.
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Joan. 1. Matth. xvj. Fleisch vnn blit hat dirs nit goffnet, sunder der vatter

Rom. 8.

im himmel. Item Joan. xv. Ich hab iich erwelt, nit jr mich.

(81.) L. So dann der gloub allein on die werck desz gsatztes
fromm vnn silig macht, so wurde volgen, dasz die giten werck
weder not noch nutz wirind, darusz dann die menschen ver-
richt von arg wurdind.

K. Ich scheyd die werck nit vom glouben, ich teil ouch
den glouben nit von wercken, sunder ich sag, dasz der gloub
niemermee one gite werck syn mag noch sol. Ich gib aber
die frommkeit vnd siligkeit dem glouben allein zi, nit den
wercken. Glouben verstand ich das vertruwen vff die barm-
hertzigkeit Gottes durch Christam. So ich nun das thin, ver-
wirff ich die giten werck nit, sunder ich zeyg an den rechten
vrsprung von brunnen aller giten wercken, namlich, den glouben.
Dann was der mensch one glouben thiit, es schyne wie hitpsch
vnd git es yemar wolle, so ist es weder glit noch Gott gefellig,
sunder es ist siind, Rom. xiiij. One glouben mag Gott nieman
gefallen, Hebr. xj.

(82.) L. Paunlus spricht aber vnn beschliiszt, dasz alle men-
schen durch den glouben one die werck desz gesatztes fromm
vond siélig werdind, wie verstaast du das?

K. Paulus wil die werck nit verwerffen, dann er redi vom
glouben der durch die liebe wiirckt, Gal. v. nit von einem
todten vnkrefftigen glouben, Jacob. ij. Er wil allein sagen das
Gott, so er den stinder fromm vnn silig mache, nit vff die werck
die vorgangen sind, sihe, sonder vif sin barmhertzigkeit vnd
gnad, daran der stinder durch den glouben styff hanget. Er
verwirfft die werck nit, sonder das vertruwen das die glychszner
vif die werck satztend. Wo der recht gloub in Christum ist,
da ist die liebe: wo die liebe ist, da wiirckt man one vnder-
lasz gite werck, vnd haltet alles das, das Gott gebotten hat.
Der gloubig sicht nit allein vff das, das er glouben sol von
Christo, wie er ein Heyland vnd erloser sye, sonder ouch vif
die leer vnd lidben Christi, was Gott durch Christum heiszt vnd
von vns forderet, von trachtet was dem geblire der yetz zum
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den giiten wercken sptirt vnd sicht man dasz wir kinder Gottes
vnd gloubig sind, darumb spricht S. Jacob, Zeyg mir dinen
glouben vsz den wercken, gloub one werck ist tod von krafft-
losz, von die sich fiir gldubig lut vszgebend, vnn aber nit gite
werck thiind, die sind glychszner, nit gléubig. Zum vierdten,
sind die giten werck ein #bung desz gloabens, durch die der
gloub wachset vnd zinimpt, gnad gemeert, vond stind verhiitet
wirt. Der mensch kan ye nit milssig gan, er misz allweg
etwas sinnen, reden oder thiin. Ists nit git, so misz es bosz
syn: ists b8sz, so miszbrucht er die gnad Gottes, verliirt sin
git gwiissen, von lydet schiffbruch am glouben, j. Timoth. j.
Ists aber giit, so wirt die stind zerstort vond die gnad gemeert.
Darumm spricht Petrus, Wo solichs rychlich by tich ist: wirt
es fich nit ful noch vnfruchtbar syn lassen in der erkanntnusz
Jesu Christi. Wolcher stlichs bar nit hat, der ist blind, vnnd
tapet mit der hand &ec. Zum fiinfften, sind die giten werck
darzi git, dasz der néichst nutz darusz empfacht, von zid giten
wercken durch solichen glast gereytzt vnnd gezogen wirt,
Matth, v. Wie ein gliiyender kol den anderen so nebend jm
ligt anziindt von glilyend macht, also reytzt ein gloubiger den
anderen zii gitem. Also vermant Paunlus Hebr. xiij. Lassend
vns einander selbs warnemmen zur reytzung der liebe von giter
wercken, der wolthaat von liebe vergessend nit. Zum sechsten,
wirt vns vnser erwellung, beriff, gloub, vnn heil durch die giten
werck gwiisz. Darusz volget ein gt frolich gewiissen, vnn
ein gewiisse lidbendige hoffnung, in deren wir freydig vnn wol-
gemiit warten mogend vff die zikunfft Christi, welcher eines
yetlichen glouben nach sinen wercken belonen wirt. Dann so
ich minem nichsten hilff, so ich jm gits thén, von jn lieben,
so wird ich darmit innen vnd bin gwiisz dasz min gloub ge-
recht, vnd nit falsch oder erdichtet ist vnn dz ich ein rechter
Christ bin, darumm spricht Petrus ij. Pet. j. wir sollind flysz
ankeeren dasz wir vnser erwellung von beriff gewlisz machind.
Zum letsten habend die giiten werck grosse verheissungen vnn
belonungen von Gott, hie in zyt lybliche, vnn nach disem ldben
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K. Gott bat jn durch den Engel bestimpt, Matth. j. Lue. j. ij.

(108) L. Warumb wirt er Christus genennt?

K. Christus von Messias, ist als vil geredt als ein ge-
salbter oder kiinig.

(109.) L. Wo mit ist er gesalbet, oder von wem?

K. Gott der himmelisch vatter hat jn gesalbet mit sinem
heiligen geist, mit dem fiberflusz aller gaaben vnd gnaden.

(110.) L. Warzi hat er jn gesalbet?

K. Dasz er ein kilnig vnd oberester priester sye aller
gloubigen. Er regiert die sinen durch sinen geist, ynn hat sich
selbs ftir vnser siind am ecriitz vigeopfferet, vnnd mit sinem
blt vnser stind abgewiischen.

Vsz disem houpt fliessend rychlich alle gaaben vnd gnaden
in sine glider, dannen hir wir ouch Christen von Christo ge-
nennet werdend.

Diser Kinig von hoch priester Jesus Christus ist aller
wilt trost vnd heil.

(111.)) L. Warumm npennest da Christum den einigen sun
Gottes, so doch wir ouch kinder Gottes sind?

K. Darumb, dasz er der recht natiirlich ewig sun Gott
desz vatters ist. Wir aber sind durch jo vnd in jm vsz gnaden
zfi kinderen Gottes angenommen, Ephes. j.

(112.) L. Warumb nennend wir Christum Jesum vnseren
Herren?

K. Adam hat vns durch sin iibertrittung einem grusamen
herren vnderwilrflich gemachet, namlich dem tiifel dem fiirsten
diser wilt. Aber Christus hat sin joch zerbrochen, vnd vns
von sinem gewalt ledig gemacht, der sol firhin vnser Herr vnn
kiinig syn. Dem sollend wir dienen, dann er vns mit einem
thtiren schatz, namlich mit sinem blit erkoufft hat, Col. j. j.
Cor. vj. Wir sind nit vnser selbs, wir sollend nit nach vnserm
sunder nach sinem willen liben. Dann nit ein yeder der mit
dem mund zi jm spricht, Herr, Herr, wirt siilig, sunder der
den willen sines himmelischen vatters thiit.

(113.) L. Warumb hat Christus milssen vom heiligen geist
empfangen werden?
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stinden willen gestorben ist, dasz ouch sin geist in vns die

(126.) L. Was lernend wir vsz der begrebd Christi?

K. Das leert vns Paulus zlin RSmeren am vj. mit disen
worten: Wiissend jr nit das wir alle die in Christum Jesum
getoufft sind, in sinen tod getoufft sind? Deszhalb sind wir
begraben mit jm durch den touff in den tod. Das wie Christus
vez den todten vierweckt ist, durch die herrligkeit sines vatters,
ouch wir in nfiwe desz libens wandlind.

(127.) L. Warumb ist Christus gen hellen gefaren?

K. Das ist ein zeychen das er warlich gestorben ist. Ouch
ist die frucht, krafff, von tucht sines lydens nit allein zi denen
kommen die vif erden noch in liben gsin sind, sunder ouch
zi denen die von Adams vnnd Noe zyten an gestorben warend.
Dann der tod Christi ist ein erlgsung allen denen gesyn, die
von anfang der wiilt vif sin heil gewartet, vond in der schosz.
Abrahe geriwet habend, j. Pet. iij. Acto. ij. Psalm. xvj.

(128.) L. Was lernest du vsz der vferstentnusz Christi?

K. Tiglich durch die krafft vnd geist Gottes in ein niiws
liben vferston. Zum anderen empfach ich ein hoffnung, dasz
ouch min tddlicher lyb am jingsten tag zl vntodtlichem liben
erston werde, j. Corinth. xv.

Christen ldben ist ein nfiw liben: vnn wie durch Adam
der tod in die wilt kommen ist, also kumpt durch einen men-
schen Christum vierstentnusz der todten, j. Corin. xv.

(129.) L. Warumb ist Christus gen himmel gefaren?

K. Dasz er vns armen menschen den wig zum himmel vi-
schlusse von offnete, von dasz er vns ein ort bereitete da wir
allweg by jm wirend. Dann nieman kumpt in himmel dann
der, der vom himmel kommen ist Jesus Christns, von alle
gloubigen durch jn vnd in jm als jrem houpt vnd wig.

(130.) L. Was nutz bringt vns die vffart Christi?

K. Diewyl er vns sin lybliche gegenwiirtigkeit entzogen
hat, gibt er vns sinen geist, Joan. xvj. von zticht vnsere hertzen
fiber sich an dz ort da er sitzt, dasz vnser wandel im himmel
sye, Col. iij. Philip. iij.
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(137.) L. Warumm sprichst du, In den Heiligen geist?

K. Darumb, das ouch andere bdse vnheilige geist sind,
ich verstand aber durch den Heiligen geist den Gottlichen geist.

(138.) L. Warusz erkennt man den Heiligen geist?

K. Vsz den frtichten.

(139.) L. Was sind die fritcht desz geists?

K. Liebe, froud, frid, duldmdt, frintlikeit, gtite, gloub vnd
tritw, senfftmiitigkeit, missigkeit oder zucht.

(140.) L. Was sind die werck desz bisen geists?

K. Die werck desz fleischs, wie sy oben im iiij. gebott
erzelt sind.

(141.) L. Was wirckt der heilig geist in den gloubigen?

K. Die fricht die ich erst erzelt hab. Item er trostet vnn
sterckt vns, giiszt die liebe vsz in vnseren hertzen, Rom. v.
leert vnd berichtet vns, j. Joan. ij. Er gibt ouch vnserm geist
ztignusz dasz wir kinder Gottes sind. In dem geist schryend
wir vertriwlich zi Gott, O vatter. Er hilfft vos das fleisch
temmen vnn iberwinden. Er leert vns bitten.

Diewyl nun diser geist heilig ist, von in den gloubigen
wonet macht er sy ouch heilig an lyb von seel

(142)) L. Wie nennest du die kilchen heilig, vod ein gmein-
same der heiligen?

K. Vsz der obgemelten vrsach, dasz sy der heilig geist
samlet vnd heiliget in einem Gottlichen heiligen wandel vnn
liben an lyb von seel, dasz sy ouch Christus mit sinem bldt
heiliget. Joannis xvij.

(143.) L. Warumb heiszt sy ein gmeinsame?

K. Darumm, dasz alle die in Christum gloubend, sy sygind
zerstrbuwt in der wyten wilt wo sy wollend, ein lyb sind in
jrem houpt Jesu Christo, der sy in gemeinsame Gott des vatters
vin desz suns bracht hat.

(144.) L. Waruff ist die kilchen Christi gebuwen?

K. Vff das fundament Jesum Christum, welches fundament
die propheten vnd apostlen geleyt habend, vff den allerthiiresten
eckstein in dem ein yeder buw gemeeret, viwachst zi einem
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K. Ntit, dann wie es Christus vnd die apostel gebrucht
habend.

(152.) L. Was sind die selbigen?

K. Das war luter Gottes wort vnnd heilig Euangelium rein
vod luter predigen, dardurch man leert, ermanet, tristet vnd
straafft, vnd yederman die gnad Gottes fiirtreit, vnd alle men-
schen darzi berifftt Der Touff vnd das Nachtmal Christi.
Ein hitzig ynbrinstig andichtig gebiitt zi Gott. Vnnd dasz
wir einanderen hiifftig reitzind zur liebe vnd giten wercken,
einer dem andren in liebe diene, vnn heimsiichung der krancken.
den armen handreychung thin. Dise ding zeigind an fromme
lit vnd recht Christen. Ceremonien machend vil glychszner.
Nieman fichtet mee vnnd grusamer wider die reine lutere leer
Jesu Christi, dann die, die sich der Ceremonien nietend, vnd
frommkeit oder siligkeit dryn setzend.

(153.) L. Wo ist ablasz der silnden?

K. In der kilchen Jesu Christi. Vssert der kilchen Christi
ist kein verzyhung der stind zeuerhoffen. Wir vssert der kilchen
Christi ist, von sich von sinen glideren abtrennt, der ist ouch
im houpt nit. One Christum wirt kein stind verzigen: dann jn
hat Gott zuom mittler von heyland gesetzt, in dem vns verzyhung

. der siinden gegeben wirt. Vnnd ist kein anderer nammen

vnder dem himmel in dem himmel in den man siilikeit erlange.

(154.) L. Wir verzycht die stind in der kilchen?

K. Allein Gott durch sin genad, Esaie xliij. Matth. ix. Das.
blit Jesu Christi wischet ab vnser stind, so verr es durch den
geyst im glouben ans hertz gesprengt wirt.

(155.) L. Mogend die diener der kilchen vnnd desz worts
nit ouch siind abwischen?

K. Eygentlich zereden nit. Diewyl aber sy von Christe
verordnet sind, dasz sy ablasz der siind in dem nammen Jesu
aller wiilt verkiinden sbtllend, so tragend sy also den menschen
die schliissel desz bindends vnn entbindends zii. Deszhalb die
gschrifft jnen ziigibt, dasz sy die siind verzyhind nit in jrem
sunder Christus nammen. Das thind sy dienstlicher wysz, vnd
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(167.) L. So b#tt mir das gebitt das Christus sine jiinger
geleert hat.

K. O vnser vatter, der du bist in den himmlen. Ge-
heilget werde din nammen. Zikomme din rych. Din will ge-
schihe vff erden wie im himmel. Vnser tiglich brot gib vns
hiit. Vnn vergib vns vnser schuld, wie wir vergiibend vnseren
schuldneren. Nit fir vns in versichnusz, Sunder erlész vns
von dem biosen, Amen.

Fragstucke vif das Vatter vnser.

(168.) L. Warumb bittest du dise ding von Gott?

K. Darumb dasz ich jren manglen, vnn niits giits vsz
minen krefften haben mag, ich siiche es dann by Gott dem
brunnen alles giten.

(169.) L. Wir zeigt dir an dasz du desz giten manglest?

K. Das gsatzt, vnd die gebott Gottes, die mir darzii geben
sind, dasz ich dardurch min stndtlich liben vnn natur, die
solichen gebotten on vnderlasz widerstrebt, lerne erkennen, vnd
glych als in einem spiegel ansihe. Vnd so ich also in er-
kanntnusz miner stind bracht bin, vnd min vnuermiigligkeit, die
gebott Gottes zehalten, befinden, gedemiitiget werde, verursacht
vnn getriben, Gottes gnad durch Christum anzertffen.

(170.) L. Weiszt Gott nit was vns brist?

K. Ja er weiszts ee wir jn bittend, als Christus Matthei
am vj. leert.

(171.) L. Was ists dann not dasz wir jm das offnind?

K. Sinenthalb ists nit von niéten. Aber vns ist es niitz
vnd git, dasz wir erkennind dasz wir niit von vns selbs, sunder
alles von Gott habend, das macht vns demiitig vnd ynbrilnstig.
Darumb wil Gott vmb alle ding gebitten syn.

(172.) L. Waruf sichst du im bitten?

K. Vff Gottes verheissung vnd gnad, vff sin grosse macht
vnd rychtag. Zum andren vff min ellend vnd présten. Das
reitzt mich vnnd macht mich zi Gott louffen vnd hilff by jm
stichen. So ich ermisz, dasz er ein tiberflissiger brunnen ist
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Von diewyl ich dann von minem gniidigen vatter alles das
empfach das ich an jn bitt, vond er mir durch Jesum Christum
alle ding gibt, vod mir so grosse gnad vnd gitthit bewyszt,
ists billich dasz ich ouch minem néchsten barmhertzig sye, vnd
giits thilye, vnd sorgfaltigklich vor minem lieben gefrtiwen Gott
wandle; Michee vj.

Vatter.

(174.) L. Wie getarst du Gott einen vatter nennen?

K. Wie solt ich jn nit gethdren einen vatter nennen so
er michs heiszt. Jere. am iij. spricht er: Nenn mich einen vatter.
Dasz er min vatter sye, hat er bewyszt in dem dasz er Christum
Jesum sinen eingebornen geliebten sun ftir mich in tod geben
hat: darinn er wol angezeigt hat, dasz er min vatter syn wil
Darzii hat mich Christus jn also geheissen nennen, Matt. vj.
So jr bitten wollend, so sprechend: O vnser vatter. Desz gibt
ouch der geist Gottes minem geist zlignusz, dasz ich jn einen
vatter gethar nennen, dann min hertz seit mir niit dann gits
zd Gott.

(175.) L. Was volgt darusz?

K. Dasz ich ein kind Gottes bin. So Gott min vatter ist,
80 sol ich der Gottlichen art nach liben, vnd nit nach angeben
desz fleischs, Rom. viij. So aber Gott min vatter ist, sol ich
jn als einen vatter mit vnschuld desz libens von reinem geist
vereeren, Malach. j.

Vnser.
(176.) L. Warumm sprichst du Vnser vatter, vnd nit min
vatter?
K. Darumm, dasz er vnser aller vatter ist, Malach. ij. Mat.
xxiij, So wir dann alle einen vatter habend, vnd alle briider
sind, sol ich minen nichsten lieben.

In himmlen.

(177.) L. Warumb sprichst du, dasz er im himmel sye, so
er an allen orten gegenwirtig ist?
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a.ret. 3. in forchten wandlet, den kan Gott wol vsz dem triibsal erledigen.
Es sind vil tribsal der frommen, durch die sy Gott bewéirdt
als das gold im fhiir, aber vsz denen allen (so sy zd jm
schryend vnn hilff begéirend) wirt sy Gott erltsen, Psa. x¢j. xxxiiij.
So ich dann der anfichtungen befind, vnd das criitz ynfalt, louff
ich mit vertriwen zd minem getriwen lieben vatter der im
himmel ist, vnn bitt jn dasz er mich nit lasse itberwunden werden,
von mich erldse von dem bdsen, das ist, vom tiifel, vnd was
der ttfel wider mich anrichtet.

Amen.

Yon den heiligen Sacramenten.

(198 L. Was sind die Sacrament?

K. Erstlich sind die Sacrament sichtbare bildner, gewiisse
kundtschaften, vnn heylige gedenckzeychen Gottlicher gnaden
vond verheissungen gegen vns. Da vns Gott vnder yrrdischen,
sichtbaren, lyblichen zeichen sine himmelischen gaaben wider-
diferet vnn fir ougen stelt, von vnsere gmilite von yrrdischen
dingen abzticht, von vff die himmelischen ding wyszt, von ttber sich
hebt. Ouch vnsere vsseren sinn zum dienst desz geists vnn
gloubens mant vnn reitzt. Dann diewyl wir das schwach von
blod fleisch noch an vns habend, hat Gott vnserer blidigkeit
zii git sine geistlichen gaaben durch sichtbare lybliche ding
wollen fiirtragen.

Zum anderen sind die Sacrament Christenlicher einigkeit
vnn gmeinschafft losungen vnn warzeychen, durch die man in
die kilchen vnd volck Gottes hie in zyt sichtbarlich gesamlet,
vigenommen, verzeichnet vnn yngeschriben wirt. Mit denen wir
vns Gott vnserm Herren zedienen vnd zeldben, glych als mit
eydspflicht verbindend. Darumm sy ouch pflichtzeichen vnd
pundtszeychen genennt werdend. )

Wir beziigend ouch mit dem bruch der Sacramenten vnseren
glouben vnseren britderen vnd mitglideren, tibend also den glouben,
reytzend einander zii andacht, thiind vns vi gegen einander,
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begaabt habe. Deszhalb werdend wir durch den touff vermant,
dasz wir die in den pundt vnd frindtschafft Gottes vigenommen,
vind mit eyd gepflichtet sind, von vns Gott desz vatters vnn
Christi vnsers houpts beriimend, von jugend an in siner forcht
vnd eer vferzogen werden stllend. Dasz wir ouch daby grossen
flysz vnser liben lang ankeerind, dasz wir vor Gott der vns on
allen vnseren verdienst vszerwelt vnd zd kinderen angenommen
hat, frommklich vnd vnschuldigklich (wie sich vor den ougen
siner maiestat gebtirt) wandlind, das ist, das wir mit Christo
abgestorben von in sinen tod vergraben, dem fleisch, der wiilt,
vond dem ttifel abkiindind, vnd téglich trachtind wie wir Christo
glychformig vnnd gefellig ldbind, bisz an vnseren tod, so das
fleisch gar vndergadt vnd abstirbt.

Das Nachtmal Christi ist ein heilig zeichen, das vns ver-
kiindt von fiirtreit, wie das fleisch von blit desz eingebornen
suns Gottes fiir vns am ecriitz geopffert sind, von vns vom
ewigen tod erloszt habend, dadurch ouch ein spysz worden
sind vnseren seelen, die vns zii ewigem liben spyszt von erhaltet.
Dwyl dann der Herr vns mit dem himmlischen vnn léibend-
machenden brot spyszt, vnn er sich selbs filr vns dem vatter
vigeopfferet, von sinen lyb in tod geben, sin blit fir vns ver-
gossen hat, ists zwar billich, das wir so hohe gitthaat mit ernst
bedenckind vnd vszkiindind, jm fiir sinen tod, der vns libendig
macht, lob vnd danck sagind, damit das vertruwen zii Gott dem
vatter wachse, vnn die liebe z{i jm in vns mee vnn mee angeztindt
werde. Es wirdt aber die gediichtnusz desz hingegebnen lybs
von vergosznen bliits, der kilchen darumb fir gehalten, damit
wir vnserer erlosung ein gewlisses warzeichen habind, vnd
betrachtind, das wir durch den glouben ein lyb worden sind,
von dasz wir nun firhin keines anderen lychnams glider syn
stllend, dann desz lybs desz Christus houpt ist, nit desz der
von der wilt zimen wallet, desz houpt vnd first der tiifel ist.
Deszhalb es billich ist, dasz wir vns zum hdchsten flyssind, das
wir in vnzertrenter liebe mit allen denen ein lyb sygind, die
den nammen desz Herren anrtiffend, von dasz wir im band der
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(9) L. Wie nennt man den nammen Gottes ytel oder
Hppigklich?

K. So man Gottes nammen one nutz bruchef, als mit
lychtferigem schweeren, gottslesteren, vnd flichen, mit falschem
meineyd schweeren.

(10.) L. Was ist den fyrtag heiligen?

K. Es ist Gottes wort horen, sine giitthaat bedencken,
von jm darumb dancksagen, bétten, von dem nichsten in liebe
dienen vmm Gottes willen.

(11)) L. Was ist vatter vnd miter in eeren halten?

K. So man sy hoch vnd thtir schiitzt, vnd lieb hat: so man
jnen gehorsam ist: so man jnen hilfft in jrem alter.

(12.) L. Was ist der kinden lon, wenn sy vatter vnd miiter
eerind?

K. Das sy Gott lang laszt hie in zyt mit eeren gliick vnd
frouden ldben.

(13.) L. Wir sol toden?

K. Nieman dann der, dem Gott das schwiirt empfolhen hat.

(14) L. Wir ist der?

K. Der obergwalt von Gott yngesetzt vnn verordnet zil
gitem den frommen, vnd zd straaff der bosen.

(15.) L. Was ist in dem gebott verbotten, Du solt nit tbden?

K. Nyd vnd hassz, zorn vnd vnwiirsy vnn aller frifler
gewalt so dem néchsten an sinem lyb michte beschihen.

(16.) L. Was ist im sibenden gebott verbotten?

K. ‘Der Eebruch, vnn alle vnkischheit vnd voreinigkeit
 desz fleischs, mit dem die wiilt menschen vmbgond, in gedancken,
worten vnn wercken, alle schampere wort, lieder, vnn gebirden,
die zi vnktschheit reitzend.

(17) L. Was ist im achten gebott verbotten?

K. Alle frifle naam, diebstal, wicher vnd alles das, damit
man dem niichsten an sinem zytlichen gt vnd haab schaden
mag, alle vngerechtigkeit damit der nichst geschediget wirt.

(18) L. Was ist im niindten gebott verbotten?
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K. Der tod Christi ist aller wilt ldben: sin lyden ist vns
ein trost in vnserm lyden, von leert vns gedult: sin tod wirckt
in vns ein tigliche abstirbung der wilt vnd allen lastren.

(28.) L. Warzi dienet sin vierstentnusz?

K. Sy macht vns vferston von stinden in ein niiw lében,
vnd gibt vns hoffnung das ouch vnsere lychnam zum ewigen
vntddtlichen liben vferston werdend.

(29.) L. Was leert vns sin himmelfart?

K. Schliszt vns den wig zum himmel vf, vond zeigt vns
wo wir ewig wonen werdend by Christo vnserem houpt.

(30.) L. Was leert vns die letst zikunfft?

K. Das wir vns vor stinden hiitind, von frommklich lébind:
dasz wir mit frbuden vor dem richter erschynen mogind.

(31) L. Was ist der heilig geist?

K. Er ist die Gottliche macht.

(32.) L. Was ist die Christenliche kilch?

K. Ein versamlung aller gloubigen.

(33.) L. Wir verzycht die sind?

K. Allein Gott durch das bldt Christi.

(34.) L. Wenn werdend wir vferston?

K. Am jtngsten tag.

(35.) L. Wir gibt das ewig lidben?

K. Der gloub in Christum.

Vom Gebitt.

(36.) L. Was ist biitten?

K. Sin not vnn anligen Gott mit rechtem glouben vnn
vertriwen klagen, von jm hilff, schutz vnd schirm begiren
vnd was vns prist, jm lob vond danck sagen so er vns das
selbig gibt.

(37.) L. Kanst du bitten?

K. Ja.

(38) L. Wie?

K. Vatter vnser, &ec.
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vns armen stinder gestorben ist. Also sillend wir einanderen
ouch lieb haben, wie er vns lieb gehebt hat.

(49.) L. Warumm bittest du Gott dasz er dich nit in ver-
sdchnusz flire?

K. Da sind die anfichtung starck, vnnd ich schwach, vnd
vermag niit one Gottes hilff.

(60.) L. Was sind anfichtungen?

K. Btse glust desz fleischs, reytzung desz ftifels, vnd
tippigkeit der wiilt.

(51.) L. War ist der bosz?

K. Der ttifel vnd was er wider die gloubigen anrichtet.

(52.) L. Was ist Amen?

K. Es ist als vil als styff von waar. Dann ich bin vn-
gezwyflet vond gloub styff Gott werde mir was ich jn in disem
gebitt bitten, geben.

Vom Touff.

(63.) L. Was ist der touff?

K. Ein befelch Christi vnsers Herren, da wir mit wasser
begossen werdend in den nammen desz vatters, desz suns, vnd
desz heiligen geists.

(54.) L. Warzi dienet der touff? oder warzi toufft man die 14t?

K. Zur biszlertigkeit vnn besserung desz libens. Dann
Christen liben ist ein ntiw, fromm liben. Darumb werdend
wir in den tod Christi getoufft, von mit jm vergraben, dasz wir
der siind vnn wilt abgestorben syn stllend, vnn furhin Gott
allein lében.

Vom Nachtmal desz Herren.

(65.) L. Was ist das Nachtmal desz Herren?

K. Ein widergedéichinusz desz tods Christi. Ein verkiindung
vnd dancksagung synes lydens.

(56.) L. Warzii dient es?

K. Dasz wir sin liebe in gedichtnusz bringind, vnd wir
einandern ouch also liebind, vnd frommklich l&bind.



Der kleine Katechismus Micron’s.



De kleyne Cathechisrﬁus,

oft Kinder-leere der Duytscher Ghemeynte, van Londen,

de welcke nu hier ende daer verstroyt is. — Ghemaeckt

door Marten Micron. — Coloss. 3. ¢. 16. Het woort Christi

woone rijckelick in v, met alle wijsheyt. — Ghedruckt by
Gellium Ctematium. Anno 1559.

Ian a Lasco tot den Godsalighen Leser.

Christelicke Leser, met desen kleynen Cathechismo, willen wy wt
uwe handen niet nemen den grooten, die alle Sondaghe ordentlick verklaert
wert tot onser Ghemeynte: maer alleenlick de ionckheyt een korte forme
voorstellen, de welcke sy te beter van buyten leeren eerse tot den Nacht-
male des Heeren toe ghelaten werden. So sullen dan de Ouders haer
ionckheyt hier in (so sy voor God schuldich zijn) neerstelick onderwijsen,
sonder nochtans haer seluen te vergheten.

‘Want dese leere wert een kinderleere ghenaemt, niet om datse den
kinderen alleen aen gaet, maer om dat de selue een yeghelick mensche,
eer hy volwassen is behoorde te bekennen, ende daer na zijn leuen te
stellen, ende oock zijn kinderen te leeren. Die dan volwassen zijnde,
hier in noch niet gheoeffent zijn, datse haer niet schamen met den
kinderen Christi, Christum te leeren, op datse van Christo om haer
opghesette onwetenschap niet eewelick verworpen werden.

Van de Kennisse Gods.

(1) Vraghe. Waer toe zijt ghy van God gheschapen:
ende in dese werelt ghestelt?
1.Tim. 2. Antwoorde. *Op dat ick God mijn leuen lanck, ten rechten
+Ephes. 1. leere kennen ende dienen: enn teyndelick met hem inden
hemel leue in der eewicheyt.
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besoecke der vaderen misdaet in de kinderen, tot in dat derde
ende vierde ledt, der ghener die my haten. Ende ick doe
bermherticheit an veel duysenden, die my lief hebben, ende
mijn gheboden onderhouden.

i1 8 Ghy sult den Naem ws Heeren ws Gods, niet te vergheefs
oft lichtueerdichlick gebruycken, want de Heere sal hem niet
ongestraft laten, die synen naem te vergheefs gebruyckt.

. Sijt gedachtich des Sabbaoths dach dat ghy dien heylicht.
Ses dagen suldy arbeyden, ende al v werck doen, maer de
seuensten dach, is de Sabbaoth des Heeren ws Gods: dan suldy
gheen werck doen, noch v sone, noch v dochter, noch v knecht,
noch v ionckwijf, noch v vee, noch v vreemdelinck, die in
uwer stadt poorten is. Want in ses daghen heeft de Heere
hemel enn aerde ghemaeckt, ende die zee, enn al datter in is.
Ende hy ruste ten seuensten daghe. Hierom segende de Heere
den Sabbaoth dach, ende heylichde hem.

V. Ghy sult v vader enn moeder eeren, op dat ghy lange
leeft op der aerden: enn dat het v wel gae in den lande, dat
v de Heere v God geuen sal.

VL Ghy sult niet dooden.
viL Ghy sult gheen ouerspel doen.
VIIL Ghy sult niet stelen.
x Ghy sult gheen valsch ghetuygenisse spreken teghen uwen
naesten.
X Ghy sult niet begheeren ws naesten huys. Ghy sult niet

begeeren ws naesten wijf, noch synen knecht, noch =zijn
ionckwijf, noch synen osse, noch synen esel, noch oock eenich
dinck dat zijn is. .
Bxo. 89, . (8) V. Hoe werden dese thien gheboden ghedeylt?
18. A. In twee tafelen, waer af die eerste in vier geboden
82, d. 15. . .
pleat begrepen, God aensiet: de ander, in ses ghebpden begrepen,
15. aensiet den naesten.
oaat 4 b. (9.) V. Wat eyscht God door d’eerste gebot?
1l e A. *Dat wy hem wter herten dienen enn aenbidden, ende
tBeal 4+ houden voor den eenighen Heere enn Salichmaker, jdie daer
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Aiphe. 5. d. A. Ten eersten, *dat wy hem oprechtelick nae zijn woort
"“ 10. d. Jeeren kennen, ende hem bekent hebbende, hem met zijn toe-
"‘ 48. & hehoorende eere vereeren. Ten anderen, dat wy zijn woort
I&:;‘% & gheerne, +enn met groote ootmoedicheyt, so wel ten huyse als
% *in de Ghemeynte hooren ende handelen. Ten derden, dat wy
*tl. Pet 4 hem alleene in alle gheestelicke ende lichamelicke verdrieten,
§Deu'6. > nae synen wille, voor hulpe aenroepen, ende hem voor de
Bxo. 8. & ontfanghen weldaden dancken. Ten vierden, dat wy, **volgende
'“ 4. & ongen roep, synen name belijden, *}ende niet spreken, dan
’""“ 18- dat zijn godlicke Maiesteyt mach groot maken. §Ten laetsten,
dat men niet sweeren sal, dan by synen naem alleene, als
de eere Gods, ende de salicheyt des naesten dat sal eyschen:

*$d’'welck men oock trouwelick houden sal.

(16.) V. Wie zijnse die dit ghebot ouertreden?

B 801, A. Ten eersten, die Gods woort tot toouerie, bedroch,

i . o logenen, lichtueerdicheyt, ende tot bedeckinghe eenigher valscher
tLew. 34, b Gods diensten misbruycken. Ten anderen, die God *met de
Bm 1 4 lippen, ende niet metfter herten aenroepen. Ten derden, die
yet buyten den woorde Gods tot God oft tot eenighe crea-
tueren belouen, oft sodanighe belofte volbringhen. +Ten vierden,
*Mat. 5. t. die God lasteren, oft tot de lasteringhen der ander lachen, oft
-Tm 6. o. door de vingheren sien. Ten laetsten, die daer onbehoorlick
'rDenf-o b. sweeren, oft andere een oorsake zijn, om t' selue te doene.
J.‘,‘l & 2. (17) V. Is het dan den Christenen geoorloeft, eenighe
ende 1. d, twgfelachtlghe sake met eenen eedt te bescheyden?
**Es.45.0. A. *Lichtueerdighe eeden, wt een quade ghewoonte, zijn
‘fJoan 8. in de Schnft ganschelick verboden: tmaer de oprechie ende
2 °°r 1.4 ernstighe, die de eere Gods, enn de liefde veruoorderen, zijn
G'g; . d gheoorloeft ende noodich: **aengemerckt dat sy van God
5. %. g gheboden zijn, *t+enn van Christo enn zijn Apostelen, ende andere

P heyllge mannen van beyde testamenten ghebruyckt.

*Deut. 6. b, (18) V. Wat is ’er noodich tot eenen behoorlicken eedt?
10, 250, A. *Ten eersten, datmen alleenlick sweere by den name

:J" 1" Gods, +de welcke alleene de verborgentheden der herten bekent,
#.%.'% **ende alleen verderuen ende salich maken kan. Enn niet by
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Pro. 38. o. ghehoorsaem wesen. Ende de selue in den noot, na ons ver-
noa. s. bmoghen helpen ende bystaen. Alle die dese stucken verachten,
" die ouertreden dit ghebot.
(23.) V. Wie salmen onder den naem der Ouderen verstaen?
1. Pet. 5. . A. Alle die ons in de plaetse der Ouderen voorstaen, als
Z:loi‘ 18. L zijn de Ouerheyt, Dienaren des Woorts, Mombaers, Huysheeren,
‘5. Schoelmeesters, ende dierghelijcke, den welcken alleen [allen?]
Colos. 8. d.
3. wy, eenen yeghelicken in synen graet, eere schuldich zijn.
Bphe. 6. a.8. (24.) V. Waerom heeft God de lanckheyt des leuens, desen
ghebode aenghehanghen?
Saplen. 4. A. Op dat hy ons, die van natueren opgheblasen ende
Erech. 33. wederspannich zijn, te beter tot onderdanicheyt brenghen soude,
want wy alle van natueren een lanck leuen begeeren. D'welck,
al is't dat de godsalighe hier niet altijt verweruen, so ver-
1. 8a. 8. o. WerUeN zij 't nochtans hier namaels. Maer de boose, ende die
Dou. s2. & hare ouderen onghehoorsaem zijn, werden dickmael door de
+2 8a. 18. scherprichters, toft andersins haestelick van hier gheweert,
“1%  oft lanck leuende in ellendicheyt, iammerlick vergaen: ende
eyndelick, ten zy dat sy haer beteren, sullen van den eewighen
lenen wighesloten werden.
(25.) V. Hoe wert het seste ghebot, van niet te dooden,
ghehouden?
Lno. & a. A. Is't dat wy tot alle menschen, oock fot onse vyanden
Bo.13.d.20. wel ghesint zijn, ende de selue na ons vermoghen bystaen, dat
sy in geenderhande quaet der sielen oft des lichaems vallen:
oft is't dat sy daer inne gheuallen zijn, daer wt verlost werden.
(26.) V. Hoe wort dit ghebot ouerghetreden?
*Mat. 6. o. A. Ten eersten, als wy yet doen, daer door datmen tot doot-
ﬂm:t 1. slaghen koemt: te weten, als wy yemant wter herten quaet
lm . v. gonnen, benijden, haten, *door ghebaer, woorden, oft wercken
1 Oor 6. » tot gramschap verwecken, ende der ghelijeke. §Voorts als wy
1 Th:s. s. den broeder die daer is sondighende, niet willen vermanen,
**Lue. 6.4, noch tot de Ghemeynte brenghen, als sy de vermaninghe ver-
Bo.13.2.10. achten. **Ten laetsten, als wy veronghelijekt zijnde, ons seluen
81, soecken te wreken.
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* Pro. 20. b. (31.) V. Hoe wert dit ghebot ouerghetreden?

10. 28.
Jere. 5. A. *Ten eersten, als wy door bedroch onsen naesten eenighe

:‘::::1 schade aendoen, zijn ghewin verhinderende, werende, oft ver-
wpoa o WMinderende. 1 Ten anderen, als wy ghierichlick met grooter
“; 4. .. sorchfuldicheyt haestelick soecken rijck te worden. **Ten derden,
T a4 I8 Wy onse arbeyders bouen alle redelickheyt handelen, oft
*thev 3 haer den rechten loon onthouden oft verkorten. *{Ten vierden,
Bxo. 3. 1.7 als wy t ghene dat gheuonden ende t' onser trouwe beuolen,

Eooll. 29. a.
oft gheleent, oft te pande ghegheuen is, ia alle dat eens anders

|L|'m. 16. d.
ﬂn‘m 15, 18, t onghelijcke, tegen den wille des meesters houden. §Ten
,m 5. o Vijfsten, als wy ons goet onmatelick ouerbrengen. 1+ Ten laetsten,

Mot g9, b, &l8 Wy onse Ouerheyt, *§Heeren, oft Meesters, onsen arbeyt ende
.":)10]_ . dienst niet getrouwelick wirichten.
Bk 60, (32.) V. Wat eyscht de Heere door 't neghenste ghebot van
gheen valsch ghetuygenisse te spreken teghen onsen naesten?
A. Ten eersten, dat wy de loghen hatende, alle dinghen
*Bphe. 4. 1. oprechtelick ende sonder gheueynsdicheyt *met onsen naesten
Znoh 8. o. spreken: de waerheyt beminnende, ende sprekende, ende ouer
Poal L 18. o, al ter eeren Gods, ende oorboor des naesten veruorderende.
s.0.14. Ten anderen, dat wy den goeden name onses naesten, als
onsen eyghenen beschermen.
(33.) V. Wie zijnse die dit ghebot ouertreden?
Paal. 36. b. A. Ten eersten, alle smeeckeleers, oft pluymstrijckers, ende
Pron. e. v. alle die valsch ghetuyghenisse spreken, beschermen, oft be-
ond: 12. o. willighen. Ten anderen, die de waerheyt onbehoorlick ver-
ende 20. o. swijgen. Den name haers naesten met lasteringhen, ouer-
nu; 1. &. draghingen, ende lichte suspicien beschadighen. Ten derden,
*Jaco. 3. o. die de lichtueerdighe ouerdraghers gheerne ghehoor gheuen,
endo 4. o. ende de ongehoorde partie lichtueerdelick *verdoemen. "Ten
f'ﬁ::{?“ laetsten, so veel als’ er om haer schandelick ghewins oft
16. wraeckgiericheyts wille, | aenklaghen, ghetuygen, oft klachte
1. aennemen, oft een valsche sake beschermen.
Rom. 7. 4 (34.) V. Wanneer wert het laetste ghebot onderhouden?
Deu. 10. . A. Als wy in het herte met warachtighe liefde Gods ende
Msit. 5. o.0D8eS naesten, ganschelick beuanghen zijn sonder eenighe quade
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*Gale. 8.b. vleeschelick, verkocht onder de sonde. Bij den welcken wij alle
J:;%o 2. b. verdoemenisse onderworpen zijn: gemerckt dat hy *veruloeckt
is die in een stuck beschuldicht is.
Bom. 8. & (40.) V. Hoe is't dan moghelick dat wy salich werden?
ende.5.b. 8. A. Door de geschenckte weldaet Gods: *die synen eenigen
Glh. . b.
Soone vor ons, op dat wy niet eewelick vergaen souden, in fde

::h: N schandelicke doot des cruycen ghegeuen heeft: op dat al die
. cﬂ m hem gheloouen salich werden.
X (41.) V. Maer na dat ons Christus wt louter ghenade

oL ”1' rechtuaerdicht, zijn wy nu van de ghehoorsaemheyt des Godlicken
Wets also verlost ende ontsleghen, dat Wy t’ ghene dat ons
lust doen moghen?

* Gala. 8.1, A. Neen wy trouwen. Want daer een groot onderscheyt

Bom.s.a.8. i tusschen de veruloeckinge des Wets, *van de welcke ons

G:::: j Christus alleene verlost heeft: enn de ghehoorsaemheyt des
Bom. 6. . Wets, de welcke hy ons al wech voorhout enn eyscht. Want

1-]:::0 20.a. God na zijn gerechticheyt kan nemmermeer lijden de verlatinge
rn:ln:; L zijns Wets: fmaer versoect de boosheyt, ende verderft alle
145. v. 8. sondaers.

(42) V. Maer ghemerct dat wy van natueren tot de
ghehoorsaemheyt des Wets seer traech zijn, ende altijt min doen
dan wy behooren: hoe sullen wy hier mogen getroost werden?

PRl 3. 1. A. Van Christo Jesu alleene. Die ten eersten ons door
*3. Joan. 3. SyDEN Geest vernieut ende verweckt tot een nieuwicheyt des
Ool b1, leuens. Ende ten anderen, al wat in onse wercken noch onreyn
1.0or. 1. ». ende onuolkomen is, *dat reynicht hy, ende volmaket.

(43.) V. Maer profiteren oock dese weldaden Christi alle
menschen?

Josn. 3. . A. Neen sy, maer den gheloounighen alleene: *Want wie
Mu 16. o. daer niet ghelooft, is van nu veroordeelt.

(44.) V. Wat is dan een oprechtig ghelooue?

A. Het is een vast onwanckelbare betrouwen in God, in
onse herten door den heylighen Gheest verweckt, dat hy
ons een ghenadich Vader is, om Christus Jesus zijns Soons

wille alleene.
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(48.) V. Wat verstaet ghy met de woorden, die van den
Vader gheseyt zijn?
Gen. 11 A. Dat is, Ick ghelooue, dat die eewighe God, mijn God
» 1.2 ende Vader is, die daer is schepper, onderhouder, ende regeerder
des hemels, ende der aerden, ende alles watter in is. In den
welcken alleene ick gansch mijn betrouwen stelle, versekert
zijnde dat hy my helpen mach, ende oock wilt, aengesien dat
hy almachtich is, ende daer toe mijn Vader.
(49.) V. Wat is, Ick gelooue in Jesum Christum, synen
eenigen Sone, onsen Heere?
Joan. 1. A. Dat is, *ick stelle gansch mijn betrouwen oock inden
ﬂo-mb a Sone Gods, als in den Vader, }gemerckt dat harer beyder eere
“ﬁph;:f euen gelijek zy: **door den welcken ick eenen vrijen toeganck

8. o 12. hebbe tot den Vader.

Mat.1.d.41 (50.) V. Waerom is hy Jesus, dat is, Salichmaker ghenaemt?
*Mat 1 0. A. *Om dat hy zijn volek salich maect van hare sonden,

Adtub.1s ende datter in geenen anderen eenighe salicheyt gheleghen is,
(561.) V. Waerom is hy Christus, dat is, de Gesalfde ghe-
heeten?
A. Om dat hy een eenich, eewich, ende opperste Koninck,
Priester ende Leeraer zijnder Ghemeynten is: door wiens
ordinancien, offerhande, ende leeringe alleene, sy gheregeert,
*Mich. 5. o ghereynicht enn geleert moet wesen, nae het getnygen der
A,,o..ﬂl a.5. ganscher Schriftuere,

Sohiss  +(52).V. Waerom is hy een eenich Sone ghenaemt?
.ffio,,,, 5 A. Om dat hy alleen *vander eewicheyt aen, wten vader

§ 1 Joun. 5. gheboren is, +de wighedructe beelde zijns wesens, **hem gelijek

sgbon s wesende, *fende by dien eerweerdich euen als de Vader,
>8  gouermidts dat hy is met den Vader, warachtich God ende
“Egm 8o &' eewich lenen *§bouen al God wesende, in der eewicheyt

g;}:;‘:g ghebenedijt. Amen.

fnm 8 a (63.) V. Zijn wy oock niet kinderen Gods?

Toun. 1. b. A. Ja wy trouwen, * maer alleen door aenneminghe, enn
o5 niet wt natueren: maer hy is de  natuerlicke, warachtighe,

1. oo 8 ende eenighen gheboren Gods Sone,
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*Joun. 8. a. in alle waerheyt. *Ten vierden dat hy de Godsalighen eerbaert
Jo:;:. 1e.c. enn vernieutf, troost, ende in de hope der salicheyt versterckt.
Bom. 8 & +Christum na zijn woort in alle zijn instellinghen vereert:
1\]?3:;. s **de werelt van sonde, gherechticheyt, ende oordeel straft:

den vleesche in de *f Godsalighe wederstaet: in de welcke hy

heyhghe vruchten voortbringt.
o (67.) V. Wat is, Ick ghelooue de heylighe Christelicke
Ghemeynte?
Mat. 16. o A. Dat is, Ick ghelooue dat Christus in dese werelt zijn

o8 a0 Ghemeynte heeft de gansche werelt ouer ghestroyt. Der welcker

“Jom

ey hy *bruydegom, 7 hooft, ** beschermer, enn heylichmaker zy.
A Van welcker Gemeynte ick my ghelooue een lidtmaet te
18, wesen

n’phe b,

"3t 10,0, (68.) V. Ouermidts datter daer veel bedrogen worden door

18. den ftijtel der kercken oft Ghemeynte, segt doch door wat
teeckenen dat ick de warachtighe Ghemeynte van de valsche
onderkennen sal, op dat ick weef, van de welcke ick my af-
scheyden, ende tot de welcke ick my begheuen sal?

A. Daer zijn twee witwendighe warachtighe teeckenen der

*Mat 8.4 wtwendigher kercken, *Namelick te trouwe predicatie des
EPha s. 1. woorts, ende de rechtsinnighe oeffeninghe der Sacramenten, na
de instellinghe Christi: tot de welcke oock behoort het neerstich

Luo. 8.d.36. gebruyck der Christelicker strauen, ende tot sulcker Ghemeynten

b9, behooren hen alle Christenen met een open belijdinghe toe te
8. voeghen, waer datse oock zijn.

(69.) V. Maer is 't oock genoechsaem om een leuende
lidtmaet der Ghemeynte Christi te wesen, datmen onder sodanige
wiwendighe warachtighe Ghemeynte staet?

A. Neen 't voorwaer. Want daer toe noch van noode is

1. Joan. 8.b. te hebben *den inwendigen aenblaes des heylighen Geests, die

Bom. 8. o daer het ghelooue ende liefde in de warachtighe lidtmaten Christi

‘ﬂ:l:t. 1s.4. verweet ende ontsteect. Alle die hier sonder zijn, zijn kaf +ende

‘Luo.s.a.17, drauick onder het koren, die t' haren tijde (' en zy datse haer
bekeeren) verbrant sullen werden.
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kea. 7.0.14. daer zijn Godlicke oft menschelicke natuere gheschent oft ver-

ende 9. a.

8. enn 11. loochent wert?
Jere. 38. o A. Ja’ et sonder eenich twijfel, t' en sy dat wy den gront
B".':."a: >3 der heyligher Propheten ende Apostelen verwerpen willen, die
B ins al dit eendrachtelick van Christo Jesu gheleert hebben.
ende. a. (76.) V. Wat is een Sacrament?

A. Het is een heylighe oeffeninghe der Gemeynten, * van
Mat. 36 c. Christo ingestelt, geleghen in een inwendich mysterie oft ver-
Mu 14. o. borghentheyt, ende sekere wtwendighe ceremonien: door de
* O%r 10. welcke de gheloounighe §in de gheschenckte vergeuinghe der
*+ 10or. 11. gonden door Jesum Christum, besegelt, ende haers ** diensts tot

God ende haren naesten vermaent werden.

(77) V. Wat is de verborghentheyt der Sacramenten?

A. Het is de gemeynschap des lichaems ende bloets Christi:
dat is een deelachticheyt aller weldaden die ons Christus in
zijn ghebroken lichaem ende wtghestort bloet verdient heeft.

(78) V. Wat is het wtwendich dinck in de Sacramenten ?

A. Het is een sekere ceremonie, door het woort Gods
inghestelt, de welcke in de ooghen ende sinnen vallende: de

100r.20. 4 gheloouighe, so verre als in haer is, *leyt tot de mwendlghe
verborghentheyt.

(79.) V. Waer toe zijn de Sacramenten inghestelt?

A. Meest om twec oorsaken. Ten eersten, op dat sy Gods
genade den geloounigen beseghelen. Ten anderen, dat sy de
selue haers diensts vermanen.

(80.) V. Ouermidts dat daer dobbel gebruyck der Sacra-
menten is, te weten, der beseghelinge, ende der vermaninghe:
seght doch, d'welck het weerdichste ende meeste van beyde zy?

A. T’ghebruyck der beseghelinge. Want daer wt so is
het ander spruytende. Ende de Sacramenten, door t' ghebot Gods,
werden den sommighen wtgedeylt, in de welcke t' ghebruyck der
vermaninge, om de aengheboren kranckheyts wille geen plaetse
hebben kan. Also was de besnijdenisse in het Oude testament

Gen. 17. b, *wigedeylt den kinderen: die noch niet verstonden wat dat de
besnijdenisse des herten was.
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(87.) V. Hoe doet ghy dat?
Gala. 8. 4. A. Als ick neersticheyt doe *mijn vleesch met zijn lusten
Bom- 1s. & ende begeerten te cruycen ende te dooden, ende den ouden
mensche fe begrauen, op dat ick in een niewicheyt des leuens
+Bom. 13. verrijse, ende fmet alle menschen vriendelick lewe. Dese
dingen moet ick altijt neerstelick ouerdencken, maer in sonder-
heyt als’er yemant in de Gemeynte ghedoopt wert.
(88.) V. Is’t oock na den woorde Gods geoorloeft de on-
mondighe kinderen der Ghemeynte te doopen?
Bphe. 5. £ A. Ja’et. *Want is 't dat Christus zijn Gemeynte reynicht
tAst. 10.5 met den waterbade in het woort, +ende dat niemant van den
doop kan weeren de ghene die den heyligen Gheest hebben:
* Bom. &b, ** ende oock niemant den seghel des godlicken bondts ontrecken
'-rlm 8. kan van de bondtghenooten Gods: *}ende dat den Doop toekoemt
allen den ghenen, die een salichmakende ghemeynschap hebben
met God den Vader, ende den Sone, ende den heylighen Gheest:
so moeten de gheloouighe ouders haer kinderkens tot den Doop
presenteren, enn de getrouwe dienaers Christi, volgende haren
4 dienst, moetense doopen, t' en trooste der ouderen, ende der
N ganscher Ghemeynte.

(89.) V. Hoe so?
Mat 10. b, A. Want de kinderkens zijn de sonderlickste lidtmaten der
M;r 19010 Gemeynte Christi, ende behooren hem toe, ende hebben daerom
Bom, 8. den heyligen Gheest, ende zijn oock onder den bondt Gods
1. Cor. 7. . . ontwijfelick besloten, ende hebben een salichmakende ghemeyn-
mt £ 2. 4 schap met den eewighen ende warachtighen God.
(90.) V. Maer daer staet gheschreuen: So wie ghelooft ende
Mar. 16. o. ghedoopt werdt, sal salich wesen: maer de kinderkens konnen
niet gheloouen, noch Christum mondelick belijden, hoe konnen
sy dan ghedoopt werden?
A. Maer aldus soudemen oock mogen vraghen, Hoe konnen
de kinderkens salich werden, aenghesien datse niet geloouen
Mar. 16. o, KODDen? So salmen dan wt de voorgaende ghetuygenissen der
1. Schriftuere versekert zijn, dat den doop haer toekomende is.












Beom. 5. o. ODSEr sonden. Ten anderen, in 't gelooue Jesu Christi, * dat hy

5 alleen ons door de kracht zijns doots, van de verdoemenisse

verlost heeft. Ten laetsten, in het ernst voornemen eens beteren

tMas 8. g leuens: fons wter herten versoenende met alle menschen:

"Iao.l'l a. ** quijtscheldinge begheerende van alle de ghene die wy misdaen

'-nm. 1. oft vererghert hebben, *{ enn oock vergheuende de ghene, die
teghen ons eenichsins misdaen hebben.

Van de strane der sonden, inde Ghemeynte.

(103.)) V. Ghy seyt te voren van het ghebruyck der
Christelicker strauen, dat dat selue den Sacramenten toeghedaen
moet wesen: so legt my dan wt, wat dat de Christelicke straue zy?

Mat. 18. b, " A. *Het is een heylighe ordinancie Christi in zijn Ghe-
1 Eor s.b. meynte, +door de welcke een yeghelick eenen anderen behoort
+Heb. 8. o. te vermanen, ende de vermaninghe van eenen anderen gewillich-
lick te ontfangen, oft anders wt de Ghemeynte geworpen, ende -
Satane ouergeleuert te werden, als een verrot lidt der Ghemeynte.

(104.) V. Wien behoortmen op dese wijse wt de Ghemeynte
te werpen?

1. Gor. 8. b. A. Alle de ghene wie sy oock zijn, die in haer sonden
u.: 18. b. blijuen willen, ende de neerstighe vermaninghen der Ghemeynte
hardtneckelick verachten.

(105.) V. Wat salmen van sulcke wtgeworpene gheuoelen?

1. Gor. 8. b, A. Datse den duyuel zijn ouergeleueert, ende haer sonden
Mai. 1. o sekerlick inden hemel ghebonden zijn, tot datse haer bekeeren.
Ende daerom sal een yeghelick Christen haer gheselschap, als
%.The. 8. der Heydenen ende Tollenaers schuwen: t'en waer dat hy
meynde wat goets by haer door zijn vermaninghen te doene.

(106.) V. Waerom heeft Christus so stranghe een straume
in zijn Ghemeynte inghestelt, ende de Apostelen de selue so
neerstelick onderhouden?

A. Niet sonder groote ende nootsakelicke oorsaken. Ten

Acts. 8. o eersten, op dat alle Godsalicheyt neerstelick in de Ghemeynte
onderhouden werde. Ten anderen, op dat de name Gods niet
*1.00r.8- 2 (ualick berucht werde. Ten derden, * op dat die daer ghesondicht
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ende een bewaerder des Godlicken Wets, na synen dienst.
Daerom .moet hy de Ouerheyt vreesen, die daer quaet doet.
(111.) V. Op wat wyse moet de Ouerheyt het quaet straffen?
A. Op de selue die hy van den Heere ontfangen heeft,
Bom, 13. b. namelick * door t’'sweert: dat is, door lichamelicke straffinghen,
ende de doot selue, wan het noot ware: want te vergheefs
draecht hy het sweert niet.
(112)) V. Maer sondicht hy piet aldus teghen de liefde?
A. Neen. Want hy hier in volcht d' ordinancie Gods, die
de liefde selue is. Ende de oorden der liefden is, datmen meee
acht sal hebben op het gansche lichaem, dan op sommighe
verrotte lidtmaten.
(113.) V. Mach dan een Christen het officie des Ouerheyts
bedienen?
1. or. 7.2 A. *Ja hy: Ende 1s’t oock schuldich te bedienen, is't dat
1 m. 2. o. hy oordentlick enn behoorlick daer toe beroepen wert, |+ want
tBo1s.eshet een ordinancie Gods is, ter stichtinghe der Ghemeynte
< Mar. 15, grootelicx dienende. Daer om Christus ** ende de Apostelen
Mat. 8.b. 6. hebben de Ouerheyt in haren dienst gelaten, oock na datse
*4 Act.10. e.
3. ende gheloouich- gheworden zijn: *}enn men moet voor de selue een
gemeyn ghebet doen, op dat wy een stille ende gerust lemen
1.Tim. 2o leyden moghen, met alle Godsalicheyt ende eerbaerheyt.
(114.) V. Na dat nu van de wiwendighe teeckenen der
kercken ghenoech gheseyt is, segt doch, wat dat de nauolghende
Artikel, van de gemeynschap der Heyligen, bediet?
A. Dat is, Ick ghelooue ende bekenne, dat alle de Heylige
Galat 5. b. ende gheloouige, alle weldaden Christi, onder haer gemeyn
001 8. b. hebben: *sonder eenich aensien der persoonen, want wy al in
hem een zijn. Waer wt oock een ghemeynschap der diensten
Galat. 5. a. onderlinghe is spruytende.
(115.) V. Wat is, Ick gelooue de vergiffenisse der sonden?
A. Dat is, Ick bekenne dit voordeel oft preuilegie te wesen
Bph. b £ der Gemeynte Christi, waer af ick een lidtmaet ben, * dat alle
. leuende lidtmaten der seluer, een seker enn volmaecte quijtschel-
temT% dinge der sonden hebben, om Christus wille, +hoe wel dat in





















Die Vorarbeiten des Ursinus:

Summa Theologiae und Catechesis
minor.



L

Catechesis, Summa Theologiae

per quaestiones et responsiones exposita: sive capita religionis
Christianae continens.?!)

(1) Quam habes firmam in vita et morte consolationem ?
Quod a Deo ad imaginem ejus et vitam aeternam sum
conditus: et postquam hane volens in Adamo amiseram, Deus
ex immensa et gratuita misericordia me recepit in foedus
gratiae suae, ut propter obedientiam et mortem Filii sui missi
in carnem, donet mihi credenti justitiam et vitam aeternam:
atque hoc foedus suum in corde meo per Spiritum suum, ad
imaginem Dei me reformantem et clamantem in me Abba Pater,
et per verbum suum et signa hujus foederis visibilia obsignavit.

(2.) Qui scis, tale foedus a Deo tecum esse initum?

Quia vere Christianus sum.

(3.) Quem dicis vere Christianum?

Qui vera fide Christo insitus, et in eum baptizatus est.

(4.) Nulla ne igitur nisi Christiana religio est vera?

Nulla.

(5.) Qua ratione hoc asseveras?

Quia huic soli Spiritus sanctus in credentium cordibus
testimonium perhibet. Haee sola liberationem certam a peccato
et morte ostendit. Haec sola de sma puritate et veritate con-
vincit conscientias. Denique hanc solam Deus inde ab initio
mundi ingentibus miraculis; veris rerum futurarum praedictioni-
bus; conservatione adversus omnes hostes; ac tot sanctorum
marfyrum sanguine confirmavit.

1) In der 1. Ausgabe, in Ursini Tractationes Theologicae, Neustadt 1584,
lautet der Titel: ,Catechesis, hoc est, rudimenta religionis christianae“.
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(85.) Sed potuit ne unquam Deus Christo irasei, vel eum
deserere?

Nunquam. Sed favorem et auxilium suum ad tempus ita
occultavit, ut natura Christi humana in has angustias deveniret,
quibus urgentur deserti et abjecti a Deo.

(86.) Cur hos eum [etiam 2. Ausg.] cruciatus experiri oportuit?

Quia omnium nostrum peccata in ipsum conjecta fuerant,
idcirco sic iram Dei adversus ea sensit, ac si unus ipse omnia
omnium hominum peccata perpetrasset.

(87.) Quis fructus ad nos redit ex passione et morte Christi?

Sacrificium est unicum, quo nobis receptionem in foedus
gratiae divinae, hoc est, remissionem peccatorum, donationem
Spiritus sancti, justitiam et vitam aeternam meruit.

(88.) Quid igitur est credere in Christum passum, crucifixam,
mortnum et ad inferos dejectum?

Est singulos de se firmiter statunere, quia Christus ista quae
nos eramus meriti, pro nobis est perpessus, nos a maledictione
et morte aeterna liberatos, benedictione et vita aeterna cum
ipso fruituros, et peccati mortificationem per Spiritum Christi
incoatam in cordibus experiri.

(89.) At cum Christus pro nobis haec sit passus, cur nos
etiamnum patimur tam multa, et morimur?

Patimur quidem in hac vita et morimur morte corporis,
sed afflictiones nostrae neque irati Dei signa, neque cum pec-
catis nostris, neque cum futura gloria conferendae sunt. Ideo
enim nobis imponuntur a Patre nostro coelesti, ut Christo capiti
nostro conformes efficiamur; vetus noster homo paunlatim cum
Christo crucifigatur et sepeliatur, ac tandem prorsus aboleatur;
exerceantur in nobis fides et invocatio Dei, et conspiciatur in
servandis et liberandis nobis Dei praesentia. Ideoque omnes
illae nobis tolerabiles et salutares sunt; et mors ipsa corporis,
ad beatitudinem sempiternam ingressus est.

(90.) Quomodo intelligis, eum tertio die resurrexisse a
mortuis?

Ita ut Christi Divinitas, propria omnipotentia, corpus sunm,
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triumpho, peccati, mortis et omnium hostium suorum et nostrorum
victoriam nobis testaretur. Tertio, ut Ecclesia usque ad mundi
finem sciret, enm non fuisse spectrum, nec in aliam naturam
mutatum post resurrectionem, nec evanuisse, sed verum hominem
perpetuo manere, et in locum coelestem abiisse, in eoque jam,
donec redeat, corporaliter et visibiliter versari. Quarto, ut
testaretur, nobis etiam, qui fratres et membra illius sumus,
coeli fores esse patefactas. Quinto, ut in conspectu Dei pro
nobis intercessor et patronus compareat.

(97.) Dic jam, quid sit in Christam supra coelos elevatum
credere?

Est habere certo persuasum, quod Christus tanquam frater
noster primogenitus, nostro nomine coelum occuparit, ut nane
ibi noster apud Patrem sit patronus, et paulo post illuc ad se
nos assumat.

(98.) Dextra Patris, ad quam sedere Christus dicitur, quid est?

Imperium coeli et terrae, quo res universae gubernantur, et
colligitar ac servatur Ecclesia; et hujus gloriae manifestatio
conspicua creaturis. !)

(99.) Cur dextra Dei hoc nominatur?

Similitudo est a Principibus sumta, qui ad dexiram suam eol-
locant eos, quibus vices in imperio administrando suas commendant.

(100.) Quid est igitur ad dextram hanc sedere?

Filium Dei esse caput Ecclesiae, angelorum et hominum,
et personam illam, per quam Pater immediate bona omnia in
omnibus perficit: et hanc gloriam in natura humana, supra
omnes coelos et omnes creaturas exaltata, visibiliter manifestare.

(101.) Explica, quid sit credere in Christum ad dextram
Patris sedentem?

Est in corde persuasum esse, quod Christus frater noster
et caro nostra, ideo mundi imperium occupaverit, ut illud nobis-
cum communicet; atque interea, dum illud plene possideamus,
nos tueatur ac regat, et Spiritus sui donis impleat.

1) 2. Ausg.: Et imperium ... gubernantur, quoque potissimum col-
ligitur &ec.
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iniquitatem patrum in filios, in tertiam et quartam generationem
eorum qui oderunt me, et faciens misericordiam in millia, his
qui diligunt me, et custodiunt praecepta mea.

(164.) Quae hujus praecepti est sententia?

Ne Deum alia ratione ulla tentemus colere, quam ipse in
verbo suo praescripsit. '

(165.) Quasvis ne imagines sculpi aut pingi hac lege
prohibetur?

Non: sed eas tantum, quae Dei vel effingendi vel colendi
causa fiunt.

(166.) Cur Deus non vult visibili figura exprimi?

Quia cum sit Spiritus aeternus et incomprehensibilis, omnis
illius repraesentatio per figuram corpoream, corruptibilem et
mortuam, [ab hominibus instituta, Zusatz der 2. Ausg.] est
mendacium de Deo, et Majestatis ipsius extenuatio.

(167.) Quid est colere Deum imaginibus?

Est in adoratione Dei vel animo vel corpore ad eas con-
verti, quasi Deus ad illas adoratus certius nos exaudiat: aut
eogitatione vel gestu, vel nominis divini communicatione, vel
quocunque signo externo illis tanquam Deum repraesentantibus
honorem exhibere, aut quoquo modo earum usu cultam Deo
praestare velle.

(168.) Quare Deum imaginibus colere non licet?

Quia cultus divini formam et praesentiae divinae testimonia
instituere, nullius creaturae, sed tantum divinae autoritatis est:
Deum vero secus quam est, repraesentare, gravis ipsius contu-
melia est.

(169.) Cur non tantum coli, sed etiam fieri tales imagines
Deus vetat?

Ne habentes illas imagines, quae idololatriae vel species vel
occasio esse possunt, idololatris assentiri videamur, vel euiquam
peccandi occasionem praebentes Deum tentemaus.

(170.) De solis ne autem imaginibus hoc praeceptum loquitur?

Non de his tantum, sed de omni cultu Dei ab hominibus
eonficto.
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Ut se non perditione, sed salute hominum laetari testetur:
punire autem non nisi propter justitiae suae manifestationem.

(179.) Quod est tertium praeceptum?

Non usurpabis nomen Domini Dei tui frustra. Non enim
habebit Dominus insontem eum, qui usurpaverit nomen Domini
Dei sui frustra.

(180.) Quid prohibetur hoc praecepto?

Ne quid de Deo falsum aut contumeliosum dicatur, nec ex
levitate fiat ipsius mentio, nec scandalis ipsius nomen deformetur,
nec ab eo mala cuiquam precemur, praesertim vero, ne falso
vel contra ipsius verbum vel temere juremus.

(181.) Quid autem praecipitur?

Ut veritatem divinam, quantum possumus, propagemus,
Deum sermone et factis celebremus, ei gratias agamus, eam
invocemus et per ipsum solum, ubi veritatis defensio et con-
cordia hominum postulat, juremus.

(182.) Quid est scandalum?

Est doctrina mala vel factum malum, quo redditur alius
deterior.

- (183.) Quid est juramentum?

Est invocatio Dei, ut sit testis, nos non habere fallendi
animum in ea re, de qua asseveramus: et puniat nos, si
fefellerimus.

(184.) Cur addidit comminationem huic praecepto?

Ut nominis sui prophanationem inter gravissima peccata
esse testaretur. v

(185.) Quartum praeceptum quod est?

Memento ut diem sabbathi sanctifices. Sex diebus operaberis,
et facies omnia opera tua: septimo autem die sabbathum Domini
Dei tui est. Non facies ullum opus in eo, tu et filias tuus et
filia tna: servus tuus et ancilla tua: jumentum tuum, et advena,
qui est intra portas tnas. Sex enim diebus fecit Deus coelum
et terram et mare et omnia quae in eis sunt, et requievit die
septimo. Ideirco benedixit Dominus diei sabbathi et sancti-
ficavit eum.
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agtem et omnes qui praesunt operam dent, ut liberi, et qui
ipsorum fidei commissi sunt, pie et tranquille vivant.

(193.) Quid prohibetur?

Omnis in officio nostro negligentia, omnis superiorum con-
temtus, omnis ingratitudo: Curiositas etiam et obedientia simulata
vel cum Dei aliquo praecepto pugnans.

(194.) Quare Deus promissionem addit huic praecepto?

Ut nos ad ejus observationem alliciat, et quanti hanc faciat,
ostendat, cum absque ea societas hominum non possit consistere.

(195.) An igitur semper iis, qui parentibus morigeri sunt,
vitam hanc Deus prorogat?

Deus et hanc et alias promissiones rerum terrestrium ita
nobis praestat, sicut saluti nostrae novit expedire.

(196.) Quod est sextum praeceptum?

Non occides.

(197.) Quid hac lege vetatur?

Non tantum injuria omnis, quae nostrae vel alienae vitae
aat corpori inferri potest, omnisque vindicta privata, sed omnis
etiam ira injusta, odium et laedendi aut se vindicandi cupiditas,
ejusque in verbis et gestibus significatio.

(198.) Quid autem praecipitur?

Ut omnes homines tanquam nos ipsos diligamus, et quantum
in nobis cst, eorum vitam et salutem tueamur.

(199.) Peccat ne igitur magistratus, dum sontes occidit aunt
aliis poenis afficit?

Nequaquam peccat. Quia minister Dei est ad iram ei,
qui quod malum est, fecerit. Econtra vero peccat graviter, si
hujus officii fuerit negligens: cum quia malis hominibus gras-
sandi in alios licentiam concedit, tum quia scelerum impunitate
sibi ac totis gentibus iram Dei et poenas attrahit.

(200.) Quid est praeceptum septimum?

Non moechaberis.

(201.) Quid prohibet?

Non tantum adulteria, sed etiam in factis, gestibus, verbis,
cogitationibus et affectibus obscoenitatem et impudentiam:
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et corda nostra solicitari: sed perpetuo et perfecto omnis peccati
odio, et amore justitiae ardere.

(211.) Potest ne quisquam integre obedientiam quae in his
praeceptis requiritur, in hac vita praestare?

Nemo etiam sanctissimus, excepto solo Christo. Omnes enim
per totam hanc vitam reliqunias peccati circumferimus, et vix
tenue illius obedientiae, quam lex Dei requirit, initium habemus.

(212.) Sed possunt ne sancti et justi coram Deo esse homines,
quaecunque peccata admittentes?

Nequaquam. Qui enim in peccatis contra conscientiam
perseverant, regnum Dei non possidebunt. Sed in sanetis, in
hac vita manet peccatum originis et multa peccata ignorantiae,
omissionis et imbecillitatis, quibus tamen repugnant, et deplorantes
ea veniam apud Deum per Christum impetrant.

(213.) Cum igitur etiam renatorum obedientia non sit
integra, et Lex omnes non perfecte obedientes damnet: quo-
modo imperfecta haec obedientia Deo placere potest?

Placet Deo, non quod ipsa sit ejusmodi, quae per se placere
possit, sed quia peccata, quibus contaminata est, remissa sunt
credentibus, et ipsi a Deo tanquam filii in Christo diliguntur.

(214.) Sed cum propter hanc obedientiam non simus justi
coram Deo, quare Deus eam requirit?

Primo, ut ipsi nos gratis justificanti et salvanti praestemus
gratitudinem. Secundo, ut in reconciliatione nostri nihilominus
manifestum sit, Deum esse hostem peccati, cum nullos recipiat
in gratiam, nisi resipiscentes.

(215.) Porro cum ex nobis nihil possimus nisi peccare,
quomodo possumus fidem et novam vitam incoare, et in ea
perseverare? :

Non nisi Spiritu Dei nos renovante et regente.

(216,) Omnibus ne hominibus illa gratia contingit vel
exposita est?

Minime vero: Sed illis tantum, quos ab aeterno Deus in
Christo ad vitam aeternam elegit, ut misericordiam suam in illis
patefaciat.
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magna. Secundo, quia meritum Christi in infinitum est majus
omnibus, non meis tantum, sed omnium hominum pececatis.
Tertio, quia Deus praecipit mihi, ut credam in Christum, quantum-
cunque peccaverim: et simul affirmat, non credere, esse peccatum
majus omnibus aliis, quae ab ullo homine committi possent.
Itaque ob hanc ipsam causam, quod tantis tamque multis peccatis
Deum meum offendi, non addam hoc etiam peccatum longe
maximum, ut ingratus proculcem ipsius misericordiam et effusum
pro me filii Dei sanguinem.

(221.) Cum vero fides tua tam sit languida, qui scis, te
per eam justificari?

Quia Deus recipit in gratiam omnes vera fide praeditos,
quantumvis ea sit infirma: et opus quod in illis incoavit, perficit.

(222.) Sed unde scis fidem tuam esse veram, ac non potius
historicam fidem aut opinionem?

Primum, quia sentio in corde meo hoe testimonium Spiritus
sancti, me gratiam Dei oblatam in Christo expetere serio et
accipere, et a nulla re magis abhorrere quam ab hoc peccato
maximo, quod est in Christum non credere, ac proinde me inter
filios Dei esse. Secundo, quia sentio, veram ad Deum conver-
sionem in me incoatam esse.

(223.) Quomodo igitur Spiritus sancti gratiam ad foedus
Dei servandum consequimur et retinemus?

Cum serio et assidue hanc a Deo petimus, verbum Dei
diligenter discimus, sacramentis juxta divinam institutionem
utimur, et vitae sanctitati stademus.

De Invocatione Dei.

(224.) Quare necessaria est Christianis invocatio Dei?

Primo, quia est inter praecipuos cultus Dei, quos foedus
gratiae a nobis postulat. Secundo, quia hic modus est, quo
vult Deus electos impetrare et retinere tam Spiritus sancti
gratiam ad servandum foedus suum necessariam, quam omnia
reliqua sua beneficia. Tertio, quia foederis divini testimonium
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Quia Deus nobis Mediatorem Christum proposuit, qui preces
invocantium in ipsius nomine ad Patrem perferat; propter hune’
promisit se nos exauditurum: Cumque is pro nobis et nobiscum
oret, Patrem ei negare nihil posse, certum est.

(233.) Cur igitur non accipimus omnia quae petimus?

Quae ad salutem nostram pertinent, accipimus omnia, et
eo quo nobis expedit modo. Si vero quid ab hac alienum
petimus per ignorantiam, id nobis non dari satius est.

(234.) Quae autem, et qua forma orationis petenda sunt?

Optimam precandi formam Christus praescripsit discipulis,
qua omnia, quae a Deo petenda sunt, complexus est.

(235.) Quae est illa?

Pater noster, qui es in Coelis: Sanctificetur nomen tuum:
Adveniat regnum tuum: Fiat voluntas tua sicut in Coelo, sic
et in terra: Panem nostrum quotidianum da nobis hodie: Et
remitte [remittas 2. Ausg.] nobis debita nostra; sicut et nos
remittimus debitoribus nostris: Et ne nos inducas in tentationem,
sed libera nos a malo. Quia tunm est regnum, et potentia et
gloria in secula. Amen.

(236.) Quot sunt ejus partes?

Praefationem et sex petitiones [et clausulam, Zusatz der
2. Ausg.] complectitur.

(237.) Quae est praefatio?

Pater noster qui es in Coelis.

(238.) Quare Dominus hanc praefationem praefixit nostris
precibus?

Primo, ut oraturi discernamus nostram invocationem ab
infidelium precibus, convertentes nos ad hune Deum qui se
patefecit in Ecclesia. Secundo, ut cogitantes, quem et qualem
Deum invocemus, nos ad eum cum reverentia et fiducia invo-
candum excitemus.

(239.) Quare Deum appellamus Patrem?

Ut cogitantes nos a Deo in filios adoptatos esse, quia Christi
membra sumus, et per Christum invocemus, et velut a Patre
propitio nos exaudiri statuamus.
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quidquam desideremus, irritum fiat, et singuli suum officium
tam promte et voluntarie faciant, quam sancti angeli in Coelo.

(249.) Quarta petitio quae est?

Panem nostrum quotidianum da nobis hodie.

(250.) Quid panis nomine intelligis?

Quidquid ad praesentem vitam tuendam est necessarium.

(251.) Cur haec a Deo petimus, cum nostro labore jusserit
parari?

Laborandum quidem est; sed neque labor noster, neque
labore parta prosunt nobis absque divina benedictione.

(252.) Quare nostrum dicimus?

Quia Dei dono fit noster, et eo quem ipse dederit, contenti
esse debemus.

(253.) Cur voluit Dominus, ut quotidianum panem, eumque
nobis dandum quotidie petamus?

Ut simus eo contenti, quod necessitati est satis.

(254.) Quinta petitio quae est?

Et remitte nobis debita nostra, sicut et nos remittimus
debitoribus nostris.

(255.) Quid his verbis petimus?

Ut gratuita misericordia propter Christum Deus nobis
omnia peccata nostra condonet, suamque iram a nobis avertat,
et nos in gratiam recipiat.

(256.) Omnes ne hanc remissionem petere necesse habent?

Omnes etiam sanctissimi. Nam Christus omnibus fidelibus
hane precandi formam praescripsit, cum non sit justus in terra,
qui non etiam peccet.

(257.) Cur addidit Dominus: Sicut et nos remittimus debi-
toribus nostris?

Primo, ut cum vera fide, conversione ad Deum et proximi
dilectione ad precandum accedamus: siquidem nisi nos aliis
ignoscamus ex animo, nec a Deo nobis venia sit expectanda,
sed ipsi peccatornm nostrorum ultionem ab eo postulemus.
Secando, ut aliis vere ignoscentes, certum testimonium Spiritus
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Ut per illud nos in foedus suum recipiat, in eo nos retineat,
in eoque nos esse et in aeternum mansuros, nobis certo per-
suasum reddat.

(266.) Quare per ministerium in foedus Dei nos recipi et
in eo retineri dicis?

Quia instrumentum Spiritus sancti est, quo fidem et con-
versionem, quam in foedere suo Deus a nobis requirit, in ele-
ctorum cordibus operatur et confirmat.

(267.) An non Spiritni sancto honor suus adimitur, cum
sanctificatio tribuitur ministerio?

Non adimitur. Vis enim et efficacia, qua sanctificamaur,
omnis est Spiritus divini: Ministerium vero tantum est illius
instrumentum, quo movet animos et corda electorum, quando
et quomodo ipsi visum est: non quia non possit aliter, sed quia
divinae sapientiae placuit per stultam praedicationem crucis
salvos facere credentes.

(268.) Quid praedicari a ministris oportet?

Nihil nisi verbum Dei, quod continetur Lege et Evangelio.

(269.) Quomodo autem certi erimus, verbum Dei a ministris
proponi?

Si doctrinam in Veteris et Novi Testamenti libris scriptam
proponant, et quod dicunt, cum articulis fidei et praeceptis Dei
congruat; denique si in solo Christo universam salutem nostram
doceant nos quaerere.

(270.) An non satis est privatim discere verbum Dej?

Necessarium quidem est ad nostram salutem, dies noctes-
que illud meditari: sed publico etiam ministerio, cum necessitate
aliqua non excludimur, uti nos oportet, si Christiani esse
voluerimus.

(271)) Quare hoc necessarium est?

Primum, propter mandatum Dei. Secundo, ut Deus publice
a tota Ecclesia in conspectu omnium hominum et creaturarum
celebretur. Tertio, ut consensus Eecclesiae conservetur et
ostendatur. ’
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inito foedere cum Deo nos obligavimus, per omnem vitam nos
admoneant. Tertio, ut sint notae confessionis, ab omnibus aliis
gentibus et sectis Ecclesiam discernentes. Quarto, ut memoria bene-
ficiorum Christi sit illustrior et durabilior: et publice celebretur.

(278.) Sed cum sacramenta sint res externae et corporales,
quomodo nos de perceptione rerum internarum et spiritualium
certiores possunt reddere?

Istud nec operis merito, nec vi aliqua elementis infusa vel
alligata praestant; sed quia Deus his ritibus aeque veraciter,
ac verbo Evangelii, tanquam visibilibus verbis, gratiam suam
nobis pollicetur; eosque promissionis huius pignora visibilia, et
publice a seipso tradita, singulis in fide his utentibus, esse
voluit; et Spiritus sanctus iis, tanquam organis fidem in cordibus
electorum confirmat.

(279.) Ergo ne omnibus, qui utantur sacramentis, datar et
obsignatur gratia Dei?

Nequaquam: sed solis renatis Christi spiritu, ritus a Deo
mandatos ad mutuam foederis contestationem usurpantibus. Impii
vero signorum foederis divini abusu, iram Dei adversus se
cumulant, ingratitudinem et perfidiam suam testatam faciunt, et
confitentes doctrinae Christianae veritatem, contra seipsos ferunt
sententiam.

(280.) An non derogatur veritati divinae, si non omnes qui
accipiunt symbola, simul accipiant res quae significantur?

Minime vero. Quia solis fidelibus res illae promissae et
sacramenta instituta sunt. Ideoque, ut constet sibi veritas et
institutio divina, nec fideles signa sine rebus, nec infideles res
promissas cum signis possunt accipere.

(281.) Potest ne aliquis absque sacramentorum usu, foederis
divini et salutis aeternae particeps vel certus esse?

Qui sacramentis, cum [uti, Zusatz der 2. Ausg.] possit, non
utitur, fide se vacare ostendit et e communione sanctorum et
foedere Dei seipsum excludit. Qui vero sacramentis praeter
voluntatem suam privantur, iis nihilominus promissio, facta
credentibus, rata est.
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(291.) Quid est baptfizare in nomine Patris et Filii et
Spiritus saneti?

Est ex mandato Dei testari hac ceremonia, eum qui sic
baptizatur, recipi in gratiam ab aeterno Patre, propter Filium,
et sanctificari Spiritu sancto.

(292.) An igitur omnibus aqua baptizatis hic ritus est
salutis testimonium?

Non: sed solis fidelibus. Qui enim non crediderit, etiamsi
baptizatus fuerit, enm condemnandum dicit Dominus.

(293.) At cum infantes nondum fide sint praediti, recte ne
baptizantur?

Recte. Fides enim et ejus confessio ante baptismum in
adultis requiritur, ut qui aliter in foedere Dei comprehendi
nequeant. Infantibus vero, Christi spiritu pro aetatis modo
sanctificari, satis est.

(294.) Cur autem baptizari eos necesse est?

Primo, quia quoscunque foedere suo Deus complectitar,
eos baptismo insigniri postulat. Infantes autem fidelium, sunt
et manent socii foederis gratiae, si modo, cum aetas accrevit,
sua infidelitate ab eo sese non excludant: quia Deus se ipsorum
quoque fore Deum, et Christus illorum esse regnum coelorum
affirmat. Secundo, quia baptismus circumcisioni successit. Cum
igitur infantes in Testamento veteri circumcisi fuerint, et gratia
. Dei, adventu Christi non restricta, sed largius effusa sit, nunc
etiam eos baptizari oportebit.

De Coena Domini.

(295.) Quid est coena Domini?

Est distributio et sumtio panis et vini in congregatione
fidelium, facta ad recordationem Christi, instituta a Christo, ut
ipse hoc signo testetur, se certissime fidelibus, hune panem et
hoec vinum sumentibus, corpus et sanguinem suum ad vitam
aeternam communicare, ut foedus in baptismo cum Deo initum,
perpetuo illis ratum sit.
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corporis nostri membra cum capite, aut palmites cum vite,
cohaerent.

(302) An non haec omnia etiam exira coenam Domini nobis
confingunt?

Imo quandocunque credimus Evangelio, et Spiritu Christi
sanctificamur, certum est, nos omnia haec beneficia accipere.

(303.) Quid igitur prodest nobis hujus panis et vini sumtio?

Primo, est nobis internae et spiritualis hujus manducationis
testimonium et obsignatio. Secundo, haec ipsius Christi et om-
nium beneficiorum ejus communio in nobis pro modo fidei
augetur, ut arctius indies cum Christo coalescamus, donec per-
fecte unum cum ipso simus in vita aeterna.

(304.) Quare nobis communionem Christi confirmat haec
eeremonia?

Quia Christus in coenae institutione hane sui communionem
fidelibus promisit.

(305.) Quae est illa institutio?

Sie describitur ab Evangelistis et Apostolo Paulo: Dominus
Jesus ea nocte, qua traditus est, accepit panem, et cum gratias
egisset, fregit et dixit, Accipite, edite: Hoc est corpus meum,
quod pro vobis frangitur: Hoc facite in mei recordationem.
Similiter et poculum postquam coenasset, dicens, Hoc poculum
novum Testamentum est in meo sanguine: Hoc facite, quoties-
cunque biberitis, in mei recordationem. Quotiescunque enim
ederitis panem hunc et poculum hoc biberitis, mortem Domini
annunciate, donec veniat. Nam qui ederit panem hunc aut biberit
poculum Domini indigne, reus erit corporis et sanguinis Domini.
Probet autem homo seipsum, et sic de pane edat, et ex poculo
bibat. Qui enim edit et bibit indigne, judicium sibi ipsi edit
et bibit, non discernens corpus Domini.

(306.) Quomodo panem corpus, et vinum sanguinem suum
esse dicit Dominus?

Sicut signum dicitur esse res, cujus traditio per illud
repraesentatur et confirmatur. Sic enim corona vel sceptrum
pro regno sumitur: sic ecircumecisio foedus inter Deum et
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Est hoc ritu admonitos de redemtione per Christum et
nostri cum ipso conjunctione, et hoc tanquam pignore visibili
suffultos, firmiori fide ea beneficia amplecti, meditari, confiteri
et praedicare.

(313.) Omnibus ne panem et calicem hunc sumentibus com-
munio Christi contingit et obsignatur?

Nequaquam: sed solis fidelibus, Infideles enim, quia daemo-
niorum sunt participes, mensae Domini participes esse non possunt.

(314.) Qui digne de hoc pane et poculo edunt ef bibunt?

Qui accessuri seipsos probant.

(315.) At quomodo nos probabimus?

Explorantes nos ipsos, an simus vera Christi membra.

(316.) Unde scimus nos esse membra Christi?

Si veram in nobis fidem, conversionem ad Deum, et proximi
dilectionem sentiamus.

(317.) Dum autem haec in nobis perfecta non invenimus,
an abstinebimus a coena Domini?

Minime, dummodo vera haec et non simulata in nobis sint.
Recipit enim infirmos Christus, et propter nostram infirmitatem,
coenam suam instituit.

(318) Quorum est administrare sacramenta?

Ministrorum Evangelii. Est enim administratio sacramen-
torum pars ministerii publici, quo Deus neminem vult fungi,
nisi a se vocatum.

(319.) Qui vero ad ea sunt admittendi?

Ad baptismum quidem vel adultiy qui fidei Christianae
fundamentum recte profitentur, et vitam Christianis non indignam
agunt, vel infantes ex iis nati, quos pro fidelibus agnoscit
Ecclesia. Ad coenam Domini autem nulli nisi adulti, qui et
probare seipsos possint, et hane probationem confessione et vita
ostendant,

(320.) Quid porro de his faciendum, qui vitam Christianis
indignam agunt?

Ecclesiastica disciplina coercendi sunt.






1L
Catechesis minor,

perspicua brevitate christianam fidem complectens. Scripta
Anno MDLXIIL a D. Zacharia Ursino.?)

(1) Quae tua est consolatio, qua tam in morte, quam in
vita, cor tuum se sustentat?

Quod omnia peccata mea Deus mihi propter Christum certo
remisit, vitamque aeternam donavit, in qua ipsum perpetuo
celebrem.

(2.) Unde hoc tibi constat?

Testatur hoc in corde meo Spiritus sanctus, per verbum
Dei et sacramenta et incoatam ergo Deum obedientiam,

(3) Quid docet verbum Dei?

Primum nobis miseriam nostram ostendit: deinde, quo ab
ea liberemur modo: et quae Deo pro hac liberatione gratitudo
sit praestanda. ’

(4) Unde miseriam nostram agnoscimus?

Ex lege divina, quae in decalogo comprehensa est.

(5.) Unde liberationis modum discimus?

Ex Evangelio, sive articulis fidei Christianae, et sacramentis.

(6.) Ubi de gratitudine, quam Deo debemus, praecipitur?

In Decalogo, et doctrina de invocatione Dei.

(7.) Quae est summa Decalogi?

Christus eam his verbis complexus est Matth. 22. Diliges
Dominum Deum tuum ex toto corde tuo, ex tota anima tua et

1) Hier folgt in der Ausgabe von Quirinus Reuter 1612 der Zusatz:
nJam primum ex autoris bibliotheca et antographo deprompta.*
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Credo in Deum Patrem omnipotentem, Creatorem coeli et
terrae. Ef in Jesum Christum, ete.

(15.) Quot sunt partes hujus symboli?

Tres. Prima est de aeterno Patre et creatione nostri:
secunda de Filio et nostri redemtione: tertia de Spiritu sancto
et nostri sanctificatione.

(16.) Cum Deus tantum sit unus, quare Patrem, Filium et
Spiritum sanctum nominas?

Quia Deus in verbo suo sic se patefecit, quod hae tres
_ distinctae personae, Unus, verus atque aeternus Deus sint, qui
coelum et terram condidit: in quem baptizati sumus, et quem
adorare jubemur.

(17.) Quid credis de aeterno Patre?

Quod Pater aeternus sit prima persona divinitatis, quae
Filium imaginem suam ab aeterno genuit, per quem coelum et
terram et omnes creaturas fecit ex nihilo, et juxta aeternum
voluntatis suae decretum, ad gloriam suam et suorum salutem,
conservat et gubernat, et bona omnia in omnibus et per omnes
creaturas operatur: atque etiam per malas, dum ipsae ex propria
sua corruptione peccant: et propter illum Filium suum unigeni-
tum adoptarit me sibi filium: ac talem corporis et animae meae
curam gerat, ut praeter paternam ipsius voluntatem nihil mihi
possit accidere, et omnia saluti meae servire sit necesse.

(18.) Quid credis de Filio?

Quod filius sit secunda persona divinitatis: verbum et
imago Patris, aequalis Patri, coaeterna et consubstantialis, ab
aeterno genita a Patre, et missa, ut assumta natura humana me
et omnes in ipsum credentes, merito et omnipotentia sua a morte
aeterna liberaret et in vitam aeternam restitueret.

(19.) Quare Jesum, hoc est, salvatorem eum nominas?

Quia firmissime persuasum habeo, solum hunec merito et
potentia sua, perfectae atque aeternae salutis autorem esse mihi
et omnibus in eum credentibus.

(20.) Quare Christum, hoc est, unctum dicis?

Eo quod ab aeterno Patre suo ordinatus, et Spiritu sancto
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existens; et in meum et omnium electornm corda ad nos sancti-
ficandos mittitur, veram fidem et conversionem ad Deum in nobis
operatur, manet nobiscum in aeternum, atque ita nos Christi et
omnium ejus beneficiornm facit participes.

(40.) Quid credis de Sancta Ecclesia Catholica?

Filium Dei ab initio mundi collegisse, et usque etiam ad
finem ejus, ex toto genere humano coetum ad vitam aeternam
electum, per verbum et Spiritum suum vera fide conjunctum,
gibi collecturum; et me vivum ejus Ecclesiae membrum esse, et
in omni aeternitate mansuram.

(41.) Cur eam Sanctorum communionem vocas?

Quia credentes omnes ejusdem Christi et eorundem bene-
ficiorum, quae Christus Ecclesiae snae praestat, sunt participes:
et singuli sua dona ad salutem totius corporis Ecclesiae liben-
tissime conferre debent.

(42.) Quid credis de remissione peccatorum?

Deum propter Christi satisfactionem omnium peccatorum
meorum memoriam in perpetuum delevisse, meque in gratiam
recipere, et obedientiam Christi mihi imputare, ut in judicium
nunquam veniam.

(43.) Quid credis de resurrectione carnis?

Hoe ipsum corpus, quod nunc habeo, in die novissimo per
Christi potentiam ad animam meam rediturum, corpori glorioso
Christi conformandum, et cum ipso et omnibus electis vieturum
esse in aeternum.

(44.) Quid credis de vita aeterna?

Me perfecta atque aeterna beatitudine et laetitia in Deo
post hanc vitam fruiturum, quandoquidem initium verae agni--
tionis Dei et laetitiae sancti Spiritus, jam nunc¢ in corde meo
sentio.

(45.) Postquam vero credis haec omnia, quid hac fide
consequeris ?

Ut justus coram Deo et haeres aeternae vitae tam certo
sim, quam ego me hoc esse credo.

(46.) Quomodo igitur coram Deo justificaris?
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Nequaquam: Sed studium in pietate perseverandi et profi-
ciendi potius in me acuit; quandoquidem sine vera ad Deum
conversione, electionis meae fiducia consolari me non possum:
et quanto salutis meae sum certior, tanto magis me gratum
exhibere Deo cupio.

(52.) An auftem non ad dubitandum de salute tua solicitaris,
cum nullos nisi electos a Deo salvari audis? '

Minime vero. Quin solida huic demum in omni tentatione
consolatio mihi suppetit. Si enim serio cordis affectu credere
Deo et obtemperare cupio, hoc tanquam certissimo argumento
debeo statuere, me in eorum esse numero, qui ad vitam aeter-
nam electi sunt, ideoque perire nunquam posse, quantumvis
fides mea infirma sit,

De Sacramentis.

(53.) Quibus mediis et instrumentis in nobis fidlem Spiritus
sanctus operatur, fovet et confirmat?

Praedicatione verbi Dei, et usu sacramentorum.

(54.) Quid sunt Sacramenta?

Sunt Ceremoniae a Deo institutae, ut iis tanquam visibilibus
pignoribus et publicis testimoniis omnes credentes de gratia ipsis
in Evangelio promissa admoneat et confirmet; ac ipsi vicissim
se ad fidem et sanctam vitam obligent: et ab infidelibus discernant.

(55.) Potest ne quisquam sine sacramentorum usu salutis
particeps aut certus esse?

Nemo potest, qui in illorum contemtu perseverat. Is enim
et vera fide caret, et ex populo et foedere Dei seipsum exeludi.
Qui vero sacramentis praeter voluntatem suam privatur, is
nihilominus est gratiae credentibus et ipsorum semini promissae
particeps.

(66.) Quot sacramenta Christus instituit?

Duo: Baptismum et Coenam.
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sanguine et spiritu tam certo a peccatis mundari, quam aqua
visibili abluimur, quae solet sordes corporis abstergere.

(63.) Quare infantes baptizandi sunt, cum nondum fide sint
praediti?

Primum ideo, quod Spiritus sanctus etiam in illis est efficax,
eosque ad credendum et obediendum Deo inclinat, etiamsi non-
dum eo, quo adulti, credant modo. Secundo, quia et ipsi ad
regnum et foedus Dei et Ecclesiam Christi pertinent: ideoque
et symbolo divinae gratiae insigniri debent. Tertio, quia infantes
in Testamento veteri circumecisi sunt, et baptismus circumeisioni
successit. :

De Coena Domini.

(64.) Quid est coena Domini?

Est fractio et manducatio panis Domini, et calicis ejus
distributio in coetu fidelium, cum annunciatione mortis ejus, a
Christo instituta, ut ea tanquam visibili pignore et publico
testimonio, omnes nos, quotquot in vera fide hoc facimus, ad-
moneat et confirmet, corpus suum non pro aliis fantum, sed pro
nobis etiam singulis in cruce fractum, et sanguinem suum effu-
sum esse, et a nobis tanquam verum aeternae vitae cibum et
potum manducari et bibi: utque nos vicissim ad vitam in ipso
solo quaerendam, et veluti membra ipsius decet, vivendum, ac
nos mufuo diligendos obligemur.

(65.) Quid est corpus Christi manducare et sanguinem ejus
bibere ?

Est vera in Christum fide remissionem peccatorum et justi-
tiam a Deo accipere, propter Christi corpus in mortem traditum
et effusum ejus sanguinem: et per Spiritum Sanctum simul in
Christi corpore, quod in coelo est et manet, et in nobis, qui in
terra sumus, habitantem, ita cum Christo capite nosiro copulari,
ut caro de carne ejus et ossa de ossibus ejus simus, et uno
eodemque Spiritu, sicut membra nostri corporis una eademque
anima, cum ipso vivamus et regamur.
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poculi certum est pignus et symbolum, quo Christus nobis
omnibus in ipsum credentibus testatur, corpus suum tam certo
pro nobis fractum et sanguinem effusum, eaque nobis cibum
ac potum Spiritualis atque aeternae vitae esse, nosque illorum
communionem habere et Novi Testamenti esse participes, quam
certo nos panem hunc nobis fractum edimus et poculum hoe
nobis distributum bibimus, quae vitam corporalem ac temporalem
solent alere.

(70.) Qui recte et cum fructu hane coenam accedunt?

Qui vere ad Deum convertuntur, ef Christi beneficia cele-
brare et filem suam confirmare cogitant. Secus enim si quis
aeccedit, contra Christi institutum facit, ipsumque et ejus bene-
ficia contemnit, ac proinde sibi judicium edit ef bibit.

(71.) Quos autem Ecclesia debet ad coenam Domini ad-
mittere?

Qui in Christum baptizati sunt, et vita confessioneque sua
pro Christianis haberi possunt. Qui vero tales non sunt, eos,
donec emendentur, a se debet Ecclesia segregare juxta Christi
mandatum, ne foedus Dei prophanetur, ac tota Ecclesia peccati
et damnationis illorum rea sit.

De Decalogo.

(72.) Potest ne quisquam vera fide praeditus coram Deo
justus esse, qui bona opera nulla faciat?

Non potest. Illi enim soli sunt Filii Dei, qui Spirita Dei
aguntur. Et fieri non potest, ut vera erga Deum gratitudo
veram fidem non sequatur,

(73.) Quae illa est gratitudo?

Vera ad Deum conversio et hujus conversionis fructus.

(74.) Quid est conversio?

Mortificatio veteris et vivificatio novi hominis,

(75.) Quid est mortificatio veteris hominis?

Est ex animo dolere, quod peccatis nostris Deum offen-
dimus, eaque magis indies detestari et fugere.
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In duas tabulas: quarum prima quatuor praeceptis officia
pietatis erga Deum continet: secunda, quae proximo debentur,
sex praeceptis complectitur.

(82.) Quid primum praeceptum exigit?

Ut omnem idololatriam toto pectore detestemur et saummo
studio fugiamus.

(83.) Quid est idololatria?

Est loco unius et veri Dei, qui se nobis in verbo suo pate-
fecit, aut praeter illum, aliquid aliud fingere aut habere, quo
spes et fiducia nostra nitatur; vel quod magis quam ipsum
diligamus ant metuamus; aut contra mandatum ipsius honore
afficiamus, '

(84.) Quid secundum praeceptum postulat?

Ut non arbitratu nostro, sed tantum ex verbi divini
praescripto, in spiritu et veritate Deum studeamus colere: ne
ficticiis et idololatricis cultibus gravissimas poenas nobis et posteris
nostris attrahamaus,

(85.) Omnes ne igitur imagines facere aut habere Deus
vetat?

Non, sed illas duntaxat, quae vel repraesentandi, vel colendi
Deum causa fiunt, aut idololatriae praebent occasionem vel
speciem.

(86.) Numquid autem in templis Christianorum, instar Idio-
tarum libri, tolerari debent?

Non. Deus quippe suam Ecclesiam non imaginibus et
statuis, sed verbo suo doceri voluit. Ideoque peccant contra
hoc praeceptum, et idololatriae crimen non effugiunt, qui ad
hanc divini cultus partem statuas adhibere audent.

(87) Tertium praeceptum quid requirit? .

Ut per nomen Dei, nec male precemur cuiquam, nec falso
aut temere juremus, nec aliis hoc faciendi occasionem prae-
beamus, nec illud nisi cum timore et reverentia usurpemus: uf
perpetuo a nobis honore afficiatur, nosque indignationem Dei
horribilem vitemus, quam potissimum iis minatur, per quos
nomen ipsius afficitur ignominia.
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incommoda pro virili caveamus: labores nostros faciamus fideliter:
et egentibus pro modo nostrarum faeultatum succurramus.

(94.) Quid nonum praeceptum jubet?

Ut neque falsum contra quenquam testemur, neque calum-
niatores, neque obfrectatores, neque maledici, neque suspicaces,
neque in condemnando praecipites, neque mendaces, neque
garruli simus: sed in judiciis et omnibus vitae negociis veritatem
constanter dicamus et confifeamur: ac famam proximi, quoad
possumus, tneamur.

(95.) Decimum praeceptum quid flagitat?

Ut ne minima quidem inclinatio aut cogitatio contra ullum
Dei mandatum corda nostra unquam solicitet; verum totis pec-
toribus omnia peccata perpetuo oderimus, et amore justitiae
flagremus.

De Precatione.

(96.) Quare Christianis invocatio Dei est necessaria?

Primum, quia praecipua pars est gratitudinis erga Denm,
sine qua vera fides non potest existere. Deinde, quia Deus
Spiritum sanctum, aeternam salutem et omnia quae huic serviunt,
non vult dare contemnentibus aunt ipsius dona non agnoscentibus,
sed serio et assidue petentibus, et propter haec ipsam cele-
brantibus.

(97.) Qualis invocatio placet Deo et ab ipso exaunditar?

Cum a solo vero Deo, in Christi nomine, quicquid ille a
se peti jussit, non simulato cordis affectu petimus, ex vero
necessitatis nostrae sensu, ac certa fiducia, nos ab ipso exan-
ditum iri, quemadmodum nobis in verbo suo promisit.

(98.) Quae vult Deus a se peti?

Omnia bona spiritualia et corporalia, quatenus ipsius
gloriae et nostrae saluti serviunt, quae Christus in ea precatione
sex petitionibus complexus est, quam ipse discipulos suos docuit.

(99.) Quae est illa precatio?

Pater noster qui es in Coelo, etc.
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et mortem non imputet, iram suam a nobis avertat, nosque in
gratiam recipiat, sicut se facturum: si modo et nos injuriarum,
quae nobis illatae sunt, memoriam ex animo dimittamus, et
inimicos etiam nostros diligamus.

(106.) Quae est sexta petitio?

Ne nos inducat in tentationem, sed liberet nos a malo: hoe
est, ut nos adversus omnes insultus hostium nostrorum capitalium,
diaboli, mundi, peccati et carnis nostrae, Spiritus sui robore
confirmet ac muniat, ne in peccata ruamus, neque in hac
gpirituali militia succumbamus, sed victoria tandem integra
potiti, aeterna beatitudine fruamur, per Dominum nostrum Jesum
Christum,

(107.) Cur addis haec verba: Quia tuum est regnum et
potentia, et gloria in secula?

Quod omnia quae peto, a sola ipsius bonitate et potentia
expecto, et conferri ad ejus celebrationem cupio.

(108) Cur addis fini precationis particulam, Amen?

Quia tam certo scio preces meas exaudiri a Deo, quam
vere hoc desidero.
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