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Vorwort

Diese Untersuchung wurde im Jahr 2010 von der Philosophischen Fa-
kultdt der Westfalischen Wilhelms-Universitit Miinster als Inaugural-
Dissertation angenommen. Zum Abfassen einer solchen Studie gehoren
in erster Linie Freude am wissenschaftlichen Arbeiten und vor allem ein
Uberschuss an Zeit. Dieses Buch ist das Produkt einer nebenberuflichen
Beschéftigung mit der Literatur Grimmelshausens. Es konnte aufgrund
der beruflichen Verpflichtungen im Schuldienst des Landes Nordrhein-
Westfalen nur etappenweise entstehen, zugestanden immer nur dann,
wenn sich hinreichend Mufle einstellte, um sich iiber lingere Dauer und
mit dem erforderlichen Ernst dem grofien deutschen Schriftsteller und
seinem Werk zu widmen: ,,Aber so ist es nun einmal in der Welt! Das zahme
Pferd wird im Stalle gefiittert, und mufd dienen: das wilde in seiner Wiiste ist
frei, verkommt aber vor Hunger und Elend.”™*

Der Arbeitsprozess, der sich aus diesem Grunde {iber mehrere Jahre
hinzog, wurde von hochgeschitzten Menschen mit Rat und Tat sehr um-
sichtig begleitet. Diesen danke ich hiermit ausdriicklich fiir ihre Unter-
stiitzung, ihre Korrekturen und ihre Hinweise. Sonach danke ich aufrich-
tig Prof. Dr. Eric Achermann (Miinster) und Prof. Dr. Peter Hefselmann
(Miinster) fiir ihre Tatigkeiten als Erst- bzw. Zweitbetreuer dieser Arbeit.
Uberdies bekunde ich fiir Revision und Korrektur meinen Dank: Herbert
Schnier (Dortmund) und Robert Helfenbein (Koln). Fiir seine Bereit-
schaft zur Ubernahme der Priifungsgeschéfte in der Disputatio bin ich
Prof. Dr. Peter Rohs (Miinster) dankbar. Insbesondere gilt meine Hoch-
achtung und eine besondere Dankbarkeit Dr. Hans Biischer (Hamm) und
Dr. Klaus Haberkamm (Miinster) fiir diverse Gespréache und stets offene,
konstruktive Kritik. Zu guter Letzt habe ich meiner Frau Dorte Reinecke
zu danken, durch deren aktiven Beistand im Alltag ich diese Arbeit erst
schreiben konnte.

Rhynern, Ostern 2011 Torsten Menkhaus, OStR

* Gotthold Ephraim Lessing in einem Brief an seinen Bruder Karl Gotthelf Lessing (30. April 1774),
zitiert nach: Gotthold Ephraim Lessing’s Sammtliche Schriften, 28. Band, Berlin 1827, S. 240f.



Das Werk ist die Totenmaske
der Konzeption.

W. Benjamin

Das Imaginidre haust zwischen
dem Buch und der Lampe.

M. Foucault



0. Einleitung

In dieser Untersuchung werden die Ideen, die Johann (Hans) Jakob
Christoph (Christoffel) von Grimmelshausen! seinen Lesern zur Stellung
des Menschen im Simplicissimus Teutsch und in der Continuatio prasen-
tiert, vorgestellt und in den Zusammenhang des Werks eingeordnet.
Diese Arbeit zeichnet unter dem Titel »O grofSe Liebe gegen uns undankbare
Menschen!« nach, wie und warum Grimmelshausen dem Menschen im
Gottvertrauen, in der Liebe zu Gott, das Verstdndnis fiir die verborgene
Gnadengewdhr zukommen lédsst und ihn so iiber die Selbstfindung zur
wahren Menschwerdung anleitet.

Es soll dargelegt werden, dass Grimmelshausen zum einen innerhalb
der christlich-religiosen Tradition seiner Zeit verankert bleibt, zum ande-
ren dabei stets kritisch im Blick behalt, wie der Glaube in der Konkur-
renzsituation mit anderen Welterkldarungsmodellen permanent an Nach-
druck verliert, vor allem dann, wenn dem Menschen die Attraktivitat
einer gottgerechten und frommen Lebensgestaltung nicht einsichtig ist
oder (zum Beispiel als Folge einer iiberharten moraldidaktischen Lehre)
Gebote der rechten Lebensfithrung vorsétzlich ignoriert werden.

Der Autor Grimmelshausen wahlte mit gutem Grund eine bestimmte
Form, um seine Ideen den Lesern mitzuteilen: Der Simplicissimus Teutsch
ist in der Tat ein Monstrum — und dies in Manier eines Romans, wobei
dieser Terminus als Selbstzuschreibung der Textart im Simplicissimus
Teutsch nicht vorkommt: Grimmelshausen etikettiert sein schriftstelleri-
sches Werk dagegen mehrfach als , Histori“2. Er entscheidet sich als Au-
tor mit dieser Histori gegen den religiosen Traktat und fiir ein weniger
formalisiertes Gefiige von Literatur, eben eine Erzahlung oder Geschich-
te, die von einem fiktiven Ich-Erzdhler, der als die Zentralfigur auch das

! Zur Biografie und zum literarischem Wirken Grimmelshausens siehe P. HESSELMANN:
Grimmelshausen — Leben und Werk, in: Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen.
Hrsg. von H. L. ARNOLD, Miinchen 2008 (Text + Kritik. Zeitschrift fiir Literatur. Son-
derband), S. 7-21.

2 Vgl. die Belegstellen im Simplicissimus Teutsch: ST 17, 97, 147, 167, 202, 235, 319 und
451.



strukturtragende Element darstellt, in Art und Weise einer Autobiografie
vorgetragen wird und den Leser personlich einbezieht.

Erste Ansitze einer Romantheorie, wobei diese Theorie auch die Ter-
minologie reflektiert, lassen sich bereits in Italien und Frankreich im 16.
und 17. Jahrhundert nachweisen. Der Terminus Roman setzt sich in
Deutschland - bis ins 18. Jahrhundert allerdings in mehreren sprachli-
chen Varianten — erst im spaten 17. Jahrhundert durch.? In Deutschland
erfolgen literaturtheoretische Analysen (ebenso wie die Ubernahme be-
stimmter Begrifflichkeiten aus Italien und Frankreich) mit einer gewissen
zeitlichen Verzogerung. Ungeachtet dessen bleibt festzuhalten, dass
Grimmelshausen seinen literarischen Stoff im Simplicissimus Teutsch un-
ter bestimmten Gesichtspunkten arrangiert und in eine spezielle Kompo-
sitionsform bringt, welche die Literaturtheorie in Deutschland — mit zeit-
licher Verzogerung — als Roman bezeichnen wird. In bewusster Abgren-
zung zu Regelpoetiken, die bei den Romanen bestenfalls eine sehr gerin-
ge Anwendung finden, betont Grimmelshausen sowohl den artifiziellen
Charakter, als auch den intrinsischen Nutzen seines Literaturproduktes.
Beide Umstédnde sind starke Hinweise, die fiir die Etikettierung als Ro-
man sprechen.

Im 17. Jahrhundert erstellt der Franzose ]J. P. HUET mit seinem Werk
Traité de I” orgine des romans (1670) eine erste Synopse dessen, was sich
theoretisch {iber diese Literaturform aussagen ldsst. In der Folge wird
dieser Text in der Ubersetzung von E. W. HAPPEL, der Teile des Traktates
in seinen Roman Der Insularische Mandorell integriert, auch in Deutsch-
land stark rezipiert. HUET definiert in seinem Traité de I’ orgine des romans
die Romane folgendermafSen:

,[...] Romans sont des fictions d” aventures amoureuses, écrites en Prose avec
art, pour le plaisir & 1’ instruction des Lecteurs.”*

8 Vgl. hierzu D. NIEFANGER: Barock. Lehrbuch Germanistik, Stuttgart/Weimar 2000, S.
179 und M. L. WOLFF: Geschichte der Romantheorie. Von den Anfingen bis zur Mitte
des achtzehnten Jahrhunderts, Niirnberg 1915, S. 52-54.

4 P.D. HUET: Traité de I'origine des romans (1670). Faksimiledrucke nach der Erstausga-
be von 1670 und der Happelschen [d. i. E. W. HarPEL] Ubersetzung von 1682. Mit ei-
nem Nachwort von H. HINTERHAUSER, Stuttgart 1966, S. 4.



Entscheidend ist fiir den weiteren Fortgang der Argumentation der
Hinweis ,,pour le plaisir & I’ instruction des Lecteurs”. Den Zweck des Ro-
mans hebt HUET im Anschluss an seine Definition abermals klar und
deutlich hervor:

»La fin principale des Romans, ou du moins celle qui le droit estre, & que se
doivent proposer ceux qui le composent, est 1" instruction des Lecteurs, a qui il
faut toGjours faire voir la vertu couronnée; et le vice chastié.”*

HUET erhofft sich als Produkt der narrations exactes — Grimmelshausen
setzt diese Hoffnung bereits einige Jahre zuvor ohne spekulative Unter-
malung im Simplicissimus Teutsch in die schriftstellerische Praxis um —
eine stilvolle Verbindung von Dichtung und Wahrheit, die eine erziehe-
rische Unterweisung des Lesers bewirken soll, denn die Tugenden des
Menschen sollen hierfiir gerithmt, die Laster sollen gestraft werden. Wie
anders kann ein solches Ziel im 17. Jahrhundert erreicht werden, als
durch eine (scharfziingige) Unterweisung des wahren Christenmenschen?
Grimmelshausen nutzt fiir diese Endabsicht die besondere Form der Sa-
tire, da — wie er selbst zu Beginn der Continuatio expliziert — der instruk-
tive , theologische Stylus” nicht mehr den Interessen und Vorlieben des
allgemeinen Lesepublikums entspricht.® Um aber einen bleibenden, pa-
dagogischen Effekt bei den Lesern zu erzielen, muss auch die religios
motivierte Literatur unterhaltsam und belehrend sein, sie sollte ange-
nehm wirken und gleichzeitig fiir die breite Offentlichkeit annehmbar
sein. Wenn sich die folgende Interpretation’, als Selbstreflexion des Ver-
stehenden®, vornehmlich mit der wahren Selbstfindung und Mensch-

5 Ebd,S.5

¢ Vgl. Cé6:,Ich mochte vielleicht auch beschuldigt werden / ob gienge ich zuviel Satyrice
drein; dessen bin ich aber gar nicht zuverdencken / weil [...] der Theologische Stylus
beym Herrn Omne (dem ich aber diese meine Histori erzehle) zu jetzigen Zeiten leyder
auch nicht so gar angenehm / daf ich mich dessen gebrauchen solte; [...].

7 J. CULLER: Literaturtheorie. Eine kurze Einfiihrung, Stuttgart 2002, S. 65: ,Ein Werk
interpretieren heifit, die Geschichte seiner Lektiire zu erzihlen.”

8 K. WEIMAR: Enzyklopédie der Literaturwissenschaft, Miichen 1980, S. 219, (§ 365): ,,Die

Interpretation kann den Interpreten mit dem Anderssein des Anderen versohnen.”
Vgl. zur Selbstreflexion des Verstehenden ferner S. 165 (§ 285).

“
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werdung im Simplicissimus Teutsch und in der Continuatio befasst, dann
deshalb, weil der Verfasser dieser Untersuchung fest davon iiberzeugt
ist, dass sich Grimmelshausen in seinem Roman vornehmlich auf die in-
terpretatorische Verarbeitung von Innen-Ich-Konflikten bezogen hat, die
wesentlich in der symptomatischen Konflikt- und Konkurrenzsituation
von Religions- und Sékularisierungsprozessen des 17. Jahrhunderts be-
griindet liegen. Insofern wird das Werk in dieser Untersuchung nicht
ausschlieSlich, aber durchaus tendenzios als (erzieherische) Bekehrungs-
bzw. Erbauungsschrift interpretiert werden, wie es G. LAUER am Zu-
sammenhang von negativer Anthropologie und Erzihlkunst bei Grimmels-
hausen deutlich macht:

»Wenn Grimmelshausen der um seine Rechtfertigung vor Gott bemiihte Autor
und Erzahler ist, [...] kann er sein Erzdhlen wie seinen Status als Erzédhler von
der Korruption durch die Erbsiinde nicht ausnehmen. [...] Wie die Selbster-
kundung des heiligen Augustinus muss das Erzdhlen von der Siinde berichten
und zugleich vor ihr warnen, ohne dass der Erzadhler damit selbst im gelin-
genden Fall eine Rechtfertigung vor Gott erwerben konnte. [...] Bekehrung ist
das hochste Ziel solcher Erzahlkunst.””

Bekehrung ist die Bezeichnung fiir die personliche, autonome Entschei-
dung zum Glauben und zugleich mit dem aufrichtigen Wunsch verbun-
den, die gottliche Gnade fiir sich personlich in Anspruch zu nehmen, um
ein besseres Leben nach den gottlichen Geboten zu fiithren. Selbst wenn
sich der Mensch, so wie Simplicius, durch Siinden zunichst von Gott
trennt, gibt Gott ihn nicht auf, sondern halt die Bestimmung des Men-
schen zur communio Dei weiterhin aufrecht. Gott ist willig, dem Siinder
bei der Bekehrung zu helfen und ihm unter bestimmten Voraussetzun-
gen seine Fehltritte und Missetaten zu verzeihen: Selbst der Gewohn-
heitssiinder Simplicius muss nicht verzweifeln, eine Bekehrung ist auch
fiir ihn trotz oftmaligem Versagen immer noch erreichbar. Der wesentli-
che Aspekt jeder Bekehrung ist die aufrichtige Reue, das unverstellte Be-
dauern der begangenen Schandtaten. Zur aufrichtigen Reue gelangt der

% G. LAUER: Grimmelshausen oder die Kunst des Erzdhlens vor Gott, in: Hans Jacob
Christoffel von Grimmelshausen. Hrsg. von H. L. ARNOLD, Miinchen 2008 (Text + Kri-
tik. Zeitschrift fiir Literatur. Sonderband), S. 28f.



Stinder aber erst, wenn er die Demut (humilitas moralis) wirklich verin-
nerlicht, will sagen, er muss sein Fehlverhalten vor sich selbst und vor
Gott offen bekennen. Zur Versohnung mit Gott kann den Siinder somit
nur eine ehrliche, nicht eine vorgetiuschte Reue fithren. Der essenzielle Ef-
fekt echter Bekehrung ist dann die Bufle, also die rechtschaffene Ent-
schlussfreude und Geneigtheit des bisherigen Siinders, seine Siindhaf-
tigkeit wirklich zu {iberwinden. Zur Andacht, Hilfe und Unterstiitzung
des Bufsfertigen konnen erbauliche Bekehrungsgeschichten oder nach-
ahmenswerte Biografien dienen, die in Vers und Prosa beim einzelnen
Menschen die Frommigkeit und die Gottesfiirchtigkeit stirken — als ein
solches Buch wird in dieser Untersuchung der Simplicissimus Teutsch
expliziert werden. Der Begriff Erbauungsliteratur'’® bezeichnet im Ver-
standnis dieser Untersuchung ein volksnahes, religioses Schriftgut, das
der geistig-spirituellen bzw. gottgefalligen Starkung der menschliche
Seele dient:

»Erbauungsliteratur: Alle volkstiimlichen geistlichen Schriften in Vers und
Prosa, die auf einen bereits gesicherten und bekannten Glauben griindend da-
zu dienen, dem Einzelnen oder einer Gemeinschaft das Heilsgut bewusst zu
machen, den Glauben zu starken, die Seele zu erheben und das Leben nach
den Grundsitzen durchzugestalten.”1!

Diese spezielle Form von religioser Literatur'? lasst sich als grundlegen-
de Anleitung zu einem gottesfiirchtigen und tugendhaften Leben lesen.
Im Gegensatz zur Lektiire theologischer Traktate verfolgt die Erbau-
ungsliteratur weder apodiktisch-wissenschaftliche, noch theologisch-
exegetische Intentionen, vielmehr betont sie die Innerlichkeit und Laute-
rung des Glaubigen, also ein Frommigkeitsbestreben im Sinne einer wah-

10 Vgl. zur Definition der Erbauungsliteratur auch O. BANTEL: Grundbegriffe der Literatur,
Frankfurt am Main 1970 (8. erw. Aufl.), S. 25.

1 P. MERKEL/W. STAMMLER (Hrsg.): Reallexikon der deutschen Literaturgeschichte. Berlin
1958, S. 903.

2 Vgl. hierzu den Artikel Religidse Dichtung in O. BANTEL: Grundbegriffe der Literatur,
Frankfurt am Main 1970 (8. erw. Aufl.), S. 80f.

13



ren, christlichen Menschwerdung.!®* Im Vordergrund steht dabei die
mystische Vorstellung einer inneren religidsen Anbindung an das Gottli-
che (im Horizont einer je individuellen Glaubensbewahrung), wobei sich
Bekehrung und Bufie an den Idealen eines wahren Christenmenschen
orientieren. Die Erbauungsliteratur regt ein breites Lesepublikum zum
Nachdenken iiber den Sinn des eigenen Lebens an.'*

Es wird vor diesem kulturell-geistigen Hintergrund zu zeigen sein,
dass die Bekehrung des Simplicius Simplicissimus als langwieriger Pro-
zess, nicht als pointierte Wende erfolgt. Die Funktion des Religidsen fiir
die Selbstkonzeption des Individuums im 17. Jahrhundert besteht darin,
dem ,,ungebundenen” Individuum fiir die literarischen Selbstthematisie-
rung Form und Material zur Verfiigung zu stellen, so dass die normative
Bestimmung des Menschlichen literarisch definiert und beschrieben
werden kann.!® Texte der religiosen Literatur'® sind somit gekennzeich-
net durch Polarisierungen und Kreuzungen von anthropologischen Inte-
ressenlagen und religidsen Erwartungsmustern. Diese Untersuchung fo-
kussiert in ihrer Analyse und Darstellung (ausgehend von der Wahl des

3 Vgl. D. BREUER: Grimmelshausens simplicianische Frommigkeit: Zum Augustinismus
des 17. Jahrhunderts, in: Frommigkeit in der friihen Neuzeit. Studien zur Literatur des
17. Jahrhunderts in Deutschland, hrsg. von D. BREUER, Amsterdam 1984 (Chloe 2), S.
216-218.

14 Die auflerordentliche Verbreitung der Erbauungsliteratur in breiten Schichten der le-
senden Bevolkerung in der Frithen Neuzeit hat auch mit dem fortdauernden Konkur-
renzkampf von Katholizismus und Protestantismus zu tun.

5 Zum ,ungebundenen Individuum” vgl. W. HASBACH: Die allgemeinen philosophi-
schen Grundlagen der von Frangois Quesnay und Adam Smith begriindeten politi-
schen Okonomie, in: Staats- und socialwissenschaftliche Forschungen. Hrsg. von G.
SCHMOLLER (Bd. 10/2), Frankfurt 1890, S. 1f. und S. 11. Siehe auch A. J. GURJEWITSCH:
Das Individuum im européischen Mittelalter, Miinchen 1994, S. 116: ,,Das Individuum
existiert in der Gesellschaft, und es kann auch nur dort existieren. [...] Das Individuum
schliefit sich einer Kultur an und fiigt sich ein, indem es ihre Werte fiir sich tiber-
nimmt. Mit deren Aneignung wird das Individuum zur Personlichkeit.”

16 Vgl. hierzu K. WEIMAR: Enzyklopédie der Literaturwissenschaft, Miichen 1980, S. 38f.:
,Ein Text gehort zwei Situationen an, derjenigen des Schreibers und derjenigen des
Lesers. [...] Die Situationen vergehen, der Text bleibt.”



Themas) besonders auf die Passagen und Aspekte, die als Elemente einer
Bekehrung gelesen werden konnen, nicht nur als Scheinlosungen.”

Es fallt bei der Lektiire des Romans auf, dass Grimmelshausen thema-
tisch einer Religion remoto Christo den Vorzug zu geben scheint:

,Es ist aber nicht nur der Text selbst und das Publikum, die methodenbe-
stimmend wirken. Der dritte Faktor von entscheidender Bedeutung ist die je-
weilige Themenstellung.”8

Im Simplicissimus Teutsch und in der Continuatio kommen die Ausdriicke
Sohn Gottes und Jesus beide lediglich einmal vor, der Ausdruck Chris-
tus/Christi wird anndhernd dreiffigmal und der Ausdruck Heiland vier-
mal verwendet; sonderlich in der Continuatio benutzt Grimmelshausen
siebenmal den Ausdruck Erldser, im Simplicissimus Teutsch hingegen le-
diglich einmal. Unzweifelhaft wird der aufmerksame Leser entdecken,
dass der Ausdruck Gott am weitaus haufigsten verwendet wird, so dass
sich, allein vor der Quantitiat der Verwendung der verschiedenen Begrif-
fe, an der Haufigkeit des Wortgebrauchs und am jeweils basalen Wort-
sinn eine eher theozentrische Grundausrichtung des Werks ablesen lasst.
Der Ausdruck Gott wird beinahe inflationdr verwendet und die korres-
pondierende Gottesvorstellung, die Grimmelshausen seinen Lesern dar-
bietet, zeichnet sich nicht, wie vielleicht zu erwarten wéare, durch einen
spezifischen Christomonismus (oder Christozentrismus), sondern durch
einen Gott-Vater-Zentrismus aus. Sicherlich ist Grimmelshausen alles an-
dere als ein theologischer Systematiker, vielmehr richtet er in seiner
kompilatorischen Vorgehensweise auch seinen theologischen Habitus in
gewisser Weise an einzelnen Aspekten und Gedanken aus, die ihm als
Schriftsteller imponiert haben mdgen. Insofern wird auch der inflationar

17" D. BREUER: Grimmelshausens simplicianische Frommigkeit: Zum Augustinismus des
17. Jahrhunderts, in: Frémmigkeit in der frithen Neuzeit. Studien zur Literatur des 17.
Jahrhunderts in Deutschland, hrsg. von D. BREUER, Amsterdam 1984 (Chloe 2), S. 219:
,Obzwar Geschichte einer Bekehrung zu einem »>gottseeligen« Leben, 1dt der Roman
entsprechende Verlaufsmodelle der traditionellen Erbauungsliteratur weit hinter sich,
integriert sie allenfalls als Scheinlosungen.”

18 J. P. STRELKA: Einfithrung in die literarische Textanalyse, Tiibingen/Basel 1998 (2.
Aufl), S. 30.
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verwendete Gottesbegriff davon nicht ausgenommen sein. Aber vollig
unabhédngig davon, ob er den Ausdruck Gott in religiosem, philosophi-
schem oder literarischem Kontext!® benutzt, so bleibt dieser doch stets
Gegenstand konkreter Verehrung im Glauben, da er als hochstes Seien-
des in der literarischen Reflexion als absolutes Prinzip verstanden wird.?
Der Glaube an die Existenz Gottes, verbunden mit der Grundiiberzeu-
gung, diese Existenz und den gottlichen Willen erkennen zu konnen,
wird als Theismus bezeichnet; insofern wird diese Arbeit auch darlegen,
dass Grimmelshausen eine quasitheistische Grundhaltung besitzt und
dabei ferner davon ausgeht, dass Gott die Welt geschaffen hat, sie zum
Guten lenkt (und im Sinne des concursus divinus erhalt) und mit Sinn fiir
die Menschen erfiillt.

Die jeweilige Antwort auf die Frage nach der Beziehung zwischen
Gott und Mensch zeigt sich im Simplicissimus Teutsch als {ibereinstim-
mend verbunden mit der Antwort auf die Frage nach dem Wesen Gottes
als des barmherzigen Vaters, der auch dem grofiten Siinder seine gottli-
che Gnade gewahrt. Seltsamerweise nimmt Jesus Christus hier keine he-
rausgehobene Mittlerrolle ein, vielmehr verwendet Grimmelshausen hier
das Postulat eines gottlichen Willens als Selbst-Verpflichtungsgrund sei-
ner Figur Simplicius Simplicissimus im Sinne einer sittlich-moralischen
Grundhaltung des fehlbaren Menschen. Gott-Vater ist bei Grimmelshau-
sen also das Ideal von Vollkommenheit schlechthin. Als Grund und Ziel
der Welt verleiht das Wirken eines hochsten géttlichen Prinzips der Welt
als solcher (und auch dem Leben der Menschen in ihr) einen Sinn, doch
bleibt die Tatsache, dass der Mensch in seiner konkreten Lebensfithrung
diesen Sinn verfehlen kann. Von eben dieser ambivalenten Konstellation
berichtet Grimmelshausen in seinem Simplicissimus Teutsch.

Das religiose Wissen dient ferner unzweifelhaft auch der Fixierung ei-
nes metaphysisch-ethischen Erwartungshorizonts: Es muss sich lohnen,
sein Leben im Gottvertrauen zu fithren und sich an den Idealen des

1 Vgl. J. CULLER: Literaturtheorie. Eine kurze Einfiihrung, Stuttgart 2002, S. 96.

2 P. HESSELMANN: Gaukelpredigt. Simplicianische Poetologie und Didaxe. Zu allegori-
schen und emblematischen Strukturen in Grimmelshausens Zehn-Biicher-Zyklus,
Frankfurt am Main 1988, S. 159: ,,Das gesamte Romangeschehen ist letztlich von mora-
lischer und heilsgeschichtlicher Relevanz.”



Glaubens aufzurichten. Der Lohn liegt fiir den Autor augenscheinlich im
Vollzug des Glaubens selbst, denn Simplicius Simplicissimus steht als ein
Musterbild fiir denjenigen Menschen, der sein Seelenheil sucht und noch
in den &drgsten Lebenslagen auf die Gnade Gottes hofft.?! Mit K. RAHNER
lasst sich die Grundiiberlegung als Ausgangspunkt dahin gehend aus-
formulieren, dass Simplicius mehr an der Qual seines eigenen Daseins
leidet als an seiner Schuld und daher zuerst immer fragt, wie Gott diese
Situation vor dem leidenden Menschen rechtfertigen kann, als zu fragen,
wie er selbst als siindiger Mensch vor Gott zu bestehen vermag.?2 Der
Roman als Ganzes muss daher vor der Folie einer existenziellen mensch-
lichen Hoffnung auf gottliche Gnade gelesen und erdrtert werden.

Der Vorsatz der Untersuchung ist somit grundsatzlich, einerseits das
Konzept der Selbstfindung des Menschen im Gottvertrauen und in der
Gottesliebe im Hauptwerk Grimmelshausens nachzuzeichnen und ande-
rerseits diejenigen Gesichtspunkte herauszuarbeiten, die dem , wahren”
Menschsein, so wie es von Grimmelshausen in seinen literarischen Wer-
ken propagiert wird, entgegenwirken. Der Autor stellt seinem Leser das
Idealbild eines gottergebenen Menschen vor.? Die Frage, wie Grimmels-
hausen literarisch ein Modell der Selbstfindung des Ichs* und der
Menschwerdung im Gottvertrauen nachzeichnet, also zum einen welche
Moglichkeiten in und mit der Literatur angeboten werden, zum anderen
mit welchen Widerstdnden der Gesellschaft und des eigenen Daseins zu
rechnen sind, wird in der folgenden Untersuchung eine zentrale Rolle

2 R. NEWALD: Die deutsche Literatur. Vom Spathumanismus zur Empfindsamkeit 1570-
1750 (= H. DE BOOR, H./R. NEWALD: Geschichte der deutschen Literatur. Von den An-
fangen bis zur Gegenwart, Bd. 5), Miinchen 1965 (5. Aufl.), S. 375: ,Wer von der Litera-
tur des 17. Jahrh.s zum Simplicissimus kommt, hat das Gefiihl, aus einem wohlange-
legten und prunkvoll ausgestatteten Bau in die Natur hinauszutreten. Hier wird das
menschliche Denken ohne die gebrauchliche Ordnung in unmittelbare Beziehung zu
Gott gesetzt.”

2 Vgl. K. RAHNER: Schriften zur Theologie VI, Einsiedeln/Ziirich/Kéln 1968 (2. Aufl.), S.
262f.

» Vgl. ST, 12.

% Vgl. D. BREUER: Grimmelshausens simplicianische Frommigkeit: Zum Augustinismus
des 17. Jahrhunderts, in: Frommigkeit in der frithen Neuzeit. Studien zur Literatur des
17. Jahrhunderts in Deutschland, hrsg. von D. BREUER, Amsterdam 1984 (Chloe 2), S.
218.
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spielen. Es ist fiir Grimmelshausen sinnlos, das menschliche Begnadet-
sein als ein Ingrediens der natiirlichen Ausstattung des Menschen zu
verstehen, als konnten die Menschen die Gnade Gottes an ihrer eigenen
menschlichen Existenz ablesen. Aber es ist ebenso toricht, das Begnadet-
sein als etwas zum Menschen langst iiberfallig Hinzukommendes anzu-
sehen, denn so wére nicht begreiflich, wie die positive Befdhigung zur
Annahme dieses Neuen ebenfalls Gnade sein kann. Die Gnade kann so-
mit nur als verborgen und von vornherein dem Menschen gegeben beg-
riffen werden.?

Das Bewusstsein der Aspekte der Selbstfindung und Menschwerdung
als Enthiillung dieser verborgenen Gnadengewéhr, welche den Simplicis-
simus Teutsch durchzieht, befordert ferner im Werk eigene Formen der
Figuren-Inszenierung. Die Frage nach der Konsistenz des gottvertrauen-
den Menschen, wie er typisierte Gestalt in der Figur des Simplicius
Simplicissimus im Verlauf des Romans gewinnt, ist eine Kernfrage an
die Theologie sowie an die philosophische Anthropologie. Insoweit
muss diese Arbeit fachiibergreifend und — in derzeit gangiger Termino-
logie — kulturwissenschaftlich?® angelegt sein, denn die Kultur einer Zeit
manifestiert sich durch kulturelle Strukturen in der Philosophie, in der Re-
ligion, in den Kiinsten, in der Rechtsauffassung und in der Literatur etc.:

,Die Kulturwissenschaft stellt die Frage, inwieweit wir durch kulturelle Struk-
turen manipuliert werden und inwieweit oder auf welche Weise wir es schaf-
fen, diese fiir andere Zwecke zu nutzen, und dabei, wie es heifit, Handlungs-
macht ausiiben.”?

In dieser Arbeit geht es ferner um den Ganzheitsanspruch des Werks,
um die Demonstration der Synthese in der Einheit. Die postulierte Tota-
litat des literarischen Kunstwerks bleibt somit stets bezogen auf die

% Zur verborgenen Gnadengewéhr vgl. P. KNAUER: Der Glaube kommt vom Horen. O-
kumenische Fundamentaltheologie, Freiburg/Basel/Wien 1991 (6. Aufl.), S. 168.

% Zum Verhaltnis von Literatur- und Kulturwissenschaft J. CULLER: Literaturtheorie.
Eine kurze Einfithrung, Stuttgart 2002, S. 65: ,Im Prinzip schliefit [...] die Kulturwis-
senschaft die Literaturwissenschaft mit ein und untersucht die Literatur als eine be-
stimmte kulturelle Praxis.”

¥ ]. CULLER: Literaturtheorie. Eine kurze Einfithrung, Stuttgart 2002, S. 68.
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komplexen Ganzheiten des kulturellen Klimas und der geistigen Umge-
bung.?® Dichtung ist keinesfalls bloffe Nachahmung, sondern autonome
Schopfung von Ideen. Die Ideen, die sich in der Literatur Grimmelshau-
sens manifestieren, sollen in ihren Zusammenhangen aufgespiirt und in
ihrer beabsichtigten (und unbeabsichtigten) Wirkung dargelegt werden.
Insofern soll in dieser Untersuchung eine Art ideengeschichtliche Struk-
turforschung betrieben werden, die zeigen wird, welche philosophisch-
anthropologischen Grunderfahrungen und theologischen Konzeptionen
die Dichtung Grimmelshausens transportiert:

,Ideenzusammenhénge werden innerhalb der Literatur und vor allem mit der
Philosophie hergestellt. Keineswegs sollen den philosophischen Systemen,
den diskursiv schliissigen Gedankengédngen gleichartige Gebdude in den
Dichtungen gefunden werden, auch keine Belege fiir die Geschichte der Philo-
sophie.”?

Mit Hilfe eines Katalogs von elementaren Problemfragen wird in dieser
Arbeit der Simplicissimus Teutsch und die Continuatio untersucht.’® Diese
anzusetzenden Erkundigungen beziehen sich auf Formen des Glaubens
und Wissens, wie Gottesfurcht und Geborgenheit, natura - ars - curiositas,
Selbst und Selbstvergewisserung, die Rolle der Prophezeiungen, der
Sprache und der Handlung, die Formen der Hybris, der Eitelkeiten, der
Laster und der Begierden, die Rolle der Angst, die Suche nach sich selbst
vor dem Hintergrund der Selbstvergessenheit, Bekehrung - Gnade - Got-
tesliebe, Ordnung und Seelenruhe, Selbstfindung und Menschwerdung
des Ich, die es weniger zu analysieren, als in den fingierten Wirklich-

% Vgl. R. UNGER: Literaturgeschichte als Problemgeschichte, in: R. UNGER: Gesammelte
Studien, Bd. 1, Berlin 1929 [ND Darmstadt 1966], S. 145. Zum Begriff der Totalitat fer-
ner G. LUKACS: Die Theorie des Romans. Ein geschichtsphilosophischer Versuch {iber
die grofie Epik, Miinchen 1994, S. 26: ,,Denn Totalitdt als formendes Prius jeder Einzel-
erscheinung bedeutet, daff etwas Geschlossenes vollendet sein kann; vollendet, weil al-
les in ihm vorkommt, nicht ausgeschlossen wird und nichts auf ein hoheres Aufien
hinweist; [...].”

» M. MAREN-GRISEBACH: Methoden der Literaturwissenschaft, Tiibingen/Basel 1998 (11.
unverand. Aufl.), S. 34.

% Vgl. R. UNGER: Literaturgeschichte als Problemgeschichte, in: R. UNGER: Gesammelte
Studien, Bd. 1, Berlin 1929 [ND Darmstadt 1966], S. 155.
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keitsaussagen der Ich-Erzahlung (auch im Sinne narrativer Strukturele-
mente) nachzuzeichnen gilt:

,Denn die selbstiandige Icherzdhlung ist in sprach- und literaturtheoretischer
Hinsicht keine Fiktion, sondern eine Quasi- oder fingierte Wirklichkeitsaussa-
ge. Und wenn wir den Icherzdhler eines tiblichen Ichromans in unserem Lese-
erlebnis oft nicht von einer fiktiven Gestalt unterscheiden, so beruht das nur
auf dem hohen Grade seiner Fingiertheit.”?!

Mit anderen Worten: Worauf kann man als Interpret Bezug nehmen,
wenn man Aussagen zu den fingierten Wirklichkeitsaussagen, hinter
denen sich eine Art von Bedeutung?®? des Simplicissimus Teutsch zu ver-
bergen scheint, macht? Diese Frage impliziert, dass es so etwas wie Be-
deutung von literarischen Werken de facto gibt und dass diese Bedeutung
anderen Lesern durch Interpretationen mitteilbar ist. Diese Festlegung
wird von bestimmten Literaturtheoretikern entweder anerkannt oder
abgelehnt.®® Doch an dieser Stelle kann es nicht darum gehen, die Bedeu-
tung von Bedeutung zu klaren, vielmehr wird in dieser Untersuchung mit
J. STOUT davon ausgegangen, dass — bei allen Problemen mit der Termi-
nologie und den Begrifflichkeiten3 — , auktoriale Intentionen” und , kon-
textuelle Signifikanzen” von literarischen Werken tatsédchlich existieren
und weder beliebig noch nutzlos sind:

3t K. HAMBURGER: Die Logik der Dichtung, Stuttgart 1957, S. 239.

%2 Zu den verschiedenen Ebenen von Bedeutung vgl. ]. CULLER: Literaturtheorie. Eine kur-
ze Einfiithrung, Stuttgart 2002, S. 82f. und 92-94.

% Eine , Ablehnung” vertritt zum Beispiel U. ECO: Das offene Kunstwerk. Frankfurt am
Main 1972 und eine ,Zustimmung” etwa R. INGARDEN: Das literarische Kunstwerk.
Tibingen 1972 (4. Auflage). Vgl. hierzu den Hinweis auf eine weitere Variante bei J.
HAWTHORN: Grundbegriffe moderner Literaturtheorie, Tiibingen/Basel 1992, S. 144:
,Eine radikalere Position nimmt der franzosische Literaturtheoretiker Pierre Macherey
ein, wenn er sagt, daf§ die Aufgabe des Kritikers nicht vorrangig in der Interpretation
liegt, sondern im Auffinden von Absenzen im literarischen Werk, dessen, was weder
das Werk noch der Autor weif3.”

3 Vgl. hierzu auch den Artikel Bedeutung und Signifikanz bei ]. HAWTHORN: Grundbegrif-
fe moderner Literaturtheorie, Tiibingen/Basel 1992, S. 28-31.
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,Die Bedeutung eines Textes kann mithin auch eine Sache seiner kontextuel-
len Signifikanz sein. Dabei ist zu bedenken, dass diese Signifikanz im Einzel-
fall von den Bezugsrahmen abhéngt, in die sich ein Text einpassen lasst. Dabei
lassen sich fiir jeden gegebenen Text im Prinzip viele verschiedene Kontexte
mit entsprechend variierender kontextueller Signifikanz als relevant ansehen.
[...] Es lassen sich also mindestens zwei Zusammenhinge unterscheiden, in
denen wir veranlasst sein konnen, der >Bedeutung eines Textes< nachzugehen:
zum einen ein Komplex von Fragen, die mit der Intention des Autors verbun-
den sind, zum anderen ein Komplex von Fragen, die auf das zielen, was sich
als >kontextuelle Signifikanz« bezeichnen ldsst.”*

Es soll vor dem Hintergrund dieser Annahme der in einem anthropolo-
gisch-religiosen Funktionszusammenhang entstandene Text auf ein im-
plizites Wissen von der Suche des Menschen nach sich selbst — vor der
Selbstgewissheit der zu tiberwindenden Hindernisse — befragt werden.
Die Korrelation von nicht-literarischem Wissen und literarischer Insze-
nierungsform kann dann deutlich werden, wenn die Untersuchung die
Frage nach den Motiven der schriftstellerischen Schaffenskraft (Intentio-
nen des Autors) und die Aspekte weiterer Zusammenhénge (kontextuel-
le Signifikanz) in den Blick nimmt, also einholt, inwieweit und in wel-
cher Absicht der Simplicissimus Teutsch (als fiktive Autobiografie) ein im-
plizites Wissen vom Menschen hinsichtlich seiner Starken und Schwa-
chen verhandelt.

Nur so kann verdeutlicht werden, wie die sich verandernden Bedin-
gungen des menschlichen Daseins, die der Simplicissimus Teutsch reflek-
tiert, auch eine Veranderung in der Selbstzuschreibung des Menschen be-
wirkten. Hierzu ist eine Interpretationsarbeit notig, die zwischen Inter-
pretieren als Prozess des Verstehens und Interpretieren als Prozess des Er-
klirens differenziert: Die These, dass ein literarisches Werk wie der
Simplicissimus Teutsch zum einen eine bestimmte Intention des Autors
und zum anderen diverse Aspekte kontextueller Signifikanzen umfasst,
schliefit weder die Moglichkeit verschiedener angemessener , Verste-
hensbeziige” noch die Moglichkeit verschiedener angemessener , Erkla-
rungen” des Romans aus.

% J.STOUT: Was ist die Bedeutung eines Textes?, in: T. KINDT/T. KOPPE (Hrsg.): Moderne
Interpretationstheorien, Géttingen 2008, S. 234.
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Interpretationen konnen auf ganz unterschiedliche Gesichtspunkte zie-
len, ferner sind diese Gesichtspunkte offern;, das heifit der Leser kann den
Text auf eine individuelle Weise verstehen, die seinen je eigenen Interes-
sen und Zwecken dient.* In eben dieser grundsétzlichen Gelegenheit
einer Vielfalt und Vielheit der Zugriffe liegt somit das Geheimnis jeder In-
terpretationsarbeit von Texten:

,Was allerdings problematisch erscheint, ja, geradezu albern, ist die Ableh-
nung bestimmter Lesarten eines Textes, weil sie nicht dessen wahre Bedeu-
tung herausarbeiten. Bedeutungen, sofern es sie gibt, konnten sich als der As-
pekt von Texten erweisen, der am wenigsten Interesse verdient. [...] Ob wir eine
Lesart fiir richtig halten, hdngt von ihrer handwerklichen Qualitit, von ihrer
Uberzeugungskraft und von unserem Urteilsvermdgen ab. Ob wir eine Inter-
pretation interessant finden, hangt oft von dem Maf$ ab, in dem wir die Inte-
ressen und Ziele des Interpreten bereits teilen oder von ihnen iiberzeugt wer-
den.”¥

Somit folgt diese Untersuchung bei der Interpretation des Simplicissimus
Teutsch und der Continuatio zwei grundlegenden Direktiven: Dichtung ist
in der Tat Lebensdeutung! (W. DILTHEY)?® und Die Auslegung der Klassiker
ist munter bis in alle Ewigkeit fortzusetzen! (J. STOUT)®. Mit dem Wissen,
dass konkrete Auslegungen literarischer Werke auf ganz unterschiedli-
che Gesichtspunkte abzielen konnen — was allerdings keineswegs meint,
dass es unabzdhlbar viele Bedeutungen gibt*® — fokussiert diese Untersu-

% Vgl. Ebd. S. 239f.
¥ Ebd. S. 240.

% Vgl. hierzu R. UNGER: Literaturgeschichte als Problemgeschichte, in: R. UNGER: Ge-
sammelte Studien, Bd. 1, Berlin 1929 [ND Darmstadt 1966], S. 144.

¥ Vgl. ]. STOUT: Was ist die Bedeutung eines Textes?, in: T. KINDT/T. KOPPE (Hrsg.): Mo-
derne Interpretationstheorien, Gottingen 2008, S. 243: ,Man sagt, dass entsprechende
Texte eine Bedeutungstiefe besitzen, die nicht ausgeschopft werden kann; ich wiirde
eher sagen, dass es ihnen gelingt, unser Interesse niemals erlahmen zu lassen. [...] Wir
sollten also die Vielfalt der Interpretationen als Ausdruck dafiir begriifien, dass die
Texte, denen wir uns widmen, in mehr als einer Hinsicht interessant erscheinen — die
Alternative hierzu waren Texte, fiir die das nicht gilt.”

40 J. CULLER: Literaturtheorie. Eine kurze Einfithrung, Stuttgart 2002, S. 96: ,Man kann
nicht jedem Text jede mogliche Bedeutung andichten; er leistet Widerstand, und es ist
harte Arbeit, andere von der Schliissigkeit einer Lektiire zu iiberzeugen.”
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chung darauf, das Werk vordringlich als Bekehrungs- und Erbauungs-
schrift zu erértern, denn:

,Je interessanter ein Text ist, desto mehr Interpretationen sollten wir liefern
kinnen, ohne uns oder friihere Interpreten zu wiederholen, und desto mehr In-
terpretationen sollten wir auch anfertigen wollen.”#

Deshalb nun zur Sache. Der Roman erfiillt vor dem Hintergrund der sich
wandelnden Daseins- und Lebensverhéltnisse in der frithen Neuzeit eine
wichtige stabilisierende Funktion: Das Wissen vom Menschen kann auch
aus einer fiktiv-autobiographischen Selbstthematisierung gespeist wer-
den, die bei Grimmelshausen eindeutig mit dem Glauben und der religi-
0sen Grunderfahrung des Menschen verbunden ist. Im 17. Jahrhundert
zeigt sich dem heutigen Betrachter die Verkniipfung von Religion und
Alltag in vielen gesellschaftlichen und institutionellen Gegebenheiten, so
dass von einer strikten Separation dieser beiden Bereiche nicht gespro-
chen werden kann. Es stellt sich fiir das 17. Jahrhundert auch die Frage,
welchen Stellenwert man der Religion und dem Glauben fiir gesamtge-
sellschaftliche Evolutionen beimisst: Wie tief wirkt die Religion auf die
Politik, Wirtschaft, Wissenschaft, Kultur und Rechtssprechung? Und wie
werden diese Wirkungen des Religiosen in der Literatur von Grimmels-
hausen besprochen und behandelt?

,Halt Grimmelshausen so Distanz zu allen Konfessionen, sofern sie kontro-
verse Dogmatiken und konkurrierende politische Anspriiche vertreten, so hat,
wie sein gesamtes Werk bezeugt, die Religion als Form eines stets unruhigen
Gewissens konstitutive Bedeutung fiir die Thematik und die Form seiner Ro-
mane und Traktate.”#

Europa hat im und nach dem Dreifligjahrigen Krieg enorme gesellschaft-
liche Umbriiche vollzogen — Grimmelshausen berichtet im Abstand von

4 J. STOUT: Was ist die Bedeutung eines Textes?, in: T. KINDT/T. KOPPE (Hrsg.): Moderne
Interpretationstheorien, Gottingen 2008, S. 242.

2 W. BuscH: Grundlagen und Gedanken zum Verstandnis literarischer Texte. Hans Ja-
kob Christoffel von Grimmelshausen: Der abentheuerliche Simplicissimus Teutsch,
Frankfurt am Main 1988, S. 119. Hier auch weitere Informationen zum religiosen Be-
zug Grimmelshausens.
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ein bis zwei Generationen von den Graueln des ,Grofien Krieges”. Die-
ser wiitete in manchen Regionen so furchtbar, dass wahrend des 17.
Jahrhunderts in Deutschland keine stabilen politisch-6konomischen
Verhiltnisse gewahrleistet werden konnten. Die bisherigen Ordnungsge-
fiige und Strukturen, die den Menschen Stabilitdt boten, gerieten aus
dem Gleichgewicht.** Das Gottvertrauen und die Gottesorientierung ver-
loren in diesen elenden Zeiten ihre Leuchtkraft, der verbindende Faktor
des einen Glaubens war durch Reformation und Gegenreformation ge-
spalten, in Westeuropa existierten und konkurrierten drei Konfessionen
nebeneinander - der Alleinvertretungsanspruch der einen wahren Reli-
gion war seit dem 16. Jahrhundert stark erschiittert worden.* Die Den-
ker und Gelehrten der Zeit waren in ihren Handlungen und Motiven mit
der Herausforderung konfrontiert, die aus der sozialen Destabilisierung
entstehenden Konflikte in neuen gesellschaftlichen Entwiirfen zu behan-
deln und eine Losung zu finden, wie dem Glauben und der Erschei-
nungsweise des Religidsen ein neuer Stellenwert zugeschrieben werden
kann:

~Die vom Simplicissimus verfolgte Linie ist klar: Er stellt die Destabilisierungs-
erfahrungen der frithen Neuzeit dar, und er demonstriert das Programm der
»Selbstbehauptung« zu ihrer Uberwindung. Der Roman >zerbricht« nicht etwa
die >Ordnung der Dinge, sondern er unternimmt den Versuch, sie wiederher-
zustellen.”

Religiositit und Glauben waren eben solche Kriterien und ordo-
Prinzipien fiir die ,Selbstbehauptung” als gesellschaftliche Integration;
das konfessionelle Bekenntnis war dabei haufig genug die Richtschnur
fiir die Verbindung zu einer Ganzheit innerhalb der Gesellschaft und fiir
jede Charakterisierung des Menschseins im Kontext einer ,totalen Sto-

# Vgl. hierzu auch R. ZYMNER: Folter in Grimmelshausens Simplicissimus Teutsch, in:
Simpliciana 31 (2009), S. 88f.

# Vgl. zur Orientierung und Ubersicht W. E. SCHAFER: Der Dreifigjahrige Krieg aus der
Sicht Moscheroschs und Grimmelshausens, in: Morgen-Glantz 9 (1999), S. 13-30.

4 P.]J. BRENNER: Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen: Der abentheurliche Simplicis-
simus Teutsch, in: Interpretationen. Romane des 17. und 18. Jahrhunderts, Stuttgart
1996, S. 34.
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rung”#. Da jede Konfession fiir sich in Anspruch nahm, den wahren
Glauben zu lehren, kam es zu Konflikten und Friktionen, die den Totali-
tatsanspruch des Glaubens an sich in Frage stellten, so dass nach Mei-
nung einiger Gelehrter die Religion nicht langer die zentrale Instanz sein
sollte, sondern ganz oder nur partiell durch die moderne Naturwissen-
schaft, die nova scientia, zu ersetzen sei.*” Der Leitgedanke fiir die wissen-
schaftliche Betdtigung in der Frithen Neuzeit ist die Priifung der Wahr-
heitsfindung mit Hilfe aufkommender neuer Methoden, welche die Er-
gebnisse der konkreten Naturbeobachtung und wissenschaftlichen Na-
turerforschung festhalten.

Die moderne Geschichtswissenschaft hat fiir den Zeitraum von 1450
bis 1850 den Terminus , Neuzeit” geprédgt. Die Neuzeit als einen beson-
deren und gesonderten Abschnitt zu fassen, besagt, gewisse politische,
kulturelle, technische und gesellschaftliche Einschnitte in dieser Zeit fiir
auferordentlich relevant auszuweisen. Durch die Ubersetzung und Re-
zeption der antiken Schriftsteller und Philosophen im Spathumanismus
des 15. und 16. Jahrhunderts schérfte sich gewissermafien in der Folge
auch wesentlich das wissenschaftliche Sprachvermégen und die logische
Gedankenfithrung der Denker und Schriftsteller bis hin zur Mitte des 17.
Jahrhunderts.*

Als ein wichtiges Beschreibungsinstrument fungiert die axiomatisch-
mathematische oder die geometrische Methode, und die Anwendung

% Die Frage nach der Bestimmung des Menschen bzw. der Menschlichkeit innerhalb ei-
ner Gesellschaft riickt wohl immer dann besonders in den Mittelpunkt der Betrach-
tung, wenn die dufleren Faktoren alles andere als die Forderung nach Mitmenschlich-
keit und Gemeinwohldenken ermdglichen. In solchen Ubergangszeiten des Krieges
und des Wiederaufbaus werden Aspekte der zwischenmenschlichen Solidaritdt und
der Humanitat besonders virulent, da die Gesellschaften insgesamt in ihrer Ausrich-
tung auf die zwischenmenschlichen Beziehungen einen Neuanfang wagen. Vgl. zur
,totalen Storung” die Ausfiihrungen bei H. SEDLMAYR: Verlust der Mitte. Die bildende
Kunst des 19. und 20. Jahrhunderts als Symptom und Symbol der Zeit, Salzburg 1983
(10. Aufl), S. 1671.

47 Zur Kritik Grimmelshausens an der Uneinigkeit der Konfessionen vgl. P. J. BRENNER:
Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen: Der abentheurliche Simplicissimus Teutsch,
in: Interpretationen. Romane des 17. und 18. Jahrhunderts, Stuttgart 1996, S. 12f.

# Vgl. G. ABEL: Stoizismus und Frithe Neuzeit. Zur Entstehungsgeschichte modernen
Denkens im Felde von Ethik und Politik, Berlin/New York 1978, S. 13.
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der entsprechenden Methodologie geschieht vor dem Hintergrund der
permanenten Reflexion der zugrunde liegenden Erkenntnisprinzipien
durch das Erkenntnissubjekt selbst. Diese Verfahren erlangen im Ratio-
nalismus und im Empirismus des 17. Jahrhunderts einen vorldufigen
Hohepunkt, zeitgleich werden sie durch einige Denker und Wissen-
schaftler verabsolutiert.*

49

26

Vgl. S. WOLLGAST: Philosophie in Deutschland zwischen Reformation und Aufklarung
1550-1650, [Ost-]Berlin 1988, S. 65-70 und S. 108-116, zu Descartes bes. 108f. Vgl. ferner
F. BORKENAU: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Weltbild. Studien zur
Geschichte der Philosophie der Manufakturperiode, Darmstadt 1971 [ND der Ausg.
Von 1934], S. 63f. und P. HAZARD: Die Krise des europdischen Geistes, Hamburg o.].,
(5. Aufl), S. 352f. Fiir den Systematiker der Selbstwerdung des Absoluten, Georg
Friedrich Wilhelm Hegel, beginnt die neuzeitliche Philosophie mit Descartes’ Cogito,
ergo sum, die vorhergehende Philosophie beurteilt er summarisch und pejorativ mit ei-
nem lapidaren Satz: , Neues ist noch nicht aufgekommen.” Diese blasierte Deutung der
vorcartesianischen Philosophie durch Hegel steht mit Sicherheit im Kontrast zu einer
autosuggestiven Haltung der eigenen Legitimation des idealistischen Zeitgeists in der
ersten Halfte des 19. Jahrhunderts und illustriert zugleich die Grundhaltung Hegels:
Periodisierungen in den Geistes- und Kulturwissenschaften sind kiinstliche Setzungen
und bleiben somit spezifische Applikaturen, retrospektive Konstrukte und Rekon-
struktionen, die dem jeweiligen akademischen Strukturierungsinteresse der Zeit er-
wachsen. Periodisierungen helfen den Nachkommenden den vorhergehenden Gegen-
stand der wissenschaftlichen Betrachtung in einer bestimmten Weise inhaltlich und
formal-methodologisch einzusortieren und insofern konnen solche Konstrukte sehr
brauchbare Approximationen fiir das je eigene Verstindnis von ,historischer Wirk-
lichkeit“ sein. Die Ubergénge zwischen einzelnen Zeitaltern des menschlichen Den-
kens lassen sich — genau wie die Epochen der Geschichte — nicht mit Jahresangabe da-
tieren, hier gibt es vielmehr unscharfe Randzonen, die von Kulturkreis zu Kulturkreis
und in Europa von Land zu Land recht anders geartet ausfallen. Vgl. G.W.F. HEGEL:
Samtliche Werke, hrsg. von H. GLOCKNER, Stuttgart 1927ff., Bd. 19, S. 213. Auch W.
ROD (Hrsg.): Geschichte der Philosophie, Bd. VII, Die Philosophie der Neuzeit I. Von
Francis Bacon bis Spinoza, bearb. von W. ROD, Miinchen 1999 (2. verb. und erg. Aufl.),
S. 11: ,Manchmal bewirken allerdings Tempo und Héaufigkeit von Verdnderungen ei-
nen so tiefgreifenden Wandel der Situation, dass Diskontinuitit vorgetduscht wird, wo
im Grunde Kontinuitat vorliegt. So verhilt es sich auch in der Philosophie des 17. Jhs.,
die durch so viele Ansatze modernen Denkens charakterisiert ist, dass der Eindruck
ihrer Neuartigkeit das Bewusstsein ihrer Abhangigkeit von der Tradition leicht zu
verdecken vermag.”



Die moderne Sichtweise der Wissenschaften im 17. Jahrhundert ist je-
doch keine Kreation aus dem Nichts, sie basiert auf gedanklichen Errun-
genschaften der Renaissancephilosophie und des humanistischen Den-
kens des 13. bis 16. Jahrhunderts. Vor allem die Mathematisierung der
Natur, also die Methode der Erklarung der Naturkréfte, wie sie GALILEI,
DESCARTES und NEWTON mit Hilfe apriorischer Hypothesensetzungen
und des danach durchgefiihrten Experiments im Laufe des 17. Jahrhun-
derts durchsetzten®, war schon im Aristotelismus der Spatrenaissance
vorgedacht worden und benétigte nur noch der mathematischen Axio-
matisierung. Fiir die sogenannte Schule von Padua war bereits jedes Ex-
periment Artikulation einer gedanklichen Frage an die Natur. Wenn
POMPONAZzI, als Vertreter des Aristotelismus in der Renaissance, in sei-
nem Tractatus de immortalitate animae iiber die streng wissenschaftliche
Erorterung des Unsterblichkeitsbeweises schreibt und hierzu den be-
rithmten objektiv-methodologischen Grundsatz formuliert: scientia non
est auctoritate, sed ex demonstrationibus procedit, dann riickt hiermit die
Verstandes- und Vernunftfahigkeit als Leistung und wahre Natur des
Menschen in den Blick.?> Dies bedeutet, dass jeder Mensch aus dem ei-
genen denkerischen Vermogen heraus nach den besten Beweisen fiir
Sachverhalte zu suchen vermag.>® In der Folge dieses Grundansatzes der

% Bereits das 17. Jahrhundert bietet sich als aufgeklarte und gelehrte Vernunftepoche
dar, als eine revolutiondre Bewegung, die den Menschen und dessen Individualitat
bzw. Freiheit zu einer Leitvorstellung gemacht hat. Vgl. hierzu M. MULSOW: Moderne
aus dem Untergrund. Radikale Frithaufklarung in Deutschland 1680-1720, Hamburg
2002.

5t Zum a.) christlichen Aristotelismus und b.) den Averroisten und Alexandristen vgl.
das sehr zweckmaéfige und {iberaus kenntnisreich geschriebene 1. Kapitel: ,Die Philo-
sophie der Renaissance” in: J. HIRSCHBERGER: Geschichte der Philosophie, Bd. II, Neu-
zeit und Gegenwart, Freiburg 1981., S. 8-22.

%2 Vgl. G. ABEL: Stoizismus und Frithe Neuzeit. Zur Entstehungsgeschichte modernen
Denkens im Felde von Ethik und Politik, Berlin/New York 1978, S. 47f.

% Der pantheistische oder deistische Aspekt im Denken der aristotelisch-averroistischen
Schule von Padua sieht einen Gott vor, der nicht aus dem Nichts schépft, sondern ganz
im platonischen Sinne als demiurgos der Welt des Stoffs bedarf. Dieser Gottesbegriff ist
zentral fiir die Ausgestaltung des Verhéltnisses Gott - Welt - Mensch. Die Affinitat der
Renaissance zur Natur und zur Welt ist aufgrund einer Sinnlichkeit offen fiir Meinun-
gen (doxa) im Sinne dsthetischer Formen des Wissens, woher dann auch die enge Be-

27



Renaissancephilosophie setzt das barocke Ideal der Universalgelehrtheit
auf Fortschritt und Einheit. Auf der einen Seite ist die Zeit gekennzeich-
net durch den Fortschritt in den Einzelwissenschaften, der Sprachwis-
senschaft, der Dichtkunst, der Ideologie, der Historik, der Naturwissen-
schaft, der Mathematik, der Geographie, der Botanik und der Medizin,
auf der anderen Seite gibt es den Wunsch nach Vereinheitlichung und
Systematisierung der Mannigfaltigkeit in der Einheit der scientia univer-
salis. Der universale Geist dieser Bewegung manifestiert sich an den U-
niversitdten, den vielen Lateinschulen, den Sprachgesellschaften und an
den gebildeten Fiirstenhofen des Deutschen Reichs. In Bildern, Biichern
und Gebauden kam dieser Geist in seiner drangenden Kunstfertigkeit
und schieren Makellosigkeit zur wahren Entdufierung.

Der beriithmte spanische Philosoph und Padagoge VIVES (1492-1540)
weist ebenfalls die formale aristotelische Logik zuriick und nennt im
Sinne eines von der Introspektion losgelosten Weltverstandnisses als
menschliche Wissensquelle von der Natur ,Empirie” und ,Experi-
ment”> Ein unreflektierter Riickgriff auf {iberkommene Autoritidten
reichte bereits im 16. Jahrhundert fiir die Evidenz eines Sachverhaltes
nicht aus. Das Konzept der Naturerklarung und Beweisfithrung in der
Spétrenaissance fiithrt uns fast tibergangslos an die Zeit Grimmelshau-
sens und an die wissenschaftlichen Neuerungen des 17. Jahrhunderts
heran. Entscheidend hierfiir sind zwei Faktoren: einerseits das starke In-
teresse an der Herausarbeitung eines mathematisch-axiomatischen Ver-

ziehung des philosophischen Denkens zu Dichtung und Sprache riihrt. Vgl. E. WEIL:
Die Philosophie des Pietro Pomponazzi, in: Archiv fiir Geschichte der Philosophie 41
(1932), S. 127-176.

5 F. BORKENAU: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Weltbild. Studien zur
Geschichte der Philosophie der Manufakturperiode, Darmstadt 1971, S. 73-80, hier bes.
S. 75: ,Die neue Bedeutung der Erkenntnistheorie bei Vives hangt auch mit einer neu-
en Auffassung der Natur zusammen. Vives trennt als erster die Frage der Naturgesetz-
lichkeit von der Frage nach dem Sinn des menschlichen Lebens.” und S. 77: , Bei Cusa-
nus kam Gesetzlichkeit der Natur und der Seele, beiden, wenngleich in verschiedene-
nem Sinne, zu. Ficino suchte das Gesetz der Seele in dem Sinn des natiirlichen Laufs
des Menschenlebens. Vives dagegen sucht das Gesetz ausschlielich in der Natur. [...]
Bei Vives setzt sich der moderne Begriff der Erkennbarkeit des Menschen aus der Na-
tur durch. [...] Der Glaube an die gottliche Vernunft in den Dingen ist zerfallen. Zuriick
bleibt die blofSe, rein empirische RegelméBigkeit des Naturgeschehens.”
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fahrens der Naturerkundung und Naturdeutung im 17. Jahrhundert und
andererseits die anhaltend scharfe Kritik an der aristotelischen Logik
und der mit dieser korrespondierenden Substanzontologie.

Das neue, kritische Denken verabsolutiert das Subjekt. Subjekt ist ein
philosophiehistorischer Terminus, der in der Geschichte ganz unter-
schiedliche Bestimmungen erfahren hat. Der Begriff stammt aus dem La-
teinischen subiectum (,,das Darunterliegende”) und bezieht sich auf einen
Gegenstand, den man behandelt, einen Sachverhalt, von dem etwas aus-
gesagt wird. In grammatikalischem Sinn vertritt der Begriff den Teil ei-
ner Aussage, der in der Aulerung etwas zuerkannt oder nicht zuerkannt
bekommt, so dass das Subjekt in dieser Bedeutung durch seine Funktion
in einer Aussage definiert wird. Die grammatikalische Funktion bringt
logisch zum Ausdruck, auf welche Instanz sich das Ausgesagte bezieht.
Der Begriff Subjekt kann aber ferner auch eine ontologische Bedeutung ha-
ben und verweist dann auf das Sein (oder ein Seiendes als Trdger von
Qualitaten oder Attributen) und néhert sich dem Begriff Substanz. Seit
der neuzeitlichen politischen Philosophie meint dieser Begriff auch das
Individuum, welches einer bestimmten Ordnung unterworfen ist und
gewisse Rechte besitzt und diese auch einfordern kann, ferner aber auch
bestimmten Pflichten nachkommen muss, also Verantwortung tragt.>

Erst mit der frithneuzeitlichen Etikettierung bezeichnet der Begriff
Subjekt das menschliche Wesen oder das menschliche Ich als Substrat
eines Selbstbewusstseins und Statte des Verstandes, der Vernunft, des
Denkens, Wollens und Begehrens. In dieser Weise vertritt der Subjekt-
begriff den menschlichen Geist als eine selbsttitige und selbstbewusste

% Vgl. zur Etymologie des Wortes ,Ordnung” und zum formalen und substantiellen
Gebrauch des Begriffs den Artikel ,Ordnung” (von H. MEINHARDT), in: Historisches
Worterbuch der Philosophie, Bd. 6., Sp. 1249-1254. Die hierarchische ,,Ordnung der
Welt” des Mittelalters befindet sich in der Frithen Neuzeit in einem Verdnderungspro-
zess; auch die angelegten Begriffshierarchien, Klassifikationssysteme und Erkenntnis-
bzw. Ordnungsraster der Zeit wurden selbst historisch und ablosbar. Ferner E. L
SAMURIN: Geschichte der bibliothekarisch-bibliographischen Klassifikation. 2 Bde., Bd.
1, Miinchen 1977, S. 1: ,Das eingehende Studium der Geschichte der Klassifikation
lasst, wenn es eine lange historische Periode umfasst, unschwer erkennen, dass auch
auf diesem Gebiete der menschlichen Kultur gegensitzliche Tendenzen vorhanden
sind. Kampf des Neuen gegen das Alte, des Fortschrittlichen gegen das Reaktionare,
des Materialismus gegen den Idealismus.”
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Instanz in Umgrenzung gegeniiber der das Subjekt umgebenden mate-
riellen Wirklichkeit (Objektwelt) und weist den Menschen als erkennen-
des und gut handelndes Wesen aus, das seine bestialischen Grundziige
ablegen soll, um zu einem wahren Menschen zu werden. Zu dieser
Menschwerdung gehort immediat der Prozess der Selbstfindung der res
cogitans.%®

Im origindren Rationalismus des 17. Jahrhunderts ist die Materie so
beschaffen, dass sie nicht denkt und keinen Einfluss auf den Geist aus-
uben kann. Der ,Geist”, also die denkende Substanz, kann ebenso kei-
nen direkten Einfluss auf die Materie nehmen. Was der Mensch also
Welt nennt, ist somit ,,das Andere”, was er selbst nicht ist und was sich
dennoch seinem nachdenkenden und erfahrenden Vermogen offnet, al-
lerdings zugleich auch entzieht. Als erkennende Substanz 16st sich der
Mensch aus der ihn umgebenden Wirklichkeit, der materiellen Welt her-
aus und stellt sich dieser Objektwelt gegentiber.

Noch in der spatmittelalterlich-aristotelischen Substanzontologie ver-
wies der Begriff Substanz auf jede Instanz, die gemeinhin als Trager von
Eigenschaften gelten konnte, ohne Eigenschaft eines anderen Tragers
sein zu konnen. Mit der Ausschaltung der Wirkung von obskuren und
animistischen Kraften in der Natur durch die mechanistische Wissen-
schaft verdndert bzw. {iberformt sich auch die Kausalvorstellung. Nicht
mehr die Substanzen gelten nunmehr als Ursachen, sondern Ursache
und Wirkung werden nun als Zustinde und Bewegungen von Kérpern beg-
riffen. Zustdnde und Bewegungen konnen ineinander iibergehen, das
heifst, dass in der durch eine Bewegung erwirkten Veranderung des Zu-
standes eines Korper der Kausalnexus prasent wird.” Seit diesem Para-
digmenwechsel der Frithen Neuzeit bezieht sich der Begriff Subjekt vor-
nehmlich auf das menschliche Selbstbewusstsein oder auf den Eigner
dieses Bewusstseins selbst, aber auch auf den Menschen als das ,,innere
Ich”, als das , unteilbar Ganze”, als das ,, Individuum®.

% Vgl. E. CORETH: Was ist der Mensch? Grundziige einer philosophischen Anthropolo-
gie, Innsbruck/Wien/Miinchen 1973, S. 148-151.

5 Vgl. hierzu die Ausfiihrungen bei M. SCHNEIDER: Das Weltbild des 17. Jahrhunderts.
Philosophisches Denken zwischen Reformation und Aufkldarung. Darmstadt 2004, S.
871.
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Im 1. Kapitel dieser Untersuchung wird zunachst versucht das Ganze
des simplicianischen Welt- und Selbstverhéltnisses, die Suche des
Simplicius nach dem Menschlichen in den Mittelpunkt der Betrachtung
zu riicken und als intersubjektive Grunderfahrung menschlichen Da-
seins zu positionieren, wobei die Frage nach den Handlungsmdoglichkei-
ten und der Selbstverantwortung des Protagonisten als Individuum zur
origindren Problemstellung wird.

Im folgenden 2. Kapitel soll dargelegt werden, wie Kunstwerk und
Kunstfertigkeit dem Menschen Orientierung und Mittel des Glaubens
sein konnen. Die simplicianischen Kiinste werden als Eigenschaf-
ten/Pradispositionen eines Selbstfindungsprozesses begriffen, der
Menschlichkeit im Aspekt der Angleichung an Gott versteht.

Im 3. Kapitel folgt ein Exkurs, der das Verhaltnis Gott-Welt-Mensch
vor dem Hintergrund der Offenbarungen Gottes in Natur und Schrift
naher beleuchtet, und ferner aufzeigt, dass die Emanation aller Dinge in
der Welt dem einen gottlichen Ursprung verpflichtet sind.

Das 4. Kapitel beschaftigt sich mit der Wiirde des Menschen als Le-
bensbasis, also mit der anthropologisch-theologischen Fundierung des
menschlichen Daseins als Replik im Hinblick auf die Selbstfindung und
Menschwerdung des Simplicius. Die gottliche Ordnung, die im Simplicis-
simus Teutsch und in der Continuatio vorrangiger Bezugspunkt bleibt,
wird vor der Folie ihrer literarischen Funktionalitdt beschrieben.

In den beiden anschliefenden Kapiteln 5 und 6 werden die Prophe-
zeiungen und Vorherbestimmungen im Kontext der simplicianischen
Selbstfindung und Menschwerdung interpretiert und die erschliefSbaren
Aspekte von Welt als Versinnbildlichungen eines ordo significationis beg-
riffen. Das Kapitel zeigt ferner, wie die menschliche Willensfreiheit (als
die wesentliche Komponente der dignitas hominis) mit der Vorherbe-
stimmung des Weltenlaufs durch die providentia directrix vermittelt wer-
den kann, so dass der Lebenssinn des Menschen stets theozentrisch be-
stimmt bleibt.®® Anschlieflend wird der Destruktion des seelischen Selbst

% Vgl. E. MANNACK: Hans Jakob Christoffel von Grimmelshausen, in: H. STEINHAGEN/B.
VON WIESE: Deutsche Dichter des 17. Jahrhunderts. Thr Leben und Werk, Berlin 1984, S.
527: ,Erst der Inselbewohner, der sein Ungliick als Akt géttlicher Gnade, d. h. der Pro-
videntia begreift [...] zeigt sich frei von jeder Torheit und fiihrt jene beispielhafte Form
der Existenz vor, die im Heiligenleben ihren hochsten Ausdruck findet.”
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nachgespiirt und dargelegt, wieso Simplicius sich zunachst von Gott ab-
kehrt.

Das Kapitel 7 thematisiert die Uberwindung der Angst durch Verstel-
lung und Gliick, d. h. die simplicianischen Lebensliigen werden als
Selbstbetrug demaskiert, und die lebenskluge , Kunst der Verstellung”
wird als notwendige Manipulation zum Uberleben vorgestellt. Der Zu-
sammenhang von Leben nach reinen Klugheitsmaximen und durchleb-
ten Angsterfahrungen leitet iiber zum werkimmanenten Gliicksbegriff.

In Kapitel 8 wird die , kluge Verstellung” der Kultivierung der Suche
und Selbstfindung gegentibergestellt und gezeigt, dass im Fortgang der
Erzdhlung auf der einen Seite der Wunsch nach Uberwindung der Dis-
harmonie von ,lasterhafter Wirklichkeit” und ,moralischem An-
spruchsdenken” immer stiarker Kontur gewinnt, auf der anderen Seite
jedoch Bufiabsicht und fingierte Selbsterkenntnis, von Simplicius als rei-
ne Klugheitsmomente funktionalisiert, den anstoffiigen Charakter des
Protagonisten nur noch verfestigen.

In den beiden folgenden Kapiteln (9 und 10) wird das permanente Un-
terwegssein des Helden als Spiegelbild der getriebenen Seele gedeutet;
Reisen, Pilgern und Flucht in die Einsamkeit werden mit der Forderung
nach Riickkehr in die Gesellschaft korreliert und als Horizonterweite-
rung und Selbstfindungsgeschichte des Ichs vorgestellt. Die Frage der
Konstanz der simplicianischen Personlichkeit fithrt mit dem Appell zur
wahren Selbsterkenntnis im Schreibakt und zum Sinn des Lebens iiber.>
Die Idee der Selbst- und Fremdbestimmung der Person wird anhand
szenischer Kommunikationssituationen weiterentwickelt und es zeigt
sich, wie die ,, Kunst der Verstellung” in den verschiedenen Rollen selbst
verobjektiviert wird, wobei die unterschiedlichen Rollenzuweisungen in

% Vgl. auch die Position bei U. ZEUCH: Das Versprechen der ,ewigen Seeligkeit. Rhetori-
sche Ubertragung als Problem in Grimmelshausens ,Simplicissimus®, in: Simpliciana
31 (2009), S. 447: ,Indem Simplicissimus seine Geschichte erzahlt, wird zudem deut-
lich, dass das Erzahlen einem anderen Begriff der Selbsterkenntnis folgt als dem vom
Einsiedel vermittelten. Sich selbst erkennen heifdt: die eigene Lebensgeschichte zu er-
zéhlen und nicht, nach der Erfiillung einer nichtkontingenten, aber abstrakten Be-
stimmung dessen, was der Mensch an sich sei, zu streben. [...] Im Prozess des Schrei-
bens [...] erkennt Simplicissimus sich selbst: im Sinn eines scribo, ergo sum als eben die-
jenige Instanz, die der eigenen Geschichte erst Plausibilitat verleiht.”
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Grimmelshausens Text stets die Bewusstseinswenden der Figur vertre-
ten. Die Kommunikation unter dem Differenzierungsmodell ,,Macht ver-
sus Ohnmacht” fokussiert in der totalen Inklusion der Person.

Das 11. Kapitel widmet sich dem Seinsmodus der permanenten Ver-
dnderung anhand der Baldanders-Episode. Diese Allegorie wird als we-
senskonstitutiv fiir das Denken Grimmelshausens und fiir seine Werk-
konstruktion vorgestellt; sie soll daher vor dem Hintergrund der Aus-
fithrungen zu Sprache und Fiktion erortert werden. Es wird sich zeigen,
dass sich der Roman aufgrund seiner beabsichtigten erzahlerischen Of-
fenheit einer letztgiiltigen Interpretation verschliefit, um im Zentrum der
literarischen Erérterung von Sprache, Fiktion und Fiktionalitédt ein Rin-
gen um das Verhiltnis von (schriftstellerischer) Konstruktion und (vor-
gegebener) Wirklichkeit zu illustrieren. Das wahrhaft Seiende und Be-
standige ist als das weltstabilisierende Prinzip in der Vorsehung und
Gnade Gottes ausgewiesen. Das , Eine” als , Pradisposition des Vielen”
verweist einerseits auf die Schopfungskraft Gottes und andererseits auf
das aktive Vermogen der dichterischen Gestaltung.

Das anschliefende 12. Kapitel zeichnet das simplicianische Ich auf
dem Weg der Bekehrung nach und untersucht Grimmelshausens Vor-
stellung und Bild vom , rechten Christen-Menschen” vor der Folie einer
Anthropologie des religiosen Menschenwissens, die zugleich immer
Schuld- und Siihnefahigkeit des Menschen mitreflektiert.®

Im 13. Kapitel geht ein Exkurs kurz auf Grimmelshausens Gottesvor-
stellung ein, so wie sie in den relevanten Stellen der Schrift Satyrischer
Pilgram dargelegt wird.

Das anschlieflende 14. Kapitel behandelt das Problem des Bosen im
Zusammenhang mit dem menschlichen Miiffiggang und der Verschran-
kung von Selbstvergessenheit als fehlender Gottesorientierung. Die Se-
paration von Gott und die Grundhaltung der menschlichen Apathie
werden anhand der Ausdeutung der Mummelsee-Episode als Insertio-
nen des Bosen belegt, die eine theologische Unterweisung des gottge-
rechten Lebens moraldidaktischer Provenienz initiiert.

% Einen Uberblick zur theologischen Anthropologie liefert E. AXMACHER: Johann Arndt
und Paul Gerhardt. Studien zur Theologie, Frommigkeit und geistlichen Dichtung des
17. Jahrhunderts, Tiibingen/Basel 2001, S. 7-35.
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Das 15. Kapitel legt eine Analyse des 21. Kapitels des Wunderbarlichen
Vogelnests 1I unter besonderer Beriicksichtigung der moraltheologischen
Gesichtspunkte des Textes vor. So soll gezeigt werden, dass bei Grim-
melshausen eine sittlich-moralische Approbation die reflektierte Be-
wusstwerdung darstellt, die auf das Gottliche im Wesenskern eines je-
den Menschen zielt. Das Gotterkonzil des 21. Kapitels verweist dement-
sprechend auf den Determinismus, was wiederum zu Fragen der Prades-
tination tberleitet, die den Heilsplan Gottes und den spezifischen Le-
benslauf des Individuums miteinander verbinden.

Die beiden abschlieffenden Kapitel dieser Untersuchung thematisieren
die spezielle Beschaffenheit des simplicianischen Gewissens, wie es sich
aus der Tradition der augustinischen Selbst- und Gotteserkenntnis her-
leitet. Die Darlegung eines gottgerechten Lebens und der gottlichen
Gnadengewdhr werden aufeinander bezogen und die menschliche Auf-
fassung von gerechtem Lohn und begriindeter Strafe wird dargestellt.
Ferner legt das Kapitel — im Sinne einer Herleitung aus den augustini-
schen Confessiones — dar, dass fiir Grimmelshausen die Gnadengewéahr
ausschliefSlich dem goéttlichen Willen und der gottlichen Vorsehung un-
terliegt; erst im Akt der Liebe zu Gott kann Simplicius” Seele ihr ureige-
nes, gottliches Wesen erkennen. Nebenbei beleuchtet das Kapitel kurz
die Seelenruhe und bringt diese in einen Zusammenhang mit der skepti-
schen Grundhaltung, um zugleich als Ausgangspunkt und Ruhepol der
Gottesliebe in der Continuatio zu fungieren.

Den Wissensstand der Grimmelshausenforschung der letzten drei
Jahrzehnte, stets eingebettet in die Erforschung des Barockzeitalters und
der Frithen Neuzeit, spiegeln im weiten Mafse die Bande der Zeitschrift
Simpliciana der Johann Jakob Christoph von Grimmelshausen-
Gesellschaft e. V. wider; in den vergangenen Jahren sind dariiber hinaus
mehrere Monographien verdffentlicht worden, die das Hauptwerk
Grimmelshausens, den Simplicissimus Teutsch, in den zentralen Blick-
punkt ihrer literarischen Untersuchung stellen. An dieser Stelle will der
Verfasser keinen Forschungsiiberblick liefern; dies eriibrigt sich, da ein
solcher Uberblick fiir die Forschungsliteratur der Jahre 1997 bis 2007 von
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H.-J. JAKOB vorgelegt wurde.®! Fiir die Jahre 2008 bis 2010 muss daher
lediglich auf das Erscheinen von drei weiteren, neuen Publikationen
zum Werk Grimmelshausens hingewiesen werden.®?

Aspekte von Religion, Religiositdt und Gottesglaube und andere theo-
logische Perspektiven sind in den letzten Jahrzehnten in Aufsitzen im-
mer wieder mitbehandelt und besprochen worden.®® Auf diese Vorarbei-
ten der Grimmelshausen-Forschung bezieht sich der Verfasser ausdriick-
lich affirmativ, wenn auch in suppletorischer Weise; er verweist in die-
sem Zusammenhang auch auf die im Literaturverzeichnis zusammenge-
fiihrten Monographien und Aufsitze. Die Sekundarliteratur wird zur
Erleichterung der Orientierung in den Fufinoten zum Obertext durch-
gangig mit den vollstindigen bibliographischen Angaben aufgefiihrt.

1 Vgl. H.-J. JAKOB: ,Viel Kopff viel Sinn”. Grimmelshausens Simplicissimus und die
Continuatio in der Forschung von 1997 bis 2007, in: Hans Jacob Christoffel von Grim-
melshausen. Hrsg. von H. L. ARNOLD, Miinchen 2008 (Text + Kritik. Zeitschrift fiir Lite-
ratur. Sonderband), S. 263-274.

62 Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen. Hrsg. von H. L. ARNOLD, Miinchen 2008
(Text + Kritik. Zeitschrift fiir Literatur. Sonderband); R. HILLENBRAND: Erzahlperspek-
tive und Autorintention in Grimmelshausens ,Simplicissimus”. Ein poetologischer
Kommentar, Frankfurt am Main u. a. 2008 und L. KAMINSKI: Vita Simplicii. Einsiedler-
leben und Antoniusverehrung bei Grimmelshausen, Frankfurt am Main u. a. 2010.

6 Als Impulse dieser Untersuchung besonders hervorzuheben sind folgende Aufsitze:
D. BREUER: Grimmelshausens simplicianische Frommigkeit: Zum Augustinismus des
17. Jahrhunderts, in: Frommigkeit in der frithen Neuzeit. Studien zur Literatur des 17.
Jahrhunderts in Deutschland, hrsg. von D. BREUER, Amsterdam 1984 (Chloe 2), S. 213-
252; D. BREUER: Irenik — Bestrebungen zur Uberw'mdung des Konfessionsstreits im Ba-
rockzeitalter, in: Morgen-Glantz 11 (2001), S. 229-250; U. HERZOG: Barmherzigkeit - die
im Roman , verborgene Theologie”: zu Grimmelshausens ,Simplicissimus”, in: Arge-
nis, 1 (1977), S. 257-277, und R. WIMMER: Religion und Konfession in Grimmelshausens
,Simplicissimus”, in: Literaturwissenschaftliches Jahrbuch, 32 (1991), S. 81-96. Ferner
vgl. die Ausfiihrungen bei E. MANNACK: Hans Jakob Christoffel von Grimmelshausen,
in: H. STEINHAGEN/B. VON WIESE: Deutsche Dichter des 17. Jahrhunderts. Thr Leben und
Werk, Berlin 1984, S. 517.
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Zu den verwendeten Ausgaben und zur Zitierweise sei angemerkt, dass
Grimmelshausens Schriften nach folgenden Ausgaben zitiert werden:

* Grimmelshausen: Gesammelte Werke in Einzelausgaben, unter Mitarbeit von W.

BENDER und F. G. SIEVEKE hrsg. von R. TAROT, Tiibingen 1967ff.:

o Der Abentheurliche Simplicissimus Teutsch und Continuatio des abentheurli-
chen Simplicissimi , hrsg. von R. TAROT, Tiibingen 1967.

o Lebensbeschreibung der Ertzbetriigerin und Landstortzerin Courasche, hrsg.
von W. BENDER, Tiibingen 1967.

o Der seltzame Springinsfeld, hrsg. von F. G. SIEVEKE, Tiibingen 1969.

o Satyrischer Pilgram, hrsg. von W. BENDER, Tiibingen 1970.

= Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen, Werke in drei Banden, Bd. I/2 hrsg.
von D. BREUER, Frankfurt am Main 1992:
o Das Wunderbarliche Vogel-Nest. Zweiter Teil.

Im Text dieser Arbeit werden Zitate aus den Werken Grimmelshausens
ausgewiesen durch folgende Siglen: ST (Simplicissimus Teutsch), C (Conti-
nuatio), COUR (Courasche), SP (Satyrischer Pilgram), SPR (Springinsfeld)
und WVII (Wunderbarliches Vogelnest. 2. Teil) je mit der entsprechenden
Seitenzahl der oben genannten Ausgaben.
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1. ,Daf$ ich mich Gott befahl” — Eintritt in die Welt

Zu Beginn des 13. Kapitels des I. Buchs berichtet Simplicius von seinem
Leben und Leiden nach dem Ableben seines Einsiedels. Er ist sich un-
schliissig, ob er im Wald verbleiben und das Erbe des Einsiedlers antre-
ten oder besser in die Welt hinaus treten soll. Simplicius gelangt nach
Hanau und wird dort zunéchst als Spion verdachtigt, steigt dort mit Hil-
fe des Stadtpfarrers zum Pagen des Gouverneurs Ramsay auf. Die Men-
schen- und Auflenwelt wird exakt an dieser Stelle des Simplicissimus
Teutsch zum tduschend-mannigfaltigen, zugleich aber auch zum verlo-
ckend-fordernden Ort der Objekte, und der sich selbst bewusst werden-
de Simplicius tritt mit Neugier und Verlangen dieser triigerischen Welt
entgegen und begreift sich fortan als Mitte von Wille und Handlung in
dieser Welt der Objekte:

,[..] je mehr ich anfieng zu wancken / je trager wurde ich in meinem Gebet /
weil ich an statt / gottliche und himmlische Ding zu betrachten / mich die Be-
gierde / die Welt auch zu beschauen / tiberherrschen liesse [...].” (ST, 37)

Die alles verdndernde Zeit und die eigene menschliche Tragheit im
Glauben und Gottvertrauen® lassen Simplicius demnach in seiner bishe-
rigen Lebensweise wanken, so dass er aus Neugier, Lebenslust und Be-
gierde zum denkend-erfahrenden Medium wird, das staunend in die
Welt als der eigenen, noch unentdeckten und gleichsam verborgenen Pe-
ripherie blickt und von dieser Welt regelrecht umfasst wird, gerade weil
es bislang in der Abgeschiedenheit der Wildnis des Waldes in einer an-
ndhernd uniiberbriickbaren Distanz zur Welt der Menschen ausgeharrt
hatte.®

¢ Vgl. zur Macht der menschlichen Tragheit PETRUS MOLINAEUS (Pierre du Moulin): Trac-
tat vom Erkentniif Gottes [...] (= De cognitione Dei tractatus [...], EA 1625), 1694, S. 39.
Hier werden katalogisierend neben Ungelegenheiten und Hindernissen noch die
Schwachheit, die Bosheit und die Nachladssigkeit des Menschen angefiihrt.

6 Seit der Frithen Neuzeit wird dieses distanzierte Erkenntnisverhéltnis zwischen inne-
rem Ich und &ufierer Welt ein elementares Problem in den Wissenschaften. Dieser
Dualismus fiihrt zu einem anhaltenden Interesse an den subjektiven Konzessionen, die
eine gewisse menschliche Erkenntnis erméglichen, zugleich aber auch die grofie skep-
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Einerseits mochte Simplicius in die Welt hinaustreten, andererseits wird
die Begierde, die Welt zu beschauen, auch sogleich wieder durch die
Kenntnisnahme der menschlichen Graueltaten gehemmt: Als er den be-
kannten Pfarrer aufsuchen will, um einen Rat im Hinblick auf die weite-
re Lebensfithrung einzuholen, steht das ganze Dorf in Flammen. Maro-
dierende Reiter hatten das Dorf angeziindet und die Bevolkerung getotet
oder gefangen genommen:

»~Ach GOtt! wie ist das menschliche Leben so voll Miihe und Widerwertigkeit
/ kaum hat ein Ungliick auffgehdrt / so stecken wir schon in einem andern
[...].“ (ST, 38)

Nachdem der junge Simplicius nach langem Nachdenken endlich den
Entschluss gefasst hatte, sich die Welt anzuschauen und in das Dorf des
Pfarrers zu gehen, um diesen nach Rat zu fragen, musste er nun miterle-
ben, wie das Dorf von feindlichen Reitern iiberfallen, gepliindert und
gebrandschatzt und sein Pfarrer gefangengesetzt worden ist. Diese un-
barmherzigen Handlungen der Soldaten stofien Simplicius ab und fiih-
ren dazu, dass er zunichst in seinem Wald verbleibt:

,Hierauf verfiigte ich mich gantz traurig gegen dem Wald zu meiner Woh-
nung / und demnach ich auff dieser Réis sehr wenig getrdst / hingegen aber
umb viel andéchtiger worden / beschlosse ich bey mir / die Wildnus nimmer-
mehr zu verlassen [...].” (ST, 39)

Es scheint nun zunéchst so, als sei durch die jiingsten Erfahrungen fiirs
Erste die Weltsucht des Helden gestillt.®® In der Welt der Menschen hat
das Herz des Simplicius keinen Trost gefunden, dennoch hat diese erste

tische Grundhaltung gegeniiber Wahrnehmung und Erkenntnis beférdern. Zum ,ein-
faltigen Staunen” im 17. Jahrhundert siehe auch L. DASTON: Die kognitiven Leiden-
schaften: Staunen und Neugier im Europa der frithen Neuzeit, in: L. DASTON: Wunder,
Beweise und Tatsachen. Zur Geschichte der Rationalitat, Frankfurt am Main 2001, S.
89-92.

6 PETRUS MOLINAEUS (Pierre du Moulin): Tractat vom Erkentniif§ Gottes [...] (= De cogni-
tione Dei tractatus [...] (zuerst 1625)), 1694, S. 8 : ,,Aber der gemeine Mann nimmt ei-
nen andern Weg auff die Erkenntnt8 [...] der gemeine Mann durchgaffet die ganze
Welt [...].”
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Exkursion bei Simplicius etwas bewirkt, denn er hat, durch die Episode
in der Welt gottesfiirchtiger geworden, den Beschluss gefasst, in der
schiitzenden Wildnis des Waldes zu verbleiben.

Die Frage nach alternativen Handlungsmotiven und Handlungsoptio-
nen des freien Subjekts Simplicius®”’, welches seine Erkenntnisfahigkeiten
nutzen kann, wird zur zentralen Problemstellung der Kapitel 14 bis 18
im I. Buch des Simplicissimus Teutsch. Das Subjekt-Objekt-Modell und der
freie Wille offenbaren einen Sachverhalt, der Gefahr lauft, durch die ka-
tegorische Separation von Subjekt und Objekt keine ganzheitliche Be-
trachtung von Welt und Ordnung mehr zu ermdglichen.

In der Frithen Neuzeit zerbrechen — wie der Schriftsteller Grimmels-
hausen in seinem Werk aufzeigt — tatsdchlich tradierte soziopolitische
Machtpositionen und Ordnungsgefiige. Die althergebrachte, hierarchi-
sche Weltordnung weicht einer Auffassung, in der verschiedene Macht-
und Fiihrungsinstanzen nahezu ebenbiirtig nebeneinander bestehen
konnen. Zugleich macht sich auch aufgrund des entstandenen Ord-
nungsvakuums Angst vor einer fehlenden Fithrung und Lenkung breit.
Im Heiligen Romischen Reich war im Spatmittelalter eine iiber den Per-
sonenverband und iiber personale Abhdngigkeiten strukturierte kultu-
relle und soziale Stindeordnung geschaffen worden, der ein Weltbild
entsprach, das auf Gott als hochsten Regenten ausgerichtet war. Durch
die Folgen der Reformation und der Konfessionskriege wird diese Ein-
heit des Reiches, der Kirche und der feudalen Stindeordnung zerstort,
und das Scheitern zahlreicher politischer Reformbemiihungen verdeut-
licht obendrein die Schwéchen der Zentralgewalt im Reich, insofern die
zahlreichen aufstrebenden Territorien und ihre Landesfiirsten erkannten,

7 Vgl. das ,Drama der Neuzeit” bei E. FRIEDELL: Kulturgeschichte der Neuzeit. Die Kri-
sis der europdischen Seele. Von der Schwarzen Pest bis zum Ersten Weltkrieg, Berlin u.
a., 0. ], S. 231-234. Zur weiteren Fundierung vgl. ferner R. WIMMER: Religion und Kon-
fession in Grimmelshausens ,Simplicissimus”, in: Literaturwissenschaftliches Jahr-
buch, 32 (1991), S. 81-96 und A. MERZHAUSER: Literarische Konversion: Die Uberwin-
dung des Glaubensstreites in Grimmelshausens ,Simplicissimus”, in: U. LOTz-
HEUMANN (Hrsg.): Konversion und Konfession in der Frithen Neuzeit Giitersloh 2007
[= Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte, Bd. 205], S. 447-461.
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dass sie mit Hilfe der konfessionellen Gegensatze ihre eigenniitzigen po-
litischen Interessen gegeniiber Kaiser und Reich starken konnten.®

Der Protagonist trifft zwar fiir sich zunéchst die freie Entscheidung im
Wald zu verbleiben, die weitere Entwicklung der Ereignisse kann er al-
lerdings — trotz des festen Vorsatzes — nicht beeinflussen oder steuern.
Vielmehr wird er zum , Spielball der Ereignisse”®, denn er gerat unver-
mittelt zwischen die Fronten von Musketierparteien, die sich im Wald
verirrt haben, und der Soldateska feindlich gesinnten Bauern. Beide Par-
teien bekriegen sich aufs Argste und behandeln sich wechselseitig un-
menschlich und brutal: Es wird auf beiden Seiten geraubt, gefoltert,
misshandelt und getdtet. Simplicius muss sich den Folgen dieser Un-
menschlichkeiten fiigen und seinen Wald verlassen, da er sich, nachdem
sein Hab und Gut gepliindert worden ist, einer existenziellen Notsituati-
on ausgesetzt sieht:

,ALs ich wieder heim kame / befand ich / daf§ mein Feurzeug und gantzer
HaufSrath / sampt allem Vorrath an meinen armseeligen Essenspeisen [...] mit-
einander fort war: Wo nun hinauf3?” (ST, 43)

Uber den Ratschluss, wie er nun weiter mit seinem Dasein und Leben
verfahren soll, schlaft Simplicius vor Unmuth und Kilte und mit einem
hungerigen Magen ein und traumt iiber drei Kapitel seinen , Traum vom
Stindebaum“?. Fiir den Bereich der moralischen Uberzeugungen, der
Sitte und Normen und der persoénlichen Verantwortung verweist die in
diesen Kapiteln geschilderte ,Vision” auf eine gesellschaftliche Ord-
nung, in welcher der einzelne Mensch fiir seine Entwicklung, aber auch

68 D. NIEFANGER: Barock. Lehrbuch Germanistik, Stuttgart/Weimar 2000, S. 19-22.

® So auch zur ,Metaphorik des Spielballs” bis ins 18. Jahrhundert FRIEDRICHS DES
GROSSEN Gedicht iiber Zufall in: Die Werke Friedrichs des Grofen. In deutscher Uber-
setzung hrsg. von G. B. VOLz, 10 Bde., Berlin 1912-1914, Bd. 10, S. 118f.

70 Zu den Sozialkonflikten vgl. E. FRIEDELL: Kulturgeschichte der Neuzeit. Die Krisis der
europdischen Seele. Von der Schwarzen Pest bis zum Ersten Weltkrieg, Berlin u. a., o.
J., S. 183f. bzw. S. 380f. und G. SCHNEIDER: Der Libertin. Zur Geistes- und Sozialge-
schichte des Biirgertums im 16. und 17. Jahrhundert, Stuttgart 1970, S. 79-81, bes. 79:
»Mit der fortschreitenden dkonomischen Entwicklung und der damit zusammenhan-
genden sozialen Differenzierung verstérkten sich die sozialen Konflikte.”
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im Hinblick auf seine Mitmenschlichkeit fiir seine Handlungen und Ent-
scheidungen dem anderen gegeniiber mehr denn je verantwortlich, aber
auch auf sich selbst gestellt ist.”! Nicht nur das aufstrebende und durch
den Fernhandel reich gewordene Biirgertum dréangt seit dem Spatmittel-
alter immer selbstbewusster und hemmungsloser in Entscheidungsberei-
che vor, die zuvor nur dem Geburtsadel vorbehalten waren. Diesen
Entwicklungsgang tadeln schon die ersten Sitze des , Weltbildromans“72;

,ES eroffnet sich zu dieser unserer Zeit (von welcher man glaubt / daf8 es die
letzte seye) unter geringen Leuten eine Sucht [...] daf3 sie [...] gleich Rittermas-
sige Herren / und Adeliche Personen von uhraltem Geschlecht / seyn wollen
[..].” (ST, 1)»

In den groflen Hanse- und Handelsstidten des Reichs werden die
Handwerker und Héndler Trager eines freiheitlichen Selbstbewusstseins.
Das stadtische Biirgertum stellt alte Machtpositionen der Aristokratie
und die tiberkommene Standeordnung in Frage. Da die bisherigen Welt-
ordnungen sich allméhlich aufzuldsen beginnen, erscheinen sie auch

7t Zum Traum vom Stindebaum P. HESSELMANN: Gaukelpredigt. Simplicianische Poetolo-
gie und Didaxe. Zu allegorischen und emblematischen Strukturen in Grimmelshau-
sens Zehn-Biicher-Zyklus, Frankfurt am Main 1988, S. 159-167, hier bes. S. 159: , Mit
der Darstellung der in die Wirren kriegerischer Auseinandersetzungen verwickelten
maroden Stiandegesellschaft auf hoherer Ebene stellt der Erzdhler einen Beurteilungs-
mafistab fiir das bisher und zukiinftig episch Geschilderte bereit. Das Traumbild, das
den Blick fiir die sich iiber dem Literalsinn erhebende allegorische Dimension scharft,
steckt damit den sozialkritischen Rahmen ab, in dem nicht nur das Binnengeschehen
des Romans und das Schicksal Simplicii zu sehen ist. Die Vision ist, nach riickwarts
und vorwdrts gleichermafien verklammert, als bedeutungsgeladener Knotenpunkt in
der Romanstruktur zu betrachten.”

72 Zur Kennzeichnung eines , Weltbildromans” siehe F. GUNDOLF: Grimmelshausen und
der ,,Simplicissimus”, in: DERS.: Beitrdge zur Literatur- und Geistesgeschichte, Heidel-
berg 1980, S. 205. Ferner vgl. U. HERZOG: Der deutsche Roman des 17. Jahrhunderts.
Eine Einfiihrung, Stuttgart u. a. 1976, S. 35.

7 Die reflexiven und kritischen Vorbemerkungen zur Uberhdhung der Person manifes-
tieren sich in der Figur Simplicissimus, da sich im Laufe des Romans herausstellt, dass
er kein Bauernsohn ist, sondern aus dem Adel stammt. So auch U. HERZOG: Der deut-
sche Roman des 17. Jahrhunderts. Eine Einfithrung, Stuttgart u. a. 1976, S. 47.
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nicht langer als allein heilbringend und richtungweisend.” Im 17. Jahr-
hundert setzt der Siegeszug des mechanistischen Weltbildes ein und der
Eigenverantwortung des Menschen kommt in den , Flegeljahren des Ka-
pitalismus” (E. FRIEDELL) eine immer grofiere Bedeutung zu; in Kriegs-
zeiten sind der soziale Aufstieg unterer Range und die Erlangung von
Einfluss und Reichtum gebunden an das Gliick. Der Aufstieg des Simpli-
cius vom Trossjungen zum ,Jdger von Soest” versinnbildlicht par excel-
lence die karrieristischen Moglichkeiten im Krieg in der Frithen Neu-
zeit.”s

Aus dem Ablosungsprozess der alten Ordnung’ erwachsen zugleich
starkere Akzentuierungen des Individuums, es ergeben sich nun man-
nigfaltige Rechte und Pflichten, so auch der Sachverhalt der Selbstver-
antwortung vor der Kulisse der eigenen personlichen Freiheit. Diese

74 Vgl. hierzu O. BRUNNER: Sozialgeschichte Europas im Mittelalter, Gottingen 1978 (2.
Aufl.), S. 88-95.

75 Vgl. hierzu auch P. J. BRENNER: Hans Jacob Christoffel von Grimmelshausen: Der a-
bentheurliche Simplicissimus Teutsch, in: Interpretationen. Romane des 17. und 18. Jahr-
hunderts, Stuttgart 1996, S. 9: ,Grimmelshausen gestaltet mit seinen Schilderungen ei-
ner verwilderten Welt weniger eine Wirklichkeitserfahrung [...] als vielmehr eine
Wirklichkeitsauffassung; jene namlich, welche das Weltbild der frithen Neuzeit be-
stimmt hat.”

76 Im Laufe der Frithen Neuzeit kommt es zu tiefgreifenden technischen und dkonomi-
schen Innovationen, die das kollektive Bewusstsein sehr nachhaltig pragten. In der
Folge dieser neuen Entwicklungen nimmt bei den Menschen das Bewusstsein zu, den
Fortschritt und die Geschicke in der je eigenen Entwicklung selbst beeinflussen zu
kénnen. Der Blick des einzelnen Menschen richtet sich folglich eher auf die Diesseitig-
keit und die personliche Zukunft. Der Mensch erhofft sich fortan das noch zu Erwar-
tende. F. BORKENAU: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Weltbild. Studien
zur Geschichte der Philosophie der Manufakturperiode, Darmstadt 1971 [ND der Aus-
gabe Paris 1934], S. 5: ,Ganz grob ausgedriickt, 1afst sich das Bestreben, das ganze Na-
turgeschehen aus mechanischen Prozessen zu erkldren, als die Bemithung definieren,
alles Naturgeschehen nach Analogie der Vorgédnge in einer Manufaktur
aufzufassen.” BORKENAU meint hier das Prinzip der Arbeitszerlegung als Grundlage
der manufakturellen Technik. Ferner P. HAZARD: Die Krise des europdischen Geistes,
Hamburg o.]., (5. Aufl.), S. 337: ,Soll man das Gliick noch dem zukiinftigen Leben an-
vertrauen? Allzu blaf, allzu fliichtig erscheinen die Schatten im Jenseits. [...] Lat uns
dafiir das Gliick auf Erden ergreifen. Rasch, Eile tut not: das Morgen ist nicht mehr
ganz gewifs, auf das Heute kommt es an.”
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Freiheit kann unter einem falschen Verstindnis durchaus in dem Sinne
pervertieren, wie es der Roman aufzeigt, so dass die Menschen sich ihren
Mitmenschen gegeniiber wie unverniinfftige Thier verhalten:

»Uber das lagen mir die Sachen / so ich denselben Tag gehoret und gesehen /
ohn Unterlaf$ im Sinn [...] doch konte meine Alberkeit nichts ersinnen / als daf8
ich schlosse / es miisten ohnfehlbar zweyerley Menschen in der Welt seyn / so
nicht einerley Geschlechts von Adam her / sondern wilde und zahme waren /
wie andere unverniinfftige Thier / weil sie einander so grausam verfolgen.”

(ST, 43)

Simplicius folgert aus dem Erlebten, dass es zwei Arten von Menschen
geben miisse, eine wilde und eine zahme Art. In der Riickbetrachtung
wird dieser Gedanke als eine Alberkeit gekennzeichnet, doch aus der nai-
ven Sicht des jungen Simplicius ist eine solche Annahme nur folgerich-
tig: Vor dem bisherigen Kenntnisstand der Menschenwelt (und auch im
Hinblick auf die weitere Entwicklung der Kennzeichnung des Menschen
im Simplicissimus Teutsch) ist die Einschatzung des naiven Simplicius
keine Alberheit, sondern die reine Wahrheit, denn jeder Mensch ist gut
und bose zugleich.”

Die Folge des Nachdenkens {iiber die Schlechtigkeit der Menschen in
der Welt schafft neue Verbindlichkeiten fiir die menschliche Vernunft,
und zwangsldufig ergibt sich fiir Simplicius die Notwendigkeit, ein Sys-
tem” zu finden, das es ihm als Subjekt erlaubt, in Zweifelsfillen zu be-

77 Das Adjektiv alber bedeutet im Frithneuhochdeutschen ,schlicht, naiv, einfaltig”. Hier-
zu siehe den Stellenkommentar von D. BREUER in Hans Jakob Christoffel von Grim-
melshausen: Simplicissimus Teutsch, hrsg. von D. BREUER, Frankfurt am Main 2005, S.
816: ,Die Perspektive des vermeintlichen Toren bzw. des Einféltigen ist gerade die, die
den Wahnsinn des Krieges erfasst.” Ferner P. HAZARD: Die Krise des europdischen
Geistes, Hamburg o. J., (5. Aufl.), S. 329: ,Man muS sich schon mit einer Erfahrungstat-
sache abfinden, welche das Schauspiel des Lebens ins hellste Licht riickt: das was man
glaubt, hat wenig zu tun mit dem, was man tut. Man ist fromm in seinen Worten, un-
fromm in seinem Wandel. Man gibt vor, Gott zu verehren, und gehorcht nur seinem
Eigennutz, folgt nur seinen Leidenschaften. Ich sehe das Gute und lobe es, aber ich tue das
Bése: dieser Wahlspruch ist nicht neu.” Vgl. hierzu weiterhin Rém. 7, 18-20.

78 Mit Petrus Ramus gewinnt der System-Begriff vor allem mit den Anspriichen univer-
salwissenschaftlicher Vorhaben wieder an Bedeutung, vgl. W. SCHMIDT-BIGGEMANN:
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griindeten personlichen Gewissheiten und eigenverantwortlichen Hand-
lungsentscheidungen zu gelangen, die sich auch am Mafsstab der Mit-
menschlichkeit messen lassen konnen. Wenn Autoritdten (in diesem Fall
der Einsiedler-Vater”) nicht langer vorgeben, was zu geschehen hat oder
wie zu handeln ist, sondern Simplicius als Mensch nun eigenstéandig ent-
scheiden muss, dann kann diese Entscheidung allerdings Miihsal und
Qual bedeuten. Diese Last fiihrt bei Simplicius als naheliegende Uberle-
bensstrategie dazu, dass er aufgrund seines geringen Erfahrungsschatzes
die Lehren und — das Vorbild des Einsiedlers erinnernd — im Gottver-
trauen einen Halt sucht:

»Gleich wie aber meine Erfahrenheit schlecht und gering war / also konte ich
auch nichts rechtschaffenes schliessen / das beste war / daf3 ich mich GOtt be-
fahl / und mein Vertrauen allein auff ihn zu setzen wuste / sonst hatte ich ohn
Zweiffel desperiren und zu Grund gehen miissen [...].“(ST, 43)

Simplicius fehlen — wie er dem Leser bereitwillig eingesteht — zur Ent-
scheidungsfindung die notigen Erfahrungswerte: Wie soll er sich ange-
sichts der Schlechtigkeit der Welt in dieser verhalten, wenn er doch kei-
ne Erfahrung im Umgang mit dieser Welt hat? Als Losung kommt ihm
das Bekannte, vom Einsiedler-Vater Gelernte in den Sinn: Er fordert an-
gesichts der Bosartigkeit der Mitmenschen von sich selbst eine Gesin-
nung des Glaubens und eine Riickbesinnung auf Gott als Vertrauensvor-
schub und riickt aus seiner bisherigen Lebenserfahrung als Eremit Gott
und die Symbole des Glaubens® in den Mittelpunkt seines Alltags. An
dieser Stelle des Textes ist Simplicius noch im Gottvertrauen und in sei-
nen religios-kirchlichen Traditionen verankert, als Mensch fokussiert er

Topica Universalis. Eine Modellgeschichte humanistischer und barocker Wissenschaft,
Hamburg 1983, S. 29-39 (v. a. 1. Kap. III, 4: Ordo und signatura rerum).

7 Vgl. zur Rolle des Einsiedlers R. GRUENTER: Simplex Eremita: zum Einsiedler in Grim-
melshausens Simplicissimus, in: Wolfenbiitteler Barock-Nachrichten, 18 (1991), S. 1-10.

% So auch die grundsitzliche Gottesdeutung bei P. TILLICH: Wesen und Wandel des
Glaubens, Frankfurt am Main/Berlin 1961, S. 59f.: ,Gott ist das fundamentale Symbol
des Glaubens, aber es ist nicht das einzige. Alle Eigenschaften, die wir ihm zulegen,
wie Macht, Liebe, Gerechtigkeit, sind aus unseren endlichen Erfahrungen genommen
und werden symbolisch angewandt auf das, was sich jenseits von Endlichkeit und Un-
endlichkeit befindet.”
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hauptsachlich auf die Kontemplation und nicht auf die gottferne, titige
Gegenwart des Weltmenschen, die im 17. Jahrhundert ein besseres Leben
verheifit. Im Fortschrittsdenken wird das entscheidende Mittel zur
Selbstbefreiung des abendlédndischen Menschen gesehen; der einzelne
emanzipiert sich von den Klammern der Vergangenheit, von der Fremd-
bestimmung durch Kirche, Staat und Gesellschaft und 16st sich von der
unbéndigen Kraft und Gewalt der Natur. Diese neue Autonomie enthiillt
also zum einen die Befreiung von althergebrachten Autorititen durch
verschiedene Mitsprache- und Demokratisierungsprozesse, zum anderen
stellt sie sich als Befreiung von den Zwéngen und Notwendigkeiten der
Natur selbst dar.®!

Der Simplicissimus Teutsch deutet in den Kapiteln 14 bis 18 des I. Buchs
an, dass es als Folge der Befreiungstendenzen des Menschen auch zu in-
neren Spannungen kommen kann, die das menschliche Selbstverstand-
nis auf eine harte Probe stellen mogen, denn Simplicius entscheidet sich,
nachdem er aus dem ,Standebaumtraum” erwacht, schlieSlich trotz al-
lem die Welt zu beschauen und die Menschen zu suchen, da ihm von
auflen die Moglichkeit, im Wald zu verbleiben, unmoglich gemacht wur-
de. Ferner erhilt er in seiner Notlage vom Einsiedel in Form eines hinter-
lassenen, vorhersagenden Briefs einen ausschlaggebenden Wink, die
Wildnis zu verlassen und in die Welt zu treten®:

8t Dieser Entfaltung von Autonomie hilft die beschreibende und experimentelle Natur-
wissenschaft, vgl. F. BORKENAU: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Welt-
bild. Studien zur Geschichte der Philosophie der Manufakturperiode, Darmstadt 1971
[ND der Ausgabe Paris 1934], S. 1. Weiterhin P. HAZARD: Die Krise des europdischen
Geistes, Hamburg o.]., (5. Aufl.), S. 293: ,Es gab aber eine Religion, die ihren Zwang
ausiibte, ob sie nun katholisch, protestantisch oder jiidisch war: man beseitigt diesen
Zwang. Fort mit den Priestern, Pfarrern oder Rabbinern, die Autoritét fiir sich in An-
spruch nehmen. Fort mit den Sakramenten, den Riten, dem Fasten, der AbtStung des
Fleisches; fort mit der Verpflichtung, zur Kirche zu gehen oder zur Synagoge. Die Hei-
lige Schrift hat keinen iibernatiirlichen Wert mehr; die Gesetzestafeln und die Gebote
fallen weg.” Vgl. auch S. 275: , Die Stelle des Gottes Israels, Isaaks und Jakobs will ein
abstrakter Gott einnehmen, der nichts anderes ist als die Ordnung des Universums,
vielleicht das Universum selbst.”

82 Vgl. hierzu auch die Ausfiihrungen bei G. KONNECKE: Quellen und Forschungen zur
Lebensgeschichte Grimmelshausens, Bd. 1: Grimmelshausens Leben bis zum Schauen-
burgischen Schaffnerdienst, Weimar 1926, S. 145-148.
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,Lieber Simplici / wann du dif8 Briefflein findest / so gehe alsbald aufl dem
Wald / und errette dich und den Pfarrer aufs gegenwértigen Nothen / denn er
hat mir viel guts gethan: Gott / den du allweg vor Augen haben / und fleissig
beten sollest / wird dich an ein Ort bringen / das dir am bequemsten ist. Allein
habe denselbigen stets vor Augen / und befleissige dich / ihm jederzeit derge-
stalt zu dienen / als wann du noch in meiner Gegenwart im Wald wirest / be-
dencke und thue ohne Unterlas meine letzte Reden / so wirstu bestehen mo-
gen: Vale.” (ST, 51f.)

Der Einsiedel hat also augenscheinlich die dringliche Notlage von Zieh-
sohn und Pfarrer vorhergesehen: Wo mag dieser bequeme Ort, auf den
der Eremit in seinem Brief hinweist, liegen? Dem weiteren Fortgang des
Romans folgend kann er sich wohl kaum in der Welt der Menschen be-
finden. Die gefasste Entscheidung, den Wald zu verlassen, macht
Simplicius in der Situation grofler existenzieller Not von eben diesem
Brief des Einsiedlers abhdngig, der ihm den Schritt hinaus in die Welt -
allerdings ausdriicklich unter der Auflage der steten Beachtung des
frommen Gottesdienstes — mit entschiedenem Nachdruck anempfiehlt.
In der Folge wird Simplicius aber den Ratschlag seines Einsiedler-
Vaters nicht langer beherzigen und das eingeforderte Gottvertrauen
wird dem appetitus societatis weichen, so dass Simplicius immer tiefer in
die sozialen und intersubjektiven Abhangigkeiten der menschlichen Ge-
sellschaft gerat. Als ,Waldmensch” war er unabhdngig, als , Welt-
mensch” steht er nun unter dem Zwang der Gesellschaft und muss die
entsprechenden Sitten, Rituale, Normen, Gesetze und Verpflichtungen
dieser neuen Gemeinschaft erst erlernen, dann beachten und einhalten:

»~Auch Simplicissimus wird zum , Weltmenschen”, d. h. zu einem Menschen,
der mit Seinesgleichen erfolgreich umzugehen lernt. Auch er erwirbt — immer
lernend, oft staunend, belustigt oder angewidert — teils als Opfer, manchmal
als Schwankheld oder gar als betriigerisch-grausamer Tater, die Eigenschaften
und Lebenstechniken der List, Klugheit und Anpassung, doch diese kamen in
der Tabulatur des frommen Christenmenschen nicht vor.”%

8 W. KUHLMANN: Grimmelshausens Simplicius Simplicissimus und der Dreifigjahrige
Krieg — Historische Signatur und Problemgehalt eines Epochenromans, in: DERS.:
Grimmelshausen. An- und Absichten eines vormodernen Modernen. Heidelberg 2008,
S. 53.
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Erst allméahlich begreift sich Simplicius als Gegenstand einer alles umfas-
senden und beherrschenden Weltdkonomie, die samtliche Lebensberei-
che zu determinieren droht. Die Vorstellung des Vorrangs der personli-
chen Entscheidungsfreiheit bekommt den faden Beigeschmack eines De-
terminismus®, wonach die menschlichen Alternativen und Lebenswege
fast ausnahmslos von dufleren Faktoren abhdngen und somit die ver-
meintlich just gewonnene Entscheidungsfreiheit wieder in einem neuen
Netz von Abhangigkeiten verloren geht:

»Dahero fieng ich wieder an zu gedencken / was ich doch immermehr anfan-
gen solte? im Wald zu bleiben war mir unmiiglich / weil mir alles so gar hin-
weg genommen worden / daf8 ich mich nicht mehr auffhalten konte / nichts
war mehr iibrig / als noch etliche Biicher / welche hin und her zerstreut / und
durcheinander geworffen lagen [...].“ (ST, 51)

Diese grundlegende Spannung zwischen Freiheit und Determinismus
wird literarisch im Simplicissimus Teutsch aufgearbeitet. Das Erzahler-Ich
fragt im Medium der fiktionalen Romanwelt nach dem Sinn des wirkli-
chen Lebens und nach der eigenen Verortung (und Verantwortung) in-
nerhalb des gottlichen kosmischen Weltenlaufs.®

Den im Text bedachten Sachverhalt anders gewendet: Die Autonomie
gewinnt Simplicius aus der existenziellen Not heraus, denn zum weite-
rem Leben als Walderemit benétigt er grundlegende Werkzeuge und be-
vorratete Lebensmittel. Beides ist durch die Pliinderung seiner Waldbe-
hausung verloren gegangen. Zwangslaufig muss er nun in die Welt tre-
ten, um zu iiberleben. Die Notwendigkeit des putativen Ubels diskutiert
der Roman an sehr friiher Stelle:

,[...] daBs alle solche Ubel von der Giite def$ Allerh6chsten / zu unserm Nutz /
offt notwendig haben verhangt werden mdissen [...].” (ST, 17)

8 Zum Determinismus vgl. M. SCHNEIDER: Das Weltbild des 17. Jahrhunderts. Philoso-
phisches Denken zwischen Reformation und Aufklarung. Darmstadt 2004, S. 214-220.
Vgl. hierzu auch W. ROD (Hrsg.), Geschichte der Philosophie, Bd. VII, Die Philosophie
der Neuzeit I. Von Francis Bacon bis Spinoza, bearb. von W. ROD, Miinchen 1999 (2.
verb. und erg. Aufl.), S. 13.

8% Zur Verwendung des Terminus ,Welt Lauff” im Simplicissimus Teutsch siehe auch ST,
326.
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Jeder Verselbststandigungsprozess des Individuums gegeniiber der tra-
dierten Ordnung?® ruft aber auch Gegenimpulse hervor. Grimmelshau-
sen beschreibt und reflektiert in seiner Figur den gescheiten Weltmen-
schen mit all ihren irrationalen und eigenniitzigen Intentionen und
Handlungen, die zu inneren ZerreiSproben fiihren, die der Autor fiir
den Leser, der eben ein solcher Weltmensch ist, unterschiedlich charak-
terisiert: Olivier prasentiert als Figur den ,radikalen Unmenschen”,
Simplicius wird hingegen iiber weite Teile des Romans als ,lduterungs-
fahig” vorgestellt. Simplicius, der zum Ende im V. Buch des Simplicissi-
mus Teutsch das Ideal des ehrlichen Christen-Menschen zuriickgewinnt,
fithrt in der jeweiligen Ausrichtung vorherrschende, romankonstituie-
rende Perspektiven mit.?”

Grimmelshausen konstruiert mit dem Eintritt in die Welt seine Figur
Simplicius als anféllig, fehlerbehaftet und allen Lastern zugeneigt — eben
als der , Welt verfallen”; die bisherige christliche Geborgenheit geht ver-
loren. Er stellt seinen , zurechtgerichteten Lesern” den Weltmensch mit
dessen Fehlern vor und legt dar, wie Simplicius in den jeweiligen Le-
bensumstidnden dem Laster verfillt und tiber Dauer verhaftet bleibt, da-
bei aber gar nicht merkt, auf was fiir einer Stufe der Verdamnis er sich
befindet:8®

»Indessen ists doch gewif3 / da8 ein Welt-Mensch / welcher aller Untugenden
und Thorheiten gewohnt / und selbsten mit macht / im wenigsten nicht emp-
finden kan / auff was vor einer bosen Sprossen er mit seinen Geferten wan-
delt.” (ST, 74)

Simplicius wird in seiner Anfalligkeit fiir moralische Verderbtheiten in
gewisser Weise eine Typisierung des Herrn Omne. Die von Grimmels-

86 Zum thomistischen Naturgesetzbegriff und zum Zusammenhang von Ordnung, Maf3
und Regel im Thomismus vgl. F. BORKENAU: Der Ubergang vom feudalen zum biirger-
lichen Weltbild. Studien zur Geschichte der Philosophie der Manufakturperiode,
Darmstadt 1971, S. 27-35.

8 So zum , Unmenschen” ST, 344, zum , Weltmenschen” ST 355 und zum ,,Christenmen-
schen” ST, 400 bzw. C, 100.

88 Vgl. R. HILLENBRAND: Erzdhlperspektive und Autorintention in Grimmelshausens
Simplicissimus. Ein poetologischer Kommentar, Frankfurt am Main u. a., 2008, S. 23.
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