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Theodor von Mopsuestia,
ein Gegner der Erbsiindenlehre

Von Prof. Dr. Julius Gross, Gottingen

Unlingst hat ein bekannter schweizerischer Kirchenhistoriker ein ,Buch
der Ketzer® verdffentlicht, worin er anhand gut gewihlter Beispiele diese
viel geschmihte und verfolgte Kategorie von Menschen mit ihren meist tief
religivsen Anliegen dem Verstindnis und der Sympathie des modernen
Lesers niher zu bringen versucht.! Der grofie Erfolg seines Buches zeigt,
daf} sich die Einstellung unserer Zeitgenossen zum offiziellen Ketzerbild,
ja zum Ketzerproblem iiberhaupt, gegen jene fritherer Zeiten wesentlich
gewandelt hat. Kein Wunder, hat doch die historische Forschung auch auf
dem Gebiet der Ketzergeschichte mit so manchen tief eingewurzelten Vor-
und Fehlurteilen aufgerdumt. Ja, in unsern Tagen fehlt es nicht an wissen-
schaftlichen Rehabilitationsversuchen zugunsten von Theologen, die seit
vielen Jahrhunderten im Ketzerkatalog stehen. Sind nicht, um ein Beispiel
zu nennen, namhafte Gelehrte auf Grund wiederentdeckter Dolumente
cingetreten fiir eine Rehabilitierung des vom 3. allgemeinen Konzil von
Ephesus (431) als Erzketzer verurteilten Nestorius?®

Einen dhnlichen Versuch der Ehrenrettung, diesmal zugunsten des Leh-
rers des Nestorius, des zu seinen Lebzeiten und noch lange nach seinem
Tod hochverehrten und besonders als Exeget hochgeschitzten Theodor von
Mopsuestia, hat kiirzlich kein Geringerer unternommen als Monsignore
Robert Devreesse, Scrintor an der Vatikanischen Bibliothek.?

1 Walter Nigg, Das Buch der Ketzer (Ziirich, 1949).

? Vgl. Emile Amann: Art. Nestorius in Dictionnaire de théologie catholique XI,
Sp. 76—157 (im folgenden abgekiirzt: DTC). Friedrich Heiler: Der Vater des
katholischen Modernismus Alfred Loisy 1857—1940 (Munchen 1947), S. 11—13.

% Robert Devreesse, Essai sur Théodore de Mopsueste (Citta del Vaticano 1948,
Studi e Testi 141).



2 Untersuchungen

Nach einer griindlichen, streng wissenschaftlichen Untersuchung des ein-
schldgigen Quellenmaterials kommt Devreesse zu folgendem Ergebnis. Die
Verurteilung der Person und des Werkes Theodors durch das 5. — iibrigens
durch Kaiser Justinian einberufene und véllig beherrschte — allgemeine
Konzil von Konstantinopel (553) erfolgte auf Grund von Ausziigen, die
teils nachweislich ,,verstiimmelt, gefilscht, auf jegliche Weise entstellt® sind,
teils sicher der echten Lehre Theodors widersprechen.* Die sich hieraus er-
gebende Schlufifolgerung, welche das Papst Pius XII. gewidmete Buch
diskreterweise dem Leser zu ziehen iiberliflt, liegt auf der Hand: der
Bischof vom Mopsuestia ist zu Unrecht als Ketzer verurteilt worden; die
in seinen echten Schriften enthaltene Christologie mag nicht immer gliicklich
formuliert sein, hiretisch ist sie sicher nicht.® In diesem Hauptpunkt scheint
uns Devreesse’ Beweisfithrung unanfechtbar zu sein.

In einem andern Punkt dagegen diirfte seine durchaus berechtigte Sym-
pathie fiir den Helden, ,mit dem er an die 20 Jahre gelebt hat“ (S. 285),
seinen kritischen Blick getriibt haben. Er behauptet nidmlich, ,die pelagia-
nische Lehre Theodors sei ein Mythus®; vielmehr lehre der Bischof von
Mopsuestia ,ohne Umschweife die Vererbung der Siinde (Adams) auf dessen
Nachkommen*® (S. 164 und 102). Trife das zu, so wire die von den hervor-
ragendsten Dogmenbhistorikern aufgestellte These falsch, wonach kein Grieche
der Viterzeit die augustinische Erbsiindenlehre vertreten hat. Wer hat nun
Recht? Versuchen wir diese Frage, deren Wichtigkeit in die Augen springt,
zu beantworten.

I

Infolge der Verurteilung Theodors besitzen wir fast nur noch Triimmer
seines an Wert, Umfang und Wirkung hochst bedeutsamen Schrifttums.®

* R, Devreesse, a.2.0., S. 283. Vgl. S. 257.

5 Ahnlich schon 1943 E. Amann in seinem gediegenen Artikel iiber Theodor in
DTC XV, 277—278. Vgl. Bertold Altaner, Patrologie, 2. Aufl. (Freiburg i. Br.
1950), S. 276.

% Ein Verzeichnis der Schriften Theodors sowie deren Uberbleibsel bei E. Amann,
a.a.0., Sp. 237—244. Das meiste in PG LXVI, 124—1020. Die kleinen Pau-
linen in einer alten lateinischen Ubersetzung sowie die dogmatischen Fragmente
bei H. B. Swete, Theodori episc. Mopsuesteni in epistolas beati Pauli commen-
tarii, 2 Bde. (Cambridge 1880 und 1882). Theodors nur in einer syrischen
Ubersetzung erhaltenen Homilien iiber das nizdnische Glaubensbekenntnis und
das Vaterunser, sowie dessen Katechesen iiber Taufe und Eucharistie gab mit
einer englischen Ubersetzung der gliickliche Entdecker der syrischen Handschrift,
Alfonso Mingana, heraus in Woodbrooke Studies, Bd V und VI (Cambridge
1932 u. 1933), hier zitiert: Mingana mit Band-, Kapitel- u. Seitenzahl. Eine
photomechanische Wiedergabe des syrischen Ms mit einer franzosischen Uber-
setzung verdffentlichte Raymond Tonneau, Les Homélies catéchétiques de Théo-
dore de M. in Studi e testi 145 (Citta del Vaticano 1949). Hinzu kommen noch,
von Devreesse ediert, der Psalmenkommentar und griechische Fragmente des
Johannesevangeliums. Die Fragmente des Romerbriefkommentars sind besser
ediert bei Karl Staab, Pauluskommentare aus der griechischen Kirche (Miinster
1. W. 1933), S. 113—172 (Neutestamentl. Abhandl. 15).
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Unter den Bruchstiicken von Werken dogmatischen Inhalts finden sich
Ausziige in lateinischer Sprache aus einer Streitschrift Theodors ,Gegen
jene, die da sagen, die Menschen siindigten von Natur aus und nicht mit
Willen®. Diese Fragmente wiren eigentlich der gegebene Ausgangspunkt
fiir unsere Untersuchung. Da siec aber von Devreesse als unecht oder doch
wenigstens interpoliert abgelehnt werden (S. 102—103), soll davon erst die
Rede sein, nachdem wir aus den anerkannt echten Schriften Theodors dessen
Lehre von den Ursiindenfolgen ermittelt und dargestellt haben.

Zunichst gilt es, sich dariiber klar zu werden, wie sich der grofle Exeget
Adams urstindliche Ausstattung gedacht hat. Hieriiber unterrichtet uns
besonders ausfiihrlich folgendes Fragment aus seinem Genesiskommentar:

Ich habe einige fragen héren: Wenn Gote Adams Ungehorsam vorher-
wufite, warum gab er durch sein Gebot Anlafl zum Ungehorsam? Deswegen,
antworte ich, weil Gott wohl wufite, dafl die Sterblichkeit den Menschen
von Nutzen ist. Bleiben sie nimlich unsterblich, so werden sie unaufhdrlich
siindigen. Ferner, weil es fiir solche niitzlich ist, daf} bei der Aufldsung des
Leibes durch den Tod auch der (Leib) der Siinde mit aufgelést wird. Nicht
sofort aber gab er das Beste, damit er nicht geschmiht wiirde, als habe er
die Unsterblichkeit nicht von Anfang an verliehen. Vielmehr gibt er zuerst
das Gebot, wovon er wufite, dafl es nicht wiirde gehalten werden. Er wollte
dadurch zeigen, daf} (die Menschen) — mochte ihnen auch die Unsterblich-
keit fiir den Gehorsam versprochen und der Tod fiir den Ungehorsam
angedroht sein — dennoch ihrem Schopfer und Wohltiter sowenig Glauben
schenkten, dafl sie hofften, durch ihren Ungehorsam nicht nur die Unsterb-
lichkeit zu erlangen, sondern sogar die Wiirde der Gottheit zu gewinnen.
Hitte gar ihr Fleisch die Unsterblichkeit besessen, wie wiirden sie da nicht
noch leichter geglaubt haben, durch den Ungehorsam Gétter zu werden!
Welchen nimlich die Todesdrohung zur Beobachtung des Gebotes nicht ge-
niigte, denen wire der sichere Besitz der Unsterblichkeit zur Verwegenheit
und Beharrlichkeit im Siindigen geworden, da die Gewillheit der Unsterb-
lichkeit sie (dazu) ermutigt hitte. Zunichst also zeigte (Gott) durch den
Erlafl des Gebotes und durch den Ungehorsam Adams, daff die Sterblich-
keit von Nutzen ist. Sodann verleitht'er letztere, indem er zugleich die
Menschen belehrt und vom Niitzlichen nicht fernhdlt. Dafl er nimlich den
Menschen fiir das sterbliche Leben ausgeriistet hat, zeigt allein schon die
Gestalt des Minnlichen und des Weiblichen, die in der Befihigung dazu die
Kindererzeugung von Anfang an erkennen lifit. Die Formung (des Men-
schen) war also dem sterblichen Leben angepafit. Das Gebot aber war eine
Voriibung fiir den freien Willen, gab diesem Gelegenheit zu selbstgewihlten
Kimpfen und erwies die Niitzlichkeit der Sterblichkeit.?

Von diesem Fragment will Devreesse nur die Frage, nicht aber die Ant-
wort als echt gelten lassen (S. 22). Fur die Echtheit auch der Antwort spricht
jedoch der Umstand, daff Theodor in seinem Kommentar zum Galater-
brief — den auch Devreesse anerkennt — im wesentlichen die gleichen
Anschauungen vortrigt.

Gott der Herr, heifl¢t es dort, hat uns fiir das gegenwiirtige Leben sterb-
lich erschaffen; doch hat er versprochen, uns von den Toten aufzuerwedsen
und unsterblich zu machen. Dies geschah aber keineswegs gegen Gottes

7 In Genes. III, 17; PG LXVI, 640—641.
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urspringlichen Plan etwa aus Zorn iiber Adams Siinde oder aus Reue. So
von Gott zu denken ist unschicklich. ,Vielmehr hat er mit unaussprech-
licher Weisheit von Anfang an alles, was uns betrifft, angeordnet . . . Er
gab uns aber dieses sterbliche Leben zur Ubung der Tugend und zur Unter-
weisung in dem, was uns zu tun frommt“.® Etwas weiter unterscheidet unser
Exeget ganz deutlich im gottlichen Heilsplan zwei Aionen: den gegen-
wirtigen und den zukiinftigen.’

Noch klarer duflert er sich hieriiber an folgender Stelle seines Jonas-
kommentars:

Der eine und gleiche Gott des Alten und Neuen Testamentes . . . hatte
von alters her beschlossen, den zukiinftigen Zustand ( 7i» uéliovoar xavd-
otaow) zu offenbaren, dessen Anfang er in der Heilsordnung des Herrn
Jesus zeigte. Er hielt es fiir notwendig, uns zunichst in diese (Katastase),
die gegenwirtige sage ich, zu versetzen, sodann spiter uns in jene zu iiber-

fihren durch die Auferstehung von den Toten, auf daf wir durch Ver-
gleichung besser erkennen sollten die Grofle der zu empfangenden Giiter.!®

Eines steht demnach fest und wird — soviel wir sehen — auch von nie-
mand bezweifelt: der Bischof von Mopsuestia hat vom gottlichen Heilsplan
eine eigentiimliche Auffassung, die sich von der traditionellen dadurch unter-
scheidet, dafl sie jenen Plan in zwei Etappen sich verwirklichen ldfit, statt
in dreien. Die Viter unterscheiden ndmlich den paradiesischen Urzustand,
den gegenwirtigen und den zukiinftigen Weltzustand, wobei sie allgemein
in ersterem den Idealzustand sehen, der durch die Ursiinde verloren ging,
durch Christi Frlosertat aber wiederhergestellt werden soll. Nach unserm
Exegeten dagegen umfafic die Heilsgeschichte nur zwei Phasen oder Kata-
stasen: die gegenwirtige der Sterblichkeit und Verdnderlichkeit und die
zukiinftige der Unsterblichkeit und Unverdnderlichkeit.

Die Zwei-Katastasen-Theorie spielt in der Theologie des Bischofs von
Mopsuestia eine ausschlaggebende Rolle; sie liegt, wie Devreesse selber
schreibt, seinem ,ganzen theologischen System zugrunde“ (S. 89).

Nebenbei bemerkt, der eigentliche Urheber dieser Theorie scheint nicht
Theodor zu sein, sondern dessen dlterer Landsmann Titus von Bostra (1 378).

Wie dem auch sei, die Folgerungen, die sich mit zwingender Logik aus
der Zwei-Katastasen-Lehre ergeben, sind evident. Sie lassen sich in dem
cinen Satz zusammenfassen: Adams urstindliche Ausstattung war von der-
jenigen seiner Nachkommen nicht wesentlich verschieden. Es bleibt aller-
dings noch die Frage zu kliren, ob Theodor diese Konsequenz auch selber
gezogen hat. Das wird die weitere Untersuchung zeigen.

Zuvor noch eine Feststellung. Das 5. allgemeine Konzil fihre fiinf Aus-
ziige an aus einer Schrift Theodors ,Uber die Kreatur® (De crea-
tura)," die vermutlich mit dem Genesiskommentar identisch ist. Ohne

8 In Ep. ad Gal. II, 15—16. Swete I, S. 25—26.

9 Ebd.; S. 29.

10 Tn Jon.; PG LXVI, 317. Als echt zitiert von Devreesse, 2.a.0., S. 90.
1 PG LXVI, 633—634.
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mit einem der oben zitierten Fragmente wortlich iibereinzustimmen, geben
diese Ausziige in schirferer Formulierung die gleichen Gedanken wieder.

IT

Adam war also dazu bestimmt, dic gegenwirtige Katastase zu erdffnen.
Demgemaf wurde er fiir die Sterblichkeit ausgeriistet. Letztere war durch-
aus nicht unvereinbar mit der unserm Stammvater geschenkten Gotteben-
bildlichkeit,

Die Ansicht freilich, diese habe in Adams Herrschaft iiber die Schépfung
und in seiner Verniinftigkeit bestanden, verwirft unser Exeget als ldcher-
lich, da auch zahlreiche andere Wesen, beispielsweise die unsichtbaren
Michte, und zwar die guten sowohl als die bosen, diese Vorziige besitzen.
Nach ihm ist der Mensch Gottes Ebenbild als Mittelpunkt und Ziel des
Weltalls, dem alle andern Geschopfe zugeordnet sind, als einigendes Band
und ,eine Art Freundschaftsunterpfand fiir das All“, so daf er, obwohl ein
Teil der Welt, darin gleichsam Gottes Stelle einnimme.'2

Auchdarin ist der Mensch Gott dhnlich, dafl er Dinge hervorbringt, die
vorher nicht existierten, allerdings nicht wie Gott aus nichts. Schliefilich ist
der menschliche Geist, der, ohne sich zu wandeln, Ost und West, Stadt und
Land zu erfassen vermag, ein Abbild der Unendlichkeit Gottes.*?

Die Sterblichkeit hat den Wechsel, die Unbestindigkeit und Verdnder-
lichkeit sowie eine ,starke Neigung zum Siindigen“ im Gefolge. Dadurch
wurde der Fall unserer Stammeltern ermdglicht.!* Vom Teufel getiuscht,'
tibertraten sie, die soeben erschaffen und daher noch ganz unerfahren waren,
das gottliche Gebot. ,Da gingen beiden die Augen auf®:

Sie sahen und fiihlten die eigene Nacktheit. Vorher nidmlich waren sie
dadurch nicht beeindruckt worden und hatten sich nicht geschimr. Nachher
aber empfanden sie eine solche Scham iiber ihre Nadktheit, dafl sie schon
beim bloflen Anblick der Nacktheit ihres Leibes sich schimten. Es ist aber
klar, daff in der Seele der Grund dafiir liegt, dafl das Verhalten beim
Anblick (der Nacktheit) bald so, bald anders ist. Die Kinder nimlich
schamen sich der Nacdktheit selbst im Bade nicht: nicht etwa, weil sie sie
nicht sehen, sondern weil ihnen bei deren Anblick kein schlechter Gedanke
kommt. Die ersten Menschen nun, die, soeben erschaffen, noch keine Siinde

begangen hatten, weder das Bose noch sonst etwas von ihrer eigenen Natur
kannten, hielten die Nacktheit nicht fiir etwas Schindliches. Als sie aber

** Nach Theodoret von Cyrus: In Gen. I; PG LXXX, 109 AB und Theod. Mops.:
In Rom. VIII, 19; 824 C. Vgl. In Ephes. I, 10; Swete I, S. 128—129. J. A.
Dorner, Theodori Mops. doctrina de imagine Dei (Konigsberg 1844), S. 11.
Heinrich Kihn, Theodor von Mops: und Junilius Africanus als Exegeten (Frei-
burg i. Br. 1880), S. 171—172.

13 Belege bei R. Devreesse, a.a.0., S. 13—14.

1 Theod. Mops.: In Gal. II, 15—16; Swete I, 26. In Ephes. I, 10; 126. Der Kau-
salzusammenhang zwischen Sterblichkeit und Stindhaftigkeit ist besonders stark
betont In Rom. V; PG LXVI, 796—800. Zu Rom. VII. 14 schreibt Theodor:
70 08 oapxixos dvtl voB Pmros xui Oue TotTo moAdyy meol TO Guaprdvew Eyww
gomny (813 B). Staab S. 130.
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siindigten, indem sie das Gegenteil von Gottes Gebot taten, wurde von
Gott das Gefiihl der Scham in sie hineingelegt als Schutz gegen die Siinde,
der hinreicht, deren Ungestiim zu brechen. Notwendigerweise aber erfuhren
sie die Scham zum ersten Male hinsichtlich der Fortpflanzungsorgane, damit
die Scham von vornherein schon die Menschen von unerlaubtem Geschlechts-
verkehr abschredke.16
Demnach waren die ersten Menschen vor ihrem Fall sozusagen grofie
Kinder. Die Begierlichkeit war zwar bereits in ihnen, aber beherrscht vom
Geist:

Als Adam das Gebot empfing, sich des Essens vom Baum zu enthalten,
war, wie natiirlich, ein Verlangen in ihm, nach der Frucht zu greifen; er
wurde aber durch das Gebot zugleich daran gehindert . . 17

Der Siindenfall verstirkte die bereits vorhandene Begierlichkeit, und die
bewufit gewordene Sterblichkeit wirkte auf sie als Anreiz:

Sterblich geworden, hatten wir eine stirkere Neigung zum Siindigen.

Denn viele Fehltritte unterlaufen uns aus Lust an Speise und Trank, an

der Auflenwelt und am Geschlechtsverkehr mit den Frauen, da zu diesen

Dingen die Vielen nicht die geziemende Einstellung haben, sondern zur
Unmifligkeit sich verleiten lassen.!8

In cinem unsterblichen Leben dagegen finde die Begierlichkeit iiber-
haupt keine Gelegenheit zur Betdtigung:
Solche Fehler wiirde eine unsterbliche Natur niemals begehen; denn

welche Sinnenlust, welche Habsucht wird Einlaf finden in eine unsterbliche
Natur?

Der Apostel sagt daher mit Recht, die Siinde herrsche im Tode, ,da
sie uns wenigstens durch den uns innewohnenden Trieb zum Siindigen
beherrscht“.1?

Wie die Begierlichkeit, so ist auch der Tod etwas Natiirliches: ,, Wenn
die Natur das Greisenalter erreicht hat, zicht sie notwendigerweise den Tod
herbei“.®® Doch hat letzterer infolge der Adamssiinde Strafcharakter an-
genommen:

Dadurch, daf} einer gesiindigt hatte und deswegen verurteilt worden war,
hat er die Strafe auf seine Nachkommen iibergehen lassen, indem er alle
des Todesurteiles schuldig machte.*

15 Mingana, Bd. V, Kap. 5, S. 56. R. Tonneau, a.a.0., S. 115, 363.

16 Tn Genes. I1I, 7; 640 AB.

17 In Rom. VII, 8; 809 C. Staab S. 127, 2—6. — Ein weiterer Beweis dafiir, daf§
nach Theodor der erste Mensch schon vor seinem Fall sterblich war; hilt er
doch unsterbliche Naturen fiir frei von sinnlichen Begierden, wie wir gleich
sehen werden.

18 Ebd. V, 21; 800 C. Staab S. 120, 31—121, 2.

1 Ebd. Vgl. ebd. VI, 12—14. VII, 5, 21; 801 CD, 805—807, 816. Staab S. 122,
124—125, 132.

2 In ps. LXXII, 10; 693 A. Robert Devreesse, Le Commentaire de Théodore de
Mopsueste sur les psaumes (I—LXXX) (Cittd del Vaticano 1939, Studi e testi
93), S. 481, 19-—21.

2t Tn Rom. V, 16; 797 C. Staab S. 119—120. Vgl. V, 15, 18; 797 BC, 800 B.
Staab S. 119, 120. An letzterer Stelle liest man: ,Jenes (d. i. Adams) Siinde
machte die Uibrigen Menschen sterblich®.
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Wie dies zu verstehen ist, erkldrt Theodor in seinem Kommentar zu
Rém. V, 13—14. Danach bedeuten die Worte: ,Es herrschte der Tod . . .
auch iiber die, welche nicht gesiindigt haben nach der Ahnlichkeit mit der
Ubertretung Adams®, folgendes:

Der Tod herrschte iiber alle, die irgendwie gesiindigt haben. Denn nicht
weil die Art der Siinde Adams verschieden war, sind die Ubrigen vom
Tode befreit worden; sondern weil sie irgendwie siindigten, traf alle das
Todesurteil; denn nicht Strafe dieser bestimmten Siinde ist der Tod, son-
dern jeglicher Stinde . . . Als Adam gesiindigt hatte und deswegen auch
sterblich geworden war, erlangte die Siinde Eingang zu seinen Nachkom-
men, und der Tod herrschte iiber alle Menschen, wie es sich geziemt. Da
nimlich alle gesiindigt haben, wenn auch nicht so wie Adam, sondern auf
irgendeine Weise, die einen so, die andern anders, herrschte notwendig der
Tod gleicherweise iiber alle . . . Eines einzigen Siinde brachte den Tod
iber die Menschen.??

In den zuletzt iibersetzten Ausziigen erscheint der Tod bald als eine
Straffolge der Adamssiinde, bald als das natiirliche Los aller Menschen,
bald als Strafe fiir personliche Stinden. Ob wohl Theodor die Schwierickeit
iibersehen hat, die der Tod der Kleinkinder aufwirft? Soviel wir sehen,
befaflt er sich in den erhaltenen Schriften und Fragmenten nicht mit diesem
Problem.

Es diirfte schwer fallen, Theodors Aussagen iiber den Tod miteinander
in Einklang zu bringen. Hier interessiert lediglich die Schlufifolgerune, die
Devreesse aus den oben angefiihrten und Fhnlichen Stellen zieht. nidmlich
dafl nach dem Bischof von Mopsuestia der Urmensch ,unsterblich erschaf-
fen® worden ist (S. 98). Also, folgert er weiter, sind simtliche Ausziige
unecht oder gefilscht, in denen Theodor die Ansicht beigelegt wird, Adam
sei von Anfang an sterblich gewesen (S. 102).

Die erste dieser Schlufifolgerungen ist keineswegs unausweichlich. Sie
hat zunichst die Tatsache gegen sich, dafl nicht wenige Viter, die den Tod
fiir eine Ursiindenstrafe halten, annehmen, der urstindliche Adam sei
weder sterblich noch unsterblich, wohl aber fiir beides empfinglich gewesen.
Sodann ist die Moglichkeit nicht ganz von der Hand zu weisen, dafl unser
Exeget sich der iiblichen Ausdrucksweise bedient, ohne die damit gewdhn-
lich verbundene Auffassung zu teilen. Manche seiner einschligigen Aufle-
rungen. beispielsweise In R o m. V, 16, lassen sich so verstehen, daf} infolge
der Adamssiinde der dem Menschen natiirliche Tod den Charakter einer
Strafe angenommen hat, und daf in diesem Sinne Adams Strafe auf seine
Nachkommen iibergeht. Ahnlich kénnte Theodor auch folgende Stelle aus
seinem Johanneskommentar (XVII, 11) verstanden haben, die Devreesse
als seinen Hauptbeleg anfiihrt:

Nach seiner Erschaffung durch Gott wurde der erste Mensch der Siinde
wegen des Todes schuldig mit allen seinen Nachkommen, haben sie doch
ithr Dasein aus einem gewissen natiirlichen Teil der ersten Menschen emp-

2 Ebd. "V, 13,-15; 797%AB S Staab S, 119,



8 Untersuchungen

fangen . . . Und wie sie eine gemeinsame Natur haben, so haben sie sich
auch den der Natur auferlegten Tod zugezogen.?

SchlieRlich ist es doch wohl kein Zufall, daff Devreesse keinen direkten
Beleg beizubringen vermag fiir seine Behauptung, Theodor lehre ,ohne
Umschweife die urspriingliche Unsterblichkeit des Menschen®.*

Doch angenommen — dato non concesso — letztere Behauptung sei er-
wiesen, und die ihr entgegenstehenden Ausziige seien unecht oder verfilscht.
Damit wire nur der eine Widerspruch beseitigt, keineswegs aber die
oben aufgezeigten Widerspriiche in der Beurteilung des Todes.

Mehr noch. Die von Devreesse vorgelegte Losung scheint die Theologie
Theodors mit einem viel schwerer wiegenden Widerspruch zu belasten als
der ist, den sie beseitigen soll. Man urteile selber.

Wie Devreesse ausdriicklich erkldrt, liegt die Zwei-Katastasen-Theorie
dem ganzen theologischen System Theodors zugrunde. Nach dieser Theorie
nun gehorte Adam von Anfang an zur ersten Katastase, die er ja zu eroff-
nen hatte, zur Katastase also, deren Wesensmerkmale die Sterblichkeit und
Verinderlichkeit sind. Folglich muff Adam sterblich erschaffen worden sein.
Hitte nun unser Exeget zugleich das Gegenteil gelehrt, wie Devreesse an-
nimmt, so wiirde er seine ihm so teure Gesamtkonzeption des Heilswerkes
preisgegeben, ja verleugnet haben — ein Widerspruch, der ihm wahslich
nicht zugemutet werden kann.

Es bleibt also in diesem Punkte bei der traditionellen Auffassung: die
These, wonach Adam sterblich erschaffen wurde, ist eine authentische Lehre
Theodors, die er allerdings nicht immer konsequent zur Anwendung ge-
bracht hat.

Damit fillt aber auch die zweite Schluffolgerung Devreesse’, wonach
samtliche Ausziige als unecht oder interpoliert auszuscheiden sind, in denen
besagte These aufscheint.

Dieses Ergebnis, dessen Bedeutung fiir dic Weiterfihrung unserer Unter-
suchung auf der Hand liegt, diirfte unser lingeres Verweilen bei der fiir
unser Thema eigentlich nebensichlichen Ursiindenstrafe des Todes voll und
ganz rechtfertigen.

II1

Aufer dem Tod nennt der Bischof von Mopsuestia noch andere Ubel,
die wir von Adam erben: den Verlust des Paradieses und der Gotteben-
bildlichkeit, die Miihsale des Lebens * sowie die Weckung und Verstirkung
der Begierlichkeit, vermittels derer die Siinde uns beherrscht. Doch darf
man die von Paulus mit soviel Nachdruds betonte Herrschaft der Siinde
niche miflverstehen. Wenn beispielsweise der Apostel schreibt, durch des
cinen Menschen Ungehorsam seien die Vielen als Siinder hingestellt worden,

2 Zitiert bei Devreesse, Essai, S. 109. Vgl. S. 102.

24 Ebd., S. 102: ,Nous I'avons vu affirmer sans ambages Pimmortalité primitive
de Phomme . . .“

25 In Genes. II, 8; 637 C.
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so bedeutet das Wort Siinder soviel als ,sterblich und daher zur Siinde
« 26

geneigt™:

Mag aber die Neigung zum Siindigen in uns auch noch so michtig sein,
nie hebt sie die Freiheit des Willens auf. Jeder Mensch besitzt von Natur
aus nicht nur die Kenntnis des Guten und Bosen, sondern auch das Wahl-
vermdgen zwischen beiden.”” Eben dadurch unterscheidet sich ja der Mensch
vom unverniinftigen Tier, dessen ganzes Tun naturbestimmt ist.

Mbgen wir auch einen starken Drang zum Schlechten hin in uns tragen,
so haben wir dennoch in der Seele die sichere Kenntnis des Guten, und es
gibt keinen Menschen, der ginzlich dessen unkundig wire, was gut ist im
Leben. So vermittelt uns Gott eine sichere und zuverlissige Unterweisung
in der Tugend. Doch nicht so leicht wie wir das Gute erkennen, vermogen
wir es auch zu vollbringen, solange wir in der Sterblichkeit weilen. Daher
hat uns der Schopfer ein zweites Leben geschenkt, das zukiinftige durch die
Auferstehung, ein viel besseres als das gegenwirtige, ndmlich ein unsterb-
liches, leiden- und leidenschaftsloses und ginzlich siindenfreies.?®

Unser bewufites Wollen kann also heilig sein.®® Doch ist es praktisch
unmoglich, dafl ,der Mensch ganz rein von Siinde sei“.*® Jedenfalls vermag
er dem Rufe Gottes zu folgen sowie im Glauben zu beharren:

Die Berufung und die Verlethung der Gnade des Geistes ist Sache der
Gnade Gottes ebenso wie die Verheiflung der zukiinftigen Giiter; das Fest-
bleiben aber im Glauben ist nicht jenes, sondern unsere Sache.®!

Gottes Gnadenwahl aber ist kein Akt der Willkiir. Im Gegenteil, ,er
erwahlt aus Gnade und Giite jene, von denen er weifl, daf} sie seiner Wahl
wiirdig sind“,* weil er den Lebenswandel eines jeden voraussieht.*® Doch
erstreckt sich, wie seine Fiirsorge, so auch sein Heilswille auf alle Menschen
ohne Ausnahme.®

Alles in allem genommen war fiir Theodor von Mopsuestia der Fall
Adams kein Abfall von einem hoheren, iiber- oder aulernatiirlichen Zustand
zu einem niedrigeren, etwa blof} natiirlichen, geschweige denn eine eigent-
liche Verderbnis der menschlichen Natur. Er war auch kein Bruch in der
Heilsgeschichte, vielmehr ein Anfang, die erste Episode der gegenwirtigen
Weltphase, in welcher Tod und Siinde dominieren. Adams Schicksale sind
im Grunde unser aller Geschichte. Der Apostel ,bedient sich ihrer als Bei-

26 In Rom. V, 18; 800 B. Staab S. 120. — Nach Chrysostomus bedeutet das Wort
»Stinder®: ,der Strafe verfallen und dem Tode geweiht® (In Rom., Hom. X,
2=3:P@ X, 477).

% Ebd. IX, 14; 836—840. Staab S. 144—145.

28 Ebd. XI, 15; 853—856 B. Staab S. 156, 30—157, 4.

20 In 1 Cor. VII, 14; 885 A.

30 Ebd. XTI, 34; 889 AB.

3L In Gal. V, 85 909.

3 In Rom. IX, 14; 836 A. Staab S. 144, 12—13.

3 Ebd. IX, 10; 833 C. Staab S. 143.

3 In I Tim. II, 3—4; Swete II, 87: Evidens autem est quoniam omnes vult
salvari, quia et omnes tuetur.
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spiel“ zur ,Schilderung des Gemeinsamen®.*Wie dem ersten Menschen, so
ist das Gesetz auch seinen Nachkommen gegeben, auf dafl sie Gut und Bos
unterscheiden, sowohl ihre Kraft als auch ihre Schwiche kennen und so die
ihnen verheiflene hohere Katastase der Unsterblichkeit, Unveranderlichkeit
und Siindlosigkeit schidtzen lernen.

v

Samtliche Elemente der soeben umrissenen Schau des gottlichen Heils-
planes entstammen ausschlieflich solchen Schriften und Ausziigen Theodors,
die auch Devreesse als authentisch anerkennt. Die Echtheit jener betont opti-
mistischen Schau diirfte daher keinem verniinftigen Zweifel unterliegen.

Nun ist aber ohne weiteres klar, dafl auf dem Boden einer solchen
Weltanschauung und Theologie eine Natur- oder Erbsiindenlehre niemals
wadhsen oder darin auch nur Wurzel fassen konnte. Eine Begegnung Theo-
dors mit der augustinischen Erbsiindenneuerung mufite daher bei ihm
zwangsldufig cine Reaktion entschiedenster Ablehnung auslosen. So war es
in der Tat.

Schon in seinem Psalmenkommentar — den zum groferen Teil wieder-
hergestellt und verdffentlicht zu haben das bleibende Verdienst Devreesse’
ist — wendet sich Theodor gegen ,Unverstindige®, welche an die Existenz
ciner Natursinde glauben. Zu Ps. L, 7: ,Siche nun in Siinden ward ich
empfangen usw.*, schreibt er dort:

Nicht die Natur der Neugeborenen klage er an, noch ist tiberhaupt von
der Natur letzterer die Rede, sondern den Willen der Gebirenden meint
er — denn der Ausdruck ,in Siinden empfangen und in Siinden von der
Mutter gekreiflt werden® verkiindet offenbar die Schande der Zeugenden,
nicht aber die der Gezeugten — und den Willen jener beschuldigt er, nicht
aber die Natur der Geborenen, wie die Unverstindigen wollen. Denn nicht
von sich sagt dies David. Wie konnte nimlich der von seiner eigenen
Natur solches sagen, von dem Gott sagt: ich fand einen Mann nach meinem

Herzen; (von einem Mann also,) dessen Natur nicht nur nicht getadelt,
sondern dessen Auserwihlung bewundert wird.?

Klipp und klar bezeichnet es hier unser Exeget als Unverstand zu
glauben, die Neugeborenen brichten eine bereits mit Stinde behaftete Natur
mit zur Welt. Nach ihm gibt es in den Neugeborenen nichts, was Gegen-
stand einer Anklage oder cines Tadels sein konnte.

Wir wissen nicht, wer die Unverstindigen waren, deren Natursinden-
theorie der Bischof von Mopsuestia zuriickweist. Es waren schwerlich die-
selben, gegen die er spiter (um 418) cine eigene — leider verlorene —

3 In Rom. VII, 8; 809°C u. 812 B. Staab S. 126 u. 127, 24: Vmodelyuore =épon-
Tau voic meol zov Adam. . . toic Tod "Adau eic amoderbwy xéyonTon TAOV XOWOY.

% In Ps. L, 7; Ausg. Devreesse, S. 337. Hier der wichtigste Teil des Zitates im
Urtext: 09 wip tow weydéviov gbow aingroy, dmaps, o0dd yio megl snelvawr
plow Slws sionral, GlAa Thy THY TEXROVTOY PYOUIY éoyyiller ~ — 0 yoo v
avopias cullypdirar xai v dvouios xwooyiivar DO TS UITOUS, dfjhov Gt
Ty yevwdvraw AL ob Tdr yevvoudvey pyyie w0 Eyxlnpe — xaxrevay yyeo-
uny Swfdrer, Gl ob glow Tdvy wxTousywy, s of AvonToL Podlovrac.
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Schrift verfaflt hat mit dem von Photius iiberlieferten und an obiges Zitat
anklingenden Titel: ,Gegen jene, die da sagen, die Menschen siindigten von
Natur aus und nicht mit Willen“.* Die Existenz dieser Schrift ist auch
sonst noch bezeugt, beispielsweise durch die Chronik des Barhadbeshabba
'Arbaya (Anfang des 7. Jahrhunderts), die dariiber folgendes zu berichten

weifl:

Zur Zeit als bei ihnen (d. i. den Abendlindern) die Frage auftauchte, ob
die Siinde von unserm Willen abhinge oder durch unsere Natur bestimmt
sei, sandten sie zu ihm als zum Erfinder der Wahrheit, auf dafl er letztere
in diesem Punkte ermittle. Und er entbrannte in frommem Eifer, verfafite
zwei Biicher und legte die Wahrheit der Orthodoxie dar.®®

Es ist offenbar die gleiche Schrift, aus welcher der Sammler der Col -
lectio Palatina mehrere Ausziige bringt unter der Uberschrift:
Theodori Mampsuesteni episcopi de secundo codice libro quarto, folio
decimo, contra sanctum Augustinum defendentem originale peccatum et
Adam per transgressionem mortalem factum catholice disserentem.?

Die Annahme des Sammlers, die Schrift sei gegen Augustin gerichtet,
widerspricht der Inhaltsangabe, die Photius hinterlassen hat. Nach letzte-
rem, der das Werk noch selber gelesen hat, war der darin Visierte der
Urheber der im Titel bezeichneten abendlindischen ,Hiresie®, der, selber
Abendldnder, damals im Orient weilte und gerade eine Schrift verfaflit und
in den Okzident gesandt hatte, um dort seine ,absurde Lehre® weiter zu
verbreiten.*” Aram ist sein Name oder Ubername. Er hat ein 5. Evangelium
erdichter, das er zu Cisarea in der Bibliothek des Eusebius gefunden haben
will (gemeint ist das Hebrierevangelium). Die {iberlieferten Ubersetzungen
des Alten Testaments hat er verworfen und sich erkiihnt, eine neue anzu-
fertigen trotz seiner unzulinglichen Kenntnis des Hebrdischen und geringen
Vertrautheit mit der Schrift.* Das alles trifft fiir Hieronymus und nur fiir
ihn zu.*

Wichtiger noch ist das, was Photius iiber die von Theodor bekampfte
»Hiresie“ zu sagen weifl. :

Die Lehren ihrer Hiresie sind kurz zusammengefafit folgende. Von Natur
aus nicht mit Willen (gvos: xal od yrddup), sagen sie, sindigen die Men-
schen. Allerdings nicht gemif jener Natur, in der urspriinglich Adam er-
schaffen wurde — denn diese nennen sie gut, da sie ein Werk des guten
Gottes ist — sondern gemif jener, die er spiter nach seinem Siindenfall
bekam, als er durch seine bése Tat und Siinde die schlechte (Natur) gegen
die gute und die sterbliche gegen die unsterbliche eintauschte. Durch diese

37 Photius: Bibl., cod. 177; PG CIII, 513 AB: Ilods tods Aéyovras @ilost xal od
yrouy aralew rovs avdowmovs.

38 La seconde partie de I’Histoire de Barhadbefabba ’Arbaya. Texte syriaque éd.
et trad. par F. Nau in Patrologia Orientalis IX, 5 (1913), S. 512.

3 Eduard Schwartz, Acta Conciliorum oecumenicorum I, V, 3, S. 173. Vgl. PG
LXVI, 1005—1012.

40 Anspielung auf die Dialogi contra Pelagianos.

41 Photius, a.2.0.; 513 BC.

2 Vgl. E. Amann, a.a.0., Sp. 270.
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Natur nun schlecht geworden, nachdem sie zuvor von Natur gut gewesen,
haben sie die Siinde in der Natur und nicht im freien Willen (év jj goe
xai obx v Tf mooowpbosr xextiioVar THY dpoagTion).

Zweitens sagen sie folgerichtig, daf selbst die Kinder, mdgen sie auch
neugeboren sein, nicht frei sind von Stinde (u amglldydar duoorics), weil
seit der Ubertretung Adams die Natur in Siinden ist und die siindige
Natur auf das gesamte von ihm (abstammende) Geschlecht iibergeht.

Zur Bekriftigung dieser ihrer Lehre, heifit es bei Photius weiter, fithren
die Hiretiker Schriftstellen an wie Ps L, 7: ,In Siinden bin ich empfan-
gen®; ferner die Taufe sowie die Kommunion ,zur Vergebung der Siinden®
angewandt auf die Kinder. Als weitere Lehrpunkte erwihnt Photius noch
folgende: 3. Kein Mensch ist gerecht. 4. Auch Christus, der die siindige
Natur angenommen hat, ist nicht frei von Siinde. Dann fihrt unser Ge-
wihrsmann wortlich fort:

Fiinftens nennen sie die Ehe oder doch den Geschlechtstrieb. den
Samenergufl und alles Derartige, wodurch unser Geschlecht sich fortpflanzt,

Werke der verderbten Natur, in die Adam fiel und so mit der Verderbtheit
der Natur den Schwarm der Ubel empfing. Soweit die Lehre der Hiretiker.

Es diirfte schwer fallen, alle diese Lehren bei Hieronymus nachzuweisen.
Gewill hat er 415 in den literarischen Kampf gegen den Pelagianismus an
der Seite Augustins eingegriffen; doch scheint er — wie wir anderswo aus-
fithrlich nachweisen werden ® — die augustinische Natursiindenlehre weder
in ihrer Tiefe und Tragweite erfaflt noch eindeutig vertreten zu haben.
Offenbar war der Bischof von Mopsuestia, der schwerlich lateinisch ver-
stand, iiber die pelagianische Kontroverse nur mangelhaft unterrichtet. sonst
hitte er Hieronymus nicht fiir den Vater der Natursiindenlehre gehalten.

Ob hieronvmianisch oder nicht, jedenfalls ist nach dem unverdichtigen
Zeugnis des Photius die Lehre durch Theodor als hiretisch verworfen wor-
den, wonach seit Adams Fall die Siinde in der Menschennatur ist und mit
ihr sich vererbt, so daf bei den Nachkommen Adams das Siindigen in der
Natur liegt und nicht im freien Willen. Es ist nicht ohne weiteres klar, ob
Theodor den von ihm bekidmpften ,Ketzern® die Vorstellung beilegt, die
sich vererbende Natursiinde sei die Adamssiinde selber, bzw. der mit letzte-
rer identifizierte Drang und Hang zum Siindigen. Da er aber ausdriicklich
hervorhebt, dafl in den Augen seiner Gegner sogar die Neugeborenen
stindenbefleckt sind, so diirfte er angenommen haben, daf sie in der Begier-
lichkeit eine eigentliche Siindenschuld sahen, die bereits die Neugeborenen
befleckt. Damit wiirde auch die pessimistische Beurteilung des Geschlechts-
lebens iibereinstimmen, die er ihnen zuschreibt.

v

Wihrend im Bericht des Photius die Natursiinde im Vordergrund steht,
handeln die in der Palatina iberlieferten Ausziige vornehmlich vom

4 Photius 2.2.0.; 513 CD,
4 Ebd. 516 AB.
45 TIn einer noch unverffentlichten Geschichte des Erbsiindendogmas.
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sneuen Dogma®, wonach Gott aus Zorn iiber die Ursiinde das Geschenk
der Unsterblichkeit, das er Adam soeben verliehen hatte, diesem wieder
entzogen und dariiber hinaus dessen simtliche Nachkommen, auch die noch
nicht geborenen, mit dem Tode bestraft haben soll.** Gegen diese These der
shochgelehrten Verteidiger der Erbsiinde (sapientissimi defensores peccati
originalis) oder besser wunderbaren Viter der Siinde“* fithrt Theodor
sowohl Vernunftgriinde als Schriftargumente ins Feld.

So wirft er seinen Gegnern vor, von Gott zu glauben, was niemand
wagen wiirde, von einem halbwegs verniinftig und einigermafien gerecht
denkenden Menschen anzunehmen, dafl er nimlich zugleich mit den Siindern
soviele Gerechte, wic Abel, Moses, die Propheten und Apostel gestraft
habe.*® Ubrigens verstofie die neue Lehre gegen den Genesistext. Heifit es
doch im gbttlichen Urteilsspruch: ,Thr werdet des Todes sterben®, und nicht
etwa ,lhr werdet sterblich werden®, da sie ja von Natur sterblich waren."
Ferner heiflt es: ,Staub bist du® und nicht ,Staub wirst du sein®.*® Nur
ein der Schrift Unkundiger kann behaupten, Gott strafe den einen fiir den
andern, wo doch Ezechiel und Paulus eindeutig das Gegenteil lehren.”* Da
Gott voraussah, dafl Adam siindigen und darum zweifellos sterben werde,
so ist es Wahnsinn zu glauben, ,er habe ihn urspriinglich fiir sechs Stunden
unsterblich, nach der Siinde aber sterblich gemacht®. Hitte er Adam un-
sterblich haben wollen, so wiirde auch die eintretende Siinde Gottes Absicht
nicht geiindert haben, hat er doch auch die Unsterblichkeit des Teufels nicht
in Sterblichkeit verwandelt, obwohl letzterer der Anstifter alles Bosen
war.®? Zudem ist die Unsterblichkeit kein absolutes Gut, denn fiir die Ver-
worfenen unter den Auferstandenen wird sie ,ein Werkzeug ewiger Pei-
nen® sein.’®

Christus ist fiir die Menschen zur Quelle aller Giiter geworden, ,um, so
wie Adam den ersten Weltzustand der Sterblichkeit einleitete, als Urheber
der zweiten Kartastase der Unsterblichkeit alles dem ersten Adam Natiir-
liche zu beobachten®. Zu diesem Zweck durchlief er alle Stadien des mensch-
lichen Lebens und nahm auch den Tod ,als Tribut der Natur® auf sich, um
durch seinc Auferstehung die menschliche Natur vom Tode zu befreien.
Den Tod hat er zwar aus besagtem Grund auf sich genommen, keineswegs
aber die Siinde.

Was nimlich zur Natur gehorte, d. 1. der Ted, den hat er zweifellos auf
sich genommen; die Siinde aber, die nicht ein Werk der Natur, sondern des

% Contra defens. pecc. orig. 4; E. Schwartz a.a.0,, S. 174, 33—35. PG LXV],
1007 A.

Ebd. 3; 174, 12—13. PG LXVI, 1606 A. Vgl. ebd. 4; 174, 27. 1006 C: mira-
bilis peccati originalis assertor.

8 Ebd. 4; 174, 35—175, 24. 1007—1009.

49 Ebd. 1; 173, 241005 AB.

50 Ebd. 3; 174. 1006.

51 Ebd. 4; 174,27—175,3. 1006 C—1008 A.

52 Ebd. 8; 176. 1010 C—1011 A.

5 Ebd. 9; 176, 31—34. 1011—1012.
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Willens war (peccatum vero, quod non erat naturae sed voluntatis), hat
er in keiner Weise angenommen. Wire in der Natur Siinde gewesen, wie
jener Uberkluge behauptet, so hitte er die in der Natur vorhandene Siinde
notwendig mit iibernommen.5*

Allen diesen Ausziigen der Palatina liegt der Gedanke zugrunde,
dafl Adam sterblich erschaffen wurde, um die erste Katastase der Sterblich-
keit und Siindhaftigkeit einzuleiten. Das ist aber, wie wir bereits wissen,
eine echt theodorische Lehre. Uberhaupt tragen jene Ausziige unverkennbar
den Stempel der Geistesart und auch des Stiles unseres Exegeten an sich.
Mag sein, daf das Original nicht in allen Einzelheiten getreu wieder-
gegeben ist — Theodor ist nicht leicht zu tbersetzen — im Wesentlichen
diirfte die Ubersetzung stimmen.

Trifft dies zu, so wiirde sich daraus ergeben, dafi gegen Ende seines
Lebens unser Theologe eine der von ithm friher vorgetragenen Erklirungen
des Todesloses, namlich die traditionelle Deutung des Todes als Ursiinden-
strafe, aufgegeben hitte, um nur noch eine Straffolge der Adamssiinde an-
zuerkennen: die Vertreibung aus dem Paradies sowie die Bitternis des
Lebens, die sie nach sich zog — was, wie wir gesehen haben, im Grunde
schon immer seine Auffassung war.

Merkwiirdiges Zusammentreffen: im gleichen Jahre 418, in dem Theo-
dor von Mopsuestia gegen die Erbsiindenlehre schrieb, belegte die bekannte
Synode von Karthago alle jene mit dem Banne, die behaupten, ,Adam
sei sterblich geschaffen worden, so dafl er, mochte er sindigen oder nicht,
im Leibe gestorben wire, d. i. den Leib verlassen hitte, nicht etwa als
Strafe fiir die Siinde, sondern aus Naturnotwendigkeit.*®

Ist auch das ,neue Dogma® von Adams urstindlicher Unsterblichkeit
das Hauptthema der in der Palatina iibersetzten Zitate aus Theodors
Streitschrift gegen die Vertreter der Natursiindentheorie, so ist doch letztere
selber darin keineswegs ganz iibergangen. In dem zuletzt angefiihrten Text
lehnt unser Theologe die angeblich von Hieronymus erfundene Lehre von
der Existenz einer auf Adam zuriickgehenden Natursiinde ab. Bemerkens-
wert ist die Begriindung dieser Ablehnung. Wire die Stinde in der Natur,
so argumentiert Theodor, hitte Christus, der alles angenommen hat, was
zur Menschennatur gehort, auch die darin vorhandene Siinde annchmen
miissen.

In einem andern der oben angefithrten Ausziige erkldrt der Bischof von
Mopsuestia die Verhingung von Kollektivstrafen seitens Gottes fiir un-
moglich. Damit entzieht er der Erbsiindenlehre das Fundament, auf dem
sie ruht.

In der entschiedenen Ablehnung der Natursiindenlehre stimmen somit
die Ausziige der Palatina vollkommen iiberein mit der entsprechenden
Darstellung des Photius. Beide wieder, d. i. Theodors Abhandlung gegen
die Erbsiinde, soweit sie uns bekannt ist, stimmt in besagtem Punkte iiber-

54 Ebd. 7; 175, 30—176, 12. 1009 C—1010 C.
8 Denzinger-Bannwart, Enchiridion symbolorum Nr. 101.
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ein mit dem Kommentar zu Ps L, 7, eine Ubereinstimmung, in der wir
glauben, eine untriigliche Echtheitsgarantie sehen zu diirfen.

Weit davon entfernt, ,die Vererbung der Siinde (Adams) auf dessen
Nachkommen ohne Umschweife zu behaupten®, hat also Theodor von
Mopsuestia mit aller nur wiinschenswerten Klarheit und Entschiedenheit die
Lehre von einer seit Adams Fall und als dessen Straffolge der Natur inne-
wohnenden und mit ihr sich vererbenden Siinde als absurde, ja hiretische
Neuerung verworfen und mit aller Kraft bekdmpft. Hitte Devreesse die
kapitale Unterscheidung zwischen Erbiibel und eigentlicher Erbsiinde stets
im Auge behalten, hitte er vor allem die beziigliche Lehre seines Helden
hineingestellt in den groflen Rahmen der griechischen Uberlieferung, nie
wire die soeben zitierte Behauptung aus seiner Feder geflossen. Steht doch
die gesamte griechische Tradition auf dem Boden eines ausgesprochenen
Schopfungsoptimismus, der mit dem augustinischen Erbsiindenpessimismus
schlechterding unvereinbar, ja die Hauptwurzel des Pelagianismus ist. Da-
her der untiberbriickbare Gegensatz zwischen Ost- und Westkirche hinsicht-
lich der Erbsiinde, ein Gegensatz, den Theodor als erster Orientale klar
erkannt, deutlich empfunden und dem er als einziger Grieche in einer
eigenen Streitschrift beredten Ausdruck verliehen hat.

Kurz, auch von Theodor von Mopsuestia gilt, was mafigebliche Dogmen-
historiker lingst festgestellt haben, daff nimlich die Griechen ,die augusti-
nische Lehre von der Erbsiinde . . . Jahrhunderte lang nicht angenommen,
ja geradezu fiir Manichdismus — im Falle Theodors miifite es heiflen: fiir
Haresie — erkldrt haben®.®

5 Adolf von Harnack, Dogmengeschichte 6. Aufl. (Tiibingen, 1922), S. 203. Rein-
hold Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte Bd. 2, 3. Aufl. (Erlangen-Leipzig
1923), S. 324 und 337. — Wir iibergehen den Bericht des Marius Mercator,
wonach Theodor den fliichtigen Fithrer der Pelagianer Julian von Eclanum erst
bei sich aufgenommen, dann aber, nach dessen Abreise, auf einer sonst unbe-
kannten Provinzialsynode verurteilt habe. Devreesse bestreiter die Geschicht-
lichkeit dieses Berichtes (S. 162—165), wie uns scheint mit Recht.
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Zum Verstdandnis der heiligen Elisabeth
von Thiiringen

Von Prof. D. Wilhelm Maurer, Erlangen

Im Riidsblick auf das Elisabethjubilium von 1931 hat Heinrich Herme-
link die Forderung aufgestellt, ,,die Frommigkeit der heiligen Elisabeth ins
Licht ihrer Zeit zu stellen® und ihre Gestalt aus ihrer Umwelt verstehen
zu lernen.! Hermelink selbst hat die ersten Schritte zur Erfiillung dieser
Forderung getan;? von den inzwischen verflossenen 2 Jahrzehnten l&ft sich
indessen nicht sagen, daff wir ihr niher geckommen wiren.

Unsere heutige Elisabethforschung ist ein Kind der Aufklirung \Karl-
Wilhelm Justi 1797) und der Romantik (Graf von Montalembert 1836);
und sie hat den Gegensatz, der in diesem Ursprung beschlossen liegt, nie
iberwunden. Mit den Methoden der Literarkritik, wie die Aufklirung sie
hervorgebracht hat, sind aus der Fiille legenddrer Uberlieferungen die ur-
spriinglichen Zeugnisse ans Licht gebracht worden. Romantische Einfiih-
lungsfihigkeit hat sodann aus solchen Bruchstiicken ein psychologisch greif-
bares Bild wiederzugeben versucht; sie hat in Wirklichkeit sich selbst im

Spiegel der Vergangenheit beschaut. Eine psychologische Interpretation der

ersten Quellen kann nicht das letzte Ziel der Elisabethforschung sein.

Wie kommen wir weiter? Meine Antwort lautet: Mit den Mitteln des
rechesgeschichtlichen und frémmigkeitsgeschichtlichen Vergleiches wird es uns
moglich, die geschichtliche Eigenart der heiligen Elisabeth im Rahmen ihrer
Zeit zu erfassen.

Grundvoraussetzung dabei ist dies: Elisabeth kann nur aus dem Ver-
hiltnis heraus verstanden werden, in dem sie zu Konrad von Marburg

1 Theol. Rundschau IV, 1932, S. 36.

2 Die Heilige Elisabeth im Licht der Frommigkeit ihrer Zeit, 1932, — . Unter
derselben Ubersdurift erscheint ein von mir auf dem Theologentag 1954 gehal-
tener Vortrag in der Theolog. Literaturzeitung.

e
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steht. Damit soll nicht ihre vollige Abhingigkeit von ihm behauptet wer-
den. Sie steht keineswegs in seiner Gewalt wie der Ton in der Hand des
Topfers; sondern sie ist schon geprigt, ehe sie mit ihm in Verbindung tritt,
und sie hat ihren urspriinglichen Charakter nie verloren. Aber wir knnen
ihn nur erkennen aus den Berichten, die direkt oder indirekt von Konrad
stammen; und er hat sich nur auswirken kénnen in der Auseinandersetzung
mit ihm und dem Geist, der von ihm ausging.

Es ist ein Verhiltnis seltsamer Abhingigkeit und Freiheit, das die bei-
den Menschen miteinander verbindet. Die Abhingigkeit ist so grof}, daf} sie
in der Pornographie von Elisabeth Busse-Wilson® in den Formen der
Sexualpathologic dargestellt worden ist; und wir werden, nachdem diese
Verzerrung des Elisabethbildes in der historischen Literatur Schule zu
machen beginnt,? alle Mithe daran wenden miissen, um die hier vorliegenden
Bindungen aus der konkreten geschichtlichen Lage zu erkldren.

Aber wir diirfen dabei doch auch die grofie Freiheit nicht tibersehen, in
der Konrad sein fiirstliches Beichtkind hat gewihren lassen. Gewif}, in der
demiitigen Konigstochter aus Ungarn tritt uns nicht der fast ménnliche
Herrscherwille und Erkenntnisdrang entgegen, wie er die deutsche ,Sybille’
Hildegard von Bingen kennzeichnet; deren Beichtviter sind zugleich ihre
Schiiler und Schreiber, hochstens ihre Dolmetscher. Das Verhiltnis ist auch
ganz anders als bei den frommen Nonnen, die seit dem zweiten Drittel des
13. Jahrhunderts von dominikanischen Beichtvitern betreut werden; fiir die
Zartheit, mit der hier das weibliche Seelenleben erfafit wird, ist schon der
1223 beginnende Briefwechsel zwischen dem Dominikanergeneral Jordan
von Sachsen und seiner bologneser Seelenfreundin Diana Degli Andalo
kennzeichnend.®* Am ehesten kénnte man die Beziehungen vergleichen, die
zwischen Jakob von Vitry und der ersten Begine in der Didzese Liittich,
Maria von Oignies, bestanden; und doch sind manche Auflerungen Jakobs
iiber seine Mutter Maria im Munde Konrads von Marburg und im Blick
auf Elisabeth undenkbar. Es begegnet uns bei Konrad eine asketische Hirte

~und Strenge, die sonst fiir das 13. Jahrhundert nicht mehr nachweisbar ist;
sie mutet uns an wie ein Uberbleibsel der Zeit, die von dem Rigorismus der
kluniazensischen Reform erfiillt war.

Trotzdem darf man auch hier nicht iibertreiben. Konrad hat Elisabeth
schlieBlich doch eine Selbstindiglkeit gewidhrt, die in der bisherigen Ge-
schichte der christlichen Frauenbewegung im Mittelalter ohne Beispiel ist.

5 Elisabeth Busse-Wilson: Das Leben der Heiligen Elisabeth von Thiringen, 1931.

4 Vergleiche die Urteile, die Julius Schultz: Wandlungen der Seele im Hoch-
mittelalter, I: Gesellschaft, Staat und Policik, 19402, S. 127, iiber Elisabeth
fille. Seltsam ist auch die im ganzen positive Besprechung des Buches von
Busse-Wilson, die ein Kenner wie Huyskens in Ztschr. d. Ver. f. Thiir. Gesch.
u, Altertumsk., N.F. 30, 1933, S. 336 ff., geliefert hat.
Berthold Altaner: Die Briefe Jordans von Sachsen — Qu. u. Forschgen. z.
Gesch. d. Dominikanerordens i. Deutschl. 20, 1925.

&
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Er hat nicht iiber sie verfiigt, sic nicht in eine der bestehenden monastischen
Formen eingezwingt, um der Last der Fiirsorge fiir sie ledig zu sein; noch
kurz vor ihrem Tode hat er alle Moglichkeiten der Entscheidung offen vor
sie hingestellt. Er hat sich auch nur in sehr groflen zeitlichen Abstinden um
sie kiimmern kdnnen. In dem entscheidenden Winter nach dem Tode ihres
Gatten ist er nicht um sie, ebensowenig im Sommer 1228, wihrend in
Marburg der Hospitalbau errichtet wird; von einer Wohngemeinschaft, gar
einer Symbiose, kann erst recht keine Rede sein.® Konrads Berufspilichten
fiihren ihn gerade in Elisabeths Witwenjahren durch ganz Deutschland;
seine Verantwortung wichst dauvernd. Alle Konturen im Bilde der Heiligen
verschieben sich véllig, wenn man Konrad einseitig aus dem Verhilenis zu
ihr verstehen will.

Er mufl vielmehr aus seinem Amte als praedicator verbi divini ver-
standen werden; von hier aus erhalten auch seine Bezichungen zu Elisabeth
zunichst ihr Geprige. Lingst sind wir dariiber hinaus, jenes Amt mit dem
der Predigermdnche ohne weiteres gleichzusetzen und Konrad zu einem
Dominikaner zu machen. Sein Amt geht um mehr als ein Jahrhundert der
Griindung des Ordens voraus, dem es dann den Namen gegeben und der
seine Aufgaben in neuen Formen erfiillt hat.

Die Entstehung des Pridikatorenamtes hingt mit den Kreuzziigen und
mit dem Kampf gegen dic Hiresie zusammen; seine Geschichte mufl erst
noch geschricben werden. Das Papsttum hat es legitimiert, wie an seinen
vornehmsten Vertretern Robert von Arbrissel, dem Griinder von Fonté-
vrault 7, und Norbert von Xanten, dem Stifter des Primonstratenserordens,
erschen werden kann. Wir haben es hier nur mit den entwickelten Formen
zu tun, wie sie zu Anfang des 13. Jahrhunderts bestehen; und wir haben
den Kreis der Triger dieses Amtes in Deutschland ndher zu bestimmen.

Es sind zwei Gruppen von Klerikern, die in der Zeit der Pdpste Inno-
zenz I11., Honorius III. und Gregors IX. als Kreuzprediger auftreten. In
der einen befinden sich Monche — fast immer Abte oder Propste — der
beiden Reformorden des 12. Jahrhunderts, der Zisterzienser und der Pra-
monstratenser; und zwar so, daf die Jinger Bernhards als eigentliche
Monche den Nachfahren Norberts als Kanonikern jeweils zugeordnet wer-
den. Als interessantes Beispiel nenne ich die 1213 fiir die Kirchenprovinz
Trier bestellte Kommission. Sie besteht aus dem Primonstratenserabt Reiner
von Rommersdorf, mit dessen Kloster Konrad von Marburg enge Bezie-
hungen unterhalten hat, und dem Zisterzienserabt Konrad von Villers,
cinemn schwibischen Grafen von Urach, der uns als Kardinalbischof von

6 Die Behauptung des Cisarius von Heisterbach, Konrad habe das Marburger
Hospital zum Ruhepunkt seiner Missions- und Visitationsreisen gemache, bezieht
sich auf seinen Au&{):nthalt in Marburg, 1233, zwei Jahre nach Elisabeths Tode!

7 J. von Walter: Die ersten Wanderprediger Frankreichs I: Robert von Arbris-
sel, 1903.
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Porto und als Kardinallegat in Deutschland noch begegnen wird.® Diese
Gruppierung bezeugt den starken Einflufl, den Zisterzienser und Primon-
stratenser auch noch zu Beginn des 13. Jahrhunderts auf das geistliche Leben
und die Hierarchie austibten. :

Daneben aber steht eine Gruppe von Kanonikern, die meist aus hoch-
angesehenen deutschen Domstiften stammen; und wihrend wir Konrads
Zusammenhang mit der erstgenannten Gruppe nur erschliefen kdnnen, wird
er zusammen mit der zweiten oft genug erwihnt. Die meisten dieser Chor-
herren, die das Kreuz predigen, fithren wie Konrad den Magistertitel,
haben also an der neuen Universititsbildung Anteil. Es handelt sich um
den vornehmsten und gebildetsten Teil des hohen Klerus in Deutschland,
der, erfiillt von untadeliger kirchlicher Gesinnung und gebunden an Rom
und den Papst, die Reformideen des vergangenen 12. Jahrhunderts mit den
lebendigen Kriften des neuen zu verbinden wufite.

Ich nenne einige markante Namen. In den niederlindisch-lothringischen
Raum gehéren Oliver, der Geschichtsschreiber des 5. Kreuzzugs, spater
Bischof von Paderborn und Kardinal; Jakob von Vitry, der Vater der
Beginen in der Ditzese Littich und liebevoller Beobachter aller neuen
Frommigkeitsregungen seiner Zeit, spiter Bischof von Akkon und schliefi-
lich auch Kardinal;® Magister Johann von Xanten, Domscholaster daselbst,
aus dessen Hinden der junge Friedrich II. 1215 bei seiner Konigskrénung
in Aachen das Kreuz empfing,'” und der dann das Jahr darauf mit Konrad
von Marburg in der Bremer Kirchenprovinz zusammen wirkte; er war seit
1223 Abt des Benediktinerklosters St. Trond in der Dibzese Liittich. In
der Mainzer Kirchenprovinz spielt der Wiirzburger Domherr Magister
Salomon als Kreuzprediger eine hervorragende Rolle; im niederdeutschen
Raum der Osnabriicker Domdechant Magister Johannes und Magister
Rudolf, Kanoniker von St. Moritz in Hildesheim. Eine Verbindung zwi-
schen beiden Gruppen stellt hier der ehemalige Bischof Konrad von Halber-
stadt dar, der 1209 nach seinem Riicktritt in das Zisterzienserkloster Sichem
(Sittichenheim) bei Eisleben eingetreten war, aber auch dann noch eine un-
ermiidliche Titigkeit als Prediger und kirchenpolitischer Schlichter entfal-
tete. Denn alle diese Minner sind der verschiedenen Pipste besondere Ver-
trauensleute, werden von ihnen zur Regelung der vielen Fragen in Anspruch
genommen, die das zentralisierende Papsttum an sich gezogen hatte, zu
deren Erledigung ihm aber noch die Organe fehlten.™ Sie kennen sich

8 Julius Wegeler: Die Primonstratenserabtei Rommersdorf, 1882.

? Die Schriften des Kolner Domscholasters, spiteren Bischofs von Paderborn und
Kardinalbischofs von Sabina Oliverus, herausg. v. Hoogeweg — Biblioth. d.
Literar. Ver. Stuttgart No. 202, 1894; Funk Philipp: Jakob von Vitry — Beitr.
z. Kulturgesch. d. Ma. u. d. Ren. 3, 1909.

10 B6hmer-Fidker: Regesta Imperii Nr. 809 b, abgekiirzt B.F.

" Urkundl. Nachweisungen tiber die Genannten folgen. — Besonders iiber die
rechtlichen und finanziellen Aufgaben handelt: Hch. Zimmermann: Die pépstl.
Legation zu Beginn d. 13. Jhdts. im Dienste d. Kreuzpredigt, Inquisition und
Kollektorie = Rém. Quartalschrift, Suppl. Heft XX (Kirchengesch. Festgabe
Anton de Waal) 1913, S. 103 f.
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gegenseitig, sind durch das Band gemeinsamer kirchlicher Interessen ver-
bunden und arbeiten sich gegenseitig in die Hinde.

Der bedeutendste diese Manner aber mufl noch genannt werden. Es ist
der spitere Bischof Konrad II. von Hildesheim. Er stammt vielleicht aus
einem edelfreien Geschlechte der Wetterau und mufl vor 1180 geboren sein;
denn schon in den Jahren 1204 bis 1207 begegnet der Zogling der Speierer
Domschule uns gleichzeitig mit Oliver als Kreuzprediger in Stidfrankreich.’
Da er den Magistertitel fithrt, wird ein Studium auf der Pariser Hoch-
schule vorangegangen sein. 1215 wirkte er mit Johann von Xanten bei der
Ko6nigskronung in Aachen als Kreuzprediger zusammen. Als solcher wird
er Domherr zu Speier, Domscholaster zu Mainz, pipstlicher Kapellan und
Poenitentiar und schlieflich seit 1221 Bischof von Hildesheim. Seit 1220
war er mit der Oberleitung der Kreuzzugspredigt in Deutschland betraut;
seit der Zeit haben wir ihn uns als deutschen Vorgesetzten Konrads von
Marburg vorzustellen,

Nachdem im Mirz 1224 Konrad von Porto seine Legation angetreten
hat, obliegt dem Bischof von Hildesheim insbesondere die Kreuzpredigt in
der Kirchenprovinz Mainz. 1225 kommen die Provinzen Bremen und
Magdeburg hinzu; er ist in diesen Jahren Begleiter und rechte Hand des
uns schon bekannten Kardinallegaten Konrad von Urach, gleichzeitig aber
schen wir ihn immer wieder in die Landgrafschaft Thuringen eingreifen.
Spitestens in dieser Zeit mufl Konrad von Marburg zu seinen engeren Mit-
arbeitern gehort haben; vom Ende der 20cr Jahre ab treten beide in man-
chen Aufgaben als Gleichberechtigte nebeneinander. Nach Konrads Tode ist
er dann dessen Richer und Testamentsvollstrecker geworden. Durch Konrad
und iiber ihn hinaus ist er mit Person und Werk der heiligen Elisabeth aufs
engste verbunden.'® ;

Ehe wir aber nun diesen Bezichungen nachgehen, miissen wir uns die
Funktionen — Amtspflichten und Vorrechte — des Kreuzpredigers Konrad,
seiner Amtsgenossen und Vorgesetzten vergegenwirtigen. Ich erwehre mich
der Versuchung, die Eigenart der damaligen Kreuzzugspredigt nach ihren
Vorlagen — viele pipstliche Ausschreiben sind als solche zu betrachten —

2 Hoogeweg; 2.2.0. S. 22.

18 Das Material iiber den bedeutenden Mann, der eine monographische Bearbei-
tung verdiente, bei Hoogeweg: U.B. d. Hochstiftes Hildesheim u. seiner Bischofe
II, 1901; des Bisch. Konrad II. v. H. als Reichsflirst — Ztschr. d. Hist. Ver.
f. Niedersachsen 1899, S. 238 ff. Noch heute unentbehrlich: K.H. Frh. Roth v.
Schreckenstein; Konrad von Urach, Bischof v. Porto u. S. Rufina als Kardinal-
legat in Deutschl. 1224—1226 — Forschungen z. deutsch. Gesch. 7, 1867, S.
319 ff. Das Material am bequemsten gesammelt bei Sigmund Riezler: Fiirsten-
bergisches U.B. I, 1877; von demselben auch eine Biographie Konrads in:
Gesch. f. Fiirstl. Hauses Fiirstenberg u. seiner Ahnen, 1883, S. 69 ff. Uber
Konrad von Crosigk, Bischof v. Halberstadt, vgl. Gustav Nebe in Ztschr. d.
Harzver. 13, 1880, S. 209 ff.
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und iiberlieferten Resten zu charakterisieren.'* Uns kommt es hier vielmehr
auf diejenige Seite des Kreuzpredigeramtes an, die uns von unserm evange-
lischen Verstindnis eines minister verbi divini aus am wenigsten verstind-
lich sind.

Der Kreuzprediger mufl Frieden schaffen und die Kreuzfahrer schiitzen,
so hat Oliver einmal seine Aufgabe zusammengefafit und dementsprechend
seine Mitarbeiter instruiert.® Der Kreuzprediger greift also mit rechtlichen
Mitteln weit in das 6fentliche Leben hinein. Herstellung des Gottesfriedens
— das ist nicht nur eine religiose Forderung, durch deren Erfiillung sich
das christliche Volk erst des Sieges iiber die Ungliubigen wiirdig macht;
das ist zugleich eine politische Voraussetzung. Denn nur dann kann der
Kreuzfahrer unbeschwert in den Kampf zichen, wenn er das Seine nicht
durch fehdelustige Nachbarn bedroht sicht, wenn er nicht befiirchten muf,
daf in seiner Abwesenheit Rechtsforderungen — berechtigte oder unberech-
tigte — gegen ihn geltend gemacht werden. Fiir alle diese Fille hat die
Kirche vorgesorgt, zugleich mit dem Aufruf zum Kreuzzuge den allgemei-
nen Frieden proklamiert und jeden Storer dessclben als Gottesfeind ge-
brandmarkt.

Aber nun miissen die Kreuzprediger jene allgemeinen Gesetze auf jeden
einzelnen Fall anwenden, hier schlichten und begiitigen, dort mahnen und
drohen. Alle geistlichen Machtmitte]l — bis hin zur Exkommunikation —
sind zur Erreichung dieser Zicle in ihre Hand gegeben; und keine &rtliche
kirchliche Stelle kann sie in der Anwendung behindern. Aus ihrem Munde
spricht die unbeschrinkte Gewalt des Papstes. Wer das Kreuz nimmt und
sich damit Christus hingibt, hat sich damit auch ganz in jene Gewalt be-
geben. Er ist ein neuer Mensch geworden, fiir den die alten rechtlichen
Bindungen nicht mehr gelten, zum mindesten in ihrer Geltung aussetzen.
Und die Kirche, die ihn in ihre Gewalt nimmt, hat ihn in seinem neuen
Stande zu schiitzen — durch das Amt ihrer beauftragten Kreuzprediger.

Aber ebenso wie Eigentums- und Lehnsrecht fiir den Kreuzfahrer in
cinem hoheren Dienste aufgehoben sind, so verliert auch vieles von dem
herkémmlichen Kirchenrechte fiir ihn seine Giiltigkeit. Wiederum erwachsen
aus diesem Tatbestande den Kreuzpredigern besondere Aufgaben, die be-
sondere Vollmachten erforderlich machen. Dem Gottesfrieden in der Welt
entspricht auch eine Heils- und Gnadenzeit in der Kirche. Darum darf die
Kreuzmesse unter gewissen Beschrinkungen auch in Gebieten gelesen wer-
den, die unter dem Interdikt stehen; und der Kreuzprediger darf hier die
Gnaden verkiindigen, die dem Kreuztriger zuteil werden. Geringe kirch-

14 Reinhold Réhricht gibt ZKG 6, 1884, S. 550 ff. einen Uberblick und Hand-
schriftenausziige. Muster einer Kreuzzugspredigt ist das Anschreiben von Hono-
rius II1. an die Kreuzfahrer der Kolner Provinz vom 27. Januar 1217, Hein-
rich Finke: Die Papsturkunden Westfalens bis z. J. 1304 (Westf. U.B. V, 1),
1888, Nr. 250.

5 Hoogeweg, 2.2.0., S. 315. — Diese Aufgaben ergeben sich aus den Kreuzzugs-
?eschl%ssen des 4. Laterankonzils von 1215 bei Mansi: Conc. Coll. XXII,

058 fi.
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liche Zensuren sind den Paldstinafahrern erlassen; selbst Brandstifter und
Gewaltverbrecher siihnen durch die Teilnahme an dem heiligen Werke ihre
Schuld. Da muf} der Kreuzprediger mit scinen priesterlichen Gehilfen erst
Beichte horen und Sithnen {iber begangenes Unrecht aufheben oder verhin-
gen, ehe er die Bewerber in die Kreuzfahrerliste eintrigt und ihnen das hei-
lige Zeichen verleiht. Wallfahrtsgeliibde zu sonstigen heiligen Stitten muf er
umwandeln in Kreuzfahrten. Und umgekehrt: Alten, Schwachen oder sonst
Behinderten, die in einer Stunde der Begeisterung oder Berechnung das
Kreuz genommen haben, mufl er Ersatzleistungen dafiir auferlegen, dafl sie
ihri Geliibde nicht erfiillen; sie konnen Ersatzleute stellen oder arme Kreuz-
fahrer ausstatten mit Waffen oder mit Geld.

Und damit sind wir bei dem Punkte, den Oliver bei seiner Zusammen-
fassung der Kreuzpredigerpflichten vergessen hat und der doch der wichtig-
sten einer ist: der praedicator verbi divini hat es mit dem Gelde zu tun.
Jene Abl6sung von Kreuzzugsgeliibden durch Ersatzleistungen ist ja die
Wurzel fiir das spitmittelalterliche Ablafwesen geworden; die Kreuz-
prediger sind die ersten Ablafprediger. Und Transport, Aufbewahrung
und Abrechnung der Kreuzzugsgelder — auch der vielen Kollekten und
Spenden — ist eine ihrer Hauptaufgaben. Und ebenso haben sie fiir die
Ausgabe dieser Gelder eine mehr oder weniger grofle Verantwortung zu
tragen: ein Mann wie Oliver ist an dem Bau und der Ausriistung der
friesischen Flotte und damit an dem militidrischen Verlauf des 5. Kreuz-
zuges wesentlich beteiligt. Und Bischof Konrad von Hildesheim wird im
Herbst 1227 auch fiir das duflere Wohl der deutschen Kreuzfahrer in
Italien mit in Anspruch genommen.

So ist Weltliches und Geistliches in dem Amt der Kreuzprediger eng
miteinander verbunden auch auf den Gebieten, die mit dem Kreuzzug nur
in loser Verbindung stehen und auf die wir hier, um das Bild abzurunden,
noch kurz eingehen. Man hat den Eindrudk, als ob das Papsttum diese
Organe seiner zentralen Kirchenleitung auf allen Gebieten cinsetzen wollte,
auf denen der Episkopat versagte. Schon bevor Konrad von Hildesheim,
damals noch Domscholaster von Mainz, die Ernennung zum Kreuzprediger
empfing, war er — offenbar von der Kurie aus — mit der Bekimpfung
konkubinarischer Priester beauftragt gewesen; denn in unmittelbarem Zu-
sammenhang mit jener Berufung empfingt Magister Salomon in Wiirzburg
die pipstliche Weisung, mit zwei anderen Klerikern die von Konrad ver-
hangten Strafen zu vollstrecken. Und als im Sommer 1227 der Hildes-
heimer Bischof wieder einmal in Italien weilt, wird Konrad von Marburg
vom Papst als Visitator fiir den deutschen Welt- und Regularklerus ein-
gesetzt. Und gleichzeitig empfingt er den Auftrag zur Ketzerbekimpfung,
dessen Erfiillung ihn spiter so beriichtigt gemacht hat. Denn wihrend in
dem von Albigensern erfiillten Siidfrankreich das Inquisitorenamt schon
frith mit dem Kreuzpredigeramt verbunden gewesen war, wird jetzt erst,
nachdem in Deutschland die Hiresie bedrohlich zu werden anfing, und die
Macht der Kirche durch die Meerfahrt so vieler Krieger bedenklich ge-
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schwicht war, die Sicherung der kirchlichen Etappe hier dem fihrenden
Kreuzprediger Konrad von Marburg iibertragen.'®

II.

Das sind die allgemeinen Voraussetzungen, von denen aus der Dienst
Konrads von Marburg am Thiiringer Landgrafenhofe und seine Stellung
zur Fiirstin verstanden werden muB. Sein ganzes Wirken daselbst, damit
aber auch die innere Entwicklung der jungen Landgrifin, mufl im Lichte
der Verhiltnisse betrachtet werden, wie sie durch die Kreuzzugslage ge-
geben waren.

In diesem Lichte miissen aber auch die Verhiltnisse am Thiiringer
Landgrafenhofe gesehen werden. Der Weg zur Territorialherrschafe war
ein Weg der Gewalt gewesen; und seit dem Zerfall des sichsischen Herzog-
tums war der Erzbischof von Mainz der Hauptgegner, mufite jeder Schritt
nach vorwirts, zur Ausbildung der Landeshoheit, ihm abgerungen werden."”
Von ihm gebannt und von den kirchlichen Kreisen verdammt, war Her-
mann I, der Mizen der Minnesinger, 1217 gestorben.'® Nach seinem Tode
vollzog sich ein radikaler Umschwung am Hofe; an die Stelle der Welt-
lust und des hofischen Minnedienstes trat die Pflege kirchlicher Devotion.
Zuriickzufiihren ist die Wendung vor allem auf die Landgrifinwitwe
Sophie. Thr Eintritt in das Eisenacher Zisterzienserinnenkloster der heiligen
Katharina, der 1221 im Zusammenhang mit der Verheiratung ihres Sohnes
Ludwig geschah, ist das Signal dieser Verinderung. Als ,Oblate’ trug sie
Nonnenkleidung und hatte an der Gebetsgemeinschaft des Klosters Anteil,
behielt aber doch ihr Witwengut und konnte es fiir das Seelenheil ihres
Gemahls und zur Wiedergutmachung der von ihm angerichteten Schiden
verwenden.'?

Die innere Entwicklung der jungen regierenden Landgrifin Elisabeth
ist nur von diesen Ereignissen aus und von dem Einfluf ihrer Schwieger-

1 Die hier gegebene Skizze iiber die Funktionen des Kreuzpredigeramtes beruht
auf dem zu den einzelnen Trigern dieses Amtes angegebenen Aktenmaterial.
Uber die Funktion des Bischofs Konrad v. Hildesheim i. J. 1227 vgl. unten
Anm. 24. Die Berufungsurkunden fiir Konrad v. Marburg aus dem Juni 1227
bei Otto Dobenecker: Regesta diplomatica necnon epistolaria Historiae Thu-
ringiae 11, 1900 (abgekiirzt Dob., Bd. IT ohne Bandzahl), Nr. 2409 ff.

Vgl. Theodor Mayer: Uber Entstehung und Bedeutung der ilteren deutschen

Landgrafschaften — Ztschr. d. Savigny-Stiftung f. Rechtsgesch. germ. Abtl. 58,

1938.

18 Vel die Geschichten, die Csarius v. Heisterbach iiber ihn und seinen Vater
Ludwig den Eisernen zu berichten weifl, Dialogus miraculorum, ed. J. Strange
1851, 1-27, 34, XI1, 2 u, 3.

19 Von diesem Kurswechsel reden Karl Wenck: D. HI. Elisabeth u. Gregor IX. =
Hodhland: V, 1, 1907, S. 135 ff. und deutlicher noch Albert Huyskens: D. hl
Landgrifin Elisab. v. Th. — Korrespondenzblatt d. Gesamtver. d. drsch. Gesch.
u. Altertumsvereine 77, 1929, S. 226 f. — Die zahlreichen Verdffentlichungen
zum Thema, die wir diesen beiden Verfassern verdanken, werden im folgenden
nach der erstmaligen Zitierung nur mit Namen u. Erscheinungsjahr angegeben.
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mutter aus und der hinter ihr stehenden, von bernhardinischer Frommigkeit
bestimmten Reformkreise zu begreifen.

Trotz jenes inneren Umschwunges war der Kampf mit Mainz weiter-
gegangen. Im Frithjahr 1219 schon schlug der junge Ludwig los; und der
Fuldaer Vergleich vom 20. Juni 1219 war hochstens ein Waffenstillstand.
Schon Juli 1220, auf dem Frankfurter Hoftag, brach der Streit zwischen
dem Landgrafen und Erzbischof Sigfrid II. von Mainz aufs neue aus;
und Kaiser Friedrich II. maff ihm solche Bedeutung zu, dafl er damit die
Einsetzung seines Sohnes Heinrich als Vizekonig und den Aufschub seiner
Kreuzfahrt begriindete, Was konnte dem Landgrafen die Hinwendung
seines Hofes zu strengerer Devotion und der Beifall der kirchlichen Kreise
niitzen, wenn er von seinem Dibzesanbischof durch unversshnliche terri-
toriale und kirchenpolitische Gegensitze getrennt war und jederzeit die
Exkommunikation befiirchten mufite?

In dieser Lage bot die Ubernahme des Kreuzzugsgeliibdes einen Aus-
weg. Sie stellte den Landesfiirsten unmittelbar unter den Papst und entzog
damit dem Ordinarius einen wesentlichen Teil seiner kirchlichen Befug-
nisse. In Rom hatte man die Lage durchschaut und schon im Mai 1223
den Landgrafen eingeladen, als Kreuzfahrer nicht nur 4000 Silbermark
von der Munifizenz des Kaisers zu empfangen, sondern auch mit seinem
Lande und zur Erhaltung aller seiner Rechte bis zu seiner dereinstigen
Heimkehr unter den Schutz des heiligen Petrus zu treten.?

Ehe Ludwig den entscheidenden Schritt tat und Anfang Juni 1224
auf dem Frankfurter Fiirstentag das Kreuz nahm,® hat er erst die Kli-
rung der Lage — die Sendung Hermann von Salzas als des kaiserlichen,
des Kardinallegaten von Porto, des uns schon bekannten deutschen Grafen
und ehemaligen Zisterzienserabtes Konrad von Urach, als des pipstlichen
Gesandten, beides im Mirz 1224 — abgewartet. Und gleich im Juli
diirfen wir ihn in Niirnberg in Verhandlungen mit beiden Abgesandten
vermuten.” Seine Begiinstigung des Deutschen Ordens und die Unter-
stlitzung der internationalen Versshnungspolitik, aber auch der Ostpolitik
des Hochmeisters gehdren mit in das neue Programm; Thiiringen ist dadurch
in Deutschland das Kernland fiir den Deutschen Orden geworden. Aber
auch mit den Kreisen, die den pipstlichen Legaten und obersten Leiter
der Kreuzzugspropaganda Konrad von Urach umgaben, hielt der Land-
graf enge Fiihlung.

Hier spielt nun wiederum Bischof Konrad von Hildesheim die ent-
scheidende Rolle. Fast stindig finden wir ihn vom Sommer 1224 ab bis
April 1226, solange der Kardinal in Deutschland weilte, in dessen Um-

* Dob. 2059, vgl. 2058; ausgedruckt Mon. Germ. epistulae saeculi XIIIL, Tom. I,
1883 (abgek. M.G.Ep.) Nr. 230.

#1 Dob. Nr. 2131; Riezler, 2.a.0. Nr. 222.

22 Dob. Nr. 2144.

* Dob. Nr. 2148, — Vgl. Richard Wagner: Die duflere Politik Ludwigs IV. Ldg.
v. Th. = Ztschr. d. Ver. f. Th. Gesch. u. Landeskunde NF. 19, 1909, S. 23 ff.
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gebung oder in der Erfiillung der von ihm empfangenen Befehle begriffen.
Gleich im Mirz 1224 war er von Rom aus zum Leiter der Kreuzpredigt
fiir die Mainzer Kirchenprovinz ernannt worden; am 31. August 1225
fiigte der Kardinallegat die Provinzen Magdeburg und Bremen hinzu.*
Die Frage, ob Landgraf Ludwig aus seiner Hand das Kreuz empfangen
hat, mag offen bleiben; jedenfalls war er fiir den Fiirsten kirchenpolitisch
der entscheidende Mann. In seiner Hand lag die Ausiibung der vom Papste
zugesicherten Defensio; er sicherte damit das Land gegen den Zugriff
des Mainzer Erzbischofs. Als der von den Thiiringern wohl ausgenutzte,
pipstlich legitimierte Gegenspieler gegen seinen Mainzer Metropoliten mufl
der Hildesheimer Bischof in den nichsten beiden Jahrzehnten angesehen
werden. Als Kreuzzugslegat der Magdeburger Provinz war er zugleich
der mafigebende Mann in dem &stlichen Raum, in dem sich Landgraf
Ludwig besondere Ziele gesteckt hatte, seitdem er 1221 Vormund des
jungen Markgrafen von Meiflen geworden, und besonders, seitdem er mit
dem Deutschen Orden hier gemeinsam Politik machen konnte.

In diese Zusammenhinge gehort sicherlich auch die Berufung Konrads
von Marburg an den Thiiringer Hof. Die Nachrichten, die wir aus der
Zeit vor 1224 iiber ihn besitzen, fithren uns in die Kirchenprovinzen
Bremen und Magdeburg. Wihrend der Legation Konrads von Urach haben
wir ihn uns in dessen Umgebung zu denken. Aus pépstlichen Bestdtigungen
vom Sommer 1227 * konnen wir entnehmen, daff der Kardinal — viel-
leicht erst am Ende seiner deutschen Mission — seinen Auftrag iiber ganz
Deutschland ausgedehnt hat; als praedicator verbi dei in Alamannia wird
Konrad jetzt vielfach bezeugt. Auch die Kirchenprovinz Mainz gehdrt
damit in seinen Einfluflbereich. Er ist gleichsam in die Stellung des Bi-
schofs Konrad von Hildesheim hineingewachsen, als dessen Stellvertreter
tritt er uns entgegen. Ausgestattet mit solchen Befugnissen, beladen mit
solchen Aufgaben, kommt er an den Thiiringer Hof. Wer ihn sich da als
Hofkaplan und Prinzenerzieher vorstellt, zielt weit an der Wirklichkeit
vorbei.?s*

Achten wir auf den Zeitpunkt dieser Ubersiedlung. Die Forschung
schwankt zwischen Ende 1225 oder Anfang 1226. Mit der Mehrheit ent-

24 BF. Nr. 6567; Riezler, 2.2.0. Nr, 283, 292 ff. Hoogeweg U.B. Hochstift
Hildesheim II, 1901 Nr. 124; Otto Hch. May: Regesten d. Erzbischéfe v. Bre-
men: L1937 i r= R 11

# Vel. oben Anm. 16.

82 Auch Zimmermann stellt (a.2.0. S. 113) im Blick auf die Aufrrige, die Gre-
gor IX. Konrad v, Marburg 1227 bestitigt hatte, fest, ,dafl dieser eine mehr
als gewthnliche Bedeutung besaff und die damalige Abwesenheit eines Legaten
in Deutschland ersetzte®.
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scheiden wir uns aus sachlichen Griinden fiir den spiteren Termin.”® Wie
ist da die Lage?

Ende September 1225 ist allen Kreuzpredigern die Kunde von dem
Abkommen zwischen Papst und Kaiser zugesandt worden, wonach ecine
unwiderruflich letzte Frist von zwei Jahren fiir die Durchfiihrung des
Unternchmens festgesetzt ist. Im Frithjahr 1226 kehrt der Kardinallegat
nach Italien zuriick und sucht in Verhandlungen mit den Lombarden
zusammen mit der kaiserlichen Diplomatie das Land zu befrieden und
als Basis fiir den Kreuzzug einzurichten. Bischof Konrad von Hildesheim
hat ihn begleitet und fiir seinen Anteil an der Befriedungsaktion hdchstes
kaiserliches Lob geerntet. Gleichzeitig hat ithm der Papst die Ausiibung
des kirchlichen Protektorats iiber den kaiserlichen Kreuzfahrer iibertragen;
in dieser Eigenschaft spricht er am 11. Juli 1226 Bann und Interdikt iiber
die lombardischen Stiddte aus. Im Friihjahr 1227 obliegt ihm die Versor-
gung der deutschen Kreuzpilger fiir die Uberfahrt und die Zeit, da sie
in Italien weilen; die ungeheure organisatorische Leistung, die der Kaiser
im September 1227 ausdriicklich anerkannt hat,®” lifit ihn fir die Kreuz-
zugsvorbereitung in Deutschland ausfallen. Diese Last liegt jetzt vor-
nehmlich auf den Schultern Konrads von Marburg. Daf} er sie an den
Hof des willigsten und michtigsten deutschen Kreuzfahrers mitnimmt,
empfiehlt sich: Die Ubereinstimmung in der Verfolgung der geistlichen
und politischen Ziele ist damit gesichert. Dafl er dazu noch die Beicht-
vaterschaft der Landgrifin iibernehmen muf}, verstirkt die gegenseitige
Bindung, gehort aber damit ganz in die Kreuzzugsvorbereitung hinein.
Konrads Verhiltnis zu Elisabeth ist ein Stiick der Defensio, die er dem
Kreuzfahrer Ludwig schuldet. Und es ist in dem Augenblick als erloschen
zu betrachten, da dieser heimkehrt oder stirbt.

Welche Vorteile erwachsen dem Landgrafen aus Konrads Stellung?
Von vornherein fillt fiir unsere Betrachtung die Hypothese hin, die die
bisherige Forschung beherrscht hat, als habe Konrad den Franziskaner
Riidiger bei Elisabeth ablésen und nach dem Wunsch des Ehemanns und
der Familie ihre Begeisterung fiir die franziskanischen Ideale dimpfen
sollen. Ganz abgesehen davon, daff Konrads Stellung zu der neuen Form
des Monchtums sich von der Elisabeths nicht unterscheidet und daf die
franziskanische Komponente in Elisabeths Entwicklung bisher bei weitem
tiberschitzt wurde: Der Landgraf hat ganz andere Dienste vom Beicht-
vater seiner Frau zu erwarten. Als einziger weltlicher Reichsfiirst greift
Ludwig aktiv in die politische Vorbereitung des Kreuzzuges ein. Er begibt
sich im Frithjahr 1226 nach Italien — am 22. April trifft er im kaiserlichen

20 Wir sind nicht gezwungen, die Stelle Lib. 542 (Libellus de dictis quattour
ancillarum s. Elisabeth confectus, herausg. v. A. Huyskens, Kempten u. Miin-
chen 1911, abgek. Lib. mit Zeilenangabe) auf die Niirnberger Hochzeit der
Landgrifin Agnes zu deuten. Wire diese Deutung zwingend, so miifite Konrad
sein Amt schon im Spatherbst 1225 angetreten haben.

7 Hoogeweg, 2.a.0. Nr. 246, vgl. Nr. 247.
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Hoflager in Ravenna ein —, beteiligt sich an der dortigen Befriedungs-
politik und verabredet mit dem Kaiser die Mafinahmen zur Sicherung des
Landfriedens in Deutschland. Seit Anfang Juli befindet er sich wieder dies-
seits der Alpen; auf scine Initiative geht vornehmlich die Neubefestigung des
Reichsregiments auf dem Augsburger Fiirstentage zuriick. Der Sicherung
des Friedens und der Austiistung der deutschen Kreuzfahrer gilt seitdem
seine ganze Aufenpolitk. Er kann sie nur vollbringen in Verbindung mit
den Kirchenminnern, die von Amtswegen schon lange dieselben Ziele
verfolgten. Dafl er in Konrad von Marburg den vornchmsten, den es von
ihnen damals in Deutschland gab, in seiner Nihe hatte, ist von unschitz-
barem Werte fiir seine Politik. Wihrend seines Aufenthalts in Italien
sichert Konrads Anwesenheit die Integritit seines Landes und seiner Rechte
gegen alle seine Feinde. Nach seiner Riickkehr befestige das Einvernehmen
mit ihm die Grundlagen seiner Politik.

Aber auch innenpolitisch ist Konrad fiir ihn von unschitzbarem Wert.
Fiir seine Landeskirche ist der Kreuzprediger der lebendige Reprdsentant
seines Schutzherrn, des Papstes. Seine Anwesenheit garantiert dem Thii-
ringer Hofe dic Friichte seiner inneren Umwandlung, der Hinwendung
zur kirchlichen Devotion, die mit Ludwigs Regierung eingetreten war. Der
mit solchen reichen Vollmachten ausgestattete Kreuzprediger neutralisiert
die geistliche Autoritit des Mainzer Erzbischofs und verhindert dessen
kirchenpolitische Ubergriffe. Ja, mehr noch: unter dem Schutze seiner
Kreuzfahrerprivilegien kann der Landesherr die Hand auf kirchliche
Einkiinfte legen, die ihm sonst unerreichbar geblieben wiren. Und der
Kreuzprediger Konrad als Mandatar des Papstes mufl hierzu Hilfestellung
leisten. Wir haben hier ein erstes Beispiel fiir die spiter noch so oft
festzustellende Tatsache, daR durch ein Biindnis mit dem Papst der Lan-
desherr im Gegensatz gegen seinen Dibzesanbischof seine Landeskirche
aufbaut.

Machen wir die Probe auf die Richtigkeit dieser Behauptungen! Am
12. Juni 1227, als der Aufbruch der Kreuzfahrer nach Ttalien schon be-
gonnen hatte, genehmigte der Papst einen Antrag des Landgrafen, wonach
Konrad fiir die Zeit seiner Abwesenheit iiber die Pfriinden der landes-
herrlichen Patronatspfarren Verfiigungsgewalt haben sollte.® Was bedeutet
diese Mafinahme? Als einen puren Vertrauensbeweis Ludwigs sicht Wenck
sie an,® als cine die landesherrlichen Rechte schmilernde Inkonsequenz
Ludwigs Biograph.®® Sie ist im Gegenteil ein geschickter Schachzug, um
die kirchlichen Einkiinfte des Landes vor dem Zugriff des Mainzer Erz-
bischofs zu sichern. Denn es geht in ihr nicht um die Stellenbesetzung, wie
die meisten Forscher annehmen, sondern um die Besteuerung der Pfriin-
denertrige.

28 Dob. Nr. 2411.

20 Karl Wenck: Die hl. Elisabeth — Sammlg. gemeinverstindlicher Vortrige 52,
Tiibingen 1908, S. 14.

30 Richard Wagner; a.2.0. S. 75.
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Das 4. Laterankonzil von 1215 hatte zugunsten des Kreuzzugs allen

Pfriindeninhabern fiir 3 Jahre den Zwanzigsten von ihren Einnahmen
auferlegr.’ Eintreibung, Verrechnung und Verwendung der Gelder zu-
gunsten der Kreuzfahrt sollten in der Hand der Didzesanbischofe liegen;
gleichzeitig wurde ihnen verboten, ihren Klerus durch neue Abgaben zu
beschweren. Landes- und Grundherren aber, die das Kreuz genommen
hatten, besafen den Anspruch, daf ihnen die von ihren Patronatspfriinden
stammenden Gelder zufielen. Sie hatten deshalb ein Interesse daran, dafl
sie nicht durch die Dibzesanbischdfe, sondern durch die zentralkirchliche
Stelle eingezogen wurden, mit der sie sie dann direkt verrechnen konnten.
Erst unter Innozenz IV. sind die Bischéfe aus der Verwaltung der Kreuz-
zugsgelder ganz ausgeschaltet worden. 1227 — unter Honorius UL —
bestand noch eine Ubergangssituation, die dem Dibzesanbischof die Mog-
lichkeit bot, den Zwanzigsten auch von den Pfriindeninhabern einzuzichen,
deren Patrone Kreuzfahrer waren.”

Dafl der Erzbischof von Mainz von dieser Moglichkeit nicht Gebrauch
machen konnte, hat Landgraf Ludwig zugleich auch im Interesse seiner
Lehnsleute, soweit sie Patrone waren, durch seine Bitte erreichen wollen.
Und indem der Papst sie gewihrte, hat er gegen Sigfrid II. von Mainz
Stellung genommen und Konrad von Marburg Gelegenheit gegeben, mit
kirchlichen Geldern den Kriegsschatz des Landgrafen zu fiillen. Wie stark
Mainz diesen Schlag empfand, zeigen seine Versuche, noch Anfang der
30er Jahre den Zwanzigsten in Thiiringen einzuziechen. Die Fehde von
1232, in der Landgraf Konrad Fritzlar zerstdrte und die dann durch den
Schiedsspruch von Konrad von Marburg beendet wurde, ist mit dadurch
entstanden; und erst eine pdpstliche Entscheidung vom 22. Juni 1234 hat
— nach dem Tode des Kreuzpredigers — den Mainzer Versuchen zur
Gewinnung des Zwanzigsten ein Ende gemacht.”

Im Blick auf die Durchfithrung des Kreuzzuges ist Konrad von Mar-
burg an den Thiiringer Hof gekommen. Was bedeutet das fiir sein Ver-
hiltnis zu Elisabeth und fiir deren innere Entwicklung?

Elisabeth hat vor ihrem Tode selbst gestanden, sie habe Konrad frei-
willig zu ihrem Beichtvater erwidhlt. Er hat sich ihr also weder selber
aufgedringt — uns ist jetzt klar, wic wenig Veranlassung er dazu hatte —,
noch ist er ihr von ihrem Manne aufgedringt worden. Sie hat selbst seine
vollige Armut als vornehmsten Beweggrund angegeben — wir werden
noch sehen, was damit gemeint ist. Wie entsprach das neue Verhiltnis

302 Mansi: Coll. Conc. XXII, 1062 f.

3 Vgl die in unserem Zusammenhang noch nicht ausgebeutete vortreffliche
Studie von Adolf Gottlob: Die pipstlichen Kreuzzugssteuern d. 13. Jahrh,,
Heiligenstadt 1892.

32 Dob. III, Nr. 413. Auch Heinrich Raspe hat damals das Kreuz genommen und
ist vom Papst — unter Mitwirkung Bischof Konrads von Hildesheim — unter
den besonderen Schutz des hl. Petrus gestellt worden. MG. ep. Nr. 572 f.
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ihrer bisherigen Entwicklung und den Erfordernissen ihrer besonderen
Lage um die Jahreswende 1225/26?

Elisabeth hat als 14jihrige Gattin und Landesfiirstin die innere Wen-
dung bewufit mit vollzogen, die ihre Schwiegermutter Sophie herbeige-
fiihrt und 1221 durch ihren Eintritt bei den Eisenacher Zisterzienserinnen
bekriftigt hatte. Die junge Landgrifin steht also, seitdem ihr selbstindiges
Denken und geistliches Leben erwacht ist, unter dem Einflufl der Reform-
frommigkeit, die sich im 12. Jahrhundert an den Namen Bernhard von
Clairvaux kniipft. Unter dem Einflufl des nahenden Kreuzzugs und unter
Konrads Leitung verdichtet sich diese Frommigkeit bei ihr und nimmt
besonders geprigte Formen an.

An den Anfang der beiderscitigen Bezichungen stellt Konrad in seiner
Lebensbeschreibung Elisabeths (Summa Vitae) *® deren Geliibde, sich im
Falle ihrer Verwitwung nicht wieder zu verheiraten. Er begriindet Elisa-
beths dahingehende Bitte mit ihrer Bevorzugung des jungfriulichen und
ihrem Zweifel an der Gottwohlgefilligkeit ihres jetzigen ehelichen Stan-
des. Beide Aussagen darf man nicht iiberschitzen, nicht dahin verstehen,
als sei die landgrifliche Ehe — etwa unter Einwirkung franziskanischer
Ideen — gefihrdet gewesen. Es spricht sich hier nur die in der mittel-
alterlichen Laienfrémmigkeit so hiufige asketische Grundstimmung aus,
die mit der Bejahung der Ehe als gottlicher Stiftung durchaus im Ein-
klang stehen kann. Entscheidend ist vielmehr an dem Akt im Eisenacher
Katharinenkloster der Verzicht auf eine etwaige zweite Ehe. Wir kénnen
uns denken, welche Befriedigung die landgrifliche Familie — der Ort der
Handlung verweist besonders auf die Landgrifinmutter — dariiber emp-
fand; war doch damit fiir den Todesfall des Landgrafen ein reibungs-
loserer Regierungswechsel und eine Sicherung der Dynastie zu erwarten.
Im Hintergrunde aber steht fiir alle Beteiligten der nahende Kreuzzug und
die mit ihm drohende Gefahr. Speziell fiir Elisabeth ist in den hier auf-
brechenden Sorgen um das Leben ihres Gatten und nicht in ihren asketischen
Neigungen das Motiv ihrer Handlung zu suchen.*

Bedeutsam ist iibrigens, daff Konrads Selbstschilderung nichts von einer
besonderen Gehorsamsverpflichtung weiff, die nach Aussagen der Hof-
dame Isentrud mit jenem Geldbnis verbunden gewesen sein soll.® Der
Kreuzprediger, der die Verwirklichung asketischer Ideale bei der kiinftigen
Heiligen moglichst frith zu datieren ein Interesse hatte, hitte doch keinen
Grund gehabt, ein solches Gehorsamsversprechen als Zeichen halb kloster-
licher Bindung zu iibergehen. So hat es wohl nicht stattgefunden. Die
Bindung zwischen beiden Menschen geht iiber die gewohnliche, die kirchen-
rechtlich zwischen Beichtvater und Beichtkind besteht, nicht hinaus. Dafl

% Im folgenden abgek. SV, zitiert nach Seite und Zeile aus Arthur Wyf: Hess.
U.B.I., U.B. d. DO-Ballei Hessen I (1207—1299) — Publ. aus d. Preuff. St.A.
III, Leipzig 1879.

34 Schon Wenck 1907, S. 140.

3 Lib. 450f.
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damit die ehelichen Rechte des Gatten gewahrt blicben, ist selbstverstind-
lich. Dafl beide Partner jene Bindung besonders ernst nahmen, hat wohl
in ihrer Umgebung den Gedanken an eine besonders enge Verpflichtung
aufkommen lassen. Es handelt sich jedoch bei dem Vorgang in der Katha-
tinenkirche um nichts anderes als um das Geliibde einer frommen Krieger-
frau, die den Tod ihres Liebsten ins Auge fassen mufl und ihn durch ihr
Eventualopfer abwenden zu konnen hofft.

Andere Aussagen aus dem Kanonisationsprozef§ miissen dhnlich gedeutet
werden. So die spielerische Bekleidung mit Bettlergewindern und die
halb lockende, halb ingstliche Ausmalung ecines kiinftigen Betteldaseins.®
Man hat an dieser Szene immer nur die asketische Stimmung hervor-
gehoben und sie einseitig franziskanisch verstehen wollen, obwohl das
ganze Monchtum ideell von der Armutsforderung lebt und die ,miseria
pro deo’ zu erleiden sowohl fiir die Schiiler Bernhards wie fiir die des
heiligen Franz das eigentliche religiose Ideal darstelle. Man sollte sich
dabei aber immer klar machen, dafl fiir die Fiirstin die Verwirklichung
dieses Ideals stets den Tod ihres Mannes voraussetzte, und dafl sie um
ihn bangte, wenn sie jenen Phantasien sich hingab.

Eine parallele Aussage® bringt, wenn sie auch nachtrigliche Redak-
torenarbeit ist, jene Stimmung von Todesangst, gemischt mit Gattenliebe
und Liebe zur Askese, noch krasser zur Geltung. Danach hat Elisabeth
in Abwesenheit ihres Gatten Witwenkleider und Witwenschleier getragen,
in Erwartung seiner Heimkehr sich aber besonders kostlich geschmiidkt,
um ihn nicht zur ehelichen Untreue zu verleiten; ,wir wollen doch
zusammen des ewigen Lebens teilhaftig werden® — damit pflegte sie
dieses seltsam widerspruchsvolle Verfahren zu begriinden.

Sie warb auch unter ihren Besucherinnen fiir asketische Haltung in der
Kleidung und fiir das Abstinenzgeliibde im Falle der Verwitwung:* Kreuz-
zugszeit ist Zeit der Heiligung fiir die gesamte Christenheit. Durch solche
Enthaltsamkeit — und nicht nur durch Kollektenopfer — kénnen auch
die Frauen zum Siege der Kreuzfahrer beitragen. Aus solchen Erwiagungen

heraus und unter solchen Absichten hat auch Jakob von Vitry bei seinen:

Kreuzpredigten * Frauen das Kreuz iibergeben; und Ahnliches wird wohl
auch Elisabeth in solchen werbenden Gesprichen gedacht haben.
Asketische Vorleistungen im Blick auf die Kreuzzugsgefahren und
Kreuzzugssiege sind also spontane Auflerungen der Laienfrommigkeit der
Zeit; sie brauchen nicht besonders befohlen zu werden, Mit keinem Worte
wird Konrad in den Aussagen der Isentrud — er selbst schweigt dariiber

in seinem Bericht — fiir die nichtlichen Gebete und Geifielungen Elisa- :

beths verantwortlich gemacht. Er wird um sie gewufit, sie also auch gebil-

36 Lib. 477 ff.

% Lib. 616 ff; vgl. Huyskens Einfihrung S. XLII.

38 Tib. 626 ff.

39 é{einhoflfc_i Réhricht; Briefe d. Jacobus de Vitriaco 1216, ZKG 14, 1894,
e () 6
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ligt haben. Aber Elisabeth hat sie schon vorher in der Fastenzeit und an
den Freitagen durchgefiihrt," sie sind fiir sie also ein erprobtes Mittel zur
Nachfolge des Gekreuzigten. Dafl sie sie hiufiger gebraucht, seit sie unter
Konrads geistlicher Leitung steht, ist verstindlich; aber sie als eine von
ihm verhingte Zwangsauflage anzusehen, hiefle aus ecinem ,post® ein
,propter’ machen. Konrads Einzug in den landgriflichen Hof hingt ebenso
mit dem nahenden Kreuzzug zusammen wie Elisabeths gesteigerte religiose
Aktivitit. Sie will diese anstrengenden nichtlichen Ubungen, legt alles
darauf an, sie moglichst ohne Stérung ihres Mannes durchzufilhren und
li8t in seiner Abwesenheit threm Willen véllig freien Lauf.* Sie will mit
dem allen dem Gatten helfen. Und Ludwig liflt es sich gefallen, nicht
ohne auf ein gesundes Mafl zu dringen. Warum It er die Dinge
geschehen? Aus gutmiitiger Verliebtheit? Isentrud sagt, aus Gottesfurcht;
er will seiner Frau alles ermdglichen, was zum Heil ibrer Seele dient.
Und Cisarius von Heisterbach, der die Menschen seiner Zeit kennt, wenn
er mit ihren Uberlieferungen auch manchmal gar frei verfihrt, biegt den
Satz ein klein wenig um: der Fiirst, der zur Befreiung des irdischen Jeru-
salem sein Leben hingibt, 1iflt Elisabeth zuriick, damit sie fiir seine Seele
sorge und ihm das himmlische Jerusalem erringen helfe.®®

All diese Ziige aus dem Leben der frommen Landgrifin lassen sich
rein aus dem religidsen Erbe erkliren, das sie iiberkommen hat und mit
den Frommen ihrer Zeit teilt. Konrad hat nichts hinzugetan und nichts
weggenommen; in seiner Person verkorpert der Kreuzprediger den nahen-
den Krieg und die Heilsmittel, durch die die Kirche den Sieg herbeizu-
fithren verspricht. Auch an Elisabeths Werken der Nichstenlicbe hat er
keinen besonderen Anteil. Die Aussagen der Migde fithren dafiir viele
Beispiele an, und Konrad beschreibt Mafinahmen, die von Elisabeth im
Vorsommer 1226 zur Bekidmpfung der Hungersnot ergriffen wurden, mit
besonderer Antecilnahme. Auch hier werden nur Ziige, die zum alther-
gebrachten Bilde wohledtiger fiirstlicher Frauen gehoren, unter dem Ein-
druck besonderer Zeitliufte in besonderer Schirfe und Klarheit sichtbar.

Eine asketische Ubung aus dieser Zeit geht unmittelbar auf Konrad
zuriick. Sie bringt eine besondere dramatische Spannung in Elisabeths Ge-
schichte hinein; denn sie ist Anlafl zu vielfachen Kimpfen und Mifiver-
stindnissen. Noch wir spiteren Interpreten haben damit zu tun. Denn
worauf beziehen sich die Speiseverbote, die Konrad seinem Beichtkinde
auferlegte? Womit begriindet er sie, und was sollen sie bezwecken? Soviele

% Lib. 607 ff.

4l Tib: 5658

2T b 922 £

1 Die Schriften d. C. v. H. iib. d. hl. Elis. v. Th. hrsg. v. A. Huyskens, Publ.
d. Ges. f. Rhein. Gesch.kunde XLIII, 3, Bonn 1937, S. 329 ff. Hier 362, 35 ff:
Hic cum proficisceretur ad liberationem Jerusalem terrestris, beate Elyzabeth
uxori sue ad omnia exercenda que ad honorem Dei spectant, in rebus suis
Liberam tribuit facultatem, utilem anime sue illam relinquens heredem. (Das

kursiv Gedruckte Zusatz d. Cis.)
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Fragen, soviele Antworten; und wir kommen iiber Vermutungen nicht
hinaus. Klar ist nach Isentruds Bericht * nur — auch hier wieder schweigt
die Summa Vitae —, dafl Konrad seinem Beichtkind keinen Katalog ver-
botener und erlaubter Speisen in die Hand gab, sondern daf er es in
jedem Falle vor die Entscheidung des Gewissens stellte. Und zwar muflte
Elisabeth entscheiden, ob die Speisen von rechtmifligen Besitzungen (iusta
bona) ihres Gatten stammten oder nicht. Dabei muf man sich vorstellen,
dafl sich der Hof auf einzelnen Schlgssern im Lande abwechselnd aufhielt
und dabei durch Naturallieferungen aus der Umgebung unterhalten wurde.
Unrechtes Gut war dann etwa alles, was aus geistlichen Pfriinden und
Stiftungen stammte. Und so weckte Konrad am Fiirstenhof selbst den
Protest gegen die Skrupellosigkeit, mit der sich die aufsteigende Landes-
herrschaft besonders auch in Thiiringen kirchlichen Besitz angecignet hatte.

Vor allem richtet sich das Mifitrauen gegen die Art, wie die Beamten-
schaft des werdenden Territorialstaates dem Volke Gelder abprefite. Man
hat darin in der Generation um 1900 — aber schon der Marburger Kit-
chenhistoriker E. L. Th. Henke hat 1861 so geurteilt ¥ — einen sozialen
Zug sehen wollen, den Konrad bei Elisabeth herangebildet habe; aber
daran ist doch wohl nicht zu denken. Hier spricht sich vielmehr der Rigoris-
mus der kirchlichen Reformkreise aus, die von Cluny an bis Citeau und
Prémontré das Geld fiir verdichtig hielten, wenn es nicht unmittelbar
kirchlichen Zwecken diente; und die darum den werdenden modernen
Finanz- und Beamtenstaat ebenso verwarfen, wie sic die Finanzpraktiken

der Kurie férdern halfen. Alles Geld, was nicht der Kirche zufill, 35

sindhaftes Wuchergeld, alles, was gegen bar fiir die fiirstliche Tafel gekauft
wird, ist nicht blofi verderblicher Luxus, sondern auch gottwidrige und
darum verbotene Speise. Indem Elisabeth diese Grundsitze durchfiihrte,
nicht bloff am heimatlichen Hofe, wo ihr Gatte ihr Gebaren verstand und
duldete, sondern auch auswirts bei festlichen Zusammenkiinften,®* schuf sie

sich viel Feindschaft.

Wollte man diese Auflage, die Konrad seinem Beichtkind machte, als
eine Dauermafinahme verstehen, dann miifite man ihm die Absicht zu-
schieben, aus einem Fiirstenhof ein Kloster zu machen; daran hat er sicher
nicht gedacht. Deutet man aber das Verbot als Stiick einer Interimsethik,
die bis zum siegreichen Ende des Kreuzzugs gelten sollte, dann hat man
den Schliissel zum Verstindnis in der Hand. Im Blick auf den kommenden
Kreuzzug wirbt der Kreuzprediger fiir eine Haltung, die das dem heiligen
Petrus tibergebene Territorium zum heiligen Lande machen soll. Alles Un-

4 Tib. 458 ff.
4 Konrad von Marburg, Beichtvater d. hl. Elisabeth und Inquisitor, S. 15.
452 Lib. 540 ff.
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recht soll beseitigt, das gottliche Recht durchgefithrt werden, damit Gott
den Sieg verleihen kann. Und eine schwache Frau mufl, weil sie die Landes-
herrin ist, den Ménnern, die das Kreuz genommen haben, zcigen, wie man
geistliche Siege erringt. Und sie unterstellt sich willig der Last und fiigt sie
den frommen Leistungen hinzu, die sie selber schon um des heiligen Werkes
und um ihres Gatten willen, der ein Hauptwerkzeug werden soll, auf sich
genommen hat. ,Den Ofen hat sie in Werken leidenschaftlicher Liebe
glihend gehalten; denn sie hat Gott und den Nachsten feurig geliebt. Und
wohnend am verzehrenden Feuer und an der ewigen Glut hat sie die
Habsucht, die Mutter des Streites, ausgeldscht und hat ihre Hand von
unrechtem Gute weggezogen® — so hat Papst Gregor IX. anlifilich ihrer
Heiligsprechung von der Einhaltung ihrer Speiseverbote geurteilt.

In allen diesen Auflerungen einer Kreuzzugsfrommigkeit, die sich von
der rigorosen Strenge der monastischen Reformbewegungen vergangener
Jahrhunderte nihrt, stimmen Konrad und Elisabeth iiberein. Die Fiirstin
hat sie groflenteils gekannt und, wenn auch in geringerem Mafle, sich darin
geiibt, ehe sie Konrads Beichtkind wurde. Und der Kreuzprediger lebt
selbst in dieser Frommigkeit und hat Elisabeth in ihr bestirkt. Es besteht
— unter dem Zeichen des Kreuzes — innerste Ubereinstimmung zwischen
beiden; und erst, wenn die unmittelbare Beziehung zum Kreuzzug beendet
sein wird, wird ihr Verhiltnis in ein neues Stadium eintreten miissen.

Ehe wir uns ihm zuwenden, wollen wir den Versuch machen, jene
monastische Reformfrommigkeit im Blidk auf Konrad ndher zu bestimmen.
War Konrad Ménch? Die bisherige Forschung hat die Frage fast durch-
gehend verneint; er war ein ,einfacher Weltgeistlicher®, so lauter seit
Mielke*” und dem jungen Wenck* die Parole; dafl er zur Mainzer Didzese
gehore, fiigte der neueste Biograph noch hinzu.* Daff Konrad als ,einfacher
Weltgeistlicher der Mainzer Dibzese® hier nicht die schiedsrichterlichen
Funktionen wahrnehmen konnte, die er tatsichlich ausgeiibt hat, und daff
er in dieser Stellung nicht landgriflicher Vertrauensmann werden und die
antimainzische Kirchenpolitik Thiiringens unterstiitzen konnte, mufl nach
allem Gesagten einleuchten. Héochstens lifit man gelten, dafl er gegen Ende

% Aus dem Briefe Gregors IX. an Konigin Beatrix von Kastilien vom 7. Juni
1235 (unmittelbar nach Elisabeths am 1. Juni erfolgter Heiligsprechung!),
mitgeteilt v. Leonhard Lemmens OFM. in d. Mitteilungen d. Hist. Ver. d
Ditz. Fulda IV, 1901, S. 1 ff.

g Helmus::h Mielke: Zur Biographie d. hl. Elisabeth, Ldgr. v. Thiir. Diss. Rostock
1888, S. 52. :

8 Karl Wenck: Die Heilige Elisabeth — HZ 69, 1892, S. 229

# Paul Braun: Der Beichtvater d. hl. Elisabeth und deutsche Inquisitor Konrad
v. Marburg, Diss. Jena 1909 S. 33. Ldw. Forg (Die Ketzerverfolgung in
Deutschland unter Gregor IX., 1932) begriindet mit der angeblichen Zuge-
hérigkeit Konrads zur Mainzer Dibzese seine These, die bischofl. Inquisition
habe unter Gregor IX. noch unbeschrinkt fortbestanden.

Ztschr f. K.-G. LXV, 3
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seines Lebens — unter dem Eindruck von Elisabeths Tode — Tertiarier bei
den Franziskanern geworden sei.®

Inzwischen hat nun K. H. May® in einer sehr vorsichtigen und griind-
lichen Weise Konrads nahe Beziehungen zum Primonstratenscrorden er-
wiesen. Ich glaube, in der von ihm angegebenen Richtung und in dankbarer
Anerkennung seiner Ergebnisse noch einen Schritt weitergehen zu kénnen:
Konrad geh6rt zum Arnsteiner Konvent. Zunichst hat mich die Priifung
des Arnsteiner Nekrologiums * davon iiberzeugt, daf unter der Bezeich-
nung ,frater noster’ nur Angehdrige des Arnsteiner 1139 gegriindeten Pri-
monstratenserstiftes zu verstehen sind, auswirtige Primonstratenser also
nur dann, wenn sie von Arnstein aus in eine andere Stelle delegiert sind.
Selbst Angehbrige des Stiftes Gottesgnaden, von dem aus einst Arnstein
gegriindet worden war, und das, der Sitte der Primonstratenser gemifs,
cine dauernde Aufsichtsfunktion iiber das Lahnkloster ausiibte, werden im
Nekrolog nicht durch den Brudernamen ausgezeichnet. Zudem ist den Pri-
monstratensern die mit den Bettelorden aufgekommene Sitte noch fremd,
sich in aller Offentlichkeit jenes Namens zu bedienen; er ist offenbar
nur fiir den Gebrauch innerhalb des Konvents bestimmt. Damit und mit
den gleich zu behandelnden besonderen kirchlichen Funktionen der Pri-
monstratenser hingt es zusammen, dafl sie vor der Offentlichkeit und in
ihren Schriften ihre Ordenszugehdrigkeit nicht erwihnen;® wir brauchen
uns daher nicht zu wundern, dafl es auch bei Konrad nicht geschieht.
Auch als ,frater ad succurrendum‘ — so nennen die Primonstratenser die
minnlichen Glieder einer den spiteren dritten Orden der Bettelmonche
nahe kommenden Institution; zu der auch Frauen gehdren kénnen — kann
er nicht angesprochen werden; ein solcher kann nur ein Laie sein, der be-
stimmte Gebets- und Beichtverpflichtungen {ibernommen hat.®

Die Primonstratenser sind in erster Linie nicht ein Monchsorden, son-
dern eine Genossenschaft von Priestern, genauer von Chorherrn. Von den
Augustinern, die auch Regularkanoniker sind und unter der Regel Augustins
stehen, unterscheiden sie sich dreifach: durch den Rigorismus ihrer Lebens-
fihrung, durch ihre straffere Organisation — sie haben das System der

% E. Winkelmann: Deutschlands erster Inquisitor — Dtsch. Rundschau, hersg.
v. Julius Rodenberg 28, 1881, S. 224; Balthasar Kaltner: Konrad v. Marburg
und die Inquisition in Deutschland, Prag 1882, S. 81 f. Vgl. d. Ubersicht iib.
d. Forschung, die Karl Hermann May (zur Gesch. Konrads v. Marburg — Hess.
JB. f. Landesgesch. I, 1951, S. 89 ff) neuestens zu diesem Punkte gegeben hat.

51.2.2.0..S, 87 ff, bes. 92 ff.

" Hrsg. v. Becker in: Annalen d. Ver. f. Nassauische Altertumskunde u. Gesch.
forschg. 16, 1881.

53 Selbst ein Mann wie Anselm von Havelberg hat sie in seinen Schriften nicht
klar ausgesprochen; vgl. die Griinde, aus denen sie doch ersichtlich ist, bei
Hans Lauerer: Die theol. Anschauungen d. Bischofs A. v. H., Diss. Erlangen
1911. Auch in den Urkunden der Zeit, soweit sie sich nicht auf Kldster,
sondern auf Personen beziehen, wird die Zugehorigkeit zum Primonstratenser-
orden selten hervorgehoben.

54 Johannes Le Paige: Bibliotheca Praemonstratensis Ordinis, Paris 1633, S. 311 f.
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Filiation von den Zisterziensern entlehnt, es freilich nicht so streng durch-
filhren konnen — und durch ihre Verbindung zwischen kontemplativem
und aktivem Leben. Thr Griinder Norbert, aus dem Stift Skt. Viktor zu
Xanten hervorgegangen, hat sich die Reform und Aktivierung der Stifts-
geistlichkeit zum Ziele gesetzt; er hat sich dabei in erster Linie als aposto-
lischer Prediger gefiihlt.® Zu Fuff oder auf einem Esel reitend und in welt-
priesterlicher Kleidung — ganz wie es auch von Konrad berichtet wird —
durchzieht er predigend das Land; ,pauper pauperibus serviebat® — so be-
richter die Chronik von Gottesgnaden iiber ihn.* Ja, es lassen sich franzis-
kanische Ziige in dem Primonstratensertum, solange es noch gesund war,
nicht verkennen; Georg Schreiber hat sie noch bis in die erste Hilfte des
13. Jahrhunderts hinein feststellen kdnnen.”” Und wir verstehen es auch
von diesem Zusammenhang aus, wie wenig Anlafl Konrad von Marburg
haben konnte, franziskanische Einfliisse — wir lassen noch offen, wie stark
sie waren — bei Elisabeth zu bekimpfen, wie falsch es daher wire, Elisa-
beths innere Entwicklung aus dem Gegensatz zwischen franziskanischer
Radikalitit und Konrads ,Verniinftigkeit® zu erkldren, und wie nahe es lag,
daff der Kreuzprediger in seinen spdteren Jahren mit Franziskanern zu-
sammenarbeitete.

Wir haben in der clisabethanischen Uberlieferung eine Stelle, die fiir
Konrads primonstratensische Herkunft spricht. Wohl nicht lange vor ihrem
Ende erklirt die Landgrifin: Sie habe lieber als irgendeinem Bischof oder
Abt dem Magister Konrad Gehorsam geleistet, ,der nichts besitzt, sondern

8 E. de Moreau S.].: Histoire de I’Eglise en Belgique III, Bruxelles 1945, S. 451
iiber die Norbertiner: ,Ils constituent en effet un corps de prétres obligés
de se devouer a la predication et au ministére des dmes®.

Franz Winter: Die Pramonstratenser d. 12. Jahrhunderts und ihre Bedeutung
f. d. nordostl. Deutschl. Berlin 1865, S. 327.

Primonstratensische Frommigkeit u. d. Anfinge d. Herz-Jesu-Gedankens =-
Zischr. f. kath. Theol. 64, 1940, S. 181 ff.; Mittelalterl. Passionsmystik u.
-frommigkeit — Theol. Quartalschrifc 1941, S. 32 ff, — Schreiber hebt den
Zusammenhang dieser Motive mit der Frémmigkeit der Kreuzziige kriftig
hervor. Vgl. das Urteil, das der Primonstratenser Philipp von Harvengt (gest.
1183) in De continentia clericorum iiber seinen Orden fillt (mitget. von Le
Paige, 2.2.0. S. 11): Abjecto saeculo pecuniatae facultatis execrantes mortifera
lenocinia propriae voluntatis, relinquentes eas quas vel habebant vel ambiebant
Ecclesiae praefecturas, ducentes pro nihilo dignitates velocius transituras
tantum studium labori, silentio, paupertati, tantam denique impenderunt dili-
gentiam sanctitati, ut apud eos inveniri posset et laboriosa afflictio mona-
chorum et sancta et devota religio clericorum. — Uber die geschichtliche
Nachwirkung der Primonstratenser vgl. H. Heijman: Untersuchungen iiber d.
Primonstratenser-Gewohnheiten, Analecta Praemonstratensia IV, 1928, S. 356:
»Es bleibt das grofle Verdienst d. hl. Norbert, dafl er durch die Synthese von
Selbstheiligung und Seelenfithrung die Entstehung der nach ihm kommenden
aktiven Orden ermoglicht hat, auch wenn sein Orden selbst sich mit der
Zeit auf das meist lindliche Pfarramt beschrinken mufite.”
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ganz bettelarm ist“.*® Anldfilich dieser Gegeniiberstellung zwischen Konrad
und den hohen Prilaten kommt die Theorie von dem Weltpriester, der
freiwillig auf jede Pfriinde verzichtet habe, in Verlegenheit. Gibt es iiber-
haupt im hohen Mittelalter einen pfriindenlosen Kleriker, der nicht einer
geistlichen Genossenschaft angehort? Die Frage stellen heifit sie verneinen;
es mufl dann nur untersucht werden, um welche Genossenschaft es sich
handelt. Wir haben gesehen, dafl neben Kanonikern vornehmlich Zister-
zienser und Pramonstratenser als Kreuzprediger verwandt wurden. Die
benediktinische Ordensfamilie kommt fiir dieses Amt nicht in Betracht; und
auch bei den Zisterziensern war die Klausur so streng, dafl nur Abte,
hochstens Prioren fiir gesamtkirchliche Aufgaben verwandt wurden. Die
Primonstratenser aber legten die Armutsforderung besonders streng aus
und hatten sich von Anfang an dem Predigtamt verschrieben; sie waren
Kanoniker, verecinigten also in idealer Weise alle Vorziige, die man fiir-
einen apostolischen Prediger wiinschen konnte. Von ihnen aus war nicht nur
der Ubergang in hohe kuriale Amter oder auf Bischofssitze moglich — zu
Konrads Zeiten z. B. wurde der bisherige Generalabt von Prémontré, Ger-
vasius, 1220 pipstlicher Poenitentiarius und Bischof von Séez®™ — auch fiir
besondere pipstliche Auftrige wurden sie hiufig verwandt.® Dafl sie schon
zu Anfang des 13. Jahrhunderts in Paris Doktoren der Theologie stellten,
héren wir gelegentlich;* der Magistergrad ist also fiir einen Pramonstraten-
ser nichts Auflergewohnliches.

Cisarius von Heisterbach hat an Konrad hervorgehoben, dafl er Welt-
priesterkleidung trug.®® Man hat diesen Satz als Hauptstiitze fur die her-
kémmliche Theorie verwandt, ohne zu iiberlegen, was den Geschichtsschrei-
ber bewogen haben soll, eine solche Selbstverstindlichkeit — vom Stand-

8 So iibersetzt Michael Bihl: Die Hlg. Elisabeth v. Thiir. als Tertiarin — Fran-
ziskan. Studien 18, 1931, S. 262! ganz richtig das ,mendicans® aus Lib. 1885;
schon Braun hatte, 2.2.0. S. 31 dem richtigen Empfinden Ausdruck gegeben,
einem Bettelmdnch gegeniiber sei ein solches Lob freiwilliger Armut iiber-
fliissig; und schon Balthasar Kaltner hatte a.a.0. S. 77 auf die Unmdglichkeit
aufmerksam gemacht, dafl Elisabeth Konrad als einen in Klausur lebenden
Mbonch in seiner Krankheit habe besuchen konnen; vgl. SV 34,8.

5 Le Paige, 2.2:0. S. 924; G. war auch literarisch titig, a.a.0. S. 305. Uber

ithn auch C. L. Hugo: Sacri et canonici ordinis Praemonstratensis Annales I,

1734, S. 18 f.

Das beweisen zwei Privilegien vom Juni 1222, wonach sie nur in besonderen

Fillen zu solchen Diensten herangezogen werden konnten, Le Paige 653 f. Von

den zustindigen Bischofen oder Landesherren durften sie nur als Kapline

oder Elemosynarier verwandt werden, Le Paige S. 828.

Le Paige, S. 305; 1295 erfolgte durch Bonifaz VIII. eine grundsitzliche Re-

gelung ihres Universitdtsstudiums, 2.2.0. S. 692.

2.2.0. 351, 24 ff: Qui Cunradus licet uteretur habitu clericorum secularium,

nil tamen in hoc (mundo) possidebat neque possidere curabat, non prebendas,

non ecclesias seu quaslibet alias dignitates, corpus suum assiduis jejuniis et
multis laboribus affligens et macerans, ne forte, aliis predicans, ipse reprobus
inveniretur. — Zur Kleidungsfrage vgl. May a.a.0. S. 91; hier Anm. 40a der

Hinweis auf Norberts Kleidung.
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punkt jener Theorie aus geschen — besonders auszusprechen. Nein, jener
Satz bekommt nur Sinn, wenn Konrad ein Kleriker war, fiir den jene
Kleidung ungewdhnlich war. Und das war sie in der Tat fiir einen Pri-
monstratenser.

In der Idee dieses Priesterordens liegt die Spannung begriindet zwischen
klosterlicher Abgeschiedenheit und Kontemplation einerseits und kirchlicher
Aktivitit — die sich dann notgedrungen der gesamtkirchlichen Arbeits-
organisation einfiigen muff — andrerseits, also auch zwischen einer Auto-
nomie — die wohl Exemption des Einzelklosters vom Bischof forderte, aber
straffe ordensmiflige Zusammenfassung unter dem Papst nicht ausschlofl —
und einer Eingliederung in den Ditzésanverband. Norbert mag zuerst das
kontemplative und ordensmifige Motiv stirker hervorgehoben haben; und
in dem franzdsisch-rheinlindischen Zweig des Ordens waltete es allezeit
vor. In seinen spiteren Jahren freilich, als Erzbischof von Magdeburg, hat
Norbert den Einbau seines Ordens in die verfafite Kirche betrieben — auf
dem ostlichen Kolonialgebiet vornechmlich, aber nicht nur hier; auch im
Westen waren einzelne Primonstratenserpropste zugleich Archidiakonen.
Und in den 6stlichen Konventen — im Marienkloster in Magdeburg an der
Spitze und dann in Gottesgnaden, dem Mutterkloster von Arnstein — hielt
man allezeit diese ,episkopale’ Haltung fest; und der Zusammenschlufl mit
Prémontré war dementsprechend locker. Gerade erst 1224 hatte der Kar-
dinallegat Konrad von Urach in Metz ein Abkommen vermittelt, wonach
die Gstlichen Konvente wenigstens alle drei Jahre das Generalkapitel in
Prémontré besuchen mufiten.®® Die Auseinandersetzungen sind damit nicht
abgeschlossen; sie haben sich bis zum Ende des 13. Jahrhunderts hingezogen.

Ein Dokument dieser Streitigkeiten bilden die Statuten in ihren ver-
schiedenen Fassungen.® Auflerlich aber taten sie sich kund in der Kleidung:
Die ,episkopale’ magdeburger Richtung trug das gewdhnliche Gewand der
Chorherrn, die ,franzosische’ Gruppe das weille Monchsgewand, das die
Anhinger dieser Richtung mit dem Glanze biblischer und altkirchlicher
Uberlieferungen schmiidsten.®® Die Kurie stand auf seiten dieser Gruppe;
1198 hatte Innozenz III. verboten, dafl ein Primonstratenser, aufler wenn
eine offensichtliche Notwendigkeit vorlige, im Weltpriesterkleid an die
Kurie kommen diirfe.®® Aber die Tatsache dieses Verbotes zeigt, wie ver-
breitet der verworfene Brauch war.

Auch Konrad von Marburg hat ihn also geteilt. Sein Mutterkloster
Arnstein befand sich in schwieriger Situation und war auf vermittelnde
Haltung angewiesen. Als Griindung von Gottesgnaden war es von diesem
Stift und damit indirekt von Unser lieben Frauen in Magdeburg abhingig;

% Dob. Nr. 2170 v. 29. Nov. 1224; Gustav Hertel: U.B. d. Klosters Unserer
Lieben Frauen zu Magdeburg; Gesch.quellen d. Prov. Sachsen II, 1878, Nr. 102.

64 Vol. zum Folgenden H. Heijman, a.2.0. S. 5 ff.

% Te Paige S. 18 ff; vgl. Fr. Petit: Les vétements des Prémontrés au XIle
sitcle — Annal. Praem. 15, 1939, S. 17 ff.

9 Le Paige, S. 644.
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seine geographische Lage aber wies es an den Westen, besonders an das
benachbarte Rommersdorf, das durch das von ihm abhingige Frauenkloster
Altenburg in das Lahntal hiniibergriff. Schon vor 1151 hatte sich Arnstein
von den Magdeburgern unabhingig zu machen versucht.”” Aber noch 1224
im Metzer Vertrag mufite der Propst von St. Marien in Magdeburg auf
alle seine Rechte gegeniiber den Klostern Vefira und Arnstein vor dem
Kardinallegaten Konrad von Urach verzichten; und man kann sich kaum
vorstellen, daf bei dieser Entscheidung Konrad nicht irgendwie — férdernd
oder hemmend — mitgewirkt haben sollte.

Es wird schwer sein, diese seine Stellungnahme einigermaflen festzu-
legen. Einerseits weist ihn seine Verbindung mit Bischof Konrad von Hildes-
heim und dem Altbischof Konrad von Halberstadt in den Ostraum; und
urkundliche Spuren seiner dortigen Titigkeit sind nachzuweisen.®® Andrer-
seits hat er offenbar engere Bezichungen zu Rommersdorf unterhalten. In
der dortigen Uberlieferung spielt er eine betrichtliche Rolle;” offenbar hat
ihn immer wieder seine Kreuzpredigertitigkeit mit den Rommersdorfer
Chorherrn zusammengebracht. So halten sich die dufleren Zeugnisse die
Waage, fiir die Sachfrage machen sie keine Entscheidung médglich. Wahr-
scheinlich I8¢ sich Konrad in die im Primonstratenserorden aufgebrochenen
Streitigkeiten garnicht einordnen; er, der Urnorbeértiner, befindet sich in
einer Lage, in der jene gegenstandslos waren. Die Anhinger der urspriing-
lichen ,episkopalen® Linie drohten Pfriindeninhaber zu werden, wie die nicht-
regulierten Kanoniker es schon lange waren; und was fiir eine Bedeutung
hatten die Didzesen fiir ein geistliches Wirken in einer Zeit, da die Bischofe
in erster Linie Reichsfiirsten waren und man die geistlichen Impulse aus-
schlieflich von Rom erwartete? Und die sich unter dem Vorwande der
Kontemplation in ihre Kldster zuriickzogen und den Dienst als apostolische
Prediger quittierten, waren im Innersten ebensowenig die geistlichen Briider

07 Heijman, a.2.0. S. 129; iiber die endgiiltige Regelung von 1295 F. Hertel 2.2.0.
N 159,

68 Vgl. zuletzt Braun, a.2.0.; 1218 wird er in einer Schiedsgerichtsangelegenheit
als Kreuzprediger fiir die Ditzese Mainz und (oder?) Meiflen bezeichnet; Otto
von Heinemann: Codex diplomaticus Anhaltinus TI, 1875, Nr. 27; wvgl.
Nr. 39 f; 1219 ist er zusammen mit dem Erzbischof von Magdeburg Schieds-
richter in dem zwischen dem Bischof von Halberstadt und der Kbtissin von
Quedlinburg iiber die Jurisdiktionsanspriiche des Bischofs ausgebrochenen
Streite; Gustav Schmidt: UB. des Hochstifts Halberstadt und seiner Bischife T,
1883, Nr. 505 u. 544,

® Durch die Giite von Herrn Pfarrer Dr. K. H. May, Kemel iib. Bad Schwal-
bach, konnte ich die Konrad betreffenden Stellen einsehen, die der Alten-
berger Prior und spitere Rommersdorfer Abt Petrus Diederich zwischen 1643
und 1657 in seinen Antiquitates Monasterii Aldenburgensis (vorh. im Fiirstl.
Solms’schen Archiv zu Braunfels) niedergeschrieben hat. May verdanken wir
auch den Hinweis auf den Konrad betreffenden Eintrag im Rommersdorfer
Nekrolog. Dafl die wichtigsten Akten aus Konrads Marburger Spitzeit dem
Rommersdorfer Bullarium entstammen, ist aus der Urkundensammlung von
Wy bekannt.
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des asketischen und willensstarken Kreuzpredigers. So wird es verstindlich,
dafl er auf die Zugehorigkeit zu seinem Orden vor der Offentlichkeit kein
besonderes Gewicht legte und daf sie relativ unbekannt blieb.”

Wenn Konrad ein Primonstratenser war, was ergibt sich dann aus
dieser seiner Ordenzugehdrigkeit fiir sein Verhiltnis zu einer religios emp-
finglichen, von #hnlichen monastischen Idealen bestimmten Frauenseele wie
der Elisabeths? Es ist bekannt, dafR Norberts Ideale schr bald auf die
Frauen seiner Zeit Anziehungskraft ausiibten und dafl er seine Nieder-
lassungen urspriinglich als Doppelkloster gegriindet hat.”* Eine Reform der
Kanonissenstifte war ebenso wie die der Kanonikerstifte sein Ziel. Der
Zustrom der Frauen zum Primonstratenserorden dauerte noch an, nachdem
die FrauenklSster von denen der Minner getrennt und auch organisatorisch
in ein etwas loseres Verhiltnis — bei vermogensrechtlicher Selbstindig-
keit — gebracht worden waren: fiir die Geschichte der religidsen Frauen-
bewegung des ganzen 12. Jahrhunderts spielen die Primonstratenser neben
den Zisterziensern eine wichtige Rolle. Hier wie dort hat man es schlieflich
nicht mehr verantworten zu konnen geglaubt, daf man die besten Krifte
der Minnerkonvente unter Hintansetzung anderer Aufgaben fiir die Frauen-
seelsorge einsetzte. Und schon seit 1198 — bei den Zisterziensern erst seit
1228 — hielten sich die Primonstratenser von der Frauenarbeit fern. Unter
Billigung fritherer Beschliisse des Generalkapitels verordnete damals Inno-
zenz 111, daf neue Schwestern oder weibliche Konversen iiber das vor-
handene Maf hinaus nicht mehr aufgenommen werden diirften.” Damit war
cine Grenze gesetzt, die es einem Manne wie Konrad unmoglich machte,
etwa im Rahmen seines Ordens eine neue Gemeinschaft frommer Frauen zu
begriinden. Das ist eine fiir die Marburger Spitalstiftung der heiligen Elisa-
beth auflerordentlich wichtige Voraussetzung, die, wie wir noch sehen wer-
den, nicht nur unter negativem Vorzeichen betrachtet werden darf.

Wir miissen uns dabei vor Augen halten, dafl die meisten der von uns
genannten Kreuzprediger ein positives Verhiltnis zu der religiésen Frauen-
bewegung ihrer Zeit besessen haben. Fiir Jakob von Vitry ist das eine
bekannte Tatsache. Von ihm und Maria von Oignie hat die Bewegung der
Beginen ihren Ausgang genommen; er hat ihnen und Zhnlichen freigebilde-

1 Wahrscheinlich redet Cisarius v. Heisterbach deshalb nur so andeutend von
diesen Dingen, weil in den 3Cer Jahren des Jahrhunderts die Zugehdrigkeit
zum Primonstratenserorden in kirchlichen Reformkreisen — und besonders
bei den Zisterziensern — nicht eindeutig als Empfehlung gelten konnte: 1233
hatten sich in Prémontré die Konversen gegen den Abt erhoben; seit 1232
losten sich pipstlich bestellte Visitationskommissionen ab, in denen Zister-
zienseribte das filhrende Wort hatten. Man kann verstehen, dafl ein Zister-
ziensermonch wie Cisarius iiber den nah verwandten Orden am liebsten die
Decke des Schweigens hiillte; vgl. Le Paige 659 ff, 925 ff; L. Auvray: Les
Registres de Gregoire IX, I, 1896, von Nr. 801 ab passim.

Stephanus Hilpisch: Die Doppelkloster; Entstehung und Organisation = Beitr.
z. Gesch. d. alten Monchtums u. d. Benediktinerordens 15, 1928.

2 Le Paige 644, 826.

1

=
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ten Genossenschaften frommer Frauen 1216 bei Honorius III. Duldung
erwirke. Auf die Titigkeit des Osnabriicker Kanonikus, spiteren Dom-
dechanten Magister Johannes von Osnabriick hat schon Grundmann hinge-
wiesen.” Wir begegnen ihm 1227 als papstlichem Vertrauensmann™ und
seit 1236 als Kreuzprediger.™ Als solcher hatte er sich auch der eben neu
gegriindeten Beginenhiuser anzunchmen, nicht nur speziell in Stadt und
Dibdzese Osnabriick, sondern iiberall in der Kolner Kirchenproyinz, wohin
sein Kreuzzugsauftrag ihn fithree.”

Dafl Kardinallegat Konrad von Urach wihrend seines Deutschland-
aufenthaltes sich der Frauenfrage besonders annahm, zeigt der Auftrag, den
er im Zusammenhang mit der von ihm 1225 in Mainz abgehaltenen Re-
formsynode dem damaligen Hildesheimer Kanoniker Magister Rudolf gab.
Indem er ihn zu seinem Kaplan und zum Praedicator verbi divini inner-
halb seines Legationsbezirkes machte, wies er ihm — auf Vorbilder in
Frankreich zuriickgreifend — den Dienst an den ,fahrenden Weibern®, den
Dirnen, zu. Es ist hier nicht der Ort, die Geschichte Rudolfs und seines
Ordens der Reuerinnen (Sorores Poenitentes Beatae Mariae Magdalenae in
Allemannia) zu erzihlen.” Uns interessiert vor allem, dafl Rudolfs Vor-
gesetzter, Bischof Konrad von Hildesheim, das Werk besonders geférdert
hat; als ,Defensor® hat er ihm zu Anfang der 30er Jahre (bis 1236) vor-
gestanden und ihm tber eine schwere, durch Rudolfs Unzulinglichkeit
heraufbeschworene Krise hinweggeholfen.

Eine hnliche ordensschopferische Tétigkeit zu entfalten war dem Pri-
monstratenser Konrad von Marburg versagt. Jedoch mufl noch auf eine
traditionsbedingte Richtung hingewiesen werden, die der Frauenarbeit seines
Ordens besonders entsprach. Von der Griindung Prémontrés ab hatte Nor-
bert die dortigen Chorfrauen in der Hospitalpflege eingesetzt; dem Armuts-
ideal seines Ordens entsprechend erwuchsen hier besondere Aufgaben tiber
das MaR dessen hinaus, was in der benediktinischen Ordensfamilie bisher
fiir das Klosterhospiz aufgewandt worden war.”® So hatten die Primon-
stratenser das auf der koniglichen Burg Lautern gegriindete Hospital von
Anfang an unter ihre Leitung genommen.” Auch in solcher Arbeit sahen

% Zur Geschichte d. Beginen —Arch. f. Kulturgesch. 21, 1931, S. 307 f; vgl.
auch die grofle Arbeit desselben Verf.: Religiose Bewegungen im Ma., Bln.
1935,

74 F, Philippi: Osnabriicker U.B. II, 1896, Nr. 225.

18 a0 Nr.. 353,

18720005 Nr. 378,

77 Niheres in der zuverlissig gearbeiteten und stoffreichen Dissertation von
André Simon: L’ordre des pénitentes de Ste. Marie-Madeleine en Allemagne,
Freiburg-Schweiz 1918. Vgl. auch Kurt Késter im Jb. f. d. Bistum Mainz,
1948, S. 243 ff.

8 Eine Skizze iiber diese Entwicklungen habe ich gegeben bei Herbert Krimm:
Das Diakonische Amt der Kirche, Stuttgart 1953, Die christliche Diakonie im
Mittelalter.

7 B.F. Nr. 827 bringt unter dem 6. 9. 1215 die Schutzbestitigung Friedrichs IT.;
das Leben der Richwera, der ersten Hospitalvorsteherin von Prémontré, bei
Le Paige 438 f.
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sie eine Verwirklichung ihres Ideals, Kontemplation mit cinem Martha-
dienst zu verbinden. Wenn also Konrad von Marburg vor die Aufgabe
gestellt war, entgegen den Bestimmungen seines Ordens die Seelenfithrung
ciner Frau zu iibernchmen, wies ihn seine Ordenstradition auf die Hospital-
pflege hin und legte ihm den Anschluf an die schon seit dem 12. Jahr-
hundert vorhandene bruderschaftliche Bewegung nahe, aus der Pflegegenos-
senschaften an den stiidtischen Hospitilern fiir Minner und Frauen hervor-
gegangen waren. Und jene Aufgabe trat an ihn heran, als nach dem Tode
Landgraf Ludwig IV. dessen Witwe Elisabeth seinem besonderen Schutze
unterstellt worden war.

111

Fiir die Landgréfin Elisabeth muf} die Katastrophe von Otranto und der
Tod ihres Gatten eine ungeheure seelische Erschiitterung zur Folge gehabt
haben. Alles, was sie an besonderen Leistungen zum Gelingen des grofien
Werkes beizutragen gehofft hatte, war vergeblich geblieben. Es ist bezeich-
nend fiir dic Echtheit ihres religidsen Lebens und fiir die geringe Bedeutung,
die der Leistungsgedanke auch bisher schon bei ihr gehabt hatte, dafl sie
ihre asketischen Ubungen und ihr intensives Gebetsleben durchaus fort-
setzte; wir wissen im einzelnen nicht, in welchen Formen das geschah. Klar
aber ist vor allem zweierlei: Thr Verzicht auf Wiederverheiratung trat nun
in Kraft; mit keinem Gedanken hat sie einen Bruch ihres Kontinenzgeliibdes
in Erwigung gezogen, sondern es unbedingt festgehalten.® Und das ihr
von Konrad auferlegte Speiseverbot hat sie streng cingehalten. Noch war
ja der Kreuzzug nicht zu Ende, der Kampf um das Heilige Land nicht ent-
schieden. Mufite nicht gerade der Tod ihres Gatten sie verpflichten, das
Opfer der Hingabe wenigstens in den Dingen des kleinen alleiglichen Ver-
sichtes zu vollbringen? Und stand es einer Witwe nicht besonders an,
gemif ihrem Stande sich von allem héfischen Luxus fernzuhalten und gegen
die UnrechtmiBigkeiten, die den Aufstieg des neuen Beamten- und Finanz-
staates als Wegmarken bezeichneten, durch die Tat zu protestieren? Als eine
heilige Aufgabe hat die Witwe Elisabeth solches Opfer, solchen Protest
angesehen und vollzogen.

Es kann nicht mehr bestritten werden, dafl ihre sogenannte ,Vertrei-
bung® von der Wartburg mit der Durchfilhrung dieser Entschliisse zusam-
menhingt. Denn an dieser Stelle stief sie auf den Widerstand ihres
Schwagers Heinrich Raspe. Als Vormund ihres 1222 geborenen Sohnes
Hermann, dessen Erbfolge der Kaiser gleich noch im September 1227 offi-
ziell anerkannt hatte,*® iibte er das Regiment aus. Indem er ihr die ,Ab-
schichtung® verweigerte, nahm er ihr die Méglichkeit, mit Hilfe ihrer Wit-
tumsgiiter, auf die sie offenbar schon zu Lebzeiten Ludwigs gelegentlich

® Vgl Lib. 1101 ff.
08 Dob, Nr. 2444,
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zuriickgegriffen hatte,® ihren eigenen kleinen Hof aufzurichten und ihren
Lebenszuschnitt nach eigenem Ermessen zu bestimmen. Er zwang sie, aus
dem gemeinsamen Familienbesitz zu leben und an der allgemeinen Tafel
teilzunehmen; er zwang sie dadurch zur Flucht von der Wartburg im
Winter 1227/28.%

So hat unter Berufung auf Irmengard schon der Libellus® den Gang
der Dinge dargestellt. Er hat freilich — unter dem Eindruck, dafl das
Thiiringer Fiirstenhaus in den 30er Jahren an der Verehrung der heiligen
Elisabeth gebend und empfangend starken Anteil genommen hatte — Land-
graf Heinrich zu entschuldigen versucht: er sei damals noch zu jung ge-
wesen (tatsichlich war der 1204 geborene 1227 ilter als Landgraf Ludwig
bei seinem Regierungsantritt); die eigentliche Verantwortung falle einzel-
nen landgriflichen Vasallen — doch wohl Hofbeamten — zu.®* Aber nie-
mand wird sie dem Landesherrn abnehmen konnen. Was hat ihn zu seiner
Weigerung bewogen? Nun, wir konnen die Sorgfalt des Regenten in An-
schlag bringen, der die durch die Kreuzfahrt stark in Mitleidenschaft ge-
zogenen Machtmittel des Territoriums zusammenhalten wollte; wenn wir
uns nicht einfach auf das Recht des Stirkeren beziehen, auf dem die neue
Staatsbildung beruhte. Nach auflen hin lief sich die Mafinahme leicht recht-
fertigen mit der Befiirchtung, die freigebige Landgrifin werde das Familien-
gut verschwenden. Wir erkennen an diesem Beispiel des ehedem so schen-
kungseifrigen Thiiringer Hofes den Wandel, der sich in der ritterlichen
Gesellschaft in den ersten Jahrzehnten des 13. Jahrhunderts vollzogen hat;
der Geist rationaler Verwaltung beginnt sich durchzusetzen. Und die Fiir-
stin, die dem strengen Geist kirchlichen Reformertums noch verhaftet war,
wurde sein Opfer.

Daff man am Thiiringer Hofe das Schicksal der Geflohenen immerhin
nicht ohne einiges menschliche Wohlwollen verfolgte, zeigt der Versuch,
ihr bei einem angeschenen Eisenacher Biirger eine Unterkunft zu verschaf-
fen; auch die Unterbringung der beiden ilteren Kinder (der nach dem
Tode des Vaters geborene Siugling Gertrud ist bis mindestens Frithjahr
1229 bei der Mutter nachweisbar)® wird nicht ohne Einvernehmen mit
dem Vormunde erfolgt sein; und schliefilich wird die Benachrichtigung der
Tante Mechtild, der Abtissin von Kitzingen, von hier ausgegangen sein.
In der Hauptfrage aber, der ,Abschichtung’, gab man nicht nach, cbenso-
wenig wie Elisabeth dazu geneigt war, in die hofische Gemeinschaft zuriick-
zukehren. Wenn sie in der Fluchtnacht in der von ihr den Franziskanern
zur Verfiigung gestellten Michaelskapelle zu Eisenach ein Tedeum anstim-

81 Vgl. Rudolf Malsch: Heinrich Raspe, Landgraf v. Thiir. und Deutscher Konig,
1911, S. 20f. Lib. 488 ff.

8 G. Heymann: Zum Ehegiiterrecht d. Hl. Elisabeth = Ztschr. d. Ver. f. Thiir.
Gesch. u. Altertumskunde N.F. 19, 1909, S. 1 f.

8 Lib. 1772 ff.

84 Lib. 940 ff.

85 Lib. 2049 ff.
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men lief, tat sie das nicht, weil sie nun freie Bahn hatte, sich der radikalen
franziskanischen Armutsforderung hinzugeben,® sondern weil sie nunmehr
den Weg der Askese und des Protestes weiter verfolgen konnte, den sie seit
fast zwei Jahren unter Konrads Leitung beschritten hatte.

Wo aber bleibt dieser ihr Beichtvater? Wir horen in den ganzen
schmerzbewegten und entscheidenden Wintermonaten seit Ludwigs Tode
nichts von ihm; auch in seiner Lebensbeschreibung Elisabeths, die er an den
Papst richtete, gleitet er iber diese Zeitspanne hinweg. Hat er das Ver-
hiltnis als erloschen betrachtet? Vom strengen Rechtsstandpunkt aus war
das pipstliche Protektorat iiber das Territorium mit dem Kreuzfahrertode
des Landesherrn als beendet anzusehen. Und Heinrich Raspe hat sich offen-
bar auf diesen Standpunkt gestellt, als er Elisabeth zur Flucht dringte;
jedenfalls hat er auf Konrad keinerlei Riicksicht genommen. Hat dieser
gewuflt, was mit seiner fritheren Beichttochter geschehen war? Und wenn er
Kunde davon erhalten hat, hat er keine Gelegenheit oder keinen Mut ge-
habt, zu ihren Gunsten einzugreifen? Wir konnen alle diese Fragen nicht
mehr beantworten. Wir wissen auch nicht, ob er oder ein geistliches Mitglied
von Elisabeths miitterlicher Verwandtschaft — der Patriarch von Aquileja,
der Bischof von Bamberg oder die Abtissin von Kitzingen — die Kurie
von Elisabeths trostloser Lage in Kenntnis gesetzt haben, oder ob sie selbst
sich etwa schutzflehend dorthin gewandt hat. Als Witwe eines Kreuzfahrers
hatte sie immerhin den moralischen Anspruch auf pipstlichen Beistand;®
und es war eine Bestitigung der engen Beziehungen, die zwischen der Kurie
und dem Thiiringer Landgrafenhause seit Ludwigs Kreuznahme im Som-
mer 1224 bestanden, daff Papst Gregor IX. Konrad von Marburg zum
Defensor der schutzlosen Witwe erklirte.

Wann das geschah, ist ungewifl. Ich meine indessen, aus der inneren
Logik der Ereignisse und aus Konrads Lebensbeschreibung erschliefen zu
miissen, dafl die Beauftragung erst am Ende der Fastenzeit 1228 stattfand;
erst in der Karwoche des Jahres (beginnend mit dem 19. Mirz) scheinen
die beiden cinander wieder begegnet zu sein, Wochen gesteigerter religidser
Erlebnisse lagen hinter der Landgrifin. Die ersten Friichte ihres asketischen
Lebens beginnen zu reifen; gerade in der Zeit, da die Menschen sie ver-
lassen haben, kommt Christus ihr niher. Wenn das Tedeum in der Flucht-
nacht einen positiven Sinn hat, ist es ein Zeichen des Dankes fiir die in
Leid und Anfechtung bewirkte Gemeinschaft mit dem Gekreuzigten.*® Und
schlieRlich werden ihr in der Fastenzeit Visionen Christi zuteil.® Christus
wendet sich ihr wechselnd zu und ab. Und schliefilich hort sie ihn sagen:

8 So Mielke 2.2.0. S. 70 f. M. hat als erster die friihen Beziehungen der Fran-
zils;kaner zu Elisabeth erkannt und ausgewertet; er hat sie aber mafilos iiber-
schitzt.

87 G, Heymann: 2.2.0. S. 10 begriindet ihn mit ihrem Stande als einer ,persona
miserabilis’.

eI a5 3 B

8 Tib. 1016 ff.
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~Wenn Du bel mir sein willst, will ich bei Dir sein®. In diesen Worten,
die in die Elisabethliturgien eingegangen sind, hat die Christusfrommigkeit
der Zeit sich ausgesprochen. Darin liegt ihr geschichtlicher Sinn und nicht
in der Ableitung dieser Erlebnisse aus korperlichen und seelischen Erschop-
fungszustinden.” Ein Christusumgang ist hier gewonnen, wie er seit Bern-
hard nur in den Kldstern, den hohen Schulen der Kontemplation, erreicht
worden war. Daf} ein Mensch auferhalb des Klosters auf diese hohe Stufe
der Christusgemeinschaft gelangen konnte, das ist das Wunder, das die
gliubigen Zeitgenossen an der frommen Landgrifin feierten.

Konrad wird zum mindesten aus seiner Ordenstradition, wenn nicht
aus personlichen Erfahrungen, solche Christuserlebnisse gekannt haben.
Aber nicht auf solchen religitsen Ubereinstimmungen baut sich seine neue
Stellung auf. Es ist ein Rechtsverhiltnis, das er als Elisabeths Defensor
nunmehr in neuer Weise mit ihr eingeht, kein primdr religitses, wenn man
auch fragen kann, ob die alte beichtviterliche Bezichung trotz der halb-
jihrigen Unterbrechung noch fortbestand. Elisabeth hat die Lage so ange-
schen. Gleich bei der ersten Wiederbegegnung erbittet sie einen Beichtrat:
,ob sie als Inkluse oder in einer klosterlichen Gemeinschaft oder in einem
anderen Stande grofere Forderung erlangen kdnne®; nach der grofitmdg-
lichen Vollkommenheit steht also ihr Sinn. Dabei erwartet sie offenbar das
Entscheidende von dem ,anderen Stande‘; denn weinend bittet sie schlief-
lich um die Erlaubnis, von Tiir zu Tir betteln gehen zu diirfen. Und als
ihr die Bitte versagt wird, erkldrt sie trotzig: ,Dann werde ich etwas tun,
woran Thr mich nicht hindern kénnt®.*

Wir finden in diesem Gesprich die Bestitigung unserer fritheren Be-
hauptung, dafl ecine Bindung in unbedingtem Gehorsam von Anfang an bei
diesem beichtviterlichen Verhiltnis keineswegs vorliegt; ein Rat wird er-
beten, seine Nichtbefolgung wird angekiindigt. Was will Elisabeth? Will
sie Franziskanerin werden? So hat man die Auflerung gemeinhin ver-
standen wissen wollen. Aber man hat vergessen hinzuzufiigen: Eine Fran-
ziskanerin von ganz besonders extravaganter Art. Nirgendwann haben sich
in der Gefolgschaft des heiligen Franz bettelnde Frauen befunden. Im
Gegenteil berichtet Jakob von Vitry ausdriicklich aus der Frithzeit der fran-
ziskanischen Bewegung, dafl weibliche Anhdngerinnen keine milden Gaben
annehmen, sondern sich von ihrer Hinde Arbeit nihren.” Auch die heilige
Klara lebte mit ihren Frauen nicht vom aktiven Bettel, sondern von zuge-
brachten Gaben und stand dabei unter einer Klausur so scharf wie nur

9 Elisabeth Busse-Wilson findet in diesem Christuserlebnis ein sublimiertes Lie-
beserlebnis mit dem verstorbenen Gemahl; ihr sei verziehen, sie versteht es
nicht besser. Licherlich aber wirkt es, wenn ernste Historiker von Mielke an
uns auseinandersetzen, dafl diese ,Halluzinationen‘ mit Elisabeths frithen und
hiufigen Entbindungen zusammenhingen.

9L SNL335.

9 R. Rohricht: Briefe des Jakobus de Vitriaco = ZKG 14, 1894, S. 102.
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denkbar. Nein, franziskanisch war Elisabeths Wunsch nicht, sondern vollig
lebensfremd, schwirmerisch, illusionir.

Und darum schlieft auch Konrads Ablehnung dieses Wunsches keinen
Gegensatz gegen die franziskanische Bewegung in sich ein. Wie wenige
seiner Zeitgenossen ist er vielmehr aufgeschlossen fiir die radikale Ar-
mutsforderung. Das hingt mit seinem Ordensideal zusammen und hat sich
spiter in der Begegnung mit den deutschen Franziskanern bewéhrt. Er hat
ja auch seinem Beichtkind nicht nur das Leben als Bettlerin, sondern auch
das als Klausnerin und ebenso den Eintritt in einen Orden versagt. Offen-
bar hat er ganz bestimmte Pline fiir Elisabeths Zukunft mitgebrache; und
wir werden noch sehen, wie weit er sie verwirklichen konnte.

Zunichst miissen wir an dieser Stelle die bisherigen Beriihrungen Elisa-
beths mit der franziskanischen Bewegung in Deutschland ® zusammenfassen.
Nach der Chronik des Franziskaners Jordanus,! die er 1262, linger als
ein Menschenalter nach den uns hier angehenden Ereignissen, diktiert hat,
ist der Franziskaner Riidiger eine zeitlang ,magister disciplinae spiritualis®
bei Elisabeth gewesen; auf Konrad von Marburg wird dabei nicht Bezug
genommen.”” Man kann also nicht sagen, er habe den Franziskaner abge-
|5st; weder zeitlich noch rangmifBig ist solche Ablésung vorstellbar bzw.
nachweisbar. Wann Riidiger die Verbindung mit Elisabeth aufnahm, ist
ungewifl; doch wohl kaum vor 1225, als die Franziskaner sich in Eisenach
ansiedelten. Dafl es eine ununterbrochene Verbindung — etwa gar unter
einem Dache — gewesen sei, ist nirgends gesagt. Sie braucht also nicht
aufgegeben worden zu sein, als Riidiger nach Halberstadt berufen wurde
und Konrad auf der Wartburg cinzog. Auflerdem aber: Der Dienst, den
die beiden Minner am Hofe zu leisten hatten, liegt auf ganz verschiedener
Ebene. Wahrscheinlich war Riidiger Laie, als er nach Eisenach kam, ist es
auch in Halberstadc geblicben. Als ,Beichtvater kam er daher garnicht in
Betracht, konnte er Konrad also auch keine Konkurrenz machen. Auch ist
er kein ,Seelenfithrer’ oder ,Zuchtmeister’. Die ,disciplina spiritualis® be-
steht vielmehr nach Jordans eigenen Worten in der Mitteilung von Lehren;
die christlichen Tugenden — aber keineswegs spezifische Monchstugenden —
werden darin geschildert, vielleicht mit Beispielen aus dem Leben des hei-
ligen Franz illustriert. Aber allzuviel wird Riidiger, der Italien nie geschen
hat, davon nicht zu erzihlen gehabt haben, bleibt er doch auf die wenigen
Zeugen, die wie Jordan von dort stammen, angewiesen. Empfinglich fiir
die neuen Ideen ist Elisabeth offenbar gewesen. Nur, daff sie ihr nicht klar

% Direkte Bezichungen zwischen ihr und dem HI. Franz gehéren einwandfrei
in das Gebiet der Legende.

® Hrsg. v. Heinrich Bohmer: Collection d’études et de documents VI, Paris
1908.

9% Jordanus erzihlt: (Bohmer, a.2.0. S. 29,2 ff) von der in Wiirzburg um den
30. November 1221 erfolgten Rezeption des Laien Riidiger, ,,qui postmodum
in Halberstadt factus est gardianus et magister discipline spiritualis beatae
Elyzabeth, docens eam servare castitatem, humilitatem et pacienciam et ora-
tionibus invigilare ec operibus misericordie insudare.
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und rein und vollstindig entgegengetreten sind und dafl sie sie nicht als
neu empfunden, sondern sie vom Standpunkt der frommen Tradition, in
der sie lebte, aufgenommen haben muf.*

Als Begiinstigerin der Franziskaner tritt uns Elisabeth schon in Eisenach
entgegen. Nach dem Zeugnis Konrads hat sie sie dort angesiedelt,” d. h.
ihnen eine gottesdienstliche Stitte und voriibergechende Unterkunft ver-
mittelt; der Klosterbau erfolgt spiter.”® Als weiteres Zeugnis franziskani-
scher Gesinnung wird gewdhnlich der Ausspruch verstanden, der ihr an-
lifllich der Riickfithrung der Gebeine ihres Gatten in den Mund gelegt
wird: ,Konnte ich ihn wiederhaben, die ganze Welt wiirde ich fiir ihn
hingeben und immer mit ithm betteln gehen“.?® Elisabeth hat im Verlaufe
der Erzihlung von dem Kreuzzugsopfer gesprochen, das sie beide, Ludwig
und sie, willig dargebracht haben. Fiir die hinterlassene Witwe war das
ein schwereres Opfer, als wenn sie die ganze Welt hdtte hingeben und
betteln miissen. Hier ist also keineswegs vom Betteln als Gewinn, sondern
als Opfer die Rede; und iiber solches Opfer, das nur als irrealer Wunsch
bezeichnet wird, wird das tatsichlich gebrachte Gattenopfer gestellt. Das
ist das Opfer, auf das sie sich durch ihre frijheren Bufliibungen vorbereitet
hat; und so bleibt auch dieser Aufruf vom spiten Friihling 1228 ganz in
der Linie ihrer bisherigen Frommigkeit: das Kreuzzugsopfer wiegt schwe-
rer als das Armutsopfer. Die Niichternheit, mit der hier Elisabeth iiber
den Bettel urteilt, sticht deutlich ab von dem schwirmerischen Illusionis-
mus, der in der oben behandelten Unterredung zutage getreten war. Und
beides — die lebensfremde Ubersteigerung dort wie der unmittelbare
Schmerzensausbruch hier — legt Zeugnis davon ab, dafl Elisabeth damals
nur ganz an der Oberfliche ihres Lebens von der franziskanischen Be-
wegung beriihrt war.

Aber wir sind den Ereignissen vorausgeeilt. Wir haben noch eine ganz
entscheidende Begebenheit zu besprechen, die in jener Unterredung zwischen
Elisabeth und Konrad schon vorbereitet ist. Am Karfreitag, den 24. Mirz
1228, zum Abschlufl also jener entscheidenden Fastenzeit, versuchte die
Landgraﬁn die Drohung wahrzumachen, die sie Konrad gegenubcr — es
kann nach seiner Darstellung hochstens wenige Tage her sein — ausge-
sprochen hatte: nidmlich eine Tat zu vollbringen, an der niemand sie hin-
dern kénne. Indem sie die Hinde auf den Altar legte, weihte sie sich Gott.
Sie durchschnitt damit die Bande, durch die sie an ihre Verwandten, auch
ihre Kinder geheftet war, verzichtete auf den eigenen Willen und alles
weltliche Wesen, verpflichtete sich also — zusammenfassend gesagt — zur

% Jch beriihre mich in diesem Punkte mit Gisbert Menge: Zur Elisabethforschung
(Franziskanische Studien 19, 1932, S. 292 ff.), der in diesem Stiicke richtig
gesehen hat.

97 SV: locaverat.

% Gegen Bihl 2.2.0. S. 260{.

9 Tib. 1153 ff. — Die sinnwidrige Umschreibung der Stelle bei Montalembert-
Stidtler wird merkwiirdigerweise von Huyskens bevorzugt.
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Befolgung der evangelischen Rite.!” Als sie dann auch ihren Besitz daran-
geben wollte, fiel ihr Konrad ins Wort und hinderte sie daran, ihr Geliibde
so weit auszudehnen. '

Es ist klar, da Elisabeth hier einen lingere Zeit vorbedachten Ent-
schluf wenigstens versucht hat zu vollenden. Nicht nur das Gesprich mit
Konrad deutet daraufhin, sondern auch die Vorbereitungen, die sie fiir
die Karfreitagsszene getroffen hat. Es kann doch kein Zufall sein, dafl in
der Michaeliskapelle, dem Gotteshaus der Franziskaner, neben einigen von
deren Briidern auch Konrad von Marburg gegenwirtig war. Vielleicht aber
hat auch er, gewarnt durch Elisabeths Andeutungen, die Auflerungen ihres
geistlichen Lebens in diesen Tagen besonders sorgsam tberwacht.

Was sie mit jenem Entschlusse bezweckt hat, lifit sich nur aus dem
Inhalt ihres Gelilbdes mit einiger Sicherheit entnehmen. Dabei verdient es
als mindestens auffillig vermerkt zu werden, dafl der Libellus véllig iiber
die Karfreitagsszene schweigt, dafl er den Inhalt des dabei abgelegten Ge-
liibdes aber an spaterer Stelle, verlegt in die Marburger Zeit, einigermafien
richtig wiedergibt.”® Eine gewisse harmonisierende Tendenz ist dabei un-
verkennbar. Wihrend nach Konrads eigener Darstellung jener Akt der
Selbsthingabe in einem gewissen Gegensatze zu ihm erfolgte — und das
ist doch wohl als richtig zu unterstellen —, macht der Libellus den geist-
lichen Fiihrer Elisabeths zum Urheber: er habe sie den contemptus mundi
gelehrt, sie habe also nur seine Weisung befolgt. An die Stelle des feier-
lichen, halb &ffentlichen liturgischen Aktes ist fiir den Libellus ein privates
Gebet getreten, dessen Inhalt dann vor den Migden wiederholt wird.!®®
Es handelt sich dabei um drei Punkte (Verzicht auf allen Besitz, auf die
Kinder, Verachtung des Spottes der Welt), von denen zwel auch im Kar-
freitagsgeliibde vorkommen. Hier fehlt die im Libellus stark hervorgeho-
bene Preisgabe an die Verachtung der Welt und ihres Spottes — ein in
Heiligenlegenden hdufig vorkommendes Motiv, das fiir das Witwendasein
Elisabeths {iberhaupt, nicht aber speziell fiir die Karfreitagsszene Bedeutung
hat. In ihr aber spricht sie den Verzicht aus auf die Verwandtschaft (von
der Sippe ist im Libellus auch nicht andeutungsweise die Rede) und auf
das Vermogen. Bindende Vermdgensentsagung und blofler Verzicht auf den
Niefibrauch — diese Unterscheidung spielt in Konrads Bericht eine ent-
scheidende Rolle — werden im Libellus nicht differenziert; tatsichlich hat
Elisabeth ihrem Besitz nicht vollig entsagen konnen. Es zeigt sich also an
der Darstellung des Libellus, dafl man sich den Kreis der an jenem halb-
ffentlichen Karfreitagsgeschehen Beteiligten nicht allzugrofl vorstellen darf;
selbst die Hofdame Isentrud, auf deren Aussagen der Libellus zuriidsgeht,
hat nur andeutungsweise etwas davon erfahren,

19 Vel. dazu die Stellenangaben bei Bihl a.a.0. S. 264, Anm. 22.
LT b 1250,
102 Tib. 1259 Hf.
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Vor allem: den wichtigsten Bestandteil von Elisabeths Geliibde hat der
Libellus unterschlagen. Erst an jenem Karfreitag hat Elisabeth auf den
eigenen Willen verzichtet, also unbedingten Gehorsam versprochen.

Wir sehen jetzt, wie unrichtig die Darstellung des Libellus ist, wenn
er Elisabeth schon von jenem Kontinenzgeliibde im Eisenacher Katharinen-
kloster an — also von Beginn der Titigkeit Konrads an — ihrem Beicht-
vater unbedingten Gehorsam — vorbehaltlich der Rechte ihres Gatten —
leisten, sie also schon von da ab ein halb nonnenhaftes Leben fithren l14fit.
Dieses darf vielmehr erst vom 24. Mirz 1228 ab datiert werden. Aber
verspricht sie da wirklich Konrad unbedingten Gehorsam, will sie das iiber-
haupt? Was sollen die Franziskanerbriider dabei? Die bisherige Forschung
hat schon aus der Wahl der von den Eisenachern Minderbriidern benutzten
Kapelle entnommen, daff Elisabeth sich mit ihrer Hingabe irgendwie der
franziskanischen Bewegung habe anschlieflen wollen.

Wenn Elisabeth das wirklich meinte, befand sie sich iiber das Wesen
und die Stellung der Frau innerhalb derselben in einem ebenso verhingnis-
vollen Irrtum wie wenige Tage vorher, da sie durch Bettel von Tiir zu Tiir
ihr Leben fristen wollte. Denn es war den Franziskanern verboten, Frauen
in ihre Gemeinschaft aufzunehmen. Schon in der Regula non bullata von
1221 steht der Satz: ,Nulla penitus mulier ab aliquo fratre recipiatur ad
obedientiam, sed dato sibi consilio spirituali ubi voluerit agat peniten-
tiam®“.'®® Die Franziskaner verwiesen also die von ihnen gewonnenen Frauen
anfinglich an andere Orden; und das dnderte sich auch zunichst nicht, als
sie mit den Klarissen in ein niheres Verhiltnis getreten waren.!* Sie konn-
ten 1228 in Eisenach Elisabeth kein Geliibde bindenden Gehorsams ab-
nehmen.

Genau genommen hat ja auch Elisabeth ihr Versprechen in keines Men-
schen Hand abgelegt. Konrad hebt das besonders hervor — vielleicht um
die Situation den Franziskanerbriidern gegeniiber deutlich abzugrenzen. Sie
legte ihre Hinde auf den wegen des Karfreitags unbekleideten Altar. Sie
vollzog ihre totale Lebenshingabe Gott gegeniiber. Rechtlich gesehen war
das eine vdllige Anomalie. Nach den kirchlichen Gesetzen kann man Gott
volligen Gehorsam nur so leisten, dafi man einen Menschen als Gottes
Stellvertreter iiber sich anerkennt. Fiir Klosterleute schuf da die monastische
Ordnung vollig klare Verhiltnisse. War Elisabeth seit Karfreitag 1228
cine Klosterfrau? In bezug auf die Freiheit ihres Willens gewiff. Sie hatte
ihren Willen an den gottlichen gebunden; unter den in der Michaelis-
kapelle Anwesenden war nur einer, der dieses Opfer als Gottes Stellvertre-
ter entgegennchmen konnte: Konrad, ihr bisheriger Beichtvater. Als er dem
Strom ihrer Gelobnisse und Hingabeakte Einhalt gebot und ihr die Preis-
gabe ihres Besitzes untersagte, hat er jenen Gehorsam fiir sich in Anspruch

10% Heinrich Bohmer: Analekten zur Gesch. d. Franziskus von Assisi, 1904,
S 13 -2:4F
14 Vel. Kap. V der Regula Bullata von 1223, Bohmer a.a.0. S. 35, 21 ff.
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genommen. Und als sie sich tatsichlich Stillschweigen auferlegen lieff, hat
sie diesen Anspruch anerkannt.

Elisabeth war Nonne, ohne einer 6ffentlich anerkannten klosterlichen
Gemeinschaft anzugehbren; sie war es, in dem sie an Koanrad um Gottes
willen im Gehorsam gebunden war. Daf} sie ihr Vermogen noch hatte, be-
deutete praktisch nichts; sie konnte nicht dariiber verfiigen. Thr Defensor
war mehr als der Verwalter, er war der Herr ihres Vermogens geworden.
Er bestimmte es zur Bezahlung der Schulden ihres Gatten und zum Besten
der Armen. Das sind im Sinne Konrads nicht zwei voneinander getrennte
Stiftungszwecke. Sondern unter den Schulden Ludwigs sind nicht nur seine
finanziellen — fiir die hatte in erster Linie der ihm nachfolgende Landes-
herr einzutreten —, sondern vor allem seine moralischen und religiésen zu
verstehen. Fiir die tritt Elisabeth mit ihrem Witwengut ein. So wie ihre
religisen Ubungen vor Ludwigs Kreuzzug dem Wohle ihres Gatten ge-
golten hatten, so dient ihr Leben als ,religiosa‘, als Gottgeweihte, nach sei-
nem Tode seinem Seelenheile. Eine gradweise Steigerung ihrer bisherigen
religidsen Praxis ist seit Karfreitag 1228 eingetreten, kein volliger Bruch
erfolgt. Und diese organische Verbindung ihres neuen Lebens mit dem alten
hat es ihr wohl erméglicht, zum mindesten erleichtert, ihr stillschweigendes
Ja zu geben zu dem Einhalt, den ihr Beichtvater ihr geboten hatte.

Elisabeth war Religiosa ohne feste monastische Bindung. Aber in dieser
Lage standen ihr viele Moglichkeiten offen; und es war ganz Konrad an-
heimgegeben, welche davon er fiir sie aussuchte. Wir wissen von mindestens
zwei Gelegenheiten, wo er mit ihr dariiber beratschlagte;'®® und es spricht
fiir seine Weisheit und seinen Takt, dafl er seiner Schutzbefohlenen keinen
der moglichen Wege mit Gewalt aufndtigen wollte. Am néchsten lag es
wohl, sie wire dem Beispiel ihrer Schwiegermutter Sophie gefolgt.'®® Wie
diese, so konnte auch Elisabeth als Oblata oder Conversa in einem Zister-
zienserkloster oder in einem Zhnlichen leben, fromme Stiftungen fiir das
Seelenheil Ludwigs machen und unterstiitzen und eine Wohltéterin der
Armen werden.” Auch bei den Inklusen hatten sich damals die friiher
strengeren Besitzbestimmungen gelockert; als Klausnerin hitte sich Elisabeth
also leicht in den Schutz eines bestimmten Klosters stellen und ihr einge-
brachtes Vermogen nach ihren Wiinschen fiir geistliche Zwecke verwenden
lassen konnen. Und schlielich hitte sie ebensogut jederzeit als vollberech-
tigte Ordensfrau in irgend ecinen weiblichen Konvent eintreten konnen.
Alle diese Moglichkeiten hatte sie selbst schon ins Auge gefafit, als sie

105 Siehe unten S. 59, 61.

106 Vel. oben S. 23.

107 Niheres tiber diese und die im folgenden erdrterten Moglichkeiten bei Eber-
hard Hoffmann: Das Konverseninstitut des Zisterzienserordens — Freiburger
Hist. Studien I, Freiburg-Schweiz 1905 (auch als Diss. ersch.). Uber Donaten-
briider und -schwestern bei den Primonstratensern, bei denen sie freilich als
Arbeitskrifte verwandt wurden, s. Basilius Franz Grassl: Der Primonstra-
tenserorden, seine Gesch. u. Ausbreitung bis z. Gegenwart = Anal. Prim. 10,
1934, S. 18. Nachwirkungen dieses Oblatenwesens bei den Dominikanern

Zschr f. K.-G. LXV. 4
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unmittelbar vor Karfreitag 1228 Konrad um seinen Beichtrat bat. Und
dessen Ablehnung darf nur als eine vorldufige, nicht als eine endgiltige
verstanden werden. Solange Elisabeths Abschichtung nicht erfolgt war, hatte
es ja keinen Zwedk, einer jener Moglichkeiten ndher zu treten.

Aber schliefilich ist ja keine derselben Wirklichkeit geworden. Trigt
Konrad die Schuld daran, hat er vielleicht den Hospitalplan schon mitge-
bracht, als er als papstlich bestallter Defensor Elisabeth zum ersten Male
wieder nahte? Der deutliche Hinweis auf die ,Hilfsbediirftigen‘'® am
Schluf} der Karfreitagsszene liefle das vielleicht vermuten; wir sahen schon,
wie einem Primonstratenser die Aufgabe der Hospitalpflege fiir fromme
Frauen nahe lag."® Immerhin braucht er nicht an ein Hospital in Marburg
gedacht zu haben. Im Gegenteil: nehmen wir hier oder in dem benach-
barten, seit 1186 zu Arnstein gehdrigen Hachborn seinen regelmifligen
Wohnsitz an, so mufite ihn die Fiirsorge fiir eine derartige Griindung
schwer belasten. Seine hauptamtlichen Pflichten, die hiufige und weite Rei-
sen notwendig machten, vor allem auch die Verbote seines Ordens, die
Seelsorge an Frauen betreffend, sprechen dagegen. Andrerseits wird er
Elisabeth die organisatorischen Moglichkeiten — die Fihigkeiten hatte sie
1226 wihrend der Hungersnot bewiesen — zu einer solchen neuen Schép-
fung in der unmittelbaren Umgebung ihrer fiirstlichen Schwiger nicht zu-
getraut haben. Kurzum, wir verstehen, daf er unwillig"® zugestimmt hat,
als Elisabeth ihm nach Marburg folgte.!**

Nach der Beisetzung Ludwigs Anfang Mai 12282 zu Reinhardsbrunn
ist die Ubersiedlung erfolgt; im Zusammenhang mit diesem letzten Treffen
der landgriflichen Gesamtfamilie ist Elisabeths Abschichtung durch Konrad
durchgesetzt worden. Die Summe von 2000 Silbermark, auf die ihr ein-
gebrachtes Heiratsgut verdoppelt wurde,'*? entspricht genau der kaiserlichen
Entschidigung, die ihr Gatte durch die Teilnahme am Kreuzzuge tatsich-
lich erwirkt hatte; und wir verstehen schon, dafl Elisabeth sie als heiliges

schildert Fidentius v. d. Borne: Die Anfinge d. franziskanischen dritten

Ordens = Franz. Studien, Beiheft 8, 1925, S. 39 ff. Wie stark in allen diesen

Fillen das Oblatenwesen mit dem Benediktinischen Monchtum zusammen-

hingt, geht schon hervor aus G. Heigel: Die weltlichen Oblaten d. hl. Bene-

dictus = Studien und Mitteilungen aus d. Benediktinerorden VI 2, 1885,

S. 349 ff. Gute begriffliche Unterscheidungen bei Adolf Mettler: Laienménche,

Laienbriider, Conversen, bes. bei den Hirsauern = Wiirtt. Vj.schrift f. Lds.-

gesch. 41, 1935, S. 203 ff. — Otmar Doerr: Das Institut d. Inklusen in Siid-

deutschland = Beitrdige z. Gesch. d. alten Monchtums u. d. Benediktiner-

ordens 18, 1934.

Wobei das Wort ,egeni® im Unterschied zu ,pauperes’ eindeutig auf Not-

leidende, nicht auf asketisch Arme bezogen werden mufl.

109 Oben S. 40f.

110 ‘me licet invitum secuta est’, SV 33, 14.

" ad mandatum magistri Conradi Marpurch se transtulit® (Lib. 1177 ff.) — so
sieht das Faktum vom Standpunkt der Hofdame Isentrud aus.

112 Thr geht voraus der Aufenthalt in Bamberg und die nicht zu Ende gefiihrte
Reise nach Schloff Pottenstein.

13 Heymann a.a.0. S. 19.

108
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Geld ansah, das fiir heilige Zwecke verwandt werden miisse. Als Witwen-
sitz wurde ihr ein Gutshof zugesprochen auflerhalb der Stadt Marburg
gelegen, im Lahntal, auflerhalb des Uberschwemmungsgebietes, dicht bei
der Miindung des Baches, der spiter Ketzerbach genannt wurde. Auf die-
sem Grundstiick wurde, wihrend sie sich eine Zeitlang in Wehrda aufhielt,
den Sommer 1228 iiber das Hospital gebaut, das die Stitte ihrer letzten
Wirksamkeit sein sollte.

Um von der Unruhe der Welt und ihrem fritheren fiirstlichen Glanz
sich fernhalten zu konnen, ist Elisabeth nach Konrads Zeugnis ihm nach
Marburg nachgezogen.!'® Aber wir diirfen nicht annehmen, daff sie die
Folgen ihres Karfreitagsgeliibdes der Mitwelt duflerlich kund getan hat.
Noch ist sie die Fiirstin, hat ihre familia, ihren kleinen Hofstaat, um sich
und wohnt in dem Gutshof, der selbstverstindlich nicht nur Wirtschafts-
gebiude enthalten haben wird.!® Es ist nicht anzunehmen, daf Elisabeth
ihren Aufenthalt in Wehrda!!® iiber den ganzen Sommer hin erstreckt hat;
es kann sich nur um die relativ kurze Zeit gehandelt haben, bis Beamte
und Adel hier an den Huflersten Grenzen des Herrschaftsgebietes ihres
Mannes den Reinhardsbrunner Abschichtungsvertrag zugunsten Elisabeths
zur Kenntnis genommen und durchgefiihrt hatten. Ebenso lange werden sie
auch nur!’ die feindselig-ablehnende Haltung ihr gegeniiber fortgesetzt
haben;"'® dafl darin bis zum Ende ihres Lebens ein Umschwung eingetreten
ist, zeigt die Geschichte ihrer letzten Tage. Bei einer passiven Resistenz der
herrschenden Stellen wiren Aufbau und Betrieb des Hospitals ohnehin
undurchfithrbar gewesen.

Der urspriingliche Spitalbau Elisabeths, ein schlichter Fachwerkbau, in
dem sie auch begraben wurde, hat bald nach ihrem Tode einer schon Mai
1232 erwihnten Steinkirche Platz machen miissen.!’® Wir diirfen ihn uns
nicht als ein gegliedertes Wohngebiude vorstellen. Er beschrinkt sich auf
einen grofien Raum, an dessen einer Seite der Altar steht; das Hospital ist
Andachtsstitte und Liegehalle zugleich; enthilt weder Wohn- noch Wirt-
schaftsriume fiir das Pflegepersonal.

Als Fiirstin hat Elisabeth mit ihren Frauen zunichst diesen Spitaldienst
ausgeiibt; der gemeinsame Tisch, an dem nunmehr monastische Speisegebote
miihelos befolgt werden kénnen — Schwache und Kranke sind daran gern
gesehene Giaste ®° —, hilt die ,familia® zusammen. ,Familia® ist ein fest-
gepragrer Begriff, der im staufischen Zeitalter fast staatsrechtliche Bedeu-

14 SV 33,12,

U5 Konrad erwihnt SV 33,33, daf Elisabeth ein eigenes Haus (domus sua)
besitzt, wo sie eine Aussitzige verbergen kann.

16 Fe ist nur in der erweiterten Fassung des Libellus (Lib. 1180 ff.) iiberliefert.

17 SV 33,15,

iiSsinby 1216 7.

119 A, Huyskens: Der Hospitalbau d. HI. Elisabeth und d. erste Wallfahrts-
kirche zu Marburg = Ztschr. d. Ver. f. Hess. Gesch. u. Ldskde. 43, 1909,
S. 129 ff.

120 SV 33,16.
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tung gewonnen hat, An den deutschen Fiirstenhdfen sind die ,familiares®
die Ministerialen, die Hofdienst verrichten.”* Diese adligen Gefolgsdamen
hatten seinerzeit mit Elisabeth in Skt. Katharinen das unbedingte Geliibde
der Enthaltsamkeit abgelegt,!® sind also im Sinne der Zeit als ,mulieres
religiosae‘ anzusprechen und hitten an sich den Kern einer geistlichen
Genossenschaft bilden kénnen.

Vielleicht aber hat Konrad dem religiésen Ernst der vornchmen Damen
nicht ganz getraut; jedenfalls hat er die durch sie immer wieder geweckte
Erinnerung an frithere fiirstliche Tage als ein Hindernis fiir die geistliche
Entwicklung Elisabeths angeschen. Nicht gegen ihren Willen, sondern weil
er sich mit ihr eins weifl im Streben nach ihrer Vervollkommnung !*, hat
er die Gefdhrtinnen fritherer Tage nach und nach von ihr entfernt. Wir
stehen hier an dem einschneidendsten, meist verkannten Ereignis aus Elisa-
beths Marburger Tagen. Nach dem Libellus ist es markiert durch das
Anlegen des ,grauen Gewandes’; und die franziskanische Tradition hat
es schon frith — mit Abschwichungen noch heute '* — mit der Aufnahme
in den Dritten Orden des heiligen Franz gleichgesetzt. Um was handelt
es sich eigentlich?

Nach Guda hat Elisabeth ,Profefl® getan, als sie das graue Gewand
aus Konrads Hand empfing; und die Dienerin hat bei der Gelegenheit
das Keuschheitsgeliibde bekriftigt, das sie friher — sie sagt, vor zwei
Jahren '*® — abgelegt hatte®® Und wie sie von Kindheit an mit der
Herrin verbunden gewesen war, ist sie auch als letzte der alten Gefihr-
tinnen von ihr geschieden.'*

Isentrud, die andere adlige Hofdame, die zu Protokoll vernommen
wurde, erwihnt nicht, dafl sie selbst das graue Gewand nahm; sie ist
vielmehr nur solange bei Elisabeth geblicben, bis diese jenen Schritt tat;
und sie befristet diese Zeit auf mehr als ein Jahr nach Ludwigs Tode.!®
Danach hitte Konrad etwa um die Jahreswende 1228/29 die bisherige
fiirstliche ,familia® durch einen neuen Personenkreis ersetzt. Neben einem
Konversen,” der die wirtschaftliche Verwaltung von Haushalt und Spital
besorgt, sind es zwei Frauen: eine adlige Witwe Hedwig von Seebach,
die nachher von den Landgrafen fiir ihre Elisabeth geleisteten Dienste

*! Vgl. Fedor Schneider: Kaiser Friedrich II. in seiner Bedeutung f. d. Elsal}
= Elsaf8-Lothr. Jb. 9, 1930, S. 139, Anm. 43 und Literaturangaben. In diesem
prignanten Sinne muf ,familia® im Munde Konrads SV 33,21 (vgl. ,mensa’,
33,17) genommen werden; die Umwandlung in eine familia im klgsterlichen
Sinne ist fiir ihn das Thema dieses Abschnittes.
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124 Yol. Michael Bihl a.a.0.
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belohnt wurde 1 und bei der der Verzicht auf Wiederverheiratung dhnlich
wie bei Elisabeth vorausgesetzt werden muf,'®* und eine Jungfrau, die
sicher Abstinenz gelobt hatte, von der aber nicht gesage wird, dafl sie das
graue Gewand getragen habe. Dafl die negativen Eigenschaften dieser
beiden Frauen Elisabeth zur Vermehrung ihrer asketischen Tugenden ver-
holfen hitten, hebt Konrad selbst hervor. Guda und Isentrud sehen in
seiner Mafinahme das Streben, ihre Herrin durch Brechung des Willens
auf eine hohere Stufe der Vollkommenheit zu bringen, und finden darin
seine Rechtfertigung. Dagegen betrachten sie ihre Nachfolgerinnen mit
feindseligen Augen, werfen ihnen vor, Elisabeth bei Konrad denunziert
zu haben, und schicben ihnen die Verantwortung zu fiir die Schlige, die
die Landgrifin daraufhin empfing.'®

Aber gerade in diesen Anklagen und den dahinterstechenden Tatsachen
finden wir den Schliissel zum Verstindnis dessen, was Konrad mit der
Auflésung der fiirstlichen ,familia® und der Einkleidung in das graue
Gewand bezweckte. Er fiihrt langsam den Ubergang herbei zu einer kl6-
sterlichen Gemeinschaft, zu ciner jener geistlichen Spitalgenossenschaften,
wie sie seit dem 12. Jahrhundert sich in Deutschland immer zahlreicher
gebildet hatten und in der 1. Hilfte des 13. auf cinen Hohepunke ihrer
Entwicklung gekommen waren.!®® Damit miindet Elisabeths innere Ent-
wicklung in einen Traditionsstrom ein, der mit der Kreuzzugsfrommigkeit
aufs engste zusammengehort und von dem die ritterlichen Spitalorden,
vor allem Johanniter und Deutschherren, innerlich bestimmt sind. Wie
sich die spezifische Eigenart von Elisabeths Frommigkeit zuerst in der
Zuriistung des Kreuzzugs entfaltet hatte, so kommt sie auch zur Bliite,
indem sie sich fiille mit den Kriften des Glaubens und der Liebe, die
dem Zeitalter der Kreuzziige — bei allem Abschreckenden, das es in sich
birgt — Reichtum und innere Grofle verleihen.

Mit diesen Behauptungen weisen wir die alten Uberlieferungen ab, die
die Einkleidung in das graue Gewand dem Eintritt in den franziskanischen
Tertiarierorden gleichsetzen. Es ist leicht, die Ungereimtheiten dieser
Theorie nachzuweisen. Wie unfranziskanisch ist doch diese eigentiimliche
Mittelstellung Elisabeths: Gebunden durch unbeschrinkten Gehorsam lebt
sie — weder Weltbiirgerin wie die Tertiarierinnen noch Nonne wic die
Klarissinnen — als Herrin auf ihrem Witwensitz. Wie unfranziskanisch
ist die Griindung und Leitung eines Spitals; wir haben dafiir kein einziges
Beispiel in der Geschichte des Ordens, so gerne auch die ersten Franzis-
kaner, che sie iiber Heimstitten verfiigen konnten, in Hospitdlern vor-
iibergechend Aufenthalt gesucht haben. Wie soll man sich vorstellen, dafl
Konrad, ein Nichtfranziskaner, seine Schutzbefohlene zur Franziskanerin

180" Dob. IIT, Nr. 758 £

18085 2.0. Nr. 2896 wird sie 1262 ,religiosa mulier‘ genannt.

Biakihs 13024 133511

182 Sjeofried Reicke: Das Deutsche Spital und sein Recht im Mittelalter, 2 Bde.,
Stuttgart 1932,
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geweiht und nach den Traditionen eines ihm fremden Ordens geleitet
habe. Hinzu kommt die vollige Unsicherheit iiber die Anfinge des Mar-
burger Barfiuflerklosters. Ausgehen kann man nur von dem Mainzer Ablaf3-
brief vom 19. Oktober 1235, nach dem das spitere Kloster am Bar-
fifertor in den Anfingen vorausgesetzt wird. Alle Behauptungen iiber
ein frither vorhandenes, in der Nachbarschaft des Hospitales gelegenes
Kloster sind Postulate, erschlossen aus der angeblichen Ordenszugehorig-
keit Elisabeths. Und die spiteren franziskanischen Traditionen enthalten
legendarische Ausschmiickungen, die auf denselben Postulaten beruhen.®

Auf eine unanfechtbare Tatsache konnten sich jene franziskanischen
Traditionen allenfalls berufen. Elisabeth und Konrad haben ihr Hospital
dem eben erst am 16. 7. 1228 kanonisierten Franz geweiht. Das muf}
wiederum um die Jahreswende 1228/29 gewesen sein, fillt also zeitlich
zusammen mit der inneren Wendung in der ,familia‘ Elisabeths, die Konrad
herbeigefithrt hat. Eine geistliche Hospitalgenossenschaft ist damit im
Entstehen begriffen, die sich um das erste in Deutschland nachweisbare
Franziskusheiligtum sammelt. Denn schon am 19. April 1229 hat Papst
Gregor IX. die junge Stiftung in Schutz genommen und allen denen Ab-
lisse versprochen, die hier die Fiirsprache des heiligen Franz erbitten wiir-
den.® Und gleich als der Franziskaner Jordanus im Frithling 1231 aus
Assisi die ersten Franziskusreliquien mitbrachte, muf} er etwas davon nach
Marburg abgegeben haben; man hat Reste davon noch 1786 in einem
Reliquiar gefunden.!®

Wir haben Elisabeth und Konrad zusammen fiir die Widmung des
Hospitals an Franziskus von Assisi verantwortlich gemacht. Genau genom-
men fillt Konrad allein die Initiative zu. Er ist der Protektor der neuen
Stiftung, er hat Verbindungen und Einflufl in Rom; Elisabeth ist rechtlos,
von ihm abhingig, mufl ihm folgen, auch wenn sie anderer Meinung
wire. Aber in diesem Falle stimmen beide iiberein in der Verchrung des
Poverello. Wie das Primonstratensertum auf das Franziskanertum voraus-
weist, haben wir bereits kennen gelernt, ebenso den immer mehr sich
klirenden und vertiefenden Anteil, den Elisabeth an der franziskanischen
Bewegung nahm. Mit derselben Entschiedenheit, mit der wir ihren organi-
sierten Anschlufl an diese ablehnen, behaupten wir doch die innere Ver-
wandtschaft der sie bestimmenden religidsen Ideale mit den Franziskanern,

138 Eg ist wohl nur ein Druckfehler, wenn Patr. Schlager: Gesch. d. Kélnischen
Franziskanerordensprovinz wihrend d. Reformationszeitalters, 1909, Anhang I,
S. 291, die Urkunde auf 1225 verlegt, wihrend er sie im Text richtig datiert.
Was Julius Battes: Das Vordringen der Franziskaner in Hessen und die Ent-
wicklung d. einzelnen Konvente bis zur Reformation — Franzisk. Studien 17,
1930, S. 309 ff. iiber den Zusammenhang zwischen dem Franziskanerkloster und
dem Hospital Elisabeths feststellen will, ist unhaltbar.

134 Bih] a.2.0. kommt in manchen seiner Behauptungen der Wirklichkeit sehr nahe.
Sein Traditionsbeweis ist materialreich, aber sein Material ist nicht tragfihig.

15 Wyf I, Nr. 18.

138 Vgl. den in Anm. 119 gen. Aufsatz v. Huyskens.
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behaupten wir aber auch den inneren Anschlufl der von Konrad und Elisa-
beth reprisentierten alten ,bernhardinischen® Reformfrommigkeit an die
neue, von den Bettelorden ausgehende religidse Bewegung.

Ein Dokument des inneren und Zufleren Fortschrittes, den das Mar-
burger Hospital in den nichsten zwei Jahren genommen hat, ist eine
pipstliche Urkunde vom 11. Mirz 1231.2%7 In ihr ist zunidchst bemerkens-
wert, dafl sie ausdriicklich an eine Bruderschaft des Franziskushospitals zu
Marburg adressiert ist. Wenn der Papst ihre Glieder als ,dilecti in domino
filii anredet und sich dann gleich auf die Bitten der Landgrafinwitwe
Elisabeth bezieht, so steht ihm doch offenbar eine Gemeinschaft vor Augen,
die aus Mannern und Frauen gemischt war; so war es ja in vielen Ho-
spitalgenossenschaften der Fall und entsprach auch den praktischen Not-
wendigkeiten. Aber noch mehr staunen wir, wenn wir die beiden land-
graflichen Schwiger Heinrich und Konrad als Gonner der neuen Stiftung
nennen héren. Sie haben ihr Patronatsrecht an den Marburger Kirchen
— offenbar hat die Kilianskapelle neben der Marien-, der spiteren Pfarr-
kirche noch selbstindige Bedeutung — auf das Hospital iibertragen; und
der Papst bestitigt jetzt diesen neuen Rechtszustand. Der Besitz des Pa-
tronates iiber eine stidtische Pfarrkirche ist eine grofle Errungenschaft fiir
eine geistliche Stiftung. Sie ist sicherlich auf den EinfluR Konrads zuriick-
zufithren; sie setzt aber zugleich eine pipstliche Anerkennung des Weges
voraus, den Elisabeth seit ihrer Verwitwung eingeschlagen hatte.

Was lift sich fiir die Zeit von 1229 bis zu Elisabeths Todesjahr 1231
iiber das innere Leben der Marburger Hospitalbruderschaft aussagen? Ent-
scheidend ist die Durchfithrung einer klosterlichen Ordnung. Dafl dabei
Rutenschlige und Ohrfeigen als Mittel monastischer Disziplin besonders
hervorgehoben werden,® soll den Gehorsam und die Christusférmigkeit
der angehenden Heiligen besonders hervorheben. Dafl sie Konrad als Got-
tes Stellvertreter scheut, erscheint ebenfalls dem monchischen Sinne als eine
gute Ubung in der Gottesfurcht.'® Dabei ist die Klausur keineswegs be-
sonders streng. Zwei grofere Reisen hat Elisabeth wihrend ihrer Mar-
burger Zeit unternchmen konnen, die eine nach Kitzingen auf Einladung
ihrer Tante Mechtild, der dortigen Abtissin,’®® die andere auf Befehl
Konrads nach Eisenach.!! Bei dieser Gelegenheit mufl sie die Kritik an
den kostbaren Bildern geiibt haben, die e¢in Konvent von Bettelmbnchen
in seiner Klosterkirche aufgehingt hatte!® Denn nur in Eisenach besteht
im Umbkreis Elisabeths damals ein Franziskanerkloster; und die relativ

S8 NIy STy Nr. 22.

298 Lot 1831 H:

139 1ib. 1886 ff.

10 Tib. 1847 ff.

141 b, 1862 ff.

142 Tib. 2072 ff. Vielleicht handelt es sich auch um den feierlichen Empfang, den
die sichsische Provinz Frithjahr 1231 dem mit den Franziskusreliquien aus
Ttalien zuriickkehrenden Jordanus bereitete; vgl. S. 54 zu Anm. 136.
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grofe Zahl von 24 Monchen lift darauf schliefen, dafl sich zu einer
Weihefeierlichkeit auswirtige Giste in dem in Entstehung begriffenen
Eisenacher Kloster eingefunden hatten. Auch dieser Vorfall zeigt wiederum
die engen Bezichungen zu der neuen Frommigkeit, die dennoch eine Kritik
nicht ausschlieRt; die Forderung, das Bild Christi im Herzen zu tragen
und es nicht an die Wand vor Augen zu stellen, entspricht der niichternen
Art, in der man in Citeaux und Clairvaux Fragen der Kunst behandelte.

Daf} Elisabeth bei aller Aufgeschlossenheit fiir neue Frommigkeitsformen
fest im Alten wurzelt, zeigen ihre engen Bezichungen zum Kanonissenstift
Wetter und zu seiner Abtissin.'*® Von einem zweimaligen Aufenthalt da-
selbst wird uns berichtet;'* der letzte muf} linger als vier Wochen gedauert
haben.** Elisabeth ist dabei von zwei ihrer Gefihrtinnen begleitet — so
schreibt es die klgsterliche Disziplin vor;'® als sie — wahrscheinlich
allein — einen benachbarten Einsiedler besuchen will, wird sie von Konrad
zuriickgehalten. ¥

Die Wesensverinderung und Beschrinkung auf drei Personen, die Kon-
rad um die Jahreswende 1228/29 an der ,familia® vorgenommen hatte,
schliefit ein Wachstum der jungen monastischen Gemeinschaft nicht aus.
Schon die beiden Migde Elisabeth und Irmengard, deren Protokollaus-
sagen der Libellus verarbeitet hat, sind nicht mit den beiden von Konrad!#
genannten Begleiterinnen der Landgrifin zu identifizieren. Aber mit ihnen
beiden braucht die Zahl der ,gottgeweihten Migde im grauen Gewand® 1
nicht erschopft zu sein; im Zusammenhang mit den Heilungswundern, die
nach Elisabeths Tode an ihrem Grabe geschehen, horen wir Namen noch
anderer Dienerinnen. Sie sind von geringerer Herkunft, nicht von Adel
Trotzdem hilt Elisabeth volle Tischgemeinschaft mit ihnen; ja, sie lifit
Irmengard auf ihrem Schofle sitzen. Die hofische Anrede soll durch das
geschwisterliche Du ersetzt werden.!5

Wir haben Beispiele dafiir, daff Elisabeth selbst um Ausdehnung ihrer
Genossenschaft bemiiht war. Bekannt ist die Geschichte von der schénen
Jungfrau Hildegunde, die ihren reichen Haarwuchs nicht darangeben und
Nonne werden wollte. Durch eine Verwechslung, die eine objektive Un-
gerechtigkeit in sich schlof, wird sie zunichst wider ihren Willen und unter
bitteren Tridnen zur Religiosen gemacht. Die Art, wie hier Elisabeth gegen
das weltliche Leben mit seinen Freuden eifert und wie sie die so schwer
gewonnene Hildegunde schliefllich freudig begriifit, zeigt die innere Lei-

143 Vel. den Totenbericht bei A. Huyskens: Quellenstudien zur Gesch. d. Hg. Elis.,
1908, S. 93 f.. 148 f.

144 1ib. 1407 ff., 1582 ff.

145 Tib. 1600.

146 Tib. 1454 ff.

130 1ib. 2089 @,

140 SV 385

40T b 1386 £

150 Tib. 1963 ff., 2132 ff.
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denschaft, mit der sie das monastische Leben bejaht.’® Durch ein unerwar-
tetes Geschenk wird eine fromme Witwe in Wetter auf giitlichem Wege
fiir das Keuschheitsgeliibde und den Dienst frommer Entsagung gewonnen;
von ihr wird freilich nicht gesagt, ob sie in dic Marburger Spitalgemein-
schaft eintrite.’* Mit einem vorliufigen Mifietfolg enden die Bemiihungen,
einen Jiingling Bertold zu einem gottgeweihten Leben zu bringen; immer-
hin hat die Gebetskraft der Heiligen, die drastisch geschildert wird, den
spiteren Eintritt des jungen Mannes bei den Franziskanern zur Folge
gehabt.’®® Dieser vergebliche Versuch bezeugt immerhin, dafl auch der
minnliche Teil der Marburger Genossenschaft Elisabeths Fiirsorge erfdhrt.
Neben dem von Konrad berufenen Konversen *** wird ein Eremit Heinrich,
ein Graf von Ziegenhain von Geburt, erwihnt; auch er regelt fir das
Hospital geschiftliche Dinge.**®

Nachdem das Geld, das Elisabeth als Witwenabfindung erhalten hatte,
in dem Hospitalbau festgelegt oder an die Armen verschenkt worden war,
war die Handarbeit zum Unterhalt der frommen Gemeinschaft notwendig
geworden. Es handelt sich also nicht nur um Krankenpflege und Kiichen-
arbeit — beides hebt schon Konrad hervor *® und die Zusitze zum Libellus
verstehen es, Elisabeths mangelhafte Kochkiinste hervorzuheben und ins
Humorvolle zu steigern ™ —, sondern um ausgesprochene Erwerbstitig-
keit, wie sie uns zwar nicht von den gleichzeitigen Hospitalgenossenschaf-
ten, wohl aber von den Beginenhiusern berichtet wird. Grofi wird der
Ertrag fiir die Hospitalgenossenschaft nicht gewesen sein. Und es wird
wohl auf Konrads Veranlassung geschehen sein, dafl das ihm vertraute
Primonstratenserinnenstift Altenberg die Wolle lieferte und den kargen
Spinnerinnenlohn vergiitete, den die arme, noch junge Griindung auch
beim besten Willen nicht hitte erhthen konnen.®® Es ist klar, dafl der
wirtschaftlichen Abhingigkeit auch eine geistliche entsprach; das innere
Leben der jungen Marburger Gemeinschaft wird von Konrad nach Grund-
sitzen reguliert worden sein, die ihm von seinem Orden her bekannt und
die in Altenberg verwirklicht waren. Einen Ausdruck fanden diese Be-
zichungen auch darin, daf Elisabeth im Friihling 1229 ihre jiingste, nach
dem Tode des Vaters geborene Tochter Gertrud dem armen, der Offent-
lichkeit noch unbekannten und auferhalb der Landesgrenzen gelegenen
Altenberger Stift iibergab;®® ohne diese Hintergriinde ist die Mafinahme
unverstindlich.

45 5 b, 1501
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Als Stifterin nimmt Elisabeth innerhalb der Marburger Hospitalgemein-
schaft eine leitende Stellung ein; Nachwirkungen ihres fiirstlichen Glanzes
verstirken die Verehrung, die ihr auf Grund ihrer asketischen Leistungen
gezollt wird. Und sie tritt auch als Nonne mit grofer Selbstverstindlich-
keit als Gebieterin auf. Bei dem groflen Freudenfest, das sie nach Aus-
zahlung ihres Witwengeldes veranstaltete und bei dem sie gleich ein
Viertel des Vermogens (500 Silbermark) auf einmal ausschiittete, ordnet
sie mit grofler Umsicht polizeiliche Mafinahmen an, die einen Miflbrauch
ihrer Freigebigkeit verhindern sollen; und wir miissen uns vorstellen, daf}
nicht nur ihre Gutsknechte, sondern auch Organe der landgriflichen und
stadtischen Beamten nach ihren Weisungen die aus dem Umbkreis von
12 Meilen zusammengestromten Menschenmassen kontrolliert und in Ord-
nung gehalten haben. Fiir die Ubertreter setzt sie die Strafe fest; als
Richterin spricht sie sie im Einzelfalle aus. Und auch ihre Fehlentschei-
dungen werden respektvoll anerkannt.’®® Unter ihren Pfleglingen sorgt sie
fiir Einhaltung der kirchlichen Vorschriften tiber den Empfang der Taufe,
der Kommunion und des Bufisakramentes; sie scheut sich nicht, mit dem
Stecken ihren Forderungen Nachdruds zu verleihen.'® Demut und Gehor-
sam, die sie iibt, hindern nicht, daff die chemalige Landesherrin ein geist-
lich-weltliches Matriarchat in Marburg aufrichtet.

Das besteht innerhalb aller kirchlichen Schranken. Die Beziehung zur
offiziellen Kirche wird nicht nur durch Konrad hergestellt, der als oberster
Leiter iiber dem Ganzen schwebt,'™ sondern auch durch den Marburger
Stadtpfarrer. Seine Pfriinde war in das Eigentum des Hospitals iiber-
gegangen; ihm war damit zugleich der alltigliche seelsorgerliche Dienst
desselben zugefallen. Schon im Libellus *** und mehr noch in den gleich-
zeitigen Wunderberichten tritt er als Zeuge auf.

Eine schnelle Entwicklung hatte das Marburger Hospital und die sich
in ihm sammelnde religiose Gemeinschaft in etwas iiber zwei Jahren
durchgemacht. Waren die Fundamente stark genug? Noch war die geist-
liche Leitung keineswegs gesichert; weder der Marburger Stadtpfarrer noch
der viel beschiftigte, anderweitig gebundene Konrad konnten sie auf die
Dauer ausiiben. Noch bestand keine feste geistliche Regel, von der das
religiose Gemeinschaftsleben seine Ordnung empfing. Noch war die finan-
zielle Basis der Stiftung nicht geniigend geklirt. Die Einkiinfte aus dem
Marburger Hof reichten keineswegs aus; andere waren nicht mehr vor-
handen. Und vor allem, wem gehérte der Hof? Die Folgezeit hat es
gelehrt, dafl Elisabeths Meinung, sie besifle mehr als den Nieflbrauch an
ihm und kénne frei iiber ihn verfiigen, irrig war; er gehdrte weiterhin
dem Landesherrn. Und niemand konnte wissen, ob die neue Hospital-

100 Tib. 1480 ff.
16t Tibl 7574k

182 Provisor’ nennt ihn nicht ganz zutreffend C. v. Heisterbach a.a.0. 366, 32.
163 Tib. 1549.




Maurer, Zum Verstindnis der heiligen Elisabeth von Thiiringen 59

bruderschaft, die sich vom Papste schon Rechte garantieren lief,'™ ihn je
behalten wiirde.

Daf schon die geistlichen Jungfrauen, die unter Elisabeths Leitung stan-
den, sich sorgenvolle Gedanken machten, wird uns im Libellus ** iiber-
liefert. ,Du®, sagte sie, ,verschaffst Dir an uns ein Verdienst. Aber unsere
Lage bedenkst Du nicht. Wir konnen herausgeworfen werden, weil wir
mit Dir essen und an Deiner Seite sitzen.“ Und erst recht mag Konrad
die Zukunft seiner Stiftung priifend und bedenklich erwogen haben. Als
er seine Sorgen mit Elisabeth besprechen will, tritt zutage, dafl auch sie
ihren gegenwirtigen Stand keineswegs schon als etwas Endgiiltiges be-
trachtet.

Konrad weilt wohl bei seinem Ordensbruder, dem aus Rommersdorf
stammenden Prior von Altenberg,'®® als er Elisabeth zur Aussprache dort-
hin bestellt.*” Es ist nicht ganz klar, ob Konrad nicht auf die urspriinglich
von Elisabeth erwogene Mbglichkeit zuriidsgreifen wollte, dafl sic als
Inkluse in Verbindung mit einem Kloster lebte; es gab an das Alten-
berger Kloster angebaute Klausen, und vielleicht war cine derselben frei
geworden. Aber wie der Fortgang der Erzihlung zeigt, hat Elisabeth an
e¢in Eremitendasein nicht gedacht, sondern hchstens den Eintritt in den
Konvent ins Auge gefafit. Die Stiftsfrauen wollen sich mit einer Unter-
redung an dem Gitterfenster nicht begniigen; sie mdchten gern, dafl Elisa-
beth die Klausur betrete und selber sehe; sie bitten Konrad, ihr das zu
erlauben. Er sagt nicht Ja und nicht Nein, sondern iberldft Elisabeth die
Entscheidung.

Weill Elisabeth, daf sie mit dieser Entscheidung eine neue Richtung
ihres Lebens festlegen kann? Die Klausurvorschriften der Prdmonstraten-
serinnen sind aufergewohnlich streng. Selbst Frauen dirfen nur eintreten,
wenn sie im Falle duferster Not einer Konventualin Hilfe bringen; und
es bedarf dazu eines ausdriidklichen Beschlusses der iltesten und erfahren-
sten Klosterfrauen.’®® Welche Uberlegungen mogen die Altenberger Stifts-
frauen zu ihrem Entgegenkommen gegeniiber Elisabeth und zu ihrer Bitte
an Konrad bestimmt haben? Daf sie den dauernden Eintritt der Firstin
im Interesse ihres Hauses gewiinscht haben, kann man ohne weiteres an-
nehmen; ebenso, dafl sie sich der Notwendigkeit bewufit waren, dazu
Konrads Zustimmung zu erlangen. Aber sie stellen die Frage an ihn nicht
scharf genug; sie verbergen dahinter eine List. Laft er nimlich Elisabeths

164 Vol S, 55,
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166 Das Mitcelrheinische U.B. (I11, 1874, S. 242 f., 369) nennt fiir 1226 den Prior
Richwin, fiir 1232 Heinrich und fiigt beidesmal einen Frater Iwanus hinzu.

107 Vol, zum folgenden Lib. 1894 ff.
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Besuch innerhalb der Klausur zu, gibt er sic aus der Hand; denn an den,
der sich freiwillig dorthin begeben hat, reicht irdische Gewalt so leicht nicht
mehr heran. Wenn also Elisabeth eintritt und Konrad sich ihr nicht direkt
widersetzt, dann ist sie ihres Geliibdes ledig, ihm unbedingten Gehorsam
zu leisten; dann ist sie frei, sich neu zu binden und aus einer halben, in
noch ungefestigten Formen lebenden Nonne zu einer wirklichen im aner-
kannten Primonstratenserorden zu werden.

Und Elisabeth tritt ein; sie nimmt Konrads halbe Erlaubnis fiir eine
ganze. Weifl sie, was sie tut? Sicherlich kennt sie die kirchlichen Bestim-
mungen, die den Klostereintritt sichern fiir den, der gegen den Willen des
gesetzlichen Vertreters das Ordenskleid nimmt; sicher weifl sie, dafl sie in
dem Augenblick, da sie die Klausur betreten hat, vom Gehorsam gegen
Konrad entbunden ist. Sie mufl jetzt nur Gebrauch von ihrer Freiheit
machen und vor der Altenberger Magistra eine entsprechende Erklirung
abgeben. Dann ist sie des Marburger Experiments enthoben. Dann kommt
sie in zwar enge, aber geregelte Verhiltnisse und kann hier ihr privates
religidses Leben ungefihr so weiter fithren, wie sie es unter Konrads
Leitung gewohnt war.

Elisabeth niitzt ihre Freiheit nicht aus; sondern als Konrad sie zuriids-
rufen lafit, kehrt sie gehorsam um. Indem sie ihr Gehorsamsgeliibde wieder
auf sich nimmt, erkennt sie an, daff sie die Probe schlecht bestanden, ihr
Geliibde gebrochen hat, erkennt sie an, dafl ihr Eintritt in die Klausur ein
religitser Frevel war. Und Konrad macht riicksichtslos alle Konsequenzen
gegen sie geltend. Sie hat den unbedingten Gehorsam aufgehoben; also Jifit
er sie auf ein mitgebrachtes Evangelienbuch das Geliibde neu schworen. Sie
hat die Klausur verletzt; also verkiindigt er ihr, dafl sie sich ipso facto
die Exkommunikation zugezogen hat. Und zugleich bietet er ihr die Mog-
lichkeit der Riickkehr an, wenn sic die Siithneleistung auf sich nimmt, die
die Kirche in solchem Fall festgesetzt hat. Und wihrend er das Miserere
singt, wird in aller Hirte die Strafe an Elisabeth und ihrer Gefihrtin
Irmengard vollzogen, die die Tiir zur Klausur von auflen getffnet hatte,
selbst aber nicht mit eingetreten war.

Eine Szene voll grausiger Logik, deren Verstindnis uns ungeheuer
schwer fillt, gerade weil sie blitzlichtartig Elisabeths Lage deutlich macht.
Hat Konrad sie nicht freilassen, ihren Eintritt in das ihm doch nahe-
stehende Stift nicht dulden, das in Marburg begonnene Werk nicht preis-
geben wollen? Doch wohl kaum; gerade daf er die Unterredung in Alten-
berg stattfinden 1iflt, deutet daraufhin, dafl er mit ihrem Eintritt ernsthaft
gerechnet hat.!'® Aber er will ihn nicht iiberstiirzt, sondern nach allen Seiten
hin vorbereitet. Er ist der iibereilten Entschliisse, wie damals beim Kar-
freitagsgeliibde von 1228, miide. Er hofft, daff die klosterliche Disziplin
Elisabeths Sprunghaftigkeit inzwischen so weit iiberwunden habe, daf} sie zu
klar erwogenen Entschliissen fihig ist. Deshalb stellt er sie mit seinem Ja

109 So auch Wenck 1892, S. 227!; Huyskens 1929, S. 233.
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und Nein vor die cigene Entscheidung, so wie er ihr einstmals die Speise-
verbote ins eigene Gewissen geschoben hatte. Er gibt ihr die Freiheit der
Bewihrung; sie wihle die Freiheit der Unentschlossenheit. Und sie begeht
dabei ein zwiefaches Sakrileg: Sie bricht den Gottesfrieden des Klosters;
sie bricht den Konrad geleisteten Eid. Wir miissen seine religiése Entristung
und Trauer anerkennen, er hat mehr als den Buchstaben des kirchlichen
Rechtes auf seiner Seite.

Aber wir miissen auch Elisabeths Unentschlossenheit richtig wiirdigen.
Sie ist nicht bloR ein Charakterfehler; sie ist in ihrer dufleren und inneren
Lage und den zeitgeschichtlichen Verhiltnissen begriindet. Die Heilige wur-
zelt in der Frommigkeit einer mit den Kreuzziigen langsam zu Ende gehen-
den Zeit und ist beriihrt von den Schwingen einer neuen. Sie mag von dem
Heiligen zu Assisi nicht sehr zuverlissige Kunde gehabt haben; Franziskus
ist der Name, an den das Neue in der Kirche sich heftet. Sie steht dhnlich
wie ihr Meister Konrad an der Schwelle einer neuen Zeit, aber sie vermag
sie nicht zu iiberschreiten. IThre Grindung in Marburg ist von den Kréiften
der alten genihrt; aber sie trigt in sich den Keim cines Neuen. Soll sie sich
da an das Alte binden, wie es sich ihr in dem Altenberger Kloster repra-
sentiert? Soll sie das Neue aufgeben, weil es thr Schmerzen bereitet?

So schwankt sie hin und her. Und Konrad, der fiir sie die Krifte der
vergehenden religidsen Welt reprisentiert, und der sie im Rahmen der
bisherigen Mbglichkeit an die Grenze der neuen gefiihrt hat, schwankt mit
ihr. So stark er sich nach auflen hin gibt, so sehr er ein Mann des Gesetzes
ist und der Tradition, so sehr ist er doch schon einem Neuen verhaftet.
Sein Wirken als Kreuzprediger, seine Marburger Stiftung, das alles weist
iiber sich selbst hinaus. Der Franziskaner Gerhard an seiner Seite, den er
die Geifielung in Altenberg vollzichen lifit, der ihn dann bis in scine
Todesstunde hinein nicht verlassen hat, ist schon der Triger ciner neuen
Welt. Wahrlich, wenn Konrad ein Recht hat, traurig und entriistet zu sein
iiber den Miflerfolg der Erzichungsarbeit, die er an Elisabeth gewandt hat,
so mufl er doch zugeben, daf sie die Freiheit, die er ihr gewihrt hatte,
nicht vertauschen konnte mit den Bindungen der Klosterfrauen von Alten-
berg, mit den Ubungen einer Frémmigkeit, die sich selbst in vielem tibet-
lebt hatte. Er empfand im Grunde genau wie Elisabeth, daf ihr gemein-
sames Werk schon einem Neuen verhaftet war, ohne daff er zu sagen
gewuflt hitte, wie es zu gestalten wire.

In diesem Bewufitsein kehren beide nach Marburg zuriick. Bis zuletzt
bleiben sie in der Ungewifiheit. Konrad wird krank und rechnet mit
baldigem Tode. Im Blick darauf fragt er sie, wie sic es dann mit ihrem
Stande halten wolle.!”® Sie aber geht auf diese Frage nicht mehr ein, sondern
kiindigt ihr vorzeitiges eigenes Ende an.

Bis zuletzt also hat Konrad seiner Schutzbefohlenen Freiheit gelassen
iiber dic Gestaltung ihrer Zukunft. Er betrachtet die Marburger Griindung

IS4, 78,
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nicht als etwas Abgeschlossenes. Welches Bild von der kldsterlichen Gemein-
schaft, die sich um das Hospital gebildet hatte, hat ihm als Ideal vorge-
schwebt? Wir wissen es nicht. Wir wissen aber, wie Elisabeth iiber die
Zukunft gedacht hat. Es ist nicht zu bezweifeln, sie hat den Johannitern,
die sich im benachbarten Wiesenfeld, einer Stiftung der Battenberger Gra-
fen, niedergelassen hatten, Hoffnungen gemacht, in Marburg ihr Erbe anzu-
treten. Noch einmal wird es deutlich: Eine Hospitalbruderschaft hat Elisa-
beth mit vollem Bewuftsein in Marburg ins Leben gerufen. Den Kreuzzugs-
idealen, denen der Hospitalorden der Johanniter sein Dasein verdankte,
hat auch ihre Marburger Schépfung dienen sollen. Und wenn dann auch —
nicht ohne Zutun Konrads von Marburg und unter aktiver Teilnahme
ihrer beiden Schwiger Heinrich Raspe und Konrad, die damit die Politik
ihres Bruders Ludwig fortsetzen — der Deutsche Orden schlieflich die
Konkurrenz der Johanniter aus dem Felde schlug und die Marburger Exrb-
schaft antrat,'™ die eigentliche Absicht Elisabeths wurde auch so erfiillt.
Der Frommigkeit, aus der die Kreuzzugsbewegung entstanden war, diente
auch weiterhin das Marburger Hospital. Und indem die religiosen, wirt-
schaftlichen und militdrischen Krifte des Deutschritterordens von hier
aus gestarkt wurden, trigt Elisabeths Griindung mit dazu bei, die eigen-
artige Nachbliite der Kreuzzugsideale hervorzubringen, die dann im deut-
schen Osten Gestalt gewonnen hat.

So schliefit sich der Ring. In der Zuriistung auf den Kreuzzug hatte
einst Elisabeths Frommigkeit ihre eigentiimliche Gestalt gewonnen. In der
Trauer um das Scheitern des Kreuzzugs und aus dem Streben heraus, fiir
thren dabei verstorbenen Gatten Genugtuung zu leisten, war es zu dem
entscheidenden Bruch in ihrem Leben gekommen. Und der Dienst an den
Armen und Kranken, den sie dann im Marburger Hospital begonnen hat,
sollte abermals dazu dienen, die religitsen Krifte wachzuhalten, von denen
der Sieg gegen die Ungldubigen abhing. Und schliefllich hat diese ihre
Stiftung dann Entscheidendes dazu beigetragen, dafl der dem deutschen
Volke am nichsten stehende Kreuzfahrerorden in seiner Heimat einwurzeln
und aus ihr die Krifte ziehen konnte, um den Kreuzfahrerkampf an der
Ostgrenze des Vaterlandes fortzusetzen.

Ein in sich geschlossenes Leben, so muff man doch trotz aller notvollen
Unvollkommenheit, die es auch in sich schlieflt, sagen! Und an allen ent-
scheidenden Wendepunkten dieses Lebens begegnen wir Konrad von Mar-
burg. Er bestimmt nicht die Richtung von Elisabeths Leben; aber er erweist
ihr in den entscheidenden Augenblicken den Dienst, sie festzuhalten auf
dem Wege, der ihrer inneren Bestimmung entsprach. Seine iiberragende
Stellung in der Kirche Deutschlands, seine organisatorischen Fihigkeiten

171 Am besten orientiert iiber diese Fragen Karl Heldmann: Gesch. d. DO-Ballei
Hessen, ZHG NF 20, 1895, S. 1 ff. und desselben Verfassers kleinere Studie:
Das Spital d. HL. Elisabeth u. die Anfinge d. Deutschen Ritterordens in Mar-
burg — Hessenland 16, 1902, S. 203 ff.
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halten ihr die Bahn frei, auf der sie ihr Ziel verwirklichen kann. Nicht sie
an sich zu binden, ist dabei seine Absicht, sondern sie frei zu machen zu
selbstindigen Entscheidungen, die ihre und ihres Werkes Zukunft betreffen.
Er hat, um dieses Ziel seiner Erziehung zu erreichen, die harten Mittel der
Askese angewandt, die sich ithm, dem Primonstratenser, aus der Zugehorig-
leit zu seinem Orden von selbst anboten. Aber er hat, gehemmt durch die
Verbotsschranke, die der Orden 1198 aufgerichtet hatte, nicht die Moglich-
keit gehabt, mit diesen Mitteln eine neue Form des religiosen Gemein-
schaftslebens frommer Frauen hetrbeizufithren, wie sie ihm wohl vor Augen
gestanden haben mag. Er hat dennoch Elisabeth nicht zur Kanonisse, zur
soror cantans werden lassen, obwohl es in dem Altenberger Konflikt nahe
daran war, daf sie auf diesen Abweg geraten wire. Er hat ihr bis zu
ihrem Tode die Moglichkeit offen gelassen, ihren Standort innerhalb der
verschiedenen Erscheinungsformen devoten Lebens selbst zu bestimmen.

Und Elisabeth hat von dieser Moglichkeit — trotz der Sprunghaftigkeit
ihres Wesens und ihrer infolgedessen immer wieder durchbrechenden Un-
entschlossenheit — Gebrauch gemacht. Darin liegt ihre Grofle und ihre Not.
Sie hatte ihren Stand schon lingst gewihlt, ehe Konrad noch einmal, fast
drei Wochen vor ihrem Tode, ihr cine solche Entscheidung nahe legte.
Schon vorher hatte sie ihren Frauen erkldrt: ,Das Leben der Schwestern
in der Welt ist das armseligste, und wenn es ein armseligeres Leben gibe,
ich hdtte es gewdhlt“.!™ Soror in seculo’ — das ist nicht die in Armen-
pflege sich verzehrende Diakonisse, wie das 19. Jahrhundert gemeint hat,
froh, im finsteren Mittelalter ein Muster sozialer Gesinnung zu finden.
Soror in seculo’ — das meint die Verw1rkhchung des asketischen und
kontemplativen Lebens in Armut und Dienst inmitten der Welt. Damit ist
das Gesetz ausgesprochen, mit dem einst Norbert seine Gefolgschafr ge-
sammelt hatte; und ohne den Einfluff des Urnorbertiners Konrad von Mar-
burg hitte Elisabeth nicht daran denken konnen, es zu verwirklichen. Aber
indem sie das versuchte, stieR sie die Tore der kldsterlichen Welt auf, hinter
denen jenes Ideal Norberts verkimmern mufite; trat sie an die religidse
Wirklichkeit heran, die ein neues Zeitalter bestimmte.

JFrater in seculo’, Bruder Christi und in Christus aller Menschen — so
konnte man das Ziel bezeichnen, das Franz von Assisi vor Augen stand.
Und in dieser Verwandtschaft der Ziele, nicht in irgend einer duferen Ab-
hingigkeit besteht die innere Bindung, mit der die volkstiimlichste deutsche
Heilige an die grofite Gestalt der mittelalterlichen Kirche gekniipft ist.
Im minnlichen Zweig der Bettelorden ist etwas von dieser ,innerweltlichen
Askese* Wirklichkeit geworden. In den weiblichen sogenannten zweiten
Orden hat man es nicht gewagt, fromme Frauen in Armut und Dienst dem
rauthen Luftzug der Welt auszusetzen; man hat wiederum zum Mittel
strengster Klausur gegriffen, um hinter Klostermauern dem frommen Streben
der Frauenwelt Gelegenheit zu geben, sich zu verwirklichen. Als ,Soror in

22 Eib: 1875 4
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seculo® geht Elisabeth weit tiber das hinaus, was die Bettelorden in ihren
Frauenkl6stern darzustellen vermochten.

Allein in den Anfingen der Beginenbewegung finden wir das gleiche
Streben frommer Frauen nach einem asketischen und kontemplativen Leben
innerhalb der Welt verwirklicht. Und obwohl wir keine direkten Beziehun-
gen Elisabeths zu dieser Bewegung aufweisen konnen, mufl sie doch aufs
engste mit ihr zusammengestellt und mit ihr zusammen beurteilt werden.
Hier wie dort finden wir dieselbe Abhingigkeit von der bernhardinischen
Christusfrommigkeit, dieselben Methoden der Disziplin, dieselben Formen
religidser Gemeinschaft. Herbert Grundmann hat es '™ bedauert, dafl uns
die religitsen Motive, die die umfassende und tiefgreifende religidse Frauen-
bewegung im ersten Drittel des 13. Jahrhunderts hervorgebracht haben, im
cinzelnen kaum erkennbar sind. Nun, aus der Uberlieferung iiber die hei-
lige Elisabeth lassen sie sich einigermaflen ersehen; wir konnen hier — mit
einiger Vorsicht — den Typus erfassen, der jener Bewegung ihr eigen-
artiges Geprige gibt.

Wir konnen aber daraus noch eine andere wichtige geschichtliche Ein-
sicht gewinnen. Wir verstehen die religitse und politische Welt, in die
hinein die Bettelorden bei uns in Deutschland ihre Wirksamkeit erstreckten.
Wir begreifen, wie das, was ihnen die Durchschlagskraft gab, nicht absolut
neu war, vor allem, wie das religitse Leben in seiner inneren Reifung auf
einer Stufe der Entwicklung angelangt war, wo es nach den Anregungen
der neuen Fréommigkeit geradezu verlangte. Ein entscheidender Wende-
punkt in der abendlindischen Geschichte iiberhaupt ist damit bezeichnet.
Das Zeitalter der Gotik bricht herein; nicht umsonst ist die Kirche der
heiligen Elisabeth in Marburg eines ihren ersten Denkmiler auf deutschem
Boden. Die festen Bindungen im Gefiige der mittelalterlichen Welt fangen
an, sich zu lodsern. Elisabeth und Konrad von Marburg wurzeln beide noch
in der streng geordneten Welt des 12. Jahrhunderts. Aber ihr Zufleres
Wirken und ihre innere Erfahrung fithren sie beide an die Grenze, hinter
der ein neues Menschenbild auftaucht, neue Formen religidsen Gemein-
schaftslebens und religiéser Verwirklichung sichtbar werden. Ihr inneres
und Aufleres Schicksal hingt mit dieser ihrer Grenzsituation zusammen
und eben darauf beruht auch ihre geschichtliche Bedeutung.

178 Arch. f. Kulturgesch. 21, 1931, S. 317.




Susanna Katharina von Klettenberg

Ein Lebensbild
Von Priv.-Doz. Dr. theol. et phil. Grete Mecenseffy, Wien

Einleitung

»Das ist der lieben Klettenbergern wohl nicht im Traume eingefallen,
dafl nach so langer Zeit ihr Andenken noch griinen, blithen und Segen den
nachfolgenden Geschlechtern bringen werde®, schrieb Frau Rat Goethe an
ihren Sohn iiber die Urheberin der ,Bekenntnisse einer schénen Seele, des
6. Buches in , Wilhelm Meisters Lehrjahren“.! Die ,christlichste Christin®
nennt sie Joh. Kasp. Lavater, die religidseste, freieste, philosophischste
Seele, die er je gesehn;® und Goethes Schwager Schlosser schrieb das schéne
Wort: ,Es war besonders die grofle seltene Reinheit ihres Wesens, was
jeden ansprach.® 3

Nachdem die Eindriicke der Jugendzeit zwanzig Jahre geruht hatten,
gestaltete Goethe auf der Hohe kiinstlerischen Schaffens das Lebensbild
der unvergefilichen Freundin seiner Sturm- und Drangperiode. Leicht
erkannten die Uberlebenden das Urbild der ,Schénen Seele®. Sie hatten
sie gekannt, gesprochen, mit ihr in Briefwechsel und Gedankenaustausch
gestanden, den Einflufl der liebenswiirdig-heiteren, edlen Personlichkeit
gefiihlt. Sie bedurfren keiner weiteren Erklirungen, Erliuterungen, Hin-
weise.

Auf die Frage, ob die ,Bekenntnisse einer schonen Seele* nur auf
Grund von ,Unterhaltungen und Briefen® aus Goethes Erinnerung ge-
schrieben sind oder ob cine autobiographische Skizze des Friuleins von
Klettenberg dem Dichter vorlag, wird spiter noch zuriickzukommen sein.

! Grif, H. G.: Goethe iiber seine Dichtungen, 1902, IL. Bd., S. 893 f.; Schriften
der Goethegesellschaft, IV., S. 95 f.

* Funck, H.: Die schéne Seele. Bekenntnisse, Schriften und Bricfe der
Susanne Katharina von Klettenberg. 1911, S. 46 f.

3 ebda S. 47.
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Aufler Goethes ,Bekenntnissen® stehen uns aber heute infolge der Arbeiten
J. M. Lappenbergs, H. Dechents und H. Funcks die Aufsitze, Briefe,
Gedichte und Lieder Susanna Katherinas zur Verfiigung,* wobei wir beach-
ten miissen, dafl nichts Handschriftliches vorliegt, was vor das Jahr 1754
zuriickreichte, so dafl wir fiir die Kindheit und Jugendzeit hauptsichlich
auf die ,Beckenntnisse“ angewiesen sind. Von diesem Jahre an liegt das
handschriftliche Material ausgebreitet vor uns und ermoglicht uns, Wesen
und Werden dieser einzigartigen Personlichkeit zu erfassen. Aufler Zweifel
steht, dafl sie eine fromme Christin war. War sic Pietistin? Wohl nicht
im landldufigsten engsten Sinne des Wortes. Zwischen Halle’schem Pietis-
mus und Herrnhuter Briidergemeinde wandelte sie sicher und voller Ver-
trauen auf einem Wege, der durch das Bewufitsein und die Gewilheit der
lebendigen Gegenwart und des stindigen Verbundenseins mit Jesus Chri-
stus wunderbar erleuchtet war. Einen vierfachen Stufengang der Entwick-
lung vermégen wir festzustellen: In der Kindheit und Jugend wirkte auf
sie das orthodoxe Luthertum der damaligen Zeit, das dem einstromenden
Rationalismus ganz verfallen war; in den Jahren des Werdens, als sie
den suchte, den sie noch nicht kannte, wandte sie sich dem Halle’schen
Bekehrungssystem zu; nach der entscheidenden Stunde des Durchbruchs
lebte sie der Christusfrommigkeit der Briidergemeinde, bis sie sich am Ende
ihres Lebens zur hochsten Stufe religioser und sittlicher Freiheit aufschwang,
so dafl sie sich einen ,christlichen Freigeist® nannte,® der, ohne Gebot und
Gesetz zu kennen, dem Triebe folgte, der ihn in Freiheit und ohne Reue
dem Ziele zufiihrte.

I. Der Lebensweg

A. Die Epoche der religissen Gleichgiiltigkeit

1. Kindbeit und Jugend, Orthodoxie und Rationalismus. Susanna Ka-
tharina von Klettenberg entstammte den adligen Kreisen der Freien
Reichsstadt Frankfurt am Main. Als ,ilteste Tochter eines der ersten
adeligen Mitglieder des hiesigen Rates“® war sie am 19. Dezember 1723
geboren worden. Wohlbehiitet wuchs sie im Kreise der Familie auf; ihr

4 Lappenberg, J. M.: Reliquien der Friulein Susanna Katharina von Klet-
tenberg. 1849. Dechent, H.: Die autobiographische Quelle der Bekenntnisse
einer schonen Seele. Berichte d. Freien Deutschen Hochstiftes Frankfurt a. M.,
N. E. 13. Bd. 1897. - Die Streitigkeiten der Frankfurter Geistlichkeit mit den
Frankfurter Gelehrten Anzeigen im Jahre 1772, Goethe-Jahrbuch X. Bd,
1889. - Die Seelsorger der Goetheschen Familie, Goethe-Jahrbuch, XI. Bd.,
1890. - S. C. v. Klettenberg, zur Erinnerung an ihren 200jihr. Geburtstag,
Monatsschrift f. Gottesdienst und kirchliche Kunst, 29. Jg., H. 1 u. 2. - Die
Bezichungen des Grafen von Zinzendorf zu den Evangelischen in Frankfurt
a. M., ZKG, XIV. Bd., 1894.

5 Brief an F. K. v. Moser, 21. 1. 1774, Die schone Seele, S. 255.

o Brief an Trescho, 16. 7. 1763; a.a.0., S. 222, Goethe-Jahrbuch, XXVII. Bd.,
S. 104.
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Vater war dem Berufe nach Arzt und die Vorliebe fiir drztliches Wissen,
Anatomie und Chemie hat sic nie verlassen. Frithe Krinklichkeit — mit
acht Jahren hatte sie cinen Blutsturz — fithrte zur Beobachtung ihrer
selbst; dies und die spitere Pflege ihrer Mutter und ihres Vaters machten
sie selbst zum Arzte. Die Mutter entstammte einer hugenottischen Familie;
sic brachte ihrem Gatten das Vermdgen zu und Susanna Katharina fiihlte
sich dem reformierten Zweig ihres Hauses so verbunden, daf sie im Falle
des Todes ihres Neffen und ihrer Nichte die reformierte Gemeinde von
Frankfurt zu ihrer Erbin einsetzte.” Doch sei bemerkt, daff Reformierten
der Zutritt zu 6ffentlichen Amtern der Stadt verwehrt war und daf sie
auch keinen Gottesdienst innerhalb ihrer Mauern halten durfren.®

Zwei Schwestern, Marianne Franziska und Maria Magdalena, wuchsen
mit ihr auf. Sie genossen die iibliche Erziehung der Midchen aus vor-
nchmem Hause. Susanne beherrschte das Franzosische vortrefflich, ihre
Kenntnis der englischen Sprache war mangelhaft. Groff war die Lesewut
der Midchen und besonders Susanna Katharina las viel, wenn sie ihre
Gesundheit schonen mufite, Es waren die umfangreichen Romane des
17. Jahrhunderts, die ihre Phantasie befriedigten, die Oktavia des Herzogs
Anton Ulrich von Braunschweig und der Teutsche Herkules des Andr.
Heinr. Buchholz. Nichts aber deutet darauf hin, dafl trotz der Neigung
ithrer Mutter, die eine stille, in sich zuriickgezogene, religios fromme Natur
war, der Religions- oder Konfirmationsunterricht sie besonders ergriffen
hitte. Sie war kein sonderlich der religidsen Sphire des Lebens zugewandtes
Kind. Sie mag, nach den ,Bekenntnissen® zu schliefen, dieselben Erfah-
rungen gemacht haben wie Goethe, an dem die Konfirmation durch einen
»guten, alten, schwachen Geistlichen® spurlos voriibergegangen war.? Er
schreibt im 1. Buche von Dichtung und Wahrheit: Doch war der kirchliche
Protestantismus, den man uns iiberlieferte, eigentlich nur eine Art von
trockener Moral . . . .. Die Lehre konnte weder der Seele noch dem Herzen
zusagen. Deswegen ergaben sich gar mancherlei Absonderungen von der
gesetzlichen Kirche. Es entstanden die Separatisten, Pietisten, Herrnhuter,
die Stillen im Lande.*

Die heftigen Streitigkeiten der Orthodoxie innerhalb der lutherischen
Kirche und der Gegensatz zum reformierten Bekenntnisse hatten sich zwar
beruhigt, aber lebendiges Leben herrschte in der Kirche nicht. Deismus
und Rationalismus, aus England und Frankreich stammend, waren auch
auf religidsem Gebiete eingebrochen. Der Mensch traute der Kraft seiner

" Jung, R.: Aus dem Nachlasse des Frl. Sus. Kath. v. Klettenberg, Berichte des
Freien Deutschen Hochstiftes Frankfurt/Main, 1891, S. 56 f.

8 Dichtung und Wahrheit, Weimarer Ausgabe, 4. Buch, 26. Bd., S. 253, 17. Buch,
29, Bd.;S-78;

® Dechent: Die Seelsorger usw., Goethe-Jahrbuch, XI., S. 161 ff. Dieser Geist-
liche diirfte der sonst unbekannte und unbedeutende Pfarrer Joh. Georg Schmidt
gewesen sein.

1 Dichtung und Wahrheit, 1. Buch, W. A. 26. Bd., S. 62.
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Vernunft die Entdeckung der geheimsten Wahrheiten zu. Dieses Vertrauen
hat seinen klassischen Ausdruck in Lessings Erziehung des Menschenge-
schlechtes gefunden: Die Offenbarung gibt dem Menschengeschlechte nichts,
worauf die menschliche Vernunft, sich selbst iiberlassen, nicht auch kom-
men wiirde (§ 4): die Wahrheit, die wir als Offenbarung so lange anstau-
nen, wird uns schlieflich die Vernunft aus anderen ausgemachten Wahr-
heiten herleiten und verbinden lehren (§ 78).

Auch auf den Kanzeln hatte der Rationalismus seinen Einzug gehalten.
Was konnten die damaligen Prediger einem nach wahrem Gefithl und
gliubigem Vertrauen suchenden jungen Menschen bieten? Die Predigten
der damaligen Zeit, die sich rein verstandesmifiig nach cinem feststehenden
Schema aufbauten, waren langatmig und ermiidend: sie dauerten meist
weit iiber eine Stunde; zur Langeweile trug der Perikopenzwang, der
jahraus, jahrein zur Wiederholung derselben Texte fiihrte, das Seinige
bei. Es hatte sich eine vollkommen mechanisierte Art des Predigens ent-
wickelt, die nichts vom warmen Gefiihl des Predigers oder seinem Glauben
verriet. Streng wurde die Disposition eingehalten, die sich in fiinf Teile
gliederte: das Exordium, die Propositio, Tractatio, Applicatio und den
Epilogus.”t Dieses festgefiigte Schema erméglichte es begabten Jungen, wie
Goethe und Karl Philipp Moritz, Predigten aus dem Gedichtnisse leicht
nachzuschreiben.’? Die wichtigsten Teile waren die der Verlesung des
Textes folgende Tractatio und Applicatio, der abhandelnde und der
ermahnende Teil. Die ausgefallensten und seltsamsten Dinge wurden heran-
gezogen, um der Forderung der fiinf Gebrauchsanwendungen in der Appli-
catio gerecht zu werden. ,Spielereien und Kiinsteleien iberwucherten der-
art, dafl der Predigt ein ordentlicher Inhalt iiberhaupt vielfach fehlte.” **
,Die Lehre von der ernstlichen innerlichen Gottseligkeit® ' war verloren
gegangen.

Es ist kein Wunder, dafl Susanna Katharina sich von diesem offiziellen
Kirchentum nicht angezogen fithlte. Es freute sie zwar, wie es in den
,Bekenntnissen® heifit, von Gott zu wissen, von ihm reden zu konnen,
aber ihr Gemiit war nicht ergriffen, das lebendige Gotteswort der Bibel
spielte in ihrem Leben keine Rolle. Auferlichkeiten erfiillten sie ganz.
,Die natiirliche Entfernung von Gott und ein duflerer Wohlstand hatten
mich ganz in die Eitelkeit der Welt begraben.” **

2. Die Verlobung, Susanna Katharina wurde in die grofe Gesellschaft
cingefithrt: Lustbarkeiten, Vergniigen, Tanz und Feste umgaben sie. Der
Gedanke an die Versorgung in der Ehe lag nahe. In der Gesellschaft

11 Schian, M.: Orthodoxie und Pietismus im Kampfe um die Predigt. 1909, S. 13.

12 Dichtung und Wahrheit, 4. Buch, W. A. 26.Bd. S. 227; Karl Phil. Moritz:
Anton Reiser, Miinchen, 1911, I. Bd,, S. 171.

13- Schian, a:2.00 Si 19

14 Ph, J. Spener: Pia desideria, hrsg. v. K. Aland, 1940, S. 18.

15 Brief an Trescho, 20. 7. 1764, Die schone Seele, S. 227.
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Frankfurts war ein Sohn seiner Vaterstadt, ein junger begabter Rechts-
gelehrter mit glinzenden Aussichten, aufgetaucht, Johann Daniel Olen-
schlager, der Narzifl der ,Bekenntnisse®. Er fand Eingang im Hause
Klettenberg, dem Vater sagte er zu, die beiden jungen Menschen fanden
Gefallen aneinander. Ein dramatischer Vorfall bei einer Gesellschaft im
Hause Textor brachte Klirung. Beim Pfinderspiel hatte Olenschlager ciner
jungen Frau etwas ins Ohr zu sagen. Der eifersiichtige Gatte, ein Leutnant
Lindheimer aus Darmstadt, ergrimmte dariiber in einer Weise, daf er den
Degen zog und Olenschlager einen Hieb versetzte, dafl dieser sogleich
heftig aus der Stirne blutete. Man trennte die Streitenden, Susanna Ka-
tharina folgte dem Verwundeten in ein anderes Zimmer und leistete erste
Hilfe.’® Als Olenschlager wieder so weit hergestellt war, dafl er ausgehen
konnte, erschien er bei Herrn von Klettenberg und hielt um die Hand
Susanna Katharinas an. Er erhielt ihr Ja-Wort. Sie war damals 19 Jahre,
verliebt und gliicklich. Thr ganzes Dasein erhielt nur Beziehung und Inhalt
durch den Geliebten. In ihrem Verhiltnisse zu Narziff herrschte jenes
Aufeinander-Abgestimmtsein, das dem ecinen Teile eingibt, im vorhinein
das zu tun, was der andere wiinscht, ohne dafl dieser es in Worten aus-
gesprochen hitte. Es war ein Verhiltnis dhnlich dem, wie Susanna Katha-
rina es in ihrem Philemon-Aufsatze , Vom billigen und unzeitigen Nach-
geben“ schildert.'” Der Verlobte stand im Mittelpunkt ihres Lebens, seinet-
wegen putzte sie sich; und Gott war recht ferne geriidkt.

Bald aber empfand sie das Unbefriedigende ihrer Lage in der Ver-
bindung mit einem Manne, der nicht gewillt war, ihre geistige Eigenheit
und Selbstindigkeit anzuerkennen und der ihrer sittlichen und religitsen
Art nicht entsprach. Es war ihr schon verdrieflich, dafl Narziff, der sie
frither selbst mit Biichern versorgt hatte, iiber ihre wissenschaftlichen Nei-
gungen spottete und unaufhorlich an ihr bildete. Ein Frauenzimmer, so
ging seine Rede, mufl ihr Wissen heimlicher halten als ein Calvinist seinen
Glauben im katholischen Lande.® Sciner Eitelkeit schmeichelten anderer-
seits die Gescheitheit, Belesenheit und Redegewandtheit seiner schriftstel-
lerisch begabten Braut, und er liebte es, damit zu prahlen. Dazu war sic
ihm gerade recht, aber gerade dazu fiihlte sich Susanna Katharina von
Gott auf ihrem Lebenswege nicht berufen.

Olenschlager hatte ihr Biicher gegeben, die alles, was man Zusammen-
hang mit dem Unsichtbaren heiflen kann, mit leichten und schweren Waf-
fen bestritten, wihrend sie selbst bald nichts Licberes kannte, als von
ihren Empfindungen und Gedanken mit Gott zu reden.”® Was fiir Biicher
es gewesen sein mogen, die Olenschlager ihr gegeben, wissen wir nicht. Sie
wurde jedenfalls mit dem Deismus bekannt, der ,keinen in der Menschheit

% Riese, A.: Erklirung einer Goetheschen Erzihlung nach den Akten. Ber d.
Freien Deutschen Hochstiftes, Frankfurt/Main, 8. Bd., 1892.

17 Die schone Seele, S. 182 ff.

8 Wilhelm Meisters Lehrjahre, 6. Buch, W. A. 22, S. 285.

1% Wilhelm Meisters Lehrjahre, 6. Buch, W. A. 22, S. 284,
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geoffenbarten Gott haben will,“* — und lehnte ihn ab. Ebenso wenig
mogen ihre moralischen Anschauungen mit denen Olenschlagers iiberein-
gestimmt haben, nach dem Leumund zu schliefen, dessen sich der ,ven-
tosus Narcissus“ erfreute, wenn sie auch zugibt, dafl er nichts von ihr
verlangte, was sie ihm hitte versagen miissen. Zu einer ersten Erschiitterung
in ihrem Verhiltnisse kam es, als der Verlobte eine Stellung in der Ver-
waltung der Stadr, auf die er sehr gehofft hatte, nicht erhielt. Im ersten
Augenblicke fithlte sich Susanna Katharina, da ihr Gebet nicht erhort
worden war, schmerzlich berithrt und weinte, bald aber fafite sie sich,
kehrte im Gebete zu Gott zuriide und erschien zu ihrem eigenen und zum
Erstaunen ihrer Angehdrigen heiter und- gefafit.

B. Unter dem Einflufl des Halle’schen Pictismus

1. Die Abkebr vom Weltwesen und die Lésung der Verlobung. Um
das Jahr 1743, gerade zur Zeit von Susannes Verlobung, vollzog sich im
kirchlichen Leben der Stadt, in der Philipp Jakob Speners Wirken begonnen
hatte, eine bedeutsame Wandlung. Der Ruf nach Reform der verdufler-
lichten, rationalisierten und vielfach verderbten Kirche, den Spener in den
Pia Desideria erhoben hatte, hatte im Wirken August Hermann Franckes
in Halle praktische Auswirkung gefunden. Dieser forderte nicht nur ver-
tieftes Bibelstudium, Ubung der Barmherzigkeit und Wohltun am Nich-
sten, sondern auch Glaubensinnigkeit in der Predigt. Gegen die homi-
letische ,Kunstvanitit® ist besonders sein Schwiegersohn Joachim Lange,
Professor der Theologic in Halle, aufgetreten® Die Forderung Franckes
und Langes, daf eine gute Predigt nur von einem wahrhaft bekehrten,
wiedergeborenen Prediger gehalten werden konne, dafl sie statt der 6den
Sammlung von Glaubenssitzen, Ausspriichen aus der Bibel und Anwen-
dung derselben auf das Leben vor allem der Erbauung dienen miisse, fand
in Frankfurt Eingang durch die Ankunft und das Wirken von Minnern,
die in persoénliche Berithrung mit Susanna Katharina und ihrem Kreise
getreten sind. Joachim Langes Schwiegersohn war der bedeutende Theo-
loge, Professor in Halle und Gieflen, Johann Jakob Rambach. In seinen
Predigten hatte er es auf Klarheit und Deutlichkeit abgeschen. Seine ,Et-
liuterung iiber die Praecepta homiletica® sind das Regelbuch fiir pietistische
Prediger geworden.”® Seine Predigtsammlungen erschienen in zahlreichen
Binden. Er starb, sagte Friedrich Karl Moser, aus Jammer um seine
Herde.2® Seine Schriften fanden sich in der Bibliothek des Frauleins von
Klettenberg.

20 Brief an Lavater, 1774, Die schone Seele, S. 259.

2 Schian: 2.2.0., S. 40.

22 ebda, S. 56.

28 Delitzsch, F.: Philemon oder von der christlichen Freundschaft, Aufzeich-
nungen der Frl. 8. C. von Klettenberg und ihres Freundeskreises. 1878, S. 54.
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Das Vorwort zu Rambachs Praecepta, die 1736, ein Jahr nach seinem
Tode, herausgegeben wurden, schrieb sein vertrauter Freund Johann Phi-
lipp Fresenius, der Oberhofprediger der ,Bekenntnisse®, ,der gesalbte
Lehrer und treue Knecht Christi®, wie Susanna Katharina ihn nennt.®* Er
war seit 1743 an der St. Peterskirche in Frankfurt titig. Dieses Mannes
seelsorgerisches Wirken, das zahlreiche Erweckungen zur Folge hatte, hat
auch in den Entwicklungsgang der schonen Seele bedeutsam eingegriffen.
Er war auch der Beichtvater von Goethes Mutter, Elisabeth Textor, die
er im Jahre 1748 mit dem Rat Goethe traute.

Damals ist Susanna Katharina eine so eifrige Kirchenbesucherin ge-
worden, daf sie keine Predigt auslief. Nicht nur Fresenius, auch seine
Kollegen waren ihr wert.?® Unter ihnen mag Conrad Caspar Griesbach
gewesen sein, der mit einer Tochter Rambachs, Johanna Dorothea, ver-
heiratet war. Er wurde 1745 Prediger in Frankfurt. Im Jahre 1761 hielt
er die Leichenpredigt fiir den friihverstorbenen Freund Fresenius, dessen
Nachfolger Johann Jakob Plitt wurde. Goethe beschreibt ihn als grofen,
schonen, wiirdigen Mann, der jedoch vom Katheder mehr die Gabe zu
lehren als zu erbauen mitgebracht habe.®® Er war Wolffianer und lehrte
ein mit dem Verstande zu erfassendes Christentum; die innere Erfahrung
beriicksichtigte er zu wenig. Er geriet spiter in den unfruchtbaren Streit
mit den Herausgebern und Rezensenten der Frankfurter Gelehrten An-
zeigen, unter denen auch der junge Stiirmer und Dringer Goethe war. Er
starb 1773. Sein Nachfolger wurde der beriihmte Kanzelredner Gottfr.
Chr. Benj. Mosche, dessen Einsegnungspredigten sich im Nachlasse Susanna
Katharinas fanden.?” Es mag hier auch Pfarrer Joh. Jak. Stark erwihnt
werden, der die Schwester von Goethes Mutter zur Frau hatte und ciner
der Seelsorger der Goethe’schen Familie war.® Zu den Pfarrern Frankfurts
ist noch zu rechnen der Senior Heinrich Andreas Walther. Seine Tochter
war Sophia Eleonora, geb. 1723, die zum Freundeskreis der Klettenberg’-
schen Midchen gehdrte. Im Jahre 1752 vermihlte sie sich mit Johann
Gottfried Achenwall, Professor der Jurisprudenz und Philosophie in Got-
tingen. Sie starb 1754 im Kindbett. Uber den Tod der jungen Frau hat
Friedrich Karl von Moser an ihre Herzensfreundin Maria Magdalena von
Klettenberg ein Trostschreiben gerichtet: ,Wie man sich beim Tod der
Freunde trdsten soll. Bei dem Grabe der teuern Olorene.“ * Sie war selbst
Schriftstellerin und Dichterin gewesen. In ihr ist gewifl das Urbild der
steuern Schwester Olorene® zu suchen, die Susanna Katharina in dem
Aufsatze vom billigen und unzeitigen Nachgeben schildert; wie sie zu-
nichst iiber des Bruders Begehren unwillig aufbraust, sich aber sofort

24 Brief an Trescho, 20. 12. 1764, Die schdne Secle, S. 226.

% Wilhelm Meisters Lehrjahre, 6. Buch, W. A. 22, S. 319.

2 Dichtung und Wahrheit, 4. Buch. W. A. 26, S. 226 f.
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72 ; Untersuchungen

mifige, sich tiberwindet und schuldig bekennt, so daff das zirtlichste Ver-
hiltnis wieder hergestellt ist.®

Zeuge dafiir, was fiir eine Wirkung eine gute, vom herkdommlichen
Schema abweichende Predigt machen kann, ist Anton Reiser, der Held des
autobiographischen Romanes von Karl Philipp Moritz. Wie lebendig schil-
dert er die Wirkung, die Joh. Ludwig Paulmann in Braunschweig mit
seiner innigen Beredsamkeit auf die andichtig horende Menge ausiibte: In
seinen Predigten war die lebhafte Beziehung auf die Gegenwart zu spiiren,
die praktische Anwendung des Wortes Gottes, wie die Pietisten sie ver-
langten. Diese seelenerschiitternden Mahnrufe, mochten sie nun vom Mein-
eid handeln oder von der Liebe gegen die Briider, hoben sich gewaltig
von der langweiligen Redeweise der orthodoxen Prediger ab, die Reiser
sonst in den Kirchen zu horen gewohnt war.®

Nicht anders mag es Susanna Katharina ergangen sein, wenn sie Fre-
senius horte, der ihr besonders zusagte. ,Ich habe mich im Anfange meiner
Erwedsung der Rite des seligen Fresenius bedient®, bekannte sie im Jahre
1764.22 Der unsichtbare Freund, das unsichtbare Wesen war ihr wieder
nahegetreten; sic hatte den Weg zu Gott gefunden. Alles, was sie auf
diesem, ihrem Wesen entsprechenden, Wege fortgehen hieff, suchte sie auf.
Es muf damals das eifrige Bibelstudium eingesetzt haben, das durch ihre
Bibelfestigkeit bezeugt ist. Alles, was sie hinderte, diesem Wege zu folgen,
suchte sie von sich fern zu halten. Dazu gehdrten alle Vergniigungen und
Unterhaltungen, wie die Sitte der Zeit und ihr Brautstand sie mit sich
brachten. Tat sie dabei nicht mit, so war sie gewifl, Olenschlager zu
beleidigen. Die Frage dringte sich ihr auf: Sind Unterhaltungen, Tanz und
Spiel zu verwerfen, sind sie einem frommen Leben und Gemiite zuwider?
In den Bekenntnissen heifit es in diesem Zusammenhange: Nie ist etwas
fiir oder gegen diese Dinge geredet, gedacht oder geschrieben worden, das
ich nicht aufsuchte, besprach, las, erwog, vermehrte, verwarf und mich
unerhdrt damit herumplagte.® Es handelt sich hier um das von den Pie-
tisten reformierten und lutherischen Bekenntnisses eingechend und mit aller
polemischen Schirfe behandelte Problem von den Mitteldingen. Ist es aber
anzunchmen, daR das Friulein von Klettenberg wirklich alle dariiber
erschienenen Schriften gelesen hat? Ist diese Bemerkung auf eine Mitteilung
ihrerseits an Goethe zuriickzufithren? Ist Goethe selbst in diesen Streit
eingedrungen?

Nachhaltig werden im Anschlusse an Calvin Tanz und andere Be-
lustigungen verworfen von Gisbert Voetius (1588—1676), dem reformier-
ten Theologen, Professor in Utrecht, dem strengen Calviner, eifrigen Be-
kimpfer der katholischen Kirche, der Arminianer, aber auch der laba-

30 ebda S. 239, Die schone Seele, S. 185.
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distischen Sekte* Thm folgte Jodocus von Lodensteyn (1620—1677) und
im 18. Jh. der in Frankfurt bekannte und geschitzte wiirttembergische
Theologe Friedrich Christian Oetinger. Auf Voetius berufen sich jene fiinf
Gothaer Kandidaten, die in ihrer Confession vom 12. Juli 1692 erkldrten,
daf Tanzen, Kartenspielen, Komodienbesuch, Scherzen, Schwinke erzahlen
nicht indifferente Mitteldinge seien, sondern Siinde und Greuel vor Gott.*
Denselben Standpunkt nahmen die Hamburger pietistischen Theologen ein,
die 1681 und 1687 die Oper als widerchristlich brandmarkten® Auch
Joachim Lange war mit seinem Antibarbarus orthodoxiae auf ihrer Seite
ein Wortfiihrer im Streite.

Susanna Katharina nannte schliefllich diese Dinge ,torichte Zerstreuung
und Beschiftigung mit unwiirdigen Sachen®. Der Streit in ihrer Seele war
entschieden, ohne dafl sie sich bewufit gewesen wire, die Entscheidung
selbst getroffen zu haben. Dennoch wire sie bereit gewesen, die eheliche
Verbindung mit Olenschlager einzugehen, wenn sie die Freiheit ihres Han-
delns hitte behaupten konnen. Hier aber nun fand sie sich von ihm
beschrinkt und gehemmt. Das ist das Grofle an Susanna Katharina von
Klettenberg, was sie so modern erscheinen liflt, dafl sie auch fiir die Frau
jene innere Freiheit beanspruchte, der das duflere Handeln entspricht, die
der Mann damals nur sich selbst zugestehen wollte. Sie folgte genau jener
Forderung des Oheims der Bekenntnisse, die besagt: Des Menschen grofites
Verdienst bleibt wohl, wenn er die Umstinde so viel als moglich bestimmt
und sich so wenig als moglich von ihnen bestimmen ldft.”

Als Olenschlager, der die von ihm erstrebte Stellung erhalten hatte und
Senator im Rate der Stadt Frankfurt geworden war, ihr nochmals seine
Hand anbot, 18ste sie im Jahre 1747 im Einverstindnis mit ihrem Vater
die Verlobung. Nach dieser entschlossenen Entscheidung begann eine Zeit
tiefster Befriedigung, die nur gestort war durch die Zudringlichkeit jener
Menschen, die neugierig waren, das Midchen zu sehen, das Gott mehr
schitzte als ihren Briutigam, das den schonen Kiinsten und Wissenschaften
hingegeben und abgewandt war den triigerischen Eitelkeiten der Welt. Es
war fiir die Frommen der damaligen Zeit oft nicht leicht, der Verachtung
und Geringschidtzung durch die aufgeklirten Freigeister zu entgehen. Sie
wurden als Verfiihrte oder Schwichlinge angesehen.®® Das Fraulein von
Klettenberg fand Gleichgesinnte in der Stadt Frankfurt und inmitten eines
engbegrenzten Freundeskreises, der weit befruchtender war als die weit-

3 Ritschl, A.: Geschichte des Pietismus, I. Bd., 1880, S. 104 ff.
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laufige Geselligkeit der fritheren Zeit, lebte sie die Epoche ungetriibten
Gliickes ihres zehnjihrigen Christenlaufes.®® Im Umgange mit dem unsicht-
baren Freunde fiihlte sie den siiffesten Genufy aller ihrer Lebenskrifte.®
Selbst den schweren Schlag des Todes ihrer Mutter vermochte sie mit
Heiterkeit zu iiberwinden.

Unter den Menschen, die den Umgang mit Susanna Katharina als einer
der ihren suchten, war auch Frau Pfarrer Griesbach, die pietistischen Krei-
sen entstammende Tochter J. J. Rambachs. Sie ist die ,gewisse Freundin®
der ,Bekenntnisse, ,die sich immer in meine Angelegenheiten mengen
wollte“."" Sie war eine bedeutende Frau, aber zu streng, zu trocken, zu
gelehrt. Sie machte Susanna Katharina mit dem Halle’schen Bekehrungs-
system bekannt, da sie glaubte, eine im Sinne dieses Systems Bekehrte
vor sich zu haben oder eine solche aus ihr machen zu kénnen. Aber es
wurde nichts daraus, Denn Susanna Katharinas innere Verfassung ent-
sprach der von den Halle’schen Pietisten geforderten Einstellung nicht:
Sie empfand nicht den Schrecken iiber die Siinde, den dieses System als
erste Stufe des Gnadenstandes vorschreibt. Dennoch war sie zu der Zeit,
als sie den Halle’schen Buflkampf vergeblich durchzufithren suchte, dem
Gefiihle der Siindhaftigkeit nicht so ferne, als die ,Bekenntnisse® glauben
machen wollen, und hat um ihre Erkenntnis gerungen, ja, gebetet. Beweis
dafiir ist der Stammbuchvers aus dem Jahre 1748, der so lautet:

Lafl mich recht arm und elend werden
und decke meinen Schaden auf,

die innere Greul, den Sinn der Erden,
und hemme meinen alten Lauf,

lafl mich den Schlangenbiff empfinden
und sich den Durst nach Dir entziinden,
daf ich nach nichts mehr schrei und fleh
als nur nach Dir und Deiner Gnade,
bis ich mich bei so groflem Schade
geheilet und erhoret seh.*

Sie erkannte sich zwar als siindig, aber das abgrundtiefe Erschrecken,
die furchtbare Erkenntnis hatte sie noch nicht iibermannt. Sie hatte ihren
eigenen Weg zu Gott gefunden und sich ihm vollig ergeben. Bis in das
siebente Jahr ihres Christenlaufes hielt sie fremde Einmischung fern.

2. Friedrich Karl von Moser (Philo). Im Jahre 1751 trat jene Person-
lichkeit in ihr Leben, die von nachhaltigstem Einflusse auf ihre Entwick-
lung werden sollte: Friedrich Karl von Moser, ,ein Mann von Geist, Herz

% Das Wort war gangbarer Ausdrucs frommer Kreise. Wir finden es wiederholt
bei F. C. Moser. Delitzsch: a.a.0., S. 70.

0 Wilhelm Meisters Lehrjahre, 6. Buch, W. A. 22, S. 309.
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und Talent®. Er brachte den Pietismus herrnhutischer Prigung mit sich,
der in Frankfurt schon eine Gemeinde besal und nun in weiteren Kreisen
FuR fafite. Fresenius gegeniiber, der sich gegen die Briidergemeinde durch-
aus feindselig einstellte, hatte sie freilich einen schweren Stand und es
mag sein, daR Susanna Katharina sich auch deshalb von Fresenius ab-
wandte. Im Umgange mit Moser, dem frommen Manne, ausgezeichneten
und vielseitig begabten Juristen und Schriftsteller, wurde die dreiffig-
jihrige Pilgerin auf dem Wege zum Heile in die Tiefen des religidsen
Erlebnisses gefithrt, dafl sie jene aufwihlende Erfahrung machen durfte,
die die Pietisten den ,Durchbruch® nennen.

Selten begegnen uns im deutschen Geistesleben zwei so verehrungs-
wiirdige Minner wie die beiden Wiirttemberger Johann Jakob und sein
Sohn Friedrich Karl von Moser; beide waren fromme Christen und bedeu-
tende Gelehrte. Der Vater ist nicht nur als Staatsrechtslehrer und uner-
schrockener Vertreter der Wahrheit und des Rechtes gegeniiber dem Herzog
Karl Eugen von Wiirttemberg bekannt, sondern auch als Dichter von
Kirchenliedern und Bruder der Herrnhutischen Gemeinde von Ebersdorf
im reuflischen Vogtlande. Im Jahre 1739 iibersiedelte er nach den Ent-
tiuschungen, die er in Frankfurt a. d. Oder erlebt hatte, mit Frau und
Kindern dahin. Die folgenden Jahre waren die ,vergniigteste und seligste
Zeit seines Lebens®.® Pfarrer in Ebersdorf war der von Prinz Hein-
rich XXIX. bestellte Hofprediger Friedrich Christoph Steinhofer, der als
ein Mittelsmann zwischen der pietistisch-kirchlichen und der Zinzendorf-
briiderischen Richtung angesehen werden kann.*

Wesensanlage, Erziechung in der Familic und in der Ebersdorfer Ge-
meinde machten Friedrich Karl von Moser, der, am 18. Dezember 1723
geboren, damals im empfinglichsten Knabenalter war, zum Pietisten. Von
seinem Vater zum Juristen ausgebildet, liefl er sich, nachdem dessen Staats-
und Kanzlei-Akademie in Hanau zu bestehen aufgehdrt hatte, in Frank-
furt nieder, wo er alsbald in die Dienste der hessischen Fiirstenhduser trat.
Bis zu seiner Ubersiedlung nach Wien im Jahre 1767 blieb er in Frank-
furt. Goethe bezeichnet ihn als vorziiglichen, angenehmen, beweglichen und
dabei zarten Mann mit einem ,griindlichen sittlichen Charakter, der, weil
die Gebrechen der menschlichen Natur ihm wohl manchmal zu schaffen
machten, ihn sogar zu den sogenannten Frommen hinzog®.® Im Freundes-
kreise des Hauses Klettenberg spielte er bald eine grofle Rolle. Susanna
fand in ihm, was sie in Olenschlager nie gefunden: den gleichgesinnten,
dem gleichen Ziele zustrebenden Freund, der sie als ebenbiirtig anerkannte.
Moser war verheiratet; ‘es war keine sehr gliickliche Ehe und es gelang
Susanna, jenem Gebote nachzuleben, das Schleiermacher etwa ein halbes

@ Uber Johann Jakob vgl. Ritschl: 2.2.0., III. Bd., S. 28 ff; Allgemeine Deutsche
Biographie, 22. Bd. S. 764 ff.
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Jahrhundert spiter in scinem Katechismus fiir edle Frauen geformt hat:
Du sollst Freundin sein konnen, ohne ins Kolorit der Liebe zu spielen.
Uber die Moglichkeit der Freundschaft zwischen Mann und Frau, die nicht
zu sinnlicher Liebe fithrt, macht sie selbst am Schlusse ihres Aufsatzes
»Vom Charakter der Freundschaft® die feinsinnige Bemerkung: Auch bei
beiderlei Geschlecht hat diese aus dem Grunde der Ahnlichkeit herstam-
mende Neigung statt und ist, wenn sie unter dem Regiment der Gnade
bleibt, recht und gut. Unsere Scelen sind weder Mann noch Weib; es gibt
auch Eheleute, die keine Freunde sind. ,So gibt es im Gegenteil solche durch
natiirliche Ubereinstimmung gebundene und durch die Gnade geheiligte
Freunde beiderlei Geschlechtes, die sich nicht zu ehelichen gedenken.“

Dieses ideale Verhiltnis zu Moser mag sich spiter getriibt haben. Zur
Zeit, als diese Freundschaft ihren Hohepunkt erreichte, fand sie ihren
Ausdruck in jenem Bindchen von Aufsitzen, das Moser unter dem Titel:
Der Christ in der Freundschaft im Jahre 1754 anonym verdffentlichte.”?
Wir wissen heute, dafl die Verfasser der 12 Aufsitze Susanna Katharina
von Klettenberg, Friedrich Karl von Moser und als dritte Herzensfreundin
im Bunde Susanna Katharinas begabte, dichterisch titige, jiingere Schwe-
ster Maria Magdalena waren. Fiinf stammen von Susanna Katharina:
1. Der Charakter der Freundschaft; 2. Von Beobachtung der sittlichen
Pflichten bei einer christlichen Freundschaft; 3. Von der Freundschafts-
treue; 4. Von der Kindern Gottes unanstindigen Tédndelei mit Freunden;
5. Vom billigen und unzeitigen Nachgeben. — Von Moser stammen die
Abhandlungen: 1. Von der Freundschaftskonomie; 2, Von der Zirtlich-
keit in der Freundschaft der Glidubigen; 3. Wie ein Freund brauchbar und
ein brauchbarer noch brauchbarer zu machen ist; 4. Von der Furcht in der
Freundschaft; 5. Wie man den Schatz der Freundschaft bewahren solle. —
Zwei Aufsitze sind von Maria Magdalena verfafit: 1. Von dem freund-
schaftlichen Gebet; 2. Von der siindlichen Anhinglichkeit oder Creatur-
liebe.

Beim Lesen des Biichleins dringt sich zunichst der Eindruck auf, dafl
wir es hier mit einem Erzeugnis des Freundschaftskultes zu tun haben,
wie er damals in hoher Bliite stand. Das entscheidende Merkmal dieses
Erzeugnisses ist aber die Tatsache, dafl die Schreiber dieser Aufsitze be-
wufite, erwecdkte Christen waren; als Vorbild ihrer Freundschaft und ihres
Verhiltnisses zu ihren Freunden gelten David und Jonathan, Paulus und
Petrus, Luther und Melanchthon, vor allem aber der geschichtliche Tesus
in den Bezichungen zu seinen Jiingern. Der unsichtbare Herr wird der

4 Die schone Seele, S. 149.

47 Der Christ in der Freundschaft, erschienen bei Joh. Aug. Raspe, Frankfurt und
Leipzig 1754. Vgl. die Ausgabe von Franz Delitzsch: Philemon 1878. Der
von Lappenberg in den ,Reliquien® abgedruckte Aufsatz: Von dem Himmel
und der himmlischen Freude® ist als ein nicht aus Susannas Feder stammender
Beitrag erkannt. Fuchs, B. F.: Zu dem Aufsatz ,Von dem Himmel und der
himmlischen Freude®, Goethe-Jahrbuch, XXI. Bd., 1900, S. 281.
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allertreueste Freund genannt,®® Moser nennt Gott den allerbesten Freund.*
Geschrieben sind die Aufsitze von Wiedergeborenen fiir Wiedergeborene,
wobei niemals ausgeschlossen erscheint, daff Unbekehrte bekehrt werden.
Scharf aber wird die Trennungslinie gezogen zwischen den Kindern Gottes,
die im Gnadenstande stehen, die sich gegenseitig als solche erkennen und
durch Gebet stiitzen, und den Kindern der Welt, die in der Finsternis
wandeln. ,Ich glaube eine Gemeinschaft der Heiligen,” sagt F. K. v. Moser
in ganz bestimmt einschrinkendem Sinne in dem Aufsatze ,Wie ein
Freund brauchbar und ein brauchbarer noch brauchbarer zu machen ist.”
Herrnhutisches Gedanken- und Gefiihlsgut tritt mehr bei Moser als bei
Susanna Katharina auf. Zwar wird auch in ihrem ersten Aufsatze der
Thron des Lammes genannt — die Apokalypse war ein viel gelesenes
Buch —, von Moser wird Christus der Seelenbriutigam genannt, die
Schonheit der Seele, der Braut des Lammes, wird gepriesen. Moser diirfte
es auch gewesen sein, der seine Freundin mit den Schriften von Karl
Heinrich von Bogatzky bekannt gemacht hat, den er in einem seiner Auf-
sitze erwihnt. Vier Schriften von Bogatzky fanden sich in Susannas
Nachlaf8.?

Je vertrauter Susanna Katharinas Verhiltnis zu Moser wurde, desto
mehr dringte es den Mann, sich der Frau gegeniiber auszusprechen. Er
scheint ihr Tiefen sciner Seele entdeckt zu haben, vor denen sie erschrak.
In den ,Bekenntnissen® vergleicht sie Moser-Philo mit Wiclands Agathon,
der wohl behiitet vor der Wirklichkeit und den Gefahren der Welt im
Haine von Delphi aufwuchs und spiter das Lehrgeld fiir die Erfahrungen
bezahlen mufite, deren Kenntnis man seiner Jugend vorenthalten hatte.
Susanna Katharina ermaf zum erstenmale die Moglichkeiten des mensch-
lichen Seelenlebens und blitzartig kam ihr die Frage: Bin ich besser als er?
Durch Moser lernte sic die Siinde kennen und gebieterischer als friher
dringte es sie hin zum Erlosungswerk ihres Gottes.

Wir wollen aber von der Zeit ihres zehnjihrigen Christenlaufes nicht
Abschied nehmen, ohne der Lieder zu gedenken, die als ,Neue Lieder*
mit der Jahreszahl 1756 versechen sind. In den Reliquien von Lappenberg
sind sie unter den Nummern VI—X verdffentlicht:* VI. Erscheine mir
im Hirtenkleide . .. VII. Gib mir einen Sabbathsegen ... VIIL. Eilt, Stun-
den, eilt, flicht schnelle Augenblicke und macht die kleine Zeit von meinen
Tagen voll ... IX. O, mein Immanuel, o, wire meine Seele vom Druck
der Sinnlichkeit und von der Kette los... X. Blicke in die Ewigkeit.

Es sind Gedichte von grofer Innigkeit und Schénheit, die manchen
Kirchenliedern der Zeit nicht nachstehen. Sie driicken die Sehnsucht nach
Eslosung aus diesem Leibe und der Vereinigung des erlosten Geistes mit

©  Von der Freundschaftstreue®, Die schone Seele, S. 172,
9 Ritschl: a.2.0., III. Bd,, S. 113.

80 Jung:: a.a.0., S. 61 ff.

51 Sieche auch: Die schone Seele, S. 205—214.
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Christus aus: Durch Schmerz, durch Tod, durch Bluten und durch Wunden,
durch sein Versshnungsblut hat Christus die Erlosung vollzogen. Solche
Wendungen finden sich auch bei anderen Dichtern der Zeit; besondere
herrnhutische Wundenmystik ist hier nicht zu verspiiren. Dennoch ist aber
durch Mosers Einfluff die weitere Entwicklung vorbereitet worden.

C. Die Herrnhuter Gemeinde

1. Auf dem Wege. Das Friulein von Klettenberg hat bekannt, dafl
Friedr. Karl von Moser das Mittel gewesen sei, wodurch sie den gekreuzig-
ten Christus kennen gelernt habe.® Er war es aber nicht allein. Zwei
weitere Personlichkeiten kamen hinzu: Der adlige Apostel der ,Bekennt-
nisse“, Gottschalk Friedrich von Biilow, und der Ebersdorfer Pfarrer
Friedrich Christoph Steinhofer. Biillow war Beamter der hessisch-darm-
stidtischen Regierung; im Jahre 1737 war er zu Wetzlar erweckt worden.
In Ebersdorf hatte er sich zu der Zeit, als Joh, Jak. Moser mit seiner
Familie dort weilte, der Briidergemeinde angeschlossen, verlief sie aber
1749 wieder. Im Jahre 1755 kam er nach Frankfurt, wo er erbauliche
Privatversammlungen abzuhalten begann, an denen Susanna Katharina
und Moser teilnahmen.®® Lesen wir tiber ihn, dafl er die Seele darauf
hinwies, daf nur eines wichtig sei, nimlich beflossen sein von Lammes-
Blut, und daf unter den Briidern die Ubereinstimmung in einer Materie
lebendig war: Jesu Kreuze, Jesu Todesstunde, Jesu iiber alle schone Wun-
den, Jesu-Gottes-Leichelein soll dein ein und alles sein,” so miissen wir
feststellen, daR dies neue, bis zu dieser Zeit in jenem Kreise nicht ver-
nommene Tone waren. Nun miissen auch des Grafen von Zinzendorf
Schriften und seine Lieder in dieser Christengemeinde Eingang gefunden
haben; im Jahre 1757 gesellte sich der Prediger Johann Andreas Claus
diesem Kreise zu. Er war 1731 in Frankfurt geboren; 1757 wurde er von
Klosterbergen wieder in seine Vaterstadt berufen.®® Durch seine Lebens-
geschichte sind wir iiber die Art der Erbauung dieser ganz im herrn-
hutischen Geiste geleiteten Zirkel unterrichtet. In scharfem Gegensatze
stand zu ihnen der Vertreter der offiziellen Kirche Fresenius, zu dessen
Leidwesen sich auch Biilow als Herrnhuter entpuppt hatte.

 In diesen Zirkeln mogen auch die Worte des Mannes verlesen worden
sein, die tief in Susanna Katharinas Herz griffen, die Predigten des Pfar-
rers der Ebersdorfer Gemeinde Friedr. Christ. Steinhofer.®® Er hat von

52 Brief an Moser, 21. 1. 1774, Die schone Seele, S. 253.

58 yel. {iber Biilow: Die schone Seele, S. 16 ff.

54 Die schone Seele, S. 19.

55 Lappenberg: Reliquien, S. 234 ff; Die schone Seele, S. 19 ff.

56 yeol, iiber Steinhofer die auf Quellenforschung beruhende Darstellung Funcks in
Die schone Scele, S. 14 ff. Er hat die Ebersdorfer Gemeinde 1746 verlassen
End war bis zu seinem Tode im Jahre 1761 Pfarrer in Ehningen in Wiirttem-

erg.
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1734—1746 dort gewirkt und ist der Schopfer des Ebersdorfer Gesang-
buches. Von ihm wird berichtet, daf er, nachdem er einer Briidersynode
beigewohnt hatte, anfing, iiber Blut und Wunden des Heilandes nach Art
der Herrnhuter zu reden. Von vielen Briidern wurde von da an gerithmt,
daf sie das Blut Christi an ihren Herzen erfahren hidtten.’” Steinhofer
war ein eindringlicher gewaltiger Prediger. Von Friulein von Klettenberg
stammt ein Heft abgeschricbener Predigten: Evangelische Zeugnisse von
Jesu Christo dem Gekreuzigten, vorgetragen durch M. Friedrich Christoph
Steinhofer, den ,treuen Kreuzevangelisten®.®® Zeugnis dafiir, dafi Stein-
hofers Predigten an jener seligen Stunde teilhatten, in der Susanna Ka-
tharina den Gekreuzigten erlebte, ist seine Antwort vom 12. Mirz 1758
auf ihren Brief, in dem sie von dem Erlebnis berichtet haben muf: ,Haben
meine Schriften Thnen Anleitung gegeben, seine Erkenntnis nach dem
Evangelium deutlicher zu fassen und in die Gemeinschaft scines blutigen
Todes und seiner Auferstehung, worauf zu unserm gewissen, volligen Heil
alles ankommt, desto inniger einzudringen, so ist es ein Segen vom Herrn
nach der Wahl sciner Gnade. ®

Das Friulein von Klettenberg erlebte den Durchbruch im Jahre 1757.
Seine Schilderung ist der Hohepunkt der ,Bekenntnisse®. Siindenerkennt-
nis, Sehnsucht nach Erldsung und wahrem Glauben, eifriges Bibellesen, so
auch die Vertiefung in die Psalmen Davids, die er nach der ,hdfilichen
Katastrophe mit Bathseba“ dichtete, trugen zu dem tieferschiitternden Er-
lebnisse bei. Die Bibelwahrheit, daf das Blut Christi uns von Siinden
reinige, hat die im Glauben Ringende in einem seligen Augenblicke erfah-
ren, ,Nach zehnjihrigem Suchen fithlte ich in einer gliicklichen Stunde,
dafl ER ist, ja ER ist.“ % Nun wufite und nun fiihlte sie, dal Christus
auch fiir sie gestorben sei. Frither hatte sie sich das nur eingebildet.®" Seit-
her war sie verwandelt, von Freude und unbeschreiblichem Entziicken
erfiillt. Diese ,, Thomaswonne® hat sie nicht mehr verlassen. Es war etwas
mit ihr geschehen, was ihr neues Leben schenkte. Sie machte Moser von
dem Geschehenen Mitteilung, der sie nun mit herrnhutischem Schrifttum
versorgte. Sie las Zinzendorf, die Schriften von Samuel Lau und Joh.
Adam Steinmetz. So wurde sie eine ,herrnhutische Schwester auf eigene
Hand®, die durch ihre Kleidung ihre Gesinnung auch in ihrer dufleren
Erscheinung ausdriickte.

2. Herrnbutische Schwester auf eigene Hand. Beredt tut sich ihre
Wandlung in den Liedern kund, die sie damals gedichtet hat. Die Lied-
anfinge lauten: ,Ich bin mit ihm ans Kreuz gehenkt®, ,Herzensheiland,
deine Liebe, die dich bis ans Kreuz gebracht®, ,Komm, ew’ger Geist vom

bUsRitschl: aia @ L. Bd.. S. 37.
% Brief an Trescho, 2. 7. 1763, Die schone Seele, 5. 221.
5% ehda, S. 23.

% Brief an Lavater, Juli 1774, Die schone Seele, S. 259.
%t Brief an Trescho, 20. 12. 1764, Die schone Seele, S. 226 f.
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Vater und vom Sohne®, ,,Vergifl den nicht, der sterbend an dich dachte.*
Hier ist wie bei den Herrnhutern ein Schwelgen in den Leiden des Herrn
zu finden. Dem Puppenwerke, der iiberschwinglichen Tindelei, die sie
frither an der Briidergemeinde hart getadelt hatre,® schien siec nun selbst
verfallen. Sie mied die 6ffentlichen Gottesdienste und suchte die Zirkel
der Frommen auf. Eine eigentliche Herrnhuter Gemeine hatte unter dem
Widerspruche der Frankfurter Geistlichkeit trotz der Bemithungen Zinzen-
dorfs nicht gegriindet werden konnen, aber es gab viele dem Grafen
zugetane erweckte Briider und Schwestern in der Stade.®

Der Herrnhuter Geist zog im Hause Klettenberg ein. Dort wohnte Frau
Jancke, Witwe eines Kaufmanns und Herzensfreundin Susanna Katha-
rinas. Zur Erziehung zweier elternloser Neffen hatte sie Pfarrer Claus
ins Haus genommen. In der Wohnung dieser Frau Jancke wurden an
Freitagen, Sonnabenden und Sonntagen die geistlichen Erbauungsstunden
abgehalten, bis zum Jahre 1763 von Biilow, dann von Claus.®® Diesem
frommen Kreise gehorte auch Goethes Mutter an. Mit Claus’ religitser
Haltung war das Friulein von Klettenberg nicht restlos einverstanden.
Denn als es zum Zusammenstofl mit Fresenius, dem Vertreter der offi-
ziellen Kirche, kam, blieb Claus, der als Prediger von seinem Vorgesetzten
abhingig war, den von ihm vertretenen Grundsitzen nicht treu. Er wies
die Beschuldigungen Fresenius’, dafl er in herrnhutischen Irrtiimern be-
fangen sei, zuriick und versprach, kiinftig alle Ausdriicke aus herrnhutischen
Liedern, die er auf der Kanzel gebraucht und die Anstofl erregt hatten,
fernerhin nicht mehr zu verwenden.®® Susanna Katharina schrieb damals
tiber thn: Das aber glaube ich auch mit Gewiflheit, er hat die Kraft des
Kreuzes und der Wunden Jesu noch nie selbst geschmeckt.®” 1768 verlieft
Claus Frankfurt, um eine Pfarrstelle in Bornheim anzutreten.

In ihrem Hause lebte Susanna Katharina mit ihrem Vater und ihren
zwei Schwestern. Die Sorge fiir ihren alten Vater beschiftigte sie sehr.
So iibte sie, die selbst meist leidend und schonungsbediirftig war, titig
und hilfreich thren Christenberuf aus. Die Freizeit blieb der Hauptbeschif-
tigung vorbehalten: ,in die tiefe Erkenntnis der Liebe und Gnade meines
Heilandes einzudringen. ® Sie las viel, grofitenteils erbauliche religisse
Schriften, auch die Losungen der Briidergemeine wurden von ihr ver-
wendet. Leider sind wir iiber ihre weltliche Lektiire kaum unterrichtet. Es
mufl wunder nehmen, daff mit keiner Silbe Klopstocks gedacht wird, dessen
»Messias® das Erbauungsbuch vieler Pietisten war und im Leben des
Goethe’schen Hauses eine grofie Rolle spielte.

© T appenberg: Reliquien XII—XV, Die schone Seele, S. 199—204.

8 vgl. den Aufsatz: Von der Kindern Gottes unanstindigen Tédndelei, ebda, S. 181.
%4 Dechent: Die Beziehungen des Grafen Zinzendorf usw., ZKG, XIV. Bd., 1894.
% Lappenberg: 2.2.0., S. 239, Die schone Seele. S. 25.

8 Lappenberg: a.a.0., S. 238, Die schone Seele, S. 321 f.

87 Brief an Joh. Lorez, 1. 3. 1767, Die schone Seele, S. 235.

8 Brief an Trescho, 16. 7. 1763, Die schone Seele, S. 221 f{.
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Eines der Lieblingsbiicher Susannas waren Hamanns, des Magus im
Norden, ,Sokratische Denkwiirdigkeiten®. Auf ihn war sie durch den aus
Herders Biographie bekannten Mohrunger Diakon Sebastian Friedrich
Trescho aufmerksam gemacht worden. Im Jahre 1762 hatte sie dessen
Sterbebibel gelesen und war bald darauf mit ihm in Briefwechsel ge-
treten.®® Es sind die ersten Briefe, die uns erhalten sind. Vom Jahre 1763
beginnt diese Quelle zu fliefen, die uns reichen Aufschluf tiber ihr dufieres
und inneres Erleben gibt.

Das laute Weltwesen drang auch in die Stille ihres Hauses. Maria
Magdalena, die jiingste Schwester, verheiratete sich im Jahre 1763 mit
Philipp Rudolf v. Triimbach, einem Regierungsrat im Dienste des Erb-
prinzen von Hessen-Kassel. Das junge Paar hatte seinen Wohnsitz in
Gelnhausen unweit von Biidingen, wo Auguste Friederike, Grifin von
Ysenburg-Biidingen, lebte, mit der die Schwestern Klettenberg in sehr ver-
trauten Bezichungen und eifrigem Briefwechsel standen. Die Briefe Susanna
Katharinas gingen in der fiirstlichen Familie von Hand zu Hand, wurden
ausgezogen, abgeschrieben und zitiert. Auguste Friederike war Maria Mag-
dalenas Herzensfreundin. Sie war eine geborene Grifin von Stolberg-
Wernigerode, und enge Fiden spannen sich von Frankfurts frommen Krei-
sen zu diesem erwedsten Fiirstenhause. In ihm erkennen wir die grifliche
Familie oder auch den Fiirstenhof der ,Bekenntnisse® wieder, an den
Phyllis angeblich ihre Schwester begleitete. Susanna Katharina kannte auch
Friulein von Oelsnitz in Wernigerode und wechselte Briefe mit Johanna
Marie Iker, die als Lehrerin des Franzosischen in der griflichen Familie
angestelle war. Die zweite Tochter des Grafen Hinrich Ernst zu Stolberg,
Luise Ferdinande, heiratete cinen Fiirsten von Anhalt-Kéthen. Taufpatin
ihres fiinfren Kindes war Susanna Katharina von Klettenberg. Beweis
dafiir, wie sehr man auch in Biidingen in herrnhutischer Christus- und
Brautmystik lebte, ist Friederiken Augustes Wort von der Braut des Lam-
mes, als die sie Susanna Katharina bezeichnete.™

Im Jahre 1765 wurde diese von einem schweren Ungliicke getroffen,
als die mit ihr im Hause lebende Schwester Marianne Franziska nach
kurzer Krankheit starb. Dieser Trauerfall warf die selbst stindig Lei-

60 Zum ersten Male versfentlicht im Goethe-Jahrbuch XXVIIL Bd., 1906, S. 101
bis 115, auf Grund des Druckes, den Trescho selbst vorgenommen hat. Den
6 Briefen angeschlossen ist der 1. Brief Sus. Kath. an Lavater. Ein Vergleich
des jetzt vorliegenden Originales mit der willkiirlich und eigenmichtig ge-
inderter Fassung, die der Mohrunger Diakon verdffentlichte, ist hochst lehr-
reich. Sus. Katharina schreibt, auf den Durchbruch anspielend: ,Das habe ich
Empfunden, die Empfindung wihret 17 Jahre®. Dies wird zu: ,Meine
Empfindung von diesem hochgelobten Erlgser wihret nun schon 17 Jahre®.
Noch drger ist aber folgende Entstellung: Sus. Kath. mahnt Lavater: ,Machen
Sie sich viel mit Christus als Mensch zu schaffen®. Daraus wird der rationali-
stisch verwisserte, platte Satz: ,Beschiftigen Sie sich viel mit Christus und
seiner Menschheit®.

" Dije schone Seele, S. 12.
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dende selbst wieder aufs Krankenlager. Damals nahm sie Rebekka, die
Tochter des Gastwirts Petsch, als Gesellschafterin zu sich ins Haus, die
spater Pfarrer Claus heiratete. Bald darauf wurde Susanna Katharinas
teilnehmende Hilfe durch die Geburt des ersten Kindes ihrer Schwester,
Ernestine von Triimbach, in Anspruch genommen. Die Geburt dieser
Enkelin, nicht eines Enkels, wie Goethe in den ,Bekenntnissen® erzihlt,™
hat der alte Herr von Klettenberg noch erlebt, che er im Sommer darauf
am 4. Juli 1766 starb. Dieser Todesfall brachte manche Verinderung mit
sich. Susanna Katharina, die nun als einzige der Familie in dem weit-
liufigen Hause lebte, schrinkte sich in der Wohnung ein. Sie vermictete .
den vorderen Teil des Hauses und baute sich in dem einen Fliigel eine
kleine klosterliche Retirade, eine Zelle, wie sie sie in dem Briefe an
Johannes Lorez vom 1. Midrz 1767 nennt.”> Am 18. Janner hatte sie sie
bezogen, als die Losung des Tages lautete: Er wird behiiten die Fiifle seiner
Heiligen. 1. Sam. 2,9.

Den Zwiespalt, in der Welt leben zu miissen, deren Wesen sie nicht
gutheiffen konnte, wihrend ihr Herz sie zu dem Kreise auserlesener
Freunde zog, hat sie oft schmerzlich empfunden. Im Herbste 1766 trat
Susanna Katharina mit Herrnhuter Briidern in unmittelbare Verbindung.
Christoph Friedrich Lucas, Knopfmacher in Frankfurt, besuchte sie ofters.
Er leitete die Versammlungen im Hause des Gastwirtes Petsch.” Es war
nur ein kleines Hiuflein, denn ecine formliche Herrnhuter Gemeinde be-
stand ja in Frankfurt nicht. Ein anderer Bruder, Kindgenheim, wurde im
Oktober 1766 zu ihr gerufen, und in der Adventszeit desselben Jahres
kam Hermann Reichard Schick zu ihr, ein aus Frankfurt gebiirtiger Schuh-
macher, der seit 1739 als Diasporaarbeiter fiir Herrnhut titig war.™ Die
Herrnhuter Briider arbeiteten damals fiir eine Vereinigung der Unitdt mit
der lutherischen Kirche, und fiir diese Idee war Susanna Katharina sehr
eingenommen. Dennoch hat sie auch hier vor jeder Gewaltsamkeit und
Ubereilung gewarnt.™ Aufrichtige Freundschaft verband sie mit einem der
originellsten und interessantesten Minner der Briidergemeinde. Johannes
Lorez, einem reformierten Graubiinder, der Soldat in holldndischen Dien-
sten gewesen war, sich 1761 der Briidergemeinde anschloff und als Senior
civilis arbeitete. Auch seine Frau kannte sie. Die Besuche dieser Briider
geschahen meist heimlich, zur Nacht schlipften die ,Nicodemi“ in ihre
Retirade. Der dritte bedeutende Mann war Friedrich Neifler, Sohn eines
der Griinder von Herrnhut, Mitglied des Unitdtsdirektoriums, von
Zinzendorf beauftragt, mit dem Grafen Gustav Friedrich von Ysen-

" Maria Magdalena schenkte noch einem Sohne das Leben. Sie hatte zwei, nicht
vier Kinder, wie die ,Bekenntnisse“ berichten.

72 Die schone Seele, S. 237.

3 ebda S. 27.

74 vol. {iber ihn: Dechent, Die Beziechungen des Grafen von Zinzendorf usw.,
ZKG XIV. Bd., 1894, S. 25f. 44.59 f.

75 Brief an Schick, 24. I. 1767, Die schéne Seele, S. 232,
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burg-Biidingen zwecks Wiederherstellung der Gemeinde Herrenhag in der
Wetterau zu verhandeln. Ihn lernte sie bei ecinem Besuche der Marien-
borner Briidergemeinde kennen, den sie in Begleitung Mosers und seiner
Frau im Jahre 1766 machte.”® Trotz des volligen Einlebens in den Glau-
bens-, Gedanken- und Wortschatz der herrnhutischen Gemeinde, von dem
Briefe und Lieder Zeugnis geben, hat sie sich doch nicht entschliefen
konnen, offiziell ihr Mitglied zu werden. Von der Gegenseite wurde sehr
um sie geworben, selbst der Gedanke ihrer Verheiratung beschiftigte die
Briider. Die iibergrofie Zudringlichkeit von Lorez und Neiffer verstirkte
den ungiinstigen Eindruds, den die Marienborner Anstalten auf sie gemacht
hatten. Sie hat den Besuch 1768 wiederholt und ,hatte genug auf immer®.”

Der schwerste Verlust, der sie in ihrem irdischen Leben traf, war der
Tod ihrer jiingsten Schwester Maria Magdalena im Jahre 1768. Sie selbst
erkrankte wieder schwer an ihrem alten Lungenleiden und meinte, es
miisse zu Ende gehen. Johann Friedrich Metz, der Arzt, den Wilhelm
Meister in dem gleichnamigen Roman die ,Bekenntnisse® tibergibt, hat sie
gerettet. Er praktizierte sei 1765 in Frankfurt und hat in jenen Jahren
auch Goethe behandelt. Sie genas wider Erwarten, und von neuem priifte
sie die Frage, ob Gott sie nicht in die Gemeinde der Briider berufe. Sie
schreibt dariiber an Neifler am 15. Dezember 1768: ,Nun geht es in das
zwolfte Jahr, da er sich mir als den fiir mich Gekreuzigten offenbarte . . . .
Von dem ersten Augenblick dieser seligen Erfahrung liebte ich die Ge-
meine der Briider, und der Gedanke wandelt seit diesem Moment mich
immer an, ob ich nicht unter diese Verfassung gehorte. Bis auf die Minute
aber, da ich dieses schreibe, habe ich von meinem besten Freund, von
meinem so treuen Fihrer, der sich unbeschreiblich zu mir herunterldfet und
in so viclen grofien und kleinen Fillen mir klar gesagt, was er von mir
wollte, in dieser wichtigen Sache keine entscheidende Antwort.“ ™

Am meisten erfreute und befriedigte sic die Missionstdtigkeit der Brii-
dergemeinde in Ost- und Westindien. Klingt es nicht wie prophetische
Schau, wenn sie meint, daf dies vielleicht Gottes eigentliche Absicht bei
der Entstechung der Briider-Societdt gewesen sei? ™

D. Auf der Héhe des Lebens

Die Freundschaft mit Goethe und Lavater. In dem Schmerzensjahre
1768, das Susanna Katharina aufs Krankenlager warf, kam krank und
elend der 19jdhrige Goethe aus Leipzig in seine Vaterstadt zuriick. Der-
selbe Arzt betreute beide. Goethes Mutter, die eine vertraute Freundin
der Klettenbergin geworden war, fiihrte sie zusammen, und in den stillen
Stunden der Genesung wurden sie Freunde. ,Nun fand sie an mir, was

7 Die schone Seele, S. 30.

77 Brief an Lavater, 13. 7. 1774, Die schone Seele, S. 272.
® Die schone Seele, S. 242.

" Brief an Lavater, 4. 7. 1774, Die schone Seecle, S. 270.
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sie bedurfte: ein junges, lebhaftes, auch nach cinem unbekannten Heil
strebendes Wesen.“ ® Susanna Katharina war durch eigene Anteilnahme
und Erfahrung zu medizinischen Kenntnissen gelangt; ihr Arzt, Dr. Metz,
unterstiitzte sie dabei. Nun kam Goethe, bei dem es nur einer kleinen
Anregung bedurfte, um ihm das Verlangen einzuimpfen, magisch-geheimnis-
volle Werke zu studieren und die Geheimnisse der Natur zu erforschen.
Sie lasen zusammen ein dunkles und unverstindliches Buch: Wellings opus
mago-cabbalisticum. Dann wandten sie sich Theophrastus Paracelsus, Ba-
silius Valentinus und Helmont zu, ja, sie begannen beide, jedes in seiner
Klause, mit chemischen Geriten zu hantieren, mit Kolben und Retorten,
um selbst jene geheimnisvolle Medizin hervorzubringen, die Goethe von
Dr. Metz erhalten und die ihm so grofle Erleichterung verschafft hatte.
Die Chemie wurde Goethes ,heimlich Geliebte®.%!

Sie diirften auch Swedenborg miteinander gelesen haben, den Goethe
fiir den Faust verwertete und dessen Schriften es auch Susanna Katharina
antaten. Ein weiteres Bindeglied zwischen ,meiner Klettenberg®, Goethe
und ihrem Freunde Moser war J. G. Hamann, einer ihrer ,Favorit
authors“, dem Moser den Namen ,Magus im Norden“ gegeben hat, Zum
Besuche seines Verehrers war Hamann 1764 nach Frankfurt gekommen,
hatte aber Moser nicht angetroffen und mit dem Klettenbergkreise keine
fruchtbare Verbindung aufgenommen.®

Es ist moglich, daff Goethe G. Arnolds Unparteiische Kirchen- und
Ketzerhistorie durch seine fromme Freundin kennen gelernt hat. Wie nahe
er der christlichen Religion damals stand, zeigen seine Briefe an seinen
Freund E. Th. Langer in Leipzig, dem er im Jahre 1769 von einer Ver-
sammlung in ,unserem® Hause schrieb, die ihn vergniigt gemacht habe.®
In demselben Briefe steht das Wort: ,Mich hat der Heiland endlich
erhascht, ich lief ihm zu lang und zu geschwind, da kriegt er mich bei
den Haaren.“® War Goethe zum Pietisten geworden? Aus Straflburg,
wohin er nach einer Genesung im Frithjahr 1770 reiste, schrieb er am
26. August an die Freundin: ,Ich bin heute mit der christlichen Gemeinde
hingegangen, mich an des Herrn Leiden und Tod zu erinnern und Sie kon-
nen rathen, warum ich mich diesen Nachmittag unterhalten, und einen so
saumseeligen Bricf, endlich im Ernste treiben will . . . .. Mein Umgang mit
denen frommen Leuten hier ist nicht gar stark, ich hatte mich im Anfange
sehr stark an sie gewendet, aber es ist, als wenn es nicht sein sollte. Sie sind
so von Herzen langweilig, wenn sie anfangen, dafl es meine Lebhaftigkeit
nicht aushalten konnte.“ %

8 Dichtung und Wahrheit, 8. Buch, W. A, 27. Bd,, S. 201.

81 Goethe an das Frl. v. Klettenberg, 26. 8. 1770, Bernays, M.: Der junge Goethe,
1875, 1. Bd., S. 241.

82 Nadler, J.: Joh. Georg Hamann, 1950, S. 162.

8 Goethes Briefe an E. Th. Langer, hrsg. von P. Zimmermann, Wolffenbiittel
1922, S. 15.

84 ohda, S. 16.
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Den frommen Jung-Stilling aber hat Goethe vor dem Spott und der Uber-
heblichkeit anderer in Schutz genommen.,

Als Goethe aus Strafburg zuriidkkam, trat er in die Schriftleitung der
,Frankfurter Gelehrten Anzeigen® ein, die alsbald in den heftigsten Streit
mit der Frankfurter Geistlichkeit, vor allem mit Pfarrer Plitt, geriet.”
Goethes Feder sind Besprechungen von Schriften entflossen, die zeigen,
daf er nicht dem Christentum, sondern einer verstindnislosen, engherzigen
Geistlichkeit Widerstand leistete. Goethes Kritiken und Rezensionen mégen
iibermiitig und ehrfurchtslos gewesen sein; sie waren schlagfertig. geistreich,
von jugendlichem Enthusiasmus und Wahrheitsliecbe getragen. Das Gefiihl
fiir echte Religiositit war ihr keineswegs fremd. Eifrig studierte er die
Bibel und suchte sich die Lehre des Luthertums von der Siindhaftigkeit im
Menschen anzueignen.®” Er schreibt in der Rezension iiber die Bekehrungs-
geschichte des vormaligen Grafen J. F. Struensee: »Tausende sind es
(nimlich Feinde der Religion) heimlich und &ffentlich, Tausende, die
Christum als ihren Freund geliebt haben wiirden, wenn man ihn ihnen
als cinen Freund und nicht als einen miirrischen Tyrannen vorgemalt hitte,
der immer bereit ist, mit dem Donner dreinzuschlagen, wo nicht hSchste
Vollkommenheit ist.“ 8 Hier wendet er sich nicht gegen Christi Person
und Lehre, sondern gegen die Auslegung, die dieser von der offiziellen
Geistlichkeit zuteil wurde.

Zur Charakteristik des jungen Goethe lese man, was er in seiner Aus-
cinandersetzung mit dem Christentum in seinem ,Briefe des Pastors zu....
an den neuen Pastor zu....* geschrieben hat: ,Ich danke Gott fiir nichts
mehr als die GewiRheit meines Glaubens. Man fithlt einen Augenblick und
der Augenblick ist entscheidend fiir das ganze Leben und der Geist Gottes
hat sich vorbehalten, ihn zu bestimmen.®

Wer dieses schrieb, hatte von dem religidsen Erlebnis des Glaubens-
durchbruches des Friuleins von Klettenberg nicht nur erfahren, er ver-
mochte ihn auch wohl zu schildern; und war es nicht im Geiste der Klet-
tenbergin, wenn er schrieb: ,Die Schwirmer und Inspirierten haben sich
oft ungliicklicherweise ihrer Erleuchtungen iiberhoben, man hat ihnen ihre
eingebildeten Offenbarungen vorgeworfen; aber wehe uns, daff unsere
Geistlichen nichts mehr von der unmittelbaren Eingebung wissen, und wehe
dem Christen, der aus Kommentaren die Schrift verstehen lernen will!
Wollt ihr die Wirkung des heiligen Geistes schmilern? Lafit uns also darauf
hinarbeiten, licber Bruder, daf nicht unsere, sondern daf Christi Lehre
gepredigt werde.“

Nichts aber wird so sehr von diesem Pfarrer gepriesen wie die ewige
Liebe, die von Christus ausstrahlt und die seine Jiinger, besonders Johannes,
weitergegeben haben, und wahre Toleranz, zu der sich die echten Christus-

8 Dechent: Die Streitigkeiten usw., Goethe-Jahrbuch, X. Bd. 1890.
8 Dichtung und Wahrheit, 12. Buch, W. A. 28. Bd., S. 104 f.
8 Bernays: a.a.0., II. Bd., S. 445 ff.



86 2 Untersuchungen

jinger emporheben miissen.® Goethes ,Zwo  wichtige, bisher unerdrterte
biblische Fragen zum ersten Mal griindlich beantwortet, von einem Land-
geistlichen in Schwaben®, die Lavater den Ausruf entlockten: ,Ich kann
nicht aussprechen, wie meine Seele diirstet, von einem Doctor juris Theo-
logie zu lernen,” ® miissen auch dem Friulein von Klettenberg bekannt
gewesen sein.

Genug, die Wechselwirkung zwischen ihr und dem jungen Stiirmer und
Dringer trieb die késtlichsten Bliiten. Goethe, in der girenden Epoche des
Sturmes und Dranges, suchte den Ausweg aus einer unmutvollen Lage.
Er war damals viel mehr ein Suchender als seine miitterliche Freundin.
Aber nun geschah etwas Wunderbares: Nicht nur der Jiingere wurde ver-
wandelt, auch die Frau verspiirte den Einflufl des Genius. Sie wurde selbst
hineingerissen in jene iiberschiumende Gefiihlswelt des Sturmes und
Dranges, die die begabten jungen Minner des Goethe-Kreises umgab und
erfiillte. Sie wurde zur seligsten Freundschaft ihres Lebens begeistert dutch
einen Freund Goethes: Johann Kaspar Lavater, dessen ,Aussichten in die
Ewigkeit® ihr Herz gewonnen hatten. Diese mit Scharfsinn und Anmut ge-
schriebenen fingierten Briefe an einen Freund verrieten wahre Frommigkeit
und tiefe Glaubensiiberzeugung des Christen, dafl er der Unsterblichkeit
und Auferstehung teilhaftig scin werde. Sie entziickten Susanna Katha-
rina, die sich oft mit denselben Gedanken beschiiftigt hatte, und entlockten
ihr freudige Zustimmung. Ist doch der 17. Brief nichts anderes als ein
begeisterter Hymnus auf die Freundschaft gleichgestimmter erlesener Gei-
ster, ,auf Erden schon himmlischer Seelen!® Lavater, sagte Goethe, gehdrte
zu den wenigen gliidslichen Menschen, deren duflerer Beruf mit dem inneren
vollkommen iibereinstimmt.? Das mutige Auftreten des jungen Ziiricher
Theologen und Predigers gegen den Landvogt Grebel hatte schon den
fiinfzehnjihrigen Goethe begeistert, der Brief des Pastors an seinen Kol-
legen hatte Lavater ,sehr eingeleuchtet®, Gétz von Berlichingen begeisterte
ihn; so kamen sie bald in einen lebhaften Briefwechsel. Lavater war gerade
mit seiner Physiognomik beschiftigt, Goethe ein guter Zeichner. Am
20. Janner 1774 schickte er ihm das Bild des Friuleins von Klettenberg,
das er gemacht hatte, und schrieb dazu: ,Sie wird dir, wenn du kommst,
mehr sein als ich, ob sie mir gleich so viel ist als dir.“ ** Susanna Katharina
und Goethe trieben einen wahren Lavaterkult.

Ihr erster Brief an ihn ist vom 9. Jidnner 1774 datiert. Es war der
dritte Entwurf, den sie anonym abschickte. Spater unterzeichnete sie Cor-
data. Sie fiihlte sich von demselben religitsen Gefiihle getragen wie er,
aber sie, die Altere, Erfahrenere trat ihm als Ratgeberin gegeniiber. Ob-
wohl Lavater in den ,,Aussichten® viel von Glauben und Gehorsam gegen-

89 ehda, S. 215 ff.

9 Funck: Goethe und Lavater, Schriften d. Goethe-Gesellschaft, X VI. Bd., 1901,
S. 4., Janentzky, Christ.: J. C. Lavaters Sturm und Drang, 1916, S. 80.
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iiber Gott und Christus spricht, muflte sie sich sagen, dafl er den wonne-
samen Genuf}, die unaussprechliche Empfindung der von seinem Verstande
erkannten Wahrheit noch nicht hat.® Dennoch fiihlte sie, daf} sie zusam-
mengehorten. Auch Lavater ersehnte das unmittelbare Christusgefiihl. Sie
riet ihm: Machen Sie sich viel, ja unablissig viel mit Christus als Mensch
zu schaffen.™

»Die briiderliche Verbindung und Bekanntschaft mit Lavater ist eines
von diesen Geschenken (die Gott gibt) und ein noch groéfers, das nicht

_ ausbleiben kann, wird die namenlose Freude sein, einst aus dieses Bruders

Munde die Erklirung zu horen: Nicht weil du es sagst, sondern weil ich
es erfahre, glaube ich, dafl Gott in Christus ist.“ *

Als Lavater sich im Juni 1774 zu einer Brunnenkur nach Bad Ems
begab, reiste er iiber Frankfurt und stieg im Goethe’schen Hause am
Groflen Hirschgraben ab. Vier Tage weilte er in Frankfurt, und tiglich
konnte ihn Cordata sehen. Diese Tage entflohen wie Minuten.” Der per-
sonliche Eindrudk war unbeschreiblich. Cordata mufite einschen, dafl sie
sich geirrt hatte: Lavater war in der Christuslicbe weit vorgeschritten, er
hatte ihn von Jugend auf gekannt und geliebt. Sie schrieb spiter dariiber:
»Ich wiirde mich der nach Ziirich in diesem Frithjahr geschriebenen Briefe
sehr schimen, wenn ich mir die geringste Lehrsucht vorwerfen konnte.” ™
Uber ihr Verhiltnis zu Gott und dariiber, wie der Mensch zur unmittel-
baren Gemeinschaft mit Gott gelangen konne, iiber Leiden und Tod Christi
sprachen sie sich aus.

Wihrend Lavater in Ems weilte, flogen die Briefe hin und her. Lavater
schrieb in sein Tagebuch die letzten Lieder, die sie ihm gegeben, er
sandte ihr seine Predigten iiber die Sterbenslust, die Engel, iiber Pfingsten
und bat um ihre Meinung. Sie wiinschte sich von ihm Auslegungen iiber
die Themata: Jesu auf dem Berge der Verklirung, Jesu in Gethsemane.
Thr Aufsatz: Meine Aussichten in die Ewigkeit, den sie ihm gab, ist nicht
erhalten.”® Wihrend Lavaters Kuraufenthalt in Ems starb ihm zu Hause
ein kleiner Sohn. Er sandte an Cordata den Brief an seine Frau und seine
iibrige Ziircher Post zur Weiterbeforderung. So trat sie auch mit dem
Ziircher Kreis in Verbindung, besonders mit Frau Barbara Schulthef,
Lavaters Herzensfreundin, die im Schonenhof in Ziirich wohnte, und mit
dem Theologen Pfenninger. Thm selbst schrieb sie anlifilich des schmerz-
lichen Todesfalles: ,Mein lieber Bruder! Alle beyde Du und ich — an
Sarg und Bahre . . . Du fiihlst wie ein verwundeter Vater, der stille dem

% Brief an Lavater, 9. 1. 1774, Die schéne Seele, S. 250.
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% Brief an Lavater, 20. 5. 1774, ebda, S. 261.

% Brief an Pfenninger, 25. 6. 1774, Die schone Seele, S. 263.

9 Cordata an Lavater, 27. 7. 1774, Goethe-Jahrbuch, XXVII. Bd., S. 113 {, Die
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vollendeten Geist eines ewig licben Kindes nachsieht, Bester! Das werden
Aussichten in die Ewigkeit sein, ganz andere, als die schonsten gedrudckten,
Aussichten, die man nicht schreiben noch drucken kann. Méchte ein warmer
Strahl jenes Lichts dein Herz ganz licht, ganz warm machen!® Threr
beider innige Verbindung driicken die Schlufworte aus: ,Ich bin Sein und
er gibt Dich mir — mich Dir — Lebe woh]!* ®

Nachdem Lavater mit Goethe und Basedow dic beriihmte Geniefahrt
unternommen hatte, kehrte er nach Ems zuriick und verweilte auf der
Riickreise in die Schweiz noch einmal einen Tag in Frankfurt, wo er sich
am 1. August 1774 von Susanna Katharina verabschiedete. Es war ein
so schwerer und schmerzlicher Abschied fiir sie, dafl der Dank gegen Gott,
der sie Lavater personlich hatte kennen lernen lassen, darunter zu leiden
drohte,® aber der 16. Vers im 5. Kapitel des 2. Korintherbriefes brach
den Paroxysmus: Darum kennen wir von nun an niemand nach dem
Fleisch; und ob wir auch Christum gekannt haben nach dem Fleisch, so
kennen wir ihn doch jetzt nicht mehr.

Cordatas Briefe eilten Lavater auf seinem Wege nach Ziirich voraus.
Sie schrieb ihm nach Karlsruhe, Tiibingen, Schaffhausen. Sie schrieb ihm
auch weiterhin den Herbst hindurch, ihr Mitgefithl und ihre Ratschlige
begleiten sein leibliches und geistliches Wohl. Als er krank war, gab sie
ihm Zrztliche Anweisungen, in denen sie ihre pharmazeutischen Kenntnisse
verwertete, die sie bei ihren chemischen Studien erworben und am eigenen
Leibe erprobt hatte®®™ Am 23. November schrieb Lavater ihr, dafl er
krank sei, dafl er sich elend fiihle, dafl er sterben werde. ,Du stirbst nicht,
mein Teuerster,“ antwortete sie ihm voller Zuversicht. ,ER ist gestorben,
Du sehnst Dich nach thm und solltest sterben? Eher wird Himmel und Erde
vergehen . . . . Deinem i#ngstlichen Verloren antworte ich mit den grofen
Worten Ev. Joh. 3, Vers 14.15.1 (Und wie Mose in der Wiiste eine
Schlange erhoht hat, also mufl des Menschen Sohn erhdht werden, auf dafl
alle, die an ihn glauben, nicht verloren werden, sondern das ewige Leben
haben.) Der Herr hatte thr auf ihr Gebet geantwortet: Fiirchte dich nicht,
glaube nur! Im Vollgefiihl von Kriften, von denen sie vorher keine Idee
hatte, schrieb sie: ,,Unbeschreibliche Wonne, o Jesu, strahlt mir durch diese
dicke Finsternisse entgegen.” 3

Sie ahnte nicht, wie nahe ihr eigenes Ende war. Am Nachmittag des
7. Dezember 1774 war der Freundinnenkreis bei Frau Legationsrat Moritz
vereinigt gewesen und sie ,so munter wie nur je zuvor®. In der darauf-
folgenden Nacht erkrankte sie, und der Zustand wurde bald so ernst, daff
Dr. Metz die Hoffnung auf Genesung aufgeben mufite. Am Morgen des
12. Dezember fiihlte sie selbst, dafl es zu Ende gehe. ,Ich bin so voll

% Ein Condolenzbrief einer Jugendfreundin Goethes, Neue Christoterpe 1897.
100 Cordata an Lavater, 4. 8. 1774, Die schone Seele, S. 278.
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Seligkeit, daf die arme Hiitte es nicht aushilt, sie mufl davon zerbrechen!®
sagte sie. Sie starb so, dafi Goethes Mutter nur wiinschen konnte: Meine
Seele sterbe des Todes dieser Gerechten! 1%

Als Lavater die Kunde von ihrer Todeskrankheit erreichte, schrieb er
ihr einen verzweifelten Brief, der sie nicht mehr unter den Lebenden
fand,'® und Goethe, der mit Herzog Karl August in Mainz weilte, brach,
als er von ihrem Tode erfuhr, in die schmerzliche Klage aus: ,Meine
Klettenberg ist tot! Tot, che ich eine Ahndung von einer gefdhrlichen
Krankheit von ihr hatte!®

II. Der schriftliche Nacdhlaf

A. Selbstzengnisse

1. Aufsitze. In dem von Fr. K. Moser 1754 herausgegebenen Biichlein
.Der Christ in der Freundschaft® stammen fiinf Aufsitze von Susanna
Katharina von Klettenberg.! In dem ersten: ,Der Charakter der Freund-
schaft® wird das Wesen der wahren Freundschaft behandelt, die getragen
wird von der aus Gott flieRenden Barmherzigkeit und teilnehmenden Liebe.
Die geistige Harmonie, die innere Ubereinstimmung ist die Ursache aller
Freundschaft. Bei denen, die aus Gott geboren werden, hebt die Gnade
diesen inneren Grund nicht auf, solche Seelen werden aber noch durch ein
anderes Band verbunden, das unendlich fester, das stirker als der Tod und
eine Flamme des Herrn ist. Die Art der Freundesliebe wird im Anschlusse
an 1. Kor. 13 erldutert. Nach welchem ,Grundtext® die fiinfte Eigenschaft
der Liebe, allgemein: # dydnn od guorotrar, Luther: die Liebe blahet sich
nicht, iibersetzt wird: Die Liebe argwthnet nicht, ist nicht erfindlich.

Dann wird besonders verwiesen auf die Freundschaft der Kinder Got-
tes; diese ,wiedergeborenen® Christen stiinden im Zustande der Gnade,
die der natiirlichen Zuncigung der Freundschaft nicht widerstreitet. sondern
sie adelt und erhoht. Den Grund der Freundschaft zweier Wesen hat Gott
mit Bedacht gelegt, sie wird sich in die Ewigkeit erstrecken und erst in
ihr vollkommen werden. Es ist aber notig, dariiber zu wachen. daf in
der Ubung der Freundschaft zwischen zwei begnadeten Wesen die natiir-
liche Neigung nicht die Herrschaft iiber die Gnade erlange. Eine solche
Freundschaft, gegriindet auf Natur und Gnade, hat Susanna Katharina
mit ihren beiden Schwestern Marianne Franziska und Maria Magdalena
verbunden? Die im Affekt geschlossene Freundschaft muff nicht immer

104 Die Schilderung ihres Todes siehe im Briefe von Goethes Mutter an den
Lavaterkreis, 26. 12. 1774, Die schone Seele, S. 300ff, u. E. Schmidt, Die
schéne Seele, Viertelj. Schr. f. Literaturgesch., 6. 1883, S. 595 f.

105 Die schéne Seele, S. 295 f.
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2 Brief an Trescho, 12. 7. 1763, ebda, S. 229.
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cine wahre Herzensfreundschaft sein. Auch diirfen andere Briider in dem’
Herrn vor dem Vielgeliebten nicht gering geschitzt werden. Ist in einem
solchen Freundschaftsverhiltnis der eine bekehrt, der andere unbekehrr,
so wird, wenn auch die grofite Nachsicht auf beiden Seiten waltet, das
innige Verhdltnis gestért. Doch besteht Hoffnung, daf der Unbekehrte
bekehrt werde. Auch zwischen Angehdrigen beiderlei Geschlechts ist eine
solche Freundschaft méglich. Wenn sie nur in der geistlichen Waffenriistung
stehen, so bleiben sie ungefihrdet, wo natiirliche Menschen in Gefahr
kommen. Ob nicht eine solche Gefahr in dem zunichst idealen Verhilenis
zu Moser in spiteren Jahren aufdimmerte? Nachdem die Bezichungen in
den sechziger Jahren erkaltet waren, hat Susanna Katharina sich sichtlich
gescheut, sie wieder aufzunechmen, wie ihr Brief aus dem Jahre 1774
beweist.?

Der 2. Aufsatz ,Von Beobachtung sittlicher Pflichten bei einer christ-
lichen Freundschaft“ hat folgenden Inhalt: Der Mensch hat die Pflicht,
dem Nichsten im gesellschaftlichen Verkehr Liebe und Ehrerbictung zu
bezeugen. Der gesellige Trieb hat die Menschen gelehrt, ,gewisse Pflichten
gegeneinander zu beobachten, wodurch die rauhe, stolze und eigenliebische
Art des ganz bése gewordenen menschlichen Herzens ein wenig verdeckt
und im Zaume gehalten wiirde.“ Solche Komplimente werden aber oft aus
Menschenfurcht, Menschengefilligkeit oder gar aus Falschheit und Heu-
chelei iibertrieben, dann werden sie zur Siinde, wie es die Ehrenliigen sind,
wihrend die gesellschaftlichen Artigkeiten, mit Mafl betrieben, Hoflich-
keit und gute Sitte darstellen.

Der wahre Christ meidet jede Ubertreibung. Er bezeugt der galanten
Welt gegeniiber eine edelmiitige Nachlissigkeit. Er kann sich ihr gegeniiber
aber wohl auch dienstbeflissen und demiitig bezeigen und eine solche
Bezeigung auch wieder annehmen, denn das Beispiel hiefiir gab ihm scin
Meister selber: Dreimal liefl sich Jesu die Fuflwaschung gefallen, einmal
die Salbung. Luc. 7,44 macht der Meister dem Pharisier Vorwiirfe, dafl
er ihm kein Wasser zum Waschen der Fiile angeboten hitte. Jesus tat
solche Dienste auch selbst und lehrte sie tun: Nicodemus empfing er zur
Nacht, seinen Jiingern wusch er die Fiifle. Ehrerbietig und demiitig sein
mufl dem Christen ins Herz gegraben sein, das Uberhandnehmen des Bésen
hat aber diese Tugend verdorben. Hoflich und wohlgesittet sein gebieten
die Apostel: R& 13,7; Phil. 4,8; 1. Petr. 3,8; 2, Petr. 1,5—7. Unter den
Bekehrten gibt es allenthalben solche Menschen. ,,Wer sich also bekehrt
und ist durch eine schlechte Auferziehung und Lebensart in diesen Pflichten
unwissend geblieben, der findet hier hinlingliche Griinde, das Versdumte
nachzuholen.® Unter der Zucht der Gnade wird er seinen Christenwandel
mit diesen iiberall beliebten Sitten schmiicken konnen. Die Verfasserin
wendet sich auch gegen jene redlichen Christen, die glauben, jeder guten
Sitte entraten zu kénnen. Damit mag die Uberheblichkeit mancher Kinder

3 Die schone Seele, S. 252 ff.
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Gottes gerligt sein, denn auch ,Abraham beugte sich vor den Kindern
Heth*.

Eine Hauptregel der guten Sitte und des gemeinschaftlichen Vergniigens
gebiete, das nicht zu verachten und hintanzusetzen, was der Freund licht.
Nachléssigkeit in nebensichlichen Dingen, ungesittete Art im Verkehr mit
dem Freunde raubt manches Vergniigen. Hier heifit es die vom Herrn,
Matth. 10,16, befohlene Klugheit {iben. Mogen doch die Kinder des Lichts
so klug sein, wie die Kinder der Finsternis manchmal sind! Freundlichkeit
ist eine Frucht des Geistes, und in den Spriichen Salomonis 16,24 stcht
geschrieben: Die Reden des Freundes sind wie Honigseim, sie trosten und
erfrischen die Seele. Euere Lindigkeit lasset kundsein allen Menschen, ist
Pauli Befehl. Wohl hebt das Christentum die sozialen Schranken nicht
auf, doch wird zwischen christlichem Herrn und christlichem Diener der
schuldige Respekt herrschen. Auch werden sich Christen dem andern Ge-
schlecht gegeniiber nie die Freiheiten erlauben, die sich Weltmenschen
herausnehmen, sobald sie dem richtenden Auge eines Obern verborgen
sind. Bemerkenswert erscheint im Rahmen der damaligen Zeit die Stellung
zum Bauern: Thm wird die Fihigkeit zur guten Sitte iiberhaupt abge-
sprochen, er galt als grob und t8lpelhaft.*

Keine Freundschaft kann ohne Treue bestehen, he1f§t s in dem Auf-
satz iiber ,die Freundschaftstreue®. In der Welt ist keine: Treue, aber bei
Christen ist eine wahre, bestindige Treue zu finden. Christen lieben die,
die aus Gott geboren sind, mit ganz besonderer Liebe, sein Geist hat sie
neu geboren. Die Feinde des rechtschaffenen Wesens in Christo kénnen es
als gerechte Strafe ihres Siindendienstes ansehen, dafl sie des unschitzbaren
Genusses einer wahren Treue ermangeln. Treue erweist sich in doppelter
Hinsicht: Als Verhiitung des Schadens des Freundes und Beférderung seines
Nutzens. Den dufleren Schaden des Freundes zu verhiiten, ist nétig, so
wie Jonathan den Anschlag seines Vaters auf David vereitelte. Dem inneren
Schaden beizukommen, ist schwieriger, denn unermiidlich geht der Wider-
sacher um. Wo sie trauern und klagen, diirfen wir sie darin nicht bestirken,
das schadet ihnen, noch auffallende Munterkeit zeigen, das macht sie nur
noch niedergeschlagener. Hilft anderes nicht, so hilft das Gebet. ,Ach,
Herr, wer ist dazu tiichtig, es sei denn, daf Du Weisheit schenkest!*
Herzliches Gebet ist kostlicher denn alles andere. O, was vermag der
Frommen Flehen! wird es nur mit Ernst vor unseren Gott gebracht. So
sagte auch Luther seinem Kurfiirsten, er méige nicht denken, seine Macht
konne ihn, Luther, beschiitzen; sein Gebet solle vielmehr den Kurfiirsten
schiitzen.

Im Gegensatze zu der ,Zirtlichkeit in der Freundschaft der Gliu-
bigen®, iiber di¢ Moser gehandelt hatte, wird in dem 4. Aufsatze des
Friuleins von Klettenberg , Von der Kindern Gottes unanstindigen Tin-
delei® gesprochen. Unter dem zirtlichen Freunde wird der fiirsorgliche

4 ebda, S. 153.
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verstanden, der helfende, der zum leiblichen und geistigen Wohle des
Freundes tdtig beitrigt. Mit Téndelei ist das iiberschwingliche, ziigellose,
im Affekt sich dufernde Wesen der Freundschaft gemeint, die dem gelieb-
ten Freunde gegeniiber kein Mafl hilt und die siindliche Anhinglichkeit
der Kreatur, wie Maria Magdalena in ihrem zweiten Aufsatze sagt, iiber
die Licbe zu Gott stellt. Der wahre Christ lehnt alle Ubertreibung in
seinen Liebkosungen, allen Paroxysmus der Entziidkung in der Erkenntnis
ab, daff die hichste Liebe Gott allein gehore.

Wie eine menschliche Ubung zur Tugend oder Untugend werden kann,
zeigt der 5. Aufsatz ,Vom billigen und unzeitigen Nachgeben®. Nachgeben
fdllt uns schwer. Dort, wo wir es als Zwang empfinden, ist es Gehorsam.
Dieser ist aber nicht das freiwillige Nachgeben, das allein der Freundschaft
vorbehalten ist. Nachgeben heifit aber nicht, jeder unbilligen Forderung
des Freundes willfahren, jeder seiner Unarten Geniige tun. Weder allzu
grofle Anhinglichkeit an den Freund. noch Menschenfurcht (Ach. man muf
thm nachgeben, sonst wird er bdse!). noch Menscheneefilliekeit soll uns
zu {ibergrofer, dem Freunde schidlicher Nacheicbigkeit verleiten. Manch-
mal ist es ratsamer, in wichtigen Dingen nachzugeben als in den Alltde-
lichkeiten des Lebens, die uns iiber Gebiihr erregen und aufbrineen k&nnen.
Das Beispiel, dafl einem Freunde nicht nachgegeben werden darf. hat der
Erl6ser selbst geeeben, als er Petrus scharf zuriidkwies. der ihm riet. nicht
nach Terusalem zu gehen. Wo der Wille Gottes auf dem Sniele steht. ist
alles Nachgeben' falsch, wie es Paulus auf seinem Wege von Cisarea nach
Jerusalem bewiesen. In solchen Fillen mufl ich Gott mehr zu gefallen
suchen als dem liebsten Freunde und ihm alle Zumutungen abschlagen.

Die in diesen Aufsitzen vorgetragenen Anschauungen zeigen die schéne
Secle in einer ganz bestimmten Epoche ihres Christendaseins. Sie atmen
den Geist wahrer christlicher Liebe. Thre Befolgung miifite das Leben des
Menschen in dieser Welt reicher, schoner, lebenswerter gestalten. An der
Schrift ausgerichtet zichen sie jedoch einen scharfen Trennungsstrich zwi-
schen den frommen Gotteskindern, die im Lichte des Glaubens wandeln,
und den Kindern der finstern Welt, die dieses Vorzugs nicht teilhaftic
sind; sie sind nicht ganz frei von einem Anflug der Selbstgefilligkeit und
Selbstgerechtickeit. Diese Entwidclungsstufe ihres Lebens und Strebens hat
die Schreiberin siegreich iiberwunden.

2. Lieder. Nirgends lifit sich der Wandel in der religids-geistigen
Entwicklung des Friuleins von Klettenberg so eindeutig aufzeigen wie
an ihren Liedern.

Wir kennen solche aus der zweiten, dritten und vierten Epoche ihres
Lebens. Zur ersten Gruppe gehdren die neuen Lieder 1756, zur zweiten
die Lieder herrnhutischer Prigung, zur dritten die von Lavater abge-
schriebenen , Anfangslieder®.

Die Neuen Lieder zeigen die Dichterin durchwegs in Abhingigkeit von
ihrer Zeit und Umwelt, wenn sie auch an das Beste erinnern, was religigse
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Dichtung von Paul Gerhardt, Johannes Scheffler und Gerhard Teerstegen
uns geschenkt hat. Zur Veranschaulichung sei der Beginn des ersten Liedes
mitgeteilt:

Erscheine mir im Hirtenkleide,

mit Gnad und Wahrheit ausgeschmiicke,

umringt mit gotelich reiner Freude,

so wie ich einstens dich erblicke.

Dechent hat den Vorschlag gemacht, einige Strophen aus den ,Blicken
in die Ewigkeit* in die evangelischen Gesangbiicher aufzunchmen.® Aus
dem vierzehnstrophigen Gedicht seien die 1., 4., 9. und 14. Strophe wieder-
gegeben:

Mich iiberfillt ein sanft Vergniigen
von gottlich still, doch starken Ziigen
nach jener frohen Ewigkeit.

Mein Auge blickt in lichte Fernen;
ich seh, was iiberm Sitz der Sternen
mir meines Heilands Huld bereit.

Auf jenen frohen Himmelsauen

werd ich Thn, meinen Hirten, schauen.
Ja, dort wird mich sein sanfter Stab
auf fetten, ewig griilnen Weiden

zum Bach des Lebens selber leiten,
wovon ich hier nur Tropfen hab.

Wen wollte Tod und Grab erschrecken?
Dein Wort mein Stab, Dein Kreuz mein Stecken
hilft mir durchs finstre Todestal.

Kein Unfall wird mich da beriihren;

Du wirst mich tragen, heben, fithren

zum lichten, frohen Himmelsaal.

Bald, bald, vielleicht in wenig Tagen,
so horen wir die Wiachter sagen:

Steht auf! der Briutigam kdmmt herbei.
Dafl wir Dich nun empfangen koénnen
mit Lampen, die recht helle brennen,

so mach uns gliubig, wachsam, treu.

Von ganz anderem Charakter sind die Lieder der herrnhutischen Zeit.
Hier lebt die Wundenmystik der Briidergemeine, wie sie in den Predigten

5 ebda, S. 205.
¢ Dechent: Sus. Kath. v. Klettenberg. Zur Erinnerung an ihren 200jihr. Geburts-
tag; Monatsschrift f. Gottesdienst u. kirchl. Kunst, Jg. 1924, Heft 1 u, 2.
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von Steinhofer, von Adam Steinmetz und Samuel Lau zum Ausdruck
kommt, wie sic Zinzendorf in scinen Liedern pflegte. Die Seitenwunde
Christi bildet einen Gegenstand besonderen Kultes, der bei Zinzendorf
abgeschmackte, widernatiirlich verzerrte Formen annimmt,’

In Lied XIIT der Lappenberg’schen Reliquien heifit es:

Mein Heil liegt in Deinen Wunden,
hier liflt sich’s gar sanfte ruhen!

Am beriihmtesten ist die 4. Strophe geworden:

Drum schliefs ich mich in die Ritzen
Deiner offenen Scit hinein;

kann ich nur hier ruhig sitzen

als Dein liecbes Taubelein,

so bin ich recht wohl geborgen.
Ich bin Dein so wie ich bin,

und leg alle meine Sorgen

auf Dein eignes Herze hin.®

Kaum in einem der Gedichte des Friuleins von Klettenberg aus jener
Zeit fehlt diese Vorstellung von Christi Wunden:

Lied XIV bei Lappenberg: Ich chr gebeugt die nun verklirte Wun-
den ... — Lied XV: Die Nigelmal, das Schauen Deiner Wunden / reifit
Thomas’ Herz in Lieb und Glaube hin® — Lied XIV: So seh ich Dich
in der verkldrten Pracht, / Dich, den der Rif8 der Seite kenntlich macht.!* —
Im XV. Liede lautet die letzte Strophe: Gekreuzigter! nichts kennen und
nichts wissen, / als ungestort in Deiner Liebe ruhn, / der Wunden Mal in
tiefster Beugung kiissen, / sei hier und dort mein einig Werk und Tun.'®

Cordata nennt die Lieder, die sie Lavater im Juni 1774 gegeben, ,An-
fangslieder”; glaubte sie, am Anfang ciner neuen Epoche zu stehen? Threr
Diktion und Ausdrucksweise nach entstammen sie der letzten Zeit ihres
Dichtens. Fiir uns bedeuten sie die héchste Reife ihres Schaffens. Es sind
zehn Strophen,*® die in ithrem gelduterten Ausdrucke die Uberwindung der

7 vygl. das bei K. von Hase, Kirchengeschichte III, 2. Abt. I, 1892, S. 93 f. abge-
druckte Gedicht.

8 Die schone Seele, S. 201.

% ebda, S. 202.

10 ehbda, S. 204.

11 ebda, S. 203.

12 ehda, S. 204,

1% Die Liedanfinge lauten: Seele, willst Du Jesum finden . . . — Wer Dich hat,
der hat alles . . . — Lieber arm als ohne Jesus reich . . ., — Seitdem ich, Jesu,
Dich erblicket . . . — Er spricht mit mir von seinen Schmerzen . . . — Oft
pflegt der Schmerzensmann zu sagen . . . — Noch mehr, er liflt mich Hand
und Herze in einer selgen Nihe sehn . . . — Wie kindlich darf ich mit thm
sprechen . . . — Zuschrift aus der Ewigkeit . . . — Welt und Himmel ist mir
dde . . . Vgl Die schone Seele, S. 215—217.
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Herrnhuter Schwirmerei beweisen, ohne sie jedoch ginzlich verleugnen zu
kénnen. Sie haben nichts mehr von Kirchenliedern an sich, sind frei von
der Abhingigkeit von Vorbildern. Man kénnte sagen, daff sie schon vom
Hauche der Goethe’schen Poesie der Strafburger Zeit beseelt sind, so
abwechslungsreich sind Vers und Reim. Der Erloser wird als ein stindig
Wirkender, Handelnder gepricsen, mit dem der Gliubige in stets sich
erneuernde Wechselbezichung tritt. Hier ist Leben und unmittelbare hchste
Gegenwart. Eine Auswahl zu treffen ist schwer; ich gebe drei Proben:

1. Joh. 5,11.12

Wer Dich hat, der hat alles!
Wer Dich nicht hat, hat nichts!
Du bist der Trost des Falles!
Die Quelle alles Lichts!

Die Arzenei der Schwachen!

Der Starken Jubellied!

Wie froh kannst Du den machen,
Der Dich am Kreuze sieht!

*

Wie kindlich darf ich mit ithm sprechen!
Er génnt mir stets ein offnes Ohr!

Thm trag ich alle mein Gebrechen

und alle meine Klagen vor!

Wie leichte wirds dann meinem Herzen!
denn Er, Er nimmt an meinen Schmerzen
den zirtlichsten und treusten Teil.
Umschliefit er mich mit Seinen Armen
und tréstet mich durch Sein Erbarmen,
so werden meine Wunden heil!

*
In meine Bibel

Zuschrift aus der Ewigkeir,
Brief von sehr gelehrten Hinden,
Du kannst alle Not der Zeit,
alle bangen Klagen wenden!
Der, der meinen Geist entziickt,
den ich izo noch nicht sehe,

hat aus der gestirnten Hohe

mir die Zeilen zugeschicke,

Es scien hier noch jene Verse aufgenommen, die verstreut in Aufsitzen
und Briefen stehen.
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Lasset denn die Kinder spielen,
Christen miissen ernstlich sein
und in allen Dingen nur

stets auf Tod und Himmel zielen,

heifit es in dem Aufsatze ,Von der Kindern Gottes unanstindigen Tin-
delei mit Freunden®.'*

In dem Briefe an Trescho vom 16. Juli 1763 lesen wir: Ein Herz, das
in eine wahre personelle Connexion . .. .. mit dem Heilande kommen
ist, kann nichts anders unter allen Berufsgeschiften, bei Wachen und
Schlafen tun, als

vor seinen Augen schweben
und in seinen Wunden leben.®

Am 20. Dezember 1764 schreibt sie nach Mohrungen: Dort wird unsere
Zerstreuung aufhbren und

wir werden in verbundnen Reihen
uns ewig seines Todes freuen.'®

Den Trost, den sie nach dem Tode ihrer Schwester Marianne in dem
Heilande findet, driicken die schonen Verse aus:

Wohl! meiner Wahl, die uns verbindet,
die ihn mir hat zum Freund geschenkt!
Wenn alles stirbt, wenn alles schwindet,

bleibt diese Zuflucht ungekriankt.'?

Als letzte sei jene Strophe angefiihrt, die sie dem geliebten Lavater zu
seinem Geburtstage am 15. November 1774 gewidmet hat:

Begegne auch dem Freund, der sehnlich nach Dir diirst,

Du, Auferstandener, ihm, holder Lebensfiirst!

Sollt etwa (unbemerkt) dir was im Wege stehn,

riums weg, — du kannst ja durch verschlossne Tiiren gehn.!®

Auch in Sprache und Versmafl lifit sich eine Entwicklung feststellen.
Die neuen Lieder sind in 4—5hebigen Jamben oder in 4hebigen Trochien
abgefaflt, die Zeilen bilden kirchenliedartig lange Strophen. Auch der
Alexandriner, das allgemein gebrauchte Versmafl der vorgoethe’schen Zeit,
das sich fiir den Gesang schlecht eignet, ist vertreten. Die Gedichte der
letzten Zeit sind im Versmafll vollig frei und unbeschwert.

14 Die schone Seele, S. 180.
15 ebda, S. 223,
10 ebda, S, 225,
17 ebda, S. 229,
18 ebda, S. 286.
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3. Briefe. Briefe sind uns nur aus den letzten neun Lebensjahren
bekannt, aus der dritten und vierten Periode. Es sind vor allem die Briefe
an Trescho, an die Herrnhuter Briider Schick, Lorez und Neifler und
schlieRflich die Schreiben an Lavater. In den Briefen an die Herrnhuter
bedient sie sich dhnlicher Wendungen und Bilder wie in den Gedichten.
,Die Segensfluten seines Blutes miissen dein Leib und Seele durchgehen
und erquicken.“ !® .. . . und suche stiindlich in meiner Stille, siinderhaft und
arm, mich dahin zu schmiegen, wo die andere Limmer sitzen, nidmlich in
die Wunden Ritzen.“ *

Auch die Briefschliisse sind bezeichnend. Ein Brief an Neifler vom
14. August 1767 schlieft: ,Ich bleibe Ihre auf Jesu Blut und Tod gnau
verbundene einsame Schwester.“?' Der Schlufl des Briefes an denselben
Empfinger vom 15. Dezember 1768 lautet: ,Der ist der Grund unserer
Lieb und in demselben bin ich . . ... ... mit zirtlicher Liebe zum Genuf}
der blutigen Gnade verbundene Schwester.“ ** In dem Briefe an Pfenninger
aber vom 25. Juni 1774 steht ganz schlicht: ,,. . . unterschreibe ich mich als
Ihre verbundene Freundin.” 2

Welche Wendung hatte sich vollzogen! Sie ist am deutlichsten in den
Briefen an Lavater zu erkennen. Es ist der Stil des Sturmes und Dranges,
der hier waltet. Einen Satz wie den folgenden kann nur ein ganz der
Empfindung hingegebenes Originalgenie schreiben: Wenn unsere Seele ganz
Empfindung ist, so hort der Ausdruck auf — sie mag nicht denken, es
bemitht — es stért den unaussprechlich sanften Genufl.?* Meinen wir nicht,
Goethes Faust zu horen, ,Gefithl ist alles, wenn wir lesen: Das An-
nehmen, das ganze Wahrhalten der simplen Geschichte, wic er geboren,
gestorben, auferstanden ist, bringt uns zu dem grofien Gefihl* Oft
sind es gar nicht ganze Sitze, die sie schreibt, sondern einzelne Worte,
hingeworfene Ausrufe, wie es dem Stiirmer und Dringer ziemt, wenn ihn
sein Gefiihl tiberwiltigt.

Als weiteres Selbstzeugnis moge der Eingang ihres Testamentes hier
angefithrt werden. Zwar erinnert die Priambel an das Schema vieler pro-
testantischer Testamente: ,Fiirs erste erinnere ich mich meiner Sterblichkeit
und daf meine Seele zu Gott kommen, mein Leib aber zu Erde wird,
woher er genommen.“ Doch atmen die folgenden Worte dasselbe schran-
kenlose Vertrauen auf Gottes Liebe und die Erlsertat Christi wie ihre
iibrigen Auflerungen: ,Meine durch das vollkommene Opfer meines hoch-

19 Brief an Lorez, 1. 3. 1767, Die schéne Seele, S. 237.
20 Brief an Neifler, 14. 8, 1767, ebda, S. 241.
2 ebda, S. 241.

2 ebda, S. 244.

2 ebda, S. 264.

24 Brief an Lavater, 9. 1. 1774, ebda, S. 250.
25 Brief an Lavater, o. D., ebda, S. 260,

Ztsdhr f. K.-G. LXV. 7
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gelobten Heilandes teuer erloste Seele empfehle ich demiitig und gldubig
vor jetzo und immerdar in die Hand meines barmherzigen Gottes.” *

B. Der theologisch-systematische Gebalt
Durchbruch — Rechtfertigungslehre — Auferstebungsglanbe — Gebet —
Verhdltnis zur Umwelt

In dem Erleben des Glaubensdurchbruches steht Susanna Katharina in
einer Reihe mit andern Pietisten, die Ahnliches erfahren haben, mochte es
nun die selige Gewiflheit Aug. Herm. Franckes gewesen sein, den rechten
Glauben gewonnen zu haben,® oder Jung-Stillings plétzliche Einsicht, dafl
er sicher und wohlgeborgen als Kind Gottes durch diese Welt wandeln
konne,® oder des Grafen Zinzendorf Selbstpriifung und Erkenntnis, daff
er an einem bestimmten Tage die wahre Gotteskindschaft erlangt habe.
Es ist zu vergleichen mit dem Glaubenserlebnis des Knopfmachers Lucas
oder der Bekehrungsgeschichte, die Sophie Charlotte von Stolberg-Werni-
gerode in dem ,Denkmal der Gnade Gottes® beschrieben hat,*® oder der
des Johann Franz Regnier.®* Das Wesentliche fiir sie war, dafl Christus
sich als den ,fiir mich Gekreuzigten® offenbarte: sie war in personliche
Beziehung zu dem erhohten Herrn getreten. Es ist anzunehmen, daff die
Erscheinung sich in ihrer ,Zelle* 6fter wiederholte, sonst wire ein Satz wie
der: ,Ich lebe Thm und er hat sich schon gar gnidig zu mir in meinen
Zellen genahet“,*" nicht geschrieben worden. Sie lebte nun wie andere
Pietisten in standigen vertrauten Umgange mit Gott und in in einer so
festen Gewiflheit der Erlosung, dafl nichts auf Erden ihr mehr etwas antun
konnte.

Die Erkenntnis der eigenen Siindhaftigkeit liegt der Hoffnung auf Er-
l6sung zugrunde. Der Tod ist die Folge der Siinde. ,Wer einmal die ver-
borgenste aller Wissenschaften, die Erkenntnis scines Verderbens, hat, dem
ist die Wahrheit, die Gottlichkeit der Lehre Christi bald bewiesen.®?
Durchaus fufit sie auf Luthers Rechtfertigungslehre. Es ist bei ihr nicht so
wie bei den Halle’schen Pietisten, dafl durch Buflkampf und Gebet der
Durchbruch erzwungen wurde. In dieser Hinsicht hatte sie ja versagt. ,, Aus
Gnaden muf ich selig sein®,? bekennt sie und: Durch das Blut Christi sind

26 Das Testament ist datiert vom 25. Mai 1770; Jung: a.a.0. 8. 56.

21 Anfang und Fortgang der Bekehrung A. H. Franckes“ in ,Beitrigen zur Ge-
schichte A. H. Franckes“, hrsg. von Kramer, Halle 1861, S. 37 u. Mahrholz:
Deutsche Selbstbekenntnisse, 1919, S. 152 ff.

28 Joh. Heinrich Jung: Lebensgeschichte, Reclam, S. 99.

2 Die schone Seele, S. 22.

80 Ritschl: a.2.0., II. Bd., S. 518 f.

3. Fresenius, J. Ph.: Bewihrte Nachricht v. Herrnhutischen Sachen, 1746, 2. Bd,,
S 355-0

31" Brief an Lorez, 1. 3. 1767, Die schone Seele, S. 237.

32 Brief an Lavater, 27. 7. 1774, ebda, S. 275.

33 Brief un Trescho, 20. 12. 1764, ebda, S. 227.
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wir gerecht worden, sind Biirger jener Stadt.®® In einem Liede heift
es: Mein Name ist ja dort schon aufgezeichnet worden kraft Deines teuern
Bluts und Deiner Gnadenwahl. Die Schenkung der Gerechtigkeit Christi
ist Mitteilung ewigen Lebens, der Kraft, nicht zu sterben.® Diese Gerechtig-
keit ist nicht zu verwechseln mit Moralitit. Diese verhilft so wenig zur
Gerechtigkeit wie die Beschneidung Abraham instand setzte, mit Sara
Kinder zu zeugen. Das Hangen an den Worten der Verheiffung gab ihm
die Kraft.®® ,Wir aber, die wir uns Stinder fithlen, wir werden ohne Ver-
dienst, ohne Werke gerecht, durch glaubiges Annehmen (ein Annehmen,
welches mir teilhaftig worden ist) des Gnadenstuhls im Blut.“% Das ist
durchaus paulinisch und lutherisch gedacht. Dazu ist die Lehre Speners zu
stellen: ,Wir erkennen gern, dafl wir einig und allein durch den Glauben
selig werden mussen und dafl die Werke oder gottseliger Wandel weder
viel noch wenig zur Seligkeit tun, sondern solche allein als eine Furcht des
Glaubens zu der Dankbarkeit gehdren, dazu wir Gott verbunden sind.“®®
Aus diesem Glauben flofi die werktitige Liebe, die sie, die selbst Kranke
und Schwache, befihigte, Pflegerin der Mutter und des Vaters zu sein und
Erzicherin der Kinder ihrer Schwester.

Der Kreuzestod Christi ist das zentrale Dogma, die Auferstehung spielt
eine geringere Rolle. Doch hat der Gedanke an das ewige Leben sie schr
beschiftigt, Kraft des Geistes wird die Seele leben. ,Wenn das laimen
Haus meiner Hiitte zerfillt“, werden ,aus seinen Ruinen gleich die Mate-
rialien zu dem neuen Bau genommen werden.“* Dem eigenen Tode sah
sie furchtlos entgegen. In dem Beileidbrief an Lavater vom 7. 7. 1774 heifdt
es: ,Das weid ich,daff, seitdem ich alle die begraben, die Blut und Freund-
schaft mir verband — Anverwandten, die Freunde waren, die ich mir zu
Freunden wiirde erbettelt haben — Fiirstenseelen: so bin ich mehr dort wie
hier, mit meinen Gefithlen. Es tut was, uns von unserer Existenz nach dem
Tode zu iiberzcugen, wenn die driiben sind, an denen unser Herz mit den
unaufldslichsten Banden hingt, und so ist uns Verlust Gewinn.**

Ihr Glaube war unterbaut worden durch eine griindliche Kenntnis der
Bibel, des alten wie des neuen Testaments. Beweis, wie sie und die From-
men aus der Bibel heraus gelebt haben, sind die in ihren Aufsitzen aus-
gedriidsten Grundsitze. ,Wie trefflich kdnnen wir im Neuen Bunde die
Gebete, die Ausdriicke der dltesten Viter brauchen, ist immer eine Er-
fahrung, ist immer Empfindung von Hunger und Durst nach Gott.“ Aus
dem Alten Testamente werden zitiert: Die Weisheit Salomonis, die

% ebda, S. 180.

% An Lavater, 8. 7. 1774, ebda, S. 268.

1 ohda, S, 268.

3 ebda, S. 274.

% Spener: Pia Desideria, S. 32.

3 Brief an Lavater, 12. 7. 1774, Die schéne Seele, S. 269.
% Neue Christoterpe 1897, ebda, S. 270 f.

1 Brief an Lavater, 14. 7. 1774, ebda, S. 273 f.



100 Untersuchungen

Psalmen, besonders aber und wiederholt das Hohe Lied, das als Allegorie
der Vereinigung der Seele mit Christus aufgefaflt wird und aus dessen
2. Kap. das Bild von der Taube in der Felsenkluft einzigartige Bedeutung
gewonnen hat. Als Andachtsbuch erscheint aber durchaus das Neue Testa-
ment und hier wieder ganz besondere Teile: Das Evangelium und die
Apokalypse Johannis und die Briefe des Apostels Paulus; die ibrigen
Evangelien treten zuriick. 2. Kor. 5 war ihr Favorittext. Der Satz: ,Der,
der im Namen aller Seelen ihren Schuldbrief iibernahm, hat auch beson-
ders den meinigen an seinem Kreuz vernichtet*,* klingt deutlich an Kolos-
ser 2, 14 an. Die Vorstellung vom Gnadenstuhl entstammt der paulinischen
Theologie, die vom Lamme und dem glisernen Meere der Apokalypse.

Das Wasser, das am Kreuz herausgeflossen,
hat mir Dein Geist ins Innerste gegossen;
das quillt, bis es ins glisern Meere dringt,
wo man das Lied von meinem Lamme singt.

Durch ihr Gebet, das sie reich begnadete, wufite sie sich in stdndiger
Verbindung mit Gott; oft hat sie von der segensreichen Wirkung und
Antwort Gottes gesprochen. Gegen Mitteilung von Gebetserhérungen ande-
rer war sie mifitrauisch. Auch mit Goethe muf} sie tiber das Gebet gespro-
chen haben, denn aufler den Hinweisen in den ,Bekenntnissen® fand sich
in ihrem Nachlasse ein Zettel von Goethes Hand: ,Nur dann reflektiert
Gott auf ein Gebet, wenn alle unsere Krifte gespannt sind, und wir doch
das weder zu tragen, noch zu heben vermdgen, was uns auferlegt ist.“ **

Mic sich selbst und mit ihrer Stellung zu Gott war Susanna von Kletten-
berg nach ihrer Erweckung vollig im reinen. Schwicriger gestaltete sich das
Verhilenis zur Umwelt. Aus ihren Aufsitzen kennen wir den dort geschil-
derten Gegensatz zwischen den Wiedergeborenen und den Kindern der
Welt. Wie stand sie zur offiziellen Kirche? Sie hat sie zwar nicht formlich
verlassen, aber sie stand abseits wie alle Frommen. Man erinnere sich der
selbstbewufiten, wohl auch etwas selbstgerechten Haltung, die Jung-Stil-
lings Grofivater dem Pastor sciner Gemeinde gegeniiber einnahm, als
dieser sich eine bose Entgleisung in sozialer Hinsicht zuschulden kommen
lieR.* Von Fresenius war sie in ihrer herrnhutischen Epoche abgeriicke.
Scin gespanntes Verhiltnis zu Zinzendorf und die ungiinstigen Nachrichten,
die er sich aus aller Welt iiber die Briidergemeinen schicken lief, ndhrten
seine Voreingenommenheit und Ablehnung. Uber Zinzendorfs Eigenheiten
und seine religiosen und theologischen Absonderlichkeiten, auch die Unzu-
kémmlichkeiten in den Briidergemeinen, die gegenseitige Bespitzelung, die
Heuchelei mag man denken, wie man will — dem Prinzipe vom Gefiihl,
das die Grundlage der herrnhutischen Frommigkeit bildet, stand Fresenius

42 Brief an Trescho, 2. 7. 1763, ebda, S. 221.
9 Jung: a.2.0. S. 67 f. Die schone Seele, S. 330.
4 Joh. Heinrich Jung: Lebensgeschichte, S. 33.
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verstindnis- und ratlos gegeniiber. Sein Buch ,Bewidhrte Nachrichten von
Herrnhutischen Sachen® atmet nicht den Geist der Nichstenliebe. Susanna
Katharina hat es wohl gelesen und es diirfte ihre Sympathien fiir den
sonst verehrten Prediger schwerlich vermehrt haben. Von den heftigen
Debatten, die Fresenius’ Haltung hervorriefen, hat sie sich ferngehalten
und ihre Neutralitit gewahrt. Fresenius starb, che die Spannung zum
offenen Bruch gefithrt hatte. Mit Plitt scheint sie gut gestanden zu haben.
Wir wissen nicht, wie sie die Streitigkeiten beurteilt hat, in die ihr junger
Ireund wegen der Frankfurter Gelehrten Anzeigen mit dem Pfarrer geriet.
In den Bekenntnissen berichter Goethe, dafl sie nach ihrer Erwedkung in
den Predigten nicht mehr das fand, was sie sonst gefunden. ,Diese Pre-
diger stumpften sich die Zihne an den Schalen ab, indessen ich den Kern
genoR.“% Spitzfindigkeiten der Theologen, die ,die Empfindung dieser
wesentlichen Gliidkseligkeitsiehre so fein durchseigen, dafl nichts als ein
sandigtes Residuum zuriickbleibt“,* waren ihr fern und fremd. Dagegen
entziickte sie das unmittelbare Gefiihl, das aus Zinzendorfs und Lavaters
Schriften sprach. In ihrer nachgelassenen Biicherei fanden sich keine theo-
logischen Werke dogmatischen Inhalts, wohl aber die mancher Pietisten,
hie und da auch ein katholisches Andachtsbuch. Es waren folgende Biicher
darunter: Johann Arndt: Postille — G. Arnold: Kirchen- und Ketzer-
historie — Michael de Molinos: Geistlicher Wegweiser — Fénélon: Lettres
chrétiennes — Tauler: Geistliche Betrachtungen — Thomas a Kempis:
Nachfolge Christi — Steinhofer: Geistliche Reden — Lau: Blutpredigten
— Oetinger: Rede Gottes an alle Gliubigen.

Spener, Steinmetz, Rambach und Mosche waren vertreten, D. Hollatz,
der Erbauungsschriftsteller, Bogatzky, Lavater und Zinzendorf; J. J. Moser
mit den Sonntagsbetrachtungen, der Freund Friedr. Karl mit seinen Haupt-
werken; Missions- und naturwissenschaftliche Werke.

Sie las auch englische und franzdsische Mystiker, die Soliloquia der
Mme Rowe sagten ihr zu, aber die Franzosen waren ihr zu katholisch.

Folgende Bemerkung wirft ein Streiflicht auf ihre Stellung zur katho-
lischen Kirche. Bezugnehmend auf die Wunderheilungen des katholischen
Pfarrers J. J. Gassner im Bistum Chur schrieb sie: ,,Bewahrheitet sich aber
die Sache . . . katholisch werde ich doch nicht*.#” Aus diesem Grunde ist
auch nicht anzunehmen, dafl das gemeinhin unter ihrem Namen gehende
Bild, das sie in Nonnentracht darstellt und von ihr gemalt sein soll, ihr
Selbstportrit 1st.*

In fritheren Jahren hatte ihr die Stellung zu den Kindern der Welt
Kummer bereitet. Am liebsten hatte sie sich zum Volke des Heilandes ge-
halten, wenn auch dort nicht alles so war, wie es sein sollte. In einem

4% Wilh. Meisters Lehrjahre, W.A. 22, S. 310.

48 Brief an Trescho, 2. 7. 1763, Die schone Seele, S. 222.
4 Brief an Lavater, 4. 10. 1774, Die schéne Seele, S. 285.
8 ebda, S. 60 f.



102 Untersuchungen

Briefe yom Jahre 1767 heific es: Ich empfehl mich aller lieben Geschwister
Gebet und Andenken vor dem Herzen Jesu, ich habe solche in meiner
Situation doppelt nétig, da auf der einen Seite der Umgang mit der Welt
nicht ganz zu vermeiden steht und auf der andern Seite ich in grofier und
gnauer Conection mit vielen Seelen stehe, die ich herzlich liebe, sie aber
bei lebhafter Empfindung meiner Mingel und Gebrechen doch so caracteri-
sieren mufl wie im Hohen Lied Cap. 8 v 8 die Braut ihre Schwester.®

Im letzten Lebensjahre waren aber alle Hemmungen im Verkehre mit
andern Menschen gewichen. Sie konnte auch die Gesellschaft von Frei-
geistern ertragen. Ja, sie nannte sich selbst einen solchen. Nun hatte sie
die geistige Freiheit erreicht, die sie Andersgliubigen gegeniiber die schonste
Toleranz iiben lieff. Thre Entwicklung war abgeschlossen. Sie hatte sich zu
der Erkenntnis und dem Verstehen durchgerungen: Es gibt eben ver-
schiedene Christentiimer; jeder evangelische Christ hat sein eigenes — er
ist wie ein Quell. Man darf sich der vielen Quellen freuen und braucht
nicht zu beklagen, wenn die chemische Untersuchung grofle und vielartige
Unterscheidungen aufweist.’® Von diesem Standpunkte aus konnte sie auch
Johann Wolfgang Goethe als in der Gnadenwahl stehend anerkennen,
mochte sie ihn auch nicht als wahren Christ gelten lassen. Alles Form-
wesen, alles Gemodelte ist verschwunden. ,Ich bin ein christlicher Frei-
geist — meine Briider sind alle Menschen.“® Es ist die Gesinnung, von
der Lavater sagte: Sie hatte genaue Freundschaft mit verschiedenen Un-
gliubigen, die es aus Grundsitzen waren. Sie wulite mit dem feinsten Edel-
sinn das Gute und Wahre in jedem System und Herzen in ihnen aufzu-
suchen, zu beleuchten, geltend zu machen und wider sie anzuwenden.*

»Ich werde eigentlich nichts, als immer mehr durch Gottes Gnade das,
was ich bin“3 schreibt sie zwei Monate vor ithrem Tode. Die vollendete
Reife ihres Wesens, das wie in einem Strahlenbiindel die Krifte der Zeit
zusammengefaflt und sie zu einem neuen edlen Gebilde umgeschmolzen
hatte, driickte Goethe am Ende der Bekenntnisse so aus: Ich erinnere mich
kaum eines Gebotes; nichts erscheint mir in Gestalt eines Gesetzes; es ist
ein Trieb, der mich leitet und mich immer recht fiihrt; ich folge mit Frei-
heit meinen Gesinnungen und weifl so wenig von Einschrinkung als von
Reue. Ist dies nun Perfektionismus? Doch wohl nicht. Denn die Siind-
haftigkeit des Menschen hat sie nie geleugnet, die Versuchung als immer
gegenwirtig anerkannt, aber sie traute sich mit Gottes Hilfe die Kraft zu,
thr zu widerstechen. Was Goethe schildert, kann man als die schéne Seele

9 Brief an Lorez, 1. 3. 1767, ebda, S. 234.

50 ebda, S. 14.

51 Brief an Moser, 27. 1. 1774, ebda, S. 255.
52 Die schone Seele, S. 46.

53 Brief an Lavater, 4. 10. 1774, ebda, S. 285.
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Schillers bezeichnen, die kein Gebot kennt, weil siec die Gottheit in ihren
Willen aufgenommen hat. Schiller selbst wollte das Pridikat der schonen
Seele lieber Natalie als der Stiftsdame zuerkannt wissen.™

Schlufl

Zum Schlusse sei noch auf eine im Schrifttum erbrterte Frage einge-
gangen, ob Goethe die ,Bekenntnisse® auf Grund autobiographischer Auf-
zeichnungen seiner edlen Freundin geschrieben habe oder ob sie aus ,,Untet-
haltungen und Briefen® entstanden seien, wie er selbst angibt. Dechent ist
jener Meinung,® Fundk verneint sie.®

Der Vergleich von Originalschriften mit den ,Bekenntnissen® zeigt in
manchen Fillen eine erstaunliche Ubereinstimmung. Aus den Gerichtsakten
sind wir tiber den Streit des Lt. Lindheimer mit Olenschlager genau unter-
richtet.”” Goethe gibt den Sachverhalt mit ganz geringfiigigen Abweichun-
gen wieder, ohne daf er die Akten studiert haben oder nach einer Auf-
zeichnung gearbeitet haben miifite. Denn dieses entscheidende Ereignis in
ihrem Leben mag wohl so fest im Gedidchtnisse der Frau gehaftet haben,
daf sie es ihrem jungen Freunde wahrheitsgetreu erzihlen konnte. Olen-
schlager war in den 7Qer Jahren eine geachtete und bekannte Personlichkeit
in Frankfurt.

Betrachten wir den Stammbuchvers aus dem Jahre 1748 (wiedergegeben
auf S. 74), so kénnen wir kaum zweifeln, daff Goethe ihn und dhnliche
Wendungen gekannt hat, Die Ausdriicke ,Schaden“ und ,Greuel” fallen
auf, sie kommen auch in den ,Bekenntnissen vor, aber erst anldflich der
Freundschaft mit Moser, als sie ihre eigene Siindhaftigkeit entdeckte. Hier
klaffen Wirklichkeit und Goethes Darstellung auseinander, aber der Unter-
schied liegt nur im Zeitlichen, nicht im Wesentlichen. Diec von Dechent
aufgezeigte Ubereinstimmung im Wortlaut der ,Bekenntnisse“ und der
»authentischen® Reliquien der schénen Seele kann nicht verwundern, da
ja Goethe den ,Christ in der Freundschaft* sehr wohl gekannt haben mag.
Die Schilderung Moser-Philos ist dem wirklichen Leben entnommen, da
Goethe.ihn selbst gekannt hat. Die Briefe an Lavater mdgen ihm auf der
gemeinsamen Rheinreise mitgeteilt worden sein. Dennoch kann man nicht
mit Dechent die ,Bekenntnisse® zur Autobiographie oder zur Quelle fiir
die Lebensgeschichte Susanna Katharinas von Klettenberg machen™ Sie
sind eine in den Rahmen eines Romans hineingestellte reife Dichtung.

54 Grif: Goethe iiber seine Dichtungen, II. Bd., S. 819.

5% Dechent: Die autobiographische Quelle der Bekenntnisse einer schonen Seele.
Berichte d. Freien Deutschen Hochstiftes Frankfurt/Main, N. F. 13. Bd., 1897.

5 Die schone Seele, S. 4 ff.

57 Riese: Erklirung einer Goethe’schen Erzihlung nach den Akten, Bericht d.
Freien Deutschen Hochstiftes Frankfurt, 8. Bd., 1892.

5 Glagau, H.: Die moderne Selbstbiographie als historische Quelle, 1903, S. 50.
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Die auffallendste Feststellung aber, die wir bei einem Vergleiche der
»Bekenntnisse“ mit den tatsichlichen Auferungen des Friuleins von Klet-
tenberg machen, ist die, daf} die herrnhutische Periode so gut wie keinen
Niederschlag bei Goethe gefunden hat. Es wird sehr rasch dariiber hinweg-
gegangen. Jenes schwirmerische Schwelgen in Vorstellungen, die Goethe
auf der Hohe seines klassischen Empfindens von Schénheit und Harmonie
geschmacklos und anst6fig vorkommen mufiten, hat keine Aufnahme in
seinem Dichtwerke gefunden. ,Ein Zug brachte meine Seele nach dem
Kreuze hin, an dem Jesus ecinst erblafite®, heifit es bei der Schilderung
des Durchbruches in den ,Bekenntnissen®. Und dann wird nur das Puppen-
werk erwahnt, das sie bald darauf, moglicherweise durch Fresenius mit-
bestimmt, aus den Hinden legte. Als Goethe sie kennenlernte, war diese
Periode iiberwunden.

Es ist daher anzunchmen, da Goethe ,diese in ihre Seecle verfafite
Schilderung“® nur aus Unterhaltungen und Briefen gestaltet hat. Vielleicht
hat er sich selbst nach Gesprichen mit seiner Freundin, die eine mitteilsame
Natur war, Aufzeichnungen gemacht, vielleicht hat er eigene oder Briefe
seiner Mutter besessen, die wir nicht mehr kennen. Vor allem ruhten aber
auf dem Grunde scines unerschépflichen Gedichtnisses die ,Studien nach
der Natur®, die er jederzeit heraufholen und lebendig machen konnte.

Uber das 6. Buch des ,,Wilhelm Meister® hat er sich selbst wiederholt
geduflert. Als er es schrieb, war seine religiose Haltung eine andere als
zur Zeit, da seine Freundin lebte; die Zeit des Glaubens war fiir ihn vor-
bei. In seinem Briefe an Schiller vom 18. Mirz 1795 spielt er auf die
»edelsten Tduschungen® an, die Verwechslung des Subjektiven und Objek-
tiven, die objektive Erscheinung leugnend.” Aus einer Unterredung mit
Dr. Alfred Nicolovius scheint hervorzugehen, dafl er fiir Susanna Katha-
rinas geistig-religidse Haltung ihre Krankheit verantwortlich gemacht hat.”!
Mag sein, dafl ihre wenig kidmpferische Haltung daraus zu erkliren ist,
ihre religiose Grundhaltung gewifl nicht. , Jesus will Streiter, aber keine
Eremiten®, hatte ihr Freund Moser gelehrt,®

Wie dem auch immer gewesen sein mag, so hat doch der Eindruck einer
wahrhaft christlichen, edlen Personlichkeit, den er in seiner Jugend durch
eine tief religise, sittlich hochstehende Frau empfangen hat, so unverldsch-
bar in Goethes Seele gehaftet, dafl er in einem reifen Werke auf der Hohe
seines Lebens das schonste Bekenntnisbuch jener tiefen und groflen Bewe-
gung gestaltet hat, die wir Pietismus nennen; ein Buch erfiillt vom reinsten
Streben nach dem Fochsten, innigen Glauben an unsern Erléser Jesus
Christus und von wahrer Freiheit der Kinder Gottes.

5 Dichtung und Wahrheit, 2. T. 8. Buch, W.A., Bd. 27, S. 199.

% Der Briefwechsel zwischen Goethe und Schiller, Insel, 1912, I. Bd., S. 61.
81 Lappenberg: Reliquien, S. 296.

62 Delitzsch: a.2.0. S. 45.



Vom Protestantenedikt
bis zum Zusammentritt der ersten
bayerischen Generalsynode *

Von Dr. Konrad Petersen, Erlangen

Der § 7 des sog. Protestantenediktes, das zusammen mit der bayerischen
Verfassung am 26. Mai 1818 erlassen wurde, bestimmte:

»Zur Handhabung der Kirchen-Verfassung soll in jedem Decanate eine
jahrliche Visitation, und am Decanats-Sitze jahrlich eine Dibcesan-Synode,
dann alle vier Jahre eine allgemeine Synode am Sitze des Consistoriums,
unter der Leitung eines Mitgliedes des Ober-Consistoriums, zur Berathung
iber innere Kirchen-Angelegenheiten, in Gegenwart eines Koniglichen
Commissaire’s, welcher jedoch an den Berathungen selbst keinen Antheil
zu nehmen hat, gehalten werden.”

Wihrend im linksrheinischen Bayern die Verschmelzung der lutherischen
und reformierten Kirche zur Union schon bald die Einberufung einer
Generalsynode zur Folge hatte, geschah im rechtsrheinischen Bayern zu-
nichst noch nichts. Hier sollten noch viele Jahre ins Land gehen, bis es
endlich dazu kam.

Der Grund hierfiir ist letzthin in dem sog. Presbyterialstreit zu suchen.
Das Oberkonsistorium, vor allen Dingen Niethammer,** hatte die Absicht
gehabt, durch in den Gemeinden zu bildende Presbyterien eine Grundlage
fiir die spitere Generalsynode zu schaffen, war dabei aber — besonders im

* Die Abhandlung ist eine verkiirzte Wiedergabe des ersten Kapitels der Disser-
tation des Verfassers iiber das Thema: Zur Geschichte der Generalsynode in
Bayern d. d. Rh., Die Entwidlung des Laienelements in der Zeit von 1818 bis
1848 im Spiegel der amtlichen Akten (Erlangen 1952).

** Friedrich Immanuel Niethammer, Oberkonsistorialrat von 1818—1845, dann
quiesz. im Zusammenhang mit der Entfernung Harle® von der Universitit Er-
langen. Vgl. Heckel, Adolf von Harlef, Theologie und Kirchenpolitik eines
lutherischen Bischofs in Bayern (Miinchen 1933) S. 393.
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Konsistorialbezirk Ansbach — auf iiberraschend grofien Widerstand ge-
stoflen. Dieser ging soweit, dafl im Dezember 1822 sogar die Einstellung
der Wahlen zu den Presbyterien angeordnet werden mufite.!

In einer Eingabe des Konsistoriums Ansbach® an das Oberkonsisto-
rium aus dem Jahre 1821 war bereits die Einberufung einer Generalsynode
als erforderlich bezeichnet, jedoch die Bildung von Presbyterien als not-
wendige Voraussetzung hierfiir gefordert worden, Ebenso sollten zu den
Kapitelsynoden eine verhiltnismiflige Anzahl von Laien zugezogen wer-
den. Das Oberkonsistorium griff diese Anregung auf und wurde beim
Staatsministerium d. J. in dieser Frage vorstellig.? In dieser Eingabe legte
es den § 7 des Prot.Ed. dahin aus, dafl der Beginn der alle vier Jahre abzu-
haltenden Generalsynoden zwar unbestimmt gelassen worden, der Wunsch
nach Erfiillung der kgl. Zusage jedoch berechtige sei, da, vom ErlaR des
Edikts an gerechnet, der erste Zeitabschnitt im Jahre 1822 zu Ende gehe.
Wegen der vielen, auf kirchlichem Gebiet zu ergreifenden Mafinahmen er-
schien es dem Oberkonsistorium angebracht, zuvor die allgemeinen Wiinsche
der Kirche auf dem vorgeschriebenen Wege zu vernehmen. Dieser Wunsch
war umso mehr verstindlich, als die verflossenen zwei Jahrzehnte durch
die territorialen Verinderungen der napoleonischen Zeit Bayern iiberhaupt
erst eine protestantische Bevolkerung gebracht hatten. Im Zeitpunkr dieser
Eingabe lassen die Akten cine ziemliche Aufgeschlossenheit des Oberkonsi-
storiums in der Frage der Beteiligung von Laien an den Generalsynoden
erkennen.

! Bei dem sog. Presbyterialstreit ging es um die Einfilhrung von Presbyterien
(= Kirchenvorstinden) in der prot. Kirche in Bayern d.d.Rh. 1818 hatte man
sie in der Rheinpfalz bereits allgemein eingefithrt, 1819 in Bamberg und 1820
in Wiirzburg. Sie sollten nach Niethammers Ideen die Grundlage fiir die noch
einzufithrende Generalsynode bilden. 1821 befahl der Kénig allgemeine Wahlen
zu den Presbyterien in den Gemeinden. Unverstindlicherweise befiirchtete man
gerade in diesen — besonders im Konsistorialbezirk Ansbach — durch die Ein-
fihrung von Presbyterien eine Einschrinkung der personlichen Freiheit. Es
erhob sich daher heftiger Widerstand, so dafl die Wahlen zunichst unterbrochen
wurden, dann aber auf Weisung des Oberkonsistoriums fortgesetzt werden
sollten. Eine grofle Anzahl von Gemeinden des Ansbacher Konsistorialbezirks
wandte sich in direkten Eingaben an den Kénig. Auch eine Reihe von Flug-
schriften spiegelten die allenthalben vorhandene Erregung wider. Der Konig
befahl jedoch die Fortsetzung der Wahlen. Auf Grund der Berichte der Gene-
ralkommissire (— Regierungsprisidenten) von Ansbach und Bayreuth sah man
sich aber dann veranlafit, im Dezember 1822 die Einstellung der Wahlen anzu-
ordnen. Es sollte zunichst die Stellungnahme der ersten Generalsynode abge-
wartet werden. Diese war negativ. So behielten nur einige Gemeinden die
bereits gewihlten Presbyterien bei, die sich, wie aus Auflerungen von Abgeord-
neten auf spiteren Generalsynoden zu entnehmen ist, gut bewihrten.

Vgl. Simon, Evangelische Kirchengeschichte Bayerns, 2 Binde (Miinchen
1942), S. 586.

General-Akten des kgl. Bayr. prot. Oberkonsistoriums, Tit. 13 Nr. 135, Be-
stand Oberkonsistorium Miinchen Nr. 00696; Kons. Ansbach an Oberkonsisto-
rium (OK) v. 2. 2. 1821.
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Im Einzelnen beweisen die Ausfithrungen der Ansbacher Eingabe, dafl
man dort sehr wohl erkannte, dafl eine lediglich aus Geistlichen bestehende
Generalsynode psychologisch eine Gefahr fiir die Gemeinden bedeutete.
»Solange®, heifit es da, ,die Geistlichen allein die Synodalberatungen vor-
nehmen und den Kirchengemeinden, von denen sie zum Teil besoldet wer-
den, gleichsam gegeniiber stehen, solange tragen alle Verfiigungen, welche
von den Synoden ausgehen, oder auch nur von denselben veranlafit wer-
den® — welch letzteres ja bei der nur beratenden Stellung allein der Fall
sein konnte — ,den Schein, als seien dabei nur die Vorteile und die per-
sonlichen Wiinsche der Geistlichen beriicksichtigt worden, und es gewinnt
das Ansehen, als ob die Kirche sich teile in die Regierenden und die Re-
gierten, welches, wie die Erfahrung bewihrt, zur Folge hat, dafl die meisten
Anordnungen, deren Zweckmifigkeit auch noch so einleuchtend ist, doch
mit Miftrauen, Kilte und Gleichgiiltigkeit, oder gar mit Unmut und
Widerstreben von sciten der Gemeinden aufgenommen werden . . . . . Nur
wenn eine freie Zustimmung von seiten der Gemeinden bei allen kirchlichen
Anordnungen und Bediitfnissen stattfindet, und unter den Mitgliedern die
Uberzeugung von der Zweckmifigkeit des Geschehenen oder des Vorzu-
nchmenden auf klarer Anschauung und freiem Urteil gegriindet ist, wird
sich wieder ein enger kirchlicher Gemeingeist bilden und viele Not und
Gebrechen, an deren Abhilfe bis jetzt so manche Versuche scheiterten, wer-
den mit Sicherheit und Bestand entfernt werden konnen.“* Aus diesen
Uberlegungen heraus forderte Ansbach zugleich die Bildung von Presbyte-
tien bei den Gemeinden. Daf ein solches Begehren von einer Kirchenbehorde
ausging, bedeutete in der damaligen Zeit einen gewaltigen Fortschritt.

Diese Ansbacher Eingabe und deren Weitergabe durch das Oberkonsi-
storium an das Staatsministerium des Innern leiteten den Kampf um die
Einberufung der ersten Generalsynode in Bayern d. d. Rh. ein.

Schon am 5./7. Miarz 1821 erteilte das Staatsmin. d. J. seine Antwort.
Es sah keine Schwicrigkeiten fiir die Einberufung der Generalsynoden und
bezeichnete deren Abhaltung lediglich als von den Vorschligen abhingig,
die das Oberkonsistorium zu beantragen habe. Auch das Staatsministerium
vertrat dabei den Standpunke, daf die Vorschlige fiir die einzufiihrende
Presbyterialverfassung erstes und notwendigstes Erfordernis fiir die Ein-
berufung der Generalsynoden seien. Zugleich wurde auch die Kostenfrage
angeschnitten und das Oberkonsistorium zu einem Gutachten dariiber auf-
gefordert, inwieweit Gemeinde- und Stiftungsmittel zur Finanzierung der
Synoden herangezogen werden konnten.

Grundsitzlich bestand somit zwischen dem Staatsministerium und dem
Oberkonsistorium Ubereinstimmung dariiber, daf Generalsynoden statt-
finden sollten und dafl Vorbedingung hierfiir die Einfithrung der Presbyte-

3 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 20. 2. 1821.
4 2.2.0. wie Anm. 2.
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rialverfassung sei, um den héchsten Vertretungskorper des Kirchenvolkes
auf eine breite, tragfihige Basis stellen zu konnen.

Bei den nunmehr unverziiglich in Angriff genommenen Vorbereitungen
zeigte sich das Ansbacher Konsistorium wesentlich aktiver als das Bay-
reuther, das dafiir dem Oberkonsistorium im allgemeinen weniger Schwie-
rigkeiten machte. Der Schriftwechsel zeigt allenthalben, dafl zwischen dem
Oberkonsistorium und dem Konsistorium Ansbach eine gewisse Spannung
bestand.

Dieses setzte die Teilnahme aller Dekane an den Generalsynoden als
gegeben voraus und wiinschte Aufklirung dariiber, wieviele Pfarrer dar-
iiber hinaus aus jedem Kapitel und wieviele Laien aus den noch zu bilden-
den Presbyterien teilnehmen sollten. Fiir die Dauer der Synoden erachtete
man 10—12 Tage als ausreichend. Im Kostenvoranschlag beschrinkte man
sich auf die Tagegelder und berechnete fiir Dekane fiinf, Pfarrer vier und
Laien drei Gulden pro Tag, dazu Fahrtvergiitung.® Wesentlich spiter erst
duflerte sich Bayreuth, nachdem das Oberkonsistorium seinerseits schon auf
die Ansbacher Anfrage hin selbst einen Beschlufl gefaft hatte,

In seiner Sitzung vom 21. 6. 1821 setzte das Oberkonsistorium die
Richtlinien fiir die Teilnahme an der Generalsynode fest. Danach sollten

a) samtliche Dekane,

b) aus jedem Kapitel, das nicht unter 10 Pfarreien hatte, ein Pfarrer,

¢) aus jedem Dekanatsdistrikt ohne Ausnahme ein weltliches Mitglied

teilnehmen. Die Dauer der Generalsynode berechnete man mit 8—12 Tagen,
die Tagegelder wurden einheitlich auf 5 fl pro Tag, nebst besonderer Ver-
giitung des Fuhrlohnes fiir einen Wagen fiir jeden Dekanatsdistrikt be-
messen.

Das Konsistorium Bayreuth® beriihrte in seiner Stellungnahme die
Frage der Laienbeteiligung iiberhaupt nicht, sondern fithrte nur aus, daf
man sich von der Abhaltung der Synoden ganz allgemein einen Erfolg in
der Richtung verspreche, daff sich hierdurch ein gleicher Sinn und Geist
unter den Gemeinden verbreiten werde.

Die folgenden Monate brachten zunichst einen Stillstand. Es war dies
die Zeit, in der der Presbyterialstreit die Gemiiter im Lande in Aufregung
versetzte und es ist nur zu verstindlich, dafl man, nachdem die Einfithrung
der Presbyterien als Voraussetzung fiir die Abhaltung der Generalsynoden
bezeichnet worden war, sich zunichst nunmehr ganz und gar diesem Pro-
blem widmete und alles andere in den Hintergrund treten lief.

Nur das Konsistorium Ansbach machte in der Zwischenzeit auf An-
regung und in Ubereinstimmung mit den Wiinschen verschiedener seiner
Dekanate dem Oberkonsistorium einen Vorschlag.” Darin wurden die zu-
nichst wiinschenswert erscheinenden Beratungsgegenstinde bezeichnet und

5 2.2.0. wie Anm. 2, Kons. Ansbach an OK v. 13. 4. 1821.
® 2.2.0. wie Anm. 2, Kons. Bayreuth an OK v. 16. 6. 1821,
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der Wunsch nach Inkrafttreten der Presbyterien unterstrichen. Deren Mit-
glieder sollten an den Generalsynoden teilnehmen. Andererseits bezeichnete
man aber die Feststellung der Befugnisse der Presbyterien als Beratungs-
gegenstand der Generalsynoden. Hierin scheint ein gewisser Zwiespalt zu
liegen. Man wollte also zunichst nur personell eine Vertretungskorperschaft
der Gemeinden schaffen, das Ausmaf ihrer Wirksamkeit aber erst zu einem
spiteren Zeitpunkt bestimmen. Dieser Ansbacher Vorschlag barg aber den
guten Grundgedanken in sich, dal bei der Regelung dieser fir das Laien-
element so wichtigen Frage dessen Mitwirkung bei den entsprechenden Be-
ratungen der Generalsynode gesichert werden sollte, gerade auch in dem
Punkt, der die Kompetenzen der Laien als Mitglieder ihres Gemeinde-
presbyteriums betraf.

Erst ein halbes Jahr spiter wandte sich das Oberkonsistorium erneut
an das Staatsmin. d. J.® Noch gab man sich der Hoffnung hin, dafl die
Einfilhrung der Presbyterien als Voraussetzung fiir die Generalsynode ge-
lingen werde. In der Kostenfrage wurde aber die Moglichkeit einer Uber-
nahme der Synodalkosten auf die Gemeinde- und Stiftungsmittel verneint
und um ihre Ubernahme auf das Arar gebeten. Unter Hinweis auf den
verfassungsmifiig bestimmten Zeitraum von vier Jahren wurde das Staats-
ministerium d. J. zugleich um baldige Anberaumung der Generalsynoden
gebeten.

Die Kostenfrage brachte einen neuen, fiir die Zusammensetzung der
Generalsynode immerhin nicht unwesentlichen Punkt in den ganzen Fra-
genkomplex. Grundsitzlich erklirte sich der Staat zwar mit der Uber-
nahme der Kosten auf den General-Reservefond der Finanzen einverstan-
den, empfahl aber zugleich grofite Sparsamkeit und ordnete eine noch-
malige Uberpriifung an, ob nicht noch gréfere Einsparungen mdglich seien.
Zugleich wurde auch eine genaue Bezeichnung der Beratungsgegenstinde
gefordert.

Hatte urspriinglich das Oberkonsistorium es fiir wiinschenswert erach-
tet, weltliche Mitglieder zu den Generalsynoden zuzuzichen und die ent-
sprechende Forderung aus dem Kirchenvolk als berechtigt bezeichnet, so
inderte es nun plotzlich, im Zusammenhang mit dem geforderten Voran-
schlag ® seine Ansicht und stellte sich auf den Standpunkt, dafl es zundchst
einer allerhdchsten EntschlieBung iiber die Beiziehung weltlicher Mitglieder
bediirfe, da eine solche bisher gesetzlich noch nirgends ausgesprochen sei.
Bisher habe man eine solche nur nach dem Beispiel des Rheinkreises als
Voraussetzung angenommen.” Infolge der durch den Presbyterialstreit auf-

7 2.2.0. wie Anm. 2, Kons. Ansbach an OK, Abhaltung der Provinzialsynoden
betr., v. 11. 12. 1821.

8 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 18. 6. 1822.

% 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J., die zu haltende Gen. Syn. betr.,
v. 23.79: 1822,

® Im Rheinkreis (Pfalz) bestand seit dem Jahre 1818, von der Union herriihrend,
eine aus geistlichen und weltlichen Mitgliedern bestehende Generalsynode.
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getauchten Stérungen wurden nunmehr vom Oberkonsistorium Bedenken
geduflert, Laien zur ersten Generalsynode tiberhaupt zuzuzichen. Grund-
satzlich hielt man allerdings noch an dem Gedanken einer Laienbeteiligung
test und erbat eine allerhdchste Entschliefung zu dieser Frage.

Bedingt durch die Kostenfrage schlug das Oberkonsistorium nunmehr
vor, unter Einrechnung weltlicher Mitglieder, die Zahl der geistlichen Ab-
geordneten auf einen pro Didzese zu beschrinken; jedoch sollte der Dekan
nicht ohne weiteres als geistliches Mitglied bestimmt werden. Vielmehr
wollte man aus simtlichen Geistlichen jeder Ditzese, den Dekan einge-
schlossen, einen Abgeordneten wihlen lassen.

Neu war ferner der Vorschlag, fiir jede der beiden Generalsynoden *
einen Professor der theologischen Fakultit der Universitit Erlangen als
Mitglied zu ernennen. Die Gesamtzahl der Abgeordneten wurde — bei je
35 Didzesen der beiden Konsistorialbezirke, dem Dekanat Miinchen und
dem Fiirstl. Loewenstein’schen Mediat-Konsistorium Kreuzwertheim sowie
72 weltlichen Abgeordneten und zwei Professoren — auf 146 berechnet.
Fiir eine derart zusammengesetzte Synode veranschlagte man, bei 14 Tagen
Dauer, zwei weiteren Reisetagen unter Zugrundelegung von 5 fl Tagegeld,
eine Summe von 11 680 fl, ohne die Fahrtkosten. Diese bezifferte man mit
2920 fl, so daf sich ohne Biiroausgaben und Gebiihren fiir die Mitglieder
des Oberkonsistoriums, der Konsistorien und der Regierungskommissare die
erhebliche Summe von 14 600 fl ergab.

Fiir die Wahl der Laien — falls sie an der Synode teilnehmen sollten —
schlug das Oberkonsistorium einen doppelten Wahlgang vor. Zunichst
sollte in jeder Gemeinde ein Wihler ernannt werden; in Gemeinden mit
Presbyterien war er von diesen zu wihlen. In den anderen Gemeinden
sollte der Pfarrer das Recht haben, den Wihler zu ernennen. Von einer
Wahl dieses Mannes durch die Gemeinden selbst wollte das Oberkonsisto-
rium mit Riicksicht auf eventuelle Storungen als Auswirkung des Presbyte-
rialstreits lieber abgeschen wissen.

Der zweite Wahlgang sollte dann durch schriftliche Einsendung der
Stimmen oder durch miindliche Abstimmung anldflich einer besonderen
Zusammenkunft erfolgen.

Fiir die Wahl der geistlichen Abgeordneten wurde noch bemerkt, dafl
der Dekan als gleich Wihlbarer ungeeignet erscheine, die schriftlichen
Wahlstimmen anzunehmen oder einen miindlichen Wahlgang zu leiten.
Aus diesem Grunde und unter Beriicksichtigung von Kosten- und Zeit-
ersparnis schlug man deshalb vor, sowohl fiir die Wahl der Geistlichen als
auch der Laien den ganzen zweiten Wahlakt den beiden Konsistorien Ans-
bach und Bayreuth zu iibertragen. Diesen sollten alle Wahlstimmen ein-
gereicht werden. Die Konsistorien hatten dann die durch Stimmenmehrheit

9 Gem. § 7 Prot. Ed. ergab sich die Notwendigkeit, an den beiden Konsistorial-
sitzen je eine Synode abzuhalten.
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Gewihlten zur allerhochsten Bestitigung anzuzeigen. Zugleich wurde auch
eine Wahl von Ersatzminnern angeregt.

Unter Berufung auf § 38 des ,Edikt iiber die inneren Rechtsverhiltnisse
des Konigreichs in Richtung auf Religion und kirchliche Gesellschaften®!®
zeigte das Oberkonsistorium als Hauptgegenstinde der Beratung u. a. die
Presbyterialverfassung und eine allgemeine Kirchenordnung an. Zugleich
wies es aber darauf hin, dafl eine erschopfende Regelung dieser Haupt-
punkte unmoglich schon auf der ersten Synode erfolgen konne, sondern
lediglich die Feststellung der Hauptgrundsitze, die die Grundlage fiir
spitere Synodalberatungen zu bilden hitten. Vorsorglich erbat das Ober-
konsistorium auch die Genehmigung, auch Antrige und Wiinsche vermisch-
ter, mit dem Interesse der Kirche verkniipfter Gegenstande annehmen und
durch die Konsistorialbehdrden zur allerhdchsten Kenntnis bringen zu
diirfen, dies in der klaren Erkenntnis, daf} eine so scharfe Trennung, wie
sie der § 38 forderte, auf die Dauer nicht tragbar sei und den General-
synoden daher zweckmiflig ein etwas weiterer Spielraum fiir ihre Tédrig-
keit gegeben werden miisse. Auflerdem wurde dem a. h. Ermessen anheim-
gestellt, die Vollmacht der Generalsynoden in derselben Form wie diejenige
fiir die Pfilzer Synode zu erteilen.

Ohne Riicksicht auf den Presbyterialstreit blieb nunmehr das Bestreben
nach baldiger Einberufung der Generalsynode in Fluff. In einer erneuten
Eingabe !* beantragte das Oberkonsistorium

1. ,das vierte Jahr der Konstitution als das zur ersten Versammlung
der Generalsynoden bestimmte ausdricklich zu erkliren,

2. die Einberufung der Versammlung aber, der eingetretenen verschie-
denen Hindernisse wegen, auf den Mai des nichstfolgenden Jahres 1823 zu
verlegen, jedoch

© Hermann Rehm, Quellensammlung zum Staats- und Verwaltungsrecht des

Kénigsreichs Bayern (Leipzig 1903).

»Jeder genehmigten Privat- oder offentlichen Kirchen-Gesellschaft kommt unter

der obersten Staats-Aufsicht nach den im IIL Abschnitte enthaltenen Bestim-

mungen die Befugnis zu, nach der Formel und der von der Staatsgewalt an-

erkannten Verfassung ihrer Kirche, alle innereen Kirchen-Angelegenheiten an-

zuordnen.

Dahin gehoren die Gegenstinde:

a) der Glaubenslehre,

b) der Form und Feyer des Gottesdienstes,

¢) der geistlichen Amtsfithrung,

d) des religiosen Volksunterrichts,

e) der Kirchen-Disziplin,

f) der Approbation und Ordination der Kirchendiener,

g) der Einweihung der zum Gottesdienste gewidmeten Gebdude und Kirchhéfe,

h) der Ausiibung der Gerichtsbarkeit in rein geistlichen Sachen; ndmlich des
Gewissens oder der Erfilllung der Religions- und Kirchen-Pflichten einer
Kirche, nach ihren Dogmen, symbolischen Biichern und darauf gegriindeten
Verfassung.

4 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 6. 10. 1822,
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3. mit der a. gn. hinzuzufiigenden Bestimmung, dafl des unerachtet die
Generalsynode zum zweitenmal im Mai 1826 und so fortan alle 4 Jahre
gehalten werden solle.®

Dabei stellte sich das Oberkonsistorium auf den Standpunkt, dafl nach
strenger Auslegung des § 7 dieser die Beschrinkung enthalte, dafl die
Haltung der ersten allgemeinen Synode nicht iiber das vierte Jahr der
Konstitution hinaus verschoben werden solle. Damit sei eine Grenze fir
den Anfang der Synoden gesetzlich bestimmt.

Diese Auslegung war durchaus gerechtfertigt und lief sich umsomehr
vertreten, als im Rheinkreise bereits im Jahre 1818, wie bereits erwihnt,
die Generalsynode ins Leben getreten war.

Das Staatsministerium d. J. forderte seinerseits hierauf vom Ober-
konsistorium eine gehtrige Vorbereitung der Beratungsgegenstinde, ,damit
die Zeit nicht mit unniitzen Diskussionen, welche zu keinem Ziele fithren®,
hingebracht werde.”> Hierzu verwies es auf die Initiative, die dem Ober-
konsistorium — wie bei der Stindeversammlung der obersten Staats-
behtrde — zustehe. Dementsprechend wurde die Vorlage vollstindig aus-
gearbeiteter Organisationsvorschlige verlangt. Danach sollten u. a. ein Ent-
wurf einer allgemeinen Kirchenordnung sowie ein solcher zur Einfihrung
von Kirchenvorstinden nebst einer Instruktion iiber deren Wirkungskreis
und Befugnisse ausgearbeitet und eingereicht werden.

Auffallend ist, dafl hierbei verlangt wurde, den Namen ,Presbyterien®
zu vermeiden. Gefordert wurde ferner, zur Einsicht und Genehmigung, cin
Rechenschaftsbericht iiber die beiden geistlichen Unterstiitzungsanstalten.
Fiir die Abfassung ciner allgemeinen Liturgie und eines Katechismus waren
die Grundsitze festzustellen. Die Ausarbeitung selbst sollte nach diesen
Grundsdtzen einer Anzahl ausgezcichneter Geistlicher iibertragen werden.

Die Forderungen des Ministeriums lésten beim Oberkonsistorium neue
Bedenken aus. Nunmehr verlangte man,”® um fiir die eigenen Vorschlage
eine positive Grundlage zu erhalten, eine Bestimmung iiber die Einrichtung
der Generalsynode selbst; fiir den Fall, daf} eine derartige Verordnung
nicht erlassen werde, wurde gebeten, durch gesetzliche Vorschrift auszu-
sprechen, dafl die Einrichtung der Generalsynode des Rheinkreises ent-
sprechende Anwendung finden solle. Als Begriindung fithrte man an, dafl
dadurch der Schein der Willkiir vermieden werde, der andererseits dadurch
verstirkt werde, wenn aus Sparsamkeitsgriinden eventuell nur ein Geist-
licher pro Dibzese abgeordnet werde!” Zugleich wurde auch die Frage
der Stellung der Generalsynode zum Oberkonkonsistorium und den Konsi-
storien angeschnitten. Eine weitere Ausdehnung ihrer Vollmachten wurde
mit Riicksicht auf die dann entstehende Ungleichheit im Verhiltnis zur

12 3.2.0. wie Anm. 2, Staatsmin. d. J. an OK v. 13. 10. 1822,

18 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 15. 11, 1822,

13 Die Rheinkreissynode bestand aus 2 Geistlichen (Dekan u. ein Pfarrer) sowie
1 Laien pro Dekanat bei insgesamt 15 Dekanaten.
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Rheinkreissynode abgelehnt. Auflerdem wies das Oberkonsistorium noch
darauf hin, daf} die Beratungen der Rheinkreissynode gezeigt hitten, welche
Schwierigkeiten sich bdten, die durch das Gesetz gezogenen Schranken ein-
zuhalten — eine Anspielung auf die bereits geiuflerte Bitte, nach Méglich-
keit auch die Gegenstinde gemischter Natur zur Beratung zuzulassen — und
daf es unter diesem Gesichtspunkt bedenklich erscheine, wenn die Stellung
der Stindeversammlung zur obersten Staatsbehorde auf die Generalsynoden
in ihrem Bereich entsprechende Anwendung finde und Gesetzeskraft er-
hielte.

In letzterm Punkt hat das Oberkonsistorium offensichtlich die aller-
hochste Entschliefung vom 13. 10. 1822 mifverstanden. Aus der vom
Staatsministerium d. J. gebrauchten Analogie glaubte man herauslesen zu
kénnen, daff die Generalsynode auch zu einem gesetzgebenden Kérper er-
klirt werden sollte. Nachdem aber im § 7 Protestantenedikt der lediglich
beratende Charakter der Generalsynoden festgelegt war, konnte die Ant-
wort des Staatsministeriums auch garnicht anders ausfallen, als daf mit
dieser Analogie nur ein Hinweis auf den Geschiftsgang gegeben werden
sollte.

Auch hinsichtlich der geforderten Vorlage der Entwiirfe befand sich das
Oberkonsistorium in einem Irrtum, wenn es annahm, dafl damit schon die
allerhichste Genehmigung endgiiltig gegeben werde. Das Staatsministerium
d. J. belehrte das Oberkonsistorium dahin, daff die Vorlage nur die Ge-
nehmigung der Beratungsgegenstinde als solcher bezwecke.

Das Oberkonsistorium wiederum glaubte, daff fiir die Entwiirfe eine
moglichst geordnete und vollstindige Anfithrung aller Hauptpunkte geniige.
Von besonderer Wichtigkeit ist dabei, daff es betonte, nur die Entwiirfe,
soweit sie nicht ausschlieflich innere Kirchenangelegenheiten betrdfen, vor-
legen zu wollen, im tibrigen aber seine Kompetenzen méglichst wahren
wolle. Schlieflich wurde noch ,,Schmerz* dariiber geduflert, dafl von seiten
des Ministeriums von ,unniitzen Diskussionen® die Rede gewesen sei.

Trotz der vorgetragenen Argumente und Bedenken verharrte das Staats-
ministerium d. J. bei seiner Entscheidung vom 13. 10. 1822. Eine Bestim-
mung iiber die Einrichtung der Synoden wurde vorliufig als nicht erforder-
lich fiir die vom Oberkonsistorium zu treffenden vorbereitenden Mafi-
nahmen abgelehnt. Auch der Auslegung iiber den Einberufungstermin der
ersten Synoden schloff sich das Ministerium nicht an.**

Die Folgezeit beniitzte das Oberkonsistorium zur Ausarbeitung der
Vorlagen. In der Zwischenzeit gelangte eine Eingabe des Dekans von Gun-
zenhausen, Stephani, an das Oberkonsistorium, in der unter Hinweis auf
die Verfassung die Einberufung der Generalsynoden gefordert wurde. Er
rdumte auch das Argument, daf die Presbyterialwahlen noch nicht iiberall
durchgefiihrt seien, aus dem Wege. Weder in rechtlicher noch in politischer
Hinsicht sah er dadurch einen Hinderungsgrund fiir den Zusammentritt

14 2.2.0. wie Anm. 2, Staatsmin. d. J. an OK v. 30. 11. 1822,

Ztschr f. K.-G. LXV. 5
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der Synoden gegeben. In rechtlicher schon deshalb nicht, weil die Prot.
Gesamtgemeinde schon durch die geistlichen Kirchenbeamten und die aus
den vorhandenen Kircheniltesten zu wihlenden Mitglieder der General-
synode hinreichend reprisentiert sei, und weil diejenigen Kirchengemein-
den, die keine Kircheniltesten gewshlt hitten, hierdurch nur auf ihr Recht
der niheren Teilnahme Verzicht leisten konnten.”® In politischer Hinsicht
argumentierte er, daffl mit Verschiebung der Generalsynoden diejenigen,
— von ihm als aufgewiegelt bezeichneten — Elemente, die die Presbyterial-
wahlen noch nicht vorgenommen hitten, in ithrem Wahn, dafl von den
Wahlen Nachteile zu befiirchten seien, bestirkt wiirden und dafl gerade
deshalb die Wahlen unterblicben. Von einer baldigst berufenen Synode
erhoffte er sich eine Belehrung dieser Kreise und eine Anderung ihrer
Einstellung in der Frage der Einfilhrung von Kirchenvorstinden. In einer
Randbemerkung an dieser Stephani’schen Eingabe gab der Ansbacher Kon-
sistorialrat Wiinsch der Ansicht Ausdruds, dafl seines Dafiirhaltens die
allgemeinen Synoden gleich den Dibzesan-Synoden eine lediglich unge-
mischte Versammlung von Geistlichen seien, auf die es keinen Einfluf}
haben konne, daf auch nicht eine rechtsbestindige Presbyterialwahl im
ganzen Ansbacher Konsistorialbezirk erfolgt sei.

Unter dem 14. April 1823 bat das Oberkonsistorium erneut um Fest-
sctzung des Termins fiir den Beginn der Generalsynoden, mit dem Hin-
weis, dafl die bevorstehenden Didzesan-Synoden zur Vorbereitung der
Generalsynoden mit benutzt werden kénnten. Als Termin fir deren Ein-
berufung schlug man den Juli vor, und zwar so, dafl dic Tagung bis
Ende Juli beendet werden konnte. Neu ist in dem Ersuchen des Ober-
konsistoriums die Bitte, nicht die Norm der Rheinkreissynode anzuwenden,
wo pro Dekanat der Dekan, ein weiterer Pfarrer und ein Laie abgeordnet
wurde. Zur Begriindung wurde angefithrt, dafl diese Synode eine kon-
stituierende gewesen sei und die Riicksichtnahme auf die neu gebildete
Union die Beibehaltung der Synode in dieser Zusammensetzung gerecht-
fertigt habe; zudem sei die Laienbeteiligung durch die in der Pfalz bereits
verwurzelten Presbyterien gut vorbereitet gewesen. Schliefilich wies das
Oberkonsistorium auch darauf hin, dafl in der Pfalz nur 15 Dekanate
bestiinden und somit die ganze Synode nur aus 45 Abgeordneten zusam-
mengesetzt sei.

Die in Bayern d. d. Rh. bestehenden Verhiltnisse sind nach Ansicht
des Oberkonsistoriums hiervon vollig verschieden. Einmal sei die Synode
hier keine konstituierende Versammlung. Daraus folgerte man die Ent-
behrlichkeit von Laien. Zudem befiirchtete man von ihrer Zuziehung auf
Grund des Presbyterialstreites Storungen auf der Synode und' erkldrte
schlieflich, dafl eine Teilnahme von weltlichen Mitgliedern garnicht vor-
bereitet sei. Bei drei Abgeordneten pro Dekanat — weltliche Mitglieder
cinbezogen — fiirchtete das Oberkonsistorium die zu hohe Zahl der Ab-

15 2.2.0. wie Anm. 2, Eingabe des Dekanats Gunzenhausen an OK v. 31. 1. 1823.
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geordneten. Als Ausweg schlug es deshalb vor, nur ein geistliches Mitglied
aus jedem Dekanat abzuordnen. Damit gab es die bisher von ihm noch
befiirwortete Teilnahme von Laien an den Generalsynoden zunichst voll-
kommen preis. Bezeichnend ist die Begrindung: ,Nicht nur die Erkli-
rungen tiber die cinzufijhrenden Kirchenvorstinde geben ein abschreckendes
Bild von dem, was die Teilnahme weltlicher Mitglieder an der Beratung
allgemeiner Kirchenangelegenheiten der Mehrzahl nach erwarten lassen,
sondern auch eine uns neuerlich mitgeteilte Vorstellung . . .. . .......
vermehrt bei uns die Besorgnis. Wiren nun iiberdies die weltlichen Mit-
glieder der Synode den geistlichen der Zahl nach gleich, so konnten in
der Tat leicht die Beratungen der Synode eine Wendung nehmen, die fiir
die protestantische Kirche in Bayern ebenso beschimend als verwirrend
werden miifite.“ *® Ausdriicklich wies man darauf hin, dafl man ein Ver-
schweigen dieser Besorgnisse als Unterlassung betrachte. Bei der Beratung
der Vorlagen iiber Liturgie, Katechismus usw. sei die Teilnahme weltlicher
Mitglieder sowieso nicht erforderlich, ,weil an diesen Gegenstinden ohne-
hin die weltlichen Mitglieder eigentlich keinen Teil haben kénnen.“ ¥ Als
Losung des Problems schlug man vor, weltliche Mitglieder — deren Teil-
nahme man an den Beratungen iiber die Presbyterialverfassung als erwiinscht
bezeichnete — einmal zu einer auferordentlichen allgemeinen Versamm-
lung zuzuzichen. Eine regelmiflige Zuziehung sollte dann von dieser
ersten Probe abhingig gemacht werden!

Man kénnte Verstindnis dafiir aufbringen, wenn das Oberkonsistorium,
durch die Ereignisse des Presbyterialstreits vorsichtig geworden, gegeniiber
der Teilnahme von weltlichen Mitgliedern eine gewisse Skepsis an den Tag
gelegt hitte. Die in der obigen Form ausgesprochene Ablehnung schiefit aber
doch wohl iiber das Ziel hinaus. Das Oberkonsistorium iibersah bei seiner
Stellungnahme ganz und gar, dafl die oppositionelle Stimmung im Kirchen-
volk vielfach tiberhaupt erst durch Geistliche geschiirt wurde und dafl durch-
aus mit der Moglichkeit gerechnet werden mufite, dafl ein erheblicher Pro-
zentsatz gerade aus den Reihen dieser Geistlichen als Abgeordnete in die
Synode einziehen konnte. Was wire denn gewesen, wenn diese Geist-
lichen bei der Beratung der Vorlage iiber die Kirchenvorstinde ebenso
Opposition geiibt hitten? Wenn auch unausgesprochen, so schien doch das
Oberkonsistorium dem Standpunkt zu huldigen, dafi die Mehrzahl der
weltlichen Abgeordneten ihrer Personlichkeit nach so geartet sei, dafl von
ihnen Storungen zu befiirchten scien, d. h., dafl sie sich auf einer Synode
nicht benehmen konnten, eine Meinung, die das Laienelement in der Kirche
als zweitrangig bewertete. Dazu mutet es eigenartig an, daff man plétzlich
die Beteiligung von Laien an Beratungen iiber rein innere kirchliche An-
gelegenheiten fiir entbehrlich hilt, nachdem man noch ein Jahr vorher
thre Teilnahme befiirwortet hatte, und zwar zu einem Zeitpunkt, in dem

% 2.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 14. 4. 1823.
17 wie Anm. 16.
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schon Klarheit dariiber bestand, daf in erster Linie rein innerkirchliche,
um nicht sogar zu sagen theologische Fragen Gegenstand der Beratung
sein wiirden. Offenbar hielt man die weltlichen Abgeordneten plétzlich
jeglicher Sachlichkeit und jeglichen Wissens bar.

Aus dieser Einstellung heraus lehnte man die Gleichzahl von welt-
lichen und geistlichen Abgeordneten ab und bat fiir den Fall, dafl hoheren
Ortes die Zuziehung von Laien angeordnete werde, dann grundsitzlich
aus jedem Dekanat zwel Mitglieder zu den Synoden zuzuziehen. Die Bitte
um Abordnung von zwei Professoren der Erlanger theologischen Fakultit
wurde erneuert.

Fir die Abordnung von Geistlichen wurden vom Oberkonsistorium
— bei unterstellter Nichtteilnahme von Laien — einige geringfiigige Ab-
anderungsvorschlige gemacht. Danach sollten zwei geistliche Abgeordnete
nur aus den Dibzesen, die nicht unter acht Pfarreien hatten, gestellt wer-
den; in denen, die unter acht Pfarreien hatten, sollte der Dekan nicht
unmittelbar ernannt, sondern der eine abzuordnende Geistliche frei gewihle
werden.

Mit der Tagung an zwei verschiedenen Orten fand man sich ab. Eine
Vereinigung in eine allgemeine ungetrennte Versammlung wurde nur fiir
eine kiinftige, auferordentliche Synode ins Auge gefafit. Die Trennung
wurde besonders unter dem Gesichtspunkt begriifit, dafl hierdurch ein Be-
streben nach Ubereinstimmung, das bei der parlamentarisch noch ungeiibten
Versammlung nur einen groferen Zwiespalt hervorrufen wiirde, ausge-
schaltet werde.(!)

Neben der offizicllen Stellungnahme legte das Oberkonsistorium noch
ein Gutachten des Oberkonsistorialrats Heintz und eine personliche Aufle-
rung des Oberkonsistorial-Prisidenten Frhr. v. Seckendorff vor.

Ersterer widersprach sowohl einer Zusammensetzung der Synode im
Verhiltnis 1:1 zwischen Geistlichen und Laien als auch einer Beteiligung
der Laien aus dem Gesichtspunkt, dafl die Tatsache einer Einrichtung von
Presbyterien durchaus nicht zwingend eine Anteilnahme von weltlichen
Mitgliedern an den Generalsynoden rechefertige. Er wies darauf hin, dafl
es Linder gebe, in denen wohl Presbyterien bestiinden, die Laien aber
trotzdem keinen Anteil an der allgemeinen Kirchenversammlung hitten.
Oberkonsistorialrat Heintz verneinte aber auch eine mégliche Stellung von
weltlichen Mitgliedern als ,Kontrolle® in der Generalsynode. Dies eriibrigt
sich seiner Meinung nach deshalb, weil bei Beratung von dufleren Rechts-
verhiltnissen der lkonigliche Kommissir einschreiten werde. Ferner seien
die Beschliisse nur Antrige, die dem Oberkonsistorium vorgelegt wiirden
und vom Konig nur die Genehmigung erhielten, wenn sie im Interesse der
Kirche gemacht seien und keine biirgerlichen Verhiltnisse dadurch gestdrt
wiirden. Zudem stiinde im Falle der Benachteiligung den Gemeinden jeder-
zeit der Beschwerdeweg an den Staatsrat oder die Stindeversammlung
offen. Eine Zuzichung von weltlichen Abgeordneten zur ,Wahrung des
kirchlichen Interesses® glaubte er damit abweisen zu kdnnen, daff dies ein
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Auftrag sci, der dem Oberkonsistorium zukomme, das Verwalterin des
Episkopats und dessen Zustimmung die Voraussetzung fir die Erteilung
des Placet regale sei. Wie es auch schon in der Stellungnahme des Ober-
konsistoriums zum Ausdruck kam, so wird auch hier bei Oberkonsistorial-
rat Heintz das Beispiel der Pfalz und Badens mit der Begriindung abge-
lehnt, daf hier die Teilnahme der Laien zur Erleichterung der Konfes-
sionsvereinigung genchmigt worden sei. Eine solche Frage stehe in Bayern
d. d. Rh. garnicht zur Diskussion, also eriibrige es sich auch aus diesem
Grunde, Laien zu den Synoden zuzuziehen.

Der Kostenpunkt spielte in seinen Erwigungen ebenfalls eine Rolle.
Zwar befiirchtete er keinen ausgesprochenen Schaden von einer Laienbetei-
ligung, wie er abschliefend duflerte, einen Nutzen versprach er sich aber
cbenfalls nicht davon, da weltliche Abgeordnete von theologischen Dingen
nichts verstiinden. Auferdem berief er sich darauf, dafl im § 7 die Ge-
neralsynoden zusammen mit den Dekanatssynoden genannt seien und fiir
letztere von einer Laienbeteiligung keine Rede sei. Daraus folgerte er, daff
auch die Generalsynoden nur aus Geistlichen bestehen diirften. Er ging
sogar soweit, dafl er zur Stiitzung seiner Ansicht anfiihrte, dafl die Kon-
kordienformel auch nur von Geistlichen unterschrieben worden sei und dafl
sich auch im protestantischen Kirchenrecht kein Hinweis auf eine Betei-
ligung von Laien an den Synoden finde. Er schlof} sein Gutachten mit den
Worten: ,Nach diesen Erbrterungen erscheint es mir nachteilig, zwedslos
und allen Institutionen der ev. luth. Kirche entgegen zu sein, wenn man,
der Geschichte zuwider, weltliche Mitglieder zu den diesseitigen General-
synoden (d. h. in Bayern d. d. Rh.) berufen wollte.” *®

Die Ablehnung der Teilnahme weltlicher Mitglieder ist eindeutig. Un-
verstindlich bleibt dabei aber das zihe Festhalten am Althergebrachten,
das iiber einen gesunden Konservativismus weit hinaus ging. Entweder
man sah nicht oder wollte nicht sehen, dafl seit der Reformation ein erheb-
licher Wandel eingetreten war und iibersah auflerdem, welchen nachhal-
tigen EinfluB die franzésische Revolution auf das gesamte offentliche
Leben ausgeiibt hatte. Glaubte man nach wie vor, dafi der kirchliche Laie
nur Objekt sei? Der Eindruck eines dngstlichen Bemihens, jede Stimme,
die aus dem Kirchenvolk zum Oberkonsistorium dringen konnte, fern-
zuhalten, ldft sich nicht ganz ausschlieflen. Man berief sich auf die Ge-
schichte; darauf, daf ihr eine Teilnahme von Laien an den Synoden zu-
wider laufe, vergall aber, dafl auch die Geschichte neue Entwicklungen
bringt und nicht still steht. Beispiele dafiir hatte ja gerade die jlingste
Vergangenheit zur Geniige gebracht. Die kirchlichen Verhéltnisse wurden
als schlecht bezeichnet, Besserung sollte aber nach wie vor nur durch ein-
seitige Mafinahmen erzielt werden. Schon die Tatsache, dafi auf staat-
lichem Gebiet durch Einfithrung der Verfassung neue Wege beschritten
wurden, hitte zu denken geben miissen. Vbllig haltlos ist aber die An-

18 2,2.0. wie Anm. 2, Gutachten des OKR Heintz v. 14. 2. 1823.
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sicht, die Laien verstiinden nichts von geistlichen Dingen; zumindest ist
sie es in dieser Ausschlieflichkeit, wie sie hier vorgetragen wurde. Eine
mit einem derartigen Argument begriindete Ausschaltung der Laien von
den geplanten Synoden ist besonders bedenklich. Sie riittelt an den grund-
sitzlichen Errungenschaften der Reformation und birgt grofie Gefahren in
sich. Das Gutachten mufite den Eindruck erwecken, als ob man die Auf-
fassung vertrat, daR der Laie nicht fihig sei, Dinge, die seine Kirche
angehen, zu erkennen und zu beurteilen.

Auch der Prisident des Oberkonsistoriums, v. Seckendorff,'® lehnte,
wenn auch nicht in der gleichen Schirfe wie Heintz, in seinen Begleit-
bemerkungen 2* zum Bericht des Oberkonsistoriums an den Kénig die Teil-
nahme weltlicher Mitglieder ab. Auch er berief sich hierbei auf den § 7,
der nichts dariiber enthalte, betonte aber, dafl, da innere Kirchenange-
legenheiten beraten werden sollten, alle Mitglieder der Kirche gleiches
Interesse, also auch ein gleiches Recht auf Teilnahme hitten. Dieses Recht
sah er in der urspriinglichen christlichen Gesellschaftsordnung begriindet,
als man noch keinen gesonderten geistlichen Stand kannte. Erst mit der
Ausbildung der Hierarchie hat sich seiner Ansicht nach die Klerisei das
Recht der Beratung kirchlicher Angelegenheiten ausschliefilich angemafit.
Auch nach der Reformation sei den Theologen ausschliefend Lehre der
Religion und der Gottesdienst geblicben. Aus diesem Grunde seien sie
auch vorzugsweise zu den Synoden zugezogen worden, die im {ibrigen
im Laufe der Zeit immer seltener geworden seien.

Im Unterschied zu Heintz, der grundsitzlich ablehnt, machte Secken-
dorff die Teilnahme weltlicher Mitglieder von der Entscheidung iiber die
Presbyterialfrage abhingig. Als Zwischenldsung wollte er die Beizichung
von Laien von dem jeweiligen Beratungsgegenstand abhdngig wissen. Auf
Grund der fiir die erste Generalsynode vorgesehenen Beratungspunkte kam
er daher zu dem Ergebnis, dafl fiir diesmal eine Zuziehung von weltlichen
Mitgliedern nicht erforderlich sei. Grundsatzlich bejahte er, im Gegensatz
zu Heintz, jedoch eine Teilnahme von Laien an den Generalsynoden.

Eine Zusammenfassung beider Synoden zu einer ungeteilten Versamm-
lung hielt Seckendorff nicht fiir erforderlich, schon mit Riicksicht auf die
verfassungsmiflige Bestimmung. Auch eventuell sich widersprechende Be-
schliisse der beiden Synoden bildeten fiir ihn keinen Grund fiir eine Zu-
sammenlegung. Durch die Leitung der von einem Geist beseelten Mit-
glieder des Oberkonsistoriums glaubte er, dafl Zwiespiltigkeiten weitest-
gehend ausgeschlossen werden konnten. Aufierdem wies er auch auf den
nur beratenden Charakter der Synoden hin, wodurch die endgiiltige Ent-
scheidung beim Oberkonsistorium liege. Die Kostenfrage spielte in seinen
Uberlegungen ausnahmsweise keine Rolle.

19 Rarl August Frhr. v. Seckendorff, Prisident des OK von 1818—1828.
20 2.2.0. wie Anm. 2, v. 20. 4. 1823.
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Grundsitzlich war man sich also beim Oberkonsistorium dariiber einig,
dafl fiir die erste Generalsynode keine weltlichen Mitglieder zugezogen
werden sollten, im iibrigen gingen aber die Meinungen in dieser Frage
in Einzelheiten auseinander.

Durch die allerhdchste Entschliefung vom 12. 6. 1823 wurde die Frage
der Zuziehung weltlicher Mitglieder fiirs erste entschieden.® Es wurde
eine wenig befriedigende Kompromifilésung getroffen. Max I. Josef behielt
sich die Ernennung der weltlichen Mitglieder selbst vor und befahl, in
den Konsistorialbezirken die Dekanate in Arrondissements zu je sechs
Dekanaten zusammenzufassen. In jedem dieser Arrondissements waren drei
wiirdige Minner auszusuchen, der Kreisregierung (heute = Regierungs-
bezitk) namhaft zu machen und die Liste dann an den Kénig einzusenden.
Grundsitzlich wurden die fiir September 1823 festgesetzten Generalsynoden
als Synoden der protestantischen Geistlichkeit bezeichnet.

Teilnchmer sollten ein kéniglicher Kommissir, ein geistliches Mitglied
des Oberkonsistoriums als Verhandlungsleiter, die geistlichen Kon-
sistorialrite des Bezirks, ein Geistlicher pro Dekanat und cin weltlicher
Abgeordneter aus je sechs Dekanaten sein. Als Hochstdauer der Svnoden
wurden 14 Tage bestimmt, die vom Oberkonsistorium vorgeschlagenen
Beratungsgegenstinde genchmigt, aber zugleich die Erwartung ausgespro-
chen, dafl mit einer gewissen Vollstindigkeit ausgearbeitete Entwiirfe vor-
gelegt wiirden. Die Form der Erdffnungs- und Schlufifeierlichkeiten sowie
der Beratungen blieb der Entscheidung des Oberkonsistoriums iiberlassen.
Diiten wurden in derselben Weise wie bei der Rheinkreissynode bewilligt
und zur nochmaligen Vorlage eines Kosteniiberschlags aufgefordert.

Mit dieser allerhdchsten EntschlieRung war ein seit langem angestrebres
Ziel erreicht. Die folgende Zeit bis zum Zusammentritt der Svnoden war
gekennzeichnet und beherrscht von der Klirung vieler noch im Rahmen
der Vorbereitungen auftauchender Fragen grundsitzlicher und organi-
satorischer Natur.

Bavreuth warf die Frage nach dem aktiven Wahlrecht der Diakone
und Vikarien der Pfarreien sowie nach dem passiven Wahlrecht der
Diakone auf. In sehr enger Auslegung der Bestimmungen gestand das
Oberkonsistorium den Diakonen zwar das aktive, nicht aber das passive
Wahlrecht zu mit der Begriindung, daff die Allerhdchste Entschliefung nur
von Dekanen und Pfarrern spreche.

Ansbach wies darauf hin, dafi meist Dekane als Abgeordnete gewihlt
worden seien, obwoh!l viele andere verdiente und kenntnisreiche Pfarrer
vorhanden gewesen seien und beanstandete vor allen Dingen, daf die
weltlichen Konsistorialrite von der Teilnahme an den Synoden ausge-
schlossen scin sollten. Der Nutzen ihrer Anwesenheit wurde mit der Aus-
kunfterteilung iiber das ihnen unterstellte Ressort begriindet. Besonders
wurde die Schwierigkeit bei der Auswahl der weltlichen Mitglieder be-

21 5.2.0. wie Anm. 2, AHE v. 12. 6. 1823 an OK.



120 Untersuchungen

leuchtet. Ganz klar forderte man, dafl ihre Auswahl von denen erfolgen
miisse, die sie zu vertreten hitten, wenn sie als Reprisentanten der Kit-
chengemeinden auf den Synoden erscheinen sollten. Erschienen sie nicht
als solche, so sei zu befiirchten, daf} in ihren Voten nicht die Meinung der
Kirchengemeinden als solche Anerkennung finde. Wegen der Schwierig-
keit, bei der rdumlichen Ausdehnung des Konsistorialbezirks auch wirklich
die Wiirdigsten aus den Vorgeschlagenen auszuwihlen, bat man, fiir dies-
mal von der Zuzichung weltlicher Mitglieder ganz abzuschen, da die Aus-
wahl sonst praktisch einseitig bei den Dekanaten liege.

Der Eingabe lagen Separatvoten der Konsistorialrite Wiinsch und
Dr. Roth bei. Ersterer vertrat, bestirkt durch die AHE vom 12. 6. 1823,
den Standpunkt, dafl es sich nur um eine Synode der protestantischen
Geistlichkeit handeln kénne. Es sei nicht zu vertreten, dafl einerseits aus
je sechs Dekanaten ein weltliches Mitglied abgeordnet werde, andererseits
aber die weltlichen Konsistorialrite von der Teilnahme ausgeschlossen
seien. Im Interesse einer wirklich freien Wahl wandte er sich weiterhin
gegen die Er6ffnung der Stimmzettel durch die Dekane und schlug vor,
die Wahlzettel zur Eréffnung an die Konsistorien einzusenden. Aus der
befohlenen Abordnung der weltlichen Mitglieder sieht er Streitigkeiten
unter den Juristen iiber die Art und Weise dieser Abordnung voraus. Die
Grundverfassung der ev. luth. Kirche diirfe auf keinen Fall leiden. Setze
man die in der ev. luth. Kirche an sich aufgehobene bischéfliche Gewalt
mit' der Kirchengewalt gleich, dann stehe ihr nach § 38 der II. Beilage
der Verfassungsurkunde und § 7 des Protestantenedikts die Kirchengewalt
zu. Aus diesen Bestimmungen heraus liefe sich aber die Ernennung der
weltlichen Abgeordneten durch den Konig nicht erkliren, da die oberste
Staatsaufsicht bereits in § 7 durch Ernennung des koniglichen Kommissirs
geregelt sei. Als Organe der Staatsaufsicht konnten somit die weltlichen
Abgeordneten nicht betrachtet werden. In einem solchen Fall sei ihre Ab-
ordnung widersinnig, weil ithnen dann, wie dem koniglichen Kommissir,
kein .Stimmrecht zustehen konne. Betrachte man sie aber als vom Kénig
bestdtigte Erwihlte der Geistlichkeit, dann hitten sie den Charakter von
Beistdnden der Geistlichkeit. In diesem Félle entstiinde aber aus ihrer
Mitwirkung nicht die geringste Verbindlichkeit fiir die Kirchengesellschaft
selbst.

Nicht so krafl war das Gutachten des Konsistorialrats Dr. Roth in der
Auffassung iiber die Auslegung des § 7 des Protestantenedikts. Er vertrat
den der Zuziehung von Laien immerhin giinstigen Standpunkt, daff dic
ganze Frage offen gelassen sei. Eine von vornherein beabsichtigte Aus-
schaltung der weltlichen Mitglieder sah er im § 7 nicht, ebenso keine
nihere Bestimmung der Punkte, die unter den Begriff der ,inneren Kir-
chenangelegenheiten® fallen. Selbst fiir den Fall, dafl keine Laien zuge-
zogen wiirden, hielt auch er in Ubereinstimmung mit Wiinsch es fiir erfor-
derlich, zumindest die weltlichen Konsistorialrite zuzuziehen. Bedenklich
stimmte ihn beim Wahlverfahren der Geistlichen, daff meist aus Riidksicht
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oder Scheu die Dekane auch dann gewihlt wiirden, wenn wesentlich tiich-
tigere Pfarrer zur Verfiigung stinden. Diesem Nachteil will er durch
direkte Einsendung der Wahlzettel an die Konsistorien begegnen. Er schien
aber dabei zu vergessen, daf auch auf diese Weise der Dekan gewiahle
werden konnte, wenn nur die notige Scheu vorhanden war!

In den zu bestimmenden weltlichen Abgeordneten, fiir deren Auswahl
er iibrigens dieselben Schwierigkeiten wie das Konsistorium ins Feld fithrte,
sah cr unter den obwaltenden Umstinden lediglich Berater oder Bei-
stinde der Geistlichkeit, um ein moglichst gutes Beratungsergebnis zu erzie-
len. Die Befugnisse der weltlichen Abgeordneten hatten sich nach seiner
Ansicht auf Beirat, Gutachten, Vorschlige, Bitten und Beschwerden zu
beschrinken. Wollte man in ihnen wirkliche Vertreter der Kirchengemein-
den schen, dann miifite ihre Zahl auch in einem richtigen Verhiltnis zur
Zahl der geistlichen Abgeordneten stehen, ihre Wahl von den Kirchen-
gemeinden erfolgen und ihr Votum als Stimme und Beschluff ihrer Man-
danten gelten. Eine solche Auffassung stand aber seiner Ansicht nach mit
der bisherigen Verfassung der ev. luth. Kirche in Bayern nicht in Einklang.

Die Erinnerung des Konsistoriums Ansbach beziiglich der Zuzichung
der weltlichen Konsistorialrite war von Erfolg gekrént, denn Anfang
August 1823 erteilte der Konig die entsprechende Genehmigung. Erfolglos
blieben dagegen die Vorstellungen wegen der Hinzuzichung und Wahl der
weltlichen Mitglieder. Hier beharrte die Regierung auf ihrem in der AHE
vom 12. 6. 1823 ausgesprochenen Standpunkt. Es wurde lediglich vor-
geschlagen, daf die Konsistorien sich dort, wo sie sich selbst keine Meinung
bilden konnten, von den Distriktsdekanaten iiber die einzelnen Person-
lichkeiten aufkliren lassen sollten.

Als erstes Konsistorium meldete Bayreuth den Vollzug der Wahlen.
Hier waren im Konsistorialbezirk 33 geistliche Abgeordnete gewdhlt wor-
den, von denen vier Pfarrer, vier Dekanatsverweser und 25 Dekane waren!
Wie man sicht, war die von Konsistorialrat Dr. Roth ausgesprochene Be-
fiirchtung nicht ganz unberechtigt gewesen. Mit dem Wahlergebnis wurde
zugleich auch die Liste der fiir cine Berufung in Frage kommenden welt-
lichen Abgeordneten iibergeben und vorgeschlagen, bei Ausfall cines welt-
lichen Abgeordneten als Ersatzmann eine der beiden anderen aus dem
Arrondissement vorgeschlagenen Persénlichkeiten einzuberufen.

Das Oberkonsistorium bestimmte am 30. 8. 1823 als endgiiltigen Ter-
min fiir den Beginn der Synoden den 21. September 1823. Die Einbe-
rufungsschreiben an die geistlichen Abgeordneten sollten sofort hinaus-
gehen, wihrend die Benachrichtigung der weltlichen Abgeordneten nach
ihrer Wahl durch den Kénig, nach Eingang der diesbeziiglichen AHE zu
erfolgen hatte. Da Ansbach bisher die Wahlergebnisse noch nicht gemeldet
hatte, wurde ihm eine letzte Frist von 4 Tagen gesetzt, andernfalls ,mif}-
liebige Einschreitungen® in Aussicht gestellt. Die Vorlage tiber die Ein-

22 420, wie Anm. 2, OK an Kons. Ansbach v. 30. 8. 1823.
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fithrung von Kirchenvorstinden hatte das Oberkonsistorium drucken lassen
und legte sie zur Verteilung an die Abgeordneten bei.

Endlich erstattete auch das Konsistorium Ansbach unter dem Datum
des 27. 8. 1823 scinen Wahlbericht. (Die Ermahnung des OK und der
Bericht hatten sich gekreuzt.) Auch in diesem Bezirk iiberwog die Zahl
der gewihlten Dekane die der Pfarrer, wenn auch das Verhiltnis gegen-
iiber Bayreuth etwas giinstiger lag, da immerhin neun Pfarrer abgeordnet
wurden.

Bei der Wahl der weltlichen Mitglieder war in Ansbach eine schwere
Mif3helligkeit aufgetreten. Das Konsistorium hatte fiir Ansbach aus eigener
Machtvollkommenheit den App.-Ger.-Rat Zenker vorgeschlagen, der Kon-
sistorialrat Fuchs jedoch in einem Separatvotum seine abweichende Stel-
lungnahme zum Ausdruck gebracht. Das Konsistorium glaubte jedoch auf
seiner Entscheidung beharren zu miissen und lehnte den vom Dekanat
Ansbach benannten Gymnasialprofessor Bomhard ab, da er als ehemaliger
Theologe kein vollkommen weltliches Mitglied sei. Aufierdem wiederholte
das Konsistorium seinen Vorschlag, einen Professor der Universitit Er-
langen zu den Beratungen zuzuziehen und schlug hierfiir Professor Gliick
vor. Konsistorialrat Fuchs wollte lieber einen Theologen als Vertreter der
Universitdt sehen. Neben der Ablehnung Zenkers durch Fuchs, die gerecht-
fertigt war, da Zenker im Gegensatz zu den bestchenden Bestimmungen
vom Konsistorium einfach als Abgeordneter bestimmt worden war, ohne
von einem Dekanat namhaft gemacht worden zu sein, steht die Ablehnung
des in einem Arrondissement an erster Stelle genannten Biirgermeisters
Gefiner. Fuchs lehnt ihn ab, weil er als Mitglied des Rothenburger Ma-
gistrats mitverantwortlich sei fiir ,eine mit krinkenden Ausdriicken und
in leydenschaftlichem Style abgefafite Protestation gegen die Presbyterial-
einfiihrung.® Er bezeichnete als Haupterfordernis fiir die Beratungen,
daf sie ginzlich frei von Elementen sein miifiten, die eine unbefangene
und ruhige Beurteilung aller Fragen unméglich machen. Um Stérungen zu
vermeiden, schlug er daher die Vorplacierung der beiden anderen fiir dieses
Arrondissement benannten Abgeordneten vor.

Die Ablehnung Fuchs’ im Falle Gefiner ist bedenktlich, denn sie lief
praktisch darauf hinaus, eine befiirchtete Opposition unméglich zu machen.
Dabei bestand ja bei der ohnehin geringen Zahl der weltlichen Abgeord-
neten nicht einmal die Gefahr, dafl eine eventuelle Opposition von dieser
Seite tiberhaupt durchdringen konnte.

Die verschiedentlich zwischen dem Oberkonsistorium und dem Kon-
sistorium Ansbach zutage getretene Spannung fand nochmals ihren Aus-
druck, als das Oberkonsistorium dem Staatsmin. d. J. das Ansbacher Wahl-
ergebnis vorlegte. Es bemerkte dazu: ,Dabei kénnen wir, ohne der a. h.
Willensmeinung vorgreifen zu wollen, uns gleichwohl, durch den vor-
liegenden Bericht dazu gedrungen, nicht enthalten, a) im Allgemeinen

# 2.2.0. wie Anm. 2, Votum des Kons.Rat Fuchs v. 27, 8. 1823.
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anzumerken, daf} die Mchrzahl der Konsistorialrite in Ansbach sich keines-
wegs von dem Geiste der Ruhe und Besonnenheit bescelt zeige, der fiir
die Wichtigkeit und Schwierigkeit der auf der Generalsynode zu verhan-
delnden Gegenstinde zu wiinschen ist, und daff wir in dieser Hinsicht mit
tiefem Bedauern die nachgenchmigte Zulassung der weltlichen Mitglieder
dieses Konsistoriums, die in den Verhandlungen iiber die Kirchenvorstinde
so wenig kirchlichen Sinn bewiesen haben, betrachten miissen . .. ... .. s
Unter Berufung auf das Fuchs’sche Votum erbat das Oberkonsistorium dic
Berufung Bomhards und den Ausschluffi Gefiners. ,Insbesondere, so hief
es weiter, ,aber finden wir uns noch gedrungen, bei der eben aus diesen
Wahlvorschligen erhellenden Gesinnung und Stimmung vorziiglich der
beiden weltlichen Konsistorialrdte in Ansbach Ew. Konigl. Majestit aller-
ehrerbictigst zu bitten, zur Abwendung etwa von dieser Seite den Be-
rathungen der General-Synode drohenden Beunruhigung nothig scheinen-
den Mafiregeln a. gn. vorzukehren. Eine #hnliche Mafiregel diirfee auch
in Bezichung auf die Regierungsbehorde in Ansbach nach der unterliegen-
den Erklirung derselben iiber dic Wahl der weltlichen Mitglieder, nicht
iiberfliissig erscheinen. *

DaR das Oberkonsistorium nach den Erfahrungen des Presbyterial-
streits den Beratungen der Synode mit gewissen zwiespiltigen Gefiihlen
entgegensah, ist nicht weiter verwunderlich. Unhaltbar ist aber das zum
Ausdruds gebrachte Bedauern iiber die Hinzuziehung der weltlichen Ans-
bacher Konsistorialrite, nur weil man auch von hier aus Gegnerschaft
befiirchtete. Zumindest hitte man dann, um wenigstens den Schein zu
wahren, auch die Zuriickstellung der weltlichen Bayreuther Konsistorial-
rite anregen miissen. In diesem sichtlichen Bemiihen, vermutete Gegner
von vornherein auszuschalten, liegt ein erheblicher Mangel an Objektivitit.
Das Oberkonsistorium scheint garnicht auf die Idee gekommen zu sein, dafl
Beschliisse einer Synode, der bewuft alle Gegner der Einfithrung von Kir-
chenvorstinden ferngehalten wurden, um so mehr Anlafl zu unerquicklichen
Auscinandersetzungen im Rahmen des kirchlichen Lebens erwarten liefien.

Den Antrag auf Abordnung eines Professors der Universitit Erlangen
bezeichnete das Oberkonsistorium als bereits entschieden und ersuchte um
dessen Zuriickweisung. Das Oberkonsistorium sah die Entscheidung wohl
darin, daf die AHE vom 12. 6. 1823 sich nicht iiber die Teilnahme eines
Universititsprofessors ausgesprochen hatte. Das war aber ja auch hinsicht-
lich der weltlichen Konsistorialrite nicht der Fall gewesen und deren Teil-
nahme doch nachtriglich genehmigt worden. Offensichtlich wollte man nun
wohl keinen Vertreter der evangelischen Universitit mehr auf der Synode
haben.

Durch kgl. Erlaf vom 7. 9. 1823 wurde gemiff dem Antrag des Ober-
konsistoriums der Eroffnungstermin der Generalsynode auf den 21. 9. 1823

24 3.2.0. wie Anm. 2, OK an Staatsmin. d. J. v. 1. 9. 1823,
% wie Anm. 24.



124 Untersuchungen

bestimmt und die Dauer auf 14 Tage festgesetzt, jedoch eine Verldngerung
von 2—3 Tagen in Aussicht gestellt. Die vorsichtigen Vorstofle, die das
Oberkonsistorium seinerzeit wegen der Beratung gemischter Gegenstinde
gemacht hatte, fanden ihre Ablehnung mit dem Hinweis auf § 7 des Prot.
Edikts und § 5 des Reskripts vom 12. 6. 1823. Damit waren den Be-
ratungen von vornherein enge Grenzen gezogen. Die Bestimmung der Er-
6ffnungs- und Schluffeierlichkeiten und die Festlegung der Geschiftsord-
nung wurde dem Oberkonsistorium iiberlassen.

Daff das Oberkonsistorium eine einheitliche Anweisung fiir den Ge-
schiftsgang gab, war nétig. An sich ist es ja iiblich, dafl eine solche Ver-
sammlung sich ihre Geschiftsordnung selber gibt. Es darf jedoch nicht ver-
gessen werden, dafl die Generalsynoden etwas Neues im kirchlichen Leben
darstellten und es noch an der nétigen Erfahrung fehlte. Dann aber machte
es auch die Tatsache, dafl die Generalsynode in zwei getrennten Versamm-
lungen tagte, erforderlich, unter diesen Umstinden die Bestimmung der
Geschiftsordnung nicht den einzelnen Versammlungen zu iiberlassen, son-
dern einheitlich zu regeln.

Das Aufsichtsrecht des konigl. Kommissirs fand bereits in der Bestim-
mung Ausdruck, die festlegte, dafl alle Petitionen, also Gegenstinde, dic
auflerhalb der durch den Konig bereits genehmigten Beratungspunkte lagen,
zunichst durch den Kommissir des Oberkonsistoriums zu erdffnen, dann
aber dem Kgl. Kommissir vorzulegen waren und nur nach erfolgter Billi-
gung b eider Kommissire dem Petitionsausschufl zur weiteren Behandlung
tibergeben werden durften. (§ 15 Gesch.Ordg.) Damit war von vornherein
ausgeschaltet, dafl Dinge, die sich nicht streng im Rahmen der inneren
Kirchenangelegenheiten hielten, iiberhaupt zur Sprache kamen, geschweige,
daf hieriiber ein Beschluf der Versammlung erfolgen konnte.

Die Ernennung der weltlichen Abgeordneten brachte fiir das Konsisto-
rium Bayreuth die Bestitigung der an erster Stelle Vorgeschlagenen, mit
einer Ausnahme. Anders war es bei den Ansbacher Vorschligen. Hier war
der Konig dem Fuchs’schen Votum gefolgt und hatte den Gymnasialpro-
fessor Bomhard berufen, der vorgeschlagene Biirgermeister Gefiner und die
beiden anderen, in demselben Arrondissement benannten Personlichkeiten
wurden jedoch iiberhaupt nicht berufen, sondern vom Konig der Stadt-
kdmmerer Lorber aus Rothenburg ernannt. Die vom Oberkonsistorium vor-
getragenen Bedenken wegen der Haltung im Ansbacher Konsistorialbezirk
fanden also Beriicksichtigung.

Fiir den Fall der Verhinderung oder Ablehnung eines der vom Konig
Ernannten war das jeweilige Konsistorium ermichtigt, den jeweils Nachst-
folgenden in der Vorschlagsliste einzuberufen. Uber den Fall, wo keiner
der drei Vorgeschlagenen, sondern ein neuer, vierter Mann ernannt worden
war, schwieg sich die kgl. Verfiigung jedoch aus.

Ebenfalls am 7. 9. 1823 wurden die beiden kgl. Kommissire — fiir
Bayreuth der Vice-Prisident des App. Gerichts in Neuburg, Frhr. von
Waldenfels, fiir Ansbach der Ministerialrat der Finanzen, von Roth — er-
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nannt. Thr Auftrag lautete ,iiber Unsere landesfiirstliche und Oberst-Epis-
kopalrechte bei dieser Versammlung zu wachen, und nichts denselben Zu-
widerlaufendes zuzugeben, auch keine anderen Deliberationen zu gestatten,
als solche, welche auf die in Unserem Edikte vom 26. Mai 1818 § 7 iber
die inneren Kirchen-Angelegenheiten und in Unserem Reskripte vom
12. Junius d. J. § 5 bezeichneten Gegenstinde sich beziehen.“* Zugleich
wurden die kgl. Kommissire angewiesen, den General-Kommissir (= Reg.
Prasident) am Tagungsorte iiber den jeweiligen Stand der Verhandlungen
auf dem Laufenden zu halten und fiir den Fall, daf diese sich mit politi-
schen Dingen beschiftigen sollten, sich dariiber mit dem General-Kommissir
ins Benehmen zu setzen.

Als Kommissir fiir die Ansbacher Synode wurde von seiten des Ober-
konsistoriums der Oberkonsistorialrat Niethammer, fiir Bayreuth Ober-
konsistorialrat von Hinlein ernannt.

Die Vereidigung der Abgeordneten hatte am Eroffnungstage zu er-
folgen. Nach Verlesung der Eidesformel hatte jeder Abgeordnete vorzu-
treten und durch Handschlag in die Hand des Kommissirs des Oberkonsi-
storiums zu bekriftigen, ,daR ich den vorgelesenen Eid wohl verstanden
habe und getreulich halten will, gelobe ich hiermit“. Die Eidesformel
mufite auflerdem noch von allen Abgeordneten unterschrieben werden.

Uber fiinf Jahre waren scit der Verkiindung der Verfassung ins Land
gegangen, bis die erste Generalsynode begann. Zweifellos war der spite
Beginn eine Folge der tiefgreifenden Erregung, die die geplante Einfih-
rung der Presbyterien (Kirchenvorstinde) im Lande hervorgerufen hatte.
Nachdem zuerst die Einfithrung von Kirchenvorstinden als Grundlage fir
cine breite Vertretung der Gemeinden in den Generalsynoden bezeichnet
worden war, war es nur zu erklirlich, dal man nun zunichst auch ver-
suchte, diese Grundlage zu schaffen. Erst nach dem Scheitern dieser Be-
mithungen beschritt man den Weg, eine aus Geistlichen bestehende Synode
zustandezubringen, ohne die Beteiligung von Laien grundsitzlich von der
Hand zu weisen. Die Einstellung, daff man bei dem Werk der Verein-
heitlichung der aus soviel verschiedenen Teilen entstandenen Landeskirche
auch das Kirchenvolk héren miisse, hat ihre volle Berechtigung. Anderer-
seits war es begreiflich, daf man nach dem Scheitern der in diese Richtung
zielenden Bemithungen nunmehr daran ging, iiberhaupt eine Vereinheit-
lichung zu schaffen und sich dazu in erster Linie der Geistlichen bedienen
wollte, um endlich einen Anfang zu machen. Es ist tief bedauerlich, daB es
nicht gelang, schon zur ersten Generalsynode der evangelischen Bevélkerung
eine angemessene Vertretung aus ihren Kreisen zu schaffen. Die Kimpfe
und Bemiihungen in dieser Richtung sollten noch viele Jahre andauern.

2 2.2,0. wie Anm. 2, Kgl. Reskript v. 7. 9. 1823.
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Zur Uberlieferung des Pariser Konzils von 825

Von Wilhelm A. Edchardt, Witzenhausen/Werra

Als Albert Werminghoff das Pariser Konzil von 825 edierte,') war ihm dafiir
nur die aus der Remigius-Abtei in Reims stammende Hs. Paris 1597 A (Hs. 1)
bekannt. Entgangen sind ihm die Uberlieferungen der Berliner Hs. Lat. F. 626,
die sich heute mit anderen ausgelagerten Berliner Bestinden in der Universitits-

bibliothek Tiibingen befindet.2)

Die Berliner Hs. ist aus den Resten verschiedener urspriinglich selbstindiger
Hss. zusammengeheftet worden. Der hier vor allem interessierende zweite Teil
umfaflt die Blitter 24"—51", besteht aus drei Quaternionen und einem Binio und
ist von vier Hinden im ersten Drittel des 12. Jahrhunderts, wahrscheinlich bald
nach 1100 geschrieben worden.?) Er enthilt auf Bl. 24— 33" ein Bruchstiids der
Sammlung Bischof Ghaerbalds von Liittich, das von zwei Schreibern wohl gleich-
zeitig geschrieben worden ist, da der Handwechsel auf Bl. 32" mit dem neuen
Quaternio erfolgte. Auf Bl. 33" beginnt in Zeile 30 der ersten Spalte direkt an
die Ghaerbald-Sammlung anschlieflend ein dritter Schreiber mit dem Pariser Konzil
von 825 (Hs. 2), das durch den Handwechsel mitten auf der Seite deutlich von
der Ghaerbald-Sammlung abgesetzt ist. Am unteren Rande hart eine jingere Hand
angemerkt: De ymaginibus prolixus tractatus. Die dritte Hand reicht bis Bl. 40,
der ersten Seite des dritten Quaternio. Erst mit Bl. 40" setzt eine vierte Hand ein,
die den Rest dieser Hs. des Berliner Codex geschrieben hat. Die dritte und vierte
Hand diirften demnach nicht gleichzeitig, sondern nacheinander geschrieben haben.
Die letzten sieben Zeilen von Bl. 51" sind leer. Diese zweite Hs. des Pariser
Konzils enthilt im Einzelnen folgende Stiicke:

Bl.33"—34" Brief der ostromischen Kaiser Michael II. Balbo (820—829) und seines
Sohnes Theophil (821—829) an Ludwig den Frommen. 824 April 10.%)

) A. Werminghoff, Concilia Aevi Karolini I 2, Hannover und Leipzig 1908,
Nr. 44, S. 473 ff.

) Uber diese Hs. vgl. demnichst Wilhelm A. Eckhardt, Die Kapitulariensamm-
lung Bischof Ghaerbalds von Liittich, Germanenrechte N. F., Deutschrechtliches
Archiv Heft 5, Gottingen 1954.

) Die ersten drei Hinde setzen i-Striche auf zwei benachbarte i, verwenden
andererseits aber unziales d und rundes s nur selten. Neben e-caudata kommt
vereinzelt sogar noch die Ligatur ae oder ae-caudata vor. Die vierte Hand
kennt zwar keine i-Striche und verwendet noch Ligaturen, die eher auf das Ende
des 11, Jhs. deuten wiirden, kann aber nicht ilter als die vorhergehenden sein.

1) Werminghoff Nr. 44 A, S. 475 ff. — Vgl. Franz Délger, Regesten der Kaiser-
urkunden des ostromischen Reiches von 565 bis 1453, I, Miinchen und Ber-
lin 1924, Nr. 408.
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BL 34"—51" Libellus synodalis Parisiensis. 825 November 1.5)
BL51T Brief Ludwigs des Frommen und Lothars an Papst Eugen II. Ende
825.5)

Bl. 52 der Berliner Hs. ist ein einzelnes, von einer anderen Hand um 1130
geschriebenes 7) Blatt, das wegen seiner inhaltlichen Beziehung zum zweiten Teil
des Berliner Codex an dieser Stelle eingeheftet worden ist. Es enthilt:

Bl.52° Brief Ludwigs des Frommen und Lothars an Papst Eugen II. Ende
825.5)

BL.52"—"  Brief Ludwigs des Frommen und Lothars an Hieremias Erzbischof
von Sens und Jonas Bischof von Orleans. Ende 825.8)

Von Bl. 52" sind nur die ersten 15 Zeilen beschrieben, der Rest der Seite ist
leer. Die Vermutung liegt nahe, dafl es sich bei Bl. 52 des Berliner Codex um das
letzte Blatt einer weiteren Hs. des Pariser Konzils (Hs. 3) handelt, die als ver-
loren angesehen werden mufl.

Die Kollation der Berliner Hs. Lat. F. 626 ergab eine weitgechende Uber-
einstimmung mit Werminghoffs Codex Paris 1597 A. Als Beispiel seien wenig-
stens die Varianten zum Brief der ostromischen Kaiser an Ludwig den Frommen
vollstindig mitgeteilt: Werminghoff S. 476 Z. 2: noster 1,2; Z. 3: guia fehlt 1, 2;
Z. 16: saepe dictae 1, predictae 2; Z. 19: perditione 1, perdicione 2; Z. 20:
expediam 1, 2; cum fehlt 1, 2; Z. 27: tempestate fehlt 2; cuius 1, 2; Z. 32:
genitricis Mariae 2; S. 477 Z. 3: dromoniis 1, dormoniis 2; Z. 4: ex fehlt 1, 2;
Z. 19: wvirtutis fehlt 2; Z. 29: coepimus 1, 2; Z. 33: modo fehlt 2; S. 478 Z. 26:
consistentum 1, consistencium 2; Z. 30: splendidorem 1, 2; S. 479 Z. 12: quae a
1, 2; Z. 14: locale 1, locare 2; Z. 16: et imagines . . . bis Z. 17: fecerunt fehlt 2;
Z. 28: trinitatem sanctam 23 Z. 37: eis 1, ei 2; Z. 41: ordinet 1, ordine 2; S. 480
Z. 1: illuc 1, 2; Z. 4: amabilia 1, amabili 2; Z. 6: tyrea 1, tyrrea 2; Z. 8: Absol.
mensis april. die X. indictione II. a Deo conserveta regia urb. 2,

Schon diese wenigen Varianten zeigen die weitgehende Ubereinstimmung der
beiden Hss.: in elf Fillen geht die Berliner Hs. mit dem Pariser Codex gegen
Werminghoffs Besserungen im Text, nur in einem Falle bestitigt sie Werming-
hoffs Verbesserung von amabilia zu amabili. Die iibrigen Abweichungen der
Berliner Hs. sind in der Mehrzahl Textliicken. Bei den sonstigen Varianten ist
die Entscheidung gegen die Lesarten von 2 zu treffen; lediglich bei S. 476 Z. 16:
saepe dictae 1, predictae 2, kann man zweifeln, welcher Lesart der Vorzug zu
geben ist. Im iibrigen fiillt die Berliner Hs. zwei, freilich nicht wesentliche Text-
licken der Pariser Hs. aus, indem sie S. 476 Z. 32: Mariae zu genitricis und S.
479 Z. 28: sanctam zu trinitatem hinzufiigt.

Auch im folgenden Libellus synodalis geht Hs. 2 fast durchwegs mit Hs. 1
gegen die Besserungen Werminghoffs, nur in den folgenden Fillen wird die
Verbesserung Werminghoffs durch die Berliner Hs. bestdtigr: S. 481 Z. 34:
instinctu; S. 487 Z. 32: qui; S. 491 Z. 29: lechoniam; S. 493 Z. 3: die Ziffer ist vor-
handen, allerdings XXXV statt XXXIII (vgl. unten); S. 493 Z. 16 und S. 494
Z. 4: in libro; S. 494 Z. 18: quidam; Z. 23: immortalis; S. 498 Z. 21: die Ziffer
fehlt an dieser Stelle zwar ebenfalls, aber S. 498 Z. 24 fiigt Hs. 2 nach exponit
die Ziffer LVIIII statt LVII (vgl. unten) hinzu; S. 502 Z. 35: tlloS. 503 Z. 30
podagra; S. 504 Z. 15: secundam; Z. 30: daemones; S. 512 Z. 14: imagines;
Z. 39: nisi; S. 525 Z. 10: auctoritatem; S. 526 Z. 12: ideo; Z. 20: inlaesos.

5) Werminghoff Nr. 44 B, S. 480 ff.

) Werminghoff Nr. 44 D, S. 533 ff.

) Die Schrift ist nicht viel weiter fortgeschritten, als die vorhergehenden, ver-
wendet vor allem noch die Ligatur NT, kennt aber andererseits bereits die
Bogenverbindung bei pp.

8) Werminghoff Nr. 44 C, S. 532 f.
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Von den iibrigen Varianten der Berliner Hs. seien nur einige wenige als
Beispiel mitgeteilt: S 486 Z. 11, die offensichtlich unvollstindig ist, da ein Vers-
fufl fehlt, erginzt Hs. 2 durch Nachtrag iiber der Zeile zu: Raro domus visum
est animantibus assimulatis; S. 488 Z. 1: Gregorius statt idem; S. 489 Z. 37
und S. 490 Z. 3 fiigt Hs. 2 nach Item hinzu: Aug.; S. 502 Z. 33: duos angelos;
S. 507 Z. 39: Secundino episcopo; S. 514 Z. 27 ist in Hs. 1 zu lypsanis von
anderer Hand am Rande angemerkt: id est religuiis, wihrend in Hs. 2 diese
Erlduterung im Text selbst steht: lipsanis id est reliquis; S. 514 Z. 41 und S. 515
Z. 3: deserto statt heremo; S. 518 Z. 17: sancta trinitas; S. 519 Z. 1:
alia adoratio; S. 525 Z. 3 und S. 527 Z. 7 verbesserte in Hs. 1 eine andere Hand
imaginarum bzw. imaginarium zu imaginum, Hs. 2 liest in beiden Fillen ima-
ginarum.

Das Pariser Konzil ist in der Berliner Hs. von zwei Schreibern nacheinander
geschrieben worden (vgl. oben). Der erste Schreiber (Bl. 33"—40) gab nur schr
unregelmifig Quellenangaben am Rande zu den einzelnen Kapiteln, sie stehen
lediglich bei den Kapiteln I, I1I, 111I, V, X, XIII und XIIII. Auch die Kapitel-
zihlung ist beim ersten Schreiber nicht korrekt durchgefiihrt worden: nachdem
S. 487 Z. 4 bei idem ipse post pauca die Ziffer VIII filschlich eingesetzt wor-
den war, lief die Zihlung zunichst um eins voraus; bei Kapitel 24 wurde dann
XXV zu XXVI verbessert, sodafl nunmehr die Zihlung um zwei voraus war.
Erst als mit guo illa aetas (S. 499 Z. 33) auf BL 40V eine neue Hand einsetzte,
fiihrte dieser zweite Schreiber die Zihlung mit Kapitel 60 wieder richtig wei-
ter. Auch die Quellenangaben am Rande sind von diesem Schreiber fast regel-
mifig gegeben worden, sie fehlen lediglich bei den Kapiteln 62—64, 69 und 72.

Sind aus der Berliner Hs. zwar keine grundlegend neuen Erkenntnisse fir
den Text des Pariser Konzils von 825 zu gewinnen, so bietet sie doch eine will-
kommene Erginzung zu der reichlich kargen Uberlieferung.



Clarenbaldus von Arras
und Walter von Mortagne

(Nach einer neugefundenen Handschrift)

Von Helmut Vaupel, Heidelberg

Erst die Forschung der letzten Jahrzehnte hat den Blick auf die Stellung des
Clarenbaldus, eines Schiilers Hugos von St. Viktor und Thierrys von Chartres,
in der philosophischen und mystischen Tradition des Mittelalters gelenkt. Es waren
einerseits die Herausgeber der groflen Heidelberger Cusanus-Ausgabe, welche erst-
mals die hervorragende Bedeutung der Schriften der Schule von Chartres fiir die
philosophische Systematik des Nikolaus von Cues erkannten,'® und es war anderer-
seits Bernhard Geyer,'” der fiir einen Pariser Sermo Meister Edkharts eindeutig
Clarenbaldus als wortlich kompilierte Quelle nachweisen konnte.!®

Ein gliicklicher Handschriftenfund setzt uns nunmehr in den Stand, {iber Person
und Werk des Clarenbaldus mehr als bisher zu wissen.

Als Wilhelm Jansen den Kommentar des Clarenbaldus iiber des Boethius Schrift
De trinitate zum ersten Male kritisch herausgab,'® standen ihm zwei Hss zur Ver-
fligung: eine Valencienner 2 Hs des 13. und eine Oxforder 3 des 14. Jahrhunderts.
Schon Peiper* hatte indessen auf eine Hs aus St. Omer, bibliothéque municipale

*cf.-Nicolai de Cusa Opera omnia. I. De docta ignorantia. Ed. Ernestus Hoff-

mann et Raymundus Klibansky (Leipzig 1932) S. XII.
1 cf, Eckhart-Ausgabe, Lat. V, S. 88 f.
" Fiir freundlichen Hinweis hierauf danke ich Herrn Prof. H. Bornkamm.
In unserem Zusammenhang konnte es interessieren, in welcher textlichen Tra-
dition das Werk des Clarenbaldus Meister Edchart wohl vorgelegen hat; Siche-
res lafit sich jedoch dariiber nicht sagen, da Meister Eckhart nur annihernd
wortlich zitiert.
W. Jansen, Der Kommentar des Clarenbaldus von Arras zu Boethius De trini-
tate. Ein Werk aus der Schule von Chartres im 12. Jahrhundert. (Breslauer
Studien zur historischen Theologie VIII, Breslau 1926).
® Valenciennes, Bibl. mun. n. 193 (bei Jansen Sigle V).
% Oxford, Balliol College n. 296 (bei Jansen Sigle B).
* R. Peiper, Anicii Manlii Severini Boetii philosophiae consolationis libri quinque.
Accedunt eiusdem ac incertorum opuscula sacra. (Lipsiae 1871) p. L.

1a

Ztscr f. K.-G. LXV. 9
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n. 142, aus dem 12. Jahrhundert hingewiesen, welche auf fol. 31v—77v einen
anonymen Kommentar zu De trinitate enthilt, dessen Identitit mit dem Claren-
baldus-Kommentar er als moglich erachtete. Jansen S stellt dies entschieden in Ab-
rede mit der Begriindung, das Incipit in St. Omer 142 stimme mit Clarenbaldus
nicht tiberein — was in der Tat richtig ist. Doch hat Jansen offenbar St. Omer 142
selbst nicht eingesehen;® er hitte sonst eine dreifache Entdeckung gemacht:

1. St. Omer 142 — wofiir ich nunmehr als Sigle O vorschlage — bietet einen
gegeniiber BV nicht nur handschriftlich ilteren, sondern auch bei weitem besseren
Text des Clarenbaldus-Kommentars.

2. O hat — und dies erklirt das abweichende Incipit — vor dem eigentlichen
Kommentar einen wichtigen Prolog, welcher Mitteilungen enthilt, die es erfordern,
die von Jansen vorgenommene Datierung zu korrigieren.

3. Anschliefend an den Kommentar zu De trinitate findet sich auf fol. 77v—92r
ein weiteres, bisher unbekanntes Werk des Clarenbaldus: ein Kommentar zu
Boethius’ Liber de hebdomadibus.’

D852

¢ Der Catalogue Général des Bibliothéques des Departements, Ancient série, vol.
III, p.78, erweist sich im {ibrigen als nicht zuverlissig. Die Angaben fir den
Sammelkodex n. 142 lauten berichtigt:

fol. 1v—31r. Glossa super librum Sapientiae. ,Rabiens hunc librum ieronimus
asserit non a Salomone®.

fol. 31v—77v. Tractatus super Boetium De Trinitate. ,Cum regimini schola-
rum accitus ab episcopo Laudunensi®.

fol. 77v—92r. Tractatus super Boetium Liber de hebdomadibus. ,Eam logicae
partem, quae dialectica dicitur® (im Cat. Gén. nich t verzeichnet!).

fol. 94r—129r. Epistolae variae Consentii ad Augustinum et invicem, Augustini
ad Sixtum presbiterum urbis Romae duae, eiusdem ad Ianuarium duae de
Paschali ratione.

fol. 129r—130r. Sententiae excerptae e libris Augustini contra Manichaeos.

fol. 130r—131r. Incipit Liber Aurelii Augustini episcopi de octo quaestionibus
ex vetere testamento.

fol. 131v—160v. Incipit Liber Aurelii Augustini episcopi de quantitate animae.
fol. 160v. Hic incipiunt epistolae duae quas Evan rex Arabiae misit Tyberio
imperatori de nominibus lapidum qui in arte medicinae valent.

fol. 161r—173v. Incipit Augustinus de duabus animabus.

fol. 174r. Incipit: . . . ,dicere audebit. Quae cum ita sint®.

Explicit: . . . ,adamantinis ut dicitur cathenis nexae con —“ . ..
fol. 1—160 und fol. 161—174 sind jeweils von ein und derselben Hand ge-
schrieben.

Diesen Traktat verzeichnet der Catalogue Général 2.a.0. nicht; trotz deutlichen
Absatzes in der Hs lifit er den Kommentar zu De trinitate bis fol. 92r reichen.
Die Hs nennt fiir beide Kommentarwerke keinen Verfasser. Da indessen der
Kommentar zu De trinitate mit dem des Clarenbaldus identisch ist, kann es sich
nur noch darum handeln, die Verfasserschaft des Clarenbaldus auch fiir den Kom-
mentar zum Liber de hebdomadibus zu erweisen. Sie ist im iibrigen unzweifel-
haft. In absehbarer Zeit und geeignetem Rahmen hoffe ich dariiber eingehend zu
handeln, teile aber hier schon die entscheidenden dufleren Kriterien mit:
a) fol. 79v bringt ein Selbstzitat:
. . . Et nos quidem haec supra quaestionem de unitate divinae substantiae et
personarum trinitate diligenter explicavimus, et quod ea verum esse habere
perhibentur eo quod, si actus veritate ita essent, ut machematica
consideratio ea extra materiam perpendit, verum esse haberent et
perpetuum, cum nihil materiae deberent.
Ebenso fol. 87v:

-
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Die Hs selbst gehort etwa dem Ende des 12. Jahrhunderts an.”* Sie ist mit
duflerster Sorgfalt geschricben. Die Initialen sind von grofler Schonheit. Der Zu-

stand

der Hs ist hervorragend gut. Wie B und V enthilt auch O den gesamten

Boethiustext im Wortlaut; er ist jeweils durch roten Unterstrich hervorgehoben.
Dagegen fehlt eine iiber- oder unterschrifcliche Kennzeichnung der beiden Traktate
ebenso wie die Angabe eines Verfassers.

Nachfolgend gebe ich zunichst den Wortlaut des bisher unbekannten Prologs
wieder:8
fol. 31v Cum regimini scolarum accitus ab episcopo Landunensi, qui nunc urbi

presidet, in- philosophie Laribus banelanter® obversarer, die quadam pan-
culis mecum assumptis sociis ad cenobium Sancti Vincentii archivum
ecclesie inspecturus egressus sum. Ubi ab abbate cenobii questio mibi
proposita est, quonam modo in faciem prothoplasti creator vite spiracu-
lum inspirasset. Quam questionem cum, ut abbati videbatur, sufficienter
expedissem, ,O°, inguit, ,utinam tam vehemens ad perscrutationem divine
scripture fore welles, guam ad ethnicorum wvidelicet Aristotilis et Boeti
documenta persistis intentus! Cumgque subridens Aristotilem paganum,
Boetium wvero christiane fidei ex ipsius scriptis validum assertorem inti-
massem, letatus valde abbas obnixe me adinrare cepit, quatinus ipsi super
Boetii de trinitate asserta tractatum aliquem traderem. Quam abbatis
voluntatem fortasse negligentie tradidissem, si non posiea multorum
claustralium postulationes apud me invaluissent conguerentium de diffi-

. . . proprietas enim eorum est, quae mathematicus in sui veritate
pertractat, extra materiam considerari. De huiusmodi autem in
quaestione de sancta trinitate plura diximus.

Zu vergleichen ist: Jansen S. 28%, 12sq.; 43%, 11sq.; 56%, 5sq.

b) Zweimal rekurriert der Verfasser auf die Autoritit seiner Lehrer:

. . . secundum quidem meos doctores . . . hoc loco ,complexive’
legendum est. (fol. 81v.)

. . . Et hoc quidem modo tam mihi quam meis doctoribus visum
est hoc loco ,bonum® accipi debere. (fol. 92r.)

In dhnlichen Wendungen nimmt Clarenbaldus im Kommentar zu De trini-
tate mehrmals Bezug auf seine Lehrer Thierry von Chartres und Hugo von
St. Viktor. cf. Jansen S. 40%, 27sq. u.a.

Auf fol. 81v verdeutlicht der Verfasser seine Ausfiihrungen durch ein Beispiel:
. . . Verbi gratia: Omnes homines Laudunenses populus unus sunt,
nullus tamen Laudunensium hominum collectionis nomen sortitur.
Man vergleiche hiermit die aus dem Prolog (s. 0.) bekannte Bezichung des
Clarenbaldus zur Stadt Laon!

7™ Auf meine Anfrage antwortet mir in itiberaus dankenswerter Weise Herr Dr.
Bernhard Bischoff (Planegg b. Miinchen) u. a.: ,Die Hs St. Omer 142 stammt
aus St. Bertin und ist nach Schrift und Initialen sicher nordostfranzosisch; in
Anbetracht der bedeutenden Schreibtitigkeit dieses Klosters ist auch die Ent-
stehung des Codex daselbst zu vermuten. Durch Vergleichung der Schrift,
etwaiger Besonderheiten des Initialstils und der verwendeten Farben mit ande-
ren St. Omer-Hss aus St. Bertin wire sie wohl zur Gewiflheit zu erheben . . .
Die Schrift wiirde ich noch vor das Ende des XII. Jhs. setzen, etwa in das

5

3

Viertel, d. h. unmittelbar in die Entstehungszeit des Werkes . . .

Wir sind also in der gliicklichen Lage, eine Hs vor uns zu haben, die sowohl nach
Alter wie Herkunft in die nichste Nahe von Clarenbaldus’ Lebenskreis selbst weist.
8 Abgesehen von der Modernisierung der Interpunktion, der Grofischreibung der
Eigennamen und der Differenzierung von u und v, befolge ich durchweg die
Schreibweise der Hs. Die Cauda wurde aus drucktechnischen Griinden weg-
gelassen.
® hanelanter = anhelanter.
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cultate glosarum episcopi Pictavensis, quas ille sermone perplexo et stilo
involuto super Boetii scripta de trinitate reliquit. Concurrentibus itaque
predicti abbatis aliorumque religioni deditorum sacris postulationibus,
eam questionem, quam contra Arrianos de trinitate personarum et uni-
tate divine substantie Simacho Boetius evolvit, exponere conatus sum,
non quo mei viribus ingenii confiderem, sed ut doctorum Theodorici
Britonis et Hugonis de Sancto Victore, apud quos in hoc opere vehemen-
tem operam dedi, lectiones imitarer. Te ergo, dilecte mi amice Odo,

inspectorem atque iudicem | mei laboris constituo confisus quod, si in
aliquo exorbitaverim, tu iustus corripies me in misericordia et increpabis
me, nullius adulatoris oleum impinguet caput mewm. Quod fortasse facile
fieret, si imperito artium et theologie indicium istud committerem, cum
eo honore indignus ad huiusmodi indicium se gloriaretur electum. In te
antem omnis mibi abest metus, quoniam wvera amicicia omnem [ugat
adulationem, et artium theologieque pericia perspicacem promittit iudi-
cem, ut, si qua corrigenda wvideantur, emendes, que vero catholice dicta
sunt, commendes. Neque enim hec duo facilia factu sunt, quoniam, cum
sit una vera fallaciague carens doctrina, quinque illi obsistunt fucate
fallacesque doctrine, et tamen wveritatis eius colore se mitere mentiuntur.
Prima earum sterilis appellatur, secunda involucrum frivoli, tertia vulga-
ris opinio, quarta prava expositio, quinta amphibologica. Et prime qui-
dem due wverwm docent, sed inutiliter, religue wvero falsitatis argui
possunt. Est autem sterilis doctrina, que integritatem rei proposite non
prosequitur, ut si quis docturus omnia esse in Deo dicat hoc esse ,omnia
scire Deum’, et ad buiusmodi quidem doctrinam quelibet anus prompta
esse potest et facilis. Involucrum autem frivoli est, cum quis nomen
philosophi falso adeptus ad operimentum inscientie verba querit maiora
sexquipedalibus, cum res in se parva leviter possit dici, ut qui volens
dicere corporeitatem sine posteriori corporis forma non apparere in
materia dixit reginam non esse in thalamo sine comitante pedissequa.
Et ita quidem involvit frivolum, ut in Parnaso sompniasse videatur.
Vulgaris opinio est, quam adhuc hodie multi veritatem in artibus perspi-
cientes tacita tamen wveritate suis anditoribus dolose propinant, ut quam
plurimos siby parent anditores; quales olim Stoichi fuisse perbibentur,
qui eo, quod Deus omnia providet, ex necessitate evenire ommia asserc-
bant. Hoc enim facile vulgo poterat persmaderi. Temeraria sive prava
expositio est, ut cum quis se esse lapidem concedit eo, guod in supremo
genere cum lapide conveniat, dicens sensum, non verba spectari oportere.
Ampbibolum est, cum quis suis | sermonibus multiplices significationes
inserit, ut cwm multis concordare in sua sententia videatur. Vera autem
et imitanda doctrina est, que sibi cavet, ne aliquam ex bis quingue
viciosis intermisceat. Non igitur hec dogmatum genera internoscere cui-
vis facile est, ideoque tue cautele diiudicandum opus istud supposui.

Auffillig ist zunichst die Anonymitit der Uberlieferung in O. Doch diirfte
die Verfasserschaft des Clarenbaldus durch die ausdriickliche Namensnennung in
B und V genugsam gesichert sein, zumal sie auch der Index zum Catalogus
virorum illustrium bereits fiir das Ende des 12. Jahrhunderts bezeugt.1®

Neu dagegen und von hoher Wichtigkeit sind die Einzelheiten die wir erfahren:

Clarenbaldus war Magister an der vormals so beriihmten Schule von Laon,
wo er ,Philosophie®, d. h. wohl: die ars dialectica lehrte. Zur Zeit der Abfassung

10 Ausfiihrlich dariiber Jansen, S. 1 a. L.

1 Daf} Clarenbaldus Magister war, wufiten wir bereits aus der Uberschrift seines
Kommentarwerkes in B (cf. Jansen S. 8 a. 3); doch fiigte Jansen hinzu, iiber
seine lehramtliche Tétighkeit sei uns weiter nichts bekannt (S. 8).
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seines Werkes iibte er diese Titigkeit nicht mehr aus und war offenbar auch nicht

mehr in Laon anwesend, was aus dem Praeteritum ,cum . . . obversarer® hervor-

geht. Nach Laon hatte ihn seinerzeit ein Bischof dieser Stadt berufen, von dem

Clarenbaldus sagt: ,. .. qui nunc urbi praesidet®. Da der Bischof von Laon aber
g P

zugleich weltlicher Herr der Stadt war, ist Bischof-sein und urbi praesidere iden-
tisch. Woraus sich ergibt, dafl jener ,episcopus Laudunensis®, welcher den Magister
Clarenbaldus berufen hatte, damals eben noch nicht Bischof, sondern — Leiter
der Schule war.

Damit stimmt sachlich iiberein, was Bulaeus 2 iiber die Organisation der bischof-
lichen Schulen jener Zeit berichtet: Einer der Kanoniker hatte, von Bischof oder
Kapitel beauftragt, die Leitung der Schule in Hinden; seine Amtsbezeichnung war
unterschiedlich: Scholasticus, Capischola, Dekan oder auch Kanzler, und er besafl
die Vollmacht, den einzelnen magistri die venia legendi zu erteilen.1

Es fragt sich nun, welcher nachmalige Bischof von Laon zuvor der Domschule
von Laon solchermaflen verbunden war.

Gehen wir zunichst von dem von Jansen fiir die Abfassung des Traktats er-
mittelten Zeitpunkt, dem Jahr 1153, aus, so kommen fiir die fragliche Zeit zwei
Bischéfe in Frage: Galterus I. (1150—1155) und Galterus II. (1155—1173).
Ersterer war vor seiner Wahl zum Bischof langjihriger Abt des Praemonstratenser-
klosters St. Martinus zu Laon, als welchen ihn 1124 der hl. Norbert selbst noch
eingesetzt hatte.!® Er gilt als tatkrdfriger und erfolgreicher Propagator seines
Ordens; iiber eine Beziechung zur Schule verlautet — wie iibrigens auch zu er-
warten — nichts. Dagegen verzeichnet Letzteren die Geschichte der Philosophie:
esist Walter von Mortagne!® Zwar fliefen fiir die Zeit vor seinem Epi-
skopat die Quellen iiber ihn verhiltnismiflig spirlich® Wir wissen aber mit
Sicherheit, dafl er bereits um 1120 mit zahlreicher Schiilerschaft nach Laon kam
und seitdem dort lehrte.!® Schon Mabillon glaubtel” — ohne sich allerdings auf
irgendwelche Quellenzeugnisse berufen zu konnen —, daff Walter dann nach
Radulfus (1 1133), dem Bruder Anselms von Laon, die Leitung der Schule iiber-

12 Caesar Egossius Bulaeus, Historia Universitatis Parisiensis (Paris 1665), tomus I.

13 op, cit. S. 82 f. ,Hoc quoque ex Variorum Authorum scriptis collegimus, plures
aliquando fuisse in Atrio Cellulas Magistrales, hodie vulgo ,Classes® vocamus,
pluresque Magistros pueris, adolescentibus, Clericis et Presbyteris in Gramma-
ticalibus et aliis artibus liberalibus, in cantu et psalmodia, in intelligentia
Sacrarum Scripturarum, Sacramentorum, Ritualium et Ceremonialium instituen-
dis addictos: omnesque illos Uni e Canonicis ab Episcopo vel a Capitulo ad id
muneris electo paruisse, qui in aliquibus locis Scholasticus, in aliis Scholaster,
alibi Capischola seu Caput Scholae, alibi Decanus, vel Cancellarius appellaba-
tur . . . Ille autem caeteris Magistris, tam qui in Scholis Atriensibus, quam qui
in vicanis docebant, authoritate Apostolica vel Episcopali licentiam docendi
impertiebatur.®

1 cof. Gallia christiana IX 532—3. 662—3.

148 cf. Uberweg-Geyer, 12. Aufl. 1951, S. 211.

15 Uber Leben und Schrifttum Walters von Mortagne handelt unter Verwertung
fast simtlichen Quellen- und Literaturmaterials zuletzt ausfithrlich: L. Ott,
Untersuchungen zur theologischen Briefliteratur der Frithscholastik (Beitr. z.
Gesch. d. Philos. u. Theol. d. MA. Bd. 34 (Miinster 1937), S. 126 ff. Wichtig
fiir die Geschichte von Laon in den Jahrzehnten vor der Mitte des 12. Jhdts. ist
auch A. de Florival, Etude historique sur le XIIe sidcle: Barthélemy de Vir,
évéque de Laon (Paris 1877). Es finden sich dort gute Quellenverweise, sowie
ein Anhang mit grofien Ausziigen aus dem Cartularium der Kathedrale von Laon.

18 ck®r-5.1129

17 T, Mabillon, Annales Ordinis S. Benedicti, tom. VI 231.
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nommen habe® Und in der Tat: Dafl Walter vor seiner Erhebung auf den
Bischofsstuhl dieses Amt bekleidete, bezeugt uns nunmehr ausdriicklich Claren-
baldus. Denn um keinen anderen als Walter von Mortagne kann es sich bei jenem
»episcopus Laudunensis® handeln.

Dies zicht eine bedeutsame Folgerung nach sich: Clarenbaldus, der an einer
Stelle!® auf Bernhard von Clairvaux Bezug nimmt, tut dies mit den Worten:
siucundae recordationis abbas Bernardus®. In dieser Wendung erblickte Jansen
einen deutlichen Hinweis auf den erst kurze Zeit vorher erfolgten Tod Bernhards
(t 1153) und glaubte daher, nach dem Vorgange von Poole ?! den Zeitpunkt der
Abfassung des Traktats in unmittelbare Nihe dieses Datums riicken zu miussen.*®
Da aber Walter von Mortagne erst 1155 das Bischofsamt iibernahm, ist diese
Datierung hinfillig. Ebenso erweist sich die Frage Jansens,® ,wie der Magister
von Arras um das Jahr 1153 zu der Kenntnis der Logica nova gekommen ist®,
als gegenstandslos; im Gegenteil: es steht nun nichts mehr im Wege, der sach-

18 3.2.0. ,Florebat eodem tempore in urbe Lauduno magister Gualterus de Mau-
ritania. eiusdem urbis decanus et post medium saeculum duodecimum episcopus,
quem Radulfo, Anselmi Laudunensis germano fratri, in scholarum magistratu
successisse puto.”

Diese Notiz findet sich bei Mabillon fiir das Jahr 1133. Doch kann keine Rede
davon sein, dafl Walter schon zu diesem Zeitpunkt Dekan gewesen sei. Gallia
christiana IX 561 nennt als frithestbezeugtes Datum das Jahr 1144. Urkundlich
weist sich noch fiir 1141 Wido als Dekan aus (cf. de Florival, S. 377 no. 101).
L. d’Achery, Venerabilis Guiberti abbatis B. Mariae de Novigento opera omnia,
(Paris 1651) S. 819 f. nimmt fiir Walter die Zeit von 1142 ab in Anspruch.
Daf dieser dann das Dekanat bis zu seiner Bischofswahl innchatte, diirfte als
sicher gelten. cf. dariiber Ott, S. 131 f.

In seiner ungedruckten ,Histoire de Laon® (Paris, Bibl. Nat. fonds D. Grenier
no. 264—266) bezeichnet D. G. Bugniatre das Dekanat von Laon als wichtigste
Stellung nach der des Bischofs (no. 265, S. 71). Wir diirfen demnach Macht
und Einfluf Walters im Domkapitel durchaus nicht gering anschlagen, und de
Florival geht schwerlich fehl, wenn er (S. 191) bei den Streitigkeiten des
Bischofs Bartholomaeus mit dem Kapitel vor allem an Walter als den eigent-
lichen Opponenten des Bischofs denkt und in diesem Zusammenhang (ebd.) auf
die frithzeitige Resignation des Bartholomaeus hinweist, welcher sich 1150 ins
Kloster zuriickzog. In der Tat beschuldigte Walter noch gegen Ende der fiinf-
ziger Jahre seinen ehemaligen Bischof, von dem wir wissen, dafl er insgesamt
neun Kloster konzessionierte (cf. Hermann von Laon, Migne P. L. 156, 1001),
offentlich der Verschleuderung des Kirchengutes (dissipatarum in fundandis
monasteriis ecclesiae facultatum, Gall. christ. IX 531). Dafl Walter in An-
gelegenheiten dieser Art stets einen sehr zihen Kampf fiihrte, zeigen auch zahl-
reiche Vorfille seiner spiteren Amtszeit. cf. dazu ausfiihrlich Ote, S. 132 ff.

19 Jansen, S. 48*, 25.

RS AT

21 R. L. Poole, Illustrations of the history (London 1884) S. 370 ff.

Die von Jansen (S. 12. 101 f.) zum Beweis vorgenommene Identifizierung einer

von Clarenbaldus (S. 85% 10f.) erwihnten Hiresie mit nicht mehr genau fafl-

baren, offenkundig gegen den Bischof gerichteten Unruhen in der Didzese Arras

im Jahre 1152 beweist daneben nichts, da sie bereits auf der Voraussetzung des

erst zu Erweisenden griindet.

Es wire allerdings von hoher Wichtigkeir, wenn sich feststellen liefle, welche

hiretische Bewegung Clarenbaldus im Auge hat. Seinem Bericht zufolge handelt

es sich um eine in Laienkreisen kursierende Lehre, welche — darin herakliteischer

Anschauung gleich — anstelle der Konstanz des absoluten Seins die Permanenz

relativen Werdens setzte.

2 8. 74.
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lichen Notwendigkeit einer Spiterdatierung, die sich gerade aus dieser Kenntnis
des gesamten aristotelischen Organon ergibt, Rechnung zu tragen. Zwar bezeichnet
das Jahr 1155 den terminus a quo; doch wird man die Worte: ,qui nunc urbi
praesidet® keineswegs in einen Sinn pressen diirfen, der besagen wiirde, Walter
sei gerade eben erst in den Besitz der bischoflichen Amtsgewalt gelangt. Dagegen
spricht schon eine ganz dhnliche Wendung, welche sich in der Vita des Abtes Hugo
von Marchiennes 24 findet, wo es heifit: ,cum magistro Galtero de Mauritania,
qui nunc Lauduno episcopatur, und diese 1ifit sich frithestens auf das Jahr
1158 bezichen.

Man wird also davon absehen miissen, Clarenbaldus wie bisher als ein Beispiel
fiir den .ersten wichtigen Niederschlag der Logica nova des Aristoteles“® zu
werten. Wir sind dagegen berechtigt, mit der Datierung auf ca. 1160, wenn nicht
sogar noch einige Jahre weiter hinabzugehen.

Dieses Datum liefle sich vielleicht noch prizisieren, wenn es gelinee, den
Addressaten des Widmunesschreibens (dilecte mi amice Odo) mit Sicherheit zu
identifizieren. Allein die Hiufigkeit dieses Namens macht ein solches Unterfangen
naturgemif wenig aussichtsreich. Dennoch mochte ich folgenden Erwigungen
stattzeben:

Wenn die Worte ,iucundae recordationis® offenbar nicht eine unmittelbare
zeitliche Nihe zum Tode Bernhards bezeichnen, so ist zu fragen, welchen Sinn sie
denn dann noch haben kénnen. Es lifit sich einwenden, man suche einer blofien
Floskel ohne Grund Bedeutung beizumessen. Dem ist entgegenzuhalten, wieso dann
Clarenbaldus nicht auch mit derselben ,Floskel® seiner beiden Lehrer Huco von
St. Viktor und Thierry von Chartres gedenke, auf deren Autoritit er sich iibrigens
allein achtmal beruft.

Es scheint, daR hier ein bestimmter, wie man vermuten kann: persénlicher
Grund obwaltet. Wir befinden uns vielleicht mit Clarenbaldus in einer Umgebung,
die in irgendwelchem Sinne dem hl. Bernhard iiber den sachlichen Gegensatz zu
Gilbertus Porreta hinaus personlich verbunden war. Dort wire dann auch der
Addressat Odo zu suchen. '

Ein Weiteres tritt hinzu: Clarenbaldus erhofft sich von seinem Freunde Odo
ein unbestechliches und sehr kundiges Urteil, das sich auf profunde philosophische
wie theologische Sachkenntnis stiitzen kann (artium theologiaeque peritia persni-
cacem promittit iudicem)., Man darf also durchaus annehmen, dafl es sich nicht
cerade um eine unbedeutende Personlichkeit handelt, an die sich der Macister
Clarenbaldus wendet; jedenfalls wohl ein belesener, gelehrter Theolog, vielleicht
selbst Magister.

Dies vorausgesetzt, sche ich mich namentlich an zwei Personen gewiesen: Odo
von Deuil und Odo von Ourscamp.2®

Odo: von Deuil (Diola) war, wie die Histoire litteraire®’ berichtet, urspriinelich
Kanzler Ludwies VII. Nach Riickkehr von dessen Kreuzzug wurde er 1150
Abt von St. Corneille zu Compiégne, einer Griindung des Klosters St. Denvs,
und schon im folgenden Jahre in Nachfolge Sugers Abt von St. Denys selbst.
Er starb gegen 1162. Eine Lehrtitigkeit hat er nicht ausgeiibt. Philosophische
oder theologische Werke kennen wir von ihm ebenfalls nicht. Doch scheint es,
daR er sich in seinem Alter bedeutender Wertschitzung seitens der Gelehrten
erfreute. So widmete ihm z. B. Johannes Sarazenus seine auf Anregung des Jo-

24 E Marténe-U.Durand, Thesaurus novus anecdotorum tom. III (Paris 1717)
S 1710:

25 Jansen S. 70.

2 Fs soll hier keine ausfithrliche Biosraphie gegeben, sondern nur auf die fiir
unseren Zusammenhang wichtigen Fakten hingewiesen werden.

27 Histoire litteraire de la France XII 614 ff.
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hannes von Salisbury gefertizte Ubersetzung der Werke des Areopagiten.?® Vor
allem aber war er fiir Bernhard von Clairvaux kein Unbekannter; wir kennen
aus der Zeit um 1150/51 drei Briefe Bernhards an die Kurie,®® in welchen er Odo
von Diola gegen lible Nachrede in Schutz nimmt. Wenn man daher auch zugeben
muf}, dafl ,iucundae recordationis® hierdurch einen gewissen Sinn erhilt, so fehlen
doch weitere Anhaltspunkte.

Nicht sehr viel anders steht es mit Odo von Ourscamp.® Er stammt aus
Soissons, gehdrte schon in der Frithzeit des Ordens den Zisterziensern an und
zihlte sehr bald zu denen, um deren Urteil man in wissenschaftlichen Fragen gerne
einkam. So wandte sich 1147 Eugen IIL, der in Begleitung Bernhards durch
Frankreich reiste, an ihn. Nach 1160 finden wir ihn als Kanonikus und Magister
in Paris. Um ihn, der einst Abaelard horte, zu seinen Lehrern namentlich den
Lombarden zihlte, sammelt sich rasch eine Schule, von der bedeutsame Quistionen-
sammlungen ihren Ausgang nehmen? Dann zieht er sich plotzlich ins Kloster
Ourscamp, eine Griindung von Clairvaux, zuriick. Von 1167 bis 1170 ist er dort
Abt., 1170 macht ihn Alexander III., der ihm schon zuvor wohlwollende Be-
achtung geschenkt hatte, zum Bischof von Tusculum. Bereits im folgenden Jahre
stirbt Odo.

Die Frage ist, was dazu berechtigen konnte, in ihm den Addressaten und
Freund des Clarenbaldus zu sehen. Dafiir gibt es wohl einige Griinde:

1) Odo von Ourscamp war in der Tat — wie seine Quaestionen zeigen — in
Dialektik und Theologie gleichermafien sehr bewandert. Seine Gelehrsamkeit und
sein Urteil genossen grofler Achtung.

; 2) Er diirfte — zumal als Ordensgenosse — Bernhard nicht ferngestanden
aben.

3) Thm war auch das Trinititsproblem, wie es sich in der Auseinandersetzung
um Gilbertus Porreta gestellt hatte, nicht fremd, wie ein Brief Hildegards von
Bingen an ihn beweist,® und in seinen Quaestionen sehen wir ihn ganz im anti-
gilbertinischen Sinne Stellung nehmen.38

4) Wir wissen aus der letzten Zeit Odos in OQurscamp von einer Korrespondenz
zwischen ithm und Thomas von Canterbury, und Pitra3* hilt es fiir mdglich, dafl
der Bischof von Tusculum nicht unbeteiligt war bei der alsbaldigen Einleitung des
Prozesses der Kanonisation des Heiligen. Wenn nun andererseits jener Archidiakon
Clarenbaldus, der nach 1170 in einem Kloster bei Bapaume Reliquien des Thomas
Becker barg, tatsichlich — wie Jansen3 annimmt — mit unserem Magister Cla-
renbaldus identisch ist, so m8chte man in der gemeinsamen Verehrung fiir Thomas
von Canterbury, die vielleicht auf eine gemeinsame personliche Bekanntschaft
zuriickgeht, gerne ein Moment erblicken, das es ermdglicht, Odo von Ourscamp
und Clarenbaldus in freundschaftliche Verbindung zu bringen. Zwingend lift sich
freilich auch hier nichts erweisen.

Eine dritte und vierte Méglichkeit seien beiwege vermerkt: Wir kennen einen
Brief des Johannes von Salisbury an einen Magister Odo;3® er gehdrt nach Migne
8 cf. z. B. Catalogi librorum manuscriptorum Angliae et Hiberniae, ed. Edw.
Bernard, tom. I, no. 3614.

29 ep. 285. 286. 287. ‘
30 cf, J. B. Pitra, Analecta novissima Spicilegii Solesmensis. Altera continuatio II.

Tusculana (Paris 1888) S. IX ff.

cf. auch Hauréau in Journal des Savants 1888 p. 357—366.

3 cf. A, M. Landgraf, Einfihrung in die Geschichte der theologischen Literatur

der Frithscholastik (Regensburg 1948) S. 116.

82 ot O S, 107.£,

BiPitra S= 21 F

345820 Xl
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% ep. 285 (Migne, P. L. 199, 519 C)
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in das Jahr 1168. Mit Worten warmer Bewunderung fiir den Empfinger be-
dauert es Johannes, schon seit lingerem nicht mehr zu dessen Fiiflen sitzen zu
konnen, und bittec ihn um Verifizierung einer angeblichen Schriftstelle.

Wer dieser Magister Odo war, konnen wir nicht einmal vermuten, Aus seiner
Bezichung zu Johannes von Salisbury mag man allenfalls schlieflen, dafl er dem
Umkreis der Schule von Chartres irgendwie zugehort habe.

Ob er dariiber hinaus vielleicht identisch ist mit jenem Odo, der 1164—1168
zu Paris Kanzler war, und den man unter die frithesten Glossatoren des Lom-
barden zdhlt® — dazu lift sich ebenso wenig etwas sagen wie zu der Moglich-
keit, der Kanzler Odo kénnte der von Clarenbaldus Gemeinte sein.

Bleibt zum Schlufl noch eine Frage: Wann mag sich jene Episode, von der
Clarenbaldus zu Eingang des Prologs berichtet, zugetragen haben? D. h. wann
diirfen wir etwa annchmen, dafl Clarenbaldus nach Laon gekommen ist?

Clarenbaldus spricht von einer ,postulatio multorum claustralium . . . conque-
rentium de difficultate glosarum episcopi Pictavensis®. Da uns indessen Claren-
baldus an anderer Stelle® mitteilt, der Kommentar des Gilbertus Porreta, von
dem hier die Rede ist, sei nach dem Konzil zu Reims (1148) sowohl schulischer
wie klosterlicher Lektiire entzogen worden (tam scolarium lectionibus quam
claustralium ademptus est), sind wir auf jeden Fall berechtigt, bis vor diesen Zeit-
punkt hinaufzugehen, vielleicht sogar einige Jahre. Als Abt des Klosters St. Vin-
centius zu Laon finden wir dann entweder Anselm (1129—1146), den nachmaligen
(1146—49) Bischof von Tournay, oder schon Balduinus de Retest (1146—1153)
Die Berufung des Clarenbaldus nach Laon mag zwischen Anfang und Mitte des
Jahrzehnts nach 1140 fallen; nicht ausgeschlossen ist, daf} sie noch auf Empfehlung
Hugos von St. Viktor stattfand, den mit Walter von Mortagne eine offensichtlich
sehr herzliche Freundschaft verband.3®

Abschliefend teile ich nun noch einige wesentliche Lesarten und Erginzungen
aus O mit:40

Jansen S. 26*, 8) solute : solere
15) philosophi : philosophiam
29%, 21) caelestis : —spherae
22) naturam : materiam
35%, 2) mundus : -‘aeternus
36%, 31) sibi : traditis
37%, 9) wivificata : inusitata
38*% 11) bomini : “+nodum
26) temptarent : temperarent
41*%, 35) praedictae : personae dictae
44%*, 2) praedicetur : -+Possemus autem contradicentibus rationibus
48%, 2) dictum : dictu
50%, 30) substantiam : subiectum
32) substantia : subiectum

9 of J. de Ghellindk, Le mouvement théologique du XIIe siécle. 2. éd. (Bruges

1948) S. 269.

Ferner: Landgraf, S. 45. 99. 134,

3 Jansen, S. 71%, 41f.

3 of. u. a. einen von Ott, S. 353 edierten Brief Hugos an Walter.

40 Jch beschrinke mich auf diejenigen Lesearten, die den Sinn verindern und
nahezu durchweg verbessern. Eine Berlicksichtigung auch der geringsten Ab-
weichungen und Umstellungen ist Aufgabe einer Neuausgabe, der hier nicht
vorgegriffen werden soll. Allgemein ist jedoch zu sagen: Wihrend B und V
deutlich eine gewisse Verwandtschaft aufweisen, nimmt O demgegeniiber eine
Sonderstellung ein. Einige wenige Lesearten hat O mit V gemeinsam. In der
Wiedergabe des Boethiustextes weicht O sehr viel seltener von Peiper ab als BV.
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Jansen S. 55%, 5) aqua : aquae
60*%, 7) were : nomine
62%, 12) materia : natura
63%, 5) eadem : earundem

64, 13) continuatione : +—quasi concatenatis et sese complectentibus cau-
sis amministrantur. Sic enim publica in re dei
causae rerum connexae sunt ut si ad divinam
praenotionem referantur in temporum conti-
nuatione

65%,31) liberatque : laboratque

66%, 39) quoniam : —+homo

68*, 28) diversitatem : —+in eo

32) ratione : —tsubstantiae
34) sit(2) : sicut
70%,5—6) si quoque : sicque
71*%, 6) cum : quo
9) plures : pluries
72%,24) producit : seriatim procedit
73%,12) substantiae : subest

16) univoco : +In guibusdam wero codicibus reperitur sic: Tres
unitates non faciunt pluralitatem numeri in eo,
quod ipse est. Quae littera hoc modo exponi potest,
ut numerns alins dicatur in eo, quod ipse est, id
est numerus rerum. Omnis enim rerum maultitudo
existit tin numero (2)y. Alius vero in eo, quod ipse
profertur et cassus tantum numerus est. Quam lit-
teram cum hac expositione commode sequens littera
suscipit et sine nodo se illi adnectit, quae est: si
advertamus ad res numerabiles ac non ad ipsum
numerum.

75%, 16) Sanctus : +una sunt deitas, et unum nomen de illis tertio repe-
titur, cum dicimus: pater est deus, filins est deus,
spiritus sanctus

17) werb:i : ubi

32) guod : —tsimplex

76%,15) numerum ! verum

81%,20) nec . . . nec : nunc . . . nunc
83*, 1) numerabilis : numeralis unitas
10—13) in sua . . . nullum corpus : om.

40) aliquando : aliquid
84%, 1) immutabile : mutabile
85%, 3) illudgue : +bonum
88*, 9) materia : natura
90*, 4) Deum : tmagnum
91%, 16) est idem : id est
92%, 42) substantiam : subiectum
94%,17) possit : ~sed ita
96*, 3 et 25) substantiam : subiectum
103%,13) ulla : nulla
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Hans-Joachim Schoeps: Gottheit und Menschheit. Die gro-
flen Religionsstifter und ihre Lehren. Stuttgart (Steingriiben) 1950. 197 S.
geb. DM 8.20.

Der Leser dieses Buches wird guttun, von vornherein dreierlei zu beachten.
Erstens: der Verfasser schreibt nicht als Theologe, sondern als Religionsgeschicht-
ler; zweitens: er schreibt nicht als Christ, sondern als Jude; drittens: er bietet in
seinem Buch, das aus Vorlesungen vor Horern aller Fakultiten erwachsen ist,
keinerlei neue Erkenntnisse der Religionswissenschaft oder eigene Forschungs-
ergebnisse®, sondern ,fufit weitgehend auf Untersuchungen Friiherer, soweit sic
der wissenschaftlichen Nachpriifung standhielten, nicht ohne den Stoff, den er
vorfand, auf seine ,von anderen Darstellungen abweichende Art und Weise zu
sehen® (S. 5). Zum ersten ist zu bemerken: Schoeps gibt in seinem Einleitungs-
kapitel die Moglichkeit einer theologischen, d. h. normativen Behandlung Eer
Religionen, also das, was heute innerhalb der evangelischen Theologie als evan-
gelische Religionskunde erscheint, durchaus zu, sicht seine Aufgabe aber mit
Recht darin, Leben und Lehren der groflen Religionsstifter rein historisch und
deskriptiv zu behandeln. Das ist ihm mit einer Sachlichkeit und Vornehmheit
gelungen, fiir die der evangelische Theologe ihm sehr dankbar ist. Dafl auf dizse
Weise auch die ,universale Giiltigkeit des Christentums® zum religionswissen-
schaftlichen Phinomen wird, kann der christlichen Theologie nur ein Anreiz sein,
ihre Problematik immer von neuem zu durchdenken. Zum zweiten: Schoeps ist
Jude. Was er fiir die christlich-theologische Beurteilung ,der beiden anderen
monotheistischen Religionen biblischer Prigung® (S. 14) als unmoglich bezeichnet,
dafl ihnen nimlich ,der gleiche Rang und die gleiche Wahrheitsteilhabe zugebil-
ligt werden miifite* (ebd.) wie dem Christentum, erscheint ihm ,vom Judentum
her mbéglich, das exklusiv nur fiir seine Bekenner ist, grundsitzlich aber im Be-
griff des Noachidismus die Moglichkeit von Heilswegen auflerhalb des eigenen
Religionsbereiches zugibt® (ebd.). Daf auch der Islam die prinzipielle Mdglichkeit
hat, ,Judentum und Christentum als rangebenbiirtig anzuerkennen® (ebd.), geht
entgegen der Versicherung des Verfassers aus seiner Darstellung des Muhammed
nicht eindeutig hervor. Sch. bescheidet sich damit, auch diese Mdglichkeiren nicht
als Wertmafstibe, sondern als Ordnungsprinzipien zu nehmen, die sie in der Tat
fiir die religionswissenschaftliche Arbeit sein konnen. Der christliche Theologe ist
wiederum dem jiidischen Darsteller Mosis, des ,ersten Dieners Gottes* (S. 29), in
seiner ,historischen Einmaligkeit (S 30) nicht minder dankbar wie fiir das Bild
Jesu, das er nicht als Bild des ,Heilandes* zeichnet (S. 43: ,Dies ist die legitime
Sprache des Theologen, der aus dem Glauben spricht und um den Glauben an
Thn handelt®), sondern als Bild des ,Menschensohnes®, dessen »messianisches
Selbst- und Sendungsbewufitsein® er gegeniiber der fritheren liberalen Theologie
mit Recht stark herausstellt (S. 73). Zum dritten: die eigentliche Forschungsarbeit
des Verfassers liegt .auf speziellen historischen Gebieten der biblischen Offen-
barungsreligionen® (S. 5). Dieser Umstand ist nicht nur seiner Darstellung Mosis
und Jesu, sondern auch des Marcion, Mani, Muhammed und Zarathustra zugute
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gekommen. Konventioneller ist die Behandlung des Buddha. Zu flichig ist sein
Urteil: ,Von der Bibel her kann es zu Buddha und seiner Lehre nur ein eindeu-
tiges Nein geben. Judentum, Christentum und Islam kénnen sich zu jeder Stunde
finden, weil sie alle drei an einen Gott glauben, an denselben Gott, der Himmel
und Erde geschaffen hat (S. 169). Der Satz: ,Der Konfuzianismus ist letzten
Endes gar keine Religion, sondern eine Ethik, und zwar eine rationalistische In-
tellektuellen-Ethik“ (S. 187), ist dem Europder zwar vertraut und sehr geldufig,
bedarf aber dringend der Uberpriifung. Mir seinem Bemiihen, die innersten Krafte
zuginglich zu machen, die das Werk der groflen Religionsstifter pragten, und
mit seiner lebendigen, iibersichtlich geordneten Darstellung vermag das Buch ins-
besondere den Religionslehrern an hoheren Schulen hilfreich zu sein.

Tiibingen G. Rosenkranz

Hans von Soden: Urchristentum und Geschichte Gesammelte
Aufsitze und Vortrige, hrsg. von Hans von Campenhausen. Band I: Grund-
sitzliches und Neutestamentliches, mit einem Vorwort von Rudolf Bultmann.
Tiibingen (Mohr) 1951. IX, 278 S. 1 Bild. DM 18.—, geb. DM 21.—.

»Die Verdffentlichung von Predigten und Aufsitzen Hans v. Sodens hat
einen doppelten Sinn. Sie soll einmal das, was er zu sagen hatte, wieder und
weiter erklingen lassen . . .“ und soll ,,das Bild seines Wesens vermitteln oder
festhalten, wie es hinter seinen Worten steht und aus ihnen hervorleuchtet.”
So umschreibt R. Bultmann die Absicht, die mit der Herausgabe der Aufsitze
und Vortrdge H. von Sodens verbunden ist in einem Vorwort, das zugleich
ein kurzes Lebensbild und eine glinzende Charakteristik des unvergessenen grofien
Marburger Theologen bietet. Nachdem 1947 (im Kaiser-Verlag) zwolf Predigten
aus dem Nachlafl von Sodens herausgegeben waren, liegt jetzt der erste Band der
Aufsitze vor, besorgt von Hans von Campenhausen, in dem Grundsitzliches
und Neutestamentliches vereinigt worden sind.

Mit der Rektoratsrede von 1927: ,,Was ist Wahrheit?* wird der Band er-
offnet — man wiifite nicht, wie es besser geschehen konnte. Es folgt der Beitrag
zu der Gemeinschaftsvorlesung iiber die Krisis der Gegenwart, 1931: ,Krisis
der Kirche®, und die 1932 in Helsingfors gehaltene Gastvorlesung: ,,Christentum
und Kultur®. Die folgende Rede zur Grundsteinlegung des kunstwissenschaftlichen
Instituts der Universitit Marburg 1926: ,Vom Wesen christlicher Kunst® scheint
mir ein ganz besonders wichtiger Beitrag zu sein, nach dessen Lektiire man sich
fragt, warum eigentlich die Disziplin der christlichen Archiologie und Kunst-
geschichte bei den theologischen Fakultiten ein so kiimmerliches Dasein fiihrt.
H. von Soden hat jedenfalls zu den grundsitzlichen Fragen dieses Gebietes noch
heute viel zu sagen und wufite aus seinem reichen Wissen viele Anregungen zu
geben, denen leider kaum nachgegangen ist. ,Religion und Medizin in der gei-
stigen und sozialen Krisis der Gegenwart®, ein 1923 auf einer Arztefreizeit ge-
haltener Vortrag, behandelt das Problem des Verhiltnisses von Theologie und
Medizin und gibt eine scharfe Analyse der geistigen und religidsen Situation der
Zeit, die man — leider — heute noch als vollig zeitgemifl ansehen muff. Auch
die Hinweise auf den Weg, auf dem das Verhiltnis von Arzt und Seelsorger
befriedigend zu gestalten ist, verdienen noch heute Beachtung.

Die folgenden Beitrige: ,,Hat Ludendorff recht?“, , Jesus der Galilier und
das Judentum®, ,Die synoptische Frage und der geschichtliche Jesus“, ,,Ein er-
dichtetes Markusevangelium® sind Auseinandersetzungen mit Ludendorff, Grund-
mann und Winkel, die die Klarheit und Unbestechlichkeit des Urteils des Ver-
fassers ebenso erweisen wie die weitgreifende Gelehrsamkeit. Dabei muff wieder
gesagt werden, dafl diese zunichst doch zeitbedingten Polemiken keineswegs iiber-
holt sind. Ich will nicht darauf eingehen, wie hier und da der von Soden be-
kimpfte Ungeist und seine Vertreter sich wieder ans Licht wagen (es gibt ja
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heute z. B. wieder Ludendorffianer!), sondern mufi nur mit Nachdruck darauf
hinweisen, daf man an diesen Beitrigen lernen kann, wie man wissenschaftlich
arbeitet und argumentiert. Dazu kommt, daff in der Auseinandersetzung mit
Grundmann und Winkel die bei uns oft so stiefmiitterlich behandelte und weit-
gehend verachtete Kleinarbeit der neutestamentlichen Textkritik in ihrer Bedeu-
tung fir das Verstindnis der Geschichte des Urchristentums hervortrite, und
daf von Soden beispielhaft klar macht, wie man auch auf diesem Gebiet zu
Hause sein soll — um der Theologie und um der Kirche willen.

Den Schlufl des Bandes bildet der Aufsatz ,,Sakrament und Ethik bei Paulus®
(zu I. Kor, 8—10), jene Studie, die bis heute fiir die Exegese des ersten Ko-
rintherbriefes unentbehrlich ist, und die man immer wieder mit grofitem Nutzen
heranzichen wird, um durch sie in einen wichtigen Abschnitt des NT und der
Geschichte des Urchristentums eingefithrt zu werden.

So wird tatsichlich in diesem Band noch einmal die Gestalt von Sodens le-
bendig und redet zu uns und fiihrt uns weiter, wie von Soden es einst zu seinen
Lebzeiten getan hat. Seine kritischen Bemerkungen zum kulturellen und kirch-
lichen Leben haben nichts an Aktualitic eingebifie (vgl. etwa S. 54 £.1) und sein
Ruf zur Wahrheit, zum geschichtlichen Denken, zum Recht und zur Ehrfurche
ebensowenig. »Er war Theologe, und zwar ein Theologe, in dem sich der Ge-
horsam gegen die Forderung freier und riicksichtslos ehrlicher Wissenschaft mit
der Liebe und Sorge fiir die Kirche, ihre Verkiindigung und ihre Ordnung, zu
einer festen Einheit verband® (Bultmann S. VIII). Man kann die Lekeiire dieses
Bandes allen Kirchenhistorikern nur wérmstens empfehlen. Der zweite Band,
dessen Erscheinen hoffentlich nicht zu lange auf sich warten Lifit, soll die eigent-
lich kirchengeschichtlichen Arbeiten und einige kirchenrechtliche und kirchen-
politische Beitrige enthalten.

Géttingen W. Schneemelcher.

Wort und Dienst. Jahrbuch der Theologischen Schule Bethel als Festschrift
fiir D. Dr. Herbert Girgensohn hrsg. von Johannes Fichtner. Neue
Folge 3. Band 1952. Bethel (Verlagshandlung der Anstalt Bethel) 1952. 195 St
1 Bild, geb. DM 7.75.

Die Theologische Schule in Bethel legt auch fiir das Jahr 1952 wieder ein
Jahrbuch vor, das in seinem Abhandlungsteil H. Girgensohn zum 65. Geburtstag
gewidmet ist. Aus diesem Teil der ,,Wissenschaftlichen Beitrige® (dem ein 2.
berichtender Teil ,,Aus Leben und Arbeit der Theol. Schule® folgt) seien zwei
Arbeiten genannt, die in unser Fachgebiet gehoren:

A. Adam behandelt ,Das Sintflutgebert in der Taufliturgie® (S. 9—23).
Ausgehend von dem Gebet im Taufbiichlein Luthers von 1523, das sich in vielen
reformatorischen Agenden wiederfindet, versucht A. die Vorstufen und die Her-
kunft dieser typologischen Gebetsformel zu erheben. Er macht einleuchtend, dafl
die typologischen Stiicke des Sintflutgebetes simtlich in der scholastischen Theo-
logie nachzuweisen sind und dafl Luther das Gebet aus einer lateinischen Agende,
die eine verkiirzte Taufliturgie drtlicher Sonderform enthielt, iibersetzt hat. ,Das
typologische Schema, das fiir die Taufe den Hinweis auf Schopfung, Sintflut,
Rotes Meer und Jordantaufe vorsah, kann bis in die Anfangszeiten der christ-
lichen Kirche zuriickverfolgt werden® (S. 18). A. versucht, das an Cyrill von
Jerusalem, Justin und 1 Petr. 3 nachzuweisen, um dann schlieflich durch einen
Vergleich mit den Gebeten des jiidischen Neujahrsfestes die Moglichkeit aufzu-
weisen, daf bereits in der Urgemeinde der ,,Charakter des Herbstfestes, der
in der Bundes- und Welterneuerung zu sehen ist, auf das Passa-Fest iibertragen
worden®, und daf daraus ,als neues und eigenartiges Fest die christliche Oster-
feier entstanden® ist (S. 22). Die Taufe ist ganz bewuflt auf den Tag gelegt wor-
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den, ,der den Ubergang aus dem Tod der vergehenden Welt in das Leben des
Reiches Gottes bezeichnete: auf den Grofien Sabbat zwischen Karfreitag und
Ostern® (S. 23). Ich habe absichtlich so ausfithrlich iiber diesen Aufsatz hier be-
richtet, weil ich meine, dafl er genaueste Beachtung verdient. Der gelehrte Verf.
zeigt hier Zusammenhinge auf, denen nachzugehen sich verlohnt. Allerdings
wiirde ich beim letzten Teil einige Fragezeichen machen, kann aber in eine Aus-
einandersetzung hier leider nicht eintreten. Nur sollte die Warnung W. Bauers
(D. Wortgottesdienst d. #ltesten Christen, 1930, S. 5) vor einer Uberschitzung
des Einflusses der Synagoge auf den christlichen Gottesdienst in der Friihzeit
auch hier wiederholt werden. Es ist ,sicher erwiesen, dafl die Synagoge noch
frithestens im 3. Jahrhundert Einfliisse auf den christlichen Gottesdienst gewinnt,
die sie anfangs nicht gehabt hat“ (ebda).

Der Aufsatz von W. Brandt (S. 24—37) befaflt sich mit , Wicherns Ringen
mit den sozialen Problemen seiner Zeit* und untersucht in iiberzeugender Weise
die einzelnen Entwicklungsstufen der Einstellung Wicherns zu dem Problem der
christlichen und sozialen Wiedergeburt von Staat und Kirche. Die Schlufifrage:
»Warum haben diese Gedanken schlieflich doch nicht das Proletariat erreicht?®
beantwortet Brandt vor allem mit dem Hinweis auf die Abhingigkeit von den
politischen Idealen Friedrich Wilhelms IV. Die Neutralitit war nicht radikal
genug und die konkreten Vorschlige blieben in Halbheiten stedten. Auch Brandts
Ausfihrungen, die ja sehr stark in Gegenwartsfragen hineinfithren (gerade da
wird man vielleicht andere Antworten geben miissen), die aber doch der Gestalt
Wicherns und der Inneren Mission im vorigen Jahrhundert gerecht werden, ver-
dienen Beachtung.

Ob das Gutachten des Dozentenkollegiums der Theologischen Schule zur ,,Ent-
mythologisierung®, mit dem der wissenschaftliche Teil des Jahrbuches schliefit
und das auch gesondert erschienen ist (24 S., DM —.80), die Debatte um das
hermeneutische Problem, das ja auch uns Historiker heute bewegen mufl, weiter-
fihre, scheint mir sehr fraglich.

Gottingen W. Schneemelcher

Mgr. P. Glorieux: Pour revaloriser Migne. Tables rectificatives
(= Meélanges de Science Religicuse, IX, 1952, Cahier Supplémentaire). Lille
(Facultés Catholiques) 1952. 82 S. Brosch. fr. 300.—.

Die Patrologie des geschiftstiichtigen Abbé Migne erfreut sich keines sehr guten
Rufes, aber sie muff immer wieder benutzt werden. Zu viele Texte sind nur dort
abgedruckt, andere wieder sind zwar an anderen Stellen besser veroffentlicht, aber
aus mancherlei Griinden nicht erreichbar. Jeder, der mit dem Sammelwerk des
Abbé Migne schon einmal zu tun gehabt hat, weif}, daf} viele Texte darin unter
falschem Autorennamen abgedruckt sind. Weiter ist bekannt, dafl seit dem Er-
scheinen der beiden Reihen der Patrologia manche der dort als Spuria oder Dubia
bezeichneten Schriften inzwischen dem richtigen Verfasser zugeteilt werden konn-
ten, All diese Fragen mufl man bei der Benutzung des Migne von Fall zu Fall
nachpriifen und wird dabei zu den ausgezeichneten Patrologien von Altaner oder
Quasten, zu den Literaturgeschichten von Bardenhewer, Schmidt-Stihlin und
Schanz-Kriiger, und schliefilich fiir die lateinischen Viter zu dem vorziiglichen
Clavis Patrum von Dom E. Dekkers (vgl. ZKG 64, 1952/53, 339—342) greifen.

Mgr. Glorieux hat nun den Gedanken gehabt, durch ein kleines Bandchen die
Patrologia latina von Migne zu ergidnzen. Seine Tables rectificatives haben die
Absicht, ,de tenir compte des progrés réalisés par la critique littéraire et de
conserver ainsi 4 la Patrologie toute sa valeur de travail® (S. 3). G. will also
die 235 Indices, die Migne seiner Patrologia latina in Band 218—221 beigegeben
hat, durch einen 236. erginzen, in dem nun zunichst in der Reihenfolge der
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Mignebinde angegeben wird, welche Anderungen bei den dort abgedruckten
Schriften beziiglich der Verfasserfrage, der Abfassungszeit u. a. etwa notwendig
sind. Man kann nun also fiir jede Schrift, die man in der Patr. Lat. aufschligt,
in dem Heft von Glorieux nachsehen, ob das betr. Werk einem anderen Autor
zuzuweisen ist als dem, unter dessen Namen es bei Migne steht. Dabei verweist
Gl. auf Nachschlagewerke oder einzelne Publikationen, in denen der Nachweis
oder die Vermutung der Verfasserschaft zu finden ist. Fiir die Binde 1—111 der
Patr. Lat. ist es vor allem der Clavis von Delkers, auf den als Autoritit ver-
wiesen wird. Mit Recht, denn es ist fiir die lateinischen Kirchenviter wohl kaum
ein besseres und zuverlissigeres Hilfsmittel zu finden. Aber warum hat der Verf.
nicht durchgingig den Clavis benutzt (soweit die Schriften, die zur Debatte stehen,
darin verzeichnet sind)? Und warum hat er die veraltete Patrologie von Barden-
hewer (19101) benutzt und nicht die von Altaner oder Quasten? Die Zitate nach
Bardenhewer miifiten auch genauer sein! Gewisse Mangel sind hier sehr peinlich
spiirbar. In der Table des Auteurs werden die in dem ersten Verzeichnis genann-
ten Autoren alphabetisch aufgefiihrt. Soweit Werke von genannten Autoren bereits
im Migne abgedrudkt sind, ist die Fundstelle mit vermerkt.

Man wird sicher im Einzelnen manche Fragezeichen machen kénnen. Sind es
doch oft die in der Uberlieferung unter mehreren Namen laufenden Schriften, die
hier behandelt werden. Man wird weiter die genannten Mingel nicht gering ein-
schitzen. Aber trotzdem kann auch dieses Heft niitzlich und forderlich sein, vor
allem, wenn in einer neuen Auflage die Fehler verbessert sind.

Géttingen W. Schneemelcher

Leo Santifaller: ,Austria Sacra® Geschichte und Plan des Unter-
nehmens. (Forschungen und Vorarbeiten zur ,Austria Sacra®, 1. Band) Wien
(Dom-Verlag) 1951. 152 S. Sch. 48,—.

Der durch seine vielen und grundlegenden Forschungen zur Geschichte mittel-
alterlicher kirchlicher Institutionen und zur Urkundenlehre schon lingst bekannte
Wiener Historiker und Generaldirektor des Wiener Staatsarchivs entwickelt das
grofie wissenschaftliche Projekt einer ,Austria Sacra®, Zur Begriindung dient das
den weitaus grofiten Teil des Buches umfassende 1. Kapitel: »Vorliufer und Ge-
schichte des Unternehmens®, das meisterliche Vertrautheit mit der Geschichte der
Quellenerforschung verrdt und geradezu eine Historiographie zur Kirchengeschichte
unter topographischen Gesichtspunkten darstellt; zugleich eine ,bibliografia
ragionata®, die das Buch auch fiir quellenkundliche Ubungen seht empfichlt. Von
den frithesten Namenslisten (catalogus, chronica, gesta, historica, nomina, series)
als Grundlage spiterer geschichtlicher Arbeiten an haben wir eine gedringte Uber-
sicht uiber die mittelalterlichen, noch nicht eigentlich wissenschaftlichen Bemiihungen.
Gut herausgestellt ist der rechtliche Charakter der Urkunden, die Entstehung der
Urkundenkritik aus forensischen Griinden mit Recht betont und der schriftliche
Nicderschlag im Geschiftsgang der kirchlichen Verwaltungen, insbesondere das
Provinciale Romanum in ihrer wahren Bedeutung gewiirdige. Vier Typen topo-
graphisch angeordneter kirchengeschichtlicher Werke lassen sich unterscheiden:
universal gerichtete im Sinne des ,Orbis christianus®, solche die eine Kirchenpro-
vinz oder einzelne Staaten und Linder umfassen, Ordens- und Klostergeschichten,
Dibzesanbeschreibungen. Ausfiihrlicher sind besprochen u. a. die Gallia christiana,
Ttalia Sacra, Monasticon Anglicum. Einen Einschnite bedeuten die Bollandisten und
Mauriner, nach deren Methode im 17. und 18. Jahrhundert vorwiegend Hansiz,
Schannat, die St. Blasianische Germania Sacra und Garampi arbeiten. Eigene For-
schungen sind verwertet in dem Abschnitt .Dibdzesanbeschreibungen®, der vor-
wiegend die sterreichischen Versuche und Ergebnisse in der 2. Hilfte des 18. und
in der 1. Halfte des 19. Jahrhunderts behandelt. Dazu ist im Anhang ein #Schrift-
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wechsel iiber die Bearbeitung einer kirchlichen Topographie, Geschichte und
Statistik der Dibzesen Salzburg, Brixen und Trient* aus dem Innsbrucker Archiv
gegeben.

Das 19. Jahrhundert kénnte man als den Weg von den Programmen zu den
Quellen bezeichnen. Hier ist es vor allem das Lebenswerk von P. Kehr in seinen
Regesta Pontificum Romanorum, niherhin in der Germania Pontificia (fiir Deutsch-
land und Osterreich) und die Germania Sacra. Deutlich erweist sich die Germania
Pontificia als eine Vorarbeit und ein besonderer Ausschnitt aus der Germania
Sacra. Auch vom Repertorium Germanicum ist richtig gesagt, dafl ohne die Auf-
schlieflung der riesigen Materialien des Vatikanischen Archivs eine Germania Sacra
fiir das spitere Mittelalter und die Neuzeit kaum durchfiihrbar erscheint.

Nach dem umfassenden geschichtlichen Riickblick entwidselt das 2. Kapitel den
Plan der neuen ,Austria Sacra“. Die topographischen Bedenken, die sich hier
sofort melden, sind auch vom Verf. gesehen und nicht einfach umgangen worden.
Gut gewihlt ist die zeitliche Begrenzung nach oben etwa um 1800, da dann meist
neue kirchliche Zirkumskriptionen anheben. Dagegen macht die rdumliche Begren-
zung erhebliche Schwierigkeiten, weil auf diesem geschichtlichen Gebiete Deutsch-
land und Osterreich nicht voneinander zu trennen sind, und z. B. Osterreich
fast das ganze Mittelalter hindurch zum grofien Teil zur Didzese Passau gehorte.
Es wird aber daran festgehalten, dafl die topographisch-historisch-statistische Be-
schreibung der dscerreichischen Kirche nach kirchlich-topographischen Gesichtspunk-
ten zu erfolgen hat; von der Entsichung der Quellen her geht es anders auch
schwerlich. Demnach sind drei Gruppen vorgesehen: Salzburg, Passau und Brixen.
Da der Stand der Vorarbeiten fiir diese osterreichischen Bistiimer relativ giinstig
ist, laft sich das heimatliche archivalische Material wohl ziemlich rasch bewiltigen.
Anders liegt der Fall dagegen mit den schwer erfafibaren, ungeheuren Bestinden
des Vatikanischen Archivs; da kann man nicht skeptisch genug sein ohne das
Repertorium Germanicum oder das von mir wiederholt vorgeschlagene Reperto-
rium universale. Aus den Erfahrungen vieler Vorginger lernend betont S. sehr
nachdriicklich die organisatorische Seite, von der denn auch alles abhingt; ich
meine damit nicht nur die Finanzierung sondern vor allem die hauptamtlichen
Mitarbeiter, Die hier so gliicklich beschriebene Vorgeschichte solcher topographisch
ausgerichteter historischer Forschungen konnte eigentlich vor neuen Plinen nur
abschrecken, denn keine der vielen neueren Unternehmungen ist zu einem Abschluff
gelangt. Um so mehr ist der Mut zu einer neuen ,Austria Sacra® zu bewundern.

Tiibingen K. A. Fink

Jahresberichte fiir Deutsche Geschichte, hrsg. im Auftrage der
deutschen Akademie der Wissenschaften zu Berlin von Albert Brack-
mann T und Fritz Hartung, Neue Folge, 1. Jahrg. 1949, Berlin (Aka-
demie-Verlag) 1952. 80 S. geh. DM 7.—.

Auch der Kirchenhistoriker wird das Wiedererscheinen dieses wichtigen und
bewihrten Hilfsmittels begriifen. Verantwortlich dafiir zeichnen die alten Her-
ausgeber, so dafl sich ein Wort iiber den Rang und die Giite der wieder auf-
genommenen Arbeit, deren wissenschaftliche Leitung Dr. K. Kettig (Berlin) ge-
habt hat, eriibrigt. Albert Brackmann konnte das Erscheinen dieses ersten Fort-
serzungsbandes nach 1945 nicht mehr erleben; der Mitherausgeber Fritz Hartung
hat dem Begriinder der Jahresberichte ein Wort des Gedichtnisses geschrieben.
Nach dem Eingehen der Jahresberichte der Geschichtswissenschaft und wegen der
Ungunst der Verhilcnisse, unter denen eine neue Reihe Jahresberichte der deut-
schen Geschichte nach dem ersten Weltkriege stand, hatte Brackmann die Gesell-
schaft , Jahresberichte fiir deutsche Geschichte® mit Hilfe von Reichs- und Staats-
beh6rden ins Leben gerufen, die 1927 dann den ersten Bericht (fiir 1925) vorlegen



Allgemeines 145

konnte. Der letzte Band war 1942 fiir die Berichtsjahre 1939/40 erschienen, aller-
dings ohne die Forschungsberichte, deren Satz dem Bombenangriff auf Leipzig
zum Opfer gefallen war. Die Liicke zwischen 1940 und 1949 wird man gewils
bedauern, doch gerade im Hinblidk auf die Gewissenhaftigkeit, die ein solches
Werk erfordert, wird man es begriilen, dafl die Herausgeber entschlossen mit
cinem Bericht iiber das Jahr 1949 eingesetzt und sich nicht mit dem Nachholen
einer Arbeit aufgehalten haben, die sich in Kiirze doch nicht meistern ldfit.

In dem vorliegenden ersten Band der neuen Folge konnten auch noch keine
Forschungsberichte gegeben werden, doch ist ihre Aufnahme fiir die Zukunft
geplant. Als Ersatz sind Stichworte unter den einzelnen Titeln vermerke. Eine
Anderung in der Anordnung haben die Jahresberichte insofern erfahren, als die
Sondergebicte, die nach 1933 eingereiht worden waren, ausgeschieden wurden:
Raumgeschichte, Bevolkerungsgeschichte, Siedlungsgeschichte, Rassenkunde, Sippen-
kunde, historische Volkskunde und deutsche Wehr- und Heeresgeschichte. Neu
bezw. wieder aufgenommen wurden Parteiwesen (sollte dafiir nicht der Ausdruck
Parteiengeschichte oder einfach Parteien verwandt werden?) und Arbeiterbe-
wegung und Sozialismus. Fiir die Kirchengeschichte ist es von mehr als technischer
Bedeutung, daff der Bericht iiber die Judenfrage in Deutschland aus dem Bereich
der Rassenforschung der Kirchengeschichte zugewiesen ist und neben der katho-
lischen und evangelischen Kirchengeschichte als selbstindige Disziplin genannt
wird. Die Einteilung der Kirchengeschichte ist zum Guten und zum Schlechten
gedndert worden: neben den Abschnitten Mittelalter und Neuzeit hitte iiber Ge-
samtdarstellungen und Allgemeines gesondert berichtet werden sollen; die friihere
Gesamtiiberschrift fiir das Mittelalter: mittelalterliche Kircheén-, Ordens- und
Klostergeschichte ist mit Recht zu einem Spezialtitel geworden.

Fiir die nichsten Jahresberichte seien noch einige Geringfiigigkeiten angemerket.
Die Nummern 764 und 870 bedeuten eine Inkonsequenz, da im iibrigen die lan-
deskirchengeschichtlichen Reihen nur im Zeitschriftenverzeichnis erscheinen. Der
Ausdruck Landschaften ist mifiverstindlich, ist er doch mehr ein geographischer
als ein historischer Begriff. Besonders deutlich wird das durch einen Titel im Ka-
pitel iiber Wirtschafts- und Sozialgeschichte: Landschaften, Territorien und Ein-
zelstaaten. Weil hier der zur Frage stehende Begriff seinen priziseren Inhalt be-
kommt, setzt er zwei andere (Territorium und Staat) aus sich heraus. Das aber
sollte zu der Konsequenz fiihren, dafl in den eigentlich historischen Abschnitten
eben nicht Landschafr, sondern Territorium, Land und Staat anzuwenden sind,
was lkein Bekenntnis zum Foderalismus in sich zu schlieflen braucht. Ein Ver-
gleich bei der Anwendung kann das deutlich machen: Territorialgeschichtsforschung,
Landesgeschichtsforschung, aber Landschaftsgeschichtsforschung (1).

An dieser Stelle sei schliefilich noch der Benutzer gedacht, die den ersten Band
der deutschen Jahresberichte nicht ohne das schmerzliche Empfinden durchblittern
werden, dafi die Vernichtung ihrer Arbeit nun auch hier ihre Dokumentation
gefunden hat: an Stelle der zahlreichen fritheren Publikationsreihen zur ostdeut-
schen Landesgeschichte und Landeskirchengeschichte ist nur noch eine einzige ge-
nannt: das Archiv fiir schlesische Kirchengeschichte (der Forschungsbericht iiber
Ostdeutschland in den Bldttern fiir Landesgeschichte 89. Jahrg. 1952, S. 264
zeigt, dafl zwar einige weitere Heimatzeitschriften seither erschienen sind, sich
die Gesamtlage aber nicht wesentlich gedndert hat); so mancher andere Titel mag
an verlorene Arbeiten oder durch Zwang der Verhiltnisse aufgegebene Pline
erinnern. Trotzdem lafit die erste Nummer der Forschungsberichte nach dem
Kriege vor allem die Gewiflheit entstehen, dafl die deutsche Geschichtsforschung,
die von allen wissenschaftlichen Fachgebieten wohl am meisten politischen N&-
tigungen ausgesetzt gewesen ist, ihre Freiheit und damit ihren Rang wiederge-
wonnen hat.

Géttingen H. W. Krumwiede.

Ztschr, f. K.-G. LXV. 10
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Martin Dibelius: Die Reden der Apostelgeschichte und
die antike Geschichtsschreibung (= Sitzungsberichte der Hei-
delberger Akademie der Wissenschaften, Phil.-hist. Klasse, Jahrg. 1949, 1. Abh.)
Heidelberg (Winter) 1949. 59 S. brosch. DM 4,20 (zitiert als I).

Martin Dibelius: Aufsdtze zur Apostelgeschichte. Hrsg. von

H. Greeven. Gottingen (Vandenhoeck und Ruprecht) 1951. 192 S. geb.
DM 12,80 (zitiert als II).

Martin Dibelius: Botschaft und Geschichte. Gesammelte Auf-
sitze. 1. Band: Zur Evangelienforschung. In Verbindung mit Heinz Kraft
hrsg. von Ginther Bornkamm. Tiibingen (Mohr) 1953. VIII, 380 S.
brosch. DM 22.—, Lw. DM 25.60 (zitiert als III).

Jeder Kirchenhistoriker wird immer wieder bemiiht sein miissen, ein Bild von
der Geschichte des Urchristentums zu gewinnen, da ja diese Geschichte der ge-
gebene Ausgangspunkt fiir seine weitere Arbeit ist. Er wird also auch nicht umhin
kénnen, sich auf dem Gebiet des Neuen Testamentes griindlich umzusehen, und
nicht nur versuchen, die Gestalt des Paulus zu erfassen, was noch verhiltnismiflig
einfach ist, sondern auch iiber die Gemeinden der ersten Zeit etwas auszusagen,
was schon erheblich schwieriger ist. Denn dariiber muff man sich ja klar sein, daf§
weder die Evangelien noch die Apostelgeschichte des Lukas Geschichtsdarstellungen
in modernem Sinn sind. Es gilt also diese Quellen richtig zu interpretieren und
aus ihrer Entstechung und aus ihrer Bearbeitung heraus Erkenntnisse fiir das
Werden und die Entwicklung der Gemeinden des ersten Jahrhunderts zu gewinnen.
Es ist keine Frage, dafl die sogenannte formgeschichtliche Methode fiir diese Auf-
gabe beste Dienste leistet, und man wird als Historiker gut daran tun, diese
Arbeit genau zu beachten (vgl. den Uberblick von M. Dibelius in Theol. Rund-
schau NF I, 1929, 185—216, sowie die Einleitung zu R. Bultmanns Geschichte der
synoptischen Tradition, 2. Aufl, 1931, 1—8).

Diese ganze Arbeit ist ohne den Namen von M. Dibelius nicht denkbar. Neben
seinem Buch ,Formgeschichte des Evangeliums® hat er sowohl fiir die Evangelien
wie fiir die Apostelgeschichte in einer Fiille von Aufsitzen grundlegende Ein-
sichten erarbeitet (vgl. die Bibliographia Dibeliana in Coniectanea Neotestamen-
tica VIII, 1944). Eine der letzten Arbeiten aus seiner Feder ist die Studie ,Die
Reden der Apostelgeschichte und die antike Geschichtsschreibung®, ein Vortrag in
der Heidelberger Akademie 1944, der aber erst 1949, also nach dem Tode von
Dibelius (11. XI. 47) im Druck erschien. Diesem Aufsatz kommt insofern beson-
dere Bedeutung zu, als in ihm D. vieles von dem zusammenfaflt, was er seit 1923
(Stilkritisches zur Apg. — II, 1—28), ja man kann wohl sagen seit 1915 (Herodes
und Pilatus = III, 278—292) zur Apostelgeschichte gesagt hat.

Dibelius stellt die Apostelgeschichte und insbesondere die in ihr enthaltenen
Reden in den Zusammenhang der ,historiographischen Tradition®, d. h. er unter-
sucht diese Reden nicht primir auf ihre Echtheit hin, sondern vor allem auf ihre
Funktion im Ganzen des Werkes. Denn die Rede ist fiir die antike Geschichts-
schreibung ,das naturgegebene Komplement der Tat“ (I, S. 5, Zitat von O. Regen-
bogen) und damit ist natiirlich ein bestimmtes Verhdltnis der Reden zur geschicht-
lichen Wirklichkeit gegeben. Aber 1ifit sich die Apg. iiberhaupt mit anderen Wer-
ken der antiken Historiographie vergleichen? Ist threm Verfasser zuzutrauen, dafl
er die Rede als Kunstmittel verwendet? D. bejaht diese Frage mit dem Hinweis
darauf, daff Lukas in der Apg. nicht an Vorginger gebunden war, sondern wirk-
lich historische Technik anwenden konnte. Die gestaltende Hand ist in diesem
Buch, das ja wohl eine gebildete Leserschaft ansprechen will, tiberall zu spiiren.
In den Acta finden sich nun etwa 24 Reden, deren Stellung im Organismus des
ganzen Buches D. genau priift. An den Reden in Athen und Milet, auf der Treppe



Alte Kirche 147

zur Burg Antonia, sowie an den Reden im Zusammenhang mit der Bekehrung des
Cornelius zeigt D., wie der Verf. der Apg. durch solche Reden ,dem Augenblick
erhéhte Bedeutung verleihen und die Krifte sichtbar machen will, die hinter den
Ereignissen wirksam sind® (I S. 33). Steht der Verf. der Apg. hier in der grofien,
von Thukydides begriindeten Tradition, so sind andere Reden seines Werkes nicht
von daher zu verstehen (etwa die Missionsreden der Apostel, die Rede des Paulus
in der Synagoge zu Antiochia und die Rede des Stephanus). Hier iiberwiegt viel-
mehr der Zweck der Predigt und der Lehre. Insbesondere arbeitet D. eine
Intention des Lukas scharf heraus: Paulus wird in diesen Reden dargestellt als
»Lriger und Sprecher einer Theologie, die ohne Bruch aus dem Judentum der
Diaspora herauswichst® (I S. 43). Die Reden sind also ,weniger aus der histo-
rischen Lage als aus dem Zusammenhang des Buches zu verstehen® (ebda). Das gilt
auch fiir act. 1,4 f. und 1,7 ., wobei 1,8 b nichts anderes ist als das Thema, dem
dann in der Ausfihrung die Einteilung des Buches entspricht. Zusammenfassend
untersucht D. dann das Verhiltnis zur antiken Historiographie und geht insbe-
sondere den Kunstmitteln nach, die Lukas anwendet (auch in der Gruppe der
»Missionsreden®!). Gerade dadurch wird nun aber auch eine gewisse Freiheit des
Lukas gegeniiber der Tradition deutlich, er blieb auch hier Evangelist. Aber er
arbeitet als solcher ,historisch®, und daher gilt, daf man die Reden der Apg.
Lnicht als Quelle fiir Gedanken und Worte der Redner® verwenden darf (I S. 53):
»Die Worte der Redner sollen so unmittelbar, als wiren sie heute gesprochen, an
den Leser herankommen® (I S. 49). In einem Anhang geht Dibelius noch dem
Problem der literarischen Anspielungen in den Reden der Apg. nach (Act. 5,35 bis
39: Josephus; Act. 17,28: Arat; Act. 26,14: Euripides oder ein anderer). Diese
Benutzung griechischer Literatur zeigt das positive Verhiltnis des Lukas zur Bil-
dung seiner Zeit. D. hat mit dieser Arbeit fiir grofe Teile der Apg. wirklich das
richtige Verstindnis erschlossen. In vielen Hinweisen und vor allem in den An-
merkungen wird dabei deutlich, daf er iiber die Reden hinaus uns zu einer rich-
tigen (d. h. zu einer angemessenen) Interpretation fithren kann. Seine fritheren
Aufsitze zu der Apostelgeschichte haben hier ja bereits den Weg gewiesen und es
war eine wissenschaftliche Notwendigkeit, daf} all diese verstreuten Arbeiten ein-
mal zusammengefaft vorgelegt wurden. Dieser Sammelband, dem wir uns nun
zuwenden, ist herausgegeben worden von H. Greeven und umfafit 14 Aufsitze,
von denen Nr. 9 der eben besprochene iiber die Reden in der Apg. ist, wahrend
Nr. 10 und 11 bisher unverdffentlicht waren.

Eroffnet wird der Band mit dem grundlegenden Beitrag von D. zur Gunkel-
Festschrift (1923): Stilkritisches zur Apostelgeschichte (IT S. 9—28). Hier hat D.
den Schritt von der Formgeschichte der Evangelien zur Apg. getan, allerdings mit
der Einschrinkung, daf vor einer formgeschichtlichen Betrachtung der Apg. zu-
nichst stilkritisch zu arbeiten ist, da ja das Problem der dem Verf. der Apg. zur
Verfiigung stehenden Uberlieferung nicht klar zu Tage liegt. ,Die Frage, was
Tradition, was Komposition sei, mufl bei den verschiedenen Abschnitten, ja oft
auch bei den einzelnen Berichten gesondert gestellt werden® (II S. 17). D. arbeitet
nun mit Hilfe der Stilkritik eine Reihe kleinerer Einheiten heraus, um zu zeigen,
wie verschieden die einzelnen Teile der Apg. zu beurteilen sind (auch im Blidk auf
die ,historische Zuverlissigkeit®), ,anders dort, wo der Autor das Itinerar be-
nutzte, als dort, wo er nur durch Sammelberichte verschiedene Traditionen ver-
band, anders bei den Legenden als bei den literarischen Reden® (II S. 28).

Mit dem zweiten Aufsatz ,Paulus auf dem Areopag® (II S. 29—70, aus den
Heidelberger Sitzungsberichten 1938/39) geht D. an eine der schwierigsten und
umstrittensten Perikopen des N'T': Apg. 17,19—34 wird hier von dem Grundsatz
aus analysiert, daRl man zuerst nach ,dem Sinn der Rede und erst dann nach ihrer
Geschichtlichkeit und ihrer Bedeutung im Buch der Apostelgeschichte® zu fragen
hat. Die ,philosophische’ Interpretation dieser Rede und nicht die ,geschichtliche®
ist von D. als die allein mogliche erwiesen. Das wird auch daran deutlich, daff
sich hier Motive finden, die zwar dem Hellenismus vertraut sind, im gesamten
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NT aber, mit alleiniger Ausnahme der Areopagrede, fehlen (z. B. das Motiv der
Bediirfnislosigkeit Gottes). Auch hier wird wieder die Frage nach dem Verhiltnis
des Verf. der Apostelgeschichte zu der Bildung seiner Zeit sichtbar! ,Was wir vor
uns haben, ist eine hellenistische Rede von der wahren Gotteserkenntnis* (II S. 54),
und damit ist der Areopagredner ,der Vorliufer der Apologeten® (II S. 59) und
seine Rede ist ,das Wahrzeichen christlicher Theologie auf dem Boden griechischer
Geistesbildung® (II S. 70).

Die folgende Skizze ,Paulus in Athen® (II S. 71—75, aus Forschungen und
Fortschritte 15, 1939; in englischer Fassung erweitert: Research and Progress VII,
1940; die Erweiterung ist vom Herausgeber im Apparat abgedrucke) stellt eine
kurze Zusammenfassung des vorhergehenden Beitrages dar, mit teilweise noch
besseren und schirferen Formulierungen (z. B. II S. 75: ,Man tut dem Verfasser
aber ebenso unrecht, wenn man ihn nur als Zeugen eines Abfalls vom Evangelium
zum Hellenismus wertet. Er spiirte frither als andere, was der christlichen Predigt
not tat, wenn sie von den Gebildeten gehdrt werden sollte. Und schliefilich hat er
doch geschichtlich recht gehabt: denn so, wie er es andeutet, ist die christliche
Theologie der Alten Kirche geworden®).

Als Nr. 4 wird die deutsche Fassung eines im Journal of Religion (21, 1941)
erschienenen Aufsatzes abgedruckt: Der Text der Apostelgeschichte (,Die nichste
Aufgabe“: II S. 76—83). Hier behandelt D. zunichst das Problem des ,west-
lichen“ Textes, wie die Handschrift D ihn bietet. Er sieht in diesem Text einen
Versuch, Nihte zu beseitigen oder zu verdecken, kommt also von der form-
geschichtlichen Arbeit zu der Beurteilung textkritischer Tatbestinde. Auch bei dem
»agyptischen® Text der Apg. mufl nach Dibelius ein anderer Maflstab angelegt
werden als bei den Evangelien. D. gibt einige Stellen, an denen er meint, dem
iiberlieferten Text nicht folgen zu kénnen, sondern Textverbesserungen vorschligt,
die Beachtung verdienen. Zu Apg. 2,9 schligt er vor, Judaea durch Galatia zu
ersetzen., Harald Fuchs hat in der Theol. Zeitschrift Basel V, 1949, 233—4 auf
einen Aufsatz von St. Weinstock verwiesen, in dem die Herkunft der ,Volker-
tafel’ in Apg. 2,9 f. behandelt wird. Danach ist die von Tertullian und Augustin
bezeugte Lesart Armeniam vorzuzichen.

»Das Apostelkonzil® (II S. 84—90, aus der Festschrift W. Bauer, ThLZ 72,
1947) bictet eine kritische Analyse von Apg. 15,1—29, aus der sich ergibt, dafl
wir iiber die Verhandlungen zwischen Paulus und den Uraposteln in Jerusalem
nur einen Bericht haben, nimlich den des Paulus in Gal. 2. Das sogenannte
Aposteldekret stammt aus einem anderen Zusammenhang und ist von Lukas hier
eingefiigt. Damit ist aber wieder das Problem der ,Apostelgeschichte als Ge-
schichtsquelle gestellt, dem der nichste Aufsatz gewidmet ist (II S. 91—95, aus
Forschungen und Fortschritte 67—69, 1947). Auch hier wird auf formgeschicht-
lichem Wege herausgearbeitet, was Lukas an Quellen zur Verfiigung stand (vor
allem TItinerar, daneben umlaufende Geschichten und erkundete Nachrichten) und
wie er dieses Material gruppiert und durchleuchtet hat. ,Die geschichtliche Zuver-
lassigkeit der Apostelgeschichte aber ist von Fall zu Fall zu ermessen, jeweils nach
dem Material, das Lukas verarbeitet hat und das die neuere literarische Betrach-
tungsweise (eben jene von Dibelius so meisterhaft gehandhabte Methode) vielleicht
besser erkennen und bewerten lehrt als die alte, die nur nach dem Erzdhlten fragte
und nicht nach der Art der Erzihlung® (II S. 95).

Die Arbeitsweise des Lukas, seine Art, mit iiberlieferten Geschichten umzu-
gehen, sie zu erweitern, zu deuten und sie vor allem in sein Werk einzubauen,
wird besonders einsichtig in der Analyse von Apg. 10,1—11,18, die D. in dem
nichsten Aufsatz bietet: Die Bekehrung des Cornelius (II S. 96—107, aus Co-
niectanea Neotestamentica XI, 1947). ,Lukas hat hier, wie auch sonst, auf die
exakte Wiedergabe der Tradition verzichter um einer hoheren geschichtlichen
Wahrheit willen. Wir haben gesehen, welche es ist: die Idee, die Heiden ohne
gesetzliche Verpflichtung in die Kirche einzugliedern, stammt nicht von Paulus und
nicht von Petrus, sondern von Gott!“ (II S. 107). In welchem Sinn man nun
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Lukas als den nersten christlichen Historiker” ansprechen kann, wird von D. in
dem nichsten Stiick des Bandes (urspriinglich ein Vortrag in Heidelberg 1947, er-
schicnen 1948 in den Schriften der Universitit H.: Der erste christliche Historiker,
II S. 108—119) gezeigt. Lukas hat versucht, das, was ihm iiberkommen ist, in
einen bedeutungsvollen Zusammenhang zu stellen und zugleich den Richtungssinn
der Ereignisse sichtbar zu machen. Er hat daher Anspruch auf den Titel eines
Historikers und steht in der antiken Tradition: ,Der antike Historiker will
gar nicht das Leben mit photographischer Treue wiedergeben, sondern er will das
Typische darstellen und erhellen® (IT S. 119). Damit wird aber zugleich deutlich,
daR Lukas seiner Pflicht als Prediger gerade so zu geniigen meinte, dafl er die
ihm gegebenen Mittel des Historikers benutzte. Den Abschluff des Bandes bilden
zwei unverdfentlichte Aufsitze, die beide als Teile groferer Arbeiten vorgeschen
waren. ,Die Apostelgeschichte im Rahmen der urchristlichen Literaturgeschichte®
(11 S. 163—174) war fiir eine urchristliche Literaturgeschichte in den ,Neuen
Theologischen Grundrissen® bestimmt. D, schildert darin Inhalt und Stil der Apg.,
verweist dabei auf den Unterschied zu dem Evaneelium des Lukas (Reden!) und
frage nach den Quellen (Wir-Bericht, Itinerar). ,Paulus in der Apostelgeschichte
(IT S. 175—180), der letzte Beitrag des Bandes sollte als Beilage einem Buch iiber
Paulus (,Paulus der radikale Christ*, nicht zu verwechseln mit dem in der Samm-
lung Géschen erschienenen Bindchen von D., 1951) beigegeben werden. In dieser
kurzen Skizze, die durch die vorhergehenden Aufsitze erginzt werden muf}, geht
D. der Frage nach, wie die Paulusdarstellung des Lukas, insbesondere das merk-
wiirdige Nebeneinander von reichhaltigen und spirlichen Mitteilungen, zu beurtei-
len sei. ,Erst wer sich klar gemacht hat, warum der Verfasser der Apostel-
geschichte iiber Paulus so viel und doch nicht mehr als dieses sagt, welche Quellen
und Nachrichten ihm zur Verfiigung stehen, welches seine literarische Absicht ist,
erst der kann bemessen, welche Teile des Buches er als geschichtlich zuverldssiz
ansehen darf (II S. 175). Wichtig ist vor allem die knappe Analyse der fiinf
Verhére des Paulus in Apg: 21,15—26.32: ,Im Rahmen des Paulus-Prozesses gibt
Lukas also eine Darstellung des christlichen Glaubens zu apologetischem Zweck.
und nur dadurch ist seine Schilderung des Prozesses so ausfithrlich geworden®
(IT S. 180).

Es ist keine Frage, daf dieser Sammelband der Aufsitze zur Apostelgeschichte
fiir jeden, der sich mit der Geschichte der Kirche in den ersten Jahrzehnten befafit,
7zu den wichtigsten Biichern gehdre, die es iiberhaupt gibt. Die neuere Debatte um
Lukas und sein Werk zeigt, dal man nicht oft genug auf die Arbeiten von Dibe-
lius hinweisen kann (vel. P. Vielhauer, Zum ,Paulinismus’ der Apostelgeschichte:
Evangel. Theologie, 1950/51, 1—15). Nur wenn wir auf diesem von D. gezeigten
Weg weitergehen, werden wir es lernen, die Apg. richtig zu verstehen, und werden
Licht in das Dunkel jener Jahrzehnte bringen konnen. Alle Versuche, Lukas und
die Apostelgeschichte zu .retten®, wirken gegen diese klaren, sauberen und unbe-
stechlichen Analysen von D. nur peinlich und kdénnen getrost zu den Akten gelegt
werden. Die Arbeiten von D. aber werden auf lange Zeit den Weg weisen, den
der Historiker zu gehen hat.

Fs sei noch vermerkt, daR der Abdruck der Aufsitze gegeniiber den Originalen
unverindert erfolet ist, daff der Herausgeber, H. Greeven, aber die Zitierunes-
weise vereinheitlicht und in den Anmerkungen dankenswerter Weise Verweise ge-
geben hat. Ein Register ist beigefiigt.

Dic Aufsitze zur Apostelgeschichte sind aber nun nur ein Teil des grofien
Lebenswerkes dieses Gelehrten, Neben der schon genannten ,Formgeschichte des
Evangeliums® und neben den Kommentaren zu paulinischen Briefen liezen eine
Reihe von wichtizen Aufsitzen vor, die sich mit religionsgeschichtlichen und form-
geschichtlichen Problemen der Evangelien und der anderen altchristlichen Literatur
beschiiftigen. Auch diese Aufsitze haben heute wie einst ihr Gewicht und es ist
daher nur zu begriifien, daf G. Bornkamm in Zusammenarbeit mit H. Kraft einen
grofien Teil dieser verstreuten Arbeiten gesammelt und herausgegeben hat. Der
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I. Band dieser Sammlung liegt unter dem Titel ,Botschaft und Geschichte® hier
zur Besprechung vor.

Eroffnet wird der Band mit der Abhandlung , Junefrauensohn und Krippen-
kind. Untersuchungen zur Geburtsgeschichte Jesu im Lukas-Evaneelium® (III S.
1—78, aus Sitzungsber. d. Heidelb. Akad., 1932). D. analysiert hier meisterhaft
die , Vorgeschichten® bei Lukas, arbeitet die einzelnen Elemente, aus denen sie zu-
sammengesetzt sind. heraus (zum Teil stammen sie aus THuferkreisen) und zeigt,
wie in der Verkiindigungsgeschichte urspriinglich gar nicht die Jungfraueneeburt
im Vordergrund steht, sondern ,die Ankiindigung des messianischen K&nigs in
vollie traditioneller Weise® (TIT S. 15). Die Frage ist. ob mit dem Gedanken der
gottlichen Zeugung ein fremdes Flement eingetragen wird. D. geht dem religions-
geschichtlichen Ort dieser Vorstellunzen nach, insbesondere dem Vorkommen solcher
wunderhafter Erzeucungen im hellenistischen Judentum (aber auch in den Hei-
lungsberichten aus Epidauros). Dieses hier und dort feststellbare Theolocumenon
ist auf die Erzeugung Jesu angewandt worden. Der nichste Schritt ist dann der
von der Vorstellung zur Legende (wobei allerdings noch einize Unterschiede
zwischen Luk. und den sonst geliufizen Vorstellungen zu bemerken sind: IT S.
39f). .Die erste christliche Form der hier untersuchten Vorstellune war das
Theologumenon von der Geburt aus dem Geist; die zweite wurde durch die
Legende von der Erzeugung aus der Junzfrau bezeichnet® (II1 S. 42). Die dritte
Etappe der Formune der Geschichte war dann die Einfithrune des irdischen Vaters.
die ,erheblichen Einflufl auf die weitere Gestaltung des Stoffes gewonnen hat®
(I1T S. 43). D. geht dann den weiteren Teilen der Legende bei Lukas nach (Krip-
penmotiv, Hirten, Engelbotschaft) und fragt vor allem nach der relizionsgeschicht-
lichen Einordnung, wobei auch die apokryphen Evangelien beriicksichtigt werden.
Die eigentliche Absicht dieser Untersuchung ist. die eicentiimliche Art der bei
Lukas vereinigten Geschichten zu bestimmen: ,Die beiden Legenden vom Jung-
frauensohn und vom Krippenkind verdeutlichen so die beiden Tendenzen christ-
licher Predigt: Das Wunder der Erlosung zu beschreiben bald als {ibermenschliche
Erscheinung, die das Gesetz menschlicher Lebensvorginee aufler Kraft setzt, bald
als Gabe Gottes in den engen Raum irdischen Daseins® (II1 S. 78).

Es erscheint mir notwendig., mit allem Nachdruck auf die Bedeutung gerade
dieses Aufsatzes hinzuweisen: Hier werden Form- und Religionsgeschichte in den
Dienst der Erklirung und des Verstindnisses des Evaneeliums gestellt, hier wird
ernst gemacht mit historisch-kritischer Fragestellung und hier wird etwas sichtbar
von dem Wachsen und Werden der Gemeinde in den ersten Jahrzehnten, das sich
ja in der Geschichte der synoptischen Tradition widerspiegelt. Wer allerdings die
ersten beiden Kapitel des Lukasevangeliums vor allem unter dem Gesichtspunkt
des Beleges fiir den Beweis der Existenz von Engeln betrachtet (K. H. Rengstorf,
Das Evangelium des Lukas: NTD 3, 1937, 32 f.), der wird kaum etwas mit den
Ausfithrungen von D. anfangen kénnen, er wird aber auch wohl kaum dem Text
gerecht werden. Andererseits wird z. B. an dem schénen Aufsatz von P. Vielhauer
(Das Benedictus des Zacharias: ZThK 49, 1952, 255—272) deutlich, wie die Arbeit
von D. eine gute Grundlage fiir die weitere exegetische Arbeit an diesen schwie-
rigen Lukastexten darstellt.

Das nichste Stiick in dem Sammelband ist eine deutsche Ubersetzung der
Shaffer-Lectures an der Yale-University 1937 (im Druck: New York 1940; iiber-
setzt von Frau Dora Dibelius): Die Bergpredigt (III S. 79—174). Man wird
gerade fiir diesen, in Deutschland doch bisher weithin unbekannten Beitrag be-
sonders dankbar sein. Ist doch, wie D. sagt, das grofle Problem, ,ob das Evange-
lium von Jesus Christus noch eine Botschaft an die heutige Welt sei, zugleich das
Problem der Bergpredigt® (III S. 82). In sieben Abschnitten analysiert D. dieses
wichtige Stiick urchristlicher Uberlieferung und stellt dabei, ausgehend von der
formgeschichtlichen Untersuchung, die Texte in einen wirklich weiten Rahmen
(besonders ‘bedeutend: Abschnitt VI: Die Bergpredigt und Christi Sendung). Es ist
hier nicht der Ort, auf Einzelheiten einzugehen. Man konnte z. B. fragen, ob die
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Aussagen iiber die ,enttiuschte Hoffnung® (III S. 148) in der Urgemeinde (Aus-
bleiben der Parusie) so halthar sind. Dieselbe Frage wird sich auch bei einem
spiteren Aufsatz (Evangelienkritik und Christologie) einstellen, H. Schlier hat in
einem leider nur wenig beachteten Aufsatz zu diesem Problem Stellung genommen
und meines Erachtens den Sachverhalt deutlicher herausgestellt (Die Entschei-
dung fiir die Heidenmission in der Urchristenheit: Evgl. Missionszeitschr. TT1, 1942,
166—182 und 208—212, vor allem S. 209). Jedenfalls wiirde es sich lohnen, hier
in eine Debatte mit der Arbeit von Dibelius einzutreten. Eines sei aber noch aus
diesem Aufsatz hervorgehoben. D. schreibt am Schlufl: , Wir brauchen sorefiltige
Exegese nach den modernsten Forschunesmethoden, um uns zur Erkenntnis dessen
zu verhelfen, was christlicher Glaube wirklich ist, und welches die Maflstibe sind,
deren Giiltigkeit wir Christen in diesen Zeiten zu erhalten wiinschen. In dieser
Hinsicht kann die kritische neutestamentliche Forschung der christlichen Religion
in den heutigen Kémpfen hilfreich beistehen.“ Was unter sorgfiltiger Exegese zu
verstehen ist, kann man bei D. lernen!

Es folat ein ganz kurzer Beitrag: Die dritte Bitte des Vaterunsers (IIT, S. 175
bis 177. aus Christl. Welt 1940), eine Auseinandersetzune mit G. Schiimer iiber
den Sinn der dricten Bitte. ,Das soziale Motiv im Neuen Testament® (ITT S. 178
bis 203, aus einem Studienbuch der Forschunesabteilung des Ukumenischen Rates:
Kirche, Bekenntnis und Sozialethos, 1934) geht den grundsitzlichen Fragen des
sozialen Handelns, wie sie sich aus der Botschaft des NT ereeben, nach. ,Dem
Evancelium eignet also unbedinete Aktualitit: es enthilt radikale Kritik und
radikale Forderunz® (ITI S. 181). Dieser Leitsatz wird entfaltet und dann fiir
die verschiedenen Bereiche der Ethik im Urdhristentum und in der Gegenwart
angewandt.

In dem nichsten Aufsatz ,Joh. 15.13: Eine Studie zum Traditionsproblem des
Johannesevangeliums® (IIT S. 204—220, aus Deissmann-Festschrift 1927) will D.
die ,zewisse Sonderart® (IIT S. 204), den ,Eigenwert® (IIT S. 208) durch form-
geschichtliche und inhaltliche Analyse kliren. Wichtig ist dabei auch die Unter-
suchung des Begriffes ,Liehe® bei Johannes. Es geht auch in diesem Stiick um die
Scheidung von Tradition und Komposition und von da aus um das Verstindnis
des Evangeliums. (Bultmann, Johannesevangelium S. 417 Anm. 7 lehnt den
~Eigenwert® ab, gibt aber die Moglichkeit zu, dafl ,v. 13 eine umlaufende Gnome
aufgreift®.)

In dem Aufsatz ,Die alttestamentlichen Motive in der 1Leidensgeschichte des
Petrus- und des Johannes-Evangeliums® (IIT S. 221—247, aus der Festschrift
Baudissin, 1918) zeiet D. programmatisch. wie die formeeschichtliche Merhode. hier
nun auf ein Spezialthema angewandt, deutlich aufzeigen kann, wie es iiberhaupt
zu der Formune des Traditionsstoffes kommt. ,Am Anfang aller geistizen Pro-
duktion im Urdiristentum steht die Predigt. Missions- und Gemeindepredigt, Er-
zihlung und Parinese, Prophetenrede und Schriftauslegung. Wenn dies gilt, dann
muf aber noch viel mehr Ernst gemacht werden mit der Aufeabe, die Entstehung
des archristlichen Schrifttums aus der Predigt zu begreifen® (III S. 221). ,Predist
und Tradition sind nicht identisch: aber indem die Predigt weitergab, was die
Augenzeugen gesehen und berichtet hatten und was von Lehrern aus dem Alten
Testament erschlossen war, schuf sie die Tradition® (III S. 243). D. weist nach,
wie die alttestamentlichen Motive, die ihren Sitz in der Predigt haben, in den
Evangelien historisiert und novellistisch verarbeitet werden. (IIT S. 237 einer
der ganz wenigen Fehler, der hier storend wirke: Statt S. 141 Anm. 1 mufl es
heiflen: unten Anm. 25.) Jedenfalls wird auch an diesem Aufsatz deutlich, was
diese Methode zu leisten vermag. Sie fiihrt wirklich in das Leben der Urchristen-
heit und vermittelt so wichtige Einsichten in die Geschichte der Kirche jener Zeit.
Der Aufsatz ,Das historische Problem der Leidensgeschichte® (III S. 248—257,
aus ZN'W 30, 1931) stellt eine Auseinandersetzung mit Lietzmanns Untersuchung
.Der Prozef Jesu® (Sitzber. Berliner Akadem. 1931) dar. D. macht gewichtige
Bedenken gegen Lietzmann geltend. Insbesondere will er zeigen, »dafl und inwie-
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fern eine Feststellung oder kritische Erhebung der #ltesten Tradition der histo-
rischen Fragestellung voranzugehen hat® (III S. 257). Mit Recht wird also hier
die Frage nach der Beschaffenheit der Quellen derjenigen nach der geschichtlichen
Zuveglﬁssigkeit vorgeordnet. (Lietzmann hat darauf geantwortet: ZN'W 30, 1931,
211 bis 215).

Ebenfalls der Leidensgeschichte sind die drei folgenden Beitrige gewidmet. In
»Gethsemane® (III S. 258—271, urspriinglich englisch in The Crozer Quarterly 12,
1935, iibersetzt von H. Kraft) stellt D. wieder die Frage: ,Sollte es nicht mdglich
sein, aus dem Typus der Erzihlung die Absicht des Erzihlers zu erkennen und
somit aus dem Stil der Erzihlung ihren wirklichen Sinn zu erschliefen?® (IIT S.
258), und untersucht von ihr aus die Szene in Gethsemane. Auch hier wird der
Leser wieder in die Anfinge der urchristlichen Predigt (und damit auch an den
Beginn der Dogmenbildung) gefithrt. Denn wir miissen ja diese Geschichte lesen
»nicht als interessantes oder rithrendes Ereignis, nicht als ein Blatt der Geschichte
von Jesu letzten Lebensstunden, sondern als Verkiindigung der Botschaft, daf}
dieses Leiden in Ubereinstimmung mit Gottes Willen ist, dafl es der Verkiindigung
des Leidens im Alten Testament entspricht® (IIT S. 271). Denn das ist ja der
urspriingliche Sinn und die Absicht dieser Geschichte, In dieselbe Richtung weist
auch ,Judas und Judaskufi* (IIT S. 272—277, aus Dt. Pfarrerblatt 1939). Der
Aufsatz ,Herodes und Pilatus® (TIT S. 278—292, aus ZNW 16, 1915) wurde schon
genannt. Er hat in gewisser Weise programmatischen und wissenschaftseeschicht-
lichen Wert, weil D. hier (in dem ,iltesten® Stiick des Bandes) seine Methode, dic
sich schon in seinem Buch iiber die urchristliche Uberlieferung von Johannes dem
Téufer (1911) abzeichnet, an einem Teil der Leidensgeschichte unter Beweis ge-
stellt hat. Hiefl es in dem genannten Buch 1911: ,Als Ziel der Arbeit hat mir
dabei . . . vorgeschwebt . . . das Erfassen des literarischen Werdegangs, insofern
wir ein Zweifaches von ihm ablesen kdnnen: die Geschichte der Form von den
Erzihlungen wandernder Missionare bis zu dem gewaltigen Werk des vierten
Evangelisten und die Geschichte der Sache auf ihrem Weg von Jerusalem nach
dem Abendland® (Vorwort S. III), so stellt D. in dem Aufsatz iiber Herodes
und Pilatus nach eingehender Analyse der Texte fest: ,Der Fall (d. h. die Kom-
position der tradierten Stoffe durch Lukas) ist symptomatisch: Der Weissagungs-
beweis beeinfluflit die kultische Sprache, diese produziert Tatsachen, die, solance
die Uberlieferung noch im Fluf ist, sogar noch in ein Evangelium Aufnahme
finden® (IIT S. 292).

Unter der Uberschrift ,Evangelienkritik und Christologie® (III S. 293—358,
urspriinglich englisch: Gospel Criticisme and Christology, London 1935, iiber-
setzt von H. W. Bartsch) wird noch eine besonders wichtige Studie verdfentlicht,
die in fiinf Abschnitten die grundsitzlichen Fragen der Evancelieniiberlieferung
und der Christologie erdrtert. In eine Auseinandersetzung mit diesem Aufsatz
kann hier nicht eingetreten werden. Es wire auch hier wieder die bereits genannte
Frage nach der Wertung der Geschichte der Christologie zu stellen. Vor allem zu
S. 346 f. (Das N'T befafit sich nicht mit der Natur Christi, sondern mit seinem
Werk usw.) wire manches Fragezeichen anzubringen. Ein Satz soll aber doch aus
diesem Aufsatz hervorgehoben werden, der nicht oft genug wiederholt werden
kann: ,Evangelienkritik und Christologie sind darum keine Gegensitze, sondern
gehoren in der rechten Theologie zusammen® (IIT S. 357).

Abgeschlossen wird der Band mit dem Aufsatz ,Individualismus und Ge-
meindebewufitsein in Joh. Seb. Bachs Passionen® (IIT S. 359—380, aus Archiv f.
Reformationsgesch. 41, 1948), der in eindrucksvoller Weise zeigt, wie D. {iber
seine Facharbeit hinaus, aber gerade durch sie geschult, die Weite des Blickes
hatte, die ihn auch befihigte, die Passionen Bachs zu deuten. Das ist ja immer
wieder bei der Lektiire dieses Buches, wie auch des vorher besprochenen Bandes
zur Apostelgeschichte, der Haupteindruck: Hier tritt uns ein Forscher entgegen,
der uns auch heute noch viel zu sagen hat und dessen Arbeiten die Grundlage fiir
unsere Arbeit sein konnen und miissen. So ist man auch fiir diese Sammlung der
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Aufsitze zur Evangelienforschung von Herzen dankbar und hofft auf baldiges
Erscheinen des zweiten Bandes dieser Sammlung.

Uberblidks man die Arbeit von D., wie sic uns nun in den beiden besproche-
nen Binden entgegentritt, so ist man iberrascht, wenn E. Stauffer (in seinem
Anti-Bultmann-Pamphlet, das unter dem anspruchsvollen Titel ,Der Stand der
neutestamentlichen Forschung® in jenem merkwiirdigen Sammelband ,Theologic
und Liturgie®, hrsg. von L. Hennig, 1952, abgedruckt ist) tiber die Formgeschichte
orakelt, sie sei wohl an ihren Kinderkrankheiten gestorben und sei wohl kein
neutestamentliches Forschungsthema mehr, sondern nur ,ein Schlagwort im Munde
derer, die licher mitreden als mitarbeiten® (2.2.0.S. 82). Nun dieses Urteil ist
zumindest voreilig. Denn wer etwas Finblide in die Arbeit am NT hat, weif,
daR solche Arbeit, wie die von D. begonnene und geforderte, ihre Zeit braucht,
um zu wirken, dafl sie aber wirklich lebendig und wirksam ist und bleibt. Sicher-
lich wird eine ,Realtheologie® (d. h. eine Archiologie des leeren Grabes) immer
schneller das Ohr der breiten Masse in Theologie und Kirche finden als exakte
wissenschafcliche Arbeit bester Qualitit. Aber die Lektiire der Aufsitze von D.
erfiillt uns nicht nur mit Dank gegeniiber dem verchrten grofien Theologen und
Historiker sowie gegeniiber den Herausgebern, sondern auch mit der Zuversicht,
daft diese Arbeit nicht umsonst gewesen ist, sondern durch ihre Klarheit, Freiheit
und Weite wirken wird und immer wieder Historiker und Theologen zu der-
selben , Freiheit und Weite geschichtlichen Erkennens® (III S. 6) erziehen wird.

Géttingen W. Schneemelcher

Hans Frhr. v. Campenhausen: Der Ablauf der Osterereig-
nisse und das leere Grab (= Sitzungsber. d. Heidelberger Akademie
d. Wiss., Phil.-hist. KI. Jahrg. 1952, 4. Abh.) Heidelberg (Winter) 1952.
52 S., brosch. DM 8,50.

In dieser Walter Bauer und Hermann Strathmann gewidmeten Untersuchung
stellt v. C. an die Ostergeschichten ,die alte, unausweichliche Frage des Histori-
kers . . ., wieweit und mit welchem Grade der Wahrscheinlichkeit die tatsach-
lichen Geschehnisse und ihr Ablauf noch zu erkennen sind“ (S. 7), und kemmt zu
dem Ergebnis, daf sich zwei Daten als zuverldssig erliennen lassen: jeine Reihe
von unbezweifelbaren Christuserscheinungen, die nach Galilia zu setzen sind, und
die Entdeckung des leeren Grabes zu Jerusalem® (S. 39); und zwar sei diese
zeitlich primir. Daraus ergibt sich die Rekonstruktion des Ablaufs der Oster-
ereignisse: nach Jesu Tod blieben die Jiinger zunichst in Jerusalem, am 3. Tag
entdedkten Frauen aus ihrem Kreis das leere Grab, darauf begaben sich die Jiinger
unter Fithrung des Petrus nach Galilda, und hier ereigneten sich die Christopha-
nien, die 1. Kor. 15,5—7 in chronologischer Reihenfolge aufgezihlt werden. Zum
Abschlufl skizziert v. C. kurz die theologische Relevanz des historischen Ergeb-
nisses seiner Untersuchung.

Die Arbeit will in Methode und Zielsetzung als historische Arbeit verstanden
sein, nimmt die literarkritische, form- und traditionsgeschichtliche Forschung der
letzten 50 Jahre mit kritischen Modifikationen auf, glaubt aber aus der histo-
rischen Skepsis herausfiihren zu konnen. Als Basis der Erkenntnis der geschicht-
lichen Vorginge bleiben nach kritischer Sichtung der Tradition einmal die alte,
wohl Anfang der vierziger Jahre entstandene Paradosis 1. Kor. 15,3 ff. und dann
der kritisch gereinigte Markusbericht tiber Jesu Begrdbnis und das leere Grab
(15,40—16.8). Mit einer grofen Reihe von Forschern scheidet v. C. die Tradition
von den Christuserscheinungen in und bei Jerusalem (Lk. 24; Joh. 20) als legendir
aus; dariiber hinaus will er alle 1. Kor. 15,5—7 genannten Christophanien in
Galilia lokalisieren (die Argumentation ist freilich nicht immer {iberzeugend; so
soll die Erscheinung vor den 500 Briidern aus riumlichen Griinden in Jerusalem
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nicht moglich gewesen sein, und ,einen Waldgottesdienst am Olberg wird man
ebenfalls nicht in Erwigung ziehen wollen®, es miisse sich um ,eine Versammlung
unter freiem Himmel irgendwo in Galilia® handeln (S. 12f.); aber dafl ein
Waldgottesdienst am Ulberg weniger erwigenswert sein soll als ein Feldgottes-
dienst in Galilda, ist nicht so recht einzusehen). Seine eigentliche These ist aber
die Prioritit der Entdedkung des leeren Grabes vor den Erscheinungen des Auf-
erstandenen: Da Mk. 16,7 die ersten Christophanien in Galilda lokalisiert, miissen
die 1. Kor. 15,5 erwihnten hier stattgefunden haben; dann aber kann die Datie-
rung ,auferstanden am dritten Tage® 1. Kor. 154 lediglich den Zeitpunkt der
Entdedkung des leeren Grabes, nicht jedoch auflerdem den Zeitpunkt der ersten
Christophanie meinen, da fiir den Weg von Jerusalem dorthin der Zeitraum zu
kurz war (S. 11); d. h. aber: die Tradition von der Entdeckung des leeren Grabes
ist schon in der alten Paradosis 1. Kor. 15,3 ff. vorausgesetzt; und d. h. weiter,
dafl historisch die Entdeckung des leeren Grabes der ersten Christophanie voraus-
gegangen ist, nicht etwa diese die ,Entdeckung® veranlafit hat. Auf die Frage
freilich, wie das Grab leer geworden ist, kann der Historiker keine Antwort
geben (S. 48 £.).

Eine sachgemifie Auseinandersetzung mit dieser Arbeit erforderte eine ein-
gehende Priifung ihrer sehr abgewogenen Argumente auf dem Hintergrund der
vielverschlungenen literarischen und theologischen Problematik der kanonischen
und auflerkanonischen Uberlieferungen (zu deren Entwirrung die vorliegende
Studie sehr viel Kldrendes beitrigt) und ist hier aus Raumgriinden nicht méglich.
Ich beschrinke mich auf zwei kritische Bemerkungen: 1. Keine der 1. Kor. 15,5 f.
genannten Christuserscheinungen wird in unsern Evangelien erzihle (lediglich die
vor Petrus Lk. 24,34 kurz erwihnt), was im Hinblick auf die iippig wachsende
Uberlieferung iiber die Auferstchung nur bedeuten kann, dafl jene alten Ge-
schichten aus theologischen Griinden getilgt und die uns erhaltenen aus theolo-
gischen (und apologetischen) Interessen heraus gestaltet wurden. v. C. verkennt
diese Tatsache natiirlich nicht, scheint mir aber ihr Gewicht zu gering anzuschlagen.
Es ist angesichts der Traditionsgeschichte der Auferstehungserzihlungen m. E. sehr
problematisch, durch eine Kombination von 1. Kor. 15 und Mk. 16 und durch
wenn auch noch so vorsichtige Heranziehung der andern evangelischen Nachrichten
den historischen Vorgang und Ablauf der Osterereignisse rekonstruieren zu wollen.
2. Fraglich scheint mir die Interpretation des ,dritten Tages® 1. Kor. 15,4 als des
Datums nicht der Auferstehung, sondern ihres Bekanntwerdens (und zwar als
Entdeckung des leeren Grabes); denn wie es auch um den Ursprung dieser Zeit-
angabe und um ihr Verhiltnis zu der andern ,nach drei Tagen® stehen mag, die
Leidensweissagungen und Mr. 12,40 beziehen sie eindeutig auf die Auferstehung
selbst; auf sie wird das Datum auch 1. Kor. 15,4 bezogen werden miissen, und
ihr Belkanntwerden diirfre hier mit dem dip¥y gemeint sein. Zumindest scheint mir
die genannte Interpretation nicht so gesichert, dafl sie die stichhaltige Voraus-
setzung fiir die gezogenen historischen Konsequenzen sein kénnte.

An dem hohen Alter der Vorstellung vom leeren Grab ist nicht zu zwei-
feln; sie ist so alt wie der Glaube an den Auferstandenen selbst; denn von den
jidischen Pridmissen des christlichen Osterglaubens, von der Hoffnung auf eine
leibliche Auferstehung aus war das leere Grab ein theologisches Postulat. Insofern
ist das leere Grab auch 1. Kor. 15,4 vorausgesetzt; dafl diese Voraussetzung aller-
dings die Gestalt der in Mk. 16,1—8 vorliegenden Tradition oder gar Er-
zahlung hatte, ist weder bewiesen noch zu beweisen und mir aus traditions-
geschichtlichen Griinden unwahrscheinlich; denn vom Postulat oder Theologume-
non bis zur Erzihlung, und vollends zur apologetischen Erzihlung, ist ein weiter
Weg, den man z. B. an der Vorstellung von der Jungfrauengeburt besonders
deutlich verfolgen kann. Die Frage aber, ob den Erscheinungen des Auferstan-
denen oder der Tradition von der Entdedsung des leeren Grabes die Prioritit
zukommt, scheint mir zugunsten der erstgenannten beantwortet werden zu miissen.
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Im iibrigen bringt auch diese Studie v. Campenhausens eine solche Fiille scharf-
sinniger Beobachtungen, neuer Gesichtspunkte und fruchtbarer Anregungen, dafl
sie. wie man sich auch zu ihren Ergebnissen stellen mag, die Forschung noch lange
beschiftigen und fordern wird.

Bonn P. Vielbauer

Karl Heinrich Rengstorf: Die Anfinge der Auseinander-
setzung zwischen Christusglaube und Asklepiosfrém-
migkeit (= Schriften der Gesellschaft zur Forderung der Westfilischen
Landesuniversitit zu Miinster, Heft 30). Miinster/Westf. (Aschendorff), 1953.
45 S. u. 4 Taf. Kart. DM 2,—.

Diese anregende und inhaltsreiche Miinsteraner Rektoratsrede stellt die These
auf, daR die Anfinge der Auseinandersetzung zwischen Christusglaube und
Asklepiosfrémmigkeit sich in den johanneischen Schriften des N'T widerspiegeln.
Der Verf. sucht diese These dadurch nachzuweisen, daff er die Spuren der drei
wichtigsten Charakteristika des Asklepioskultes, den Heilandsnamen, die wunder-
titige heilize Quelle und die heilige Schlange, in den joh. Schriften verfolat und
aus diesen Spuren ein Gesamtbild rekonstruiert. nach dem das ioh. Christusbild
in Anlehnung an und in Antithese gezen die Gestalt und Welt des Asklepios
geformt ist. Fiir das erste Element ist nur Joh. 4.42; 1. Toh. 4,14 beizubringen:
doch wird dies Material erginze durch das joh. Heilandsbild, bes. durch Toh. 5;
9 und 11, wo sich auch terminologische Anklince an die Sprache des Asklepios-
kultes finden. Fiir die wundertitige heilize Quelle verweist R. auf Toh. 4,13 f.;
7.37; 13,1—14; 1. Joh. 1,7; Apk. 1,5; 7,14. Die heilige Schlange findet er als
Bild des Satans in Apk. 12. Nach Darbietung und Interpretation des Materials
(S. 8—28) zieht R. die Konsequenzen fiir die soz. joh. Frage (S. 30—33), die in
einer vollen Bestirigung der altkirchlichen Tradition iiber den Verfasser und die
Heimat der joh. Schriften bestchen: alle sind in Kleinasien, dem Zentrum der
Asklepiosfrommigkeit, entstanden: ihr Verfasser ist palistinischer Judenchrist und
zwar der Zebedaide Johannes; Abfassung noch im 1. Jhdt.

Einize Bedenken seien in Kiirze angemeldet. 1. Der Entwurf des skizzierten
Gesamtbildes ist nur mbglich durch eine kriftige Heranziehung der Apk. Aber
dafl das Evg. und der 1. Brief des Joh. ,zugestandenermaflen mit der Offen-
barung des Johannes zusammengehdren® (S. 13). ist hinsichtlich des Zugestind-
nisses wie der Sachlage nicht richtig: die Apk. differiert vom Evg. und dem Brief
des Joh. in Stil und Terminologie, Vorstellungswelt und Theologie derart, dafl
von einer Zusammengehorigkeit kaum die Rede sein kann, und daff ihre ge-
sonderte Behandlung zumindest cine unerlifliche methodische Forderung ist.
2. Die aufgezeigten Parallelen gehoren grofitenteils zur allgemeinen Topik der
antiken und neutestamentlichen Heilungswunder und legen eine spezielle oder ear
ausschliefliche Bezichung zum Asklepioskult nicht nahe (vgl. M. Dibelius, Die
Formgeschichte des Evangeliums®, 1933, S. 130—178, bes. 149 ff.). Der Titel
JHeiland der Welt“ weist ebensowenig ausschlieflich in diese Richtung wie die
Vorstellung vom Lebenswasser Joh. 4,10—15; 7,37 ff. 3. Der Verf. gibt selbst zu,
daft die Asklepiosfrémmigkeit nicht die einzige Front sei, gegen die die joh.
Schriften stehen (S. 31 f). Man mufi aber noch mehr sagen, nimlich daf die
zweifellos vorhandenen Ziige des joh. Jesus als eines #eios dvdowmos nicht das
ganze Christusbild des 4. Evg. ausmachen, vollends nicht in der Einschrinkung
auf wunderhafte Heilungstitigkeit. Die Antithese der joh. Christologie richtet sich
gegen jeden Heilbringer, und damit auch — ob bewuf}t oder unbewufl, sei dahin-
gestellt — gegen Asklepios. Aber aus der Antithese gegen diesen lassen sich weder
die ,Ich bin“-Worte, noch die Préexistenzvorstellung, noch der Dualismus, noch
das gegenseitige Verhiltnis von Jesus und den Seinen, kurz: weder der Offen-
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barungsanspruch des joh. Jesus noch die ganze joh. Christologie verstehen. Nicht
nur das hellenistische Mysterienwesen, sondern auch und vor allem die orienta-
lisch-hellenistische Gnosis ist die geistige Welt und Macht, gegen die Joh. sich
wendet; das ist nach den Kommentaren von W. Bauer und R. Bultmann nicht
mehr zu bezweifeln.

Trotzdem behilc die Untersuchung R.s ihren Wert, weil sie eindringlich auf
ein bisher wenig beachtetes Motiv aufmerksam macht und eine Fiille von Material
und Literaturhinweisen vorlegt.

Bonn P. Vielbauer

Henri de Riedmatten O. P.: Les Actes du Procés de Paul
de Samosate. Etude sur la Christologie du IITe au IVe si¢cle (= Para-
dosis. Etudes de littérature et de théologie ancienne VI). Fribourg en Suisse
(Ed. Se. Panl)-1952. 1745 sfr, 7,50,

Die eindringende Studie sucht die Fundamente, auf denen die beiden die For-
schung iiber Paul v. Samosata bestimmenden Biicher von Bardy (1923, * 29) und
Loofs (1924) aufbauten, zu erweitern und zu festigen. Sie bemiiht sich um einen
gesicherten Text und will die erhaltenen Fragmente wie die polemische Tradition
auf das Aktenfaszikel der Antiochenischen Synode von 268 zurlickfiihren, stellt
sich also zunichst eine literargeschichtliche Aufgabe. Diese wird man als geldst
bezeichnen diirfen. Der Nachweis der Aktensammlung, zu der vor allem der
Synodalbrief und das Disputationsprotokoll des Streitgesprichs zwischen dem
vielgenannten Bischof und seinem ihm dialektisch iiberlegenen Presbyter Malchion
gehoren, ist gelungen und ihr in Gestalt der umstrittenen ,Epistel der 6 Bischéfe
ein weiterer wichtiger Bestandteil angefiigt. Mit feiner Kunst wird hier der
Echtheitsbeweis gefithrt, wie denn auch die Argumente, mit denen die Berichte
und Ausziige in ihren urspriinglichen Zusammenhang eingeordnet werden, iiber-
zeugend sind.

Doch der Verf. begniigt sich nicht mit diesem beachtenswerten Ergebnis, son-
dern mag es sich — auch wenn er noch keine neue Darstellung der Lehre des
Paul v. Samosata geben will — nicht versagen, auch die inhaltlichen Fragen zu
beriithren. Er befafic sich — das war schon fiir seine erste Aufgabe kaum vermeid-
bar — mit der Terminologie der Fragmente und stellt damit die Frage nach ihrer
Theologie. Das umfaflt sowohl die Auflerungen des Verurteilten wie die seiner
Richter: und es kann kein Zweifel dariiber sein, daff ohne sichere Kenntnis der
Anschauungen der Konzilsviter Sinn und Tragweite der von ihnen erhobenen
Vorwiitfe nicht gewiirdigt werden konnen. Der Verf. stellt die Auseinander-
setzung von 268 in einen weiten Rahmen, zu weit, um noch iiberall sichere Linien
ziehen zu konnen. Aber man tite ithm Unrecht, wollte man nun mit dem Verf.
dariiber rechten, was denn die dogmengeschichtlichen Streifziige etwa zu Novatian
oder Methodius eintragen konnen, — wenn es auch gewifl besser wire, das Ver-
stindnis der christologischen Kimpfe des III. Jhds. nicht schon durch eine Er-
orterung der apollinaristischen Thesen zu komplizieren. Dagegen verdient es,
wenn nicht Zustimmung, so doch Beachtung, wie als Triger der Lehrtradition
{iber die antiochenische Hiresie Euseb von Caesarea in Anspruch genommen wird.
Ist er der auch zur Interpretation des Konzils Befugte, so wiirde dessen eigene
Stellungnahme in eine nicht ganz unbedenkliche Nihe zu Anschauungen geraten,
wie sie im Laufe des IV. Jhds. eine grofle und zuletzt doch angefochtene Rolle
gespielt haben. Dagegen wird Lukian, der in der Uberlieferung mit Paul v. Sa-
mosata in — niheren oder entfernteren — Zusammenhang gebracht wird, ganz
von ihm (und iibrigens auch von Arius!) getrennt.

Wenn aber die dogmengeschichtlichen Bemerkungen mehr skizzenhaften Cha-
rakter haben, so beeintrichtigen sie doch den Wert der Studie in ihrem eigent-
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lichen Thema nicht: der kritischen Sichtung der Uberlieferung iiber eine der gerade
in ihrer Vieldeutigkeit meistumfragten Gestalten der Kirchen- und Dogmen-
geschichte des III. Jahrhunderts.

Géttingen H. Dérries

G. P. Maher: Saint Augustine’s defense of the Hexaemeron
against the Manicheans (= Dissertation der Pontificia Universitas Gregoriana),
Rom 1946. 92 S.

Die Arbeit bringt in ihrem ersten Teil eine ausfithrliche Inhaltsangabe des
1. Buches von de Gen. c. Man. mit gelegentlichen Erginzungen aus anderen Bii-
chern; damit verbunden ist in den Anmerkungen eine genaue Wiedergabe aller bei
Augustinus sich findenden Varianten des Genesistextes 1,1—31. Ziel der Ausfiih-
rungen, die sich im Anschlufl besonders an Ambrosius in weitem Ausmafl der alle-
gorischen Deutung bedienen, ist nicht die Aufhellung des Wortsinnes, sondern die
Verteidigung des biblischen Berichtes gegen die Verdichtigungen der Manichder. —
Der zweite Teil enthilt eine zusammenfassende Darstellung der manichdischen Kos-
mogonie nach den Angaben Augustins vor allem in seinem Werk gegen Faustus
und im liber de haeresibus; dieser wird die Kosmogonie der Kephalaia des Manes
gegeniibergestellt, deren Entdeckung durch C. Schmidt und H. J. Polotsky ausfiihr-
lich erzihlt wird. Die abschlieRende Vergleichung ergibt die Ubereinstimmung der
beiden in allen wesentlichen Punkten, so daf sich geradezu die Vermutung nahe-
legt, dafl Aug. eine lateinische Ubersetzung von manichdischen Schriften vorliegen
hatte. Die Zuverlissigkeit Aug’s in seiner Berichterstattung iiber den Manichiis-
mus ist damit sichergestellt.

Der Hauptwert der Arbeit liegt in threm zweiten Teil, der mit dem ersten
lcaum eine inhaltliche Berithrung aufweist. Im ersten Teil wire der lateinische Ge-
nesistext Aug’s mit den Varianten besser zusammenhingend aufgefiihre; dabei
konnten Wortumstellungen, die offensichtlich nur von der Zitation aus dem Ge-
dichtnis herriihren, ruhig iibergangen werden.

Die einschligige Literatur ist mit Sorgfalt herangezogen, die franzsische mehr
als die deutsche. Ubersehen ist G. Bardy, Le ,haeresibus® et ses sources (Miscel-
lanea Agostiniana 1I, Rom 1931, S. 397—#416); daraus ergibt sich, daf} als Quellen
dieses Ketzerkataloges nicht Eusebius und Epiphanius (S. 10), sondern Pseudo-Epi-
phanius (eine verkiirzte Wiedergabe des Panarion von fremder Hand) und Philas-
trius zu gelten haben.

Wiirzburg F. Hofmann

Aloys Grillmeier S.J. und Heinrich Bacht S.J.: Das Konzil
von Chalkedon. Geschichte und Gegenwart. Im Auftrag der Theolo-
gischen Fakultdt S.J. Sankt Georgen, Frankfurt/Main, herausgegeben. Band I:
Der Glaube von Chalkedon. Wiirzburg (Echter-Verlag) 1951. XVI, 768 S.
Subskriptionspreis kart. DM 24,—. Lw. DM 27,—. ;

Die Wiederkehr des Tages, an dem vor 1500 Jahren in Chalkedon das Dogma
von den zwel Naturen Christi beschlossen und verkiindet wurde, hat verstind-
licherweise in der kirchlichen und theologischen Offentlichkeit ein vielfaches Echo
gefunden (vgl. dazu meinen Aufsatz: Chalkedon 451—1951 in: Evangelische Theo-
logie XI, 1951/52, 241—259, wo ich eine ganze Reihe von Jubiliumsaufsitzen
genannt habe). Wohl die wichtigste Publikation aus diesem Anlafl ist ein grofles,
auf drei Binde angelegtes Werk ,Das Konzil von Chalkedon®, eine Gemein-
schaftsarbeit von iiber 50 katholischen Forschern aus vielen Lindern, das von H.
Bacht und A. Grillmeier im Auftrag der Jesuiten-Fakultdt Frankfurc/Main heraus-
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gegeben und vom Echter-Verlag in Wiirzburg verlegerisch vorziiglich betreut wird.
»1500 Jahre der Geschichte des Konzils von Chalkedon sind vergangen. Sie rufen
zu einer Besinnung, was von seinem Geiste noch als Erbe vorhanden und als Ver-
pflichtung noch zu erfiillen ist. Traditio, moderatio, veritas, so mochte man beides
Chalkedon als Erbe und Verantwortung, zusammenfassen. Treue zur apostolischen
Uberlieferung, Mifligung in seinen Formulierungen, Klarheit und Eindeutigkeit
seiner Glaubensentscheidung: das macht Chalkedon zur klassischen Schule christ-
lichen Geistes* (S. VII). So wird in dem Vorwort die Intention dieses groflen
Werkes umrissen. Es soll keine ,Encyclopaedia Chalcedonensis® geboten werden,
wohl aber sollen Beitrige zur ,Losung jener Aufgabe, welche das Konzil vom
Jahre 451 unserer Gegenwart stellt, geboten werden (ebda.). Die drei geplanten
Bénde, von denen Band I hier zur Besprechung vorliegt, stehen unter den Uber-
schriften: I. Der Glaube von Chalkedon, II. Entscheidung um Chalkedon, und
I11. Chalkedon heute. Schon aus der Gliederung wird deutlich, daff Band I den
dogmengeschichtlichen Fragen gewidmet ist, Band II sich stirker den Kkirchen-
politischen und kirchengeschichtlichen Problemen zuwendet und Band III schliefi-
lich nach den dogmatischen Konsequenzen und den Einfliissen auf die moderne
katholische und nicht-katholische Theologie fragt. Der Kirchenhistoriker wird also
vor allem Band I und II zu beachten haben, wird allerdings aus grundsitzlichen
Erwdgungen auch auf das Erscheinen von Band III gespannt warten, da ja auch
dort notwendigerweise immer wieder historische Fragen berithrt werden miissen.
Die Binde I und II dagegen gehéren eng zusammen, da ja die Dogmengeschichte
und die Kirchenpolitik in der Zeit um Chalkedon nur schwer zu trennen sind,
was allerdings in dem vorliegenden I. Band vielleicht nicht immer geniigend be-
riicksichtigt ist. Dieser I. Band ist in 4 Hauptteile gegliedert: 1. Zur dogmatischen
Vorgeschichte des Konzils von Ch., 2. Zum geschichtlichen Rahmen des Konzils,
3. Deus-Homo Jesus Christus: Das Dogma von Ch., 4. Der theologische Kampf
um Chalkedon.

1. In drei Beitrigen wird der Weg des christologischen Dogmas bis 451 unter-
sucht und nachgezeichnet. Mit Recht haben die Herausgeber dabei nicht etwa bei
431 eingesetzt, sondern den Rahmen weiter gespannt. Ja, der erste Beitrag von
A. Grillmeier, Die theologische und sprachliche Vorbereitung der christolo-
gischen Formel von Chalkedon (S. 5—202, also im Format eines Buches!) bietet
faktisch eine Geschichte der Christologie von den Anfingen bis kurz vor 451, wie
wir sie so noch nicht besitzen. Diese Untersuchung ist nicht nur dem Umfang,
sondern auch dem Wert und dem Gehalt nach mehr als nur eine notwendige Ein-
fihrung in das Gesamtwerk. Unter Verarbeitung der gesamten modernen For-
schung (vor allem der franzdsischen Patristiker, die ja fiir das 4. und 5. Jahr-
hundert in den letzten Jahren besonders viel geleistet haben), aber zugleich doch
unter genauer eigener Durchdringung der Quellen zeichnet Gr. den Weg des chri-
stologischen Dogmas vom NT bis hin zu Flavian von Konstantinopel. Wir miissen
diesen Weg, wie ihn Gr. eigenstindig erfaflt und geschildert hat, kurz nachzeich-
nen, da es sich um eine der wichtigsten Arbeiten zur Dogmengeschichte in der
neuesten Zeit handelt und die Auseinandersetzung mit dieser Arbeit — die natiir-
lich hier nicht ausfiihrlich erfolgen kann — in Zukunft keinem Dogmengeschicht-
ler erspart bleiben kann. :

Zunichst schildert Gr. die ,,Grundlegung der christologischen Sprechweise und
Beginn einer spekulativen Ausdeutung”. Dabei — und das gilt f?ir den ganzen
Beitrag von Gr.— wird ,Christologie’ im Sinn der Formel von Chalkedon ganz eng
begrenzt verstanden: Es geht um die Aussagen und um die Lehre, die sich mit der
Person Jesu Christi befassen. Die Soteriologie bleibt ebenso wie das trinitarische
Problem am Rande, was verstindlich ist von der Zielsetzung des Werkes aus, was
aber doch manchmal eine Verengung bedeutet.

»Die Christusformel ist aus den Selbstaussagen des Herrn und der apostolischen
Predigt erwachsen und hat in jener Bestimmtheit, welche sie schon in der aposto-
lisch-nachapostolischen Zeit angenommen hat, fiir immer den Kern der kirchlichen
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Verkiindigung gebildet (S. 7). Diese Grundformel — von der Formel ist das
Schema = Deutung der Formel zu unterscheiden — bleibt auch in den grofien Kon-
troversen lebendig gegenwirtig. ,Aufgabe dieser Kontroversen aber wird es sein,
die verschiedenen Ebenen sichtbar zu machen, auf welchen je die Einheit und die
Zweiheit in Christus ohne aufhebenden Widerspruch ausgesagt werden kann®
(S. 9). Schon das NT bringt die ,grundlegende Redeweise®, welche zum Stil der
christlichen Theologie geworden ist (S. 11). Das zeigt Gr. zunichst an den pauli-
nischen Christusformeln (Gal. 4,4; Rm. 1,3 f.; Phil. 2,5—11, zu dieser Stelle vgl.
jetzt vor allem E. Kisemann in ZThK 47, 1950, 313—360; Kol. 1,15—20), in
denen er besonders die Aussagen iiber die goteliche Seinsweise und den Seinsstand
des Menschen (Jesus) hervorhebt, sowie die Ausdriidse fiir die Art der Verbindung
der beiden (Werden, Entiufern und Annehmen, Einwohnen, Erscheinen, Sein)
untersucht. ,Johannes bedeutet den Hohepunkt in der christologischen Formel-
bildung des NT* (S. 20). Die beiden Begriffe ,Logos’ und ,Logos im Fleisch’,
sowie das Problem der Einheit in Christus werden hier untersucht, und schliefilich
wird noch der Frage der ,Geistchristologie® im NT, die nicht im Gegensatz zu
den paulinisch-johanneischen Aussagen zu sehen ist, nachgegangen. Im Ganzen wird
fir das NT von Gr. zweierlei hervorgehoben: 1. Die neutestamentlichen Formeln
enthalten in nuce bereits das spitere Dogma der Kirche, allerdings in unabge-
klarter Form. Daher konnten diese Formeln mifiverstanden werden und sind tat-
sichlich mifiverstanden worden, bedurften also der niheren Erklirung, d. h.: Die
Entwicklung des Dogmas bis hin zu Chalkedon ist eine zwingende Notwendigkeit
gewesen. 2. Im Johannesevangelium und in seiner Christus-Aussage (Logos!) taucht
bereits das Problem der ,Hellenisierung® des Evangeliums auf, das dann im
weiteren Verlauf der Darstellung immer wieder zur Sprache kommen wird.

Die nachapostolischen christologischen Formeln bedeuten eine ,Befestigung und
Verdeutlichung des apostolischen Christusbekenntnisses®. Das zeigt Gr. an Ignatius
(Eph. 7,2 allerdings m. E. den Text zu Unrecht gegen die handschriftliche Uber-
lieferung 4dndernd, was fiir die Deutung nicht ohne Folgen ist!), Irenius und
Meliton von Sardes. ,Diese beiden (sc. Iren. und Meliton) nehmen insofern eine
besondere Stellung ein, als sie einen Fortschritt der Sprache und Formel mit der
ererbten Einfachheit der christologischen Idee verbinden® (S. 33). In Abwehr der
zerstdrenden Tendenzen der Gnosis (Basilides, Valentin und Markion werden ge-
nannt, kénnen aber nicht niher charakterisiert werden; nur sollte fiir Markion
doch wohl das bis heute grundlegende Werk von A. von Harnack genannt werden)
gebraucht Irenius zwar Ausdriicke, die auf eine merkwiirdige Mischung von
»Einigungs- und Trennungs-Christologie hinweisen, ist aber — nach Gr. — doch
eindeutig Vertreter einer ,Logos- und Einheits-Christologie® (S. 37). Wichtig ist
das, was Iren. iiber die Bezichung des Logos zu dem angenommenen Fleisch sagt.
Er vertritt hier ,eine Vorstufe der spiter so stark ausgebauten Logos-Sarx-Chri-
stologie“ (S. 38, Anm. 27). Meliton von Sardes wird von Gr. nur kurz erwihnt
mit dem Hinweis auf seine Bedeutung, die darin deutlich wird, dafl bei ihm zum
ersten Mal die Begriffe @doic und ovaia (allerdings ohne philosophische Prizisie-
rung) gebraucht werden. Problematisch bleibt fir Gr. nur, ob die iiberlieferten
Fragmente echt sind. Die Echtheit der Homilia de passione wiirde ich aber — trotz
P. Nautin — nicht bezweifeln und wiirde daher die ja recht beachtlichen christo-
logischen Aussagen darin stirker beriicksichtigen. Diese Aussagen passen dann
allerdings nicht in das hier angewandte Schema!

»Die Befestigung und Verdeutlichung der christologischen Formel findet einen
ersten Hohepunkt, ja sozusagen schon einen gewissen Abschluf}, in Minnern wie
Hippolyt und vor allem Tertullian® (S. 39). Beide zeigen, wie der griechische und
lateinische Westen in der christologischen Formel einen Hohepunkt erreicht, um
den der Osten noch lange ringen mufl. Allerdings bringt dieses Ringen eine Ver-
tiefung der christologischen Idee mit sich. (Gr. lehnt bei der Behandlung Hippolyts
die Aufteilung der unter dessen Namen iiberlieferten Werke auf zwei Verfasser,
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wie sie von P. Nautin verfochten wird, mit Recht ab). An einer Formel im Anti-
noet des Hippolyt macht Gr. deutlich, wie dieser Theologe die Begriffe Umoozévar
und ovoraows in die christologische Sprache einfiihrt. ,Zum ersten Male wird der
Versuch gemacht, ein metaphysisches Fundament fiir die Einheit von Gott und
Mensch in Christus anzugeben: Die Gemeinschaft der Existenz, welche das Fleisch
mit dem Logos hat. Tertullian wird einen zweiten Versuch machen, der auf dem
Personbegriff aufbaut. Beide haben in der: weiteren Geschichte Erfolg. Ihre beiden
Versuche werden sich in der Formel von Chalkedon begegnen® (S. 43). Tertullian
wird von Gr. natiirlich ziemlich ausfithrlich gewiirdige (1. Die geschichtliche Situa-
tion seiner Christologie, 2. Die Christusformel) und insbesondere wird der Leser
Uber den wichtigen persona-Begriff zuverldssig unterrichtet.

Die Logoslehre der Apologeten, des Clemens Alexandrinus und des Origenes
dagegen, unter dem Oberbegriff ,Keimkrifte des Hellenismus® zusammengefafit,
kommen erheblich kiirzer weg. Hier werden auflerchristliche Einfliisse (,,Hellenisie-
rung”) sichtbar, die der Kirche schwer zu schaffen machen. Bei den Apologeten ist
es vor allem der Gedanke des Adyos omeguarixds, bei Clemens und Origenes die
Lehre vom #yeumovixdv, auf die Gr. Gewicht legt. Bei Origenes wird aber auch
deutlich — und Gr. betont das mit Recht —, daf$ neben allen philosophischen Aus-
sagen immer wieder Gedanken der kirchlichen Tradition begegnen., ,In dieser
Christologie sind also zwei entgegengesetzte Tendenzen. Die eine dringt im Sinn
der kirchlichen Uberlieferung zur Unterscheidung der zwei Naturen, so daf} sogar
die Einwohnungsidee als theologische Deutung der Einheit in Christus auftaucht.
Die andere Tendenz treibt zur Aufhebung des Menschlichen im Herrn“ (S. 66).

Der II. Teil dieses Beitrages ist nun der ,Ausbildung einer Christologie vom
Typus Logos-Sarx“ gewidmet. Schon der klare Aufbau und die durchdachte Glie-
derung dieses ganz besonders gut gelungenen Teiles zeigen, dafl Gr. hier das
Material bis ins letzte hinein durchforscht und durchdacht hat. In der Tat stehen
wir ja hier auch an einem besonders wichtigen Abschnitt der Geschichte der chri-
stologischen Dogmenentwicklung. Denn — das zeigt sich bei Gr. — mit den Gegen-
sitzen alexandrinisch-antiochenisch ist eigentlich noch nichts ausgesagt und nur
durch eine sachliche Differenzierung, wie sie Gr. nun mit den beiden Schemata
,Logos Sarx‘ und ,Logos-Mensch' vollzicht, wird man der duflerst komplizierten
Materie gerecht, auch wenn man nun im Einzelnen manche Fragezeichen zu Grs
Ausfithrungen machen wird. Gr. siecht mit Recht, wie das Logos-Sarx-Schema im
4. Jahrhundert den wichtigsten Versuch darstellt, das Geheimnis der Inkarnation
mit menschlichen Mitteln zu erfassen. Er unterscheidet dabei nun zwei hiretische
und eine kirchliche Ausprigung dieses Schemas: Arianismus, Athanasius, Apolli-
narismus sind die drei Groflen, die nun nacheinander abgehandelt werden.

An den Beginn stellt Gr. einen Hinweis auf die Synode gegen Paul von
Samosata im Jahre 268, ohne allerdings auf sie niher einzugehen, um der Studie
von H. de Riedmatten nicht vorzugreifen (vgl. zu dieser Studie die Rezension
durch H. Dérries, oben S. 156). Das ist zu bedauern, denn die Synode stellt in
der Tat ein ,christologisches Ereignis von grofler Wichtigkeit dar. Paul von Samo-
sata scheint eine Christologie der Trennung vertreten zu haben, seine kirchlichen
Gegner eine solche der Einigung“ (S. 67). Bereits bei Riedmatten wird deutlich,
dafl das Problem der ,Seele’ bei Paul von Samosata hervortritt, das nun die fol-
genden christologischen Auseinandersetzungen erheblich bestimmen wird. Aller-
dings ist damit nicht eine direkte Abhingigkeit der Arianer von Paul von Samo-
sata ausgesagt. Wohl aber tritt bei den Arianern das Problem der Seele Christi
noch stirker in den Vordergrund. Denn das Logos-Sarx-Schema nimmt bei ihnen
die Form an, dafl sie ,in Christus eine unmittelbare Verbindung von Logos und
Fleisch . . . ohne eine menschliche Seele Jesu Christi“ (S. 68) behaupten. Auch die
Formel vom ,inneren Menschen® tritt uns hier entgegen, die einem ,Logos-Vitalis-
mus® entspringt und in gewisser Weise den Monotheletismus vorausnimme. Gr.
meint, daf} diese Christologie der Grund fiir die arianische Irrlehre im trinita-
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rischen Dogma gewesen sei. Das erscheint mir fraglich, da die Herkunft der aria-
nischen Gedanken von Origenes dabei nicht geniigend beriicksichtigt wiirden.

Wichtig ist nun der folgende Abschnitc iiber das Logos-Sarx-Schema in der
alexandrinischen Christologie, ndherhin bei Athanasius. Auch bei Athanasius ist das
Problem der ,Seele eine wichtige und umstrittene Frage, und Gr. legt grofies
Gewicht auf dieses Problem. In 5 Kapiteln schildert Gr., wie der grofle Alexan-
driner, trotz seiner Abhingigkeit von dem genannten Schema und trotz seiner
Beeinflussung durch Origenes, Clemens, Alexandrinus und Stoa doch in kirchlichem
Sinn die Einheit des Subjekts in Christus betont. (Es hitte hier vielleicht darauf
hingewiesen werden kénnen, dafl der Einflufl des Origenes bereits bei dem Lehrer
des Ath., Alexander von Alexandrien, im Schwinden begriffen ist. Offensichtlich
wird, besonders in der Erlosungslehre, Irendius hier wirksam. Vgl. dazu meinen
Aufsatz in ZNW 43, 1950/51, 242—256). Gr. verschliefit nicht die Augen vor den
Schwierigkeiten, in die Athanasius gerit, wenn fiir ihn der Logos ,das aktive
Prinzip in der Menschheit Christi® ist und wenn der Tod Christi als ,Logos-
trennung® gedeutet wird., Immer ist dabei das Problem der ,Seele Christi* sicht-
bar, die fiir Athanasius aber keine ,theologische®, ja kaum eine ,physische® Grofie
zu sein scheint. Ath. scheint Vertreter eines ,realen Logos-Sarx-Schemas® (im
Gegensatz zu einem verbalen) zu sein, wenigstens in den Frithschriften. Anders
wieder scheint es in dem Tomus von 362, dessen Bedeutung Gr. richtig wiirdigt,
und in dem Brief an Epiktet auszusehen. Aber Gr. will hier keine endgiiltige Ent-
scheidung treffen, weil er meint, dal die Quellen doch noch nicht geniigend unter
diesem Gesichtspunkt erforscht sind, will aber unterstreichen, dafi der Unterschied
zu Apollinarios deutlich hervortrite: ,Er (sc. Athanasius) hat nie eine ausdriick-
liche Leugnung der Seele Christi ausgesprochen und keinen Satz geschrieben, wie
ihn Apollinarios geprigt hat* (S. 99). Es hitte vielleicht noch darauf verwiesen
werden konnen, daf Athanasius eben gar nicht primir die christologischen Pro-
bleme im Blick hat, sondern als Theologe und als Kirchenpolitiker ganz auf die
Soteriologie und die Ekklesiologie ausgerichtet ist, und dafl daher die Unklarheiten
in dem hier zur Debatte stechenden Problem rithren.

Dem Apollinarios ist der 3. Abschnitt dieses Teiles gewidmet, mit den Unter-
abschnitten ,Der ,himmlische Mensch®®, ,ula gvows* und ,Das Personale in dem
Christusbild des Apollinarios®. Schon diese Uberschriften zeigen, wie Gr. das
System dieses Vertreters der Logos-Sarx-Christologie zu erfassen sucht, den er
nicht als ,Monophysiten‘, sondern eher als ,Monotheleten® oder ,Monenergeten’
ansprechen mochte.

Das proton pseudos der arianischen wie der apollinaristischen Christologie liegt
in der ,seinshaften Verbindung von Logos und Fleischesnatur, verstanden nach der
Art einer Natureinheit, wie zwischen Leib und Seele“ (S. 117). Das aber ist der
gefihrlichste ,Einbruch hellenistischer Ideen in die iiberlieferte Auffassung von
Christus® (S. 118). Aber auch die kirchliche Form des Logos-Sarx-Schema (Atha-
nasius) zeigt Gefahren, Denn es ist ein ekliptisches Schema, welches im Christus-
bild nicht alle iiberlieferten Ziige in gleicher Weise betont”, und damit Verzeich-
nungen nahe legt. Positiv ist zu werten, dafl diese Christologie ,eine Innenschau
dessen ermoglicht, was wesenhafte, seinshafte, substantiale Einheit in Christus ist®
(S. 119). ,An der ganzen Entwicklung des grofien Komplexes der Logos-Sarx-
Christologie wird jedenfalls deutlich, was der Einflufl philosophischer, auflerchrist-
licher Elemente auf die christliche Offenbarung und Theologie bedeuten konnte.
Bis diese fremden Keime wieder ausgestoRen wurden, bedurfte es noch grofier und
schwerer Kimpfe* (S. 119 f.).

Diesen Kampfen sind nun der ITI. und der IV. Teil gewidmet. Teil I1I: ,Der
Kampf gegen die Christologie vom Typus Logos-Sarx und sein Beitrag zur Aus-
gestaltung der christologischen Formel® stelit vor allem an Eustathios von Antio-
chien, Eusebios von Emesa, Diodor von Tarsus und Theodor von Mopsuestia dar,
wie die Diskussion um diese Frage langsam in Gang kommt und wie die theolo-
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gischen Positionen in schweren Kidmpfen sich zu kliren beginnen. (S. 121 ist die
Interpretation des Basiliusbriefes 258 zumindest mifiverstindlich. Der Brief ist um
377 geschrieben, also kann der Satz von dem Zusatz zum Nicaenum nicht auf das
Constantinopolitanum von 381 gehen, hichstens auf eine Vorform dieses Symbols).
Wichtig ist, dal Apollinarios in all diesen Kimpfen dadurch als Initiator wirke,
daf} er die Begriffe @uois, mdoravic und medowmov einfithrt. Aber diese Begriffe
miissen erst geklirt werden und das geschieht durch die Ausbildung des Schemas
Wort-Mensch. Ferner ist zu beachten, dafl in dem Kampf gegen das Logos-Sarx-
Schema sich die antiochenische Trennungschristologie bildet, die nun wieder Kyrill
von Alexandrien auf den Plan rufen mufl. Erst die Synthese beider Ansitze fiihrt
zu der klirenden Entscheidung von Chalkedon.

Sehr eindrucksvoll ist die Schilderung der Christologie des Eustathios von
Antiochien, dem ersten Gegner der Logos-Sarx-Christologie, der allerdings noch
recht unausgeglichene Gedanken der Einigungs- und der Trennungschristologie
nebeneinander vertritt. (Hier wire vielleicht ein Hinweis darauf angebracht, daff
Eustathios offensichtlich zu den strengen Vertretern des Nicaenums gehort hat.
Die aus verstindlichen Griinden vorgenommene Beschrinkung auf das rein christo-
logische Problem macht sich wie schon bei Athanasius stérend bemerkbar). An den
beiden Gestalten des Euseb von Emesa und des Diodor von Tarsus wird der
Weg vom Logos-Sarx-Schema zur Trennungschristologie aufgezeigt. Der geistige
Stammbaum des Euseb weist auf das Logos-Sarx-Schema zuriidk (Euseb von Cae-
sareal), aber es ist beachtlich, wie er gegeniiber der arianischen Konzeption nun
gewisse Korrekturen anbringt und so (vor allem durch seinen Einflufl auf Diodor)
zum Wegbereiter der antiochenischen Trennungschristologie wird. Auch bei Diodor,
dessen Lehre allerdings infolge der triimmerhaften Uberlieferung nur schwer zu
erfassen ist, sicht man das Mithen um christologische Aussagen, die ausgehend von
der Logos-Sarx-Terminologie nun versuchen, die ,Einheit zwischen Wort und
Fleisch nach Art eines compositum humanum® (S. 143) unmdglich zu machen. Da-
bei vertritt er Gedanken, die durchaus ,unantiochenisch® sind, kommt aber nicht
zu einer Ausbildung eines ,Logos-Mensch-Schemas®. Dieses geitngt erst Theodor
von Mopsuestia, dem Gr. eine sechr abgewogene und sachliche Darstellung widmet.
Gr. hilt sich hier ebenso von einer Ehrenrettung wie von einer Verdammung
zuriick und zeigt durch diese — angesichts der heutigen Debatte um Theodor not-
wendige — Art der Darstellung seinen Willen zur gerechten und objektiven Ge-
schichtsschreibung (natiirlich unter seinen Voraussetzungen, von denen nachher zu
sprechen sein wird). Wenn allerdings in diesem Zusammenhang die Kappadokier
mit einem Satz abgetan werden und erst im Ausblick zu diesem Teil ein paar
weitere Sitze iiber sie hinzugefiigt werden, so wird man das bedauern und kann
es nur von der Begrenzung auf das eigentlich christologische Problem verstehen.

Die positive Bedeutung Theodors liegt vor allem in der Kritik des Logos-
Sarx-Schemas, insbesondere in seiner Auseinandersetzung mit dem Gedanken der
vital-dynamischen Wirksamkeit des Logos in der Sarx Christi. ,Die Menschen-
natur Christi bekommt ihr echtes physisch-menschliches Innenleben und ihre Hand-
lungsfihigkeit wieder zuriick® (S. 147). Durch seine Rede von ,einem Prosopon
und zwei Naturen® hat Theodor die Entscheidung von Chalkedon vorbereitet und
hat vor allem das Schema Logos-Mensch theologisch ausgewertet, auch wenn manche
Unklarheiten blieben. In einem kurzen Ausblick zieht dann Gr. die Linien weiter
bis hin zu Theophilos, Epiphanios und Nemesios, und gewinnt so den Anschluft
an die Kdmpfe um die Lehre des Nestorios, denen der I'V. Teil: Zwischen Ephesos
und Chalkedon, gewidmet ist. Allerdings trite die Gestalt des Nestorios ungebiihr-
lich zuriick und die Ausfiihrungen sind hier noch stirker als sonst auf das Ziel
ausgerichtet: Vorbereitung von Chalkedon. Aber gehérte Nestorios nicht dazu?

Im ersten Kapitel dieses Teiles wird das Konzil von Ephesos behandelt, in

dessen Mittelpunkt zwar keine neue Formel wohl aber eine dogmatische Idee
stand: ,Gottliches Leben beim Vater, Herabkunft auf die Erde, Fleischwerdung
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und Menschsein miissen von ein und demselben Subjekt ausgesagt werden, von
dem mit dem Vater gleichwesentlichen Logos“ (S. 163). Wenn es trotz des Zuriick-
greifens auf Nicaea und trotz der klaren dogmatischen Aussagen von Ephesos zu
schweren Auseinandersetzungen kam, so liegt der Grund dafiir darin, dafl ,es bis
dahin noch nicht gelungen ist, die metaphysische Ebene sichtbar zu machen und
begnifflich deutlich zu kennzeichnen, auf welcher in Christus Einssein und Ver-
schiedensein zu suchen ist“ (S. 164). Gewif’, aber ist das der einzige Grund? Hier
bleibt doch die kirchenpolitische Seite der Geschichte zu sehr unbeachtet!

Im 2. Kapitel befafit sich Gr. mit dem hlg. Kyrill von Alexandrien, den er
fiir die ,bedeutsamste theologische Gestalt der christologischen Kontroversen®
hile, ,und zwar nicht blof zu seinen Lebzeiten, sondern auch dariiber hinaus®
(S. 165). Sehr eingehend erbrtert Gr. das Verhiltnis der kyrillischen Aussagen zu
der Logos-Sarx-Christologie, geht den verschiedenen Einfliissen auf Kyrill nach,
zeichnet die verschiedenen Stufen und Schichten in der Theologie K.s und meint
bei K. eine ,Synthese aus zwei christologischen Typen, deren Bestes er mitein-
ander verbunden hat®, feststellen zu konnen. Eine ,zweifache Sprache® ist dem
Kyrill méglich, ohne dafl die Sache irgendwie verriickt wird. Die Bedeutung seiner
christologischen Formel fafit Gr. (in Nachfolge von M. Richard) zusammen: ,1.
Man darf die vmoordosis oder @uoews Christi nach der Einigung nicht trennen.
2. Man darf die i@para nicht auf zwei Personen oder Hypostasen (oder zwei
selbstindige @uvoews) verteilen, sondern mufl sie alle auf eine einzige Person be-
zichen, auf die wia vmdoracs (@uow) vob Peot Adyov cevaprwmevn. 3. Der Logos
st #ait’ vmooraoww dem Fleische geeint, welches er angenommen hat. Diese For-
meln werden zu dem groflen Streitobjekt in den kommenden Auseinandersetzun-
gen*. (S. 181f£.).

Das dritte Kapitel dieses Teiles schildert ,Die christologischen Hauptbegriffe
im Kampf der Orientalen gegen die theologischen Formeln Kyrills®, insbesondere
die Gestalten des Theodoret van Kyros und des Andreas von Samosata, die beide
mit Kyrill, vor allem mit seinen Anathematismen sich auseinandersetzen. Nach Gr.
liufc diese Auseinandersetzung auf eine Anniherung hinaus, die dann die Ent-
scheidung von Chalkedon ermdglicht. Durch Proklos und Flavian wird dann das
letzte Stadium der Vorbereitung der Formel von 451 erreicht (Begriff der ddozaois!).

Gr. faflt dann noch einmal zusammen, was sich aus der Untersuchung des
Weges vom NT bis zu der Entscheidung von Chalkedon ergibt: ,1. Die Formel
von Chalkedon ist das Ergebnis einer innertheologischen Entwicklung. Die christ-
liche Theologie hat aus innerer Kraft die Christusaussage des Jahres 451 vorbe-
reitet”, und nicht die staatliche Macht hat die Entscheidung gegeben.

»2. Die Christusformel von 451 ist das Ergebnis einer innerkirchlichen Ent-
wicklung. Darin einen unberechtigten Einbruch menschlicher Ausdrucksmittel in
das Gotteswort zu sehen, wire eine vollige Verkennung der geschichtlichen theo-
logischen Dynamik und des Rechtes der Kirche, unter Leitung des Geistes Christi
das Wort Gottes neu, je nach Lage und Sprache der Zeit zu verkiinden®.

»3. Die Hauptlinien dieser innertheologischen und innerkirchlichen Entwicklung
zeigen ein besonderes Hervortreten theologischer Schemata, Formeln und Begriffe,
mit denen um das Geheimnis der Menschwerdung gerungen wird“ (Logos-Sarx
und Logos-Mensch). ,Die kirchliche Lehre selbst konnte nur eine Synthese sein,
welche aufgebaut auf dem Schema ,Logos-Mensch’, damit die Idee der substan-
tialen, seinshaften Einheit, wie sie besonders im ,Logos-Sarx-Schema® zum Aus-
druck kam, verband®.

»4. Innerhalb der Formeln und theologischen Denkschemata konzentrierte sich
die theologisch-sprachliche Arbeit insbesondere auf zwei Begriffe: auf @doic und
UmeoToois”,

»5. Durch die Klirung des Physis-Begriffes und dessen Abgrenzung vom Hypo-
stasis-Begriff war die Grundlage fiir jene ,diphysitische’ Redeweise geschaffen,
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welche von da an zum Eigentum der kirchlichen Christologie geworden ist®.
(S. 199 fi.).

LEine Auseinandersetzung mit dieser grofiartigen Leistung Gr.s wird zwei
Fragen ausemnanderhaiten mussen, die zwar zusammenhingen, die aber doch wohl
nient vernuscht werden diirfen. Es ist 1. zu fragen nach der Grundkonzeption,
von der aus Gr. die Geschichte der Christologie darstellt, und es ist 2. zu fragen,
ob seme Darstellung im Einzelnen den Quellen entspricht.

1. Die Frage nach der dogmengeschichtlichen Grundkonzeption kann leicht in
die Kontroverstheologie fithren, muis aber doch auch vom Historiker gestellt wer-
den. 1ch meine, dals bei Gr. sehr deutlich hervoreritt, unter welchem Gesichtspunke
er Dogmengeschichte treibt. lhm ist Chalkedon der Mafistab, an dem er die Ent-
wicklung der Christologie miist. Das wird nicht nur an den eben zitierten Sitzen
aus der Zusammentassung am Schluf§ klar, sondern ist auch sonst nicht zu iiber-
sehen. So schreibt er z. B. S. 145 Anm. 2 zur Beurteilung des Theodor von Mop-
suestia: ,Man muis also fragen: Wie stellte sich fiir 1thn das christologische Pro-
biem, und welche Mittel standen thm fiir eine Lésung zur Verfiigung? Daraus ist
sein objektives und subjektives Verhaltnis zum Logma von Ephesos abzuschitzen.
Dieses Logma st selbstverstandlich als der eigentlicne Mafsstab der Beurteilung zu
betracaten, wird aber sicherlich nicht gefahrdet, wenn aufgezeigt werden kann,
dai auch in Theodor kirchliche Elemente vorhanden waren®. Sollte man nicht
vielmehr fragen, wie die Lehre des Theodor zu den Aussagen des NT sich ver-
haltz Ub em Dogma gefahrdet wird oder niche, ist fiir die geschichtliche Erfor-
schung doch wohl kein Maisstab! Von dieser Einstellung aus wird auch deutlich,
warum das NI verhdltnismitug kurz weggekommen 1st. Es wird nicht versucht,
die verschiedenen christologischen Aussagen der Urgemeinde zu erheben, nur Pau-
lus und Johannes kommen zu Worte. Das ist eine Verkiirzung, verstindlich vom
Ausgangspunke, der rormel von 451, her, aber bei emner historischen Arbeit macht
sich diese Verkirzung sicher bemerkbar. Es wirken ja auch die neutestamentlichen
Stellen nach, die nun alte christologische Vorstellungen vertreten. (Vgl. zum
Grundsitzlichen menen Aufsatz: Das Problem der Dogmengeschichte in ZThK 48,
1951, 63—89).

2. Aufler diesen grundsitzlichen Bedenken meine ich nun noch 4 Fragen an-
melden zu miissen:

a) Ist die Begrenzung auf rein christologische Probleme (im Sinn von Chalkedon)
nicht ein Hindernis fiir die Erfassung der Zusammenhinge (z. B. bei Athanasius)?

b) Ist die an sich richtige Erhebung der Schemata nicht zu schematisch erfolgt?
Ist Chalkedon nur von der Theologie her zu verstehen und nicht auch von dem
Kult und dem Gemeindeglauben aus? Auch die Vorgeschichte der Entscheidung von
451 ist doch von non-theological-factors bestimmt. Und der lebendige Prozef der
Verkiindigung der frohen Botschaft (auch im Kult!) wird hier zu sehr verkiirze.

c) Kann man, wenn man die , Vorbereitung der Formel von Chalkedon® schil-
dert, so vollig von der Kirchenpolitik und der staatlichen Oberhoheit iiber die
Kirche absehen? Gewiff werden diese Dinge in spiteren Beitrigen des Werkes
noch behandelt. Aber man darf die Dogmengeschichte nicht so isolieren, wie es
hier geschieht.

d) Es ist mehrfach in der Arbeit von Gr. von Einfliissen des Hellenismus die
Rede, aber wie mir scheint nicht geniigend und nicht klar genug. Die Harnacksche
These ist m. E. nicht haltbar. Aber andererseits ist die Geschichte des christlichen
Dogmas ja nun einmal dadurch bestimmt, dafl Menschen sich in der Sprache ihrer
Zeit um die begriffliche und theologische Erfassung der Heilstat Gottes in Jesus
Christus bemiiht haben. Wenn dem aber so ist, dann gehort zu einer Schilderung
dieses Prozesses auch die Beachtung der geistigen und philosophischen Umwelt, in
der nun dieser Prozefl der Dogmenbildung sich vollzieht.

Diese Fragen, die in abgednderter Form an das ganze Werk zu richten sind,
sollen nun aber keine kleinliche Kritik sondern nur der Ausdruck des Dankes sein,
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den wir Gr. schuldig sind. Diese Abhandlung ist eine groflartige Einfiihrung in
die Probleme der altkirchlichen Christologie, die wir nur mit Dank und An-
erkennung entgegennehmen konnen.

Die Arbeit von Gr. wird nun durch zwei kleinere Beitrige erginzt, welche
Einzelfragen, die bei Gr. schon berithrt wurden, niher ausfiihren.

Henri de Riedmatten, Les fragments d’Apollinaire 4 I’Eranistes (S. 203
bis 212), geht den bei Theodoret iiberlieferten Apollinaris-Texten nach. Die Texte
sind seinerzeit von Lietzmann (Apollinaris von Laodicea, 1904) nach der Ausgabe
von Schulze abgedrudkt, allerdings unter Heranziehung von handschriftlichem
Material. R. hat nun dieses handschriftliche Material erheblich vermehren kénnen
und bietet einen neuen Text, der an manchen Stellen tatsichlich ein besserer ist.
Es wird hier wieder einmal sehr deutlich, daf wir endlich eine Ausgabe des
Theodoret brauchen! Uber die sachliche Bedeutung dieser Fragmente steht das
Notwendige bei Grillmeier. Thomas Camelot, De Nestorius & Eutychés.
L’opposition de deux christologies (S. 213—242), ist eine genauere Untersuchung
der schon bei Gr. kurz behandelten theologischen Aussagen des Nestorius und des
Eutyches. Allerdings ist auch dieser Beitrag kein Ersatz fiir das Fehlen einer aus-
fithrlichen Wiirdigung des Nestorius. Und die kurze Bemerkung auf S. 238 ist
keine geniigende Antwort auf die Ausfilhrungen von R. Draguet. Jedenfalls will
C. Eutyches als Haeretiker erweisen, aber auch Nestorius nicht gelten lassen. Die
auf S. 214 angegebenen Griinde fiir die Nichtbeachtung des Liber Heraclidis
scheinen mir nicht stichhaltig.

2. Der II. Teil des Werkes gilr dem ,geschichtlichen Rahmen des Konzils von
Chalkedon“ und will in 4 Beitrigen Einzelfragen des Ablaufes der geschichtlichen
Ereignisse kliren. ,Bei der Fiille zuverlissiger Darstellungen erschien es jedoch
iiberfliissig, eine ausfithrliche Beschreibung der Ereignisse um das Konzil zu bieten.
Uns kam es vielmehr darauf an, die Synode als solche in ihrem &kumenischen
Charakter einzufithren und einige Gestalten aus ihrer Geschichte in eigener Zeich-
nung herauszuheben® (S. 245). So kennzeichnen die Herausgeber in der Einleitung
die Absicht dieses Teiles. Sie schidken den Beitrigen eine gedringte Ubersicht iiber
die Ereignisse voraus (Band II wird eine genaue Zeittafel enthalten). Ob es richtig
ist, wenn es in der Einleitung heifit: ,Diese Unio (von 433) war ohne Zweifel die
Frucht einer klugen Mifligung Kyrills® (S. 246)?

Die Fragestellung des ersten Aufsatzes von Monald Goemans (Ch. als
JAllgemeines Konzil, S. 251—289) lifit sich dahingehend umschreiben: Ein ,All-
gemeines Konzil® ist eine Versammlung, die vom Papst anerkannt ist. Chalkedon
 bedeuter in der Geschichte der Konzilien einen erheblichen Fortschritt, weil die
Viiter dort die Autoritit des Papstes anerkannt haben. Das gilt trotz des can. 28.
Der Beitrag G.s kann nicht recht befriedigen, weil er doch wohl die entscheidende
Problematik der Reichssynoden verkennt. Die Polemik gegen Caspar ist keine
Widerlegung. Bedenken habe ich auch gegen die Ubersetzung mancher Stiicke aus
den Konzilsakten.

Einen besonders schdnen Beitrag hat A. M. Schneider geliefert: Sankt
Euphemia und das Konzil von Chalkedon (S. 291—302, mit einer Bildertafel).
Sch. geht den hagiographischen (Martyrium der Euphemia) und den archiologischen
Fragen nach. Sicher ist nur das Todesjahr der Heiligen (303 oder 307) und der
Ort des Grabes (S. 295). Die Lage der Kirche wird von Sch. bestimmt und kurz
iiber die Verchrung der Heiligen in der spiteren Zeit berichtet. Sch. zeigt hier
wieder einmal, wie er es versteht, durch eine gliickliche Verbindung von hagio-
graphischen, archiologischen und kirchengeschichtlichen Kenntnissen die Geschichte
der Kirche lebendig werden zu lassen.

Paul Goubert (Le rble de Sainte Pulchérie et de I’eunuque Chrysaphios.
S. 303—321) schildert in bewufitem Gegensatz zu O. Seeck die Religionspolitik
des Chrysaphius und der Pulcheria. Er will der Kaiserin vor allem theologische
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Motive beilegen, wohl teilweise mit Recht. Ob man allerdings die Pulcheria mit
der Jeanne d’Arc vergleichen kann, bezweifle ich (S. 321).

Enttiuschend ist der Aufsatz von Hugo Rahner (Leo der Grofle, der Papst
des Konzils, S. 323—339), weil er letzten Endes doch nur ein Panecyricus auf
Leo, dessen Grofle man ja nicht verkennen darf, ist. R. will vor allem darauf
hinweisen, dafl die moderatio die tiefste Schicht des Wesens dieses Papstes ist.
Diese moderatio zeigt sich in der Reichspolitik, in der Stellung zwischen der
Primatseinheit und der episkopalen Vielfalt, zwischen Diesseits und Weltflucht
und vor allem in den theologischen Aussagen des tomus. Sie fliefit aus den Tiefen
seiner Theologie. Gewifl ist die moderatio ein wesentliches Kennzeichen der
Sprache (vgl. die Briefe Leos in der Angelegenheit des Primates von Arles!). Aber
Leo ist doch auch ein ganz grofler und geschickter Politiker! Im Ganzen wirkt der
Teil TT etwas schwach, mit Ausnahme des Beitrages von Schneider. Es zeigt sich
auch hier wieder, was schon bei Gr. deutlich wurde, daff die Grundkonzention
eben eine richtige Wiirdigung des geschichtlichen Rahmens erschwert. Es wire iibri-
gens wohl auch sut gewesen. wenn in diesem Teil (oder an einer anderen Stelle)
eine kurze Einfithrung in die Uberlieferung der Konzilsakten geeeben worden
wire. Dem Vorwort ist zu entnehmen, dafl ein Beitraz von Paul Peeters diesem
Problem nacheehen sollte. Man bedauert, daf der Tod dieses e¢rofien Gelehrten
den Plan zunichte gemacht hat. Gerade von Peeters, der ja zu der Schwartzschen
Auseabe manche Kritik hat laut werden lassen. wire ein wichticer Beitrag zu
erwarten cewesen. (Es sei hier noch einmal auf die wichtizce Besprechung der
Schwartzschen Auszabe durch H. Dérries in Gott. Gel. Anzeigen 203, 1941. 229 ff.
verwiesen, weil diese Rezension eine ganz vortreffliche Einfithrung in die Materie
darstellt).

3. Der TI1. Teil des Bandes steht unter dem Titel: Deus — Homo Jesus Chri-
stus. Das Dogma von Chalkedon. Es kommt den Herauseebern. wie sie in der
Finleitung betonen, darauf an, deutlich zu machen. dafi die Entscheidung
von Ch. nicht nach dem Schema der hegelianischen Dialektik als Antithese zu
Ephesus zu beurteilen ist, dafl vielmehr Kyrill wie Leo als Interpreten der Ent-
scheidune von Nicaea angesehen und auf dem Konzil anerkannt worden sind.
Chalkedon ist ,als das Konzil der Synthese zu verstehen, gemifl dem Prinzip
der moderatio, das vom Papst Leo der Synode als Norm und Wegweisung ge-
geben worden war“ (S. 344). Anders gesagt: Die Synode ist die via media zwi-
schen Nestorianismus und Eutychianismus gegangen, indem sie ihre Bekenntnis-
formel durch Ubernahme aller ,positiven Elemente der verschiedenen theolo=ischen
Richtungen® (ebda) gestaltet hat. Diese Gedanken werden nun von zwei Mit-
arbeitern in ihren Beitrigen entfaltet.

Paul Galtier, Saint Cyrille d’Alexandrie et Saint Léon le Grand 4 Chalcé-
doine (S. 345—387), bietet eine genaue Analyse des Verhaltens der Svnode zu
den beiden Autorititen, die unsichtbar anwesend waren: Leo und Cyrill. Es
kommt ja bei den Verhandlungen auf dem Konzil. vor allem bei denen um die
Glaubensformel, immer wieder zum Ausdruds, dafl es eine grofle Gruppe von
Theologen und Bischdfen gab, die dem Tomus Leos kritisch cegeniiberstand. und
dafl zunichst geklirt werden muflte. ob Leo und Cyrill tatsichlich iibereinstimmen.
G. versucht dann, die tatsichliche Ubereinstimmung der beiden Kirchenfiirsten aus
den Schriften Cyrills zu erweisen. Der Beweis iiberzeugt nicht so ganz, weil sich
ja nicht leugnen l4fit (und auch von G. nicht geleugnet, wohl aber wegzudeuten
versucht wird), dafl Cyrill z. B. in den Anathematismen Formulierungen ,mono-
physitischer Ténung gebraucht. Die Geschichte nach 451 zeigt ja auch, daR die
Konzilsentscheidung eben keine Losung der Schwierigkeiten im Osten war und
daf} sie eben nicht cyrillischer, sondern eher antiochenischer Herkunft war, dafl es
aber dann eine cyrillische Deutung gab, die doch wohl anders aussah als die
abendlindische (soweit man sich im Abendland iiberhaupt mit diesen Fragen be-
faflt hat). Trotzdem ist der Beitrag von G. wichtig, weil sie die Arbeit von Grill-
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meier erginzt und das Thema in dieser speziellen Ausrichtung bisher noch nicht
bearbeitet worden ist.

Ignacio Ortiz de Urbina, Das Symbol von Chalkedon. Sein Text, sein
Werden, seine dogmatische Bedeutung (S. 389—418), bietet eine eingehende Unter-
suchung des eigentlichen Symbols d. h. jener Formel, die unter Wiederholung der
Definitionen von Nicaea und Konstantinopel den Glauben der Viter von Chalke-
don ausdriicken sollte. Nach einer kurzen textkritischen Bemerkung (zu v. 17:
& ddo @ioeow]) gibt der Verf. eine kurze Darstellung der dramatischen Ent-
stehungsgeschichte, in deren Verlauf sichtbar wird, welche Komponenten wichtig
werden sollten: so tauchen z. B. in der Auscinandersetzung mit den illyrischen
Bischofen iiber den Leobrief bereits drei wichtige Begriffe auf (dovyyirws, arpémrws,
adiapérws). Die quellenanalytische Betrachtung zeigt, welche vorhergehenden
Glaubensdefinitionen auf das Symbol von 451 eingewirkt und dessen Wortlaut
bestimmt haben: Das Unionssymbol von 433, Leos Lehrschreiben, Cyrills 2. Brief
an Nestorius, Theodoret und Flavian. ,Das Symbol ist somit eine gliickliche Zu-
sammenfassung der christologischen Formeln der orientalischen und abendlindi-
schen Viter® (S. 400). Ich brauche nicht zu betonen, dafl ich auch hier gewisse
Bedenken nicht unterdriidken kann. Ist nun nicht doch Cyrill (und damit ein
grofler Teil der stlichen Bischdfe) durch dieses Symbol vergewaltigt worden? —
Eine theologische Interpretation des Symbols soll zeigen, wie Chalkedon tatsich-
lich die Kontinuitit wahrt. Wichtig ist S. 411 der Hinweis auf die Ubertragung
der Begriffe aus dem trinitarischen Dogma auf das christologische Feld. Schliefi-
lich wird noch eine dogmatische Wiirdigung des Symbols geboten. Das Nicaenum
behilt seinen Wert, das Constantinopolitanum tritt daneben als Autoritit, dazu
kommen die zwei Briefe Cyrills und der Brief Leos. Aber trotzdem ist das Sym-
bol von 451 eine dogmatische Definition als feierliche Definition des besonderen
Gegenstandes: Mit dem Symbol wollen die Viter den alten Glauben neu ausdriicken.

4. Der IV. Teil des I. Bandes ist nun dem ,theologischen Kampf um Chalke-
don® gewidmet, befaflt sich also mit den Auseinandersetzungen nach 451. Es sollen
hier die ,theologischen Positionen in ihrer tatsichlichen Eigenart“ kenntlich ge-
macht werden, wobei von vornherein betont wird, dafl der eigentliche Widerstand
gegen das Konzil nicht von den Nestorianern, sondern von ,der anderen extremen
Partei, die zur Zeit der Dioskoros-Synode vom Jahre 449 das Feld behauptet
hatte® (S. 422) kam. Wichtig ist fiir die richtige Erfassung des Tatbestandes eine
exakte Untersuchung und Beurteilung, die sich von vorgegebenen Schemata frei-
hile. ,Die Unterscheidung von Real- und Verbalmonophysitismus, von Chalkedonis-
mus und Neu-Chalkedonismus weist der Forschung hier die Richtung® (S. 421).
Die 6 Beitrige dieses Teiles behandeln nun dogmen- und iiberlieferungsgeschicht-
liche Fragen, um die Lehrunterschiede herauszuarbeiten. Auch wenn diese Auf-
sitze damit eng zu dem Thema des I. Bandes (Der Glaube von Chalkedon) ge-
hiren, so bekommen sie doch ihr eigentliches Gewicht erst in Verbindung mit dem
II: Band (Entscheidung um Ch.). Ich halte es daher fiir berechtigt, mich zunichst
mit einem kurzen Hinweis auf diese — Huflerst wichtigen — Arbeiten zu be-
gniigen, um dann bei der Besprechung des II. Bandes eingehend zu ihnen Stellung
zu nehmen.

Joseph Lebon (La christologie du monophysisme syrien, S. 425—580) bietet
eine ausgezeichnete griindliche Studie iiber den Monophysitismus und setzt damit
seine Arbeiten iiber Severus fort. Paul Mouterde (Le concile de Chalcédoine
d’aprés les historiens monophysites de langue syriaque, S. 581—602) gibt einen
Uberblick iiber die syrisch-monophysitischen Quellen und deren Berichte iiber Ch.,
mit einem interessanten Anhang iiber die monophysitischen Biographien. Fiir die
chalkedonfeindliche und chalkedonfreundliche Haltung der Nestorianer gibt Wil-
helm de Vries (Die syrisch-nestorianische Haltung zu Chalkedon, S. 603—635)
eine griindliche Ubersicht. Neben dem groflen Aufsatz von Lebon ist der von
Charles Moeller (Le chalcédonisme et le néo-chalcédonisme en Orient de 451
4 la fin du VIe sidcle, S. 637—720) von besonderer Bedeutung, weil der Verf.



168 Literarische Berichte und Anzeigen

hier mit grofler Sachkenntnis der Geschichte der Christologie im Orient nach 451
nachgeht und dabei wirklich neue Einblicke in diese verwickelte Materie ver-
mittelt. Marcel Richard (Les floriléges diphysites du Ve et du VIe siécle,
S. 721—748) untersucht mit der bei ihm gewohnten Sachkenntnis und Umsicht die
Florilegien und macht deutlich, wie nach und nach diese Sammlungen aus zweit-
rangigen Quellen zusammengestellt werden. Den Abschluff des Bandes bildet der
Beitrag von Georg Graf (Chalkedon in der Uberlieferung der christlichen ara-
bischen Literatur, S. 749—768). Es bedarf kaum eines Hinweises, dafl der Beitrag
dieses groflen Gelehrten ganz vorziiglich ist und einen guten Uberblick iiber das
Nachleben des Konzils in den arabischen Quellen des frithen Mittelalters bietet.
Dieser IV. Teil ist im Ganzen eine wirkliche Glanzleistung, die noch unser
intensives Studium erfordert. Aber das gilt ja nun — trotz mancher schwicherer
Beitrdge — von dem ganzen Band. Wir danken den Herausgebern fiir ihre Miihe
und wiinschen ihnen einen guten Fortgang ihres Unternehmens. Unser Dank sollte
vor allem darin bestehen, dafl wir auf diesem vorziiglichen Fundament weiterbauen.

Gattingen W. Schneemelcher

Mittelalter

Josef Koch: Nikolaus von Cuesund seine Um welt. Untersuchun-
gen zu Cusanus-Texte IV. Briefe. Erste Sammlung (= Sitzungsberichte der
Heidelberger Akademie der Wissenschaften. Phil.-hist. Klasse Jahrg. 1944/48,
2. Abh.) Heidelberg (Winter) 1948. 175 S., br. DM 8.—.

In den von der Heidelberger Akademie in ihren Sitzungsberichten heraus-
gegebenen Cusanus-Texten hat als Nr. 4 (Philos.-hist. Klasse Jahrgang 1942/43,
2. Abhandlung) Koch den ,Briefwechsel des Nikolaus von Cues. Erste Sammlung®
im Jahre 1944 verdffentlicht. Es handelte sich um eine Erginzung zu dem be-
kannten Werk von E. Vansteenberghe und um Vorarbeiten fiir eine endgiiltige
Ausgabe der Cusanus-Briefe im Rahmen der groflen Heidelberger Edition. Dabei
hatte Koch zwei Abschnitte in der Korrespondenz des Cusanus unterschieden:
den 1. Abschnitt bis zum Antritt der Legationsreise; fiir diesen 1. Abschnitt gab
er eine Zusammenstellung von 71 Nummern, wihrend aus dem 2. Abschnitt (bis
zum Tode des Kardinals im Jahre 1464) hauptsichlich die grofle deutsche Lega-
tionsreise beriicksichtigt wurde, aber auch Briefe der Jahre 1438/39, die den
Wechsel der Stellung zum Basler Konzil erkennen lassen.

Die hier anzuzeigende Schrift gibt nun die Untersuchungen zu den eben
erwihnten frither erschienenen Texten aus der Korrespondenz des Cusanus. Sie
wollen ,die Personlichkeit selbst und die Umwelt lebendig machen®; freilich fiigt
K. vorsichtig hinzu, dafl das Material zu einem zusammenfassenden Charakter-
bild nicht ausreiche. Das wird man bei aller Anerkennung der Bedeutung des vor-
gelegten Materials nur bestiticen kdnnen. Zwar ist neuerdings die Diirfrigkeit
der epistolaren Uberlieferung dieser Epoche in einigen Fillen gliicklich iiberwun-
den worden, so z. B. bei Ambrogio Traversari (G. Mercati, Ultimi' contributi alla
storia degli umanisti, fascicolo I: Traversariana, Studi e testi 90, 1939) und bei
einigen Kurialen der 1. Hilfte des 15. Jahrhunderts durch die Funde von A. Mer-
cati (Dall’Archivio Vaticano I: Una corrispondenza fra curiali della prima meta
del Quattrocento, Studi e testi 157, 1951), aber zu einer Schilderung der Entwick-
lung der Personlichkeit gehdrt doch mehr als diese sicher geringen Bruchstiicke



Mittelalter 169

eines einstmals reichen schriftlichen Niederschlags. Das gilt auch fiir das 1. Kapitel
der Untersuchungen: ,Vom Konzil zum Papst®, das im wesentlichen aus gutacht-
lichen Auflerungen des Nikolaus von Cues gespeist ist. Hinter die hier vertretene
Auffassung des Cusanus von der Geltung der Konstanzer Dekrete mochte ich
einige Fragezeichen setzen. Das 2. Kapitel: ,Friedensvermittlung in der Soester
und Miinsterischen Fehde® bringt einige Berichtigungen zur Darstellung von Han-
sen. Von besonderer Wichtigheit ist das 3. Kapitel: ,Kirchliche Reform®, das eben-
falls bei der Priifung bisheriger Auffassungen, z. B. im Konflikt des Legaten mit
dem Liitticher Klerus, mit dem Klerus von Utrecht und vor allem mit den Men-
dilanten erheblich weiterfiihrt und viele Richtigstellungen ergibr. Wie am Schluf}
dieses Kapitels angedeutet wird, kénnten hier und auch im 4. Kapitel: ,Pfriin-
densorgen® die kurialen Verwaltungsakten des Vatikanischen Archivs mit reichen
Erginzungen aufwarten, Dafl unter den Hunderttausenden von registrierten
Schriftstiicken eines einzigen Pontifikates die fiir den Einzelfall gesuchten Schrei-
ben und Aufzeichnungen nicht ohne weiteres herauszufinden sind, ist dem Fach-
mann genugsam bekannt, Um so mehr ist es deshalb zu bedauern, daf die fiir die
Untersuchungen von K. in Frage kommenden Arbeiten am Repertorium Germani-
cum Nikolaus V., die von Archivdirektor F. Abert mit groffler Hingebung durch-
gefithre wurden, kurz vor ihrer Vollendung infolge des Unverstandes der damals
verantwortlichen Stellen abgebrochen werden muflten. Die Beurteilung, oder besser
gesagt leichte Verurteilung des Cusanus in diesem Pfriindenkapitel wiirde ich nicht
ohne weiteres unterschreiben, da cr sich allgemein durchaus im Rahmen seiner Zeit
bewegt. Von grofiem Nutzen fiir die Cusanusforschung ist die Beilage: ,Das
Itinerar der Legationsreise®, in der K. unter Heranzichung cines breiten Quellen-
materials weit uber alle fritheren Versuche hinauskommt. Man mdchte nur wiin-
schen, daff die bisher so trefflich gedichenen Cusanus-Studien zu einem guten
Ende gebracht werden kdnnen.

Tiibingen K. A. Fink

Paulus Volk; Fiinfhundert Jahre Bursfelder Kongregation.
Eine Jubiliumsgabe. Miinster (Regensberg) 1950. 303 S. DM 9.60.

Von einem fiinfhundertjihrigen Jubilium der Bursfelder Kongregation kann
man nur im uneigentlichen Sinne sprechen, da die Kongregation 1803 aufhorte zu
bestehen: seit aber den Benediktinerabteien St. Matthias in Trier (1922) und
Maria Laach (1943) vom Papste die Privilegien und Rechte der Bursfelder Kon-
gregation verliehen wurden, 1iflt sich eine gewisse ideelle Kontinuitit annehmen.
Der um die Ordensgeschichte, besonders die benediktinische hochst verdiente
P. Volk hat sich schon seit vielen Jahren mit der Geschichte der Bursfelder Kon-
gregation befafit und eine Reihe von umfangreichen Arbeiten dazu verdffentlicht.
In der Jubiliumsgabe sind eigene frithere Studien zusammengefaflt, neue hinzu-
gefiigt und vor allem die bisherigen Forschungen anderer Gelehrter verwertet
und kritisch gepriift. So haben wir eine gute Ubersicht tiber den Stand der For-
schung gewonnen, aber eine eigentliche Geschichte der Bursfelder Kongregation
steht immer noch aus.

In den Abhandlungen wird zunichst (S. 9—18): ,Das Jubilium der Bursfelder
Kongregation® ein kurzer geschichtlicher Abrifl gegeben. Unter den klgsterlichen
Reformversuchen und Zusammenschliissen des 15. Jahrhunderts gewinnt alsbald
nach der Bestitigung durch den Basler Konzilslegaten Kardinal Ludwig d’Alle-
mand im Jahre 1446 der Bursfelder Versuch die grofite Bedeutung und vermag
noch vor der Reformation fast 100 Klaster zu verbinden. Der Beitrag S. 19—22:
»Abt Johannes Rode von St. Matthias-Trier und die Anfinge der Bursfelder Kon-
gregation weist vor allem die Ansicht von V. Redlich zuriick, dafl die Griindung
der Kongregation von St. Martthias in Trier ausgegangen sei. Die umfangreiche
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Abhandlung (8. 23—66): ,Leonard Colchon, seine Wahl zum Abt von Seligen-
stadt (1625) und Prisidenten der Bursfelder Kongregation (1642)¢ ist fast ganz
aus Archivalien gearbeitet, zum grofien Teil aus dem nahezu 4000 Stiicke umfas-
senden Briefwechsel des genannten Prisidenten, iiber den V. schon frither be-
richtet hatte. Die minutitse Genauigkeit der Darstellung und die liebevolle Schil-
derung der Einzelheiten verrit den Quellenforscher, der mit Archivalien umzu-
gehen versteht. Ebenfalls unmittelbar aus den Quellen ist das Kapitel S. 67—125:
»P. Adam Adami als Sachwalter der benediktinischen Belange auf den westfilischen
Friedensverhandlungen® geschrieben; die Bursfelder Kongregation tritt hier aber
zuriick zugunsten des groflen Streites um die schwibischen Klgster und ihre ver-
geblich angestrebte Restitution in den Friedensverhandlungen zu Miinster. Im
II. Teil: Texte ist der Beitrag S. 126—192: ,Die erste Fassung des Bursfelder
Liber ordinarius® schon in den ,Ephemerides liturgicae® 56 (1944) erschienen,
ebenso die Einleitung zur ,Exhortatio de quotidiana exercitatione monachi® in
den ,Studien und Mitteilungen zur Geschichte des Benediktinerordens® 55 (1937);
dagegen ist der Text (S. 205—251) der Exhortatio des Abtes Conrad v. Roden-
berg von Johannisberg eine Erstausgabe. Die sehr dankenswerte Abhandlung
(S. 252—295): ,Der Verbleib des Bursfelder Kongregationsarchivs® war bisher
nur zum Teil veréffentlicht. Es ist zu begriiflen, dafl man sich jetzt iiber die wech-
selvollen Geschidke des Archivs rasch und zuverlissig orientieren kann. Wichtigste
Aufbewahrungsorte der Archivalien sind: das historische Archiv des Erzbistums
Kéln, das Stadtarchiv und das Archiv des Domkapitels in Aachen, die Staats-
archive in Diisseldorf und Darmstadt.

Tiébingen K. A. Fink

Reformationszeit

Philip S. Watson: Um Gottes Gottheit. ,Let God Be God‘. Eine
Einfithrung in Luthers Theologie, iibertragen und bearb. v. Gerh. Gloge,
Berlin-Spandau (Lutherisches Verlagshaus) 1952. 268 S. geb. DM 9.—.

Diese ,Einfilhrung in Luthers Theologie® ist ohne Zweifel ein Skumenisches
Ereignis. Denn sie diirfte nach Umfang und Angemessenheit alle bisherige Be-
mithung um Luthers Theologie innerhalb des englischen Sprach- und Kirchen-
raums hinter sich lassen und in den Schatten stellen. Der Verfasser ist Methodist;
seine Arbeit ist das BErgebnis der von ihm gehaltenen Fernley-Hartley Lectures,
zunichst 1947 in englischer Sprache unter dem Titel ,Let God be God verdffent-
licht, jetzt von Gerhard Glige iibertragen und bearbeitet (die Bearbeitung erstreckt
sich vor allem auf die Anmerkungen; die Ubertragung, nach Stichproben beurteilt,
ist durchaus wohlgelungen). Der leitende Bischof der Ver. Ev.-Luth. Kirche
Deutschlands hat dem Buch ein Geleitwort mitgegeben.

Nun ist es nicht Sache und Absicht dieser Rezension, Watson’s Lutherbuch
hinsichtlich der ihm innewohnenden Gkumenischen Tragweite und Bedeutung zu
beurteilen. Hier wird man hochst positiv zu urteilen haben. Da das Buch aber
ins Deutsche iibersetzt wurde und sich der theologischen und kirchlichen Offent-
lichkeit bei uns als Einfithrung in Luthers Theologie anbietet, mufl es seinen Ort
innerhalb der Lutherforschung im deutschen Sprach- und Kirchenraum finden.
Dafl wir eine Einfithrung in Luthers Theologie notwendig brauchen kénnten, wird
niemand leugnen. Es erscheint mir jedoch in mehr als einer Beziehung zweifel-



Reformationszeit 171

haft, ob Watson’s Buch diese Funktion wirklich erfiillen kann. Damit negiere ich
weder die beachtliche Leistung des Buches als solche noch auch die erhebliche Be-
deutung, die es in seiner englischen Ausgabe besitzt und behilt.

Watson ist in seiner Sicht von Luthers Theologie wesentlich von der skandi-
navischen Lutherforschung bestimmt. In deren Gefolge arbeitet er als ,das Motiv
fiir Luthers Denken‘ (Kap. IT S. 49) die ,kopernikanische Wendung® von einer
anthropozentrischen, ja egozentrischen Theologie des Mittelalters zu einer theo-
zentrischen Theologie der Reformation heraus. Auf dieses Schema wird auch Lu-
thers Gegensatz zur Scholastik (Duns Scotus und Thomas von Aquino S. 68—81)
zuriickgefiihrt. Das diirfre aber doch nicht zur Erkenntnis des Gegensatzes aus-
reichen. Hier bleibt Watson hinter der Arbeit von Wilh. Link zuriick und bleibt
uns eine wirkliche Hilfe in der kontrovers-theologischen Erdrterung der Refor-
mation schuldig.

Unter den .Hauptthemen der Theologie Luthers® stellt Watson das Kapitel
tiber die Offenbarung Gottes voran, in dem er die ,natiirliche Theologie als Pro-
blem bei Luther bis hin zur Statuierung eines Ankniipfungspunktes (S. 105 unter
Zitierung von WA 16.447,26) breit entfaltet und der allgemeinen oder natiirlichen
Gotteserkenntnis die ,besondere oder eigentliche Gotteserkenntnis in Christus® als
die ,heilsame’ Gotteserkenntnis gegeniiberstellt (S. 115 ff). Er lifit ein Kapitel
iiber die Theologie des Kreuzes folgen, das in einer einleuchtenden Weise die
christologischen Fragen behandelt, und schliefit die Behandlung der Hauptthemen
(und das ganze Buch) mit einem Kapitel zur ,Lehre vom Wort'. Es diirfte mit
dem Hang der skandinavischen Lutherforschung zur Konstruktion zusammenhin-
gen, daf hier der Problemkomplex der Offenbarungslehre vom Bereich der ,Wort-
Lehre® getrennt wird, nicht zum Vorteil des Gesamtaufbaus. Da auch im christo-
logischen Kapitel ausfithrlich von Christus als dem Ausleger des Gesetzes gehandelt
wird, vom Dualismus von Gesetz und Evangelium aber auch schon in der Offen-
barungslehre und dann wieder in der Entfaltung der Lehre vom Wort gehandelt
werden mufite, erfahren wir sehr Vieles (und Gutes) iiber jenes Grundthema
Luthers, wenn auch m. E. nichts entscheidend Neues, aber andere wichtige Themen
einer Einfithrung kommen dariiber zu kurz: vor allem der Problembereich der
Lehre von der Kirche. Dies scheint mir die bedauerlichste Liicke im Ganzen zu
sein, gerade angesichts der innerdeutschen ekklesiologischen Diskussions- und Pro-
blemlage. Watson seinerseits hat freilich bewufit auf eine Darstellung dieses Pro-
blembereichs verzichtet (vgl. S. 256 Anm. 169).

G Glége behauptet in seinem Vorwort, es werde ,in Watson’s Buch der Finzer
gelegt auf mindestens zwei Probleme, die in Luthers Theologie auf deutscher Seite
als solche noch nicht einmal gesehen, geschweige denn in Arbeit genommen sind .. .:
Luthers Lehre von der Schépfung und Luthers Lehre vom hl. Geist® (S. 13). Dem
wird man doch insoweit widersprechen miissen, als die Lehre von der Schopfuny
bei Luther in der dlteren Lutherforschung sehr wohl gesehen, wenn vielleicht auch
nicht immer ganz gliicklich verwertet worden ist; und wenn Erich Seeberas Luther-
deurung auch keineswegs ohne Vorbehalte anerkannt werden kann und ihm der
geplante dritte Band seiner Gesamtdarstellung, der sich gerade mit der Lehre vom
hl. Geist befassen sollte. nicht mehr gelungen ist, so sollte man doch nicht be-
haupten, es sei dies Problem des Geistes als solches noch nicht einmal geschen.
Wendet man sich aber den Ausfithrungen Watson’s zur Geistlehre zu, so sind sic
keineswegs besonders befriedigend, wie denn Luthers Auseinandersetzung mit dem
Schwirmertum in dieser ,Einfithrung® sehr kirglich behandelt wird.

Uber all diesen kritischen Bemerkungen soll aber die Anerkennung nicht unter-
driickt werden. In den Ausschnitten von Luthers Theologie, mit denen sich Watson’s
Arbeit befafit, bietet sie wirklich eine klare und grindliche Einfithrung, die ihren
Zweck gerade dort erfiillt, wo man Einfithrung sucht. Sie bietet keine Einfithrung
in Gang und Entwicklung der deutschen Lutherforschung; das war objektiv nicht
zu fordern, ist aber fiir den deutschen Theologiestudenten ein dringendes Erforder-
nis. Und sie bietet eine Einfithrung nur in wichtige, nicht aber alle wichtigen
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Kapitel der Theologie Luthers. Sie bietet auch, mindestens fiir den, dem die
skandinavische Lutherforschung nicht véllig neu ist, nicht das, was im Geleitwort
behauptet wird, nimlich ,die zentralen Anliegen der Reformation in neuer
Schau’. Aber Watson’s Einfihrung wird in den gegebenen Grenzen dennoch dem
Studium Luthers auch bei uns einen guten Dienst tun und verdient deswegen Dank
und Anerkennung.

Zum Historischen sei nur das Eine bemerkt, dafl die von Watson S. 59 an
wesentlicher Stelle herangezogene Schrift ,Von zweierlei Menschen, wie sie sich in
dem Glauben halten sollen und was der sei“ zu Unrecht als Originalarbeit Luthers
bezeichnet wird (vgl. WA 11, 462 ff).

Frankfurt a. M. K. G. Steck

Friedrich Brunstdd (f): Theologie der lutherischen Be-
kenntnisschriften. Giitersloh (Bertelsmann) 1951. 258 S. DM. 15.85.

Friedrich Brunstdd ist am 2. 11. 1944 gestorben. Der Rostocker Systematiker
hat stets grofles Gewicht darauf gelegt, daf} seine Studenten mit den lutherischen
Bekenntnisschriften und mit den Grundbegriffen der lutherischen Friihorthodoxie
sich vertraut machen. Mit besonderer Vorliebe hat er zu beiden Vorlesungen oder
Ubungen gehalten. Sein Vorlesungsmanuskript zur Theologie der lutherischen Be-
kenntnisschriften wird nunmehr so gut wie unverindert von K. Janssen vor-
gelegr. Die urspriingliche Bestimmung dieser Niederschrift ist noch deutlich zu
erkennen. Das gleichbetitelte Werk von E. Schlink aus dem Jahr 1940 (Neu-
auflage 1947) ist freilich durch das Brunstidsche Buch nicht ,iiberholt®. Beide
Werke werden sich nebeneinander behaupten kénnen. Dasjenige von Brunstid ist
vielleicht etwas ,schulmifliger®. Er unterscheidet sich ferner durch eine kurze histo-
rische Einleitung von dem Buch von Schlink, geht aber im Grunde gleich diesem
an der eigentlichen dogmen- bzw. theologiegeschichtlichen Problematik der luthe-
rischen Bekenntnisschriften voriiber. Brunstids historische Einleitung ergibt nichts
Neues; das wire auch kaum zu erwarten gewesen. Aber sie wertet leider auch nicht
die durch das Augustana-Jubilium lebhaft angeregte neuere Forschung aus, die zu
groflem Teil in der beniitzten kritischen Ausgabe der Bekenntnisschriften ihren
Niederschlag gefunden hat oder in ihr selbst getrieben worden ist. Hier hitte der
Herausgeber, zumal es sich um ein Lehrbuch handelt, nachhelfen miissen. So wird
der Student z. B. gleich Seite 2 vor ,die Torgauer Artikel iiber MifRbrauche® an-
geblich vom 2./3. Dez. 1529 gestellt, ohne wirklich zu erfahren, was es mit diesen
sogen. Torgauer Artikeln auf sich hat. Oder es wird ithm in Bezug auf CA mit-
geteilt: ,Der deutsche Text ist das Original, der lateinische Text die Ubersetzung*.
Da dieser ganze Einleitungsabschnitt auch in der Form kurzer, stichwortartiger
Sitze einherlduft, wire eine Bearbeitung formell méglich und auf jeden Fall auch
um des Autors willen wiinschenswert gewesen. Dann wire vielleicht auch der
fatale, wohl auf die schwierige Lesbarkeit der Handschrift zuriickzufiihrende
Lapsus unterblieben, der S. 8 aus dem Mitarbeiter an der FC, Christoph Cornerus
(Korner) — ecinen Cochlaecus (!) macht. In summa: der Student wird sich mit
dieser im Kolleg Brunstids sicherlich weiter ausgebreiteten historischen Einleitung
auf keinen Fall begniigen diirfen.

Die Bekenntnisschriften werden von Brunstid als Einheit gefafit, als ,dieses
Bekenntnis®, das ,Kirchentum begriindendes, konstituierendes Ereignis“ ist. Die
Lehrintention soll ergriffen, die Lehrgestalt dann von ihr aus auch
gepriift werden; d. h. der Dogmariker Brunstid bewihrt zuletzt seine eigene
systematisch-theologische Erkenntnis an den Bekenntnisschriften, sofern sie mit
jener Intention konform geht, und kann von hier aus die Grenzen der Lehrgestalt,
der Aussagemittel und der Aussageformulierung des sechzehnten Jhs aufzeigen
und die Schwiichen, die ,unreinen Tone“ seiner Partitur durch Hervorbringung
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neuer Lehrgestalt korrigieren. Wihrend aber Schlink in seinem Buche bei dhnlicher
Absicht dieses Unternehmen sofort dadurch deutlich macht, dafl er die Sach-
probleme weithin sehr sachgemif neu ordnet, damit zugleich den durchgingigen
Intentionen der Bekenntnisschriften, z. B. der christologischen, fraglos besser ge-
recht wird, schlieft Brunstdd sich nach einem Eingangsabschnitt, Schrift und Be-
kenntnis, dem Aufbau der CA an: 2. Gott und Christus; 3. Der Mensch und die
Siinde; 4. Die Rechtfertigung; 5. — fast die Hilfte des ganzen Werkes! — Von
der Kirche; 6. Vollendung und Pridestination.

Es ist hier nicht der Ort, auf das dann in lebendiger, oft sehr anregender, viel-
fach die Problematik des theologiegeschichtlichen Befundes durch thetische Fest-
stellungen verdeckende, klar aufgebaute ,Repetitorium der Dogmatik® ndher ein-
zugehen. Den Historiker wird interessieren, dal Brunstid bemiiht ist, den durch-
gingigen Lutherschen Charakter der Bekenntnisschriften zu erweisen und so auch
Melanchthon gegeniiber mancherlei Vorwiirfen als ,genuinen Lutheraner zu Ehren
zu bringen®. Dafl im ganzen auch vieles der eigenen dogmatischen Sprache und
Konfession des Vfs. sich meldet, ist begreiflich. Aber es interpretiert nicht immer
die Aussagen der Bekenntnisschriften; so wenn z. B. ,biirgerliche Gerechtigkeir*
S. 68 dahin ibersetzt wird: ,Der kreatiirlichen Wertlebendigkeit ist der Mensch
fihig, weil Gott seine Schopfung aufrechterhilt und den Menschen auch nach dem
Fall mit seiner Schopfungsgabe begnadet, ohne die der Mensch nicht einmal siin-
digen kénnte®. Als Lehrbuch; das den Studenten an die ,Aktualitit der Bekennt-
nisschriften heranfithrt, aber auch als theologiegeschichtliches Dokument fiir die
Mbglichkeiten und Gestaltungen neuerer, bewufit lutherischer Theologie wird man
dieses posthum herausgegebene Werk durchaus begriiflen diirfen. Wer den Verf.
als akademischen Lehrer oder Kollegen kennenlernen durfte, wird ihn hier, immer
wieder schmerzlich bewegt durch den Gedanken an seinen frithen Heimgang, Seite
fiir Seite sehr lebendig vor sich sehen, aber auch wiinschen, dafl der Herausgeber
bei aller Sorgfalt pietatvoller Reproduktion doch sich da und dort zu erginzenden
oder berichtigenden Eingriffen entschlossen hitte, auch um manchen naheliegenden
Simplifizierungen vorzubeugen.

Géttingen E. Wolf

Hermann Pixberg: Der deutsche Calvinismus und die Pi-
dagogik. Gladbeck (Heilmann) 1952. 96 S. DM 3.50.

Der Verf. hat sich mit diesem reichlich weit gefafiten Titel das Ziel gesetzt,
den bisher wenig und nur in Einzelfillen untersuchten Einflufl des Calvinismus
auf die Schul- und Universititsreformen in Deutschland ,in seiner ganzen Breite®
(S. 10) darzustellen und gegeniiber den Einfliissen des Luthertums zu werten.

Von den Aufgaben und der Stellung ausgehend, die die Genfer ordonnances
ecclésiastiques von 1541 dem docteur neben dem pasteur des Eglises zuschreiben,
wird die Genfer Schulordnung (leges Academiae Genevensis) von 1559, die Pfdlzer
Kirchenratsordnung fiir das Schulwesen von 1564, die kurpfilzische Schulordnung
von 1615, die Schulordnung in Nassau-Oranien, wie sie sich im Anschluf} an die
Einfiihrung der calvinischen Kirchenordnung 1582 ergab, und die Griindung und
Ordnung der ,Hohen Schule® zu Herborn untersucht, von der aus Alsted, Zepper
und Comenius ihre umfassende Reform der Pidagogik und Didaktik, den Ge-
danken der Einheitsschule und von letzterem auch der Vorschlag der mutter-
sprachlichen Schule, verbreiteten. Im Anschluff daran wird dann die Gestaltung
des Diisseldorfer Gymnasiums, der Lateinschule in Wesel und der Schulgriindun-
gen in Wuppertal, Mors, Mihlheim an der Ruhr, Burgsteinfurt, Bremen und
Emden dargestellt. Obwohl sich die Darstellung darauf beschrinkt, jeweils sehr
ausfithrlich die Artikel der Schulordnungen, die Einteilung der Klassen und die
kirchlichen Bindungen des Lehrers zu zitieren, wird doch der innere Zusammen-
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hang der verschiedenen Schulen deutlich an der Fortwirkung des Genfer Vorbildes.
Stand Calvin die reichsstadtische Akademie in Straflburg unter Johann Sturm
vor Augen, so wirkte diese Kombination des Gymnasiums mit einem akademischen
Uberbau (schola publica), die Lehrstithle fiir Theologie, Jura und Medizin um-
fafite, von Genf und Straflburg aus weiter auf die reformierten Schulen in West-
europa. Abgesehen von Holland kam es nicht mehr zur Griindung von Universi-
titen. Fiir die landesherrlichen und stidtischen Bediirfnisse lag dieser Schultyp,
der sich tibrigens nicht nur aus dem calvinistischen, sondern aus dem allgemeinen
humanistischen Reformgeist des 16. Jhdts. herleitet, niher.

So exakt die Untersuchung im Einzelnen ist, so zeigt sich doch, daff nur mit
der Darstellung des Verhiltnisses Gemeindeordnung—Schulordnung der Einfluff
des Calvinismus auf das Erziehungswesen nicht erschopfend behandelt werden
kann. Auch die sehr vagen Hinweise auf reformierte Anschauungen von Kirche
und Staat konnen diesen Mangel nicht verdedsen. Es fehlt vor allem eine durch-
gingige Beachtung der verschiedenen orthodoxen Theorien iiber das Verhiltnis
von Philosophie und Theologie. Denn eben diesem Verhiltnis entsprach doch der
Aufbau der Gymnasien und Akademien, und die Einordnung der humanistisch-
liberalen Bildung in den Ausbildungsgang der Theologen und Juristen auf den
Akademien. Wire auf diesen Faktor niher eingegangen worden, so wire 1. der
angewandte Begriff ,deutscher Calvinismus® nicht so unklar geblieben, denn es
wiren dann die Eigentiimlichkeiten der ,deutschreformierten Tradition®, die Ein-
fliisse Melanchthons, Bucers, Joh. Sturms, des Erasmus und der Philippisten deut-
licher herausgekommen, die gerade auf diesem Gebiet Ergebnisse gezeitigt haben,
die von der Genfer Orthodoxie wenig berithrt sind (so bei Keckermann und
Alsted) — und es wire 2. bei der Bewertung des Einflusses Calvins nicht nur bei
der Behauptung des Weiterwirkens seines ,total religisen Lebensgefiihls“ (S. 89)
geblieben.

Zuletzt ist wohl auch das ,Luthertum® nicht der geeignete dunkle Hinter-
grund, auf dem sich der deutsche Calvinismus leuchtend abzeichnen lifit. Man
erfahrt z. B, dafl Luther in Marburg gesagt haben soll: ,Wir sind anderen
Geistes (S. 8) und das Luthertum ,im Kern keinen politischen Willen® gehabt
habe (S. 89). Solche ungenauen Gemeinplitze nehmen sich neben den guten Einzel-
darstellungen nicht sehr vorteilhaft aus.

Wir haben im Ganzen einen brauchbaren Beitrag vor uns, aber das ange-
gebene Thema wartet noch immer auf eine erschopfende Untersuchung.

Erndtebriick (Westf.) J. Moltmann

Hans Emil Weber (1): Reformation, Orthodoxie und Ratio-
nalismus, II. Teil. Der Geist der Orthodoxie (— Beitrige
zur Forderung christlicher Theologie. 2. Reihe, 51. Bd.). Giitersloh (Bertels-
mann) 1951. XXVIII, 215 S. DM 24.—, geb. 27.— DM.

Die Anzeige dieses dritten Bandes von H. E. Webers grofi angelegter, pro-
blemgeschichtlich gehaltener und damit ganz unmittelbar auf die dogmatische
Arbeit abzielender Dogmengeschichte des Protestantismus im Zeitalter der Ortho-
doxie und des beginnenden Rationalismus steht unter dem Gebot jener Zuriick-
haltung, die bei posthum erscheinenden Werken angezeigt ist, zumal wenn Rezen-
sent und Herausgeber, wie in diesem Falle, identisch sind. Daher soll auf eine
Auseinandersetzung in Einzelheiten verzichtet werden — nur eine solche kime
da und dort dieser gewaltigen Leistung gegeniiber in Betracht —, da sie kein
eigentliches Gesprich mit dem Autor darstellen kann. Im Vordergrund steht die
dankbare Bewunderung fiir die so grofle und entsagungsreiche Arbeit, die dem
Leser in jedem einzelnen der #uflerst knapp und sparsam formulierten Sitze
entgegentritt. Verf. hat Seite fiir Seite in kurzen Abschnitten zusammengedringt,
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was er — oder vielmehr ein anderer — miihelos in einer Reihe groflerer Mono-
graphien als Ergebnis eigener Forschungsarbeit hitte breiter darlegen konnen. Ein
kurzer Bericht kann die Fiille der Beobachtungen, Analysen, Urteile und problem-
geschichtlichen Kombinationen nur andeuten.

Hatten die beiden ersten Binde (1937 und 1940), die zusammen den I. Teil
des Gesamtwerkes bilden, den Weg von der Reformation zur Orthodoxie und
das Werden des orthodoxen Systems aufgezeigt, so gilt der neue Band dem aus-
gestalteten System und damit dem Geist der Orthodoxie. Hauptthema ist die
iberaus bewegte und mannigfach mit der Tradition verflochtene Rationalisierung
der Rechtfertigungslehre mit Einschluff der orthodoxen Ethik und Sozialethik, die
Spannung zwischen Metaphysik und Theologie des Glaubens bzw. Theologie des
Wortes, das Verhiltnis von Rechtfertigung und Erneuerung, die Umwandlung des
existentiellen® Verstindnisses der Rechtfertigung in Richtung auf legalistischen
Subjektivismus und anthropozentrischen Idealismus. Alles dieses wird an fiihren-
den und an weniger bekannten Theologengestalten im Zusammenhang der ge-
schichtlichen Auseinandersetzungen zwischen ihren Positionen sorgsam verfolgt und
wahrhaft erhellend aufgedeckt. Da und dort wird dabei der Ubergang der Ortho-
doxie in das ,neuzeitliche® Denken in Abwehr und Férderung sichtbar.

Der humanistische Idealismus und Universalismus zeigte sich besonders kriftig
in der Umdeutung des Pridestinationsgedankens. Daher entwickelt das besonders
spannende und im Blick auf die gegenwirtige Diskussion des Pridestinations-
problems aktuelle dritte Kapitel die Rechtfertigungslehre in der Gestalt des Systems
des Pradestinatianismus, vorwiegend im reformierten Lager. In der Mitte stehen
die Dordrechter Entscheidungen, die keine Losung darstellen kinnen — wie Weber
zeigt — und zugleich die orthodoxe Substanz in groflem Umfang der Auflgsung
durch den Geist der Moderne ausliefern. In der Schule von Saumur, deren Vor-
aussetzungen und Wirkungen erstmals zusammenhidngend iiberblickt werden, an
den Einbriichen eines idealistischen Anthropozentrismus, an der psychologisch-apo-
logetischen Arbeit des Pajonismus enthiillt sich die Krise des Priddestinatianismus,
die insbesondere in der Arbeit der deutsch-reformierten Theologie zu einer Uber-
windung des pradestinatianischen Systems dringe. Hier wird die Linie, wenigstens
im Exkurs, bis zu Karl Barth verfolgt. Die gingige Ansicht von der zentralen
Bedeutung des Pridestinationsgedankens fiir das ,reformierte Bekenntnis® wird
durch den Aufweis des so bewegten Ringens mit den Fragen im einzelnen, sich zu
einer nicht unerheblichen Revision ihrer schematischen Thesen veranlafit sehen. Eine
Géttinger Dissertation von 1952, die Webers Buch noch nicht hat beniitzen kon-
nen, hat inzwischen durch Aufweis von Einzelheiten das Bild der Schule von
Saumur noch etwas deutlicher gezeichnet, aber im Ergebnis H. E. Webers Arbeit
bestitigt: Jiirgen Moltmann, Gnadenbund und Gnadenwahl. Die Pridestina-
tionslehre des Moyse Amyraut dargestellt im Zusammenhang mit der heilsgeschicht-
lich-féderaltheologischen Tradition der Akademie von Saumur.

Uber die orthodox-lutherische Pridestinationstheorie wird der Weg zur Phi-
losophie der Theodizee verfolgt und im Rahmen des Verschnungsproblems mit
dem Gesamtzusammenhang des theologisch-philosophischen Ringens um einen Neu-
ansatz gesichtet. So stellt die Hauptmasse des Werkes eine geschlossene, iiberaus
gehaltvolle und nicht so bald auszuschépfende Monographie iiber die Systeme der
Rechtfertigungslehre und des Pridestinatianismus vor allem im 17. Jhdt. dar.

Das letzte Kapitel richtet den Blick auf entscheidende geistesgeschichtliche Zu-
sammenhinge, und zwar vom Sozinianismus aus, dessen bedeutsame Rolle als
Knotenpunkt der geistesgeschichtlichen Entwicklung damit herausgestelle wird: der
Kampf um das Versshnungsdogma und die Offenbarungstheologic. Hier wird
eigentlich erst die Orthodoxie vor die Entscheidungsfrage gestellt, entweder die
letzten Konsequenzen aus ihrem. Rationalismus zu ziehen — mit dem Ende der
Selbstauflosung, oder den Rationalismus aus der Tiefe theologischer Intuition zu
iiberwinden. Der Versuch zu solcher Uberwindung — ein zunichst doch erfolg-
loser Versuch — bringt die zweite Schicht des orthodoxen Systems in den Vorder-
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grund, namlich die neben der rationalistischen schon frither sich anmeldende heils-
geschichtliche Erfassung des Rechtfertigungsglaubens. Diesem Komplex sollte der
nichste Band des Weries, zugleich sein Abschluf}, gewidmet sein. Dafl mit seinem
Erscheinen nicht mehr gerechnet werden darf, nennt einen groflen Verlust. Denn
die fiir H. E. Weber kennzeichnende Tiefe des theologischen Eindringens in den
Gegenstand, verbunden mit historischer Akribie und mit souveriner Beherrschung
eines weitschichtigen und oft schwer zuginglichen Materials, die Kraft der Analyse
und des Zusammenfassens, all das wird sich nicht so leicht wiederholen lassen.
Umso dankbarer mufl man sein, daff es dem Autor trotz der schwierigen Arbeits-
bedingungen und trotz schwerer Belastungen im letzten Jahrzehnt seines Lebens
(durch die politischen und kirchenpolitischen Vorgiinge) vergénnt war, noch den
vorliegenden Teil seines Werkes zu vollenden. Auch wenn dieser Band in seiner
Konzeption eng mit dem vorangegangenen zusammenhingt, stellt er doch sowohl
thematisch wie in seiner Formung ein in sich gerundetes Ganzes dar und darf
daher als ausgereifte Monographie zu einem ebenso wichtigen wie bisher nur
wenig aufgeschlossenen Fragenkreis der Theologiegeschichte der Orthodoxie und
der Geistesgeschichte des 17. Jhdts. iiberhaupt angesehen, gewiirdigt und vor allem
benutzt und ausgewertet werden.

Daf} der Blick immer wieder von den Problemen der Vergangenheit zu heu-
tigen Fragestellungen gelenkt wird, gibt dem Werk eine unverkennbar aktuelle
und anregende Note. Die lutherische ,Neuorthodoxie® wird aus ihm Entscheiden-
des lernen konnen, zumal es geeignet ist, die Lebendigkeit echten theologischen
Arbeitens zu wecken und ithm die historisch-kritische Verantwortlichkeit gegeniiber
den Zeugnissen der Vergangenheit einzuschirfen. So ist das ganze Buch ein ein-
drudksvolles Denkmal, das das Lebenswerk des nach menschlichem Ermessen mit
seinem Tode am 13. 6. 1950 zu friih heimgeholten Autors unvergefilich macht, und
eines jener seltenen Biicher, die fiir Generationen bleibenden Wert besitzen werden.
Es weckt zugleich immer wieder den Wunsch, dafl die beiden vergriffenen ersten
Binde bald die dringend notwendige Neuauflage erfahren.

Géttingen E. Wolf
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James C. O’Flaherty: Unity and Language. A Study in the
Philosophy of Johann Georg Hamann. With an Introductory Note by Walter
Lowrie (= University of North Carolina Studies in the Germanic Languages
and Literatures 6). Chapel Hill, N. C. 1952. X, 121S. Lw. $ 3.00, brosch.
$ 2.50.

Die Studie hat 1950 der Divinity School der Universitit Chikago als theolo-
gische Promotionsschrift vorgelegen unter dem Titel: ,The Linguistic Foundations
of Hamann’s Concept of Unity‘. Der Verfasser wirkt als Professor fiir Deutsch
an der Universitdt von Nordkarolina.

Nach Lowries einfiihrender Broschiire (Johann Georg Hamann: An Existen-
tialist. Princeton, N. J. 1950) ist O’Fl’s Arbeit das erste Hamannbuch aus den
Vereinigten Staaten, ja in englischer Sprache iiberhaupt. Schon deshalb zieht sie
besondere Aufmerksamkeit auf sich. Dariiber hinaus ist es der Beachtung wert,
daf in den U.S.A. eine Untersuchung tber den Zusammenhang von Wort und
Wirklichkeit vorgelegt wird, die Hamann, welcher der positivistischen Linguistik
scharf entgegengesetzt ist, zu ihrem Mittelpunkt macht. Wihrend Rudolf Unger
(Hamanns Sprachtheorie, Miinchen 1905) in erster Linie eine psychologische Deu-
tung und geistesgeschichtliche Einordnung des Magus vornimmt, bemiiht O’Fl. sich
um Hamanns Beitrag zur Sprachphilosophie dieses Jahrhunderts.

Er baut seine Untersuchung in vier Kapiteln auf, gerahmt von Einleitung und
Zusammenfassung: 1. Das Primac der natiirlichen Sprache, II. Sprache und Er-
fahrung, I1I. Die Zweiheit in der Einheit der Sprache (The Duality in Unity of
Language), IV. Vernunft und Erfahrung.

Der Sprache wird in der ersten Hilfte dieses Jahrhunderts eine auflerordent-
liche Rolle im Erkenntnisvorgang zugeschrieben. Das macht Hamann, der iber
das Verhiltnis von Denken und Sprechen nachgedacht hat, besonders wichtig.
Wenn man iiberhaupt ein Prinzip zur Bestimmung der Gedankenwelt des Magus
nennen kann, so ist es ,the principle of unity“; das hat Goethe als erster erkannt.
Der Einheitsgedanke lafit sich in verschiedener Weise deuten: er kann zum Ver-
stindnis Hamanns als eines psychologischen Phinomens dienen (Unger), in meta-
physischer Interpretation auf ein neues Verstindnis der Wirklichkeit hinweisen
(Metzke), schlieRlich gibt es bei Hamann Stellen, die zu einer theologischen Be-
handlung dieses Grundgedankens auffordern (z. B. Werke ed. Nadler II, 64.13
und 204.7). Aber diese Deutungen fithren nicht zu den Grundlagen des Einheits-
denkens, die nur linguistisch zu erfassen sind. Die Hauptaufgabe der Unter-
suchung besteht also darin, zu zeigen, in welcher Weise Hamann Sprache verstand
als ,faithful surrogate der Wirklichkeit. Seine epistemologischen und theologischen
Grundsitze erfillen Hilfsfunktionen hierbei.

Hamanns Einheitsdenken rechtfertigt nicht ohne weiteres seine Einstufung als
Monist im Sinne von Parmenides, Spinoza, Hegel oder Bradley (!). Allenfalls
kann von einem ,religitsen Monismus® die Rede sein, insofern Hamann in der
transzendenten Einheit Gottes Grund und Ursprung aller in der Wirklichkeit er-
fahrbaren Einheit als ,creational unity® sieht (S. 5, vgl. S. 96f.). Vielmehr hat
man in dieser ,sprachlich begriindeten Idee der Einheit“ Hamanns wirkungsvoll-
sten Schlag gegen die Aufklirung zu sehen (S. 6). Die Entwicklungen innerhalb
der Sprachphilosophie des letzten halben Jahrhunderts berechtigen den Autor zu
»qualified optimism® fiir lichtvollere Einsichten in die ,Natur der Sprache® an
Hand von Hamann (S. 8). O’FL. verweist auf Gunther Ipsen (Sprachphilosophie
der Gegenwart, Berlin 1930) und Wilbur Marshal Urban (Language and reality,
London 1939). Der Leser vermift hier, wie im ganzen Buch, eine Erwihnung
Ferdinand Ebners und Eugen Rosenstock-Huessys, deren Werk in der Wirkungs-
geschichte von Hamanns Sprachdenken einen hervorragenden Platz einnimmt!

I. Das Primat der natiirlichen Sprache vor der abstrakten. Der Autor setzt
sich mit Unger auseinander, dessen Hamannauffassung er mit der Hegelschen

Ztsdr, f. K.-G. LXV, 12
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gleichsetzt (S. 10, 11), ohne zu beriicksichtigen, daff Unger als Diltheyschiler
innerhalb einer psychologisierenden Geisteshistorie bleibt, wihrend Hegel doch
durchaus philosophisch interpretiert. Natiirliche Sprache wird folgendes definiert
als ,die geschichtlich bestimmte Muttersprache (vernacular) jedes Volkes und deren
dichterische Behandlung® (S. 16); abstrakte Sprache ist ,the non-imaginative and
non-affective terminology produced by the ratiocination process®. Natiirliche
und abstrakte Sprache sind einander entgegengesetzt wie Dichtung und Mathe-
matik. Die urspriingliche Sprache der Natur wird mit einem Hamannzitat niher
bestimmt als Sprache ,des festen prophetischen Wortes in den allerdltesten Ur-
kunden des menschlichen Geschlechts und in den heiligen Schriften des dchten
Judentums® (Werke ed. Nadler III, 306.28 ff.).

Dazu ist zweierlei kritisch zu bemerken. Die Vieldeutigkeit des Wortes ,Natur',
iiber die der Autor sich in einer kurzen Anmerkung erklirt, rit von seiner Ver-
wendung in dem bei Hamann nicht hiufig vorkommenden Sinn von sunverdorben
durch die iibermifige Intervention der Vernunft® (O’FL) ab. Der Autor stiitzt
sich auf eine Stelle in den ,Aesthetica® 1762 (Werke ed. Nadler II, 211.5). Diese
Basis ist zu schmal fiir einen auf Hamann zutreffenden Begriff der ., natiirlichen
Sprache“. Was Hamann 1762 Sprache der Natur nennt, bestimmt der Autor enger
mit der eben angefiihrten Stelle aus ,Golgatha und Scheblimini® von 1784 (!), d. h.
er zitiert ohne Riicksicht auf die verschiedene Veranlassung, Richtung und Ab-
fassungszeit der einzelnen Schriften. Das wird u. a. auch deutlich auf S. 3 und
S. 13, wo Aussagen Hamanns von 1759 und 1786 beiecinander stehen, um als
dicta probantia das gesuchte Ergebnis zu erhirten. Gerade bei einem Schriftsteller
wie Hamann wird die ,Problematik der geisteshistorischen Beweismethode durch
Zitate* (Gerhard Fridke) krafl erkennbar. Dazu kommt, dafl das Kernzitat aus
,Golgatha® unvereinbar ist mit der Rede von der ,natiirlichen Sprache“ bei Ha-
mann, es sei denn, dafl nachgewiesen wird, bei ihm schliefit Natur Geschicht-
lichkeit ein. Der Skopus des Zusammenhanges, dem das Zitat entstammt, besagt
die wesentliche Geschichtlichkeit des Wortes und begriindet sie streng offen-
barungstheologisch, Letzteres stellt der Autor zwar fest (S. 30), aber die Ge-
schichtlichkeit der Sprache ist leider nirgends entfaltet. Fir Hamann gibt es
Sprache nicht allgemein, sondern nur in ihrer je und je verschiedenen geschicht-
lichen Besonderheit als Eigensprache, Fremdsprache, Muttersprache. Sie ist dem
Menschen immer schon vorgegeben und entspringt nicht aus seinem ,natiirlichen
Wesen'.

Dann zeigt der Autor im Anschluf an Otto Jespersen (The Philosophy of
Grammar, London 1925), dafl die natiirliche Sprache den Zugang zur ,nature of
reality® gewahrr. Hamanns allgemeine Sprachprinzipien lassen den Schlufl zu,
daf nicht isolierte Worter, sondern Sinneinheiten (sense units) die Grundelemente
der Sprache bilden. Diese Behauptung wird in Kap. III nachgewiesen. Die Sprach-
wissenschaft ist fiir Hamann die Grunddisziplin der Philosophie (S. 26/7).

Das II. Kapitel handelt davon, dafl Erflz.hrung fiir Hamann wesentlich wort-
haft oder sprachlich ist (S. 33). Er unterschied einen subjektiven Aspekt der Er-
fahrung, den der Gedanke bildet, von einem objektiven Aspekt, den die Sprache
darstellt. Alles Denken wird nur in der objektiven Seite der Erfahrung, also
sprachlich fafibar (S. 34). Hamann wiirde an Fragen der Linguistik zwar auch
ohne seinen Durchbruch zum lebendigen Glauben in London (1758) interessiert
gewesen sein, aber die Uberzeugung, daf allein die Sprache die Wirklichkeit ver-
mittelt, stammt aus diesem Grunderlebnis. Spiter hat er sich jedoch zunehmend
nur mit der menschlichen Seite der Sprache befafit, weniger mit der Tatsache, dafl
Gott sich in ihr offenbart hat (S. 36). Der Autor iibersicht hier leider, daff Hamann
sich noch 1784 in ,Golgatha® ausfihrlich mit der Verbindung von Vernunfc und
Sprache beschiftigt hat (Werke ed. Nadler III, 300.22 ff.). Die Philosophie von
der Sprache als Wirklichkeitsmedium nennt Hamann ,Verbalismus‘. Die Vernunft
oder die reflexive Fihigkeit des Geistes (mind) muff notwendig objektiviert wer-
den in Sprache (5. 37). Mit einem Grofzitat aus Hamann (Werke III, 321.33)
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wird dann Hamanns Auffassung vom Ursprung der Sprache umrissen. Von dem
ycrucial point® in seiner Sprachtheorie, dem Ubergang von der Gottessprache zur
Menschensprache wird anmerkungsweise (Anm. 17, S. 106) gehandelt im Anschlufl
an Hugo Delff (AD.B. X S. 463). Nach einer Diskussion der sokratischen
Unwissenheit und ihrem Verstindnis bei Hamann kommt der Autor zu dem
Schlufl, daff in Hamanns Augen keine echte Erkenntnis auflerhalb der Sprache
startfinden kann.

Kapitel 111 bietet die Deutung von Hamanns Sprachtheorie. Die Struktur der
Wirklichkeit, der Sprache und des Geistes stehen in einem Entsprechungsyerhiltnis
zueinander. Das ,natiitliche® Sprechen, dessen Grundelement die Sinneinheit ist,
ist bipolar, d. h. es stellt immer zwei Arten von ,Sprachsymbolen® dar, nimlich
Symbole, die fiir Objekte stehen, und solche, die fiir Verhiltnisse zwischen Objek-
ten stehen. Das Objeke ist der wahrnehmenden, das Verhiltnis der nachdenkenden
Fihigkeit des Geistes zugeordnet. , Abstrakte® Sprache hingegen ist unipolar, d. h.
sie stellc nur eine Art von Sprachsymbolen dar, nimlich die, die fiir Verhiltnisse
stehen. Fiir Hamann stellt also di¢ natiirliche Sprache Verhiltnisse von Objekten
oder wirklichen Wesenheiten dar, wohingegen ,abstrakte Sprache® blofle Verhilt-
nisse wiedergibt, entia rationis. Sie vermittelt also keine Wirklichkeit, weil sie die
Grundstruktur der Zweiheit in Einheit, d. h. von Verhiltnis und Gegenstand in
der Wirklichkeit, von Wahrnehmung und Uberlegung im Geiste verfehlt und da-
mit in eine unwirkliche Unipolaritit iibergeht. Die bipolare Grundstruktur von
Sprache, Wirklichkeit und Geist geht auf Gottes schopferischen Akt zuriics und
stell; die bedeutendste Einheit in der ,cognitive experience® dar, weil sie das
sichtbare Bild der Verkniipfung des Idealen und Realen ist (S. 73). In diesem
theologisierenden Schluf des Kapitels stiitzt der Autor sich auf Hugo Delff (s. o.).
Die Zweiheit in der Einheit der natiirlichen Sprache ist letzten Endes ein Symbol
fiir die Zweiheit in der Einheit ihres Ursprungs, der communicatio idiomatum
des Gortlichen und Menschlichen (S. 72).

Wihrend der Autor im II. Kap. vorwiegend typologisch kennzeichnet, schreitet
er in diesem III. Kap. zu einer systematischen Entfaltung fort, die mit Begriffen
aus der angelsichsischen Linguistik Hamanns Aussagen zwischen 1759 und 1788
teils zusammenschaut, teils einzeln weiter ausdeutet. Es wire vorteilhaft gewesen,
wenn der Autor seine Begriffsmittel stirker kontrolliert hitte; u. a. gelingt es ihm
nicht, den Symbolbegriff so eindeutig zu bestimmen, dafl er mit dem Symbol-
begriff der formalisierenden Semantik nicht verwechselt werden kann. Dabei hitte
erliutert werden miissen, in welchem Zusammenhang Hamann von , Verhdltnissen®
spricht. Man wird den Eindruck nicht los, dafl der Autor gerade in diesem Kapitel
seinerseits von der von Schrift zu Schrift verschiedenen theologie- und literar-
geschichtlichen Konstellation bei Hamann abstrahiert, indem er das ganze Werk
kreuz und quer zitiert, und dann den Befund mit formalisierten Begriffen inter-
pretiert, die Hamann fremd sind. So haben wir in dieser geistreichen Deutung
von Hamanns Sprachtheorie gerade das vor uns, was Hamann selbst hartnickig
bekimpft hat: abstraktes Reden.

In Kap. IV, iiber Vernunft und Erfahrung, wird aber dankenswerterweise
etwas davon deutlich, daf Hamanns Schriften durchweg im Dialog entstanden sind
und also ohne ihren jeweiligen ,Partner’, sei es Herders ,Alteste Urkunde, Klop-
stocks ,Uber Sprache und Dichtkunst® oder Kants JKritik der reinen Vernunft’,
nicht gelesen und interpretiert werden konnen. O°FL gibt hier nach einem ge-
dringten Uberblide von Hamanns Einschitzung der Abstraktion im allgemeinen
cine kritische Darstellung der Auseinandersetzung Hamanns mit dem Denken
Lessings (Offenbarungsbegriff, S. 74 ff.) und Kants (Vernunftbegriff, S. 81 fF.).
Fiir die Theologie verspricht der Autor sich von einer weiteren Ausdeutung von
Hamanns Sprachtheorie wichtige Folgerungen fiir das Verstindnis von Glaube und
Vernunfe bei Hamann. Dic natiirliche Sprache biete eine Art Vergleich des Ver-
hiltnisses von Glaube und Vernunft (S. 92); wie sie nimlich keine sinnvollen
Auflerungen ohne die bipolaren Sprachzeichen gestatte, so kinne es auch kein
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oreligioses Wissen geben ohne beides. Glaube und Vernunft. Die Funktion der
Vernunft wird verglichen mit der von Verba, Adjektiva und Pripositionen, die
des Glaubens mit der der Substantiva. Sowenig wie unter den bipolaren Sprach-
zeichen ein Konflikt statthaben kann, so wenig kénnen Glaube und Vernunft mit-
einander kollidieren. Der bipolare Symbolismus, den O’Fl. bei Hamann zu sehen
glaubt, bieter das Verstindnis fiir dessen Bestimmung des Verhiltnisses von Ver-
nunft und Glaube.

Leider wird die Glaubenswurzel von Hamanns Sprachdenken stets nur so ge-
streift, dafl unerwihnt bleibt, wie sie von Grund auf trinitarisch, nicht etwa bini-
tarisch ist. Weil O’Fl. nicht durchdringt bis zur Erhebung von Hamanns Aussagen
iiber den Zusammenhang von Wort und Geist, woran ihn Jespersens linguistische
Theorie der Sinneinheit gehindert haben diirfte, bleibt ihm der Zugang zur Herz-
kammer von Hamanns Sprachdenken verschlossen: Die Erniedrigung des Wortes
Gottes im Menschenworte, die wir theologisch als Kondeszendenz Gottes im 3.
Artikel aufzufassen haben. Hamanns gesamtes Denken ist im Glauben an den
dreifaltigen Gott, nicht an einen unitarischen Schopfergott begriindet.

O’Fl. fihrt iiber Unger hinaus, indem er Hamanns Beitrag zur Frage der
Wirklichkeitserfassung durch Sprache zu erheben sucht, aber er versteht ihn zu
kurz, weil er bei der erkenntnistheoretischen Fragestellung stehen bleibt. Mit den
Mitteln der Linguistik wird man schwerlich zu einem christlichen, das heiflt, ge-
schichtlichen Verstindnis der Sprache gelangen. Man miifite hingegen etwa so
fragen: Was bedeutet es, dafl die geschaffene Wirklichkeit als Gottes Wort ver-
standen wird (vgl. Ps. 33,9: Werke ed. Nadler III, 301.18)? Hierzu hat F. K.
Schumann einen wichtigen Beitrag geleistet, der ausdriicklich auf Hamann Bezug
nimmt (Wort und Wirklichkeit, Berlin 1951). Es wire zu begriifen, wenn der
Autor nach dieser erkenntnistheoretischen Studie iber Hamanns Sprachtheorie uns
eine Arbeit itiber die primire Frage nach der theologischen Grundlegung von
Hamanns Sprachdenken schenkte. Eine solche Erérterung, die einen sehr erwiinsch-
ten Beitrag der Hamannforschung zur Hermeneutik und Sprachphilosophie leisten
konnte, miifite den Titel erhalten: Trinity and Language! O’Fl. macht den euro-
paischen Leser iibrigens erfreulicherweise mit einer Reihe kleinerer amerikanischer
Aufsitze iiber Hamann und seine Zeit bekannt!

Liidenscheid L. Schreiner

Erik Schmidt: Hegels Lehre von Gott. Eine kritische Darstellung
(= Beitrige zur Forderung christlicher Theologie, 2. Reihe, 52. Bd.). Giitersloh
(Bertelsmann) 1952. 260 S. Kart. DM 18.—.

Der absolute dialektische Idealismus Hegels logisiert das Alogische, ordnet es
sich als ,das Andere® unter und entwertet es. In den dadurch bedingten Prozefl
des Denkens mufl sich auch das Religidse eingliedern, ja fiir Hegel ist es die
héchste Aufgabe der Philosophie, das Religiose von der Stufe der ,Vorstellung®
in die Sphire des ,Begriffs* zu erheben. Das Programm des Hegelschen ideali-
stischen Systems erfordert die Hinaufhebung und Hineinnahme der religidsen Vor-
stellungen von Gott in die Kategorien der Logik, d. h. genauer und richtiger
gesagt: in die Onto-Logik, die ihrerseits umgekehrt von ihrem obersten Punkte
aus, dem Begriff (oder auch der Idee), die Entfaltung des Denkens zur Vorstellung
aufweist. Dafl Hegel gerade im Problem der dialektischen Bewiltigung des Reli-
giosen die hochste Aufgabe der Philosophie erblicke, ist ein Beweis fiir die um-
fassende Totalitit seines Denkens und fiir seine Verbundenheit mit dem konkreten
geschichtlichen Menschen.

Die Abhandlung von Schmidt ,Hegels Lehre von Gott® ist eine umgearbeitete
und erweiterte Jenaer Dissertation aus dem Wintersemester 1942/43 mit dem
Titel ,Hegels Gottesidee®. Das Thema der Schrift ist also die dialektisch sich voll-
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ziehende Erhebung der religiosen Vorstellung von Gott in die Sphire des Begriffs,
d. h. die idealistische Uberwindung des abstrakten und dualistischen Denkens, wie
es sich in der Gegeniiberstellung von Gott und seiner Schopfung findet, und die
Gewinnung eines einheitlichen spekulativen Gottesbegriffs und seiner dialektischen
Mbglichkeiten. Das Mittel dazu ist der alles Philosophieren Hegels kennzeichnende
Weg der Einebnung und Ausweitung der Begriffe, wie es das Kategoriensystem
des absoluten Idealismus erfordert: in einem logischen Differential- und Integral-
verfahren wird die Nichtidentitdit um der Identitit willen nicht nur nicht fest-
gehalten, sondern direkt aufgehoben. So verlangt es der Dreischritt der Methode
der Dialektik, um als ProzeRf méglich zu sein und nicht zum Stillstand zu kom-
men. Der Begriff wird schopferisch verstanden und mit dem Pridikat der Allmacht
_bedacht, im Grunde wird er schon im ersten Einsatz des Systems als ein Personales
gesetzt und impliziert von vornherein die spitere Explikation im Gottesbegriff.
So gewinnt Hegel die Spitze seines Systems aufgrund der Entfaltung seiner
Urhypothesis. Dafl mit dem ersten Ansatz das System als Ganzes vorweggenom-
men wird, hat man immer gesehen, und man hat auch nicht verkannt, dafl jeder
Satz des Systems das Ganze mitausspricht. Wie nun niherhin der Begriff in der
Idee sich vollendet und aus ihr die Idee der Dreifaltigkeit gewonnen wird, das
kann man, wenn man nicht unfair werden will, in wenigen Sidtzen nicht sagen.
Im Resumee verliert das System seinen Glanz, es wird zu einer Gruppe unver-
stindlicher Worte und Sitze.

Hegels spekulatives Vorgehen kdnnte man mit dem des Anselm von Canter-
bury vergleichen. Ein solcher Vergleich wiirde sehr lehrreich sein. Auch Anselm
schwebt als héchstes Ziel eine Durchrationalisierung des gesamten christlichen Lehr-
gutes vor Augen; aber er hilt an der nicht weg- und auch nicht umzudeutenden
Lehre der Kirche unerschiitterlich fest. Er nimmt diese Lehre als ein zu Erkldren-
des, aber deshalb doch nicht als ein im Denken restlos Aufldsbares hin. Dafiir ist
seine Stellungnahme im Streit um Roscelin hdchst aufschlufireich. In der Mono-
graphie ,,Cur Deus homo“ steht der Satz: ,Per unius quaestionis solutionem,
quidquid in novo testamento veterique continetur, probatum intelligo“. Aber auch
unter dem Aspekt der Verwirklichung des Christlichen wiirde trotz seines Rechts-
denkens bei einem Vergleich Anselm entschieden besser abschneiden als Hegel,
gleichgiiltig, an welcher Form kirchlichen Christentums man sich orientiert. Wenn
daher Schmidt es Hegel hoch anrechnet, Anselms Satisfaktionstheorie nicht heran-
gezogen zu haben, so kann man dieses Urteil nur verstehen, wenn man beachter,
daf} die zeitbedingte Satisfaktionstheorie losgeldst leicht zu durchschauen ist, wih-
rend der alle Fakta aufldsende rein systembedingte Funktionalismus Hegelscher
Philosophie der Theologie in Theorie und Praxis nur schwer zu durchschauen ist.
Schmidr iibersieht, dafl auch bei Hegel ratio und jus korrelativ aufeinander be-
zogen sind. Was die gedankliche Leistung angehr, ist Anselm mit Hegel natiirlich
nicht zu vergleichen. Die gedankliche Leistung als solche kann aber doch wohl
keinen Mafstab fiir die Beurteilung eines spekulativen Systems abgeben, weil man
von ihrer ontischen Zulinglichkeit oder Unzulinglichkeit nicht absehen darf.
Schmidt schitze die abstrakte Leistung des Dialektikers als solche allzu hoch ein.
Anselm lebte in bezug auf sein Wirklichkeitsverstindnis in einer platonisch-neu-
platonischen Tradition, fiir die ,der Grad® der Wirklichkeic alles Gegebenen am
eidetischen Sein zu messen ist und fiir die infolgedessen das Sein schlechthin das
ens realissimum sive Deus ist, Hegel gewinnt einen analogen Begriff aufgrund
seines spekulativen Seinsverstindnisses. Diese blof formale Ubereinstimmung be-
weist aber nichts fiir die Richtigkeit der Position des absoluten Idealismus. Trotz-
dem beide, Anselm und Hegel, vom Faktum des kirchlichen Glaubens ausgehen,
hat dieses Faktum fiir beide eine wesentlich verschiedene Funktion. Anselm sucht
das Faktum als Faktum im System der Offenbarung verstindlich zu machen; er
setzt voraus und lifit als gottgesetztes unbegreifliches Mysterium bestehen, was
Hegel in seiner immanenten idealistischen Notwendigkeit dialektisch herleitet.
Hegel 155t das Faktum und damit die Voraussetzung Anselms auf.
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In dem Gesagten ist enthalten, dafl man Hegels und Anselms ontologischen
Gottesbeweis nicht in der Weise vergleichen und verwerten kann, wie Schmidt es
tut. Die gedanklichen Beweismotive sind bei beiden zu verschiedenartig gespeist.
Das gilt auch von der Heranziehung Descartes’ und anderer, die sich des ontolo-
gischen Arguments bedient haben. Eine Rezension kann nur auf den zugrunde
liegenden Realitdtsbegriff hinweisen, dessen Parameter das ontologische Argument
ist. Zweifelsohne haben in Hegels System die Gottesbeweise ihre legitime Stellung,
und das ontologische Argument ist das dem System homogenste. Die Moglichkeit
der Gottesbeweise bezweifeln heifit, Hegels System als Ganzes in Frage stellen.
Die Ambivalenz des Begriffes Gott sei dabei bewufit iibersechen! Trotzdem ist
gerade das Kapitel der Gottesbeweise das schwiichste der Schmidt’schen Abhand-
lung. An diesem Punkte zeigt sich, dafl man seine gesamten Darlegungen und Aus-
einandersetzungen unter den Gesichtspunkt der natiirlichen Theologie bringen
kénnte, um die grundsitzliche Position aufzudedsen, von der aus die Darstellung
und Beurteilung der Lehre Hegels von Gott erfolgt. Schmidt bemiiht sich, die
Argumente fiir eine natiirliche Theologie vorkantischer Art, die im absoluten
Idealismus in grofler Form ihre Auferstehung gefeiert hat, herauszustellen. Dabei
zeigt sich, dafl er oft in eine erstaunliche Nihe der katholischen Konkordanz-
Philosophie und -Theologie gerit, von der aus der Weg nicht weit zu der im
romischen Katholizismus sich heute breit machenden Konvenienztheologie ist. Das
zu sehen ist sehr lehrreich, zumal angesichts der Tatsache, dafl es unter den katho-
lischen Theologen iibergenug Gnostiker gibt, die in foro externo den Wortlaut
von Dogmen akzeptieren, in foro interno aber mit Methoden nach Art der
Hegelschen Dialektik sich eine gnostische Interpretation reservieren. Trotz allem
aber bleibt bestehen, dafl die Theologie von der Philosophie jederzeit lernen kann
und lernen muf}, auf deren Kategorien sie nun einmal angewiesen ist. Die Philo-
sophie als solche gibt, wenn nicht ein falsches, so doch nur ein negatives Bild von
dem, was der Theologe in ihren termini auszudriicken vermag. Sogar am Ende
der Gotteslehre des Thomas von Aquino steht: ,Quando in Deum procedimus
per viam remotionis, . . . remanet tantum in intellectu nostro, quia est, et nihil
amplius: unde est sicut in quadam confusione. Ad ultimum autem etiam hoc
ipsum esse, secundum quod est in creaturis, ab ipso removemus; et tunc remanet
in quadam tenebra ignorantiae, secundum quam ignorantiam, quantum ad statum
viae pertinet, optime Deo conjungimur, ut dicit Dionysius, et haec est quaedam
caligo, in qua Deus habitare dicitur® (In I Sent. d.8 q.1 a.l1). Diese Gotteslehre
schwingt in der Mystik; auch Hegels Dialektik des Begriffs — und damit Gottes —
lebt aus einem Mystizismus, der allerdings nicht in Dionysius, sondern im Logos
schlechthin seine Wurzeln hat und in seinen Formen sich duflert. Die Theologie
aber lebt aus einer Fiille letzter Erkenntnisse, die nur dem Glauben moglich ist,
und sie mifit an ihrer Fiille die aus unendlicher Entfernung kommenden bisherigen
Resultate philosophischer Bemithungen. Was ihr nottutr, ist ein philosophischer
Personalismus, d. h. eine Philosophie des Ich und Du und der Gemeinschaft, eine
Philosophie des Wortes und der Liebe.

Aber abgesehen von der speziellen oder auch grundlegenden Frage der Mog-
lichkeit und Richtigkeit einer natiirlichen Theologie und ihrer Rolle in der Dar-
stellung und Kritik Hegels durch Schmidt lautet die an sein Buch zu richtende
und von ihm zu beantwortende entscheidende Frage: Kann man die Philosophie
des absoluten Idealismus christlich rechtfertigen? Wie ist sie unter christlichem
Aspekt zu werten? Zur Diskussion steht ja nicht ihre Wirkung innerhalb der
abendlindischen Geistesgeschichte, sondern es ist von Schmidt eine direkte Frage,
wenn auch gewissermaflen erst nachtriglich, an die Hegelsche Philosophie als solche
gestell. Wenn Philosophie die Enthiillung Gottes ist, kann keine Theologie an
ihr vorbeigehen; und wenn die Theologie in der Gnosis gipfelt, darf kein Philo-
soph diese vernachlissigen. Theologie und Philosophie konvergieren im Hegelschen
System zueinander, vielmehr ist es ganz eindeutig so, dafl die Theologie zur
Philosophie konvergiert und in ihr aufgehoben ist, schon deshalb, weil bei Hegel
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der Vorrang immer dem Denken gebithrt. Nach Hegel vermag die Gewiftheit des
Glaubens dic Wahrheic der religidsen Gotteserkenntnis nicht zu begriinden. Die
objektive Wahrheit muf} sich auf das Zeugnis des eigenen Geistes von dem in der
Dialektik der Onto-Logik erfahrenen Gottesgeist griinden. Die religitse Vorstel-
lung von Gott ist in den wissenschaftlichen Begriff umzudenken, um den Glau-
ben zu stabilisieren. Das fihrt dazu, in das religisse Dogma hineinzulegen, was
aus ihm aufgrund der Systemvoraussetzungen herausgeholt werden mufl. Infolge-
dessen wird das, was das Dogma urspriinglich besagen will, oft genug riicksichtslos
vergewaltigt, und die systembedingte symbolische Deutung des Dogmas wird
gegeniiber den von der kirchlichen Lehre vertretenen Fakten als giiltige Norm
statuiert, So tritt an die Stelle der Tatsache der einmaligen Menschwerdung Got-
tes die allein als belangvoll angeschene stindige Menschwerdung Gottes, die mit
der Gottwerdung des Menschen identisch gesetze wird. Diesen eigentlichen Sinn
der Inkarnation vermag der Philosoph, angeregt durch das in der Vorstellung
bloff historisch Gegebene, zu erfassen, und in diesem Anstoff zur Erfassung der
immanenten idealistischen Dialektik des Absoluten liegt der Endwert des kirch-
lichen Dogmas. In #hnlicher Weise hat die traditionelle Lehre von der Trinitat
ihre Bedeutung als vorstellungsmiBiger Ausdrud und Ausgangspunkt des Den-
kens fir die Hinfithrung zur dreigliedrigen Dialektik des absoluten Geistes. Es
ist unbestritten, daf eine solche Philosophie das Endstadium aller Philosophie und
Theologie erreicht haben mufl, und auch so gesehen ist das bekannte Wort von
der sikularisierten christlichen Eschatologie im absoluten Idealismus richtig.

Die Philosophie Hegels will nach allem nicht etwa eine Hinfithrung zum
Christlichen sein, noch viel weniger will das System des absoluten Idealismus das
Christliche als offene Moglichkeit innerhalb des Religitsen gelten lassen; der ab-
solute Tdealismus beansprucht vielmehr, selbst die Form des Christlichen schlecht-
hin zu sein — fiir die Gnostiker innerhalb des Christentums. Der vollendete
Christ ist der Philosoph des spekulativen absoluten Idealismus. Hegel war Gno-
stiker, nicht etwa in dem Sinne, in dem Origenes aufgrund historischer Bedingt-
heit es war, sondern er war Gnostiker in einem absoluten und definitiven Sinne.
Sein logischer und dialektischer Gnostizismus machte Hegel zum Pantheisten nach
Art etwa eines Johannes Scottus. Der Streit um den Pantheismus Hegels sollte
nicht wieder aufgegriffen werden; denn auch der spiritualistische Pantheismus ist
Pantheismus, und ihm entspringt Hegels Ansicht, daff der Mensch ein Moment
des im Prozef der Weltentwicklung zum Bewuftsein kommenden Absoluten ist.
Von Hegel stamme das Wort, der Pantheismus sei Akosmismus; fiir den Menschen
wiirde das besagen, dafl das All der Gottheit ihn verschlingt und er notwendig
seine Individualitit einbiilt. Wenn aber der Mensch nur ein Moment innerhalb
der Encfaltung des Begriffs darstellt, so ist der Streit um den Pantheismus Hegels
trotz seines Akosmismus-Arguments nur ein Streit um Worte, solange man sich
an das System hilt und nicht die etwa vor dem System liegenden Entscheidungen
als solche zum MaBstab der Interpretation macht. Gerade das Argument des
Akosmismus verrit lediglich die Wende gegen das logisch nicht Faflbare. Logos
und Kosmos werden bei Hegel identisch, und so kehrt sich dieses Argument gegen
die vom Christentum festzuhaltende Grundposition des Faktischen innerhalb der
Offenbarung. Schmidt greifr zur Beleriftigung seiner Interpretationen gern auf
den Menschen Hegel zuriick, und mit einem derartigen argumentum e homine
schlieft er auch seine Abhandlung, Das aber war nicht abzuhandeln.

Tatsichlich: allgemein gesehen ist es die Frage des Faktischen in der Form
des Individuums, die jedes idealistische System, und darum auch das Hegelsche
sprengt. Der alte Hermann Cohen, der seinen Hegelianismus zwar nicht wahr-
haben wollte, sah sich vor der definitiven Abrundung des Systems seines metho-
dischen Tdealismus vor die Tatsache gestellt, dafl er das Individuum in seiner
Philosophie nicht unterzubringen vermochte: die Religion erhob Einspruch gegen
die Einheit des Bewufitseins in Logik, Ethik und Asthetik, indem sie die Behaup-
tung des Endlichen, d. h. ,des menschlichen Individuums seinem Gott, dem Gott
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des Ich gegeniiber, geltend machte. Dieser spite blofl noch ,methodische* Idea-
lismus lebte nicht mehr aus der Kraft seines Ursprunges und war als wiederbe-
lebter und ,wissenschaftlicher Epigonenidealismus anfillig gegeniiber dem nicht
zu eliminierenden gefihrlichsten Bazillus innerhalb auch dieses Systems, sobald es
mehr sein wollte als Wissenschaftstheorie. Infolgedessen sah sich der alte Cohen
nach einem Leben aus dem wissenschaftlichen und fiir den kritischen Idealismus
gezwungen, an den Anfang der Religionsphilosophie die Korrelation von Gott
und Mensch zu stellen. Diese Korrelation ist aber natiirlich nicht schlechthin ein
Wechselverhiltnis, vielmehr hat Gott in ihr den Schwerpunkt.

Wie sieht angesichts schon allein einer solchen Einsicht, die lingst iiber die tot-
geschwiegene existentialistische Linie, wie sie vom alten Cohen und von Rosen-
zweig ausgeht, zu einem Umbruch des Denkens inncrhalb der Entwicklung des
philosophischen Gedankens gefiihrt hat, Schmidts Darstellung und Beurteilung
von Hegels Gotteslehre aus? Sie ignoriert die heutige philosophische Fragestellung,
auch soweit sie durch Hegels Philosophie ausgelost ist, und das ist zumal ange-
sichts des hohen Rangs der Darlegungen Schmidts bedauerlich. Denn letztlich muf
jede philosophische Abhandlung in die pro tempore bestehende Sicht eebracht
werden. Schmidt bietet, unbeschwert von der zumal durch Heideggers Philosophie-
ren wiederum herausgestellten Problematik der Interpretation, das Faktische der
Hegelschen Aufstellungen in leicht verstindlicher und fliissig geschriebener Sprache.
Natiirlich vermag auch er nicht die unmégliche Aufgabe zu lésen, ohne jede
Interpretation eine solch schwierige Philosophie darzustellen, wie sich zumal am
Schluf seiner Kapitel sehr deutlich machen liefe. Aber schon seine verstindice
und kluge Darlegung der Hegelschen theologischen Grundprobleme als solcher ist
eine enorme Leistung und verdient den Dank zumal aller Theologen, die sich mit
Hegel befassen. Diese positive Darstellung scheint den Léwenanteil der urspriing-
lichen Dissertation zu bilden. Denn in methodisch wenig gliidklicher Weise hingt
Schmidt an die einzelnen Kapitel in grofien und zum Teil ausgezeichneten An-
merkungen seine Beurteilung nach Art nachtriglicher Reflexionen in einem Scholion
an. Eine immanente Kritik im Zusammenhang der Darstellung der einzelnen
Lehrpunkte wire wohl entsprechender gewesen. An sie anschliefend hitte dann
die Konfrontation mit der christlichen Lehre erfolgen kénnen. Bei der jetzigen
Anordnung hinkt das Entscheidende dessen, was kritisch zu sagen ist, fortgesetzt
nach und fihrt teilweise zu iiberflissigen Wiederholungen. Dabei wird man den
Eindruck einer gewissen Zwiespiltigkeit nicht los: Schmidt scheint in den Fllen,
in denen er radikal ablehnt (vgl. die zusammenfassende Anmerkung 71), nimlich
da, wo Hegel die Urformen des Religiésen (z. B. die Siinde) nicht abzuleiten
und in das System seiner Logoslehre einzugliedern vermag, geradezu schwer daran
zu tragen, Hegel nicht so interpretieren zu kénnen, dafl er Recht behielte,

Aber trotz dieser Ausstellungen in bezug auf die methodische Anlage und den
Mangel an Kritik aus heutiger Sicht verdient Schmidts Abhandlung hohes Lob,
wie er selbst es so bereitwillig Hegel spendet. Das Hauptverdienst seiner Arbeit
liegt fiirs erste einmal darin, Flegels Lehre von Gott zusammengefafit und in eine
leicht verstindliche Form gebracht zu haben. Das bedeutet nicht wenig angesichts
der groflen Schwierigkeiten, die bisher wohl die meisten, wenn nicht alle Hegel-
biicher entweder zu Vereinfachungen oder zu Entstellungen des gedanklichen Ge-
halts gebracht haben. Schmidt hat es verstanden, die Schwierigkeiten des Textes
zu beheben, wenigstens insoweit, daff die Grundgedanken verstindlich werden. Er
ordnet die Gedanken Hegels um, erliutert seine spezifischen Begriffe und durch-
hellt sie durch Hinweise auf einschldgige Auffassungen in der bedeutendsten Hegel-
literatur, er verkiirzt den Gedankengang dadurch, daf er ihn aus seinem syste-
matischen Zusammenhang herauslost und dadurch durchsichtiger macht, und das
alles tut er mit auferordentlichem Geschick. Aber iiber diese anerkennenswerte
Darstellung hinaus bietet seine Abhandlung viele glinzende und zusammengeraffte
Urteile und Sentenzen, die von hoher Einsicht zeugen. Dafiir nur zwei Beispiele:
»Glaube an Gottes Weltregierung ist nicht Erkenntnis
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seines Weltplanes® (Anm. 46). ,Offenbarung und Entwick-
lung des absoluten Begriffs schliefen einander aus. Der
cine Begriff ist einem personalen geistigen Verhiltnis entnommen, der andere
Begriff dem Reich des Organischen . . . Ein Begriff aus einer noch dazu un-
geistigen Sphire ist aber nicht geeignet, alle, geschweige denn alle theologischen
Probleme zu lésen® (Anm. 57).

Schmidts Buch als ganzes ist eine ausgezeichnete Leistung, und nicht nur die
Studenten der Theologie und der Philosophie werden sich gern aus diesem Buch
Belehrung iiber Hegels theologische Philosophie holen und dem Autor fiir seine
Arbeit Dank wissen.

Gottingen J. Klein

Holsten Fagerberg: Bekenntnis, Kirche und Amt in der
deutschen konfessionellen Theologie des 19. Jahrhun-
derts (— Uppsala Universitets Arsskrift 1952:9). Uppsala (A.-B. Lunde-
quistska Bokhandeln) und Wiesbaden (Harrassowitz) 1952. 330 S, brosch.
DM 16.90.

Diese in Uppsala entstandene und erschienene Monographie iiber die Haupt-
probleme der sich konfessionell verstehenden lutherischen Theologie im Deutsch-
land des 19. Jahrhunderts fiillt eine seit langem bestchende und immer wieder
peinlich empfundene Liicke aus. Denn kaum ein Kapitel aus der Theologiegeschichte
des vorigen Jahrhunderts ist zugleich so lebendig in seinen Nachwirkungen und
so aktuell in seiner Bedeutung fiir den damit bezeichneten Ausschnitc aus der
heutigen Entwidklung in Kirche und Theologie wie eben die hier dargestellte
innerlutherische Diskussion um Bekenntnis, Kirche und Amt in den Jahren vor
und nach 1848. Sie ist mit dem Tod ihrer Haupttriger in den sechziger und sieb-
ziger Jahren des 19. Jahrhunderts ergebnislos abgebrochen worden. Und eben
dieser ergebnislose Abbruch damals diirfte fiir die heutige Problemlage wesentlich
bestimmend sein.

Unter den damals fiihrenden Geistern hat in den letzten Jahren nur Vilmar
mehrfache monographische Behandlung erfahren; Siegfried Hebarts Buch iiber
W. Lohe (Neuendettelsau 1939) ist nicht viel mehr als eine Materialsammlung;
Hofling einerseits, Kliefoth und Stahl anderseits mufiten — von gelegentlichen
Aufsiitzen iiber ihre Ekklesiologie abgeschen — in ihren eigenen, nicht ganz leicht
zuginglichen Werken aufgesucht werden. Umso verdienstvoller ist diese zusammen-
fassende Darstellung.

Vielleicht war nur ein Aufenstehender in der Lage, jene ganze fiir uns ebenso
problematische wie aktuelle Entwicklung in solcher Weise sine ira et studio nach-
zuzeichnen und in so ubersichtlicher und eindrucksvoller Weise vor Augen zu
fiihren. DaR dem schwedischen Verf. manche Einzelheit entgangen und dafi die
sprachliche Gestalt des Werkes zuweilen ein bifchen anfechtbar ist, fillt demgegen-
iber kaum ins Gewicht. Die fiir ihn urspriinglich wichtige Frage nach der Ein-
wirkung der deutschen konfessionell-lutherischen Theologie auf die schwedische
Entwicklung tritt in der vorliegenden Darstellung fast véllig zuriick und mufl fiir
meine Anzeige unberiicksichtigt bleiben.

Fagerberg baut seine Darstellung in fiinf grofien Kapiteln auf, denen er eine
grundlegende Einleitung vorausschidkt. In dieser Einleitung nimmt er den Einstieg
bei den Ereignissen von 1817, der Union auf der einen, den berithmten Harms’schen
Thesen auf der andern Seite — das Reformationsjubilium von 1817 bleibt trotz
seiner nachweislich wichtigen Anstofe unerwihnt. Auch ist mit diesem Einstieg
weithin auf eine tiefer in die Hintergriinde eindringende Erklirung der Entstehung
der konfessionellen Theologie aus der Erweckungsbewegung verzichtet. Vielmehr
begniigt sich der Verf. damit, sie wesentlich als Re-Aktion gegen den Rationalis-
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mus, als basierend auf dem Organismus-Denken und als tief beeinfluflit von
Schleiermacher und den Minnern der Erweckungsbewegung aufzuzeigen.

Im Kap. I (S. 33—98) wird der Entstehung und Entwidklung der konfessio-
nellen Theologie weiter nachgegangen, indem zunichst Hengstenberg und seine
Kirchenzeitung, dann die ,Erlangentheologie und die Zeitschrift fiir Protestantis-
mus und Kirche* und endlich als eine dritte Gruppe die Hengstenberg und Er-
langen gegeniiber selbstindig gesehenen Gestalten von Stahl, Kliefoth und Vilmar
behandelt werden. Die hiufig gestellte Frage nach den Einfliissen der idealistischen
Philosophie auf diese (und andere) Vertreter der konfessionellen Theologie wird
vom Verf. einldfilich und einleuchtend, wenn auch nicht mit eigentlich neuen Er-
gebnissen erdrtert; ebenso werden die politisch-sozialen Gegebenheiten und Urteils-
weisen wenigstens zur Sprache gebracgt; gerade dabei wiinschte man sich freilich
grofere Ausfiihrlichkeit und kritische Schirfe.

Im II. Kapitel (S. 99—134) wird dann eine Ubersicht iiber die Amts- und
Kirchendiskussion im allgemeinen gegeben, iiber ihre Vorldufer, {iber den freilich
nicht besonders deutlich bezeichneten Zusammenhang mit den Ereignissen von 1848,
auch iiber weniger bekannt gewordene Beitrige zu der damals gefiihrten Diskus-
sion. Die vorhandenen Querverbindungen zur englischen (anglikanischen und
irvingianischen) Entwicklung werden angedeuter und erwogen. Uber der Dis-
kussion um das Amt spaltet sich die konfessionelle Theologie in zwei Lager:
Lohe u. a. auf der einen, Hofling u. a. auf der anderen Seite; Walther (der
Missourier) und Harlef mit dem Versuch einer Synthese. In der Kirchen-
diskussion treten die zwei Fragen nach der Auslegung von C. A. VII (Kirche als
Anstalt oder Kirche als Gemeinde) und nach der Unsichtbarkeit bzw. Sichtbarkeit
der Kirche in den Vordergrund. Hier stellt Theod. Harnacks in den letzten Jahr-
zehnten wieder gedruckte kleine Schrift iiber die ,Kirche, thr Amt, ihr Regiment®
(1862, 1934) den Versuch einer abschliefenden Synthese dar.

In den drei anschliefenden Kapiteln wird der Ertrag der theologischen Arbeit
jener Zeit gesammelt, zunichst in bezug auf das Bekenntnis (Kap. III S. 137 bis
194), dann in bezug auf die Kirche (Kap. IV S. 195—270), endlich in bezug auf
das Amt (Kap. V S. 271—312).

Daf} ,das grundlegende und fiir das ganze Denken der konfessionellen Theo-
logie entscheidende Problem der Entstehung des Bekenntnisses galt® (S. 137), ist
mit solcher Deutlichkeit in fritheren Darstellungen dieser Zusammenhinge kaum
ans Licht getreten. Bei einer Gesamtbetrachtung der theologischen Entwicklung des
19. Jahrhunderts sah man wohl noch stirker den ,Kampf um das Christentum®
iiberhaupt (vgl. Elerts Frithwerk wvon 1921) oder speziell den Kampf um die
hl. Schrift, der nun freilich auf allen Fronten gefithrt wurde, im besonderen dann
auch die so besonders problematische Auseinandersetzung der Kirche und der
Theologie mit dem heraufziehenden Sozialismus. Aber man wird dem Verf. darin
Recht geben und dafiir dankbar sein, dafl er neben, ja vor die Grundbegriffe
Kirche und Amt das Ringen um das Bekenntnis gestellt hat und damit die stark
nachwirkenden Gedanken jener Zeit deutlicher ins Bewufitsein erhebt als es bisher
der Fall war. Denn was dort iiber Entstehung und Entwicklung des Bekenntnisses,
iiber das Verhiltnis von Schrift und Bekenntnis, wie von Kirche und Bekenntnis
unter dem Gesichtspunkt der Vermittlung der Offenbarung gedacht und geschrie-
ben wurde, bedarf ciner kritischen Sichtung umso mehr, weil es bis heute weithin
unkritisch nachgesprochen wird. Der Verf. wird dieser kritischen Aufgabe freilich
nur in Ansitzen gerecht, etwa in dem Abschnitt iiber die Schwierigkeiten der Be-
kenntnis-Theologie (S. 189 ff.).

Im groflen und ganzen gewinnt man den Eindruck, dafl das Bekenntnis sich
zu den Grundkonzeptionen jener Theologen eigentlich spréde verhilt, da ja das
reformatorische Grund-Datum in bezug auf das Verhiltnis von Lehre und Leben
lingst, gerade auch in der konfessionellen Theologie, in sein Gegenteil verkehrt
worden war. Wenn HarleR in seiner Selbstbiographie schreibt: ,Ich kann die
Uberraschung und Rithrung nicht beschreiben, mit welcher ich fand, daf deren
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(sc. der Bekenntnisse) Inhalt dem konform sei, wessen ich aus Erfahrung des
Glaubens gewiff geworden war® (zit. bei Fagerberg S. 66 Anm. 4 und sonst viel-
fach, z. B. von Ad. Stihlin PRE 7, 423, 56), so ist damit ja die Mbglichkeit einer
Pseudomorphose, einer nur vermeintlichen Ubernahme der eigentlichen Bekenntnis-
Wahrheit grundsitzlich zugestanden. Leider geht Verf. diesem Grundproblem
nicht weiter nach. Das mag daran liegen, dafl er von der grundlegenden Arbeit
Martin Schmidts iiber ,Die innere Einheir der Erweckungsfrommigkeit im Uber-
gangsstadium zum lutherischen Konfessionalismus® (Theol. Lit. Ztg., Jg. 74, Nr. 1,
1949, Sp. 18—28) keine Kenntnis verrit. So bleiben seine Darlegungen iiber den
Ausgleich des biblisch-reformatorischen Bekenntnisbegriffs mit dem Erfahrungs- und
Entwicklungsdenken des 19. Jahrhunderts doch ziemlich unscharf, so interessant sie
sind, etwa in den Hinweisen auf die damalige Auseinandersetzung mit Mdchlers
Symbolik.

Zum Kapitel von der Kirche braucht hier weniger gesagt zu werden, da es
zumeist Gedanken darstellt, die heute noch geliufig sind. Verf. handelt in drei
Abschnitten von der ,Anstaltskirche® bei F. J. Stahl, von der ,Gemeindekirche® bei
Hofling und von der ,Volkskirche® bei Kliefoth. Es ist aber dankenswert, daf}
das Kirchendenken dieser drei Typen jeweils in den Gesamtzusammenhang ihrer
Theologie hineingestellt wird. So wird etwa bei Kliefoth ein Mafl von Originali-
tit und Tiefe des Denkens sichtbar, wie es in dieser Weise aus den fritheren seiner
Gestalt und seinem Denken gewidmeten Darstellungen keineswegs zu entnehmen
war. Aber auch Hofling, dessen Beitrag zum damaligen Kirchendenken wegen
seines frithen Todes ja weniger wirksam wurde und dessen Name und Gestalt
heute weithin vergessen sind, kommt zu seinem Recht. Die damalige ekklesiolo-
gische Erbrterung war, was heute zuweilen nicht geniigend beachtet wird, keines-
wegs uniform.

Im Kapitel vom Amt wird schlieflich, wieder in dreifacher Gliederung, iiber
Hoflings Begriff des sakramentalen Kirchenamts, tiber die drei Amter bei Kliefoth
und iiber den Begriff des unteilbaren Amtes bei Stahl und Vilmar berichtet. In
diesem Kapitel wird u. a. deutlich, wie stark bis ins Terminologische hinein
Theod. Harnack in seiner grofien zweibindigen Praktischen Theologie von Hofling
abhingig ist. Man kann aber auch beobachten, wie an sich richtige und beachtliche
Ansitze in der Amtslehre bei Kliefoth durch die eben doch unreformatorische
Verselbstindigung des Kirchenregieramtes wirkungslos gemacht werden. Widhtig
ist schliefilich, wie die ganze damalige Entwidklung im Amtsdenken Vilmars ihren
natiirlichen Héhe- und Schlufipunkt findet, so dafl er vielleicht doch mit (ge-
schichtlichem) Recht heute als der aktuellste, am unmittelbarsten zugingliche Den-
ker und ‘Theologe angesehen und wirksam werden kann. Ich stimme dem Verf.
auch darin zu, dafl er Vilmars eigentliches und tiefstes Anliegen nicht, wie B.
Schlunk u. a., im Bereich der politischen Theologie sucht, sondern dafiir auf einen
Satz aus Vilmars Dogmatik verweist (II S. 281). Darnach reduziert sich die Lehre
vom geistlichen Amt, gleich der Lehre von den Sakramenten und der Lehre von
der Kirche tiberhaupt, auf den Satz oder die Frage, ob der hl. Geist personlich
gégenwirtig unter uns ist, ob der Herr Christus personlich leibhaftig gegenwirtig
unter uns ist. Fagerberg interpretiert das so: ,Das Faktum steht dahinter, daff
er (Vilmar) das Amt als eine Christusreprisentation, betraut mit Christi Vollmacht
und ausgestattet mit dem Geiste, ansieht® (S. 311).

Es liegt zutage, wie sich in dieser Akzentuierung und Fragestellung die dama-
ligen Fragestellungen mit den heutigen verquicken, wie das geschichtliche und das
dogmatische Urteil unl8sbar verkniipft sind. Hier vermifit man freilich bei Fager-
berg eine kritische Einstellung am schmerzlichsten. Denn hier diirfre Vilmar trotz
seiner hochst beachtlichen Kenntnis Luthers und der reformatorischen Theologie
(vgl. F. W. Hopf im Lutherjahrbuch von 1939) eben doch die Grunderkenntnisse
Luthers in bezug auf Kirche und Amt verleugnet haben und dem Denken Schleier-
machers verhaftet geblieben sein, jenem Denken in den Kategorien der Gestalt
und der Reprisentation, das Luther in der Wurzel bekimpft hat. Eine Kirche
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als Zeuge und Zeugnis des Reiches Christi, die von ihrer Gestaltwerdung und von
ihrem Reprisentationsanspruch und -vermogen her zu leben meint, ist eben nicht
das ,regnum Christi, quod prorsus sine facie in spiritu consistit®, wie Luther in
seiner Schrift von der Kirche und vom Antichrist ausgefithrt hat (Resp. ad libr.
Ambros. Cathar. 1521, WA 7, 729; EA v. a. 5, 323). Hier hitte die heutige Ekkle-
siologie den Vitern des neueren Luthertums entschlossen abzusagen, wenn sie im
Gefolge der Erkenntnisse Luthers bleiben will.

Fagerberg hat seiner Arbeit ein Literaturverzeichnis von 14 Druckseiten bei-
gegeben. Da es vorliufig fiir die Weiterarbeit auf diesem Gebiet mafigebend sein
wird, seien hier noch einige Erginzungen angefithrt. Aus den Gesamtdarstellungen
sind weder Horst Stephan (Handb. der KG IV und Gesch. d. evang. Theologic)
noch W. Liitgert (Die Religion des deutschen Idealismus und ihr Ende, 1922—26)
genannt, aber auch nicht die freilich fast vergessene iltere Darstellung von A.
Miicke, Die Dogmatik des 19. Jahrhunderts in ihrem inneren Fluff und im Zu-
sammenhang mit der allg., theol. philos. und literar. Entwicklung desselben, Gotha
1867. Aus den wichtigeren neueren Monographien fehlen Weths Arbeit iiber Hof-
mann und M. Wollenwebers Beitrag iiber Politik und Theologie bei Vilmar. Zu
fiillen sind ferner Liicken in dem an sich auflerordentlich vollstindigen Ver-
zeichnis der theologischen Schriften jener Viter des Luthertums. Bei den Schriften
der Vorliufer fehlen Marheinekes Aphorismen zur Erneuerung des kirchlichen
Lebens im protestantischen Deutschland, wie auch der beriihmte Reformations-
almanach von 1817. Von Hofling ist seine umfassende Arbeit iiber das Sakrament
der Taufe (I 1846 II 1848) nachzutragen. Von G. Thomasius fehlt das Buch iiber
.Das Bekenntnis der evang.-luth. Kirche in der Konsequenz seines Prinzips, Niirn-
berg 1848, das durchaus nicht blof ein Wiederabdruck von Aufsitzen aus der
ZPK ist; von Kahnis die Abhandlung iiber ,Die moderne Unionsdoktrin® (1853).
Tiir Th. Harnack mufl auch seine Auseinandersetzung mit den Herrnhutern ge-
nannt und herangezogen werden (Die luth. Kirche Livlands und die herrnhutische
Briidergemeinde, 1860), wie auch seine in Gemeinschaft mit Harlefl herausgegebene
Schrift: ,Die kirchlich-religitse Bedeutung der reinen Lehre von den Gnaden-
mitteln® (1869) und das Buch iber ,Die freie lutherische Volkskirche (1870).
Schlieflich sollte ein Hinweis auf die doch leichter zuginglichen .Gesammelten
Aufsitze® von Hofmann (1878). C. I. Nitzsch (1870) und Jul. Miiller (1870) aus
bibliographischen Griinden nicht fehlen.

All das vermag aber Gewicht und Bedeutung dieser Monographie keineswegs
zu beeintrichtigen. Fagerbergs Arbeit bringt zum erstenmal das Ganze der da-
maligen Arbeit zu diesem Fragenbereich zum Bewufitsein. Das erlaubt jedem heu-
tigen Leser eine kritische Priifung der theologischen Positionen aus jener so wirk-
samd(:n Epoche und sollte ihrer bisher weithin ungepriiften Rezeption ein Ende
machen.

Frankfurt/ Main K. G, Steck

Bekennende Kirche. Martin Niemoller zum 60. Geburtstag. Hrsg. von
J. Beckmann und H. Mochalski. Miinchen (Kaiser) 1952. 328 S. (+ Nach-
trag von E. Kiippers 16 S.), 1 Bild. Geb. DM 13.50.

Auf die Festschrift, die ein grofler Kreis von Freunden im In- und Ausland
Martin Nieméller zum 60. Geburtstag (14. 1. 1952) dargebracht hat, soll auch
in dieser Zeitschrift mit Nachdruds hingewiesen werden. ,Denn schon gibt es
eine Geschichte der bekennenden Kirche. Wir schauen zuriick auf fast zwei Jahr-
zehnte, seitdem dieser Name zum ersten Male in der evangelischen Kirche
Deutschlands auftauchte. Und diese Geschichte ist mit Threm Namen, licber Bru-
der Niemdller, unldslich verbunden.“ So heiflt es im Vorwort und damit ist an-
gedeutet, daf derjenige, der sich mit der Geschichte der letzten zwei Jahrzehnte
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befassen will, gut daran tun wird, diese reiche Sammlung von Beitrigen aus dem
Kreise um Martin Niemoller eingehend zu studieren. Es kann hier natiirlich
nur auf einige Aufsitze, die in dieser Hinsicht besonders wichtig sind, hinge-
wiesen werden:

Karl Barth (S. 9—17: Barmen) interpretiert das Geschehen von Barmen 1934.
Ernst Wolf (18—40: Theologie am Scheideweg) skizziert die heutige Lage der
Theologie, vor allem im Hinblids auf das Verhiltnis von Kirche und Theologie.
J. Beckmann (75—87) versucht in kurzer Zusammenfassung den ,theologischen
Ertrag des Kirchenkampfes® zu erfassen. Die Beitrige von H. J. Iwand (101
bis 117: Kirche und Gesellschaft) und K. G. Steck (118—131: Evangelische Lehr-
zucht?) gelten zwar mehr oder weniger Problemen der Gegenwart, sind aber ge-
griindet auf einer sehr prizisen und abgewogenen Sicht der Geschichte der pro-
testantischen Theologie. Ein Teil der Aufsitze gilt nun speziell der Geschichte der
Bekennenden Kirche 1933—45 und bietet unmittelbare Zeugenberichte aus dieser
Zeit des Kirchenkampfes: K. Scharf, Der Pfarrernotbund (136—141); W. Niesel,
Der Bruderrat der Evangelischen Kirche der altpreuflischen Union (142—149);
W. Niemoller, Der Bruderrat der Deutschen Evangelischen Kirche (150—158);
M. Albertz, Die Vorliufige Kirchenleitung der Deutschen Evangelischen Kirche
(164—172). Es folgen eine Reihe ganz persénlicher Gruflworte und Beitrige, auf
die hier nicht niher eingegangen werden kann. Den Beschlufi bildet ein kurzes
Lebensbild Martin Niemollers von W. Nieméller (311—325).

Das ganze Buch ist ein wiirdiger Grufl und eine angemessene Ehrung fiir den
Mann, dem es gewidmet ist. Aber auch wenn sein Name und seine Person in
den Beitrigen immer wieder auftaucht, so steht im Vordergrund doch die Sache,
um die es ihm und seinen Mitarbeitern immer gegangen ist und heute wieder
geht: Dafl Gottes Wort lauter und rein in Kirche und Welt verkiindet werde!
Angesichts der vielfachen Verzeichnungen der Geschichte der letzten 20 Jahre,
die uns heute als die geschichtlich wahren Darstellungen angeboten werden,
wird hier in aller Bescheidenheit und auch ohne Beschénigungen der gemachten
Fehler deutlich, was in jenen Jahren des Kampfes wirklich geschehen ist und wer
eigentlich damals den Kampf gefiihrc hat und wer nicht. Es ist gut und erfreu-
lich, daff der Kreis um Niemdller sich zu diesem Buch zusammengefunden hat
und damit dem Historiker authentisches, ungefirbtes und echtes Material bereit-
gestellt hat, aus dem er sich nun ein Bild des Mannes, dem das Buch gewidmet
li:t’ und der Zeit, die nicht zuletzt durch seinen Kampf bestimmt war, formen

ann.

Géttingen W. Schneemelcher.
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Ernst Benz: Die Ostkirche im Lichte der protestantischen
Geschichtsschreibung von der Reformation bis zur Gegenwart.
Freiburg/Miinchen (Alber) 1952. XII, 424 S., 17 Abb., geb. DM 25,—.

Das vorliegende Buch bildet Bd. III/1 des ,Orbis Academicus. Problem-
geschichten der Wissenschaft in Dokumenten und Darstellungen® und erdffnet die
Abteilung ,Protestantische Theologie®. Im Vorwort betont der Verfasser, wie
stark sich auf protestantischem Boden, entsprechend dem jeweiligen ,geschicht-
lichen Bewufitsein® die ostkirchliche Forschung immer wieder gewandelt habe. Sie
sei seit dem Ausgang des ersten Weltkrieges in ein neues Stadium getreten, immer
mehr durch ein Skumenisches Verstindnis bestimmt und ,von dem Gedanken
beherrsche, daff die Ostkirche dem christlichen Abendland etwas zu sagen hat“.
Gegeniiber einer romantischen Schwirmerei will das Buch aber ,behilflich sein, um
allen Freunden der Orthodoxie ein getreues Bild ihres kirchlichen Lebens zu ver-
mitteln®. Unter solcher Hilfe versteht der Verfasser anspruchsvoll in erster Linie
das eigene reichlich herangezogene Schrifttum.

Das ganze Buch besteht aus ciner Anthologie sehr ungleich grofler Abschnitte
,protestantischer® Schriftsteller, z. T. in deutscher Ubersetzung, die sich seit der
Reformation mit der Ostkirche befaflt haben.' Dabei wird jeder einzelne Abschnite
durch allzu diirftige Notizen iiber den jeweils vorgefiihrten Autor und sein ,Ge-
schichtsbewuftsein® eingeleiter, manchmal auch der reproduzierte Text durch kurze
erlduternde oder kritische Notizen unterbrochen. Den Abschlufl bildet ein Apparat
von Anmerkungen und Nachweisen sowie eine Bibliographie. Begonnen wird mit
Abschnitten aus Albrecht Diirers Tagebuch und aus dem Legationsbericht Siegmund
von Herberstains iiber seine Eindriidke von der russischen Kirche. Es folgen Aus-
schnitte aus Luthers und Melanchthons Werken, aus der Rede des David Chytraeus
von 1569, aus Gesandtschaftsberichten Stephan Gerlachs und Salomon Schweiggers.
Wenn Benz von Melanchthon betont, bei ihm melde sich ein ,neues Geschichts-
bewufitsein® endzeitlichen Gepriges, so hitte er das schon von Luther sagen
miissen (vgl. den von Benz ignorierten Karl Vélker: ,Luther und der Osten Euro-
pas® in: Luther-Jahrbuch, 1933, S. 117).

Schmerzlich vermifit man einen Hinweis auf die so folgenschwere Disputation
zwischen dem Bohmischen Bruder Jan Rokita und Iwan Groznyj, die einen Ver-
such vonseiten der durch die Calvinisten gefiihrten protestantischen Koalition in
Polen darstellt, den Zaren fiir die Sache der Reformation zu gewinnen — und
weiterhin auf die Streitgespriche zwischen dem lutherischen Pastor Velhaber
(Fel’gaber) und den russischen Theologen von 1644 anlifilich der Heiratspline
des dinischen Kronprinzen Waldemar und der russischen Prinzessin Irene Micha-
jlovna. Beide sind uniibersehbare Dokumente fiir das gegenseitige Mifiverstehen
und Aneinandervorbeireden zwischen Orthodoxen und Protestanten jener Zeit.
Beide sind schon in dem unentbehrlichen russischen Werke Iwan Sokolovs: Die
Bezichung des Protestantismus zu Rufiland im 16. und 17. Jahrhundert (Otnosche-
nie protestantizma k Rossii v XVI i XVII vekach, Moskva 1880) einer eingehen-
den Analyse unterzogen worden. Thm folgten weitere grofere russische Mono-
graphien iiber die Beziehungen zwischen den Protestanten und dem orthodoxen
Ruflland, u. a. die Biicher von Dm. Cyvetaev von 1887 und 1890, Textausgaben
der bereits genannten Disputationen und Monographien dariiber, vor allem von
Andrej Popoy und Alexander Golobeuv (1891 und 1892). All das wird von Benz
ignoriert. (Erst nacheriglich wurde mir die sehr griindliche Monographie von
Ludolf Miiller: Die Kritik des Protestantismus in der russischen Theologie vom
16. bis zum 18. Jahrhundert, Mainz 1951, bekannt. Allerdings leidet dieses Buch
sehr unter einer unvollstindigen Beniitzung der russischen Literatur.) Von un-
schitzbarem Werte wire fiir den Verfasser die russische Monographie L. P.
Ruschtschinskijs: Das religiose Brauchtum (byt) der Russen auf Grund der Nach-
richten auslindischer Schriftsteller des 16. und 17. Jahrhunderts, Moskau 1871, ge-
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wesen. Allein schon aus diesem Buche wire Benz auf eine grofiere Anzahl wichtiger
Berichte iiber die russische Kirche von protestantischer Seite aus in der genannten

" Periode aufmerksam gemacht worden, die ihm entgangen sind. Eine wichtige

Sammlung solcher Berichte hat vor allem Adalbert Starczewski herausgegeben:
Historiae Ruthenicae scriptores esteri saeculi XVI, Berlin 1842, 2 Bde. Un-
erwihnt geblieben sind u. a. folgende Werke: Jerome Horsey: The travels etc,
London 1856; Fletcher: Of the Russe Commonwealth, London 1591; Petrus
Petrei Regni Moscovitici Sciographia, Stockholm 1615, deutsch: Leipzig 1629;
Johannes Schwabe, Pastor in Reval: Dissertatio theologica de religione . . .
Moscovitorum 1665; Collins: The Present State of Russia, London 1667.

Es ist betriiblich, wie sehr Benz immer wieder versagt, vor allem da, wo niche
mehr der deutsche Protestantismus der Orthodoxie gegeniibersteht, und erst recht
und véllig da, wo wir auf russische Quellen angewiesen sind. ,Der Auseinander-
setzung der englischen Kirche, vor allem der anglo-katholischen Richtung, mit der
sstlich orthodoxen Kirche® geht Benz bewufit aus dem Wege (vgl. S. 392). Nicht
mit einem Worte werden die ,Nonjurors, und werden spiter W. Palmer, W. J.
Birkbedk etc, erwihnt; von J. A. Douglas und seiner Zeitschrift: The Christian
East (seit 1919) sowie von den engen Beziehungen englischer (nicht nur anglika-
nischer) Kreise mit orthodoxen Christen, die in The Fellowship of St. Alban and
St. Sergius mit seinen Konferenzen und Zeitschriften so manifest wird, horen wir
nichts. Diese Mingel und Liicken haben zur Folge, dafi das ganze Buch, gleich-
sam aus der Marburger Froschperspektive geschrieben, die Beziehungen zwischen
deutschem Protestantismus und dstlicher Orthodoxie in ein einseitiges Licht
riickt, So kann Verf. denn auch (S. 69) im Hinblick auf die Begegnungen des 16.
und 17. Jahrhunderts behaupten: ,Die bisherige Begegnung und Auseinandersetzung
mic der ostlich-orthodoxen Kirche hatte einen durchwegs akademischen Charakter®
bis zum Aufrreten Peters des Grofen auf deutschem Boden. Nichts ist verkehrter
als dieses Urteil. Es ist nur méglich, wenn man die tatsichlichen schr lebhaften,
bis nach Konstantinopel und nach Moskau getragenen schweren Auseinanderset-
zungen unter allen drei Hauptkonfessionen vor allem im Westen und Siidwesten
des ostkirchlichen Raumes vollig ignoriert. Weithin ,akademisch® mufl solche
~Begegnung® allerdings da bleiben, wo man mit den Methoden arbeitet, die Benz
in seiner ,Oekumenik® anwendet.

So mufl dann auch die Heranziehung des Streites um Kyrill Lukaris und einer
Schrift des Englinders Paul Ricaut wie eine- sonderbare Ausnahme wirken. In
der Bibliographie hitten hier die Arbeiten von Richard Schlier (Diss. Marburg
1927 und seine Ubersetzung des Glaubensbekenntnisses Kyrills in ,Die Eiche®
1927, Nr. 3) und von Georg Hoffmann (Orientalia Christiana XV, 1, 1929) iiber
Lukaris, sowie die zur Auseinandersetzung der Konfessionen besonders wichtige
Materialien enthaltende Monographie und lateinische Ausgabe der ,Confession
Orthodoxe de Pierre Moghila® von Antoine Malvy und Marcel Villier (Or. Christ.
X, Nr. 39, 1927) nicht fehlen diirfen.

Besonders miflich ist die vollige AuRerachtlassung aller russisch geschriebenen,
sehr reichlich fliefenden Quellen. Dies gilt nicht nur von diesem Buche von Ernst
Benz, sondern von seiner ganzen sich mit der Ostkirche befassenden Produktion,
die in diesem Werke ja iiberreichlich herangezogen ist. Diese Tatsache wirkt umso
peinlicher, als Benz mit dem Anspruch auftritt, gleichsam als erster eine von den
Originalquellen ausgehende wissenschaftliche Bearbeitung des Ostkirchen-
problems anzustreben (so' besonders S. 74 £.).

Der zweite Teil beleuchtet das ,Geschichtsbild der Aufklirung und des Pietis-
mus in der Epoche Peters des Groflen®. Herangezogen werden Leibniz, Gottfried
Arnold, J. G. Pritivs, J. G. Heineccius, Jacob Elssner, J. A. Déderlein, J. T.
Buddeus — ausschlieRlich deutsche Literatur. Uberhaupt nicht erwihnt werden
folgende Darstellungen: Das durch seine anschaulichen Schilderungen auch des
kirchlichen Lebens zur Zeit Peters des Grofien so wichtige Tagebuch des braun-
schweigischen Residenten Friedrich Christian Weber in: Verindertes Rufiland,
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3 Teile, Frankfurt 1721 und Hannover 1739 und 1740; Johann Fechten: Von
der Religion der heutigen Griechen, 2. Aufl, Rostock und Leipzig 1713; John
Perry: State of Russia, London 1716, deutsch Leipzig 1717; Thomas Consett:
The Present State and regulations of the Church of Russia, London 1729 in
two vol, und: Bemerkungen iiber Rufiland etc. Erfurt 1788. Wenn schon auf
die deutschen Ubersetzungen russischer Katechismen verwiesen wird (S. 704 — ohne
Nennung des Namens von Peter Mogila; die des Katechismus von Philaret von
Moskau wird iiberhaupt nicht ‘erwihnt), so wire es noch viel wichtiger, darauf
hinzuweisen, wieviel Biisching durch sein ,Magazin® und vor allem Hartwig
Ludwig Bacmeister durch seine ,Russische Bibliothek®, Riga bei Hartknoch (11
Bde. 1772—1778) zur Kenntnis russischer Literatur, darunter auch theologischer
(z. B. Theophan Prokopowitsch, Platon Levschin), durch ausfiihrliche Inhalts-
angaben beigetragen hat. So finden wir a.a.0. Bd. IV, S. 268 ff. die Besprechung
eines Petersburger Nachdrudks der Predigt H. Purgolds, Pfarrers im Magde-
burgischen, ,Die Rechtgliubigkeit der hl. griechischen Kirche 1776%, gehalten ,am
Dankfeste wegen des Friedens zwischen Rufiland und Preuflen®, die gleichzeitig
auch in zwei verschiedenen russischen Ubersetzungen in Petersburg und Moskau
herauskam. Die Rezension beginnt also: ,Die grofle und gliickliche Vertriglich-
keit zwischen der griechischen und protestantischen Kirche ist bekannt und scheint
bestindig zuzunehmen®. Der lutherische Pastor tritt auch ausdriicklich ein fiir
»das Recht* der griechischen Kirche im Streit um das Filioque.

Der dritte Teil, der das Geschichtsbild des Idealismus und der Romantik zum
Gegenstand hat, beginnt mit einer Auswahl aus Herders Ideen, in denen dieser
recht allgemeine und ausgesprochen rationalistische Betrachtungen iiber die alte
Kirche und das byzantinische ,Babel® anstedt. Wichtiger wire hier die Beurtei-
lung der orientalischen Kirche durch die franzésischen und englischen (Gibbon!)
Hiscoriker der Aufklirung gewesen.. Dagegen fehlen gerade die Abschnitte Her-
ders in seinem Slavenkapitel, die Schule gemacht haben. Dies ist umso befremden-
der als sein eigentlicher Widerpart in der geschichtsphilosophischen Beurteilung der
Slaven, Hegel, zu Worte kommt, wahrend der ganz andere Schelling wiederum
fehlt. Die hier herrschende Willkiir und Unachtsamkeit in der Auswahl ist offen-
sichtlich; auflerdem wird der innere Zusammenhang dieser Denker in ihrer Be-
urteilung des slavischen Ostens verdunkelt. Jung-Stilling kommt zur Sprache als
Vertreter der Erweckungsbewegung. Der ausfiihrlich herangezogene Franz Baader
gehort bei aller Bedeutsamkeit eigentlich nicht in ein Buch iiber ,protestantische
Geschichtsschreibung®, und wenn schon, dann diirfte neben den englischen Kirchen
auch die altkatholische Bewegung, die doch gerade Baaders dkumenische Anregung
aufgenommen hat (dazu kime auch Déllinger) und von Anfang an in stindiger
Auseinandersetzung mit der Ostkirche stand, nicht vollstindig iibergangen werden.
Erfreulich ist die Berticksichtigung von F. de Rougemont; es fehlt aber ein anderer
nicht weniger wichtiger reformierter Theologe der Gegend von Montbéliard, L.
Boissard, dessen zweibindiges Werk: L’église de Russie, Paris 1867, ,fruit de dix
année de séjour en Russie“ neben dem von Benz beriidssichtigten Philipp Strahl
fast die einzige geschichtliche Darstellung der russischen Kirche und Theologie im
19. Jahrhundert ist, die auf russischen Quellen beruht. Unter solchen wire auch
das klassische Werk von A. Leroy-Beaulieu {iber Rufiland mindestens zu erwihnen
gewesen, einfach schon deswegen, weil es fiir alle Forschung iiber Rufiland und
Euch dic dortigen Kirchen fiir lange Zeit auch in Deutschland die beste Grundlage

ildete.

Von Bruno Bauers Rufilandbiichern wird sonderbarerweise nur seine Quilker-
schrift von 1878 erwihnt. Vor allem hitte sein ,Rufiland und das Germanen-
thum®, Charlottenburg 1853, und ,Die russische Kirche, ebenda 1875, nicht iiber-
gangen werden diirfen.

Dagegen kommt der Hegelianer Hermann Wimmer ausfiihrlich zu Wort. Aus
Benzens Kommentar sei folgende Phrase festgehalten (S. 168): ,Das reformato-
rische Geschichtsbewufitsein kehrt hier in der Gestalt einer idealistischen Geschichts-
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theologie wieder. Dafi das Reden vom , Volksgeist® gerade bei einem Hegelianer
nicht nur herderisch sondern gut hegelianisch ist, scheint dem Verfasser unbekannt
zu sein (S. 167). Wenn Wimmer das damalige Ruflland (1848) so ungiinstig be-
urteilt, so hat das doch auch seine guten Griinde. Daf} wir uns im Zeitalter von
Nikolaus I. befinden und was das bedeutet, wird nicht einmal angedeutet, ebenso-
wenig die Tatsache, wie sehr die damalige russische Kirche und sogar die kirch-
liche Entwicklung von Byzanz auch von den besten, wohlverstanden kirchlich ge-
sinnten Russen (z. B. Chomjakov und den Briidern Aksakov) einem vernichtenden
Urteil unterworfen wurden. Jeder von Benz behandelte Autor wird uns mit
seinem jeweiligen, vollig monologischen ,Geschichtsbewufltsein®, als wire er eine
fensterlose Monade — vollig abgeldst von der russischen Wirklichkeit — vor-
gestellt.

Der vierte Teil des Werkes bietet ,das Geschichtsbild der Theologie des 19.
Jahrhunderts®. Es beginnt mit Ausziigen aus den Darstellungen der Symbolik von
Wilhelm Gass und Ferdinand Kattenbusch (dazwischen Karl Schwarzlose). Hier
ist befremdend das vollige Ignorieren der doch so wichtigen Kontroverse der
beiden Symboliker in den ,Theologischen Studien und Kritiken® 1878 (Katten-
busch) und in der ,Zeitschrift fiir Kirchengeschichte® III, 1879 (Gass) tiber die
Bedeutung der sogenannten symbolischen Schriften in der Kontroversliteratur der
Orthodoxie des 16. und 17. Jahrhunderts, deren grundlegende Bedeutung fiir die
Symbolik Kattenbusch (mit Recht) abstritt, Gass aber bejahte, der seinerseits wie-
derum mit einem gewissen Rechte beanstandete, wenn Kattenbusch allzusehr die
noch mit Rom geeinte Ostkirche fiir seine Darstellung zu Grunde legte und ihm
vorwarf, iiber seiner einseitigen Abschitzung der Betonung ,physischer Katego-
rien® in der Theologic die zentrale Bedeutung der Freiheit und damit auch der
sittlichen Elemente in der orthodoxen Lehre iibersechen zu haben. Wieder geht
hier Benz an einem wichtigen lebendigen Gedankenaustausch vorbei und isoliert
die einzelnen Schriftsteller nicht nur gegeniiber ihrem Gegenstande, sondern auch
unter sich.

Das Heranzichen von ,Viktor Frank®, d. i. H. von Samson-Himmelstjerna
mit seinem Buche ,Russisches Christenthum®, Paderborn, Schéningh 1889 bzw.
1894, ist ein Mifigriff. Dieser Balte wird als typischer Vertreter des zu Unrecht
in Grund und Boden abgeurteilten protestantischen Baltentums vorgestellt. Sein
Standpunkt ist aber der eines extremen und abstofienden romisch-katholischen,
Jesuiten-freundlichen Ultramontanismus primitivsten Charakters. Offensichtlich hat
das Benz gar nicht bemerkt. So hat er die von ihm angezogenen Quellen selber
gelesen! Er stellc uns diesen Schriftsteller, dessen Buch zudem in einem ausge-
sprochen katholischen Verlage erschienen ist, als einen ,deutschen Protestanten®
vor (S. 220) und gleichzeitig als den ,Reprisentanten einer Art von baltischem
Rufland-Mythus, der so stark und geschichtsmichtig war, dafl sich ihm selbst ein
so kritischer Geist wie Adolf Harnack nicht entziehen konnte (S. 229). Es war
iibrigens Frank, der Harnads ausgiebig ausgeschrieben hat (iiber das Monchtum).
Benz wire besser beraten gewesen, wenn er den dem damaligen Russentum sehr
kritisch gegeniiberstehenden glinzenden baltischen Schriftsteller Viktor von Hehn
mit seinem Buch ,De moribus Ruthenorum® als typischen Vertreter der baltischen
Beurteilung von Rufiland in jener Zeit herangezogen hitte.

Es folgt nun ausgiebig Adolf Harnack selber mit seiner angeblich von balten-
deutschen Ressentiments geladenen negativen Beurteilung der Ostkirche. Wenn
dieser durch seine in der Jugend gebildete Anschauung der russischen Kirche be-
stimmt war, so war dazu sein Baltentum, das bei Benz iiberaus schlecht weg-
kommt, keineswegs notig. Dabei ist nicht zu iibersehen, wie sehr dieses damals
in einem schweren Existenzkampf gegen die Russifizierungsversuche gerade auf
kirchlichem Boden stand. Sehr kritisch und im wesentlichen negativ war iibrigens
auch die Beurteilung der russischen Kirche durch den von Benz leider iibergange-
nen Hermann Dalton, den bekannten nicht-baltischen, reformierten Pfarrer in
Petersburg (in ,Die russische Kirche* 1892, ,Lebenserinnerungen® Bd. II, 1907).

Ztsdhr, f. K.-G. LXV. 13
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Im fiinften Teile, der sich ganz wie der vierte auf die deutschsprachige Litera-
tur beschrinkt, kommt ,das neue Bild von der Ostkirche im 20. Jahrhundert®
zur Sprache. Zur Vorstellung gelangen Werke von Karl Beth, Karl Holl, dann
die ,neue Sicht® der Nachkriegszeit bei Oswald Spengler, Moeller van den Bruck,
Adolf Deissmann, Hans Ehrenberg, Erich Seeberg, aus dem folgendes Zitat fest-
genagelt sei: ,Alle Theologie und alle kirchliche Arbeit ist ja nichts anderes als
die Anpassung des Evangeliums an die Bediirfnisse der Zeit. Darin liegt die
Kraft der Theologie und ihre Begrenzung®; das diirfte auch unserem Verfasser
aus dem Herzen gesprochen sein. Es folgen: Friedrich Heiler (,Seine reifste
Frucht®), Siegmund-Schultze, Hans von Eckardt (mit Recht sehr kritisch), Konrad
Onasch (sehr einseitig), Fritz Lieb und Karl Friz.

Kuferst bedenklich ist es, wie Benz die Arbeit von F. Lieb behandelt. Hier
zeige sich deutlich, dafl die von Benz verfochtene ,Okumenik® die entscheidende
Frage, namlich die Wahrheitsfrage, die die Orthodoxie ja immer besonders hart-
nickig verfochten hat, nur als eine quantité négligeable betrachter, weil er im
historistischen Positivismus stecken bleibt. Vor allem ist die Art, wie Benz das
Liebsche Buch ,Ruflland unterwegs® exzerpiert und kommentiert, ganz fatal. Benz
charakterisiert diesen, damals notwendigen Versuch, die Kriegsendsituation auszu-
nutzen, als ,politischen Gegenmythus gegen den Rosenbergschen Geschichtsmythus®
und als eine schwirmerische Verherrlichung' des sowjetischen Edelmenschen, wobei
er allerdings den ersten grundlegenden Abschnitt des Buches ,Der russische Mensch
in der geschichtlichen Wirklichkeit“ vollig totschweigt und auch sonst Behaup-
tungen unterstellt, die sich in dem Buch von Lieb nicht finden. Aufschlufireich ist
es, wenn Benz (S. 356) behauptet: ,in einer ebenso einseitig rein politischen Inter-
pretation werden die (sic!) Fiihrer der russischen Emigrationskirche (so, im Singu-
lar) als servile bestochene Trabanten Hitlers dargestellt“! Benz mufl allerdings
diese falsche Behauptung durch ein Zitat aus Lieb zwei Seiten spiter korrigieren.
Denn Lieb hat damals sehr wohl auf die Unterschiede zwischen der nazihorigen
Hierarchie und den iibrigen russischen Emigrationskirchen hingewiesen.

Es ist keine Frage, dafl Lieb sich seinerzeit zu optimistisch iiber die Ansdtze
einer neuen Kulturpolitik der Sowjetunion geiuflert hat. Er hat das inzwischen
selbst zugegeben. Aber deshalb nun von einem ,sowjetophilen Mythus® zu reden,
diirfte eine grobe Unterstellung sein. Benz kann das nur tun, weil er véllig den
Schluflabschnitt des Buches von Lieb iibersicht. Dort hat ja Lieb sich durchaus
kritisch und deutlich zu dem Problem der Synthese zwischen der Freiheitsidee
des Westens und dem in Ruflland urspriinglich angestrebten Sozialismus geduflert.
Wer die Benzsche Darstellung mit dem vergleicht, was Lieb z. B. S. 440 f. ge-
schrieben hat, ist erschiittert von der Leichtfertigkeit und Verantwortungslosigkeit,
mit der Benz arbeitet. Auch was Benz iiber die Absage Liebs an seine ,friiheren
Triume® ausfithrt, hingt véllig in der Luft.

Der vierte Abschnitt des letzten Kapitels ist iiberschrieben: ,Die Anfinge
einer wissenschaftlichen Okumenik a) Ernst Benz®. Diese Uberschrift zeigt, dafl
Benz nicht unter Bescheidenheit leidet. Die protestantische Geschichtsschreibung
hat also, was die Ostkirchenkunde anbetrifft, in den Anfingen der Benzschen
Okumenik ihren Hohepunkt erreicht, ja eigentlich erst ihren wahren wissenschaft-
lichen Charakter gefunden. Dabei hat es das Wort ,,Okumenik® Benz sicherlich
angetan. Diese soll eine neue Wissenschaft sein, »die sich von der Konfessions-
kunde gesinnungsmiflig und thematisch unterscheidet. Man wird Mihe haben,
nach dem schon Mitgeteilten vor der ,Gesinnung® einer solchen ,neuen Wissen-
schaft® — ganz abgesechen vom Stile, in dem das alles vorgetragen wird — irgend-
welchen besonderen Respekt zu bekommen. Diese ,Gesinnung® soll eine Bereit-
schaft schaffen, die ,jede Kirche in der Begegnung mit der andern offen macht
fiir die Frage: bin ich richtig, so wie ich bin?* und dann im Hinblick auf die
anderen Kirchen in der Frage bestehen: ,Bist du richtig, so wie du bist?* Benz
scheint gar nicht zu merken, daf hinter seinen Fragestellungen ecin alles relati-
vierender, historistischer und zugleich spiritualistischer Kirchenbegriff steht, fir
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den es, wie es so schon heifit, nur noch eine ,spezifische Wahrheit® gibt, die die
einzelnen Kirchen ,geschichtlich reprisentieren® (S. 365).

SchlieBlich werden uns durch Benz mit erhohter Lautstirke eine ganze Reihe
von geschichtlichen Arbeiten zu der neuentdeckten ,Okumenik® von Benz
selber angepriesen, darunter nochmals sein Buch iiber Franz Baader und seine
Bezichungen zu Rufiland (Die abendlindische Sendung der stlich-orthodoxen
Kirche, Mainz 1950). Mit thnen macht also diese neue Wissenschaft ihre ,An-
finge*, Es wire wohl vorsichtiger gewesen und sogar kliiger, etwas bescheide-
ner in dem genannten Buche von der angeblich geringen Bekanntschaft der rus-
sischen Personen zu reden, mit denen Baader ins Gesprich gekommen ist oder
deren Titigkeit mit ihm im Zusammenhang stand (a.a.O. S. 566). Diese sind
jedem Kenner der russischen Geschichte wohl vertraut, schon weil eine umfang-
reiche russische Literatur iiber sie, darunter verschiedene Autobiographien (z. B.
von Schischkov, Archimandrich Fotij und sogar Schevyriev) vorhanden ist, iber
die sich Benz selber vornehm hinwegsetzt. Seine eigenen Kenntnisse iiber russische
Verhiltnisse und Personen stammen ganz und gar aus zweiter Hand. Denn {iber
keine, weder Alexander I., Golicyn, Speranskij, Uvarov, Elim Meschtscherskij,
Schischkov, Labzin (nicht Labsin, wie Benz schreibt) noch selbst Schevyrjev, den
eigentlichen russischen Partner Baaders, hat Benz — abgesehen von einigen Zeit-
schriften- und Lexikonartikeln oder Biicherregistern — auch nur eine der so reich-
lich flieRenden russischen Quellen beniitzt. Er hat sich hier seine Sache durch ein-
faches Ausschreiben des 1882 in Leipzig erschienenen Buches von Peter Gotze,
SFirst Alexander N. Galizin und seine Zeit*, sehr leicht gemacht. Hitte Benz
auch nur einigermaflen die russische Literatur beniitzt, oder wire er auch dazu
wirklich imstande, dann hitte er nicht immer wieder erkliren miissen, alles Mog-
liche sei nicht ,erkannt® worden, bis er eben selbst gekommen sei, um — lingst
bekannte Tatsachen in vollig liickenhafter und unzulinglicher Weise — unter
vélliger Mifachtung seiner eigenen, immer wieder wiederholten Forderung nach
strenger Quellenforschung — als neueste Errungenschaften urbi et orbi anzuprei-
sen.

Unter einer ganzen Anzahl von groben Fliichtigkeiten und Verzeichnungen
sei hier (an anderer Stelle soll niher darauf eingegangen werden) nur folgendes
festgestellt: Es ist Benz sogar verborgen geblieben, dafl der von ihm zum Philo-
sophen krejerte Literaturhistoriker Schevyrjev, der neben dem Historiker Pogo-
din bekannteste akademische Vertreter der sogenannten offiziellen ,Narodnost*
(Volkstiimelei), der nikolaitischen Staatsideologie, im Moskvitjanin des Jahres
1841 (Teil III, Nr. 6) einen Aufsatz iiber Baader und seine Gespriche mit ihm
verdffentliche hat, obgleich gerade dieser sowohl von Tschizevskij und Jakovenko
in ihren Biichern iiber den Hegelianismus in Rufiland wie auch von Lieb in sei-
nem Slavophilenaufsatz (Theologische Zeitschrift, 2. Jahrgang, 1946, Heft 2,
S. 118) ausdriicklich und in deutscher Sprache zitiert oder erwihnt worden ist.
Besonders folgenschwer und schlimm ist schlieflich die Unkenntnis des Verfassers
von der Erstveroffentlichung der Urfassung des Statuts der ,Heiligen Allianz®
durch Werner Nif (1928), durch die die ganze Unheiligkeit dieses Machwerks erst
recht zu Tage kommt und alles, was Benz iiber deren ,Bedeutsamkeit“ orakels,
zu einem leeren Gerede wird. Den Abschluff des letzten Abschnitts (e) des be-
sprochenen Buches, welches also der erst zu wahrer Wissenschaftlichkeit hinzu-
filhrenden ,Okumenik® gewidmet ist, bilden Ausziige aus dem bedeutend solider
arbeitenden Schiiler von Benz, Ludolf Miiller, dem man nicht nur sofort anmerkt,
dafi er nicht nur theologisch an seinem Gegenstand interessiert, sondern auch mit
der russischen Sprache und Literatur wirklich vertraut ist.

Nicht zu verstehen ist, warum z. B. folgende in Basel erschienene Biicher ein-
fach iibergangen werden: Efraim Briem: Kommunismus und Religion in der Sow-
jetunion (o. J. bei F. Reinhardt), wichtig schon als das Urteil eines schwedischen
Lutheraners, und Erich Schick: Kirchengeschichte Ruflands in den Grundziigen.
Bd. 1 (bei Heinrich Mayer, 1945), besonders interessant, weil sich hier ein wiirt-
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tembergischer,,Pietist mit grofler Wirme fiir das Verstindnis der byzantinischen
Orthodoxie einsetzt, in scharfem Gegensatz etwa zu dem von Benz beriicksich-
tigten, viel unwichtigeren Johannes Warns. Wie notig wire weiterhin mindestens
eine Notiz iiber ein grofles Werk gewesen, das seinerzeit entscheidender Anlal fiir
Viele geworden ist, sich mit Rufiland ernsthaft zu befassen. Aber dessen Verf.
war ,nur® ein Tscheche oder eigentlich Slowake: Thomas Masaryk. Es handelt
sich um das Buch: Rufiland und Europa, 1. Zur russischen Geschichts- und Reli-
gionsphilosophie, 2. Bde., Jena, Diederichs, 1913. Auch die Biicher des tschechischen
protestantischen Theologen Spinka (jetzt in USA) iiber die Ostkirche wiren zu
erwiahnen. Weiterhin sei aufmerksam gemacht auf die nur in tschechischer Sprache
erschienene russenfreundliche Schrift des bekannten protestantischen Theologen in
Prag, J. Hromadka: Mezi vychodem a zapadem (Zwischen Osten und Westen),
Praha 1946.

Schliefilich ist es erstaunlich, dafl Benz das wichtige Werk Toynbees, das dem
von Spengler mehr als die Waage hilt, mit seiner so interessanten Beurteilung
der byzantinischen und russischen orthodoxen Welt vollig mit Schweigen iiber-
geht. Geradezu grotesk wirkt die Betonung der doch sehr ephemeren Bedeutung
der russischen ersten Emigration fiir das damalige Deutschland (S. 291), wihrend
eine viel groflere und viel bleibendere Bedeutung die russische Emigration mit
ihrem Zentrum um Paris nicht nur fiir Frankreich, sondern auch fiir ganz Europa
bekommen hat. Daran wird mit keinem Wort erinnert. Hier zeigt sich wieder,
wie eng begrenzt der Horizont des Verf. ist und wie daher alles in ein falsches
Licht riicke.

Aus allen Betrachtungen von Benz wird ganz deutlich, daf er eine nur sehr
unklare und liickenhafte Vorstellung von der theologischen Entwicklung der
neueren russischen Theologie besitzt. Seine faktischen Kenntnisse diirften nicht
weit hinausreichen tiber die beiden Ubersetzungsbinde von ,,Ostliches Christen-
tum®, soweit er sie gelesen hat, dessen verdienstvoller Herausgeber, Hans Ehren-
berg, von Benz dann auch noch einen Tritt bekommt (S. 307). Auflerdem diirfte
er noch einige Urteile und Vorurteile aus der russischen Theologiegeschichte
Florowskijs {ibernommen haben, soweit deren Kenntnis ihm vermittelt worden
ist. Mit dem banalen Schlagwort von ,Spekulationen der groflen modernen rus-
sischen Philosophen (S. 306), von denen drei Theologen waren bezw. geworden
sind (Florenskij, Bulgakov, Zenkovskij), wird z. B. eine Bewegung bagatellisiert,
deren Wurzeln tief in die patristische Theologie und vor allem auch die byzanti-
nische Mystik (den Hesychasmus) reichen. Schon bei Iwan Kirejewskij, dem Slavo-
philen, zeichnet sich diese Tendenz ab, hat er doch nicht zufillig die Starzen von
Optina Pustyn in der Neuherausgabe patristischer, vor allem mystischer Schrif-
ten in russischen Ubersetzungen unterstiitzt. Hier hat dann Florenskijs und Bulga-
kovs Theologie wieder eingesetzt, nicht nur in Fortfihrung des Werkes Wladimir
Solovievs. [Hier herrscht eine tiefe Kluft zwischen den heutigen orthodoxen Rus-
sen und Griechen. Es ist doch bezeichnend, dafl ein griechischer Theologe mir be-
kannte, Symeon der Neue Theologe und Gregorios Palamas seien ihm vollig
unbekannt!] Gerade von daher wird auch verstindlich, wie sehr etwa Jakob
Bohme und der spitere Schelling oder auch Baader ganz natiirlicherweise in den
Gesichtskreis der orthodoxen Theologie und Philosophie (beide bilden ja auch
heute noch eine cigenartige Einheit wie schon zur Zeit der Kirchenviter) treten
mufiten. Wie toricht und primitiv ist es, hier einfach von »Einschligen® zu reden,
»die gar nichts mit der kirchlich-orthodoxen Theologie zu tun haben® (S. 306).
Hier dringt sich als Parallelerscheinung die Bedeutung auf, die Hegel, Feuerbach
und Marx fiir die russischen revolutioniren , Westler bekommen haben — auch
nur fremde ,Einschlige®. Ahnliches gilt schon von der Bezichung der friihen und
groflen Slawophilen zum deutschen Idealismus (Herder und Schelling), ja von
Puschkin und Dostojewskij. Uberall, wo in Rufland das geistige Leben neuc
Wege zu beschreiten begann, hat es sich auf allen Gebieten, auch in der Theo-
logie, zunichst von auflen her anregen lassen. War es im Grunde anders, als die
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Kirchenviter sich die griechische Philosophic ,aneigneten“? Die Verkennung auch
der positiven Bedeutung jener Tatsache ist ein Grundmangel der so inhalts-
reichen, sehr interessanten, aber auch sehr einseitigen, subjektiven und allzu pole-
mischen Darstellung der Geschichte der russischen Theologie von Florovskij, in
der, wie von Berdiajeff z. B. mit Recht eingewendet worden ist, die typisch
russische theologische Tradition (gerade in ihrem Zusammenhang mit dem
Westen) allzu negativ beurteilt wird. Erschreckend ist auch hier, wie iiberall bei
Benz, die Erledigung der interessantesten Probleme durch einige héchst banale,
alh:1 konkreten Konturen verwedelnde Gemeinplitze, die in aller Eile hingeworfen
sind.

Es ist auffallend, wie wenig interessiert Benz in seinem ganzen Buche an der
Wahrheitsfrage oder eigentlich an der nach der wahren Wirklichkeit ist, angefan-
gen mit dem Problem, inwiefern die Beurteilung des faktischen Zustandes der
orientalischen Kirche in verschiedenen Zeiten und Zonen und die daraus von
protestantischer Seite gezogenen Folgerungen iiber dogmatische Erstarrung und
religidsen Zerfall doch einfach weithin den Tatsachen entspricht, ja manchmal
sogar von orthodoxer Seite ganz offen bestitigt wird. Ich denke hier etwa an
Chomjakovs Kritik an der Entwicklung von Byzanz oder auch an seine Kritik
der zeitgendssischen Schultheologie eines Makarij Bulgakov oder an die Polemik
Ivan Aksakovs gegen die petrinische synodale Staatskirche, von der kirchlichen
Selbstkritik der modernen orthodoxen Theologie oder auch Philosophie garnicht
zu reden. Dafiir konstruiert Benz jeweils tiefsinnig und ganz und gar subjektivi-
stisch eine Verfallstheorie und redet von Ressentiments und Ahnlichem. Daf} es
ein oft in sehr raschem Wechsel erfolgendes tatsichliches Auf und Ab im Leben
der einzelnen Kirchen gibt, natiirlich nicht nur der orthodoxen, diirfte doch auch
Benz nicht entgangen sein. Durch solche realen Tatsachen ist immerhin das pro-
testantische Urteil iiber die orthodoxe Kirche seit der Reformation weithin be-
stimmt gewesen, wobei zuzugeben ist, dafl es, wie gerade bei Harnads, oft allzu-
sehr zu falschen Verallgemeinerungen und Abwertungen gefithrt hat. Dessen
,Liberalismus®, der dabei natiirlich keine geringe Rolle spielt, ist im iibrigen nicht
allzuweit entfernt von dem unseres Autors mit seiner grotesken Unterschitzung
der grundlegenden Bedeutung des altkirchlichen Dogmas im Raume — nein, allen
Riumen — der Lebensiuferungen der orthodoxen Kirche.

Schon im Vorwort hatte Benz betont, die Ostkirche habe dem christlichen
Abendland etwas zu sagen. Inwiefern sie das tut, bleibt aber in seinem Buche
vollig ungeklirt. Das hat seine tieferen Griinde; vor allem bleibt unklar, inwie-
fern , wissenschaftliche Forschung® als solche dies, wie das Benz meint, iiberhaupt
feststellen kann. Jedenfalls kann es keine rein historistische Erinnerung daran
.daf bereits in fritheren entscheidenden Epochen der abendlindischen Geschichte
die Ostkirche in das abendlindische Geschichtsbewufitsein eingedrungen ist®, und
nicht einmal die weitere Feststellung, daf es auch gegenwirtig zu einer ,Be-
gegnung und Auseinandersetzung mit der &stlich-orthodoxen Kirche® gekommen
ist. Irgendein ,Geschichtsbewuftsein®, von dem so viel und reichlich in einer
pseudohegelianischen Terminologie, besonders im Schlufiwort, die Rede ist, kann
doch gerade dafiir gar nicht zustindig sein, sondern allein die dogmatische
horribili dictu, ja horribili dictu dogmatische und zugleich kritische Besinnunz auf
die urspriingliche, auch noch heute lebendig wirkenden Grundlagen des christlichen
Glaubens. Und hierzu gehort auch und in erster Linie die Besinnung auf das heute
so verschrieene und von allen Seiten ,entmythologisierte* altchristliche Dogma,
das ja nichts anderes sein will und sein soll als lebendiges Zeugnis von Incarna-
tion und Auferstehung Jesu Christi. Sie stehen auch heute noch im Mittelpunke
der lebendigen Einheit von Dogma und Kultus (beides ist unzertrennlich) der dst-
lichen Kirche. Wenn es zu einer wirklichen Begegnung und nicht nur zu einer
,Okumenik® kommen soll, dann ganz gewifl nicht gerade unter Absehen jenes
Mittelpunktes und nicht durch ein unfruchtbares Gerede von irgendwelchen sich
stindig ablosenden Bewufitseinsformen geschichtlicher oder Skumenischer Art.
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Die Anlage des ganzen Benzschen Buches ist insofern von vornherein verfehlr,
als einmal die zur Darstellung gelangenden Verfasser mit ihren Werken zu sehr
isoliert werden gegeniiber dem von ihnen zu behandelnden Gegenstande. Das
heiflt, eine solche Darstellung miifite jeweils begleitet werden von der ihres Gegen-
tbers. Auch die Beurteilung des Protestantismus von orthodoxer Seite her wire
jeweils zu beriicksichtigen oder zum mindesten die Reaktionen der Orthodoxen
auf die Versuche der Protestanten, sich ihnen, sei es in polemischer oder irenischer
Absicht zu nihern. Irgendwie sind alle zur Geltung gebrachten Beurteilungen der
Ostkirche zum mindesten Versuche einer Auseinander- oder auch ,Zueinander-
setzung®. Dieses realistische und zugleich dialogische Moment kommt in diesem
Buche gar nicht zur Geltung, und sein Fehlen it es zu einer Art Kuriosititen-
oder Wachsfigurenkabinett werden, in dem jeweils verschiedenartige ,Geschichts-
bewufitseine monologisierend vor dem erstaunten Leser paradieren, die fiir diesen
* von heillosen Widersinnigkeiten und Bésartigkeiten strotzen miissen.

Am besten hat Benz seine eigene Arbeit selbst charakterisiert, wenn er in einem
Aufsatz ,Die russische Kirche und das abendlindische Christentum®, in dem aller-
dings auch um das gestellte Thema sehr viel herumgeredet wird (Zeitschrift fiir
Religions- und Geistesgeschichte 1948, S. 2), erklirt: ,So kommt es, daf selbst
die neuesten Darstellungen der russischen Kirche und Kirchengeschichte aus deut-
scher Feder den Mangel an Tatsachenkenntnissen durch allgemeine ideologische
Betrachtungen zweifelhafter Arc ersetzen®. Zu solchen gehért vor allem auch das
reichlich nebelhafte Schlufiwort, in dem ein zu einem leeren Cliché gewordener
historistischer Psychologismus in ermiidender Wiederholung und Feststellungen
von Stufen ,des Skumenischen BewufStseins® (S. 385: so wurde das ,6kumenische
Bewufitsein durch die idealistische Geschichtsphilosophie auf eine neue Stufe er-
hoben“ usw.) den Leser nochmals daran erinnert, wie leicht es sich der Verfasser
bei der Herstellung dieses Buches gemacht hat. Das beste an ihm sind die ihm
beigegebenen Bilder.

Basel F. Lieb
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Raymund Kottje: DasStiftSt. Quirinzu Neufl von seiner Griin-
dung bis zum Jahre 1485 (— Verdffentlichungen des Historischen Vereins fiir
den Niederrhein Bd. 7). Diisseldorf (Schwann) 1952. XVI, 190 S. 1 Karte.
Kart. DM 7.50.

Die allgemeine Kirchengeschichtsschreibung hat naturgemifl weniger Interesse
an der lokalen Geschichte kirchlicher Institute als solcher als vielmehr an den all-
gemein giiltigen Ergebnissen, die sich aus einer grofleren Gruppe lokaler kirch-
licher Einrichtungen (Kldster, Stifte, Pfarreien) ableiten lassen. Man wird darum
gut daran tun, bei Einzeluntersuchungen sein Augenmerk jenen Fragen zuzuwen-
den, die lohnende wissenschaftliche Aufgaben darstellen. Kottje, ein Schiiler
P.E. Hiibingers, erfillt die Erwartungen, die man an eine wissenschaftlich loh-
nende und befriedigende Darstellung der Geschichte eines mittelalterlichen Stifts
stellen mufl. Die reichhaltige Darbietung des Materials, das aus teils verstreuten
Urkunden- und Archivbestinden zusammengetragen wurde, die Vertrautheit mit
den Problemen und der einschligigen Literatur erlaubten einen weit gespannten
Rahmen (Griindung und Frithgeschichte, Verfassung, Pfriinden, Kollationsrechte,
liturgische Festfeier, wirtschaftliche Verhiltnisse, Bezichungen des Stifts zu Pfar-
rei und Dekanat Neuf, zur Stadt und zum Hospital, zum Adel; Bibliothek und
Archiv des Stifts). Dafl der Verf. ihn nicht immer voll ausfiillen konnte, sondern
sich mit dem Aufzeigen des Problems begniigen mufite, ist dadurch bedingt, dafl
das gefundene Material zeitliche und sachliche Grenzen hat. Besondere Anerken-
nung verdienen die Untersuchungen iiber Griindungszeit und Griinder des Neufler
Monasteriums iiber den kirchlichen Stand seiner Insassen (Benediktinerinnen oder
Kanonissen?) und iiber den Neufer Dekanat, die zu neuen und guten Ergebnissen
fiihren. — Zur Frage der Entstehung einer eigenen Pfarrkirche neben der Stifts-
kirche (S. 80f) sei darauf hingewiesen, daff das Kolner Frauenmonasterium St.
Maria im Kapitol eine frithe Parallele bietet (vor 1100) (vgl. K. H. Schifer in
Annalen d. Hist. Ver. f. d. Nrh. 74, 1902; H. Keussen in Westdt. Zschr. 32, 1903),
daf die Verlegung des Pfarrgottesdienstes aus der Stiftskirche in eine eigene, in
unmittelbarer Nachbarschaft erbaute Pfarrkirche und die Anstellung eines ecigenen
Plebans seit Ende des 12. Jh. im Zuge der Vermdgenstrennung zwischen Vor-
steher und Kapitel hiufig zu beobachten ist (bei 6 Kolner Kloster- bezw. Stifts-
kirchen feststellbar). Ob nicht die Existenz der Kirchmeister (S. 94) und eines
cigenen Plebans an St. Quirin (S. 81) darauf hindeutet, daf auch hier die Aus-
scheidung des Pfarrvermogens aus dem Stiftsvermdgen angebahnt wurde? — Die
Verbindung von Stift und Pfarrei (S. 86) sollte man besser als Unio bezeichnen,
weil kein formlicher Inkorporationsakt vorliegt. — Die beiden S. 110 genannten
Vikarien miifite man wohl als dem Kanonikerkollegium (nicht: den Kanonikern)
uniert bezeichnen. — Die ,eigenartige Aufteilung der Ostervesper® (S. 121) ist
kein Sondergut von Neufl und Gerresheim, sondern findet sich allgemein, auch in
Pfarrkirchen (vgl. u. a. Joh. Ecks Pfarrbuch fiir . . . Ingolstadt hrsg. v. J. Greving
{1908], S. 152 f und noch das Breviarium Coloniense von 1780, Pars Vernalis
p. 369s).

Miinster 1. W. E. Hegel.

Carl Niedner: Das Patrozinium der Augustiner-Chorher-
ren-Stiftskirche St. Thomae zu Leipzig. Untersuchungen zur
Frithgeschichte der Bach-Kirche und der Leipziger Altstadr (= Leipziger Stadt-
geschichtliche Forschungen, Heft 2), Leipzig (V. E. B. Bibl. Inst.) 1952. 156 S.
DM 7.50.

Durch den Mangel an Quellen gendtigt hat N. die allgemeine Literatur (Stutz,

Mitteis, Brunner, Th. Mayer etc.) fiir seine Untersuchung in weiterem Umfange



200 Literarische Berichte und Anzeigen

herangezogen, als es bei einer landesgeschichtlichen Arbeit sonst iiblich ist. Auf
diesem Wege nimmt er Analogieschliisse, Hypothesenketten und eine gewisse
deduktive Tendenz seiner Argumentation in Kauf, gewinnt dafiir aber ein ge-
schlossenes Bild von der Frithgeschichte der Stadt Leipzig. Diese wurde nach N.
von Fernkaufleuten aus dem niederfrinkischen Raum gegriindet, die eine Schwur-
oder Eidgenossenschaft (conjuratio) mit eigenem Kirchenwesen bildeten. Die
Selbstindigkeit der Leipziger Biirger wurde politisch durch den Markgrafen von
Meissen und kirchlich durch den Erzbischof von Magdeburg sowie den Bischof von
Merseburg bedroht. Im Jahre 1212 wurde ein Augustinerchorherrenstift in die
Markekirche hineingelegt, womit das Eigenkirchenrecht der Stadt gebrochen war;
1216 setzte sich der Markgraf, Dietrich der Bedringte, in den Besitz der Stadt.
Damit hatte Leipzig seine politische und kirchliche Unabhingigkeit in den Jahren
von 1212 bis 1216 verloren. Den erfolglosen Kampf Leipzigs um seine Freiheit
zeigt N. nun im Spiegel der Patrozinien. Die Marktkirche der Leipziger con-
juratio hatte Nikolaus zum Patron. Als die Kirche fiir das Augustinerchorherren-
stift usurpiert wurde, mufite auch das Patrozinium weichen. An die Stelle des
Nikolaus trat nun Thomas (von Canterbury), dessen Name damals ein Programm
fir die kirchlichen Territorialisierungsbestrebungen bedeutete. Als sich schlieRlich
Dietrich der Bedringte in den Besitz der Stadt gesetzt hatte, beseitigte er durch
den kleinen Zusatz ,apostolus* das Argernis, das das Patrozinium des englischen
Heiligen fiir einen weltlichen Herren bedeuten mufire.

Die Untersuchung Niedners ist sehr griindlich angelegt und bringt ausfithrliche
wissenschaftliche Anmerkungen. Trotzdem I8t sich seine Beweisfithrung leider
nicht an allen Punkten als schliissig ansehen. Als Beispiel sei die Umwandlung der
Nikolai-Marktkirche in die Thomaskirche genannt. Den wichtigsten Beleg dafiir
gewinnt N. durch einen negativen Nachweis: der Dekan der conjuratio, der 1160
erwihnt worden war, sei in dem Sithnevertrag zwischen Leipzig und dem Mark-
grafen (1216) nicht mehr genannt. Daraus zieht N. nun folgende Konsequenzen:
»Die Leipziger verzichten auf ihr Eigenkirchenrecht, auf ihre kirchliche Unab-
hingigkeit, auf den 1160 ausdriicklich benannten Dekan, d. h. kirchlichen Fiihrer,
auf ihre Marktkirche zu St. Nikolai und beugen sich, sicher nur gezwungen,
darunter, dafl das Chorherrenstift die Leitung des ganzen kirchlichen Wesens
Leipzigs vollstindig und allein bis 1543 erhilt, sie selbst aber die kirchliche
Selbstindigkeit fiir immer verlieren . . .* (S. 84). Die Nennung des Dekans im
Stadtbrief von 1160: ,. . . et quam diu suo decano inobedientes non invenirentur,
ne aliud sequerentur iudicium imperavit (scil. marchio)* und das Fehlen dieser
Angabe im Siihnevertrag aber berechtigen wohl kaum dazu, eine derartig umfas-
sende Privilegierung und juristische Fixierung des Eigenkirchenrechtes zu erschlie-
Ben. Schwerer aber fillt ins Gewicht, daf sich in dem Sithnevertrag, der nach N.
eine vollige Neuordnung der kirchlichen Verhiltnisse in Leipzig bewirkt haben
soll, davon nicht die geringste Spur findet, dafiir aber die Angabe: , . . . quod
idem marchio privilegium patris super institutione et iure civitatis . . . per omnia
conservabit et ipsi Lipzenses in omnibus suis tam urbanis quam rusticis libertate
fruentur, quae temporibus patris sui et tenuit et viguit.* (S. 98) Die Bestimmung
iiber den Dekan aus dem Jahre 1160 bezog sich nun aber auch auf dessen welt-
liche Jurisdiktion, der vom Markgrafen ein gewisser Raum gegeben war. Es geht
darum nicht an, aus der fehlenden Erwihnung des Dekans im Siihnevertrag der-
artig weitgehende Konsequenzen zu ziehen, wie es N. getan hat.

Es ist die Aufgabe einer landesgeschichtlichen Zeitschrift, sich mit den Einzel-
ergebnissen weiter kritisch auseinanderzusetzen. Der eigentliche Ertrae der Arbeit
fiir die allgemeine Kirchengeschichte liegt in den Abschnitten iiber das Thomas-
patrozinium. Hier ist wichtiges Material zusammengetragen und ein schdnes Bei-
spiel dafiir gegeben, wie auch bei schmalem Quellenbestand die Patrozinien wich-
tige Arbeitshypothesen liefern kénnen.

Gdttingen H. W. Krumwiede
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Philipp Meyer: Aus der Reformationsgeschichte Nieder-
sachsens. (= Quellenhefte zur Niedersichsischen Geschichte 4/5). Hildes-
heim (Lax) 1952. 64 S. DM 4.80.

Mit 67 Ausziigen aus Chroniken, Briefen, Verfiigungen, Kirchenordnungen ete.
im Originaltext gibt der Verfasser einen Einblick in die Reformationsgeschichte
Niedersachsens. Es mag gewagt erscheinen, daf bei solch schmaler Basis auf jede
lokale Begrenzung verzichtet ist und Zeugnisse aus verschiedenen Territorien in
chronologischer Folge aneinandergereiht sind. Dieser Weg erforderte eine griind-
liche Kenntnis des Stoffes und seine geistige Durchdringung; denn nur unter die-
ser Voraussetzung konnte mit den wenigen zur Verfiigung stehenden Bausteinen
das Gebiude der Reformation in Niedersachsen errichtet werden. Gern wird man
ﬁs dem Verfasser zugestehen, dafl er diese gewifl nicht leichte Aufgabe gemeistert

at.

Bei der Darbictung des Materials hat man sich leider mit einer Einfithrung in
die Literatur zur Reformationsgeschichte Niedersachsens und mit durchweg pri-
zisen Regesten als Uberschriften begniigt. Das Fehlen eines Registers wird aber in
erster Linie nicht dem Verfasser vorzuwerfen sein, sind doch auch die vorher
erschienenen Quellenhefte zur Niedersichsischen Geschichte ohne ein solches her-
ausgegeben. Trotz aller Raumknappheit hitte auch auf ein Inhaltsverzeichnis nicht
verzichtet werden sollen.

Géttingen H. W. Krumwiede

Paul Schéffel: Herbipolis Sacra. Zwei Untersuchungen zur Ge-
schichte des Bistums Wiirzburg im frithen und hohen Mittelalter, aus dem
NachlaB hrsg. von Wilhelm Engel (= Verdffentlichungen der Gesellschaft fiir
frinkische Geschichte, Reihe IX: Darstellungen aus der frink. Gesch., Band 7).
Wiirzburg (Komm. Verlag Schoeningh) 1948. 106 S. DM 5.20.

Aus dem NachlaR des 1944 gefallenen frinkischen Geschichtsforschers Paul
Schiffel (geb. 1905) werden hier zwei Abhandlungen vorgelegt. Die erste Karl-
burg, Karlstadt und .die frinkische Gertrud®* (S. 13—55) stellt zunichst Lage,
Alter, Bedeutung und gegenseitige Beziehungen von Kastell, Konigsgut, Dorf,
Pfarrei und Kloster Karlburg (am Main) klar und erweist das auf der anderen
Mainseite gelegene Karlstadt als davon unabhingige, spitere, in die Zeit zwischen
1198 und 1202 fallende Griindung des Wiirzburger Bischofs. — Im zweiten Teil
der Abhandlung wird ,die frinkische Gertrud’, legendir als Schwester Karls d. Gr.
mit der Griindung von Karlburg verkniipft, als ,gelehrte Erfindung spiterer Jahr-
hunderte’ erwiesen (S. 48) und der erbaulichen Fabulierlust eines Heiligenbiogra-
phen des 9. Jahrhunderts sowie einer nicht nur lauteren Beweggriinden entsprun-
genen Urkundenfilschung des 12. Jahrhunderts (S. 50) zur Last gelegt. Angehingt
ist ein Exkurs iiber die Verfassergleichheit der jiingeren Passio s. Kiliani und det
ilteren Vita s. Burkardi (S. 51—55).

Die zweite Abhandlung: Neumiinster und Dom (von Wiirzburg) bietet Unter-
suchungen zur Kirchen- und Baugeschichte von Stadt und Bistum Wiirzburg vor-
nehmlich im 11. Jahrhundert (S. 56—104).

In dem Heft finden sich auflerdem Gedenkworte fiir Paul Schoffel (S. 7—12)
und ein Verzeichnis seiner wichtigeren Verdffentlichungen (S. 105f) aus der
Feder des Herausgebers W. Engel.
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Wilhelm Engel: Das Archiv des historischen Vereins von
Unterfranken und Aschaffenburg (= Verdffentl. d. Ges. f.
frink. Gesch., Reihe XI: Frankenland, Wegweiser in das landesgeschichtl.
Schrifttum, Heft 1), Wiirzburg (Komm. Vgl. Schoeningh) 1948. 103 S. DM
4—. — Wilhelm Engel: Die Jahresberichte des histori-
schen Vereins fiir Mittelfranken (= ebda, Heft 2). 1949. 69 S.
DM 3.30.

Das 1. Heft enthilt ein ausfithrliches Register der seit 1832 zur unterfrin-
kischen Landesgeschichte erschienenen Arbeiten aus den Zeitschriften: Archiv f. d.
Untermainkreis (1832—37), Archiv d. histor. Vereins von Unterfranken und
Aschaffenburg (1838—1936), Archiv des Histor. Vereins von Mainfranken (1936
bis 1938), im ganzen 71 Binde und 629 Titel. Den Verfasser- und Titelangaben
folgen knappe, z. T. kritische Inhaltsangaben; der weiteren Erschliefung dienen
ein Register d. Verfasser, ein Namen-, ein Orts- und ein Sachregister.

Die im 2. Heft nach der gleichen Methode registrierten Arbeiten in den terri-
torialgeschichtlichen Jahresberichten fiir Mittelfranken stammen aus den Jahren
1830—1941; registriert sind auch die Arbeiten der ,Blitter des histor. Vereins f.
Mittelfranken® aus den Jahren 1924—1926. Register wie oben. Auf die Beitrige
Karl Schornbaums sei besonders hingewiesen.

Frankfurt a. M. K. G. Steck

Mainfrinkische Hefte (Herausgeber: Freunde mainfrinkischer Kunst
und Geschichte E. V., Wiirzburg):

Heft 1: Max H. von Freeden, Wiirzburgs Residenzund Fiir-
stenhof zur Schénbornzeit, Wiirzburg 1948. 43 S. mit
7 Bildern. M 1.80.

Heft 2: Wilhelm Engel, Wiirzburg und Hohenlohe, zwei
Untersuchungen zur frinkischen Geschichte des hohen und spiten Mit-
telalters, Wiirzburg 1949. 80 S. mit 4 Bildern und 1 Skizze. DM 3.—.

Heft 3: Max H. von Freeden, Kunst und Kiinstler am Hofe
des KurfiirstenLothar Franz von Schénborn, Wirz-
burg 1949. 23 S. mit 1 Bild. DM 1.—.

Hefr 1 und 3 dieser territorialgeschichtlichen Reihe gehdren nach Verfasser und
Stoff zusammen. Beide Verdffentlichungen sind iiberarbeitete Vortriige, fuflen auf
genauesten Detailstudien und sind angenehm lesbar. Der Verf. sieht sein Ziel
darin, unter Hintansetzung kunstwissenschaftlicher Fragestellungen in mehr kul-
turgeschichtlicher Darstellung das fiirstliche Hofleben zu schildern und die Men-
schen in ihrem zeitbedingten Getriebe hervortreten zu lassen. Der uns so ferne
geriickte Glanz des 18. Jahrhunderts und die fiirstliche Toleranz eines aufgeklar-
ten Katholizismus und Absolutismus wird dem Leser eindrucksvoll vermittelt,
freilich auch die Trauer iiber die inzwischen eingetretene fast vollige Zerstorung
dieser Bau-Pracht bei allen Freunden und Kennern Wiirzburgs erneuert.

Heft 2 weist in ganz andere Richtung. Es besteht aus zwei einigermafen selb-
stindigen Abhandlungen. Die erste Abhandlung behandelt den Kampf zwischen
dem Domstift Wiirzburg und den Grafen von Hohenlohe um Kirchenvogteirechte
in sechs wiirzburgischen Dérfern um Ochsenfurt am Main seit dem 12. Jahrhun-
dert. Verf. gibt eine aus den Urkunden belegte Darstellung dieser rechtlich-poli-
tischen Auseinandersetzungen und liefert damit einen ersten Ausschnitt auf einem
von der Territorialforschung gerade fiir die Didzese Wiirzburg bisher stark ver-
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nachldssigten Gebiet. Im Anhang der Abhandlung (S. 40—55) werden die Weis-
tiimer der sechs Maindérfer zum Abdruck gebracht, d. h. die auf diese Rechts-
streitigkeiten beziiglichen Entscheide und Vergleiche. Da diese Dorfer nach der
Reformation evangelisch wurden, handelt es sich hier zugleich um ein Stiick der
mittelalterlichen Vorgeschichte des evangelischen Frankens.

Die andere Abhandlung beschiftigt sich mit der Auseinandersetzung zwischen
Wiirzburg und Hohenlohe um das Patronat in der (durch Riemenschneiders kiinst-
lerische Hinterlassenschaft berithmten) Pfarrei Creglingen a. d. Tauber. Die Aus-
einandersetzung endet 1311 damit, dafl das Geschlecht der Landesherren nach
jahrzehntelangem Ringen um Einfluff auf die Pfarrbesetzung endgiiltic und fiir
immer ausgeschaltet wurde und Creglingen incorporierte Patronatspfarrei des
Domkapitels Wiirzburg blieb. Durch den wirtschaftlichen Niedergang Wiirzburgs
ging Cr. im 15. Jahrhundert an Brandenburg-Ansbach iiber. Ob Wiirzburg jemals
den Versuch gemacht hat, sein damals vorbehaltenes Riickkaufsrecht spiter gel-
tend zu machen, ist urkundlich nicht festzustellen.

Frankfurt a. M. K. G. Steck
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Analecta Bollandiana ed M. Coens, B. de Gaiffier, P. Grosjean, F.
Halkin und P. Devos. Tom. LXXI, fasc. 1/2. Briissel 1953, 272 S.

S. 5—20: Henri—Irénée Marrou, La date du martyre de S. Polycarpe (eine
Auseinandersetzung mit Grégoire und Orgels, Anal. Boll. LXIX, 1951, 1—38).
S. 21—52: Jean Leclercq, Le texte complet de la Vie de Christian de I’Aumbdne
(Text nach cod. Par. Ars. 500). S. 53—73: Maurice Coens, Le culte ancien, i
Notre-Dame de Bruges, du martyr S. Illehére, compagnon de S. Boniface en Frise.
S. 74—99: Francois Halkin, Inscriptions grecques relatives 4 I’hagiographie. IX.
L’Asie Mineure (Fortsetzung) S. 100—132: Baudouin de Gaiffier, Les sources la-
tines d’un Miracle de Gautier de Coincy. 1. Apparitions de S. Léocadie et de la
Vierge & S. Ildephonse. 2. Corps saints vénérés o Saint-Médard de Soissons. Ap-
pendice: A propos des reliques conservées & Saint-Médard de Soissons. S. 133 bis
156: Paul Grosjean, La Vie latine d’un pseudo-Irlandais, S. Florentin d’Amboise
(mit Text der Vita). S. 157—210: Paul Devos, Le dossier hagiographique de
S. Jacques I'Intercis (Untersuchung und Text der syr. und der beiden griech. For-
men der Passio dieses persischen Mirtyrers aus dem Anfang des 5. Jahrhunderts).
S. 211—222: Jean Doresse, Les manuscrits coptes du Vatican (Eingehende Be-
sprechung, vor allem unter hagiographischen Gesichtspunkten, der Kataloge der
koptischen Hss. im Vatikan von Hebbelynck und Lantschoot). S. 223—265: Bulle-
tin des publications hagiographiques.

Sch.

Biblica (1953) 3/4 bringt u. a. die Fortsetzung der im vorigen Heft der ZKG
genannten Arbeiten von Loewe (IIT) und Ternant (IL III).

G,

Neue Heidelberger Jahrbiicher, Neue Folge, hrsg. v. d. Universitits-
gesellschaft Heidelberg, Jahrbuch 1952/53. Heidelberg (G. Koester) 1953. IV,
120 S. Kart. DM 8.—.

K.Preisendanz Reginbert von der Reichenau. Aus Bibliothek und Skrip-
torium des Inselklosters: S, 1—49. (Lebenswerk und Hinterlassenschaft eines her-
vorragenden Schreibers und Bibliothekars, der unter vier Abten 786—842 auf der
Reichenau titig war. Die alten Bestinde der Reichenauer Bibliothek enthalten
neben den kirchlichen Gebrauchswerken — Biicher, Sakramentare usw. — und rei-
cher grammatischer, rhetorischer und metrischer Literatur vorwiegend wissenschaft-
lich Theologisches. Klassische Autoren treten zuriick, das Griechische fillt so gut
wie vollig aus).

G. A. Benrath, Heidelbergs drei theologische Fakultiten 1803—1807 im
Blidk auf die Unionspolitik Karl Friedrichs: S. 81—97. (Sie waren zu einer ein-
zigen kirchlichen Sektion“ zusammengefalt und bildeten eigentlich eine einzige
Fakuledt, in der ein reformierter, ein lutherischer und ein romisch-katholischer
Dogmatiker nebeneinander lasen, bis die katholischen Lehrer 1807 nach Freiburg
versetzt wurden. Die Zusammenarbeit verlief durchaus friedlich im Sinne der
kommenden Union).

HivE;
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The Journal of Ecclesiastical History ed. by C. W. Dugmore.

Vol. 1V, 1. London 1953. S. 1—122.

S. 1—12: Arnold Ehrhardt, Justin Martyr’s Two Apologies (Versuch, die bei-
den Apologien Justins zu datieren: I — um 150, II = um Herbst 156). S. 13
bis 26: W. H. C. Frend, The Gnostic-Manichaean Tradition in Roman North
Africa (Frage der hiretischen Opposition gegen Augustin. Wichtige Ergdnzung zu
dem Buch desselben Autors: The Donatist Church, Oxford 1952). S. 27—36: Jen-
nifer Sweet, Some Thirteenth-Century Sermons and their Authors (macht auf
englische Predigten im 13. Jahrhundert, die in Handschriften in Oxford, Cam-
bridge und London iiberliefert sind, aufmerksam). S. 37—54: J. R. L. Highfield,
The Promotion of William of Widkham to the see of Winchester (mit einem
Appendix, in dem die dazugehBrigen Urkunden abgedruckt werden). S. 55—68:
Peter D. Partner, Camera Papae: Problems of Papal Finance in the later Middle
Ages (d. h. im 14. und 15. Jhde.). S. 69—76: Geoffrey F. Nuttall, Richard
Baxter’s Apology (1654): its occasion and composition. S. 77—84: Adrian Morey
and Anthony Landor, Lorenzo Casoni and Papal Policy for the Church in France,
1682—1689 (C. war unter Innozenz XI. von erheblichem Einfluf. Verf. unter-
suchen seine im vatikanischen Archiv und an anderen Orten lagernde Korrespon-
denz). S. 85—91: Marcel Simon, Recent French Studies on Early Church History.
A Bibliographical Note. S. 92—119: Reviews.

Sch.

Protestantesimo. Rivista Trimestrale. Redazione Vittorio Subilia, Rom.
Anno VII, Nr. 3—4, 1952.

S. 97—119: Valdo Vinay, Lutero e il Luteranesimo nel giudizio della cultura
italiana negli ultimi quarant’anni. S. 131—137: Francesco Lo Bue, Gli Acti degli
Apostoli in alcuni studi recenti (Ubersicht iiber neuere Literatur zur Apg.) S. 144
bis 149: Lukas Vischer, I salteri riformati della Bregaglia.

Sch.

Rheinisches Museum f. Philol. N. F. 96 (1953).

W. Schmid, Tityrus Christianus: S. 101—165 (iiberaus reichhaltige Schilderung
und Deutung der christl. Bukolik im Anschluff an die Dichtung des Endelechius
aus dem Kreise Paulins v. Nola: Exkurs iiber das paganus-Problem: der Wort-
sinn verschiebt sich in der christlichen Propaganda der Spitantike tatsichlich in die
Richtung einer polemischen Bezugnahme auf das lindlich sungebildete® Heidentum).

H. v C.

Romanistische Forschungen 64 (1952).

Er. Auerbach, Sermo humilis I, S. 304—364 (Das Problem literarischen Stils,
das Verhiltnis von Christentum und Rhetorik, wird an Beispielen aus Augustin
u. a. bis zu Cisarius und Gregor d. Gr. in seiner praktischen und grundsitzlichen
Bedeutung eindringend erdrtert und in seiner Entwicklung verfolgt).

H-v G
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Revue d’Histoire Ecclésiastique. Hrsg. von R. Aubert, R. Draguet,
J. Lebon, Ch. Tetlinden, E. van Cauwenbergh, L. van der Essen und H. Wag-
non, Louvain (Université Catholique). Vol. XLVIII, 1953, Nr. 1—2. 571 S.
— Tome XLVIII, Bibliographie par S. Hanssens. Louvain 1953. 227 S.

S. 5—21: L. van der Essen, Le Professeur Albert de Meyer, 1887—1952 (Nach-
ruf auf den am 10. 11. 52 verstorbenen Mitherausgeber der RHE, mit einem Bild;
vgl. dazu den Nachruf von K. A. Fink im vorigen Heft der ZKG). S. 22—73:
M. Andrieu, Le sacre épiscopal d’aprés Hincmar de Reims (Vergleich mit dem
Ordo romanus). S. 74—121: G. Mollat, Jean de Caraillac, un prélat réformateur
du clergé au XIVe s. (Wichtig der Anhang mit einer Ubersicht iiber die echten
Predigten des Erzbischofs von Toulouse, sowie iiber die ihm zugeschriebenen
Sermones). S. 122—140: J. Berteloot, La Révolution anglaise de 1688. Ses cau-
ses. — Mélanges: S. 141—150: A. Houssiau, Vers une édition critique de S. Irénée
(Kritik und Erginzung der von Sagnard veranstalteten Ausgabe des III. Buches
von Adv. haer. des Irendus in den Sources Chrétiennes). S. 150—168: E. Honig-
mann, Un travail fondamental sur lhistoire de I'Eglise d’Arménie de 3254700
(eine weiterfilhrende Besprechung und Wiirdigung der Ausgabe der Narratio de
rebus Armeniae durch G. Garitte in CSCO, vol. 132 — Subsidia t. 4). S. 168—195:
A. de Meyer (}) et J. M. de Smet, Notes sur quelques sources littéraires relatives
a Guigue Ier, cinquiéme prieur de la Grande Chartreuse. S. 196—210: J. Leclercq,
Le premier traité authentique de S. Bernard? (Der Tractatus de statu virtutum —
Migne PL 184, 791 ff. stammt nicht von B., sondern wohl von einem Cistercien-
sermonch des XII. Jhdts.) S. 211—223: J. Rambaud-Buhot, Plan et méthode de
travail pour la rédaction d’un catalogue de manuscrits du décret de Gratien (Plan
zur Aufnahme aller vorhandenen Handschriften Gratians, an einem Beispiel er-
ldutert). S. 224—234: G. Fransen, Manuscrits canoniques (1140—1234) conservés
en Espagne. S. 235—334: Comptes rendus. S. 335—571: Chronique. -

Sch.

Sacris Erudiri. Jaarboek voor Godsdienstwetenschappen. Hrsg. von St
Pietersabdij, Steenbrugge (Belgien). Vol. V, 1953, 432 S.

S. 5—26: F. Vandenbroucke, Sur la lecture chrétienne du psautier au Ve siécle
(»Quaeritur quomodo in psalmis recitandis fideles saec. V° suam pietatem speci-
fice christianam exprimebant®). S. 27—85: M. Stenzel, Die Konstanzer und St.
Galler Fragmente zum altlateinischen Dodekapropheton (Teilabdruck der Habilita-
tionsschrift von St.: Das Dodekapropheton der lateinischen Septuaginta). S. 86
bis 104: G. Bardy, Les origines des écoles monastiques en Occident (Urspriinglich
war die Intention der Kloster nicht auf Bildung und Erziehung ausgerichtet). S.
105—132: J. Madoz, Citas y reminiscencias cldsicas en los Padres espaiioles
(Zitate aus zweiter Hand erlauben Riickschliisse auf Zusammenhinge zwischen
den Kirchenschriftstellern Spaniens). S. 133—140: A. Olivar, Der 186. Sermo des
Pseudo-Augustinischen Anhangs (Text nach Cod. Vat. lat. 4951, stammt aus Ita-
lien, V. Jhdt). S. 141—146: A. Kurfess, Critica Latina (Zu Ausonius und den
Sortes Sangallenses). S. 147—166: M. C. Diaz y Diaz, Isidoriana I. Sobre el
Jliber de ordine creaturarum’ (wird Isidor abgesprochen). S. 167—173: A. Dold,
Fragmente zweier eigentiimlicher Sakramentar-Formulare aus der Epiphaniezeit
(im Einband von Cod. Theol. et Philos. Fol. Q 203 der Wiirtt. Landesbibliothek,
mit einem Bild). S. 174—192: H. Silvestre, Notices et extraits des manuscrits
5413—22, 10098—105 et 10127—44 de la Bibliothéque Royale de Bruxelles. S.
193—233: E. Dekkers, Les traductions grecques des écrits patristiques latins
(Wichtige Ubersicht und Untersuchung der feststellbaren Ubersetzungen lateini-
scher Kirchenviter ins Griechische). S. 234—246: C. Damen, In welk jaar stierf de
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H. Wigbert van Gembloers? (zwischen 974 und 984). S. 247—330: A Wilmart (1)
et L. Brou, Un Office monastique pour le 2 novembre dans le Nord de la France
au XlIe sidcle (Text und Untersuchungen dieses aus dem XI. Jahrhundert stam-
menden und bisher unbekannten Officiums). S. 331—360: H. Flasche, Bernhard
von Clairvaux als Geistesahne Pascals, Ein Beitrag zur Erhellung der abendlin-
dischen Kultureinheit. S. 361—401: A. Stoelen, De Chronologie van de Werken
van Dionysius de Kartuizer. De eerste Werken en de Schriftuurkommentaren.
S. 402—422: N. N. Huyghebaert, Een Kroniek van de Sint-Trudo Abdij te
Brugge over de jaren 1475—1480. 5
Sch.

Vigiliae Christianae
7 (1953) 2: A. Cabaniss, The harrowing of hell, Psalm 24, and Pliny the
Younger: a note: S. 65—74 (kithne Deutung der liturgischen Angaben des Plinius-
briefes); W. Schmid, ,Ein verkannter Ausdruck der Opfersprache in Plinius’
Christenbrief: S. 75—78 (prosectum oder prosicium statt ,pastumque®); Dom M.
Huglo, L’auteur de ,I’Exultet® pascal: S. 79—88 (keinesfalls Ambrosius, sondern
ein Dichter des 6. Jhdts. aus Norditalien oder Siidostgallien).
7 (1953) 3: A. Bolhuis, Die Acta Romana des Martyriums des Ignatius An-
tiochenus: S. 143—153 (Nachweis traditionell-apologetischer Motive); J. D anié-
lou, La résurrection des corps chez Grégoire de Nysse: S. 154—170 (grundsitz-
liche Position und Schwankungen im Zweifrontenkrieg des radikalen Origenismus
und der massiven Auffassung). - =
G

Die Weltals Geschichte

1953, 1—2. H. v. Campenhausen, Augustin als Kind und Uberwinder sei-
ner Zeit: S. 1—11 (Ende der antiken Rhetorik, Staatsanschauung, Anthropologie);
Fr. Rorig, Mittelalter und Schriftlichkeit: S. 29—41 (Bedeutung des Kleriker-
privilegs, Schriftzauber, Anfinge des stidtischen Laienschul- und Schriftwesens).

H, v C.






Grundbegriffe des Monchtums
in sprachlicher Sicht

von Alfred Adam

D. Wilbelm Brandt in Bethel
zum 60. Geburtstage.

Wer sich mit der Geschichte des Ménchtums beschiftigt, findet sich stets
vor die Frage gestellt, welcher Sinn sich urspriinglich mit dem Begriff
uovayde verbunden habe. Diese Frage aber kann nur in einer Unter-
suchung der Geschichte des Sprachgebrauchs beantwortet werden. Dabei
erweist es sich als fruchtbar, einige andere Grundbegriffe des Monchtums
in die Beobachtung mit einzubezichen.*)

15

Fiir den Begriff povaydc stehen zwei Moglichkeiten zur Entscheidung:
entweder solitarius, der Einsamlebende, der Einsiedler, oder singularis, der
Einzigartige. Im Bewufitsein der abendlindischen Kirche hat sich die erste
Bedeutung festgesetzt; unter dem Einfluf der lateinischen Betonung mona-
chus wurde das Wort unbewufit und bewufit von udrvoc abgeleitet.
Ausdriicklich sagt das z. B. Philippe Gobillot in einem Aufsatz von
1922: ,uovayol, de uévoc, seul®; Joh. Carl Ludwig Gieseler stellt die
povayoi ohne weitere Erklirung mit den Eremiten zusammen, Karl Miil-

* Die Hauptthesen der folgenden Ausfiihrungen wurden in der kirchengeschicht-
lichen Sektion des Theologentages zu Berlin-Spandau am 4. Januar 1954 vor-
getragen.

t Ph. Gobillot, Les origines du monachisme chrétien et l’ancienne religion de
I’Egypte (Recherches de science religieuse XII, 1922), S. 47.



210 Untersuchungen

ler mit den Anachoreten und Asketen.? Der unbewufite Zwang dieser
Ableitung und der lateinischen Betonung geht so weit, dafl sich in kirchen-
geschichtlichen Werken nicht allzu selten die Akzentsetzung udvayor fin-
det; diese abendlindische Betonung ist sogar hin und wieder ins Griechische
eingedrungen.’

Es empfichlt sich, zunichst der Begriffsgeschichte des Wortes innerhalb
der klassischen und hellenistischen Zeit des Griechentums nachzugehen. Die
Entstehung des Begriffes ist im 5. Jh. v. Chr. zu beobachten. Damals tauch-
ten zu den vorhandenen Zahladverbien diya, roiya, rérpaya usw., die mit
dem lediglich formal erweiternden Velarsuffix — y — gebildet sind, die
Neubildungen duy7, Touxij> rerpayij (»auf zweifache... Weise; an zwei,
drei, vier Stellen“) auf. Nach dem Muster von rerpayjj wurde mollayf,
mavrayf, ldayi, wovayi gebilder (mit modaler und mic lokaler Bedeu-
tung), und entsprechend dem zusammen mit duyjj entstandenen diyod usw.
auch wollayod, povayod usw. (nur lokale Bedeutung: ,an mehreren Stel-
len, an einer einzigen Stelle®). povayi ist seit Platon und Xenophon belegt,
uovayod seit Platon, beide also seit dem 4. Jh. v. Chr. Die Bedeutung mége
an zwei Platonstellen verdeutlicht werden. Im Symposion (p. 184e) gebraucht
der Zwischenredner Pausanias bei dem Lob der Knabenliebe die Wendung,
in ihr miiflten zwei Gesetze sich vereinigen, bei dem Liebenden das des Eros
und bei dem Geliebten das des Strebens nach Weisheit und Tiichtigkeit;
»dann, wenn diese (beiden) Satzungen in eins zusammengehen, — hier an
dieser einzigen Stelle (uovayo? évradida) stellt sich ein, dafl es schon ist,
wenn der Geliebte sich dem Liebenden gibt, sonst aber nirgends (dilod: dé
00dauo®).“ Ebenso ist in der Rede der Diotima (p. 212a) die Wortver-
bindung éyraida movayod gebraucht: ,Oder meinst du nicht, hier an die-
ser einzigen Stelle kénne es sich ereignen, dafl es demjenigen, der das Schone
sieht mit dem (Organ), mit dem das Schéne gesehen werden kann, zuteil
wird, nicht Schattenbilder der Tugend, sondern wahre Tugend zu zeugen?“
Mit dem Adverb povayod ist also ein Ort bezeichnet, neben dem kein zwei-
ter genannt werden kann, da nur in ihm die erforderlichen Bedingungen
gegeben sind. Der Ort, von dem mit wovayod die Rede ist, gehort der Er-
fahrungswelt an; er ist aber dadurch ausgezeichnet, dafl ganz bestimmte
Voraussetzungen ihn aus der Menge des Vielfachen herausheben.

Zu den Adverbien povayf und uwovayod ist das Adjektiv povayds ge-
bildet worden, das seit Aristoteles belegt ist. An der ersten Stelle * wird bei

2 K. Miiller, Kirchengeschichte I, 1, 3. Aufl. 1941, S. 500f. — J. C. L. Gieseler,
Lehrbuch der Kirchengeschichte I, 3. Aufl. 1831, S. 332.

% G. Kriiger, Handbuch der Kirchengeschichte I, das Altertum, 2. Aufl. 1923,
S. 198 oben; W. Bousset, Apophthegmata, Studien zur Geschichte des iltesten
Mgénchtums, hrsg. von Th. Hermann und G. Kriiger, 1923, S. 120 (zu Nr. 231a)
und 336 Mitte. — E. Schwyzer, Griech. Grammatik (Handb. d. Altertums-
wiss.,, 2, Abt. I, 1, Miinchen 1939), S. 498, § 8 Ende: ,als Substantiv udvayos
europdisch®.

4 Aristoteles, Metaphys. VII 15, p. 1040 a 29; A. Met., ins Deutsche iiber-
tragen von A. Lasson, Jena 1907, S. 126.
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der Behandlung der Frage, was als odola, »Wesenheit®, zu bezeichnen sei,
auf Sonne und Mond hingewiesen, die zu den ,ewigen Wesenheiten® (za
Gidia) gerechnet werden; unter diesen aber seien sie dadurch hervorge-
hoben, daf sie uovayd sind, d. h. ,nur einmal vorkommen®, wie mit Adolf
Lasson zu iibersetzen ist. Hier enthilt also der Begriff des wovaydy die Be-
deutung ,einzigartig®, aber nur in dem fest bestimmten Sinn ,kein Gegen-
stiick besitzend, ohne Parallele. An der zweiten Stelle ® erdrtert Aristote-
les die Frage, welcher Seins-Charakter den mit den mathematischen Begrif-
fen umschriebenen Tatbestinden zuzuerkennen sei, und lehnt es ab, sie als
odaiar zu verstehen: sie seien keine oreged wovayd, keine ,raumfiillenden
Gebilde ohne Seitenstiick® (d. h. einzigartigen Wesens), sondern seien ledig-
lich als Aspekte der erscheinenden Dinge anzusehen. Der Begriff des
uovaydy hat den gleichen Inhalt wie in der ersten Stelle.

Epikur, der nichsten Generation angehdrend, verwendet den Begriff
povaybe im gleichen Grundsinne, nur etwas schirfer zugespitzt; im zweiten
Briefe © spricht er von einer uovays ovugwvria, einer ~eindeutigen Uberein-
stimmung® zwischen Sache und Aussage, die sich bei bestimmten Sitzen,
wie z. B. , die Elemente sind unteilbar®, ergebe. Gemeint ist also die Wesens-
gemifheit des Begriffs; innerhalb dieser logischen Uberlegung ist mit dem
Begriff des povaydv die wesenhafte und volle Teilhabe des Trigers am ge-
meinsamen geistigen Sein ausgesagt (ohne daff diese Bedeutung den Be-
reich des epikureischen Systems iiberschritte). Als Gegenteil ist im nichsten
Satze cine micovayd) airia genannt: es gibt Dinge, die eine Vielfachheit
von Erklarungen fiir ihr Entstehen und ebenso von Beschreibungen ihres
Wesens zulassen. Dieses Verstindnis des Begriffes wird durch den 1. Brief
bestitigt, wo uovaydc und mieovayds einander entgegengesetzt werden:’
es sei zu unterscheiden zwischen dem, was eindeutig mit dem Begriff tiber-
einstimme, und dem, was mancherlei Erklirungen zulasse. Das, was uova-
46w ist, verbindet sich fir Epikur eng mit dem amdde eivars das aber be-
deutet innerhalb des Systems: es gehort wesensmiflig zur drepaéia, zur
paxagiéris. »Denn es gibt in der unverginglichen und gliickseligen Natur
nichts, was Zwiespalt oder irgendeine Beunruhigung hervorrufen konnte;
und daf dies unbedingt gilt (dmAdc eivar), lifit sich durch das Denken
erweisen“.s — Der Begriff ist also geprigt; es ist festzustellen, dafi er nur
neutrische Inhalte umfafit.

Diodorus Siculus (1. Jh. v. Chr.) braucht den Begriff im Bericht eines
Mannes namens Jambiilos, der auf den sieben Inseln der Siidsee war und
nun von den Wunderdingen dort erzihlt: es gebe allda ein kleines schild-
krotendhnliches Tier, das vier Augen und vier Miuler habe; die gefressene

5 Metaphys. XIII 2, p. 1076 b 29.

¢ Epikur 86, p. 36 Usener; S. 28, 14 von der Muehll.

7 Epikur 80, p. 30 Usener; S. 25, 15 von der Muehll.

8 Epikur 78, p. 29 Usener; S. 24, 16 von der Muehll. Ubersetzung: Epikur,
Von der Uberwindung der Furcht, eingeleitet und iibertragen von Olof Gigon,
Ziirich 1949, S. 27.
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Nahrung aber gehe durch einen einzigen (£va) Schlund in eine einzige
(uiav) Bauchhohle; Suoiwe ¢ 1d omddyyva xai tdila 1o érvoc mdvra
Eyew povayd, »ebenso habe es die Eingeweide und das iibrige ganze Innere
nur in einem einzigen Exemplar (vorkommend)®, ,nur einmal®, also nicht
vierfach, wie nach der Schilderung die Augen und Miuler.” Hier liegt genau
der gleiche Sprachgebrauch vor wie bei Aristoteles, der Sonne und Mond
als povayd bezeichnet, ,die nur einmal, nur in einem Exemplar vorkom-
men.“ Was in der Welt der Erscheinungen nur einmal vorkommt und kein
Gegenstiick hat, das wird als wovaydy bezeichnet.

Von diesem Sprachgebrauch geht auch der epikureische Philosoph Phi-
lodem (1. vorchristl. Jh.) aus, wenn er erklirt: [@]odeviis 02 xai 6 dua
v plolvaydv oviloywuds, »schwach ist aber auch der Induktions-
Schlufl, der sich auf allein vorkommende Fille stiitzt®.!®

Die verhiltnismiflig spirliche Bezeugung konnte zu dem Schlufl ver-
leiten, das Wort sei nur einer kleinen Schicht von Gebildeten verstindlich
gewesen; aus seiner Verwendung in Apollodors Schrift I[Toliopxyrixnd mufd
jedoch im Gegenteil geschlossen werden, dafl es sogar Legiondren durchaus
geliufig war. Der Kaiser Hadrian hatte seinem Baumeister, der fiir seinen
Vorginger das Forum Traiani errichtet und die steinerne Donaubriicke am
eisernen Tor erbaut hatte, dic Abfassung dieser Heeresdienstvorschrift iiber
den Pionierdienst aller Waffen befohlen; und in ihr gebraucht der gebiir-
tige Damaszener bei der Anleitung zum Bau eines Sturmgerites das Adjek-
tiv in der Feminin-Form uovay. Zwischen zwei hohen Sturmleitern soll
ein Bohlengebinde nahe am Schwerpunkt so aufgehingt werden, dafl durch
hinten befestigte Taue die Spitze in die Hohe gezogen werden kann, worauf
dann beim Loslassen des Zugtaues die vorn herausragende Einzelbohle die
auf der Mauer stehenden Verteidiger erschligt. Die Einzelbohle, die aus
dem ganzen Gefiige etwa 3% Meter herausragt, heifit § uovayn cavic: sie
hat keine Seitenholzer, sondern steht fiir sich allein.'®*

Nach diesen Zeugnissen fiir eine dingliche Vcrwendung des Wortes fin-
det sich die Anwendung auf Personen zuerst im Hellenismus des zweiten
nachchristlichen Jahrhunderts. Aus diesem Umstand kann gewifl nicht ge-
schlossen werden, dafl der personale Gebrauch vorher nicht méglich gewesen
wire; im Gegenteil: die jetzt vorkommende Bezeugung weist gerade auf
diese Moglichkeit hin. Der Zeuge fiir diesen Gebrauch ist Claudius Ptole-
mius: ' of wév odv dorijpec GmAds offtw xeiuevor, xava udvas Gvves,
povaya Owddact téxva. dv dwgdbuos 08 xai Inivxois Cwodios Suoiws
7 &y voic molvonméouors, oia xapxivos xai oxopmios xai iyHes, ddo 7)
xal mwhetova, »wenn die Geber nun in solcher Weise einfach stehen, indem
sie fiir sich allein sind, bewirken sie nur Einzelkinder (d. h. keine Zwil-

¥ Diodorus Siculus, Bcﬁﬂ.:ozﬂqrn :orogmn 11, 58, ed. Bekker-Dindorf-Vogel.
10 Philodem, [Tepl onuelwy xai onusiboewy 14, 28 ff.
10* Apollodor, ITokwpxnrixd p. 181, 10 (Rud. Sdme1der, Griechische Pohorkeuker
Abh. Ges. Wiss. Gottingen X/1, Berlin 1908, S. 42).
1t Claudius Ptolemaeus, Tetrabiblos ed. _}'oachlm Basel 1535, p. 190, 1—5.
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linge). Bei zweikorperigen und weiblichen Tierkreisbildern aber und in
gleicher Weise bei den vielsamigen, wie z. B. Krebs, Skorpion und Fischen
(bewirken sie) zwel oder noch mehr (d. h. Mehrgeburten).“ Vom Einfluf§
der Stern-Konstellation auf die Zahl der Kinder bei einer Geburt ist die
Rede; Prolemdus erkldrt, daffl diese Zahl von dem jeweils herrschenden
Tierkreiszeichen bestimmt werde. Nur bei dem Herrschen einfacher Tier-
kreisbilder, die miénnlich seien (also die Zahl 1 haben), wiirden wovaye
téxnva, Einzelgeburten (ein einzelnes Kind, neben das in dieser Geburt kein
zweites getreten ist) ermdglicht. Sei das herrschende Tierkreisbild aber
weiblich (mit der Zahl 2) oder stelle es ein laichendes Tier dar, so ent-
stinden Mehrgeburten. In diesem astrologischen Weltbild ist das povayor
Téxvoy mit einer iiberirdischen Monas wesensmiflig als deren Ausstrahlung
verbunden. Diese Bedeutung ist dem Worte aber nur innerhalb des Sinn-
zusammenhanges, in dem es der Schriftsteller gebraucht, zu eigen; an sich
hat es sein schmales Bedeutungsfeld (,nur in einem Exemplar vorkom-
mend®) behalten.

Das erweist sich an dem Sprachgebrauch Plotins, der das Wort allerdings
nur an einer einzigen Stelle, da aber seinem Stile entsprechend gleich zwei-
mal verwendet. Der Zusammenhang behandelt die Frage, wie die Freiheit
als Wesensart des “Ev zu begriinden sei. Zunichst stellt Plotin fest, dafl in
dem Abgeleiteten und Vielen der Zufall herrsche, und erklirt dann, dafl
dem ungewordenen “FEy sowohl die Zufallslosigkeit als auch die freie Ver-
fiigung iiber sein Werden zuzusprechen sei. Dem stehe die Beobachtung
nicht entgegen, dafl das “E» in seinem Wesen nicht durch das Fehlen der
Behinderungen seitens anderer Dinge konstituiert werde; vielmehr sei es
70 povayxév, allein in seiner Art (vorkommend)® eben dadurch, daf es in
sich selbst seinem Wesen nach eigenstindig und sein freier Herr (adzef-
ovoov) sei.'* Wieder ist der Gegensatz zu povaydy das Zwei- oder Mehr-
fache, und povaydy muf iibersetzt werden ,das Einzige“, neben dem kein
Zweites steht.

Die Enge des Bedeutungsfeldes, die mit Begriffsschirfe gleichbedeutend
ist, hat sich im Sprachgebrauch @iber die Jahrhunderte hin erhalten. Das viel-
leicht spiteste Zeugnis stammt aus dem 3. Jahrhundert, dem Jahrhundert
Plotins, und ist uns in einem griechischen Papyrus aus Agypten iiberliefert;'®
in ihm ist die Rede von gesetzlichen Dokumenten, die nicht wie sonstige
literarische Zeugnisse vervielfiltigt werden, sondern ,nur in einem einzigen
Exemplar ausgefertigt werden. Hier findet sich die gleiche Aussage wie-
der wie in der iltesten Bezeugung, in der Aristoteles von Sonne und Mond
erklirt, sie seien ,nur in je einem Exemplar vorhanden®. Wird also von
einem Ding ausgesagt, es sei uovaydy, so bedeutet das: es ist ohne Seiten-
stiick, es ist einzigartig, — ohne dafl mit dieser Bezeichnung eine Rangord-

12 Plotin, Ennead. VII, liber 8, cap. 7.
1 Agypt. Urkunden der Berliner Museen (Berliner Griechische Urkunden) 13, 16
(nach Liddell-Scott zitiert).
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nung ausgesagt werden soll. Nicht die ,Ausnahme® ist gemeint, sondern
das in bestimmten Fillen vorkommende Alleinstehen auf dem zugehorigen

Felde.
TiE:

Im christlichen Sprachgebrauch taucht uovayds zuerst in der Bibeliiber-
setzung des Judenchristen Symmachus auf, also um 200, und zwar in Ps.
68 (67), 7. In diesem Verse iibertrigt Symmachus das hebriische Wort
72hidim, das in Parallele zu ,, Witwen und Waisen“ steht und daher ge-
wohnlich an dieser Stelle ,die Verlassenen, die Einsamen® iibersetzt wird,
mit ,uovayoi“, was aufgrund des griechischen Sprachgebrauchs kaum etwas
anderes als ,die Alleinstechenden® bedeuten kann. In der LXX war der
Ausdruck uovérpomol, »die Einsamlebenden® gebraucht, wihrend in der
Vulgata (wohl aufgrund ilterer Tradition) der Ausdrudk wnius moris, ,die
einer (gemeinsamen) Regel folgen®, auf das Substantiv jahad, ,Gemein-
schaft* als Grundlage von jhidim hinzudeuten scheint. :

Bei den Kirchenvitern begegnet wovayds zuerst in der Psalmenauslegung
des Euseb,"* die um 330 geschrieben ist, und zwar nicht als eigener Sprach-
gebrauch des Verfassers, sondern als Zitat aus Symmachus, das Euseb hier
der griechischen Kirche bekannt macht. Er stellt anldfilich der Besprechung
von Ps. 68, 7 die verschiedenen Ubersetzungen nebeneinander: die des
Symmachus ,,didwow oixely uovayoic oixiar®, die des Aquila ,xai}ile
Hovoyeveic oixdyde®, die einer uns sonst unbekannten fiinfren Spalte der
Hexapla des Origenes nxavowiler wovoldvovs év oixw®, und schliefilich
»ttovérpomor” als die Ubersetzung der LXX. Aus diesen so verschiedenen
Wiedergaben des Satzes beschiftigt sich Euseb zunichst mit der Fassung
des Symmachus und gibt dem Ausdruck uwovayoi cine Erkldrung, die sich
nicht aus dem bisherigen griechischen Sprachgebrauch ableiten 13fit, sondern
das Vorhandensein des Titels yovayof fiir die christlichen Asketen voraus-
setzt: 10 yovv morov Tdyua vy &y Xowotd meoxontoviwy 0 Tdv 1o-
vaydv Tvyydvel, »die oberste Ordnung derer, die in Christus voranstreben,
ist die der wovayoi®. Die mpoxomij ist der umfassende Begriff, das Voran-
streben zum Himmel, zur dgdagoia, und innerhalb der Schar, die das ibt,
sind die wovayoi am weitesten voran, sie stehen an der Spitze der zum
Himmel vordringenden Ecclesia militans. Sodann zieht Euseb die Aussage
des Aquila hinzu und bringt sie in Sinnzusammenhang mit der Formu-
lierung des Symmachus: diese wovayoi sind omdwio, d. h. selten anzu-
treffen, gehoren nicht zum gemeinen Volk, sind aber auch nicht mit der

14 Fuseb von Cisarea, Psalmenkommentar (Migne SG 23, col. 689 B). Abgedrucke
auch bei H. Koch, Quellen zur Geschichte der Askese und des Monchtums in der
alten Kirche (Sammlung ausgewihlter Quellenschriften N. F. 6, Tiibingen 1933),
S. 38, 17—32. — Noch Tertullian spricht von ,silvicolae et exsules vitae®, wie
er die Eremiten und Anachoreten des Buddhismus nennt (Apologeticum 42, 1;
S. 194 Becker, Miinchen 1952). Nachrichten iiber den Ebioniten Symmachus:
Euseb, Demonstratio evangelica (GCS, Euseb VI) S. 304, 12 Heikel.
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Schar der gewdhnlichen Christen gleichzusetzen, und ,darum werden sie
nach Aquila povoyeveic genannt, da sie gleich geworden sind dem ein-
geborenen Sohne Gottes®, dpwuotoduevor T povoyevel vid tod Heod.
Sie sind uovipsic und praktizieren 7oy wovijon xai Gyvov Piov, »dessen
Begriinder die Jiinger unseres Erlosers gewesen sind®.

Diese Ausfiihrungen Eusebs sind mit Wahrscheinlichkeit als die Quelle
anzusehen, von wo aus der Begriff uovaydc in den griechischen kirchlichen
Sprachgebrauch iibergegangen ist. In der Demonstratio evangelica hat Euseb
wohl schon die Ubersetzungen des Symmachus und des Aquila benutzt, ist
aber nicht auf Ps. 68,7 eingegangen; der Begriff uovaydc kommt nicht vor.
Ebensowenig ist er in der Praeparatio evangelica zu finden. Auch in der
Theophanie werden andere Ausdriicke gebraucht: die ,Schar der Gliick-
seligkeit®, ,Liebhaber eines Lebens der Weisheit®, ,Athleten der Gottes-
furcht“.’® Nur in der Chronik trigt Antonius den Titel und zwar offen-
sichtlich als Ehrennamen: Antonius monachus;'® die lateinische Ubersetzung
des Hieronymus wird hier als zuverldssiz angesehen werden konnen, da ja
dieser Sprachgebrauch den Ausfithrungen in der Psalmenerklirung ent-
spricht. In der ,Kirchengeschichte® verwendet Euseb den Begriff uovayds
noch nicht, allerdings ist auch Antonius nicht erwihnt.

Rund 30 Jahre nach dem Psalmenkommentar des Euseb ist der Begriff
uovayés bereits zur festen Bezeichnung geworden. Das geht aus der Vita
Antonii des Athanasius hervor. Zwar begegnen in ihr noch die ilteren
Ausdriicke, wie z. B. omovdaios, der Beflissene (vielleicht auch als ,der
Gute“ aufzufassen, nach dem Sprachgebrauch Philons),'” 6 vov wovijon Biov
doxfjoas (§ 3), 6 doxyris (§ 60) oder der beliebte Titel 6 rot Peod
dvidowmog, homo Dei (§ 93), aber das Wort uovayds beherrscht das Feld.
In der Uberschrift ist es darum mit Recht hervorgehoben, wenn die Vita als
7100c Tods &v Eévy movayods gesandt bezeichnet wird. In dem kurzen Pro-
Smium begegnet das Wort dreimal; gleich im ersten Satz werden oi év
Alybazre uovayoi erwihnt. Zwei kennzeichnende Beispiele aus der Vita
selbst: 7 Zonuoc &nokiodny Snd povaydy Eeddéviwy and véw idiwy xal
droyoaypauivay iy dv tols oboavois mokreiay (§ 14), und Paphnute
wird 6 Guodoynris xai uovayos, der Bekenner und Monch, genannt
(§ 58).%8

Im Jahre 357 bietet sich also der Begriff uovaydc als die entscheidende
Selbstbezeichnung des in Agypten zur hierarchisch aufgebauten Klosterform
organisierten altkirchlichen Asketentums dar; fortan war uovayds der Leit-
begriff fiir die auf das Abendland iibergreifende Bewegung. In der latei-

15 Fusebius, Werke III, 2 (GCS), Die Theophanie, S. 56, 32; 135, 15; 257, 21
26 Grefimann.

18 Eysebius, Werke VII (GCS), Die Chronik des Hieronymus, S. 218, 14; 240,
6 Helm.

17 Vgl. O. Stihlin, Des Clemens von Alexandreia ausgewdhlte Schriften I (BKV?
I1, 7, Miinchen 1924), S. 296, Anm. 3.

18 Achanasius, Vita Antonii (Migne SG 26). Ausziige bei H. Koch: Quellen, S.78—86.
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nischen Ubersetzung, die Euagrius von Antiochien, der Freund des Hierony-
mus, kurz nach 380 von der Vita Antonii verdffentlichte, war iiberall
uovayds mit monachus wiedergegeben. Da Augustin die Vita in der latei-
nischen Fassung des Euagrius gelesen hat, erreichte auch ihn der Begriff
in der Prigung, die Athanasius ihm verlichen hatte: monachus war der
Mensch auflerordentlicher Leistung und Heiligkeit, der ganz auf die Welt
verzichtet hatte, allein von dem Zustrom der himmlischen Gnade lebte
und in Kraft dieser gottlichen Speise hin und wieder in der Welt auf-
tauchte, um als Gottgesandter die Verwicklungen des weltlichen Lebens
zu entwirren. Den in dieser Weise sachlich gefiillten Begriff hatte Atha-
nasius ganz mit der Person des Antonius verkniipft. Hier scheint mir einer
der Griinde erkennbar zu sein, weshalb im Abendland das Ménchswesen
sich nicht in der allgemeinen, grundsitzlichen Weise gestaltete wie in Syrien,
sondern sich in der Form von Orden an einzelne grofle Personlichkeiten
band. :

Das Verstindnis, wie es heute vorherrscht, uovayds sei von udvog ab-
zuleiten und bedeute solus oder solus unus, ist von Hieronymus aufgebracht
worden, und zwar, wie deutlich zu sehen ist, als Fiindlein seines eigenen
Geistes: ,Monachus, id est solus“, und weiter: ,Quid facis in turba, qui
solus es?“." Augustin hat diese Erklirung iibernommen, sie aber sofort
geistig vertieft und auf die geistige Einheit, die von den zusammenwoh-
nenden Briidern nach Ps. 133,1 gebildet werde, iibertragen.®

Beider Zeitgenosse Kassian zeigt als einziger groflere Kenntnisse; fast
konnte man vermuten, dafl er die oben besprochene Stelle aus Eusebs
Psalmenkommentar im Gedachtnis hat, wenn er sagt: ,monachi sive mona-
zontes a singularis ac solitariae vitae districtione nominati sunt®.* In
dieser Formulierung ist eine tiefere Einsicht spiirbar, die iiber Euseb hin-
aus an Anschauungen des syrischen Monchtums erinnert und den von Hie-
ronymus vertretenen, wenig besagenden Begriff des solitarius durch die
Erwihnung der singularitas mit der gottlichen uovdc verbindet; doch geht
dieser Versuch, Kassians Formulierung zu deuten, vielleicht schon zu weit
und es sind nur vage Anklinge anzunehmen.

Klar ausgesprochen findet sich diese Vertiefung erst bei dem Areo-
pagiten; er erklirt: der movayds fiihrt ein Leben wie das der gottlichen
uovde.? Diese neue Sinngebung ruht offensichtlich auf den gleichen Grund-
lagen wie Eusebs Schlufffolgerung aus den Psalmeniibersetzungen des Aquila
und des Symmachus; sie weist in den syrischen Sprachraum, zeigt aber den

18 Hieronymus, Ep. 14, 6 (Migne SL 22, col. 350) und Ep. 58, 5 (Migne 22, col.
583).

20 Augustin, In psalm. 133, 6 (Migne SL 37, col. 1732 f.).

21 Toh. Kassianus, Conl. 18, 5 (CSEL 13, S. 511, 6 Petschenig).

22 Dionysius Areop., De eccles. hier. 6, 3 (Migne SG 3, col. 532 D): Evdev of
Peior nadnyeudves Hudy Emovoudy adrots isodv Hfiwoar, of udv Pepamev-
7ds, of 8% povayovs dvomdlovres, #x 7Tijs 1ob Deot noadapds Danpeslas xal
Pepometas, xai tic dueolorov xal évalas Swijs, de évomowotions airovs v Tals
7@y gty fepais ovumriEeow, eis Deoeds movdda xai qidddeov tedelwow.
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Einschlag eines gegeniiber der syrisch geprigten Begrifflichkeit neuen und
fremdartigen Denkens. Wichtig geworden sind die inhaltlichen Aussagen des
Areopagiten; Suidas kniipft um 970 in seinem Lexikon daran an, wenn er
den Satz zitiert: die {ega dtaxdounorc der Monche sei die hdchste rdéic
der redoduevor.®

Den Ertrag der altkirchlichen Begriffsentwicklung hat Isidor von Sevilla
um 600 in seinem Werk iiber die Etymologien, das zu den Lehr- und
Wissensgrundlagen des Mittelalters gehorte, zusammengefafit. Was er s. v.
Monachus sagt, sei hier ganz wiedergegeben: *

1. ,Monhachus® graeca etymologia vocatus, eo quod sit ,singularis“; monas enim
graece singularitas dicitur. ergo si ,solitarius“ interpretatur vocabulum ,mo-
nachi“, quid facit in turba, qui solus est? plura sunt autem genera monachorum:

2. ,Coenobitae“, quos nos ,in commune viventes® possumus appellare. coeno-
bium enim plurimorum est.

3. »Anachoritae® sunt, qui post coenobialem vitam deserta petunt et soli habi-
tant per deserta; et ab eo, quod ab hominibus recesserunt, tali nomine nuncupan-
tur; sed anachoritae Eliam et Joannem, coenobitae apostolos imitantur.

4. ,Eremitae“ ii sunt, qui et ,anachoritae“, ab hominum conspectu remoti,
eremum et desertas solitudines appetentes. nam eremum dicitur quasi remotum.

5. ,Abba“ autem syrum nomen, significat in latinum pater, quod Paulus
Romanis scribens exposuit, dicens: ,in quo clamamus: Abba, pater®, in uno nomine
duabus usus linguis. dicit enim ,abba® syro nomine ,patrem®, et rursus latine
nominati itidem patrem.

Isidor scheint in der kassianischen Tradition zu stehen, nur lehnt er
aufgrund des allmihlichen Uberwiegens der koinobitischen Lebensform die
Deutung ,solitarius® ab, dabei fast wortlich die anders gerichtete Formu-
lierung des Hieronymus tibernechmend. Trotz der Entscheidung fiir ,singu-
laris“ ist sein erster Satz seltsam gewichtslos.

Die Geschichte des Wortes povaydc-monachus auf griechisch-abendldn-
dischem Boden ergibt kein klares Bild iber die Bedeutung. Was der
monachus ist, zeigen jeweils die einzelnen Personlichkeiten, die diesen Titel
tragen und mit ihm die Vorstellung der Individualitit ins Abendland
gebracht haben. Der klassische Sinn des Wortes dagegen konnte als zu eng
nicht mehr zugrunde gelegt werden; daher das stindige Schwanken, wenn
die sprachliche Bedeutung entfaltet werden sollte. Und was Euseb gesagt
hatte, konnte nicht weiterwirken, weil seine Worte den uovoyeric ganz auf
die Seite der Menschen riickten, also arianisch aufgefafit werden mufiten.
Darum ist im Westen kein Versuch gemacht worden, den monachus als den
unigenitus zu verstehen.

I11.

Ganz anders im syrischen Osten! Hier ist die feste Bezeichnung fir
den obersten Grad der Asketen des Wort 7hidaja (plur. ihidaje, und das
ist die genaue Entsprechung fiir wovayds. Van der Ploeg vertritt in seiner

29 Syidae Lexicon, ed. Bekker, 1854, S. 792a (aufgrund von Dionys. Areop., De
eccles. hier. 6, 3; Migne SG 3, col. 532 C).
2 Tsidor, Etymologiarum libr. VII c. 13 (Migne SL 82, col. 293 f.).
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Studie iiber das altsyrische Monchswesen die Meinung, ihidaja sei ,die
buchstibliche Wiedergabe des griechischen Wortes wovayds und das in der
syrischen Literatur am meisten gebrauchte Wort fiir ,Monch".“ * Diese
Behauptung kann so, wie sie lautet, nicht aufrechterhalten werden. Am
meisten wird in der spdteren syrischen Literatur das Wort dairaja ge-
braucht, das ,Klosterbewohner® bedeutet und von daira (udvdpa, Kloster)
hergeleitet ist; ihidaja erscheint nur an hervorgehobener Stelle, hat
aber fraglos das meiste Gewicht. Schon von dieser Beobachtung aus ist es
wenig wahrscheinlich, dafl sich das Verhilenis der Begriffe so beschreiben
lafle, wie van der Ploeg es meint; es widerspriche aller Erfahrung, wenn
ein in sich unscharfes, in seiner Bedeutung schillerndes Wort der einen
Sprache ein scharfgeprigtes, bedeutungsschweres Wort der anderen Sprache
hervorgerufen hitte. Zudem ist ibidaja ein alteingewurzeltes Wort des
syrischen Sprachgebrauchs in der Bedeutung unicus, unigenitus, uovoyevi.
Der Vorgang ist umgekehrt zu denken; der syrische Begriff ibidaja ist
urspriinglich und hat seinerseits die griechische Ubersetzung novayde her-
vorgerufen.

Zur Begriindung dieser These ist zundchst auf den Ablauf der Ent-
scheidungen in der Symmachus-Version von Ps. 68,7 hinzuweisen: Sym-
machus hat das hebriische j?hidim mit dem griechischen wovayoi ibersetzt.
Dieser Parallelvorgang macht den Ubergang von ibidaja zu uovayde ver-
stindlich, wihrend der umgekehrte Verlauf nur sehr schwer zu erkliren
wire.

Noch deutlicher ist der Befund bei der Auslegung, die Euseb der Aquila-
Version zu Ps. 68,7 gegeben hatte: die uovayol wiirden povoyereis ge-
nannt, da sie dem eingeborenen Sohne Gottes gleich geworden seien. Dieser
Satz liflt sich nur von der Voraussetzung aus verstehen, dafl die von
Euseb vorgetragene, zum Arianismus passende Erklirung bereits in der
syrischen Kirche galt und nicht von Euseb ad hoc entwickelt worden ist.
Dafi die Gleichsetzung des ibidaja mit dem Rang des Gottessohnes in der
syrischen Kirche iblich war, lift sich mit einem zwingenden Zitat belegen,
ohne dafl der Umweg iiber eine Schluffolgerung gegangen zu werden
braucht; das Zitat findet sich in dem 6. Sendschreiben Aphrahats und
lautet: ,Alle ihidaje wird erfreuen der ihidaja aus dem Schofle des Va-
ters.“ ® Es ist vom Tag der Auferstehung die Rede, an dem die wesens-
mifig zu Christus gehdrenden Auserwihlten ihm entgegenfliegen und von
ihm empfangen werden; diese Auserwihlten sind die ibidaje, die zum
Zeichen ihrer Wesensverbundenheit mit dem uovoyerjc den gleichen Namen
tragen. Aphrahat bringt den angefithrten Satz als selbstverstindliche Aus-
sage, die nicht mehr selber begriindet zu werden braucht, sondern inner-
halb einer Reihe von gleichartigen Glaubensaussagen stehr, also selber Be-

% 7. van der Ploeg: Oud-Syrisch monniksleven, Leiden 1942, S. 23. Im folgenden
ist die vereinfachte Schreibung ,ihidaja“ angewendet.
26 Patrologia Syriaca I, accur. R. Graffin, tom. 1, S. 269, 3 Parisot.
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griindung ist: ein Zeichen, dafl es sich nicht um neue Erkenntnisse, sondern
um vorhandene, seit langer Zeit feststehende Uberzeugungen handelt. Der
ihidaja ist der christférmige Mensch, der in allen Stiicken die Nach-
folge iibt, ja, der nicht bloff in der imitatio Christi steht, sondern selber
ganz imatator Christi ist.

Dafl ihidaja im syrischen Sprachgebrauch genau dem griechischen
povoyeyyjs entspricht, steht fest und kann nicht bezweifelt werden. Das
Wort findet sich in der amtlichen syrischen Ubersetzung des Nicinums,
und zwar gleichlautend in der nestorianischen Tradition (Protokoll der
ersten nestorianischen Synode des Katholikos Mar Jshak vom Jahre 410)
und in der monophysitischen Tradition (Liturgie-Erklirung des Dionysius
bar Salibi vom Jahre 1150).® Die Herkunft der Bezeichnung ist eben-
falls deutlich: sie wurzelt in der Peschitta-Version von Joh. 1,14.18 und
3,16: Hier ist wovoyewijc als Bezeichnung des eingeborenen Sohnes Gottes
mit ihidaja wiedergegeben und demnach als ,der Einzigartige® ver-
standen worden. Die angefiihrte Aphrahat-Stelle schliefit sich an den Pe-
schitta-Text von Joh. 1,18 an. Es ist jedoch méglich, eine noch frithere
Stufe zu erkennen. In dem curetonischen Syrer heifit es an allen drei ge-
nannten Stellen des Johannesevangeliums ibida, was genau dem hebriischen
jabid entspricht; der Sinai-Syrer hat eine Textliicke von Joh. 1,1 bis 1, 24,
aber da er bei Joh. 3,16 ebenfalls 7hida hat, ist der gleiche Ausdruck
auch fiir ihn bei Joh. 1,14 und 1,18 anzunchmen. Dieser Textbefund schliefit
sich an den Sprachgebrauch von Gen. 22 an, wo der masoretische Text
Isaak den ,ben jahid“ Abrahams nennt, was die LXX mit ¢ vids 6 dyamy-
7be, die Peschitta aber mit bar ihida iibersetzt.®® Die Abba-Theologie Jesu
scheint ebenfalls hier, und zwar in der Anrede Isaaks an seinen Vater eine
ihrer Wurzeln zu haben: Gen. 22,7 steht sowohl im Targum Onkelos als
auch in der Peschitta ,abba“. — Ich erinnere weiter an den moré ha-jabid
der Damaskus-Schrift; fiir die Diskussion muff die Stelle freilich vorlaufig
ausscheiden, bis dariiber Klarheit erlangt ist, ob die allgemein angenom-
mene Konjektur moré ha-jabad ,der Lehrer der Gemeinschaft® zu Recht
besteht (der iiberlieferte Text jedenfalls heifft: ,der Lehrer des Einzig-
artigen®, des wovoyeviic).? Dafl das alttestamentliche jahid legitim mit
JLOVOYEVYS {ibersetzt ist, erweist die Zusammenstellung, die Paul Winter
in dem eingehenden Aufsatz Movoyeyis mapd matpds gegeben hat.** Win-
ter hat gezeigt, dafl wovoyevis, jahid ,der unvergleichliche, der ecinzig-

% Synodicon Orientale ou recueil de synodes Nestoriens, ed. J. B. Chabot, Paris
1902, 522, 26,262

28 Dionysius bar Salibi, Expositio liturgiae, ed. H. Labourt (CSCO II, 93, Paris
1903), S. 33, 23.

20 Biblia Polyglotta ed. Brian Walton, Bd. I, London 1657, z. St.

30 Die Damaskusschrift, hrsg. von L. Rost (KL.T. 167), S. 30; S. 20, 1, Schechter.

81 Zeitschr. f. Relig. u. Geistesgeschichte V, 1953, S. 335—365.
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artige* heiflt, wihrend Biichsel wohl die Ubersetzung ,ohnegleichen®, nicht
aber ,einzigartig* zulassen will.?

Hier erhebt sich nun die Frage, wann der Titel ibida mit Jesus ver-
bunden wurde. Die Antwort kann nur in einem Hinweis auf die Tauf-
texte, die von der Jordantaufe Jesu durch Johannes berichten, bestehen.®
Hier ist in typologischer Verwendung von Gen. 22 (der erste feststellbare
Gebrauch der typologischen Schriftauslegung im Neuen Testament, also
weit ilter als die Kreuzes- und Auferstehungstheologie) * Jesus als der
Erfiiller des alten Bundes verstanden worden. Vorher war Isaak der Re-
prisentant des auserwihlten Volkes; jetzt ist er zum Typus des auserwihl-
ten Einzigen geworden.

Im Syrischen ist bei ihida und ihidaja nicht an Herkunft und Geburt,
sondern an Wesenszugehorigkeit und Wesensverbundenheit im Sinne von
innerster Wesenseinheit gedacht, ganz entsprechend der Vorstellungswelt
von Joh. 17. Eine Namenstheologie, die eng an die Mysterienauffassung
der alten Welt grenzt, liegt zugrunde: wer den gleichen Namen tragen
darf, ist gleichen Wesens. Wir sollten von hier aus versuchen, ein tieferes
Verstindnis des Adoptianismus zu gewinnen; es handelt sich bei ihm,
soweit er im syrischen Raum lebendig war, weder um Nachwirkungen alt-
babylonischer Kénigsriten noch um Vorstufen eines ockamistischen No-
minalismus, sondern um eine eigenartige, ganz im Namen-Glauben des
Alten Testaments verwurzelte Theologie, der das Spirituale als oberste
Realitit gegolten hat. Von hier aus ist es zu begreifen, dafl es zu der
Ubertragung des Pridikates ihidaja-uovoyevijc von dem Gottessohn auf die
Kinder Gottes kommen konnte. Die ibidaje sind die wahren Nachfolger
des Messias Jesus, und die Bezeichnung ihidaja wurde der hohe Ehrentitel
seiner Getreuesten. Ein Wiirdename Jesu ist also auf seine wahren Jiinger
iibertragen worden, wie wir es dhnlich bei énioxomnos, didxovos, dyamnrds,
vide feststellen. Ja, hier ist das Ende dieses Weges erreicht: der oberste
Wiirdename wurde iibertragen, — das ist das Geheimnis der Monche.

Wann ist diese Ubertragung geschehen? Auf diese Frage konnen keine
festen Antworten gegeben werden; es kann nur erwogen werden, wann
ein solcher Vorgang denkbar ist. Wir werden dabei in eine sehr frithe Zeit
gehen miissen: eine Zeit, in der die urchristlichen Anschavungen noch
unmittelbares Leben hatten, also in die Anfinge des nachapostolischen Zeit-
alters. Als Symmachus seine Ubersetzung ausarbeitete, mufl die Gleich-
setzung des wovayds mit ihidaja-povoyevijs bereits vollzogen gewesen

32 Fr. Biichsel, Art. povoyeriic, Th, W. IV, 1942, S. 746 f., Anm. 6 u. 7. Dagegen
Moulton-Milligan, The vocabulary of the Greek Testament illustrated from the
papyri and other non-literary sources, London 1930, S. 416b: ,uovopevijs is
literally ,one of a kind’, ,only‘, ,unique® (unicus), not ,only-begotten’, which
would de poveyévyyros (unigenitus).”

33 Hinweis von E. Kihler.

3 Vel dagegen P. Meinhold, Geschichte und Exegese im Barnabasbrief (ZKG 59,
1940), S. 299.
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sein. So werden wir an die geistige Umwelt der Ignatianen zu denken
haben, mit denen ja noch die Abhandlungen Aphrahats in Stimmung und
Geist iibereinkommen. Die fast rauschhafte Gleichsetzung des Ignatius mit
Christus ® ist dann zu verstehen, wenn gerade zu seiner Zeit und in seiner
Umwelt die neue Identifikation des vollkommenen Jiingers mit der gott-
lichen Natur des Messias Jesus durchbrach und die Gemiiter iiberwiltigte.
Die Naherwartung der alten Zeit fand hier eine Stitte, wo sie, in spiritualer
Form erncuert, festgehalten werden konnte und, wie die Ausfihrungen
Aphrahats zeigen, auf lange hinaus festgehalten wurde. Vielleicht ist von
hier aus zu verstehen, weshalb in Syrien die Johannes-Apokalypse keinen
Eingang fand: die neue Verkérperung der Naherwartung in der Gestalt
der ibidaje lieR eine apokalyptische Verbreiterung der Aussagen iiber die
Weltereignisse nicht zu. Andererseits war in der Zeit, als Euseb dem
Abendlande die syrische Gedankenverbindung povoyevijc — uovayds tiber-
mittelte, die geistige Situation vollig veridndert: die Dogmatisierung der
Theologie hatte den Begriff wovoyeviic ausschlieflich der zweiten Person
der Trinitat zugeeignet, so dafl Menschen ihn nicht mehr tragen durften.
Da der vidc Deoty dogmatisch scharf von der menschlichen Sphire abge-
grenzt war, mufite in der Folge die Lebendigkeit des Begriffes wioi dcob
absterben, und monachus bezeichnete nicht mehr den obersten Gnadenstand
der Wesensverbundenheit mit dem wunigenitus, sondern die duflerste Hohe
der menschlichen Leistung.

Ein Problem * muf} offen bleiben: was der Ubergang von dem ihida
der altsyrischen Ubersetzungen zu dem ibidaja der Peschitta und der uns
beschiftigenden Ubertragung auf die oberste Stufe des Asketenstandes be-
sagt. Denkbar wire folgende Losung: da ibidaja (als abgeleitete Adjektiv-
bildung zu ibida) ,zu dem ibida gehorig* bedeutet, konnte zunidchst der
volle Nachfolger des ibida mit ihidaja bezeichnet worden sein, und erst
nachdem zwischen den beiden Adjektiven ihida und ihidaja kein Unter-

% Hinweis von W. Eltester in der Aussprache. — Mir scheint der neue Name des
Ignatius, Peopdeos, in dieser Richtung verstanden werden zu sollen. Als bereits
festgewordene Methode ist spiter im Manichiismus die Ubertragung der Epi-
theta Jesu auf den Religionsstifter Mani geiibt worden (E. Waldschmids und
W. Lentz, Manichiische Dogmatik aus chinesischen und iranischen Texten, Sitz.
Ber.Ak. Wiss. Berlin 1933, S. 517). Es erscheint mir bemerkenswert, dafl unge-
fihr zur selben Zeit, da Ignatius lebte, im Judentum eine gleichlaufende Bewe-
gung feststellbar ist. Von Rabbi Abba $3’al, der zu der ilteren Gruppe der
zweiten Generation der Tannaiten gehort, also zwischen 90 und 130 n. Chr.
gewirkt hat, wird der Ausspruch berichtet: Der Mensch werde durch die Nach-
ahmung Gottes der gottlichen Namen wiirdig; ein irdischer Koénig bewahre
eifersiichtig seine Titel und Vorrechte, Gott aber sei weitherziger in seiner Giite
(zitiert bei Ignatius Ortiz de Urbina S.J., Die Gottheit Christi bei Afrahat,
Orientalia Christiana 31/1 Nr. 87, Rom 1933, S. 63, nach A. Marmorstein, Die
Nachahmung Gottes in der Agada, Jiidische Studien, Jos. Wohlgemuth zum
60. Geburtstag, Frankfurt a. M. 1928, S. 7; H. L. Strack, Einleitung in Talmud
und Midrasch, 5. Aufl. Miinchen 1921, S. 124 Mitte).

3 Von H. Karpp in der Aussprache angeregte Fragestellung.
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schied mehr empfunden wurde, wire das Adjektiv, das zunichst nur die
Zugehorigkeit bezeichnete, auch fiir den Wesensinhaber gebraucht worden.
Doch bleibt dieser Gedanke reine Vermutung, Briicke zwischen zwei Tat-
bestdnden, selber aber nicht zu begriinden und mit manchen Schwierig-
keiten belastet.

Dagegen pafit ein kostbares Dokument der altsyrischen Literatur durch-
aus in diesen Zwischenraum hinein: die sog. Oden Salomos.*” Gedanken-
fihrung, Satzbau und Wortschatz sind syrisch, so daf} ich mit Véobus *
zu der Annahme eines syrischen Originals neige. In diesen Taufliedern ist
die Identifikation des Tauflings mit Christus ekstatisch ausgesprochen und
in mannigfaltigster Weise durchdacht, und zwar ohne dafl der Begriff
thidaja vorkommt (die Sache ist Ode 3,7b klar ausgesprochen). Vielleicht
darf an die Mitte des 2. Jahrhunderts gedacht werden.

Bei der Entscheidung der Frage, welches der beiden Worte ihidaja und
wovaydée urspriinglich ist, hat sich die Waage auf die Seite des syrischen
Wortes geneigt: ihm sind ilteste Tradition, einheitliche Bedeutung, Fille
des Inhalts und klare Einordnung in einen geistigen Zusammenhang zu
eigen, wihrend die Bezeichnung wovayds ohne diesen Hintergrund farblos
bleibt, da sie ihr Leben nur aus den Kriften zieht, die aus dem syrischen
Grundwort hiniibergeflossen sind. Das urspriingliche Wort ist 1hidaja,
wihrend povayds Ubersetzung ist; mit dieser Entscheidung aber ist fiir
uovayds die Bedeutung ,der Einzigartige® in geniigender Begriindung
zur Wahrscheinlichkeit erhoben.® So oft auch die eigentliche Bedeutung
zuriicktrat oder vergessen wurde: mindestens das mit dem Ausdruds ver-
bundene Grundgefithl, es handle sich um die wahre und ausschliefliche
Verwirklichung des Vorbildes Christi in einem voll gehorsamen Leben, ist
durch Jahrhunderte hindurch erhalten geblieben. Erst mit der Reformation
war die Zeit fiir eine neue Ubertragung reif geworden, so daff Luther das
im Kloster aufbewahrte Ideal des vollen Gehorsams dem allgemeinen
christlichen Leben und Glauben, d. h. der Gemeinde des allgemeinen Prie-
stertums der Gliubigen iibereignen konnte, nun aber in der nach refor-
matorischer Erkenntnis schriftgemafl gereinigten und erneuerten Form.

IV.

Wie die Dinge um 390 im Osten standen, ist an dem Bericht der
aquitanischen Pilgerin Aetheria abzulesen; ihrer treuherzigen Erzihlung,
von der ein Hauch der Unmittelbarkeit und naiven Wahrhaftigkeit aus-
geht, ist in unserem Zusammenhang Quellenwert zuzumessen. Thre wif3-

3 Die Oden Salomos, hrsg. von W. Bauer (K1.T. 64); syrischer Text mit zuver-
lassiger deutscher Ubersetzung.

% A. Voobus, Celibacy, a requirement for admission to baptism in the early
Syrian church (Papers of the Estonian Theological Society in exile 1, Srock-
holm 1950), S. 21 ff.

¥ Wie W. Schneemelcher in der Aussprache ausfithrte, bestitigt sich die vorgetra-
gene ihidaja-Deutung auch in den Homilien des Makarius.
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begierige Neugier hat uns ein sehr viel deutlicheres Bild tbermittelt als
etwa Theodoret von Cyrus hundert Jahre spiter mit seiner Religiosa
historia, in der die Konturen so wenig hervortreten (eine der wenigen
Eigenarten ist die Benennung der Einzelzelle nicht mit dem hergebrachten
Wort uovaotijpiow, sondern mit pgovriorijowon,” ,,Andachtskimmerchen®).
— Thren Schwestern, die sie ,dominae venerabiles sorores® (,verehrte liebe
Schwestern®) oder ,dominae animae meae“ (,meine teuren Seelen®)
anredet, erzihlt Aetheria in ihrem Vulgirlatein, dafl sie am Sinai viele
sancti monachi angetroffen habe, dieser Name aber in der Gegend des
Nebo unbekannt sei: ,monachi autem plurimi commanent ibi et quos hic
ascites vocant®.® In der Jordangegend wird der Name gerade bekannt:
»ibi in ipsa valle vidimus monasterium cuiusdam fratris, nunc id est mo-
nachi®, in einer Einzelzelle sahen sie einen ,Bruder®, der jetzt ,Monch® ge-
nannt wird.® Als die Gegend aber, wo der Begriff des sanctus monachus
zur héchsten Vollendung gefithrt worden ist, nennt Aetheria das syrische
Mesopotamien, d. h. das Land am Oberlauf des Euphrat mit der Haupt-
stadt Edessa: ,volui jubente Deo, ut et ad Mesopotamiam Syriae accedere
ad visendos sanctos monachos, qui ibi plurimi et tam eximiae vitae esse
dicebantur, ut vix referri possit“.* Wir werden an diese Beobachtung die
Vermutung anschliefen diirfen, dafl nicht weit von der Stelle, wo die Voll-
endung erreicht wurde, auch der Ursprung gesucht werden kann. Beim
Jakobsbrunnen in der Gegend von Harran wohnen, wie sie erzidhlt, nur
Kleriker und Ménche, und diese monachi haben neben dem Kirchengebdude
ihre Einzelzellen, monasteria; der heilige Bischof des Ortes berichtet der
Reisegesellschaft von ihrem Leben, es sei ,vere inaudita“ **: sie gelten dem-
nach als die ,Einzigartigen®. Deutlich sind Abstufungen zu erkennen: es
gibt ,monachi majores, qui in solitudine sedebant, quos ascites vocabant“.*
In Jerusalem haben sich die ilteren Zustinde neben den neuen erhalten:
der zusammenfassende Begriff ist ,omnes monachi®, aber neben ihnen sind
die ilteren monazontes genannt.*” Uberall sonst jedoch ist monachus der
Tréger des obersten Ranges.

Ein Vergleich mit den iibrigen Bezeichnungen, die in der syrischen Kirche
fiir das Monchswesen gebraucht werden, bestitige das Ergebnis, daf ibidaja
der oberste Begriff des Asketentums ist und lange vor der Einfithrung des
organisierten Klosterwesens in festem Gebrauche gestanden hat.

4 Theodoret, Religiosa historia 4 (Migne SG 82, col. 1348 A) und 30 (col. 1496 A).

41 Silviae vel potius Actheriae peregrinatio ad loca sancta, ed. W. Heraeus (Samm-
lung wvulgirlateinischer Texte 1, 4. Aufl. Heidelberg 1939), S. 4 (III, 8); 23
(XIX, 19).

2 5. 13 (X, 9).

% S 18 (X VI, 2).

A8 10 (XN L)

450526 (20001 3).

% S 24 (XX, 5). ;

41§ 37 (XXIX, 4); 31 (XXIV, 12). Die Ubung des povdler wird schon Barn. 4,
10 erwihnt, aber abgelehnt (als Kennzeichen der Johannesjiinger?).
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Der erste Zeuge ist der altsyrische Kirchenvater Aphrahat. Zur Benut-
zung seiner Werke sei bemerkt, daff die Ubersetzung Berts ® nicht ganz
zuverlissig ist; weit besser ist die lateinische Ubertragung Parisots, doch ist
auch sie stets mit dem syrischen Original zu vergleichen. Aphrahat, dessen
Sendschreiben (es sind keine ,,Homilien“) nach dem ersten nicinischen Kon-
zil verfafit sind, aber keine Einwirkung griechischer Kirchenviterschriften
zeigen und so den Stand der alten syrischen Kirche widerspiegeln, kennt
den Begriff daira, der spiter das geordnete Kloster bezeichnet, nur in der
Bedeutung , Wohnung, Ruheplatz®, deutet aber schon, indem er das Wort
von den , Wohnungen der Heiligen im Licht* gebraucht, in die Richtung der
spiteren Verwendung fiir xowdfBioy. Das spitere “amra (Kloster; urspriing-
lich ,Wohnung, Hausgemeinschaft“) kommt bei ihm noch nicht vor, auch
madbraja ,Anachoret® findet sich nicht. Die Verhiltnisse des frithchrist-
lichen Asketentums werden mit den Begriffen kaddise, tabane, btile, abe
bnai kjama und ibidaje umrissen. Die meisten dieser Begriffe bieten keine
Schwierigkeit: die Asketen sind Briider, abe, in einer geistlichen Gemein-
schaft; sie sind jungfriulich, bt#le, von Geburt an oder kaddise geheiligt,
d. h. sie leben seit einem bestimmten Zeitpunkt, an dem sie das Geliibde
abgelegt haben, in geschlechtlicher Enthaltsamkeit; tibane: sie sind uaxdoior,
beati, d. h. die Seligpreisungen der Bergpredigt gelten ihnen nach Voraus-
setzung und Verheiflung. Der Begriff t#bané hat im Syrischen noch eine
durchaus erkennbare Verbindung mit t@ba, der Gottesbezeichnung ,der
Gute® (so Matth. 19, 7), hat also fiir den Nachsinnenden den Klang der
Gottverbundenheit; in der Bezeichnung t#bane ist der Weg zu dem Titel
ibidaja bereits angelegt. In diesem Zusammenhang ist es nicht unwichtig,
sich daran zu erinnern, dafl Aphrahat (ebenso wie das messalianische Stufen-
buch) die dritte Seligpreisung in folgender Form zitiert: ,Selig sind die
Zerknirschten, denn sie werden das Land des Lebens ererben®, ‘ara
d-hajje.* In spiterer Zeit werden weitere Begriffe aus den Seligpreisungen
zur Bezeichnung der Ménche verwendet, wie vor allem abilé ,die Trauern-
den®,™ aber bei Aphrahat findet sich dieser Titel noch nicht. An den beiden
Stellen, wo das Wort vorkommt, ist es nach seinem genauen Wortsinn ge-
braucht und noch nicht zum Titel geworden.

Die Hauptfrage bei der Analyse Aphrahats, aber auch der spiteren
Schriften, die das Monchtum behandeln, betrifft die Bedeutung des Aus-
drucks bnai kjama (sg. bar kjama)und bnat kjama (sg. bat kjama). Die
tibliche Ubersetzung ist ,Bundessdhne, Bundestdchter®, aber was fiir ein
Bund gemeint ist, bleibt unklar. Burkitt war der Uberzeugung, dafl es der
Bund der Taufe sei, so daf} die bnai kjama die Mitglieder des Standes der

4 G. Bert in TU 3, 1888.

9 Aphrahat: Patr.Syr. 1, Sp. 89, 9 Parisot; Liber graduum IV, 4: Pacr.Syr. 3,
Sp. 92, 3 Kmosko (die Stellenangabe S. CLXII Anm. 2 ist unzutreffend).

5 Synode des Mar Ezechiel vom Jahre 576 (Syn.Or. ed. Chabot, S. 374, Z. 3 v.
u.: ,Asketen®; syr. Text S. 115, 17).
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Getauften wiren;® in den Texten wird das jedoch nicht hervorgehoben,
wihrend die Mitwirkung der bmai und bnat kjama bei der Taufe betont
wird. In spiteren Synodalbeschliissen jedenfalls wird deutlich gesagt, da3
die bnai kjama die Mitglieder des niederen Klerus sind, die ein besonderes
Kleid tragen, das Geliibde der Ehelosigkeit und der Besitzlosigkeit auf sich
genommen haben und in der Gemeinde nach Geschlechtern getrennt fiir sich
wohnen, wobei jedem bar kjama eine bat kjama in geistlichem Verlobnis
als ,mulier spiritualis® angetraut ist.”® Im siebenten Jahrhundert gibt es in
der ostsyrischen Kirche vier Lebensweisen, d. h. Heiligkeitsstufen: 1) die
der guten Weltchristen, 2) der bnai kjama, die durch die kleine Tonsur
gekennzeichnet sind, 3) der dairaje, der koinobitischen Ménche, die nicht
heiraten und kein Fleisch essen, das Kleid der ibidaje tragen (also ueyads-
oynuoe sind) und eine breitere Tonsur als die bnai kjama haben, 4) die
ibidaje, die sich durch besonderes Kleid und die grofie Tonsur auszeichnen.
So berichtet Isaak von Ninive.”® Fiir die Zeit Aphrahats sind die dairaje
auszuschalten, dann ergeben sich fiir die vornicinische Zeit drei Klassen
von Christen: 1) der Stand der Weltchristen, durchweg wohl auf der Stufe
des Katechumenats verharrend; (zu ihnen gehort der Stand der ,Biifler,
also der gefallenen Vollchristen); 2) der ehelose Klerus mit seiner Stufung
vom Tiirhiiter bis zum Bischof; 3) der oberste Rang der Christen mit der
Verpflichtung zu voller Weltentsagung. Dieser oberste Rang der ibidajiuta
steht vor den Mitgliedern aller Stufen als das gemeinsame hohe Ziel; daher
ist es zu verstechen, dafl es bei Aphrahat oft nicht klar ist, ob an einer
Stelle die bnai kjama oder allein die ihidaje gemeint sind. Ein Beispiel: ein
ganzes Sendschreiben Aphrahats, das sechste, in den bnai kjama gewidmert,
VIII 23 aber nennt er dieses Sendschreiben bei einer Riickverweisung tabwi-
ta d-ibidaje, ,Darlegung iiber die Ménche®. Das konnte er, weil er in ihm
den bnai kjama das oberste Ziel der ihidajuta vorgehalten hatte; er erklirt
selbst in dieser sechsten Abhandlung: was er schreibe, ziere die ibidaje, die
bnai kjama, die btile, die kaddise.™*

Das sechste Sendschreiben beginnt mit Rém. 13, 11, also dem gleichen
Text, der das Herz Augustins nach dem ,tolle-lege getroffen hatte, und
weist sodann auf das Kommen des Herrn hin. Das geschieht in Ausdriidken
der Naherwartung. Die Folgerungen, die aus diesem eschatologisch be-
stimmten Glauben gezogen werden, bestehen nicht in apokalyptischer Spe-

5t F. C. Burkitt’s Versffentlichungen (Early eastern Christianity, London 1904;
Aufsitze in Journal of Theological Studies VI, S. 522 und VII, S. 11) waren
mir nicht zuginglich; ich zitiere seine These daher nach dem Referat von
Mother Mary Maude (Who were the b’nai q’yimé? JTS XXXVI, Oxford 1935,
S. 13—21). :

52 Synode des Mar Joseph vom Jahre 554, Canon III (Syn.Or. ed. Chabot S. 357;
syr. Text S. 99, 21).

5 Jsaak von Ninive, hrsg. von Bedjan, Paris 1909, S. 602f. (zitiert nach M.
Maude, JTS 1935). Noch Euseb spricht von zwei Lebensweisen der Christen
(Demonstratio evangelica S. 39, 12—40, 2 Heikel).

™ Patr.Syr. 1, Sp. 272, 21 Parisot.

Ztschr. f. K.-G. 2
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kulation, sondern in dem FEinschirfen von Geboten. Als Regeln fiir das
rechte Warten werden in reicher Fiille Gebote des Neuen Testaments anein-
andergereiht, und zwar in der Hauptsache aus Matth. und Luk., zur Min-
derzah]l aus Rém., Eph., Kol. und beiden Korintherbriefen. Das geistliche
Kennzeichen der brai kjama ist die Abgeschiedenheit von dem gewohnlichen
Leben: sie sind nizkraje, ,fremd“ unter den Menschen (damit fillt ein Wort,
das spiter ,Anachoret bedeutet, hier aber noch rein geistlichen Sinn hat);
sie stehen in der dmiita d-malake, der similitudo angelorum.®

Hier begegnet das Stichwort, das fiir das Monchtum so entscheidend
geworden ist: die vita angelica. Im folgenden soll versucht werden, von
hier aus einen neuen Zugang zum Verstindnis des Begriffes bar kjama zu
gewinnen.

Das Wort kjama bedeutet zweifellos in sehr vielen Fillen ,,Bund*; frei-
lich wird da, wo der ,geistliche Bund“ gemeint ist, hiufig diatiki (Srahjxn)
gesagt. An sich bedeutet kjama ,Aufstellung® oder ,Aufrechtstehen® (auch
»Stehenbleiben®, wie bet kjama ,Station® zeigt).”® Die einzige Stelle, an
der kjama in den syrischen Evangelieniibersetzungen vorkommt, ist Luk. 2,
34, und zwar sowohl in der Peschitta als auch im Sinaisyrer (der cureto-
nische Syrer hat hier eine grofie Liicke); der griechische Text hat drdoraoic,
und zwar in der konkreten Bedeutung ,wieder aufrecht stehen®: ,Dieser
wird gesetzt zu einem Fall und Wieder-aufrecht-Stehen vieler in Israel.®
Nicht gemeint ist hier grdoraocic in der absoluten Bedeutung ,,Auferstechung
zum ewigen Leben®, obwohl kjama (emph. kjamta) auch in dieser Bedeu-
tung vorkommt (vgl. Payne Smith col. 3535). Ich schlage vor, fiir bnai
kjama die Bedeutung, die an der Lukasstelle bezeugt ist, zugrunde zu legen.
Dann wire der Ausdruck so zu iibersetzen: ,diejenigen, die zu dem Auf-
rechtstehen gehdren (mit bar und bar wird ja die Zugehdrigkeit ausge-
driickt), also ,die Stehenden®. Das setzt voraus, dafd die Stelle in ihrer An-
wendung nicht mehr auf Israel beschrinkt, sondern in vollem Sinne der
christlichen Gemeinde zugeeignet wurde; und genau diese Forderung ist bei
der Bezeugung durch Ephrim erfiille, denn er [ifit beim Zitieren die Worte
»in Israel” weg, gebraucht die Stelle also im allgemeinen Sinne.’” Der Aus-
druck ,die Stehenden® aber ist eine Bezeichnung der Engel: sie liegen nie-
mals schlafend da, sondern sind die immer Wachenden, die “erim des Spit-
hebriischen und ‘€rin des Syrischen, die éypijyopor.® In einer besonderen
Weise ist in der altsyrischen Kirche ihr Wesen mit denen verbunden, die
wie sie von den Bindungen des geschlechtlichen Lebens frei geblieben sind;
Aphrahat sagt: ,Diejenigen, die keine Weiber genommen haben, werden

8 Patr.Syr. 1, Sp. 248, 25 (syr.); 250, 7 (lat.).

% Brockelmann, Lexicon Syriacum, 2. Aufl. Halle 1928, Sp. 72a,

57 F. C. Burkitt, S. Ephraim’s Quotations from the Gospel (Texts and Studies
VII, 2, Cambridge 1901), S. 40.

5 V. Bousset u. H. Grefimann, Die Religion des Judentums, 3. Aufl., Tiib. 1926,
S. 322, Anm. 2. — Auch im Mandiischen heifit “ir ,Engel“ (Ginza, hrsg. von
Lidzbarski, S. 180, Anm. 1). :
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von den Wachenden des Himmels kultischen Dienst erhalten“,* d. h. in der
Ewigkeit wird die Liturgie der Engel auch den Erlosten dargebracht als den
mit Christus wesenhaft Verbundenen. Wer schon hier auf der Erde die
vita angelica iibt, der steigt, wenn er das Kleid dieses Leibes ausgezogen
hat, mitten durch die Engelwelt zu jener Hohe des Seins bei Christus
hinauf.

Wenn bar kjama ,der Stehende® heiflt, dann wird begreiflich, wie in
einer Zeit, die zu neuer Darstellung des Glaubens dringte und die bleiben-
den Anfinge christlicher Kunst hervorgebracht hat — im Unterschied zu den
vorhergehenden Jahrhunderten der Geistnihe und des reinen Symbols —,
eine Erscheinung wie das Stylitentum hervortreten konnte; es wird begreif-
lich, weshalb es gerade in Syrien aufgetaucht ist: hier waren die Grundlagen
gegeben zu dem entschlossenen Versuch, das Wesen des Engels in seinem
bestindigen, titigen Gotteslob sichtbar zu verwirklichen. Daher die immer
hoher werdende Siule als Ausdruck des inneren Standes der wachsenden
Gottesnihe, daher der in unermiidlichen Beugungen vor dem Hochsten ge-
schehende Dienst, daher das nichtliche Stehen vor Gott in der Haltung der
Anbetung. Dafl dies die tragende Gesamtanschauung war, geht aus der
Schilderung der Urspriinge hervor: ein &orcbc e, d. h. ein erscheinender
Engel befiehlt dem Symeon sein Tun. Kennzeichnend ist die Ermahnung
Symeons d. A. an seine Hérer, nach dem Himmel aufzuschauen und auf-
zufliegen; auch er hatte keinen hoheren Wunsch als ,,zum Himmel hinauf-
zufliegen und sich von dem Erdenwandel loszureiflen®.® Das Stylitentum
trat aus der Vorstellungswelt der bnai kjama hervor: das spirituale ,Ste-
hen® der Seligen wurde jetzt auch duflerlich dargestellt.

Fragen wir nach dem Ursprung dieser Vorstellung des ,Stehens®, so
fithre uns Luk. 2 mit seiner Herkunft aus Tauferkreisen in die Welt der
apokalyptisch-asketischen Johannesjiingerschaft. In ihrem weiteren Umkreise
spielt der Begriff eine Rolle, zuweilen sogar als Schlisselwort: im Man-
diischen bedeutet kajjém ,festigen, schaffen, taufen“.”” In der samaritani-
schen Liturgie ist der kd'em, der ,Stehende® derjenige, ,der den Tod iiber-
wunden hat*; ® die Gemeinde der Engel wird ka‘emin genannt. Gott ist
»der in Ewigkeit Stehende®, ka‘em [-“6lam, und diese Bezeichnung wird
auf Mose iibertragen, nachdem vor ihm schon die Engel an diesem Titel
teilhatten: Mose steht beim Empfang der Gesetzestafeln zwischen zwei Ge-
meinden, nimlich den Stebenden (ka‘emin, den Engeln) und den Sterbenden

50 Patr.Syr. 1, Sp. 268, 26 f. (syr.), 267 letzte Zeile £. (lat.).

6 Theodoret, Religiosa historia 36: éoreic mic col. 1465 D Migne; wéraodar col.
1481 D; avamwivac col. 1473 AB. — Vgl. die merkwiirdig dhnlichen Aussagen
im messalianischen Liber graduum: Patr.Syr. I 3, Sp. 749/50, 16 ff.

1 Mandiische Liturgien, hrsg. von M. Lidzbarski, 1920, S. XXIII (ausfihrliche
Is)arstelfl[:ung). — C. M. Edsman, Le baptéme de feu, Uppsala-Leipzig 1940,

i i
%2 G, Widengren, The ascension of the apostle, Uppsala-Leipzig 1950, S. 44.
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(matin, den Menschen).® Simon Magus, der aus Samaria kam, hat nach dem
Zeugnis Hippolyts von Rom, des Klemens von Alexandrien und der Pseudo-
klementinen sich den Titel ,der Stehende® gegeben und damit sich als die
Verkorperung Gottes auf Erden ausgegeben. Dieses ,,6 forchc® wird in dem
syrischen Text der Klementinen stindig mit k&’em (status emphaticus:
kajma) wiedergegeben, offenbar in lautgetreuer Wiederholung der samari-
tanischen Selbstbezeichnung Simons; es wird ausdriicklich erklirt, daf der
Ausdruck bedeute: nicht aufgelést werden, sondern leiblich in der Gottheit
bestehen (= fest gegriindet sein) fiir alle (geschichtliche) Zeit.®*. Im Grie-
chischen ist dieses ka’em in Ausschopfung aller Ubersetzungsmoglichkeiten
des semitischen Partizipiums mit & orcde, orde, otyoduevos wiedergegeben
worden.” Gemeint ist mit diesem Stehen also ein leibliches und gegenwir-
tiges Teilhaben am Leben der Gottheit; der ,,Stehende® ist als filius Dei
der Verwesung nicht unterworfen.

Schon im Neuen Testament gehen manche Formulierungen auf einen
festen ,Stand“ dieser Art. R6m. 5, 2 ist die Gnade eine Sphire, & §j) £ot7)-
waueyv; Rom. 11, 20 (o 82 1§] miorer Eornnac) meint die Beharrung inner-
halb der Gnade vermodge des Glaubens. Der Christ steht fiir seinen eigenen
Herrn, orijxer Rom. 14, 4 (weiter 1. Kor. 10, 12; 15, 1; 16, 13; Phil. 1, 27;
1. Thess. 3, 8). Besonders deutlich ist der reine Aufruf orijxerve (2. Thess.
2, 5), ohne nihere Bestimmung.

Als nichster Schritt muflte sich in der nachneutestamentlichen Zeit die
Verfestigung in bestimmten Institutionen ergeben. Mir scheint, daff die alt-
syrische Kirche den Stand der bnai kjama in der Fortsetzung dieser Linie
geschaffen hat: es sind diejenigen, die den Taufbund nicht gebrochen haben
und als Stand der Auferstehung entgegenharren. In spiteren Jahrhunderten
sind sie der niedere Klerus; fiir seine weiblichen Glieder lebt der Ausdruck
bat kjama noch heute in den syrisch sprechenden Gemeinden des nahen
Ostens fort.%

9 Widengren S. 44 zitiert die mir nicht zuginglichen Werke von Cowley, The
Samaritan liturgy I, Oxford 1909, S. 54, und Szuster, Marga-Hymnen aus der
samaritanischen Liturgie, Diss. Bonn 1936, S. 32.

84 W, Frankenberg, Die syrischen Klementinen mit griechischem Paralleltext (TU
48, 3, Leipzig 1937), S. 86, 31 (syr.) und 87, 31 (griech. Ubersetzung Franken-
bergs). Vgl. weiter den Streit zwischen Dositheus und Simon wegen dieses
Titels S. 91, 24 f.

8 Hippolyt, Refutatio IV, 51, 9; S. 75, 33 Wendland.

8 Syn.Or. S. 254, Anm. 3; besonders S. 375, Anm. 2. — Erklirung des Rabban
Ifo’ Samuel vom syrischen St. Markuskloster in Jerusalem: M. Maude, JThSt
1935, S. 21 Nachtrag. — Im Jahre 585 wurden bei den Nestorianern nicht
mehr die bnai kjama, sondern die Diakone mit den himmlischen Engeln
mystisch gleichgesetzt: ,Die Diakone, die der Gemeinde dienen, tragen die
Ahnlichkeit und das Bild (ikon) der Engel der Hohe, wie sie (ja auch) die
Diener des Hohen Priesters der Wahrheit sind“ (Synod. or. ed. Chabot S. 141,
1—2; O. Braun, Das Buch der Synhados, Stuttgart und Wien 1900, S. 206).
Die bnai kjama haben ihren hohen Rang anscheinend verloren; die Rang-
bezeichnung erwies sich aber als so tief in der Theologie der syrischen Kirche
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Ve

In eine andere Welt treten wir ein, wenn wir uns mit den koptischen
Bezeichnungen des Monchtums beschiftigen. Wir wenden uns den #ltesten
Zeugnissen dieses Bereiches zu, den Fragmenten der koptischen Regula Pa-
chomii,% die als getreue Wiedergabe der Originalfassung Pachoms zu be-
trachten sind. Pachom werstand kein Griechisch, sondern sprach nur die
koptische, d. h. spitdgyptische Landessprache, die bereits zahlreiche Fremd-
worte aus dem Griechischen in sich aufgenommen hatte, so daf zuweilen
sogar der Eindruck einer Mischsprache erwedkt wird. Diese Fremdworter
waren aber derart tief eingewurzelt, dafl sie vollig selbstindig gebraucht
wurden und nicht etwa auf eine griechische Vorlage des betreffenden Doku-
ments schlieflen lassen. Diese Gesamtlage aber erlaubt es, das Eindringen
einer neuen Bezeichnung schr viel genauer zu beobachten, weil jedes grie-
chische Wort eine losgeloste Sachbezeichnung ist und nicht einen Text-
zusammenhang voraussetzt.

Die Bruchstiicke der pachomischen Regel sind so umfangreich, daf} der
Sprachgebrauch des Verfassers in den Grundziigen durchaus erkennbar ist.
Die Ubersetzung des Hieronymus ist fiir unseren Zwedk nicht brauchbar;
sie ist derart grofziigig, dafl sie nur fiir die Feststellung des allgemeinen
Sinnes zureicht, die Einzelheiten aber nicht mehr erkennen lifit. Hierony-
mus hat die Regel anscheinend in einer umschreibenden griechischen Fassung
oder miindlichen Ubersetzung benutzt. Die Sprache der Fragmente enthilt
viele griechische Worte der allgemeinen Umgangssprache, wenn auch nicht
in dem Umfang wie bei gebildeten Verfassern; folgende Worte kommen
vor: eiméti auller; dte auch nicht; choris auller; eite — eite weder — noch;
allz aber; kakas auf iible Weise; eidos Art, Form, Gattung; typos Form,
Gestalt; séma Korper; néstia Fasten, usw.

Bei den Bezeichnungen fiir die neue Organisationsform iiberwiegen die
koptischen Worte. Die Monchsgemeinschaft heifit s6°h%s (congregatio, Ver-
sammlung); dieses Wort ist von Hieronymus in seinem 22. Briefe durch

verwurzelt, daR sie auf den nichsthheren Stand der Diakone {ibertragen
wurde. Philoxenos, der monophysitische Metropolit von Mabbug (f um 523),
bezeugt dagegen die Ubertragung auf die Monche: ,Der Mbnch (ihidaja), der
von der Abenddimmerung bis zum Morgengrauen in Wachheit (‘ertta) des
Denkens schlaflos bleibt, gleicht den lichten Engeln, die bestindig das heilige
dreieinige Geheimnis der neuen Welt (der Ewigkeit) heiligen (= liturgisch
feiern).“ Gunnar Olinder, A Letter of Philoxenus of Mabbug sent to a friend
(Acta Universitatis Gotoburgensis LVI, 1950/1, Goteborg 1950, S. 19%, syr.
FexteSE2pa AR v ).

7 Pachomiana latina, ed. A. Boon, Léwen 1932 (Bibliothéque de la revue d’histoi-
re ecclésiastique, fasc. 7). Hier S. 155—159 der von L. Th. Lefort heraus-
gegebene koptische Text mit lat. Ubersetzung. Der Name Pachom ist als
p-ahom (sahidisch) ,der Konigsfalke® zu verstehen; die fayyumische Form lau-
tet pahomi, [ayovuwos (vgl. Crum: A coptic dictionary S. 25a). Andere Formen
des Namens aus Mumienhiillen des 3. und 2. Jh. v.-Chr.: The Tebtunis Papyri
I11/2, bespr. von K. F. W. Schmidt, Gott.Gel.Anz. 1940 Nr. 2, S. 86.
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»sauses” ziemlich lautgetreu wiedergegeben und mit ,coenobitae, in com-
mune viventes® sinngemifl iibersetzt worden.® Das Gesamtkloster wird
cbenfalls so’wh?s genannt (auch synagoge wird gebraucht), ferner ti-me
»Dorf, Ort*, wihrend das Einzelkloster des Gesamtkomplexes &i (Haus-
halt, Familie, Haus) heifit. Die Einzelzelle ist 7i; umschreibend wird dafiir
auch ma n-Sope (Ort des Wohnens) gesagt. Der Hausvorsteher, ofxaxds,
heiflt romn-2i (wortlich ,Hausmann®), auch oixzovduoc kommt vor, weiter
rPmn-ran (,Mann des Namens“, d. h. der Vorgesetzte), wihrend der prae-
positus monasterii Sorp mp-rome ,der erste der Leute®, der Oberst, ge-
nannt ist. Das einzelne Glied der Ménchsfamilie heifit son ,Bruder® (sone
ist das Wort fiir ,Schwester*), wihrend Pachom spiter den Titel apa
trigt. Apa ist kein koptisches Wort, sondern das syrische abba, Vater.
Zwar kommt spiter auch das koptische ape vor, das ,Haupt® heiflt, aber
beide Worte haben keinen Zusammenhang. Apz mit dem bestimmten
minnlichen Artikel ist p-apa, gesprochen papa, ,der geistliche Vater®, und
diese Bezeichnung begegnet unter den Titeln des Patriarchen von Alexan-
drien.”® In den Fragmenten der Regula Pachomii kommt apz nicht vor;
pater wird mit dem Ausdruck p-rome °nt-so’wbes, ,Der (leitende) Mann
der Gemeinschaft®, d. h. der oberste Vorgesetzte, umschrieben.

Es fillt auf, daf die Bezeichnungen keinen religiosen Untersinn haben,
sondern primitive sikulare Zweckbegriffe sind. Ausdriicke des damaligen
Lebens sind genommen, ohne daf irgendwo Anklinge an die alte dgyptische
Religion oder an irgendwelche Mysterien erkennbar sind. Von ,Serapis-
katochoi® ist nicht die leiseste Spur zu entdecken. Bei einem einzigen Wort
taucht eine andere Moglichkeit auf: der Begriff fiir congregatio in der
sahidischen (d. h. oberigyptischen) Form sa’whes findet sich auch in den
koptisch-manichdischen Schriften als Bezeichnung der Elektenversamm-
lung.™ Sollte hier vielleicht an manichiische Einfliisse auf das frithe Ménch-
tum gedacht werden miissen, wie es aufgrund anderer Anzeichen schon
ofters vermutet worden ist? Ich bin der Meinung, daf fiir unseren Zu-
sammenhang dieser Gedanke abzuweisen ist; sa’ubes ist ein so allgemeines
Wort, dafl es nicht von einer cinzelnen Religionsgemeinschaft, und wiren
sie auch als so einflufireich wie die dgyptischen Manichier zu beurteilen,
beschlagnahmt werden konnte. Zudem ist in dem gleichen manichiischen
Kodex das Wort in der Bedeutung ,Trupp, Schar® gebraucht, also nicht
auf den religiésen Bereich beschrinke.™

% Migne SL 22, col. 419.

% Fr. Passow, Handworterbuch der griech. Sprache, 5. Aufl. 1852, s. v, adzas.

7 Manichiische Homilien, hrsg. von H. J. Polotsky, Stuttgart 1934, S. 15, 21;
26, 13; 59, 17; 74, 16; 75, 24. — Sehr hiufig in den Psalmen: A Manichaean
Psalm-Book II ed. C. R. C. Allberry, Stuttgart 1938, besonders S. 31, 17; 37,
1195359512,

Homilien S. 62, 19. Psalm-Book S. 6, 28 auch von den Gegnern gebraucht:
»die bittere Versammlung®.

7
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Uberblicken wir den Sprachgebrauch der Regula und den Inhalt der
Vorschriften, so kommen wir zu dem Schlufl: die Hausgemeinschaft und
der Kasernenhof bestimmen den Umkreis der organisatorischen Gedanken,
und hinzu treten die Lebensregeln ciner praktischen Volksweisheit. Die
militirischen Erfahrungen sind bei Pachom ebensowenig wegzudenken wie
bei Don Inigo de Loyola die Tatsache seines baskischen Rittertums; an
die Stelle des fernen Kaisers ist Christus getreten, an die Stelle des nahen
Hauptmanns dagegen Pachom. Aber der Gedanke der militia Christi spielt
keine Rolle: nur der militirische Drill ist in die ménchische Lebensordnung
iibertragen, und zwar in der Gesichtsweite des Rekruten, der blof} die von
seinem Unteroffizier gefithrte Gruppe iiberblickt. Pachoms Werk ist die
Begriindung des fest organisierten, hierarchisch geleiteten Klosterwesens;
die theologische Begriindung war nicht seine Sache, sic war ja auch in der
reichen asketischen Tradition des frithen Christentums bereits vorgegeben.
Bei der Beschiftigung mit den Vorstufen des Ménchtums in Syrien fallt
der fast uniibersehbare Reichtum der theologischen Aussagen auf, wihrend
uns bei Pachom die einseitige Beschrinkung auf die Organisation entgegen-
tritt. Pachom hat einem iiberlieferten Inhalt den neuen, abschlieBenden
dufleren Rahmen gegeben.

Von der Tradition, die sich an Pachom anschlieft, wird das gewonnene
Bild bestitigt. In seiner koptischen Vita, die nach Lefort als Original und
bald nach dem Tode Pachoms entstanden anzusehen ist, heifit er nu-telios
m-monachos, perfectus monachus. Das Hauptwort ist also aus dem Grie-
chischen entnommen, aber in der qualitativen Bedeutung, wie die Beigabe
des Adjektivs zeigt. Es wird von 2nsa-er-monachos, ,Monch zu werden®,
gesprochen, von anachorésis und askites. Das Wort monachos ist stindige
Bezeichnung geworden, und zwar als Wiirdetitel: Palamon ist e-y-nisti
m-monachos-pe, ein magnus monachus. Das Kloster wird moné genannt,
z. B. moné *nte-tabennisi. In dem von Pachom gegriindeten Frauenkloster
leben ni-sn@’u m-parthenos, die ,sorores virgines, und ihre Vorsteherin
heift ma’as, ,Mutter®. Pachom selbst hat den Ehrennamen p-iot 2nni-
monachos, ,der Vater der Monche“, erhalten, wihrend der Abbas Ebonh
als n-i6t e-i-tho'ut’s, ,ein Vater einer Gemeinschaft®, bezeichnet wird.”

In der sahidischen Vita Antonii, die als spite, sehr stark verkiirzende
Ubersetzung des athanasianischen Textes zu beurteilen ist,” hat sich die
Zahl der griechischen Worte vermehrt. Monachos ist die feste Bezeichnung
des Mondchs, monasterion die des Klosters, parthenos die der Nonnen, son
»Bruder® die des Mitgliedes der Klostergemeinschaft. Das Gesamtbild hat
sich nicht geindert; die Sammlung der Aufmerksamkeit auf die Verwirk-

2 Pachomii vita, bohairice scripta, ed. L. Th. Lefort (CSCO, Scr. copt. III, 7,
Paris 1925), S. 1. 7. 8. 51. 28. 27 f. 20. 52. — Zu den Titeln Abt und Abtissin
vgl. H. Edmonds s. v. in RAC I; Art. Abbas in Du Cange, Glossarium Bd. 1,
Neudruck 1954.

8§, Antonii vitae versio sahidica, ed. G. Garitte (CSCO, Scr. copt. 1V, 1, Paris
1949).
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lichung des asketischen Gebotes im Leben spiegelt sich in einer Verengung
des sprachlichen Feldes, das nur noch wenige Kernbegriffe umfaflt, diese
aber der vollen persinlichen Aneignung ibergibt.

Auflerchristliche Anklinge sind nirgends festzustellen. Das einzige Wort,
bei dem an derartiges gedacht werden kénnte, ist hené’ete, eine der wenigen
koptischen Bezeichnungen fiir uovacrijgiov, die ofters gebraucht wird
(z. B. henéete n®m-monaché ,Nonnenkloster).” Das Wort henéete geht
hiochstwahrscheinlich auf das altigyptische, seit der Pyramidenzeit belegte
Wort bt ntr ,Gotteshaus, Tempel, Heiligtum® zuriick.” Aber gerade dieser
Umstand weist nicht in die Richtung eines Einflusses von Restbestinden
altigyptischer Religiositit auf das werdende Ménchtum. Das uralte Wort
henéete klang dem Kopten nicht mehr an nite ,Gott* an, sondern bedeu-
tete nur noch ,geheiligte Stdtte®; es liegt also dasselbe Problem vor wie
in der christlichen Sprache der Gegenwart bei der Verwendung des
urspriinglich mit germanisch-religiésen Vorstellungen gefiillten Wortes ,,Hei-
ligtum®. Von der sprachlichen Sicht aus sind im dgyptischen Ménchtum
nicht die leisesten Spuren auflerchristlichen Einflusses festzustellen.

Das gilt in verstarktem Mafle fiir die sprachliche Ableitung des Wortes
»~Nonne“. Im 18. Jahrhundert hatte Paul Ernst Jablonski ennueneh oder
nueneb als die dgyptische Form des Wortes Nonna erkldrt ™ mit der Be-
deutung: ,,quae non est huius saeculi; quae saeculo renuntiavit®, Karl Hase
hat diese Behauptung als voll gesichertes Wissen in seine Vorlesungen iiber
Kirchengeschichte ibernommen,” wihrend Joh. Heinrich Kurtz einen selb-
stindigen Fund machte: ,Nonnae (koptisch = castae)“;™ Bonwetsch hat
diesen Satz bei der Neuauflage von 1899 unverindert gelassen. Karl Heussi
hatte im-Anschluf} an Kurtz-Bonwetsch bis zur 6. Auflage (1928) in seinem
Kompendium der Kirchengeschichte den Satz stehen: ,‘Nonne‘ vom kop-
tischen nonna = keusch, rein®;” da die amerikanische Hilfskommission des
Okumenischen Rates der Kirchen die 5. Auflage von 1922 nachgedrudst
hat, ist diese Behauptung in weite Kreise gedrungen. Aber Heussi hat,
wie er mir freundlicherweise mitteilte, von der 7. Auflage an den Satz
weggelassen, da cin katholischer Rezensent ein Fragezeichen dazu gemacht
habe. Die Behauptung eines koptisch-dgyptischen Ursprungs ist in der Tat
nicht zu halten: weder ennueneh noch nueneh noch nonna sind im koptischen
Lexikon auffindbar, wie eine Durchsicht von Crum’s Coptic Dictionary

7 W. E. Crum, A Coptic Dictionary, Oxford 1939, S. 692a.

75 A. Erman—H. Grapow, Worterbuch der dgyptischen Sprache III, Leipzig 1929,
S. 4.

% P, E. Jablonski (t 1757), Opuscula ed. te Water, Bd. I Leyden 1804, S. 176
(nach J. C. L. Gieseler, Lehrb. d. KG I, 3. Aufl. 1831, S. 541 Anm. kk, und
E. Klemnert, Art. Jablonski, RE 8, 3. Aufl. 1900, S. 514, 13).

" K. von Hase, Kirchengeschichte auf der Grundlage akademischer Vorlesungen,
1. Teil, 3. Aufl.,, durchgesechen von G. Kriiger, 1901, S. 593.

%8 J, H. Kurtz, Lehrbuch der Kirchengeschichte fiir Studierende, 12. Aufl. Leipzig
1892, 1 S. 209; 13. Aufl. 1899, 1 S. 202.

w § 28d.
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zeigt. Das cinzige Wort, das in Betracht gezogen werden konnte, ist das
von dem Verbum nan# ,gut sein® abgeleitete Adjektiv etnans oder enani
»gut® 8 aber mit N¢yra hat das weder sprachgeschichtlich noch inhaltlich
etwas zu tun. — Die Grundlagen fiir die richtige Ableitung des Wortes
sind von Albert Hauck in seinem Artikel ,Nonne“ verzeichnet;® leider
hat er sich die reichhaltige Zusammenstellung Rosweydes in dem Ono-
masticon zu den Vitae Patrum ® entgehen lassen. Grundlage ist die grie-
chische Bezeichnung Néwra, die einer ehrwiirdigen Matrone, wie z. B. der
Mutter Gregors von Nazianz, zukam, so dafl bei einer breiteren Ver-
wendung des Wortes die Bedeutung ,,ehrwiirdige Christin® entstehen konnte
und sehr bald die Neubildung Néwvoc fiir den ,Vater in Christo® sich
anschloff. Ganz in diesem Sinne hat Benedikt von Nursia in seiner Regula
monachorum das Wort verwendet, wenn er in Kap. 63 den jiingeren
Ménchen, denen die Anrede ,frater zukommt, die Anweisung gibt, die
ilteren mit ,nonnus® anzureden, weil das ,paterna reverentia® bedeute;
das aber kann nur mit unserem Ausdruck ,ehrwiirdiger Vater® iibersetzt
werden.® In Deutschland ist der Begriff Nonna durch Bonifatius, der ihn
in seinen Briefen benutzt, eingefiihrt worden. In der alten Kirche iiber-
wiegen die iibrigen Bezeichnungen weit: sanctimonialis und wvirgo sacrata
im lateinischen, povay” und mapdévos im griechischen Sprachbereich. Offen
bleibt die etymologische Herleitung; es wird zu priifen sein, ob sich eine
Verbindungslinie ziehen lifit zu dem babylonischen Eigennamen Nanna,
der auf Inanna oder Ininna, den sumerischen Namen der Istar als der
groflen Muttergottheit, zuriickgeht.®®® Dabei wire zu bedenken, daff im
vierten nachchristlichen Jahrhundert in Kleinasien, wo der Beiname Ndwva
auftauche, im Volke keinerlei bewufite Erinnerung an altbabylonische My-
then und Gotternamen mehr lebte, der uralte Name vielmehr nur noch
den freundlichen Klang ,ehrwiirdige Frau® haben konnte. ,Nonne® ist
also seiner sprachlichen Herkunft nach ein durchaus achtenswertes Worrt,
und nur die Ubertragung auf andersartige sikulare Erscheinungen ® hat
den Gebrauch in der jiingsten Vergangenheit zuriickgehen lassen.

Der Sinn zweier Ausdriicke aus dem koptischen Ménchtum hat sich
bisher allen Deutungsversuchen entzogen; es sind die Worte Sarabaitae
und Remoboth., Gustav Kriiger hat zwar eine Deutung vorgelegt: Sara-
baitae sei als $ere-abet, ,Sohne des Klosters® aufzufassen, und $ére sei zu

80 Crum, Dictionary, S. 227a.

8t RE 14, 3. Aufl. 1904, S. 155; Bd. 24 bringt keine Erginzungen.

8 Migne SL 74, col. 475.

& So z. B. P. Bihlmeyer, BKV? 20, Kempten 1914, S. 315.

83* Der nestorianische Patriarch Gregor (605—609 n. Chr.) nennt als einen seiner
Vorginger auf dem Bischofsstuhl von Prat (Meseng, Gegend von Basra) fir
das Jahr 485 den Metropoliten Nanai (O. Braun, Das Buch der Synhados,
S. 296 und 75); dieser Name gehort wohl in den gleichen Zusammenhang.

8 Fr.Kluge—A. Gotze, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache, 15. Aufl.
1951, s. v. Nonne.
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sar verkiirze.® Leider liflc sich gerade diese Verkiirzung nicht belegen,
ebensowenig wie die auferdem vorauszusetzende Erweiterung von abét zu
abait. Da jedes urkundliche Zeugnis in der koptischen Literatur fehlt, ist
das Wort als uniibersetzbar zu behandeln. Fiir mein Gefiihl hat es mehr
syrischen Klang.®® — Auch fiir Remoboth versucht Kriiger eine Deutung:
rem-abot ,Leute des Klosters“ liege zugrunde, und abot sei gleich abet.®
Gewifl kommt abet vor, meist in der Form awet,®® aber gerade aundt oder
abot ist nicht belegbar. Zudem ist auet eine offizielle Bezeichnung fiir
uovaocTyoiov, xowdpioy, wovi), und es ist nicht anzunehmen, dafi die ver-
achteten Remoboth gerade mit diesem feierlichen Wort ausgezeichnet wur-
den. Am nichsten lige die Bildung *r?mn-uét, was ,Einzelner, Einzelginger®
bedeuten konnte; aber auch dieses Wort hat bei der Uberlegung auszu-
scheiden, da kein Beleg dafiir vorhanden ist. Uberliefert ist nur ein Zhn-
liches Wort r2mnuite (Bedeutung wahrscheinlich ,Boze®),® aber der Kon-
text der manichiischen Homilie, wo es vorkommt,® ist derart zerstort, dafd
weitere Schliisse daraus sich von selbst verbieten.

Es bleibt also dabei: nicht ein ecinziger Ausdruck aus dem dgyptischen
Monchtum 1afit sich im allgemeinen kirchlichen Sprachgebrauch nachweisen;
nur fiir ,Papa“ bleibt eine noch weiter zu priifende Moglichkeit. Auch
wenn diese Moglichkeit sich so weit verdichten wiirde, daf sie zur Be-
hauptung erhoben werden kénnte, wire das koptische Monchtum nur die
Durchgangsstation fiir die Umprigung eines syrischen Wortes gewesen. Im
koptischen Ménchtum ging es nicht um die Prigung neuer theologischer
Begriffe, sondern allein um die Lebensverwirklichung.

VI

Die Ubersicht iiber die Selbstbezeichnungen des koptischen Monchtums
hat das geschlossene Bild einer auf die weltentsagende Gestaltung des prak-
tischen Lebens gerichteten Haltung ergeben; die Erkenntnis war nur so
weit bejaht, als sic dem Leben diente. Die Selbstbezeichnungen des syrischen
Moénchtums lassen das Bild einer unermeflich reichen Gedankenwelt, die
nach mystischer Vertiefung geradezu verlangt, vor uns auftauchen; hier
hatte das Leben der Erkenntnis zu dienen. Es lag im inneren Gesetz des
geschichtlichen Ansatzes beschlossen, dafl die Gestaltung des koptischen
Monchtums das aktive Abendland aufs tiefste ergriff, wihrend das syrische
Ménchtum auf das griechisch-byzantinische mit seiner Neigung zu my-
stischer Beschauung stark eingewirkt hat. Nach eindrucksvollen Anfingen

8 G. Kriiger, Handbuch I, 2. Aufl. 1913, S. 203 unten. Die Tebtunis-Papyri zei-
gen, dafl ,Sohn von® nicht einfach $ére, sondern ¥€r-n hiefl und lautlich mit
27v — oder gewohnlich 2'ey — wiedergegeben wurde (Gotr.Gel. Anz. 1940, S. 90).

8 Vgl. Brockelmann: Lex.Syr. S. 496b.

87 G. Kriiger, Handbuch I, S. 204 oben.

8 Crum, Dictionary, S. 21b.

8 Crum, Dict. S. 495b, Z. 10 v. u.

9 Manich, Homilien, S. 92, 3 Polotsky.
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ist das koptische Ménchtum selbst versteinert, wihrend in Syrien die
geistige Entfaltung noch auf Jahrhunderte hinaus in lebendigem Flusse
geblieben ist. Geistes- und theologiegeschichtlich gesehen stellt daher das
syrische Monchtum das wichtigere Problem dar; wegen der Vielschichtigkeit
der Entwicklung und der ungeheuren Reichhaltigkeit des Schrifttums, das
zudem auf weite Strecken hin noch der Verdffentlichung harre, befindet
sich die Forschung auf diesem Felde freilich noch in den Anfingen. Die
folgenden Bemerkungen sollen einige Linien des als Ganzes noch nicht
herstellbaren Bildes bieten.

Aphrahat hatte die oberste Stufe des asketischen Lebens als die thidajuta
bezeichnet, als ,Christfdrmigkeit®, wie wir nunmehr das Wort umschrei-
bend wiedergeben konnen. Dafl dieses Wort Eigentum der gesamten
syrischen Kirche war, ist schon bei Ephrim zu sehen. Seine Homilie iiber
das Pilgerleben ® beginnt zwar mit dem Wort aksénja, ,die Fremdling-
schaft, das Pilgerleben® (= &evia), zielt aber auf den Begriff ihidaja als
oberste Bezeichnung; Strophe 21 lautet:

»50 oft auch unterliegt in allen Kimpfen
der Einzigartige im Streite:

entfremdet wird er seiner Krone nicht,
aufgrund des Wesens seines Wandels.”

Der Christusgestaltige kann also, das ist die Meinung Ephrims, im wirk-
lichen Leben wohl hinter dem Ziel zuriickbleiben, ja zuriidifallen, aber er
gehort zu den Erwihlten und beginnt daher den Kampf der Weltentsagung
und Gottesanniherung stets aufs neue; das innere Geschenk der gottlichen
Berufung laft ihn den Aufstieg stets wieder finden: er bleibt der Triger
himmlischer Wiirde. Die Homilie ist auf Karschiini, d. h. in arabischer
Sprache mit syrischen Lettern wiederholt, und hier ist ihidaja mit al-
mutawabhid ,der einzigartig-bleibende® iibersetzt; dieser Ausdrudk meint
die feste Beharrung auf dem inneren Wesen trotz aller dufleren Ereignisse
und erinnerte den arabisch Sprechenden sofort an den Beinamen Gottes
al-wabid, ,der Alleinige, Einzige®, sowie an den Begriff at-tanhid ,Glaube
an die Einheit Gottes* (woran sich der Wille zur einheitlichen Gestaltung
des Lebens unmittelbar anschliefit).

% Ephrim, De peregrinatione (Werke, rom. Ausg. Bd. VI, sermo X VI, S. 650 ff.).
Neuausgabe: Aug. Haffner, Die Homilie des hl. Ephrim von Syrien iiber das
Pilgerleben (Sitz.Ber.Ak.Wiss.Wien, hist.-phil. Klasse 85, 9 [1896], Wien
1897). — Haffner iibersetzt Str. 21: ,So oft auch unterliegt in allen Kimpfen /
der Einsame im Streite, / nicht entfremdet er sich seiner Krone / wegen des
Gesetzes seines Wandels.“ Das Wort nomusa (¥6uos) ,,Gesetz® meint hier die
Wesensstruktur; aus diesem Grunde habe ich oben ,Wesen® {ibersetzt.

Die Gleichsetzung von ihidaja und al-mutawahhid reicht im muslimischen Ara-
bisch sogar noch tiefer; nicht nur ein Mensch kann als mutawahhid ,singularis,
separatus, unicus® bezeichnet werden, sondern das Wort findet sich auch als
Gottesbezeichnung (Freytag, Lexicon arabico-latinum IT, Halle 1830, S. 144a);
unter den neunundneunzig Namen Gottes wird es allerdings nicht aufgezihlt

9

®
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Die Sache, die mit der Vokabel ibidaja gemeint war, zeigte sich
mystischer Versenkung zuginglich. Wo der Ansatz dazu gefunden wurde,
laBt z. B. eine Stelle in der syrischen Theophanie des Euseb erkennen:®
hier wird der bra ibidaja, der eingeborene Sohn, als fappir *wmmanita,
»herrlich in Kunstfertigkeit, bezeichnet. Das aber kniipft bewuflt an
Prov. 8.30 an, wo die himmlische Sophia als Werkmeister und Demiurg
geschildert wird; die Geschlechtsverschiedenheit zwischen Sophia und Sohn
gilt nicht fiir die Sphire der Engel, hindert also die Identifikation nicht.
Der ,eingeborene Logos Gottes® (mellota ibidaja d-alaha) hat die ,Ur-
bilder des Alls“ (demwata d-kul) hervorgerufen und ist aufgrund dieser
Titigkeit ,zum Fithrer und Lenker dieses Alls eingesetzt“.* Die zweite
Person der Trinitit ist mit dem weltenschaffenden, weltbeseelenden Gottes-
geist und beide sind wiederum mit dem vollkommenen Christen in eins
gesetzt; der vollkommene Christ aber vermag in der verginglichen Welt
und durch sie hindurch die ewigen Urbilder zu erkennen.

Der nestorianische Archimandrit Babai der Grofe, der um 600 lebte,
ist in seiner Erklirung zu den Zenturien des Euagrius Pontikus nicht an
der Frage vorbeigegangen, welche theologische Bedeutung den Worten
ihidaja und ihidajuta zuzusprechen sei. Nach lingeren Erdrterungen wird
das Ergebnis erreicht, dal Euagrius die gdttliche Wesenheit meine: ,Mit
sEinzigartigheit® (ihidajuta) bezeichnet er stets das ewige Wesen (7tita,
= ovoia) in der Trinitdt, weil es in allen Stiicken einzigartig (ibid@’it)
ist: ,Gott, wer ist dir dhnlich?“.% Wenn der Monch sich also mit diesem
Begriff bezeichnet, so versteht er sich als irdisches Stiick und Abbild dieser
gottlichen Wesenheit, als ,Gotteskind® wesentlicher Art. Im weiteren Ver-
lauf sagt Babai: ,Im folgenden lernen wir, dafl der Ausdruck ,Einzig-
artigkeit’ auf die gottliche Natur wegen ihrer Trennung von allem Ge-
schehen pafit und daf Christus allein um ihr verborgenes Geheimnis wei3.“
Der vollkommene Moénch ist also gedacht als Teilhaber der gleichen Er-
kenntnis, mit der Christus den Vater erkennt, als Teilhaber der Wesens-
erkenntnis gottlichen Seins; er ist der Trager des Geistes Gottes, der wahre
Nachfolger des inneren Lebens Christi. Er folgt nicht der Menschheit
Christi nach, sondern seiner Gottnatur. Babai beschreibt die menschliche
Natur Christi als ,erstgeboren®, die géttliche Natur Christi aber als ,ein-
geboren“-einzigartig: ,Die Naturen (kjané) Christi haben in der &vwoig

(am nichsten steht thm der 66. Name al-wahid ,der Eine®; vel. S. M. Zwemer,
The Moslem Doctrine of God, An Essay on the Charakter and Attributes of
Allah according to the Koran and Orthodox Tradition, Edinburgh and London
1905, S. 43). In der spiteren Entwicklung wurden viele Gottesbezeichnungen
auf Mohammed iibertragen, sogar eine Anzahl der 99 ,schénen Namen® (Zwe-
mer S. 46).

% Euseb, Theophanie I, 25, S. 48, 1 Grefmann; Syriac version ed. S. Lee, Lon-
don 1842, S. 8, 21.

9 Euseb, Theoph. S. 41, 31 Grefimann; S. 3, 16 Lee. .

% W. Frankenberg, Euagrius Pontikus (Abh.Ges.Wiss. Gottingen, phil.-hist. Klasse
N. B. XIII, 2, Berlin 1912), S. 24, 3,
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ihre Eigenarten nicht verloren. Der Name Erstgeborener (bukra) pafit (nur)
auf die Menschheit, nicht auf die Gottheit. In dieser iiber alles (Geschaf-
fene) erhabenen Wiirde des Erstgeborenen verharrt er wegen der Ver-
bindung mit dem Eingeborenen (ihidaja) zu einer Sohnschaft fiir ewig.” *
Hier ist der Mutterboden der syrischen Mystik freigelegt.

Diese grundlegenden Erkenntnisse der Christologie konnten ohne Bruch
in die Anthropologie des vollkommenen Christen iibernommen werden;
wer sich in Wesenseinheit mit Christus wufite, konnte auch zu der Er-
kenntniseinheit mit ihm aufsteigen und in sie hineinwachsen. Als Bezeich-
nung fiir diese Stufe der geistlichen Reife hat Simeon d-Taibuteh (,Simeon
von seiner Gnade®, d. h. der ganz von der Gnade Christi lebt) den Aus-
druck ibidaja gnostika gebraucht und wahrscheinlich sogar geprigt.”
A. Mingana ibersetzt diese Wortverbindung mit ,the initiated monk®;
gemeint ist ,der auch in der Erkenntnis, nicht nur in der Askese vollendete,
erleuchtete Monch®. Auf der mystischen Stufenleiter werden sechs Grade
unterschieden: 1. erste natiirliche Erkenntnis, 2. moralische und ethische
Erkenntnis, 3. Erkenntnis der geistigen Seite aller Dinge, 4. geistliche
Schau, 5. Betrachtung der Trinitit, 6. Ubergang in das Jenseits alles Wis-
sens, das ,Nichtwissen®.® Von seinen Schiilern erhielt Simeon den Titel
philésopha ribhana w-résa d-téoretika, ,geistlicher Denker und Haupt der
Theoretiker.*® Der Monch, der in die wesenhafte Gottihnlichkeit ein-
getreten war, fand die erkenntnismiflige Vollendung in der Vereinigung
von Theologie und Philosophie, von Gotteserkenntnis und Weltverstindnis.

Joseph Hazzaja (,der Seher®), der zu gleicher Zeit lebte und nach dem
Eintritt ins Kloster unter dem Namen seines Bruders ‘Abd’iso‘ Hazzaja
schrieb, erhielt den hochsten Titel dieser Art: ithidaja d’ihidaje w-hazzaja
wagnostika, ,der vollendete Ménch und Seher und Erleuchtete®.'®

Damals scheint der Hohepunkt der nestorianischen Monchsmystik
erreicht worden zu sein. Der gleichzeitige Dad’1$6° Katraja hat mehrere
Abhandlungen hinterlassen, die alles zusammenfassen, was iiber den voll-
kommenen Ménch und sein Leben gesagt werden kann.'"* Die erste Ab-
handlung ist iiberschrieben ‘@l Selja d-Sabo‘e, ,iber die Stille der sieben

_ (Wochen)“; gemeint sind monchische Exerzitien wihrend der ganzen Linge

9% Ebenda, S. 420, 6; 421, § 89.

97 Simeon ist um 680 gestorben (A. Mingana, Woodbrooke Studies VII, Early
christian mystics, Cambridge 1934, S. 1). — ih. gnost.: syr. S. 320a, Z. 7 v. u.:
engl. S. 69, 1. In der griechischen Kirche jenmer Zeit findet sich folgende Defi-
nition: [vworxds dory & v dindela évwdsis redslws (Doctrina patrum de
incarnatione verbi, ein griechisches Florilegium aus der Wende des 7. und 8.
Jahrhunderts, hrsg. von Frz. Diekamp, Miinster 1907, S. 254).

98 Ubersicht: Woodbr.Stud. VII, S. 2 f. Neuplatonischer Einflufl ist anzunehmen;
seitdem Lehrer der 529 geschlossenen Akademie von Athen (z. B. Simplikios)
im Sassanidenreich aufgetreten waren, ist dieser Einflufl wirksam.

9 In der Uberschrift: syr. S. 281b, Z. 12; engl. S. 10, 4.

100 Woodbr.Stud. VII, S. 146. A. Baumstark, Gesch. d. syr. Lit. S. 223, Anm. 5.

101 Woodbr.Stud. VII, S. 76—143; Baumstark, Gesch. d. syr. Lit. S. 226 f.
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der Passionszeit. Der Titel fihrt fort: ,wie der ibidaja sie erlangen soll,
welche Vorschriften er beachten muff, und iiber die Wichtigkeit der Stille®.
Wir erfahren, daf der junge ibidaja zunichst koinobitisch erzogen wird
und dabei durch diese langen Exerzitien hindurchgeht, wihrend er als
gereifter Monch sich ganz in die Einzelzelle zuriickzieht und nur ,die
kurze Stille der Wochentage® einhilt, um am Sonntage daraus hervor-
zugehen in die Gemeinschaft des Klostergottesdienstes mit dem die ganze
Nacht hindurch wihrenden Psalmengesang.!” Kennzeichnend ist die Be-
griffsbestimmung, die den urspriinglichen Ansatz festhdlt und verfeinert:
»Ein wahrer Monch (ihidaja) ist und wird genannt ein Mann, wenn er
christformig (zhid@’it) allein fiir sich in Stille weile, (in alleiniger Gemein-
schaft) mit dem einen, eingeborenen (ibidaja) Sohne Gottes, der ihn durch
Gnade wiirdig gemacht hat der Herrlichkeit seines Namens®“.'**

Es ist die gleiche Stufe, wie sie Theodor von Studion preist, der in
griechischer Bewufitheit nur stirker das Verhiltnis zur Welt beschreibt:
»Wir aber sind allein auf diesen hohen Berg des Lebens gelangt, von dem
wir hinabschauen und sehen, wie tief drunten die Menschen dringen und
gedriangt werden, in eitler Mithe um die fliichtigen Giiter der Welt*.***

VIIL

Aus cinem iiberreichen Stoff, dessen Aufarbeitung sich zu einer um-
fangreichen Geschichte des Monchtums entfalten wiirde, sind nur wenige,
kennzeichnende Beispiele hervorgehoben worden. Die Ergebnisse, die vom
Eingangstor der sprachlichen Sicht aus gewonnen worden sind, reichen in
ihrer Aussagekraft nicht iiber den Bereich der angewandten Fragestellung
hinaus; abschliefende Behauptungen iiber Ursprung und Wesen des Ménch-
tums sind nicht beabsichtigt. Eine andere Sicht wird Erginzungen bringen,
mit denen die hier vorgelegten Schliisse dann kritisch zu vergleichen wiren.
Die Hauptthesen der vorstehenden Untersuchung seien folgendermafien
zusammengefafit:

1. Movayéc ist Ubersetzung des syrischen Begriffes ihidaja (,der Ein-
zigartige®), der die Vollendungsstufe des Asketen bezeichnet.

2. Da ibidaja dem griechischen puovoyerijc entspricht, ist der oberste
Wiirdename Jesu auf den vollkommenen Nachfolger iibertragen.

102 Ehenda S. 78 f. Vgl. dazu die Ubertragung der Bezeichnung ihidaja auf den
Sonntag als den ,einzigartigen“ Tag bei Euagrius Pontikus (J. Muyldermans,
Evagriana Syriaca, Textes inédits du British Museum et de la Vaticane, Biblio-
théque du Muséon vol. 31, Louvain 1952, S. 162, Nr. 39).

103 Ebenda S. 89, 6—8; syr. Text S. 210a, 8—11.

104 Theodorus Studites, Kariynois uepaly 27, ed. Cozza-Luzzi I, S. 75 (zitiert bei
H. von Schubert, Geschichte der christl. Kirche im Friithmittelalter, 1929, S. 495).
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3. Mit bnai kjama werden anfangs vielleicht die Vollchristen, spdter
dagegen deutlich die Mitglieder des niederen Klerus bezeichnet. Es
spricht vieles dafiir, dafl der Ausdruck als ,.die Stehenden® aufgefafit
wurde.

4. Die in den koptischen Fragmenten der Regula Pachomii gebrauchten
Bezeichnungen sind schlichte Zweckbegriffe des alltdglichen Lebens
ohne religiosen Untersinn; auflerchristliche Einfliisse auf das Werk
Pachoms sind nicht erkennbar.

5. Im syrischen Monchtum waren die Grundlagen einer mystischen
Theologie von Anfang an vorhanden.



Die Bemiihungen Innocenz’ IL
um seine Anerkennung in Deutschland

Von Franz-Josef Schmale

Uber den Verlauf des Schismas vom Jahre 1130, die Parteiungen und
die Bemithungen der beiden Pipste und ihrer Anhinger, die Anerkennung
durch die Christenheit zu erreichen, sind wir durch eine ungewdhnlich grofie
Zahl von Briefen Anaklets II., Innocenz’ IL., threr Wihler und ihrer Par-
teiginger unterrichtet.! Widerspriiche und Unstimmigkeiten zwischen den
Nachrichten {iber den Wahlvorgang selbst sind durch mehrere sich eigens
mit der Wahl beschiftigende Untersuchungen beseitigt worden.* Zuletzt
hat Klewitz entgegen der fritheren Forschung, die die Griinde fiir die
Doppelwahl in den romischen Adelsparteien der Pierleoni und der Frangi-
pani sah,® gezeigt, dafl die wahre Ursache in dem Gegensatz einer ilteren,
das Erreichte nur zu bewahren suchenden, und einer jiingeren, auf neue
Ideen ausgerichteten Kardinalsgruppe lag.* Seitdem scheint der Hduflere
Verlauf des Schismas gekldrt zu sein, wenn auch die treibenden geistigen
Krifte, zumal der jiingeren, sich fiir Innocenz einsetzenden Kardinile,
selbst nach der Arbeit von Kle witz noch keineswegs voll erkannt und
eindeutig bestimmt sind. Wenn daher dieses Thema hier noch einmal auf-

! Die Quellen sind zusammengestellt bei E. Mihlbacher, Die streitige Papst-
wah! des Jahres 1130, 1876. Eine umfassende Gesamtdarstellung des Schismas,
jedoch ohne neue Ergebnisse und nicht immer ganz richtig, von P.F. Palumbo,
Lo scisma del 1130 (Miscellanea della R. deputazione romana di storia patria)
1942.

2 R. Zoepffel, Die Doppelwahl des Jahres 1130, 1871; Miihlbacher;
W. Bernhardi, Lothar von Supplinburg, 1879 S. 269—348.

3 So zuletzt noch J. Haller, Das Papsttum 2,2,1939 S. 29f. Auch Palumbo
(S. 195) stellt die Adelsparteien noch so sehr in den Vordergrund, daff z. B.
der Kanzler Haimerich nur als Reprisentant der Frangipani erscheint.

¢ H. W.Klewitz, Das Ende des Reformpapsttums, DA 3, 1939 S. 371 ff.



e R

Schmale, Die Bemiihungen Innocenz’ II. um seine Anerkennung in Deutschland 241

gegriffen wird, so nur deshalb, weil durch die Heranzichung bisher in
diesem Zusammenhang nicht beachteter Quellen und durch einige neue
Beobachtungen an den schon immer benutzten Schreiben ein tatsichlich
anderer Verlauf, namentlich der Mafnahmen Innocenz’, den deutschen
Herrscher fiir sich zu gewinnen, nachgewiesen werden kann. Gleichzeitig
wird uns die Uberlieferung der uns hier in erster Linie beschiftigenden
Briefe dazu nétigen, auch auf einige andere Fragen einzugehen, die nicht
unmittelbar mit den genannten Vorgingen zu tun haben.

Die Briefe der Innocentianer — von ihnen haben wir vorliufig fast
ausschlieflich zu handeln —, die an deutsche Empfinger gerichtet sind,
stehen bis auf zwei im Codex Udalrici (CU.). Es sind dies ihrer zeitlichen
Reihenfolge nach zwei Schreiben des Papstes selbst vom 18. Februar (E 341,
342; ] 242, 241),° je ein Brief des Ebf. Walter von Ravenna und des
Bf. Hubert von Lucca an den Ebf. Norbert von Magdeburg (E 345, 346;
J 245, 246),° je cin Brief Innocenz’ und seiner Wihler an Lothar III. vom
11. Mai 1130 (E 353, 352; ] 247, 248), ein Schreiben der Legaten Walter
von Ravenna und des Kardinals Gerhard an den Bf. Otto von Bamberg
(E 348; J 249 vom Juni 1130) und schlieflich drei weitere an diesen
Prilaten von Ebf. Walter und Bf. Jakob von Faenza, Kénig Lothar, und
Ebf. Konrad von Salzburg und Bf. Ekbert von Miinster (E 350, 349, 347;
J 253—255 vom Anfang Oktober 1130). Daneben sind auflerhalb des CU.
die erste Nachricht vom Schisma iiberhaupt, die Walter von Ravenna an
Konrad von Salzburg gab,” und ein Brief Innocenz’ an die deutsche Kirche
vom 20. Juni aus Pisa® iiberliefert. Nach diesen insgesamt zwdlf Stiicken
verlief das Werben um die Gunst Deutschlands kurz skizziert folgender-
maflen:

Walter von Ravenna, der in der ersten Fastenwoche den Papst Ho-
norius I1. aufsuchen wollte, befand sich eine Tagereise von Rom entfernt,
als er von dem Tod des Honorius und der zwiespéltigen Wahl horte. Sofort
zog er genauere Erkundigungen ein und gab, sich gleich auf die Seite
Innocenz’ stellend, einen ersten Bericht an Konrad von Salzburg mit der
Bitte, in Deutschland fiir Innocenz einzutreten. Wenige Tage nach der
Wahl schidste Innocenz den Kardinal Gerhard als Legaten mit zwei Schrei-
ben an Lothar und die Deutschen iiber die Alpen, um den Konig zu einem
Romzug im kommenden Winter zu veranlassen, ohne jedoch die Doppel-

8 Ich zitiere nach der Ausgabe von Eccard, Corpus historicum medii aevi 2,
1723 S. 1—347; die Nummern der Ausgabe von Ph. Jaf f é, Bibliotheca rerum
Germanicarum 5, 1869 S. 1—469 sind in Klammern zugefiigt.

8 Von Mirz/April 1130; ich folge hier der im allgemeinen anerkannten Datie-
rung Jaffés.

7 E. Diimmler, Brief des Erzbischofs Walter von Ravenna an den Erzbischof
Konrad von Salzburg, FDG 8, 1868 S. 164 f. Der Brief ist keine Antwort
auf die Anfrage Konrads, wie Palumbo S. 20 behauptet. Uberliefert ist das
Stiick in der Hs. V. 32 des St. Peter-Stifts in Salzburg.

8 JL. 7413; iiberliefert in der Hs. 205, fol. 202 des Domkapitels in Olmiitz; vgl.
W. Wattenbach, Archiv 10, 1851 S. 682.

Ztschr. f. K.-G: 3
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wahl auch nur mit einem Wort zu erwihnen. Eine der ersten Reaktionen
darauf war eine Anfrage Norberts von Magdeburg, der sich aber im
Grunde schon fiir Innocenz entschieden hatte, bei Walter von Ravenna
und Hubert von Lucca um genauere Auskunft. Von diesen erhielt er Briefe,
die erstmalig eine ausfiihrlichere, fiir Innocenz giinstige Darstellung der
Ereignisse in Rom nach dem Norden vermittelten. Indessen war auch Anaklet
nicht miiffig geblieben und hatte Verbindung mit Lothar gesucht. Um
diesem Schritt wiederum seinerseits zu begegnen, sandte Innocenz in der
Person Walters von Ravenna am 11. Mai einen weiteren Legaten nach
Deutschland, der auch noch ein zweites Schreiben der Wihler mitnahm.
Und am 20. Juni schricb der Papst noch einmal an die gesamte deutsche
Kirche und bestitigte zum zweiten Mal Gerhard, der die ganze Zeit in
Deutschland geblieben war, und Walter als seine Legaten und liefl diesen
Brief wahrscheinlich durch Jakob von Faenza iiberbringen.” Die beiden
Legaten wurden im Juni von Lothar empfangen, aber mit einer Antwort
auf cinen Hoftag vertrostet, wie aus dem Brief der Gesandten an Otto
von Bamberg hervorgeht, um erst nach Beratung des Herrschers mit den
Fiirsten ecine endgiiltige Entscheidung entgegenzunehmen. Dieser Hoftag
— ich sehe von den weiteren, von Schaus? erschlossenen Hoftagen
zunichst ab — fand Mitte Oktober in Wiirzburg statt. Dort fanden sich
zahlreiche Bischofe ein, nur Otto von Bamberg, auf dessen Teilnahme man
offenbar besonderes Gewicht legte, erschien nicht, obgleich er von den
Legaten, dem Konig und den Bischfen Konrad von Salzburg und Ekbert
von Miinster eigens ecingeladen wurde; vorgeschiitzte oder tatsichliche
Krankheit hielten ihn fern. Innocenz indessen wurde allgemein anerkannt.

Soweit der dufere Verlauf, wie ihn die bisherige Forschung heraus-
gearbeitet ' und wie er offenbar auch wirklich sich abgewidkelt hat, da
er keine Widerspriiche in sich zu bergen scheint.

Aber sehen wir uns die erwihnten Quellen doch einmal genauer an,
ob sie allein schon in sich so ohne Widerspriiche sind, wie man allgemein
glaubt. Vorher indessen seien noch einige Bemerkungen erlaubt, die den
Anlafl zur vorliegenden Arbeit erliutern und auf eines ihrer Ergebnisse
hinweisen.

Die zahlreichen Arbeiten der letzten Jahrzehnte iiber den CU., be-
sonders die von Pivec! und Erdmann,”® und der Fund, bzw. das

9 J, Bachmann, Die pipstlichen Legaten in Deutschland und Skandinavien,
HSt: 115,,1913° 5" 23 Ann. 4.

10 E. Schaus, Uber Briefe des Codex Udalrici aus der Zeit Lothars IIL,
HVS. 1, 1898 S. 222 ff.

11 5o Mithlbacher, Bernhardi.

12 Seydien und Forschungen zur Ausgabe des Codex Udalrici I, MIOG 45, 1931
S. 409 ff.; II, MIOG 46, 1932 S. 257 ff.; III, MIOG 48, 1934 S. 322 f£.

13 Gottschalk von Aachen im Dienste Heinrichs IV., DA 3, 1939 S. 115 ff.; Zu
den Quellen des Codex Udalrici, NA 50, 1933 S. 445 ff.; Untersuchungen zu
den Briefen Heinrichs IV., AUF 16, 1939 S. 184 ff.; Die Bamberger Dom-
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Erschlieflen einiger frither zusammengestellter und in den CU. aufgenom-
mener Sammlungen * haben manches zur Klirung der Ansichten iiber An-
laf und Entstehung der trotz ihres vielfach sekundiren Charakters immer
noch wichtigen Quelle beigetragen, wenn auch die Urteile in manchen
Einzelheiten noch auseinander gehen.’® Dagegen wurde die Frage nach der
Echtheit der im CU. iiberlieferten Schreiben bisher kaum ernsthaft gestellt;
ja, Pivec hat mehrmals ganz entschieden jeden, auch den leisesten Zweifel
energisch zuriickgewiesen, allerdings ohne die Einwinde im ecinzelnen kri-
tisch zu priifen und seinerseits Griinde fiir die kategorische Behauptung
sder CU. enthilt keine Stiliibungen® anzugeben,® obgleich das wegen
mancher Hinweise in Jaffés? Ausgabe und bei Bernhardi®® nétig
gewesen wire.

Erst kiirzlich hat H. Koller diese Frage als solche aufgegriffen und
sich fiir die Fiktion der dem sog. Mainzer Diktator zugeschriebenen Brief-
gruppe ausgesprochen, jedoch auf methodisch falscher Grundlage und mit
darum nicht iiberzeugendem Ergebnis.’® Auch mir hatte sich bereits vorher
dieses Problem gestellt, einmai im Zusammenhang mit im CU. wieder-
kehrenden Briefen der lombardischen Briefsammlung in der Wiener Hs.
2507, bei deren Untersuchung durch Wattenbach?® diese Stiicke nicht
mitbehandelt worden waren, zweitens durch einige Beobachtungen an sol-
chen Schreiben des CU., die sich wie zahlreiche der erwihnten Wiener
Sammlung mit der Geschichte Lothars ITI. befassen.* Bei deren Betrachtung
waren mir infolge einiger inhaltlicher und stilistischer Eigenheiten und
Verwandtschaften zu Briefen der unmittelbaren Umgebung gewisse, schon
von Bernhardi? aufgeworfene Bedenken an ihrer Echtheit gekommen.
Diec Absicht, diese Zweifel entweder zu beseitigen oder aber sonst die
Unechtheit mit nicht nur auf den Stilvergleich gestiitzten Grinden zu
beweisen, veranlafite die vorliegende Untersuchung, in die ich jetzt eintrete
und bei der ich mich aus praktischen Griinden an die zeitliche Reihen-

folge halte.

schule im Investiturstreit, ZbLG 9, 1936 S. 1£f.; vgl. auch Wattenb ach-
Holtzmann 1, S. 439 ff.

* Erdmann, ZbLG 9, S. 10ff.

16 Vor allem dariiber, ob der CU. als eine mehr oder weniger offizidse oder als
eine fiir den Unterricht als reines Schulbuch gedachte Sammlung ist. Zur ersten
Ansicht neigt auch heute noch Pivec, zur letzten vor allem Erdmann.

16 MIOG 48, S. 377.

11 Vgl. die Bemerkungen zu E 185 (J 85), E 236 (J 93), E 237 (J 181), E 358
(J 217); E 329/30 (] 235, 234).

18 S, 208 Anm. 27.

195 7T Ec}}thcitsfrage des Codex Udalrici, Anz. Wien, Jahrg. 1952 Nr. 25, 1953
S. 401 ff.

0 Iter Austriacum, AOG 14, 1855 S. 1{f.; die in Frage kommenden Stiidse fol-
gen auf Nr. 80 der Sammlung, mit der Wattenbach schlieft.

2 E 351, 354 (] 237, 238).

2.§.5208 Anm. 27.

ka2
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Am 18. Februar, also wenige Tage nach der Wahl, sandte Innocenz II.
cinen Brief an Lothar ITL,* von dessen Anerkennung seine eigene Stellung
weitgehend abhing, um mit ihm die erste Verbindung aufzunehmen. Selt-
samerweise schrieb er, selbst seine eigene Wahl nur in der Adresse erwih-
nend,* vom Schisma gar nichts, statt dessen erwihnte er die Bestitigung
Lothars durch Honorius® und lud den Herrscher fiir den kommenden
Winter zur Kaiserkronung, beriihrte einige schwebende Fragen der deut-
schen Kirche® und bestitigte den Kardinal Gerhard von S. Croce als
Legaten (E 342; J 241). Ein im wesentlichen gleichlautendes Schreiben vom
selben Tag war an den deutschen Klerus gerichtet, der seinerseits ebenfalls
Lothar zum Romzug bestimmen sollte (E 341; J 242). Auch hier wurde
Gerhard als Legat genannt.

Man wundert sich, dafl die Geschehnisse in Rom so véllig iibergangen
werden. Innocenz mufite doch damit rechnen, dafl sein Gegner ebenfalls
nicht miiflig bleiben und seinerseits um Anerkennung werben wiirde, und
also versuchen, diesem durch eine entsprechend gefirbte Darstellung beim
Koénig den Rang abzulaufen. Auflerdem scheint er, obgleich die Stadt in
der Gewalt der Anakletianer war, von grenzenlosem Optimismus erfiillt
gewesen zu sein, wenn er hoffte, sich bis zur Ankunft Lothars in Rom
halten zu konnen. Schon inhaltlich entspricht der Brief also keineswegs
dem, was nach Lage der Dinge zu erwarten wire.

Daneben fillt sofort die ungewdhnliche Adresse von E 342 auf: Lothario
illustri et glorioso regi et sancte ecclesie defensori ac speciali filio; sie hat
in keinem pipstlichen Schreiben von Paschal I1. bis Hadrian IV. eine Par-
allele.?” Ausschlaggebend ist aber — was bisher noch nie bemerkt wurde —,
dafl der Kardinallegat Gerhard gar nicht abgereist ist; denn noch am
13. April 1130 war er bei der Konsekration des Bischofs Heinrich von
Bologna durch Walter von Ravenna in S. Giovanni di Periceto zugegen,
sicher in pipstlichem Auftrag, da hier zugleich iiber die Obedienz Bo-
lognas entschieden wurde.?® Die Mbglichkeit, dafl er zu diesem Zeitpunkt

28 Die Literatur zu diesen Briefen kann zunichst aufler Acht gelassen werden.
24 Der Titel des Erwihlten an sich ist durchaus richtig, vgl. JL. 6631 (Gelasius II.,
Migne, PL. 163, 487 n. 1).

% Von dieser Bestitigung wissen wir nur durch diese Briefe Innocenz’.

26 Vegl. unten S. 257. :

2 Die Adresse lautet sonst immer nur — mit ganz geringen Varianten — charis-

simo tgoder dilecto) in Christo filio N. illustri et glorioso Romanorum regi.

Von defensor ecclesie wird wohl gelegentlich in den eigentlichen Texten ge-
sprochen.

28 JP, 5,250 n. 20, Fantuzzi, Monumenti Ravennati 4, 1802 S. 247 f. n. 52:
Anno ab incarnatione eius millesimo centesimo trigesimo die 13. mensis Aprilis
ind. VIII . .. Postquam autem causa iam satis esset ventilata et wveritate co-
gnita, quod episcopatus Boloniensis perpetui iuris esset sancte Ravennatis eccle-
sie attestante etiam Gerardo cardinali S. Romane ecclesie tituli 5. Crucis, que
altero nomine lerusalem appellatur, qui ibi presentialiter aderat, quod epi-
scopatus Boloniensis perpetui iuris esset S. Ravennatis ecclesie.
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etwa schon aus Deutschland zuriick war, scheidet wohl von vornherein
aus, da, zumal bei den erschwerenden winterlichen Verhiltnissen, fiir die
Bewiltigung der Strecke Rom—Oberfranken—Rom,” abgesehen von der
Zeit, die der Auftrag an sich erforderte, sicher wenigstens 10 bis 12 Wochen
angesetzt werden miifiten.®® Das Gleiche wiirde auch gelten, wenn wir
annihmen, dafl Gerhard noch als Legat Honorius’ II. in Deutschland
gewesen und ein Bote an ihn geschickt worden wire.”® Unterstiitzt wird
diese Erwigung noch dadurch, dafl damit eine andere Schwierigkeit, die
bisher immer fiir die Interpretation bestand, aufgehoben wird. Wenn
nimlich Gerhard in einem weiter unten zu behandelnden Brief — wie die
Forschung bisher annahm und mit sehr gesucht erscheinenden Griinden
erklirte ® — scheinbar, wie wir jetzt sagen konnen, noch einmal zum
Legaten ernannt wurde, so findet diese Tatsache durch unsere Darstellung
ihre eindeutige Begriindung.

Diese beiden Briefe (E 341, 342) konnen also nicht auf dem ihrem
Inhalt nach zu erwartenden Weg — nimlich durch den Kardinal — nach
Deutschland gelangt sein. Wer dagegen etwa einwenden wollte, dafl Ger-
hard ja unmittelbar nach dem 13. April von Bologna aus nach dem
Norden ging, der hitte erst recht zu erkldren, weshalb der Kardinal dann
nur einen Monat spiter erneut mit einer Gesandtschaft betraut wurde,
deren Ziel sich in nichts von dem der ersten unterschied; welchen Sinn es
gehabt haben konnte, diese Briefe, die inzwischen durch die Linge der
verflossenen Zeit und die Verinderung der Lage vollig iiberholt waren,
zu diesem Zeitpunkt noch abzusenden. In ihrer Knappheit hitten sie,
wenn {iberhaupt je, nur unmittelbar nach der Wahl ihren Zweck erfiillen
kénnen. SchlieRlich miiften dann auch Griinde namhaft gemacht werden
kénnen — und dies ist zugleich das stirkste grundsitzliche Bedenken gegen
die Glaubwiirdigkeit dieser Schreiben iiberhaupt —, denen zufolge ein
Legat entgegen scinem Auftrag noch mindestens zwei Monate in Rom
blieb. Gemessen an der Eile namlich, mit der Innocenz gleich nach der

2 Mitte Februar war Lothar wahrscheinlich in Straflburg, von dort begab er sich
nach Bamberg, wo er noch das Osterfest feierte (Bernhardi, S. 255£.).

% Vel auch F. Ludwig, Reise- und Marschgeschwindigkeiten im XIL und
XIII. Jh., 1897, bes. S. 179 ff., 190 ff.

3 Die Privilegien Innocenz’ I1. aus der fraglichen Zeit helfen uns, zumal es aus
den ersten Monaten des Pontifikats nur sehr wenige gibt, ebenfalls nicht wei-
ter; denn wenn unter den in Frage kommenden, von Kardinilen unterschrie-
benen, der Name Gerhards fehlt (vgl. Vignati, Codice diplomatico lau-
dense 1, Bibliotheca historica Irtalica 3, 1883 S. 122 n. 92, JL 7401, und
Monsignanus, Bullarium Carmelitanum 1, 1715 S. 519 ff., JL 7412, vom
3, April bzw. 4. Mai 1130) so sagt das, da sie gerade in die Zeit fallen, in der
Gerhard in Bologna weilte, nichts gegen unsere Ansicht. Vielmehr erkldrt der
Aufenthalt in Bologna das Fehlen seines Namens hinreichend. Das Privileg von
1130 Februar 20 (JL. 7451), das Gerhard noch in Rom zeigt, ist eine Fil-
schung.

32 Vel, z. B. Bernhardi, S. 339f. Anm. 8.
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Wahl geschricben haben soll, und der Dringlichkeit, mit der er Lothar
nach Rom ruft, gab es sicher keine wichtigere Aufgabe fiir den Kardinal
als diese. Aber auch der letzte noch irgend mogliche Einwand gegen unsere
Zweifel wird wohl durch gleich zu erwihnende iberraschende Parallel-
fille aufgehoben werden. Sie werden uns iiberzeugen, dafl diese Briefe
und ihr Auftreten im CU. nicht in Ordnung sind.

Die zeitlich folgende Quelle bilden die Briefe Walters von Ravenna
und Huberts von Lucca an Norbert von Magdeburg (E 345, 346; ] 245,
246), der von der Doppelwahl gehdrt und sich an beide um Auskunft
gewendet haben soll. Beide Schreiben sind bisher fast einstimmig auf
Mirz/April datiert worden ** und wenigstens der Walters miifite vor dem
11. Mai geschrieben sein, da sich der Erzbischof noch nicht als Legat be-
zeichnet, wozu er durch den Brief vom 11. Mai ernannt wurde (E 353;
J 247).** Bedenken wir, dafl sicher etwa 10 Wochen seit der Wahl ver-
gangen sein muflten, bis Norbert von dem Schisma gehtrt haben und
seine Schreiben an Walter und Hubert gelangt sein konnten, so miissen
wir E 345, 346 wohl zu Ende April ansetzen.

Walters Brief beginnt mit einer ziemlich phrasenhaften Einleitung, die
zwar nicht ganz ungewdhnlich ist, in dieser Form aber fast ausschlieRlich
in den Freundschaftsbriefen der Briefsteller vorkommt.” Im eigentlichen
Bericht iibergeht er den noch zu Lebzeiten des Honorius eingesetzten Wahl-
ausschufl v6llig — mit keinem Wort erwihnt er auch seine eigene angeblich
raumliche Nzhe den Ereignissen gegeniiber® —, iiberhaupt enthdlt der
Brief wenig Sachliches, sondern fast nur allgemeine Redensarten, mit denen
Norberts Wunsch nach konkreten Nachrichten kaum erfiillt wurde. Eher
entsprach diesem Zweck der Brief Huberts, der, wenn auch nicht immer
ganz wahrheitsgetreu, eine ziemlich detaillierte Darstellung der Vorginge bot.

Beide Briefe zeigen schon lingst bemerkte Ubereinstimmungen, die zu
dem Schluf fiihrten, dafl ihnen ein gleiches Rundschreiben der Innocen-
tianer zugrunde liege.”” Andererseits sind die Unterschiede so groff, dafl
auch die Ansicht vertreten wurde, Walters Bericht gehe auf eine schrift-
liche, der Huberts auf eine miindliche Quelle zuriick.”® Was nun die Par-
allelen betriffr, miissen wir feststellen, daf sie sich auf wenige Sitze be-
schrinken, in denen keineswegs die eigentliche Sache mitgeteilt wird,” und

33 Jaffé S. 423, 425; Mihlbacher, S. 35f. ist eher fiir Juni, aber seine
Griinde sind nicht stichhaltig; vgl. aber auch ebda. S. 40. :

31 Tch halte mich zunschst noch an die bisher anerkannten Daten, ohne Riicksicht
auf die weiter unten erfolgende Berichtigung, vgl. S. 250 f.

% Quem etsi longa terrarum spacia a nobis separent, corporaliter tamen in ed
caritate, que divisa connectit, separata coniungit, spiritualiter vos amplectimur.

3¢ Vgl. Anhang.

3 A. Hauck, KG. 4, 19255 S. 40 Anm. 5.

B Zaepifel, S0 272 Miuhilibaclhier S350

3 Tch stelle hier die Parallelen zusammen: Walter: Petrus Leonis, qui papa-
tum a longis retro temporibus affectaverat,... inverecunda
facie rubeam sibi cappam asswmens, universalem matrem nostram ...
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das spricht nicht fiir die gleiche gemeinsame Quelle, d. h. ein Rundschreiben
der Innocentianer. Im Inhale sind die Unterschiede vielmehr so groR, ja
im Grunde erzdhlen beide Stiicke so verschieden, dafl sie sich erginzen und
erst zusammen ein volles Bild ergeben; es ist fast so, als hdtten Walter
und Hubert sich dazu abgesprochen. Nun aber kann die Vorlage fiir
Walters Brief erschlossen werden; es mufl ein Schreiben gewesen sein, das
den gleichen Wortlaut hatte wie das Innocenz’ an die Englinder.”® Dazu
zeigt Walters Brief nicht nur, wie Be rnh a r d i meinte,* Anklinge, sondern
er ist zweifelsfrei danach gearbeiter.®” Neben dem daraus iibernommenen
sachlichen Bericht spricht Walter selbst nur noch einige anerkennende Worte

iiber Innocenz — auffallenderweise stimmen gerade sie mit entsprechenden
Huberts iiberein ¥ — und bittet Norbert, Lothar zum Romzug zu ver-
anlassen.

Diese Vorlage aber hat der Bischof von Lucca nicht benutzt; ebenso
wenig aber auch eine nur miindliche Quelle; denn die Entsprechungen in
beiden Stiicken zeigen einwandfrei, dafl auch Hubert auf eine schriftliche
Vorlage zuriidkgreift.*

SchlieRlich miissen wir noch auf eine letzte merkwiirdige Parallele hin-
weisen: In E 345 (J 245) lautet der Schluf: Orantem pro nobis
vestram sanctitatem divina pietas ad multorum proficunm et ad sanctae
ecclesiae honorem et wutilitatem incolomem in longum conservare
dignetur. Und in E 346: Fraternitatem vestram ac paternitatem
pronobisorantem Dominus omnium conservare dignetur.
Diese Wendung ist zwar formelhaft — wenn sie auch meist etwas anders

occupare contendit. Hubert: Petrus Leonis a longis retrotempo-
ribus ad id pervenire... affectaverat... rubea cappaillum vestierunt.
Walter: nostrum wuniversalem patrem papam et apostolicum indubitanter
amplectimur devote, colimus et veneramur. Hubert: guem ecclesia
eligeret, pro domino venerentur et colerent; und: papam Innocen-
tium pro patre et summo pontifice tenemus, recepimus, veneramur et
colimus. Walter: postmodum vero Petrus Leonis, qui papatum affectaverat
parentum violentia, sanguinis effusione, decrustatione sanc-
tarum imaginum, facta etiam conspiratione... occupare contendit.
Hubert: Quod factum multa sanguinis effusione, multe locorum
urbis destructiones, terribiles sacrarum imaginumdecrustationes
ac bonorum ecclesiasticorum distractiones . . . /

% JL. 7407, aus dem Liber Landavensis; W. v. Giesebrec ht, Geschichte
der deutschen Kaiserzeit 4, 18774 S. 504.

455298 Anm. 63.

2 Vgl. Anhang 1.

# Vgl. Anmerkung 39.

4 Beziiglich dieses Briefes widerspricht sich Miihlbacher verschiedentlich
selbst. Er redet einerseits (S. 35) von unmittelbaren — also doch wohl miind-
lichen — Informationen, andererseits im gleichen Atemzug von benutzten, aber
verlorenen Aktenstiicken, von denen M. eines nachweisen zu konnen glaubt
(S. 6); dabei fithrt er gerade die von uns in Anm. 39 gekennzeichneten Sitze
a'n.dDOCh will ich nicht grundsitzlich bestreiten, dafl einige Schreiben verloren
sind.

=
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lautet ® — ist aber doch keineswegs allzu hiufig und muf in zwei so
eng benachbarten Schreiben auffallen, wenn man nicht an ecine Gedanken-
iibertragung glauben will.

Wie ist dies alles zu erkliren? Meiner Ansicht nach nur so: Die Briefe
sind nicht von den angeblichen Absendern verfafit, sondern das Produkt
nur einer Person, die durch die im Wesentlichen iibereinstimmenden Briefe
zweier verschiedener, in Wirklichkeit aber nur vorgeschobener Verfasser,
eine Darstellung der Wahlvorginge in innocentianischer Sicht geben wollte,
die durch zwei scheinbar von einander unabhingige Gewihrsminner um
so iiberzeugender wirkte. Fiir Walters Brief benutzte sie das Rundschreiben
an die Englinder oder eine ihm gleichlautende Vorlage, fiir Huberts Schrei-
ben eine uns nicht bekannte Quelle,® in die sie einige zweifellos von
Innocenz verwendete Formulierungen einflocht, die auch in dem anderen
Stiide vorkommen. So erkldrt sich auch der gemeinsame Schluf.

Bevor ich aber fiir diese These weitere Griinde vorbringe,*” sollen erst
die anderen Briefe untersucht werden; und zwar zunichst E 353 (] 247)
vom 11. Mai 1130 (Innocenz an Lothar) und E 352 (] 248), wahrschein-
lich vom gleichen Tag (Wihler Innocenz’ an Lothar).

Der erste Abschnitt von E 352 nimmt ziemlich wortlich E 342 wieder
auf, auch in der erneuten Einladung des Kénigs zum Romzug. Innocenz
gibt hier, wenigstens was Deutschland angeht, erstmalig einen eigenen
genaueren Bericht und erzdhlt seine eigene Wahl mit Worten, die fast
genau der Anzeige UrbansII. entsprechen, doch nur in einem einzigen
Satz.** Der nichste Passus iiber Anaklets Wahl stimmt mit dem in dem
Schreiben nach England, dem Walters und dem Huberts iiberein, und mit
den gleichen Schreiben #hnlichen Formulierungen werden auch kurz ein
paar Schandtaten Anaklets genannt. Damit ist der Wahlbericht erschépft;
den iibrigen Inhalt bildet die Bestitigung Walters von Ravenna zum
Legaten, der mit einigen formelhaften Worten charakterisiert wird, die
dieser seinerseits in E 345 auf Innocenz angewendet hatte.” Mit wenigen
Phrasen und einer Empfehlung an die K&nigin schliefit das Stiick.

% T'¢ orantem pro nobis oder ein dem entsprechender Gedanke fehlt meist.

4% Vgl. Anm. 44.

4 M, E. verrit sich der Verfasser gerade durch die Ubereinstimmungen in weni-
ger wichrigen Sitzen.

% Schon Zoepffel, S. 371 Anm. 315 hat das gesehen. Aber nicht, wie Pivec,

MIOG 48, S. 377, sich auf Gutmann (Die Wahlanzeigen der Pipste bis

zum Ende der avignonesischen Zeit, Marburger Stud. 2. Reihe, 3, S. 40) berufend

sagt, der ganze Brief ist der Anzeige Urbans entnommen, sondern nur ein

Satz (Migne, PL. 151, 283 n. 1): sed quoniam ut ante Deuwm loquar, nulla

honoris ambitione, nulla omnino presumptione, sed sola tot tantorumque

religiosorum virorum non absque periculo contemnenda obedientia, confidens

insuper de misericordia omnipotentis Dei tantum onus in praesenti in tam

periculoso tempore subire sum coactus.

Innocenz: virum utique religiosum, prudentem omniumque morum honestate

conspicunm. Walter: virum sobrium, prudentem, castum, mansuetum, bhumilem

49
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Der Brief der Wihler (E 352) scheint vom gleichen Tag zu sein; auch
er empfichlt Walter als Legat, der offenbar beide Schreiben iiberbringen
sollte. Die Adresse ist ungewohnlich: L. divina inspirante clementia Ro-
manorum clarissimo regi, iustitiae rigore fulgenti episcopi N. et N. et
cardinales Romani cum ceteris fratribus salutem et perpetwam de hostibus
suis victoriam. Die Absender sind namentlich gar nicht genannt, Lothar
werden einige ungewohnliche Attribute zugewiesen,® und wie Litifred von
Novara in E 354 (] 238) perpetuam de inimicis victoriam winscht, so die
Kardinile perpetuam. de hostibus suis victoriam.®™ Nach einer gedrechselten
Capratio benevolentiae bezeichnen auch sie Innocenz als virum honestum,
moribus compositum. Die Wahl ihres Papstes wird nur kurz behandelr,
um so ausfithrlicher aber die angeblichen Verbrechen Anaklets. Auffallend
sind die Behauptungen iiber die glinzenden, aber kaum glaublichen Er-
folge ihres Erwihlten.® Die Gleichzeitigkeit zu E 353 ist unzweifelhaft,
um so merkwiirdiger sind die Unterschiede zwischen beiden im sachlichen
Bericht: Innocenz beschrinkt sich auf wenige knappe Angaben, die Kar-
dinile dagegen geben eine wortreiche, stilistisch durchgeformte Darstellung,
die sich wie ein Schlachtbericht liest und der man die Freude an der Aus-
schmiickung noch anmerkt, die offenbar mehr von der Phantasie als der
Wirklichkeit angeregt wurde.

Eins ist besonders bedenklich. Wir miifiten annchmen, daf} beide Briefe
in der papstlichen Kanzlei geschrieben sind und dafl an dem Brief der Kar-
dinile der Kanzler Haimerich als Hauptwahlmacher entscheidend beteiligt
war® Dann aber sind erstens die inhaltlichen Abweichungen besonders auf-
fillig, und zweitens: Warum hat dieses Stiick keinen Kursus? Dafl dieses
Stilmittel auch in den Schreiben der Kardinile verwendet wurde, ersechen
wir aus dem Brief der Wiahler Anaklets.’ Statt dessen ist aber das ganze

omniumque morum honestate conditum. Wihler Innocenz’: virum honestum,
moribus compositum. In dieser Gestalt ist die Formel in Briefstellern hiufig,
bei Innocenz lautet sie meist etwas anders: virum utique sapientem, discretum
et in necessitatibus ecclesiasticis ab ineunte aetate probatum (Migne, PL.
179, 369 n. 320; vgl. a. 103 n. 54; 112 n. 64; 118 n. 76: 215 n; 167; 263'n.
218). So auch bei Anaklet (Migne, PL. 179, 703 n. 13). :

8 clarissimo regi, iusticiae rigore fulgenti.

8 So hiufiger bei zeitgendssischen Briefstellern; vgl. z. B. Hugo v. Bologna
(L. Rockinger, Briefsteller und Formelbiicher, QEBDG 9, 1863 S. 61):
C. episcopus servus servorum Dei H. Cesari imperatori invictissimo regni con-
cordiam, inimicorum victoriam et eternitatis gloriam. Ahnlich auch in der
lombardischen Sammlung Nr. 76 (Wattenbach, Iter S. 83): de hostibus
tropheum; Nr. 80 (Iter S. 79): adversas hostium phalanges superare.

52 Jaffé, S. 431: Orientales et occidentales ecclesiae praedictum invasorem ...
condempnant; dominum vero Innocentium papam ... nuntiis frequentant.

5 Die propagandistische Tatigkeit Haimerichs wird durch die Briefe Anaklets
an Konig Roger (JL. 8379) und an Norbert von Magdeburg (JL. 8409) be-
zeugt.

5 Baronius, Annales ecclesiastici 18, 1746, S. 435 ff. Der eine oder andere
Angehorige der Kanzlei diirfte also auf Anaklets Seite gestanden haben.

-
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Stiidk in Reimprosa abgefafit, was keineswegs dem Gebrauch der Kurie ent-
spricht.5

Der wichtigste Einwand aber gegen beide Schreiben ist der folgende.
Auch diese Briefe konnen niemals abgegangen scin; denn als Uberbringer
ist doch selbstverstindlich Walter von Ravenna gedacht. Dieser aber ist
nicht, wenigstens nicht zu diesem Zeitpunkt, nach Deutschland gegangen,
und zwar aus folgenden Griinden.

E 353 ist am 11. Mai geschrieben; warum aber sandte der Papst dann am
20. Juni von Pisa aus erneut einen Brief nach Deutschland,® allerdings als
allgemeines Rundschreiben, in dem Walter von Ravenna und der Kardinal
Gerhard, dieser ausdriicklich als lator praesemtium, als Legaten genannt
werden? Das Schreiben entspricht bis auf die durch die anderen Empfanger
bedingten Abweichungen wortlich E 353. Nicht die geringste Anderung der
Sachlage geht daraus hervor, die ein neues Schreiben nach verhilenismiQig
so kurzer Zeit erkldren wiirde. Der einzige Unterschied von Bedeutung ist
der, daf in JL. 7413 auch Gerhard als Legat genannt wird, der nun also,
wie wir nach dem oben Gesagten wissen,” erstmalig fiir Innocenz nach
Deutschland ging; denn wir brauchen ja nicht mehr anzunehmen, daff die-
ser Brief durch jemand anderen,”® etwa den Bischof Jakob von Faenza,®
an den im Norden befindlichen Kardinal ausgehdndigt wurde. Was also ver-
anlafite Innocenz, am 20. Juni einen zweiten Legaten mit dem offenbar
wortlich gleichen Auftrag abzusenden? Doch nur, dafl jener Brief vom 11.
Mai sein Ziel nicht erreichte. Wir sind in der gliidklichen Lage, das strikt
beweisen zu konnen.

Nach E 353 hidtte Walter etwa im 1. Drittel des Juni in Deutschland
eintreffen konnen, eine Riickkehr wire nicht vor Mitte Juli zu erwarten
gewesen; nach dem Rundschreiben gar hitte Walter noch im Juli in Deutsch-
land sein miissen, so daf} er frithestens im August zuriidkgekommen wire.
Doch warum diese Uberlegungen, da Walter ja nach nicht bezweifelter An-
sicht von Beginn seiner Legatur an (E 353) bis zum Hoftag in Wiirzburg,
Mitte Oktober 1130, im Norden geblieben ist? Weil hier eine auffillige
Parallele zu jener angeblichen ersten Legatur Gerhards besteht; denn der
Erzbischof von Ravenna ging keineswegs mit dem Bestitigungsschreiben
vom 11. Mai zum Konig, um den pipstlichen Auftrag auszufiihren, son-
dern stellte noch am 7. Juli 1130 dem Grafen Cavalconte von Bertinoro

5 Aber ganz dem der zeitgendssischen Briefsteller.

5 JL. 7413

A oS24t

%8 Bernhardi, S. 340 Anm. 8.

® Bachmann, S. 23 Anm. 4. Giesebrecht ahnte also schon das Richtige,
wenn er Gerhard vor dem Schreiben vom 20. Juni nochmals nach Italien zu-
riickkehren lief und auch Walter bis nach dem 20. Juni in Italien zurtidshielt
(Geschichte der Kaiserzeit 4, S. 59, 430). Die Kritik von Bernhardi, S. 340
Anm. 8; Pivec, MIOG 48, S. 376 und Bachmann, S. 23 Anm. 4 war
also nicht begriindet.
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eine Urkunde aus.*”® Ja, auch den Brief vom 20. Juni hat er nicht gemein-
sam mit Gerhard iiberbracht, denn noch am 20. August liflc Walter sich
urkundlich in Argenta nachweisen,™

Wir haben hier also die merkwiirdige Tatsache zu verzeichnen, dafl
auch der zweite von Innocenz in derselben Angelegenheit angeblich beauf-
tragte Legat seine Reise nicht angetreten hat, und das muf}, gemeinsam mit
den sonst aufgewiesenen Unstimmigkeiten, die behandelten Briefe hochst
bedenklich erscheinen lassen.

Bevor wir nun diese Bedenken zu beseitigen unternehmen, bleibt uns
noch die Aufgabe, auch einige weitere Stiicke des CU. zu untersuchen, die
uns aus Italien nach Deutschland fithren und die beinahe einzige Quelle
fiir die dortigen Vorginge, soweit sie das Schisma betreffen, sind.

Es sind zunichst einmal vier Schreiben E 348, 350, 349, 347 (] 249, 253,
254, 255), die, grob gesagt, alle mit dem Hoftag zu Wiirzburg, auf dem
Innocenz anerkannt wurde, zusammenhingen.® Als das zeitlich erste wird
E 348, ein Brief der beiden Legaten an Otto 1. von Bamberg, angeschen,
und er ist allgemein, trotz der verschiedenen Deutung im Einzelnen, auf
den Juni datiert worden.®® Diese Zeitbestimmung ist indessen nach unseren
obigen Ausfithrungen falsch; denn da Walter von Ravenna erst nach dem
20..August aufgebrochen sein kann, konnte der Brief, wenn tatsdchlich
- beide Legaten, wie die Adresse vorgibt, ihn abgefafit haben, frithestens zum
September eingeordnet werden. Inhaltlich haben die meisten Forscher * ihn
frither mit dem Wiirzburger Tag in Verbindung gebracht, zu dem die Le-
gaten den Bischof von Bamberg mit diesem Schreiben einladen. Schaus
und ihm folgend Bachmann® glaubten indessen aus der Zeitform
festinasse credidimus schlieBen zu konnen, die Legaten sprichen hier von
einem zuriidkliegenden Tag, auf dem bereits iiber das Schisma verhandelt
wurde und an dem auch Otto schon teilnahm. Erst der zweite Teil des
Schreibens sollte eine Einladung nach Wiirzburg sein.®® Diese Deutung ist
aber sprachlich nicht méglich. Zunichst einmal sagen die Absender, sie seien
vom Konig ehrenvoll empfangen, aber betreffs einer Antwort auf die Be-
ratung des Herrschers mit den Fiirsten vertrostet worden. Sie fahren dann
fort: ,Wir haben [nun] geglaubt, dal Eure Briiderlichkeit als erste oder

&,

unter den ersten [Fiirsten] im Dienst der Kirche zum Hoftag geeilt wire . . .“;

% Fantuzzi, Monumenti 4, S. 249 f. n. 53.

66 V, Federici—G. Buzzi, Regesto della chiesa di Ravenna 1, Le carte
dell’Archivio Estense, Regesta chartarum Italie 7, 1911 S. 16 n. 15.

62 Nach dem Annalista Saxo (MG. SS. 6, S. 767) im Oktober; eine Urkunde
Lothars von 1130 Okt. 18 (DL. 29) ist unecht und stiitzt das Datum daher
nicht einwandfrei.

@ Jaffé; Bernhardi, S. 340 Anm. 8; Bachmann, S. 23; Schaus,
S. 236f. Anm. 3. Giesebrecht glaubt eher an den Anfang Juli (4, S. 450).
Nur Pivec ist fiir Oktober (MIOG 48, S. 376 f.).

8 Bernhardi; S. 339f. Anm. 8; Pivec, MIOG 48, S. 376 f.

% Schaus, S. 236f. Anm. 3; Bachmann, S. 23.

% Siche Anm. 65.
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denn der Gebrauch des Perfekts von credere ist nur dann verstindlich, wenn
der Satz irreal gemeint ist. Sonst wire es auch vollig sinnlos, wenn die
Legaten weiterschreiben: ,Rogamus itague . . ., dafl Thr moglichst schnell zu
uns kommt und ... die Botschaft des Papstes mit seinen Briefen zusammen
mit den anderen Briidern empfangt und ihnen Folge leistet.“ Daraus geht
hervor, dafl die vom Konig beabsichtigte Beratung bereits begonnen hat,
Otto aber wider Erwarten der Legaten nicht erschienen ist; darum bitten
sic ihn, obgleich der Hoftag schon in Gang ist, noch méglichst schnell zu
kommen. Tatsichlich ist also nur von einem Hoftag die Rede, und das ist
auch logisch nicht anders méglich; denn Otto hitte dann auf dem angeblich
vorhergehenden schon von den Briefen des Papstes, die Lothar ja kannte,
Kunde bekommen miissen, wihrend hier offenbar doch die Unkenntnis vor-
ausgesetzt wird. Auflerdem wire es kaum glaubhafr, daf die Legaten,
wenn sie schon nicht unmittelbar an den Beratungen selbst teilnahmen, thnen
rdumlich so fern gebliecben wiren, dafl sie nicht jederzeit zum Eingreifen
bereit gewesen wiren, ja nicht einmal gewufit hidtten, wer von den bedeu-
tenderen Firsten daran teilnahm oder nicht.

Welcher Hoftag ist das nun gewesen? Ich mdchte mich da doch wieder
fir Wiirzburg entscheiden. Erstens waren unseres Wissens nur auf dem
Wiirzburger Tag Legaten anwesend.” Zweitens scheint mir aus zeitlichen
Griinden kein anderer méglich: Walter kann, da er erst nach dem 20. Au-
gust von Ravenna aufgebrochen sein kann, kaum vor Mitte September in
der Maingegend gewesen sein; dann wurde er mit Gerhard vom Konig
empfangen, der auf einen Hoftag vertristete, welcher erst noch angesagt
werden mufite. Hierfiir wire die Zeit von September bis Anfang Oktober
ausreichend gewesen; sie hitte aber nicht ausgereicht, um in der Zwischen-
zeit noch einen weiteren Tag abzuhalten.

Doch entstehen dadurch neue Widerspriiche. E 348 ist nidmlich einwand-
frei der erste Brief der Legaten an Otto,” dann aber ist E 350, den Jakob
von Faenza und Walter von Wiirzburg aus, aber noch vor dem Hoftag,
an den Bischof schreiben und in dem sie ihn um Nachricht iiber Niirnberg
bitten, nicht zu erkliren; denn logischerweise miifite er E 348 voraufgehen.
Ein weiterer Einwand entsteht dadurch, dafl E 350, besonders wenn wir der
Interpretation von Schaus folgen, die Bekanntschaft mit dem Auftrag
der Legaten voraussetzt, E 348 aber nicht. Andererseits scheint tatsichlich,
dashatSchaus wohl mit Recht gezeigt, auch in Niirnberg iiber das Schisma
verhandelt worden zu sein;*® nur konnen wir eben nicht mehr den Zeit-
punkt bestimmen. Erinnern wir uns indessen, daf Gerhard wahrscheinlich
schon im Juli in Deutschland eintraf, so ist es gut moglich, dafl bereits

*7 Auch hier ist nur die Anwesenheit Walters und nur beim Annalista Saxo
(2.2.0. S. 767) bezeugt. Man hat vermutet, dafl Gerhard bereits vorher wieder
zum Papst zuriickkehrte (Bernhardi, S. 343 Anm. 13).

* Das scheint aus dem Anfang: Fraternitati vestrae notum esse credimus,
quod . .. hervorzugehen.

898931
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im Laufe des Sommers in Niirnberg das Schisma besprochen wurde, oder
vielleicht auch kurz vor Wiirzburg zu Beginn des Herbstes. Eine reale
Grundlage kann E 350 also haben, nur im Zusammenhang mit dem ande-
ren Brief zeigen sich Widerspriiche. Bedenklich ist auch bei der zeitlichen
Nihe beider Schreiben der Wechsel der Absender. Richtig ist vielleicht, daf}
Gerhard wirklich nicht in Wiirzburg war, Walters Anwesenheit ist dagegen
auch anderweitig bezeugt; ™ von Jakob von Faenza wissen wir gar nichts.
Kein sonstiger Brief noch irgendeine andere Quelle sagen etwas von seinem
Aufenthalt in Deutschland.™

Schlieflich m&chte ich aber dariiber hinaus auch noch auf einige Merk-
wiirdigkeiten in der Form beider Briefe hinweisen. Die Adressen sind ndm-
lich ungewdhnlich; denn in E 348 steht der Empfinger, obgleich die Ab-
sender in der Mehrzahl und teilweise ranghther sind, voran und auflerdem
nennen sich Walter und Gerhard frater, was an sich ungebriuchlich ist. Ein
Weiteres fillt auf, wenn wir uns die Umgebung beider Schreiben im CU.
genauer anschen.

Es sind dies zunichst noch zwei weitere Briefe an Otto von Bamberg
betreffs des Wiirzburger Tages: E 347 von Konrad von Salzburg und
Ekbert von Miinster und E 349 von Lothar. Inhaltlich ist kaum etwas gegen
sie einzuwenden, und die Anwesenheit Konrads und Ekberts ist auch sonst
bezeugt;” nur von der Adresse in E 347 gilt das Gleiche wie bei E 348.
Stellt man diese Briefe nun in die richtige Reihenfolge, dann springt eins
sofort in die Augen: sie dhneln sich duferlich, im Umfang, und sprachlich
so sehr, dafl man sofort behaupten méchte, sie sind diktatgleich. Den Be-
weis dafiir aufler Acht gelassen, wire das an sich nicht unméglich; denn die
Absender, die ja an einem Ort beisammen waren, hitten sich des gleichen
Schreibers bedienen konnen, der dann allerdings zum Gefolge der Legaten
gehre haben miifite, wenn es nicht gar Walter selbst war. Aber dann wiirde
man iiberhaupt wohl nur einen Brief geschrieben haben. Doch dariiber will
ich nicht streiten. Ausschlaggebend ist vielmehr Folgendes. E 351, also un-
mittelbar sich an diese Stiicke anschliefend, ist ein Schreiben der Rémer an
Lothar, die ihn zur Kaiserkrénung einladen, und nur wenig weiter, E 354,
steht ein anderes, Bischof Litifred von Novara an Lothar, das wegen der
Erwihnung des Gegenkdnigs Konrad auch zeitlich und sachlich zu E 351
gehort. Auch diese beiden sind stilverwandt mit E 347-350. Dann aber sind
diese Briefe nicht echt.

70 S. Anm. 67.

7 Man darf aber darauf aufmerksam machen, dafl Walter und Jakob offenbar
befreundet waren; wir treffen sie nicht nur bei offiziellen Anlissen zusammen
(F. Lanzoni, Cronotassi dei vescovi di Faenza, 1918 S. 73 ff.), auch in dem
lombardischen Briefsteller findet sich ein Briefwechsel zwischen Walter und
Jakob.

2 Vel. Bernhardi, S. 341,
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Diese Behauptung, die ich gleich durch cinen kurzen Vergleich beweisen
werde, méchte ich zunichst mit sachlichen Griinden unterbauen. Bereits
E 348 und E 350 hatten Bedenken erregt, grofler sind diese noch bei E 351.
Die Nachrichten in diesem Brief sind gering und schon Bernhardi war des-
wegen und wegen des in manchem geschraubten oder gar ungebiihrlichen
Tons und eines gewissen Widerspruchs zur politischen Haltung der Romer
im Jahre 1130® — E 351 ist auf 1128 zu datieren — geneigt, das Stiick
als Stiliibung anzusehen.” Das aber hat Pivec entschieden abgestritten
mit der Behauptung, daf} die politische Einstellung sich schr wohl in zwei
Jahren dndern konnte und eine gewisse iiberschwengliche Rhetorik den
Briefen der Romer nun einmal ecigentiimlich sei.™ Das erste mag vielleicht
stimmen,” aber der zweite Grund ist so nicht richtig. Zwar zeigen alle
Briefe der Romer an deutsche Herrscher auf Grund eines gesteigerten, aus
der Erinnerung an antike Grofle sich speisenden Selbstbewufitseins, eine
tiberschwengliche Phrasenhaftigkeit,”” aber in solchem Maf, daf E 351
dagegen geradezu kiimmerlich wirkt. Bestehen bleibt also auf jeden Fall
die Ungewohnlichkeit und auch die Ungebiihrlichkeit des Tons, die unter
allen Umstinden verdichtig ist. Und wie kommen die Romer drei Jahre
nach dem Regierungsantritt Lothars dazu, diesem eben dazu Glids zu wiin-
schen? Dafiir gibt es in keinem echten Brief eine Vorlage, wohl aber in den
gerade damals ihre erste Bliite erlebenden Briefstellern, in denen ein solches
oder dhnliches Schreiben nicht fehlen durfte, ganz gleich, wie groff der zeit-
liche Abstand zu den tatsdchlichen Vorgingen war.”® Nein, dieser Brief ist
so nichtssagend wie nur je eine Stiliibung.

Gegen den Inhalt von E 354 ist an sich nichts einzuwenden; die Nach-
richten kénnen stimmen oder nicht, wir sind nicht in der Lage, sie zu pri-
fen, da Litifreds Brief die einzige Quelle fiir die spirlichen in ihm genann-
ten Tatsachen ist. Man konnte hochstens das nach Briefstellern klingende
Exordium erwihnen,” die vollig gleiche Gedankenfolge wie in E 351 und
die sachliche Entsprechung zu diesem Stiick.

Wenden wir uns nun dem Stilvergleich zu, so ist zunichst zuzugeben,
daf natiirlich manche Ahnlichkeit durch den gleichen Charakter als Ein-
ladungsschreiben bedingt sein kann und zweitens eine Diktatuntersuchung
durch die Kiirze der Texte erschwert wird, so dafl wir fast ganz auf den

7 Vgl. den Brief der Rémer bei Baronius.

74 G, 208 Anm. 27 und S. 322 f. Anm. 94.

s MIOG 48, S. 377.

" QObgleich die Rémer 1130 ausdriidslich sagen: Nos quidem te hactenus non
sic de corde dileximus... (Baronius 18, S. 439).

71 Vgl. die Briefe der Romer von 1130 (Baronius 18, S. 438ff.); 1149
(Otton. Fris. Gesta Friderici I. imp., 2. Aufl, MG. SS. rer. Germ. S. 45 ff.)
oder die Rede von 1155 (ebda. S. 135 f.).

8 Vgl. Odebrecht, Die Briefmuster des Henricus Francigena, AUF 14,
1955:8242 - Epp. 1 .2,

7 Zu beachten ist vielleicht auch die Reimprosa in diesem Brief .
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Phrasenvergleich beschrinkt sind. Diese Phrasendhnlichkeit ist aber gerade
bei dem geringen Umfang der Schreiben um so auffallender. Ich stelle die
deutlichsten Parallelen einmal zusammen.

E 349: gratiam suam et omne bonum; E 348: salutem et omne bonum.

E 347: miramur satis et dolemus, wvestram non adesse praesentiam.
E 349: de infirmitate tua . . . dolemus; E 350: unde miramur satis et
dolemus; E 351: unde . .. satis miramur.

E 349: quae adventum tuuwm ad nos tardavit; E 351: super tarditate
satis miramur.5

E 347: personam westram nulla deberetis occasione subtrabere; mone-
mus et rogamus, ut remota penitus omni excusatione adhbuc temptetis

venire; B 348: Rogamus itaque . .. et mandamus, ut omni occasione et exci-
satione remota quantocius ad nos veniatis; E 349: commonemus te et quam
intime rogamus, ut ... ad nos ... venire properes; E 350: Quapropter vobis

rogando mandamus, ut; E 351: prudentiae tuae mandamus, quatinus aliis
0missis, omni occasione seposita . . .

E 348: in ea fide et devotione, quam matri vestrae ecclesiaze debetis;
E 349: in ea caritate, quam ecclesiae debes.

Es gibt noch einige weitere kleine Parallelen, besonders gedankliche,
wenn ich darauf auch wegen des gleichen Charakters der Schreiben keinen
Wert legen mochte. Aber wenn man sonst mit Wortstatistik kaum etwas
anfangen kann, so finde ich es bei diesen sechs Schreiben, gerade wegen des
kleinen und aller seltenen Worte baren Sprachschatzes doch bemerkenswert,
dafl iiber 30 Worter — ausgenommen Pronomina und Konjunktionen —
in zwei bis vier Briefen wiederkehren, wihrend jedes Stiick selbst durch-
schnittlich nur etwa 70 bis 80 Worte umfafit. An der Tatsache der Diktat-
gleichheit ist jedenfalls nicht zu zweifeln; bedenken wir auflerdem die sach-
lichen Widerspriiche, so ergibt sich klar, daf} wir es hier mit Stiliibungen
zu tun haben.

Wenn wir diesen Zweifeln, Widerspriichen und einwandfreien Unrich-
tigkeiten die Aussagen anderer Quellen gegeniiber stellen, werden wir sehen,
daf} sic von diesen nicht beseitigt oder auch nur verneint werden. Fiir das
deutsche Gebiet sind die Nachrichten zum Jahre 1130 iiberhaupt aufler-
ordentlich spirlich: {iber weite Strecken des Jahres kénnen wir nicht einmal
tiber die Titigkeit Lothars Genaueres erfahren, geschweige denn iiber Vor-
ginge, die mit dem Schisma oder der Anerkennung Innocenz’ II. zusam-
menhingen.® Gerade was diese betrifft, berichtet iiber die blofle Tatsache
der Doppelwahl hinaus nur der Annalista Saxo, daff im Oktober ein Hof-
tag zu Wiirzburg stattfand, an dem neben 16 Bischéfen der Legat Walter
von Ravenna teilnahm, und daf hier die Anerkennung Innocenz’ ausge-

8 Vol. auch den Briefwechsel bei Bernhardi, Exkurs XII.
81 Vel Bernhardi, S. 252 ff., 334 {f.
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sprochen wurde,” wihrend die Magdeburger® und Pohlder Annalen ®
lediglich den Hoftag verzeichnen. Weiter kénnen wir den Wiirzburger Tag
und die Teilnahme des Bischofs von Gurk aus einer Urkunde Lothars vom
18. Oktober,®® die Teilnahme Konrads von Salzburg und Ekberts von Miin-
ster aus einer anderen Quelle, die sie als Gesandte an Innocenz nennt, er-
schlieflen.® Schliefilich werden der Aufenthalt in Deutschland und die Le-
gatur Walters von Ravenna von Gerhoh von Reichersberg bestdtigt.®

Dies sind die einzigen halbwegs konkreten Daten; daneben stellen nur
noch einige Briefe Bernhards von Clairvaux,* Innocenz’® und Anaklets ™
die propagandistische Titigkeit Konrads, Norberts und Walters fest, ohne
im Einzelnen deren Mafinahmen zu nennen, und ohne dafl wir gezwungen
wiren, die Schreiben des CU. vorauszusetzen. Aus all dem gehen also ledig-
lich der Wiirzburger Tag, die Legatur Walters und die Bemithungen eciniger
Prilaten zugunsten Innocenz’ hervor, nichts indessen, was unsere oben ge-
juflerten Zweifel in Frage stellte, und wir konnen beginnen, die Schlufifol-
gerungen aus dem Bisherigen zu ziehen.

Danach kinnen wir mit absoluter Sicherheit sagen, dafl der Kardinal
Gerhard nicht, wie es die beiden Briefe vom 18. Februar behaupten, schon
zu diesem Zeitpunke, sondern frithestens nach dem 20. Juni nach Deutsch-
land gegangen ist, und daf der Erzbischof Walter von Ravenna nicht mit
jenen Briefen vom 11. Mai, sondern erst nach dem 20. August seine Lega-
tur antrat. Dann aber sind die vier Schreiben (E 341, 342, 352, 353) nicht
auf dem vorgesehenen Weg nach Deutschland gelangt, sondern, da die stin-
dige Anderung der Lage sie iiberholte, vermittels einer Sammlung.

Soviel ist also vollig sicher. Aber daraus ergeben sich weitere Schliisse,
die uns noch zu Ergebnissen von hoher Wahrscheinlichkeit fihren. Wir diir-
fen annehmen, daf ein Kardinal, der als solcher wohl ganz zur Verfligung
des Papstes stand, sicher keine dringendere Aufgabe hatte, als bei Lothar
um Anerkennung und Hilfe zu werben, wenn es der Papst schon fiir not-
wendig erachtete. Wir werden also kaum einen tiberzeugenden Grund nam-
haft machen kénnen, aus dem Gerhard seine Reise um fast vier Monate zu
verschicben gezwungen war, wihrend Walter allerdings durch sein bischof-
liches Amt aufgehalten werden konnte. Betrachten wir weiterhin daneben
den Inhalt der Briefe, so ist von den ersten beiden (E 341, 342) zu sagen,

82 MG. SS. 6, 5. 767.

SONIG. S5 16, 5.:183:

88°MG. SS.: 16, S: 78.

8 DL. IIT, 29; vgl. Anm. 62.

8 QOtton. Fris. Chron. MG. SS. rer. Germ. S. 334.

8 Epistola ad Innocentium MG. Lib. d. 1. 3, S. 225. Bachmann, S. 23
behauptet, nach dem Chronikon Wirziburgense (MG. SS. 6, 1—12) habe Walter
noch am 1. Nov. 1130 einen Altar in Wiirzburg geweiht, doch reicht die
Chronik zeitlich nicht so weit.

8 Migne, PL. 182, 277 f. n. 126.

B, 75165 7629

% JL. 8409.
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daf} sie an sachlichen Nachrichten auflerordentlich arm sind, was man wegen
der ganz besonderen Verhiltnisse keineswegs erwartet. Was in ihnen steht,
ist teilweise durch einen spateren unverdichtigen Brief gedeckt,” wirde
also bei einer Streichung dieses Stiickes keinen Verlust bedeuten, teilweise,
soweit Verhilenisse der deutschen Kirche berithrt werden, fraglich. Die Aus-
fithrungen iiber Otto von Halberstadt und Friedrich von K&ln geben ihnen
namlich ebenfalls keinen besonderen Wert. Denn im Gegensatz zu diesen
Briefen wurde Otto von Halberstadt weder durch den — wie wir jetzt
allerdings wissen, in Wirklichkeit, wenigstens zu diesem Zeitpunkt, auch
nur vorgeblichen — Legaten Gerhard restituiert; noch wurde er im Herbst
durch die dann tatsichlich in Deutschland weilenden Walter und Gerhard
wieder in sein Amt eingesetzt. Das geschah vielmehr erst 1131 in Liittich
durch den Papst selbst.”? Wir miissen daher annehmen, zumal Innocenz
auch in keinem spiteren Brief auf diese Angelegenheit zu sprechen komme,
eine Restituierung Ottos durch Legaten also offenbar nicht in seiner Absicht
lag, dafl diese Nachricht in E 341 und E 342 falsch ist. Uber den Fall Fried-
richs von Koln endlich wissen wir sonst gar nichs.

Auch das Schreiben vom 11. Mai (E 353) ist sachlich nicht wertvoller,
denn alles in ihm Stehende wird in jenem vom 20. Juni (JL. 7413) wieder-
holt; auch seine Nichtexistenz bedeutete also keinen Verlust. Einzig der
Wihlerbrief (E 352) enthidlt sachlich Wichtiges, das allerdings wohl tiber-
haupt weit verbreitet war.”* Aber gerade bei ihm hatten wir sehr verdich-
tige formale Eigentiimlichkeiten bemerken miissen. Darum glaube ich aus
all den genannten, teils feststechenden, teils naturgemifl zu folgernden Griin-
den nicht mehr daran, dafl wir es hier, zunichst bei diesen vier, mit ein-
wandfrei echten Schreiben zu tun haben, sondern dafl hier sechr wahrschein-
lich Filschungen vorliegen, deren Zweck und etwaige Entstehung wir aller-
dings noch erkldren miissen.

Zu diesem Zweck betrachten wir zunichst einmal die Uberlieferung. Alle
uns vornehmlich interessierenden Schreiben stehen im CU. und nur dort
und bilden darin eine fast geschlossene Gruppe die von E 341 bis 354 reicht
und nur von zwei Briefen E 343, 344 (] 256, 257) unterbrochen wird. Nun

91 1130 Juni 20, JL. 7413.

% Annal. Erphes., Monumenta Erphes., MG. SS. rer. Germ.,, S. 38 zu 1131 (Liit-
tich): Otto Halberstatensis episcopus dudum Romae ab Honorio papa depositus
rursum Halberstatensi aecclesiae annitentibus cunctis preficitur, rursum epis-
copali investitura a papa Innocentio donatur. Ahnlich Ann. Pegav., MG. SS.
16, S. 256. Auch was Bachmann, S. 23 iiber die Kassation der Wahl Martins
von Halberstadt meint, glaube ich nicht; vielmehr wird sie erst von der zweiten
]&egation Innocenz’, die 1130/31 in Norddeutschland weilte, vollzogen wor-

en sein.

9 Dazu vgl. Bernhardi, S. 218. All unser Wissen stiitzt sich auf diesen
Brief und einen entsprechenden Anaklets E 340 (J 244). Vgl. auch unten S. 262.

% In manchen Quellen, z. B. bei Boso und Falco von Benevent, finden sich wort-
liche Parallelen zu unseren Briefen. Daraus ist auf die Verbreitung einer offi-
ziellen Darstellung des Schismas seitens der Innocentianer zu-schliefen.

Ztséhr, £, K-G. 4
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wissen wir, daf die Reihenfolge im CU. von ganz verschiedenen Prinzipien
bestimmt ist: die Stiicke sind nach Sachgebieten oder Empfingern und Ab-
sendern geordnet, oder es wurde einfach die schon vorhandene Gruppierung
einer geschlossen in den CU. aufgenommenen Sammlung beibehalten, An-
dererseits reicht die sachliche Ordnung auch wieder nicht so weit, dafi alles
Zusammengehorige auch wirklich zusammen steht, allein schon weil nicht
immer das ganze Material gleichzeitig beschafft werden konnte. An der
Reihenfolge unserer Briefe haben nun offenbar alle Prinzipien teil, denn
sie gehoren sachlich zusammen und sind auflerdem nach Absendern und
Empfingern geordnet. Bedenken wir, dafl wir von wvier Stiicken fast mit
Gewiflheit sagen konnten, dafl sie nur vermittels einer Sammlung nach
Deutschland kamen, dafi weiterhin fiinf Schreiben mit allergréfiter Wahr-
scheinlichkeit diktatgleich, also Stiliibungen sind und deshalb ebenfalls einer
Sammlung entstammen, der ihr italienischer Ursprung noch deutlich anzu-
sehen ist,® dann diirfen wir auch wohl sagen, dafl alle diese Briefe schon
zusammen, wenn auch vielleicht etwas anders geordnet, Udalrich bzw. sei-
nem Fortsetzer vorgelegen haben, d. h. als Sammlung, die aus Italien kam.

Ein weiteres Argument dafiir und gleichzeitig ein fir den Charakter
dieser Briefe bezeichnendes ist die Tatsache, daff ausgerechnet jenes Schreiben
aus Pisa (JL. 7413), das an die gesamte deutsche Kirche adressiert war und
daher am ehesten im CU. zu vermuten wire, weil eine Abschrift dessen
fiir den Sammler leichter zu beschaffen sein mufite als von denen der tbri-
gen, sich dort nicht befindet. Also sind fiir das Schisma wahrscheinlich gar
keine Einzelstiicke gesammelt worden. Natiirlich bestand die Mbglichkeit,
vom Konig oder Norbert von Magdeburg, von Otto von Bamberg ganz zu
schweigen, Briefe zu erhalten, aber dann miissen wir auch fragen, weshalb
nicht die weiteren Briefe Anaklets an Lothar und Norbert *® — auf die im
CU. komme ich noch zu sprechen — ebenfalls aufgenommen wurden, zumal
wir den CU. keiner bestimmten Parteinahme bezichtigen kdnnen. Auch dies
ein Verdachtsmoment gegeniiber den Briefen.

SchlieRlich besitzen diese und die sich aus ihnen ergebenden angeblichen
Mafinahmen Innocenz’ und seiner Anhinger eine merkwiirdige Parallelitdt
zu denen Anaklets und seiner Partei. Zwei Briefe Anaklets (E 339, 340;
J 243, 244) sind vom 24. Februar und entsprechen inhaltlich fast ganz denen
des anderen Papstes vom 18. Februar, nur dafl sie nicht zum Romzug ein-
laden, dafiir aber in allem etwas ausfiihrlicher sind. Natiirlich sind auch
die Empfinger die gleichen. Anaklets Briefe sind allerdings, wie sich aus
Urkunden beweisen lif}t, tatsichlich abgegangen und erregen daher keiner-
lei Bedenken,”” wihrend wir die innocentianischen gerade durch Urkunden

% E 351, 354; andere Anzeichen dafiir unten S. 260 f.

% JL. 8388, 8389, 8391, 8409. Der Brief der Wihler Anaklets und derjenige der
Romer bei Baronius, S. 435 ff., 438 ff.

97 In dem Brief wird eine Urk. fiir den Abt Simon von Rastet genannt, die tat-
siachlich nach Deutschland gelange ist; vgl. JL. 8372,
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in ihrer Echtheit in Frage gestellt sahen. Entsprechend den Schreiben Inno-
cenz’ und seiner Wahler vom 11. Mai besitzen wir zwei Stiicke des Gegen-
papstes und dessen Anhinger vom 15. Mai,”® in denen inhaltlich die gleichen
Punkte behandelt werden wie in denen der Innocentianer, wenn auch natiir-
lich in der entsprechenden parteiischen Firbung. Nur ist das Schreiben der
anakletianischen Kardinile im Gegensatz zu dem der innocentianischen
formal unverdichtig.

Die Parallelitit ist sehr merkwiirdig. Nicht nur wird dadurch Anaklet
als vollstindig abhdngig von den Schritten des Gegners dargestellt, die er,
sobald er von ihnen gehdrt hat, nachzuahmen sucht, sondern es ist auch so,
als sollte durch sein stindiges Nachhinken um wenige Tage, das Zuspit
seiner Wahl verewigt und recht deutlich demonstriert werden. Diese kaum
noch zufillige ungefidhre Gleichzeitigkeit damit zu erkliren, Anaklet sei in
seiner Deutschlandpolitik von den Mafinahmen Innocenz’ abhingig gewesen
und ohne eigene Initiative, scheint mir allzu simpel und kann aus den son-
stigen Handlungen dieses Papstes kaum begriindet werden.”” Nun haben
Anaklets Schreiben aber das eine voraus, dafl sie wirklich abgegangen, durch
andere Quellen gestiitzt und vor allem andernorts iiberliefert sind; nimlich
zum grofiten Teil in dem erhaltenen Registerauszug in der Montecassineser
Handschrift.!® Sollte das nicht unsere den Briefen Innocenz’ gegeniiber
geduflerten Bedenken eher verstirken als beseitigen? Mir scheint, dafl wir
auch unter diesem Gesichtspunkt mit der Méglichkeit rechnen miissen, dafl
die Briefe des Gegenpapstes die allein wirklich geschriebenen und richtig
datierten sind, aus deren Kenntnis heraus unsere Stiicke als Gegenschriften
verfaflt und absichtlich um Einiges frither datiert wurden, um den Vorrang
Innocenz’ recht deutlich zu machen.

Fassen wir nun alle diese Verdachtsmomente, die wir durch die Kritik
der einzelnen Briefe wie ithrer Gesamtheit gewonnen haben, zusammen, so
sind sie m. E. so zahlreich und bedeutend, daff man diese Briefe des CU.
nicht mehr als echt ansehen kann. Wahrscheinlich auch nicht den Walters
an Norbert (E 345), dem inhaltlich kein selbstindiger Quellenwert zu-
kommt, und auch nicht den Huberts von Lucca (E 346); denn wenn gegen
diesen auch verhiltnismifig wenig einzuwenden ist, so mochte ich doch
auch von ihm wegen der obengenannten Griinde und der verdichtigen Um-
gebung Gleiches vermuten; von E 347, 348, 349, 350, 351 und 354 ganz zu
schweigen.

Wenn dieses Ergebnis unserer Untersuchung anerkannt werden sollte,
bleibt noch die Aufgabe, eine Erklirung der Entstehung und des Zwecks
dieser Falschung zu versuchen. Allerdings lifit sich hier nach unserer augen-

% JL. 8388, 8389, Baronius, 435 ff.

B Miihlbacher, S.-118

100 Codex 159, vgl. Bibliotheca Casinensis 3, 1877 S. 384 ff. u. P. F. Palumbo,
La cancelleria di Anacleto II, Scritti . . . in onore di V. Federici, 1944, S. 79 ff.

*4
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blicklichen Kenntnis keine Sicherheit gewinnen, wir sind vielmehr fast vollig
auf Vermutungen angewiesen und konnen wenig mehr tun, als die Anzei-
chen sammeln, die vielleicht einen Hinweis geben. Darum méchte ich auch
selbst das Folgende nur mit groftem Vorbehale vorbringen.

Schon oben ist einmal das Wort Briefsteller gefallen und von diesem
Begriff mochte ich auch hier ausgehen, da er einen vielleicht mdglichen: An-
satzpunkt bietet. Wie man wei}, ist diese literarische Gattung im zweiten
Jahrzehnt des 12 Jhs. in Oberitalien aufgekommen und sie entwickelte sich
schon bald, wenn auch zunichst zu einem rein theoretischen Zweck geschaf-
fen, zu einer hochst willkommenen Form, in der sich Wissen und Vorstel-
lung von politischem Geschehen eng miteinander verflochten darstellen
lieRen. Gerade aus der Zeit Lothars besitzen wir einige Sammlungen, die
sich eingehend, z. T. auf ausgezeichneten Nachrichten beruhend, mit dem
Verhiltnis des Konigs zu Italien und zum Papst — gerade auch im Zu-
sammenhang mit dem Schisma — beschiftigen.!” Den Gipfel unter diesen
Produkten bildet jene bereits erwihnte lombardische Sammlung, in der
auch das Schisma ein deutliches Echo findet; oftmals so lebensnah, dafl die
Briefe zeitweise sogar als echt angesehen wurden,® und alle diese Samm-
lungen zeigen sich, soweit man von einer solchen Tendenz sprechen kann,
gegeniiber Lothar und Innocenz durchaus freundlich. Nun besitzen wir in
dem Brief Litifreds ebenfalls einen Hinweis auf Oberitalien, die Erwih-
nung Konrads, des Gegenkonigs, im Schreiben der Rémer gehdre auch hier-
her, und schlieflich begegnen wir in den Briefstellern dem gleichen Per-
sonenkreis. Gerade in der lombardischen Sammlung befassen sich z. B. vier
Stiidce mit Walter von Ravenna,'®® bei einer Gesamtzahl von 80 alle Lebens-
gebiete berithrenden Schreiben sehr beachtlich. Auch sonst findet sich in
unseren diktatgleichen Stiicken manch anderer Anklang an die Briefsteller,
ohne daf wir indessen eine direkte Abhidngigkeit nachweisen kdnnten.'"*
Dort gibt es immer Briefe, in denen der Kaiser nach Italien gerufen oder
seine Ankunft versprochen wird; es gibt immer Einladungsschreiben zu
Synoden und immer entschuldigt jemand sein Nichterscheinen mit Krank-
heit. Hierher gehdrt der kranke Knabe, hier begegnen die gleichen Adres-
sen, hier begegnen wir der gleichen weitgehenden Inhaltslosigkeit, den glei-
chen etwas geschwollenen Floskeln und Redensarten, die der Sache nicht

901 Dazy gehore auch ecin nur noch aus anderen Briefsammlungen zu rekonstruie-
render Briefsteller, den ich in einer demnichst zum Druck gelangenden Arbeit,
Die Bologneser Schule der Ars dictandi, nachgewiesen habe, und eine nur un-
vollstindig bekannte Sammlung aus dem Anfang der dreifliger Jahre, vgl.
Bernhardi, S. 855f. Exkurs XII.

12 Wattenbach, Iter S. 39 ff.

Y Epps 7,-8,:.9::10;

104 Vor allem die lombardische Sammlung enthdlt manche Stilparallelen zu unse-
ren Briefen, aber ich méchte aus Vorsicht keine bestimmte Bezichung behaup-
ten; denn noch sind wir nicht so weit, dal wir aufler in wenigen Fillen bei
Briefen sagen konnen, ob bestimmte Wendungen Allgemeingut der Brieflitera-
tur oder nur einer Schule sind.
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immer ganz angemessen sind, denselben formalen Verstoflen zugunsten
schoner Phrasen und Salutationen.'®® In diesem Umkreis miissen wir, wie
ich glaube, den Verfasser der ziemlich unbedeutenden diktatgleichen Briefe
zundchst suchen.

Aber nun lautet die Formel, mit der die Rémer Lothar zur Kaiserkro-
nung laden (E 351), der von Innocenz fiir den gleichen Zweck immer wie-
der und auch in dem Schreiben vom 20. Juni gebrauchten véllig gleich, sie
verbindet also die gerade behandelte Briefgruppe mit den iibrigen Stiicken.
Diese Ubereinstimmung kénnte fiir die Echtheit des Rémerbriefes geltend
gemacht werden, weil diese Worte die offiziellen und in Rom gebriuch-
lichen gewesen zu sein scheinen.!® Aber wir haben, den gleichen Verfasser
einmal vorausgesetzt, ja sowieso die Benutzung tatsichlich abgegangener
Schreiben nachgewiesen. Doch dann miifite man auch die Diktatgleichheit
aller Briefe beweisen. Indessen auch dieser Einwand ist micht zwingend.
Wenn wir nimlich einmal zwei Briefgruppen scheiden wollen, bietet nur
die bereits von uns als diktatgleich nachgewiesene Gruppe Ansatzpunkte
fiir eine Stiluntersuchung; denn nur hier konnte sich ein einheitlicher, nur
dem Verfasser gehdrender Stil betitigen. In den anderen Briefen dagegen
wurde die personliche Sprache des, wie wir wohl richtiger sagen miissen,
Uberarbeiters, durch die enge Anlehnung an die Vorlagen fast vollig zu-
riickgedridngt.

Setzen wir den sachlichen Zusammenhang der Schreiben, der durch den
Geschehnisverlauf ja auch wirklich gegeben ist, voraus, konnen wir nicht
nur sagen, dafl der Verfasser vielleicht aus den oberitalienischen Diktatoren-
kreisen kam oder wenigstens dort ausgebildet war, sondern auch enge Be-
ziehungen zu Innocenz und dessen Umgebung besafl, die ihm die Benutzung
offiziellen Materials gestatteten, das zumTeil aber auch weiter verbreitet
war., Auf irgendeine Weise hat er auch hier Kenntnis der Mafinahmen und
Schreiben des Gegenpapstes erhalten, vielleicht infolge des Parteiwechsels
eines der Anhidnger Anaklets. Mit diesen ihm zu Verfiigung stehenden Hilfs-
mitteln unternahm er es dann als glihender Anhinger Innocenz’ II. zum
Zweck der Propaganda gegen Anaklet und wohl gleichzeitig aus der Vor-
stellung heraus, dafl es so hitte geschehen konnen oder miissen, fingierte
Schreiben zu verfassen. Durch sie sollte der Vorrang seines Papstes darge-
tan werden, indem ecr diesen vor allem in der Deutschlandpolitik Zug um
Zug seinem Gegner zuvorkommen lief8.

195 Einzelnachweise aus dem vielfach noch unverdffentlichten Material wiirden hier
zu weit fihren. Auf all diese Zusammenhinge werde ich in einer zusammen-
fassenden Bearbeitung dieser Literaturgattung zuriickkommen.

106 Vel. z. B. die zhnlich klingenden Wendungen bei Hadrian IV. (Migne, PL.
188, 1526 n. 143): quantum tibi dignitatis plenitudinem contulerit et honoris
et equaliter imperialis insigne coronae libentissime conferens benignissimo
gremio suo tuae sublimitatis apicem studuerit confovere; und (Migne 188,
1556 n. 181): bene et honorifice imperialis dignitatis insigne tuo capiti impo-
suimus.
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Abstrahieren wir einmal vom sonstigen Inhalt, so geht durch alle Briefe
gleichmiflig die Bemithung hindurch, Lothar zu gewinnen und den Papst
als dem Konig ausgesprochen entgegenkommend — nicht nur in den Brie-
fen des Papstes selbst, sondern auch in denen seiner Anhinger — zu zeigen.
Zu diesem Zweck begann unser Autor bereits mit einem Brief der Romer,
aus dem einmal ihre Lothar freundliche Haltung hervorging — auch aus
Anaklets Partei existierte ja ein dhnliches Schreiben;'*” ebenso war es wich-
tig, den Eindruck zu erwecken, als ob bereits Honorius dem Konig die Kai-
serkrone versprochen hitte. Wenn dann auch in den Briefen Innocenz’ vom
18. Februar das Kronungsangebot wiederholt wurde, konnte damit schla-
gend die kontinuierliche Politik, deren Grundtendenz durch die weiteren
Geschehnisse offenbar bewiesen wurde, dargetan werden. Denn so erwies
sich der Papst auch in diesem Punkt, einem fiir die Bezichungen zum Reich
wichtigen, als legitimer Nachfolger seines Vorgdngers, den anzuerkennen
Lothars eigenster Vorteil war. Es mufite die Wirkung nur noch erhdhen,
wenn diese Maflnahmen scheinbar noch vor denen des Gegenpapstes ein-
setzten; ein Eindruck, der durch die Riickdatierung leicht hervorzurufen
war.'%®

Der Gegenpapst und seine Wihler hatten dann am 11. Mai erneut an
Lothar geschrieben, also mufite sich auch Innocenz wieder mit dhnlicher
Offenheit und gleichem Ziel an den Herrscher gerichtet haben, natiirlich
auch jetzt um ein weniges vor Anaklet. Auf diese Weise sah es dann so
aus, als sei die Initiative stets von Innocenz ausgegangen und als hitte seine
Deutschlandpolitik nicht erst im Laufe des Sommers, viel spiter als die
Anaklets, begonnen. Dafl daneben die Absicht bestand, durch eine giinstige
Darstellung der Wahlvorginge und durch Schreiben anderer Prilaten die
Tadellosigkeit Innocenz’ und die ihm giinstige Resonanz zu beweisen, ist
fast selbstverstindlich.

Benutzt wurden fiir all diese Briefe echte Schreiben, denen der Autor
auch fiir angeblich iltere Stiicke bedenkenlos die ihm passenden Elemente
entnahm, so wie es Urkundenfilscher zu allen Zeiten getan haben. Bei den
Briefen vom 18. Februar tibernahm er den ersten Absatz, nur leicht ver-
andert, dem Brief vom 20. Juni und fiigte aus dem Anaklets das auf Otto
von Halberstadt und Friedrich von Kéln Beziigliche hinzu, seinen Papst
genau wie Anaklet entscheiden lassend. Zur Kronung des Ganzen tduschte
er auch noch die Legatur Gerhards vor, um Innocenz in noch giinstigerem
Licht erscheinen zu lassen. Der Namen des Kardinals, der dann ja spiter
auch wirklich nach dem Norden ging, war ihm von dessen verschiedenen
Gesandtschaften in Deutschland geldufig. Bei den Briefen vom 11. Mai
machte er es sich noch einfacher, indem er, die Adresse wechselnd, fast wort-

107 Baronius, 18, S. 438 ff.

108 Wie diese Briefe Anaklets vom 24. Februar in den CU. kamen, wissen wir
nicht, wahrscheinlich aber nicht durch Vermittlung des Empfingers; vielleicht
hat schon unser angenommener Autor sie in seine Sammlung aufgenommen.
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lich das Schreiben vom 20. Juni iibernahm und den ihm bekannten Walter
als Legaten cinfiihrte. Auch bei dem Wihlerschreiben wird es sich dhnlich
verhalten haben, nur wissen wir nicht mehr, ob und welche Vorlage er
benutzte, oder ob er, was mich wegen der angewandten Stilmittel wahr-
scheinlicher diinkt, eine mehr persénliche Version der allgemein verbreiteten
innocentianischen Darstellung bot. Vielleicht verfuhr er so auch bei dem
Brief Huberts von Lucca, wihrend er in dem Walters — moglicherweise
stand er diesem Prilaten als Oberitaliener personlich niher 1® — einfach
eine dem Brief an die Englinder entsprechende Vorlage benutzte. Durch
diese Vorverlegung der Legaturen war der Verfasser indessen der Not-
wendigkeit iiberhoben, den Brief vom 20. Juni, den er schon mehrfach aus-
geschlachter hatte, in seine Sammlung aufzunehmen. Nach seiner Fiktion
waren ja schon alle Legaten in Deutschland, mehr konnte sein Papst gar
nicht tun; ja, durch die Ubernahme des echten Schreibens hitte sogar die
ganze Konstruktion in Frage gestellt werden kénnen, da es zu deutlich den
tatsichlich spiten Einsatz der Bemiihungen Innocenz’ um Lothar zeigte.
Bei dem Rest der Briefe ist es nun nicht einmal mehr sicher, dafl sie
noch vom Verfasser als mit den iibrigen zusammenhingend betrachtet wur-
den. Ich glaube vielmehr, dafl es urspriinglich Fiktionen ohne Bezug auf
konkrete Tatsachen waren, die einfach den anderen Schreiben hinzugefiigt
wurden und dann, willkiirlich zu einer Sammlung vereint, nach Deutschland
kamen. Hier erfuhren nun einige Briefe kleine Anderungen. Wir haben ja
schon lingst Beweise dafiir, dafl Udalrich gelegentlich Schreiben nach seinem
Gefallen stilisierte '*® und auch der Nachweis, daff er an sich unbedeutende
Briefe durch Namensinderung und Einfiigen ganzer Sitze aktualisierte, ist
moglich."* Dies ist bei unseren Briefen sehr wahrscheinlich; denn nihmen
wir an, der Brief Konrads von Salzburg und Ekberts von Miinster sei echt,

109 Die Bedeutung Walters ist noch lingst nicht recht gewiirdigt. Jedenfalls muf}
er eine einflufireiche Rolle gespielt haben, die man u. a. auch aus seiner hiu-
figen Nennung in den Briefstellern ersehen kann. Griinde dafiir waren viel-
leicht neben seiner langen Regierungsdauer, dafl er in dem im Investiturstreit
lange Zeit schismatischen Ravenna wieder der erste pipstliche Erzb. war und
dafl er die Kirchenprovinz Ravenna wieder unter seine Obedienz bringen
konnte, Untersucht werden miifite auch seine Stellung zu den Innocentianern,
seine Ubereinstimmung in manchen Fragen mit dem ebenfalls innocenzfreund-
lichen Gerhoh, sowie dessen hiufige Ubereinstimmung mit den Ansichten Bern-
hards von Clairvaux; hier liegen vielleicht auch Ansatzpunkte fiir eine ge-
nauere Bestimmung des geistigen Hintergrundes des Schismas und der Aner-
kennung Innocenz’, was von Klewitz nur erst angedeutet wurde.

10 Erdmann, ZbLG 9, S. 8 ff.

11 Jch fijhre hier nur zwei Beispiele aus der lombardischen Sammlung an, aber
ausfiihrlicher, weil es fiir die Beurteilung des CU. sehr wichtig ist. E 183 (] 94)
ist angeblich ein Schreiben Heinrichs V. an seinen Vater, den er um Geleit
bittet und mit dem er das Weihnachtsfest feiern méchte. Dieser Brief lautet in
der lombardischen Sammlung so: Domno patri venerando P. Dei gratia id,
quod est, cum fideli orationum instantia devotissima ac semper parata ser-
wvicia. Diligens caritas et affectuosa paternitatis vestre seremitas, que in gerem-
dis rebus meis solitam semper exig:.’r consolationem, bec plane hortatur et



264 Untersuchungen

miifite er vor oder gleich zum Beginn der Wiirzburger Beratungen verfafit
sein. Aber warum schreiben dann ausgerechnet diese beiden Prilaten? Diese
Frage lifit sich am ehesten vom Ergebnis des Hoftages her beantworten.
Diese beiden Bischofe gingen namlich mit den Beschliissen als Gesandte zu
Innocenz nach Frankreich; dadurch aber wurden sie aus der Masse der
iibrigen Teilnehmer herausgehoben und darum muflten selbstverstindlich
auch sie Otto von Bamberg eingeladen haben, Daf dann aber noch mehr,
vor allem Ortsnamen gedndert wurden, ist wahrscheinlich. SchlieRlich wiir-
den durch eine Bearbeitung seitens Udalrichs leicht auch die iibrigen forma-
len Verstofle in den Adressen und die sachlichen Widerspriiche erklirt.
Vielleicht taucht auch nur deshalb Jakob von Faenza in Deutschland auf,
weil urspriinglich bereits sein Name in der Salutation jenes Briefes stand
und stehen blieb. ‘

Ich méchte noch einmal ausdriicklich betonen, dafl dies nur ein Versuch
der Erklirung ist, dafl vielleicht andere und bessere Deutungen méglich
sind und sicher auch noch manche Fragen offen bleiben; an den Tatsachen
wird das wenig indern.

Auf diese Weise hitten wir der Geschichte des Schismas von 1130 eine
bisher als sechr wichtig angesehene Quelle entzogen, oder besser die Quelle,
auf die sich unser ganzes Wissen um die Anerkennungsbemiihungen Inno-
cenz’ II. stiitzte. Diese Bemuhungen setzten tatsichlich erst nach dem 20.
Juni 1130, also weit spéter als die Anaklets, ein; was vorher liegt und die
Einzelheiten sind fiir uns noch unklarer als bisher, da wir auch die Briefe
iber den Wiirzburger Tag nicht halten konnen. Andererseits wird aber
vielleicht gerade dadurch auch wiederum unsere Erkenntnis in manchem
gefordert; denn wenn ich mich hier auch auf ganz wenige Andeutungen

suadet, ut universe consilii mei intentiones vos precipue respiciant et ad exe-
quenda negotia mea prout tempus (et) necessitas exposcit, familiariter vos in-
vitent, Nichil enim ut verwm fatear, usque adeo grave wel importuosum
poterit mihi incurrere, quod non provideatur participacione consilii et favoris
vestri felices exitus posse invenire. Nunc ergo ad buins negocii inceptionem
hoc precor et familiariter suggero, ut favor vester, que ad id negotium neces-
saria fuerunt, cauto provideat. Quidquid autem paternitas vestra super iste
deliberaverit, nobis insinuare non differat, ut in tempore scire possimus, quid
tandem agere vel sequi in hac re debeamus. Si omnia vestre prosperitatis tenore
dirigentur, ut instum est, gandeamus et si, quod adversi vobis occurit, quod
divina repellat obumbracio, ut decus est, condoleamus et hanc eandem caritatis
vicem vos erga nos servaturum non dubitamus. — E 278 (J 171) ist von Bur-
chard II. von Worms an die Bamberger Kanoniker gerichtet, in der lombardi-
schen Sammlung lautet die Adresse: Confratribus et domnis suis Ariminensis
ecclesie canonicis O. Dei gratia Mantuanus electus servicium et omne bonum.
Hier nur soviel; genauer werde ich der Frage im Zusammenhang mit diesem
Briefsteller nachgehen, den ich gerade bearbeite. Dabei miifite auch noch ein-
mal die Datierung des CU. untersucht werden; so erklirt niemand, wieso,
wenn der CU. urspriinglich um 1125 abgefafit wurde und damals etwa bis
E 322 reichte, der Rest aber nachgetragen wurde, die Akten des Konzils von
Reims 1131 das erste Stiick der Sammlung (E 1) iiberhaupt sein konnen.
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beschrinken muf, weil vieles noch genauer geklirt werden miifite, mochte
ich doch wenigstens auf Folgendes hinweisen.

Wenn Innocenz sich tatsichlich erst im Juni 1130 von Pisa aus, also in
einem Augenblids, da die Lage in Rom fiir ihn hoffnungslos geworden war
und er im Begriffe stand, sich nach Frankreich einzuschiffen, an Lothar
wandte, so zeigt dies, daf er erst durch die dufferste Not gezwungen bereit
war, von dem deutschen Herrscher Hilfe entgegenzunchmen. So lange er
noch die Hoffnung hatte, von Rom aus iiber seinen Gegner die Oberhand
zu gewinnen, hatte er sich darauf beschrinkt, fast ausschliefilich von Lin-
dern auflerhalb des Reiches, zumal von Frankreich, Unterstiitzung zu ver-
langen, und zwar nur geistige. Mufite doch eine materielle Hilfe des Rei-
ches das Papsttum in die Gefahr bringen, seine mithsam erworbene Freiheit
wieder zu verlieren und erncut in die Gewalt des Kaisers zu geraten. Dies
Verhalten Innocenz’ zeigt uns erneut, von welcher Kraft sein Pontifikat im
Grunde bestimmt war, nimlich von jenem neuen Geist, der in Frankreich
seinen Mittelpunkt hatte;''* es wird deutlich, dafl Innocenz dem Reich keine
entscheidende Bedeutung mehr beimafl, und politisch betrachtet, war seine
Zuriidkhaltung ithm gegeniiber selbstverstindlicher, kliiger und eher in der
Entwicklung der letzten Jahrzehnte des Papsttums liegend, als es sein bisher

angenommenes eifriges Werben gewesen wire. Fiir Anaklets Verhalten

ergeben sich keine neuen Gesichtspunkte; wenn aber seine Bemiihungen
tatsichlich so bald nach der Wahl einsetzten, so widerspricht auch das nicht
vollig der fiir Innocenz aufgezeigten Haltung, denn er war keineswegs so
stark wie Innocenz einer bestimmten, weitgehend noch erst an eine einzige
Nation gebundenen geistigen Richtung verpflichtet, und auflerdem sind seine
Schreiben keine Hilfegesuche wie die vorgeblichen Innocenz’, sondern nichts
anderes als Wahlanzeigen, die in einer sehr selbstbewufiten Form Aner-
kennung fordern.

Auch das Verhalten Lothars wird eindeutiger und einfacher erklért.
Nicht weil er einer Entscheidung ausweichen oder sich nicht frithzeitig bin-
den wollte, zbgerte er mit einem definitiven Beschlufi, sondern weil er von
Innocenz erst sehr spit eine personliche Botschaft, die eine bestimmte Reak-
tion erforderte, erhielt. Als diese aber im Laufe des Sommers eintraf, hat
der Konig verhilinismifig rasch gehandelt, und schon bald wurde die An-
erkennung Innocenz’ II. offiziell ausgesprochen. So erscheinen auch die
Klagen Anaklets in einem anderen Licht. Wenn Lothar auf dessen Briefe
nicht reagierte, diirfen wir jetzt darin schon eine Ablehnung erkennen.
Innerlich war der Herrscher lingst, vielleicht unter dem Einfluf seiner
Umgebung, fiir Innocenz entschieden. Fiir die Offentlichkeit trat dies aller-
dings erst mit dem Eintreffen der Legaten in Erscheinung. Selbst wenn wir
dic Nachricht in E 348 (] 249) iiber eine zunichst aufschicbende Antwort

112 Diese Kriafte hoffe ich in ihrer Wirkung auf das Papsttum in einer Studie iiber
den Kanzler Haimerich genauer beschreiben zu konnen.
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Lothars fiir echt ansihen, diirften wir darin nach der Umdatierung des
Schreibens keine zdgernde Haltung mehr erkennen.

Weniger werden durch unsere Untersuchung die Nachrichten iiber den
Verlauf der zwiespiltigen Wahl selbst betroffen. Zwar werden wir noch
mehr als bisher auf die anakletianischen Quellen verwiesen, weil wir eine
noch stirkere Verfilschung der innocentianischen annehmen miissen, an-
dererseits sind aber von den Schreiben Innocenz’ und seiner Anhinger nur
die Briefe Huberts und der Wihler inhaltlich nicht durch andere derselben
Partei gedeckt. Auch bei diesen aber diirfen wir, ohne unser Ergebnis in
Frage zu stellen, annehmen, dafl ihnen die von der Partei allgemein ver-
breitete Darstellung zu Grunde liegt.

Aber auch sonst ist unser Ergebnis nicht rein negativ; denn es wirft
doch ein neues und bezeichnendes Licht auf die Auseinandersetzungen zwi-
schen den beiden Pipsten. Es zeigt ein kaum noch beachtetes propagandi-
stisches Mittel, das in diesem Kampf eingesetzt wurde und offenbart eine
bisher noch nicht bekannte Bemithung, von auflen her die politische Seite
des Schismas zu sehen und zu deuten und durch Hervorhebung einer be-
stimmten Tendenz, Innocenz II. einen weiteren Vorteil gegeniiber Anaklet
zu geben. ;

Positiv sind auch die sich daraus ergebenden Folgen fiir die Brieffor-
schung. Ganz allgemein wird die Bedeutung dieser Quellengattung und
ihrer genauen Untersuchung hervorgehoben, die allerdings stirker als bisher
in Verbindung mit Quellen anderer Art, auch den noch grofenteils unbe-
kannten und vernachlissigten Briefstellern, vorgenommen werden muf.
Weiter zeigt sich, dafl mehr Riicksicht auf die vielfdltigen moglichen Zwedse
der Briefe zu nechmen und stirkeres Mifltrauen geboten ist. Dies gilt nament-
lich vom CU., der sich als eine immer buntere Quelle darstellt, die unter
dem Gesichtspunkt der mdglichen Unechtheit erneut bearbeitet werden mufl
und deren kritische Edition dringend erforderlich wire. Dabei wird sich
wahrscheinlich in einem immer stirkeren Mafle zeigen, was wohl auch
durch die vorliegende Arbeit bestitigt wird, dafl nimlich der CU. ein rein
literarisches Werk ist, dem jeder offizielle Charakter abgeht.

Anhang 1

Zum Beweis dafiir, daf} der Brief Walters von Ravenna nichts anderes
ist als der Abklatsch des Innocenzbriefes an die Englinder und ihm daher
jeder selbstindige Wert abgeht, stelle ich hier die Texte unter Kennzeich-
nung der Parallelen nebeneinander.

Innocentius ... auctore omnium Placuit ei, qui ab aeterno
bonorum Deo quemadmodum ab cuncta disponit me licet indi-
aeterno providerat disponen- gnum et inutilem servum ad san-
te per electionem wenerabilium ctae Romanae ecclesiae
fratrum etdominorum nostro- regimen per electionem
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rum unanimiter in unum conve-
nientinm Gwillelmi Prae-
nestini,Mathaei Albanen-
sis, Johannis Hostiensis,
Chunonradi Sabiniensis
episcoporum et religuo-
rum catholicorum cardi-
nalium ad sanctae Roma-
nae ecclesiae regimen as-
sumptus est canonice. Postmo-
dum wero Petrus Leonis,
qui papatum a longis retro
temporibus affectaverat pa-
rentum violentia, sanguni-
nis effusione, decrustatione
sanctarum imaginum, facta et con-
spiratione inverecunda facie ru b e-
am sibi cappam assumens,
universalem m at r e m nostram san-
ctam Romanam ecclesiam
turpiter usurpare et symoniace o c-
cupare contendit. Vestrae igitur
sanctitatis prudentiam  suppliciter
exoramus et wvicaria caritate con-
stantiam- wvestrae fidei velut ¢ o-
lumnam immobilem in Do-
mino confortamus quatenus in fide
beati Petri et in obedientia
eius wvicarii dilectissimi patris nostri
Innocentii per gratiam sancti Spiri-
tus electi sanctaeque Roma-
nae ecclesiaedilectione firmiter
persistatis. Praeterea ne wvestis
Christi inconsutilis ... dividatur et
navis Petri fluctibus mari-
nis hinc inde concussa periclite-
tur devotissime suggerimus ...

fratrum nostrorum Wil-
bhelmi Praenestini, Mat-
thaei Albanensis, Johan-
nis Hostiensis, Chunradi
Sabinensis episcoporum
et catholicorum cardina-
Lium evocare. Et quum me impa-
rem et ad tam gloriosum opus minus
sufficientem  credebam, quantum
potui restiti. Sed iniuncta mibi ex
parte Dei et ecclesiae et fratrum
nostrorum obedientia, confisus de
sustentatione divinae gratiae, obe-
divi. Postmodum wvero Pe-
trus Leonis, quod a longis
retro temporibus in se con-
ceperat, per fratrum et paren-
tum suorum potentiam et aliorum
laicorum violentiam rubeam
cappam sibi assumsit, et
sic matrem Romanam ec-
clesiam per ecclesiasticarum re-
rum dilapidationem et effunsio-
nem sanguinis nititur 0cc #-
pare. Nemo ergo wos inanibus et
fallacibus werbis seducat, nemo fir-
mitatem vestram ab unitate ecclesiae
dividat ... Nawvis siquidem bea-
ti Petri, in qua Christus sedet,
inundatione fluctuum aliguando
concutitur, verum, Christo eam
gubernante, mergi non potest. Quod
si nuntins Antichristi alind vobis per-
suadere conatus fuerit, procul ab-
iectis ipsius delationibus tanquam
columnae immobiles in
fide beati Petri et amore et
reverentine sanctae matris
ecclesiae immobiliter persi-
statiis

Hierzu wire auch noch der Brief Innocenz’ II. an den Abt Hugo von
Reading von 1130 Mirz 3 zu vergleichen, in dem die gleichen Wendungen
ebenfalls vorkommen (W. Holtzmann, Papsturkunden in England 3,
Abh. Géttingen 3, Folge Nr. 33 (1952) 142 n. 19). Durch den eindeuti-
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gen Beweis der Abhangigkeit des angeblichen Briefes Walters von Ravenna
von dem Innocenzschreiben fillt auch Mihlbach ers scharfe Kritik an
Walters Charakter (S. 39).

Anhang 11

Gemif} dem Schreiben an den Erzbischof Konrad von Salzburg '** beab-
sichtigte Walter von Ravenna, in der Woche nach Quinquagesima (9. Fe-
bruar 1130) Papst Honorius in Rom aufzusuchen. Seine Tartigkeit vor die-
sem Zeitpunkt in Ravenna ldft sich zuletzt am 25. Januar nachweisen,"**
doch scheint er erst sehr viel spdter, beinahe zu spit, seine Reise angetreten

~zu haben; denn nach seinen eigenen Angaben konnte er kaum vor Sonn-
tag, den 16. Februar in Rom eintreffen, also schon nicht mehr in der in
seinem Brief genannten Zeit. Als nimlich die Nachricht vom Tode des
Honorius (14. I1.) und der zwiespaltigen Wahl — Anaklet soll am Mittag
erhoben worden sein — zu ihm drang, befand er sich noch eine Tagereise
von der Stadt entfernt. Das war also wahrscheinlich frithestens am Abend
des 15. Er brach daraufhin sofort seine Reise ab, schickte Boten in die
Stadt, um Genaueres iiber die dortigen Vorginge zu erfahren, kehrte nach
Ravenna zuriick,"® wo wir ihn frithestens nach dem 20. wieder vermuten
diirfen, und schrieb den Brief an Konrad von Salzburg mit der Bitte, fiir
Innocenz in Deutschland einzutreten.

Soweit der Inhalt des Schreibens. Beziiglich der Papstwahl enthdlt die-
ses nun einige Ungenauigkeiten wie die, dafl Innocenz necnon a maiori
parte catholicorum cardinalium gewihlt sei, und das ist ebenso wie Walters
Behauptung: Ego vero et ommes Italici episcopi ad illius statue (Anaklet)
contricionem et ecclesie liberationem atque Lotharii imperii exaltationem
usque ad mortem servire parati sumus mit Walters von vornherein partei-
ischer Stellung motiviert worden,"® obgleich die letzte Versicherung in die-
sem Augenblick jedem Leser als eine blofle Phrase erscheinen mufite. Merk-
wiirdig ist auch, dafl Walter, der selbst ein Deutscher war,'? schreibt, Kon-
rad moge den Bericht Lothario ceterisque Galliarum episcopis vermitteln,
da der Ausdruck Galliae als Bezeichnung fiir Gesamtdeutschland hdchst
ungewohnlich ist.*® Schlieflich wire auch noch auf den schlechten Stil des

8 Vel Anm. 7.7

11% Regesta chartarum Italiae 7, S. 15 n. 14.

115 Das miissen wir aus einer Stelle seines Briefes schlieflen: Quod postquam pro
certo cognovimus, ad propria... (wohl zu erginzen nach Diimmler, FDG 8,
S. 165: remeavimus) cupientes, quomodo ... innotescerct.

16 So zuletzt Bernhardi, S. 298 Anm. 63.

47 Vel. G. Sch wartz, Die Besetzung der Bistiimer Reichsitaliens, 1913 S. 160.

18 In Huflerst seltenen Fillen gilt Gallia einmal fiir ganz Deutschland; wenn
der Ausdruck sonst fiir deutsche Gebiete gebraucht wird, bezeichnet er nur das
linksrheinische Gebiet; vgl. G. Waitz, Deutsche Verfassungsgeschichte 32,
1883 S. 351; 52, S. 130 Anm. 2, 135, 170. Ich glaube auch nicht, daff Konrad
sich nur an den linksrheinischen Episkopat wenden sollte, also vornehmlich an
die¢ Erzbischéfe von Koln und Trier.



Schmale, Die Bemithungen Innocenz’ IT. um seine Anerkennung in Deutschland 269

Stiickes hinzuweisen. Dazu gehdrt, daf der Verfasser von sich und vom
Empfinger wechselnd im Plural und im Singular spricht, was nur in einem
Fall durch ein Verschen des Abschreibers einwandfrei erklirt werden
kann.'® Zwei Sitze sind grammatisch berhaupt véllig falsch und kdnnen
nur zu Lasten des Absenders gehen: 1) Notum ergo habeat vestra paterni-
tas . . . electionem apostolicam de domno Gregorio ... factam fuisse ewm-
que ... cathedram apostolatus sumsisse et Innocentium ewm acc lama-
rent. 2)... vobis mandavimus, ut ... quicquid super hoc wisum vobis
fuerit ... nobis intimare curete. Valeas semper. Uberhaupt ist der
ganze Stil ziemlich holperig, und das alles ist einem Mann wie Walter, der
seiner Zeit als gelehrt galt,' kaum zuzutrauen. Vielleicht darf man auch
noch auf die Adresse hinweisen, in der sich Walter, der sich sonst gerne als
servus servorum Dei bezeichnet,'*! sancte Ravennatis ecclesie minister licet
indignus nennt.

SchlieRlich sei noch auf ein Letztes hingewiesen. Walter will den Brief
gleich nach seiner Riickkehr nach Ravenna geschricben und abgesands haben,
also diirften wir auch annehmen, daf wenigstens in Ravenna gegen Ende
Februar der Tod des Honorius bekannt war; denn Walter wird sicher diese
Nadhricht verbreitet und in seiner Ditzese fir Innocenz gewirkt haben.
Dann aber ist es sehr verwunderlich, daff die Ménche von S. Apollinare
Nuovo noch am 8. Mirz 1130 tempore Honorii pape urkunden, als ob sie
noch nichts von den Verinderungen in Rom gewufit hitten.”*® Es kann dies
natiirlich auch ein reines Versehen sein, ist aber doch in unserem Zusam-
menhang recht merkwiirdig und 14t wie unsere iibrigen Bemerkungen die-
sen Brief in einem seltsamen Licht erscheinen. Doch wird man vorlaufig
noch keine bestimmten Schluffolgerungen daraus ziehen konnen, zumal die
Uberlieferung des Briefes unbedingt fiir dessen Echtheit spriche.”® Ich
wollte aber hier meine Beobachtungen nicht verschweigen, damit sie viel-
leicht einmal von anderer Seite eine eindeutige Erkldrung finden.

1B 50 0 duxissem,
120 Payl v. Bernried, Vita beatae Herlucae, AA. SS. 18. April II, 1675 S. 552:. ..
Jrequentatum est ad hoc verbum ... numquam nos suavius gustasse Dewm ex

ore wiri quam ex ore Waltharii Ravennatis archiepiscopi. Vere de pontifice

quamuis sancto et miraculis decorato, humanis tamen studiis nibilominus exer-

citato ... Mittelbar kann man das auch Gerhoh von Reichersberg, Epistola ad

Innocentium, LL. de lite 3, S. 225, 237 entnehmen.

Vgl.z. B. Fantuzzi, 1, S. 315 n. 129; 2, §. 109 n. 55, 110 n. 56, 115 n. 60;

3, S. 37 n. 22,38 n. 23; Regesta chartarum Irtaliae 3, S. 59 n. 54. Diesen Bele-

gen steht nur eine andere Titulierung gegeniiber: Fantuzzi, 4, 8. 249 n. 53:

Constat me Domnum Gualterium, quamuvis indignus Sancte Ravennatis Eccle-

sie Archiepiscopus locasse . ..

122 Y, Federici, Regesto di S. Apollinare nuovo, Regesta chartarum Italiae 3,
1907 S. 59 n. 55: Anno incarn. MCXXX tempore Honorii pape die VIII.
mensis martii ind. VIII Rave., in choro monasterii S. Apolinaris Novi.

128 Den G. de Titiano vermochre ich nicht nachzuweisen, doch kann der Name
richtig sein; denn 1250 ist ein domnus Girardus de Tigano de Venetia belegt
(Regesta chartarum Italiae 15, S. 29 n. 562).
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Pradestination und Heilsgeschichte
bei Moyse Amyraut!

Ein Beitrag zur Geschichte der reformierten Theologie zwischen
Orthodoxie und Aufklirung

Von Jirgen Moltmann

Die Theologie der hugenottischen Akademie von Saum ur ist, obwohl
dogmengeschichtlich zumeist nur bekannt unter dem Schlagwort ,univer-
salismus hypotheticus®, nach einem Urteil von E. Hirsch ,neben dem Cocce-
janismus die bedeutendste dogmatische Neubildung an der Grenze der Or-

! Auszug aus meiner Géttinger Dissertation. Stand der Forschung: Unter den bis-
herigen Darstellungen zu unserem Thema lassen sich zwei grofie Gruppen unter-
scheiden: Die Gruppe der altprotestantischen Darstellungen, die unter dem Ge-
sichtspunkt der Polemik und Apologetik entstanden sind — dazu gehdren simt-
liche Quellen zum Amyrautstreit aus dem 17. Jhdt. — und die Gruppe der histo-
rischen Forschungen im 19. Jhdt. Diese Unterscheidung muff vorgenommen werden,
da sich die neveren Untersuchungen immer wieder auf die zeitgenossischen Dar-
stellungen verlassen, ohne zu beachten, wie sehr diese kontroverstheologisch be-
fangen sind. Das gilt auch noch fiir den Lutheraner Jobann Georg Walch: ,Histo-
rische und theologische Einleitung in die Religionsstreitigkeiten, welche sonderlich
aufler der evangelischen lutherischen Kirche entstanden, 3. Aufl. Jena 1733. Walch
tibernimmt seine Darstellung von Christian Matthias Pfaff: ,Schediasma de For-
mula Consensus Helvetica®, Tibingen 1723. Pfaff wiederum gibt als seine
Gewihrsminner Johann Wolfgang Jaeger: ,Historia Ecclesiastica et politica
sacculi XVII¥, Tibingen 1702, und Andreas Rivet: ,Synopsis doctrinae de
natura et gratia“, Leiden 1637, an. Auf diesem Wege ist dann bis zu Walch
das orthodoxe reformierte Urteil iiber Amyrauts Universalismus gedrungen,
das einst Rivet und Dumoulin aussprachen: ,Etenim saltem ab initio viderunt
nostri, Amyraldistas saltem bona verba dare et ipso facto nihil nisi merum
particularismum statuere® (Walch a.2.0. Bd. IV. S. 742). Bei Reformierten wie
‘Lutheranern galt es als ausgemacht, daff Amyraut im Grunde orthodox sei und
nur einen scheinbaren Universalismus der Gnade lehre.
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thodoxie“.? Die Akademie wurde gegriindet von dem greisen Philipp de
Mornay, Seigneur du Plessis Marly (1549—1623), und hat der seltsamen
Wandlung ihres Schutzherrn vom radikalen ,Monarchomachen® aus dem
Kreise um Coligny, Languet und Hotman zum irenischen Humanisten nach
dem Vorbilde des Erasmus und Vives getreu der hugenottischen Kirche nach
dem Fall von Larochelle (1628) kirchenpolitisch und theologisch den Weg
gewiesen. Die ungliickliche Bindung der frithhugenottischen Bewegung an die
Reaktion der feudalen Ordnung gegen den beginnenden Absolutismus wurde
von Saumur aus im Zeitalter Richelieus ersetzt durch absolute Loyalitdt
gegeniiber der neuen Staatsraison, durch eine biirgerlich-humanistische »facon
de vivre® und durch eine cigentiimliche Rezeption ,deutschreformierter®
Féderaltheologie, die es erlaubte, trotz formaler Anerkennung der Dord-
rechter Artikel von 1619 arminianische und sogar sozinianische Elemente
zu assimilieren. Nicht in Genf oder Leiden, den Hochschulen des ortho-
doxen Calvinismus, sondern in Heidelberg und Herborn liegen die Ut-
spriinge der Saumurer Theologie, wic sie der theologische Vater der Aka-
demie John Camero (1580—1625) vorgezeichnet hat, und wie sie von
seinen Schiilern Moyse Amyraut (1596—1664), Louis Cappelle und
Josua de la Place ausgeformt und von ecinem grofieren Kreis hugenottischer
Gelehrten, wie David Blondel, Samuel Borchart, Paul Testard und Jean
Daillé begeistert aufgenommen wurde.

AKhnlich unkritisch sind in den neueren Dogmengeschichten die Darstellung und
das Urteil von Alexander Schweizer zugrunde gelegt worden, wie sie in den
.Centraldogmen der reformierten Kirche®, 2 Bde., Ziirich 1854, und in der
Untersuchung in C. F. Baurs theologischen Jahrbiichern: ,Der Amyraldismus als
ein Versuch der Synthese des Universalismus und des Partikularismus® (Jahr-
gang 1852) vorliegen. Bis zur Herausgabe des 3. Bandes von Hans Emil Webers
Werk: ,Reformation, Orthodoxie und Rationalismus®, Giitersloh 1951, ist
Schweizers Buch die letzte Erforschung des Amyraldismus in deutscher Sprache
geblieben.
Auch A. Schweizer versuchte nachzuweisen, daf der Amyraldismus im Grunde
an der orthodoxen, partikularistischen Lehrweise der Pridestination festhalte
und nur aus irenischen Griinden einen scheinbaren ,universalistischen Vorbau®
(2.2.0. Bd. 2. S. 251) habe. Dabei ist ihm die noch von Walch beachtete Sau-
murer Foderaltheologie vollig entgangen. Das heilsgeschichtliche, féderaltheolo-
gische System bildet aber in Wahrheit die Grundformel, aus der Amyrauts
Dialektik zwischen Partikularismus und Universalismus verstindlich wird und
seine Auflésung der klassischen Trinititslehre gedeutet werden mufd.
Das von Schweizer benutzte Material ist sehr liickenhaft. Die Gesamtausgabe
der Werke Cameros, sowie die letzte, grofite polemische Schrift Amyrauts:
~Specimen animadversionum in exercitationes de gratia universali®, Saumur
1648, die auch von H. E. Weber nicht zitiert wird, scheinen ihm unbekannt
geblicben zu sein. Von dieser Schrift Amyrauts sagt Pierre Dumoulin immer-
hin: ,Nec omittendum est quod hoc in Spanheimium libro multa dogmata
continentur nova et inaudita, aut quae obscure tantum et implicite continentur
in aliis ejus libris® (,De M. Amyraldi adyv. Fr. Spanheimium libro judicium®,
Rotterdam 1649, S. 57).

2 E, Hirsch: Hilfsbuch zum Studium der Dogmatik, Berlin 1937, S. 428.
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1. Hugenottische Staatstheorie im Zeitalter des Absolutismus

Diese Wandlung des hugenottischen Geistes, wie sie von Saumur aus voll-
zogen wurde, ist ein eminent theologisch-politisches Phinomen. Es kommt
in Sicht 1. an der Haltung, die die Saumurer zu der puritanischen Revolu-
tion in England und Schottland einnehmen, 2. an ihrer eingestandermaflen
auf Jean Bodins Souverinititsidee fuflenden, absolutistischen Staatstheorie,
die der Obrigkeit fast lutherisch-protestantische Rechte einrdumt, und der
damit gleichlaufenden Verurteilung aller monarchomachischen Prinzipien,
wie das der Volkssouverdnitit, des Tyrannenmordes und des Stindestaates,
und 3, an der strikten Scheidung von weltlichem und geistlichem Regiment.
»Das Reich Gottes hat es nur mit dem Gewissen zu tun®, verkiindet Camero
seinen bewaffneten Glaubensbriidern und fihrt dann bezeichnender Weise
fort: ,Auch die Entscheidung einer Synode darf diese Freiheit nicht be-
schrinken“.?

Dieser Grundsatz der Gewissensfreiheit ist von den Saumurern im Uni-
versalismusstreit Amyrauts und Testards immer wieder in Anspruch genom-
men worden — es kam in Frankreich nie zu der von Genf und Leiden
geforderten Verurteilung des Amyraldismus — und ist ein Vorzeichen
aufklirerischer Toleranz am Anfang des 17. Jhdts.

Als John Camero 1621 nach Schottland fliehen mufite, stellte er sich ein-
deutig auf die Seite der episkopalistischen und absolutistischen Politik
Jakobs 1.* und polemisierte an der Universitit Glasgow eifrig gegen den
presbyterianischen Kongregationalismus und Parlamentarismus.

Als Karl 1., die Politik Jakobs fortsetzend, von Cromwell und dem
Parlament ausdriicklich unter dem crimen: Tyrann verurteilt und hinge-
richtet wurde, veroffentlichte Amyraut empdrt — und auch an diesem
Punkte die Nachfolge Cameros antretend — seine polemische Abhandlung:
»Discours de la souveraineté des Roys“, Saumur 1650, eine theologische
Rechefertigung des Absolutismus.® Ebenso #uflerte sich im gleichen Jahr
Samuel Borchart: ,De jure ac potestate Regum®® und David Blondel:
~Apologia pro sententia Hieronymi de Episcopis et Presbyteris“ (Amster-

3 Gaston Bonet-Maury, Die Gewissensfreiheit in Frankreich, Leipzig 1912, S. 23 ff.
4 Rosenstock-Huessy, Die europidischen Revolutionen, *Stuttgart 1951, S. 289:
»Jakob L. ist . . der eigentliche Theoretiker der protestantischen Konigsrechte.
Aus dem Kreise der deutschen Fiirsten, in dem er einige Zeit zubrachte, hatte
er das Vollrecht, die ,Prirogative®, die der deutsche Einzelfiirst beanspruchte,
kennengelernt. Die Fiirstenwiirde Friedrich des Weisen und Ludwig XIV. hat
in Jakob I. ihren Apologeten gefunden.”
Vgl. Hendrik van Schelven, Het Calvinisme gedurende zijn Bloeitijd, Amster-
dam 1943, S. 241 ff. S. 244 ,Van de zijde der Hugenootsche Kerken en van
die der Universiteit te Saumur werd dit legitimisme aangeblasen.®
8 Borchart, Opera Omnia, ed. 3, Leiden 1692, Vol. 1, S. 995 ff. S. 996, 2 ,Qua
in parte eveluntur Reges supra communem hominum sortem, ut Dei locum in
terris teneant.“ S. 998, 1 ,In principe multo est illustrior imago Dei, quia in
eo Deus imprimit Majestatis suae characterem.” S. 1018 ,Summus princeps est
autonomos ¢t a solo Deo pendet.” S. 999, 2 ,Subditi, seu singuli sint, seu con-
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dam, ohne Jahr). Nur der Kénig von Gottes Gnaden regiert jure divino.
Weder in einer anderen staatlichen Ordnung, noch in der Kirche gibt es ein
jus divinum. Hier herrsche die Toleranz.” Wie Hugo Grotius und die Hu-
manisten Scaliger und Salmasius bewundern auch die Saumurer die undog-
matische, loyale Haltung der englischen Staatskirche.

Amyraut stellt in seiner Schrift im Wesentlichen drei Punkte heraus:
die Ablehnung der jesuitischen Theorie von der Volkssouverdnitit und vom
Tyrannenmord, wie sie von Juan de Mariana her geliufig und beriichtigt
war, die Ablehnung dhnlich lautender friihhugenottischer und independenti-
stischer Ideen® und zuletzt seine eigene Konzeption staatlicher Souverdni-
tit, wie er sie sowohl bei Calvin, als auch bei Bodin zu finden meinte.’
Die Stellung des Konigs ist getrennt von seinen kirchlichen Amtern und ist
durch ein unmittelbares Verhiltnis zur kosmischen Souverinitdt Gottes be-
stimmt. In der prinzipiellen Nichtrechenschaftspflichtigkeit des Konigs, in
seiner ,qrsvduria®, sieht Amyraut ein richtiges und notwendiges ,portrait®
der gottlichen Majestit in der Welt. Zugleich spricht er das Vertrauen aus
— und darin scheint fiir ihn die konstitutionelle Sicherung gegeniiber der
Willkiir des Konigs ersetzt zu sein —, dafl sich einem gehorsamen Volk
gegentiber in diesem Abbild der Majestdt auch ein Abbild der Gerechtigkeit
Gottes enthiillen werde. ,Unsere einzige Sorge mufl sein, Gott zu bitten,
so wie er uns in der Souverinitit der Konige ein Portrdt seiner Majestdt
gegeben hat, uns in seiner Haltung auch ein Abbild der Gerechtigkeit zu
schenken.“ ¥ In andern Staatsformen ist die Macht auf mehrere verteilt, in
der Monarchie aber ist sie an einer Stelle und in einer Hand zusammen-
gefaflt und daher die vollkommenste Nachahmung des Imperiums Gottes.'*

Die positive Einstellung zum absolutistischen Staat birgt also von
selbst in sich ein neues Gottesbild. Nicht die orthodoxe Theologie des
»decretum absolutum®, sondern die neue Gottesvorstellung, die in Saumur

gregati, tamen semper sunt subditi, nec eorum conditio coitione mutatur.”
S. 1002, 1 ,Reges a populo deponi non posse. . quia nemo est, qui regnandi jus
totum habeat a populo. Deus enim hic habet suas partes et quidem primas.”
S. 999, 2 ,Nostrum est has virgas (der Tyrannen) pati, cum illas infligic Deus,
et liberationem ab eo patienter exspectare, qui corda Regum habet in manu.®
S. 1018, 2 ,Preces et lachrymas vera Christianorum arma sunt.”

So Borchart, De Presbyreratu et Episcopatu, Op. Omn. I, S. 990 f.

Discours, S. 70 ,Clestoit la autrefois le raisonnement du Jesuite Mariana, que
les Independents ont adopté.”

So in ,Paraphrasis in Psalmos Davidis®, Saumur 1662, die Karl II. von Eng-
land gewidmet ist, S. 18 ,Buchanani Dialogum libellum, de quo Majestatem
tuam audivisse non dubito, horrendum sane, et flammis ustulandum, haud
semel cum detestatione perlegerem®.

Buchanan war einer der typischen monarchomachischen Widerstandrechtler in
der Frithzeit des Hugenottentums (1506—1582).

S. 26 ,Bodinus nostras, homo inter politicos celeberrimus, multa de summo
Regum imperio praesertim in Gallia, non illaudate scripserat.®

10 UJbersetztes Zitat bei H. van Schelven, a.a.0. S. 248.

11 Paraphrasis in Psalmos Davidis, S. 17 f.
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herausgearbeitet wurde, kann sie begriinden. Erst die Vorstellung eines
absolut freien und doch sich selbst beschrinkenden und von der Giite seines
inneren Wesens temperierten Gottes lief die wehrlosen Hugenotten auf
einen entsprechend ,guten® Monarchen hoffen.

Damit greifen die Saumurer gleichzeitig auf den Souverdnitdtsbegriff in
der Theologie Calvins zuriick.* Auch fiir Calvin gibt es eine abbildliche
und stellvertretende Beziehung der koniglichen Autoritit und Wiirde auf
die gottliche, Die ,Souverinitit® bezeichnet sowohl die immanenten als
auch die 6konomischen Eigenschaften Gottes. Sie umfafit Macht und Recht,
Autoritit und sittliche Eigenschaften Gottes. Der Bedeutung, die fiir Bodin
der alte romische Satz gewinnt: Princeps legibus solutus est, entspricht bei
Calvin die theologische Wendung dieses Satzes: D e us legibus solutus est.
»Es kann kein Gesetz tiber Gott gedacht werden, gleichwohl verkdrpert
Gott selbst nach der Notwendigkeit seines Wesens das hochste Gesetz.“ 1?
Diese Vereinigung von hochster Macht und hochstem Recht in der Sou-
veridnitit Gottes schloff fiir Calvin ebenso absolutistische Tyrannenbestre-
bungen, wie auch auf der andern Seite cin aktives Widerstandsrecht des
Volkes aus. Es ist darum verstindlich, wenn gerade diese Seite im Staats-
denken Calvins von den Saumurern aufgenommen und gegen die Ideen der
frithcalvinistischen Monarchomachen gewandt wurde. Aus dieser neuen poli-
tischen Einstellung heraus ist zu einem guten Teil auch ihre Aversion gegen
die calvinistische Orthodoxie zu verstehen,'* vornehmlich ihr Kampf gegen
Beza und seine Verkiirzung der Theologie Calvins. Wir treffen in Saumur
auf einen Calvinismus, der gegen alle Tradition selbstindig an Calvin an-
kniipft und sich unabhingig entwickelt hat. Gott ist nicht zuerst der Ur-
sprung des numerus electorum seiner Bundesgenossen auf Erden, wie in der
schottischen Covenant-Theologie des John Knox, sondern er ist zuerst und
in sich selbst Urbild der philanthropisch temperierten Souverdnitit, die
durch die Konige abbildlich und stellvertretend weltlich regiert im ,,regnum
Dei universale®, wie Borchart sagt, und dessen gnddige philanthropia in

12 Gisbert Beyerhaus, Studien zur Staatsanschauung Calvins unter besonderer Be-
riicksichtigung seines Souverinititsbegriffes, Berlin 1910. Joseph Bohatec, Cal-
vins Lehre von Staat und Kirche unter besonderer Beriicksichtigung des Orga-
nismusgedankens, Breslau 1937, und: Budé und Calvin, Salzburg 1950, S. 241 ff.
S. 335 ,Hier (d. h. bei der Begriffsbestimmung der Autoritit Gottes) ist Calvin
ein Vorginger von Bodin, dem Klassiker der Souverdnitit, wie er ja auch den
Satz von Hobbes: auctoritas facit legem unterschreiben wiirde . . . Hobbes aber
sagt: Auctoritas, non veritas facit legem und rechtfertigt den tyrannischen
Absolutismus. Fiir Calvin aber ist die Quelle von Autoritit und Wahrheit eine.”
S. 345 ,Die Autoritit Gottes, die von Hause aus als Bezeichnung der Macht
und Majestit Gottes erscheint, ist die Zusammenfassung aller gottlichen, mit
dem Wesen Gottes unzertrennlich verbundenen Eigenschaften nach ihrer okono-
mischen Seite hin.®

13 G. Beyerhaus, a.2.0. S. 77.

4 F. Haag, La France Protestante, Paris 1870, Bd. III, S. 174 ,Camero est un
ami des nouveautés et des paradoxes, il se faisait un plaisir de contredire les
autres theologiens et surtout Béze, qu’il accusait d’intolérance et de despotisme.®
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den Zeugnissen der Natur, der Geschichte und in der Predigt von der be-
dingten Gnade (,gratia conditionalis et universalis® nach Amyraut) alle
erreicht. An die Stelle der orthodoxen, analytischen Entfaltung des ,decre-
tum absolutum® tritt nicht eigentlich eine neue Systematik, sondern eine
neue theologisch-historische Betrachtungsweise.!® Der neue Aspekt der ge-
schichtlichen Entstehung von Bibel und Kirche und die Idee einer heils-
geschichtlichen ,Erziehung des Menschengeschlechtes®, wie Lessing es spiter
nannte, zersprengt und relativiert die orthodoxen Systeme und macht die
Saumurer zu irenischen Unionisten.’® Auf der anderen Seite beginnt hier
ein Weg, der in die religionsphilosophische Betrachtungsweise der auf-
kldrerischen Theologie hineinfithrt. Claude Pajon (1626—1685), der letzte
Dogmatiker auf dem Lehrstuhl Cameros in Saumur, entwickelte das heils-
geschichtliche System Amyrauts weiter bis zum rationalistischen Deter-
minismus, bis zu einer Philosophie der Theodizee, die an Leibniz voraus-

denken Lifit.

2. Die Konzeption der T heologie Cameros unter dem Einflufl der .dentsch-
reformierten® T radition

John Camero vollendete am 9. April 1608 sein zweijihriges Studium in
Heidelberg,"” das ihn vor allem zu David Pareus und Abraham Scultetus *®
gefithrt hatte, mit einer Disputation iiber 50 Thesen ,de triplici Dei cum
homine foedere®. Diese Thesen sind nicht nur zur Grundlage seiner Theo-
logie, sondern auch zum Programm der Akademie von Saumur geworden.
Hier werden schon die Wurzeln erkennbar fiir die heilsgeschichtlich ent-
worfene Pridestinationslehre Amyrauts.

18 Das zeigt deutlich die historisch-kritische Darstellung der alttestamentlichen
Textgeschichte in Lud. Cappelli critica sacra sive de variis, quae in sacris Vet.
Testamenti libris occurrunt, lectionibus libri sex, Paris 1650. Cappellus war
Cameroschiiler und hat viele Anregungen aus Cameros: Myrothecium Evange-
licum, Saumur 1677, bekommen. Seinerseits hat er Richard Simons: Histoire
critique du Vieux Testament, 1678, stark beeinflufit. Sein Streit um die Inspi-
ration der hebriischen Punktation mit den Basler Gelehrten Buxtorf und Sohn
hat seiner Kritik die Verurteilung in der Form. Cons. Helv. 1675 eingetragen.
Sein Freund Samuel Borchart betrieb auf der gleichen Linie eine religions-
geschichtliche, erdkundliche und chronologische Exegese des A. T. Vgl. Op.
Omn. 1. S. 9.4

Amyraut, Eirenikon sive de ratione pacis inter Evangelicos constituendae con-
silium, Saumur 1662. Vgl. auch Cameronis Op. Omn. S. 72 ff. Der Camero-
schiiler Theophile Brachet de la Milletiére wurde nach dem Tode Cameros zu
einem Agenten der Kirchenpolitik Richelieus. ,,Cameronismus® war beriichtigt
als Reunionsbemithung mit dem Katholizismus. Dumoulin, judicium, S. 225 ff.
Die Universitdtsakten von Heidelberg tragen Cameros Eintragung: , John Ca-
mero, Scoto-Britannicus® vom 11. Mai 1606.

18 Dies erwahnt Fr. Spanheim jn. in der Einleitung zur Gesamtausgabe der Werke

Cameros, Leiden 1659, S. 2.

16
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Aus Heidelberg mag Camero die dort gepflegte Dialektik des Petrus
. Ramus mitgebracht haben.” Sie ist seither ein notwendiges Stiick im Aus-
bildungsgang eines Saumurer Theologen geworden. Auch die rationalistische
Rechtfertigungslehre Johann Piscators, die in der Formula Consensus Hel-
vetica noch 1675 als typisch Saumurer Hiresie verurteilt wurde,® mag
hier ihren Ursprung haben.

Die Formula Consensus Helvetica — ,antisalmuriensis®, wie A. Schwei-
zer sie genannt hat —, mit der sich die Schweizer Kirchen gegen die Lehren
Saumurer Réfugiés schiitzen wollten, ist nicht das Ergebnis summarischer
Hireseologie, sondern weist uns hin auf den Ursprung der theologischen
Gedankenwelt der Saumurer in einer melanchthonisch gefirbten Foderal-
theologie ,deutschreformierter” Prigung,® wie sie Heinrich Heppe bezeich-
net hat. An diese Tradition, wie sie z. B. auf der Dordrechter Synode
1618/19 in der von Englindern, Bremern, Hessen und Nassauern gebildeten
Mittelpartei zu Worte kam, haben sich die Theologen von Saumur ange-
schlossen.®® Die ,deutschreformierte Tradition® ist nicht, wie Heppe meinte,
im Zeitalter der aristotelischen Scholastik im Calvinismus untergegangen,®
sondern hat in Saumur ecine legitime Fortsetzung gefunden * und ist viel-
leicht sogar das entscheidende Tor in der sonst so geschlossenen Orthodoxie,
durch das spdter die aufklirerische Religionsphilosophie eingedrungen ist.2®

3. Cameros Féderaltheologie

Camero definiert zwei Begriffe des Bundes zwischen Gott und Mensch:
1. Das ,foedus absolutum®, das einseitig und bedingungslos ohne Riicksicht

1* G. Rivet, Epistola apologetica, Op. Riv. III, S. 111 ,Camero Rameam Gram-

maticam solam puer imbibit. Et adolescentulum adhuc Rameae Philosophiae,
ipse ego vidi addictissimum. Eam enim cum zelo defendebat et Peripateticis
insultantem Ramum eorumque omnia carpentem ut novam Philosophiam ad-
mirabatur et Rameum sibi fingebat ingenium. Et sic studia Theologica direxit
ut tandem Theologorum Evangelicorum Ramus evaserit.”

Dumoulin, judicium, S. 213 ,Eratque Piscatoriani dogmatis de imputatione

justitiae passivae assertor acerrimus . . . Docebat Christum inivisse demum

munus sacerdotale, quando passus est . . . Audio Amyraldum cum Piscatore et
Camerone sentire solas passiones Christi nobis imputari.”

]Verurteilt Form.Cons.Her. Can. 15. Ref.Bekenntnisschriften, ed. E.F.K. Miil-
er, 5. 866 f.

21 Heppe, Protestantische Dogmatik im 16. Jhdr., Gotha 1857, Bd. 1, S. 139 f.

]SDers., (Efesd‘lichte der Mystik und des Pietismus in der ref. Kirche, Leiden 1879,
s+ 2094%

David Blondel, Actes authentiques, Amsterdam 1655, S. 11 ,.. . . Joseph Hall,
Jean Davenant, Samuel Ward, Matthias Martinius, Henry d’Isselbourg, Louis
Crocius tenoient les mesmes hypotheses que tiennent encore a present les Re-
formez de Pologne, de Brandenbourg, de Hessen, de Breme et les Professeurs
de Saumur avec plusieurs autres.®

2 Heppe, Dogmatik, S. 188.

# H. E. Weber, a.a.0. Bd. III, S. 133 ff. und S. 158 #.

* Vgl. den ganzen problemgeschichtlichen Aufriff des Bd. II von H. E. Webers

»Reformation, Orthodoxie und Rationalismus®.
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auf die Qualitit des Partners gesetzt wird, und 2. das ,foedus hypotheti-
cum®, ein partnerschaftlich hypothetisches Vertragsverhiltnis, das erst rechts-
kriftig wird, wenn die Gegenverpflichtung erfille ist.?®

_Diese Unterscheidung hat ithren Ursprung in einer Unterscheidung der
Modalitdt der ,opera Dei ad extra® in freie und in gebundene, d. h. von
dem Gott immanenten Wesen bestimmte Handlungsweisen Gottes.* Erst in
den ,foedera hypothetica® kommt die wesenhafte Vollkommenheit Gottes
zur Offenbarung und gestaltet die Kreatur nach ihrem Bilde.® Die freien
Akte Gottes haben demgegeniiber nur dienende und vorbereitende Funk-
tionen fiir die Entfaltung der ,natura Dei® nach auflen.?® Beide Bundes-
begriffe sind also so aufeinander bezogen, dafl einerseits die freien Akte
Gottes inhaltlich durch seine moralischen Eigenschaften — justitia und
misericordia — gepragt werden, wahrend andererseits diese erst in der
Freimacht Gottes eine zu prigende Wirklichkeit finden.

Gott bedient sich seiner Gottesmichtigkeit, um sein Wesen zu offen-
baren. Seine Freiheit ist also gebunden von seiner Natur. Nicht die ,Frei-
heit der Wahl“, sondern die ,Freiheit der Spontaneitit®, ein ontologischer
Freiheitsbegriff, bestimmt nach Camero Gottes Handeln am Menschen.®
Die so geschichtlich ausgeiibte Macht ist nach Amyraut eine ,potestas, quae
etsi virtutibus moralibus temperata est“.*! Jenseits von Freiheit und Not-

% Opera, S. 544, 1 ,Foedus absolutum: Foedus in Scriptura interdum significat
promissionem Dei absolutum sine ulla restipulatione, quale Foedus erat quod
Deus Noacho statim a diluvio iniit. Hujus generis Foedus est quo promittit
Deus sese electis suis fidem daturum cui promissioni nulla vel animo concipi
potest annexa conditio quae ipsa promissione non comprehendatur. Foedus
hypotheticum: Sed occurrit saepius in sacris litteris Foederis nomen ita usur-
patum ut planum sit eo significari gravitam quidem Dei promissionem, cum
restipulatione tamen sed officii, quod alioqui, etiam nulla tanta intercedente
promissione, et a Deo exigi potuisset, et a creatura (siquidem sic vellet Deus)
praestari debuisset.”

ebd. ,Pendet ista Foederis distinctio a distinctione amoris Dei. Est quippe
amor Dei erga creaturam unde quicquid est in creatura boni totum promanavit.
Est amor Dei acquiescens in creatura, idque ob ea quae non quidem ipsa est a
se, sed a Deo, quatenus primo amore amata fuit, accepit.“ Vgl. dazu auch ,de
ordine decretorum Dei in negotio salutis humanae Joh. Cameronis sententia®,
Op. S. 529 fi.

% Op. S. 531, 1 ,Aliae actiones sunt quarum causa est extra Deum, in his Dei
libertas a natura Dei definitur.”

Op. S. 529, 2 ,Decreta absoluta subserviunt veluti proprietatibus et decretis
conditionalibus, praeparant enim et constituunt objectum.”

Op. S. 101, 2 ,Deus necessario vult bonum, necessario odit malum, utrumque
autem in Deo pro eo ac decet magnopere laudatur. Itaque necessitas et virtus
non pugnat.“ Op. S. 213, 1 ,Mere autem liberam actionem vocamus eam, quam
omittere non pugnat cum natura Dei.“ Der orthodoxe Dumoulin sagte dazu:
»Audet Deo ipsi fingere leges, eique super libertatem litem intendere et hoc
quoque Amyraldum habet a Camerone® (judicium, S. 219).

Amyraut, Dissertationes sex, Saumur 1660, S. 78. Ferner: Specimen specialis
animadversionum in exercitationes de gratia universali“, Saumur 1648, S. 469:
»Ut autem virtutum illarum usus, quae in Deo sunt tamquam morales et ad
certam quandam qualitatem referuntur, jus Deo non eripit faciendi de suo
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wendigkeit handelt es sich um ein moralisches Geneigtsein des gottlichen
Willens zu solchen Entscheidungen, die dem géttlichen Wesen entsprechen.
Gegeniiber der calvinistischen Orthodoxie, die im Arminiusstreit zu sko-
tistischen Aussagen iiber die libertas und omnipotentia Dei gedringt wurde,
riickt fiir die Saumurer der Vorstellungsgehalt der ,natura Dei® in das
Gottesbild der bloflen ,eminentia Dei“ hinein.’

Sogar die ,freien® Akte Gottes sind fiir Camero nicht von Willkiir
bestimmt, vielmehr fragt er nach einer ,sapientia Dei occulta®, die dahinter
steht, und die darauf aus ist, die Gott immanenten Eigenschaften in einem
»foedus hypotheticum® mit den Menschen zu offenbaren.®® In einem solchen
Bund erst handelt Gott seinem inneren Wesen entsprechend als weiser
»Philanthrop® — das ist die in Saumur gingige Bezeichnung fiir das Wesen
und dic Gnade Gottes in einem —, der die Menschen nicht despotisch
durch einen iibernatiirlichen ,influxus immediatus®, wie die Dordrechter
Orthodoxie sagte,* bekehrt, sondern durch eine ,persuasio moralis.* Erst

quod libet, sic jus istud ex infinita majestate et auctoritate natum non debet
virtutum illarum exercitium vel intervertere vel obscurare.®

Op. Cam. S. 42, 1 ,Leges non dantur nisi aequalibus. Inde est quod Rex non
teneatur legibus, quibus omnes subditi:tenentur . . . Atque hinc est quod nulla
possit esse Lex Deo et creaturae communis, quia nihil potest dari in quo crea-
tura Deo coaequetur. Atque hujus rei et absoluti dominii vestigium et umbram
aliqguam Deus in Monarchis voluit esse impressam. Nam etsi peccant aliquando
Reges adversus leges, noluit tamen subditos adversus eos lege agere et in jus
vocare. . . In eo autem quod diximus Deum, licet absolutum habeat in creatu-
ram dominium, eo tamen propter suam bonitatem non uti, immo nec ipsi libere
eo uti, elucet Regis et Tyranni discrimen. Nam Regia potestas est divina quae-
dam potestas, hoc est, in hoc Rex Dei refert imaginem, quod qui vere Rex est,
non statim ei libet quicquid ipsi licet, neque facit quicquid posset, et vero
liceret ei facere.* Vgl. dazu die absolutistische Staatstheorie der Saumurer oben.
Ebenso auch Josua de la Place, Opera, 1. S. 483 ff., S. 489 ,Finis Dei ultimus
fuit, ut laudaretur a creaturis, vel ut virtutes suas patefaceret.”

Op. Cam. S. 531, 1 ,Actionum Dei duo sunt genera: Aliae sunt quarum nulla
est causa extra Deum, in his Dei libertas a sapientia definitur. Aliae sunt qua-
rum causa est extra Deum, in his Dei libertas a natura Dei definitur. Ergo
libertas Dei vel a natura, vel a sapientia occulta ipsius dependet, cujus ratio
saepenumero nos fugit.“

31 Dordrecht. Kanon III, 10—12. Als Cameros Lehre von der rein moralischen Be-
kehrung der Leidener Fakultit 1620 als ein Abriicken von Dordrecht erschien,
erteilten sie ihm eine admonitiuncula: Op. Cam. S. 709, 1 ,Nam etsi moralem
motionem necessariam esse statuamus, solam tamen in ea re adhiberi naturali
voluntati, Scripturis consentaneum minime videtur, quem influxum immedia-
tum Dei, in ea immutanda testantur, et gratiae non tantum moralem, sed veram
et propriam causalitatem.®

Op. Cam. S. 710, 1 ,Scio Dei benificia et agnosco lubens Deum omnia sustinere,
in omnibus exercere vim suam, omnia in omnibus agere, hactenus tamen, ut ne
turbetur ac tollatur earum ordo causarum secundarum, quae inter se aptae sunt et
connexae, ut a se invicem, ne mentis quadam cogitatione queant divelli.“ S. 145, 2
»Ratione ad naturam humani animi accommodata peragitur, non enim Dominus
cum hominibus agit perinde ac si stipites essent aut trunci, sed dum eos vult in
viam revocare, agit eo modo ac ratione, quae decet ejus sapientia, nempe ut qui
ratione praediti sunt non aguntur caeco motu, sed quam ratione potest admit-
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solche Handlungsweise entspricht dem gbttlichen Wesen und zugleich der
menschlichen Natur. Gott handelt nicht absolut, sondern durch sein Wort,
und so reagiert der Mensch auch nicht bedingungslos, sondern durch das
Horen des Wortes, die Erleuchtung des Verstandes und die daraus not-
wendig folgende Bewegung des Willens.*

Alle unbedingten Akte Gottes, wie Schopfung, Zulassung des Siinden-
falls, Fithrung und Erwahlung, aber haben ihren Ursprung in der Weis-
heit, mit der Gott nicht auf einen Schlag seine Macht zeigt, sondern den
Menschen die Zeit einer langsamen, stufenweisen Entwicklung seiner Of-
fenbarung schenkt, um auf dem Wege der ,Erziehung des Menschen-
geschlechtes® seine innere Wesensgiite zu offenbaren.”

Der Begriff der ,sapientia Dei ist fiir Camero ein wesentlich pidago-
gischer. Er korrespondiert dem in Saumur ebenso viel gebrauchten Begriff
der ,accomodatio Dei“. Aus beiden ergibt sich die Konzeption der ,Heils-
geschichte®.

Unter dem Aspekt padagogischer Entwicklung gestaltet sich die Heils-
geschichte fiir Camero nicht in einer zweigliedrigen Dialektik, wie es fiir
die Orthodoxie bei Gomarus,® Rivet, Spanheim, Dumoulin und auch noch
bei Coccejus® nach dem Vorbilde der naturrechtlichen Fassung des Ge-

tere, rationem autem non hic voco corruptam homini naturam, sed vim intel-
ligendi, quae humanam animam a belluina distinguit.“ Das ist die bekannte
sintellektualistische Glaubenspsychologie® Cameros: ,Permota mente necessario
permoveri voluntatem.”

30 @prS.709, 2

3 Qp. Cam. S. 399, 2 ,Deum uti omnipotentiam suam non absolute, sed prout
ejus sapientiae convenire videtur. Quemadmodum igitur in creatione prima
quidam admiranda illius operibus veluti gradus et intervalla fuere, sic item in
nova ista Ecclesiae reparatione. Deus opus suum non absolvit statim, sed sen-
sim et paulatim promovet, donec ad beatum illum sabbathismum perducamur.” -
Op. Cam. S. 42, 2 ,Jam vero Deus non sivit peccatum ingredi in mundum,
ideo tantum quia sic ipsi libuit, sed certo consilio et ratione atque pro sua sapien-
tia id fecit. Itaque hac in parte non usus est absoluto Dominio. Quia autem
sapientiae Dei ratio nobis est non semper manifesta . . inde est quod cum Deus
ex sola sapientia aliquid agit, videatur cum nobis agere ex absoluto Dominio,
cum tamen revera non utatur.”

98 Pranciscus Gomarus, ,oratio de Foedere Dei, Opera Omnia, Amsterdam 1664,
S. 1 ff ,Hoc porro foedus est duplex, naturale et supranaturale.” Weitere Be-
lege bei H. Heppe, Reformierte Dogmatik, ed. Bizer, Neukirchen 1935, S. 224 ff.

% Das heilsgeschichtliche System des Coccejus ist gegeniiber dem der Saumurer
ganz aus der Dogmatik des Infralapsarismus konstruiert. In der ,foederis
operum abrogatio quintuplex® vollzieht ein ebenso fiinffach gegliederter Auf-
bau des zweiten Heilsweges, des ,foedus gratiae® (De foedere et testamento
Dei, ed. 6., Amsterdam 1691, S. 69 ff). G. Schrenk, Gottesreich und Bund
im #lt. Protestantismus vornehmlich bei Joh. Coccejus, Giitersloh 1922, S. 205 f
urteilt iiber Coceejus: »Die ,Erzichung des Menschengeschlechtes’ ist keine solche
der natiirlich aufsteigenden Linie, sie fithrt vielmehr durch den Zusammen-
bruch ( - des Werkbundes - ) zum Ergreifen der in Christo erscheinenden
Gnade.”
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setzes und des supranaturalen Offenbarungsbegriffes Melanchthons % ge-
laufig ist, zwischen einem ,foedus operum® (foedus generale oder naturale)
und einem ,foedus gratiae“ (foedus speciale oder supranaturale), sondern
in einem dreigliedrigen, stufenweisen Fortschritt: ,Foedus naturale®, ,foe-
dus legale® und ,foedus evangelicum®. Jeder Bund hat die Gestalt eines
»foedus hypotheticum® ** und ist derart auf die ,natura Dei® bezogen,
dafl in steigendem Mafle die Wesensgiite Gottes offenbar wird. Ist die
Verheiflung, die im Paradiese an Adam erging, die blofle ,vita animalis
et perpetua’, so wird dem Volke Israel die ,vita in terra Canaae® ver-
sprochen und so verheifit endlich erst der Gnadenbund allen Menschen die
»vita coelestis et acterna“.* Der Gnadenbund hat die gleiche hypothetische
Gestalt wie der Gesetzbund, er enthilt die ,lex credendi®. Damit ist auch
die letzte dogmatische Unterscheidung von Gesetz und Evangelium besei-
tigt, die die orthodoxe Theologie mit der Unterscheidung aufgerichtet
hatte, dal das ,foedus operum® ein ,foedus dipleuron® sei, wihrend das
»foedus gratiac® ein ,foedus monopleuron®, nimlich die freie Gnaden-
wahl sei.®?

Damit hat Camero das Schema der zwei Heilswege, Gesetz und Evan-
gelium, an das die orthodoxe, infralapsaristische Féderaltheologie von
Hyperius bis Coccejus gebunden war, durchbrochen. Die Thesen der Drei-
heit und der formalen Ubereinstimmung der foedera und der von Bund
zu Bund wachsenden Verheiflung des Lebens lassen die geschichtstheologische
Idee einer Entwicklung und Erziehung des Menschengeschlechtes unge-
hemmt durchfithren. Eine derart konsequente heilsgeschichtliche Konzeption
ist m. W. in der Geschichte der reformierten Foderaltheologie einzigartig.

Mit den drei foedera sind fiir Camero zugleich die ,Zeiten® der Heils-
geschichte bezeichnet.** Wie ein Vater, so fithrt er nach dem Vorbilde
Calvins aus, mit seinem Sohn im Kindesalter nicht anders handelt als mit

“ Trolesch, Vernunft und Offenbarung bei Joh., Gerhard und Melanchthon, Gét-
tingen 1891; Paul Althaus, die Prinzipien der deutschen reformierten Dogma-
tik, Leipzig 1914.

Op. Cam. S. 544,2 ,Foedus hypotheticum triplex: Dicimus foedus aliud natu-

rale, aliud gratiae, aliud foedus gratiae subserviens (quod in Scriptura foedus

vetus appellatur). Conveniunt foedus naturae et foedus gratiae: forma extrin-
seca quod utrique foederi annexa est restipulatio . . . Differunt . . stipulatione.

In foedera naturae exigitur justitia naturalis et in foedere gratiae exigitur

tantum fides.“ Die orthodoxe Ablehnung dieser Sitze in Form. Cons. Helv.

Can. XXV. E. F. K. Miiller, 2.2.0. S. 865 f.

Op. Cam. S. 544,2 ,In foedere naturae promittitur vita quidem aeterna et

beatissima, sed tamen animalis in Paradiso degenda, at in foedere gratiae pro-

mittitur vita coelestis et spiritualis.“ Die orthodoxe Ablechnung in Form. Cons.

Helv. Can. VIII und IX, Miiller, 2.2.0. S. 864 f.

4 H. Heppe, 2.2.0,, S. 307 Anm. 8.

* Op. Cam. S. 274, 1 ,Antecedens vero sic probatur, Ecclesiae in genere duo sunt
tempora, vel status potius, nempe naturae et gratiae. A tempore naturae defecit
Ecclesia, nam Adam et Eva defecerunt.”

Op. Cam. 428, 1 ,Sane, ut distincta fuerunt, tempora Ecclesiae, omnino etiam
decebat divinam sapientiam (cujus est omnia facere lege quadam quae sapiat
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einem Knecht, weil der Sohn noch nicht fihig ist, die Zeichen des unverhiill-
ten Geistes des Vaters zu begreifen, so handelt Gott auch mit seinem Volk.
Wichst der Sohn dann heran, so geht der Vater ,familiarius® mit ihm
um. ,Et sic plane se res habet in ista Dei oeconomia“.® Die ,Zeit“ des
Naturbundes * ist der eigentlichen, alt- und neutestamentlichen Heilsge-
schichte zeitlich vor- und sachlich untergeordnet. Das ,foedus naturae“
wird mit seinen unverdorbenen Resten nach dem Siindenfall in der erl6sen-
den Ordnung des Gnadenbundes aufgesogen.!” Die ,residua foederis
naturae® stehen im Dienste des ,foedus gratiae elucentis in natura®, wie
der Cameroschiiler Testard sagen kann.*
An zwei Punkten forderte diese Theologie Cameros die Kritik der
Orthodoxie heraus: an seiner Abstufung und historischen Einordnung des
esetzbundes und seiner hypothetischen Formulierung des Gnadenbundes.
a) Der sonst so geliufige Begriff des ,foedus operum® fehlt bei ihm und
seinen Schiilern vollstindig. An seine Stelle tritt die bezeichnende For-
mulierung ,foedus legale*, oder ,foedus, quod Deus pepigit peculiari
ratione cum populo Israclo“.® Hat aber dieser Bund nur die Verheiflung
irdischen Lebens, so kann kein Mensch durch das Gesetz verdammt wer-
den.® Damit verschiebt sich fiir die Saumurer die absolute Entscheidung
iiber den Menschen im Endgericht aus dem ,Gesetz“ des Mosebundes in
das ,Gesetz“ des Gnadenbundes. Allein der Glaube oder Unglaube gegen-
iiber dem universalen, hypothetischen Gnadenangebot ist entscheidend.
,Neminem a lege damnari posse, nisi idem incredulus sit. Nemo maledic-
tionem legis incurrit, nisi qui Christum pro se mortuum esse non cre-

autorem suum) diversis temporibus, sive diversis actatibus Ecclesiae diversi-
mode etiam cum Ecclesia agere.”

Op. Cam. S. 546, 2 ,Ante legem datam per Mosem obscurius est promissio,
lege data usque ad prophetarum tempora minus clara, prophetarum temporibus
_usque ad Johannem baptistem clarior, post Johannis praedicationem aperta,
clarissima cum successisset Johanni Dominus noster Jesus Christus, qui consi-
lium Partris de Ecclesia restauranda et executurus est et promulgavit, dum
exXequeretur minus aperte, postquam erat executus apertissime.”

4 QOp. Cam. S. 428, 1. S. 76, 2 ff. S. 434, 2 ff. Vgl. Calvin, Institutio II, Kap. 11
§ 13.

49 @pCam S 2752

41 QpsCam. S, 534, 1,

48 Paul Testard, de natura et gratia, Blois 1633, These 143 ,Gentes non fuerunt
sub lege, non judicandas per legem, sed per foedus gratiae elucentis in natura.
Homines judicandos ex gratia, quam Deum mundum conciliavit praeconio.”

49 Theses theol. Salmuriensis, 1., S. 212 ff.

5 Amyraut, Specimen generalis, S. 236 ,Salus non promittitur legem observantibus,
sed vita.”

Amyraut, Theses Theol. Salm. I., S. 218 ,Itaque promissio legalis consistit in
beatitudine perfectissima cum animi tum corporis fruenda in perpetuum in
terra Canaan.”

Testard, de natura et gratia, These 122: ,Deus per legem neminem vocat ad
salutem.® These 210: ,Deus enim ex quo gratiae foedus cum hominibus pepe-
git, neminem vult deinceps ex lege absolute et simpliciter judicari, sed ex con-
ditione Novi foederis quae legis rigorem temperat.”
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diderit*.** Mit dieser Aussage ist fiir Camero das Gesetz durch das Evan-
gelium heilsgeschichtlich iiberholt und antiquiert. Es hat seinen Ort ledig-
lich noch in der Vorgeschichte des Gnadenbundes, im historischen Mose-
bund, wo Gott um der Knechtsgestalt scines Volkes willen in der ver-
hiillten und akkommodierten Form des ,spiritus servitutis® geredet hat.’

b) Aus der Einordnung des Gnadenbundes in die Reihe der foedera
hypothetica, die Camero vornimmt, ergibt sich spiter bei Amyraut die
umstrittene Lehre vom ,universalismus hypotheticus®, die Lehre von der
universalen Pridestination zum Heil. Auch das ist bei Camero ldngst
vorgezeichnet.

Der Gnadenbund ruht nicht auf der Erwihlung,® sondern auf der
satisfactio Christi.* Seine Verheifflung ist nicht gebunden an den numerus
electorum,” sondern an die Erfiillung der restipulatio. Erst das Ereignis
des Glaubens macht ihn rechtskriftig. Er gilt daher allen Menschen, aber

51 Op. Gam. S 534, 1.

Amyraut, doctrina de absoluto reprobatione, Saumur 1641, S. 7 ,,Causa dam-
nationis non transfert in absolutam Dei voluntatem, sed etiam praeter pecca-
tum originale, quo omnes contaminati sunt, et peccatum admissum adv. legem
moralem, a quo neminem immune esse constat, causa damnationis in increduli-
tatem et impoenitentiam proprie confert.®

Testard, a.2.0. These 256 ,Deus neminem antecedenter excludit a gratia Chri-
sti, sed tantum sub conditione incredulitatis et impoenitentiae.®

Vgl. dazu Arminius, disputationes XXIV, Leiden 1609, S. 150 ,Lex enim
dicit, hoc et fac et vives, Evangelium vero, si crederis, servaberis. Unde et
illa operum, Evangelium vero lex fidei appellatur . . . utrobique vita aeterna
promittetur.”

Auf der anderen Seite Form. Cons. Helv. Can. VIIII ,Quamobrem illorum
sententiae nulli adstipulamur, qui Adam, siquidem Deo obediret, coelestis
beatitudinis praemium propositum esse negant, neque aliam foederis operum
promissionem, quam vVitae perpetuae et affluentis omni bonorum genere . . .
agnoscunt.“ Miiller, a.2.0. S. 864 f.

52 Op. Cam. S. 548 ff Amyraut, Dissertationes sex, S. 21.

# Dumoulin, Enodatio, S. 332 ,Nihil habet religio Christiana quod plus conferat
ad placendas conscientias, nec ullum dogma cujus puritas sit majori cura
conservanda, quam doctrina de certitudine perseverantiae.” S. 333 ,Certitudo
nostrae perseverantiae nititur decreto absoluto electionis.“ S. 338 , Testimonium
Spiritus Sancti in cordibus nostris est immutabile, non conditionale, sub hac
conditione dummodo ipsi nobis non desimus.*

Vgl. Dordr. Can. I, 5 und T, 9.

* Op. Cam. S. 544,2 ,Fundamentum foederis gratiae est redemptio hominis per
Christum.“ S. 546,1 ,Foederis gratiae fundamentum et Mediator est Dominus
noster Jesus Christus.”

% So Coccejus, de foedere et testamento Dei, S. 110 ,Nam qui ad dwodeoiay

in illo praedestinati non sunt, ut non sunt ipsius, ita nec eorum culpam sustinuit,
nec pro iis mortuus est.
River, Op. IIL. S. 835,1 ,Ex quibus etiam constare videtur, consilium et
voluntatem moriendi in Christo a praedestinatione aeterna electorum pendere,
quando quidem pro iis mori voluit, et ex charitate in eos, quos Deus ei dederat
in illa praedestinatione.®
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nur hypothetisch und bedingterweise. Er offenbart ein ,decretum gratiae
conditionalis et universalis.*®

Das wire ganz arminianisch gedacht, wenn die Erfillung vom Men-
schen beigebracht werden sollte. Hier aber setzt die eigenartige Dialektik
Cameros ein. Von der Gnadenwahl, die im Glauben wirksam wird, kann
er nur a posteriori reden. ,Secundum modum considerationis nostrum® *
ist der Gnadenbund heilsgeschichtlich bisher nur in der Form des ,decretum
generale“, der ,voluntas Dei conditionalis® sichtbar geworden. Er enthiillt
sich aber fortschreitend dem, der sich seines eigenen Glaubens und damit
seiner Erwihlung gewiff wird. Der Cameroschiiler Josua de la Place
formuliert das so: ,Generale decretum primo Christi adventu revelatum
est totum, particulare non nisi in secundo Christi adventu totum revela-
bitur®.® Oder christologisch ausgedriickt: das decretum conditionale wird
im Kreuz Christi offenbar, wihrend das ,decretum absolutum® verborgen
bleibt bis zur Wiederkunft Christi in Herrlichkeit und nur zeichenhaft ia
der Gewilheit des Glaubens sich enthiillt. In der ersten Ankunft im
Fleische handelt Christus ausschlieRlich als der Hohepriester, seine ,konig-
liche Macht schweigt®.® Er vertritt im status exinanitionis die gefallene
Menschheit vor Gott und kommt erst bei seiner Wiederkunft in Herrlich-
keit als der ,vicarius Patris, ut conferat hominibus salutem quam prae-
cedente suo sacrificio ipsi pepererat®.®

Aus dieser heilsgeschichtlichen Differenzierung der Amter Christi erkldre
sich die Liebe der Saumurer zu Piscators Rechtfertigungslchre. In der Ver-
kiindigung des Gnadenbundes wird nur die ,non-imputatio peccatorum®,
,sub conditione fidei®, wie sic hinzusetzen, angeboten.® Die orthodoxe
Nationalsynode von Privas 1613 witterte dahinter »Nestorianismus“.*®

3 QOp. Cam. S. 389 ff S. 529,2 i

57 Das ist der Grundsatz der theologischen Erkenntnistheorie der Saumurer. Op.
Cam. S. 793,2 Myrothecium Evang. S. 231 f.

58 Placaei Opera I, S. 495.

% QOp. Cam. S. 37,1 ,Christus duobus modis venire dicitur. Primo in speciem
carnis peccati, hoc est, ut se offerret hostiam pro peccato ad expianda hominum
peccata, qui adventus propterea fuit humilis ec abjectus. Secundo veniet ywois
duaorlas, sed ut salutem conferat hominibus quam praecedente suo sacrificio
ipsis pepererat: atque hic adventus gloriosus est illustris. In priore venit Christus
ut Sacerdos semetipsum oblaturus, in posteriore venturus est ut Rex. Nam
duo illa munera Regis et Sacerdotis in Christo sunt maxime conspicua. In
priore adventu eminat sacerdotium quo se ipsum obtulit, in posteriore eminebit
Regia dignitas. Eminebit inquam, nam in priore etiam fuit Rex, sed non
eminebat tum regia illa dignitas, quomodo in posteriore refulgebit. Vgl. auch
Op: Cam: 391 fF.

0 ehd.

61 Joh. Piscator, aphorismi doctrinae Christianae, Herborn 1589.

Form. Cons. Helv, Can. 16 verwirft diejenigen, ,qui statuunt Christum mor-
tuum esse pro omnibus et singulis® . . . und »qui justitiam Christi activam
et passivam ita partiuntur, ut asserant, activam eum sibi pro sua vendicare,
passivam vero demum Electis donare et impetrare®. Miiller, 2.2.0. S. 866.

62 Aymon, tous les synodes nationaux des églises reformées de France, 1710,
Bd. I, S. 258, 301 ff und S. 457 f.
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Auch Cameros Pridestinationslehre wird in dieser heilsgeschichtlichen
Dialektik des Gnadenbundes zwischen Angebot und Erfiilllung entwickelt.
Die Saumurer Theologie ist an diesem Punkte nicht nur in scheinbarer,
sondern in echter und, wie hier nachgewiesen werden soll, in heilsgeschiche-
licher Weise, ein ,systéme de la conciliation entre Parminianisme et le
gomarisme*.%

Camero unterscheidet eine zwiefache Pridestination: die ,electio in
Christo® und die ,electio ad Christum® % und definiert als das Objekt der
Erwihlung demnach den Menschen, der das Gnadenangebot Gottes ver-
nimmt. Objekt der Verdammung kann also nicht die massa perditionis aus
dem Siindenfall sein. Nicht das peccatum originale, sondern erst die incre-
dulitas gegeniiber dem Gnadenangebot bestimmt den Menschen zur Ver-
dammung. Die Erbsiinde wird erst dem Unglauben wieder angerechnet.
Diese Anschauung wurde von Josua de la Place weiter ausgebaut in der
Lehre von der ,imputatio mediata primi peccati Adami“. Die Saumurer
sind damit nicht einfach ,entschiedene Infralapsaristen®.*® Nicht die Siinde
gegen den Naturbund, sondern die Siinde gegen den Gnadenbund ist fiir
sie entscheidend. :

Allen Menschen wird vorgéngig das Heil zugesagt, aber nur fiir die
Glaubigen wird es rechtskriftig. Damit nimmt Camero alle universali-
stischen Sitze der Arminianer auf, aber er hiillt sie in den Mantel seiner
heilsgeschichtlichen Theologie und verbindet sie so mit dem orthodoxen
Partikularismus. Er unterscheidet beide Dekrete, das universale und das
partikulare, wie zwei Stufen im Offenbarwerden des gottlichen Willens.%
Gnadenbund und Gnadenwahl stehen zueinander in einem zeitlich sukzes-
siven Verhilenis. ,Petrus credens effecit ut Christus, qui tantum moriebatur
conditionaliter pro Petro antequam crederet, incipiat esse mortuus revera
absolute pro Petro postquam in Christo credidit.” * Hier wechselt im Ereig-

¢ E. Haag, La France Protestante 111. 74.

% Op. Cam. S. 793 ff. In einem Gesprich mit Courcellius antwortet Camero auf

die Frage nach dem Objekt der Erwihlung: ,Respondit Camero per distinc-

tionem decretorum Dei circa hominem servandum, duo nempe esse decreta,
vel unius, sec. nostrum conceptum, duo membra. Unum dandae salutis et vitae
acternae, alterum dandae fidei, quae nempe est conditio foederis novi. Hoc
posterius decretum dixisse electionem ad Christum, illud prius electionem in

Christo.”

Placaei Opera 1., S. 162 ff Von der Nationalsynode zu Charenton 1644 ver-

worfen. Aymon, a.2.0. II, S. 621 f.

SSHE. Weber, a:2.0. Bdi 11,2518,

5 Op. Cam. S. 531,2 ,Ita describit nobis Scriptura Dei amorem antecedentem,
ut in eo gradus quosdam inesse doceat, quorum primus hic est, quod Christus
tum Gentibus, tum Judaeis datus, sed cum conditione, si in illum credant.
A secundo gradu antecedentis amoris est, quod Deus fidem dat . . . et Christus
dicitur datus pro electis tantum, eosque tantum velle servare.®

® Op. Cam, S. 534, 1. Vgl. auch S. 535, 1 ,Est enim fides, quae morti Christi

reddit efficaciam, non ulla quae ei insit dignitate aut merito, sed quia Deus

voluit nos inseri per eam Christo capiti.“
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nis des Glaubens der heilsgeschichelich giiltige und offenbare Wille Gottes
— iiber die gbttlichen Intentionen will Camero auf Grund sciner empiri-
stischen Erkenntnistheorie nichts aussagen — aus dem vorldufigen, beding-
ten Dekret in das absolute iiber. Paul Testard bezeichnet diesen Wechsel
als einen Fortschritt der ,Zeiten® der Heilsgeschichte.®

Fiir den orthodoxen Calvinismus aus der Schule Bezas aber ist das die
blasphemische Behauptung eines chimirischen Gottes,” die dem Fundamen-
taldogma der Unwandelbarkeit Gottes widerspricht.

4. Amyrauts Féderaltheologie

Ist John Camero eine der wenigen Gestalten im 17. Jhdt., die durch
ihre Originalitit und Eigenwilligkeit den Bann des Traditionalismus und
der Orthodoxie durchbrachen, so sind seine Schiiler, die auf ihn folgenden
Professoren der Akademie von Saumur,™ Moyse Amyraut, Louis Cappelle
und Josua de la Place, durchaus Hiiter und Bewahrer seines Erbes und
seiner neuen Ansitze. Amyrauts Autorititen sind Calvin und Camero.™
Durch Camero kam er zu einem Calvinverstindnis, das frei ist von den
scholastischen Verkiirzungen des orthodoxen Calyinismus und zuriidsgeht
auf die humanistischen Einflisse in der Theologie Calvins.™

Seine , Theologie der Heilsgeschichte® ist eine absolut treue Kopie der
Cameroschen Féderaltheologie,” wie sie in den Heidelberger Thesen von
1608 vorliegt. Aber seine Konsequenzen gehen weiter.

# De natura et gratia, ed. 2. 1659, S. 267 ,At bene distinguendum est inter

tempus oblationis sacrificii unius inter Deum et homines Mediatoris, et tempus

efficaciae ipsius.®

Dumoulin, judicium, S. 218 ,Impium sane dogma, per quod mors Christi a

fide hominis accipit efficaciam, Cum contra efficacia mortis Christi efficiat

in electis fidem . . . Christus non intercedit pro Petro quia credit, sed contra

Petrus credit, quia Christus pro eo intercessit antequam crederet. Inde Amyral-

dus hausit impurissimum dogma: Christum non dare immo nec impetrare

fidem sed praesupponere.”

Dumoulin, judicium, S. 197 ,Haec quidem et vertiginosa et Chimaerica Theo-

logia =i

1 1633 wurden die drei zu Professoren der Theologie nach Saumur berufen. Fiir

nihere biographische Angaben am besten: E. Haag, La France Protestante,

Bd. I, S. 74 ff.

Praefatio speciminis, S. 31 ,Ferebam autem Cameronem et in oculis et 1n

mente, non modo ob eruditionem tantam quantam post Calvinum in nemine

fuisse semper credidi, sed ob pietatem, animi candorem, ab omni invidentia . . .

abhorrentem . . . Johann Camero summus hoc nostro saeculo theologus.® Vgl.

dazu Dumoulins Spott: judicium, S. 4 ff.

7 Vgl. J. Bohatec, Budé und Calvin, 1951.

4 Siche Amyrauts ,theses de tribus foederibus divinis®, Thes. theol. Salm. Bd. T,
S. 221 ff, ,de oeconomia trium personarum®, Dissertationes sex, S. 23 ff, Spe-
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a. Die bypothetische Denkform und der Eventualismus

1. Die Urspriinge des Amyraldismus liegen weder im Arminianismus,
noch im orthodoxen Calvinismus, sondern in der Féderaltheologie Cameros.
Zeigte der orthodoxe Calvinismus, wie ihn Gomarus, Andreas Rivet und
Pierre Dumoulin u. a. vertraten, die Tendenz, das theologische System von
einem kausalen oder finalen Denkschema her analytisch deduzierend von
dem ,decretum absolutum® her zu entfalten, so wird diesem platonisieren-
den Urbild-Abbild-denken in Saumur ein neues Erkenntnisprinzip und ein
neues Geschichtsverstindnis entgegengesetzt. Nicht die ewige, unwandelbare
Substanz der Offenbarung, sondern die menschlich-geschichtliche Seite ihres
Offenbarwerdens wird betrachtet. Im féderaljuristischen Verstindnis der
Offenbarung wird der ,eventus“ der geschichtlichen Erfiillung der mensch-
lichen Gegenverpflichtung zur Kategorie der Realisierung des Bundes und
der Offenbarungswirklichkeit.” Alle ,foedera hypothetica“ gelten nur
seventualiter®. Thre Rechtskriftigkeit bleibt gleichsam ,in suspenso®, so-
lange bis dieses Ereignis eintritt.”

2. Diesem Eventualismus entspricht die ebenfalls in der Féderalmethode
wurzelnde Weise, in Form der Hypothese theologisch zu reden. Dumoulin
widmet dieser auffilligen Denkform Amyrauts mehrere Kapitel seiner
Schrift ,De Mosi Amyraldi adv. Fr. Spanheimium libro judicium®“.”” Das
sei eine chimirische Theologie, die hypothetisch Dinge voraussetze, die nicht
vorhanden sind und auch nicht vorhanden sein konnen. So z. B. wenn
Amyraut sage: ,Suppono aliquem credere, qui non est electus“.”™ Wohl sind

cimen specialis, S. 402 ff und im Aufbau seiner ,morale chrestienne®, 6 Bde.,
Saumur 1660.

Thes. theol. Salm. I. S. 221 ,Est ergo officium Evangelicum positum in una
conditione fidei, hoc est in actu illo mentis, quo redemptorem nobis oblatum
vere et constanter amplectimur.®

Dissertationes sex, S. 166 ,Conditio enim, aiunt Jurisconsulti, est lex addita
negotio quae ejus eventum suspendit, ut si lex illa praestetur, succedat, si
minus, pro plane nullo existimetur.”

Dazu Fr. Spanheim, Exercitationes in gratia universali, S. 705 ,Deus dedit
Filium suum non eventualiter, conditione relicta in suspenso, qui eam ample-
xurus esset, vel non, sed ejus decreta aeterna sunt . . . non proponit donationem
filii, relicta conditione in suspenso hactenus, quasi nihil de ea determinatum. ..
Determinationem de dando Filio non esse separandam a determinatione de
danda fide, quasi illa rata esset, haec in suspenso relicta.”

Kap. 1 ,De titulo libri et prolixitate et grammaticae ac logicae tricis.“ S. 2
»Nonne haec nova sunt et unica, Deum supponere in omnibus hominibus
fidem inesse, quam scit eis non inesse et non posse inesse, et quam decrevit
non dare?”

S. 197 ,Haec quidem et vertiginosa et chimaerica Theologia vix veratrix
centumpondio sanabilis, qua supponuntur esse quae non sunt et supponuntur
falsa et absurda, quale illud est ,aliquem posse servari qui non sit electus”.

Respondeo, impossibile esse ut credat, quia Deus veram fidem non dat nisi
electis.®

8 Specimen specialis, S. 348 f.
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alle diese Uberlegungen fiir Amyraut irreal, aber er sagt immer wieder:
»Fingam animo quod falsum est, sed fingam disputandi causa.“ ™ Sie haben
ihren Grund in seiner ausschlieflich foderaljuristischen Denkweise. Nicht die
Pridestination bestimmt die Offenbarungswirklichkeit, sondern der im Wort
offenbare Gnadenbund: ,,Si crederis, servaberis.“ 3° Aus seiner conditionalen
Gestalt ergeben sich seine unzihligen Spekulationen im Irrealis: ,Si non-
electus oculos aperuisset, tantumdem in Christo habuisset, quantum electus,
redemptionem scilicet atque salutem, etiam citra electionem.®®

3. Gegeniiber dem dogmatischen Apriorismus des orthodoxen Calvinis-
mus entwickelt sich in Saumur ein heilsgeschichtlicher Aposteriorismus, ein
historisierender Offenbarungsempirismus. Die Intentionen Gottes iiber die
Pridestination sind unerforschlich. Allein die ,executio decretorum® kann
Gegenstand menschlich-theologischer Erkenntnis sein — ,secundum nostrum
modum considerandi®.® In diesem Sinne aber ist zunichst nur der Gnaden-
bund, nicht die Gnadenwahl offenbar. Thren Grund hat diese empirische Be-
trachtungsweise in der antiaristotelischen Philosophic des Petrus Ramus,*
der man in Saumur verpflichtet war. Sie wirkt sich aus in einer fiir seine
orthodoxen Gegner vollig unverstindlichen Historisierung der Lehre von
den Dekreten Gottes.

Schon in seiner ersten Schrift: , Traitté de la prédestination®, Saumur
1634, hat Amyraut die These von der ,mutatio consiliorum Dei* vertre-
ten ® und sie durchgehalten bis in seine letzte polemische Schrift gegen Fr.
Spanheim.®® Der in ewiger Unwandelbarkeit iiber der Geschichte thronende

™ Spec. Spec. S. 234 ,Suppono disputandi causa non-clectos facere id quod
debent — quia id facere tenentur.“ Ebenso S. 343, 349 u.a.m.

80 Specimen generalis, S. 91 f.

81 Specimen spec. S. 343 f.

82 Spec. gen. S. 99 ,Ego tutissimam viam esse puto ad tantam veram sublimi-
tatem perviendi, si quid Deus fecerit in tempore et quam rationem in quacumgue
re secuturus sit, diligenter observemus. Haud enim aliter aget in tempore, quam
quomodo se acturum esse decrevit ab aeterno.®

8 Die ramistische Dialektik hat fast jeder Aversion gegen die aristotelische
Scholastik innerhalb des Calvinismus das formale Riistzeug gelieferc: den
Arminianern, den Heidelberger Féderaltheologen, dem Pietisten Amesius und
den Saumurern. Betont wird die praktische und die empiristische Seite der
Theologie. Petrus Ramus, Institutiones dialecticae, Paris 1543.

8 Aa0.S. 34 £, S. 133 £ Dumoulin, judicium, S. 82 ,Quarta ratio compendio-
sissima refellendi totum Amyraldi librum, ubi agitur de Decretis Dei muta-
bilibus et conditionalibus.“ S. 83 ,Denique nihil est quod Amyraldus tanta
contentione defendit quam mutabilitatem Decretorum Dei, idque ut fulciat
Decretum illud imaginarium a se confictum, quo Deus decrevit et serio cupit
servare omnes homines, quod Decretum non perficitur et Deus proposito fine
excidit.“ S. 85 ,Amyraldus fassus est tribuere Deo consilia seu decreta muta-
bilia, rem esse pugnantem cum natura Dei, ac proinde falsam et in Deum
contumeliosam.

8 Specimen spec. S. 475 ff. Dumoulin, judicium, S. 35 ,Est quogue summe
solers in mutando schemate quaestionis. Cum agitur de intentione seu fine
mortis Christi, respondet de sufficientia. Cum agitur de Dei decreto convertit
ad Dei mandata, aut promissiones. Cum agitur de decreto absoluto non dandi
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Wille Gottes wird in seinem Verhiltnis ,erga nos® und ,sec. nostrum
modum considerandi® zu einem vielgestaltigen, verinderlichen Willen, der
sich den heilsgeschichtlichen Stufen der Menschheit akkommodiert.*®

Damit verbunden wird fiir Amyraut die Ordnung der Dekrete die
executive Ordnung ihrer heilgeschichtlichen Realisierung. Sie ist nicht mehr
die intentionale Ordnung im Geiste Gottes, wie es nach aristotelischer Logil
fiir die orthodoxe Theologie seiner Gegner geldufig war. Der Pridesti-
nationsratschlufl ist daher nicht mehr die erste und oberste Intention, son-
dern die letzte geschichtliche Gestalt des gottlichen Gnadenwillens.”” Die
erste Okonomie der Gnade Gottes ist die gratia conditionalis im Gnaden-
bund, Erst in der zweiten, darauffolgenden wird der partikulare Prddesti-
nationsratschluf offenbar.®® Die erste wird im Wort, die zweite nur in dem
yeventus® des Glaubens oder Unglaubens sichtbar.®® Daher hebt der parti-
kulare Pridestinationsratschluf  den universalen Heilsratschluf nicht auf
und 148t ithn auch nicht zu einer Simulation Gottes werden. Er bezieht sich
viel mehr auf eine neue heilsgeschichtliche Phase der Offenbarung. Aus dieser

fidem, deflectit ad Dei omniscientiam. Ludit in ambiguitate vocabuli volun-
tatis, quod aliquando significat Dei mandata, aliquando ejus decreta. Quo
teneam vultus mutantem Protea nodo?“ Spanheim, exercitationes, S. 704 ,,Amy-
raldus confundit decretum cum executione. Contrarium est ordo intentionis
et executionis, si Vir doctus id neget, convellet omnium Philosophorum et
Theologorum sanorum consensus.“

Spec. spec. 463 ,5i voluntatem divinam in se spectemus, quia est ipsissima Dei
essentia, essentia Dei prorsus immutabilis est, utique ejus voluntatem pariter
immutabilem esse oportet. At si voluntatem Dei spectemus quatenus a nobis
consideratur sec. modum concipiendi nostrum, tanquam facultas aliqua, non
modo varios producit actus sec. varietatem objectorum, sed etiam negari non
potest, quin circa idem objectum a non-volendum ad volendum, a volendo
ad non-volendum aliquo pacto transear.“ Apologeticus, S. 358 ,Aliter enim
Dei voluntas consideratur in se, aliter in eventu.”

87 Fiir die Orthodoxie A. Rivet, Opera II1, S. 836 ,Siquidem causa finalis prima
est intentione et postrema in executione.®

Amyraut, Thes. theol. Salm. II., S. 107 ,Itaque ordo decretorum Dei, non
Dei ipsius, sed nostri respectu et sec. nostrum concipiendi et considerandi
modum statuendum est.”

Spec. spec. S. 275 ,En illa duo capita foederis Evangelici, quorum alterum
promissiones absolutas et particulares complectitur, alterum promissiones con-
ditionales. Et posterius hocce caput accomodatum esse ad praedicationem per
quam fides animis ingeneratur . . . Prius, quod promissiones complectitur ad
solos electos determinatas, et a quibus reliqui excluduntur, ad fidem pro-
creandam non pertinere, nec esse idoneas ad Evangelii praedicationem.” S. 479
“Quod haec ita sese consequuntur et alia ex aliis pendent, consentit cum eo
ordine quem Deus in diversis illis suae voluntatis actionibus ab aeterno
constituit. Voluit enim salutem omnibus sub conditione fidei, deinde noluisse
suppeditare gratiam quae fidem creat, et sic non electorum incredulitatem
praevidisse ac denique ex illa praevisione eos damnare decrevisse a nobis
concipitur.”

Spec. spec. S. 310 ,Decretum arcanum est alterum caput Evangelii ut Calvinus
loquitur, non est innotescere misi per eventum.®

Spec. gen. S. 99 ,Certe Deus non potest dici ,volens’, nisi quia voluntatem
habet in actu. Jam autem voluntatem habere Deo non potest convenire nisi
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erkenntnistheoretischen Grundlage wird Amyrauts Dialektik zwischen Uni-
versalismus und Partikularismus deutlich.

4. Die heilsgeschichtliche Auflosung der Immanenztrinitit zeigt zuletzt
vollends die Geschichtstheologie Amyrauts.”® Es ist eine Konsequenz, die
jede ,Theologie der Heilsgeschichte® mit sich bringt. In einer Weise, die
sowohl an die visionire Geschichtsschau Joachims von Fiore, als auch an
die aufklirerische Geschichtsphilosophie Lessings erinnert, wird fiir Amy-
raut die Heilsgeschichte selbst zum Offenbarungstriger der gottlichen Weis-
heit, die das Menschengeschlecht fithrt und erzieht, Die drei gottlichen Per-
sonen haben im Laufe der Heilsgeschichte je ihre ,Zeit®, in der sie fiir den
Menschen sichtbar und gegenwirtig werden und damit die ,potestas guber-
nandi ecclesiam® {ibernehmen. Nicht in der Menschwerdung allein wird die
Trinitit Gottes offenbar, sondern sukzessive im ganzen Prozefl der Heils-
geschichte.** Es ist eine Auffassung von der Trinitit, die von den Phinome-
nen des als Heilsgeschichte qualifizierten Erfahrungsbereiches des Menschen
ausgeht. Das , Wesen® der Trinitit tritt aus dem Blickfeld zuriick und ver-
schwindet hinter ihren ,opera ad extra“. Sie wird zwar nicht geleugnet,
aber fiir Amyraut sind allein die zeitlich offenbaren und soteriologisch ver-
rechenbaren, tkonomischen Werke fiir den Menschen relevant.” Er unter-

dvdowmomadds . . . Quum igitur hic Dei volitionem consideremus non in se,
sed cum respectu ad res quas vult, quemadmodum sec. modum considerandi
nostrum ad plura volita plures volitiones accomodamus, sic sec. eundem modum
considerandi nostrum ordinem observamus in volitionibus naturae volitorum
ipsorum accommodatum.®

9 Ausgesprochen in der bisher voéllig unbekannt gebliebenen Dissertation ,De
oeconomia trium personarum®, Dissertationes sex S. 1 ff. Es ist eine der
wenigen Schriften Amyrauts, die iiber die Grenzen Frankreichs hinausgedrungen
ist. Sie wurde 1715 bezeichnenderweise von Joachim Lange in Halle neu
herausgegeben.

" Aa0. S. 25f ,In federe tria spectari debent. Ac prius illud est, quod
quemadmodum tres istae personae Beatae Trinitatis habent operationes distinc-
tas secundum admirabilem illam oeconomiam, sic unaquaeque earum sese
singulari quadam ratione hominibus patefecit, adeo ut fere se visibiles exhi-
buerint, ut quaeque suo tempore Ecclesiam gubernaret.”

9 Aa.0. S. 33 ,Tametsi enim Filius non fuerit omnino seclusus ab ea reve-
latione, per quem Numen se se post peccatum semel admissum in operibus
Naturae manifestavit multo vero minus ab institutione foederis legalis ut est
a nobis modo expositum, Patris tamen x#0is in utrobique longe manifestior
fuit, longeque magis memorabilis . . . Pariter postquam Filius apparuit in
carne, Pater se se mentibus hominibus offerre non destitit, praesentia Christi
tamen prae se ferebat aliquid splendidius et magis singulare quodque animum
vehementius pellere opportuit. Denique tametsi cum Spiritus Sanctus die Pente-
costes a caelo delapsus est, ut absente Christo ad Ecclesiae gubernacula sederet,
persona Filii se non omnino ex hominibus oculis subduxisse videbatur, ideo
quod Spiritus ab ea missus fuit, persona tamen Spiritus tum multo magis
fuit conspicua magisque hominum animos praesentia ac veluti visibilitate sua
commovit. Ut quemadmodum tres illae personae distincrae sunt et in se et
respectu suarum operationum, haberent etiam apparitiones suique patefac-
tiones pariter distinctas et quemadmodum aequales sunt inter se, sic etiam
gubernandi auctoritatem ex aequo inter se partirentur.”

Zischr, f. K.-G. “ 6
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scheidet eine ,Offenbarungszeit des Vaters, des Sohnes und zuletzt des
Heiligen Geistes und dementsprechend drei geschichtliche ,Stinde* des
Menschen.” Dem Grundsatz der klassischen Trinititslehre: Opera trinitatis
ad extra sunt indivisa wird ausgesprochenermaflen gegeniiber gestellt: , Tres
illae personae distinctae sunt et in se et respectu suarum operationum. Die
Offenbarung des Vaters geschieht im Zeitalter des Natur- und des Gesetz-
bundes. Darauf folgt die Offenbarung des Sohnes in der ersten konditio-
nalen Okonomie des Gnadenbundes. Zuletzt tritt nach der Himmelfahrt
Christi die dritte Person der Trinitit in den Vordergrund. Mit dem Wechsel
der Personen wechselt auch die Kirche aus dem Zeitalter und Regiment des
Vaters in das des Sohnes und des Heiligen Geistes iiber.

Fr. Spanheim hat diese Trinitdtslehre Amyrauts treffend als die Lehre
von einer ,triplicitas divina® bezeichnet, wie sie in den orthodoxen Schulen
unerhort sei.® Hier wird aus der Trinitdt Gottes ein geschichts-theologischer
Mythos fiir die Heilsgeschichte des Menschen gemacht, Nicht der ,Deus
consideratur in se“, sondern der ,Deus in eventu, quatenus a nobis consi-
deratur® ist Gegenstand dieser Theologie.”® Der Ursprung dieser Methode
liegt deutlich in der melanchthonischen Theologie.™

5. Nicht nur im Gesamtverlauf der Heilsgeschichte erkennt Amyraut die
Unterschiede der gottlichen Personen an ihren verschiedenen Werken, son-
dern auch im Gnadenbund selbst vermerkt er die ,distinctio personarum®
in den ,officia distincta® der miteinander ,konkurrierenden® Personen.”

9 Aa.0. S. 33 ff ,Posterius illud est, quod tres personae istae, perinde ut
respectu operationum inter se distinguuntur, habent quaeque suam yéow ad
tres varios status in quibus homo considerari potest. Etenim spectari homo
potest ut creatura rationalis, legum divinarum et pietatis capax et nondum
contaminata peccato. Deinde ut creatura rationalis quidem et peccati con-
taminata, at in qua Deus nondum vim ullam sui Spiritus exeruit, ut eam
liberet a peccato. Ac denique ut est creatura non modo rationalis atque
peccatrix, sed etiam cujus Deus virtute sui Spiritus mentem illuminavit, ut
rationem suae liberationis agnoscat et aliquatenus amplectatur. In primo illo
statu homo et persona Patris ad se invicem pariter respiciunt . . . In secundo
homo et persona Filii ad se se mutua referuntur . . . In tertio homo et persona
Spiritus mutuum respectum ad se habent invicem.®
Der gleiche Aufrifl liegt seiner universalen, heilsgeschichtlichen Ethik in der
smorale chrestienne® zugrunde. Siche H. E. Weber, 2.2.0. II, S. 134.

9 Exercitationes, S. 2368 ff.

9% Specimen specialis, S. 463 f.

% H. E. Weber, a.a.0. Bd. I, 1. S. 181 sagt iiber Melanchthons Trinititsanschau-

ung: ,Und immer wieder héren wir, dafl der Unterschied der Personen in

der Gottheit ex officiis, aus der heilsgeschichtlichen Betitigung zu erkennen
ist.“ Dazu Anm. 2 auf ders. Seite: ,Von der alten Trinitdtslehre aus kann
diese heilsgeschichtliche Trinitdt, auf die auch die trinitarische Erklirung des

Apostolikums hinweist, bedenklich erscheinen: Opera trinitatis ad extra indivisa!

— Melanchthon begegnet dem Einwand mit der Erinnerung, dafl bei dem

gemeinsamen Wirken doch die Eigenart jeder Person gewahrt bleibe.”

Spec. gen. S. 33 “Etsi habent unam essentiam, sunt tamen personae a se

invicem distincte subsistentes, sic in opere redemptionis functiones veluti suas

ita inter se partitae sunt oeconomice ut aliud Pater, aliud Filius, aliud Spiritus

S
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Das Amt des Sohnes besteht ausschliefflich in der satisfaktorischen Leistung
fiir die Siinden der Welt (non-imputatio peccatorum). Seine ,impetratio
salutis® ist die Genugtuung fiir den ,reatus peccati® der Menschheit * und
erwirkt dariiber hinaus die Einsetzung der universalen Gnadenpredigt un-
geachtet des partikularen Pridestinationsratschlusses.?® Nichts aber ist durch
seinen Tod erworben ohne die Bedingung des Glaubens. Den Glauben aber
gibt nicht der Sohn, sondern der Vater. ,Christum non dare fidem, id enim
Patris, non Filii.“ ® Ist die ,impetratio salutis“ das Werk des Sohnes, so
ist die ,applicatio salutis* und die Beseitigung des ,vitium peccati® das
Werk des Vaters.® Die universale ,voluntas conditionalis® gehdrt dem
Sohne. Die partikulare ,voluntas absoluta® gehdrt dem Vater. Zwischen
beiden entsteht die Dialektik des Heilswerkes.!® In Verlegenheit gerit
Amyraut bei der Definition des Amtes des Hlg. Geistes. An Stelle des
altkirchlichen ,filioque® mufl Amyraut von zwei Akten des Geistes, und
sogar von einem ,Geist, der vom Vater ausgeht®, und einem ,Geist, der
vom Sohne ausgeht®, sprechen.!®® Nach dem Vorbilde der Cameroschen
Unterscheidung einer ,electio ad Christum® und einer ,electio in Christo®
trennt Amyraut einen ,spiritus fidei“, der vom Vater ausgeht, und einen
»Spiritus sanctificans®, der von dem Sohn ausgeht, voneinander.'™

Die orthodoxe Theologie hatte an dieser Stelle eine ihrer besten Er-
kenntnisse gehabt in dem Lehrstiick vom innertrinitarischen ,pactum salu-

Sanctus sibi contribuendum sumpserit ad opus illud perficiendum. Hic quod
Vir doctus ex Chrysostomo adduxit, expendere non vacat. Possem Chryso-
stomo Calvinum opponere.“

% Spec. gen. S. 30f.

9 Spec. gen. S. 190 ,Christus impetravit multis non-electis, ut illis doctrina
Christiana per praedicationem annuntietur.®

100 Spec. gen. S. 40. Dagegen A. River, Op. III, S. 838,2 ,Non est quod quis
dicat Christum esse mortuum pro omnibus ,si credant’, quia illud credere
includitur voluntati moriendi pro iis, pro quibus moriebatur, quoniam morte
sua fidem iis merebatur, non efficimur credendo ut Christus mortuus est pro
nobis.“ So auch Dumoulin, judicium, S. 8 ,Censet enim Christum in morte
non impetrasse hominibus fidem, sed praesupponere. Haec ait esse oeconomiam
personarum.

101 Spec, spec. S. 187 f, Diss. sex. S. 140 ff.

102 Spec, spec. S. 193 ,Missio Christi est prior pars oeconomiae misericordiae
Dei, altera pars pertinet ad fidem vel concedendam vel denegandam, secundum
oeconomiam quae inter personas Beatissimae Trinitatis in salutis nostrae opere
instituta est.”

103 Spec, gen. S. 67 ,distinguisse inter actum credendi, etsi a Spiritu proficiscatur,
et alterum actum Spiritus qui versatur in sanctificatione . . . In salutis negotio
duo sunt imprimis commemorabilia, salus ipsa et conditio, quae salutis actualem
communicationem antecedit . . . Et prior quidem illa operatio quae fidem
creat, est a Spiritu Dei. At Pater eum Spiritum proprie dispensare putatur
sec. admirabilem oeconomiam quae inter personas Trinitatis in salute nostrae
instituta est . . . Posterior operatio quae in regeneratione ac sanctificatione
versatur, est itidem a Spiritu Dei. At Filius sec. eam oeconomiam Spiritum
illum suppeditare dicitur.“ Ebenso S 71 ff.

104 Spec. gen. S. 68 ff.
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tis“.1% Im Schofe der Trinitit Gottes ist in Ewigkeit der Heilsratschlufl
entsprungen in Form einer convenientia zwischen Vater und Sohn, in der
HeilsratschluR und Versshnungsratschlu zu einer Einheit verbunden sind.
Der eine und ungeteilte Gnadenwille Gottes, der im Gnadenbund darge-
stellt wird, kann sowohl in Hinsicht auf den Vater, als auch in Hinsicht
auf den Sohn ,gratia“ und ,electio® genannt werden.'” Aus diesem unge-
teilten Handeln Gottes folgt, dafl Christus fiir die Nichterwihlten nicht
gestorben ist.!*” Das innertrinitarische ,pactum salutis® kommt als ein ,opus
perfectum® in der Heilsokonomie zum Ausdruck. Amyrauts heilsgeschicht-
liche Theologie wird dagegen nur verstindlich, wenn deutlich wird, dafl
fiir ihn die Heilsskonomie nicht blofle Deklaration des gottlichen Dekretes
ist, sondern in sich selbst ein unabgeschlossenes ,opus perficiendum® ist.'®
Sie hat fiir ihn mit ihrer unausgeglichenen Dialektik zwischen Universalis-
mus und Partikularismus, zwischen Wort und Geist und zwischen den ver-
schiedenen Funktionen der géttlichen Personen eine wesentlich heilsgeschicht-
lich-eschatologische Ausrichtung. Dieses eschatologische Korrektiv kommt in
seiner fiir die Orthodoxie unfaflbaren Dialektik zum Ausdruds.'®

5. Amyrauts Pridestinationslehre

Der Grundgedanke der Theologie Amyrauts ruht weder in einer uni-
versalistischen, noch in einer partikularistischen Gnadenlehre, sondern in
der Dialektik beider Aspekte.!® In ihr sicht er die ,via media® zwischen

105 So bei Caspar Olevian, De substantia foederis gratuiti inter Deum et electos,

Genf 1585 S. 23 ff.

Johann Coeccejus, Summa doctrina de foedere et testamento Dei, ed. 6., Amster-

dam 1691, S. 86 £f. Siehe ferner H. Heppe, Dogmatik, S. 305 ff und Karl

Barth, Kirchl. Dogmatik, II, 2 S. 199 ff.

Coccejus, 2.2.0. S. 88 ,Inest tamen hoc Testamento divino Pactum, quo

nititur ejus firmitas. Pactum scil. non cum homine lapso, sed cum Mediatore.

Scil. voluntas Patris Filium dantis caput et redemptorem populi praecogniti,

et voluntas Filii, sese ad salutem procurandam instituentis, habet rationem

convenientis.”

Ebd. S. 108 ,Quatenus una aeterna voluntate Patris et Filii gratiose decretum

est, ut in Filii carne ab ipso assumenda damnaretur peccatum seminis ipsi in

populum dandi . . . Quae voluntas et respectu Patris et respectu Filii gratia
dicitur et electio.”

107 Ebd. S. 109 , Ut enim pro sua erga homines amore omnes cupiat salvos, tamen,
cum intelligit secus Patris videri, contrahit affectum suum eumgque ad Patris
voluntatem adigit.”

108 Vel den Wortlaut des Zitates Spec. gen. S. 33 Anm. 97.

109 7 B, Spec. gen. S. 71 ,Nae vir doctus male haeret in Cathedra Academica,
si qui Spiritum fidei et Spiritum sanctificationis confundunt, ea indigni esse
existimantur. Quid enim manifestius esse potest quam hic illas Spiritus
operationes perversissime permisceri?® Seine Polemik gegen die Orthodoxie
enthilt an diesem Punkte ein unaufhorliches ,distinguendum est®. Spec. spec.

- S, 314, Diss. sex. S. 146 f, Reprobatio, S. 83 ff, Spec. gen. S. 195 ff u. a.

110 Doctrinae de gratia particulari, ut a Calvino explicatur, defensio, Saumur,
1645, S. 237 ff ,Quum duplex gratia sit ad fidem in hominum animis ingene-
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Arminianismus und Gomarismus,"! zwischen Remonstranten und Kontra-
remonstranten. Seine Mittlerstellung wird ihm allein durch die heils-
geschichtliche Fragestellung erméglicht, in der er die Lehre von Gnaden-
bund und Gnadenwahl neu formuliert. Bei niherer Betrachtung seines sog.
suniversalismus hypotheticus® wird ganz deutlich, wie an die Stelle der
ontologischen Termini, in denen die Orthodoxie zu denken gewohnt war,
eine neuartige temporale Ausdrucksweise tritt, mit der er die Bewegung der
Geschichte zwischen Gott und Mensch zu fassen sucht.

a) Der Gnadenbund

1. In einem noch vollkommeneren Mafle als in dem hypothetischen
Naturbund kommt im Gnadenbund die ,natura Dei“ zum Ausdrudk. Der
Siindenfall wird nicht zum Grund zorniger Verwerfung, sondern zum An-
laf einer erneuerten, tieferen Offenbarung der Gott immanenten ,philan-
thropia“.”® Gott kann nicht gegen seine Natur handeln. Stets bleibt er zu
solchen Akten geneigt, die der Vollkommenheit seiner Natur entsprechen,
gleich als folge er ihr aus moralischen Griinden um seiner selbst willen.'*
In dieser Sicht ist das Verschnungswerk fiir Gott ein ,exercise des ses ver-
tus“ 114 gegeniiber der zu gestaltenden und erlésenden SchGpfung. Es ist kein
Willkiirakt Gottes, sondern ein fiir Gott selbst notwendiges Werk. Es wur-
zelt nicht in einem freien ,decretum absolutum®, sondern ist die ,declara-
tio philanthropias Dei et charitatis Christi“."s Sein ,finis absolutus® ist die
Versohnung der durch die Siinde des Menschen nach aufien hin diskrepant

randam absolute necessaria: Una quae ad modum objecti se habet, misericor-
diam Dei in Christi satisfactione extrinsecus offerentis, altera quae mentem
intrinsecus afficit atque illuminat, ut objectum admittatur, — in amplitudinis
utriusque explicatione itum est a Viris doctissimis et optime in caeteris de
religione sententibus in duas easque discrepantes sententias. Alii enim utramque
existimant esse particularem, . . . alii faciunt utramque aliquo modo univer-
salem . . . Calvinus, ut est a nobis in ejus defensione explicatum, cum multis
aliis Theologis Orthodoxis, Scripturae ductum et auctoritatem secutus mediam
viam insistens, alteram, quae proponit objectum et misericordiae declaratione
omnes homines ad fidem vocat, universalem esse docuit, alteram, quae hominum
animos praeparat et afficit, electis fecit propriam et peculiarem.®

11 Praef. spec. S. 8 ,Mediam viam illi ineunt et partes dissidentes inter se
reconciliant, qui docent omnes, si modo credant, Christi mortem esse redemptos.”

1z Trajteé, S. 77, Spec. gen. S. 90.

118 Digs, sex. S. 168 ,Christus ipse nos docet profectum id esse ex Dei philan-

thropia. Ut igitur in exercitio virtutum moralium, quod quis facit liberalitate
inductus, id facit aut unice, aut fere unice, ut obsequatur istl suae virtuti,
est enim virtus sibi ipsa telos, sic quod Deus facit adductus philanthropiae,
hunc solum finem habet, nimirum ut sese philanthropon ostendat.”
Spec. spec. S. 417 ,Actus conditionalis et universalis est actus virtutis, cujus
exercitium Deo non est absolute liberum, sed necessario determinatum ad
certam qualitatem, quae vel est, vel debet esse in creatura . . . Magis enim
cum natura Dei convenit ea, a quibus ipsi non est liberum abstinere citra
labem aliquam perfectionis naturae suae.”

44 Traitté, S. 17 f.

115 Spec. gen. S. 187 f. Op. Cam. S. 498,1.
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gewordenen Eigenschaften Gottes, seiner Gerechtigheit und seiner Barm-
herzigkeit. Erst in einem davon abgeleiteten Sinn ist es die Versshnung
des Menschen mit Gott."® Auch wenn es iiberall auf Ablehnung stiefle, sagt
Amyraut, erfiillt es doch seinen absoluten Zweck, ,ut praestantes illae Dei
virtutes in eo exerceantur et elucescant, tametsi homines nullam ex eo utili-
tatem percipiant®.1”

2. Fir den Menschen aber ist das Versshnungswerk Christi nicht nur
deshalb universal, weil es Grund und Ziel in sich selber hat, sondern weil
es verbunden ist mit der ,lex credendi und mit einem ,tempus credendi®.
In dem Versshnungswerk Christi ist nicht nur die satisfactio fiir die
Stindenschuld der Welt geschehen, sondern dariiber hinaus allen Menschen
cine bestimmte Zeit geschenkt, in der die Bedingung des Glaubens erfiillt
werden kann. ,Gratia universalis® bezeichnet fiir Amyraut nicht einen
»absolut wirkungslosen® und ,bloff ideal® zu nennenden Universalismus,!'®
sondern es ist eine Zeitbestimmung."® Der Gnadenbund ist zugleich die
bestimmte Gnadenzeit, in der das universale Angebot der Gnade an die
Menschen ergeht. Beide, Erwihlte und Verworfene, leben in der Zeit, die
ihnen Christus erworben hat, sind hineingenommen in die ,Heilszeit“ der
Gnade und unter den Anspruch der Predigt des Heils unter Bedingung des
Glaubens gestellt. Mit der Aufdeckung dieses christologisch begriindeten
Zeitbegriffes bei Amyraut berithren wir das Anliegen und die Mitte aller
seiner Aussagen iiber den Gnadenbund und die universale Weite des gott-
lichen Erbarmens.

In der orthodoxen Tradition der Leidener Synopse von 1624 hief} es,
Christus habe nicht nur die Versohnung mit Gott, sondern dariiber hinaus
auch fiir die Erwihlten den Glauben erworben. ,Christum meruisse nobis
te credere. 2 Bei Amyraut heifit es: ,Quod Christus pro omnibus mor-
tuus sit, modo credant, id ita intelligendum esse, ut spatium sit determina-
tum, intra quod ad salutem accedere per fidem illis liceat, eo elapso non

116 Spec. gen. S. 187 ,Per Evangelii praedicationem admirabilis illa ratio con-
ciliandarum duarum istarum virtutum patefacra est.” .

17 Spec. gen. S. 189. Dazu Dumoulin, Praef. judic. S. 16 ,Per istam primam
misericordiam nemini fides datur, nec salus, nec ulla gratia salutaris. Soli,
inquit Amyraldus, Deo prodest, non vero homini.”

18 A - Schweizer, 2.2.0. II, S. 385fF, H. E. Weber, 2.2.0. II, S. 128 f, S. 155.

119 Spec. gen. S. 45 ,Quum dicimus Christi satisfactione aditum esse apertum omni-

bus ad Dei misericordiam ,modo credant’, intellegimus et credendi tempus ita
definitum esse, ut ad finem usque vitae procurrat, ulterius non protendatur; et
postquam ab aliquatenus creditum est, in fide perseverandum esse, a qua signis
disciscat per peccatum in Spiritum Sanctum, non datur redintegrationis spes et
omnis ad Dei misericordiam regressus intercluditur.”
Diss. sex. S. 44 ,Non enim contentus fuit Deus satisfactione Christi placatus
offerre peccatorum adversus legem admissorum impunitatem, addidit praeterae
singulis hominibus suae vitae tempus, universo generi humano mundi dura-
tionem et omnium saeculorum curriculum, clementer esse conditum, intra cujus
spatium ad fidem et poenitentiam converti liceret.”

120 Op: Rayeti. TI1,2S::838.2.
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liceat amplius. Itaque partem conditionis velut facit tempus ei praestandae
determinatum.“**' An die Stelle des fiir die Erwihlten erworbenen Glau-
bens tritt das heilsgeschichtliche Faktum der Zeit und der Moglichkeit fiir
alle Menschen, die Predigt zu héren und zum Glauben zu kommen.

3. Die heilsgeschichtliche Wirklichkeit der ,gratia universalis® umfafit
aufer der ,Zeit® auch die Krifte der Natur, der Vorsehung und Erbaltung
der Welt. Hier wird die heilsgeschichtliche Methode Amyrauts wohl am
klarsten sichtbar. In den Werken der Natur und der Vorsehung wird seit
der Zeit des Gnadenbundes nicht mehr das Gesetz Gottes, sondern seine
Gnade deutlich. Auch die Heiden, die das Evangelium nicht erreicht, stehen
nicht unter dem Gesetz, sondern sind hineingenommen in den kosmisch-
geschichtlich verstandenen Gnadenbund.'*® Die Zeugnisse der Natur sind die
ihnen bestimmte vollgiiltige Manifestation des Gnadenbundes.' Das iiber-
natiirliche Licht des Gnadenbundes erfiillt die Welt mit einem dreifachen
Glanz: durch das Evangelium, durch die Verheiflungen und Orakel auf den
Messias im Alten Testament und durch die allgemeinen Zeichen der welt-
erhaltenden Vorsehung.'® Damit ist fiir Amyraut die scholastische, ortho-
doxe Unterscheidung von Natur und Gnade, in der Troeltsch und Althaus
mit Recht die Grunddistinktion der protestantischen Orthodoxie gesehen
haben, in grofartiger Weise heilsgeschichtlich relativiert.® ,Natur® und
,Gnade® sind nicht mehr die beiden ontologisch verstandenen Offenbarungs-

121 Zitat bei Spanheim, exercitationes, S. 952. Dort eine Fille weiterer Belege
fiir die amyraldische Zeitbestimmung der Gnade.

122 Spec. spec. S. 136 ,In quod ex foedere gratiae veluri in naturae reliquias
infusum est, Deum exhibet misericordem ideoque redemptorem quamvis
rationem redemptionis distincte non explicet.”

Thes. theol. Salm. I, S. 211 ,Deus inter Ethnicos non admodum procuravit
nisi quod Naturae fundamentum penitus obrui aut convelli passus est, ut iis
postmodum gratiae inaedificaret.”

123 Apologeticus ad Irmingerum, handschrifclich in Ziirich, Zentralbibliothek, 1647,
S. 374 ,,Si quis v@ prword To¥ Heod bene uteretur, salvus esset. Si omnes gentiles
sese converterunt ad t6» yrwordy condemnationem evitarent. Deus coluit omnes
gentiles salvari sub conditione, si 7@ yr@or( recte et ordine uterentur.”

124 Testard, de natura et gratia, ed. 2., S. 149 ,Triplici distinguere possimus
Christi Servatoris et Spiritus Christi lucis supernaturalis radium declarandae
supernaturali misericordiae Novi foederis impensum: — in Evangelio, — in
promissione et oraculis de Messia, — in patientia et lenitate, quam ab
Abrahamo ad Noachum hominibus testatus est Deus in universi administratione
benigna, eorumque in vita sustentatione, praeter rigorem foederis naturae.”
S. 167: ,Deus homines per communis Providentiae beneficia et reliquias Tra-
ditionis Adami et Noachi ad fidem vocavit, quae Christi est in genere.” Vgl.
auch Spec. gen. S. 87 ff.

125 Das hat Rivet erkannt, Op. III, S. 834 f. ,Si misericordia in administra-
tione providentiae exhibita pertinet ad foedus gratiae, sequitur naturae et
gratiae finis confundi, et naturam esse foederis gratiae praeconium, quod
Pelagii discipuli volunt. Sic administratio providentiae convertitur in gratiam
supernaturalem et ordo in natura constitutus confunditur cum ordine gratiae.”
Vgl. dazu Testard, a.a.0. S. 148 ,Communis providentiae beneficia sunt esse
Christi praeconium.®
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stufen, aus denen eine natiirliche und eine darauf aufbauende Offenbarungs-
theologie abgeleitet werden konnten. Es sind nur noch zwei verschiedene
Aspekte an jenem dritten, neuentdeckten Komplex der ,Heilsgeschichte.
Der Gnadenbund umfaflt in dieser geschichtlichen Sicht sowohl die Existenz
und Erhaltung der Welt in der Zeit, als auch den Gang der Predigt in ihr.
In dieser Weise ist der Gnadenbund eine Wirklichkeit, die alle Men-
schen umfaflt, ganz abgesehen von ihrer mit der gemina praedestinatio ge-
gebenen Unterscheidung in Erwihlte und Verworfene. ,Duo sunt genera
hominum a Christo redemptorum, electi scilicet et non-electi.* Das ist
der Tenor des Amyraldismus. Zwar ist Christus nicht absolut fiir alle ge-
storben, so daf alle Menschen unwiderstehlich gerettet wiren, sondern nur
~conditionaliter®, so daff auch die Nichterwihlten in der Zeit der Gnade
leben und ihnen das Gesetz: ,Si crederis, servaberis**® gilt. Denn nicht
das Erwihltsein, sondern der Glaube allein ist die Bedingung des Heils
im Gnadenbund. Damit klammert Amyraut die Erwihlungslehre aus der
Soteriologie aus. Die Lehré von der Erwihlung ist im Gnadenbund nicht
enthalten.!® ,Seposita electionis consideratione® hat Gott beschlossen, allen
Menschen zu helfen, und ,seposita electionis consideratione® richtet sich der
Glaube auf das Evangelium.® So kann Amyraut sagen, dafl auch ein
Nicht-Erwiahlter gerettet wire, wenn er glauben wiirde, und ein Erwihlter
verloren wire, wenn er nicht glaubte.!® Allein die fides ist ,causa salutis.
Das Faktum des Glaubens, sei es bei Erwihlten oder Verworfenen, ver-
wandelt das conditionale Heil in ein absolutes und endgiiltiges.!®
Die praktischen Konsequenzen dieser Eliminierung der Pridestinations-
lehre aus der Lehre vom Gnadenbund sind 1. seine Forderung der Fiirbitte
fiir die Ungldubigen und Verworfenen *** und 2. sein irenischer Vorschlag
12 Spec. spec. S. 343 f. ;i
127 Thes. theol. Salm. I, S. 223 ,Neque etiam institutum esse frustra. Quan-
tumvis enim hominibus insit a natura caecitas intellectus et animi durities
invicta, quae prohibet quominus per se Evangelii lucem adspicere et redemp-
torem agnoscere atque amplecti possint, supervenit tamen ad electionem Dei
quae est extra foedus Evangelicum ambitum. Evangelium enim est totum in
annuncianda salute et depraedicanda Dei misericordia.”
Spec. spec. S. 275 ,. . . quasi de electione et reprobatione nulla nunquam
esset instituenda praedicatio.”
228 Spec:espec. S. 287 ff
129 Spec. gen. S. 91 ,Omnis qui non credat, damnabitur, — ea vis est ut dicere
possimus, si electi non crederent, damnarentur, et si Petrus et Paulus et
Fridericus (— Spanheim ist gemeint —) et Moses (Amyraut ist gemeint) non
crederent, salutem non consequerentur.®
Praef. spec. S. 106 ,Si aliquis non electus 76 mowér in Evangelio oblatum
amplecteretur, salvus esset.“ Reprobatio, S. 80 ,Possunt ergo reprobi per-
suasionem habere se esse e numero servandorum, si credant.“ Spec. spec. S. 362
»Ut igitur electi quam crediderunt, fecerunt ut mors Christi pro ipsis esset

absoluta, sic non-electi si crederent, statum illum rei conditionatae in abso-
lutum converterent.”

180 Trenicum, S. 307 ,Salus pendet ex fide, exitium ex incredulitate. Apologeticus,
S. 368 ,Incredulitas creat exitium.“
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an die Lutheraner, iiberhaupt nicht mehr von Erwihlten, sondern nur noch
von ,Gldubigen® sprechen zu wollen.**

b) Die Gnadenwahl

Die Dialektik zwischen Gnadenbund und Gnadenwahl ist fiir Amyraut
eingetragen in die Kategorie der Heilsgeschichte. Sie ist verstanden als die
Dialektik zeitlich aufeinanderfolgender Phasen des Heilsplanes Gottes. Das
wird deutlich an seiner Lehre von der subjektiven Heilsgeschichte des Ein-
zelnen und an seiner Darstellung der Perioden im Heilsplan Gottes.

Wie der Mensch zuerst im Wort die universale Barmherzigkeit Gottes
erkennt und erst daraufhin in der Reflexion auf seinen Glauben ein Argu-
ment seines Erwihltseins findet, so sind zwei aufeinander folgende Akte
des Glaubens zu unterscheiden: Der spontane Akt, der das ,objectum

Evangelii“ apperzipiert, und der reflexive Akt, der in der eigenen Glaubens-

gewiftheit erkennt, ,se esse ex numero electorum®.®

Der universale Heilsratschlufl wird im Wort offenbar, die partikulare
Erwihlung allein im Ereignis der Glaubensgewifiheit. Die im Vollzuge

131 Diss. sex. S. 55 ,Scil. eo genere sceleris (gemeint ist die Siinde wider den

Heiligen Geist) et sunt omnes misericordiae divinae veluti gradus exhausti et

omnes trium personarum oeconomiae partes, quatenus ad hominum salutem com-

paratae sunt, irritae factae. Quandiu enim Dei misericordiam patet aliquis
aditum, orandum est pro omnibus hominibus . . . Postquam omnia via ad
misericordiam interclusa est, sive per mortem, sive per peccatum in Spiritum

Sanctum sententia decretoria semel lata, est ab omni salutis procuratione

abstinendum . . . Non capit tantus Theologus fuisse tempus, quo nondum illi eo

modo peccaverant, quoque eorum salutem votis et precibus et omni officio
possibili procurabamus?®.

In seiner Schrift ,Irenicum®, die er 1660 aus Anlafl des Kasseler Religions-

gespriches an die Hessen-Kasseler Kirche sandce, S. 308 ,Et quemadmodum

qui servantur non dicuntur electi respectu partis illius dispensationis causarum
salutis nostrae, sed fideles tantummodo, quum electio sit aliquid superius,
quod fidem antecedit.”

183 Spec, spec. S. 287 ,Nam in primo actu fidei nostrae, qui ex appulsu talis
objecti ad facultatem a Spiritu Dei bene comparatum existit, consideratur
objectum sine ullo respectu ad electionem et sepositum omni electionis intuity,
hoc unum in objecto perspicimus, ,Christum esse omnibus salutis auctorem
modo credant’. Nondum enim quidquam tum de electione audivimus, aut si
aliquid de electione audivimus, nondum credidimus ullam electionem esse et
doctrina de electione ut a nobis initio observatum est, ad generandum primum
illum actum fidei, neque adhibetur, neque sane accommodatum est.”

Spec. spec. S. 340 ,Nam qui credidit, ille quidem habet aliquod Dei testi-
monium in se, in eo quod ex intuitu suae fidei statuere potest apud se ex
electorum numero se esse, quoniam soli electi credunt.”

Spec. spec. S. 310 ,Eventum autem situm esse in ipsa fide, ex qua homines
aposteriori COgNoscunt se esse €X Nnumero electionis. Itaque antequam quisquam
hocce decretum arcanum ad se pertinere putet, necesse est ut credat, antequam
credat, necesse est, ut ei objectum offeratur ad credendum.®

Spec. spec. S. 310 ,Decretum arcanum est alterum caput Evangelii, ut Cal-
vinus loquitur, non est innotescere nisi per eventum. Arcanum est, quia non
aliter quam per eventus ipsos innotescit.” Ebenso Spec. spec. S. 313 f.

13
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der Predigt iiber dem Menschen ,in suspenso® schwebende absolute Ent-
scheidung Gottes tritt im Ereignis des Glaubens in kraft und wird in ihm
offenbar.® Nicht fiir die Erwihlten, sondern allein fiir die in actu Glau-
benden ist Christus absolut gestorben.'® An die Stelle der von der Ortho-
doxie postulierten Korrelation von ,salus® und ,electio® tritt die von
Amyraut aus dem faktischen Vorgang der Heilsannahme abgelesene Korre-
lation von ,salus® und ,fides®.1%

Obwohl die Dekrete Gottes fiir Amyraut ,in uno et invisibili divinae
mentis actu formata et constituta® sind,' erscheinen sie doch in Bezug auf
den Menschen in einer geschichtlichen Vielgestaltigkeit: ,In se simplex — ad
objecta multiplex.“ Die Ordnung und die Folge ihrer heilsgeschichtlichen
Relevanz ist die Ordnung der Dekrete, so wie der Mensch sie erkennt, und
zugleich die Ordnung und der Heilsplan Gottes in der Heilsgeschichte des
Menschen.

Die beiden Ratschliisse Gottes, der universale und der partikulare, sind
so von Gott geordnet, daf} sie nacheinander offenbar und fiireinander wirk-
sam werden. Wihrend der universale Heilswille in der Predigt fiir den
Menschen wirksam wird, ,schweigt ‘der absolute Wille Gottes, ,,ruht® er
in Verborgenheit und bleibt ,in suspenso®. Sobald aber der konditionale
Wille Gottes zur Wirkung gekommen ist und das praedefinierte ,tempus
credendi“ abgelaufen ist, offenbart er sich fiir den Menschen in den Er-
eignissen des Glaubens oder Unglaubens.!®

18 Spec. spec. S. 362 ,Ut igitur electi quum crediderunt, fecerunt ut mors
Christi pro ipsis esset absoluta, sic non-electi, si crederent, statum illum rei
conditionatae in absolutum converterunt,®

135 Spec. spec. S. 363 ,Pro actu credentibus igitur Christus absolute mortuus est;
pro iis qui credere detrectant et in ea fide detrectatione perseverant usque
ad finem, mortuus non est, adeoque absolute.”

13 Praef. spec. S. 94 ,Reciprocatio est inter fidem et salutem . . . Quod ille
(— Rivet —) causam cur iste nexus institueretur, petit ex electionis proposito,
quod ad paucos limitatum est, ego constituo in communi quadam philan-
thropia, quae hominum universitatem complectitur.*
Spec. gen. S. 98, Spec. spec. S. 463, Apologeticus, S. 348 , At si quemadmodum
in multis aliis rebus sic etiam in praedestinationis negotio aeternas illas et
simplicissimas Dei cogitationes ad modum nostrum considerandi accommodemus,
et inter decreta Dei, non sec. momenta temporum, sed sec. naturam rerum
ipsarum ordinem aliquem instituamus, aliter ac docti illi viri existimant,
series actuum voluntatis Divinae connectenda, continuendaque videtur.®

Dazu Spanheim, exercitationes, S. 1547 ,Itaque secundum novam philosophiam

decreta de accidentibus exstituris condita fuerunt, antequam de constituenda

substantia deliberatum esset.“ Das ist ramistische Philosophie, die von den
erfahrbaren Akzidentien auf die Substanz der Sache schliefit.

18 Spec. spec. S. 478 ,Quod primo illo divinae voluntatis actu conditionali
manifesto, duo alii delituerunt, id consentit item cum aeterna Dei voluntate,
apud quem constitutum fuit, ut non simul erumperent, sed locum atque tempus
alii aliis darent se se manifestandi. Quod primus ille actus conditionalis se se
exercere cessavit postquam credendi ac poenitendi tempus exactum et elapsum
est, id consentaneum fuit cum eadam aeterna Dei voluntate, quae actum
suum ad id tempus terminavit. Primum enim redemptorem illis obtulit, qui

13
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In dieser heilsskonomischen Ordnung aber kommt fiir Amyraut noch
cin dritter Wille Gottes zum Ausdruck, der das Offenbarwerden der eigent-
lichen Heilsdekrete regelt und ihre ,Zeiten® determiniert. Es ist die ,prae-
visio Dei®, die Ubersicht und der Plan Gottes, aus dem die Heilsgeschichte
geboren ist und in ihrer padagogischen Entwicklung konstituiert wird.
Amyrauts iiberraschende Historisierung der Dekrete ist notwendig verbun-
den mit einer fiir seine orthodoxen Gegner ebenso iiberraschenden Relativie-
rung der Heilsdekrete auf cine hintergriindige ,pracvisio Dei®.!* Sie regelt
das lebendige Wechselverhiltnis Gottes zu den Reaktionen der Menschen.

Gott ist in seiner Gnadenwahl an seinen eigenen, vorhergehenden Gna-
denbund gebunden. Er kann das Heil keinem anderen geben als dem, der
in actu glaubt, und er erwihlt nur den, dessen Glauben er vorhersieht."
Auf der anderen Seite aber ist dieser Glaube nicht Leistung des Menschen,
sondern entspringt der Gnadenwahl Gottes: ,Deus electis credituros esse
prospicit, quia fidem in eis efficere decrevit.“ 14t Diese widerspriichliche Aus-
drudksweise ist das Ritsel der amyraldischen Theologie. Es laufen beide
Gedankenreihen ineinander, die des Gnadenbundes und die der Gnaden-
wahl. Wie vom Gnadenbund her geschen die ewige Entscheidung Gottes
vom menschlichen Ereignis des Glaubens abhingig ist, das Gott vorhersieht,
so ist von der Gnadenwahl her geschen der Glaube nur eine Wirkung der
freien Gnadenwahl.

An diesem Punkte setzt nun das Miflverstindnis der ganzen orthodoxen
Polemik von Pierre Dumoulin bis zu Alexander Schweizer cin, mit dem
Vorwurf, man kénne in der universalistischen Rede vom Gnadenbund nichts
anderes erkennen als die Behauptung eines simulierenden Gottes und jener
_universalismus hypotheticus* sei in Wahrheit nur ein yuniversalismus
hypocriticus®,* denn in Wirklichkeit bestimme doch die Pridestination das
Schidksal der Menschen. Aber die Aussagen Amyrauts werden erst in dem

de illa prima et conditionali voluntate paterna et re et verbis testificaretur.
Idque praestitit eo affectu quem supra ex ipsius et Calvini verbis repraesen-
tavimus. Atque toto eo vitae ipsorum tempore alter ille et item tertius
divinae voluntatis actus tacitus fuit, quando primus in Evangelii praedicatione
vigebat. Postquam vero secundus in eo manifestus factus est, quod increduli
permanserunt, tertius tum demum erumpit et emergit, qui antea latuerat,
neque ullo modo se se exeruerat, primo illo obtinente.

139 Spec, spec. S. 479 ,Quod haec ita sese consequuntur et alia ex aliis pendent,
consentit cum eo ordine quem Deus in diversis illis suae voluntatis actionibus
ab aeterno constituit. Voluisse enim salutem omnibus sub conditione fidei,
deinde noluisse suppeditare gratiam, quae fidem creat, et sic non-electorum
incredulitatem praevidisse, ac denique ex illa praevisione eos damnare decre-
visse a nobis concipitur.®

140 Die arminianische Lehre von der ,electio ex fide praevisa® taucht wortlich
bei Amyraut auf: Spec. spec. S. 479, Spec. gen. S. 184, Spec. spec. S: 362 1
Dumoulin, judicium, S. 29 ,In hoc libro non obscure docet cum Arminio
electionem esse ex fide praevisa.”

141 Spec. spec. S. 463 f und Spec. gen. S. 185 ff.

142 Praefatio judicii, S. 19 (Dumoulin), Schweizer, 2.2.0. I, S. 253 f.

et
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Augenblidk unverstandlich und wirken kontradiktorisch, wo iibersehen wird,
dafl fir ibn die Dekrete nicht als Intentionen im Geiste Gottes geordnet
sind, sondern allein nach ihrer Effektivitit im menschlichen Erfahrungs-
bereich. Die ,praevisio Dei“ hat fiir Amyraut die Funktion, das geschicht-
liche Offenbarwerden der Dekrete zu ordnen.'®® Jene Weisheit, mit der
Gott in der Geschichte seine Handlungen bestimmt und mit der er erkennt,
dafl manche Menschen sein Gnadenangebot ablehnen werden, hindert ihn
nicht, dieses Angebot zu seiner Zeit maxime serio zu machen und zu meinen.

Die These, Gott wolle ,serio® alle Menschen retten, obwohl er doch
zugleich weif}, daff nicht alle glauben werden, ist im Wesen der heils-
geschichtlichen Theologie Amyrauts verwurzelt. So wie es vor dem Siinden-
fall schon ein Dekret Gottes iiber den Siindenfall gab und Gott trotzdem
seine Giite dem Menschen zeigte, solange er im Gehorsam verblieb, so er-
weist er in vollem Ernst im Gnadenbund auch den Nicht-erwihlten seine
Giite und seinen Willen, sie zu retten, solange sie leben und noch nicht bis
an ihr Ende im Unglauben verstockt sind, obwohl er ihren Unglauben vor-
hersicht und vorherbestimmt hat: — ,neque rei futurae vel praedestina-
tio vel praevisio prohibet quominus Dei voluntas se se exerat ex misericor-
dia circa non-electos.“'* ,Non prohibet ea sapientia per quam prospicit
futurum esse, ut tu donum recuses, quominus tibi maxime serio offeratur.“!%

19 Spec. gen. S. 185 ,Prospexerat ergo Deus alios esse credituros, alios vero non
credituros, quia decreverat aliis dare ut crederent, aliis minime . . . Praevisio
enim, ut loquitur Vir doctus, praestandae conditionis, nititur decreto effectivo,

quemadmodum praevisio detrectationis ejusdem conditionis nititur decreto

permissivo et directivo . . . Quando ergo electio et reprobatio in decreto tum
effectivo fidei, tum permissivo consistit, alterum vero illud quodcumque est,
de objecto communiter proponendo ex philanthropia profectum est, neutrum
eorum alterum evertere putandum est.”
Spec. spec. S. 473 ff ,Quemadmodum etsi antequam homo laberetur, decretum
erat fore ut peccaret, Deus tamen eum, quandiu persistit revera voluit beare
sub ea conditione si persisteret, neque decretum de peccato futuro impedivit
quominus Dei voluntas se se exerceret ex bonitate circa hominem, convenienter
statui praesenti sanctitas, quandiu in ea persistit, —
sic etiam antequam homines non-electi Evangelium obstinati et finali incre-
dulitate rejecerint, decretum sit et praevisum fore ut id finaliter rejiciant et
ideo damnentur, Deus tamen eos vult servari modo credant, quandiu consi-
derantur, ut homines qui nondum obstinati manserunt usque ad finem, neque
rei futurae vel praedestinatio vel praevisio prohibet quominus Dei voluntas
se se exerat ex misericordia circa non-electos.”
Spec. spec. S. 479 ,Primum voluerit servare modo credas, unde orta est
promissio universalis et conditionalis, deinde praeviderit fore ut crederes, quia
id decrevit, unde gratia Spiritus promanavit, ac denigue statuerit ex illa praevi-
sione salutem absolute donare, ex quo fluit ejus communicatio. Et quemadmodum
non potest in tempore salutem actu communicare, nisi actu itidem creditum
sit, prohibente rei natura, sic ab aeterno non potuit decernere salutem com-
municatum iri, nisi quia fidem praestitum iri praevidit, prohibente rei natura
itidem.“

145 Diss. sex. S. 294, Reprobatio, S. 265 ,. . . vere Dei voluntatem ostendunt,
non ficte, non simulate, sed cujus executio et praestatione conditionis pendet.

144
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Gott ist fiir Amyraut immer beides zugleich, — der zeitlich und ver-
inderlich in der Geschichte an den Menschen handelnde und der diese Ge-
schichte und seine eigenen Handlungen souverin transzendierende Gott.
Sein gottlicher Wille ist zugleich simplex in sich und multiplex nach aufien,
immutabilis in sich und mutabilis gegeniiber den Menschen. Die Gkonomische
Seite Gottes umfafit beides, die heilsgeschichtlichen Akkomodationen in der
educatio ecclesiae und die Darstellung des Heilsratschlusses in Christus, die
Mitte des Heilsgeschehens ebenso wie das vorbereitende und vollendende
Handeln Gottes.

6. Die theologiegeschichtliche Stellung der Akademie von Sawmur
a) Urspriinge
Nachdem die Selbstindigkeit der Saumurer Theologie gegeniiber der
Dordrechter Orthodoxie auf der einen und gegeniiber dem Arminianismus
auf der anderen Seite herausgestellt ist, mufl notwendig nach den Urspriin-
gen und Traditionen gefragt werden, an die die Saumurer ankniipften.
Wir werden von Amyraut selbst,'*® von dem amyraldistischen Kirchen-
historiker David Blondel **" und von dem eifrigen Apologeten Saumurer
Theologie Jean Daillé ' vor allem anderen hingewiesen auf die Theologie,
die von den Bremern und den englischen Deputierten auf der Synode zu
Dordrecht 1618/9 als eine dritte, vermittelnde Position zwischen Arminia-
nismus und Gomarismus zum Ausdruck gebracht wurde. Innerhalb dieses
Kreises werden wir wiederum vornehmlich auf den Bremer Matthias Mar-
tinius gewiesen. Bis in den Wortlaut hinein finden sich bei ihm amyral-
distische Sitze vorgezeichnet," und es ist durchaus eine Frage, ob nicht
Amyraut in sehr viel folgerichtigerer Weise den von Martinius eingeschla-
genen Weg verfolgt hat, als Coccejus, den man gewdhnlich als den Schiiler
des Martinius bezeichnet.!® Coccejus war seinerseits mehr an Olevian und
Cloppenburg und in insofern an der calvinistischen Orthodoxie orientiert

Sic promissio, si credas, salvus eris, non prohibet quominus Deus decernat
multos, quibus facta est, indurare.”

18 Apologeticus, S. 347 £f, S. 349 ,Inter illos theologos, ex quibus Synodus
composita fuit, nonnulli aperte eam opinionem defenderunt, quam Scripta
mea prae se ferunt, Bremenses scil. et Britanni.®

147 Actes authentiques, S. 11 ff.

148 Apologia pro duabus Ecclesiarum in Gallia Protestantium Synodis Nationalibus
adversu;f Fr. Spanheimi Exercitationes de gratia universali, Amsterdam 1652,
S. 402 ff.

149 Acta Synodi nationalis Dortrechti habitae, Dortrechc 1620, II, S. 78 ff,
S. 89 f, S. 103, S. 108 f, Bd. I, S. 204. Bezeichnend der Satz des Martinius:
»Est communis quaedam Dei philanthropia, qua dilexit totum genus humanum
lapsum et serio omnium salutem voluit. Hujus philanthropias executio apparet
in promiscue externa vocatione, quae electis et reprobis obtingit. Hic autem
eventus incredulitatis per se non intenditur a Deo, sed per accidens hominis
culpa sequitur.“ Acta II, S. 103.

150 Coccejus nahm sehr scharf Stellung gegen die ,patronos gratiae universalis® (De
foedere, S. 127 ff). Das kennzeichnet seinen Bruch gegeniiber Martinius und
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als an seinen Bremer Lehrern Martinius und Ludwig Crocius, die ersichtlich
unter dem Banne der melanchthonischen Theologie standen.

Uber dieses Verhiltnis direkter Abhingigkeit hinaus fihlten sich die
Saumurer geistesverwandt mit den Reformierten in Polen, Brandenburg und
Hessen und nannten zur traditionsgeschichtlichen Begriindung ihrer Thesen
gern die Marburger Professoren Raphael Eglin und Georg Sohnius, den
Brandenburger Oberhofprediger Johann Bergius und seinen Bruder Conrad
Bergius. Deutlich wird damit rekurriert auf die philippistische Prigung der
westdeutschen Reformierten Kirchen.'®* So sehr, wie der franzosische Cal-
vinismus im 16. Jhdt. von der Genfer Schule bestimmt worden ist, wird er
iiber die Akademie von Saumur im 17. Jhdt. von dem deutsch-reformierten
Melanchthonismus beeinflufit. Die Tradition, die von Melanchthon, Bullin-
ger und Bucer her als eine Theologie der Vermittlung das Zeitalter der
Reformation und der Orthodoxie durchzieht, hat im Amyraldismus einen
wohlgeformten und vollendeten Ausdruck gefunden.

2. Der Amyraldismus als Vorbereitung der Aufklirung

Mit der Grundformel der ,Heilsgeschichte® hat der Amyraldismus die
Aporie zu l6sen versucht, in die die calvinistische Orthodoxiec am Problem
der Pridestination geraten war. Diese Grundformel erscheint aber zugleich
als eine wichtige Stufe auf dem Wege von der scholastischen Orthodoxie
zu den religionsphilosophischen Perspektiven der Aufklirung. Jene konse-
quente Ausklammerung der Erwihlungslehre aus dem Evangelium, der wir
in Saumur begegnen, ist zugleich die Einklammerung und Relativierung des
Evangeliums auf die hintergriindige ., Weisheit* der heilsgeschichtlichen , Er-
ziechung des Menschengeschlechtes“. Damit dringt der Amyraldismus hin
auf die beiden Grundelemente der aufklirerischen Theologie: auf die Ten-
denz, die ,Schlichtheit des Evangeliums® herauszustellen, und auf die hohere
Weisheit, die man in den Akkommodationen der gottlichen Pidagogie und
Philanthropie an die geschichtlichen Zustinde der Menschheit zu erkennen
glaubte.

Der nichste Schritt auf diesem Wege wurde von Claude Pajon, einem
Schiiler Amyrauts und nach ihm Professor in Saumur, vollzogen. Bei Pajon
(1626—1685) tritt endgiiltig die Theologie der Geschichte und der gbtt-
lichen Vorsehung in den Vordergrund in dem Versuch, die Evangelische
Theologiec dem Geiste des neuen, naturwissenschaftlich und religionsge-
schichtlich aufgeklirten Zeitalters aufzuschliefen und anzugleichen. Doch
ist sein System nichts anderes als fortgesetzter Amyraldismus.®?

L. Crocius. In der bekannten Arbeit von Gottlob Schrenk, Gottesreich und
Bund, verschwindet diese auffillige Differenz hinter der von ihm zu stark
betonten Einlinigkeit der foderaltheologischen Tradition, Das Verhiltnis von
Bund und Pridestination ist nicht geniigend beachtet.

151 Siche ausfithrlich bei Daillé, Apologia, S. 402 ff,

152 Wie schon bei Malebranche und den englischen Deisten verdringt bei Pajon
der Blide auf die Harmonie und Vollkommenheit der gttlichen Vorschung
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In England stief der Amyraldismus auf eine ihm verwandte irenische
Atmosphire in Kirche und Theologie. Zur Zeit der Verhandlungen der
Westminstersynode 1643 wurde er von Baxter, Vines und Calamy ver-
treten und wurde von den Definitionen der Synode nicht verurteilt."® Vor
allem werden die Saumurer von Richard Baxter oft zitiert und gelobt.**

In Deutschland hat man die Amyraldisten meistens mit den Bremer und
Brandenburger Universalisten zusammengesehen, bekimpft oder vertei-
digt.’s Zuletzt sei noch auf die ,prophetische®, d. h. heilsgeschichtliche
Theologie der Hallenser Pietisten hingewiesen. Wie schon erwiahnt, gab
Joachim Lange den Traktat Amyrauts iiber die heilsgeschichtlich-6kono-
mische Trinitdt 1715 neu heraus. Lange nahm die pietistische Tradition des
coccejanischen Biblizismus auf. Er war aber zugleich offen fiir den univer-
salistischen Geist der deutschreformierten Tradition.’®® In diesem Sinne mag
er Amyrauts Theologie verwertet haben.

Diese angedeuteten Geistesverwandtschaften und Auswirkungen des
Amyraldismus zeigen seinen Wert und seine Bedeutung:

Aus den Aporien des reformierten Pridestinationismus entsteht in neuer
Besinnung auf die Reformatoren ein neues System der Heilsgeschichte. Sie
wird zur Grundformel der unionistischen Bemiihungen und Maglichkeiten.
Sie wird dariiber hinaus zu einem Tor zur religions-philosophischen Auf-
klirung und zu den heilsgeschichtlich-biblizistischen Spekulationen des Pie-
tismus.

im Weltgeschehen die orthodoxen, biblischen Lehren von den iibernatiirlichen
Wundern und von dem hyperphysischen Eingriff Gottes in der Bekehrung des
Menschen. Die determinierende Vorsehung lenkt die ,causas occasionales®, die
Umstinde und das Geschidk der Erwihlten so, dafl die universale Gnade bei
ihnen zum Heile ausschligt. Siehe Joh. Melchior, Opera omnia, Franecker
1706, 11, S. 456 f ,Inventus est nuperrime in Gallia Philosophus, qui novum
naturae et gratiae systema construere conatus est Deum sapientissimum con-
stituisse inter res creatas ordinem agendi simplissimum: secundum hunc dirigere
omnia voluntati generali, intervenire autem causas occasionales per quas fiat
determinatio ad hos illosque effectus speciales. Porro Deum velle omnes et
singulos hominibus salvare, Christum ordinasse tanquam causam occasionalem,
juxta cujus intervientem ordinem ipsa salus ad aliis obtineatur, ab aliis non . . .
Deus quando voluntate generali statuit agere secundum ordinem simplissimum,
non praevidit pro sua pansophia, quid esset eventurum? — Deinde, Christus,
qui causa occasionali constitutus dicitur, nonne ipse cum Patre Deus est?* —
Das sind die gleichen Fragen, denen auch schon die Theologie Amyrauts aus-
gesetzt war. Es ist die gleiche aufgeloste Trinititslehre und das gleiche
geschichtliche System der ,,Weisheit Gottes®.
Vgl. Lindsay, Art. ,Amyraut® in Hastings Encyclopedia of Religion and Ethics,
London 1908, 1. S. 404 fI.
154 Confession of faith, London 1655, S. 338, S. 340, S. 377.
165 1, E. Weber, a.a.0. II. S. 164 ff und S. 159.
158 Evangelische Lehre von der allgemeinen Gnade mit Beistimmung der gesunden
Vernunft, ed. 2. Halle 1733, S. 73 ff.

a

153

&=



M iL8C BL L

Der Vorwurf des Ritualmordes gegen die Christen
im Altertum und in der Neuzeit

Von Studienrat Pfarrer Dr. W. Schulze, Freiburg/Br.

Neben dem Vorwurf des Atheismus, 6dipodeischer Vermischungen und des
allgemeinen Menschenhasses begegnet uns in der rémischen Kaiserzeit immer wieder
der des Ritualmordes gegen die Christenheit. Man behauptete, daf beim Abend-
mah! Kinder geschlachtet wiirden und nannte darum dasselbe im Blick auf die
Gestalt des Homerischen Thyestes (vgl. Ilias II, 106) ein thyesteisches Mahl.
Erkliren lift sich vielleicht dieser Vorwurf damit, daf die Abendmahlsfeier
wegen der sog. Arkandisziplin nicht 6ffentlich war, darum Argwohn erregte und
von den heidnischen Gegnern ,abgehdrt® und mifiverstanden wurde. Auflerdem
beriefen sich die Verbreiter dieses Vorwurfs auf die Aussagen, die Christen unter
der Folter gemacht hatten. Demgegeniiber betonen Justin und Euseb, dafl solche
durch die Folter erprefiten ,Gestandnisse® keinerlei Beweiskraft haben (Justin,
Apol. II, cap. 7 — MSG 6, 464 und Euseb, Hist. Eccl. V, 1 — MSG 20, 413).

Der Apologet Athenagoras geht niher auf diesen Vorwurf ein. Die Christen,
so sagt er, nehmen nicht an den Zirkusspielen und Gladiatorenkimpfen teil, auch
wenn die dabei erfolgenden Tétungen rechtens sind — es sich also um zum Tod
Verurteilte handelte. Diese Totungen sind ihnen zu grausam. Sie dulden ferner
in ihren Reihen nicht die Tétung der Leibesfruche im Mutterleib, sie setzen im
Gegensatz zu den Gepflogenheiten ihrer heidnischen Umwelt nicht die Kinder
aus, Wie toricht, ihnen dann systematischen Kindermord vorzuwerfen. Genufl
von Menschenfleisch ist ihnen auch glaubensmiflig nicht moglich. Sie glauben ja
an die Auferstehung. Darum konne ihr Leib, der zur Auferstehung berufen sei,
welche der rechtverstandenen Philosophie eines Pythagoras und Plato nicht wider-
spreche, nicht zugleich zum Grab eines anderen Menschen werden. (Supplicatio,
cap. 35 und 36 — MSG 6, 969). Auf lateinischem Sprachboden ist es Tertullian,
der die Behauptung thyesteischer Mahlzeiten als fama abtut unter Aufwand der
ihm zu Gebote stehenden Rhetorik, die auch reichlich die Ironie als Kampfmittel
verwendet (Ad Nac. I, 7 — MSL 91, 569). M. Minucius Felix lifit den Heiden
Caecilius Natalis in seinem Dialog ,Octavius® (der wohl mit Harnack, Dogmen-
gesch. I, 3, 1894, S. 477 Anm. und Karl Miiller Kirchengesch. I, 1%, 1941, S. 145
Anm. 1 zeitlich nach Tertullian anzusetzen ist) diese Vorwiirfe mit den Worten
vorbringen: ,Nun gar die Geschichte von der Weihe neuer Mirglieder; sie ist
ebenso abscheulich wie bekanne, Fin Kind, mit Teigmasse bedeckt, um die Arglosen
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zu tiuschen, wird dem Einzuweihenden vorgesetzt. Dieses Kind wird von dem Neu-
ling durch Wunden getotet, die sich dem Auge vollig entziehen; er selbst hilt,
durch die Teighiille getiuscht, die Stiche fiir unschidlich. Das Blut des Kindes,
welch ein Greuell — schliirfen sie gierig, seine Gliedmassen verteilen sie mit wah-
rem Wetteifer. Durch dieses Opfer verbriidern sie sich, durch die Mitwisserschaft
um ein solches Verbrechen verbiirgen sie sich zu gegenseitigem Stillschweigen®
(IX, 5). Octavius widerlegt diese von den Ddmonen ausgestreuten boswilligen Ge-
riichte (XXVIII, 2, XXX, 1, 6), die schon in sich véllig unglaubwiirdig sind. Mic
dem Sieg des Christentums durch Konstantin verstummt diese haltlose Anklage fiir
Jahrhunderte.

Doch dem 19. Jahrhundert blieb es vorbehalten, dies alte Liigenmirchen wieder
aufzuwirmen. Und zwar besorgte das der Niirnberger Georg Friedrich Dau-
mer (1800—1875), einst unter Hegels Rektorat Gymnasiast, spiter Gymnasial-
professor in seiner Vaterstadt und Pflegevater des geheimnisvollen Findlings
Kaspar Hauser. Unter dem Einflufl Schellings wurde er zuerst romantischer Pie-
tist, dann wurde er radikaler Atheist, wie etwa die Linkshegelianer Ludwig
Feuerbach, Bruno Bauer, Arnold Ruge, Max Stirner (Kaspar Schmidt), Karl Marx
und Friedrich Engels. In dieser Periode propagierte er den Gedanken, dafl sowohl
im AT wie im NT das Menschenopfer im Mittelpunkt stehe, der Ritualmord
also zum Wesen der biblischen Religion gehore. Er trug diese Gedanken auch
Ludwig Feuerbach vor, der sie vorsichtigerweise nur fiirs AT gelten lief und
dementsprechend in seinem ,Wesen des Christentums® 1841 S. 447/8 verwertete.
Daumer veroffentlichte dann sein Werk: ,Die Geheimnisse des christlichen Alter-
“tums® (Hamburg 1847). Dasselbe las Karl Marx in seinem Briisseler Exil mit
brennender Zustimmung. Mit Engels zusammen fuhr er Ende November 1847
zum Londoner Kommunistenkongref.  Am 30. November nahmen die beiden
Freunde an einer Sitzung der deutschsprachigen Londoner ,Bildungsgesellschaft
fiir Arbeiter® teil. Sie wurden aufgefordert, iiber kommunistische Bewegungen auf
dem Kontinent zu sprechen. Beiden kam diese Aufforderung wohl unerwartet.
Da sie beide unvorbereitet und schlechte Redner waren, sprachen sie iiber Themen,
mit denen sie sich gerade beschiftigten. Engels verbreitete sich iiber die Aus-
wirkungen der Entdeckung Amerikas, Marx referierte iiber die Daumersche Neu-
erscheinung. Das Protokoll hilt die Sdtze fest: ,Daumer weist nach, dafl die
Christen wirklich Menschen geschlachter und im Abendmahl Menschenfleisch ge-
gessen und getrunken haben. Es erklirt sich hieraus, warum die Romer, die alle
Religionssekten duldeten, die Christen verfolgt haben, und warum die Christen
spater die ganze heidnische Literatur, welche gegen das Christentum gerichtet
war, vernichtet haben® (vgl. MEGA I, 6, S. 639/40). In revolutiondrem Pathos
erklirt Marx: ,Durch diese Geschichte, wie sie in Daumers Werk dargestellt ist,
bekommt das Christentum den letzten Stof, es fragt sich nun, welche Bedeutung
hat es fiir uns. Es gibt uns die Gewiflheit, daf die alte Gesellschaft zu Ende
geht, und daR das Gebiude des Betrugs und der Vorurteile zusammenstiirzt*
(ibid).

Die anwesenden deutschen Arbeiter waren von den Darlegungen sehr beein-
druckt. Man beschlof, das Daumersche Werk anzuschaffen.

Der Autor Daumer aber hat dieses Werk spiter bedauert und widerrufen.
Er machte nimlich seit 1858 seine dritte Wandlung durch, die ihn zum Katho-
lizismus strengster Observanz fiihrte (vgl. seine Werke: Meine Konversion, 1859;
Marianische Legenden etc.). Auch Karl Marx riidkte bald von Daumer ab. Und
zwar deswegen, weil Daumer in einem neuen Werk ,Die Religion des neuen
Weltalters® den marxistischen Klassenkampf als ,Kannegieflerei®, als ,Roheit®
und als Aufforderung zu ,Pobelexzessen® bezeichnet hatte. (Vgl. Mehring, Nach-
laf von Marx, Engels, Lasalle TII, 1902, S. 399—404.) Marx verspottet Daumer
anlifilich der Rezension dieses Werkes in der ,Neuen Rheinischen Revue® als

Ztschr. . K.-G- 7
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»beklagenswerten Niirnberger Spiefibiirger®, als ,Molochsfanger®. ,Die Suren des
neuen Korans sind nichts als eine Reihe von Phrasen, in denen die bestehenden
deutschen Verhiltnisse moralisch beschonigt und poetisch verbrimt werden.“ ,Herr
Daumer ist die trockene, alles Humors bare Fortsetzung von Hans Sachs.“ Im
»Kapital® distanzierte sich Marx von Daumers Ritualmordtheorie noch weiter.
(Kapital I S. 264 Anm. 152: ,Linguets Hypothese, dafl die patrizischen Glaubiger
von Zeit zu Zeit jenseits des Tiber Festschmiuse in gekochtem Schuldnerfleisch
veranstalteten, bleibe ebenso dahingestellt wie Daumers Hypothese iiber das
christliche Abendmahl.“) MEGA 1 6 berichtet von dieser Wandlung nichts, so sehr
die Herausgeber sonst in mithsamer Akribie alle Verinderungen notieren. Da in
diesem Band auch das ,Kommunistische Manifest* enthalten ist, er also wviel
benutzt wird, ist zu besorgen, daff die Daumer-Marx’sche Neuauflage des Vor-
wurfs thyesteischer Perversionen beim HI. Mahl weiterwuchert.
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Festschrift Franz Dornseiff zum 65. Geburtstag, hrsg. von Horst
K usch. Leipzig (Bibliographisches Institut) 1953. 384 S. geb. DM 20.—.

Der nicht nur fiir den Kirchenhistoriker gewichtigste und auch &Huflerlich
umfangreichste Beitrag dieser Festschrift stammt vom Herausgeber: Horst Kusch,
Studien iiber Augustinus. Hier wird zunichst eine eingehende und wohlorientierte
Untersuchung iiber ,Trinitarisches in den Biichern 2—4 und 10—13 der Con-
fessiones® geboten. Es geht auf neuen Wegen um das alte, viel verhandelte
Problem des Aufbaus und des inneren Zusammenhangs des biographischen Teils
der ersten Biicher und der abschliefenden Genesisauslegung der Biicher 11—13.
Den Zugang dazu ebnet eine Untersuchung der augustinischen ,Ternare®, was um
so berechtigter ist, als Augustin bei Beginn der Confessiones De trinitate bereits
in der Arbeit hatte. Es ergibt sich, dafl das schon in De vera religione 7,13
gebotene Dreistufen-Schema mit dem Gliederungsgeriist der Confessiones identisch
sei und dafl dies Werk danach in jeder Hinsicht als konsequent geplant und
bruchlos durchgefithrt gelten miisse. Die Biicher 1—4 schildern den homo vetus
nach der Begierdentriade superbia — curiositas — concupiscentia carnis; 5—6
bringt die Vorbereitung der historica fides, 7—9 die Reinigung und Erneuerung.
Die Biicher 10—13 aber sind das Gegenstiik zu 1—4, insofern sie den homo
novus, wieder nach einem Dreiklang, beschreiben: continentia (10), sapientia
(11—12), caritas (13).

Die klaren Analysen, die das im Einzelnen bestitigen sollen, haben etwas
Bestechendes; sie haben mich aber doch nicht recht iiberzeugt. Es besteht heute
im verstindlichen Gegenschlag gegen ecine rein psychologisch-biographische Behand-
lung Augustins eine starke Neigung von begrifflichen und formgeschichtlichen
Fragestellungen auszugehen. Man konnte hier an die schnen Untersuchungen von
Rud. Lorenz iiber die ,fruitioc Dei® erinnern (ZKG 63, 1950/51, S. 75 ff.; 64,
1952/53, S. 34 ff), und der Verf. selbst beruft sich auf die verwandte, noch
ungedrudite Hamburger Dissertation von G. N. Knauer iiber die Psalmenzitate
in Augustins Konfessionen (1952). Durch eine minutidse Beobachtung der leit-
motivischen Verwendung der Psalmenzitate wird hier eine kunstvolle, bis ins
letzte durchgefithrte Einheit des Werkes ans Licht gebracht. Aber man kann in
dieser fast an biblische Exegesen erinnernden Methode auch zu weit gehen. Gewif§
zeigen die letzten Biicher der Confessiones Augustin als den zur Freiheit erldsten,,
die Wahrheit suchenden und findenden Christen; aber cine gewisse Ubereinstim-
mung mit dem triadischen Erlosungsschema ergibt sich dabei von selbst. Die
bewufite, vom Begriffsschema her erschlossene und behauptete Gliederung erscheint
mir zu starr. Sie findet an Augustins ausdriicklichen Aussagen auch' zu wenig
Riidchalt und nimmt die thematische Zisur, insbesondere zwischen dem 10. und
11, Buch m. E. zu leicht. Eine gewisse Lockerheit im Aufbau der Konfessionen
bleibt bestehen, und sie braucht einen auch dann nicht zu storen, wenn sich vom:

*7,
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Begrifflichen oder Theologischen her oder auch durch einige riickweisende Ver-
kniipfungen Zusammenhinge genug erkennen lassen. Die fiir modernes Empfinden
so iiberraschende Anfiigung der Genesisauslegung liefle sich beispielsweise in Fort-
filhrung von Ansitzen bei E. Dinkler (Die Anthropologie Augustins 1934, bes.
S. 25 ff.) auch vom Zeitgedanken aus verstindlich machen.

Die zweite Studie bringt eine iiberzeugende Auseinandersetzung mit Othmar
Perler iiber den ,Dominus“-Titel Gottes, in dessen Deutung Augustin geschwankt
hat. Die Schwierigkeiten und Spannungen, die sich dabei ergeben, diirfen nicht da-
durch gel6st werden, dafl man die spitere scholastische Begrifflichkeit, die Thomas
verwendet, schon in das augustinische Verstindnis zuriicktrigt.

Noch ein zweiter Beitrag der Festschrift behandelc Augustin: Herm. Sasse
tragt unter dem Titel ,Sacra scriptura® einige ,Bemerkungen zur Inspirationslehre
Augustins“ vor, die aber nicht viel Neues bringen und stark vereinfachend von
einer ,auf dem Umweg iber die Synagoge iibernommenen heidnischen Theorie®
sprechen.

Das rege Interesse, das Dornseiff von jeher religionsgeschichtlichen Fragen und
theologischen Texten zugewandt hat, hat noch einige weitere Beitrige dieser Art
veranlafit. Hans Bardtke gibt eine eingehende Untersuchung der ,Paraschen-
einteilung der Jesajarolle I von Qumridn®. M. Lambertz beweist gegen Born-
hiuser u. a. nochmals die historische Unhaltbarkeit der ,Tholedoth in Mt 1, 1—17
und Lc 3, 23b f£.“ und bietet auch fiir die Einzelerklirung manches Férderliche.
(Doch glaube ich nicht, dafi man nach der Zerstérung Jerusalems durch Hadrian als
Jude noch die Méglichkeit hatte, in den Ruinen nach Stammbiumen zu ,stobern®;
gegen S. 206.) Ein reiches Material zur Verbreitung der Brandanlegende und des
Brandankults breitet Gg. Schreiber, ,Der irische Seeroman des Brandan®, vor
uns aus. Joh. Irmschers Bericht ,iiber die Sowjetbyzantinistik® legt ,das
Schwergewicht auf die Herausarbeitung der Grundprinzipien der Sowjetbyzantini-
stik® und ist in seinem penetranten Jargon vor allem programmatisch und psycho-
logisch interessant.

Einige weitere Aufsitze seien wenigstens genannt, W. Friedrichs geist-
reiche Studie tiber den Kosmos Ovids wird jeder mit Vergniigen lesen. In H. Pat -
zers Ausfihrungen iiber ,Wilamowitz und die klassische Philologie® interessiert
am meisten die zum Schluf} sich meldende Kritik. Uber das spezielle Thema hinaus
fesselt O. Seel, ,Zur Vorgeschichte des Gewissensbegriffs im altgriechischen Den-
ken®, durch eine grundsitzliche Auseinandersetzung, besonders mit Snell, iiber die
Grenzen des Entwicklungsgedankens im Blick auf die einer Epoche jeweils ,unbe-
wuflten® und doch schon gegebenen Moglichkeiten. (Wie trocken erscheint daneben
Joh. Stelzenbergers Aufsatz iiber den Gewissensbegriff bei Klemens von Alexan-
drien in der Seppelt-Festschrift 1953!).

Es ist ein reicher Kranz von insgesamt 20 Beitrdgen, der hier dem Jubilaren —
es heifit; ,nach altem Gelehrtenbrauch® — gewunden ist. Zur Bibliographie seiner
Schriften kommen von ihm selbst einige ,riickschauende Bemerkungen®, die u. a.
auch seine alten bibelkritischen (oder: antikeitischen) Thesen erneuern. Ein ausge-
zeichnetes Photo zeigt besonders die charmante, spritzige Ironie des 65jihrigen,
der, wie wir hoffen diirfen, noch lange jung bleiben wird.

Heidelberg H. v. Campenbansen

Friedrich Loofs: Leitfaden zum Studium der Dogmen-
geschichrte. 5. durchges. Aufl. hrsg. von Kurt Aland. Teil I. Halle/Saale
(VEB M. Niemeyer) 1950. XX, 263 S. geb. DM 9.—. Teil II, 1953. XV S,
S. 264—573. geb. DM 6.90.

Dafl wir seit langem keine im kritischen und im theologischen Sinne ausreichende

DG besitzen, ist bekannt. Harnacks Aufriff ist veraltet und wiederholt, z. B. von

Aulén und Elert, eindriicklich kritisiert worden. Leider besteht kaum Hoffnung,
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dafl uns so bald eine neue DG geschenkt wird. Unter diesen — an sich beschimen-
den — Umstinden freuen wir uns, dafl wenigstens der alte Grundriff von Loofs in
den zwei ersten, die alte griechische und die lateinische Kirche getrennt umfassenden
Teilen wieder verfiigbar ist. So kann man den Studenten wenigstens dieses, auch
sonst unentbehrliche und lingst vergriffene Werk wieder in die Hand geben.
Alands neue Auflage wollte in erster Linie einem offenkundigen Notstand ab-
helfen, und unter diesem Gesichtspunkt allein kann sie zutreffend bewerter werden.
Das Bedenkliche solcher ,durchgesehener® Neuauflagen liegr auf der Hand und
wird in der Vorbemerkung vom Herausgeber selbst gebithrend betont: nur auf
Dringen des Verlages hat er sich iiberhaupt bereit gefunden, seinen Namen auf
das Titelblatt setzen zu lassen. Im Grunde kann dieses Buch nicht erneuert, es
miifite neu geschrieben werden. Vom rein wissenschaftlichen Standpunkt aus wire
ein unverinderter Neudruck darum wohl richtiger gewesen; aber praktische Er-
wigungen liefen das nicht zu. Man kann es unter diesen Umstinden nur begriifien,
dafl die Neuauflage mit grofiter Schonung des alten Textes vorgegangen ist und
sich im wesentlichen auf eine Erginzung der Literaturangaben beschriankr. Nur an
ganz wenigen Stellen sind Korrekturen angebracht und kleine Bemerkungen hinzu-
gefiigt worden. Das seltsame Bild, das so entsteht, muff man hinnehmen: lingst ver-
altete Kontroversen tauchen in den unverinderten Anmerkungen wieder auf, wih-
rend die ganze neuere Forschung wohl genannt, aber nicht verarbeitet ist. Gelegent-
lich sind auch die Literaturangaben erginzungsbediirftig. Loofs letztes, bedeutendes
Werk iiber , Theophilos von Antiochien Adversus Marcionem und die anderen theo-
logischen Quellen bei Irendus® (1930) ist beispiclsweise nicht erwahnt, und die
Literaturangaben des zweiten Teils sind im allgemeinen beim Jahre 1950 stehen
geblieben. So ist etwa Kamlahs Augustinbuch nur in der ersten Auflage von 1940
(statt der von 1951) angefithrt. Das diirfte in einer lingeren Verzogerung des
Druckes seinen Grund haben. Aber eine Hilfe bedeutet die neue Auflage auf jeden
Fall, und wir freuen uns, dafl das alte, bewihrte ,Leitseil® wieder seinen Dienst
tun kann. Besonders verdienstlich ist die mithselige Umstellung der Belege auf
neuere Ausgaben, bei der sich der Herausgeber der Unterstiitzung durch Ernst
Kihler erfreuen konnte. Gerade hier, in den griechischen und lateinischen Zita-
ten {die man ja nicht verdeutschen sollte) liegt ein bleibender Wert von Loofs’
Buch, Zu bedauern ist dagegen, daff die alte Vorrede nicht wenigstens auszugs-
weise wieder abgedrudkt wurde und auch die beiden charakreristischen Motti in
Wegfall gekommen sind. Machte der letzte, die Reformation und die protestan-
tische Orthodoxie umfassende Teil nicht mehr lange auf sich warten lassen!

Heidelberg H.v. Campenhasnsen
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Walther Volker: Der wahre Gnostiker nach Clemens Ale-
xandrinus (= Texte und Untersuchungen zur Gesch. der altchristl. Lit.
Bd. 57 — V. Reihe Bd. 2) Berlin (Akademie-Verlag in Arbeitsgemeinschaft mit
dem J. C. Hinrichsverlag Leipzig) 1952. XXVIII, 672 S. brosch. DM 39.—.

Als verbindende Klammer, die Volkers frithere Untersuchungen iiber Origenes
(Das Vollkommenheitsideal des Origenes, Tiibingen 1931) und Philo (Fortschritt
und Vollendung bei Philo von Alexandrien, Leipzig 1938) zusammenhilt, erschien
1952 nach langer, durch die bdsen Zeiten aufgezwungener Verzdgerung das seit
1941 fertiggestelite Buch iiber den dritten alexandrinischen Theologen mit dem be-
zeichnenden Titel ,Der wahre Gnostiker nach Clemens Alexandrinus’. Im Gegen-
satz zu Philo und Origenes bietet Clemens fiir die Interpretation auflergewshnliche
Schwierigkeiten, die sich, man darf sagen seit Jahrhunderten, in den recht gegen-
sitzlichen Ergebnissen der Clemens-Forschung auswirken. Es ist daher dankenswert,
daB Vélker in der umfangreichen Einleitung (1/74) ausfiihrlich auf die methodischen
Probleme eingeht und seine eigene hermeneutische Position angibt. Die Schwierig-
keiten des Clemens-Verstindnisses beruhen zunichst auf der liickenhaften und
daher einseitigen Uberlieferung der Clemens-Schriften, so dafl die Abrundung nach
der spekulativen wie nach der praktischen Seite fehlt (2/3). Die erhaltenen Werke
verdanken ihr Entstehen ganz bestimmten Tendenzen, aus denen sich ihr Charakter
und ihre Deutung herleiten liefe, wenn nicht gerade in diesem Punkte die grofiten
Meinungsverschiedenheiten bestiinden (3/11). Jedenfalls ging ein wichtiges Bestre-
ben des Clemens dahin, griechisch gebildete Gegner fiir das Christentum zu gewin-
nen. Ihnen zulicbe hiillc er die christliche Verkiindigung in das Gewand der
platonischen und stoischen Philosophie seiner Zeit. ,Gewif§ liegen in diesem Ver-
fahren grofie Gefahren verborgen, und es gibt Forscher, die glauben, dafl Clemens
ihnen erlegen sei. Ich kann mich dieser Meinung nicht anschlieflen, nehme vielmehr
an, daf Clemens bei seiner Methode der Ankniipfung nie die Grenzlinien {iber-
schritten hat® (9). Insbesondere erschweren die Stromata das Verstindnis durch die
sophistische Buntschreiberei, die absichtlich verhiillende Ausdrucksweise, die Eigen-
art der Gedankenfithrung. Clemens besitzt noch keine feststehende Terminologie,
er ist Eklektiker, der sich von iiberall Begriffsbildungen, Definitionen und sprach-
liche Formulierungen heranholt (11/16). Der Symbolismus, gepflegt vor allem in
der Form der Bibelallegorese, erzeugt nicht selten ein solches Schwanken und
Schillern der Gedanken und Vorstellungen, dafi der wahre Sinn der Worte nicht
mehr zu erkennen ist (16/19). Der Manierismus eines iiberladenen Stils und der
modische Hang zur Mysteriensprache wirken in der gleichen Richtung, so dafl Cle-
mens mit Recht zu den schwierigsten altchristlichen Schriftstellern zihle (19/21). Die
Quellenscheidungshypothesen, die insgesamt fiir die Clemens-Deutung entbehrlich
sind, werden mit kurzer Begriindung abgewiesen (21/26).

Die Gegensitze in der Interpretation zeigen sich am besten, wenn man die
Geschichte der Clemens-Forschung voriiberzichen lifit, die vorwiegend die Spezial-
themen gepflegt und nur wenige zusammenfassende Darstellungen hervorgebracht
hat (34/70). Je nach dem personlichen Standpunkt des Forschers hat man bisher
Clemens entweder als Rationalisten oder als Mystiker betrachtet, wihrend Volker
eine vermittelnde, der komplexen und widerspruchsreichen Gestalt des Clemens
cher gerecht werdende Beurteilung versucht, worin er vor allem das Neue und
Fordernde seiner Untersuchungen erblicken méchte. So wollen fiir die Unter-
suchungsmethode folgende Grundsitze beobachtet werden: Die bei Clemens nicht
abzustreitenden Widerspriiche sind nach dem wechselnden Standpunkt des Clemens
ohne vorschnelle Systematisierung und einseitige Betonung begreiflich zu machen;
das ist nur méglich in mithsamer Verfolgung der Gedankenginge bis in ihre Ver-
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istelungen und Nuancierungen hinein. In einer allen Einzelheiten nachspiirenden
Interpretation sind die durchschlagenden Motive herauszuschilen, die Tendenzen
festzustellen, die Zitierweise ist mit ihren Betonungen und Auslassungen zu beob-
achten. Nach der Sammlung zahlreicher Einzelheiten in eindringender Analyse ist
in einer Synthese ein Gesamtbild zu entwerfen (71/73). ,Ich glaube, dafl Clemens
trotz aller gelegentlichen Schwankungen und Widerspriiche, trotz aller Verhiillun-
gen und Verklausulierungen auf dem Gebiete seines frommen Lebens' eine Ge-
schlossenheit besitzt, die wir bei geduldigem Studium unter der Oberfliche immer
noch wahrnehmen kénnen. Dies herauszuarbeiten, soll das eigentliche Ziel unserer
Untersuchung sein® (72/73).

Die umfangreiche Einleitung enthilt die entscheidenden Ergebnisse der nach-
folgenden Untersuchungen, die als lose aneinandergereihte Einzelanalysen im Detail
das ausfithren und begriinden, was in der Einleitung zusammengefafit ist. Man wird
die methodischen Grundsitze Volkers anerkennen miissen; bedenklich kénnte nur
ein gewisser Optimismus sein, mit dem Volker die Einheit und Geschlossenheit des
Clemens betrachtet. Noch bedenklicher ist jedoch das ein wenig groflziigige Zuge-
stindnis, dafl bei Clemens das Christliche im Grunde doch die Vorherrschaft
gegeniiber dem Philosophischen innehat. Das christliche Wollen des Clemens wird
man nicht bestreiten diirfen; etwas anderes ist jedoch die tatsichliche Umbiegung
der christlichen Verkiindigung ins Philosophische, so daff Volker oft nur mit viel
Geduld und Wohlwollen den biblisch-christlichen Untergrund unter der hellenisti-
schen Oberfliche feststellen kann. Ist es nicht ein gefihrliches Spiel, das man bés-
willig urteilend als Falschmiinzerei bezeichnen kénnte, wenn Christliches in philo-
sophischer Tarnung Platonikern und Stoikern schmackhaft gemacht werden soll?
Der Wert des Volkerschen Buches wird durch diese Bedenken kaum beeintrichtige,
weil, in sauberer Methode jeweils deutlich geschieden, das Philosophische und
Christliche bei Clemens vorgelegt werden, so dafl aufgrund des sic et non immer
noch ein selbstindiges Urteil moglich bleibt. Dies gilt auch fiir die umstrittene
Frage, ob Clemens ein echter Mystiker gewesen ist.

Die einzelnen Analysen behandeln die Siinde und ihre Bekimpfung, den Kampf
gegen die mady und die Stellung zur Welt, den allmihlichen Aufstieg zur Voll-
kommenheit, die Gnosis, das titige Leben. Zum Abschlufl wird die Clementinische
Vollkommenheitslehre in ihren geschichtlichen Zusammenhingen dargestellt, in ihrer
Abhingigkeit wie in ihrer Selbstindigkeit gegeniiber den Vorgingern, Philo und
den altchristlichen Schriftstellern, aber auch in ihrer Eigenart gegeniiber dem nach-
folgenden Origenes.

Der bedeutende Umfang des Werkes erklirt sich aus der groflen Zahl ausfithr-
licher Einzeluntersuchungen, die zwar ermiidend wirken, jedoch fiir eine wohl-
begriindete Darstellung unentbehrlich sind. Das Hauptanliegen Vélkers, einen Bei-
trag zur Geschichte der alcchristlichen Mystik vorzulegen (73), ist sicherlich sehr
gefordert worden; jedoch ist die Beniitzung des vielfiltigen und wertvollen Mate-
rials, das in einem so umfangreichen Buche ausgebreitet ist, leider sehr erschwert,
weil ein Sachindex fehlt; das Stellenregister kann auch in Verbindung mit dem
Indexband von Stihlin nicht als Ersatz betrachtet werden.

Bonn A. Stuiber

Heinrich Karpp: Probleme altchristlicher Anthropolo-
gie. Biblische Anthropologie und philosophische Psychologie bei den Kirchen-
vitern des dritten Jahrhunderts (= Beitr. z. Férderung christl. Theol. 44. Band
3. Heft) Giitersloh (Bertelsmann), 1950. 256 S., brosch. DM 16.—.

Der etwas undeutliche Obertitel dieser bereits 1937 abgeschlossenen, aus der

Schule H. v. Sodens stammenden und weithin unverindert zum Druck gebrachten

Arbeit wird nach seiner Fragestellung durch den Untertitel prizisiert im Sinn einer
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Untersuchung dariiber, wie bei den Kirchenvitern vor und bis hin zu Augustin die
biblische Offenbarungswahrheit vom Menschen in Beziehung tritt zu der vor-
handenen Tradition des antiken philesophisch-psychologischen Denkens.

K. schickt zunichst einen Paragraphen iiber die Aufgabe und einen weiteren
iiber die Voraussetzungen der altchristlichen Psychologie — also das zu unter-
suchende Ergebnis dieser Begegnung zwischen biblischer Anthropologie und antiker
Psychologie — voraus. Er zeigt dann in griindlicher und ausfithrlicher Breite die
JEntwicklung der drei Typen altchristlicher Psychologie® auf (S. 40—229), um das
Ganze mit einem Riickblick, der sich auch mit der Bedeutung der altchristlichen
Psychologie fiir die Entstehung einer christlichen Kultur beschittigt, und mit einem
Ausblids auf die dhristliche Psychologie bis zu Augustin, unter kurzer Behandlung
auch der Positionen des Ambrosius, Hieronymus und Gregor v. Nyssa, zu schlieflen.

Der als Hauptreil gedachte und ausgebaute zweite Teil behandelt in drei Kapi-
teln die Losungsversuche der patristischen Seelenlehre, nimlich den Traduzianismus
Tertullians, den Kreatianismus (in seiner Vorstufe) bei Klemens v. Al., bei Laktanz
und bei Arnobius, und den Priexistentianismus bei Origenes. Es entspricht der
spiteren (und im Katholizismus bis heute geltenden) Wertung und Entscheidung,
daf} der in der Kirche herrschend gewordene Kreatianismus in diesen seinen Ent-
stehungszeiten am ausfiihrlichsten behandelt wird (S. 92—185).

Der Aufbau der einzelnen Stiicke verlduft immer gleichmiflig derart, daff zuerst
die Anschauungen des betr. Kirchenvaters von der Seele zusammengestellt, darnach
die leitenden Gedanken der betr. Seelenlehre herausgearbeitet werden. Darnach
wird das Verhiltnis des Christentums zur Philosophie dargelegt und endlich eine
geschichtliche und sachliche Wiirdigung des Gesamtbefundes angestellt. Die Gleich-
mifigkeit dieses Schemas bringt eine gewisse Monotonie mit sich, hat aber den
Vorzug erschopfender Griindlichkeit, auch den der Klarheit der Fragestellung.

Wihrend auf die Einzel- und Gesamtinterpretationen hier nicht eingegangen
werden kann, miissen doch einige Fragen zur Methode und zu den Voraussetzungen
gestellt werden. Dafl die gnostische Anthropologie bewufit zuriickgestellt wurde
(s. Vorwort), ist zu bedauern und bedeutet angesichts des inzwischen mit Recht so
intensiv erwachten Interesses fiir deren Probleme einen ernsthaften objektiven
Mangel der Arbeit: Es fehlt ihr gerade derjenige Aspekt, der in Theologie und
Philosophie heute am lebendigsten wirkt. Das eigentliche Problem jedoch diirfte in
der schon im Untertitel angedeuteten Gegeniiberstellung liegen: biblische Anthro-
pologie und philosophische Psychologie. Es ist zu fragen, ob nicht hierbei die
Jbiblische Anthropologie’, die im Anschlufl an E. Brunners Versuche aufgefafic und
dargestellt wird, allzusehr vereinheitlicht und systematisiert wird. Nicht als ob
Verf. das Unsystematische der biblischen Anthropologie nicht sihe. Er sieht es sehr
wohl und beniitzt es gerade zur Gegeniiberstellung zur philosophischen Psychologie.
Aber die Frage ist, ob es iiberhaupt so etwas wie biblische Anthropologie als zu
fassenden, einheitlichen Komplex gibt.

M.a. W.: So wie K. mit Recht in der Analyse des anthropologisch-psycho-
logischen Denkens der behandelten Kirchenviter scheidet zwischen biblisch-christ-
licher und philosophischer Tradition, ihr Gegeniiber und den jeweiligen Versuch
einer Synthese herausarbeitend, so miifite doch auch bei Herausstellung jener
biblischen Anthropologie darauf geachtet werden, wieweit diese selbst auf aufler-
biblische und insofern ,philosophische’ Quellen und Traditionen zuriickgeht. Es
ist doch merkwiirdig, daf} alle bisherigen Versuche, unter denen K. auch die ilteren
von J. T. Becdk und Franz Delitzsch hitte nennen konnen, so etwas wie eine
biblische Anthropologie oder Seelenlehre zu eruieren und darzustellen, wenig
gliicklich geraten sind.

Weil hier gewisse grundlegende Schwierigkeiten schon in der Konfrontation
der Voraussetzungen bestchen, wirkt dann die vom Verf. durchaus differenziert
vorgenommene Gegeniiberstellung der philosophischen und biblisch-christlichen Tra-
dition in der Position des jeweiligen Kirchenvaters doch zuweilen etwas schema-
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tisch und nicht immer befriedigend. Es stellt sich dabei die weitere Frage, ob das
neuerdings oft festgestellte und beklagte Zuriickbleiben der evangelischen wissen-
schaftlich-theologischen Arbeit auf dem Gebiet der Patristik damit zusammen-
hingt, dall unter uns erst einmal jene Voraussetzungen erneut und grundsitzlich
geklirt werden miiffiten: was denn eigentlich das ,Christliche® oder ,Biblische sei,
das im Bereich der alten Kirchengeschichte mit dem Denken der Antike sich auf
mancherlei Weise verkniipft und verbindet.

Es wire als zweites die wesentliche Frage an diese Arbeit zu richten, warum
Verf. die soteriologische Bedeutung der altchristlichen Anthropologie zwar durch-
aus sieht und wiirdigt, jedoch die Verbindungslinie zur Entwidklung der Christo-
logie nicht wenigstens andeutet. Was das Denken der alten Kirche sagt iiber die
menschliche Natur des Gottessohnes, sagt es ja bis hin zu den Formeln des Dogmas
jedenfalls unter der Voraussetzung eben der vom Verf. dargelegten antik-christ-
lichen Seelenlehre, wie denn umgekehrt auch darnach zu fragen wire, ob und
inwieweit die Entwicklung des christologischen Denkens und seiner Fragestellungen
fiir den hier so griindlich und lichtvoll behandelten anthropologischen Bereich von
wesentlicher Bedeutung geworden ist.

Zur philosophiegeschichtlichen Wiirdigung der vorliegenden Arbeit verweise
ich schlieflich auf die ausfiihrliche Rezension von Wolfgang Marcus in der Philo-
sophischen Rundschau I, 1 1953/4 (Tibingen) S. 56—64.

Frankfurt/Main K. G. Steck

Stig Y. Rudberg: Etudes sur la tradition manuscrite de
saint Basile These de doctorat &s lettres de I'Université d’Upsal. Uppsala
(AB Lundequistska Bokhandeln) 1953. 1 pl. et 224 pp. brosch. skr. 20.—.

Die peinlich sorgfiltige und prizise Arbeit ist bemiiht, nichts auszulassen und
nichts ohne genaue Forschung zu konstatieren; sie ist einerseits ein erster und
sehr verdienstlicher Versuch der Klassifizierung der Homilien des Basilius (aus-
genommen der hom. in hexaemeron), und liefert andererseits eine unerldfiliche
Erginzung zu den bereits eifrig betriebenen Forschungen iiber die handschrift-
lichen Uberlieferungen der Korrespondenz und der asketischen Werke.

Dieses Werk — von hohem wissenschaftlichem Wert — gesellt sich zu anderen
kiirzlich erschienenen Studien iiber die handschriftliche Uberlieferung eines Teils
des schriftstellerischen Erbes, das unter dem Namen des Basilius von Cisarea
iiberliefert ist. Wir haben besonders die Arbeit von A. Cavallin ,Studien zu den
Briefen des hl. Basilius® (Lund 1944) zu nennen, die grundlegende feine und
genaue Studie von M. Bessiéres ,La tradition manuscrite de la correspondance
de saint Basile* (Oxford 1923) und das wichtige Werk des Dom ]. Gribomont
0.8.B.: ,Histoire du texte des Ascériques de S. Basile“ (Bibliothéque de Muséon,
vol. 32, Louvain 1953).

Rudberg, der natiirlich aus diesen Forschungen profitiert, bringt hier viele
neue Prizisionen und Tatsachen. Der Reichtum und der Wert seines Buches sind
die erfreuliche Konsequenz der grofilen Anzahl von Manuskripten, die er genau
untersucht, beschreibt, klassifiziert und beurteilt. Von 400 Handschriften (vgl. die
Liste auf den Seiten 216—224) hat der Autor fast 300 selber gepriift. Fiir die
anderen, die er nicht selber in situ priifen konnte, fiir die er sich aber nicht mit
oft zu summarischen oder ungenauen Angaben in Katalogen zufrieden geben
wollte, bemiihte er sich, schriftliche Auskiinfte zu beschaffen oder Mikrofilme zu
besorgen. So konnte er in Photokopien oder Mikrofilmen etwa 40 Handschriften
untersuchen. Trotz wiederholter Bemithungen ist es ihm nicht gelungen, Photo-
graphien wichtiger Handschriften aus Moskau zu bekommen, die heute dort im
Historischen Museum aufbewahrt werden; er mufite sich darauf beschrinken, die
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Angaben des Kataloges von Vladimir zu benutzen, die gliicklicherweise ziemlich
detailliert sind. Rudberg hat nichts unversucht gelassen, alle Handschriften der
Werke des Basilius zu erreichen. Wir mochten noch bemerken, dafl er in seiner
Untersuchung, die sich bemiiht, erschopfend zu sein, auch die Handschriften des
17. und 18. Jahrhunderts, die Ausziige, die Anthologien und sogar Fragmente von
Handschriften benutzt hat. Nur wenige der Dokumente konnten seiner Auf-
merksamkeit entgehen.

Um keinen Zweifel aufkommen zu lassen, sei betont, dafl der Autor aus seinen
Untersuchungen alle Handschriften, die nicht zur Uberlieferung der Briefe, der
Homilien und der asketischen Schriften gehren, ausgelassen hat. Er untersucht
daher auch nicht die Uberlieferung der anderen Werke: der neun Homilien ,in
Hexaemeron® mit ihrem Anhang ,de hominis structura®, der fiinf Biicher ,adversus
Eunomium®, des Jesaias-Kommentar, der von zweifelhafter Echtheit ist, ,de
spiritu sancto® etc.

In dieser kurzen Rezension kann ich keine detaillierte Analyse und kritische
Bewertung des Werkes vorlegen. Ich begniige mich damit, einige wenige kurz
gefafite Bemerkungen iiber das Kapitel, das die Uberlieferung der Homilien
behandelt, zu liefern, will aber zuvor kurz anmerken, welche neuen Gesichtspunkte
das 1. und 3. Kapitel bieten.

Mit dem Teil iiber die asketischen Werke ist das 1. Kapitel (S. 19—52) das
solideste und objektivste der Arbeit. Rudberg hat fiir die Briefe 2, 150 und 173
zahllose Kollationen ausgefiihre (123 Handschriften mufiten fiir die Edition des
2. Briefes verglichen werden). Er hat neun neue Handschriften der Korrespondenz
entdeckt, von denen einige schr alt und wichtig sind und die er sorgfaltig be-
schriecben und den Familien, wie sie Bessitres unterschieden hat, zugeordnet hat.
Die Familie Aa im besonderen ist die urspriinglichste und die, auf welche sich
die neue kritische Edition griinden mufl; sie wird bereichert durch drei Hand-
schriften, von denen zwei vor dem Jahre 1000 geschrieben sind: Athos Vato-
pedi 72 (347 Briefe) und Athos Jviron 355 (4475) (200 Briefe, zu Anfang ver-
stiimmelt). Der Herausgeber der Korrespondenz ,wird nicht darauf verzichten
kénnen, die beiden Handschriften gleichzeitig mit dem bereits bekannten cod.
Patmos 57 zu vergleichen. Die Familie Bx ist interessant, weil sie die einzige
Rezension ist, die einen grofien Teil der Korrespondenz zwischen Basilius und
Gregor von Nazianz enthilt. Rudberg nimmt mit Wahrscheinlichkeit an, daff
wenigstens die ersten Stiicke von Bx die Sammlung der Briefmuster ausmachen,
zusammengestellt aus Briefen der beiden Freunde, die Gregor von Nazianz auf-
gestellt und an Nicobulos geschickt hatte. Der Zweig B scheint unabhingig von A,
aber auch alt zu sein.

Das 3. Kapitel (S. 121—150) enthilt eine Reihe von kritischen Bemerkungen
iiber das Werk von J. Gribomont. Die Ausfilhrungen zu der Uberlieferung der
asketischen Werke, die Basilius zugeschricben werden, stellen die wertvollste Er-
ginzung (addenda et corrigenda) zur genannten Studie des gelehrten Benedik-
tiners dar. Rudberg hat geniigend viele Handschriften persénlich untersucht — im
allgemeinen ziemlich spite —, die sein Vorginger nur indirekt kennen konnte
oder ignoriert hatte. Es gelang ihm iiberdies, eine bemerkenswerte Anzahl neuer
unvollstindiger, fragmentarischer und anonymer Handschriften zu entdecken, die
in Katalogen nur oberflichlich angefiihrt sind. Der Wert der Seiten steckt vor
allem in diesen neuen Acquisitionen, aber auch in der Tatsache, daff R. die
Klassifikation der asketischen Handschriften in sechs Rezensionen, die J. Gri-
bomont vorschlige, fiir richtig hdle. Nach aufmerksamer Untersuchung hilt er
auch an den Schluffolgerungen seines Vorgingers liber die Beurteilung dieser
Rezensionen und der Geschichte des Textes fest. Die neuen Handschriften, die
Rudberg klassifiziere und analysiert — vor allem cod. Patmos 20 —, sowie die
vollstindige Kollation der Briefe 2, 150 und 173 in den Handschriften der
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asketischen Werke erlauben, in der mittelalterlichen Geschichte der asketischen
Schriftensammlung klarer zu sehen, besonders in der der ,constitutiones mona-
sticae® und der Sammlung der sekundiren Stiicke, die J. Gribomont ,la séquence®
genannt hat.

Gehen wir nun iiber zum 2. Kapitel, das die handschriftliche Uberlieferung
der Homilien behandelt (8. 53—120). Hier leistet der Autor, der keinen Vor-
ginger hat, Pionierarbeit. Er hat als Erster eine Liste und eine Klassifikation der
169 Homilienhandschriften publiziert, die er bescheiden als ,Studie®, als pro-
visorische Klassifikation vorlegt.

Allerdings erreicht es Rudberg nicht — trotz der mit mehr oder weniger Gliidk
angestellten Bemithungen, diese 169 Handschriften auf 14 Typen (oder gar auf
18 Typen, wenn man die ,gemischten Typen® Ba, BC, KL und Ma mitzihle)
zu verteilen —, Zweige, Familien und Rezensionen klar zu unterscheiden. Seine
Klassifikation bleibt noch unsicher, sie ist an vielen Punkten bestreitbar und
entbehrt der Perspektiven. Die Ordnung der asketischen Handschriften, die
J. Gribomont vorschlige, ist begriindeter, ist solide auf den textlichen Fakten
errichtet und auch um detaillierte Prizisionen und historische und geographische
Referenzen besorgter. Die Ordnung der basilianischen Homilien bei Rudberg in
14 oder 18 Typen basiert prinzipiell und fast ausschlieRlich auf der Ordnung (der
Reihenfolge) der Stiicke. Es ist schade, dal der schwedische Philologe nur manch-
mal die Scholien, die bisweilen so erleuchtend fiir die Geschichte der Texte sind,
und die auflerordentlichen Titel der Homilien aufnimmt; es ist weiter schade,
daf er sich so wenig fiir die Geschichte und die Archiologie der Dokumente
interessiert, die er zu klassifizieren sucht, — wenn er auch, auf 200 Seiten 400
Handschriften erérternd, selbstverstindlich nicht alle seine gesammelten Notizen
ausniitzen konnte. Und schliefllich ist noch zu bedauern: Die unerldfiliche Kon-
trolle, die durch Kollationen einiger, an charakteristischen Varianten besonders
reicher Absitze hitte vorgenommen werden miissen, ist nur fiir den 2. Brief aus-
gefiihrt worden und sehr schwach fiir den 150. Brief. Dieses fast villige Fehlen
einer textlichen Gegenuntersuchung fiir die Homilien stellt, wie ich fiirchte, eine
der bemerkenswertesten Liicken und Schwichen dieser (vielleicht etwas verfriihten)
Klassifikation der Homilienhandschriften dar.

Rudberg verwendet, um das Gewirr der 169 Handschriften zu entflechten,
einige feste Hauptpunkte, indem er die unsichersten Stiicke wie spitere Ergin-
zungen behandelt. Das ist prinzipiell eine korrekte Methode, die sich aber in der
Anwendung als bedenklich offenbart. De facto ergibt eine Ordnung, fast nur
auf die Reihenfolge der Stiicke gegriindet, nicht immer — wie auch nicht fiir den
vorliegenden Fall — befriedigende Resultate. Die Rezensoren und Abschreiber
haben sich oft viel Freiheit in der Wahl der Anordnung der Psalmenhomilien und
der moralischen Homilien genommen. Diese bilden im allgemeinen Reden, die
lang genug sind, und von denen jede moglicherweise nach Belieben in einen
anderen Teil der Sammlung versetzt werden konnte. Auflerdem finden sich die
Beziehungen, die man zwischen zwei Handschriften fiir eine Homilie feststellt,
nifzh‘; immer in demselben Verhdltnis in anderen Homilien derselben Sammlung
wieder.

Ich kann mich des Eindruckes nicht erwehren, dafl Rudberg oft einen iiber-
triebenen Scharfsinn entfaltet, um wieder in den starren Rahmen seiner 14 (oder 18)
Typen der zahlreichen Handschriften hineinzukommen, von denen er nur die mehr
oder weniger entfernte Bezichung mit einer oder der anderen dieser Typen hitte
zu notieren brauchen. Verschiedene Sammlungen, Ergebnisse einer Vermischung
von zwei Typen, sind ziemlich willkiirlich an eine von ihnen angehingt worden.

Ich kann mich nicht in eine detaillierte kritische Bewertung dieser provisorischen
Ordnung einlassen. Ich begniige mich, darauf aufmerksam zu machen, dafl der
Typ A, corpus der 42 Homilien, bezeugt durch 32 Handschriften, von denen
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10 aus dem 10. Jahrhundert stammen, offensichtlich die Vulgata ist, die eine
weite Verbreitung erfahren hat; und daf die Typen B und C, sehr dhnlich und
untergruppiert in einer gleichen Rezension, mir die verschiedene Umarbeitung des
Types D zu reprisentieren scheinen; und dafl endlich die Typen D und E zu
demselben Zweig wie B und C gehoren, sich aber noch mehr dem urspriinglichen
corpus nihern. Ich meine, dafl der Typ D am besten die ilteste Sammlung repri-
sentiert, oder noch priziser: die Sammlung Da, die D! D*® D5 D7 D8 D° D
D2 enthilt (vgl. S. 72). Diese Gruppe ist ein durch drei alte Handschriften
bezeugtes corpus, das eine unvollstindige Serie von Homilien bietet, in einer
Ordnung, die nicht logisch ist und mir oft wie eine einfache Materialzusammen-
stellung vorkommt.

Von den Homiliengruppen, die Rudberg untersucht, halte ich fiir urspriing-
liche Gruppen (d. h. fiir solche, die auf die ilteste Sammlung, soweit es uns
moglich ist, sie zu rekonstruieren, zuriickweisen) die folgenden: 1, 2, 14 oder
2,1, 14; 3,6, 75 4, 5; 12, 9; 14, 10, 11; 15, 16; 26, 8 (vgl. die Chiffren auf
der Tafel S. 7—8). Alle anderen Zusammenstellungen (S. 108—109) scheinen mir
sekundir zu sein.

Wir haben dem Autor zu danken, dafl er uns zahlreiche und niitzliche Be-
schreibungen der Handschriften und sorgfiltige Analysen ihres Inhaltes verschafft
hat. Thm sei ebenfalls Dank ausgesprochen fiir die Aufschliisse, die er uns iiber
gewisse seltene — herausgegebene oder noch nicht herausgegebene — Stiicke
gegeben hat, die man (Liste der Handschriften S. 54—57 und 115—120) in unseren
Homilienhandschriften findet. Auch verwéigere man ihm nicht die gebiihrende
Bewunderung fiir all das, was er an Geduld, Ausdauver und Exaktheit bei der
kritisch begriindeten Herausgabe der Briefe 2, 150 und 173 nach allen bekannten
Handschriften aufgebracht hat; die Untersuchung der Varianten des 2. Briefes,
unterteilt in 16 Gruppen (5. 168—182) ist ein Muster fiir die Art der Arbeit.
Wir bedauern noch einmal, dafl der perfekte Philologe, der unser Freund Rudberg
ist, nicht Zeit gehabt hat, drei oder vier gut ausgewihlte Abschnitte der eigent-
lichen Homilien zu kollationieren. Dieser Gegenversuch hitte ihm erlaubt, die
provisorische, aber verdienstvolle Klassifizierung objektiver zu gestalten und besser
zu begriinden, als es jetzt der Fall ist.

Limon par Igny David Amand de Mendieta
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Ernst Gerhard Risch: Tuotilo, Ménch und Kiinstler. Bei-
trige zur Kenntnis seiner Personlichkeit. St. Gallen (Fehr) 1953. 89 S., 3 Taf.
brosch. sfr. 7.50.

Der St. Galler Monch Tuotilo gehort zu den fesselndsten Gestalten der aus-
gehenden Karolingerzeit. Als birenstarke Gestalt und mit den verschiedensten
Vorziigen geistiger und kiinstlerischer Begabung ausgestattet, steht er vor uns.
Die Geschichte konnte sein Bild personlicher zeichnen als dasjenige vieler Konige.
Freilich, dieses Bild verdankt seine sprechenden Ziige und seine Wirme in erster
Linie dem anekdotenfrohen Chronisten Ekkehard IV., welcher im elften Jahr-
hundert die Gestalten aus der Bliitezeit des Klosters um 900 so schilderte, daf§
die alte Zeit als die gute erschien. Daher mahnte E. Diimmler schon vor hundert
Jahren zur Vorsicht gegeniiber diesem Gewidhrsmann, ,sobald andere Beweise
fehlen®. Als dann der Ziircher Gelehrte G. Meyer von Knonau die ,Casus Sancti
Galli“ kritisch herausgab, traute er Ekkehard IV. nicht einmal den guten Willen
zu, die Grundziige der einzelnen Mbénche richtig zu schildern. So erhob sich die
bange Frage, ob sich auch das herkdmmliche Tuorilo-Bild verfliichtige oder ob
jene andern Beweise zu erbringen seien.

Es ist ja klar, daf eine ,Rettung® Tuotilos nur moglich ist, wenn der Nach-
weis gelingt, dafl er sich auch auflerhalb der Darstellung des fabelfreudigen Chro-
nisten zu behaupten vermag (oder dafl Ekkehard sich bei andern Gestalten jener
Zeit wie Notker, Ratbert usw. nicht im Kern ihres Wesens irrte). Diesen Nach-
weis hat nun Prof. Dr. Ernst Gerhard Riisch in seiner Studie ,Tuotilo, Ménch
und Kiinstler® (Verlag Fehr'sche Buchhandlung, Sonderdruck der St. Galler Mit-
teilungen zur vaterlindischen Geschichte Bd. XLI/I.) scharfsinnig und einfiihlend
erbracht und dabei die Forschungen seines Ziircher Lehrers Fritz Blankes auf
iiberzeugende Weise fortgefithre.

Prof. Riisch hielt sich zunichst an die Urkunden, in denen er den Ménch
Tuotilo in der Zeit von 895—912 immerhin nexnmal vorfand, und zwar bekleidete
er in dieser Zeit die Klosterdmter eines Cellarius, Sacratarius und Hospitarius,
d. h. er war Verwalter der Klosterwirtschaft, Hiiter der Kirchengerite und Be-
treuer der Giste. Das sind nun lauter Vertrauensposten, welche der Abt nicht in
die Hinde irgendeines Monches legte, hielt ihn doch die Benediktiner-Regel dazu
an, Menschen mit genau und weise bezeichneten Eigenschaften fiir diese Amrter
zu suchen. Es ist daher das besondere Verdienst des Verfassers, daff er diese
Ordensregel gleichsam als psychologische Urkunde heranzog und damit Zige des
herkémmlichen Tuotilo-Bildes bestitigen konnte., Dafl Tuotilo nicht Abt wurde,
tut ihm keinerlei Eintrag, war doch in der erwihnten Zeitspanne der Krummstab
bereits in den Hinden des trefflichen Salomon IIL, der zugleich Bischof von
Konstanz war. Er war aber auch nie Dekan oder Propst, wohl aber ein offenbar
sehr gewissenhafter, riistiger Mann, dem man im Umgang mit Fremden das rechte
Wort zutraute und von dessen Kunstsinn man sich die beste Betreuung und
Mehrung des Kirchenschatzes versprach. Daneben lebte er in der Klostertradition
als Doctor und Celator, d. h. als Lehrer und Bildschnitzer fort.

Der Elfenbeinschnitzer Tuotilo ist dem Besucher der St. Galler Stiftsbibliothek
besonders vertraut. Magnetisch zieht das Evangelium longum mit der kunstvollen
Einbanddedse die Besucher an. Steht die Urheberschaft Tuotilos allenfalls auch
nur auf den schwachen Fiiflen Ekkehardscher Meldung? Nein, wir miifiten sie
ihm auch aus andern Griinden zuschreiben: Als spitkarolingisches Werk muf} sie
aus Stilgriinden in die Zeit Tuotilos angesetzt werden, der auch die Spenderin
eines groflen Beitrages, eine 903 bezeugte Amata von Lenggenwil, angehort. Im
Kloster St. Gallen, auf das ja auch die genau nach der Gallus-Vita geschnitzte Be-
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gegnung mit dem Biren hinweist, waren die Schnitzer diinner gesit als die
Schreiber. Es gab nur einen Elfenbeinschnitzer, und das war Tuotilo.

Schwieriger hilc es, das Didbtererbe Tuotilos zu sichern. Fest steht immerhin
das Eine: Er ist der ilteste bekannte und berithmteste Tropendichter. Ein Tropus
war urspriinglich ein Behelf. Damit man sich wortlose Tonfolgen des Kirchen-
gesanges besser merken konnte, unterlegte man ihnen einen Text, der sich aber,
zum Unterschied von den freien Sequenzen, erst eng an den Wortlaut der Bibel
anlehnte. So wurde z. B. das osterliche Gesprich der Engel mit den Marien
geradezu die Ansatzstelle der Osterspiele, der Mysterienspiele, ja, nach deren
Verweltlichung sogar von Schauspiel und Oper iiberhaupt. Der Ostertropus, der
sich in einer St. Galler Handschrift des 10. Jahrhunderts findet, wird ebenfalls
Tuotilo zugeschrieben, und es gibt keinen zwingenden Grund, ihm dieses Werk
abzusprechen, weil es in zhnlicher Form um 933 auch in einem Troparium von
Limoges vorkommt, das also rund zwanzig Jahre nach Tuotilos Tode angelegt
wurde. Hingegen wird ausdriicklich bezeugt, dafl Tuotilo den Weibnachtstropus
»Hodie cantandus est nobis puer® verfafit hat.

Heute besinge das Lied
Unsern Knaben,

Den der Vater

So unsagbar erschuf,

Ehe Zeiten begannen.

Und nun hat ihn

In Zeit und Stund’

Die erhabene Mutter geboren.

Dann geht der Tropus in Chor und Gegenchor, in Frage und Bescheid weiter
iiber den Gesang ,Puer natus est nobis® (,Ein Kind ist uns geboren) zum Psalm
»Cantate domino canticum novum® (,Singet dem Herrn ein neues Lied“). Dieser
Tropus zum Introitus der dritten Weihnachtsmesse, der auch durch eine gewisse
Plastik auf Tuotilos Bildnersinn hinweist, reicht freilich nicht aus, um Tuotilo als
unbezweifelbaren Urheber der Tropen zu erweisen, wohl aber als einen der
friihesten und grofiten Meister dieser Kunstform. All das trigt E. G. Riisch nicht
nur fafibar, sondern fesselnd vor.

Wir halten inne. Alles bisher Ermittelte konnten wir als gesicherte Erkenntnis
der Wissenschaft buchen, wenn wir Ekkehards Klosterchronik gar nicht hatten.
Es wire fiirwahr nicht wenig. Da es aber im wesentlichen alles belegt oder doch
nicht widerlegt, was der Chronist iiber Tuotilo aussagt, so gewinnt freilich auch
die Aussage Ekkehards an Glaubwiirdigkeit. In einem Bilde ausgedriickt, liefle
sich somit sagen, dafl die Geschichte in wenigen, aber bedeutenden Strichen das
Bildnis des Kiinstler-Monches zeichnet, die Bunttone des Lebens aber hat der
anekdotenfrohe Ekkehard IV. hinzugefiigt. Einiges davon mag wahr sein, einiges
angenommen und vielleicht auch einiges ersonnen, doch fiigt sich alles zum geschlos-
senen Ganzen einer wohl aus der St. Galler Gegend stammenden Persénlichkeit, in
der das alemannische Gebliit sich unter dem Stern des Christentums 8ffnete und
erfiillte. Man rithmte Tuotilo Birenkraft nach, doch bindigte er seine Natur, und
der Athlet unter den Ménchen war zugleich der feinfingerigste unter allen, der wahre
Bildwunder aus dem Elfenbein hervorzuholen verstand. Der ungemein vielseitige
Mann — nach Ekkehard war er auch ein gewandter Diplomat, ein trefflicher
Architekt, ein guter Sidnger und Redner sowie ein begnadeter Saitenspieler —
war aber doch kein geistesverwandter Vorliufer des uomo universale Lionardo
da Vinci. Er war als Kiinstler, um einem abgegriffenen Wort seinen Sinn zuriick-
zugeben, ein grofler Kiinstler ,vor dem Herrn“. Der Benediktiner stand unter
dem Leitwort seines Tuns, das so angelegt sein muflte, ,dafl in allem Gott ver-
herrlicht werde®.

Teufen bei St. Gallen Gg. Thiirer



Mittelalter 319

Byzantinische Quellen zur deutschen Geschichte, ausgewidhlt
und erklirt von G. Soyter, Text und Erlduterungen (Schoninghs Griech.
Klassiker Nr. 31 a/b) Paderborn (F. Schoningh) 1951/52. 72 und 29 S. brosch.
DM 1.80 und 080. — Germanen und Deutsche im Urteil
byzantinischer Historiker, in getreuer deutscher Ubersetzung mit
Einleitung und einer Stammtafel von G. Soyter (Schoninghs Geschichtl.
Reihe) Paderborn (E. Schoningh) 1953. 70 S. DM 1.30.

" Ausgewihlte Stellen aus byzantinischen Geschichtsquellen in zuverldssigem Text,
mit sorgfiltigem Kommentar und genauer deutscher Ubersetzung, vom 5. bis zum
15. Jahrhundert — eine bequemere Einfithrung in die Lektiire mittelgriechischer
Texte ist kaum denkbar. Freilich, die byzantinischen Quellen zur deutschen Ge-
schichte sind nicht zahlreich; die byzantinischen Geschichtsschreiber berichten ge-
wohnlich in erster Linie iiber interne Auseinandersetzungen (Hofklatsch), dariiber
hinaus fast nur von Kriegen. Einen Krieg zwischen Deutschen und Byzantinern
hat es nie gegeben. So sind es nur wenige, eigentlich nur zufillige Stellen, an
denen die byzantinischen Autoren vom mittelalterlichen Deutschland sprechen. Der
Hrsg. der vorliegenden Hefte hat alles in dieser Hinsicht einigermaflen Wichtige
aufgenommen; fiir die deutsche Geschichte bietet er also eigentlich mehr als eine
Auswahl, nimlich eine Sammlung aller interessanten Stellen. Um jedoch die drei
schmalen Hefte zu fiillen, hat er eine Auswahl aus den byzantinischen Quellen
zur Geschichte der Germanen vorangestellt, eine willkiirliche Auswahl aus einem
reichen Material, die nur gelobt werden kann. Fiir Lehrer und Schiiler sind die
drei Hefte bestimmt, aber diese Texte mit sach- und sprachkundigem Kommentar
und wortgetreuer Ubersetzung konnen auch fiir alle, die sich in byzantinische
Quellen einlesen wollen, niitzlich sein. — Ein einziger Text, der vom Hrsg.
gekiirzte griechische Brief Kaiser Friedrichs IL., ist nicht iibersetzt; bei ihm darf
man zweifeln, ob er nicht eher zur sizilischen als zur deutschen Geschichte gehort.

Bonn R. Elze

Helene Tillmann: Papst Innocenz IIL (= Bonner Historische
Forschungen, Band 3) Bonn (L. Rohrscheid), 1954, XV und 315 S. DM 26.—.

Seit lingerer Zeit beschiiftigt sich die Verfasserin mit Papst Innocenz III. und
hat in einer Reihe von gréferen und bedeutenden Arbeiten wichtige Einzelfragen
behandelt. Man kann es nur begriifien, dafl es ihr gelungen ist, diese umfinglichen
Vorarbeiten zu einer umfassenden Biographie dieses groflen — manche sagen
grofiten — Papstes des Mittelalters vorzulegen. Das Thema ist vielbeackert, und
einige Meister der Geschichtsschreibung haben in der Schilderung der Personlichkeit
Innocenz III. und seines Pontifikates Proben ihrer Darstellungskunst gegeben,
zuletzt noch J. Haller im 3. Bande seines Werkes ,Das Papsttum® (1952). Zu
diesen groflen Kunstwerken der Geschichtsschreibung gehort das vorliegende Buch
nicht, aber es hat in beharrlicher Forschungsarbeit alles zusammengetragen und
zusammengefiigt, was die letzten Jahrzehnte an Einzelstudien erbracht haben. Vor
allem zu nennen sind hier die Arbeiten von Fr. Kempf, Die Register Innocenz III.
(1945) und die von M. Maccarrone, Chiesa e stato nella dottrina di papa Inno-
cenzo III (1940) und: Innocenzo III primo del suo pontificato (1943). In mehreren
groflen Kapiteln sind die Zeit vor dem Pontifikat, die Anfinge der Regierung
und ganz ausfiihrlich die Politik des Papstes geschildert unter voller Verwertung
der hier einsetzenden Registeriiberlieferung und der zeitgendssischen literarischen
Quellen; besonders gilt das vom deutschen Thronstreit. Eine schone Zusammen-
fassung ist auch fiir das IV, allgemeine Laterankonzil, ebenso iiber die Reform-
arbeiten der Zeit sowie iiber die nicht immer gebilligte Stellung des Papstes zum
4, Kreuzzug und die Ostpolitik {iberhaupt gegeben. In allen diesen Abschnitten
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versucht die Verfasserin, éinseitige und nicht quellenmiflig zu belegende Urteile
zu vermeiden und verwendet auch grofle Miihe darauf, herkémmliche und deshalb
beliebte Schlagworte zu analysieren. Zu diesen Schlagworten gehdrt in erster Linie
das vom ,Papstkénigtum® Innocenz III.

Im Anschluff an die schon genannte Arbeit von Maccarrone und unter Ver-
wendung der vortrefflichen kanonistischen Untersuchungen des jiingst verstorbenen
Mochi Onory: Fonti canonistiche dell’idea moderna dello stato (1951) befafit sich
Tillmann (S. 17 ff. und in Exkurs 1 S. 258 ff.) ausfiihrlich mit diesen fiir die
Geschichte des Mittelalters so bedeutenden Fragen. Sie meint, dafl Innocenz die
Begrenzung seiner Macht verschiedentlich ausgesprochen habe. Unter ,plenitudo
potestatis® ist zundchst die ,plenitudo ecclesiasticae potestatis® zu verstehen,
wihrend die Fiille der weltlichen Gewalt gewohnlich nur im Kirchenstaat aus-
geiibt werden kénne: ,wenn Innocenz’ Regierung eine Etappe gewesen ist auf dem
verhdngnisvollen Wege des Papsttums zu einer geistlich-weltlichen Monarchie,
dann nicht wegen der Grundsdtze, die er vertrat, und der letzten Ziele, die er
sich steckte® (S. 25). Auch die Ausfithrungen iiber die Fiille der kirchlichen Gewalr
sind hochst lesenswert. Der Papst, der sich zum erstenmal als ,vicarius Christi®
bezeichnete, hat immerhin ,die Entscheidung, ob eine Angelegenheit in das Gebiet
des gottlichen oder menschlichen Rechts fillt, in schwierigen Fillen nicht selbst
gewagt, sondern der Beratung mit einem allgemeinen Konzil vorbehalten®. Diese
soliden Untersuchungen sind von grofler Wichtigkeit fiir die Forschung, ganz
gleich, ob man ihnen in jeder Einzeldeutung zustimmt oder nicht., Vier Exkurse
behandeln Einzelfragen: 1. Zum angeblichen Anspruch Innocenz’ III. auf die
Fiille der weltlichen Macht. 2. Zum Eheprozef Philipp Augusts von Frankreich
und den anderen Eheprozessen unter Innocenz III. 3. Zum angeblichen Verrat
Konrads von Wiirzburg. 4. Der Zeitpunkr der Zuriidknahme der Rekuperationen
durch Kaiser OttoIV., wihrend 9 Anhinge als besonders umfangreiche An-
merkungen anzusehen sind.

Die Stirke der Arbeit liegt wohl in der ausfiihrlichen Darlegung der politischen
Vorginge. Vielleicht nicht ganz so gelungen scheint die Deutung der Persénlich-
keit; denn zu dieser Deutung sind die eigentlich individualisierenden Quellen reche
diirftig. Die von der Verfasserin mit Hingabe geschilderte Liebenswiirdigkeit,
Aufgeschlossenheit und Neigung zu Scherz und Ironie ist mehr den italienischen
Kirchenfiirsten allgemein geliufig als eine hervorzuhebende Besonderheit dieses
Papstes; der auflerdienstliche feierliche Ernst der Hierarchen findet sich auch heute
noch fast nur auflerhalb Italiens. Die Verwendung von Schriftworten im paro-
distischen Sinne ist in geistlichen Kreisen des Mittelalters an der Tagesordnung.
Der vorsichtigen Abschwichung vorangehender Anerkennung durch den Satz:
»Aber er hat nicht immer aus der hochsten religiosen Auffassung seines Amtes
gehandelt, hat die Werte des Rechts und der Sittlichkeit, fiir die er oft mit hohem
Sinn eingetreten ist, doch nicht selten seinen politischen Zielen aufgeopfert® wird
man zustimmen kénnen.

Tiibingen K. A. Fink

Morton W. Bloomfield: The Seven Deadly Sins. An Introduc-
tion to the History of a Religious Concept with special reference to the
medieval English literature. Michigan (State College Press) 1952, XIV 482 S.
geb. § 7.50. :

Prof. Bloomfield legt hier eine Studie zu einem Thema vor, das ihn, wie er
einleitend selbst sagt, 15 Jahre beschiftigt, und das ein zentrales Thema nicht
nur des Mittelalters darstellt, sondern dariiber hinaus von grofier Bedeutung fiir
die abendlindische Kultur bis heute ist. Der Stoff wird primir vom formal
literaturgeschichtlichen Gesichtspunkt her auf dem Boden reicher religions- und
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kulturgeschichtlicher Einsichten, nicht etwa theologisch-philosophisch behandelt. Diese
formale Einschrinkung hat freilich ihren tieferen sachlichen Grund, weil dieses
Problem in der groflen Theologie tatsichlich gegeniiber der allgemeinen Hamar-
tiologie immer eine sehr untergeordnete Bedeutung hatte, betont und wichtig im
Grunde nur in der praktischen Unterweisung des einfachen Volkes und dann in
der weltlichen (meist in der Volkssprache verfafiten) Literatur des ausgehenden
Mittelalters erscheint (107). Das Werk umfat zwei groflere Teile: der 1. Teil
(1—104) erarbeitet in drei Kapiteln (the pagan and jewish background; the
origin of the seven cardinal sins; the seven cardinal sins in christian theology,
early medieval latin literature and art) den religions-, theologie- und kultur-
geschichtlichen Grund der Lehre von den 7 Hauptlastern; der 2. Teil (105—243)
zeigt in vier Kapiteln das Werden und Wachsen dieser Lehre in der englischen
Literatur (nicht ohne Riicksicht auf die festlindischen Quellen) der Zeit von etwa
1100—1510 und ihre Darstellung endlich bei Dunbar, Hawes, More und Spenser
im 16. Jahrhundert. Daran schiieft sich eine Tabelle (245—249) iber die den
einzelnen Lastern zugeordneten symbolischen Tierbilder, eine Liste (251 f) der
englischen Termini fiir die lateinischen Lasterbezeichnungen, eine weitere Zusam-
menstellung anonymer lateinischer Traktate, die zu dieser englischen Literatur in
Bezichung stehen (253 ff) und schlieflich eine sehr reichhaltige Bibliographie zu
dem Thema (257—306); die ebenfalls sehr ausfihrlichen Anmerkungen, die auch
manche wertvolle Erganzung zum Texte noch bieten (vgl. A. 12 8. 339 £f; 103/347;
145/365; 159/367; 107/387; 213/437), und ein allgemeiner und vier spezielle
Indices schliefen das Werk ab.

Das Buch verdient hochste Beachtung. Mit allem, dem Thema entsprechenden
wissenschaftlichen und menschlichen Ernst priift der Verf. jeweils den Wert seiner
Quellen und die Tragfihigkeit seiner Begriindungen und wesentliche Unterschei-
dungen (vgl. 28 — Teufelsvorstellung, 43 — Todsiinde und Hauptlaster, 56,
106 — kirchliche Lehre und Volksfrommigkeit, 101 — Thema und Darstellungs-
form usw.) helfen im Gewirr dieses ganzen Komplexes die Entwicklungslinie deut-
lich sichtbar zu machen, ohne die fast verwirrende Fiille und Mannigfaltigkeit
des Stoffes zu opfern. In gleicher Weise sucht der Verf. den allgemein mensch-
lichen und religiosen Kategorien und Maximen wie den Uberzeugungen und
Lehren der einzelnen Bekenntnisse, auch den fiir das Verstindnis des Mittelalters
wesentlichen katholischen Vorstellungen (100) gerecht zu werden.

Im 1. Teil zeigt Verf., wie die Lehre von den 7 (bzw. 8) Hauptlastern aus
jlidischen (Testament der 12 Patriarchen) und babylonischen Quellen (bes. aus der
Lehre von der sehr eingehend dargestellten Himmelsreise, wie sie im Volke durch
asiatische Religion, in der Gebildetenwelt durch Platos Pol. X 13 (614) verbreitet
wurde) in die hermetische und gnostische Geisteswelt eindringt und iiber die
dgyptischen Ménche im Christentum des 3. und 4. Jahrhunderts (angedeutet bei
Origenes und Clemens v. Alexandrien, entfaltet' bei Evagrius und Cassian) Ein-
gang findet. Uber Gregor den Groflen und Prudentius (Psychomachie) gelangt sie
nach mannigfaltigen Wandlungen, die sich vor allem in der Reihenfolge der Laster
dufert [glaitavs bei Cassian: gula und luxuria am Anfang in der ménchischen
Aszese; siiaagl bei Gregor: superbia am Anfang gemifl eccli 10/13; saligia seit
Heinrich v. Ostia; Antonin v. Florenz stellt zu Beginn des biirgerlichen Spit-
mittelalters die cassianische Avaritia (1 Tim 6,10), die vor allem seit Nilus mehr-
fach durch invidia ersetzt worden war, an den Anfang (105f)], in das Mictel-
alter, wo sie auf mannigfache Weise (in Volkspredigt, Bulpraxis und Beicht-
biichern, Viten und Beispielsammlungen, belehrenden und erbauenden Spielen iiber
Tod und Gericht, fingierten Gesprichen zwischen Mensch, Gott und Teufel, mit
reicher Verwertung der Tiersymbolik) in die hohe Kunst Dantes ebenso wie in
das Mysterienspiel und den Volksschwank und in die bildende Kunst eindringt.

Ein reiches Kulturgemilde des spiten Mittelalters zumal entfalter sich im
2. Teil vor uns. Neben bekannten Namen begegnen uns viele unbekannte, die
jedoch gerade auf diesem Gebiete einen wichtigen Beitrag geleistet haben. Neben

Ztschr. f. K.-G- 8
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Heiligenviten (ausgehend von der Vita Guthlaci) und Homiliensammlungen (vor
allem rings um Aelfric) im 12. Jahrhundert werden aus dem 13. Jahrhundert
drei theologische Summen (Raymund v. Pennaforte, Wilhelm Peraldus, Fr. Lau-
rentius Gallus) sowie eine groflere Anzahl von Werken aus der franzdsischen,
deutschen, normanischen und englischen Literatur genannt. Zu den zahlreichen
Beispielsammlungen dieser Periode sei noch auf den Artikel von P. Lehmann,
Mittelalterliche Biichertitel, Sitzungsber. d. Bayer. Ak. d. W. phil. hist. 1948 H. 4,
und 1953 H. 3 hingewiesen. Aus dem 14. Jahrhundert werden vor der reichen
englischen Literatur Dante und andere italienische Werke behandelt; am Ende
dieses Kapitels zeigt der Verf. die Verwendung dieses Themas in der bildenden
Kunst vor allem der Niederlande und Frankreichs. Die hier erwihnten Eucha-
ristietraktate (161) diirfren in Zusammenhang stehen mit dem Werk des auch
sonst in dieser Zeit sehr einflufireichen Innozenz III., der in seinem berithmten
Werk: de sacro altaris mysterio im 18. Kapitel de adaptione septem petitionum. . .
die 7 Vaterunserbitten, die 7 Geistgaben, die 7 (8) Seligpreisungen fiir die Tu-
genden und die 7 Hauptlaster zusammenstellt. In der besonders mannigfaltigen
Ausgestaltung, die das Thema im 15. Jahrhundert in Dichtung und Prosa, Gebet
und Predigt, Beispielsammlung und Moraltrakeat (aus den ,Hauptlastern® sind
immer mehr die , Todsiinden® geworden), geistlichen Spielen und Volksschwinken
fand, ist besonders beachtlich, was der Verf. (234) zu dem Auftreten von astro-
logischen Hinweisen in mehreren Stiicken dieser Zeit sagt, nachdem vom 5. bis
zum 15. Jahrhundert nirgendwo eine Beziehung zwischen dem 7-Lasterkatalog
mit dem Sternenglauben mehr zu finden war. Uberzeugend zeigt der Verf., daff
nicht, wie M. Gothein meint, hier der urspriingliche, babylonische, astrologische
Quellgrund wieder zum Durchbruch komme, sondern dafl vielmehr die im 13. Jaht-
hundert iiber die arabische Philosophie in Spanien eingedrungene Astrologie im
15. Jahrhundert in den Volksglauben eindringt und so die 7-Lasterlehre mit
dieser von aufen eingedrungenen Sternenlehre in Beziechung gesetzt wird. Auch
die Darstellung bei den Werken des 16. Jahrhunderts bringt deutlich die von
auflen kommenden Ideen des Humanismus und der Renaissance, nicht etwa eine
bisher verborgene Grundidee der 7-Lasterlehre zum Ausdruck.

Gerne hitte der Theologe diese geschichtliche Klarstellung schon im 1. Teil
gefunden, da er bei seiner mehr materiellen Betrachtungsweise im Gegensatz zu
der mehr formalen Betrachtungsweise des Literaturgeschichtlers, mehr auf die
Begriindung als auf die Provenienz der Lehre schauend, zu der Uberzeugung
kommt, dafl das Siebenerschema, hiufig in der Schrift verwendet, aus der 7-Tage-
woche als gottgewollt und damit einfach als natiirlich empfunden wird, und die
Idee vom Kampf zwischen Tugend und Laster nur zufillig manichdisch (persisch),
meist einfach aus dem Erlebnis des eigenen sittlichen Kampfes (bei Paulus R&
7,14—25 nicht nur Eph 6,11f) und aus der friihchristlichen Vorstellung vom
heilsgeschichtlichen Kampf zwischen Tod und Leben (alljihrlich wiederkehrend in
der Osterliturgie, die schon Wipo (f um 1050) in der Ostersequenz: mors et
vita duello conflixere mirando zusammengefafit) allein verstanden wurde. In
diesem Zusammenhang seien noch einige kleinere Korrekturen angefiigt: Die
geistlichen Homilien (53) gehdren wohl nicht dem geschichtlichen Makarius von
Bgypten (vgl. J. Stiglmayr, Sachliches und Sprachliches... Innsbruck 1912), das
speculum virginum (83) stammr nicht von Conrad von Hirsau (vgl. M. Bernards,
Schol. 1953 S. 69—78) und das speculum BMV (89) nicht von Bonaventura,
sondern vielleicht von Conrad von Sachsen. An neuester Literatur sei noch
genannt U. Grofimann, Studien zur Zahlensymbolik des Frithmittelalters (ZKTh 76
[1954] 19—54) und eine demnichst erscheinende grofiere Studie iiber die Tier-
symbolik im AT von ]. Botterweck. — Das vorziigliche Werk wird fiir diese
Frage fiir lingere Zeit das Standardwerk bleiben, und es wire nur zu wiinschen,
daf auch eine griindliche theologische und philosophische Studie zu diesem Thema
das Werk fruchtbar erginzte.

Bonn Joh. Auer
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Ivar Nylander: Das kirchliche Benefizialwesen Schwe-
(= Ritshistoriskt Bibliotek Bd. IV; Skrifter utg. av Institutet for Ritts-
historisk Forskning grundat av Gistav och Carin Olin, Serien I). Lund (A. B.
Nordiska Bokhandeln, Stodkholm i distribution) 1953. 334 S. gr. 8°.

Die Abhandlung gehért zu jenen willkommenen Werken, die weit mehr bieten,
als der Titel vermuten lafit. Sie bringt eine griindliche, aus den Quellen geschopfte

und gut dokumentierte historische Darstellung des kirchlichen Vermogensrechts in

Schweden aus der Zeit von ungefihr 1200 bis 1347. Damit verkniipft sie auf-
schlufireiche Hinweise auf die allgemeine Rechtslage der einschligigen kirchlichen
Institute, vergleicht sie mit dem kontinentalen und dem aulRerschwedischen nor-
dischen Recht und entrollt so ein hochinteressantes Bild der kirchlichen Rechts-
geschichte Schwedens wahrend des angegebenen Zeirraums,

Das schwedische Kirchenrecht machte damals eine tiefe Wandlung durch. Der
Anfang der Epoche zeigt uns das Kirchenwesen des Landes als eine Volks- und
Gemeindekirche mit stark autochthoner Rechtspraxis. Bezeichnend dafiir ist die
Ableitung der #ufleren kirchlichen Rechtsgewalt von dem Konig und dem Volk.
Der kirchlichen Autonomie bleiben nur die rein geistlichen Funktionen der Sakra-
mentsspendung und der Predigt. Hingegen wird die potestas iurisdictionis in
foro externo, was fiir deren Geschichte wichtig ist, offenbar nicht als spezifisch
geistliche Lebensiuflerung der Kirche angesehen, sondern gilt als ein Stiick christ-
licher Volksordnung. Demgemif liegt die Besetzung der Bistiimer bei dem Konig
und dem Volk, und zwar so, dafl der Konig das Recht des Vorschlags, die
Thingversammlung dasjenige der Annahme hat. Es folgt hierauf die Amtsein-
setzung durch den Kénig mit Ring und Stab; erginzt wird dieser Rechtsake durch
die Ordination als rein geistliche Handlung.

Wie die Form der ,Investitur® durch den Kénig beweist, finden sich damals
— wohl durch Dinemark vermittelt — gewisse Ansitze fiir ein Eindringen des
weltlichen Feudalismus in das schwedische Kirchenrecht. Dafiir sprechen auch
einige Spuren anderer dem kontinentalen Konigskirchenrecht eigentiimlicher Be-
fugnisse (Inanspruchnahme von Servitien aus dem Kirchengut, ius regalium und
ius spolii). Indessen fehlte es fiir eine dauernde und umfassende Rezeption solchen
Vorbildes an der breiten Grundlage sowohl in einer lehnsrechtlichen Staatsver-
fassung als in den Besitzverhiltnissen, und obendrein war die politisch-religitse
Legitimitit des kontinentalen Konigskirchentums durch den Ausgang des Inve-
stiturstreits bereits stark erschiittert. So begegnet das Verbot der einheimischen
Rechtsiibung durch die Pipste keinem nachhaltigen Widerstand. Das alte Volks-
recht hinsichtlich des bischoflichen Amtes geht unter. Das Dekretalenrecht hile
nach 1248 seinen Einzug. Die Besetzung der Bistiimer fillt den im 13. Jahrhundert
errichteten, aus Weltgeistlichen bestehenden Domkapiteln zu (das vor 1200 be-
stehende Regularkapitel in Uppsala verwandelte sich nach diesem Zeitpunkt in
ein Sikularkapitel). Die Bischofswahlen vollziehen sich hinfort nach den kano-
nischen Vorschriften. Die kanonische Ordnung bestimmt ferner die Rechtsverhalt-
nisse und die Verwaltungsiibung des Didzesankirchenvermégens (fabrica ecclesiae
cathedralis, mensa episcopalis, Kanonikate, Vikarien usw.). Schweden gliedert sich
im Bereich der DiGzesanorganisation dem ius commune ein.

Um so ziher behauptet sich das einheimische Kirchenrecht auf der Ebene des
kirchlidhen Gemeindelebens. Dieselbe Erscheinung ist ja auch aus der Geschichte
des kontinentalen Kirchenrechts bekannt. Aber wihrend hier der Adel den Riickhale
des Partikularkirchenrechts bildete, waren es in Schweden die Bauernschaften. lhr
Selbstindigkeitsbewufitsein vertrug ein streng hierarchisches Regiment nicht. Die
bischofliche Kirchenleitung war daher in Vermdgensangelegenheiten vielfach auf
den Weg der Vereinbarung mit ihnen verwiesen. Tatsichlich und bis zu gewissem
Grade auch rechtlich lag die Verfiigungsmacht iiber das ortliche Kirchenvermogen
bei den Kirchengemeinden (Eigenkirchen waren spirlich und verwandelten sich
spiter in Patronatskirchen). Die Bauernschaft gab den Ausschlag fiir die Errichtung
eines Kirchspiels. Sie trug die Baulast fiir das Gotteshaus, sorgte fiir dessen Aus-

*g
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stattung und, vorbehaltlich einiger Haftungsbestimmungen zu ungunsten des Pfar-
rers, fir die Ausbesserung; sie dotierte die fabrica ecclesiae und fithrte durch
ihre Vertrauensleute mit dem Pfarrer zusammen die Verwaltung; ihr lag die
Bereitstellung und Unterhaltung des Friedhofs ob. Sie stiftete das Pfarrgut und
wiahlte den Pfarrer.

Es entspricht der starken Stellung einer solchen ,genossenschaftlichen Ge-
meindekirche” (vgl. H. E. Feine, ZRG. Kan. Abt. XXXIX 1953 S. 478), daf}
ihr Einfluf auch bei der Ordnung der wichtigsten kirchlichen Einkiinfte, nédmlich
der Zehnten, durchschligt. Bekanntlich zeigt Schweden insoweit ein sehr ver-
wickeltes System. Es entspricht weder der im Dekretalenrecht empfohlenen Vier-
teilung (Bischof, Pfarrer, Fabrik, Arme) noch der Dreiteilung (Pfarrer, Fabrik,
Arme), die in einzelnen Lindern, so namentlich in dem Ausgangsland der Chri-
stianisierung Schwedens, England, iiblich war und von da aus auch im schwedischen
Kirchenrecht Platz gegriffen hatte. Als spiter ein Zehntanteil fiir den Bischof
abgezweigt werden sollte, blieb das Zehntdrittel des Pfarrers, d. h. dessen bedeu-
tendste Einkommensquelle, an deren ungeschmilerter Erhaltung die Kirchen-
gemeinde ein Hauptinteresse hatte, unangetastet; der Bischof konnte nur erreichen,
mit den iibrigen Bezugsberechtigten sich in den Rest zu teilen. Auch im iibrigen
kennt das schwedische Zehntrecht bemerkenswerte Sonderregelungen, die teils
fiir das ganze Land gemeinsam sind, wie z. B. die Entrichtung eines Hauptzehnts
vom Vermogen neben dem Ertragszehnt (Feld- und Blutzehnt), teils von Dibzese
zu Ditzese wechseln. Andere Einkiinfte des Bischofs (besonders die Gastung), der
Dombkirche, der Kanonikate sowie der Pfarrer (Oblationen, Stolgebiihren) ent-
sprechen im Rechtsbild den gleichartigen wirtschaftlichen Bezugsquellen der Kirche
auf dem Kontinent.

Die vorstehende Zusammenfassung des fiir die kirchliche Rechtsgeschichte
wichtigsten Ertrags der Arbeit darf in den Wunsch ausklingen, dafl der Verfasser
mit den gleichen gediegenen Methoden, vielleicht aber etwas gestraffter, seine
Forschung nunmehr der kirchlichen Rechtsgeschichte Schwedens im spateren Mittel-
alter zuwenden moge.

Miinchen Joh. Heckel
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Karl August Meissinger: Der katholische Luther. Minchen
(Lehnen) und Bern (Francke) 1952. VIII, 320 S. geb. DM 19.80.

Karl August Meissinger: Luther, Die deutsche Tragddie
(= Sammlung Dalp Band 35) Bern (Francke) und Miinchen (Lehnen) 1953.
192 S. geb. DM 6.80.

Uber diesen beiden Luther-Darstellungen waltet der Unstern, der iiber fast
allen neueren Versuchen einer Gesamtdarstellung Luthers gestanden zu sein scheint.
Wie Heinrich Bohmers und Otto Scheels Luther-Werke sind auch diese beiden
Arbeiten Torso geblieben, nach K. A. Meissingers Tod aus dem Nachlafl heraus-
gegeben, die erste von Otto Hiltbrunner, die zweite ohne Notiz iiber den
Herausgeber.

Wenden wir uns zunichst der groferen der beiden Darstellungen zu, so wird
ihr etwas provozierender Titel in seiner relativen Harmlosigkeit erkennbar, wenn
wir horen, dafi der Darstellung des ,katholischen Luther’ ein zweiter Band iiber
den ,reformatorischen’ und ein dricter ber den ,lutherischen Luther® hitte folgen
sollen. Jedoch, auch der vorliegende erste Band ist in sich nicht abgeschlossen,
sondern bricht im Kapitel iiber Luther und Cajetan ab, unter etwas willkiirlicher
Hinzufiigung von Exkursen iiber Pridestinationslehre und Ethik L.s, iiber Me-
lanchthon 1518, die Epitome des Prierias, die Verbrennung der Bulle am 10. De-
zember 1520, iiber Luther und das Sprichwort, und schlieflich Bemerkungen zu
Joh. Mathesius. Ausgiebige Anmerkungen im Umfang von knapp 50 Seiten stellen
eine wichtige Bereicherung des ganzen Torsos dar.

M., mit der Arbeit an den friihen Texten Luthers genauestens vertraut, gibt
zunichst einen lehrreichen und ziemlich polemisch gehaltenen Uberblick iiber die
bisherige Lutherforschung, insbesondere iiber Entstehung und Stand der grofien
Weimarer Lutherausgabe. Hier werden die Grenzen zwischen Selbstbewufitsein
des Spezialisten, Indiskretion und wissenschaftlich wertvoller Information zuweilen
recht fliefend. Das Hauptgewicht liegt dann auf den Kapiteln iiber Luthers friihe
Exegese und Theologie. In der radikalen Fassung der Pridestinationslehre und
der Lehre von der Erbsiinde sieht M. die eigentlichen und theologisch wirksamen
Ziige der Frithentwicklung Luthers, die ihn zum Gegensatz gegen die ,Schul-
theologic® der Scholastik und gegen das romische Kirchentum fihrt (S. 72—127).
Die dramatischen Vorginge des Ablafistreites und seiner Folgen werden dann
hochst anschaulich und mit der notigen Riicksicht auf die nicht-theologischen
Faktoren der Entwicklung geschildert. Wissenschaftlich am wertvollsten und fiir
die augenblickliche Lage der L.-Forschung besonders akrtuell sind M.’s Ausfiih-
rungen zur Exegese des frithen Luther.

Jedoch ist in all dem bisher Genannten die eigentliche Tendenz des Verf. noch
nicht bezeichnet. Sie driickt sich vielmehr in dem nun doch nicht ganz so harm-
losen Titel aus und vor allem in der Fragestellung, die der ganzen Arbeit zugrunde
liegt. ,Die exakte Hauptfrage lautet: War der vorreformatorische Luther schon
von vornherein so unkatholisch, dafl er notwendig mit der alten Kirche zerfallen
mufite? Darauf wird in der folgenden Darstellung mit Nein geantwortet werden,
gegen Denifle und viele neuere Katholiken® (S. 7 f). M. sieht, wie bereits ange-
deutet, den Bruch erst in den Grundgedanken der Romerbriefvorlesung angelegt;
er verneint ihn fiir Luthers Denken in der Zeit der Dictata super Psalterium. Das
ist gewifl diskutabel, wenn man auch derjenigen (katholischen und evangelischen)
Interpretation der ersten Psalmenvorlesung Luthers iiberwiegend Recht geben
mochte, die bereits damals im Uberwiegen des Wortes Gottes und seiner Schitzung
vor dem Sakrament den Keim zur spiteren Entwicklung erkennen zu kénnen und
zu miissen glaubt (auf katholischer Seite vgl. W. Wagner in Ztschr. f. kath. Theol.
1937, auf protestantischer Seite die Arbeiten von G. Ebeling u. a.). Unhaltbar
wird die Position M.’s in dem Augenblick, wo er das Gewicht der Fragestellungen
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Luthers, die dann zum Bruch fithren, in mehr als erasmischer Weise herabmindert
und relativiert. In der entscheidenden Erdrterung iiber Sola fide und Werkgerech-
tigkeit (S. 101 ff) schreibt M.:

,Luther hat auch in der christlichen Sittenlehre und Praxis die vollstindige
Summe dessen, was Jesus und seine Apostel gepredigt haben. War es also
notwendig, war es christlich, ja, um es ganz herauszusagen: widersprach es
nicht stracks dem einfachen Urgebot Jesu, dafl lediglich um einen Unterschied
in der theoretischen Begriindung christlichen Lebens hundert Jahre lang blutig-
ster Krieg gefiihrt und vierhundert Jahre lang unter Christen ein grenzenloser
Haf} gesit wurde, woriiber die Hauptsache verloren ging, nimlich gerade die
praktische Christlichkeit der christlichen Vélker, des hochstkultivierten Teils
der Menschheit? Hier und nur hier liege die ungeheuerliche Schuld des christ-
lichen ﬁ;bendlandes, um derentwillen dieses Buch geschrieben werden muff®
(S. 102 f).

Es liegt auf der Hand, daf auf diese Weise die Probleme der Glaubensspaltung
im 16. Jahrhundert und heute nicht in ihrer Tiefe erkannt und einer verantwort-
lichen Losung entgegengefiihre werden konnen. Weder Luther noch der damalige
und heutige romische Katholizismus diirfte sich hier anders als oberflichlich ver-
standen fiihlen. Es ging jedenfalls um mehr und um anderes als um eine beliebig
austauschbare Theorie des christlichen Lebens; es ging um die Wahrheit und um
den Gehorsam dem offenbarten Worte Gottes gegeniiber.

So ist dies glinzend geschricbene, mit so grofler, ja in manchem einzigartiger
Sach- und Quellenkenntnis augestattete Nachlafwerk doch nur in seinen Infor-
mationen, nicht aber in seinen grundlegenden theologischen Voraussetzungen und
Tendenzen ein wirklicher Fortschritt der Luther- und Reformationsforschung.

Khnliches gilt von dem zweiten hier anzuzeigenden, bereits 1940 entstandenen
Werk, das die Spuren seiner Entstehungszeit nur allzu deutlich an sich trigt.
In den ecinleitenden Abschnitten, in denen eine neu werdende Welt dargestellt
wird, wiederum eine glinzende Zusammenfassung der zur Reformation hinfiihren-
den und hindringenden Entwicklung, im nichsten Abschnitt tiber den katholischen
Luther ungefihr den Inhalt des groBeren Werkes bietend, hat es seinen eigent-
lichen und recht fragwiirdizen Hohepunkt in dem Schlufikapitel: Deutschland
versiumt seine Stunde (S. 159—187). Luther hitte nach M.’s Meinung im Anschluf}
an den Wormser Reichstag 1521 nicht den Weg auf die Wartburg, sondern in die
politische Offentlichkeit gehen sollen, um das deutsche Volk zur wirklichen
Reichsreform (mit parlamentarischem Unter- und Oberhaus!) aufzurufen und so
dem Kaiser wie dem Papst gegeniiber wirklich politisch handlungsfihig zu werden.
Statt dessen begab er sich in den Schutz des Kurfiirsten und hat damit die ersten
Schritte zu dem verhingnisvollen Landeskirchentum getan. Um das leisten zu
konnen, hitte er bereits 1520 die Ansitze zu einem politisch-sozialen Programm
in seiner Schrift an den Adel ausbauen miissen, anstate durch seine Schrift iiber
die babylonische Gefangenschaft viele seiner bisherigen Anhinger endgiiltig vor
den Kopf zu stofien.

M.a. W.: L. hitce handeln miissen als wirklicher Staatsmann und nicht nur
als ,ein Professor und ein gehorsamer Untertan seiner kursichsischen Obrigkeit,
der sich lediglich in einer falschen Hoffnung auf die Ritterpartei auf ein Gebiet
begeben hatte, dessen eigentliche Aufgaben thm fremd waren® (S. 182),

Das sind doch wohl mehr Phantasien als ernsthaft zu erwigende Moglich-
keiten angesichts der tatsichlichen Krifteverteilung auf dem Felde der damaligen
Politik, vor allem aber angesichts von Luthers eigenem Verstindnis seines Auf-
trags und seines Auftretens. Es geniige hier, auf seine Vorrede zur Schrift an den
Adel zu verweisen, die deutlich zeigt, wie vbllig ungeniigend eine solche Inter-
pretation wie die von M. vorgebrachte ist.

Angesichts beider Veroffentlichungen kann man sich nur mit einiger Ver-
wunderung fragen, wie sich eine so einzigartige Fiille von Detailkenntnis der
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dargestellten Gestalten und Gedanken und eine so beneidenswerte Gabe anschau-
licher und bewegter Schilderung der Vorginge und Entwicklungen mit so unzu-
reichenden Urteilskategorien verbinden und begniigen konnte.

Nachtriglich weise ich auf die ausfiihrliche kritische Besprechung der beiden
Nachlafveréffentlichungen des Verf. hin, die inzwischen aus der Feder von L. von
Muralt in Zwingliana IX, 10, 1953, S. 576—596 erschienen ist.

Frankfurt/Main K. G. Steck

Walter Delius: Justus Jonas 1493 —1555, Lehre und Leben. Gii-
tersloh (Bertelsmann) 1952, 132 S. kart. DM 4.80.

In dieser Arbeit des Kirchenhistorikers der Berliner Kirchlichen Hochschule
handelt es sich um eine gut fundierte, angenehm lesbare und in mehrfacher Weise
besonders verdienstvolle Darstellung des bekannten Mitarbeiters Luthers, Justus
Jonas, dem Verf. den ,dritten Platz neben Luther und Melanchthon unter den
Wittenberger Reformatoren® zuschreibt (S. 111).

Das fast unvermeidlich exklusiv wirkende Interesse an Luthers Leben und
Lehre hat von jeher die Gestalten seiner Mitarbeiter zum Schaden der Geschichts-
kenntnis und -erkenntnis stark zuriicktreten lassen. Und die diesen Gestalten
gewidmete gelehrte Forschung ist meist nur den Spezialisten bekannt und geldufig.
Diesem Mifstand hilft Delius mit seiner stoffreichen und durchsichtigen Darstellung
iiber Justus Jonas in erfreulicher und wirksamer Weise ab.

Er behandelt mit besonderer Ausfiihrlichkeit die vom Humanismus bestimmte
Vorgeschichte des J. Jonas (S. 5—33) und zeigt dann die mancherlei Tatigkeiten
und Beziechungen zu dem reformatorisch-theologischen Geschehen, in welchen Jonas
als Propst und Professor zu Wittenberg sich verdient machte (S. 34—69). Unter
seinen literarisch-polemischen Leistungen wird seine Erstlingsarbeit zum Thema der
Priesterehe mit Recht besonders betont, unter seinen sonstigen Verdiensten die
Mitarbeit an Visitation und Kirchenordnungen ausfithrlich gewiirdigt; ebenso aber
auch seine zuweilen etwas starre, zuweilen vermittelnde Haltung im Abendmahls-
streit und den spiteren Lehrstreitigkeiten. Eine Darstellung seines Reformations-
werkes als Reformator und Superintendent zu Halle/Saale (S. 70—99) und der
Notzeiten seines Alters (S. 99—111) schliet die Biographie, die durch Anmer-
kungen (S. 113—125) und ein reichhaltiges Literatur- und Quellenverzeichnis be-
reichert wird.

Wesentlich erscheint mir der Hinweis S. 92 f, daf ,man in Justus Jonas den
Vater der lutherischen Orthodoxie sehen kann®, begrindet mit seiner Stellung-
nahme in einem gelegentlichen Lehrstreit in Eisleben iiber die Verwendung bereits
konsekrierter und nicht ausgeteilter Abendmahlselemente: ,Jonas wurde in den
Auseinandersetzungen ebenfalls um sein Urteil ersucht. Die Stellung des Jonas
ist fiir seine theologische Haltung und fiir die des Luthertums wichtig. Jonas
erklirt, dafl in theologischen Auseinandersetzungen nur Luther und die Witten-
berger Theologen die Entscheidung haben. Es gibt wohl kein Dokument dieser
Zeit, das in gleicher Weise so deutlich diese Haltung zum Ausdruck bringt® (Verf.
verweist auf G. Kawerau, Der Streit iiber die reliquiae sacramenti in Eisleben
1543, ZKG 33, 1912, S. 286 ff). Die Frage mag immerhin gestellt werden, ob
nicht hier noch eher Nik. v. Amsdorf zu nennen wire, von dem O. H. Nebe
mit Recht bemerkt hat, daff er wohl den bezeichnendsten Ubergang von Luther
zur Orthodoxie darstellt, sofern es um die sog. gnesiolutherische Orthodoxie sich
handelt (vgl. O. H. Nebe, Reine Lehre, Zur Theologie des Niklas von Amsdorff,
Gétringen 1953, und die Vorrede des Amsdorf zu Band I der lateinischen Jenaer
Lutherausgabe von 1555: E. A. v. a. 1 5. 3—14).

Frankfurt/Main K. G. Steck
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Theodore H. Papadopoullos: Studies and documents rela-
ting tothe history of the Greek churchand peopleunder
Turkish domination (= Bibliotheca graeca aevi posterioris I) Wet-
teren (Scaldis Publishers) 1952, XXIV, 507 S. brosch. bfr. 490.—.

Wenn die neue Sammlung, deren erster Band hier angezeigt wird, mit ihrer
Bindezahl ihre Vorgingerin, die Bibliotheca graeca medii aevi von Konstantinos
Sathas einholt und dabei in jedem Band dieselbe Stoffiille ausbreitet wie im
ersten, so wird sie bald die wichtigste Reihenpublikation auf dem Gebiet der
neueren griechischen Volks- und Kirchengeschichte bilden. Der Anfang ist jeden-
falls vielversprechend. Im Grunde handelt es sich zunichst nur um die Person
des Patriarchen Kyrillos V. von Konstantinopel (1748—1751 und 1752—1757),
um seine Kirchenpolitik, seine Gegner und insb. um eine grofle, 3179 Verse
umfassende Schmihschrift gegen ihn, die der Verf. herausgibt. Er ergreift jedoch
dabei die Gelegenheit, weit auszuholen und die Lage des Patriarchats von Kon-
stantinopel unter der Tiirkenherrschaft nach allen Seiten hin zu untersuchen. So
enthilt das Werk zunichst einen Abschnitt iiber die politische Rolle des Patriarchen
nach dem Fall von Konstantinopel, dann iiber die Verwaltungsorganisation der
Kirche, iiber den Herrschaftshereich in geographischer Bezichung und iiber den
Einflufl des Patriarchats auf die Geschicke des Griechentums. Der zweite Teil
bringe eine Analyse der Quellen zum Wirken des Patriarchen Kyrillos, der dritte
die Ausgabe des Schmihgedichtes [TAavoomapdxrns mit reichen Anmerkungen,
Indices und bibliographischen Einzelforschungen. Somit stellt der Band ein Corpus
dar, in dem man sich wohl noch lange iiber einschldgige Fragen der kirchlichen
Organisation usw. Rats erholen wird. Gerade dieser letztere Umstand berechtigt
aber dazu, kritische Anmerkungen zu den einzelnen Teilen zu geben und auf
einige Gesichtspunkte hinzuweisen, die dem Verfasser entgangen sind.

Die politische Rolle der Patriarchen beginnt bereits mit dem ersten in ihrer
Reihe nach dem Fall von Konstantinopel, dem beriihmten Gennadios Scholarios.
Er erhielt — iibrigens ein von den tiirkischen Eroberern schon frither geiibtes
Verfahren — vom Sultan seine geistlichen und richterlichen Gerechtsame bestitigt.
Mehmed lief} sich durch den neuen Patriarchen offenbar aus politischen Interessen
iiber den christlichen Glauben informieren. Wie es im einzelnen mit den Privi-
legien Mehmeds auch bestellt sein mag, im Laufe der Zeit wurde der Patriarch
jedenfalls zum offiziellen und verantwortlichen Reprisentanten der orthodoxen
Kirchen unter osmanischer Herrschaft. Wenn der Verf. darin ein grofles Novum
sicht, d. h. die praktische Auflosung der bisherigen kirchlichen Autonomien des
Ostens und die Herstellung einer patriarchalen Zentralgewalt in Konstantinopel,
also die Auflosung derjenigen ostkirchlichen Struktur, durch welche sie sich bisher
am stirksten von der lateinischen Kirche unterschied, so kann ich ihm hier aller-
dings nicht zustimmen. Der Verfall der Patriarchate von Alexandria und An-
tiocheia infolge der Arbeit der monophysitischen Gegenkirche und der arabischen
Eroberung hatte schon Jahrhunderte vorher zu einer immer steigenden Macht-
zusammenballung beim Patriarchen von Konstantinopel gefiihrt, die Lokal-Litur-
gien der alten Patriarchate sind seit dem 11. Jahrhundert mehr und mehr ver-
schwunden und die Hierarchen in Byzanz bildeten eine Primatslehre aus, welche
sowohl den jurisdiktionellen wie den Lehrprimat, ja sogar eine Art Unfehlbar-
keitslehre umfafite und im 14. Jahrhundert etwa vom Patriarchen Philotheos
Kokkinos scharf formuliert wurde. Die Entwicklung ging der lateinischen durch-
aus parallel, wenn auch die Griinde dafiir auf beiden Seiten des orbis christianus
nicht immer dieselben waren.

Fir die Darstellung der patriarchalen Verwaltung stiitzt sich der Verf. in
erster Linie auf die kirchlichen Ranglisten des Ps.-Kodinos (14. Jahrhundert) und
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auf eine Darstellung des Patriarchen Chrysanthos von Jerusalem (1715). Dazu
ist zu bemerken, daR die Quellen fiir die spitbyzantinische Zeit viel reichlicher
fliefen und dafl auf sie deshalb nicht zu verzichten gewesen wire, weil sowohl
Ps.-Kodinos wie auch Chrysanthos (der diese Quellen beniitzt hat) ohne Riickgriff
auf sie oft nicht zu verstehen sind. Es gibt zu den einzelnen Wiirden und Amtern
auch mehr moderne Aufsitze, als der Verf. anzunehmen scheint. Des Ungeklirten
bleibt immer noch genug. Im iibrigen diirfte es gerade bei den im Rang am
tiefsten stechenden Wiirden oft miiffig sein, ihnen einen genau umrissenen Arbeits-
bezirk zuzuweisen. Eine Reihe davon scheint zu reinen Titeln geworden zu sein,
— ein Vorgang, der in der weltlichen Amterliste seine schlagende Entsprechung
aufweist. Zur Geschichte der Metropolitangewalt und der Synodos des Patriarchen
hitte der Verf. bei Emil Herman (Orientalia Christiana Periodica 13, 1947)
wertvolle Vorarbeiten gefunden. Zum Oikonomos (S. 62): Wenn Chrysanthos
sagt: ,elvar xal &is Tag WiQovs ToU Emioxomov AODTOS, 50 bezieht sich das
eindeutig auf das Recht des O. bei der Bischofsbestellung in der Synodos Ende-
musa, deren Mitglied er ist, als erster sein Votum abzugeben. Den Satz hat
Chrysanthos iibrigens einer byzantinischen Rangliste entnommen. Zum Sakkelarios
und Sakkeliu: beide Amter entsprechen ganz offensichtlich den gleichnamigen
Amtern des Staates; es sind urspriinglich finanzielle Funktionen. Giiltig ist also nur
die Schreibung mit Doppel-K. Der Sakkelarios als kirchlicher Finanzbeamter steht
auch in direkter Parallele zum gleichnamigen pipstlichen Beamten des Frithmittel-
alters. Die Etymologie von sacellum ist rein arbitrir. Wenn der Verf. es “rather
strange® findet, dafl Chrysanthos den Sakkelarios auch mit den kirchlichen Ge-
fingnissen in Verbindung bringt, so ist dazu zu sagen, daf der Sakkelarios in
dieser Funktion schon 635 in Verbindung mit dem Fall des Papstes Martin als
Oberaufseher der kirchlichen Hiftlinge bezeugt ist. Da der Sakkelarios der Re-
ferent des Patriarchen fiir die Kl&ster war, diese aber zumeist als Haftstdtten
beniitzt wurden, hat diese Oberaufsicht nichts tiberraschendes. Zum Chartophylax:
Hier hitte der Verfasser mit Nutzen die Arbeit von Chr. Dimitriu iber den
Chartophylax (Athen 1924) und M. Gedeon, Musia wd» moo épov, Athen 1936,
beniitzt. Die Verteilung der Befugnisse der zwei Biiros des Chartophylax war
iibrigens nicht die vom Verf. angegebene: das Biiro der Sekretikoi diente dem
oforum externum®, das der ,episkopeianoi® dem ,forum internum®. Was den
Terminus ,Exokatakoiloi® anlangt, so diirfte doch trotz mancher Schwierigkeiten
die Deutung als Gegensatz zu ,Synkelloi* die wahrscheinlichste sein. Zum Ka-
strinsios: Aus Griinden der historischen Parallelitic diirfre die Herkunft von
Castrensis die einzig annehmbare Deutung abgeben. Er entspricht dem weltlichen
Comes castrensis und dem pipstlichen Vicedomus. Alle iibrigen Etymologien tragen
das Siegel des Gekiinstelten auf der Stirn. Das hdufig eingeschobene » (xavozoiy-
0ws) entspricht der oft zu bemerkenden Entfaltung eines Nasals vor Sibi-
lanten, z. B. mworéova (cisterna), mooxévaos (processus) usw. Generell ist zu den
Amterlisten, deren Reihenfolge der V. sich anschliefit, zu bemerken, dafl sie
natiirlich die Rangfolge wiedergeben, daff also die Struktur der Zusammenarbeit
der Behorden darin in keiner Weise zum Ausdruck kommt. Der Verf. macht nur
selten den Versuch, hier die notigen Beziehungen herzustellen. Auflerdem verdient
Beachtung, dafl durchaus nicht alle Patriarchalimter in den verschiedenen Rang-
Pentaden ihren Niederschlag gefunden haben.

Zur geographischen Beschreibung des patriarchalen Jurisdiktionsbereiches machte
ich eine Bemerkung hersetzen, die ebenso fiir die byzantinischen Notitiae episco-
patuum gilt wie fiir die tiirkische Notiz, die der Verf. hier in dankenswerter
Weise zusammengestellt hat: 1. Genau so, wie manche byzantinische Bistiimer in
keiner Notiz zu finden sind, so scheinen auch in der tiirkischen sogar Metropolen
(von kurzlebiger Dauer) zu fehlen. 2. Und genau wie in der byzantinischen Zeit
wird auch in der tiirkischen Notiz aus Prestigegriinden manches Bistum weiter-
geschleppt, dessen Lebenskraft lingst versagt hat.
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An die Beschreibung des Patriarchats fiigt der Verf. eine sehr kluge und
gemifligte Wiirdigung der kirchlichen Beeinflussung des Griechentums in dieser
Zeit. Von besonderem Interesse sind hier seine Bemerkungen zur Sprachenfrage,
d. h. zur Tatsache, daff die kirchliche Literatur als die beherrschende griechische
Literatur der Zeit schlechthin eine ,Reinsprache® pflegte, die dem Werden einer
volkhaften griechischen Literatursprache stark im Wege stand. Der Verfasser weist
meines Erachtens zur Entschuldigung dieser Tatsache mit Recht auf die kaum
iiberbriidkbaren Divergenzen der zeitgendssischen griechischen Dialekte, auf ihre
Verwilderung infolge starker fremder Einfliisse, kurz auf ihre Unfihigkeit, unter
den gegebenen Umstinden eine Koine zu bilden. Man darf hinzufiigen: das Pro-
blem ist ein byzantinisches Erbe und byzantinisches Versiumnis, und die Tiirken-
herrschaft war die denkbar ungiinstigste Zeit, um dieses Versiumnis einzuholen.
Wie die Dinge lagen, hat die Kirche durch die Pflege der ,Reinsprache® — iibrigens
einer oft recht wenig reinen — der griechischen Sprache und dem griechischen
Gemeinschaftsgefiihl immer noch den relativ besten Dienst erwiesen.

Eine der interessantesten Feststellungen im Zusammenhang dieses Kapitels ist
die Tatsache, dafl gewisse Patriarchen gegeniiber dem Eindringen politischer Frei-
heitsgadanken in den griechischen Raum — getragen meist von liberalen griechischen
Emigranten — einerseits und ihrer politischen Bindung an das osmanische Reich
andererseits, sich fiir eine politische Theologie entschieden, die der byzantinischen in
keiner Weise nachstand. Die ,Viterlichen Ermahnungen® etwa, wahrscheinlich
ein Werk des Patriarchen Gregorios V., sehen im Sultan den Garanten der Ortho-
doxie, von Gott gesetzt wie einst das byzantinische Kaisertum, ,das begonnen
hatte, in gewisser Weise vom Weg der'Orthodoxie abzuweichen® — eine Ideolo-
gie, wie sie schon Georgios Amirutzes im 15. Jahrh. ausspricht. Dieser von Gott
gewollten osmanischen Macht gegeniiber bedeuten die freiheitlichen und revolutio-
niren Bestrebungen der Liberalen Teufelswerk! Die Opposition auch kirchlicher
Kreise diesen Theorien gegeniiber war grofi. Sie diirfte wohl mit eine der Ursachen
sein, die zur vollen Autokephalie der griechischen Kirche des spiteren Konigreiches
gefiihre hat.

Sehr aufschlufireich sind auch die Bemerkungen des Verfassers iiber die Reaktion
der griechischen Kirche gegeniiber der lateinischen Missionspropaganda. Die fast
tragisch anmutende Aktivitit eines Dositheos von Jerusalem, des Griinders der
griechischen Druckerei in Jassy, die Stiftung der ungliicklichen Akademie auf dem
Athos u. 4. werden hier in die groflen geistesgeschichtlichen Zusammenhdnge ge-
riidkt. Freilich vermifit man es sehr, dafl diese lateinische Missionspropaganda in
keiner ausreichenden Weise zur Darstellung kommt. Der Verfasser entschuldigt sich
damit, daR die westlichen Arbeiten dariiber nur mit Vorsicht aufzunehmen und
selbst im Tatsichlichen nicht immer verlifilich seien. Aufgabe der Kritik gerade auf
seiten eines Griechen, die rechten Verhiltnisse herzustellen! Obendrein verfiigen wir
z. B. von seiten der Jesuiten iiber zahlreiche Dokumentenpublikationen, deren Ver-
ldfilichkeit anzuzweifeln, zu mindest prout iacent, toricht wire. Im Lichte dieser
Dokumente zeigen sich in der lateinischen Mission Bildungs- und Schulungsfaktoren,
deren sich einsichtige Griechen der Zeit loyal bedienten, ohne an ihrer Orthodoxie
Schaden zu leiden. Schliefilich und endlich verdankt das moderne Griechenland seine
politische Freiheit nicht dem Patriarchat von Konstantinopel, sondern eher noch
— neben anderen — den ,lateinischen® Grofimichten des Westens, ohne daff diese
ungebiihrliches Kapital fiir ihre Kirchen daraus geschlagen hitten. Den Kampf
gegen die lateinische Kirche als das principium directivum der Patriarchengeschichte
des 15.—18. Jahrhunderts zu betrachten, scheint mir gerade nach Lektiire des Wer-
kes von Papadopoullos etwas iibertrieben. Die Agentia: Hohe Pforte, Phanarioten,
Finanzpolitik, Monchtum usw., sowie genuin griechische theologische Kontroversen
reichen in vielen Fillen vollig aus, um die jeweilige Situation zu erkliren. So
scheint es, meines Erachtens, dem Verf. nicht zu gelingen, in den Geschicken des
Patriarchen Kyrillos V. einen bestimmenden, von den Westmichten ausgehenden
Faktor zu entdecken und nachzuweisen. Sicherlich: Kyrillos verlangte die Wieder-
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taufe der Konvertiten lateinischer Herkunft. Um damit einen Sturm der Entriistung
heraufzubeschworen, geniigte ein Riicdkblide auf die Haltung der byzantinischen
Kirche in dieser Frage und der Gedanke an die moéglichen kulturpolitischen
Folgen; dazu bedurfte es keiner lateinischen Intervention. Dafl bei den Gegnern
Kyrillos’ Riicksichten auf die Gefithle der Lateiner mitbestimmend waren, ist
wahrscheinlich; daf sich die Lateiner selbst sehr dafiir interessiert hitten, was
mit den Verleugnern ihrer Konfession in griechischen Kirchen rituell geschah,
miifite strikte nachgewiesen werden. Sehr wahrscheinlich ist es a priori nicht.
Der Verfasser des [llavoomaodxrns weist mit Nachdruck immer wieder den Vor-
wurf zuriick, daf die Gegnerschaft gegen Kyrillos etwas mit Lateinerfreundlichkeit
zu tun habe. Nun ist der Verf. freilich Anhinger des kritischen Prinzips, dafl die
historische Wahrheit jeweils das kontrire Gegenteil der Behauptung einer Schmih-
schrift sei. Ich gestehe, dafl ich dieser Vereinfachung nicht zu folgen vermag. Wie
ich denn auch glaube, daf} der Verfasser sich die Kritik der Quellen fiir die Beurtei-
lung des Kyrillos zu einfach gemacht hat. Man kann nicht eine Quelle mit blofien
Wahrscheinlichkeitsargumenten als die beste hinstellen und dann jede Aussage der
anderen Quellen entsprechend ihrer Konkordanz oder Diskrepanz mit der ersteren
Quelle einfach akzeptieren oder abtun; mit anderen Worten: die Schwarz-Weif3-
Wische hat in der Geschichte der Menschheit die geringste Probabilitit fiir sich.

Die Vielzahl kritischer Bemerkungen, die ich hier angebracht habe, kénnte viel-
leicht zur Annahme verfithren, es handle sich bei Papadopoullos um ein Werk
zweifelhafter Zuverldssigkeit und tendenzidser Kirchengeschichte. Das anzunehmen,
hiefle den Zweds meiner Anmerkungen verkennen. Gerade weil ich das Werk fiir
eine umfassende und wohl auf lange Zeit geradezu unentbehrliche ‘ausgezeichnete
Studie iiber das Griechentum der Tiirkenzeit halte, glaubte ich diese Anmerkungen
machen zu diirfen. Die Vorziige des Buches sind die Einldfilichkeit, mit der die zeit-
gendssischen Quellen selbst zu Worte kommen, Quellen, die unter normalen Um-
stinden kaum eingesehen werden konnen; dann die Akribie, mit welcher alle Vor-
untersuchungen, welche auf die Schicksale des Kyrillos hinfiihren, gemacht werden;
ferner die Sorgfalt, mit welcher der Verf. den in der neugriechischen Literatur so
schwierigen bibliograﬁhisdlen Problemen nachgeht, die reiche Kommentierung, die
der Haupttext, der [llavoomapdxtys findet, die sehr wertvollen, ja iiberreichlichen
Indices und schlieflich die erginzenden Textpublikationen. Hier ist eine Arbeit
geleistet, die vorbildlich werden sollte; und man kann nur hoffen, dafl der erste
Band dieser Bibliotheca graeca aevi posterioris bald von zahlreichen weiteren eius-
dem farinae aufgenommen wird.

Miinchen H.-G. Beck

Johannes Rathje: Die Welt des freien Protestantismus. Ein
Beitrag zur deutsch-evangelischen Geistesgeschichte dargestellt an Leben und
Werk von Martin Rade. Stuttgart (Ehrenfried Klotz) 1952. 527 (XI) S., brosch.
DM 32.60, geb. DM 36.60.

Die ,Welt des freien Protestantismus® tritt gegenwirtig mit iiberraschender
Intensitit in das Blickfeld von Theologie und Kirche. Es ist die Welt der liberalen
Theologie seit dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts bis hin zum ersten Welt-
krieg und unmittelbar darnach. Mit dem Auftreten Karl Barths und der sog. dia-
lektischen Theologie, vor allem auch mit dem vorzeitigen Tod von Ernst Troltsch
und dem etwa gleichzeirigen Ausscheiden anderer fithrender liberaler Theologen be-
ginnt eine neue Zeit, die zunichst in einen notwendigen und begreiflichen Gegen-
satz zur Welt des freien Protestantismus tritt. Es ist hier nicht der Ort, der Frage
nachzugehen, ob wir nach abermals 30 Jahren zu einer Art von Synthese jener
beiden Zeiten und Richtungen gelangen konnen, diirfen oder miissen.

Die Welt des freien Protestantismus, die hier von einem Nicht-Theologen dar-
gestellt wird, ist die Welt von Leben und Werk Martin Rades, der vor allem
aufgrund seiner Herausgeberschaft der Zeitschrift ,Christliche Welt® und aufgrund
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seiner Beitrdge in dieser Zeitschrift geschildert wird. Unter Heranziehung ausge-
breiteter brieflicher Hinterlassenschaften und Verkniipfung mit der Gesamtentwick-
lung jener Jahrzehnte wird die Schilderung zu einem Beitrag zur deutsch-evange-
lischen Geistesgeschichte ausgestaltet. Das Buch ist duflerst stoffreich, ziemlich weit-
laufig, aber stets spannend und fliissig geschrieben, in der eigenen Stellungnahme
den Bestrebungen und Entscheidungen Martin Rades gegeniiber grundsitzlich be-
jahend, im Einzelnen aber nicht unkritisch.

Da eine ausreichende kritische Wiirdigung wegen der Fiille der sich aufdringen-
den Fragen und Probleme hier nicht versucht werden kann, eine summarische Wie-
dergabe auch nicht eigentlich zwedsmiflig erscheint, sollen wenigstens einige Punkte
bezeichnet werden, die einem Leser, der diese Entwicklung nicht selbst miterlebt
hat und der der Tradition des freien Protestantismus von Hause aus fernsteht, als
besonderen nachdenkenswert sich aufgedringt haben. Es soll aber unterstrichen
werden, dafl es gerade fiir die mittleren und jiingeren Jahrginge in der Theologie
und Kirche von heute unerldfilich ist, diese so stoffreiche und sachhaltige Darstel-
lung der damaligen Vorginge sorgfiltig und aufgeschlossen zur Kenntnis zu neh-
men. Denn wenn auch eine Prognose iiber die Zukunft des sog. freien Protestantis-
mus besser unterbleibt, so ist doch die Kenntnis dieser Welt und ihrer Frage-
stellungen und Urteilsweisen gerade heute dringend nétig, schon um allzu sehr ver-
einfachten Urteilen nicht zum Opfer zu fallen.

Zunddchst fillt auf, wie stark Rade selbst, aber auch viele andere der in Rathjes
Darstellung reichlich zu Wort kommenden Theologen und Kirchenminner in ihren
Urspriingen aus den konservativen Bereichen von Kirche und Theologie herkom-
men, aber auch, dafl sie diesen Urspriingen stirker verhaftet bleiben, als der Streit
der Richtungen und Gruppen es ahnen lifit. Es kommt hinzu, worin wir ein spezi-
fisch Ritschl’sches Erbe zu erkennen haben, das eminente Verantwortungsbewufit-
sein fiir die Kirche, und zwar wesentlich als Volkskirche, das auch und gerade in
der Kritik an einzelnen Zustinden und Entscheidungen der damaligen Kirche leben-
dig und spiirbar ist. Auch und gerade M. Rade ist ein guter Kenner Luthers ge-
wesen und hat sich dariiber bestens ausgewiesen. Worin aber besteht das Moment
der Freiheit im freien Protestantismus Rades?

Er tritt nicht nur fiir die Freiheit der Theologie als Wissenschaft im Raum der
protestantischen Kirche ein, sondern ganz speziell fiir den Verzicht der organisier-
ten Kirche auf Lehrzucht und Lehrzwang im besonderen, dies in den damals zur
Verhandlung stehenden ,Fillen® vom Apostolikumstreit als Fall Schrempf und Fall
Harnack bis hin zum Fall Jatho und Fall Traub. Rade hat ein starkes Verdienst
darum, dafl die Fragwiirdigkeit in der Handhabung dieser Fille durch die offizielle
Kirche immer deutlich im Bewufitsein blieb. Freier Protestantismus hief weiter fiir
M. Rade stets Offenheit fiir viele, auch die fremdesten Christentumsauffassungen,
eine Offenheit, die nach dem Urteil ihm nahestehender Freunde zuweilen bis an die
Grenze des Ertraglichen ging, etwa wenn er den Ideen von Arthur Bonus in der
Christlichen Welt Raum gab. Gerade hier hat er bis zum Eigensinn die Parole
einer nahezu programmlosen Programmatik der Offenheit verfochten, und dariiber
wohl dann in den Jahren des Riickgangs nach dem ersten Weltkrieg den nach-
kommenden Generationen zu viel zugemutet, so dafl er zwar nach wie vor fiir die
theologische Jugend offen blieb, diese ihm aber nur mehr wenig Gehor und Gefolg-
schaft entgegenbrachte.

Freier Protestantismus hatte fiir Rade und fiir viele, freilich gewif8 nicht im
gleichen Mafl und Sinn fiir alle der in diesem Buch Dargestellten immer auch den
Klang der politischen Freiheit. Auch hier hat Rade eine verantwortliche Teilnahme
an zum Teil hochst umstrittenen Losungen und Wegen keineswegs gescheut, nicht
nur in der intensiven Teilnahme an der Arbeit des Evang. Sozialen Kongresses,
sondern vor allem auch an der Arbeit des Pazifismus und allen Bestrebungen der
Volkerversshnung. Er ist einer der relativ wenigen einflufireichen Theologen und
Kirchenméinner der Vorkriegszeit, die die heute als verhingnisvoll empfundene
Synthese von Kirchlichkeit und politischem Konservatismus nicht nur nicht mitge-
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macht, sondern diese in ihrer Bedenklichkeit erkannt und unerbittlich gekennzeich-
net haben.

Dennoch gibt die Darstellung des ganzen Entwicklungsablaufs bis hin zum Nie-
dergang der ,Christlichen Welt® und ihrer Bestrebungen in Kirche und Politik auch
Anlafl, die eigentiimlichen Schwichen des dort vertretenen freien Protestantismus
zu erkennen und zu bedenken. Es ist ja nicht nur der Aufstieg und der Niedergang,
der mit dem Wandel der Generationen, ihrer Lebenskraft, ihrer Urspriinglichkeit
und ihrem Ermatten erklirt werden konnte, es ist vielmehr eine immer nur be-
grenzte Wirkung festzustellen, deren iiberraschend geringe Reichweite in dem
Augenblick offenkundig wird, wo der Zusammenbruch des monarchisch-staatskirch-
lichen Systems seit 1918 freien Raum gab fiir das Einstromen bisher abseits ge-
dringter Krifte: es stellte sich heraus, dafl der Freie Protestantismus doch nicht in
dem Mafle in den Gemeinden verwurzelt und verbreitet war, daff er sich hitte
durchsetzen kénnen (vgl. S. 279 ff). Damit soll kein letztes theologisches Kriterium
gemeint und angewandt sein. Aber das Ergebnis der Kirchenwahlen damals gehort
zu den kirchengeschichtlich wichtigsten, iiberraschenden und nachdenklichen Tat-
sachen, die man sich fiir die weitere Entwicklung der Zwanzigerjahre vor Augen
halten muf. Es ist umsomehr zu bedenken, weil ja der Freie Protestantismus Rades
und seiner Freunde volkskirchlich dachte und die Volkskirche wollte. Vielleicht
liegt hier ein Hinweis auf eine wesentliche Schwiche, die ihre Wurzeln tiefer hat
als in den damaligen Gruppierungen und Parteiungen von liberaler und positiver
Theologie sichtbar zu werden vermochte. Und es geht vielleicht auf die gleiche
Wurzel zuriidk, dafl wir M. Rade dann in den Entscheidungsjahren seit 1933 keine
ganz eindeutige kirchliche Stellung einnehmen sehen, die ihm doch seine politische
Einstellung und die Behandlung, die ihm widerfuhr, gewissermafien hitten erleich-
tern konnen.

Zwei Bemerkungen zum Schlufl: Der ebenso streitlustige wie zutiefst irenische
Martin Rade hat sich in seinem Leben und Wirken die Maxime christlicher Wahr-
haftigkeit zur Regel des Denkens und Handelns gemacht. Das macht seine Gestalt,
seine Kimpfe und seine Freundschaften verehrungswiirdig und vorbildlich. Und
doch erwichst aus der Lektiire der ganzen Darstellung die Frage, ob diese Lieb-
lingskategorie der Wahrhaftigkeit eine letzte Kategorie sein kann — die Frage als
echte Frage gemeint und gestellt. Und M. Rade hat sein Organ unter dem freilich
erst im Lauf der Zeit angenommenen Namen der ,Christlichen Welt® zu der Be-
rithmtheit und zu dem Einflu gebracht, die es namentlich vor 1914 hatte. Die
damit angedeutete Synthese ist uns Jiingeren s. Zt. bedenklich, ja belachelnswert
erschienen. Wir erkennen heute, daf auch der gegenwiirrigen Kirche und Theologie
die gleichen Fragen gestellt sind, vor die sich M. Rade und seine Welt des Prote-
stantismus gestellt sah und die er zu l6sen versuchte. Wir tun gut daran, diese Ver-
suche mit Respekt zur Kenntnis zu nehmen, und das Recht dieser Grundfrage nach
einer christlichen Welt mit allem Ernst auch heute zu erkennen und zu verfechten,
auch dort, wo uns Rades Losungsversuche als solche problematisch erscheinen
mussen.

Frankfurt/Main K. G. Steck

Gustavy Rauterberg: Johann Hinr. Wichern und Ober-
schlesien. Ein soziales und pidagogisches Hilfswerk vor 100 Jahren. Ein
Beitrag zur Geschichte der Inneren Mission. Liichow (Kohring) 1949. 122 S.
Vier Jahre der Hungersnot mit Flecktyphus und grofler Sterblichkeit zogen

1844—1848 iiber Oberschlesien hinweg; die Kreise Rybnik, Ratibor und Plef}

waren schwer betroffen. Aus ganz Deutschland schlug der Not eine Woge der

Hilfsbereitschaft entgegen; Wichern selbst griff mit einem Aufruf vom 28. Februar

1848 ein, um eine grundlegende Hilfe fiir die zahlreichen Waisenkinder, deren
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Zahl auf 4000 angegeben, von Wichern aber auf 9000 geschitzt wurde, zu er-
reichen. Das praktische Ziel, die Kinder entweder in neu zu grindende Waisen-
hiuser oder in Familienpflege zu bringen, war gemifl Wicherns gesamter Art ein-
gebertet in hochgehende Hoffnungen, von der Besserung der Lebensbedingungen der
evangelischen Kinder in Oberschlesien aus die gesamte soziale Lage der Evange-
lischen in Galizien, Schlesien, Osterreich, Ungarn und Mihren neu zu gestalten
(S- 82), sodann evangelische und katholische Notleidende gemeinsam in einer Una
Sancta der tdtigen Liebe zu vereinigen und alles mit deutscher Kulturarbeit zu
durchdringen (S. 87), schlieflich dadurch die Katholiken fiir das urspriingliche
evangelische Prinzip des allgemeinen Priestertums zu gewinnen (S. 89). Mit diesen
tibersteigerten, letzten Endes in einer religidsen Volksromantik des frithen Arnd:,
aber auch Schleiermachers und Friedrich Wilhelms I'V. wurzelnden Zielen ist Wichern
gescheitert. Was blieb, war freilich genug: die Bewahrung von viel hundert
Waisen vor dem Hungertod und der Verwahrlosung. Die Darstellung R.s ist da-
durch bedeutsam, daR sie die genaue, aktenmifig begriindete Schilderung der Vor-
ginge in den Gesamtzusammenhang der Wichernschen Ziele riickt und auf solche
Weise das historische Urteil iiber den Rang des Wichernschen Lebenswerkes in der
Kirchengeschichte des 19. Jahrhunderts kliren hilft.

Bethel bei Bielefeld A. Adam

Theophil Wurm: Erinnerungen aus meinem Leben. Stuttgart
(Quell-Verlag) 1953. 224 S., 26 Photos, geb. DM 12.—.

Es ist verstindlich, dafl nach dem Erleben und Erleiden des Dritten Reiches
zahlreiche Persénlichkeiten auftreten, um ihre Erinnerungen niederzuschreiben, um
ihr Urteil tiber das eigene Handeln und das Handeln anderer niederzulegen, um
dunkle Zusammenhinge aufzuhellen, um Klagen und Bekenntnisse offentlich aus-
zusprechen. Das Ergebnis ist, aufs Ganze gesehen, niederschmetternd: die meisten
Arbeiten dieser Art knnen keineswegs als hilfreich und erhellend angesehen werden.

Die gelegentlichen Bemerkungen, die iiber die Deutsche Evangelische Kirche ge-
macht werden, sind so diirftig, dafl sie samt und sonders fiir die jiingste Kirchen-
geschichte nichts beitragen. Mit umso groferer Erwartung wendet man sich des-
wegen dem Buch des Landesbischofs D. Wurm zu. Er hat als Kirchenfiihrer, als
Mitglied des Bruderrates der Deutschen Evangelischen Kirche, als Mitglied des
Rates der Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands und als Initiator des Kirch-
lichen Einigungswerkes eine besondere Rolle im kirchlichen Leben der letzten Jahr-
zehnte gespielt und vielerorts ein grofles Ansehen genossen. Dieses Ansehen griin-
dete sich im Wesentlichen darauf, dafl er wihrend des Krieges, schon hochbetagt,
anfing, den Gewalthabern die heiligen Gebote Gottes vorzuhalten, und dafl er
nach dem Kriege durchschlagend dafiir sorgte, dafl die Evangelische Kirche in
Deutschland zustande kam.

Seine Erinnerungen, von einem Dreiundachtzigjihrigen geschrieben, lassen deut-
lich die Spuren des Alters erkennen. Gehen die Erinnerungen aus Jugendzeit und
Mannesalter bis in die Einzelheiten, und zwar so, dafl man sich hin und wieder
tber die Genauigkeit der Angaben verwundert, so verwundert man sich noch mehr
dariiber, daff fiir die spitere Zeit, von der der grofere Teil des Buches berichtet,
die Genauigkeit fehlt. Es werden viele Urteile gefillt und viele Abgrenzungen vor-
genommen. Man wird gewifl keinen pragmatischen Bericht iiber einen Abschnitt der
Kirchengeschichte erwarten. Aber man hitte doch gern ein ,Bild“ bekommen, eine
mehr oder weniger farbenreiche Darstellung jener apokalyptischen Zeit, in der die
Dimonen zum Kampf antraten und nur das Wort Gottes Abwehr und Sieg er-
moglichte. Wer das Buch des wiirttembergischen Landesbischofs als Fernstehender
liest, wird nur darin bestirkt werden, den Kampf der Kirche im Dritten Reich
unter der Uberschrift ,Biirgerliche Oppositionsstrémungen® (Ernst Niekisch) zu
subsumieren. Wenn der Kirchenkampf aber nichts anderes wire als ein partieller
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»Widerstand“ einer soziologischen Grofle, die sich ,Kirche® nennt, so wire es
Eesser, nicht von thm zu reden. Eine Ruhmesgeschichte kommt sowieso nicht dabei
eraus.

Die christliche Kirche hat immer Wert darauf gelegt, dafl sie ,Mirtyrer® hat.
Nicht alle, die man spiter als solche bezeichnete, sind Blutzeugen gewesen. Aber
im Dritten Reich sind doch etliche um des Glaubens willen gestorben. Keiner wird
hier genannt, nur auf Dietrich Bonhoeffer wird (in einem Nebensatz) hingewiesen.
Das kénnte ein Zufall sein. Aber die Sache ist doch anders. Die ,Erinnerungen®
versagen immer dort, wo es wirklich interessant wird. Wenn von der Barmer
Theologischen Erklirung nur berichtet wird, dafl spdter iiber sie Meinungsverschie-
denheiten entstanden sind, und dafl sie ,damals* ,befreiend und ermunternd®
wirkte, dann ist das wenig. Aber so geht es mit allen echten Bekenntnishandlungen
der Kirche, soweit nicht der Widerstand gegen die Eingliederung der stiddeutschen
Kirchen zur Debatte steht. Von der Denkschrift der zweiten Vorldufigen Leitung,
die am 4. Juni 1936 fiir Hitler in der Reichskanzlei abgegeben wurde, heifit es:
~Man konnte ihr restlos zustimmen.“ Aber kein Wort steht davon zu lesen, dafl
-man® damals eben nicht mitmachte. Das Verhalten der Landesbischtfe bei der
Anordnung der ,Friedensliturgie wird mit dem ,Vorpreschen* der ,Dahlemiten®
entschuldigt, die Unterzeichnung der Godesberger Erklirung variata nur sehr scho-
nend erwihnt (,Die Evangelische Kirche . . . weist sie [ihre Glieder] an, sich in
das volkisch-politische Aufbauwerk des Fithrers mit voller Hingabe einzufiigen®).
Alles in Allem findet sich viel Apologetik, obwohl der Verfasser einmal deutlich
ausspricht, dafl es Stunden gibt, ,wo die Macht der Finsternis grofer ist als die
des Lichts®.

Die in den ,Erinnerungen® gefillten Urteile sind nicht frei von krassen Ver-
urteilungen. Man mochte das Wort von dem ,teuflischen Goebbels lieber nicht
lesen. Aber auch anders denkende und anders handelnde Glieder der ,Bekenntnis-
front® kommen schlecht weg. Sie fithren cigentlich immer das jeweilige ,Debakel”
herbei und schaffen durch ihre Kompromifilosigkeit die ausweglosen Situationen,
wihrend die Kirchenfiithrer ,die Kosten bezahlen® miissen. So fillt es dem Leser
kaum auf, dafl irgendwo von der personlichen Freundschaft zwischen Marahrens
und Frick die Rede ist; es fillt kaum auf, dafl wihrend des Kampfes der zer-
storten Kirchen simtliche Pfarrer der intakten Kirchen ohne Bedenken auf Hitler
vereidige wurden; es fillt kaum auf, dafl ,nebenbei® innerhalb der Bekennenden
Kirche eine eminente theologische Arbeit geschehen ist.

Hier scheint mir tiberhaupt der empfindlichste Mangel des vorliegenden Buches
zu stecken. Es bringt neben personlichen Reminiszenzen eine Fiille von Andeutun-
gen iiber Politik und Kirchenpolitik der damaligen Jahre. Aber davon, dafl diese
Jahre ein grofles Kapitel Theologiegeschichte enthalten, und dafi diese Theologie-
geschichte zugleich ein grofles Kapitel in der Geschichte der Gemeinde gewesen ist,
dariiber fehlt jede Andeutung.

Wir miissen auf eine andere Darstellung des Kirchenkampfes warten. Die in
der letzten Zeit einige Male geiuflerte Meinung, dafi aus Mangel an Dokumenten
eine wirkliche Erhellung der Tatbestinde unméglich sei, ist abwegig und irrefiih-
rend. Es gibt erstaunlich viel und, soweit ich sehe, vollig ausreichendes Arbeits-
material. Hoffentlich kann der heutige Mangel an Arbeitern und an Publikations-
moglichkeiten iiberwunden werden!

Bielefeld W. Niemdller
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AnalectaBollandianaed M. Coens, B.de Gaiffier, P. Grosjean, F. Halkin
und P. Devos. Tom. LXXI, fasc. 3/4. Briissel 1953, S. 273—520.

S. 273—281: Maurice Coens, Deux écrits de Pierre Poussines (Possinus) en
I’honneur de S. Frangois Xavier tirés des archives bollandiennes. S. 282—322:
Baudouin de Gaiffier, La Vie de S. Bernardin du manuscrit de Rouge-Cloitre (mit
Edition der Vita S. Bernardini Senensis nach Cod.Bibl.Nat.Vindob. 12 708). S. 323
bis 325: Damien Van den Eynde, OFM, Un nouveau complément 4 la Vita beatae
Herlucae. S. 326—358: Francois Halkin. Inscriptions grecques relatives 3 I’hagio-
graphie. IX. L‘Asie Mineure (Fortsetzung von S. 99); X. Supplément; Conclusion
(Mit diesem Beitrag hat Halkin die Zusammenstellung von hagiographisch wich-
tigen Inschriften — seit 1949 in den Anal.Boll. verffentlicht — beendet. Als Ab-
schlufl bietet er eine chronologische Ubersicht iiber die publizierten Inschriften,
sowie einen Index nominum). S. 359—414: Paul Grosjean. Vie de S. Rumon. Vie,
Invention et Miracles de S. Nectan (mit Publikation der Texte). S. 415—449: Paul
Devos, La Passion copte de Sainte Théonoé d’Alexandrie (Einfithrung, sahidischer
Text und lateinische Ubersetzung). S. 450—463: Maurice Coens, L’hagiographie
franconienne dans quelques publications récentes (kritische Wiirdigung neuerer
Literatur zur Kirchengeschichte, speziell zur Hagiographie Frankens und Wiirz-
burgs). S. 464—498: Bulletin des publications hagiographiques. Sch.

Biblica 35 (1954) fasc. 2:
M. Rehm, Die Bedeutung hebriischer Worter bei Hieronymus, S. 174—197
(Fehler und Leistung des Ubersetzers). H.v. G

Evangelisches Missionsmagazin (Basel) 97, 1953, S. 165—180:
Fritz Blanke, Columban in Bregrenz. Neue Beobachtungen zum Missionswerk
Columbans des Jiingeren (Fortsetzung von Evgl. Missionsmag. 95, 1951, 164—179
und 96, 1952, 172—186. Blanke untersucht sechs Wundergeschichten aus der Vita
Columbani des Jonas von Susa I 27—28 und will sie weitgehend als historisch
zuverlissige Berichte verstanden wissen. Die berichteten Ereignisse fallen in die

Jahre 610—12). Sch.

The Journal of Ecclesiastical History ed. by C. W. Dugmore.

Vol. IV, 2. London 1953. S. 123—244. :

S. 123—138: H. Fulford Williams, The Diocesan Rite of the Archdiocese of
Braga. S. 139—153: M. Doreen Slatter. The Records of the Court of Arches. S.
154—161: Frederick Bussby. An Ecclesiasticall Seminarie and College General of
Learning and Religion, Planted and Established at Ripon. S. 162—186: Roger
Thomas, The Non-Subscription Controversy amongst Dissenters in 1719: The
Salters’ Hall Debate. S. 187—202: A. Skevington Wood, The Influence of Thomas
Haweis on John Newton. S. 203—215: P. J. Welch, Bishop Blomfield and Church
Extension in London. S. 216—241: Reviews. Sch.
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Kirchenblatctfiirdiereformierte Schweiz 109, 1953, S. 325—328:

Fritz Blanke, Neuere Forschungen zur Kirchengeschichte Graubiindens (Kriti-
scher Hinweis auf vier wichtige Arbeiten zur Biindener Kirchengeschichte aus neue-
rer Zeit: P. Dalbert, Die Reformation in den italienischen Talschaften Graubiin-
dens nach dem Briefwechsel Bullingers, Ziirich 1948; C. Bonorand, Die Entwick-
lung des reformierten Bildungswesens in Graubiinden zur Zeit der Reformation
und Gegenreformation, Luven 1949; Hans Berger, Die Reformation im Kreis der
Fiinf Dorfer, Chur 1950; A. Frigg, Die Mission der Kapuziner in den ritoro-
manischen und italienischen Talschaften Ritiens im 17. Jahrhundert, Chur 13? s

Sch.

Revue d’histoire et de philosophie religieuse (Strassbourg) 33,
1958
G. Gonnet, Waldensia, S. 202—254 (1. Forschungsiibersicht und Besprechung
neuer oder neu erschlossener Quellen; II. Zur Valdés-Biographie: Name, Heimat,
Personlichkeit; Anhang: ein bisher unverdffentlichtes Kapitel Ermengauds gegen
die Katharer mit Erlduterungen). H. v. C.

Vigiliae Christianae VII (1953) 4:

P. Courcelle, L’enfant et les ,sorts biblique®, S. 194—220 (Neue Deutung der
tolle-lege-Szene auf Grund eines reichen Materials iiber Schriftorakel durch einen
puer — Lector: Augustin ,connait et utilise un schéma hagiographique plus déve-
loppé, ou le tirage des sorts bibliques est 'oeuvre d’un puer qui fournit une
,srévélation® orale®); Chr. Mohrmann, Statio, S. 221—245 (Die alte Bezeichnung
fiir die Fasteniibung geht auf jiidischen Begriff ma‘amad — liturg. Dienst zuriick
und wird von Tertullian nur literarisch vom Militirischen her gedeutet; die Be-
zeichnung fiir die ,Zusammenkiinfte der rémischen Liturgie kommt aus dem all-
gemeinen, auch profanen Wortgebraudh).

VIII (1954) 1/2:

H.-Ch. Puech et G. Quispel, Les écrits gnostiques du codex Jung (Allgemeine
Beschreibung und Besprechung der ersten Hilfte des Inhalts: Jakobusbrief, Evan-
gelium der Wahrheit, An Rheginos iiber die Auferstehung) S. 1—51; J. G. Da-
vies, The Peregrinatio Egeriae and the Ascension (Auseinandersetzung mit Deckers
Datierungsversuch nach dem Himmelfahrtsfest) S. 93—100. Hiv: G

Die Welt als Geschichte 13 (1953) H. 4:

G. Jidschke, Die Eroberung Konstantinopels im Jahre 1453 und ihre Bedeutung
fiir Geschichte und Gegenwart, S. 210—220. — H. Stuart Hughes, Die neuen
Spenglerianer, S. 263—273 (Toynbee, Sorokin, Kroeber usw.; Spenglers Stellung
zu Ruflland und Amerika). Hovie

Zeitschrifr fiir die neutestamentliche Wissenschaft 45

(1954) 1—2: :

E. Fascher, Sokrates und Christus S. 1—41 (Grundsitzliches, Geistesgeschicht-
liches, Vergleich der Persénlichkeiten, Lehren, Wirkungen); F. Scheidweiler, Ar-
nobius und der Marcionitismus, S. 42—67 (A. war hochstwahrscheinlich Markionit;
L['extkritisdﬂes); W. Eltester, Bericht iiber den Berliner Theologentag 1954, S. 129

is 144, H.v.C.
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Einer Bitte des ,Verbandes der Historiker Deutschlands® folgend, verdffent-
lichen wir unten das Programm des 10. intern. Historikerkongresses.

Anmeldungen sind zu richten bis zum 31. Januar 1955 an:

Segreteria del X Congresso internazionale di scienze storiche
Giunta Centrale per gli studi storici, Via M. Caetani, 32, Roma.
Zugleich ist die Gebithr von 3000 Lire einzusenden. Diese Gebiihr berechtigt
zur Teilnahme an den Arbeiten des Kongresses, zur Inanspruchnahme der ev. Er-

mifligungen auf den italienischen Staatsbahnen und zum Bezug eines Exemplars
der Publikation iiber den Kongrefi.

COMITE INTERNATIONAL DES SCIENCES HISTORIQUES
X" CONGRES INTERNATIONAL
ROME 4—11 SEPTEMBRE 1955
PLAN D’ORGANISATION
PREMIERE SECTION
Méthodologie — Histoire générale
et Sous-section: Sciences auxiliaires de Ihistoire.
A — matin:
1 — Assemblées d’états et parlements: origine et développement — (Miss CAM,
Cambridge-Mass. et M. MARONGIU, Pise).
2 — Le probleme de la “frontiére® (M. TURNER, Yale).
3 — Trends in American History (M. MERLE-CURTI, Wisconsin).

4 — Der Stand der Forschung der spanischen Kolonialgeschichte (M. M. J. Ots
CAPDEQUI, Valence; SILBERSCHMIDT, Zurich; WHITAKER, Pennsyl-
vania).

5 — Lo storicismo contemporaneo (M. ANTONI, Rome).

B — soir:
1 — La survivance des institutions romaines (M. M. CALASSO; CHEVRIER,
Dijon; SCHMID, Vienne; SOLOVIEV, Genéve; STEINWENTER, Graz).

2 — 1l legame fra guerra e politica dal Clausewitz a noi (M. M. GREENFIELD,
Washington; PIERI, Turin).

Sous-section: Sciences auxiliaires de Ihistoire,

I — Paléographie et diplomatique (M. M. BARTOLONI, Rome; BISCHOFF,
Heidelberg; GAINES-POST, Wisconsin; PERRAT, Paris; SANTIFALLER,
Vienne).

2 — Histoire des sources: les archives du Vatican (M. BATTELLI, Vatican).

3 — Les formes modernes de l'outillage de I’historien (M. SAWYER, Yale).
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DEUXIEME SECTION
Histoire de I’Antiquité

Le origini storiche dei popoli italici nell’ambito della protostoria mediter-
ranea ot La communitd sociale e politica romana primitiva (M. M. PAL-
LOTTINO, Rome; DE FRANCISCI, Rome).

Recenti teorie sulla cronologia dell’antico Oriente (M. M. FALKENSTEIN,
Heidelberg; FURLANI, Rome; LEVI DELLA VIDA, Rome).

Das Problem der griechischen Nationalitit (M. M. SCHACHERMEYER,
Heidelberg; SCHAEFER, Heidelberg).

Les monarchies hellénistiques (M. M. AYMARD, Paris; HEUSS, Kiel).

Lo sviluppo del latifondo in Italia dall’epoca graccana al principio dell’im-
pero (M. CARDINALI, Rome).

La question constantinienne (M. M. SESTON, Paris; VOGT, Tubingen).

TROISIEME SECTION
Histoire du Moyen-Age

Rapports entre Orient et Occident pendant le haut moyen-ige (M. M.
BOGNETTI, Milan; DOLGER, Munich; LOPEZ, Yale; SPULER, Ham-
bourg; STENDER PETERSEN, Aarhus).

Le servage en France et en Allemagne au moyen-ige (M. PERRIN, Paris).
Imperium und Nationen (M. HOLTZMANN, Bonn).

Piété populaire et hérésies au moyen-ge (M. M. BETTS, Londres; DELA-
RUELLE, Toulouse; GRUNDMANN, Munster; MORGHEN et SALVA-
TORELLI, Rome; OBOLENSKY, Oxford).

L’idée de croisade (M. M. LEMERLE, Paris; ROUSSET, Genéve; Steven
RUNCIMAN, Cambridge; VILLEY, Strasbourg).

L’économie européenne dans le bas moyen-dge (M. M. JOHANSEN, Ham-
bourg; MOLLAT, Lille; POSTAN, Londres; SAPORI, Florence; VER-
LINDEN, Bruxelles).

QUATRIEME SECTION
Histoire moderne

Ib-a M)onarchic absolue (M. M. HARTUNG, Berlin; MOUSNIER, Stras-
ourg).

L’idée d’église au XVI® et XVII® si¢cles (M. M. BLANKE, Zurich; JEDIN,
Bonn; KOT, Paris; LEONARD, Paris; ORCIBAL, Paris).

L’agriculture en Europe aux XVII® er XVIII® sidcles (M. M. MEUVRET,
Paris; SLICHER VAN BATH, Groningen; M. . ., Angleterre).

Commerce et Industrie en Europe du XVI® au XVIII® sidcles; les grands
courants de circulation de lor et des métaux précieux (M. BRAUDEL,
Paris); les débuts de Pindustric en Europe au XVIII® siecle (M. M. . . .,
Angleterre et PORTAL, Lille).
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La periodizzazione della etd del Rinascimento nella storia d’Italia e in
quella d’Europa (M. M. CANTIMORI, Florence et M. . ., Angleterre).

La bourgeoisie occidentale au XVIII® siécle et dans la premiére moitié du
XIXO siecle (M. LABROUSSE, Paris).

CINQUIEME SECTION
Histoire contemporaine

L’historien et I’histoire contemporaine (M. LANGER, Harvard); Vom Natio-
nalismus des XIX. Jahrhunderts zum Weltstaat-System des XX. Jahrhun-
derts (M. SCHIEDER, Cologne); origini e vicende diplomatiche della se-
conda guerra mondiale (M. TOSCANO, Rome).

La technique et la préparation des traités de paix aux XIX°® et XX siécles
(Sir Charles WEBSTER, Londres).

Probl¢mes d’histoire sociale au XIX° sicle (M. M. BOURGIN-MAITRON,
Paris; DEMARCO, Rome).

Le probléme de I’Atlantique du XVIII® au XX° siécles (M. M. GODE-
CHOT, Toulouse; PALMER, Princeton).

The impact of Science and Technology on Oriental and Far East Culture
(M. FAIRBANKS, Harvard); La storia moderna dei paesi arabi (M. GA-
BRIELI, Rome).

Le libéralisme religieux au XIX? si¢cle (M. M. AUBERT, Louvain; DURO-
SELLE, Paris; JEMOLO, Rome).

Les quatre grands rapports d’orientation sont confiés:
— pour I'Histoire ancienne, 3 M. MOMIGLIANO, Turin
— pour le Moyen-4ge, 3 M. VERCAUTEREN, Gand
— pour I'Histoire moderne, & M. Gerhard RITTER, Fribourg en Brisgau
— pour 'Histoire contemporaine, 4 Sir Llewellyn WOODWARD, Angleterre.
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